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Cf)in Wart von und:

Wir freuen uns, Freunden und Interessierten nun die Ubersetzung des
Buches "Khadamat e Moteqabel Islam wa Irin", eines der zahlreichen
Werke Ayat. Ostad M Motahharis, eines groBen Gelehrten unserer Zeit und
Breiten, iiberreichen zu konnen. Es dient dem Bestreben, den Gehalt der alt-
iranischen Zivilisation und die reiche Segensfiille sowie hohe Kapazitat der
islamischen Religion als auch ihre gegenseitigen Auswirkungen und
Verdienste aufzuzeigen.

Vollstindigkeit, Ausstrahlung, inspirierende Aussagen des Islam und all
das Neue, das er vermittelte, brachten die schlummernden oder erst
halberwachten Begabungen und Fihigkeiten der iranischen Nation zum
Erblilhen. Andererseits trugen deren Intelligenz, Kreative, Initiative und
freudige Bereitschaft dazu bei, daB Kraft, Konnen und tiefreichende
Dimensionen des Islam voll in Erscheining treten und sich auf kulturellem,
wissenschaftlichem und sozialem Sektor verwirklichen konnten.

Der internationale Verlag "AL-HODA" bemiiht sich seit seinem
Bestehen darum, wertvolle Werke der islamisch-iranischen Kultur in die
verschiedenen Sprachen zu iibertragen und weltweit zu verbreiten. Parallel
dazu aber auch, erlesene Werke anderer Kulturen ins Persische zu iibersetzen
und Interessierten zur Verfligung zu stellen. Als Beitrag zu besseren
Beziehungen und einem hoheren Verstindnis zwischen den Kulturen und
Zivilisationen.

Wir hoffen, mit der Herausgabe dieses Buches im Jahre 2001 n. Chr., das
gemiB Vorschlag des Staatspriisidenten der Islamischen Republik Iran, S.M.
Khatami und Verabschiedung der Vereinten Nationen zum "Jahr des
interkulturellen Dialogs" erklirt wurde, jenen, die sich fiir die
Menschheitskulturen interessieren, die Méglichkeit an die Hand zu geben,
iiber Gehalt, Aussage und Geschichte des Islam als auch der alten iranischen

Zivilisation erfahren zu kénnen.

AL-HODA, Internaticnal Publishers
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Wihrend unserer mehrere Tausend Jahre alten Geschichte waren die
Beziehungen zwischen uns Iranern und den verschiedenen Vélkerschaften
und Nationen - je nach Bedingungen und Umstinden - bisweilen gut und
freundschaftlich, ab und an aber auch weniger gut und gar feindseliger Art.
Im Zuge dieser Beziehungen gerieten wir in den EinfluB einiger ihrer
Gedanken und Ansichten, ebenso wie unser Denken und Uberzeugungsgut
sie beeinfluBte, Doch niemals lieBen wir uns von anderen Volkemn
aufsaugen.

Andererseits aber: Auch wenn wir an unserem eigenen Volkstum und
unserer eigenen Nationalitit interessiert waren, so artete dies doch niemals
in blinden Fanatismus aus. Das heifit, wir verschlossen unsere Augen nicht
vor der Wirklichkeit und sahen nicht nur uns. Mit anderen Worten: Wir
gaben unser Differenzierungs- und Beurteilungsvermégen nicht aus der
Hand und standen den Realititen nicht blind und taub gegeniiber.

Seit der Zeit der Achidmeniden, da der gesamte heutige Iran als auch
benachbarte Gebiete unter dem Regiment eines Befehlsgewaltigen standen,
sind inzwischen nahezu 2500 Jahre vergangen. Von diesen fiinfundzwanzig
Jahrhunderten waren bzw. sind wir inzwischen vierzehn Jahrhunderte mit
dem Islam litert. Die islamische Religion "flof” in uns, in unser Leben und
Sein ein. Sie ist mit uns und unserem Leben verwurzelt. Ist Teil von uns
geworden. Wir leben mit thren Sitten, sind mit thnen aufgewachsen. Gemif
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islamischem Denken und Brauchtum beten wir zu dem Einen, Einzigen Gott
und tragen wir unsere Verstorbenen zu Grabe. Unsere Geschichte, Literatur,
Politik und Rechtsprechung, unsere Kultur, Zivilisation, unser soziales
Geprige - alles was wir haben und sind, ist eng verwoben mit dem Islam.

Und wie alle Sachverstindigen sagen: Wihrend dieser gesamten Zeit
haben wir der islamischen Zivilisation wertvolle Dienste geleistet, zu ihrem
Fortschritt beigetragen und dafiir gesorgt, da3 sie sich weltweit verbreitete.
Mehr als die anderen muslimischen Vélker, sogar mehr als die Araber. Kein
Volk hat sich so intensiv um die Verbreitung des Islam bemiiht wie wir.

Es steht uns daher zu, von den islamisch-iranischen Beziehungen zu
sprechen, sie von den verschiedenen Blickwinkeln aus betrachtet, zu
beleuchten und unseren Beitrag, den wir den tslamischen Wissenschaften
leisteten als auch den des Islam im Zusammenhang mit unseren
Fortschritten aufzuzeigen Objektiv, genau und gestiitzt auf zuverlissige
geschichtlich-dokumentarische Angaben.

%’/Aiéclmd :benéen in unserer Zeit

Zu den aktuellen Themen unseres Jahrhunderts gehdrt der Nationalismus.
Viele Volker der Welt, unter anderem iranische und nicht-iranische
Muslime, sind stark an ihm interessiert. Einige sogar so intensiv, daf sie
sich in ihm, im nationalistischen Denken, geradezu verlieren.

Tatsache ist, da3 der Nationalismus in der heutigen Islamischen Welt zu
einem Problemn wurde, Ganz abgesehen davon, daB er den islamischen
Grundsitzen zuwiderlduft (aus islamischer Sicht ist ein Volk wie das
andere), stellt er eine Behinderung fiir die Einheit der Muslime dar.

Die islamische Gesellschaft ist aus verschiedenen Volkemn
zusammengesetzt. Das heifit, der Islam schuf aus Vélkern und Nationen eine
Gemeinschaft: die islamische Gesellschaft bzw. “Islamische Ummah”.

Auch heute existiert sie Eine Gemeinschaft, die gegenwirtig ca.
700.000.000' Mitglieder umfaBt und getragen ist von gemeinsamem
Denken, Wollen, Wiinschen, von einheitlichen Empfindungen und einem
starken Zusammengehorigkeitsgefilhl. Und wenn es zu Trennung und
Spaltung kam, so nicht hervorgerufen von der islamischen Gesellschaft,
sondern von Staaten, Regierungen, Politiken.

In den letzten Jahrhunderten waren es Europa und Amerika, die - als
Urheber - eine soiche Trennung heraufbeschworen. Dennoch aber

' Diese Zahl entspricht statistischen Angaben aus der Zext, da das Buch geschrieben wurde
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vermochten sie nicht, die eigentliche Basis dieser Einheit bzw.
Gemeinschaftlichkeit, die in den Herzen der Muslime verankert ist, zu
zerstoren.

Wie Eqgbal Lahuri es so treffend sagte:

Gemetnsam sind uns Gottbekgnnern Wunsch und Ziel.
Drum:
Wenn auch unsere Zelte getrennt,
unsere Herzen schiagen im Gleichk{ang.
Wir sind wie der Morgentau, der b in_Arabien, China,
Ob in Iran,
dem gleichen Morgen entspringt

Aus dieser groBen Gemeinschaft sind es alljihrlich nahezu eineinhalb
Millionen Mitglieder, die sich zum Hadj in Mekka einfinden und
versammeln.

Andererseits aber sind es nationalistische oder auch rassistische
Gedanken, die die Vlker voneinander 16sen und einander gegenliberstellen.
Eine geistige Strémung, die in den letzen Jahrhunderten in Europa hohe
Wellen schlug. Moglicherweise war dies vollig natiirlich, da dortzulande
eine Ideologie, die die Volkerschafien unter einem Banner versammelte,
nicht gegeben war. Doch auch die &stliche Welt wurde von diesem
Wellengang erfafit, wofiir allerdings der Kolonialismus gesorgt hatte. In dem
Bestreben, sein Motto “Schaffe Spaltung und herrsche” zu praktizieren, sah
er keinen besseren Weg als den, die islamischen V&lker auf Volkstum,
Nationalitit und  Ethnisches  hinzuweisen. Sie  mit  irrigen
Ruhmesvorstellungen zu beschiftigen, die Inder beispielsweise auf ihre
"stolze Vergangenheit" hinzuweisen, die Tiirken zu einer "tiirkischen
Jugendbewegung" aufzurufen und dazu, einen "Pantiirkismus" zu schaffen.
Oder aber den Arabern, die mehr als alle anderen geradezu pridestiniert
waren fiir ethnischen Fanatismus, zu empfehlen, sich auf ihr Arabertum und
Arabismus zu stiitzen und den Iranern "klarzumachen", daB sie arischer
Herkunft sind und sich folglich nicht mit den Arabern, die semitischer
Abstammung seien, auf eine Stufe stellen sollten.

Der nationalistische Gedanke bzw. das Wachriitteln nationaler
Empfindungen mag da und dort - im Zusammenhang mit dem Bestreben
nach Unabhingigkeit und dem Abschiitteln fremder Vorherrschaft - positive
Auswirkungen haben. In der islamischen Welt aber fiihrte es, weitmehr als
zu erfreulichen Ergebnissen, zu Trennung und Spaltung.
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Jedenfalls aber hatten die islamischen Volker bereits vor Jahrhunderten
dieses (nationalistisch-geprigte) Stadium hinter sich gebracht und ein neues,
hoheres erreicht. Der Islam hatte sie vereint - gedanklich, ideologisch und
kulturell Vor Hunderten von Jahren war das geschehen. Und auch im
zwanzigsten Jahrhundert bewies er, dafl er in der anti-kolonialistischen
Bewegung emne ganz konkrete und konsequente Position bzw. Rolle
wahrzunehmen vermag

Bei den anti-kolonialistischen Widerstandsbewegungen, die im 20.
Jahrhundert seitens der Mushme erfolgten und ihnen zu Befreiung aus dem
kolonialistischen Joch verhalfen, war es - weitmehr als nationale Faktoren -
der Jslam, der sie so engagiert und erfolgreich vorgehen lief Dies bestitigen
unter anderem  die  Widerstandskiimpfe in  Algerien, Indonesien, in
arabischen Landern und Pakistan.

Diese Vélker machen seit Jahrhunderten schon deutlich, daB sie - gestiitzt
auf eine einheitliche geistige und ideoclogische Basis und dergemil
motiviert - Einheit in ihren Reihen erreichen und sich aus kolonialistischem
Zugriff befreien konnen Sie erneut in Nationalismus und nationalistisches
Denken hinemzumandvrieren ist wahrhaftig nichts anderes, als sie in
Riickschrittlichkeit zu treiben.

Jedenfalls - diese nationalistische bzw. rassistische, die ethnische
Herkunft huldigende Welle, die die Europier ins Rollen brachten und auch
m die islamische Welt geschwemmt wurde, beschwor fiir letztere ein grofes
Problem herauf Wie es heifit, hielt der inzwischen verstorbene Sseyyed
Djamal ed Din Assad-Abadi seine Nationalitit deswegen geheim, weil er
sich nicht als einer bestimmten Nation zugehdrig vorstellen wollte Um -
moglicherweise - der kolonialistischen Welt keinen Vorwand in die Hand zu
geben und die Gefiihle anderer nicht gegen sich zu schiiren

Wir, die wir Anhinger der islamischen Religion und Ideologie sind, fiir
die nationale oder ethnische Herkunft gar nicht zihlt, kénnen folglich gegen
den Islam gerichteten Bewegungen, die unter dem Motto "Es lebe Rasse und
Nationalitdt!" in die Wege geleitet werden, nicht gleichgiiltig
gegeniiberstehen

Uns allen ist bekannt, daf in der letzten Zeit etliche, die als "Verteidiger
des iranischen Volkstums und der iranischen Nationalitiat" auftreten, einen
intensiven Kampf gegen den Islam fithren, schiiren’ und, getarnt als
Widerstiandler gegen Arabisches, im Islam Geheiligtes verhéhnen.

? Auch in der arabischen Welt tritt der nationalistische und ethnische Gedanke mehr und mehr in

krschemung Er zetgt sich bei sehr vielen bereits so deutlich, da$ sie sich, wenngleich Muslime,
allein auf thr Arabertum stiitzen Dies aber kommt emem Bekimpfen der islamischen Kriterien,
denen menschliche und geistige Aspekte zugrundeliegen, glewch, was den arabischen Vélkern jedoch
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Dieser Kampf, der in Iran, im Rahmen von Zeitungsartikeln, Reden,
Biichern etc., gegen den Islam gefiihrt wird, zeigt, daf er nicht rein zufillig
entstanden ist, sondern ihm ein durchkalkuliertes Konzept und eine
tendenziése Absicht zugrundeliegen.

Auch die zarathustrische Propaganda, die in diesen Tagen immer
lautstarker wird, ist als politische Taktik zu werten. SchlieBlich ist allen Kiar,
daB} in Iran niemand mehr zum zarathustrischen Glauben zuriickkehren wird.
Die zarathustrische Lehre wird die islamische nicht verdringen.
Masdakische, manichdische und zarathustrische Persénlichkeiten als auch all
jene, die heute unter den verschiedensten triigerischen Vorwinden populir
gemacht werden - wenngleich diese sich durch nichts anderes auszeichnen
als eben nur durch ihr Bemiihen, vom Islam abwegig zu machen, sei es, daf}
sie offiziell und direkt gegen ihn zu Felde ziehen oder aber indirekt, unter
dem Vorwand, dem Arabertum die Stirn zu bieten - werden nie und nimmer
die Groflen des Islam aus den Herzen der Iraner herausreiffen konnen.
Niemals werden Al Moqanna's, Sindbads, Babak Khorramdins und Maziars
den Platz Ali Ebn Abi Talebs, Husseyn Ebn Alis und auch nicht Salman
Farssis in den Herzen der Iraner einnehmen konnen. Dies wissen alle.

Wohl aber kénnen unreife ahnungslose junge Leute durch derlei
Propaganda dazu gebracht werden, daf in ihnen nationaler und ethnischer,
gegen den Islam gerichteter Fanatismus erwacht. Dafl sie sich in
nationalistischen Gedanken und Gefiihlen verlieren und in blinder nationaler
Ereiferung ihr islamisches Empfinden abdrosseln und ihre Verbindung zu
Islam abbrechen.

Das heiBt, wiewohl es undenkbar ist, daB an die Stelle islamischen
Empfindens ein anderes religioses Fithlen tritt, kann es jedoch durchaus
sein, daB aus islamischem Denken und Fiihlen ein anti-islamisches wird.
Dies aber kommt selbstredend der kolonialistischen Welt sehr zupaB. Und
so sehen wir, daB Leute, die voll und ganz gegen Gott und Religion

in erster Linie selber schadet. Denn wie wir sahen: Trotz ihrer Bevilkerungsdichte und all ihrer
militirischen Ausriistung gelang es ihnen nicht, sich gegen Israel zu behaupten. Hitten sie sich stait
auf Ethnisches auf die Stirke ihrer Religon gestiltzt, wiirden sie ganz sicherlich keine solche
Niederlage erlitten haben. Ein pakistanischer Autor schrieb: "Bn Junikrieg zwischen Israel und
Arabern war es der Zionismus, das heiBt religiése Stirke, die die ethnische bezwang." Wenngleich
diese AuBerung ungenau und ein wenig {bettrieben ist, da sie den religidsen Aspekt im Zionismus
iiberbewertet. (Im jitdischen Volk war und ist es immer Ethnisches, die Rasse, die iiberwiegt und der
Religion vorangestelit wird.) Jedoch hinsichtlich dessen, daB sich die Araber auf ihr Arabertum, auf
ihr arabische Herkunfl stiitzen, stimmen die Worte besagten pakistanischen Autors. Im vergangenen
Jahr (1387 HQ), als wir uns auf dem Hadj befanden, hielt dort ein arabischer Wissenschaftler einen
hetvorragenden Vortrag zum Thema: “Beziehungen innerhalb der islamischen Welt”, Er rief wihrend
seiner Rede: "Bei Gott, an diesem Kampf war der Islam gar nicht beteiligt. Nicht er, sondern das
Arabertum, war es, dag in dem Krieg Israel gegeniiberstand. Es war ein Kampf zwischen Arabismus
und Zionismus.
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eingestellt sind, in ihren Schrifien zum Parsismus (der altpersischen, von
Zarathustrer gebrachten Religion) und der Situation in Iran vor dem Islam
einladen. Was sie damit bezwecken, ist klar..

Beginnen wir das Thema mit ihrer Logik und Denkweise. Das heifit mit
threm Verstindnis von Nationalitit und nationalen bzw. nationalistischen
Empfindungen. Eingedenk dessen, dafl, um es mit den Worten des
Pakistaners Eqbal Lahuri zu sagen, "Nationalismus eine Art Barbarentum"
ist Wenngleich wir nicht abstreiten, dafl gegen nationale Gefiihle, soweir sie
positiver Natur und den Landsleuten dienlich sind, nichts einzuwenden ist,
wohl aber dann, wenn sie ausarten, den klaren Blick triiben und dazu fiihren,
daB zwischen gut und schlecht, richtig und falsch nicht mehr unterschieden
wird. Wenn sie Inobjektivitit, Parteilichkeit, Diskriminierung, Amoral und
Unmenschlichkeit heraufbeschworen. Wir sind uns dessen durchaus bewuft,
dafl es eine bessere, hohere Logik gibt als die, die nationalen und
nationalistischen  Empfindungen  zugrundeliegt. [Eine Logik, die
Wissenschaft, Philosophie und Religion nationalistischen Gefiihlen
voranstellt.

Nationale Empfindungen und Nationalstolz - auch wenn sie da und dort,
in anderen Zusammenhingen, angebracht sein mdégen - sind jedoch in
Sachen Wissenschaft, Philosophie und Religion fehl am Platze. Niemals
kann eine wissenschaftliche Erkenntnis, eine philosophische Auffassung
oder aber eine theologische Wahrheit allein deswegen akzeptiert werden,
weil sie aus den eigenen, nationalen bzw. heimatlichen Rethen kommit.
Ebensowenig wie sie nicht mit dem Argument abzuweisen ist, daBl andere
sie erarbeiteten. Wie treffend sagte es doch der, der erklirte: "Wissenschaft,
Religion und Philosophie haben keine Heimat. Sie sind international,
liberregional." Ebenso wie groBe Wissenschaftler, Religionsgelehrte und
Philosophen nicht als Monopol einer Nation und eines Landes zu verstehen
sind, sondern ailen gehoren. Das ganze Erdenrund ist ihre Heimat. Sie sind
"Landsmann" aller Menschen auf Erden. Das alles ist uns woh! bekannt,
dennoch ..

Dennoch wollen wir zunachst dieses Verstandnis, diese in Vernunft und
Menschlichkeit fuende Logik beiseitelassen und uns erst einmal jener von
Gefiihlen bestimmten Logik zuwenden, die die "Logik" noch unreifer
Menschen ist.

Stellen wir zuerst einmal fest, ob der Islam - laut der vom
Nationalempfinden dirigierten Denkweise - als nationale Angelegenheit zu
verstehen ist oder aber als fremde, auslindische?

Gehort er zur iranischen Nation und Nationalitit? Ist er einbezogen in das
iranische Nationalempfinden? Oder aber steht er auBerhalb?
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Um dies zu ergriinden, ist zweierlei zu kldren. Zum einen, was unter
Nationalitdt zu verstehen ist, was ihre Kriterien sind. Was alles fillt unter
den Begriff "Nationalitit” und was nicht. Zum anderen aber: Wie steht es
mit dem Islam? Ist er ein nationales Moment oder aber nicht?

Nebenbei, die gleiche Frage werden wir ein wenig spiter auch im
Zusammenhang mit der zoroastrischen Religion, die vor dem Islam in Iran
verbreitet war, erdrtern. Beziehungsweise: Trigt sie mehr als der Islam
national-iranische Ziige?

Zum ge rif/ “mef!af”s

Das Wort "mellat" ist arabischen Ursprungs und bedeutet eigentlich
"Weg", "Weise", "Methode". Im Heiligen Koran wird der Begriff "mellat"
in diesem Sinne gebraucht *

In 15 Koranversen erscheint das Wort "mellat" in der Bedeutung von
"Weg, Methode, Weise" Doch diese Bedeutung unterscheidet sich von der,
die der Begriff in der heutigen persischen Sprache gefunden hat und ist
verwandt mit "melliat" (Nationalitit).

Wie gesagt, in der koranischen Sprache steht "mellat” fiir "Weg, Weise,
Methode". Genauer: fiir den Weg, den ein Gottesmann, ein gottlicher
Fithrer, den Menschen zeigt. Beispielsweise stollen wir im arabischen
Originaltext des 78. Verses der Sure 22:

‘... Weg und Weise deines Vaters Abrakam...”

und des 16}1. Verses der Sure 6:

“\.. Weg und Weise Abrahams, des Reingliubigen...”

auf das "mellat...", mit dem "Weg, Weise, Methode" gemeint ist.

Rageb Esfahani erklirt in "Mofradat o] Qor’an": "meliat" und "emial”
bzw. "emla" haben die gleiche Wurzel.

Beispiel hierfiir sind die koranischen Worte im 282. Vers der Sure 2,
deren Ubersetzung lautet: "... sein "wali" (Beistand) moge alsdann in
Gerechtigkeit diktieren."

"mellat": persische Bezeichnung fiir: Volk, Nation

Sure 2, Verse 120, 130, 135 - Sure 3, Vers 95 - Sure 4, Vers 125 - Sure 6, Vers 161 - Sure 7. Verse 88,
89 - Sure 12, , Verse 37, 38 - Sure 14, Vers 13, Sure 16, Vers 123 - Sure 18, Vers 20 - Sure 22. Vers
78, Sure 36, Vers 7
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Rageb sagt. Der Grund dafiir, dafl der gottgegebene Weg als "mellat"
bezeichnet wird. berulit darin, daB Gott ihn vorgab bzw. "diktierte".

Laut der koranischen Terminologie wird also die Gesamtheit von
"Gedanken, Wissen und Methode", nach der sich ein Volk zu richten hat,
"mellat” genannt Das aber besagt, daBl "mellat" im Grunde gleichbedeutend
ist mit "Religion”. Allerdings mit dem Unterschied, daB bei der Anwendung
des Wortes differenziert wird. In einigen Zusammenhéingen wird der Begriff
"din" gebraucht, in anderen "mellat".

Deswegen heif3t es "mellat", weil der Prophet das, was ihm eingegeben
bzw. "diktiert" ward, den Menschen vermittelt und sie dementsprechend -
also diesem gegebenen "Weg" gemil - fiihrt.

Die Etymologen erkldren: Ein Unterschied zwischen den beiden
Begniffen "din" {Weg, Weise, auch: Religion} und "mellat” (Weg, Weise)
beruht darin, dai} "din” in Verbindung mit Gott gebracht wird. Sozusagen als
Worterginzung, wie: "din Allah", was soviel wie "Religion Gottes"
bedeutet. Ebenfalls in Verbindung mit einer, die Religion befolgenden
Person, wie: "din Zayd”, "din Amr" (Religion des Zayd, Religion des Amr).

Der Begniff "mellat” (Weg, Weise, Methode) wird also nicht in
Verbindung mit Gott verwendet, und auch nicht dann, wenn auf
Verbundenheit einer Person mit der Religion hingewiesen wird. Es heifit
also nicht: "mellat Khoda (Allah)", "mellat Zayd" oder "mellat Amr". Wenn
es jedoch um jene geht, die von Gott mit der Fiihrung der Menschen
beauftragt wurden, ist eine solche Wortverbindung méglich und "mellat",
als Worterganzung, angebracht. Beispielsweise: "mellat Ibrahim"’, "mellat
Issa"® oder "mellat Mohammad (s.a.a.s.)". Dies aber ist Hinweis darauf, daB
in den Begriff "mellat" auch "Fiihrung" miteinbezogen ist.

Das Wort "mellat" ist also seiner Bedeutung nach sinnverwandt mit dem
heutigen "maktab” (Lehre, Schule). Dieser Begriff - "maktab" - wird in der
Regel ebenfalls in Verbindung mit dem benutzt, der sie lehrt und seine
Anhinger ihrgemaf fihrt. Und da auch in diesem Begriff, ebenso wie in
"mellat”, die Bedeutung "diktieren" und "dirigieren, leiten" enthalten ist,
wollen wir ihn ebenfalls nicht auBer acht lassen, damit die Ahnlichkeit
zwischen beiden Begriffen deutlicher wird.

Ibrahim gleich Abraham
¢ Issa gleich Jesus
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“Wellat” houte

In der heutigen persischen Sprache hat der Begriff "mellat" eine véllig
andere Bedeutung erhalten. Heutzutage wird unter "mellat" eine soziale
Einheit verstanden. Eine Gemeinschaft bzw. Gesellschaft, deren Mitglieder
iber eine gemeinsame geschichtliche Vergangenheit, iiber ein einheitliches
Gesetz und eine einheitliche Regierung und Ordnung verfiigen und die mehr
oder weniger von gleichen Wiinschen, Hoffnungen und Zielsetzungen
geprigt sind.

Wir bezeichnen heute beispielsweise die Volker bzw. Nationen
Deutschlands, Englands, Frankreichs und anderer Linder als "mellat". Als
"mellat Alman" (deutsche Nation), "mellat Englestan” (englische Nation),
"mellat Farinsseh" (franzosische Nation)” etc.. Und oftmals meinen wir mit
"mellat" nicht alle Mitglieder einer Nation, sondern unterscheiden zwischen
der dirigiernden bzw. regierenden Schicht und der regierten, dirigierten Zu
denen, die die Regierung in Hinden haben, sagen wir "dolat", und zu denen,
die regiert werden, "mellat".

Anzumerken 1ist, daB der persische Begriff "mellat" ein neuerer,
hinzugekommener ist und dariiberhinaus inkorrekt. In den letzten hundert,
zweihundert und sogar tausend Jahren hatte er in unserer Sprache niemals
die Bedeutung, die ihm heute gegeben ist. Ich nehme an, daB er ab der
"Maschrutiat"-Zeit’ seine neue, inkorrekte Bedeutung erhieit.

Der Definitions-Irrtum wird folgende Ursache haben: Das Wort wurde
vormals in Verbindung mit einem anderen verwendet. Man sagte zum
Beispiel: "Peyrawén e mellat Ibrahim" (Anhanger des Weges oder der Weise
Abrahams bzw. Jesu oder Mohammads (s.a.a.s.). Nach und nach wurde das
Wort "Anhinger" fortgelassen, und es hie nun: "mellat Abraham", "mellat
Jesu", "mellat Mohammad (s.a.a.s.)". Daraus entwickelte sich "mellat [ran",
"mellat Turk", "mellat Arab", "mellat Englis" und so fort.

Der Begriff "mellat" in der persischen Sprache ist also als ein neueres,
hinzugekommenes Wort zu verstehen. Jedenfalls als ein Wort mit einer
véllig anderen Bedeutung als seiner eigentlichen, urspriinglichen

Anstelle unseres heutigen "mellat" sagen die Araber "qoum" oder aber
"scha’b". Beispielsweise: "al scha'b ol irani" (iranisches Volk) oder aber "al
scha’b ol mesri" (dgyptisches Volk).

Da jedoch hier von "mellat" und "melliat" (Nation und Nationalitit) die
Rede ist, wollen wir es bei diesen beiden Begriffen, und zwar in ihrer, im

7 ab der Zeit der konstitutionellen Monarchie in Iran
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persischen Sprachgebrauch neuen Bedeutung - sei diese nun richtig oder
falsch - belassen.

”%aﬁonaél‘iif ”, dazio[;gidcé gedeéen

Lassen wir jedoch nun den etymologischen Aspekt beiseite und wenden
uns dem sozialen zu.

Die kleinste soziale Einheit ist die "Familie", die Familiengemeinschaft.
Und das Miteinanderleben der Familienmitglieder wird als "Familienieben”
bezeichnet.

Das "Familienleben" gibt es schon seit uralten Zeiten. Seitdem der
Mensch seinen Full auf diese Erde setzte, lebt er in der Familie. Laut
Auffassung einiger lebten selbst die "tierischen Vorfahren" des Menschen
mehr oder weniger in der Familie.

Die etwas grofere menschliche Gemeinschaft ist die Sippe bzw. der
Stamm. Eine Sippe oder aber ein Stamm ist zusammengesetzt aus mehreren
Familien, die einen gemeinsamen Urahnen oder Stammvater haben. Die
Sippen- bzw. Stammesgemeinschaft ist also die erweiterte bzw. verzweigte
Familiengemeinschaft. Wie es heifit, kannte man in den frithen Familien-
oder Stammesgemeinschaften personliches Eigentum nicht. Alles gehorte
allen. War Kollektivbesitz. Privateigentum und Privatwirtschaft traten erst
spater in Erscheinung.

Die noch umfangreichere, noch groBere soziale Gemeinschaft aber
umfaft die gesamte Bevolkerung. Mit anderen Worten: das Volk, das von
einer gemeinsamen Regierung und Gesetzesordnung dirigiert wird. Das
Volk bzw. die Nation wird in der heutigen persischen Sprache als "mellat"
bezeichnet.

Ein Volk kann zusammengesetzt sein aus zahlreichen Sippen und
Stammen, die gleicher Herkunfi und Abstammung, also miteinander
verwandt sind. Oder aber nicht. Sie konnen also auch vollig
unterschiedlichen “Blutes” sein. Mit anderen Worten: Es kann eine
Bevilkerung, eine Nation ohne jegliches Sippen- und Stammesleben sein.
Und sollte es da und dort gegeben sein, so nur in kleinem: Rahmen, in sehr
begrenzten Bevolkerungsgruppen.

In "Osul Olum Siasi"®, Band 1, S. 327 heiBt es:

"Infolge der Differenzierung, die im 20. Jahrhundert zwischen den
Begriffen "mellat" (Nation) und "mardom" (Bevélkerung, Leute, Volk)

ithersetzter Titel' “Grundsitze der Politischen Wissenschaften”
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vorgenommen wurde, wird letzteres {iberwiegend dann angewendet, wenn
ganz allgemein von einer groferen sozialen Gruppe, d.h. der Bevélkerung
eines Gebietes, die Rede ist. Aus politischer und juristischer Sicht ist unter
"mellat" die Nation bzw. Gesellschaft gemeint, die in einem bestimmten
Land und Hoheitsgebiet lebt. Als Folge geschichtlicher, sprachlicher, auch
religidser und Skonomischer Gemeinsamkeiten, gemeinsamer Hoffhungen
und getragen von dem Wunsch, auch weiterhin in dieser Gemeinschaft zu
leben.”

Bei dem Begriff "mardom" (Volk, Bevdlkerung) tritt das soziologische
Moment stirker in Erscheinung, dieweil bei “mellat” der rechtliche und
politische Aspekt im Vordergrund steht. Anzumerken ist, da} Marxisten
und Liberale diesen Begriff unterschiedlich verwenden, weshalb zu
beachten ist, welche ideologische Richtung der, der das Wort benutzt,
vertritt.

Die verschiedensten Vélker (Nationen) leben auf Erden. Und das, was
ein Volk zum Volke werden lieB, sind das gemeinschaftliche Leben, eine
gemeinsame Regierung und gemeinsame Gesetze. Nicht aber Rasse, "Blut"
und derlei.

Das gemeinsame, einheitliche Moment einer Nation ist u. a. die
gemeinsame Regierung, von der sie verwaltet wird. Einige Nationen kénnen
auf keine lange geschichtliche Vergangenheit zuriickblicken. Sie sind das
Resultat einer Entwicklung, eines Geschehens. Wie beispielsweise etliche
Nationen des Nahen und Mittleren Ostens, die eine Folge des Ersten
Weltkrieges und des Zusammenbruchs des Othmanischen Reiches sind.

Gegenwirtig gibt es auf Erden keine Nation, die hinsichtlich ihrer
ethnischen Herkunft bzw. ihres "Blutes" nichts Gemeinsames mit anderen
Volkern oder Nationen hitte. Zum Beispiel wir Iraner. Kénnen wir, die wir
auf lange Geschichte zuriickschauen, eigene Gesetze und eine eigene
Regierung haben, etwa sagen, daBl wir - hinsichtlich Rasse und "Blut" -
keinerlei Gemeinsamkeiten mit den Nachbarvolkern hitten? Zwar verstehen
wir uns als Arier und die Araber als Semiten. Doch ist es wirklich an dem?
Hat sich im Laufe der Zeit, nach all den Kontakten und Verbindungen mit
anderen, nicht auch anderes "Blut" mit dem unseren vermischt?

Die Wahrheit ist, da das Gerede von der Reinrassigkeit eines Volkes
bzw. der Reinerhaltung der verschiedenen Rassen heutzutage nicht mehr
aufrechtzuerhalten ist. Eine rein-arische oder rein-semitische Menschenrasse
- oder welche auch immer - gehort schon seit langem der Vergangenheit an.
Inzwischen haben soviel Liierungen und Vermischungen stattgefunden, daB
von einer tatsichlich reinen, unvermischten, "eigenstindigen" Rasse nicht
mehr die Rede sein kann.
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Sehr viele von uns Iranern, die wir die persische Sprache sprechen, sind
arabischer, tiirkischer oder mongolischer Abstammung. Ebenfalls haben
viele Araber, die ihr Arabertum preisen, iranische, tilirkische oder
mongolische Vorfahren.

Wenn wir heute nach Mekka oder Medina reisen, stellen wir fest, daB
sehr viele der dort lebenden Bevélkerung indischer Herkunft sind oder ihre
Wurzeln in Iran, Balkh, Bukhara oder anderswo haben. Durchaus méglich
ist, dal} so manche, die heute in arabischen Lindern zu Hause sind und in
fanatischer Ereiferung iiber ihr Arabertum wachen, aus dem Geschlecht des
Kurosch oder Darius® sind. Und umgekehrt, wahrscheinlich gibt es bei uns
in Iran etliche, deren Ahnen aus dem Hause des Abu Sufian sind, die aber
auf Iranismus und Iranisch-Sein pochen.

Vor einigen Jahren versuchte einer der Professoren der Teheraner
Universitit nachzuweisen, dafl Yasid Ebn Moawieh iranischer Abstammung
sei. Ganz zu schweigen von seinen Nachkommen...

Mit anderen Worten, das, was wir heute von uns als einer Nation bzw.
"mellat” sagen kénnen, ist: Wir leben in einem gemeinsamen Lande, unter
einer gemeinsamen "Flagge", regiert von einem gemeinsamen Regime und
eigenen, gemeinsamen Gesetzen. Doch ob unsere Vorfahren allesamt und
seit altersher Iraner oder aber Griechen, Araber, Mongolen, Tiirken oder
sonstwas waren, wissen wir nicht.

Wenn wir vom ethnologischen Aspekt aus urteilen wollen und davon
ausgehen, dafl nur der Iraner arischer Herkunft ist, miissen wir die meisten
von uns als nicht-iranisch betrachten und woh! oder iibel auf so manchen
nationalen Ruhm, den wir erwarben, verzichten. Das heifit, wir wiirden
unserer iranischen Nation damit einen schweren Hieb versetzen Immerhin
leben in Iran etliche Volksgruppen und Stimme, die weder die persische
Sprache sprechen noch arischer Abstammung sind.

Kurz, heute noch von "nationaler Reinbliitigkeit" und derlei sprechen zu
wollen ist nichts weiter als Unfug, als Torheit. ..

Waﬁona[’e parfeiﬁ'cltéeif, nafiona/e greiﬂzrung

Jede soziale Einheit - ob Familie, ob Stamm, ob Volk bzw. Nation - ist
begieitet von  mehr oder wenig ausgeprigtem gruppenbezogenem
Empfinden. Das heilit, sie ist von einer Art "Parteiengeist” getragen. Und
dieses Empfinden, dieses Familien-, Stammes- oder Nationalbewufitsein ist

GroBe iramische Kaiser aus der Zeit vor dem Islam
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in jedem vorhanden, da der Mensch vollig natiirlicherweise auf der Seite
seiner Familie, seines Volkes, seiner Nation steht und in der Regel
"instinktiv" fiir sie Partei ergreift.

Diese Parteilichkeit kann auch auf eine noch griBere soziale Einheit
bezogen sein. Beispielsweise auf die Bevolkerung eines ganzen Kontinentes,
auf die abendldndische oder aber morgenlandische. So ist die européische
Gesellschaft von einem parteiischen Empfinden fiir sich selbst getragen
Unter AusschluB der Bevilkerungen anderer Erdteile, beispielsweise Asiens.
Ebenso ergreift die asiatische Gesellschaft Partei fiir sich, nicht fiir die
Bevolkerung Europas.

Das gleiche kann fiir Menschen ein und der gleichen Rasse zutreffen. Ihr
Rassenbewulitsein bzw. ihre Parteilichkeit fiir jene, die von gleicher
ethnischer Herkunft sind wie sie, ist bisweilen extrem ausgepragt.

Nationale Ereiferung bzw. Parteilichkeit ist gepaart mit nationalem
Egoismus, mit nationalem Stolz, nationaler Uberheblichkeit und bezieht sich
nicht nur auf die eigene Person, Familie und Sippe, sondern auf die gesamte
Nation. Die von einem solchen Geist getragen sind, verlieren recht schnell
Objektivitit und Differenzierungsvermégen. Sie sehen die eigenen Mingel
nicht mehr und sind voller Hoffart und Arroganz.

Kurz, wer von nationalem Diinkel befallen ist, siecht ind achtet nur noch
die eigene Nation, erhebt diese iiber alles und preist sie und ihre
"Ruhmestaten” iiber alle Grenzen hinaus.

Waﬁona&dmud

Volkisches Denken bzw. ausgepriigtes NationalbewuBtsein wird in der
westlichen Welt, in den europidischen Sprachen, als “Nationalismus”
bezeichnet. Iranische Kreise sprechen von "mellat-parasti".

Dem eben beschriebenen Nationalismus liegt ein starkes volkisches bzw,
nationales Empfinden und Ausgerichtetsein zugrunde, nicht aber Vernunft
und Logik.

Allerdings, man sollte den Nationalismus nicht in Bausch und Bogen
verdammen. Wenn lediglich seine positive Dimension zum Tragen kommt,
das heifit, wenn er zu einem intensiveren Miteinander und Fiireinander in
der Bevolkerung fiihrt und dazu, daB zu deren Wohlergehen und Fortschritt
konstruktivere Schritte unternommen werden, ohne deswegen anderen
Unrecht zu tun, ist er nicht als blinder nationaler Fanatismus, der Vernunft
und Gerechtigkeit auBer acht 14ft, zu werten und wird auch islamischerseits
nicht verurteilt. Vergessen wir nicht, dafl auch der Islam die natiirlichen
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Rechte oder aber "Vorrechte" von beispielsweise Angehorigen und
Nachbam bestitigt, legalisiert und dazu auffordert, dall sie emgehalten
werden.

Nationalismus ist dann abzulehnen, wenn er sich negativ, gegen Vernunft
und Gerechtigkeit, auswirkt. Wenn er ein gesundes Miteinander in der
groflen menschlichen Gesellschaft stért und gar bedroht. Wenn er Valker
und Volksgruppen gegeneinander aufhetzt und zu Frontenbildung und
Feindseligkeiten zwischen ihnen filhrt. Wenn er Diskriminierung und
Ungerechtigkeit bewirkt und die Rechte anderer mit Fiiflen tritt

Die Alternative zum "Nationalismus" ist der "Internationalismus", der
von der "weltweiten" Warte aus betrachtet und den Nationalismus verwirft.

Doch wie gesagt: Der Islam verurteilt den Nationalismus nicht in Bausch
und Bogen und ausnahmslos, sondern nur sich negativ auswirkende
nationalistisch-fanatische Empfindungen, Vorstellungen und
Vorgehensweisen. Nicht aber positive Resultate .

”Waﬁanai § oc{er ”zugelm'ri? ”.7

Auf den ersten Blick betrachtet scheint alles, was in einem bestimmten
nationalen Bereich, in einem Land, erreicht, erarbeitet, erworben oder aber
entdeckt und erkannt wird, "national” zu sein. Das aber, was von woanders
herkommit, ist "auslindisch" bzw wird als "auslindisch" eingestuft.

Doch den Begriff "national" oder "Nationales" in dieser Weise zu
definieren, ist nicht ganz korrekt. Das sind nicht die Kriterien, die hier
anzusefzen sind. Warum nicht?

Nun, viele sind es, die ein Volk bilden, und es kann zum Beispiel sein,
daB einer von diesen vielen etwas erfindet oder ersinnt, was den anderen
jedoch nicht zusagt. Sie lehnen es ab. Daher wird diese Erfindung
keinesfalis ein nationales Flair erhalten.

Nehmen wir einmal an, einer Nation, die in ihrem Rahmen und Leben
eme bestimmte soziale Ordnung gelten 1dBt, wird eine andere neue Sozial-
bzw. Gesellschaftsordnung angeboten. Eine Gesellschaftsordnung, die einer
oder einige der besagten Nation ‘"kreiert” haben, jedoch von der
Allgemeinheit nicht akzeptiert wird. Diese vorgeschlagene, von einigen aus
dem eigenen Volke ersonnene Ordnung wird daher niemals von diesem als
etwas Nationales verstanden und eingestuft werden.

Andererseits aber kann es sein, das besagte Nation eine
Gesellschafisordnung, die anderswo, in einem anderen Land, ausgearbeitet
wird, durchaus fiir gut befindet, akzeptiert, fiir sich wihlt und diese aus dem
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Ausland kommende Ordnung in keinster Weise als Fremdes und
Unpassendes betrachtet.

Ebensowenig kann man es deswegen tadeln oder ihm gar vorwerfen,
Verrat an der eigenen nationalen Identitdt begangen, diese verdringt, sich
einer fremden hingegeben bzw. die eigene Nationalitit "entstellt” zu haben.

Allerdings, bisweilen ist das, was aus dem Ausland kommt, im wahrsten
Sinne des Wortes als "Fremdes" und "Nicht-Passendes" zu bezeichnen. Dies
zu iibernehmen, verstiele gegen die eigene nationale Grundfeste, brichte sie
ins Wanken und konnte zu einer Verzerrung bzw. Entstellung der nationalen
Identitiit filhren. Das ist dann der Fall, wenn das "Fremde" und "Nicht-
Passende” von Wesen, Charakter und Denken jener Nation, aus der es
kommt, gepriigt und gezeichnet, auf sie abgestimmt oder aber typisch fiir sie
1st.

Vollig klar, daB} eine Nation, die eine andere imitiert und deren typisch
nationalen "Charakteristika" iibernimmt, die eigene nationale Identitit bzw.
die eigenen Charakteristika damit verdringt.

Zum Beispiel tragen der deutsche Nationalsozialismus oder der
Zionismus der Juden bestimmte nationale bzw. nationalistische
Charakterziige. Wiirde sich eine andere Nation mit diesen in
Ubereinstimmung bringen und sie iibernehmen, verstiefe sie damit gegen
die eigene nationale Identitit.

Wenn jedoch etwas, das aus dem Ausland kommt, nicht "Farbe und
Flair" einer anderen Nation triigt, sondern auf alle Vélker "zugeschnitten”,
also international ist und von allgemeiner, iiberregionaler, weltweiter
Bedeutung und Aussage, ist es nicht als Fremdes und Anti-Nationales zu
verstehen.

Wissenschaftliche Erkenntnisse beispielsweise sind von weltweiter
Giiltigkeit und daher allen Lindern dieser Erde zugehorig. So stellen der
Lehrsatz des Pythagoras oder die Relativititstheorie Einsteins kein
nationales Eigentum dieses oder jenen Volkes dar, sondern sie betreffen die
gesamte Menschheit und stehen keiner nationalen Identitit im Wege.
Darum, weil besagte Erkenntnisse neutraler Art sind, weil sie nicht national
gefirbt bzw. geprigt sind.

Aus dem gleichen Grund haben Wissenschaftler, Philosophen und
Propheten weltweite Zugehorigkeit. Ihre Erkenntnisse und ihr Wissen gelten
fir die gesamte Menschheit, nicht allein fiir ein bestimmtes Volk.

Wie die Sonne. Auch sie ist "weltweiter" Ausstrahlung. Sie scheint nicht
nur fiir ein kleines Stiickchen Erde, sondern fiir alte Linder, alle Erdteile
(und alle Raume bzw. Gestime im All, die zu ihrem Wirkungsbereich, zu
ihrem Sonnensystem gehéren). Und wenn einige Gebiete alf Erden weniger

29




von ihr beschienen werden, so Hegt das nicht an der Sonne, sondern an der
geographischen Lage dieser Erd-Raume.

Mit anderen Worten: Kriterium dafiir, ob etwas "national” ist, kann also
nicht allein der Tatbestand sein, dafl das Betreffende aus dem eigenen Volke
hervorging. Ebensowenig wie alles und jedes, das aus dem Ausiand kommt,
nicht pauschal als "fremd" und "nicht zugehorig" einzustufen ist.

Auch eine lange geschichtliche Vergangenheit ist nicht ausschlaggebend.
Angenommen, jahrhundertelang bringt eine Nation mit einer bestimmten
Gesellschaftsordnung zu. Dann aber verwirft sie sie und entscheidet sich fiir
eme andere. Beispielsweise hatte bei uns in Iran finfundzwanzig
Jahrhunderte lang die despotische Ordnung (absolute Monarchie) das Sagen.
Vor mehr als fiinfzig Jahren wurde sie schlieBlich von der konstitutionellen
Monarchie, vom Konstitutionellen System verdringt.'” Wir selbst waren es
nicht, die es ersannen, sondern es stammte aus dem Ausiand. Dennoch aber
wurde es von unserer Bevolkerung befiirwortet und unter groBen Miihen
erreicht. Wenngleich sich ihm anch viele hartniickig widersetzten und dabei
sogar ihr Leben verloren. Doch die Mehrheit unserer Nation war fiir die
konstitutionelle Ordnung und erk#mpfte sie sich. Die Opposition unterlag
und mufte sich dem Willen der Mehrheit fiigen.

[st diese neue Ordnung in unserem Land - obwohl nicht wir es waren, die
sie ersannen, sondern wir sie lediglich von anderen iibernahmen - als
nationales, uns zugehodriges System zu verstehen oder aber jene fiiihere
Despotie, die iiber zweitausendfiinfhundert Jahre bei uns das Zepter
schwang?!

Auch die Menschenrechtserkldrung haben nicht wir ausgearbeitet und
waren an ihr auch nicht beteiligt. Ganz abgesehen davon, dafl so manche
ihrer Punkte bei uns Iran nur kaum erdrtert wurden. Dennoch stimmte
unsere Nation, wie auch die anderen Vélker der Erde, ihren Statuten zu. Wie
ist sie, von der iranisch-nationalen Warte aus betrachtet oder aber von
Nationen, die an ihrer Ausarbeitung nicht beteiligt waren und sie lediglich
libernahmen,  einzustufen?  Erfordert  ihr  Nationalgefiihl, die
Menschenrechtserklarung als "Fremdes", "Nicht-Passendes"
zuriickzuweisen? Zum Beispiel aufgrund der eigenen langen geschichtlichen
Vergangenheit oder aber deswegen, weil die Menschenrechtserkldrung von
anderen aufgestellt wurde?

'" Es se1 noch einmal daran erinnert, daf dieses Buch vor der "Islanuschen Revolution in Iran "
geschrieben wurde.,
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Oder ist sie, weil sie nicht Flair und Charakter einer bestimmten Nation
trigt und die Bevolkerung ihr zustimmt, als “Zugehoriges", "Passendes",
"Nicht-Fremdes" zu verstehen?

Auch umgekehrt konnen wir die Sache angehen. Moglich ist, daB eine
Lehre, eine Weltanschavung, eine Denkrichtung von einem oder einigen
einer Nation "geboren" wird, dennoch aber nicht von dieser als "national”
bzw. "Nationales" betrachtet wird. Darum, weil die Allgemeinheit sie nicht
akzeptiert oder aber sie die Firbung eines anderen Volkes trigt.
Beispielsweise gingen die manichfiische und auch masdakische Lehre aus
dem iranischen Volke hervor, fanden aber in ihm keinen festen Halt und
konnen von daher nicht als “national, Nationales” verstanden werden.

Prinzipiell: Wollten wir etwas allein deswegen, weil es von einigen
wenigen der Bevilkerung ersonnen oder erwirkt wurde, als "Nationales"
bezeichnen, wiewohl es von der Mehrheit nicht anerkannt wird, wiirden wir
damit deren Empfindungen verletzen und sie ganz einfach iibergehen.

Aus dem Gesagten geht hervor, daBl nicht alles, was einige eines Volkes
kreieren oder bewirken, nationalen Charakter hat bzw. als “national”
empfunden wird. Auch ist nicht alles, was aus dem Ausland kommt, als
"fremd" und "unverdaulich" abzutun. Ausschlaggebend ist vielmehr, dafB
zunichst klargestellt wird, ob das Betreffende eine bestimmte nationale
Prigung (des Volkes, aus dem es stammt) trigt oder aber neutraler,
allgemeiner und internationaler Art ist. Zweitens, ob die Nation, um die es
geht, das Betreffende mag, akzeptiert und mochte.

Stimmen die Voraussetzungen, dh. sind diese beide Bedingungen
gegeben, so kann das Betreffende als "zugehdrig" und "passend” bezeichnet
werden Andernfalls aber nicht. ..

Mit anderen Worten: MaBgebliches Kriteriurn dafiir, ob etwas als "volks-
zugehorig" verstanden werden kann, ist also nicht die Herkunft des
Betreffenden.

Nun zu der Frage, ob im Falle Iran, und zwar im Zusammenhang mit
dem Islam, die beiden eben genannten Voraussetzungen erfiillt sind. Das
heif}t, ob der Islam Flair und Charakter eines bestimmten Volkes,
beispielsweise des arabischen, trigt oder aber eine "weltweite" Religion,
also "internationaler", iiberregionaler Aussage ist, gerichtet an alle.
Zweitens, ob die iranische Nation ihn mag, beflrwortet und mdéchte oder
aber nicht.

31




jnferna fiomzﬂzr j:s/am

Unbestreitbar ist: Das, was heute unter Nation und Volk verstanden wird,
hat im Islam keine Giiltigkeit, denn er betrachtet alle Volker und Nationen
von der gleichen Warte aus. Auch galt seine Einladung von Anbeginn an
nicht einem besenderen Volk, sondemn allen. Ebenso wie er immer schon
bestrebt war, nationalistisches Denken und vélkischen Diinkel auszurdumen.

Zwei Punkte sind es, die wir in diesem Zusammenhang zunichst erdrtern
sollten:

Zum einen das weltweite Anliegen, das der Islam seit seinem Erscheinen
verfolgte und zwm anderen die islamischen Kriterien, die globaler Art sind,
das heiBit: nicht nationalistisch bzw. volkisch oder ethnisch gepriigt.

1/Ue/fureife:l Jnﬁe;en des jﬁfam

Einige in Europa sagen, der islamische Prophet habe zunichst lediglich
die ,,Qoraisch® missionieren wollen. Doch als er sich erfolgreich sah,
beschlof3 er, seine Mission auf alle arabischen und nicht-arabischen Volker
auszudehnen.

Derlei Reden zeugen von Unwissenheit, sind absurd und absolut unwahr.
Abgesehen davon, daB ihnen jegliche historische Grundlage fehlt, werden
sie auch durch die ersten Koranverse, die dem Propheten hinabgesandt
wurden, widerlegt. Wir begegnen im Heiligen Koran Versen, die
Mohammad (s.a a.s ) schon in Mekka, zur Zeit seiner Berufung, offenbart
wurden und ganz eindeutig weltweit gemeint sind.

Beispielsweise folgender (iibersetzter) Vers der Sure "Takwir", die thm
in Mekka hinabgesandt wurde, in der ersten Zeit seiner gottlichen
Gesandtschaft:

Dies ist lediglich eine Ermahnung fiir alle Welten. .. !

In der Sure Saba heiflt es:

Wir schickten dich, damit du aflen Menschen die Frohbotschaft bringst und

sie ermahinst, wenngleich die meisten von ifinen uneinsichtig sind...1°

" Sure 81. Vers 27
""" Sure 34, Vers 28
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Und in der Sure Anbiya lesen wir:

In dem Psalter Davids schon schrieben Wiz, im Anschfuf an die Ermaknung
(Dheky) daff Meine rechtschafferen Diener die Erben auf Erden sein

werden.?
Ebenfalls heifit es in der Sure A'raf:
O ifir Menschen, ich bin der euch allen von Gott Gesandte.

Nirgendwo lesen wir im Heiligen Koran beispielsweise: "O ihr Araber"
oder "Q ihr Qoraisch"...

Allerdings, bisweilen heifit es: "O ihr, die ihr euch dem Glauben
zuwandtet”, doch auch diese Anrede gilt allen Gldubigen. Also allen, die
sich dem Gesandten Gottes (s.a.a.s.) und der Religion, die er von Gott
brachte, anschlossen. Nicht nur die Glédubigen eines bestimmten Volkes sind
angesprochen, sondern alle, gleich welcher Nation. Ansonsten aber ist die
Anrede: "Y3 ayoha n nas", was bedeutet: O ihr Menschen bzw. o ihr Leute
auf Erden. ..

Auch folgendes bestitigt die weltweite Giiltigkeit der Lehre und
Weisungen des Islam als auch seines Anliegens schlechthin, ndmlich: Aus
einigen Koranversen ist eine Art "Nicht-Angewiesensein auf den Glauben
der Araber" herauszuhéren. Diese "Ayat" (Koranverse) besagen: Der Islam
ist auf euch nicht angewiesen, er bedarf eurer nicht. Auch wenn thr ihn nicht
akzeptieren wollt, so sind doch andere Vé&lker auf Erden, die ihn wollen und
sich ihm gern und bereitwillig anschlieBen. ..

Aus diesen koranischen Worten geht hervor, daBl der Islam die zitierten
"anderen Volker" dem Islam zugeneigter wulite und von mehr Bereitschaft
getragen, ihm zu folgen.

Kurz, diese Ayat weisen offenkundig auf den internationale Dimension
des Islam hin. Unter anderem folgender Vers der Sure An'am, in dem es
heiBt:

Wenn sie (die Araber) den Koran leugnen, so werden wir ifin gewififich jenen
anvertrauen, die viber seinen Wert im Bilde sind und ifim glauben.’®

* Sure 21, Vers 105
" Sure 7, Vers 158
¥ Sure 6, Vers 89

33




In der Sure 4, Nesa“, lesen wir:

Wenn Gott will, wird Er euch hinfortnefimen und andere, statt eurer, bringen.
Gott ist aller Dinge machtig.'®

Auch in der Sure Mcohammad (s.a.a.s.) heif}t es:

Wenn ifir euch von dem Koran abwendet, so wird eine andere Gruppe, die

nicht ist wie thr, an eure Stelle treten,’”

Im Zusammenhang mit diesem Koranvers erklarte Imam Bager (a.s.):
Mit diesem "anderen Volk" sind die "Mawali"'® gemeint.

Auch Imam Sadeq (as.) erlduterte: Als die Araber dem Koran den
Riicken kehrten, lief Gott die "Mawaili" an ihre Stelle treten, die mit ithrem
ganzen Sein den Islam akzeptierten.'

Es geht uns hier nicht darum, festzustellen, wer mit den besagten
"Mawili" gemeint ist, die Iraner oder aber andere, sondem: Wir wollen
deutlich machen, dal} der Islam Araber und Nichtaraber nach den gleichen
Kriterien bewertet. Springender Punke ist: Erkennen sie ihn, den Islam, an
oder nicht...

Wiederholt werden die Araber ihrer Gleichgiiltigkeit dem Islam
gegeniiber geriigt und darauf hingewiesen, daff der Islam - ob sie ihn
akzeptieren oder nicht - voranschreiten wird. Denn: Er ist keine Religion,
die nur fiir ein bestimmtes Volk gegeben ward.

Auch folgendes sollte nicht unerwihnt bieiben:

DaB ein Gedanke, eine Anschavung, eine Religion oder Ideologie iiber
Grenzen und Riume hinausdringt, trifft nicht allein fiir den Islam zu,
sondern fiir alle groflen Religionen und Weltanschauungen. Sie wurden
sogar in anderen Gebieten mehr und freudiger willkommen geheifien als in
ihren Ursprungsliindern, das heift als dort, wo sie in Erscheinung traten.

Beispielsweise Jesus Christus (a s ). Er kam in Palistina, im Morgenland,
zur Welt, dieweil es jedoch heute im Westen, also im Abendland, mehr
Christen gibt als im Orient. In Paldstina aber gibt es demgegeniiber

Sure 4, Vers 133 Lant der Korankommentation "Al Mizan” erwahnt Bavdiwi m seiner
Kommentation. da# der Prophet. als thin dieser Koranvers hmabgesandt ward. seme Hand auf
Salnian Farssis Schulter legte und sagte. Sie (die Landsleute Salmans) smd dieses Volk

Y Sure 47, Vers 38

Mawal er Iraner. In emsen spiteren Kapitel wird der Begrift eingehend besprochen

" Madjma‘! Bayan~ B 9.8 104
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weitmehr Muslime oder Juden als Christen. Christen sind dort in der
Minderheit.

Frage: Besagt die Tatsache, dafl Jesus (a.s.) in Palistina in Erscheinung
trat, nun etwa, daB die Volker Europas oder Amerikas seine Lehre als
"fremd" und "nicht-zugehdrig" betrachten miiften?

Es ist schon fragwiirdig, warum die Europier, die doch anderswo die
"Suggestioren” solcher Spaltung und Entzweiung auslosenden Gedanken
sind, diese niemals im Zusammenhang mit sich selber anbringen, sondern
lediglich ihren, im Dienste ihrer kolonialistischen Ziele stehenden
Marionetten einreden. Jedenfalls: Wenn den Iranern der Islam fremd sein
soll, so muf} auch, aus dem gleichen Grunde, die christliche Religion den
Abendlindern, den Européern und Amerikanern, fremd sein.

Jedoch: Warum sie so agieren, diirfte jedermann klar sein. Sie erkannten,
daB es in den gstlichen und islamischen Lindern allein der Islam ist, der -
als eigenstindige Lebensphilosophie - den dortigen Bevolkerungen
Unabhingigkeits- und Widerstandsgeist vermittelt. Abgesehen vom Islam
aber ist da nichts, das dem schwarzen und roten kolonialistischen Gedanken
die Stirn bieten konnte.

Auch Buddha. Wie berichtet wird, wurde er in Indien geboren, dennoch
hat seine Lehre in China und anderswo Millionen Anhénger gefunden.

Oder aber die Lehre des Zarathustras. Auch wenn sie liber die Grenzen
Irans nicht hinausdrang, so wurde sie doch in der Region Balkh populirer
als in der damaligen Provinz Azarbeidjan, wo, wie es heiBt, ihre Wiege
stand.

In Mekka kam Prophet Mohammad (s.a.a.5.) zur Welt und wurde er mit
der gottlichen Gesandtschaft beauftragt. Dennoch akzeptierten die Mekkaner
seine Lehre anfinglich nicht. Wohl aber die Bevélkerung des viele
Kilometer von Mekka entfernten Medina. Sie ging dem Isiam mit offenen
Armen entgegen.

Doch lassen wir die Religionen und wenden uns den zeitgenossischen
weltlichen Ideologien zu. Zu den populirsten gehdrt die kommunistische
Lehre. Wo wurde der Kommunismus geboren? Wer "erdachte" ihn, und
welche Vilker schlossen sich ihm an?

Es waren Karl Marx und Fredrich Engels, zwei Deutsche, die den
Grundstein zum Kommunismus setzten. Karl Marx verbrachte die letzte Zeit
seines Lebens in England. Er nahm an, daB sich die Englinder friiher als
andere Volker dem Kommunismus zuwenden wiirden. Doch weder die
englische noch die deutsche Allgemeinheit war fiir die kommunistische
Doktrin zu gewinnen. Woht aber die russische bzw. sowjetische
Bevolkerung. Marx hatte niemals daran gedacht, dal seine Lehre
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ausgerechnet in den weitentfernten Lindern Sowetunion und China Fufl
fassen wiirde.

In diesem Zusammenhang eine Frage an die sich ereifernden
Nationalisten: Was ist mit dem nationalen Empfinden der sowjetischen und
chinesischen Bevilkerung? Ist es eingeschlafen? Warum lehnten sie den
Kommunismus, der doch aus dem Ausland zu ihnen kam, nationales
Denken blockiert und anti-nationalistisch ausgerichtet ist, nicht ab?

Wie sie auch immer diese Fragen beantworten, eines steht fest:

Dab eine Lehre oder Doktrin den Raum, in dem ihre Wiege stand, verlait
und woanders Full falt, ist nichts Neues. Auch der Islam war dariiber im
Bilde und machte die (damaligen) Araber, die den Koran leugneten, darauf
aufimerksam, daB seine Zukunft - und zwar eine strahlende - inmitten
anderer Volker liege.”

jﬂfamiﬂcée J(riferien

Als der Islam erschien, war in der arabischen Welt ein ausgeprigtes
Sippen- und Stammesdenken gegeben. Was zahlte, war die Familie, die
engere und weitere. Arabertumn und derlei stand fiir den damaligen Araber
noch nicht oder nur kaum zur Debatte. Darum, weil er sich und die Araber
nioch nicht als volkische Einheit gegeniiber anderen Volkern verstand. Das,
was fir ihn wichtig war und fiir das er sich einsetzte und ereiferte, waren
seine Familie, seine Sippe, sein Stamm Er war von Sippen- und
Stammesstolz durchdrungen.

Der Islam aber legt auf derlei fanatische Empfindungen nicht nur keinen
Wert, sondern bietet ihnen die Stirn und bekdmpft sie konsequent. In aller
Deutlichkeit tut der Heilige Koran kund:

O ihr Menschen, wir haben euch alle aus einem Mann und einer Frau
erschaffen und euch zu Gruppen und Stimmen werden {assen, auf dafl ihr
etnander erkennen mdget. Vor Gott ist der beste von euch der, der am

tugendhaft-gottesfirchtigsten ist.”’

* Wie wir noch mformieren werden. war "Hedjas™ - jene Region, in der die Wiege des Islam siand -

abgesehen von den beiden ersten Jahrhuuderten niemals mehr wesentliche Metropole des Islam. Ab
jener Zeit befanden sich die grofen islamischen Zentren in Agypten, Bagdad, Neischabur,
Transoxanien und anderswo und waren cs imnicr nicht-arabische Vélker, die als Standartentrager des
Islam fungierten,

2 Sure 49, Vers 13
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Dieser Vers als auch Belehrungen des Gesandten Gottes und sein
Verhalten gegeniiber Arabern und Nicht-Arabern lassen die diesbeziigliche
Einstellung des Isiam unmifverstdndlich erkennen.

Spiter, als einige der Araber infolge der anti-islamischen Politik der
Omayyaden-Herrscher das Arabertum hervorkehrten und das Feuer des
Rassen- und Stammesfanatismus emeut anfachten, begannen die iibrigen
muslimischen Vdlker, unter anderem einige Iraner, sich dem zu widersetzen.
Ihre Parole war der eben zitierte Koranvers. Sie bezeichneten sich als "Ahl e
Taswiyeh”, d.h. als jene, die fiir Gleichheit und Gleichberechtigung
pladieren und nannten sich, entsprechend dem im Koranvers verwendeten
Wort "scho'uban" (Volksstimme, Volkseinheiten) "scho'ubi".

Laut einiger Koran-Kommentatoren als auch einem Hadith von Imam
Sadeq (a.s.) sind mit dem arabischen Begriff "qaba‘el" Sippen, Sippen-
Einheiten gemeint. Ahnlich der arabischen Sippengemeinschaften. Der
Begriff "scho'ub" aber steht fiir grofere volkische Gemeinschaften, die in
umfangreicheren Einheiten, den Volkseinheiten, leben. Warum sich jene
also "scho™ubi" bzw. "scho ubiyeh" nannten, ist klar und weist zudem darauf
hin, dall die Scho'ubieh-Bewegung gegen den arabischen Fanatismus
gerichtet war und fiir die islamischen Grundsitze eintrat. Zumindest war
dies der Grundgedanke der Bewegung der Scho'ubis. Und wenn auch das
Tun und Vorgehen einiger von ihnen einen dem Islam widersprechenden
Charakter annahm, so ist doch nicht die gesamte Scho'ubiyeh-Bewegung als
anti-islamisch zu bezeichnen.*

Alle Historiker stimmen darin iiberein, daB der Gesandte Gottes (s.a.a.s.)
wiederholt erklérte:

I alle seid NachRommen Adams, und Adam ward aus Erde erschaffen. Die Araber
kgnnen nicht behaupten, besser zu sein als Nicht-Araber, es sei denn, sie seien

tugendhafter (gottesfiirchtiger) s

Laut einer Uberlieferung mahnte er, daB8 Stolz der Abstammung bzw. der
Vorfahren wegen verderblich ist und vergleicht jene, die sich derlei
hingeben, mit Kiifern.

Jene, die sich ifrer Abstammung wegen briisten, soflten dies tunfichst unterlassen
und wissen, dafl derlei nichts weiter ist als "Brennmatenigl fiir den Hollenschlund

2 Auf die "Scho'ubiyeh” (Scho'ubisten) und das extreme Reagieren einiger von ihnen anf den
arabischen Rassenfanatismus werden wir noch zu sprechen kommen.
2 "Tohaf ol Oqul", $ 34 u "Sireh Ebn Hescham”, B. 2,
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Sollten sie jedock weiterhiin in ifrem Diinkel und diimmfiichen Stolz beharren, seien sie
vor Gott niedriger als MistRifer, die den Schmutz, auf ihrer Nase, vor sich hertragen.2¢

Prophet Mohammad (s.a.a.s} begegnete Salman Farssi und Balal
Habaschi ebenso mit offenen Armen wie Abudar Gafiri, Meqdad Ebn
Aswad Kendi und Amar Yaser. Und da es Salman Farssi allem Anschein
nach gelang, einen Vorsprung vor den anderen zu gewinnen, wurde er
"Salmin o mena Ahl ol Bayt” genannt. Sinngemif: Salman aus dem Hause
des Gesandten Gottes (s.a.a.s.).”’

Er, der Prophet, achtete stets darauf, dafl sich niemand der Muslime
ethnischen oder stammesfanatischen Gedanken und Gefiihlen hingab Unter
anderem dewegen, damit andere nicht zu heftigen Reaktionen veranlaft
wiirden. Als Beispiel hierfiir folgende Begebenheit:

Im Kriege "Ohod" befand sich unter den Muslimen ein iranischer junger
Bursche, der, nachdem er einem der feindlichen Krieger einen heftigen Hieb
versetzt hatte, voller Hochmut sprach: "Nimm diesen Schlag von mir, einem
jungen Iraner, entgegen." Der Prophet befiirchtete, daB sich auf diese Worte
hin nun auch in den iibrigen Muslimen fanatische Empfindungen regen
kénnten, weshalb er dem jungen Mann aus Iran fragte: "Warum sagtest du
nicht, ein junger Ansr zu sein?"*

Mit anderen Worten: Weshalb bist du nicht stolz auf etwas, das deine
Religion, deine Weltanschauung betrifft, sondern beziehst dich auf deine
volkische und ethnische Herkunft?

An anderer Stelle mahnt er:

Das Arabische ist nicht der Vater von jemandem, es ist lediglich eine sprechende,
ausdruckgreiche Sprache. Wer nicht durch sein eigenes Tun und Vorgefen zu etwas

kommt, wird dies auch durch Herkunft und Abstammung nicht erreichen.”

In "Rawdal Kafi" wird berichtet:

Eines Tages sa3 Salméan Farssi in der Moschee des Propheten. Einige der
Gefihrten des Gesandten Gottes sprachen iiber ihre Herkunft. Jeder sagte -
voller Stolz - aus welchem Hause, aus welchem Stamm er sei. Als Salman
an der Reihe war, fragten sie ihn nach seiner Herkunft. Er erklirte: "Mein
Name ist Salman, und ich bin der Sohn eines der Geschdpfe Gottes Ich war

* "Sonan Abi Dawud”, B. 2. 624

2 “Safinat ol Behar” zu "Salama”, (slm)
 "Sonan Abi Dawud”, B. 2. 625

" "Behar | Anwar”. B. 21. 117
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verirt, und Gott filhrte mich durch Mohammad (s.a.a.s.) auf den rechten
Weg. Ich war arm, Gott aber half mir durch Mohammad avs meiner Not
heraus. Und ich war ein Sklave, aber Gott machte mich durch Mohammad
frei. Das ist meine Herkunft..."

Der Prophet kam hinzu, und Salmin berichtete ihm von der
Unterhaltung. Gerichtet an die Anwesenden, die alle - bis auf Salman - aus
dem Stamme der Qoraisch waren, sagte Mohammad (s.2.a.5.) sinngemaf:

Ihr Qoraischis, Ehre und Ansehen wird durch die Zugehdrigkeit zur Religion Gottes
erreicht und PersénlichRgit durch edle Gesinnung. Die "Wurzel” aber ist die Vernunft.2s

Mit anderen Worten: Was bedeuten schon Blut, Abstammung, Rasse?
Ehre liegt in der Zugehorigkeit zur Religion Gottes, das Edie eines jeden in
seiner edlen Gesinnung, die "Wurzel" aber ist die Vernunft. Wirklich,
welche ethnische Wurzel wire Vernunft und Verstand {iberlegen?

Das heifit: Statt euch des zu Staub zerfailenen Gebeins eurer Ahnen zu
briisten, solltet ihr Religion, edle Gesinnung, Verstand und Vernunft als das
verstehen, was euch ehrt.

Allen Emstes, gibt es Besseres und Verniinftigeres dazu zu sagen als
diese Erklirung des Propheten?

Daf3 er immer wieder auf diesen Punkt hinwies, das heifit darauf, wie
sinn- und grundlos doch ethnischer bzw. vélkischer Fanatismus ist, bliek
nicht ohne Auswirkung auf die Muslime. Insbesondere die nicht-arabischen
Muslime waren davon beeindruckt. Und so kam es, daB sie alle, arabische
und nichtarabische Muslime, den Islam seit eh und je als "thre" Religion
verstehen. Nicht als Fremdes, nicht als etwas, das nicht zu ihnen gehért
Dies ist zudem der Grund dafiir, daB Rassendiinkel unc
Rassendiskriminierung der Omayyaden-Kalifen den nichtarabischer
Muslime den Islam nicht verleiden konnten. Sie alle wufiten, daB das
Vorgehen der Kalifen nicht dem Islam in die Schuhe zu schieben ist. Thre
Unzufriedenheit mit dem Kalifat beruhte darin, daB dieses sich nicht an die
islamischen Weisungen hielt.

,ﬂdfam unc{ _ﬂraner

Aus dem Gesagten diirfie klar geworden sein, wann etwas al:
"volkseigen" bzw. "volkszugehorig" zu verstehen ist und wann als "fremd"

# vRawdah Kafi", B. 8, Rewayat 203
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als ,nicht-zugehorig". Das heibt, welche Kriterien anzusetzen sind, um dies
festzustellen.

Auch wurde bereits deutlich, daB der Islam der ersten der beiden
genannten Voraussetzungen bzw. Kiiterien dafiir, wann etwas als
"zugehorig" und "passend” einzustufen ist, entspricht. Das heifit, er ist nichts
Fremdes, nicht auf ein bestimmtes Volk zugeschnitten, sondern "globaler”,
internationaler Natur und gehort somit ailen.

Ebenfalls zeigte sich der weltweite, allgemeingiiltige und humane
Charakter der islamischen Kriterien. Sie sind also nicht nationaler Art, nicht
stammes- und rassenbezogen. Niemals hat sich der Islam ein vélkisches oder
nationales Geprage gegeben und sich gar dafiir eceifert, sondern im
Gegenteil: Er bekimpfie derlei.

Die erste der beiden zuvor genannten Voraussetzungen erfiillt er also.
Wie ist es aber mit der zweiten? Entspricht er auch ihr? Und da unser Thema
den "Islam in Iran" betrifft: Wurde er von den Iranern mit offenen Armen
aufgenommen oder aber ist er ihnen aufgezwungen worden? Detaillierter
gefragt: Sind sein FuBfassen und Erfolg in Iran auf seine hohen humanen
und weltweiten Inhalte zuriickzufithren, deretwegen die Iraner ihn wihlten
oder aber wurden sie - wie einige behaupten - gendtigt, ihn anzunehmen.

Selbstredend wollen wir mit all dem nicht sagen, daf§ der einzige Grund
dafiir, daB auch nicht-arabische Vilker den Islam wihlten, in seiner
Globalitit bzw. Internationalitéit oder aber in dem islamischen Gleichheits-
Prinzip beruht. Vielmehr birgt er eine Reihe von Pluspunkten in sich, die
ihn anziehend und erstrebenswert machen. Einiges davon ist ideeller,
geistiger Art, anderes ethischer und sozialer.

Die islamischen Belehrungen und Weisungen sind sowohl logisch und
vom Verstand nachvoliziehbar, als auch auf das menschliche Wesen, die
menschliche Natur abgestimmt und von daher begreiflich. Sie haben
Anziehungskraft. Anziehungskraft auf Menschen und Violker.

Zu dem vielen, was den Islam attraktiv und einflufireich macht, gehéren
seine allgemeingiiltigen, iiberregionalen Kriterien. Und diesem seinem Plus
wollen wir uns jetzt zuwenden.

Vor etwa vierzehn Jahrhunderten schoben die Iraner ihre fritheren
Religionen beiseite und wandien sich dem Glauben der Muslime zu.
Wihrend all der Zeit, die seitdem verging, kamen Abermillionen iranische
Muslime zur Welt und verlieflen sie als solche wieder.

Unter den islamischen Lindem gibt es - mit Ausnahme Saudi-Arabiens -
wohl keines, dessen Bevélkerung, das heiBit deren absolute Mehrheit,
islamischen Glaubens ist. Selbst Agypten, das sich als "Hiiter des Islam”
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versteht, hat (allerdings unter Beriicksichtigung der Relationen) nicht so
viele Muslime wie Iran.

Wie dem auch sei, es geht uns jetzt um die Frage, ob der Islam der [raner
ein aufgezwungener ist oder aber ob sie ihn aus freien Stiicken, gern und
freudig annahmen.

Die Geschichte Irans und auch des Islam ist gliicklicherweise, trotz aller
"kolonialistischer” Listen und Tiicken - eine klar durchschaubare. Und um
Realitiiten und Geschehnisse offenkundig zu machen, ist es angezeigt, wenn
wir uns zunichst einmal jener Zeit zuwenden, da der Islam in [ran Einzug
hielt. .

_/4[.55 c!ie _graner Wudﬂ'm wurc[en...

Die Geschichte berichtet, da der Prophet {(s.a.a.s.) einige Jahre nach
seiner Auswanderung (von Mekka nach Medina) den Herrschern anderer
Linder Botschaften zukommen liefl. Er teilte ihnen in seinen Zeilen seine
Prophetschaft mit und lud sie zum Islam ein. Auch Khosrou Parwis, dem
Kaiser von Iran, schickte er einen solchen Brief Wie wir wissen, war
Khosrou Parwis der einzige, der die Botschaft des Propheten voller Hohn
verwarf und zerriB. Dies allein schon ist ein Zeichen fiir Verbohrtheit und
fehlende Moral im iranischen Herrschafisapparat jener Tage. Wie gesagt,
niemand der anderen Oberhdupter und Imperatoren reagierte in der Art des
Khosrou Parwis. Einige von ihnen beantworteten die Zeilen des Gesandten
Gottes in wahrhaft wiirdiger Weise und sandten ihm ihre Zeilen, begleitet
von Geschenken, zu.

Der Khosrou von Iran aber trug dem Herrscher von Yemen, einem
Vasallen des iranischen Kaiserhauses auf, Nachforschungen iiber “jenen
Mann", der es gewagt hatte, ihm zu schreiben oder sogar den eigenen
Namen vor den seinen, d.h. Khosrou Parwis’, zu setzen, anzustellen und ihn
gegebenenfalls zu ihm, dem Kaiser von Iran, zu bringen.

Doch gemil dem koranischen Wort, in dem es heif3t:

Sie mochten Gottes Licht ausloschen, doch Gott wird sein Licht voll erstrafilen
fassen, auch wenn die Ungliubigen es hassen

kam es anders, als Khosrou Parwis plante. Denn noch hielten sich die
ahnungslosen Abgesandten aus Yemen in Medina auf, als Khosrou Parwis

¥ Sure 61,8

41




durch die Hand seines eigenen Sohnes getotet wurde. Der Gesandte Gottes
teilte ithnen dieses mit, und sie informierten bei ihrer Riickkehr ihren
yemenitischen Herrscher dariiber. Nach kurzer Zeit erfuhren sie, daB das,
was Mohammad (s.a.a.s.) gesagt hatte, stimmte. Der Herrscher von Yemen
und viele der dortigen Bevolkerung wandten sich daraufhin dem Islam zu.
Unter anderem auch etliche Iraner, die dort anséssig geworden waren.

Anzumerken ist, daB sich vormals, im Laufe einer historischen
Entwicklung, liber die in den Geschichtsbiichern nachzulesen ist, eine recht
hohe Anzahl Iraner in Yemen niedergelassen hatte und die dortige
Regierung voll und ganz im Dienste Irans stand.

Auch war es noch zu Lebzeiten des Gesandten Gottes (s.a.a s), als sich
infolge der islamischen Offentlichkeitsarbeit viele der Bahreiner
Bevolkerung dem Islam zuwandten. Damals lebten in Bahrein
zarathustrische und nicht-zarathustrische lraner, die ebenfalls zum Islam
konvertierten Selbst der dortige Landesherrscher, den der iranische Kaiser
eingesetzt hatte, nahm den Islam an Das heifit, die ersten iranischen
Gruppen, die sich dem Islam anschlossen, waren in Yemen und Bahrein
ansissig.

Allerdings, der erste Iraner, der sich zum Islam bekannte, war, wie
allgemein gesagt wird, Salman Farssi. Dieser edle Salman war ein so
liberzeugter und getreulich praktizierender Muslim, dal ihm die ehrende
Bezeichnung "Salman aus dem Hause des Gesandten Gottes" gegeben ward.

Salman ist nicht nur in der Schi‘ah geschitzt, sondern auch seitens der
Sunniten. Auch sie kennen 1ihn als einen der erstrangigen
Prophetengefihrten. Und wer in Medina war, weill es: In die Winde der
"Moschee des Propheten" sind - rundherum - die Namen der groflen
Prophetengefahrten als auch der Imame der islamischen Glaubensrichtungen
eingetragen. Auch der Name Salman Farssis ist eingetragen, als ejner der
ganz groflen Gefihrten des Propheten.

Diese Bekanntschaft etlicher Iraner mit dem Islam, und zwar noch zu
Lebzeiten Mohammads (s.a.a.s.), fiihrte natiirlich dazu, dal} viele von ihnen
iiber die islamischen Wahrheiten erfuhren. Denn daBl sich diese
herumsprachen und Informationen iiber den Islam auch nach Iran drangen,
versteht sich von selbst.

Kurz, auch die in Iran lebende Beviélkerung horte nach und nach - mehr
oder weniger - liber den Islam. Zu erwihnen ist, daB} Iran in jener Zeit,
aufgrund der Situation, in der es sich befand, geradezu pradestiniert war fiir
diese neue Lehre. Die Leute diirstete es nach einer neuen, sinn- und
gehaltvollen, konstruktiven Religion und sehunten sich nach Erleichterung
und Aufatmen. Es verwundert daher nicht, daB} sie, sobald die Rede vom
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Islam wund seinen Weisungen und Verheiflungen war, interessiert
aufhorchten, mehr iiber ihn wissen wollten und nachfragten: Was hat es mit
dieser neuen Religion auf sich? Was sagt sie, was sind ihre Grundsitze,
Richtlinien und Inhalte?

So war es bis zu Zeiten der Kalifen Abu Bakr und Omar. Ab Ende des
Kalifats Abu Bakrs und im Verlaufe der gesamten Herrschaftszeit Omars
geriet nahezu ganz Iran - im Zuge einer Reihe Kriege zwischen dem
iranischen Imperium und den Muslimen - in die Hand letzterer. Millionen
Iraner, die in jenem Raume lebten, kamen nun in Kontakt mit den Muslimen
und wandten sich scharenweise dem Islam, zu.

In diesem Zusammenhang wollen wir nun aus dem zitieren, was der
Wissenschaftler Asisollah Atarodi schrieb, und zwar zu dem Thema™:
Interesse und Engagement der Iraner fiir den Islam, seit wann?"

Ab wann?

Das Interesse der Iraner fir den Islam begann gleich zu Beginn dessen
Erscheinens. Schon bevor die islamische Lehre von den Muslimen nach
Iran gebracht wurde, wandten sich die in Yemen lebenden Iraner ihr zu,
fligten sich gern und bereitwillig den koranischen Weisungen, bemithten
sich engagiert um die Verbreitung des Islam, setzten sich unter Einsatz
ihres Lebens fiir ihn und im Kampf gegen die Feinde des Gesandten Gottes
ein.

Um festzustellen, wie sehr sich die Iraner um Fufifassen und Verbreitung
des Islam bemiihten, sind umfangreiche Studien und Nachforschungen
erforderlich. Die Islamologen haben sich - ein jeder auf seinem Sachgebiet -
darum zu bemiihen.

Die Geschichte der islamischen Erfolge in Ost und West gibt Auskunft iiber
den hohen Einsatz iranischer Krifte, die sich in aller Lauterkeit auf dem
Weg des Islam einsetzten und unter groBen Opfern seine landesinternen und
-externen Gegner in die Knie zwangen.

Die Muslime in &stlichen und stiddstlichen Riumen - beispielsweise in
Indien, Pakistan, Ost-Turkestan, China, Malaysia, Indonesien und der Inseln
des Indischen Ozeans - haben ihre Religion dem Engagement der Iraner zu
verdanken. Denn sie waren es, die im Zuge ihrer See- und Handelsreisen
den Islam in die entferntesten Gebiete Asiens trugen und die Gesellschaften
dort mit ihm bekanntmachten.

* Asisollsh Atarodi gehéirt zu den groBen Gelehrien, Forschern und Biicherkundlern. Er gewann
Kenntais fiber zahlreiche wertvolle islamische Schriften in den renomumerten Bibliotheken der
verschiedenen Lindet, insbesondere Indiens, die et allesamt ablichtete, Er schreibt an einem Werk
iiber die groBen Persdnlichkeiten Khorassans, das etwa vierzig Binde umfassen wird. Wir wiinschen
ihm Gelingen und den gittlichen Beistand dazu.
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Auch in den westlichen Lindem, mm Norden Afrikas, auf dem europaischen
Kontinent und in Kleinasien waren die Iraner an der Verbreitung des Islam
wesentlich beteiligt. Nachdem sich die Khorassaner und die ost-iranische
Bevolkerung gegen das anti-islamische Kalifat der Omayyaden, die im
Namen des Islam iiber die Mushime herrschten, erhoben und zu deren Sturz
beigetragen hatten und die Abbassiden an die Macht gekommen waren,
gelangten simtliche Landes- und Heeresangelegenheiten in ranische,
msbesondere khorassanische Hand. Sie, die Iraner waren es nun, die mit
den politischen Amtern des islamischen Staates in Ost und West betraut
wurden.

Damals, als Ma'mun nach Bagdad zog, wurde er vom Adel Khorassans und
hohen Persdnlichkeiten begleitet, die sich ebenfalls in der Metropole des
Kalifats niederlieen. Ma'mun, der {iber die Sabotage einiger seines Hauses
verbittert war, beschloB, die Regierungsimter den [ranern anzuvertrauen. Er
entsandte in diesem Sinne hochrangige Iraner nach Agypten und in
nordafrikanische Gebiete, damit ste sich dort niederlieBen und einem
EinfluB der Gegner entgegenwirkten. Vor allen Dingen dem EinfluB der
Omayyaden, die in Andalusien noch immer das Ruder in Handen hatten,
was ihn beunruhigte.

Mit den Nachforschungen und Studien iiber die Familien dieser iranischen
Umsiedler, die vorwiegend aus Neischabur, Harat, Balkh, Bukhara und
Faraganeh kamen, sind etliche Binde zu flillen. Und was die Verdienste der
Iraner in Nordafrika anbelangt, geben Geschichtswerke und Schriften der
groBen Gelehrten und Forscher Auskunft.

Wir wollen daher nur in aller Kurze auf die Aktivititen der Iraner, und zwar
in zwei Zeitrdumen, hinweisen. Einmal in der Zeit vor dem Einzug des
Islam in Iran und zum anderen nachdem sich die iranische Bevolkerung
dem Islam angeschlossen hatte.

Die Iraner in Yemen

Zu Zeiten der Geburt des Gesandten Gottes (s.a.a.8) lebten einige Iraner in
Yemen, Aden, Hazarmaut und an der Kiiste des Roten Meeres. Die
Herrschaft tiber Yemen lag in ihrer Hand. Warum und wie es kam, daB sich
Iraner dort ansiedelten? Mit dieser Frage wollen wir uns nun befassen:

Es war zu Zeiten Anuschirwans, als die Abessinier, vom Meer her, Yemen
angegriffen und die Herrschatt tiber jenen Raum an sich rissen. Seyf Ebn
Diyasan, der damalige Kénig von Yemen, machte sich auf den Weg zu
Anuschirwan, um ihn um Unterstiitzung gegen die Abessinier zu bitten. Die
Historiker schreiben, Seyf habe sieben Jahre lang in Tisfun (Mada'en)
zugebracht und auf eine Audienz bei dem iranischen Kaiser { Anuschirwan)
gewartet. Seyf schlug Anuschirwan vor: Hilf mir mit deinen Scldaten,
gegen die Abessinier Krieg zu filhren, sie zu besiegen und die Macht n
unserem Lande wieder in die Hand zu bekommen.
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Anuschirwan antwortete: Unsere Religion erlaubt es mir nicht, meinen
Soldaten einen solchen Befeh] zu erteilen und sie Leuten mitzugeben, die
nicht die gleiche Anschauung haben wie wir.

Letztendlich aber, nach einer Besprechung mit seinem Hofstab und seinen
Beratern, bewilligte er, dafl eine Reihe zum Tode Verurteilter Seyf nach
Yemen begleiteten, damit sie die Abessinier von dort vertrieben. Wie
geschrieben ward, waren es ungefihr 1000 Gefangene, die mit Seyf nach
Yemen zogen, und es gelang ihnen, den mehr als 30.000 Abessiniern in
Yemen den Garaus zu machen. Die iranischen Krieger wurden von
"Wahres", ebenfalls ein Iraner, befehligt. Und dieser Wahres, dessen
eigentlicher Name "Khorsad" war, kam nach der Niederlage der Abessinier
und dem Tode Seyfs in Yemen an die Macht und ordnete sich - nun als
dortiger Herrscher - dem iranischen Kaiserreich unter.

Badhan und die Iraner in Yemen werden Muslime

Als Mohammad, der Gesandte Gottes (s.a.a.s.), mit seiner Mission begann,
lag die Herrschaft iiber Yemen in der Hand des "Badhan Ebn Sisan e Irani".
Die Kampfe zwischen dem Propheten und den arabischen Stimmen bzw.
den Gotzendienern der "Qoraisch” begannen in der Zeit dieses Badhan.
Badhan herrschte im Namen des Khosrou Parwis in Yemen, und da er
zudem die Gebiete Hedjas und Tahameh zu beaufsichtigen hatte, erstattete
er ihm regelimaBig iiber den Propheten und dessen Tun und Wirken Bericht.
Der Gesandte Gottes schrieb im Jahre 6 HQ einen Brief an Khosrou Parwis
und lud ihn zum [slam ein. Der iranische Kaiser aber empfand dies als
Unverfrorenheit, zerril das Schreiben und wies Badhan, seinen "Mann" ir,
Yemen an, ihm den Briefschreiber (Mohammad (s.a.a.s.)) nach Iran, zu thm
bringen zu lassen. Badhin entsandte daraufhin zwei seiner Leute - zwel
Iraner namens "Babuyeh" und "Khosrou" - nach Medina, damit sie den
Befehl des iranischen Kaisers ausfithrten. Sie teilten dem Gesandten Gottes
{(s.a.a.s.) die Anordnung des Khosrou Parwis mit, und diese Begegnung war
der erste offizielle Kontakt zwischen Iranern und dem Propheten.

Als die Qoraischer erfuhren, dafl der iranische Kaiser den Gesandten Gottes
zu sich beordert hatte, frohlockten sie und jubelten: Das ist das Ende
Mohammads. Der Kaiser aller Kaiser, Khosrou Parwis, wird ihn aus dem
Wege schaffen...

Kurz, als die yemenitischen Abgeordneten dem Propheten mitteilten, was
sie ihm zu sagen hatten und weshalb sie gekommen waren, erwiderte er:
"Kommt morgen zu mir, damit ich euch meine Antwort mitteile.”

Als sie zu ihm kamen, informierte er sie:

"Schiruyeh hat gestern abend seinen Vater, "Khosrou Parwis”, ums Leben
gebracht."

Per Prophet erklirte den Abgesandten Badhiins noch:

"Gott lie} mich wissen, daB euer Kaiser tot 18t und ever Land m Balde in
der Hand der Muslime sein wird. Kehrt nach Yemen zuriick und sagt
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Badhan, er solle sich dem Islam anschiieen. Tut er das, wird die Herrschaft
iiber Yemen weiterhin in semer Hand bleiben.”

Mit Geschenken von ihm kehrten sie nach Yemen zuriick.

Dort angekommen berichteten sie Badhan, was ihnen Mohammad (s.a.a.8)
gesagt hatte. Badhan ordnete an: "Wir werden einige Tage warten und
sehen, was man uns aus [ran mitteilt. Wenn es stimmt, was Mohammad
euch sagte, so ist das ein Zeichen dafiir, daB er tatsiichiich Prophet ist und
das, was er euch mitteilte, von Gott karm. Dann werden wir weitersehen..."”
Einige Tage verstrichen, bis daB ein Bote aus Tisfun, mit einer Botschaft
von Schiruyeh flir Badhan, ewntraf. Das, was der Prophet gesagt hatte,
stmmte, Khosrou Parwis war tot, war getdtet worden. Und auch den Grund,
warum er getdtet worden war, teilte Schiruyeh in dem Schreiben mit.
Zudem wies Schiruyeh Badhan an, die Bevtlkerung von Yemen
aufzufordern, ihn, Schiruyeh, zu unterstiitzen und trug ihm zudem auf,
jenen Mann 1n Hedjas, der von sich sage, Gesandter Goties zu sein, nicht zu
beldstigen...

Badhan wurde nun Mushim. Und ihm schloB sich etne iranische Gruppe an,
die "Abna™ und "Ahrar" genannt wurde. Sie waren die ersten Iraner, die
zum Islam Ubertraten.

Prophet Mohammad (s.a.a.s.) lie Badhan auch weiterhin iiber Yemen
herrschen, und Badhan regierte nun in seinem Auftrag. Dariiberhinaus
bemiihte er sich um die Verbreitung des Islam und wies Gegner und Feinde
der Religion Gottes in ihre Schranken. Er starb noch zu-Lebzeiten des
Gesandten Gottes. Dieser beauftragte nun, nach Badhans Tod, dessen Schn
"Schahr Ebn Badhan" mit der Regierung in Yemen. Schahr Ebn Badhan
ging wie sein Vater vor. Er regierte, sorgte fiir das Fufifassen und Erstarken
des lslam und trat gegen die Widersacher der islamischen Lehre zu Felde.

Aswad Anassi sagt sich vom Glauben los

Nach seinem letzten Hadj - “Hadjat ol Weda" - wurde der Prophet, der
vollig erschopft war, krank und multe sich legen. Aswad Anassi erfuhr
davon. In der Annahnte, Mohammad (s.a.a.s.) wiirde nicht wieder genesen,
begann er, sich selbst, in Yemen, als Prophet auszugeben. Etliche scharten
sich um thn. Die Gruppe seiner arabischen Anhénger wuchs mehr und mehr
an.

Aswad Anassi war der erste, der vom Islam abfiel.

Er griff mit arabischen Stinumen, die sich um ihn geschart hatten, Sana an.
Schahr Ebn Badhan Irani, der im Auftrag des Propheten in jenemi Raum,
von der Residenzstadt Sana aus, herrschte, machte sich zur Verteidigung
gegen Aswad, den falschen Prophbeten, der sich gegen den Islam erboben
hatte, bereit. Mit 700 Berittenen begann Aswad einen Krieg gegen Schahr
Ebn Badhan. Es kam zu einem schweren Gefecht, in dessen Verlauf Schahr
Ebn Badhan getotet wurde. Er war der erste lraner, der auf dem Wege des
Islam das Schahadat fand.
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Aswad vermihlte sich mit der Gattin des Schahr Ebn Badhan. Yemen, bis
hin nach Hazarmaut, Bahrein, Ahssa’ und die Weite zwischen Najd und
Ta'ef waren mun in seiner Gewalt. Simtliche yemenitischen Stimme
unterwarf er sich. Nur einige wenige Araber widersetzten sich ihm,
verlieRen das Land und zogen nach Medina.

Nach dem Tode Schahr Ebn Badhéns iibernahmen Firuz und Daduyeh die
Filhrung der dortigen lraner. Sie blieben dem Islam treu, befolgten den
Gesandten Gottes und gingen wie Badhan und dessen Sohn Schahr Ebn
Badhan.

Der Prophet erfuhr von den Ereignissen in Yemen und vom Tode Schahr
Ebn Badhans, und auch die Muslime in Medina wuifiten nun, dafl - mit
Ausnahme der Iraner und einer Gruppe Araber - die yemenitische
Bevolkerung vom Islam abgefallen war und sich um Aswad Anassi geschart
hatte.

Brief des Propheten an die Iraner in Yemen

Djoschisch Deylami, einer der iranischen Muslime in Yemen, berichtete:
Der Gesandte Gottes schrieb uns einen Brief, in dem er uns aufforderte,
gegen Aswad, den falschen Propheten, zu kdmpfen.

Diese Anweisung war an Firus, Daduyeh und Dschoschisch gerichtet. Sie
waren beauftragt, gegen den Feind des Islam offen und insgeheim zu Felde
zu ziehen und allen Muslimen diesen Befehl des Gesandten Gottes (s.2.2.3.)
mitzuteilen, was sie auch taten.

Deylami tat kund: Wir begannen also, die Leute zum Kampf gegen Aswad
Anassi aufzurufen und dazu, sich zu mobilisieren.

Aswad Anassi erfubr davon und drobte den Iranem allerlei an, falls sie
gegen ihn die Waffen zdgen. Wir antworteten thm: Keinesfalls werden wir
gegen dich kdmpfen...

Aswad aber mifitraute uns und war immet in Sorge, daf8 die [raner ihn
angreifen und umbringen konnten.

Unterdessen trafen Briefe von "Amer Ebn Schahr", "Dhysud" und einigen
anderen ein. Wir wurden angespornt, gegen Aswad in den Kampf zu ziehen
und man versprach uns, uns beistehen zu wollen. Inzwischen erfuhren wir,
dafl der Gesandte Gottes (s.a.a.5.) auch einigen anderen geschrieben und sie
aufgefordert hatte, Firus, Daduyeh und Deylami gegen Aswad zu
unterstiitzen. Mit dem Resultat, daB sich die Bevolkerung nun auf unsere
Seite stellte.

Iraner kontra Aswad Anassi

Aswad Anassi befiirchtete eine Verschworung der Iraner und ahnte, daf er
in Gefahr war. Djoschisch Deylami berichtete:

Asad, die (verwitwete) Gattin Schahr Ebn Badhans, mit der Aswad eine Ehe
eingegangen war, stand uns zur Seite. Durch ihren Rat und ihre Hilfe gelang
es uns schlieBlich, Aswad zu besiegen.
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Deylami informierte: Ich sagte zu Asid: Aswad hat deinen Gatten getotet.
Alle deine Angehérigen hat er ums Leben gebracht und den Frauen Gewalt
angetan.

Asad, eme edle und kithne Frau, erwiderte: Bei Gott, niemals habe ich
jemanden so sehr abgelehnt wie Aswad. Er ist grausam und skrupellos, er
tritt das Wort Gottes mit Filen und macht keinen Unterschied zwischen
dem, was Gott ihm erlaubt hat und was nicht.

Sie fuhr fort: Laft mich eure Entscheidung wissen, und auch ich werde
euch iiber das, was im Hause Aswads vor sich geht, in Kenntnis setzen.
Deylam: informierte: Ich verlief Asad und berichtete Firus und Daduyeh
iiber das Gesprich mit ihr. Wihrenddessen trat ein Mann herein und lud
Qays Ebn Abd Yaquth, der mit uns zusammenarbeitete, zu Aswad ein. Qays
machte sich mit einigen anderen auf den Weg zum Hause des Aswad
Anassi, ohne 1hm jedoch etwas antun zu kénnen.

Es kam zu einer Unterredung zwischen Qays und Aswad. AnschlieBend
suchte Qays emneut Firuz, Daduyeh und Deylami auf. Sagte: Aswad wird
gleich herkommen. Macht mit ihm, was ihr wollt...

Qays ging wieder fort, und Aswad kam mit einigen seiner Leute auf uns zu.
In der Nihe des Hauses befanden sich etwa 200 Kithe und Kamele. Aswad
ordnete an, sie alle zu téten. Dann rief er: Hoy, Firus, stimmt es, dafl du mir
nach dem Leben trachtest und gegen mich kimpfen willst.

Bei diesen Worten schleuderte er einen WurfspieB, den er in der Hand hielt,
gegen Firus und rief ihm zu: Ich werde dir wie diesen Tieren da den Kopf
abschlagen.

Firus entgegnete: Nein, so ist es nicht. Niemals werde ich gegen dich Krieg
filhren. Auch will ich deinen Tod nicht. Immerhin bist du nun mit den
Iranem verwandt {durch die Heirat mit Asad) und zudem ein Prophet. Die
Dinge des Diesseits und Jenseits sind in deiner Hand. ..

Aswad antwortete: Schwére, da8 du niemals Verrat an mir begehen und mir
treu sein wirst. ..

Firus murmelte ein paar Worte und verlie mit ihm das Haus. Plétzlich
vernahm er, wie jemand tiber ihn ldsterte und Aswad sagte: Morgen werde
ich Firus und seine Freunde toten...

Dann vestummte er, denn er hatte bemerkt, daB Firus Jauschte.

Deylami berichtete: Firus trennte sich von Aswad und teilte uns mit, was et
gehort hatte. Wir schickten nach Qays, und er kam und nahm an unserer
Besprechung teil. SchlieBlich beschlossen wir, Asad iiber den Sachverhalt
in Kenntris zu setzen und ihre Meinung zu erfahren,

Deylami berichtete: Ich ging zu Asad und erzihlte ihr alles.

Asad antwortete: Aswad lebt in stindiger Angst um sich. Er ist sich seines
Lebens nicht sicher. Wenn er im Hause ist, 1iBt er Heim und sidmtliche
Zugangswege bewachen. Alles, eine jede Bewegung, haben sie im Auge.
Nichts entgeht ihnen. Mit anderen Worten, niemand kann so ohne weiteres
hierher. Der einzige Ort, zu dem seine Wachter keinen Zugang haben, ist
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gsein Schlafgemach. Nur dort kdnnt ihr ihn tiberwiltigen Seid sicher, dafy ihr
dort nichts finden werdet als eine Leuchte und ein Schwert...

Deylami berichtet: Ich verlieB Asad und wollte gerade das Haus verlassen,
als Aswad sein Gemach verlieB. Als er mich sah, geriet er in Zomn. Mit
hochrotem Kopf und blutunterlaufenen Augen schrie er mich an:

Woher kommst du? Wer hat dir erlaubt, ohne meine Einwilligung ins Haus
einzutreten?

Deylami fuhrt fort:

Er driickte meinen Kopf so hart und gewaltsam, daB ich fast das Bewufitsein
verlor. Hitte Asid nicht von weitemn die Szene beobachtet und nicht
gerufen: "Aswad, 1aB ab von ihm", wiirde er mich umgebracht haben.

Asad sagte zu Aswad: "Er ist mein Vetter und kam, um mich zu sehen. LaB
ihn in Ruhe."

Nach diesen Worten lieB Aswad ab von mir, und ich verliel das SchloB.
Ging zu meinen Freunden, sagte ihnen, was geschehen war. Unterdessen
kam ein Bote, den Asad geschickt hatte. Er richtete uns von ihr aus: "Die
Gelegenheit ist gekommen, ihr kénnt euren Plan durchfuhren. Erledigt so
schnell wie mdglich, was ihr euch vorgenommen habt.”

Wir sagten zu Firus: "Eile, so schnell du kannst, zu Asad." Er ging
unverziglich zu ihr, und sie kidrte ihn iiber alles auf.

Firus berichtete: Wir er6ffneten uns, von aullerhalb des Gebaudes, in dem
Aswad lebte, den Weg zu einem unterirdischen Gang zu seinem Gemach,
postierten in dem Gang einige Manner, die notfalls ins Innere des Zimmers
eindringen sollten, um ihn zu téten. Firus betrat den Raum, als wollte er
Asad besuchen, setzte sich zu ihr und begann, sich mit ihr zu unterhalten.
Sie waren mitten im Gesprich, als Aswad hereinkam. Als er Firus bei ihr
sah, geriet er in héchste Erregung. Asid, die das sah, klarte ihn auf, mit
Worten: Er ist einer meiner Angehorigen und gekommen, mich zu
besuchen. Aswad jedoch ergriff ihn, zerrte thn aus dem Zimmer und warf
ihn aus dem Schiof3.

Zu spiter Stunde beschlossen Firus, Deylami und Daduyeh, durch den
unterirdischen Gang in Aswads Privatgemach einzudringen und ihn
umzubringen.

Als sie alles dazu vorbereitet hatten, unterrichteten sie ihre Freunde und
Gleichgesinnten tiber ihr Vorhaben und setzten auch eimge der arabischen
Stimme wie die "Hamdan" und "Homayr" in Kenntnis.

Deylami erzihlte: Es war in tiefer Nacht, als wir durch den unterirdischen
Gang in  Aswads Privatgemach eindrangen. Eine Leuchte verbreitete
schwaches Licht. Wir vertrauten Firus, er war kilhn, furchtlos und stark.
Sagten zu ihm: Geh ndher heran und sieh, was du im Schein des Lichtes
erkennen kannst.

Firus ging, schlich unbemerkt an einigen Wichtern vorbei und vermahm, an
der Tiir des Gemaches angelangt, Schnarchen. Ein Zeichen dafiir, daf3
Aswad fest eingeschlafen war. In einern Winke! hockte Asad, seine Frau.
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Mit einem Male erwachte Aswad, setze sich ruckartig auf und begann zu
schreien:

"Hey, Firus, was willst du hier?”

Firus iiberlegte blitzschnell. Wenn er hinauseilte, lief er den Wichtern in
die Arme. Er wiirde getdtet werden und ebenfalls Asad. Und so schwang er
sich ins Zimmer hinein und warf sich auf Aswad. Ein heftiger Kampf
entbrannte. Firus ergriff Aswad bei der Kehle und erwlirgte ihn. Wollte den
Raum verlassen, als Asad frogte:

"Bist du sicher, daf er tot 1st?"

"Ganz sicher ist er tot, und du bist nun endlich erldst von ihm!"

Firus verliefl das Gemach, kam zu uns, die wir ihm unterirdischen Gang auf
ihn warteten und berichtete, was sich ereignet hatte. Wir schlichen uns hin
zu seinem Zimmer und bemerkten, dafl Aswad noch lebte, heftig réchelnd.
Mit einem langen Messer erstachen wir ihn und trennten ihm den Kopf ab,
Yemen war damit von dem Liigen-Prophet befreit...

In dem Augenblick aber vernahmen wir in der Umgebung des Gemaches
Unruhe, Lirm. Aus allen Richtungen kamen Wichter herbeigelaufen.
Schrien: "Was ist passiert?”

Asad ging thnen entgegen und sagte: *“Was wollt ihr? Der Prophet empfingt
gerade eine neue himmlische Offenbarung. Wenn ihm etwas offenbart wird,
verhdlt er sich immer so..."

Sie entfernten sich, nun vollig beruhigt,

Als sie gegangen waren, herrschte wieder Ruhe und Schweigen im Raunt.
Und wir vier - das heift Firus, Daduyeh, Djoschisch Deylami und Qays -
iberlegten, wie wir unsere Kameraden nun iiber das Geschehen informieren
sollten.

Wir beschlossen, zu rufen: Wir haben Aswad getétet. ..

Und so gingen wir vor: Die Morgendimmerung nahte, als wir zur Tat
schritten. Und kaum hatten wir lauthals Aswads Tod verkiindet, als
Muslime und Ungliubige herbeieilten und erfuhren, was geschehen war.
Deylami berichtet: Wir begannen, den Adhan® zu rufen. Mit lauter Stimme
rief ich:

"Ich bezeuge, dafl Mohammad Gesandter Gottes ist!", und fiigte hinzu:
"Ayhaleh" (Aswad, der Liigner) hat sich betriigerischer Weise als Prophet
ausgegeben.”

Und mit diesen Worten warf ich Aswads Kopf in die Menge. Einige der
Wachposten Aswads, die seinen Tod miterlebt hatten, begannen nun, das
Schlofj zu plilndern. Alles, was sie 2u fassen bekamen, nahmen sie mit. In
Null-Komma-Nichts war das, was Aswad in seinem Schlofl angesammelt
hatte, fortgebracht oder vernichtet. Eine ungeheuerliche Lige, die dazu
gefilhrt hatte, daB zahllose Menschen den Tod fanden, ward damit
ausgeloschi.

Gebetsruf
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Wir sagten den Leuten von Sana, daB sie einen jeden der Gefihrten Aswad
Anassis, dessen sie habbaft wiirden, festnehmen sollten. Und so geschah es.
Eine grofle Schar seiner Freunde und Helfer wurde verhaftet. Als sie aus
ihren Verstecken hervorgehoit worden waren, zeigte sich, daf} siebzig der
engen Begleiter Aswads fehlten. Spurlos verschwunden. Dies schrieben uns
die Freunde Aswads. Wir teilten ihnen mit, daB sie uns alles zu {ibergeben
hiatten, wir wiirden sie dann ungeschoren lassen...

Der Vorschlag wurde angenommen und durchgefiihrt. Die Freunde Aswads
hatten nun keine Gelegenheit mehr, sich zu treffen und mneve
Entscheidungen treffen. Mit anderen Worten: Wir waren von ihrem Ubel
befreit...

Die Anhinger Aswads hatten nach seinem Tod in der weiten Steppe
zwischen Sana und Nadjran Zuflucht gesucht. Eine Einmischung in die
Landesangelegenheiten war ihnen verwehrt. Alle vom Propheten
eingesetzten Gouverneure und Beamten kehrten nun in  die
Regierungsmetropole bzw. in ihre Orte und Amter zuriick. Ruhe und
Ordnung waren wieder hergestellt.

Auch die Muslime in Medina erfuhren sehr schneli vom Tode Aswads.
Abdullah Ebn Omar berichtet: In der Nacht, in der Aswad, der Liigen-
Prophet, getStet wurde, wurde dies dem Gesandten Gottes (s.a.a.s.)
offenbart und er tat kund: "Aswad ist getStet worden. Durch eine gesegnete
Hand aus einem gesegneten Hause." Sie fragten thn: "Wer hat ihn get6tet?"
Er antwortete: "Firus".

Drei Monate Iang hatte Aswad in Yemen und Umgebung geherrscht. Firus
teilte mit: Als wir Aswad getétet hatten, zogen erneut Ruhe, Ordnung und
Sicherheit in Yemen ein. Es war wieder so wie in der Zeit vor ihm. Ma'ad
Ebn Djabal, der seitens des Propheten als Gemeinschafisgebets-Imam in
Yemen eingesetzt worden war, hatte sich in den Tagen Aswad Anassis in
sein Haus zuriickgezogen. Doch nun holte man ibn wieder zum
Gemeinschaftsgebet.

Wir hatten so gut wie nichts zu befiirchten. Allerdings, ein klein wenig
waren wir wegen der Reiter in der weiten Steppe, die Aswad-
Sympathisanten waren, in Sorge.

Und nun, da wir wieder in Ruhe und Sicherheit lebten, erreichte uns die
Nachricht vom Tode des Gesandten Gottes (s.a.a.s.). Mit der Ruhe und
Ordnung war es damit emeut vorbei, alles schien in Verwirnung zu geraten.

Die Iraner in Yemen gegen abtriunige Araber

Qays Ebn Abd Yagut, der mit Firus und anderen in Yemen ansissigen
Iranern gegen Aswad gekdmpfi hatte, fiel nach dem Dahinscheiden des
Gesandten Gottes (s.a.a.s) vormn Glauben ab und trat gegen Firus zu Felde.
Br beschloB, Firus umzubringen, da dieser in der yemenitischen
Bevolkerung an Ansehen und Popularitit stark hinzugewonnen hatte.
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Darum, weil er es war, der sie von Aswad befreit hatte, weswegen sie ihn
schitzten und unterstiitzten.

Qays unterliel nichts, um Firus zuzusetzen und ihm zu schaden. Mit
Intrigen und diabolischen Komplotts versuchte er, ihn zu Fall zu bringen.
Chaotische Zustinde zeichneten sich ab. Besonders die iranischen Muslime
litten. Sie, wie alle Muslime, hatten ihre Fithrung, ihren wirklichen Freund
und Betrever, den Propheten, verloren...

Qays Ebn Abd Yagut aber war dreter Madnner, dreier in Yemen lebender
[raner - Frrus, Daduyeh und Djoschisch Deylani - wegen besorgt.

Als in Medina die Nachricht vom Glaubensabfall des Qays ewntraf, schickte
Abu Bakr, der gerade erst das Kalifat an sich genommen hatte, einige
Briefe, in denen er die Adressaten aufforderte, Firus und einige andere
iramsche Muslime, die an der Liquidierung des Aswad beteiligt gewesen
waren, Zu uiterstitzen.

Als Qays davon erfuhr, schrieb er nun seinerseits an Du | kila® und bat 1hn,
gemeinsam it seinen Leuten gegen die Iraner Krieg fithren und sie aus
Yemen vertreiben zu diirfen. Du 1 kild™ und seine Gefahrten gingen jedoch
darauf nicht ein.

Als Qays begriff, daB niemand ithm beistand, beschloB er, auf eigene Faust
e Traner in die Knie zu zwingen. Koste es, was es wolle. Mittels List und
Tiicke. Firus aber und auch Daduyeh und Deylami wollte er, da sie die
fithrenden Personlichkeiten in der Bevilkerung waren, toten.

Er schrieb an die einstmaligen Gefihrten Aswad Anassis, gegen Firus und
die Iraner zu Felde zu ziehen und ihn darin zu unterstittzen. Infolge dieser
schriftlichen Aufforderng trafen sich einige Aswad-Freunde in Sana und
mobilisierten sich zu emem Gefecht gegen die Iraner.

Die Leute von Sana erfulren davon, erhielten Kenntnis von dem
insgeheimen Treiben und Planen des Qays Ebn Abd Yagut.

Qays, der sich mit Firus und Daduyeh zu einer "Beratung" getroffen hatte,
gab 1hnen - listig und verschlagen - ein vollig entstelltes Bild von der
Siuation im Lande und lud sie zum Essen ein. Am morgigen Tag. Sie
nahmen seine Emladung an und fanden sich, wie verabredet, am
kommenden Tag m semnem Hause, zu emnem Gastmahl, ein.

Zuerst traf Daduyeh bei Qays emn. Unverzlighch wurde er von einer Gruppe
bestellter Morder getétet. Es dauerte nicht lange und auch Firus kam. Noch
hatte er das Haus nicht betreten, als er zwei Frauen, vom Dach des Hauses
aus, sprechen hdrte: “"Auch er wird in wenigen Augenblicken tot sein,
ebenso wie eben gerade Daduyeh umgebracht wurde.”

Firus machte sofort kehrt Die Kameraden des Qays eilten 1hun nach, doch
konnten ihn nicht mebhr einholen.

Firus entfernte sich, so schnell er konnte, aus der Umgebung des Hauses
von Qays. Unterwegs sah er Deylami, der ebenfalls auf dem Wege zum
Gastmahle bei Qays war. Er berichtete thm voller Hast, was vorgefallen
war Ohne Zeit zu verlieren, eilten sie zum Khaulan-Berg. Zu den
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Angehérigen des Firus. Sie liefen den Berg hinauf, bis zum Gipfel. Als die
Freunde des Qays dies sahen, kehrten sie um. ..

Firus war nun fort aus Sana und Aswad Anassis Gefihrten nutzten die
Gelegenheit und begannen erneut mit ihren Aktivititen,

Firus lieh sich auf dem Gipfel des Khaulan-Berges meder. Etliche der
iranischen als auch arabischen Muslime scharten sich erneut um ihn. Er
aber, Firus, teilte Medina mit, was geschehen war.

Die Grofilen der arabischen Stimme liefen Firus und die muslimischen
Iraner im Stich und stellten sich auf die Seite der Aswad-Leute. Qays
ordnete den Auszug der Iraner aus Yemen an. Alle muften das Land
verlassen und in ihre Heimat zurlickkehren. Auch Frauen und Kinder des
Firus und Daduyeh.

Als Firus davon erfuhr, entschlofl er sich zum Krieg gegen Qays Ebn Abd
Yagut. Einigen arabischen Stimmen schrieb er, ihn gegen die Abtriinnigen
zu unterstiitzen.

In dieser Zeit war eg, da eine Gruppe der Sippe des Agil, die sich zur
Unterstiitzung des Firos und der Iraner aufgemacht hatten, auf eine
Reiterschar des Qays, die die Iraner aus Yemen zu vertreiben hatte, stief.
Es gelang ihnen, die Reiter zu besiegen und die Iraner aus ithrem Zugriff zu
befreien.

Auch der Stamm "Ak" erhob sich, um Firuz Beistand zu leisten. Es gelang
ihnen, einer anderen iramschen Gruppe, die von abtriinnigen Arabern
gefangen gehalten wurde, zur Freiheit zurlickzuverhelfen. Beide Stimme,
die des Aqil als auch die "Ak", schickten ihre Mannen zu Firus, um ihn zu
unterstiitzen. Gemeinsam zogen sie nunh gegen die Abtrinnigen, an deren
Spitze Qays stand, zu Felde. Resultat: Qays Ebn Abd Yagui wurde
geschlagen und floh. Die Front der Aswad-Anassi-Leute aber fiel erneut
auseinander.

Nachdem Qays geflohen war und seine Leute auseinandergestoben, geriet
er selbst letztendlich in die Hand des Mohagir Ebn Abi Omayyah. Gefesselt
wurde er nach Medina gebracht. Abu Bakr verhorte ihn. Wollte von ihm
wissen, warum er den Iraner Daduyeh umgebracht habe. Qays entgegnete:
"Ich habe ihn nicht getdtet. Er ist mieuchlings und insgeheim getétet
worden, und niemand weil, wer sein Morder ist.”

Abu Bakr akzeptierte diese Antwort und verzichtete darauf, ihn
hinzurichten. Dies mag das erste Mal gewesen sein, daf in der islamischen
Welt offiziell gegen das Islamische Recht verstoBen wurde und sich
Rassendiskriminierung,  vdlkischer  Fanatismus  und  arabischer
Uberlegenheitsdﬁnkel zeigten. Immerhin war allen, auch Abu Bakr,
bekannt, daf Qays abtrinnig geworden war und mit den Feinden des Islam
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zusammenarbeitete. Und: Dal} der Iraner Daduyeh auf dem Wege der
Verteidigung des Islam den Tod gefunden hatte.*

%ed’er[age c!er jraner

Der Sieg der Muslime tiber das iranische Kaiserreich bzw. liber die
Sassaniden fiihrte den Iranern Stirke und Wirklichkeit des Islam vor Augen

Als die Muslime gegen die Sassaniden-Herrschaft zu Felde zogen, war
Iran, trotz der sozialen Unruhen und chaotischen Zustinde im Lande,
immerhin noch eine starke militirische Macht. Die Muslime waren
diesbeziiglich in keinster Weise mit den Iranern zu vergleichen. In jenen
Tagen waren es zwei michtige Imperien, die das Sagen hatten: Iran und
Rom. Die iibrigen Linder waren entweder deren Protektorate oder aber
tributpflichtig.

Die iranische Armee war hinsichtlich Ausriistung, Verpflegung, Kénnen
md auch zahlenmiBig der muslimischen haushoch tiberlegen. Auch was die
Kriegstechnik anbelangte, war letztere in keinster Weise der sassanidischen
ebenbiirtig. Daher konnte sich niemand eine Niederlage der [raner durch die
arabischen Muslime vorstellen.

Moglicherweise wird der eine oder andere nun sagen: Der Grund fiir den
Sieg der Muslime beruhte in ihrem religisen Uberzeugtsein, ihrem festen
Gottvertrauen und ihrem hohen Ziel, das sie verfolgten. Sie glaubten an ih.e
Mission, die unterdriickten Volker zu befreien und ihnen Zugang zum Islam
zu verschaffen. Ihres Erfolges als auch der Verwirklichung der gottlichen
VerheiBung sowie der Auferstehung waren sie sich sicher.

Allerdings, dieses Argument stimmt und betrifft eine Tatsache, die ganz
sicherlich zu ihrem Sieg iiber das Sassaniden-Heer beitrug, Opfermut,
Engagment und auch thre Reden, die uns von ihnen iiberliefert wurden, sind
Nachweis fiir ihren unverbriichlichen Glauben an Gott, Auferstehung, an die
Mission des Gesandten Gottes, Mohammad (s.a.a.s.) und ebenfalls an ihre
eigene. Sie waren davon iiberzengt, daff niemand, als nur der Eine Einzige
Gott, anzubeten ist. Auch, daB die V&lker, die anderes als Gott
verherrlichten und heiligten, von ihrem Irrglauben zu erlésen sind. Sie sahen
ihre Aufgabe darin, fiir den Glauben an den Einen Gott als auch soziale
Gerechtigkeit zu sorgen. Dafiir, daf} die unterdriickten Bevolkerungskreise
von dem Joch der unterdriickenden Oberschicht befreit wurden. Thre Worte

*2 Ende des ersten Teiles der Schrift des Gelehrten Atfrodi. Der zweite Teil wird im zweiten A bschnitt
des Buches zrirert,
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aus jenen Tagen sind Hinweis daranf, daB sie bewufit vorgingen und ein
bestimmtes Ziel verfolgten. Es war eine echte und aufrichtige Bewegung,
die sie filhrten. Sie waren tatsichlich so, wie Ali (a.s.) sie beschrieb®,
namliich:

Sie hatten klare Vorstellungen von dem, was sie unternahmen. Das heifit,
sie handelten und gingen zielbewufit vor. Auch wenn die bezahiten
Marionetten der kolonialistischen {(imperialistischen) Welt diese islamische
Bewegung in wahrlich unfairer und tendenzifser Weise mit den
kriegerischen Eroberungsziigen Alexanders und der Mongolen auf eine Stufe
stellen.

Jedenfalls, das, was einige einflechten werden, indem sie an den festen
Glauben und das unverbriichliche Engagement der Muslime damals
erinnern, stimmt. Dennoch kann dies nicht als einziger Grund zu ihren
erstaunlichen Siegen iiber eine so starke militdrische Macht angenommen
werden. Immerhin waren sie zahlenmiéflig und hinsichtlich ihrer
militdrischen Ausriistung und Technik den Sassaniden weit unterlegen.
Undenkbar, daB sie lediglich gestiitzt anf iliren festen Glauben und Willen
das starke Sassanidenreich zum Sturz bringen konnten. Und zwar so
endgiiltig, daB es ein fiir aliemal von der Bildfliche verschwand.*

Die Bevolkerungsdichte Irans jener Tage wird auf 140 Millionen
geschiitzt.** Eine hohe Zah! davon gehorte zum Heer, dieweil die Armee des
islamischen Staates, in den Gefechten mit Rom und Iran, nicht einmal
60.000 Mann stark war. Das heifit, auch wenn die iranischen Truppen den
Riickzug angetreten hitten, wiirden die verhiltnismaBig wenigen arabischen
Soldaten in der ifranischen Bevolkerung sozusagen "untergegangen” sein,
Dennoch gelang es ihnen, das Sassaniden-Regime zu stiirzen. Und zwar so
massiv, daB} es fiir alle Zeiten erlosch. Das aber besagt, daBl der Grund fiir
den Untergang des iranischen Impetiums jener Epoche woanders zu suchen
ist.

B "Nahg of Balageh”, Rede 148, In dieser Weise beschrieb Ali (as.) die Mustime zw Lebzeten des
Gesandten Gottes (s.a.a.8,)

Ebenso wie Imam Hussayn (a.s.) und seine Getrenen in kurzer Zeit durch die starke Armee des Yasid
getdtet wurden, Auch die arabischen Muslime in Europa stellten, nachdem sie zuniichst erfolgreich
waren, ibre Eroberungsziige erst dann emn, als 2ie mit Widerstanden konfrontiert waren. Das alles
zeigl, daB einer der Griinde fiir die Siege und Eroberungen der Muslime darm zu sehen ist, daf sie in
den von ihnen eroberten Lindern heftigermn Widerstand nicht ausgeseizi waren, sondern daB vielmehs
die dortigen innenpolitischen Unruhen und chaotischen Zustande die Bevélkernngen veraniaften.
ihnen, den Mnstimen, aufgeschlossen zu begegnen.

Diese Schitzang ist "Tarikh Edjetema‘i Iran® (Sozialgeschichte Irans) von Seyyed Nafissi
eninommen

i
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Unzuﬁ'iec{ene geuﬁﬂerung

Die wichtigste Ursache fiir den Zusammenbruch des Sassaniden-Reiches
beruhte unbestreitbar in der Unzufriedenheit der Iraner. Sie waren verbittert
itber das Herrschaftssystem, tiber Willkiir und Druck von Regierung und
Priesterschaft, die ihnen so quasi die Kehie zudriickten. Wie alle &stlichen
und westlichen Historiker sagen, war das Regime inzwischen so Korrupt
geworden und die soziale und auch religiése Situation im Lande so
verworren und ungesund, daf} nahezu die gesamte Bevélkerung stohnte.

Allerdings war diese tiefgehende Unzufriedenheit nicht allein in den
letzten Jahren nach Khosrou Parwis aufgekommen. SchlieBlich wird sich
eine mit ihrer Staatsordnung und Religion zufriedene Bevolkerung nicht
einer voriibergehenden Mifstimmung wegen so desinteressiert und
"erstorben” zeigen, daB sie sich des eindringenden feindlichen Heeres nicht
erwehrt. Im Gegenteil: Ist sie beseelt von einem lebendigen nationalen
Geist, wird sie sich, auch wenn die Situation noch so verfahren und
erschopfend  ist, zusammenreiflen, die landesinternen Konflikte
beiseitelassen und mit vereinten Kriften gegen den unerwiinschten
Eindringling zu Felde ziehen. Dafl es so ist, berichtet die Weltgeschichte zur
Gentige.

Jedenfalls, normalerweise ist es so, daB feindliche Uberfille und Angriffe
zu mehr Einheit im Lande fithren. Dazu, daBl Konfromationen untereinander
verblassen und in den Hintergrund geriickt bzw. ganz vergessen werden.
Allerdings jedoch nur, wenn die betreffende Bevolkerung getragen ist von
einem vitalisierenden, zuversichtlichen Geist, den die Religion oder aber
Herrschaftsordnung erstehen lafit bzw. vermittelt.

Die iranische Gesellschaft jener Tage war bestimmt von einer extrem
starren, harten Klassenordnung mit all den fiir sie typischen Erscheinungen.
Selbst die Feverternpel der verschiedenen Klassen unterschieden sich,
Stellen Sie sich vor, wir hitten in unserer heutigen Gesellschat separate
Moscheen fiir Wohlhabende und Mittellose, fiir Gebildete und Ungebildete.
Weiche Auswirkungen hétte das wohl auf unsere Bevélkerung?

Kurz, die Klassen waren "geschiossen”. Niemand hatte das Recht, seine
Klasse zu verlassen und in eine andere einzutreten. Gesetz und Religion
erlaubten nicht, daf} das Kind eines Schuhmachers oder Arbeiters eine
Schulausbildung erhielt. Studium und Bildung waren ein Monopol der
Oberschicht, d.h. der Aristrokatie und Priesterschaft.

Die zarathustrische Religion - was und wie immer sie auch im Grunde ist
- wurde dermaflen von den Priestern "bearbeitet”, daf die intelligente und
wache iranische Gesellschaft sie nicht von Herzen akzeptieren konnte. Wie
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die Historiker sagen, war sie ihr sogar so "fremd" geworden, daB}, wenn der
Islam nicht unterdessen gekommen wire, das Christentum in I[ran FulB
gefafBt und den Zoroastrismus verdringt hitte. Die Intellektuellen und
Gebildeten im Iran jener Tage waren durchweg Christen. In ihrer Hand
befanden sich die wissenschaftlichen und Bildungs- bzw. Kulturzentren im
damaligen Iran. Dies war nicht das Metier der Zarathustrier (Zoroastrier).
Darum, weil sich letztere so heftig in Arroganz, Diinkel, fanatischem
Uberlegenheitsdenken und verbohrten Sitten und Briuchen verfangen
hatten, dafl sie gar nicht mehr an Dinge wie Wissen, Wissenschaft, Bildung,
Kuitur, Gerechtigkeit und Freiheit dachten. Genau genommen verlor das
Christentum durch den Einzug des Islam in Iran mehr als die zoroastrische
Lehre, die sowieso nichts mehr zu verlieren hatte. Ersteres aber, das
Christentum, hatte in Iran beste Voraussetzungen, sich ausdehnen zu
kénnen.

Jedenfalls, Desinteresse der iranischen Gesellschaft an ihrem Regime
bzw. an dem zoroastrischen "Apparat" und der Geistlichkeit filhrten dazu,
daB das Heer keinesfalls iiberzeugt und engagiert gegen die Muslime
kimpfte und diese, auch das kam vor, sogar da und dort unterstiitzte *

Edward Browne schreibt im ersten Band seiner "Geschichte der
iranischen Literatur” (iibers. Titel):

Ob der Islarn Iran gewaltsam aufgezwungen wurde oder aber sich die [raner
ihm gem und bereitwillig anschlossen, betrifft ein Thema, dem sich
Professor Armold von der Technischen Fakultit Aligrah’’ in seinem
hervorragenden Buch iiber die Lehren des Islam in ausgezeichneter Weise
widmet. Arnold weist auf die Unduldsamkeit der unnachsichtigen
zoroastrischen Priester hin und sagt:

Diese Priester waren nicht nur gegen die Gelehrten und Geistlichen der
iibrigen Religionen fanatisch eingetellt, sondern ihr Fanatismus war gegen
simtliche Glaubensrichtungen und Sekten in Iran gerichtet. Gegen

¥ Mohammad Qaswini schreibt in "Bist Magaleh™: Die araberfreundlichen und ihr Vatetland
verratenden Iraner jener Zeit schlugen sich, als ihmen bewuft wurde, daB das Sassaniden-Regime ins
Wanken geriet und das iranische Heer zwel, drei Niederlagen durch die Araber hatte hinnehmen
miissen, auf die Seite der Araber. Sie unterstiltzten sie nicht nur bej ihren Eroberungen, sondern
zeiglen ihnen Wege und Mdglichkeiten und forderten sogar die arabischen Befehlshaber auf, anch
die noch nicht verlorengegangenen Gebiete ihrer Heimat zu erobern. Mit beiden Hinden
iiberreichten sie ihnen den Schliissel zu den Landesschitzen, voraussgesetzt, dab sie, die Araber,
ihnen das Regiment {iber die verbliebenen Regionen iiberlieBen.
Der Autor berichtet diese Geschichte deswegen, um die, die so handelten, zu tadeln. Doch sollte,
bevor getadelt wird, festgestellt werden, warum sie so vorgingen und sich von der Sassaniden-
Herrschaft abwendeten. Warom zeigten sie, wie die iranischen Nationalisten sagen, den Fremden
Weg und Moglichkeiten? Etwa nicht deswegen, weil sie das Sassaniden-Regime und dessen
Religion, die ihm Halt und Unterstiitzung war, nicht mehr ertragen konnten? Weil sie endlich bei den
Muslimen Ruhe und Frieden finden wollten?

" Industriestadt in Siid-Indien
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Manichder, Masdaken und die christlichen Mystiker {Gnostiker). Dies aber
beschwor heftigen Widerwillen in der Bevdlkerung gegen sie hervor. Das
brutale Vorgehen der zoroastrischen Priester gegen die Anhdnger der
anderen Glaubenslehren fiihrte zu Antipathie und regelrechtem Hafl gegen
die zoroastrische Lehre und jene Kaiser und Konige, die die Vergehen der
Priester unterstiitzten. Die Vorherrschaft der Araber wurde geradezu als
Erlésung, als Befreiung Irans aus Unterdriickung und Knebelei verstanden.

Edward Browne fiigt hinzu:

Vallig klar ist, daB jene, die ihre Religion wechselten, dies aus freien
Stiicken und gern taten. Nach der Niederlage Irans in Qadessiyeh
entschlossen sich beispielsweise 4.000 Soldaten aus Deylam (in der Nzhe
des Kaspischen Meeres), nach vorheriger Beratung, zum Islam {iberzutreten
und sich den Arabern anzuschliefen. Diese Gruppe unterstiitzte die Araber
bei der Eroberung von Djalula und lief sich dann, an der Seite der Muslime,
in Kufeh nieder. Auch andere schlossen sich scharenweise dem Islam an.

Gesetz, Religion und Herrschaft in Iran - zu Zeiten des Erscheinens des
islam - motivierten das iranische Volk, sich filr eine neue Regierung und
Religion bereitzumachen. Als daher Iran von den Muslimen besiegt wurde,
stellten sich die Iraner ihnen nicht nur nicht in den Weg, sondern setzten
sich, engagiert und unermiidlich, fiir die Verbreitung des Islam ein.

Dr. Saheb os Samani schreibt in seinem "Dibatsche’i bar Rahbari™:

Die Bevélkerung empfand nicht nur keinen Widerwiilen gegen die
anziehende Weltanschauung und die, das diskriminierende Klassenwesen
verneinende Ideologie des islam, sondern sie fand in ithm das, was sie sich
jahrht;}r:dertelang erhofft, ersehnt und Trdnen und Blut darum verloren
hatte.

Und:

Hinsichtlich des Befreiungsstrebens dieser neuen Religion (Islam) sahen
sich die Iraner - zu Beginn des Islam - nicht nur leeren und triigerischen
Parolen gegeniiber und hatte zudem nicht nur der Prophet selbst des éfteren
gesagt: "Ich bin ein Mensch wie ihr" oder "zwischen dem Schwarzen oder
dem dunkelhiutigen Athiopier und dem GroBen der Qoraisch gibt es keinen
Unterschied, es sei denn hinsichtlich ihrer Tugend und Ehrfurcht vor Gott",
sondern auch der Regierungsstil der Raschedin-Kalifen, insbesondere Alis
(a.s.), war so schiicht und unaufwendig, wie sie es sich in ihren kiihnsten
Traumen nicht hatten vorstellen kénnen. Weitmehr als das, was sie von den
Herrschenden erwarteten bzw. erhofften...

*¥ "Dibatscheh'i bar Rahbari®, § 255
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Zu den aussagestirksten Begegnungen zwischen diesen beiden
Weltanschauungen (der sassamidischen und der islamischen) gehért jene
zwischen Ali (a.s.), der mit seinem Heer auf dem Weg nach Damaskus war,
und den befreiten iranischen Bauern der Stadt Anbar, an den Ufern des
Euphrat. Diese Begegnung fithrte zu einer der bewegendsten und schénsten
Reden dieses in der Geschichte der Welt und Politik unvergleichlichen
Fihrers, die fir alle Zeiten den Fihrenden und Herrschenden dieses
Erdenrundes Ermahnung sein sollte....

Das irakische Heer zog in Richtung Damaskus. Die Bauern des schénen
Ortes Anbar hatten sich an den Ufern des Euphrat eingefunden, um Amir al
Mo 'menin Ali (a.s.) und sein Gefolge nach altem iranischen Brauch zu
empfangen. Als er eintraf, liefen sie thm entgegen. Sie begriiiten Ali (a.s.),
der sich hinsichtlich seiner Kleidung in nichts von seinen Soldaten
unterschied, voller Freude und jubelten ihm zu.

Angesichts ihres Applaudierens und ihrer Ehrbezeugungen ermabnte Ali
(a.s.) sie nun voller Giite und erklirte:

"Der Erhabene Gott ist damit nicht einverstanden. Auch Amir al Mo*‘menin
{der er selber war) nicht. Freie und Edle geben sich einem solch
schmihlichen Tun niemals hin.

Uberlegt doch einmal: Wird sich der Verniinftige wohl den Zom Gottes als
Preis all seiner Mithen und Anstrengungen einhandeln wollen?"*®

Der Autor fiigt hinzu:
Der Islam fithrte - im Zusammenhang mit den bisherigen Vorstellungen, die
man von der Fiihrung der Bevilkerung hatte - zu einer Wende. Er verstand
den Hirten als Hiiter seiner Herde, nicht aber die Herde als Mittel dazu,
ungerechtfertigte Forderungen eines nimmersatten, gierigen "Hirten" zu
erfullen.
Der Islam wurde zum "hohen [ied" der Befreiung der Vélker.
Der Fiihrer fiir das Volk oder das Volk fur den Fithrer? Das war die Frage,
die der Islam aufwarf. Als Alternative zur Politik der alten Welt und des
sassanidischen Irain. In den siebenhundert Jahren, in denen Rom und Iran
miteinander in Fehde lagen, war ein solches Thema niemals erértert
worden. Hinsichthch ihrer despotischen Politik und Vorgehensweise war
das eine Imperium wie das andere. Das heifit: Die Bevélkerung hatte fiir
den Fiibhrer da zu sein. Sie hatte sich den privilegierten Kreisen
aufzuopfern.’
Regierungssitz Alis (a.s.) - schlicht, ohne Prunk und Verschwendung - war
Kufeh, und "Mawali” und Iraner standen in engem Kontakt zu ihm und
seiner Regierung. Sie hatten nicht nur von seiner Schlichtheit,

¥ Obiges Buch, 8. 267-270
* Obiges Buch, 8. 272

59




Aufrichtigkeit und seinem Wcohlwollen fir die Bevdlkerung gehont, sondern
sich selbst davon ttberzeugen kénnen.

Mit anderen Worten: Wenn sich das geschundene und drangsalierte
iranische Volk fiir den Islam interessierte und sich 1hm scharenweise
anschloB, so ist das wahrhich nicht verwunderlich.

j/fmc’iltﬁ'c/wr &nf uﬁ

Je mehr Zeit verstrich, umso stirker wuchs das Interesse fiir den Islam.
Immer mehr Iraner verlieflen ihre alte Religion und ihr bisheriges
Brauchtum und wandten sich der neuen Lehre zu.

Bestes Beispiel dafiir ist die persische Literatur. Je mehr Jahre ins Land
zogen, umso mehr machte sich der Einfluf} des Islam auf diese bemerkbar.
Er zeigte sich in den Werken der Dichter, Autoren und sogar Gelehrten des
sechsten und siebten Jahrhunderts HQ und danach, weitaus deutlicher als in
der Zeit davor. Diese Tatsache wird uns bewullt, wenn wir die Dichtung
Rudakis und Ferdussis mit der von Moulawi, Saadi, Nesami, Hafez und
Djami vergieichen.

In dem Vorwort zu "Ahadith Mathnawi" ** heift es im Anschluf an die
(iibersetzten) Worte: "Seit frilhester Zeit fanden die Hadith-Themen
spirbaren Widerhall in der persischen Dichtung" und unter Hinweis auf die
Gedichte Rudakis:

Ab Ende des vierten Jahrhunderts HQ, als die islamische Kultur
Verbreitung gefunden hatte und in den verschiedensten Gebieten Schulen
errichtet worden waren, als die zarathustrische Lehre uberall in Iran
schwere Einbuflen erlitten, der Islam die tibrigen Religionen iiberrundet, die
iranische Kultur ein islamisches Flair erhalten hatten und die arabische
Literatur und islamischen Grundsitze zur Basis des damaligen
Bildungswesens geworden waren, war es v&llig natiirlich, daf8 auch Dichter
und Autoren arabischen Begriffen, Redewendungen und Bedeutungen mehr
und mehr Aufmerksamkeit schenkten und sie in ihren Werken verwendeten.
Das vormals, d. h. vor dem Islam verwendete iranische Vokabular, verlor in
der Dichtung an Farbe und Gewicht.

Betrachten wir in den Tagen der Samaniden und der ersten Zeit der
Ghasnawiden die Rede Daqiqis, Ferdussis und anderer Dichter, begegnen
wir den Namen "Zarathustra”, "Awesta" und "Budhardjmehr"
(Borsorgmehr) hdufiger als in der Dichtung des Onsari, Farokhi und

" Oliges Buch, S. 323
* Autor. Badi'os Saman Forusanfar
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Manutschehri, die gegen Ende des vierten bis Anfang des fiinften
Jahrhunderts lebten.

Auch zeigt die Geschichte, dafi in den Iranern, je mehr sie zu politischer
Unabhingigkeit fanden, das Interesse fiir Geistigkeit, Spiritualitit und
Wahrheit stirker erwachte. Taheriden, Buyiden und andere Hiuser, die
politische Selbststandigkeit besaBen, kamen niemals auf den Gedanken, die
Awesta zuriickzuholen und sich an ihren Weisungen zu orientieren. Im
Gegenteil, sie bemiihten sich um die Verbreitung der islamischen
Wahrheiten.

Jedenfalls aber: Hundert Jahre nach der Eroberung Irans durch die
Muslime hatten die Iraner emeut eine michtige Armee auf die Beine
gestellt. Dem Omayyaden-Kalifat begegnete die muslimische Gesellschaft -
mit Ausnahme arabischer Kreise, die auf ihr Arabisch-Sein pochten - mit
Antipathie oder aber Desinteresse. Deswegen, weil die Kalifen despotisch
und voller Willklir vorgingen und mehr und mehr vom Islam abgewichen
waren.

Kraft ihrer Macht und Stirke verdriingten die Iraner die Omayyaden und
legten das Kalifat in die Hande der Abbassiden.

Ganz gewil - wenn sie damals eine eigene unabhingige iranische
Herrschaft hitten errichten oder aber ihre friihere Religion zunickholen
wollen, sie hétten es vermocht, Doch seinerzeit dachten sie weder an eine
selbststindige Regierung - gegeniiber dem Kalifat - noch daran, ihre
vorherige zarathustrische Lehre wiederzubeleben und die neue, islamische,
iber Bord zu werfen. Vielmehr hofften sie, durch einen Wechsel der
Kalifendynastie ihr Wunschziel erreichen zu kénnen. Ndmlich ein Leben im
Schutze einer wirklich islamischen Regierung, im Schirme des Heiligen
Koran, fithren zu konnen,

Die Abbassiden kamen also an die Macht, doch auch sie entsprachen
nicht ihren Hoffnungen und Erwartungen. Es kam zu einem Krieg zwischen
Taher Ebn ¢} Hussayn und der iranischen Armee, die auf der Seite Ma muns
kimpfien und Ali Ebn Issa und dem arabischen Heer, die Amin
unterstiitzten.

Der Sieg Taher Ebn el Hussayns gegen die Truppen des Amin macht
wiederum deutlich, dafl die militarische Macht in der Hand der iraner lag.
Dennoch, an politische Unabhingigkeit in grofiem Rahmen dachten sie noch
immer nicht. Ebensowenig wie daran, ihre neve Religion zu verwerfen und
sich erneut ihrem alten zarathustrischen Glauben in die Arme zu werfen.

Dann erst wurde in ihnen der Wunsch nach einer eigenen unabhingigen
Herrschaft und politischer Selbststindigkeit wach, als sie von den
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arabischen Regierungen zutiefst enttduscht waren und die Hoffnung darauf,
daB diese islamisch handeln und vorgelien wiirden, aufgegeben hatten.

Aber auch dann verlang*e es sie nur nach politischer Macht und
Unabhéngigkeit, denn dem [slam blieben sie weiterhin treu

Die meisten Iraner konvertierten in der Zeit der erneuten politischen
Unabhéngigkeit lrans zum islamischen Glauben. Das heilit, als diese ab
Beginn des dritten Jahrhunderts HQ einsetzte, orientierten sich noch viele
der iranischen Bevolkerung an ihrer bisherigen religiosen Lehre - an der
zarathustrischen, christlichen, sabiischen oder buddhistischen. Reiseberichte
aus dem dritten und vierten islamischen Jahrhundert geben Auskunft von
zahlreichen Feuertempeln und Kirchen, die es damals, in jener Zeit, in Iran
gab Erst spiterhin wurden sie weniger und traten nun, nach und nach,
immer mehr Moscheen in Erscheinung.

Die islamischen Geschichtsschreiber erwahnen etliche iranische Hiuser,
die bis zum zweiten, dritten und sogar noch bis ins vierte Jahrhundert hinein
ihre zarathustrische Religion beibehalten hatten und in der Gemeinschaft der
Muslime, geachtet und unbehelligt, lebten. Danach erst wandten sie sich der
nenen Religion, dem Islam, zu.

In diesem Zusammenhang folgendes: Wie berichtet wird, schiofl sich
Saman - Vorvater der Samaniden und Nachkomme der Sassanidenkaiser, der
zu den GroBen von Balkh gehdérte - im zweiten Jahrhundert HQ dem Islam
an. Der Griindungsvater des Hauses "Qabus", das ebenfalls zu Macht uand
Herrschaft kam, trat im dritten islamischen Jahrhundert und Mahyar
Deylami, ein bekannter und begnadeter iranischer Dichter, gegen Ende des
vierten Jahirhunderts HQ zum Islam iiber.

Die Bewohner von Tabarestan (heutiges Mazanderan) und einigen
nérdlichen Gegenden Irans waren noch dreihundert Jahre nach der Higra
{HQ) iiber die neue Religion nicht informiert und den Kalifen feindlich
gesonnen. Die Bewohner von Kerman blieben wihrend der gesamten
Omayyaden-Ara bei ihrer zarathustrischen Lehre, und in den Tagen des
Estakhris™ bildeten die Zarathustrier in "Fars" die Bevolkerungsmehrheit.
"Magqdessi", aus dessen Feder "Ahssan ot Taqédssim" stammt und der zu den
groBen Historikern und Geographen der islamischen Welt zihit und auch
Tran bereist hatte, erinnert in seinem Buch an die Zarathustrier von Fars,
ihren hohen EinfluB und daran, wie sehr sie seitens der Muslime geachtet
wurden. Mehr als die iibrigen der "Ahl Dhemmeh"**,

* Verfasser des Werkes "Al Masilik wa ! Mamalik"

44 vAhl-Dhemmeh” sind die Angehérigen einer Himunlischen Schrifi, die im Schuize des islamischen
Staates lebten, bei ihrer eigenen Religion gebliehen waren und eine Abgabe an den islamuschen Staat
zu leisten hatten.
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Er schreibt, daffi damals, aniafilich zarathustrischer Festlichkeiten, alle
Bazare der Stadt geschmiickt wurden und die Bewohner der Stadt ihn an
ihrer Freude und Frohiichkeit zum Neujahrs- und Mehregan-Fest* teilhaben
lieflen.

Im Zusammenhang mit den Religionen in Khorsassan schreibt Magdessi
im gieichen Buch: "Viele juden gibt es dort, einige wenige Christen und
auch ein paar zarathustrische Gruppen.”

Mas udi, islamischer Historiker®, der ebenfalls Iran bereiste und, obwoh]
selbst kein Iraner, fiir Iran und alles, was es schuf und aufzuweisen hatte,
besonderes Interesse zeigte, erwihnt in seinem "At Tanbiyah wa 1 Eschraf"
eine angesehene Familie der Stadt Estakhr, in deren Hand sich ein
unmfassendes Geschichtswerk iiber die Sassaniden-Epoche befand, das er,
Mas udi, benutzte. Er nennt sogar den Namen des zarathustrischen Priesters
seiner Zeit, was darauf hinweist, dafl dieser Priester, angesichts der noch
relativ grofen zarathustrischen Gemeinde in jenen Tagen und jener Region,
als hohe Persénlichkeit verstanden wurde.

Mas udi schreibt in "Morawwag od Dahab* unter "Fi Dekr ol Akhbar an
Bujuten Nirin wa Qayreha" iiber die Feuertempel der Zarathustrier. Unter
anderem liber den in "Darabdjerd" und sagt: "Auch heute noch, im Jahre 332
HQ, in dem wir uns befinden, ist dieser Feuertempel vorhanden. Die
Zarathustrier ehren und heiligen sein Feuer in besonders hohem Mafe, mehr
als die Feuer anderer Feuertempel "

Dies alles zeigt, daB} die Iraner nicht alle auf einmal und Hals iiber Kopf
den Islam annahmen, sondern ganz aliméhlich. Mit anderen Worten, er fafite
nach und nach in iran Fufl und gewann erst dann die Oberhand tiber den
Zoroastrismus, als das Land zu politischer Unabhéngigkeit zuriickgefunden
hatte.

Es ist erstaunlich, daf} die Zarathustrier zu Beginn des [slam, aiso in der
Zeit der politischen Herrschaft und Macht der Araber, tiber mehr Freiheit
und Prestige verfiigten als spaterhin, da Iran die Herrschaft diber sich in die
eigene Hand genommen hatte. Je mehr die Zahl der iranischen Muslime
anwuchs, umso ungiinstiger wurde die Situation der zarathustrischen
Minderheit. Die iranischen Musfime ereiferten sich heftiger als die
arabischen gegen die Zarathustrier. Allem Anschein nach hatte diese
Antipathie der iranischen Neu-Muslime zur Folge, daB etliche Zarathustrier
das Land verlieBen, nach Indien auswanderten und dort die indische Pars-
Minderheit bildeten.

* Eyd Noruz": iran. Neujahrsfest am 21, Mirz, "Mehregan®, Fest zur Herbst-Tag- und Nachtgleiche
® gestorben in der ersten Hilfte des vienen Jahrhunderts HQ
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In diesem Zusammenhang ein Auszug aus dem, was R. N. Freye, der
Autor des Buches "Altiranisches Erbe" (itbersetzter Titel) schreibt:

Aus islamischen Quellen geht hervor, dafl "Estakhr" in "Fars" - eines der
beiden groBen zarathustrischen Zentren im sassanidischen Iran, das andere
war Scheys, Azarbeidjan - auch nach dem Einzug des [slam in Iran
zuniichst noch seinen Glanz und seine Bliite beibehielt. Erst nach und nach,
mit den allmihlichen Dahinschwinden der Zarathustrier, wurden auch die
Feuerternpel weniger. Dennoch, bis zum 10. Jahrhundert n. Chr., blieben
die meisten, Bewohner des Gebietes "Fars" ihrem zarathustrischen Glauben
treu. Noch in den Tagen der Seidschuken, das heilit un 1. Jahrhundert n.
Chr., gab es in "Fars” etliche Zarathustrier.
Ein interessanter Bericht ist in unserer Hand. Ein Bericht tiber die Situation
in der Stadt Xaserun, in der Zeit des “"Abu Eshaq Ibrahim Ebn Schahriar ai
Kazeruni", dem Begrinder einer Sufi-Sekte, der im Jahre 1034 n. Chr.
starb.
Auf Empfehlung dieses Schaykhs hin traten viele Zarathustrier zum Islam
tiber. Dennoch aber 1st dem Buch "Mo’djam ol Beoldan™ von Yaqut und
anderen islamischen Werken zu entnehmen, daf3 Situation und Position der
dortigen Zarathustrier weiterhin gefestigt war.
Zu Zgiten der Bujiden, die iiber die gesamte Fars-Region herrschten, war
der Gouverneur von Kaserun ein Zarathustrier, namens "Khorschid". Der
Herrscher in Schiras - ein Bujiden-Prinz - schitzte ihn so sehr, daf er dem
Schaykh befih!, zu ihm zu gehen, auf dafl er thm die Leviten lese. Fiir das
Tohuwabohu, daRl er, um die Zarathustrier zum Islam zu bewegen,
angerichtet habe. Jedenfalls aber bildeten damals Muslime und
Zarathustrier die beiden grofen Glaubensgemeinschaften in "Fars". Christen
und Juden gab es dahingegen dort nur sehr wenige.

Ein, zwei Seiten weiter heif}t es:
Mit der Verbreitung des islamischen Denkens kam es zu einem Aufblihen
der verschiedensten Bewegungen. Beispielsweise faBten der Sufismus FuB
und ebenfalls das Interesse flir den schiitischen Gedanken. Mit dem
Resultat, dafl die Iraner, die das kurzsichtige und nicht entwickelte
zoroastrische Denken nicht zufriedenstellte, darin eine geistige Zufiucht fiir
sich fanden.
Als die Deylamiden-Herrscher in i{ran der Schi‘ah beitraten, westliche
Gebiete Irans den Kalifen entwanden und schliefilich, im Jahre 945 n. Chr.
(334 HQ) Bagdad in ihren Griff bekamen, ging der Zoroastrismus seinem
Niedergang entgegen.
Die Bujiden - "Al Buyeh" - wandten sich nun dem Islam und der arabischen
Sprache zu, denn beides hatte inzwischen ein internationales Flair erhaiten
und die Zarathustrier waren tn thnen vorbehaitene Gebjete gezogen.
Allem Anschein nach verhielten sich die schiitischen Bujiden anderen
Religionsgemeinschaften  gegeniiber duldsam, denn sie  beliefen
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beispielsweise die sunnitischen Kalifen und  viele der sunnitischen
Bevollmichtigten in ihren Amtern. Und, wie gesagt, der Gouverneur von
Kaserun war ein Zarathustrier.

Selber aber fithlten sich die Bujiden denen aus dem Hause Alis (a.s.), ihrem
Vorgehen und der islamischen Xultur verbunden, Mehr als Ruhm und Ehre
des frilheren Iran. Erinnert sei in diesem Zusammenhang an Azoddoleh,
einen Bujiden-Herrscher, der im Jahre 955 (344 HQ) anordnete, eine
Inschrift in arabischer Sprache in das Gestein der Persepolis einzumeifieln.

Was war aber fiihrte - nach dem Niedergang der politischen Herrschaft
der Araber - zu dem wachsenden Interesse der Iraner fiir den Islam? War es
wohl etwas anderes als die Anziehungskraft dieser Religion und ihre
Harmonie mit der iranischen Wesensart?

Selbst die unabhiingigen iranischen Herrschafien, die politisch gesehen
den arabischen Regierungen die Stim boten, hiiteten den Islam mehr als die
Araber und bestitigten und forderten die islamischen Gelehrten engagierter
als diese. Ihr Wohlwollen galt denen, die sich in den Dienst des Islam
stellten, und sie unterstiitzten die Wissenschaftler darin, islamisch-
wissenschaftliche Biicher zu schreiben und die islamischen Wissenschaften
Zu lehren und zu publizieren.

Das Engagement, das die Iraner in den vierzehn Jahrhunderten des Islam
und selbst in den beiden ersten - die der Englidnder Sir John Malcom als "die
beiden Jahrhunderte des Schweigens" bezeichnet - im Zusammenhang mit
dem Islam und den islamischen Wissenschafien zeigten, war sowohl in der
islamischen Welt als auch in Iran beispiellos, Das heifit, kein anderes Volk
als nur das iranische setzte sich so infensiv und interessiert fiir den Islam
ein. Ganz abgesehen davon, daf} sie, die Iraner, sich niemals sonst, in keiner
anderen Epoche und fiir kein anderes Anliegen (ob nationales oder
religises) jemals so aktiviert hatten.

Nachdem sie unabhéngig geworden waren, hitten sie ohne weiteres ihre
frithere alte Religion zuriickholen kénnen. Doch sie taten es nicht. Im
Gegenteil, sie verwarfen sie noch mehr als zuvor und vertieften sich noch
intensiver in den Islam.

Warum?

Weil sie die Ubereinstimmung des Islam mit ihrem Verstehen, mit ihrem
Denken und natiirlichen Wollen und Wiinschen erkannten. Nie und nimmer
kamen sie auf die Idee, sich erneut ihren alten Briuchen und religiésen
Lehren, unter denen sie lange gelitten hatten, zuzuwenden. Und dies blieb
so. Die gesamten vierzehn Jahrhunderte hindurch, die seit dem Einzug des
Islam in dieses Land vergangen sind. Wenn auch gewisse Leute von einer
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Wiederbelebung der alten Religion und Briuche sprechen und in diesem
Sinne propagieren, so sind ihre Worte doch nicht zu veraligemeinern und als
Rede oder Gedanken der jranischen Nation zu verstehen *’ Immerhin haben
die Iraner - wie wir spiter noch ausfithrlich informieren werden - schon oft
gezeigt, und zwar mehr noch als die Araber, daf} sie den Islam in
Ubereinstimmung mit ihrem Wesen, mit ihrem Fithlen und Denken wissen
Dies ist der eigentliche Grund fiir ihren aufrichtigen Einsatz und ihre
Hingabe fiir den Islam und den Koran. Nun bereits viele Jahrhunderte
hindurch.

Sie stellten sich in den Dienst des islam. Ein Dienst, der emberging mit
echtem, lauteren Glavben. Auf einiges davon werden wir gleich noch
eingehen, damit alle Kenntnis daniber erhalten, wie gern und interessiert -
sozusagen mit Leib und Seele - sich die iranische Bevclkerung dem Islam
zuwandte und ihn als etwas betrachtet, das im Einklang steht mit ihrer
Vernunft und ihrem Denken und ihr das einzige ist, das ihre inneren
Wiinsche beantwortet. Eine Tatsache, eine Realitit, auf die der Prophet
Mohammad (s.a.a.s) schon hinwies, als er sagte:

"Bet Gott, ich sehe jenen Tag kommen, da die Iraner, gegen die ihr nun um des
Istam willen kimpft, gegen euch antreten werden, um euch zu Muslimen (zu
Gottergebenen) zu machen.”

Zweierlei war es, das einige zu irrigen Schlufifolgerungen und - bewufit
oder unbewulBt - zu filschlichen Behauptungen veranlafite, indem sie von
einer Art Ressentiment der Iraner gegen den Islam, zumindest aber gegen
das Arabertum sprechen. Zum einen war es die Renaissance der persischen
Sprache, zum anderen der Schiismus. Es empfiehit sich daher, zunichst
einmal kurz auf diese beiden Erscheinungen einzugehen, von denen die eine
unsere offizielle Landessprache anbelangt, die andere unsere offizielle
Staatsreligion.

*" Gliicklicherwese hat es sich sert Begmu des Islam bis in die hevtige Zeit hinein gezeigt, daB inmmer
dann, wenn jemand von einer Wiederbelebung der alt-iranischen Religton und Brauche sprach und in
diesem Sinne Propaganda betnieb, emne hefiige Gegenreaktion seitens der iramischen Bevélkerang die
Faolge war. 50 wurde den “Beh-Afarids™. "$Sindbads®, "Babaks" und "Maz:ars" durch Leunten wie "Abu
Moslem”, "Afschit Irant” und zahllosen Soldaten dieses Landes das Handwerk gelegt,
Verwunderlich ist nur, waram die kolomalstischen Mirchenerzihler all die "Wiirger* anti-
islanuscher Bewegungen dbersehen und lediglich Babak als Iraner besmgen. Sozusagen als
stellvertretend fiir die wantsche Nation Dhen jenen Babak, dem, als er nach Annanestan fliehen
wollte, gesagt wurde Tedes Haus, wo auch imnmer, ist dein Zuhause. Denn viele Frauen und Médchen
hast du geschwangett und viele sind es e dir Kinder zur Welt brachten ("Kamel”, Ebn Atir)
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/Qerdidc/w Sprac[w

Was u. a. als Argument fiir die Behauptung, der Islam sei den Iranern
aufgerwungen worden, angefithrt wird, sind Reden wie: Die Iraner sind
ihrer eigenen Sprache treugeblieben.

Wirklich erstaunlich! Was hat denn der Ubertritt zu einer anderen
Religion mit der Sprache zu wn? Mull man etwa seine Muttersprache
aufgeben und Arabisch sprechen, wenn man Muslim werden will?! Wo wire
denn im Koran, in den Hadithen oder seitens der islamischen Gebote derlei
angeordnet worden?

Ganz abgesehen davon ist es doch so, daB im Islam - der doch eine
"globale”, d. h. die gesamte Menschheit anspechende Religion ist - die
Sprache gar micht zur Debatte steht. Niemals kam es den Iranem in den
Sinn, daB es dem Islam zuwiderlaufen konnte, wenu sie ihrer persischen
Sprache treublieben bzw sich auf sie zurlickbesinnen wiirden. Allein der
Gedanke daran ist schon absurd. .

Wenn also die Riickbesinnung auf die eigene persische Sprache nur
deswegen stattgefunden haben soll, um damit dem Islam die Stirn zu bieten,
warum bemiihten sich denn dann gerade die Iraner so eifrig um das
Arabische, um eine Wiederbelebung des arabischen Vokabulars, um die
arabische Grammatik, Wortbedeutungen, um deren Verfeinerung und
Vertiefung? Niemals setzten sich die Araber so sehr fiir die arabische
Sprache ein wie die [raner...

Jedenfalls, wenn die Iraner die persische Sprache deswegen neu belebten,
um damit Islam, Araber oder arabische Sprache zu bekampfen, hitten sie
doch nicht so viele arabische Sprachlehre-Werke, Grammatiken,
Worterbiicher und Schriften mit Regelungen fiir eine fliefende, gewandte
arabische Aussprache und Ausdrucksweise herausgebracht, sondem derlei
Anstrengungen in den Dienst der persischen Sprache gestellt Ganz zu
schweigen davon, daf} sie dann nichts zur Verbreitung der arabischen
Sprache unternommen hitten.

Die Iraner schenkten dem Persischen jedenfalls nicht deshalb ihre
Aufmerksamkeit, um dadurch Antipathie gegen den Islam oder das
Arabische kundzutun oder aber um damit zum Ausdruck zu bringen, daB
ihnen die arabische Sprache fremd sei und mit ihnen nichts zu tun habe.
Nein, keineswegs. Denn fiiv sie und ihrem Verstindnis gemiB war die
arabische Sprache die Sprache des Koran, die Sprache des I1slam, nicht die
Sprache der Araber. Und da Islam und Koran an alle gerichtet sind und fiir
alle gelten, wuften die Iraner auch die arabische Sprache als allen gehérend.
Also auch ihnen und allen Muslimen auf Erden. ..
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Wenngleich auch andere Sprachen - wie die persische, tiirkische,
englische, franzosische, deutsche - nationalen Charakter haben und
bestummten Vélkern und Nationen zu eigen sind, so irifft das doch nicht fiir
das Arabische zu. Es ist nicht als Sprache eines speziellen Volkes zu
verstehen, sondern ist vielmehr die Sprache eines Himmlischen Buches Die
Sprache des Koran,

Das Persische dahingegen ist die Sprache eines bestimmen Volkes, d. h.
der iranischen Nation, Zahllose Mitglieder dieser Nation haben zu
Lebendigkeit und Fortbestand der persischen Sprache beigetragen Nicht
einer allein Wenn der eine von ihnen allen nicht gewesen wiire, so waren
doch die anderen da, die fiir die weitere Existenz der persischen Sprache
sorgten. Denn sie gehort nicht einem im persischen Volke allein, ist auch
nicht die Sprache eines speziellen Buches, gehért nicht nur Ferdussi,
Rudaki, Nesami, Moulawi, Saadi, Hafes oder irgendeinem anderen, sondern
ste ist die Sprache, die allen Iranern, der gesamten iranischen Nation gehort.

Das Arabische aber ist die Sprache eines Buches, des Himmlischen
Buches "Koran" Und er, der Koran, ist Hiiter, Bewahrer und Erhalter der
arabischen Sprache, gibt ihr immerwihrendes Leben und immerwihrende
Existenz. Samtliche Werke, die nun in der arabischen Sprache verfafit
wurden, wurden aufgrund der Ausstrahlung des Koran und seinetwegen
geschaffen. Die arabischen Grammatiken wurden des Koran wegen
ausgearbeitet. .

Diejenigen, die sich in den Dienst der arabischen Sprache stellten, taten
dies fiir den Koran. Philosophische Werke, Biicher im Zusammenhang mit
der Mystik, Geschichte, Medizin, Mathematik, mit Jura und so fort, die in
dieser Sprache geschrieben oder aber ins Arabische iibersetzt wurden, sie
alle entstanden wegen des Koran.

Mit anderen Worten: Das Arabische ist im wahrsten Sinne des Wortes
die Sprache eines an alle gerichteten Buches (Koran), nicht die eines Volkes,
einer Nation...

Wenn weltbekannte Beriihmtheiten das Arabische ihrer Muttersprache
bevorzugen, so deswegen, weil sie diese Sprache nicht als die Sprache eines
bestimmten Volkes betrachteten, sondern als Sprache ihrer Religion.
Deswegen verstanden sie auch die Bevorzugung der arabischen Sprache
nicht als Demiitigung ihrer eigenen Muttersprache bzw. ihrer eigenen
Nationalitidt oder Heimat.

Kurz, die islamischen Vélker verstehen und empfinden das Arabische
nicht als fremde bzw. Fremdsprache, sondern als Sprache ihrer Religon, als
Sprache des Koran. Thre Mbitersprache aber ist die Sprache ihrer Nation.
ihre Nationalsprache. ..
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So erkidrte Moulawi, nachdem er ein paar sehr populir gewordene
Gedichten in arabischer Sprache verfafit hatte, in einem Vers, daf} er die
arabische Sprache seiner persischen Muttersprache deswegen bevorzuge,
weil sie die Sprache der géttlichen Religion ist.

Im fiinften Kapitel seines "Golestans” (Blumengarten) erzihlt Saadi eine
Geschichte. Eine Geschichte in Form eines Gespriiches mit einem jungen
"Kaschgari", der damit beschiftigt war, die Einfilhrung zu Samakhscharis
Sprachlehre zu studieren. In dieser Geschichte bezeichnet er das Persische
als Sprache der einfachen (ungebildeten) Allgemeinbevolkerung, das
Arabische dahingegen als die Sprache der Gebildeten, Gelehsten.

Und Hafez sagt, dal er zwar in persischer Sprache dichte, jedoch iiber
einen groBen arabischen Wortschatz verfiigte...

Qaswini berichtet in seinem "Bist Maqgaleh" von einer Spinne, die
eingefangen in den Netzen der Dummbeit (etwas, das auch heute noch, als
Folge des kolonialistischen "Segens", nicht selten anzutreffen ist) stindig
dariiber klagt, dal Hafes in dem obigen Vers das Arabische als Kunst
bezeichnet...

Wie wir schon sagten, ist der Islam nicht an einer bestimmten Nation,
Bevolkerung oder Gruppe interessiert, so daB er nun deswegen deren
Sprache offiziell akzeptieren wiirde, die der anderen Vélker aber entwertete.

Mas'udi berichtet in "At Tanbiyah wa | Eschraf", daf} Sayd Ebn Tabet
auf Anweisung des Gesandten Gottes (s.a.a.s.) hin die persische, rémische,
koptische und éthiopische Sprache erlernte. Und zwar von Leuten in
Medina, die eine dieser Sprachen kannten. Sayd Ebn Tibet fungierte
daraufhin als Dolmetscher des Propheten. Und in Geschichtswerken ist zu
lesen, dafl Imam Ali (a.s.) ab und an Persisch sprach.

Generell kann sich eine an alle gerichtete Lehre, ein Gesetz, das fiir alle
gilt, nicht auf eine spezielle Sprache stiitzen bzw. nur diese akzeptieren.
Vielmehr ist es so, da} jedes Volk berechtigt ist, seine eigene Muttesprache
und Schrift beizubehalten. Nichts steht diesem im Wege.

Es ist also nicht befremdlich, daf} die Iraner auch nach ihrer
Konvertierung zum Islam ihrer Muttersprache weiterhin treu blieben. Mit
anderen Worten: Das eine schliefit das andere nicht aus. Das, was
"Tendenzitse" als Argument fiir ihre Behauptung, die Iraner seien am Islam
nicht interessiert, anfiihren, betrifft zwei vollig voneinander getrennte
Belange, die nicht in einen Topf zu werfen sind.

Nebenbei: Abgesehen davon, dafl Sprachenvielfalt keineswegs einem
AnschluB an den Isiam hinderlich ist, tragt sie sogar zu dessen Fortschritt
bei. Denn jede Sprache vermag infolge ihrer eigenen Ausdruckskraft und
Schonheit dem Islam ihren ganz speziellen Dienst zu leisten.
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Ewner semer Erfolge beruht darin. dafi sich ithm die verschiedensten
Volker - Volker mit unterschiedlichen Sprachen und Kulturen - zuwandten.
Und jedes von thnen erwies ihm, entsprechend semer (des Volkes)
Fahigkeiten und Moghchkeuen, seine eigenen Dienste

Ware die persische Sprache untergegangen, hiften wir heute nicht
kostbare islomusche Meisterwerke wie Moulawis "Mathnawi”, Saadis
"Golestan”, den "Diwan” von Hifes. die "Khamsseh” Nesani Gandjawis
und Hunderte andere mehr, die allesamt voller koranischer Bedeutungen
sind und fiir eme unauflosiiche. ewige Verbindung zwischen dem Islam und
der persischen Sprache sorgten

Wie erfreulich wurde es sein. wenn es in der islamischen Welt noch
westere Sprachen wie die persische gibe. die dem Islam ebenso wie diese
thre separaten und spezifischen Dienste leisteten

Zweitens: Wer bzw welche Faktoren haben fir Fortbestand und
Weiterleben der persischen Sprache gesorgt” Waren es die Iraner, die sie
aufleben hefien oder aber st dies nicht vielmehr Nicht-Iranern
zuzuschreiben® War es wvielleicht 1ramsches Nationalgefithl, das dazu
veranlaBte oder 1st es auf polinsche Ursachen zuriickzufithren, die mit
nationalem Denken und Empfinden nicht das Geringste zu tun haben?

Laut der Geschichte haben die Abbassiden - d.h die arabischen "Bani
Abbas™ - mejwr als dre [raner fur das emeute Aufleben der persischen
Sprache gesorgr Denn in threm Kampt gegen die Omayyaden bzw. die
"Ban1 Omayvvah', die arabisch-nationalistische Politik betrieben und sich in
threm arabischen Uberlegenhertsdenken den Nicht-Arabern iiberragen
diinkten, hatten sie emen anti-arabischen Kwrs eingeschlagen. Daf
nationalistische Araber und Patrioten die Omayvaden auch heute noch ehren
und rithmen und die Abbassiden mehr oder weniger kritisieren, ist darauf
zuritckzufithren

Die Abassiden bekampften alse im Zuge ihrer Fehde mit den
Omavvaden. dre eine nationalistische und sich auf das Arabertum stiitzende
Politik verfolgten, alles, was eine arabische Uberlegenheit fordern konate
und unterstiitzten in diesem Sinne Nicht-Arabisches Auch versuchten sie,
den arabischen Einfluf3 auf Nicht-Arabisches zu unterbinden, weshalb ihnen
daran gelegen war, die persische Sprache zu stirken und zu verbreiten Auch
wenn dies auf Kosten der arabischen ging. die sie, aus eben genanntem
Grunde. vernachlissigten.

Ibrahim Imam. der die Abbassiden-Dynastie begriindete, schrieb an Abu
Moslem, der aus Khorassan war: "Bemith dich darwn, dal niemand mehr i
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Iran Arabisch spricht. Und wenn du siehst oder hérst, dal dennoch jemand
Arabisch spricht, so bring ihn um." **
R. N. Freye schreibt:
Meiner Meinung nach haben die Araber seibst die Verbreitung der
persischen Sprache im Orient gefdrdert, was dazu filhrte, daf} die Sogdi-
Sprache und andere Mundarten in jenem Raum erloschen.

Und in "Reyhanot ol Adab" heilit es:

Im Jabre 170 HQ, als Ma 'mun nach Khorassan zog und jeder der dortigen
Gebildeten versuchte, durch irgendwelche Dienste und Lobreden seine
Nihe zu erreichen, verfafite Abul Abbas Marwasi, der die arabische als
auch Dari-Sprache® perfekt beherrschte, mischsprachige Lobgedichte. Das
heil}t, er verwendete 1n seinen Reim-Gedichten arabische als auch persische
Worter und trug sie dann Ma mun vor. Dieser war begeistert und belohnte
ihn mit 1000 Dinaren (Tausend Aschrafis in 18-karatigem Gold), und zwar
als fortlaufende Ehrengabe...

Ab nun wandten die Persisch-Sprachigen ebenfalls diese Methode an und
bahnten der persischen Versform, die zuvor, im Zuge der arabischen
Eroberung verdriangt worden war, emeut den Weg,

Andererseits aber zeigt uns die Geschichte, daf} viele iranischstimmige,
muslimische [raner an der persischen Sprache nicht sonderlich interessiert
waren. Beispielsweise die Taheriden, Deilamiden und Samaniden, die
allesamt rein-iranischer Abstammung waren, jedoch fiir Erstarken und
Verbreitung der persischen Sprache nichts taten, wohl aber die nicht-
iranischen Ghasnawiden, die viel dazu beitrugen.

R. N. Freye schreibt in ,,Mirath Bastani Iran“:

Wir wissen, dafl die Taheriden daran interessiert waren, die arabische
Sprache an ihrem Hof in Neischabur einzuftihren, und der letzte von thnen
hatte sich seines hervorragenden Arabischs wegen einen Namen geschaffen.

Was dieser Orientalist iiber die Vorliebe der Deilamiden fiir die arabische
Sprache sagte, erwdhnten wir bereits vorher schon.

Wie berichtet wird, stammen die Samaniden aus dem Geschlecht des
Bahram Tschubin, des beriilhmten Heeresbefehlshabers der Sasaniden.
Jedenfalls waren die Samaniden-Sultane, die als die muslimischsten und
gerechtesten Herrscher irans bezeichnet werden, an Islam und islamischen
Parolen stark interessiert.

“ zitiert nach Khotat Maqresi
**alte Form der neu-persischen Umgangs- und Schrifisprache in Nordost-Iran
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In der Einfiihrung zu dem gehaltvollen "Ahadit Mathnawi” wird,
abgeselien von Erklirungen zu dem allméihlichen EinfluB der Worte des
Propheten (Ahadit Nabawi) auf alle wissenschaftlichen und literarischen
Ebenen der islamischen Welt, aus Sam'anis "Al-Ansab" folgendes zitiert:

Viele Emire und Minister, die Dichter und Autoren forderten, galten als
Hadith-Uberlieferer. Wie beispielsweise Amir Ahmad Ebn Assad Ebn
Samani, einer der Emire und Statthalter der Samaniden (gest. 250 HQ)
sowie seine Séhne Abu Ibrahim Esmail Ebn Ahmad (gest. 295), Abul
Hassan Nasr Ebn Ahmad (gest. 279 HQ) und Abu Yaqub Eshaq Ebn Abhmad
(gest. 301 HQ), die den Uberlieferern zugeordnet werden. Auch der
bekannte Samaniden-Minister Abul Fadl Mohammad Ebn Abdullah
Bal'ami (gest. 319 HQ) iiberlieferte Hadithe. Amir Ibrahim Ebn Abi Emran
Simdjur und dessen Schn Abul Hassan Nisir od Douleh Mohammad Ebn
Tbrahim, die zu den groflen Samaniden-Emiren gehorten und Befehlshaber
von Khorassan waren, sind den Hadith-Uberlieferern zuzuordnen. Ebenfalls
Abu All Mozzafar (oder: Mohammad) Ebn Abul Hassan (ermordet 388
HQ), der Emir von Khorassan war, Unabhingigkeit wollte,
Rechtschreibeunterricht gab und an dem sich Abu Abduilah Hakem Ebn 1
Bai* (Verfasser des beriihmten Werkes "Mostadrak”, gest. 405) orientierte.

Jedenfalls wurde Am Hofe der Samaniden - trotz ihres Iranisch-Seins -
die persische Sprache nicht gefordert. Auch die iranischen Minister waren an
ihr nicht interessiert Und das gleiche gilt fiir die Deilamiden, die ebenfalls
iraner waren und zudem schiittsch ausgerichtet

Im Gegensatz dazu die streng-sunnitischen und turk-stimmischen
Ghasnawiden - ein streng-sunnitisches Tiirkenvolk - in deren Zeit die
persische Sprache unterstiitzt wurde und sich entwickeln konnte.

Dies alles zeigt, das andere QGriinde als nationale und vélkische
Ereiferung zur Wiederbelebung der persischen Sprache beitrugen.

Beziiglich der Frage, warum die Safariden auf die persische Sprache
Wert legten, ob bei ihnen vielleicht national-iranische und anti-arabische
Griinde vorgelegen haben mogen, erklart der Orientalist R. N. Freye:

Maglicherweise trugen die Safariden, die aus der einfachen Bevdlkerung
stammten, deswegen zur Verbreitung und Férderung der persischen Sprache
bei, weil Yaqub, der Begriinder threr Dynastie, Arabisch nicht verstand und
wie es heifit, darauf Wert legte, dall Gedichte in der Sprache verfalit
wurden, die er sprach.

Jedenfalls, die Safariden bevorzugten die persische Sprache, und wie es
heifit, aus dem eben genannten Grunde.
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Nachdem er darauf hinweist, dal zu Zeiten der Samaniden der Trend
dahin ging, in die persische Sprache arabische Worte und Begriffe einfliefien
zu fassen, schreibt Freye:

Die neu-persische Literatur (persische Sprache, vermischt mut arabischen
Worten) ist nicht als Folge eines Aufbegehrens gegen den Tslam oder das
Arabische zu werten.

DaB zarathustrische Inhalte in der Dichtung erschienen, ist auf ihre
Verankerung im Volkstum jener Zeit zuriickzufithren und nicht als geistige
Riickkehr der Bevdlkerung zum Zoroastrismus zu verstehen. Der
Vergangenheit nachzutrauern und sich ihrer wehmutsvoll zu erinnern, war
in jenen Tagen usus, insbesondere in gefiihisbetonten Dichter-Kreisen.
Doch von einer realen Riickkehr zum zarathustrischen Glauben war nicht
die Rede, derlei war ausgeschlossen.

Jedenfalls aber wurde das Neu-Persisch zu emer islamischen Sprache, in der
"Groflenordnung” des Arabischen. Und zweifellos ist der Islam nun nicht
mehr auf das Arabische angewiesen. Viele Vilker gehéren heute zum
Islam, und die isiamische Kultur hat inzwischen ein weltweites Ausmalf
angenommen, wozu Iran in hohem MaBe beigetragen hat.”

Unter der Uberschrift: "Beginn eines neuen Lebens fiir {ran” schreibt er
iiber das EinflieBen arabischer Vokabeln in die persische Sprache und
dessen Auswirkungen:

In manchen Kulturen war die Sprache fiir den Fortbestand der betreffenden
Kultur von groBerer Bedeutung als Religion oder Gesellschaft. Dieses trifft
beispielsweise fiir die iranische Kultur zu. Denn zweifellos ist der enge
Zusammenhang zwischen dem Mittelpersischen {persische Sprache in der
Sasaniden-Epoche) und dem Neupersischen (persische Sprache in der
islamischen Zeit) nicht in Frage zu stellen. Dennoch unterscheiden sich die
beiden Sprachformen. In erster Linie der vielen arabischen Wérter und
Begriffe wegen, die in das Persische einflossen, was insbesondere die
persische Dichtung forderte und ihr zu weltweiter Verbreitung verhalf. Dies
aber trifft fiir die Pahlawi-Sprache nicht zu.

Die arabische Sprache hat der persischen weitere Moglichkeiten gegeben
und dadurch die persische Literatur, insbesondere das persische Gedicht,
erblihen lassen. Gegen Ende des Mittelalters (christl. Zeitrechnung)
erreichte das persische Gedicht einen Gipfel an Schénheit und Anmut.

Das Neu-persische schlug jedenfalls einen neuen Weg ein. Seine
Wegbereiter waren eine muslimische Gruppe aus Iran, die sowohl an der
arabischen Dichtung beteiligt als auch ihrer persischen Muttersprache fest
verbunden war. Das Neu-Persische, dessen Schreibweise die arabische ist
{(arab. Alphabet), vermochte sich im neunten Jahrhundert im iranischen
Osten zu entfalten und fand in Bukhara, der Hauptstadt der Samaniden-
Herrscher, zur Bliite.
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Auch informiert Freye:
Was die neupersische Dichtung anbelangt, lieB map in den alten Stil
arabische Elemente einflieflen und viele neue Stile entstehen. Bestes und
dltestes Beispiel fiir diese Verbindung wird wahrscheinlich Ferdussis
"Schahnimeh" ("Das Buch der Konige") sein, das im sogenannten
"Moteqareb-St1l" verfalit wurde.

”jadc/mgyolt "

Seit Anbeginn, da sich die Iraner dem Islam zuwandten, waren sie denen
aus dem Hause des Gesandten Gottes aufrichtig zugetan. Mehr als andere
Volker und Stimme.

Einige Orientalisten wollten dieses Interesse und diese Zuneigung fiir des
Propheten "Ahl ! Bayt" als zweckgebunden erkliren Als eine Art “clevere
Reaktion" gegen den Islam, zumindest aber gegen die Araber, um auf diese
Weise die alten iranischen Sitten und reiigiosen Vorstellungen zu neuem
Leben erwecken zu konnen.

Wie es heifit, gaben sie damit zwei Gruppen einen guten Vorwand in die
Hand:

Zum einen den fanatischen Sunniten, die auf diese Weise die Schiiten als
politische Gruppe ohne echtes Interesse fiir den Islam bekanntgaben und
somit das Fundament der schiitischen Glaubensrichtung - "Taschayyoh" -
torpedierten bzw. in Frage stellten. Wie es der Agypter Ahmad Amin in
semnem Buch "Fadjr Islam" tat, woraufthin der Gelehrte Alameh Schaykh
Mohammad Hussayn Kaschef | Geta‘, um die erfundenen Behauptungen
Amins zu widerlegen, sein "Asl osch Schi*ah wa Ostleha” schrieb.

Die zweite Gruppe sind jene sogenannten iranischen Nationalisten, die
im Gegensatz zu der eben genannten die Iraner priesen, denen es gelungen
sel, die alt-iranischen Glaubenslehren im Miéntelchen "Taschayyohs” zu
bewahren und aufrechtzuerhaiten

in dem Buch "Qanun wa Schakhsiat", herausgegeben von der Teheraner
Universitit und geschrieben von Dr. Parwiz Sane'i, heifit es im
Zusammenhang mit seiner Auffassung, daBl der Geschichtsunterricht in den
iranischen Schulen trocken, leblos und oberflichiich sei und lebendiger und
fundierter gestaltet werden miisse:

Beispielsweise wird die Kontroverse zwischen der sunnitischen und
schiitischen Glaubensrichtung als geschichtliches Thema dargestellt und in
den Schulen behandelt. Den Schitlern wird gesagt, daB sich die Iraner, die
mit Al (a.s.} sympathisierten, sich ihm anschlossen, und der eigentliche
Grund fur die Differenz zwischen Schi'ah und Sunna sei darin zu sehen,
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daB erstere Ali (a.s.) als ersten Kahfen betrachten, die Sunniten aber als
vierten.

Diese Darstellungsweise gibt der sunnitisch-schiitischen Differenz ein
villig oberflichhiches und recht belangloses Geprage und a6t sie
unverniinftig erscheinen,

Jahre nach Verlassen des Gymnasiums begegnen wir dann durch
verschiedenerler Lektiire einer weiteren "Information”, demach das
Aufkommen der Schi'ah auf eine iranische Initiative bzw. auf einen
wanischen Gedanken zurlickzufuhren sei. Zum Schutze der nationalen
Unabhingigkeit und des altiranischen religidsen Brauchtums. Und da Imam
Hussayn (a.s.) die Tochter des letzten iranischen Kaisers (jener Zeit)
heiratete, sind ihre gemeinsamen Kinder und Kindeskinder den Prinzen
bzw. Prinzessinnen eimnes grofen Iranischen Herrschergeschlechtes
zuzuordnen. Auf diese Weise wurde der Fortbestand der iranischen
Herrschaft, deren Ruhm und religidsen Sitten und Gebriuche abgesichert.
Und von nun an trat die Bezeichnung "Sseyyed”, die bis dato den
Nachkommen der Imame aus dem Hause des Gesandten Gottes galt, an die
Stitte des Begriffes "Prinz".

Diese Imtiative - sowohl in gedanklicher als auch emotionaler Hinsicht - die
2ur Aufrechterhaltung des iranischen NationalbewuBtseins ergriffen wurde,
wird durch das Einsehen in die altiranische Religion - das heiBt in den
Zoroastnismus  und dessen Tradition und Brauchtum, das Zugang zum
schiitischen [slam fand - noch deutlicher erkennbar. Ebenfalls die
Zusammenhéinge zwischen dem Schiismus und der Geschichte des
ranischen Altertums als auch der gegenwirtigen Epoche, in der wir leben.
Das heifit, wir begreifen, dafl uns einiges der altiranischen Tradition und
Vorstellungswelt mittels der schittischen Glaubensrichtung erhalten blieb.

Comte de Gobineau erkldrt in seinem Buch "Philosophie und Religionen
in Zentralasien" (iibers. Titel), das er vor ungefihr 100 Jahren schrieb, daff
die altiranischen Vorstellungen iiber die himmlische bzw. gottliche
Dimension der Sassaniden-Kaiser die eigentliche Quelle zu der schiitischen
Uberzeugung von Imamat, Fehlerlosigkeit und Reinheit der Reinen Imame
(2 s.5.) seien und die Vermahiung Imam Hussayns (a s.) mit Schahrbanu, der
Tochter des letzten Sassaniden-Kaisers, zur Folge hatte, daB diese
altiranische Uberzeugung in das schiitische Denken einfloB.

Edward Browne bestitigt diese Theorie Comte de Gobineaus und sagt:
Ieh stimme dem. was Gobineau im Zusammenhang mit der altiranischen
Vorstellung sagt, zu. Namlich. daB dergemidf das Kaisertum ein
Himmelsrecht und Gottesgeschenk sel, welches dem Hause der Sassaniden
anvertraut ward. Ebenfalls, daf} dieses Denken auch die spiteren Epochen
Irans stark beeinflufite und sich das intensive Interesse der Iraner flir die
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schitische Richtung, der sie treu verbunden blieben, unter dem EinfluB
eben dieser Uberzeugung entwickelte.

Die Wahl des Kalifen bzw. geistlichen Nachfolgers des Propheten - aus der
Sicht des demokratischen Arabers eine vollig natlirliche Angelegenheit -
war von der Warte Ahl-Taschayyohs aus betrachet absolut befremdlich und
inkorrekt und rief in ihnen Ablehnung und Aversionen hevor. Und was
Omar, den zweiten Kalifen der Sunniten anbelangt: Die Iraner sind
deswegen nicht gut auf ihn zu sprechen, weil er den Untergang des
ramischen Imperiums bewirkte. Daran ist nicht zu zweifeln, auch wenn sich
ihre Aversionen gegen ihn "in religiosem Gewande” dulern.

Laut der Iraner ehelichte Hussayn Ebn Ali - der jungere Sohn der
Prophetentochter Fitimah - Schahrbanu, die Tochter Yasdgerd des Dritten,
des letzten Sassaniden-Kaisers. Daher wurden die beiden groflen
schiitischen Richtungen (Imamiyeh und lsmaeliyeh) nicht nur als Vertreter
der Rechte "Ahj | Bayts" verstanden, sondern man sprach ithnen ebenfalls
die kawserlichen Rechte und Vorziige zu. Darum, weil sie aus beiden
Geschlechtern kommen, aus dem des Gesandten Gottes als auch dem der
Sassaniden...

In dieser Weise sprechen einige Orientalisten und von ihnen beeinfluBte
Iraner zum Thema "Griinde fiir das Aufkommen des Schiismus”. Es versteht
sich von selbst, dafi es einer separaten Abhandlung bedarf, um auf diesen
Punkt ausfiihrlich eingehen zu konnen. Wir wollen uns daher hier, in diesem
Zusammenhang, auf einige wenige Hinweise beschrinken

Die Ehe Imam Hussayns (a.s.) mit Schahrbanu, der Tochter Yasdgerd des
Dritten, aus der Imam Sagid (a.s.) hervorging, dessen Mutter demnach eine
iranische Prinzessin ist und demzufolge auch die Imame nach ihm mit dem
irantschen Kaiserhaus verwandt sind, diente Phantasten und Tendenzitsen
als Vorwand dazu, zu erkliren: Der Grund fiir das Interesse der Iraner flir
das "Ahl 1 Bayt" des Gesandten Gottes ist in deren (Ahl | Bayts)
verwandtschaftlichen Beziehungen it dem iranischen Kaisergeschlecht zu
sehen. Auch das Uberzeugtsein der Schi'ah von dem, den Reinen Imamen
(a.s.) gottgegebenen Anspruch auf "Imamat und Welayat" (Regie, Fiihrung)
fullt ithrer Meinung nach in dem erhaltengebliebenen altiranischen Denken
von der besonderen gottlichen Huld, Anerkennung und Zuwendung, die die
Sassaniden-Herrscher unaufhérlich begleite ("Farreh Izadi"). Denn daf sich
letztere himmiischer Abstammung wihnten und sich als Halbgoétter und
“Ubermenschen® verstanden, ist gewiB. Ganz abgesehen davon, daB auch die
zoroastrische Religion jener Zeit diese Vorstellung bestitigte,

B "Yankh Adabiyat”, Browne
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Es wird iiber den (ibersetzten) Wortlaut einer Pahlawi-Inschrift im
Zusammenhang mit Schahpur, dem Sohn des Sassaniden Ardaschir, die in
Hadji-Abad gefunden wurde, berichtet:

Schahpuhar: Kaiser der Kaiser der lraner und Nicht-Iraner, paradiesischer
Natr, kommend von Yasdin (Bezeichnung fiir Gott); Sohn des
himmlischen und Masda (Bezeichmung fir Gout) anbetenden Ardaschirs
paradiesischer Natur, kommend von "Yasdan"; und Enkel des Babak, der
ebenfalls ein Himmelswesen 1st, kommend von Yasdan.”!

Mit anderen Worten: Dafl die Reinen Imame (a.s.), die durch
(Schahrbanu) mit den Sassaniden, die sich himmlischen Rang einrdumten, in
verwandtschafilicher Beziehung standen, und die Schi'ah und deren
Sympathisanten - allesamt iranischer Herkunfi - den Imamen ({(as)
himmlischen Rang mordnen, wird als véllig logisches Argument fiir das
Aufkommien des Schiismus in Iran angefilhrt, ebenso wie auch das
Uberzeugtsein der Traner von dem Imamat der Reinen Imame (as.) in dem
gleichen altiranischen Denken fuflen soll...

Wir wollen nun - in aller Kiirze - das Absurde dieser Anmnahme
aufzeigen. Zundchst einmal gilt es zwischen folgenden zwei Momenten zu
differenzieren:

Zum einen: Vollig natiirlich ist, daB im UnterbewuBtsein der Volker, die
sich dem Islam zuwandten und die zuvor Polytheisten oder aber Dualisten,
Christen, Juden oder Zarathustrier waren, das eine und andere ihrer fritheren
Vorstellungen hingen geblieben war und mehr oder weniger unbewuft in ihr
neues Denken hineineinsickerte. Mit anderen Worten: Auch wenn sie ihrem
neuen Weltbild, ihrer neuen Uberzeugung in aller Aufrichtigkeit zugetan
waren und in keinster Weise daran interessiert, thren vormaligen Glauben zu
verteidigen und sich 2zu erhalten, ist es dennoch keinesfalls
unwahrscheinlich, daB sich einige ihrer frilhere Annahmen - eben weil sie
tief in thnen verwurzelt waren - unbewuft in den neuen Glauben, in die
neue Uberzeugung "hiniiberretteten”.

Dies gilt selbstverstindlich auch fiir die Iraner. Auch sie haben sich
unbewuBt einiges ihres alten Gedankengutes und Brauchtums - nun
islamisch verbramt - bewahrt. So sind bedauerlicherweise, da und dort,
immer noch einige absurde bzw. abergliubische Vorsteilungen und
dementsprechende Briuche anxutreffen. Beispielsweise das Feuerspringen
am letzten "Tschehar-Schanbeh-Tag" vor dem Jahreswechsel oder aber das
Schwdren in Richtung einer Flamme bzw. einer Leuchte (Licht). Es ist

St v Tarkh Adabiyat”, Browne
2 entspnicht dem europiischen Mittwoch
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daher eine islamische Pflicht, darauf zu achten, daf das islamnische
Gedanken- und Uberzeugingsgut nicht von derlei abergliubischen
Vorstellungen unterwandert wird, sondern davon freibietbt.

Um festzustellen, ob dies auch im Zusamymenbang mit "Welayat und
Tmamat"™ zutrifft, sollien wir uns im Heiligen Koran und in der "Sunna"™’
des Gesandten Gottes, Mohammad (s a as), umsehen Auf daBl uns klar
werde, was der Islam diesbeziiglich sagt

Sehen wir in Xoran und "Sunna® hinein, erkennen wir, dali im Koran
bisweilen offenkundig, bisweilen andeutungsweise, von dem hohen geistig-
geistlichen bzw. himmlischen und fiihrungsberechtigten Rang einiger
lauterer, aufrichtiger Gottesdiener die Rede ist Abgesehen davon stellte der
Gesandte Gottes (s.a.a s ) auch die "Reinen aus seinem Hause"” {a.s.s.) als
jene diesen Ranges vor.

Mit anderen Worten: Bevor es zur Begegnung zwischen den arabischen
Muslimen mit anderen Volkern bzw  zwischen deren Denken und
Vorstellungen kam, wurde dieses Moment i Islam bereits erdrtert Die
koranischen Worte

Gott erwihlte aus der Menschheir Fdam und Noah und Jas Haus Abrahams
und das Haus Emrans, ‘Es waren Nachkommen (und Geschlechter) auf fie
etmiges von den anderen iibergegangn war, Und Gott ist allhorend und

alfwissend Dinge. =

sind mehr oder weniger Hinweis zuf die fiihrende Rolle eintger der
imenschlichen Gesellschaft.

Koran und Sunna geben alse unbestrertbar die Grundlage zu
"Taschayyoh" an die Hand. Diesbeziiglich gibt es keinen Zweife] Doch
ausfithrlich auf diesen Punkt, zu deni es viel zu sagen gibt, eingehen zu
wollen, wiirde den Rahmen dieses Buches sprengen und uns vom
eigentlichen Thema entfernen. Dies bedart einer separaten Abhandiung

Uns geht es hier um das Verhiltnis der Iraner zu "Taschayyolh" bzw zum
Schi‘ismus. Und in diesem Zusammenhang werden die Ansichten einiger
Qrientalisten und deren Befiirworter aktuell, die davon ausgehen, dafl die
Iraner den Schiismus als Reaktion gegen den Islam "kreierten” DaB sie ihn
deswegen schufen, um sich im Deckmintelchen "Taschayyoh" bzw.
"Schi’ah" ibr altes Uberzeugungsgui, an dem sie hingen, zu erhalten.

™ "Welayat u Imamat™ Dirigieren, Fiihren Betreuen

" “Sunna” Tradition bzw Vorgehen des Propheten
" Sure 3. Verse 33-34
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Und damit wiren wir bei der zweiten "Theorie”, die vorgebracht wird.
Allerdings, Vélker, die von anderen besiegt und unterworfen werden,
bewahren sich in der Regel ganz bewuflt ihre Glaubensansichten und
Vorstellungen, indem sie sie hinter einer Maske verbergen. Ein
unverkennbares Zeichen ihres Widerstandes gegen die Siegermacht, die sie
von ihrem Glauben abbringen will.

Doch, wie bereits gesagt, behaupten einige Orientalisten, aber auch
beemnfluBte und unkundige Iraner, daB die iranische Bevélkerung seinerzeit
die Glaubensrichtung "Taschayyoh" deswegen erkoren hitte, um mit ihr ihre
alten religidésen Vorstellungen verdecken, verstecken und sich somit erhalten
zu kémnen. Dieser Annahme wollen wir nun auf den Grund gehen:

Zuvor schon gingen wir kurz auf die Frage ein, ob die Iraner den Islam
zer und bereitwillig oder aber gendtigterweise und widerwillig annahmen.
Wenn sie gezwungen wurden, ihren fritheren Glauben aufzugeben und sich
dem Islam zuzuwenden, konnte die Annahme, dafl sie sich elner List
bedienten, um ihr altes Uberzeugungsgut bewahren zu kénnen, stimmen.

Doch nachdem eindeutig festgestellt wurde, dap die Muslime die Iraner
zum Islam und dazu, sich von ihrer vormaligen alten Religion loszusagen,
nicht zwangen sondemn ihnen sogar erlaubten, ihre Feuertempel zu erhaiten,
ist eine solche Annahme von der Hand zu weisen. Zumal sich die Muslime,
nachdem sie mit den Angehérigen einer Himmlischen Schrift {Zarathustrier,
Juden, Christen) das Dhemmeh-Abkommen getroffen hatten, sogar
verpflicnteten, fiir den Schutz deren Anbetungsstitten zu sorgen und in der
Tat auch verhinderten, daB sie mutwillig zerstért wurden.

Abgesehen davon ist es ausgeschlossen, dafl die arabischen Muslime,
deren Zahl keinesfalls mehrere Hunderttausend betrug, ein "Mehrere-
Millionen-Volk" zwingen kann, seine Religion aufzugeben. Ganz
schweigen davon, daf die Iraner weitaus besser geriistet waren als die
Araber und mehr Moglichkeiten besaBen. Allein von daher schon ist es
unmoglich, dafl die iranische Bevélkerung zum Islam gezwungen worden
sein soll. Angesichts ihrer Mboglichkeiten wire es ihnen ein leichtes
gewesen, bei ihrem alten Glauben zu bleiben. Dazu hiitte es einer List, einer
Verstellung und dergleichen nicht bedurft...

Eingangs sagten wir schon, daB das Fufifassen des Islam in Iran
allméhlich vor sich ging. Nicht von heute auf morgen. DaB er hierzulande zu
immer mehr Einflu kam und die Oberhand iiber den zarathustrischen
Glauben gewann, entwickelte sich nicht zu Zeiten der arabischen
Vorherrschaft, sondern erst spater, als Iran seine Eigenstindigkeit
zuriickerhalten hatte Auch dies wiederlegt die oben zitierten Vorstellungen
bzw. Behauptungen.
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Edward Browne schreibt in seiner "Literaturgeschichte":

Studien im Zusammenhang mit der allmdhlichen Dentinanz des Islam tiber
dem Zoroastrismus erweisen sich als schwieriger als in bezug auf die
arabische Vorherrschaft iiber sassanidische Gebiete. Wie beharrlich wird
doch davon ausgegangen, daB die Krieger des Islam die Bev&lkerungen der
eroberten Gebiete vor die Entscheidung stellten, einen von zwei Wegen zu
withlen: Entweder den Koran oder aber das Schwert.

Doch diese Annahme stimmt nicht, denn Zarathustriern, Christen und Juden
wurde erlaubt, bei ihrer eigenen Religion zu bleiben. Sie waren lediglich
angewiesen, die "Djasiyeh-Abgabe" zu leisten. Und dies war vollig gerecht,
waren sie doch - als dem Kalifat unterstehende nicht-muslimische Biirger -
davon befret, an Kriegen teilzunehmen oder aber "Khoms" und "Zakat" zu
zahlen, wozu jedoch die Muslime verpflichtet waren,..

Weiter schreibt er:

Wenngleich es auch nur wenig Informationen iiber jene gibt, die ihren
Glauben wechselten, so ist doch die Tatsache, dafl bis zu dreieinhalb
Jabrhunderten nach dem Sieg der arabischen Muslime von solchen Fillen
berichtet wird, bester Nachweis dafiir, daB} es die Iraner mit toleranten und
nachsichtigen Eroberern zu tun hatten. Dies wiederum beweist, da sie sich
erst nach und nach, und zwar auf friedlichem Wege, von threr alten
Religion lossagten und zu threr neuen iibertraten.

Edward Browne zitiert in seinem Buch den bekannten hollindischen
Orientalisten Reinhardt Dozy, der in "Islam" erklért:
Das bedeutendste Volk, das seine Religion wechselte, war das iranische.
Die Iraner waren es, die dem Islam zu bletbender Kraft und Stirke
verhalfen, nicht die Araber. Und aus ihren Reihen ging die interessanteste
1siamische Glaubensrichtung hervor.

Die Iraner begegneten dem Islam so voller Zustimmung, Interesse,
Zuneigung und Liebe, das es wahrhaftig deplaciert ist, zu sagen, ihr
Nationalgefiihi oder aber ihre Verbundenheit mit ihrer alten Religion habe
sie veranlaft, ihre vormaligen zarathustrischen Glaubensvorstellungen hinter
einer Maske, das heiBt hinter "Taschayyoh" zu verbergen, um sie sich auf
diese Weise zu erhalten.

Wie wir zuvor schon sagten: Einer der Griinde fir den Untergang des
miéchtigen Sassanidenreiches beruhte in der Unzufriedenheit der iranischen
Bevdlkerung mit ihrer Regierung und ihrer Religion. Sie war beider miide
geworden und daher voll und ganz bereit, woanders Zuflucht zu suchen.
Wiirde sie den Ruf der Gerechtigkeit und Wahlrheit vernehmen, wiirde sie
ihm ohne zu zogemn entgegeneiten. Nebenbei, dal sie sich so intensiv fiir
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"Masdak" interessierte, hatte ebenfalls gieiche Griinde: Sie, die Iraner,
waren unzutrieden. ..

Zu Beginn wiesen wir bereits daraufhin: Der Zoroastrismus in Iran war
dermaBen Korruption, Abwegigkeiten und einem ausgepragten Desinteresse
der Gesellschaft ausgesetzt, dafl er, wenn der Islam nicht gekommen wire,
ganz sicherlich vom Christentum wiirde verdringt worden sein.

Auch folgendes zitiert Browne aus dem Buch von Dozy:

In der ersten Hilfte des siebten Jahrhunderts nach Christus nahm im
ostrémischen Reich und im kaiserlich-iranischen Imperium alles seinen
gewdhnlichen Gang. Die beiden Imperien rangen um Dominanz und
Vormachtstellung im  westasiatischen Raum., Beide schienen nach
Fortschritt und - ganz allgemein - nach zivilisatorischer Entwicklung zu
streben. Die hohen S3Steuern, die einkassiert wurden, flossen in die
Schatzkammern der Imperatoren beider Reiche, und Pracht, Prunk und
Wohlstand in ibren Hauptstidten waren sprichwértlich und geradezu
legendir.
Jedoch die Bevolkerungen beider Tmperien stéhnten unter Druck und Joch
- ihrer Herrschenden. Dhe Geschichte der Kaiserhauser beider Staaten
berichtet von einer Fiille grauenvoller Gewalttaten der Regenten, begangen
am Volke, das litt und darbte. In Iran ebenso wie mn ostrémischen Landen.
Diese Tyrannei der Regierungen aber war das Ergebrus der Uneinigkeit und
Spaltung der Bevélkerung in Sachen Religion. In jenen Tagen war es, dafl
mit einem Male ein véllig unbekanntes Volk auf der internationalen
Bildfliche erschien. Zahllose Stimme, die bis dato verstreut voneinander
gelebt und zumeist in Fehde miteinander gelegen hatten, schlossen sich -
zum ersten Male - zusammen und vereinigten sich zu einem neuven, einigen
Volk. Zu einem Volk, das stark an seiner Freiheit interessiert war und sich
schlicht und einfach kleidete und emdhrte. Ein Volk, das edler Gesinnung
und gastfreundlich war, voller Frische, heiter, freigiebig, bereit zu
Scherzen, aber dennoch stolz und schnell aufbrausend. Und geriet es in
Zorn, so zeigte es sich feindselig, unversdhnlich und gewaltsam.
Dieses Volk war eben jenes, das im Handumdrehen das alte, stolze, aber
korrupte und morsche iranische Reich zum Einsturz brachte. Es war es, das
den Statthaltern Konstantins die schonsten Provinzen nahm, die neue
Monarchie in Deutschiand eliminierte und auch andere europiiische Lander
bedrohte, dessen siegreiche Heere bis zum Himalaya-Gebirge vordrangen
und sich dort niederliefien...
Doch dieses Volk agierte keinesfalls wie andere Eroberer es tun und taten.
Es brachte eine neue Religion, zu der es andere Vélker einlud. Im
Gegensatz zum dualistischen Glauben der Iraner als auch dem Christentum,
das der Dekadenz anheimgefallen war, brachte es eine reine
monotheistische Religion, der sich Abermillionen anschiossen. Seibst heute,
in unserer Zeit, gehdrt ein Zehntel der Weltbevilkerung dem Islam an.
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Im Zusammenhang mit der Awesta sagt Browne:

In der Awesta sind u.a. die Uberzeugungsgrundsitze des beriihmten
Zarathustrers enthalten als auch - inhaltlich - die Gebote der Religion der
alten Welt. Diese Lehre hatte in der frilhen Weltgeschichte eine bedeutende
Rolle inne, und obwoh] die Zah! ihrer Anhiinger im heutigen Iran nicht
mehr als 10.000 betrdgt und in Indien nicht mehr als 90.000, war jedoch
semerzeit ihr Einfluf auf andere Religionen grof...

Daf die Awesta ein Buch voller Anziehunskraft sei, kann man nicht gerade
sagen. Allerdings ist die Interpretation so mancher ihrer Aussagen
anzuzweifeln und daher durchaus méglich, dafl man dann, wenn man ihren
Sinn richtig verstanden hat, den Wert der Awesta besser erkennt. Doch was
mich persdniich betrifft, mdchrge ich sagen: Je mehr ich im Koran lese, je
mehr ich mich in 1thm vertiefe und seinen Geist zu erfassen suche, umso
mehr wird mir sein Wert und Niveau bewufit. Wohingegen jedoch das
Studium der Awesta ermiidend ist, es sei denn, man lese sie, um
sprachwissenschaftliche Informationen und Vergleichsmaterial zu erhalten
oder liber die antiken Wissenschaften zu erfahren.

Das, was Edward Browne empfindet, kann ebenfalls als Beweggrund
jener zahllosen Iraner angenommen werden, die sich scharenweise, die
Jahrhunderte hindurch, von der Awesta lossagten und sich dem Koran
zuwandten. Dal} sie das taten, war vollig natiirlich und geschah aus freien
Stiicken. Keineswegs war es so, daB sie sich das, was Awesta sie gelehrt
hatte oder aber ihre, ihre Kaiser betreffenden Gefiihle, Vorstellungen und
Brauche im Deckmintelchen "Taschayyoh" hitten bewahren und auf diese
Weise weiterhin praktizieren wolien. (Dessen hitte es zudem auch gar nicht
bedurft, da es ihnen freigestellt war, bei ihrem alten Glauben zu bleiben. )

Zweitens: Yasdgerd war, nachdem er sich in der Hauptstadt nichit hatte
behaupten und halten konnen, geflohen. Mit seinem gesamten Hofstab und
Harem, begleitet von 1000 Kdéchen, 1000 Musikanten und Tanzern, 1000
Domipteuren, 1000 Falknern und zahlreichen weiteren Bediensteten. Also
mit einem groflen Gefolge, das er jedoch selbst als "geringfiigig"
bezeichnete,™ Er floh von Stadt zu Stadt, von Provinz zu Provinz. Suchte
nach Zuflucht und Aufnahme.

Ganz gewiB: Wenn die Bevilkerung Zentral-Irans thn hitte unterstiitzen
und die Eroberer aus dem Land hinausdringen wollen, es wiire ihr gelungen.
Doch sie tat es nicht und gewihrte ihm weder Schutz noch Aufhahme. Und
so blieb es, bis dafl er Khorassan erreichte. Doch auch hier nahm man ihn
nicht auf, so dall er sich schlieBlich in einer Miihle verbarg. Aber erfolglos,

S

Christensen, "Iran in der Zeit der Sassaaden”
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. denn entweder wurde er von dem Miiller oder einem iranischen Grenzer wms
Leben gebracht.

Wie ldBt es sich zusammenreimen, daB die Iraner ihrem Yasdgerd nicht
beistehen und ihm nicht Schutz geben, wohl aber spiterhin dem "Abhi |
Bayt" des islamischen Propheten - wie es heifit, aufgrund deren
verwandtschaftlicher Beziehung zu Yasdgerd - voller Hochachtung und
Zuneigung begegnen, ihnen in ihrem Herzen Raum geben und Freundschaft
und Liebe entgegenbringen?

Drittens: Angenommen, die Iraner seien in den ersten Jahrhunderten des
[slam gezwungen gewesen, ihre wahren Gefiihle zu verbergen und hitten sie
nur hinter einer Maske - Taschayyoh - ausleben kénnen. Warum aber kamen
sie dann nach zwei Jahrhunderten, als sie ihre politische Selbststindigkeit
zuriickgewonnen hatten, hinter dieser’ Maskerade nicht hervor? Warum
zerrissen sie sie dann nicht und zeigten nun ganz deutlich, was sie fiihlten,
dachten und glaubten?

Das Gegenteil war der Fall. Je mehr Zeit verstrich, umso mehr gaben sie

sich dem Islam hin und lieBen ihre frithere Religion unter den Tisch falien.

" Viertens: Jeder iranische Muslim weiB, daB Schahrbanu keinen héheren
Rang und Stellenwert hatte als die Miitter der {ibrigen Imame (a.s.s.}, von
denen einige Araberinnen waren, andere aus Afrika stammten. Welcher
iranische oder nicht-iranische Schiit wird in seinem Herzen der Mutter Imam
Sagads (a.s.) mehr Platz einrdumen als den Miittern der anderen Reinen
Imame? Narges Khatun, eine romische Sklavin, war die Mutter Imam
Hodjat Ebn 1 Hassans (a.t.f). Zweifellos wird sie von den Iranern mehr
geschatzt als Schahrbanu,

Fiinftens: Von der geschichtlichen Warte aus betrachtet ist der
Geschichte von der Vermahlung Imam Hussayns (a.s.) mit Schahrbanu und
folglich der Geburt Imam Sagads (a.s.) durch eine iranische Prinzessin mit
Skepsis zu begegnen. Die hohe Zuneigung der Iraner fiir des Propheten "Ahl
| Bayt" deren (angeblicher} verwandtschaftlichen Bindung mit der
Sassaniden-Dynastie (durch Schahrbanu) zuzuschreiben, ist aus historisch
gesehen zu vergleichen mit jener Geschichte, dernach der "Imam-Zadeh""’
Yaqub anf einem Minarett von einem Wolf zerrissen worden sei. Auch
folgende Varianten werden zu dieser Geschichte erzihit: Es war nicht der’
Sohn eines Imam, sondern der eines Propheten. Auch hief er nicht Yaqub,
sondern Yussof. Zudem war es nicht auf einem Minarett, sondern in der
Tiefe eines Schachtes...

¥ Sohn, Nachkomme bzw. Angehériger eines Imam (a.5.)
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Auch hier st schon der Kern der Geschichte, ndmlich daf eine Tochter
Yasdgerds - namens Schahrbanu oder anderen Namens - eine Ehe mit Imam
Hussayn (a.s.) eingegangen- sein und die Mutter Imam Sadjads (a.s.)
gewesen sein soll, stark anzuzweifeln. VerlidBliche historische Angaben gibt
es jedenfalls dariiber nicht.

Wie es heif}t, sei von allen Historikern lediglich Yaqubi ganz kurz darauf
eingegangen, indem er sagte, daB die Mutter Ali Ebn al Hussayns*® "Harar",
die Tochter Yasdgerds gewesen sei und Hussayn (a.s.) sie "Gazileh™
genannt habe.

Edward Browne gehort zu jenen, die diese Geschichte als reine
Erfindung bezeichnen, Auch Christensen bezweifeit sie. Sa’id Nafissi tut sie
in semem "Tarikh Egtema‘i ye I[ran” (Iranische Sozialgeschichte) als
"Legende" ab. Doch angenommen, die Iraner hitten sie aus dem genannten
Grund erdichtet und in Umlauf gebracht, so jedoch erst 200 Jahre nach jener
(angeblichen) Begebenheit Das heil}t, zu einer Zeit, da Iran politisch wieder
unabhangig geworden war, also etwa 200 Jahre nach dem Erscheinen
"Taschayyohs". Wie konnte man angesichts dessen annehmen, dafl der
Sympathie der Iraner fir “Taschayyoh" (Schi'ah) das Gerede von der
Prinzenschaft der Reinen Imame zugrundeliegt?!

Jedenfalls, gestiitzt auf die Geschichte sagen wir, daf3 der (angeblichen)
Vermihlung Imam Hussayns (a.s ) mit der Tochter Yasdgerds mit Skepsis
7u begegnen ist. Allerdings gibt es einige wenige Uberlieferungen, die diese
Vermihlung bestitigen Zum Beispiel jene in "Osil Kafi", die besagt: Die
Tochter Yasdgerds wurden zu Zeiten Omars nach Medina gebracht. Omar
habe besagter Yasdgerd-Tochter, und zwar auf Empfehlung Amir al
Mo menin Alis (a s.} hin freigestellt, sich einen Gatten zu wihlen. Sie habe
sich fiir Hussayn Ebn Ali (a.s ) entschieden.™

Einmal ganz abgesehen von der Diskrepanz, die zwischen dieser
Uberlieferung und den Aussagen der Geschichte besteht, ist zu bedenken,
daf erstere von zwei nicht verlifilichen Personen iiberliefert wird. Zum
einen ist es [brahim Ebn Eshiq Ahmari ye Nahawandi, den die groBen
Gelehrten aus religidsen Griinden ablehnen und seine Uberlieferungen als
unglaubwiirdig bezeichnen. Zum anderen aber ist es Amr Ebn Schemr, der
sich als Betriiger und Verfilscher einen Namen machte

Ob die anderen diesbeziiglichen Uberlieferungen ebenfalls dieser Art
sind, weill ich nicht. Um dies in Erfahrung zu bringen, bedarf es
eingehender Nachforschungen

™ Inian: Sapad (a s )

“Osut Kaft. Buch: "Al Hopgrah”. Kapitel' Herkunft Ab Ebn ol Hussayns (a s.), erste Uberbeferung

S
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Sechstens: Zudem, wenn die lraner dem "Ah} } Bayt" (a.s.) wegen deren
verwandschaftlicher Bindung zu den Sassaniden so grofle Zuneigung
entgegenbringen, miifiten sie aus dem gleichen Grunde auch die "Banj
Omayyah" (Omayyaden) ehren. Denn selbst jene, die die Existenz einer
Yasdgerd-Tochter namens Schahrbanu leugnen, stimmen dem zu, dal zu
Zeiten des Walid Ebn Abd ol Malek, in einem der Feldziige Qotaybat Ebn
Moslems, eine Enkelin Yasdgerds - "Schahifarid” - in Gefangenschaft geriet
und Walid Ebn Abd ol Malek selbst sie ehelichte. Aus dieser Verbindung
ging Yasid Ebn Walid Ebn Abd ol Malek hervor, der unter dem Namen
"Yasid Naqis"bekannt wurde. Somit stand auch er - Yasid Nagis, einer der
Omayyadenkalifen - mit dem iranischen Kaiserhaus in familhidrer Beziehung
und war - durch seine Mutter - ein iranischer Prinz.

Warum aber brachten die Iraner Walid Ebn Abd ol Malek, obwohl er
doch ein Schwiegersohn Yasdgerds war oder aber Yasid Ebn | Walid, einem
iranischen Prinzen, keine Sympathie entgegen?! Woh! aber Imam Reda
(a.s ), der sechs Generationen nach Yasdgerd zur Welt kam und somit auch
seine (angebliche) verwandtschaftliche Verbindung zu dem Sassanidenhaus
weit zuriicklag?!

Jedenfalls, wenn der Zuneigung der [raner fiir "Ahl 1 Bayt" (s.a)
nationale Gefiihle zugrundeiagen, so miiften sie auch beispielsweise fiir
Obaydollah Ebn Siad Sympathie empfinden, denn er, Obaydollah, war
ebenfalls "zur Hilfte" Iraner. Sidd, der Vater Obaydoliahs, war unbekannter
Herkunft. doch seine Mutter "Marganeh" war eine Iranerin aus Schiras. Als
Siad Gouverneur in "Fars" war, hatte er sie geheiratet

Die Frérge ist also, weshalb die lraner, die pach Ansicht "gewisser Leute”
so sehr nationalistisch dachten und fiihlten, daf sie den Reinen Imame (a.s5.)
ithrer (angeblichen) verwandtschaftlichen Bindung mit dem iranischen
Kaiserhaus einen enorm hohen Stellenwert beimessen, den Halb-lraner
Obaydoliah und die Voll-Iranerin Margianeh jedoch abgrundtiet ablehnen?!

Siebtens: Ganz abgesehen von all dem konnte sowieso nur dann etwas
Walres an-besagier Annahme sein, wenn die erste, ganz friihe Gruppe der
Schi‘ah durch Iraner gebildet worden wire oder aber sich zumindest die
meisten [raner, die sich dem Islam zuwandten, der Schi'ah angeschlossen
hatten. Tatsache aber ist, dafl der Schi’ah zuniichst gar keine Iraner (mit
Ausnahme Salman Farssis) angehorten Seinerzeit war die Mehrzahl der
iranischen Muslime also nicht schiitisch orientiert. Auch die meisten
iranisch-stimmigen islamischen Gelehrten - muslimische Gelehrte 1 Sachen
Theologie, islamischem Recht, Hadith und Brauchtum - waren Sunniten
Und etliche von ihnen extrem fanatisch und voller Ressenttments gegen die
Schi’ah.
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So blieb es, bis daB die Safawiden ans Ruder kamen Bis zu threr Zeit
war in fast allen Gegenden Irans die sunnitische Glaubensrichtung
vorherrschend und tonangebend. In den Tagen der Omayyaden-Kalifen war
es zudem Vorschrift und gang und gebe, daff Imam Ali (a.s.) von der
Menbar™ aus tagtiglich beschimpft und geschmiht wurde Unter dem
Einfluf der gegen Ali (a.s.) gerichteten Omayyaden-Propaganda gingen
auch die Iraner in dieser Weise vor. Sie verfluchten und verhohnten Ali Ebn
Abi Taleb, den ersten Imam der Schi'ah. Auch, als Omar Ebn Abd ol Asis
dieses hiBliche Treiben offiziell verbot, soll sich, wie berichtet wird, die
Bevélkerung einiger iranischen Gegenden seiner Anordnung widersetzt
haben.

Vor der Safawiden-Epoche waren die grofen sunnitischen Gelehrten -
Hadithologen, Korankommentatoren, Theologen, Philosophen,
Lexographen, Grammatiker etc. - Iraner. Unter anderem Abu Hanifeh, der
grifite sunnitische Gelehrte des Islamischen Rechts (Fegh), auch ais "Imam
Azam" bezeichnet oder aber Mohammad Ebn Esmail Bukhari, der
bekannteste Hadithkundler ~Ahl-Tassannons®, der das beriihmteste
Hadithwerk der sunnitischen Welt schuf Beide waren [raner. Ebenfalls
Sibeweyh, der dem Kreise der Literaten und Autoren angehorte oder aber
Djouhari und Firus-Abadi, die bekannte Lexographen waren. Auch
Samakhschari, einer der grofen Korankommentatoren jener Zeit und die
Theologen Abu Obaydah und Wasel Ebn Ata".

Kurz, die iiberwiegende Mehrheit der islamischen Gelehrten jener Tage
waren Iraner, und die allermeisten von ihnen als auch der Groflteil der
ranischen Bevolkerung gehdrten damals - bevor die Safawiden auf der
Bildfliche erschienen - der sunnitischen Glaubensrichtung an.

_,adfamidcée :bominanz iiéer naﬁona[zm Eenéen

Es ist eigentlich recht erstaunlich, dafl die islamischen Volker
gewdhnlich die Fatwas®® jener Gelehrten befolgten, die anderer Nationalitit
waren als sie selber. So richtete sich die dgyptische Bevolkerung nach dem,
was Lays Ebn Sa'd, ein [raner, sagte. Die [raner dahingegen orientierten sich
vormals mehr oder weniger an Schafe'i, der arabischer Herkunft war. Einige
iranische Gelehrte wie Imam | Haramayn Djowini und Gasali Tussi

* hoher Kanegelstuhl in der Moschee

“ Bereichnung fir die Sunnsten
82 Jarwdr T rlals eines hohen religidsen Gelehiten (Mardja® )
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ereiferten sich fiir Schafe'i, jedoch gegen den Iraner Abu Hanifeh. Spiter,
als sich die iranische Bevélkerung der Schi’ah anschlof}, akzeptierte sie das
Imamat der Reinen Imame (a.s.s.), die zu den Qoraisch und noch genauer,
zu den Haschemiden gehérten.

In den Fatwas der religidsen Gelehretn tritt bisweilen etwas zutage, das
von der nationalen Warte aus betrachtet verwundert. Das heiflt, es werden
Dominanz und Stirke des Islam iiber nationale Empfindungen bzw.
nationalen Fanatismus erkennbar,

Beispielsweise gibt es im Islamischen Recht - "Feqh" - ein Kapitel, das
Heirat und Ehe betrifft. Unter anderem auch die Ebenbiirtigkeit der
Ehepartner, die veschiedenen Nationen angehtren. Mit anderen Worten:
Sind die verschiedenen Nationalititen und ethnischen Zugehéorigkeiten -
auch im Hinblick auf Heirat und Ehe - einander ebenbiirtig?

Die Ansicht und Fatwa Abu Hanifehs zu diesem Punkt erstaunt, denn er,
wenngleich ein Iraner, urteilt diesbeziiglich im Stile arabischen
Fanatismusses. Er sagt: Nicht-Araber sind Arabern nicht ebenbiirtig. Daher
kann ein Nicht-Araber keine arabische Frau ehelichen.

Die iibrigen Fegh-Gelehrten aber (u.a. der Araber Malek Ebn Anas) sind
gegenteiliger Auffassung und erkliren: Araber und Nicht-Araber sind
einander ebenbiirtig. Auch hinischtlich einer ehelichen Verbindung. Das
gleiche besagt die Fatwd des Gelehrten Sufian Thawri, der ebenfalls
arabischer Herkunft ist. Allameh Helli, einer der groften Gelehrten der
schiitischen Welt und gleichfalls arabisch-stimmig, erwihnt in seinem
"Tadkerat ol Foqaha” die Fatwa Abu Hanifehs und schreibt: "Was Abu
Hanifeh diesbeziiglich sagt, ist nicht akzeptabel. Aus islamischer Sicht sind
der edle, freie Alawi und die dthiopische Skiavin einander ebenbiirtig ’

Er bekriftigt seine Ansicht mit dem Hinweis, dafl Prophet Mohammad
(s.a.a.s.) Dhabd’ah, die Tochter seines Onkels, mit Meqdad Ebn Aswad
Kendi, einem Farbigen, vermihite. Als man dies monierte, erklirte er, daB
“Ebenbiirtige auf ein und der gleichen Stufe stehen”.

Die Fatwad Abu Hanifehs ist schon recht merkwiirdig. Wie Ahl-
Tassannon (Sunniten) selber sagen, ist der Grund fiir diese seine Auffassung
darin zu sehen, dal er iiber die Sunna des Propheten nicht geniigend
Bescheid wufite. Allerdings, aus seiner Fatwa wird jedoch auch folgendes
erkennbar und zwar, da die muslimischen Gelehrten jener Zeit fem
jeglichen nationalen Fanatismusses waren.

In diesem Zusammenhang wird in den Feqgh-Biichern eine recht
interessante Geschichte erzihit. Eine Geschichte, aus der einerseits die
heftige Ereiferung der Araber fiir ihr Arabertum hervorgeht, als auch
Uberlegenheit und Dominanz des Islam iiber fanatischen Empfindungen. In
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besagter Geschichte geht es darum, dafl Salman Farssi um die Hand der
Tochter Omars bat. Wenngleich Omar nicht ginzlich frei von Fanatismus
war, so willigte er schliefilich ein, da der Islam fanatisch-nationalistisches
Denken verneint. Jedoch Abdullah, sein Sohn, war - aufgrund seines
fanatisch-arabischen Bewulltseins - gegen diese Verbindung, konnte jedoch
effektiv gegen das Wort seines Vaters nichts ausrichten. So suchte er
Unterstiitzung bei Amr Ebn 1 As. Amr sagte: Keine Sorge, ich regele das
schon. .

Als Amr Salman begegnete, sagte er zu ihm: 'Ich gratuliere dir. Wie ich
hérte, méchtest du Schwiegersohn des Kalifen zu werden - welche Ehre fiir
dich!" Woraufhin Salman antwortete: 'Wenn dies als Ehre fiir mich
verstanden wird, so verzichte ich darauf' und seinen Verzicht kundtat. ..

Scldih’dmud c[er jraner

Die Mehrheit der iranischen Bevélkerung schloB sich ab der Zeit der
Safawiden der Schi‘ah an. Allerdings, daB Iran geeigneter war als alle
anderen Gebiete und Linder, den Taschayyoh-Samen in sich aufzunehmen
und gedeihen =zu lassen, ist unbestreitbar. Nirgendwo war diese
Glaubensrichtung von so intensivem EinfluB wie in Iran. Dies ging ganz
alimihlich vor sich, und je mehr Zeit verstrich, umso grofer wurde die
Bereitschaft der Iraner fiir Taschavyoh. Und wenn letzterer nicht so feste
Wurzeln in den Iranern, ihrem Denken und BewuBtsein geschlagen hiitte,
wire es den Safawiden gewiB nicht gelungen, aus Iran ein Land der Schi'ah
zu machen.

Tatsache ist, daf3 der eigentliche Grund dafiir, daB sich die Iraner dem
Islam und spiterhin Taschayyoh zuwandten, ein und der gleiche ist. Sie
erkannten im Islam, dafl er mit ihrem Wesen, ihrer Mentalitiit, ihrem Geist
und Denken in Einklang steht. Da sie in ihm das, wonach sie suchten,
gefunden hatten. Die Iraner - zweifellos ein intelligentes Volk, das auf eine
lange kulturelle und zivilisatorische Vergangenheit zuriickblicken kann -
zeigten mehr als andere Vélker Bewunderung fiir den Islam. Und mehr als
andere Volker erkannten sie Geist und Sinn dieser Himmlischen Lehre.
Daher waren auch ihr Inferesse und ihre Zuneigung fiir die dem Propheten
Nahestehenden aus seinem Hause - Ahl 1 Bayt (a.s.) - ausgeprigter als bei
anderen, weshalb der schiitische Gedanke bei ihnen stirker zum Tragen
kam.

Mit anderen Worten: Die Iraner fanden Geist, Sinn und Aussage des
[slam bei denen aus dem Hause des Gesandten Gottes (s.a.a.s). Allein sie -
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Ahl 1 Bayt - waren es, die ihnen ihre Fragen und geistigen Bediirfnisse
beantworten konnten.

[das, was mehr als alles andere den diirstenden Geist des Iraners in
Richtung Islam lenkte, war die islamische Gerechtigkeit, war die islamische
Gleichheit. Jahrhundertlang hatte die iranische Bevolkerung derlei entbehren
miissen und sehnte sich folglich danach.

Und sie erlebten nun, daB jene, die frei von jeglichem Fanatismus
islamische Gerechtigkeit und islamische Gleichheit praktizierten und ihnen,
den Iranern, aufgeschlossen, wohiwoilend und voiler Aufimerksamkeit
begegneten, aus dem Hause des Gesandten Gottes (s.a.a.s). Sein "Ahl 1
Bayt" - ein Hort islamischer Gerechtigkeit und Zuflucht, insbesondere aus
der Sicht nichtarabischer Muslime.

Dies wird uns noch mehr bewufit, wenn wir uns ein wenig mit dem -
arabischen Fanatismus und der Diskriminierung, die einige Kalifen
zwischen Arabern und Nichtarabern erfolgen lieflen, befassen. Und, im
Vergleich dazu, mit dem gegenteiligen Denken und Vorgehen Ali Ebn Abi
Talebs (a.s.), der islamische Gleichheit forderte und verteidigte und
Diskriminierung zwischen Arabern und Nichtarabern nicht gestattete.

In "Bihar" wird im neunten Band, Kapitel 124, folgendes aus "Kafi"
zitiert:

Eines Tages suchten einige "Mawali"®® Ali Ebn Abi Taleb (a.s.) auf und
beklagten sich bei thm: 'Der Gesandte Gottes hat niemals einen Unterschied
zwischen Arabern und Nicht-Arabern gemacht. Nicht, wenn es um die
Verteilung des "Bayt | Mal™ ging und auch nicht 1 Sachen
EheschlieBfung. Das "Bayt 1 Mal" verteilte er gerecht und einheithch, und
Salméan, Balal und Sohayb heirateten in seiner Zeit arabische Frauen. Heute
aber machen die Araber zwischen sich und uns einen Unterschied.

Ali (a.s.} sprach mit den Arabern, doch erfolglos. Sie entgegneten empért:
‘Unmdglich, unmoglichl* :

Al ging, verbittert liber das Verhalten der Araber, zu den Mawali und
erklarte ihnen: 'Es war zwecklos, sie sind nicht bereit, euch als
gleichwertige und gleichberechtigte  Muslime zu betrachten und zu
behandeln. Daher empfehle ich euch, euch als Kaufleute®™ zu betatigen.
Gott wird euch Segen und Erfolg schenken.'

# Mawali: Angehérige eroberter Gebiete. Der Begnff wird in einem spiteren Kapitel dieses Buches

eingehend erkldrl.

Allgenieines Volksguthaben

Als Kautleute waren sie von den ungerechten Zuteilungen (beisp. Lindereien) der Araber nicht
betrotfen

(2}
&)
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Moawiah teilte in seinem "beriihmten” Schreiben an Siad Ebn Obaydah,
dem damaligen Gouverneur von Irak, mit:

‘Behalte die anischen Muslime im Auge. S*telle sie niemals mit den
Arabern auf eine Stufe. Die Araber sind berechtigt, sich Frauen aus den
Reihen der lraner zu heiraten, nicht aber die [raner Araberinnen. Die Araber
kénnen von den Iranermn erben, nicht aber die [raner von den Arabern.
Gewiihre ihnen so wenig Rechte wie moglich, erlege ihnen die niedrigsten
Arbeiten auf und laB sie, so Araber zugegen sind, nicht Vorbeter des
Gemeinschaftsgebetes sein. Beaufirage sie nienmals mit Aufgaben, die den
Grenzschutz und die Rechisprechung betreffen.'

Als es einmal zwischen einer Araberin und einer Nicht-Araberin zu einer
Auseinandersetzung kam und schlieBlich Imam Ali (a.s.) hinzugezogen
wurde, machte er zwischen ihnen keinerlei Unterschied Die Araberin
protestierte, woraufhin er mit seinen beiden Hinden Erde vom Erdreich
aufiahm und diese - die Erde in seiner linken und die in seiner rechten Hand
- aufimerksam betrachtete. Und sprach: "So sehr ich mich auch bemiihe, ich
kann keinen Unterschied zwischen der Erde in meiner linken und der in
meiner rechten Hand feststellen."

Mit diesem feinen praktischen Beispiel wies er indirekt auf die Worte des
Gesandten Gottes {s.a.a.5.) hin, welcher gesagt hatte:

Alle stammen von Adam ab, und Adam ist aus Erde. Darin, 0b jemand Araber
oder Nicht-Araber ist, Gegt keine Tugend. Tugend beruht in der Efirfurch vor
Gott, nicht aber in Rasse, familidgrer Herkunft, oder aber Nationalitidt. Wenn
alle von Adam, der aus Evde erschaffen wunde, abstammen, ist jegliches

Gerede von einer besseren oder wertvolleren Rasse toricht und deplaciert. . b7

In "Safinat ol Behar" lesen wir im Zusammenhang mit dem Begriff
"Wali":

Ali (a.5.) hielt eine Djom’ah-Ansprache®™. Asch'at Ebn Qays Kendi, einer
der beriihmten arabischen Oberhdupter jener Tage, beschwerte sich bei thm.
Sagte: 'Amir al Mo 'menin, diese Rotgesichter (Iraner) dort vor dir haben
sich vor uns gesetzt, und du verwehrst es ihnen nicht eimmal.' Und dann,
voller Zorn, fugte er hinzu: 'Heute werde ich zeigen, was ein Araber 15t}
Ali (a.s.) darauthin: "Diese Wohlbeleibten ruhen tagsiiber auf weichen
Polstern, dieweil sie (Mawili, Iraner) sich in der Sonnenhitze auf dem

ot

Als Kauflente waren sie auf die Zuteilungen der Araber nicht angewiesen

" "Behar. ", R 76,8 350

*® Ansprache bzw. Predigt, die zum Djoni'ah-Gebet, d.h dem gemeinschattlichen Frenagsgebet der
Gemeinde pehdrt
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Wege Gottes abplagen und anstrengen. Und nun kommen erstere und
verlangen von mir, daf} ich sie {Mawali) zurlickweise, wodurch ich mich
der Reihe der Tyrannen zugesellen wiirde. Bei Gott, der das Samenkormn
aufgehen 148t und den Menschen schuf, ich hdrte, wie der Gesandte Gottes
sprach:

Ebenso wie ihr anfangs gegen die lraner - um des [slam willen - das
Schwert filhren werdet, werden spiterhin die Traner - um des Islam willen -
gegen euch das Schwert fihren.

Ebenfalls heifit es in "Safinat ol Behar™:

Moraygah verglich Ali und Omar stets mit diesen Worten: 'Ali begegnete
den Mawili wohiwoilend und freundlich, im Gegensatz zu Omar, der sie
nicht mochte.’

Jemand sagte zu Imam Sideq (a.s.): Die Leute sagen, daB jeder, der kein
echter Araber oder kein echter Mawla® ist, niedrig sei.

Der Ilmam fragte: Was meinst du mit einem "echten Maw1a"?

Der Mann daranf: Es ist jemand, dessen Vater und Mutter Abhingige
waren.

Der Imam: Was zeichnet den echten Mawla aus?

Woraufhin der Mann erklirte: Der Prophet sagte, daBB der Mawla eines

-jeden Stammes wie einer von ihunen ist. Das aber bedeutet, dall die echten
Mawili der Araber wie die Araber sind. Daher ist der von Wert, der
entweder ein echter Araber ist oder aber ein echter Mawla, der zu einem
Araber gehdit.

Der Imam entgegnete: Hast du nicht gehort, daBB der Prophet sagte: Ich
bin der "Wali" derer, die keinen Wali haben. Ich bin "Wali" eines jeden
Muslin, sei er Araber oder Nicht-Araber. Gehért wohl der, dessen Wali der
Prophet ist, nicht zu dem Propheten? ..

lmam Sadeq (a.s.) fiigte hinzu: Wer von beiden ist edler - der, der sich
dem Propheten angeschlossen hat und zu ihm gehost, oder aber der, der sich
einem ungehobelten, unerzogenen Araber anschlieft?

Und er erklirte: Wer sich gern und voller Interesse dem Islam zuwendet,
ist weitaus edler als der, der sich irgendwelcher Befiirchtungen wegen dem
Islam anschlieBt. Heuchlerische Araber nahmen den Islam ihrer
Beflirchtungen wegen an, dieweil die iraner gern und voller Freude Muslim
wurden." ™

Derlei Begebenheiten, welche zum einen die Diskriminations-Politik der
Araber, deren ungleiches Bewerten zwischen Arabern und Nicht-Arabem,

(1

Mawla: Singnlar von "Mawah"
" Safinat ol Behar, B. 2, zum Begnift "Wali*
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deutlich machen und zum anderen Hinweis darauf sind, wie sehr die Reinen
Imame (a.s.) ein solch diskriminierendes Vorgehen ablehnten und dagegen
Einspruch erhoben, begegnen wir in der Islamischen Geschichte hiufig.
Jedenfalls, diese Realitiit allein schon geniigte. da} die Iraner - die mehr als
andere ihr Augenmerk auf Geist und Wahrheit des Islam richteten und mehr
als jedes andere Volk unter Diskriminierung gelitten hatten, so grofle
Sympathie fiir das Ahl ul Bayt des Gesandten Gottes empfanden und sich
ihnen anschiossen. ..

Uerungﬂimpfung miffeﬂi Sclwin— Unterdtiéfzung

Sehr, sehr erstaunlich ist, daB einige hingehen und im Namen der
"Unterstiitzung fiir die iranische Nationalitdt und Herkunft" die iranische
Nation schmihlich verunglimpfen.

Unter anderem sagen sie: "Die iranische Nation wollte allen Emstes und
mit allem Elan ihr Regime und ihre religiose Lehre verteidigen, doch
vermochte sie es nicht. Iran konnte sich bei all seinen Mdglichkeiten, seiner
Macht und hohen Bevilkerungsdichte, die die arabische Minderheit
zahlenmiBig weit iiberragte, der Eroberer nicht erwehren und unterlag.”

Nun, wenn das stimmt, so wire das schon recht schmiihliich. .

Auch heiBit es da und dort, die iraner hitten aus Angst ihre Religion und
Uberzeugung aufgegeben und sich dem Islam zugewandt ..

Wenn dem tatsichlich so gewesen wire, kénute man sie den niedrigsten
und schwiichsten Vélkern zuordnen. Denn eine Nation, die zu feige ist, thre
innere Uberzeugung und den Glauben, an dem sie mit ihrem ganzen Herzen
hingt, gegeniiber jenen, die sie besiegten, zu verteidigen und sich zu
erhalten, gebiihrt es nicht, als "edel" bezeichnet zu werden. )

Einige sagen: "Bereits seit vierzehn Jahrhunderten befindet sich das
iranische Volk unter arabischem Joch Das heifit, obwohl die Vorherrschaft
der Araber in Iran nicht mehr als 100 Jahre wihrte, haben sich die Iraner
nach der Niederlage, die sie etwa 14 Jahrhunderte zuvor durch die Araber
erlitten, noch immer nicht erholt und wieder aufrichten kénuen.”

Mit anderen Worten: Welch ein Armutszeugnis fiir die Iraner?! Wie
schwiichlich und unfihig sind sie doch, nicht wahr?! Dieweil jedoch
andererseits die halbprimitiven Vélker Afrikas nach jahrhundertelanger
Kolonialisierung durch die  Europder die Fesseln und Ketten der
Unterdriickung und Ausbeutung - eine nach der anderen - aufbrechen,
abstreifen und sich befreien. Ein zivilisiertes Volk mit einer alten kuiturelien
Vergangenbeit aber wird durch ein kieines Steppenvolk geschiagen. Durch
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Eroberer, die schon nach relativ kurzer Zeit jhre Vormachtstellung wieder
aus der Hand geben. Die grofle zivilisierte Nation aber ist auch heute noch
von Grauen iiber jene Niederlage, die sie vor 14 Jahrhunderten erlitt, erfiilit.
Obwohl es ihr nicht behagt und widerstrebt, nimmt sie tagtiglich mebr vom
Brauchtum und der Sprache jener einstigen Siegermacht in ihr Leben und
ihre Kultur auf... Wirklich merkwiirdig. ..

Auch folgendes ist zn horen: "Die Iraner wurden deswegen Schiiten, um
sich im Deckméntelchen "Taschayyoh” ihr altes Uberzeugungsgut bewahren
zu konnen. Sie verstellten sich und heuchelten islamischen Glauben. Ihre
samtlichen Bezeugungen, Muslime zu sein, wovon jhre Geschichte - mehr
als die anderer Volker - randvoll ist, sind nichts weiter als Liigen. Vierzehn
Jahrhunderte machen sie etwas vor, liigen sie In ihren Reden und
Schriften.”

Wie unedel und schimpflich!

Manchmal heilit es auch: "lhre Zuneigung, Aufopferung und ihr
Erkennen einer Reihe Wahrheiten und des eigentlichen Kems und Wesens
von Islam und Taschayyoh, all das wurzelt nicht im Geist der Iraner,
sondern kam durch eine Ehe zustande, die die Richtung ihres Lebens und
ihre Kultur verinderte."

Wie identitits- und wurzelios!

Bisweilen hort man folgende Erklirung: "Die Iraner wollten zwar gern
ihr damaliges Herrschaftssystem und ihre alte Religion verteidigen und
bewahren, taten es aber nicht, sondern zogen es vor, sich abseits zu halten
und zuzuschauen."

Auch dies alles andere als ehrenwert. ..

Kurz, diese und &hnliche AuBerungen stellen der iranischen Nation ein
Armutszeugnis aus. Wollte man derlei Gerede Glauben schenken, kénnte
man es als niedrigstes und dekadentestes aller Volker auf Erden verstehen,
Denn, wie erklirt wird, gaben die Iraner aus Angst ihre eigene alte
Schriftweise auf und iibernahmen die arabische. Aus Angst lehrten sie ihre
Kinder die arabische Sprache. Aus Angst gaben sie islamischen Begriffen
und Bedeutungen in ihrer Literatur Raum. Aus Angst liefen sie ihre alte
Religion in Vergessenheit geraten, aus Angst standen sie iirem Regime, an
dem sie jedoch hingen, nicht bei, und aus Angst verwarfen sie ihre
bisherigen Anschauungen, obwohi sie sie fiir richtig hielten.

Jedenfalls, in dieser Art wird da und dort geredet, und das, was diesen
Behauptungen zu entnehmen ist, ist nichts anderes als die Beschreibung
einer schmihlichen Geschichte. Der Geschichie der iranischen Nation. Das
heiBt, das, was sich demnach in den letzten vierzehn Jahrhunderten in der
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Geschichte dieses Volkes zeigte, waren dessen Wiirdelosigkeit, Unfahigkeit,
Heuchelei, Trug, Feigheit, Furchtsamkeit, Identititslosigkeit und
Niedrigkeit. Was nicht vorhanden war, waren Differenzierungsvermégen,
Entscheidungsfihigkeit, Glauben und das Streben nach Wahrheit. Auf diese
Weise wurden die heftigsten Verleumdungen und Beleidigungen gegen die
edle iranische Nation in Umlauf gesetzt,

Dennoch: Wer dieses Buch liest, weiBl sehr wohl, dafl die eben zitierten
Behauptungen grotesk und erlogen sind. Alles, was die Iraner taten, geschah
iiberlegt und aus freien Stiicken. Sie waren fihig, nicht unfihig. Waren
voller Wiirde, nicht wiirdelos. Waren aufrichtig und ehrlich, nicht Heuchler
und Liigner. Sie waren kithn und tapfer, nicht feige und furchtsam. Sie
strebten nach der Wahrheit, an Oberflichlichkeiten und fliichtigen
Ereignissen war ihnen nicht gelegen. Sie waren sich ihrer 1dentitét bewuft,
nicht identitits- und wurzellos. Und auch in Zukunft werden sie sich ihre
Identitit bewahren und ihre Zugehorigkeit zum Jslam mehr und mehr
festigen und intensivieren,
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Zweifer jei[

Wad gaé 6[2}" jd/am jran?







\S)agen 06{21' J(afad lfrop/w ?

In diesem und auch folgendem Teil geht es uns um die gegenseitigen
Verdienste von [slam und Iran. Mit anderen Worten: Was erhielt Iran durch
den Islam und was der Islam durch [ran?

Zundchst: Was kann eine Religion oder Lehre einem Voik geben?

Es versteht sich von selbst, daB dies gewif nicht etwas ist, das sofort
wirksam bzw. spiirbar wird. Es ist also nicht so wie beispielsweise in einem
Gefecht, wenn den kimpfenden Truppen zu deren Unterstiitzung
Nachschub-Einheiten geschickt werden, deren frische Kraft sich sogleich
bemerkbar macht. Oder aber wenn in Zeiten der Diirre Getreide importiert
wird, um einer Hungersnot vorzubeugen.

Das, was die Religion geben und vermitteln kann, ist weitaus
tiefgreifender, diffiziler und nachhaltiger. Sie bewirkt Verinderung, im
Denken und Verhalten. Durch sie kann eine positive Entwicklung,
Umdenken und eine neue, ojektivere Weltanschauung erreicht werden.
Entfaltung des Geistes, Veredelung der Gesinnung...

Sie veranlafit dazu, daB hemmende wund mit abergldubischen
Vorstellungen verwobene Ansichten von vormals iiber Bord geworfen
werden und der Weg frei wird zu klaren, konstruktiven Gedanken, zu
befreiendem, zuversichtlichen Glanben, zu Schaffensfreunde, dynamischem
Streben nach Wissen, Fortschritt, Gutem und caritativem Engagement. Ist
dies erreicht, stellt sich auch im materielien, wirtschaftlichen Leben
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Gesundung ein. Die Krdfte des Menschen werden aktiviert, seine geistigen,
philosophischen, wissenschaftlichen, technischen, kiinstlerischen,
literarischen u.d. Fihigkeiten entfalten sich. Kurz und gut, in allen Bereichen
dessen, das als Zivilisation bezeichnet wird, kommt es zu Bewegung, zu
positiven Entwicklungen

Was aber kann ein Volk der Religion geben oder fiir sie tun?

Es kann sie publizieren, kann ihr helfen, festen Fufl zu fassen und ihr
kufturelles Sein und Wirken fordern und entwickeln. Es kann autklidren iiber
ihren Sinn und ihre Inhalte, thre Aussagen und Bedeutungen ergriinden und
kommentieren, sie in Wort und Tat unterstiitzen, andere Vdlker und
Gesellschaften iiber sie informieren, sie verteidigen, selbst unter Einsatz der
Habe, sogar des eigenen Lebens und und und - und dies alles in aller
Aufrichtigkeit und Lauterkeit...

In diesem Teil wollen wir uns also mit dem befassen, was die Religion
dem Volke gibt. Genauer, welchen Dienst der Islam Iran leistete.
Anschlielend, das heifit im dritten Teil dieses Buches, informieren wir iiber
das, was Iran und Iraner fiir den Islam taten.

Zuerst zu der Frage, was bzw. ob der Islam Iran etwas gab. Hat er Iran
und Iraner befeit, sie belebt und beseelt, dem Lauf ihrer Geschichte eine
bessere Richtung gegeben und ihre Fahigkeiten zur Entfaltung und zum
Tragen gebracht?

Oder ist das Gegenteil der Fall? Hat er Iran und Iraner geknebelt, thre
Fihigkeiten und Begabungen abgeblockt, ihrer Geschichte einen dekadenten
Verlauf zudiktiert und die iranische Zivilisation ruiniert?

Hat der Islam dafiir gesorgt, daB die [raner auf den Gebieten:
Wissenschaft, Philosophie, Mystik, Moral, Kunst, des handwerklichen und
industriellen Schaffens und Gewerbes etc. erhobenen Hauptes und geachtet
dastehen konnen und ihr Name in alle Welt drang?

Oder aber ist es umgekehrt? Verhinderte er ihire Entwicklung und
Entfaltung? Und falls sie sich weltweit einen guten Namen schufen, dann
nicht etwa deswegen, weil der Islam sie forderte und ihnen den Weg ebnete,
denn wie gewisse Leute sagen, tat er nichts in dieser Richtung, sondem:
[ranische weltbekannte Kapazititen wie beispielsweise Abu Ali Sina
(Avicenna), Abu Reihan Biruni und Khadjeh Nasir od Din Tussi
vermochten einzig und allein ihrer iranischen Herkunft und ilires iranischen
Geistes wegen so Hervorragendes leisten? War es so? Hatte der Islam in
keinster Weise dazu beigetragen?

Mit anderen Worten: Wirkte sich der Islam zum Segen Irans und der
[raner aus oder aber wurde er zu einem Fiasko fiir sie?
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GewiB und unbestreitbar ist dies: Nach dem Erscheinen des Islam, im
Zuge der islamischen Herrschaft und des Zusammenkommens der Volker
unter einem gemeinsamen Banner - dem Banner "Islam" - entwickelte sich
eine imposante, prichtige Zivilisation, die kaumn ihresgleichen hatte und von
Historikem und Véikerkundlern als "Islamische Zivilisation" bezeichnet
wird. An dieser Zivilisation hatten die verschiedensten Volker Asiens,
Aftikas und auch Europas, teil. Und laut aller Sachkundigen war der Anteil
der Iraner ein ganz besonders grofler, gravierender.

Was ist also die Realitiit? Ist tatsdchlich, wie der Name schon sagt, von
einer "Islamischen Zivilisation” zu sprechen? Das heifit, war es wirklich der
Islam, der die Voraussetzungen und Bedingungen zu dieser grofien
Zivilisation und Kulitur schuf? Dazu anregte, motivierte? Ist es sein Geist,
der islamische Geist, von dem sie getragen ist?

Oder aber liegen ihr andere Ursachen und Motivationen zugrunde? War
jedes Volk, unter anderem das iranische, gemiB eigener Vorstellungen und
Beweggriinde, die mit seiner spezifischen Geschichte und Vergangenheit zu
tun haben, an dieser grofBlen Zivilisation beteiligt?

Um dies konkret feststellen zu kénnen, empfiehlt es sich, zunéichst in die
iranische Geschichte zu Zeiten des Erscheinen des Islam hineinzuschauen,
um iiber Denken und Uberzeugung der Iraner jenes Zeitraumes als auch ihre
politische, soziale und Moral und Familie betreffende Ordnung zu erfahren
und zu vergleichen mit dem, was der Islam diesbeziiglich sagt und ihnen
gab.
Gliicklicherweise ist die Geschichte Irans als auch des Islam offenkundig.
Unklarheiten gibt es nicht, auch nicht, was die damalige Zeit anbelangt.
Recht leicht ist nachzupriifen und festzustellen, wie es seinerzeit war und
was sich so alles ereignete. Ganz abgesehen davon, dafl im letzen halben
Jahrhundert viel liber dieses Thema diskutiert und geschrieben wurde, Zuerst
waren es die Europier, die sich damit befaBten. Aber auch die Iraner - die
sich, wie andere Volker ebenfalls, vormals kaum Gedanken iiber derlei
Dinge machten - begannen, sich intensiv damit zu beschiftigen. Allerdings,
man befindet sich - zumindest bei uns in Iran - mehr oder weniger noch im
"Propaganda-Stadium”. Das scheint vorrangig zu sein, nicht jedoch
wissenschaftliches Forschen und Ergriinden. Die einen reden geradezu
papageienhaft iiber die segensreichen Auswirkungen des Islam in Iran,
dieweil die anderen ebenso papageienhaft das Gegenteil behaupten und von
einem Kkatastrophalen Einflul} des [slam auf Iran sprechen. Kein Tag ist, an
dem iiber letzteres in unseren Zeitungen, Zeitschriften, sonstwelchen
Schriften oder aber in Radio und Fernsehen nicht berichtet wird. Mehr noch
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als das: Auch die Geschichts- und Geographiebiicher an unseren Grund- und
Hoheren Schulen sind angefiilit mit derlei Themen und Behauptungen.

Wir sind daher daran interessiert, ohne jeglichen Fanatismus oder
jedwede Parteilichkeit, also ganz neutral und sachlich, dieses Thema
anzugehen und zu untersuchen. Denn unserer Meinung nach ist die Zeit
gekommen, daB das nun endlich getan werden muB. Erfreulicherweise haben
einige europidische als auch einige wenige Iranische Wissenschaftler
diesbeziigliche Nachforschungen - in etwa zumindest - geleistet, auf die wir
uns nun weitgehend stiitzen kénnen.

_/Jndicltten, ,/duf%z:mungen

Um uns in etwa ein Bild iiber die verschiedenen Ansichten machen zu
kénnen, einige Beispiele
Sich auf die Erklirungen Dr. Moins in "Masda-Yasna wa Adab Parsi""*
stiitzend, sagt H. Taqi-Sadeh in seinem Beitrag zum Thema
"Gesellschaftliche Veridnderungen in Iran™:
Der Islam brachte Iran eine neue Lehre, eine Religion mit viel Positivem,
neuen Grundsitzen und einer geregelten Gesetzesordnung, die das Land mit
einem neuen, erfrischenden Geist und starkerem Glauben belebte und
zudem zwei wertvolle Errungenschaften im Gefolge hatte:
Zum einen eine sehr reiche, ausdrucksvolle Sprache, ndmlich das
Arabische... Als das Arabische nach Iran kam und in die anmutige,
harmonische arische Sprache und persische Kultur einflo, mit ihr
verschmolz und grofe iranische Dichter des vierten, fiinften und sechsten
Jahrhunderts (hiesiger Zettrechnung) und einige in der darauffolgenden Zeit
fiir vollendete sprachliche Feinheit und Reinheit sorgten, ward uns eine
Sprache gegeben, mittels derer sich alles, samtliche noch so diffizile und
subtile Themen und Gedanken, in Worte fassen lieBen. Uberzeugende
Beispiele dafur sind Saadi, Hafez, Nasser Khosrou und andere.
Zum anderen aber: Wissenschaften, Bildung und Kenntnis und eine
hervorragende gehaltvolle Zivilisation, die durch die Ubersetzungen
griechischer, altsyrischer und indischer Biicher ins Arabische im
1slamischen Osten bzw. im &stliichen Raum des Kalifats Verbreitung fanden.
Und zwar durch Muslime, insbesondere [raner, die nut der arabischen
Sprache vertraut waren.
Kaum ein Buch aus dem weiten Umfeld der griechischen Wissenschaft,
Technik und Philosophie, das im zweiten Jahrhundert vorhanden war und
von den Muslimen nicht iibersetzt worden wire.

12 Auflage, S. 16
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Kurz, infolge der zahlreichen Ubersetzungen aus dem Griechischen ins
Arabische faften Wissenschaft, Philosophie und Technik - und zwar ihre
simtlichen Ebenen und Dimensionen - so festen Fufl in der islamischen
Welt, insbesondere in Iran, daB Tausende groBer und namhafter
Wissenschaftler hervorgingen. Beispielsweise Ebn Sina (Avicenna), Farabi,
Biruni, Mohammad Ebn Zakariyd Rasi und viele andere, mit abertausend
wichtigen Schrifien und Biichermn {(zum Grofiteil allerdings in arabischer
Sprache). Eine strahlende Zivilisation trat in Erscheinung. Die islamische
Zivilisation zwischen dem zweiten und siebten Jahrhundert, die -~ nach der
griechischen und rdmischen - aller Wahrscheinlichkeit nach als die gréfite
und hervorragendste in der Weit zu bezeichnen ist.

Der Wissenschaftler H. Taqi-Sadeh spricht ganz global von dem neuen
Geist, den der Islam in Tran hervorrief. Doch dariiber, was es war, das Iran
dem Islam gab oder aber durch den Islam erhielt, anfgrund dessen Iran zu
frischem, belebenden Geist fand, sagt er nichts aus. Wir wollen daher
versuchen, dies im Rahmen dieses Buches weitméglichst zu kldren.

Allerdings weist H. Taqi-Sadeh wohl auf das Gerechtigkeitsprinzip und
die neue Gesetzesregelung hin, die der Islam brachte, was natiislich richtig
ist, denn zu dem, was die islamische Lehre gab und gibt, gehdren zweifellos
auch diese beiden genannten Faktoren. Zudem betont er, dafl es der Islam
war, der den geeigneten Hintergrund zu literarischer und ethischer
Entfaltung an die Hand gab. Als Beispiel dafiir nennt er Saadi, Hafez und
Nasser Khosrou. Und im Zusammenhang mit dem Erblihen
philosophischer, medizinischer und mathematischer Fihigkeiten erwihnt er
Gelehrte wie Ebn-Sina (Avicenna), Farabi , Rasi und Biruni, denen ebenfalls
der Islam den Weg zu ihren wissenschaftlichen Bemiihungen und
Leistungen geebnet hatte.

Zu erwihnen ist auch die Auffassung Herrn Zaynol-Abedin Rahnamas,
der im Vorwort der "Ubersetzung und Interpretation des Koran"'* schreibt:

Das Erscheinen des I[slam in Arabien bewirkte eine der groBten
Revolutionen in der Menschheitsgeschichte. ..

Sie begann zu Beginn des siebten Jahrhunderts nach Christus und erfafite
nnerhalb relativ kurzer Zeit, Schritt fiir Schritt, die gesamte arabische
Halbingel. Auch auf die Nachbarlander, die hervorragende Kulturen und die
griften Zivilisationen jener Tage LesaBen, griff sie {iber. Die tiefgreifenden
Verinderungen und Entwicklungen, die der Islam in den Bevolkerungen
jener Raume hervorrief, gehdren 2zu den Erstauniichkeiten in der
Menschheitsgeschichte. Denn durch ihin schwanden sinn- und haltlose
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Abhiingigkeiten dahin und wurden viele neue - bestédndiger und fester noch
als Eise - in Herz und Denken des Menschen geweckt.

Diese von thm bewirkie Revolution, als neue Zivilisation, verwandelte also
nicht nur das damalige dahinschlummernde Arabien mit seinen wasser- und
vegetationslosen schweigenden Wiisten und einer nahezu unbekannten
Bevdlkerung - von der héchstens ein paar, die man an den Fingem abziihlen
konnte, zu Ruf und Namen gekommen waren - in ein pulsierendes Land
voller Bewegung und Leben, in dem Tausende zu Popularitit, Rang und
Ansehen kamen und sich ihrer ethischen Hervorragenbeiten wegen
auszeichneten, sondern: Sie gab ihm eine npeue Philosophie, neuen
Lebenssinn, netie Gedanken. Und wenngleich die Wurzeln einiger davon
von den Zivilisationen der beiden benachbarten Imperien (Rom und Iran)
gespeist worden waren, so erfrischten und belebten sie dennoch nun auch
sie. Sie waren neuer hinmumlischer Unterricht und vermittelten ein Denken,
das zu Gerechtigkeit und Widerstand gegen Unrecht und Tyrannei
motivierte, das die diirstenden Herzen erquickte wie kdstlich-frisches
Wasser und den Denkern neue Impulse gab.

Dieser geistige Umbruch, den der Islam in den Gesellschaften der beiden
grofBen Reiche bewirkte und sein Aufruf zu Gerechtigkeit, der im Denken
der tyrannisierten Bevdlkerungen Full faBte - Bevolkerungen, denen alle
Tiiren verschlossen waren und nur noch der Weg zu Gott offenstand -

kurz, dieser sein geistiger Sieg war nicht lediglich ein Sieg der Barflifligen
iiber die Gestiefelten, nicht nur ein Sieg der Unbewaffneten itber die
Bewaffneten, sondern, wie gesagt, ein Sieg des neuven Denkens der nach
Gerechtigkeit rufenden Unterdriickten Uber die Tyrannen bzw. der
Unterjochten und Vergewaltigten iiber die Gewaltmichtigen.

Dieses neve Denken, Wollen und Wiinschen erwies sich in den Vélkern der
genannten Linder so intensiv und nachhaltig, dafl sie, zum Sturze ithrer
herrschenden Unrecht-Regime, in den Ruf der Bannertriger der islamischen
Lehre einstimmten.

Die Auswirkungen dieses geistigen Sieges sind auch heute noch, nach ca.
140N fabren, die seitdem vergangen sind, in den Hiusern dieser
Bevdlkerungen, die zu Glauben fanden, zu spiiren. Dieweil jedoch in ihren
Lindern von den militirischen Erfolgen der siegreichen arabischen
Kriegsherren auch nicht die geringste Spur geblieben ist.

Nach Auffassung H. Rahnamas sorgte der Islam dafiir, daB} sinn- und
haltlose Abhiingigkeiten erloschen, neue, bestindige aber - wie er sagt,
fester als Eisen - erwachten. Er bot neve Gedanken, ein neue Philosophie an.
Sein Sieg war das Obsiegen eines neuen Denkens iiber das alte, nicht eines
Volkes iiber ein anderes. Sein Sieg war ein Sieg des Strebens nach
Gerechtigkeit und Tugend i{iber Tyrannei und Verderbnis. Zudem,
wesentlicher Faktor zu seinem Sieg war nicht die arabische Bevdlkerung,
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sondern die vielen entrechteten und nach Wahrheit und Gerechtigkeit
diirstenden Vélkerscharen, die sich im Lichte eines himmlischen Denkens,
das in ihnen FuB gefalt hatte, gegen die tyrannischen Herrschafien in ihren
Lindern erhoben hatten.

Dr. Abdul-Hussayn Sarinkub schreibt in seinem "Karnameh ye Islam""*:
Das, was zu den wissenschaftlichen Erfolgen und materiellen Fortschritten
der Muslime fiihrte, war in Wirklichkeit der Islam selbst. Er nef sie zu
Lebensfreudighkeit auf, dazu, sich um Wissen und Wissenschaft zu bemithen
und liel Wohlwollen und Nachsicht an die Stelle des fritheren fanatischen
Denkens treten. Im Gegensatz zum Ménchstum der Kirche, die Weltflucht
und Weltentsagung empfahl, rief der Islam zum "Weg der Mitte" auf und
forderte industriellen Fortschritt und die Geisteswissenschaften.

In der Welt, in der der Islam Einzug hielt, waren Ausgewogerieit und
Toleranz bereits im Untergang begnffen. Byzanz, das eine der beiden
michtigen Imperien jener Zeit (Byzanz und Jran), versank tagtiglich tiefer
m religidsem (christl) Fanatismus und brach die Beziehungen zu
Wissenschaft und Philosophie mehr und mehr ab. Der Abbruch
philosophischer Aktivitdten, der durch Justinian erfolgte, bedeutete zugleich
den Abbruch der Beziehungen zwischen der romischen Welt und
Wissenschaft und Zivilisation.

Aber auch Iran: Das Interesse Khosrou Anuschirwans fiir Wissen und
Bildung war zeitlich sehr begrenzt. Ganz abgesehen davon, dafl das
fanatische Denken - auf welches auch "Borzuyeh" in seinem Vorwort zu
"Kelileh wa Demneh" hinweist - ein Erwachen von Bildung und Wissen
nicht zulief3.

In eine solche, in religidsem und vdlkischem Fanatismus verstrickte Welt,
trug der Islam einen neuen Geist. Durch das Errichten eines "Dar ol Islam”,
dessen wirkliches Zentrum der Koran ist - nicht Damaskus und nicht Irak -
setzte er an die Stelle volkischen und ethnischen Fanatismusses eine Art
"weltweiter Heimat" und empfabl, dem religiosen Fanatismus der Christen
und Zarathustrier mit Milde zu begegnen und mit thnen - "Ahl ol Ketab" -
Vereinbarungen zu treffen. Sowie: Sich um Wissen und Wissenschaft und
ein besseres menschliches Dasein zu bemithen. Die Friichte dieses
erstaunlichen "Baumes", der weder ostlicher noch westlicher Abstammung
war, kamen nach den islamischen Siegen zur Reife...

Nach Ansicht Dr. Sarinkubs setzte der Islam seinen Fuf} in eine Welt, die
im Begriffe war, in Stagnation und Dekadenz zu erstarren. Jedoch mit seinen
Weisungen, die das Streben nach Wissen und das Abstandnehmen von
volkischem und religidsem Fanatismus forderten, sowie mit seiner
Bereitschaft zu friediicher Ko-Existenz mit "Ahl ol Ketab", brach er Fesseln,
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in die, laut koranischer Beschreibung., "Hinde, Fiile und Haise" der
Menschen jener Tage gekettet und gebunden waren, auf und schuf die
Voraussetzungen zu ewer groBartigen Zivilisation.

Der deutsche Professor fiir Islamische Kunst, Emst Kiihnel, der in den
Jahren 1935 bis 1964 an der Berliner Universitiit unterrichtete, schreibt in
der Einleitung seines Buches "lslamische Kunst":

Dhe religidsen Gememsamkeiten haben hier das kulturelle Leben und
Wirken der verschiedenen Viélker stirker beeinflut, als es in der
christlichen Welt der Falt ist. Sie schiugen tiber ethnische und in den alten
Traditionen der Vilker beruhenden Differenzen emne Biicke, von der aus
nicht nur geistige Interessen, sondern sogar Sitten und Briuche der
verschiedenen Gesellschaften in erstaunlicher Weise gesteuert wurden. In
ene kiar abgesteckte Richtung.

Das aber, was bei all diesen Aktionen und Reaktionen zu Einbeit fithrte und
auf samtliche Fragen eine eindeutige Antwort gab, war der Koran. Die
Verbrertung des Koran in seiner Original-Sprache ais auch die absolute
Vormachtstellung der arabischen Schrift haben eine Verbindung geschaffen,
die die gesamte 1slamische Welt miteinander vereint und wurden zu einem
wichtigen Faktor flir das kiinstlerische Schaffen.

Die Unterschiede, die die westliche Welt zwischen religidser und
nichtreligidser Kumst kennt, sind hier vollig geschwunden. Allerdings
entwickelte sich flir den Bau der Gotteshiuser, aufgrund ihrer spezifischen
Erfordernisse, emn spezieller architektonischer Stil, doch hinsichtlich ihrer
Ausschimiickung wurden die gleichen Regelungen beachtet, die auch fiir die
nichtreligidsen Gebdude gelten.

Der Autor erklart weiter:
Bemerkenswert ist, dafl - angesichts der der heftigen politischen
Kontroversen um Mittelalter - dennoch zwischen allen islamischen Lindermn
Verbindungen bestanden haben, die nicht allein dem Handel zur Biliite
verhalfen, sondern auch die Entwicklung und Vertiefung kultureller
Fortschritte und Beziehungen méglich machten.
Aus den Reiseberichten Weltreisender und grofier arabischer Geographen
geht hervor, wie schiell die Vélker untereinander von thren Entwicklungen
und Fortschritten erfuhren. Daher verwundert es nicht, dai} neue technische
und kunstlerische Errungenschaften sehr schnell den Weg {berallhin
fanden.
Wer in der Schule der westlichen Weltanschauung unterrichtet wuide, sollte
sich klarmachen, daB in der islamischen Welt andere Grundbedingungen
und Voraussetzungen gegeben waren. Voraussetzungen, die insbesondere
auf das Kunstschaffen Einflufl nahmen.
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Was dieser Wissenschafiler sagt, bezieht sich zwar nicht speziell auf lran,
sondern auf die gesamte islamische Welt, doch betrifft es unser Land
ebenfalls. Interessant ist sein Hinweis darauf, dafl die Muslime, die ja
verschiedenen Volkern und Rassen angehoren, derlei Unterschiede
iiberbriickten. Das heifit, eine Briicke ward iiber ihre etnischen und
véilkischen Verschiedenheiten gespanut, die sie miteinander verband Mit
anderen  Worten, dem  Islam  gelang es, aufgrund  der
Glaubensgemeinsamkeiten politische und soziale Einheit zu erwirken und
im Rahmen dieser konsstruktiven Atmosphire den Weg zu einer prichiigen
Zivilisation zu ebnen.

Wie der eben zitierte Wissenschaftler duflern sich viele.

Doch es gibt auch andere, entgegengesetzte Ansichten, die wir ebenfalis

erortern sollten. Sie besagen, dafl das Eindringen der muslimischen Araber

“in lran und thre Vorherrschaft iiber die lraner eine Katastrophe
herautbeschwor. Ahnlich der Katastrophen. die die Uberfille Alexanders des
GroBen oder aber der Mongolen auf dieses Land im Gefolge hatten Mit
anderen Worten: Ebenso wie deren Eindringen in Iran, vor allen Dingen das
der Mongolen, Ordnung und Struktur einer groBen Zivilisation zunichte
machten, wirkten sich die Eroberungen der arabischen Muslime auf die
iranische Kultur aus. Und wenn sich die franer nach dem Einzug des Islam,
insbesondere im  dritten, vierten, fiinften und sechsten islamischen
Jahrhundert, aut kultureller und wissenschaftiicher Ebene engagierten, so sei
das auf ihre Mentalitdt, auf ithre ethnische Besonderheit als auch auf ihre
kulfurelle Vergangenheit vor dem Islam zuriickzufithren. Der Islam habe
ledighich zwei Jahrhunderte lang ihren wissenschafilichen und
zivilisatorischen  Entwicklungsprozess gestoppt. Das sei das einzige
gewesen, was er in Iran zuwege brachte. Nach diesen circa zweihundert
Jahren aber, als [ran seine politische Eigenstindigkeit zuriickgewann, sich
der arabischen Vorherrschaft und Beeinflussung entledigte und zu seiner
friiheren Identitdt zuriickfand, habe es seinen vormaligen Weg wieder
aufgenommes und in seiner kulturellen Weiterentwicklung fortgesetzt.

In dieser Weise wird also auch gesprochen und argumentiert. Allerdings,
nicht seitens iranischer oder nichtiranischer Wissenschaftler Derlei Reden
flihren jene, die in irgendeiner Weise propagandistisch agieren oder
angehaucht sind Und wie festzustellen ist, werden derlei Ansichten in
letzter Zeit immer hdufiger kundgetan, in provokatorischer Weise oder aber
"literarisch verpackt™...

So schreibt (sinngemiB) H. Freydun Adamiat in "Amir Kabir wa {ran""’

" B 1,8.74.75
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Die islomische Religion war fiir eine primitive Gesellschaft, wie es die
arabische seinerzeit war, durchaus angebracht. Aus diesem Grunde ward sie
ihr ja auch gegeben. Sie, die verwoben war mit Vorstellungen fritherer
Religionen und Denkwetsen sowie einer Reihe mehrdeutiger, dehnbarer
Aussagen und Erkldrungen, verursachte mach threm Einzug in Iran eine
Kursinderung im gesellschaftlichen Prozess. Im gleichen Male, wie sich
der Islam auf primitive Gesellschaften - wie die damalige arabische -
positiv auswirkte, hatte er verheerende Folgen fur Iran. Doch die Iraner
verharrten nicht lange in stummer Verbliiffung und Verwirrtheit, sondern
begehrten auf, taten ihre Unzufriedenheit kund und begrindeten ihr
Verhalten zumeist nut dem Argument, daB zunichst gegebene Koranverse
spaterhin aufgehoben bzw abgedndert worden seien.

Nach und nach aber, infolge des Stirker-In-Erscheinung-Tretens jenes
Kapitels der islamischen Lehre, welches das Diesseits als fliichtigen
Zeitvertreib und  Gefingnis der Glaubigen darstellt, aber auch der
zunchmenden  Verbreitung der indischen Philesophie mit  ihren
weltverneinenden Grundsitzen und ihrem “Aufgehen in Gott" wegen,
entstand in der iranischen Bevélkerung ein zunehmendes Desinteresse am
materjellen Leben. Was dazu fiihrte, daf} ste sich tmmer weniger um einen
Ausweg aus dem Dilemma bemiihte.

Und so sehen wir, daB sich Belehrungen des [slam - wie beispie[sweise das
Streben nach Geld und Reichtum als Siinde zu werten, die schonen Kimnste
zu boykottieren, das tdgliche Brot der Einzelnen als von Gott zugemessen
und das Geschick des Menschen als "vorbestimmt" und abhangtg von der
gottlichen Vorsehung, der man sich ganz und gar zu {iberlassen habe, 2u
verstehen - mit der illumintstischen Philosophie und den Grundsiitzen des
Sufismus, die zunichst als indirekter Widerstand seitens der [slam-Gegner
in Erscheinung traten, verbanden.

Die Philosophie von der "Vorbestimmung bzw. Vorsehung" fafite in [ran
Full. Mit dem Resultat, daf3 das materielle Leben Jrans in Verwirning geriet
und vernachlassigt wurde, Miiiggang, Antriebslosigkeit, der Hang nach
Weltentsagung und sich mit emem Leben in Ruinen und Lumpen
zufriedenzugeben, Betteltum und Almosen-Abhongigkeit - dies alles waren
Resulitate, die der Islam verursacht hatte. Seme Lehren griffen um sich,
fonden Verbreitung und schufen die Voraussetzung zu sozalem
Niedergang.

Der zitierte Autor sagt einerseits, dafi der Islam fiir eine unterentwickelte
Gesellschaft wie die damalige arabische erfordertich gewesen sei, um ihr ein
genieinsanes Zentrum zu geben Andererseits aber spricht er davon, daf die
islamische Lehre zu Weitentsagung, MiiBiggang und einem Dasein in
Ruinen und Lumpen fiilire als auch dazu, sich durch Bettelei und Almasen
liber Wasser zu halten. Doch wie kann es angehen, daf derlei destruktive
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Weisungen und Belehrungen sogar einer Gesellschaft wie der arabischen
jener Tage, zu Zentralisierung, Einheit und Macht verhalf?! Zweitens: Wenn
dem so war, miifiten doch die muslimischen Vdlker ab Beginn des
islamischen Einflusses in ihren Lindern Dekadenz und Niedergang
ausgesetzt gewesen sein. Dann hitten sie ihr Dasein - das doch, wie der
Autor sagt, islamischerseits als verginglicher und wertloser Zeitvertreib
bezeichnet wurde - in aller Antriebslosigkeit und Apathie gefristet, die
Hinde in den SchoB gelegt, keinen Handschlag mehr getan und sich und ijhr
Leben voll und ganz der "Vorbestimmung" iiberlassen. Sie wiren selbst zu
"Ruinen" geworden.

Doch wie die Geschichte berichtet, erwachten mit dem Erscheinen des
Islam in den Bevdlkerungen eines weiten geographischen Raumes - von
Nordafrika bis hin nach Ostasien - Leben, Bewegung, Dynamik. Eine
groBartige, weitreichende Zivilisation, die ihresgleichen nicht fand,
entwickelte sich und bestand sechs lange Jahrhunderte. Danach erst
stagnierte sie, erstarrte und begann die Bevolkerung, zu erschlaffen, zu
erlahmen. ..

Wissentlich oder unwissentlich versucht der o.g. Autor, den moralischen
Kampf des Islam gegen eine Vergotterung des Geldes und die Vorstellung,
daB der Sinn des Lebens im Streben nach Reichtiimern zu sehen sei,
dahingehend zu interpretieren, daB} islamischerseits ein gesundes Streben
nach Lebensunterhalt, Industrie, Produktion, Lebenserleichterung, legalem
Gewinn etc. - wiewohl dies der gesellschaftlichen Entwicklung und dem
Allgemeinwohl dienlich ist und seitens des Islam gefordert wird - als siindig
zu betrachten sei. Ganz abgesehen davon, daBl er zwischen Enthaltsamkeit
und Tugend im buddhistischen und christlichen Sinne, demgemilB
Gottesdienst und Aktivitdt zwei véllig getrennten Welten angehéren und
islamischer Enthaltsamkeit und Tugend, die in einer hohen, edlen
Gesinnung und einem reinen, lauteren "Selbst” beruhen, nicht differenziert
oder aber nicht differenzieren will.

Noch bemerkenswerter ist, daB er das Thema "Vorbestimmung" aufgreift
und es - sich auf die in Europa gingigen Auffassungen stiitzend - als Grund
zu der Muslime Dekadenz und Niedergang bezeichnet. Er hitte besser daran
getan, dieses Thema jenen zu iiberlassen, die etwas davon verstehen und
kompetent genug sind, dariiber zu sprechen. (In meiner Abhandlung "Ensan
wa Sarnewescht” - iibersetzt: "Mensch und Schicksal" - bin ich auf die
"Vorbestimmung auns islamischer Sicht" und auch auf die Frage, ob sie zu
Dekadenz und Niedergang fiihrt oder nicht, eingegangen. Die Schrift ist
veroffentlicht worden und erhiltlich.)
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Auch in den Schulbiichern™ wird mehr oder weniger in der eben
genannten Weise erkldrt und propagiert. Nur wenige sind es, die nicht in der
o g. Weise schreiben, agieren und publizieren Ich méchte als Beispiel aus
einem Schulbuch, das in den hiesigen Gymnasien76 verwendet wird, zitieren:

Die Errichtung der medizinischen Fakultdt "Djondischapur” (Khusestan) in
der Zeit der Sassaniden weist auf das tiefe Interesse der Iraner fir die
Wissenschaft hin. Unbestreitbar sind in jenen Tagen schon wertvolle
Schriften und Bicher von Iranern geschrieben und vertiffentlicht worden,
die jedoch bedauerlicherweise im Zuge feindlicher Uberfiile aus dem
Austand vernichtet wurden. Ledighch die Titel und Namen emiger von
thnen sind uns erhalten geblieben. Die Vorherrschaft der Araber iber [ran
beeinflufte unser wissenschaftliches und literarisches Leben zutiefst. Zum
einen ging ein Grofteil unserer wissenschaftlichen und literarischen Werke
als auch ungeres Kunstschaffens verloren bzw. wurde zerstért. Zum anderen
nbtigten uns die (arabischen) Aggressoren ihre Sprache und Schrift so
hartnackig auf, daf viele wanische Wissenschaftler wie Ebn Mogaftah,
Mohammad Sakariyah Rasi, Abu Ali Cina (Avicenna), Abu Reihan Biruni,
Abu Nasr Farabi, Imam Mohammad Ghasali und Hakim Omar Khayyam
Neischaburi eine Vielzahl threr wissenschaftlichen und literarischen Werke
in arabischer Sprache publizierten.

Ab dem dritten Jahrhundert (H), als unser Land infolge der kithnen Kimpfe
der 1ranischen Bevolkerung seine Unabhingigkeit zurickerlangte, fand
unsere heutige Sprache zu hohem Zuspruch. Redner, Autoren und beriihnite
Dichter wie Rudaki, Ferdussi, Khayyam, Mas'ud Sa’d Salman, Molawi,
Saadi, Hafez und Aberhundert anderer hervorragender Dichter unserer
Heimat wurden zu emem belebenden Quell in der Weltliteratur,

Laut diesem Schulbuch standen im vorislamischen lran also schon
Wissenschaft, Literatur und Kunst hoch im Kurs Die Vorherrschaft der
Araber in lran aber wirkte sich negativ auf das geistige Leben in unserem
Lande aus. Abgesehen davon notigten die Araber ihre Sprache und Schrift
Iran so hartndckig auf, daBl sogar Avicenna und Ghasali noch vierhundert
bzw fiinthundert Jahre nach dem Eindringen der Araber in unser Land und
zweihundert bzw. dreihundert Jahre nach der erneuten Unabhingigkeit Irans
gezwungen waren, ihre Werke in arabischer Sprache zu verfassen.

Andererseits aber heifit es in dem Buch, dali man ab jener Zeit wieder in
Persisch schreiben und verdffentlichen konnte, als man sich des arabischen
Jochs entledigt hatte. Auch sei das Aufleben der persischen Sprache eine
Reaktion der Iraner gegen Islam und Muslime gewesen.

* i der Zeit des Pahlawi-Regmies

® an der Zeit des Pahlawi-Regimes
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Eingangs wies ich bereits auf die Story von der, den Iranern durch die
Araber aufgezwungenen  arabischen Sprache hin und auch auf das
tendenzitse Mirchen, demnach das Aufleben der persischen Sprache eine
irapische Reaktion gegen Islam und Muslim gewesen sei. Auf die
Djondischapur-Universitiit als auch auf die wissenschafilichen Werke, die
dem Land, wie der Autor schreibt, abhanden kamen (angeblich durch die
arabischen Muslime), werde ich noch zu sprechen kommen.

Andere Autoren gingen noch weiter als er. Sie bezeichneten den Einzug
des Islam als Tragidie, als ein immerwéhrendes Elend fiir Land und Leute.
Samtliche moralischen Entgleisungen der heutigen Iraner fiihren sie auf das
Eindringen der Araber in dieses Land sowie auf den islamischen EinfluB auf
unsere Bevolkerung hin. Als Beispiel dafiir nun auszugsweise aus einem
Artikel, der in der Zeitschrift "Ferdussi" (Ausgabe 787, verdffentlicht am 3.
Aban 1345 HS) erschien. Der Artikelschreiber wollte eine Antwort auf das
Buch Djalal Al Ahmads "Gharbsadegi” (iibesetzt: Westhorigkeit) geben. Al
Ahmad hatte in seinem Werk geduBert, daB die Verelendigung der heutigen
Generation (in der Zeit des Schahregimes) auf ihren Verlust an
Selbstwertgefiihil gegeniiber der westlichen Welt und dem Maschinismus
zuriickzufiihren sei. Er schildert den Westhorigen wie foigt:

Der Westhdrige ist glaubenslos. Von nichts ist er iiberzeugt, und ebenso ist
er von nichts nicht iiberzeugt. Er ist ein "kaputter" Mensch. Er nimmt, was
sich thm bietet, differenziert nicht. Wenn er nur selbst existieren und sein
Schifchen ins Trockene bringen kann. Alles andere ist ihm unwichtig. Eine
Religion hat er nicht, keine Weltanschauung, keine [deologie. Weder ist er
von Gott iiberzeugt, noch glaubt er an die Menschheit. Gesellschaftliche
Entwicklung interessiert ihn nicht, und dem atheistischen Fliigel ist er
ebenfalls nicht zuzuordnen. Allerdings, ab und an besucht er eine Maschee
- ebenso wie er bisweilen zur Partei oder ins Kino geht. Doch umimer ist er
nur Zuschauer. So, als wiirde er sich ein Fufibali-Match ansehen. Immer ist
er am Rande des Geschehens, niemals sieht man ihn mittendrin. Niemals
engagiert er sich fiir etwas, ist mit seinem Herzen niemals an etwas beteiligt
- er ist innerlich erstarrt, kalt. Nicht eine halbe Trane weint er, wenn
beispielsweise sein Freund stirbt. Nichts rihrt sich in ihm. Das Grabmal
eines Geheiligten ist 1hm gleichgiiltig, und Nachdenken bzw.
Selbstbesinnung in einer stillen Stunde liegen ihm nicht. Uberhaupt, er mag
Alleinsein nicht. Davor flieht er, weil er vor sich selber flicht. Uberall ist er
anzutreffen. Immer und zu jeder Zeit. Und niemals begehrt er auf, er
profestiert micht. Dal er nach Griinden, nach dem Weshalb und Warum von
etwas fragt, wirst du nicht horen.

Der Westhorige ist ein triger, Bequemlichkeit liebender Mensch. Er lebt
dem Augenblick, der ist ihm wichtig - natiirlich micht im philosophischen
Sune. Personlichkeit besitzt er nicht. Er ist ohne Wurzeln, 1dentitétslos. ..
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Die Zeitschrift "Ferdussi"” antwortet, gerichtet an Al Ahmad, wie folgt:
Der Mensch, den du schilderst, gehért nur den letzten zwei Jahrhunderten
an?...

Nein, ein solch haltloser, oberflichlicher Mensch, der von nichts iiberzeugt
ist und glaubenslos, verlogen, ohne Substanz, ohne Heimatsinn, ein
Heuchler, Weichling und buckeind, wenn es ihm frommt..., nein, dieser
Typ, den du beschreibst, erschien vor nahezu 1300 Jahren in unserem
Lande. In jenen finsteren und unheilvolien Tagen, als die Wichter des
Palastes Mada'en, die nach den Arabern Ausschau hielten, neben den Toren
der Stadt, riefen: "Die Monster sind gekommen! Die Monster sind
gekommen!"”

Ganz genau damals wurde dieser Balg, von dem du sprichst, gezeugt.
Damals, als Firusan, dieser gliicklose iranische Feldherr, im Kriege
Nahawand der List der fiickischen Araber erlag. Und nun sind es schon
1300 Jahre, dall wir solche Charaktere unter uns haben. Sie alle heucheln,
vertrauen niemandem, sind voller Argwohn, teilen sich niemandem mit und
niemals horst du von thnen einen Aufschrei, ein Aufbegehren, einen Protest
oder die Frage nach Griinden, nach Warum und Weshalb...

In Fortsetzung dieses Artikels ist in der gleichen Zeitschrift zu lesen:
Tausend und ein paar Jahre nach dem Eindringen der Araber in dieses
Land, erfuhren unsere moralischen, geistigen und nationalen Mafstibe eine
radikale Wende. Unsere militirische Qualitit, Konkurrenzfihigkeit und
offensive Kraft schwanden dahin und riumten Schwiche, Ruhmlosigkeit
und Unsicherheit den Platz. Wieviel war es doch, dal durch diese
Veriinderungen geboren und heraufbeschworen wurde und uns zusetzte...

Die gleiche Zeitschrift schrieb einige Zeit spiter (Ordibehescht 1347)
unter der Uberschrift "Symbolismus im Gedicht":

Wie bekannt, kam unsere Bevilkerung der Uberfall der Araber auf unsere
Heimat teuer zu stehen. Der Aufeinanderprall zweier Kulturen, der
tranischen und arabischen, machte ihr schwer zu schaffen und zwang sie in
die Knie, Der politischen Niederlage folgte ein geistiger Zusammenbruch.
Die Araber verspotteten die Kultur Irans und nannten die Iraner "Mawali",
*Abhingige". Iranische Feste wurden abgeschafft und der "Badeh” (alkohol.
Getriink), den unsere Landsleute damals nach dem Essen tranken, verpént
und als "harAm”’ und Teufelswerk bezeichnet. Das Feuer in den
Feuertetnpeln unseres Vaterlandes erlosch. ..
Doch sehr bald schon erhob sich die iranische Bevélkerung zum
Widerstand. Aus finsterem Elend, aus Niederlage und Zusammenbruch

7 religionsgesetzlich nicht erlaubt
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stieg sie erneut auf - wie der Phonix aus der Asche. Die Flammen des
Feuers iranischer Gemalitit ziingelten aus den Feuertempeln des Wissens
hoch hervor, wie: Abu Reyhan Biruni, Ferdussi, Khayyam, Abdullah Ebn
Moqaffah, Rudaki, Daqgiqi, Sakariyad Rasi Bihaqgi und andere. Der Alptraum
war beendet...
Der Englinder Sir John Malcom schreibt in seiner "Geschichte Irans"™:
Die Anhénger des arabischen Propheten gerieten {iber die hartnickige und
trotzige Standhaftigkeit, mit der die Iraner ihre Heimat und Religion
verteidigten, dermaflen in Zorn, daB sie alles, worin sie eine Bekriftigung
der iranischen Nationalitit verstanden, vernichteten. Stidte machten sie
dem Erdboden gleich, die Feuertempel steckten sie in Brand und die
Priester, die die Aufgabe hatten, iiber die Dinge zu wachen und Tempel und
Anbetungsstiitten zu beaufsichtigen, wurden kurzerhand umgebracht. Die
Biicher und Schriften unserer Gelehrten, ob allgemeinwissenschaftlichen
oder geschichtlichen oder religidsen Inhalts, wurden vernichtet, und wer
derlei Schriften verfat hatte bzw. besafl, war Verfolgung und Tod
preisgegeben.
Die fanatischen Araber jener Tage kannten und akzeptierten kein anderes
Buch als nur den Koran. Dhe zarathustrischen Priester wurden von ihnen als
Feueranbeter und Zauberer und ihre Biicher als Zauberwerk bezeichnet. Das
Geschick der griechischen und romischen Schriften mag uns als Vergleich
dienen und uns bewuBt machen, welch verheerender Sturm iiber die Biicher
von Landern wie Iran hinwegraste, sie zerfledderte und was von ihnen
{ibrigblieb ™

Was dieser sogenannte Historiker aussagt, ist new, denn in keinen
geschichtlichen Unterlagen wird iiber das, was er kundtut, berichtet. Daher
miissen wir wohl annehmen, daB er iiber Dokumente verfiigt, die auBer ihm
sonst niemand zu sehen oder in die Hand bekam. GewiBB war es besser so,
sie nicht zu veroffentlichen. Jedenfalls sind wir zu dieser Annahme
gezwungen, da wir andernfalls, ob wir wolien oder nicht, an der
Objektivitit, Kompetenz und wissenschaftlichen Gewissenhaftigkeit dieses
renommierten Historikers zweifeln miiften, der sicherlich nicht von dem
englischen Auflenministerium beaufiragt worden war, dieses Buch, und dazu
in dieser Weise, zu schreiben! Doch wie kdnnte das méglich sein?!

Das, was dieser Historiker anfgrund "unsichtbarer" Unterlagen, die nur
im Archiv des englischen AuBenministeriums zu finden sein werden,
herausgefunden hat, ist also zusammengefalit folgendes:

" iibersetzter Titel
" gus “Masda Yasna wa Adab Parssi”, §. 13
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Zuniichst und im Gegensatz zu dem was simitliche andere Historiker
sagen, haben, layt Sir John Malcom, die Iraner ihre Heimat und ihre
Religion standhaft und beharrlich verteidigt. Voller Widerstandsgeist und
Widerwillen den Arabern gegeniiber. Dennoch aber, trotz ihres beharrlichen
Widerstandes, wenngleich sie bevolkerungsmifig sehr viel stdrker waren -
immerhin wird die Bevdlkerungsdichte Irans jener Tage auf 140 Millionen
geschiitzt - obwohl sie militirisch sehr viel besser und modemer ausgeriistet
und weitaus kampf- und kriegserprobter und versierter waren als die Araber,
unterlagen sie den vierzig, fiinfzigtausend Arabem. Also dem relativ
kleinen, "barfiiBigen" arabischen Heer, das zahlenmifig weniger als ein
Zehntel der bis an die Zilhine bewaffneten iranischen Armee betrug und sich
auch hinsichtlich seiner Ausriistung mit dieser keinesfalls messen konnte.
Ganz abgesehen davon, dafl die Araber in keinster Weise die
Kriegserfahrung der Iraner (die lange Zeiten hindurch in Gefechte mit den
Rémem verwickelt waren) besaflen.

Wenn also das, was oben genannter Historiker sagt, stimmt, muf} die
Niederlage der Iraner, trotz ihrer militarischen Macht und Stirke, wohl auf
“Tolpelhaftigkeit" oder dhnliches zurickzufithren sein, nicht auf
Unzufriedenheit mit dem Regime und den innenpolitischen als auch
“religiosen" Zustinden im Lande. Und schon gar nicht auf die
Anziehungskraft der neuen Lehre und Religion - genannt "Islam™ - die die
Araber brachten.

Zweitens: Laut 0.g. Historiker verwiisteten die Araber die Stidte Irans
und machten sie dem Erdboden gleich. Welche Stidte waren es? Wie hieflen
sie und in welchen Geschichtswerken werden sie namentlich genannt? Diese
Frage wird wohl nur Sir John Malcom beantworten kdnnen.

Drittens: Priester und Verwalter der Anbetungsstitten seien ailesamt
hingerichtet und die Feuertempel in Brand gesetzt worden. Doch laut dem,
was Historiker wie Mas 'udi, Mogaddassi und andere schrieben, gab es noch
Zu ihrer Zeit (etwa im 10. Jahrhundert n. Chr.) Feuertempel, die nach wie
vor in Betrieb waren. Zudem hatten sich die muslimischen Emire im
Rahmen von Abkommen verpflichtet, die Anbetungsstitten "Ahl ! Ketibs",
und dazu zihlten natiirlich auch die Feuertempel der Zarathustrier, zu
schiitzen. Allerdings, dies ist ein Thema, zu dem Sir John Malcom nichts
sagt oder aber nichts sagen wiil.

Viertens: Wissenschaftliche und religiose Biicher und Schriften Irans
seien samt und sonders vernichtet und jene, die sie besafen oder bewahtten,

¥ Islam* Hingebung in den Wiilen Gottes
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umgebracht worden. Auf diesen Punkt werden ein wenig spiter, unter der
Uberschrift "Biicherverbrennung”, noch ausfiihrlich eingehen.

Fiinftens: Die muslimischen Araber hitten die zarathustrischen Priester
als Zauberer und ihre Biicher und Schriften als Zauberwerk bezeichnet.
Auch dies ist etwas, das zum ersten Male aus dem Munde dieses
"objektiven"! Historikers zu vernehmen ist...

Das waren also zwei gegensitzliche Ansichten und Auskiinfie, die im
Zusammenhang mit "Islam und Iran” geduBert werden. Es fragt sich nun,
welcher man Glauben schenken kann? Jener, dernach Iran und andere
Linder dazumal in tiefer Ignoranz und Ahnungslosigkeit (Djaheliat)
versunken waren? Erfafit von torichten Vorstellungen und Gedanken und
beherrscht von korrupten Regimen und verderbten Gesellschafisordnungen?
Geschiittelt und geknebeit von Tyrannei und Ungerechtigkeit und mit
darbenden, unzufriedenen und unterjochten Bevolkerungen? In diese triibe
Welt, die einer neuen und gerechten Ordnung bedurfe, sei dann der Islam
gekommen. Mit neuen Werten und Kriterien, habe Ketten und Fessein
aufgebrochen, die Menschen aus Ddmmerschlaf und Apathie aufgeweckt
und die nahezu abgewiirgten Gesellschaften, unter anderem die iranische,
mit neuem, frischen Geist belebt...

War es so?

Oder aber ist der zweiten "Rede" zu glauben, dernach bis zum Erscheinen
des Islam alles in Ordnung war, dann aber, als er Einzug hielt, das grofie
Elend iber Iran und Iraner hereinbrach und alles Gute und Wertvolle
hinweggefegt wurde?

Wie eingangs schon gesagt, besteht gliicklicherweise liber die Situation
Trans zu Zeiten des Erscheinens des Isiam, Klarheit. Wenn wir uns nur ein
wenig in die Geschichte jener Tage vertiefen, konnen wir uns ein Bild
machen. Es geniigt schon zu wissen, welches Denken und welche
Vorstellungen in Iran - vor dem Islam - vorherrschten. Was und wie dachte
und glaubte man damals? Wie sah die politische, moralische, geistige und
Familien- und Gesellschaftsordnung in Iran aus?

Haben wir uns dariiber Klarheit verschafft, sollten wir, um zu einem
Resultat zu kommen, einen Vergleich anstellen mit dem Gedanken- und
Uberzeugungsgut des Islam, seinen Moralvorstellungen und seiner geistigen,
politischen als auch Familien- und Gesellschaftsordnung.

Beginnen wir mit dem, was in Iran - in jenen Tagen, bevor der {slam
Einzug hielt - usus war.
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:benlzen una/ Uéerzeugung

Es geht uns also zunéchst darum, uns ein Bild iiber das Gedanken- und
religiose Uberzeugungsgut der iranischen Bevolkerung - zu Zeiten des
Einzugs des Islam in Iran, also bevor er hierzulande Fuf fafite - zu
verschaffen. Das damalige philosophische Denken beschiftigt uns jetzt
nicht. Beispielsweise die Frage, ob es im Iran der Sassaniden-Epoche,
abgesehen von dem religiésen Uberzeugungsgut, auch eine philosophische
Lehre gegeben hat oder nicht, und wenn, welcher Art sie war. Denn
angenommen, es gab  eine  oder mehrere  philosophische
Gedankenrichtungen, und zwar im wahren Sinne des Wortes, so waren sie
jedoch ohne Einfluf auf das seinerzeitige Denken der Iraner. Um tiber ihr
Denken und ihre Vorstellungswelt erfahren zu knnen, wollen wir uns nun
mit den Religionen in jener Zeit befassen.

Zweifellos brachte der Islam eine neue Denkordnung und neues
Uberzeugungsgut nach Iran. Und wie wir zuvor schon erwéihnten, wurden
sie von der iranischen Gesellschaft in geradezu erstaunlicher Weise
akzeptiert, und nachdem sie ihre alten Vorstellungen tiber Bord geworfen
hatte, bereitwillig aufgenommen. Dies geschah allerdings nicht abrupt, nicht
sofort nach dem Einzug des Islam in Iran, sondem allméchlich Schritt fiir
Schritt und hauptsachlich in der Zeit, als Iran seine politische
Eigenstindigkeit zuriickgewonnen hatte.

Dies ist auch von daher interessant, da es Hinweis auf ein besonderes
Plus des Islam ist, namlich: Niemals vermochte eine Religion Geist und
Denken eines besiegten Volkes so sehr und nachhaltig beeinflussen wie der
islam.

Gustave Lebon schreibt in seiner "Geschichte der islamischen und
arabischen Zivilisation™:

Der Islam nahm auf die Vilker, die sich ihm anschlossen, enormen EintluB.
Kaum eme Religion ist auf Erden anzutreffen, die die Herzen ihrer
Anhinger so nachhaltend eroberte und beeindruckte, wie er. Mehr noch,
wohl kaun wird ene Religion anzutreffen sein, deren Macht und Einflull so
sehr von Bestand sind wie c & des [slam bzw. des Koran®', der ihr
eigentliches Zentrum ist und dessen Einfluf in Tun und Lassen und
Brauchtum der Muslime - bis ins Detail gehend - sichtbar wird *

Andererseits aber war es der iranischen Bevdlkerung - mehr als allen
anderen Vdikem, die sich zum Islam bekannten - gegeben, sich leicht und

81 Koran: das Mohammad (s a.a 8 ) eftenbarte Wort Gottes
8 tTarikh Tamaddon Istam wa Arab®, 8, 552
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problemlos von ihrem vormaligen Gedanken- und Vorstellungsgut zu
trennen. Voller Interesse, Liebe und Ernsthaftigkeit &ffnete sie sich dem
islamischen Denken und Uberzeugungsgut und nahm es in sich auf. Um es
mit den Worten des bekannten Orientalisten Dozy zu sagen:
Von den Volkern, die ihre frilhere Religion aufgaben und zu einer anderen
{ibertraten, ist das iranische das bedeutendste. Deswegen, weil es den Islam
stark machte und ihn festen Fuf fassen lieB. Nicht aber die Araber.™

Welche Religion bzw. Religionen aber waren es, die dazumal in Iran
gegeben waren und das Denken der Leute - bis zum Erscheinen des Islam -
bestimmt hatten?

/@e&;iomn uml c[lelu'en. ..

Iin Gegensatz zu dem, was landliufig angenommen wird, gab es im
sassanidischen Iran nicht nur die zarathustrische Religion. Wohl war sie die
offizielle Staatsreligion, doch existierten neben ihr - als Minoritdten - noch
etliche weitere Lehren. Sowohl jene, die Zarathustra als Propheten
anerkannten und sozusagen Abzweigungen von der zarathustrischen
Mutterreligion waren, ails auch diejenigen, die keineriei Bezug zum
Zoroastrismus (zarathustrische Lehre) hatten und mdéglicherweise die
Prophetschaft Zarathustras leugneten.

Sa'id Nafissi, Autor der "Sozialgeschichte Irans™", schreibt im zweiten
Band dieses Werkes iiber die Griinde, die zu den Unruhen und Wirren in der
Sassaniden-Epoche gefiihrt hatten. Als wichtigsten Grund nennt er die
religiosen Konflikte jener Tage und erklirt, daB es hauptsichlich die
zarathustrischen Priester waren, die die Unruhen und das Aufkommen der
zoroastrischen Zweigreligionen verursachten. Er ist der Ansicht:

GemifB der Ordnung jener Zeit besaflen die Geistlichen, die als Oberpriester
und Lehrer - "Mubadan" und "Hirbadan" - fungierten, uneingeschrinkte
Verfligungsgewalt. Die Oberpriester und an erster Stelle deren Oberhaupt,
der "Mubadin mubad", hatten am Sassaniden-Hof den hochsten Rang inne.
Sie waren berechtigt, jedwede Anderung im Zivilgesetz, das heiBt in
Sachen Ehe, Erbe und Eigentum, vorzunchmen, und je mehr die
Zivilisation der Sassaniden erstarrte und verdorrte, umso mehr wuchs die
priesterliche Macht.

nid

O vTarikh Adabiat..", 5. 303
¥ Tarikh Egtema'i Iran”, B. 1, 8. 303
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Die Iraner htten unter ihrem Druck und versuchten, sich dessen zu
entledigen. Und so kam es, nach und nach - neben der offiziellen
Glaubensrichtung "Masda Yasni Sartoschti”, bezeichnet als "Behdin” - zur
Bildung zweier weiterer Glaubensrichtungen bzw. Sekten. Die der
"Surwanis”, die der Uberzeugung waren, daB beide, "Urmasd"
(Ahurmasdi) und "Ahriman”, aus einem hdheren und fritheren Wesen,
genannt "Surwin Akranu" (in der Bedeutung von Zettlosigkeit,
Unendlichkeit) hervorgegangen seien. Die andere Richtung ist die der
"Kiumarthis", die davon ausgingen, daB "Ahriman”" kein selbststandiges
Wesen sel, sondem einst, als "Urmasd" an seinem eigenen Tun zweifelte,
aus dessen Zweifel entstanden sei.

Beide, "Surwanis" und "Krumarthis", lagen mit den "Masdd Yasna-
Zarathustriern™ in Fehde Feindseligkeiten und Kontroversen, durch die
Aufenstehende und Fremde provitierten.

Dann gab es noch funf weitere Religionsgemeinschaften in Iran, die nicht
nur mit den Zarathustriern. Kiumarthis und Surwianis verfeindet waren,
sondern sich auch untereinander nicht vertrugen.

Zunichst die Juden. Sie waren in der Zeit der Achimeniden, als Kurosch
Babylon erobert hatte, aus ihrer Gefangenschaft - der babylomischen
Gefangenschaft - befreit worden. Eine Gruppe von ithnen zog nach Iran und
liefl sich hauptsachlich im Westen dieses Landes, das heifit in Khusestan
und Ekbatan nieder. Unter den Sassaniden nahm ihre Zahl zu. Sie siedelten
sich nun auch im Landesinneren an, vor allen Dingen in Isfahan, wo sie zu
einer grofien Gemeinde anwuchsen.

Dann die Christen. In der Arsakiden-Ara, also gleich zu Beginn des
Christentums, schlossen sich einige jener, die im iranischen Westen zu
Hause waren, den Christen an, errichteten - vorwiegend im Osten und
Westen des Euphrats - Kirchen, entschieden sich fir die nestorianische
Richtung, drangen nach und nach ins Landesinnere vor, dann bis hin in
entfernteste norddstliche iranische Gebiete in Transoxanien. Von hier aus
zogen einige von thnen nach China und trugen die nestorianische Lehre
dorthin.

Drittens die Manichéer, die 1m Jahre 228 n. Chr. in Erscheinung traten und
sich i Iran recht schnell verbreiten konnten. Da die manichdestische
Glaubenslehre unkompliziert war, es thren Anhdngern im wesentlichen um
Selbstldauterung und Reinheit - innere und duflere - ging, sie ihrer Lehre
zudem ein mystisches Flair gaben, sich gern zuriickzogen und zudem: die
manichiestische Lehre von allen alten Religionen jene war, die das Schone
am meisten pries und an materiellem und geistigem Wohl mehr als die
anderen interesstert war, fand sie in Iran regen Zulauf. Und wer sich ihr
anschlof, tat dies fest entschlossen. Trotz der Hérten und Repressalien den
Manichiern gegentiber vermochten die Sassaniden sie micht auszurjumen.
Viertens die Masdaken, Wie berichtet wird, traten sie 497 n. Chr. in
Erscheinung. Da jedoch die Informationen iiber sie von ihren Gegnern
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stamnmen, kdnnen wir uns auf sie nicht verlassen. Beispielsweise heifit es,
sie hitten alles, auch Nicht-Erlaubtes, als erlaubt betrachtet. Seien "Abahi"
(Freidenker) gewesen und hitten beispielsweise Eigentum, sogar die "Frau",
als Kollektivbesitz betrachtet.

Und obwoh! das damalige Regime, ingbesondere Khosrou Nuschirawan, mit
aller Hérte gegen sie vorging, sie scharenweise zusammengetrieben und im
Rahmen einer Massenhinrichtung ums Leben gebracht wurden, starben die
Masdaken dennoch nicht aus. Einigen gelang es, sich vor dem Zugriff der
Hascher in Sicherheit zu bringen und versteckt und verborgen - verstreut in
Iran - ibr Leben fortzusetzen.

Fiinftens, die Buddhisten, im Nordosten lrans. Das heifit, in einem Gebiet
das sowoh! mit Inchen ats auch China benachbart war. Sie schufen sict
groBe und prichtige Zentren, insbesondere in Bamian und Balkh. De
bekannte und prachtvelle Tempel "Nobahar" in Balkh, den man spaterhin
in der islamischen Zeit, als zarathustnischen Tempel verstand, war dic
bedeutendste Anbetungsstatte der Buddhisten jenen Raumes. Die
"Barmakis", die zu Zeiten des Kalifen Harun-ar-Raschids hohe Amte
bekleideten, waren Nachfahren des "Parmakeh", also dessen, der seinerzai
als Kurator und Betreuer des Tempels "Neobahar” fungierte.

Manichéer und Buddhisten im iranischen Nordosten leisteten, im Gegensat'
zu den anderen (Zarathustriern, Chnisten und Juden), der arabische
Offensive hartniickigen Widerstand. Mehr als zwanzig Jahre verteidigten sic
ihre Gebiete gegen die Araber...

...Die wichtigste Region des Sassaniden-Reiches war das weite Gebiet de
heutigen Irak und Zwischenstromlandes (Mesopotamien). Ein Raum, i
dem heftige Kriege zwischen Sassaniden und Romern ausgetragen wurder
Dei meisten Bewohner dieser Gegend waren semitischer Herkunft und ibr
Sprache eine semitische. Der grofie Dienst, den sie Iran erwiesen, beruht
darin, dall sie die damaligen griechischen Wissenschaften aus der
Griechischen in die altsyrische Sprache, in der sie sprachen, fibertrugen un
zur Verbreitung der wissenschaftlichen Disziplinen: Medizin, Mathematil
Astronomie und ebenfalls der Philosophie in Iran beitrugen. Zuder
brachten sie viele Wissenschaftler hervor.

Ihre Sprache fafite auch am Sassanidenhof FuB. Zuvor, insbesondere in de
Achdmeniden-Epoche, war die Behordensprache in Iran mehr oder wenige
das Aramische.

Auch unter ihnen gab es mehrere Glaubensrichtungen. Da waren o
Anninger der "Ebn Deysan-Gruppe”, in Europa als "Bardecon” bekanp
Dann die "Mirgiyunis”, das heifit die Anhinger des "Marqgiyun”, den d
Europder "Marcion" nennen. Eine weitere Sekte waren die "Sibe'in", d
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hin und wieder auch im Koran, nach den Juden und Christen, genannt
b3
werden,

Alle, die iiber die Religionen in der Sassaniden-Ara sprachen, haben die
oben genannten in ihren Schriften erwihnt. Auch Christensen, bekannter
dinischer Wissenschaftler, weist auf sie in seinem Werk "Iran in der Zeit der
Sassaniden” wiederholt hin. In seinem Vorwort und in separaten Kapiteln,
die er ihnen widmet, unter den Uberschriften: "Die zarathustrische Lehre,
offizielle Landesreligion”, "Mani und seine Lehrer”, "Christen in Iran",
"Masdakische Bewegung"...

Auf sie alle geht er ausfiihrlich ein.

Ebenfalls in dem Buch "Iranische Zivilisation”, an dem einige
Orientalisten gemeinsam arbeiteten und das von Dr. Issad Behnam libersetzt
wurde, wird auf sie eingegangen. Interessierte konnen sich also in diesen
und etlichen anderen Schriften Informationen zu diesen Religionen und
[.ehren holen.

Erwihnenswert ist auch, daB die zarathustrische Religion nicht die
absolute Mehrheit der iranischen Bevélkerung fiir sich gewinnen konnte,
wenngleich sie in der Sassaniden-Ara die offizielle Landesreligion war und
von dem Regime als auch der damaligen Geistlichkeit intensiv unterstiitzt,
gefordert und in geradezu fanatischer Weise vertreten wurde. Nicht nur die
ciuistliche, sondern auch die jiidische und buddhistische Lehre machten ihr
spitrbare Kokurrenz. Insbesondere das Christentum war im damaligen lran
im Vormarsch begriffen. Abgesehen davon aber gingen andere
Glaubenslehren - wie die manichiische und masdakische - im Landesinnern,
aus den arischen Stimmen, hervor. Auch sie vermochten, immer mehr
Anhinger um sich zu scharen und trugen damit aatirlich zu einem
allméhlichen Schwund im zarathustrischen Fliigel bei.

Kurz, in der gesamten mehrere Tausend Jahre alten Geschichte Irans
gelang es allein dem Islam, nach und nach die absolute Mehrheit im Lande
auf sich zu vereinen. Religionen und Lehren wie die der Manichéer und
Masdaken konnten sich nach dem Einzug des Islam in Iran nur noch zwel,
drei Jahrhunderte halten, dann erfoschen sie. Auch das Interesse fiir den
Buddhismus im Osten Irans bzw. im Raume des heutigen Afghanistans
verlor sich voll und ganz. Die Gemeinden der Juden, Christen und
Zarathustrier schrumpften in Iran zu kleinen Minderheiten zusammen.

Die Sassaniden hatten ihrer Landespolitik die zarathustrische Lehre
zugrundegelegt. Ardaschir Babakan, der Begriinder der Sassaniden-

¥ Tarikh edjlema’i fran”, 1B, 2. 8, 20-24

i18



Dynastie, der seibst aus einem Geistlichen-Hause stammte, gelangte an die
Macht. Zum einen hatte er starke religiose Ambitionen, zZum anderen aber
begann er aus Griinden der Landes- und Fiihrungspolitik, die einer
ideologischen Basis bedurfte, die zarathustrische Lehre zu beleben, zu
fordern, zu festigen und weitmdglichst zu publizieren. Er war es, der
veranlaBte, daB das heilige Buch der Zarathustrier - die "Awesta" - erfafit
und geordnet wurde, die Geistlichkeit ein institutionelles Gefiige erhielt und
zu Macht und auflergewohnlichem EinfluB kam.

Dr. M. Mo'in schreibt in seinem Buch "Masda Yasna wa Adab Parssi":

Nach dem Untergang der Arzakiden gelangte die Macht in die Hand
Ardaschir Babakans (226-241 n. Chr.), der die Sassaniden-Dynastie
begrilndete. Sein Erscheinen wird als Beginn, als "Eréffnung der
gliicklichen Epoche Irans” bezeichnet. Das iranische Voik begann im Zuge
seiner Bemiihungen aufzublithen. Dieser Kaiser legte seiner Herrschaft und
der seiner Nachkommen die Masda-Yasna-[.ehre zugrunde. Sein Interesse
fiir die zarathustrische Religion hatte er von Haus aus mitbekommen. Sein
Grofvater Sassin war in Estakhr der Kurator des dortigen Tempels "Nahid"
(Anghit) gewesen. Kurz, Ardaschir setzte sich engagiert fir das Aufleben
der alten Religion ein. In die Miinzen prigte er - als nationales Symbol -
einen Feuertempel ein, und et bezeichnete sich selbst, in Inschriften, als
"Magdi-Yasna", das heilit als Lobpreisenden Masdas.
Das, was Historiker iiber seine Religiositdt und beziiglich der Beziehung
Zzwischen kaiserlicher Herrschaft und Geistlichkeit schreiben, erwihnt auch,
mit eipigen wenigen Worten, Ferdussi in seinem "Schah-Narmeh"® Dort,
wo er Ardaschir, gerichtet an seinen Sohn Schapur, sinngemaB sagen 13Bt:

Als lebten sie unter einem Dach,
so eng verbunden sind Kaiser und Refigion.
Unterstiitzt durch sie, verliert er nicht seine Macht
Und sie nicht die ifre, unterstiitzt durch ihn..,

..Laut dem "Dinkart", einer alten zarathustrischen Enzyklopidie, rief
Ardaschir den “"Hirbedin Hirbad Tanssar", den obersten der
zarathustrischen Geistlichkeit und Lehrerschaft, zu sich an den Kaiserlichen
Hof und trug ihm auf, die "Awesta" zusammenzustellen...

..Kurz, die Sassaniden-Ara war die Blittezeit der Masda-Yasna-Lehre. In
dieser Zeit kam die zarathustrische Geistlichkeit zu abscluter Macht. Ab
und an taten sich die Priester sogar mit einigen der Adeligen gegen den
Herrscher zusammen. Der Einfluf der Priester in der damaligen
Gesellschaft war dermaBen grof und unanfechtbar, daB sie sich sogar in das
Privatleben der einzelnen, auch der herrschenden Schicht, einmischen

% "Buch der Konige"
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konnten, Nahezu alle "Fiden" lagen in der Hand der Geistlichkeit. Sie war
es, die im Grunde das Sagen hatte...*’

Anschlieflend zitiert Dr. Mo'in aus dem Buch des bekannten Iranistikers
Christensen:

Dem Einflul der Priester lagen nicht nur ihre geistliche Macht oder aber
Regelungen zugrunde, die vom Regime unterstiitzt und befiirwortet wurden,
auch nicht ihr Segen zu Geburten, Hochzeiten oder aber ihr Weihe- und
Opferamt, sondern er wurde zudem durch ihre Besitztiimer, Lindereien und
sonstige ertragreiche Quellen, die sie durch religidse BuBabgaben, durch
den "Zehnten"™™, durch Spenden, Geschenke etc. erwarben, gefordert.
Abgesechen davon verfiigte die zarathustrische Geistlichkeit {iber
Eigenstindigkeit bzw. eine Art Unabhingigkeit und bildete sozusagen eine
Regierung innerhalb der Regierung,*

Die zarathustrische o[]e/u'e - o//@'zieﬁ; c[) anz!edreﬁgian

Die Sassaniden, die ihrer Landespolitik die zarathustrische Lehre
zugrundegelegt, diese zur Staatsreligion erhoben und der Geistlichkeit
aufergewohnliche Macht gegeben hatten, waren den Anhingern anderer
Religtonen in der Regel nicht wohlgesonnen. Mehr noch, sie notigten -
wahrscheinlich auf Druck der Priesterschaft hin - Andersglidubige, sich von
ihrer Religion loszusagen und die zarathustrische Lehre anzunebhmen Und
dies, falls erforderlich, kraft des Schwertes.

Christensen schreibt:

Die zarathustrischen Priester waren &duBerst fanatisch. Keine andere
Religion wollten sie im Lande. Dies jedoch hatte im wesentlichen politische
Grimde. Der zarathustrischen Lehre ging es weder darum, fir sich zu
werben noch sprach die zarathustrische QObrigkeit von der Errettung aller
Menschen. Im Landesinnern aber pochte sie auf ihrer Macht. Den
Anhidngern anderer Glaubensgemeinschaften, die ebenfalls Untertanen Irans
waren, mifitraute sie. Insbesondere dann, wenn Glaubensgeschwister von
ihnen in einem anderen Land Rang, Ansehen und Einfluf besafen.””
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Sseyyed Nafissi schreibt:
Wesentlicher Grund, der zu den Unruhen und Wirren in der Sassaniden-Ara
fuhrte war, daB Jingst nicht alle im Lande 2arathustrischen Glaubens waren.
Ardaschir Babakan, der selbst aus einem Geistlichen-Hause kam und durch
die Unterstlitzung der zarathustrischen Priester an die Macht gekommen
war, bemiihte sich darum, die Religion seiner Viter in Iran zu fordern und
zu stirken. Und da der Halt der kaiserlichen Herrschaft die zarathustrische
Geistlichkeit war, fand diese von Anbeginn an zu groBer Macht. Sie stellten
die einflufireichste und stirkste Klasse im Lande dar und waren selbst den
Kaisern tberlegen. Dies ging soweit, daf} sie es waren, die bestimmten, wer,
wenn der Kaiser starb, die kaiserliche Nachfolge antreten konnte.
Wer nicht von der Geistlichkeit auserkoren, bestitigt und gekront wurde,
konnte nicht Kaiser sein. Allein Ardaschir Babakan war es, der seinen Sohn
Schapur zum Kronprinzen wnd seinem Nachfolger emannte. Nur er,
Ardaschir, hatte die Befugnis dazu. Nicht jedoch die anderen, die nach itun
kamen. Keiner von ihnen bestimmnte den Kronprinzen bzw. seinen
Nachfolger. Und wenn sie es auch getan hitten, hitte dieser ohne die
priesterliche Einwilligung den Thron gar nicht besteigen kénnen.
Kurz, in der gesamten Sassaniden-Zeit fligten sich die Herrschenden dem
Willen und Wort der Geistlichkeit, von der sie abhingig waren. Wer es
nicht tat, war der Opposition der Priester ausgesetzt und wurde von ihnen in
Verruf gebracht. Wie Yasdgerd der Zweite, der die Christen zunfchst
schonte und sie - entgegen der Ancrdnung der zarathustrischen Priester -
nicht verfolgen und téten lieB. Da er ihnen diesbeziiglich den Gehorsam
verweigerte, wurde er als "Verbrecher" und "Sitinder" verschrien. Als
jemand, der sich vergangen und strafbar gemacht hatte. Nach acht Jahren
Herrschaft war er schlieBlich gezwungen, die Christen zu drangsalieren und
ihnen Gewalt anzutun. Wie es seine Viter schon taten...”
In Armanestan, das seit Beginn der Meder - ob unter ihnen, ob unter den
Achimeniden, Arsakiden oder Sassaniden - immer zu Iran gehdrte und iiber
lange Zeit hinweg von arsakidischen Prinzen verwaltet wurde, fithrten die
Sassaniden ein brutales Regiment. Gewaltsam wollten sie dort die
zarathustrische Lehre verbreiten. Selbst unter Einsatz des Schwertes. Trotz
bitterer Repressalien, trotz allen Blutens, waren die Armenier jedoch nicht
bereit dazu und leisteten Widerstand. Jahrhundertelang. Und verharrten
weiterhin in ihrem Gdétzenglauben. Bis sie sich, etwa im Jahre 302 n. Chr.,
dem Christentum zuwandten und eine besondere Glaubensrichtung
einschlugen. Sie werden als "Armenische Christen” bezeichnet. Als
Christne, die zur "Armenischen Kirche" gehéren.
Die gesamte Sassanidenzeit hindurch setzte sich im Verlaufe dieser
religiésen Kontroversen das Gerangel um Armanestan - zwischen Rom und
Iran - fort. Diese Auseinandersetzungen aber schwichten Iran nicht nur
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gegeniiber den [mperatoren von Rom und Byzanz bzw. West- und Ostrom,
sondern erleichterten auch anderen fremnden Michten - unter anderemn den
Arabern, die in Iran eindrangen - ihre Vorhaben.”

Von "Kritar", dem Obersten Priester zu Zeiten Schapur des Ersten, der auch
nach diesem noch eine Zeitlang amtierte, existieren drei Inschriften: Eine in
der Skulptur *Nagsch Radjab", eine in "Sar Maschhad" und eine in "Ka beh
Zardoscht". Sie geben Auskunft iiber die rohen Methoden, mit denen er n
den vegfchiedenen Regionen fiir das FulBifassen der zarathustnischen Lehre
sorgte.

In demn Buch "Tamaddon Irani” ("Iranische Zivilisation") wird im fiinfien
Kapitel ebenfalls auf Inschriften dieses eben genannten Obersten Priesters
hingewiesen:

Im Jahre 1939 entdeckte ein archdologisches Ausgrabungsteam aus Chikago
in "Nagsch Rostam", in der Nidhe der Persepolis, und zwar an der Ostseite
des "Ka'beh Zardoscht", eine Inschrift, mit der der Oberste Priester Kritar
kundtat, wie er (ab 242 bis 293 n. Chr.) nach und nach an das oberste
zarathustrische Priesteramt gekommen sei.

Auch wird in einer Inschrift auf die Art und Weise hingewiesen, in der sie
die Missionare fremder’® Glaubensgemeinschaften, deren Bleiben in Iran
nicht erwitnscht war, aus dem Land vertrieben. Unter anderem jiidische
Geistliche, buddhistische Mbnche, Brahmanen, Christen, die Moktekaha
bzw. die "Erretteten” (wahrscheinlich eine indische Gruppe) und schlieBlich
die "Sendiqis", das heiBt die Anhinger des Mani."*

Allerdings waren die Repressalien der zarathustrischen Geistlichkeit
gegen Andersgliubige nicht in allen Phasen der Sassaniden-Ara von gleicher
Intensitit. Ebenso wie auch die Macht der Priesterklasse nicht immer
gleichbleibend stark war und auch die Herrschenden nicht stindig unter
deren absoluter Vorherrschaft standen. Schapur der Erste, Yasdgerd der
Erste und auch Khosrou Anuschirwan vethielten sich zumindest in der
ersten Zeit jhrer Herrschaft den Angehdrigen anderer Religionen gegeniiber
relativ tolerant.

In dem Buch "Iranische Zivilisation™" (iibers. Titel) gibt es ein Kapitel
liber die Situation der Religion in West-Iran, zu Zeiten der Sassaniden.
Nachdem zunichst auf besagte Inschriften des Kritar und dessen brutales
Vorgehen gegen Andersgldubige hingewiesen wird, heifit es:

nd6

0

gleiches Buch, S 21 (Auch: "Iran 1n der Zeit der Sassaniden”, Christensen)
93 :
gleiches Buch, 5. 27
* dh die Prediger und Geistlichen nicht-offizieller Religionen
"Irarusche Zivilisation", 8 178, verfafit von einer Gruppe Orientalisten
¥ obiges Buch, 8 178,179

95

122



...Andererseits erinnert der armenische Geschichtsschreiber "Elisah
Wardapet” an eine Handschrift Schapurs, in der er anordnet, daf
Feueranbeter, Juden, Anhinger des Manis und Vertreter simthicher anderer
Religionen, wo auch immer in Iran sie sein mogen, nicht behelligt werden
und an der Ausiibung ihrer religidsen Zeremonien nicht gehindert werden
diirfen...

Die zuvor genannte Inschrift betrifft die Repressalien, denen die religiosen
Minderheiten unter Bahram dem Zweiten - in den Jahren zwischen 277 und
293 - ausgesetzt waren. Die Anordnung aber, die die Freiheit simtlicher
Religionen betrifft und fordert, geht auf Schapur den Ersten (242 - 273)
zuriick und ehrt ihn.”’

Christensen schreibt im sechsten Kapitel seines Buches, in dem es um
die Christen in lran geht, iiber deren allgemeine Situation in jener Epoche:

Zum Verhdltnis zwischen der christlichen ILehre und der allgemeinen
Landesreligion im Iran des vierten und fiinften Jahrhunderts n. Chr. zitieren
wir laut "Zachau" folgendes: Die christliche Lehre war selbst in den
schlimmsten Zeiten der Sassaniden-Herrschaft erlaubt. Wenngleich ab und
an in einigen Stidten und Dérfern christliche Gruppen den Repressalien
ranischer Beamten ausgesetzt waren.
Die Versammlungen der Christen, die in den Jahren 410 bis 420 in der
Hauptstadt Irans stattfanden, erfolgten in Anwesenheit zweier Vertreter des
byzantinischen Imperiums. Der eine dieser beiden Abgeordneten war
"Miaroutha”, der Bischof von Mayafareqayn, der andere "Akas", Bischof
von Amida.
"Afr'at" verfaBte seine Schrifien in der schwersten Zeit, die die Christen
unter Schapur dem Zweiten durchzustehen hatten. Dennoch aber weist
nichts in seinen Zeilen darauf hin, da sie in jenen harten Tagen ihre
religiésen Zeremonien nicht héatten voéllig normal und ungehindert
wahrnehmen kénnen.
Allerdings wurde gegen die christlichen Gelebrten immer Druck ausgeiibt,
doch nichts wird daniber berichtet, daB die christliche Allgemeinheit
drangsaliert, gequilt und gezwungen worden sei, sich von ihrem Glauben
zu trennen,
Es scheint, daf sie - ob in Iran oder im rémischen Reich - in rechtlichen
Angelegenheiten, die sie selbst betrafen, dem syrischen bzw. rémischen
Gesetz untertan waren, das sie jedoch allem Anschein nach den ortlichen
Gepflogenheiten anglichen. Massenhinrichtungen ereigneten sich nur sehr
selten. Im groBen und ganzen aber fiihrten die Christen, unter der
geistlichen Fihrung ihrer Geistlichen und Bischéfe, ein ruhiges Leben."**

% obiges Buch, S, 178, 179
% “Iran in der Zeit der Sassaniden”, Christensen
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Ganz aligemein war der christlichen Religion als einer religidsen
Minderheit Frejheit gegeben Und wenngleich auch verschiedentlich von
Repressalien gegen die Christen, in den verschiedenen Epochen, berichtet
wird, so hatten diese doch mehr oder wenige politische Hintergriinde. Die
Christen standen in dem Getangel zwischen {ran und Rom in der Regel auf
der Seite ihrer Glaubensgeschwister {im tomischen Reich), was jedoch den
Zorn der iranischen Herrscher heraufbeschwor.

Christensen schreibt liber Yasdgerd den Ersten:

Das versdhnliche Verhalten Yasdgerds des Ersten gegeniiber den Christen
hatte zweifellos einen politischen Hintergrund. Denn indem er den Frieden
zwischen Iran und Rom festigte, stabilisierte er gleichzeitig seine
kaiserliche Macht und Herrschaft. Allerdings, abgesehen von diesem
peliuschen Erfordernis war Yasdgerd flir Toleranz in Sachen Religion und
Religiositst

Beziiglich Khosrou Anuschirwan sagt Christensen:

Khosrou verbiindete sich mit der zarathustrischen Geistlichkeit, um den
Masdaken das Handwerk zu legen. Jedoch weder die Geistlickeit noch der
Adel gewannen in sewner Zeit ihre frilhere Macht zuriick. Khosrou der Erste
war zwelifelsohne zarathustrischen Glaubens, doch war bezeichnend fiir thn,
dall seine Religiositdt nicht erstarrter und fanatischer Art war. Den
verschiedenen religiosen Ansichten und philosophischen Lehren begegnete
er mit Toleranz. Bedenkenlos setzte er christliche Beamte in
allgemeinniitzigen Einrichtungen ein..."™

C/Lridfgiclw \:I e/u'e in jran

Wie das Christentum nach Iran kam, welchem Druck es bisweilen
ausgesetzt war, wie standhaft sich die Christen auch hartesten Repressalien
gegeniiber erwiesen und schlieBlich, wie sich die christliche Religion in [ran
verbreiten und in die verschiedensten Landesteile vordringen konnte, so daf3
sie sogar, gegen Ende der Sassaniden-Ara, Interesse und Sympathie einiger
Herrscher und hochrangiger zarathustrischer Familien fiir sich gewinnen
konnte - nun, das alles ist eine bemerkenswerte und lehrreiche Geschichte.
Eine Geschichte, die - beir aller Macht und Stirke der zarathustrischen
Geistlichkeit - von der ideologischen Schwiche der zarathustrischen Lehre
in den Augen der iranischen Bevolkerung Kunde gibt.

* “Irann der Zew der Sassatiden”, Christensen
1% nTran i der Zeit der Sassamden”, Christensen
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Wiire der Islam nicht nach Iran gekommen, hiitte das Christentum ganz
Iran erfafit und den Zoroastrismus im Lande ausgeschaltet. Ebenso, wie auch
die masdakische Lehre und der Manichdismus, die beide in Iran "geboren”
wurden, zu hartndckigen Konkurrenten der zarathustrischen Religion und zu
einem "Dorn im Auge" der zarathustrischen Geistlichkeit geworden waren.
Dies ist auch der Grund dafiir. dafl die Zarathustrier in den Manchiiern,
Masdaken und sogar Christen griBere Feinde sahen als in den Muslimen.
Als der Islam ins Land kam, unterstiitzten die Zarathustrier; insbesondere
deren Priesterschaft, die Muslime mehrere Male gegen gegen die Manichaer
und Masdaken. Allerdings, auch den Christen waren die Muslime weitaus
lieber als die Zarathustrier, durch die sie (in der Zeit Schapur des Zweiten)
viel Leid erfahren hatten.

Doch zuriick zum Christentum. DalB3 er damals so ohne weiteres in
unserem Land Full fassen und sich verbreiten konnte, war vollig natiirlich,

Christensen schreibt in diesem Zusammenhang:

Als die Sassaniden an die Stelle der Arsakiden traten, besaflen die Christen
in "Alraha"  (Kleinasien, in der heutigen Tirkei) ein wichtiges
Missionszentrum. Wihrend der groBen Kriege, die die Regierung gegen
Rom fiihrte, deportierte sie die Kriegsgefangenen in entiegene Gebiete
Irans. Im Zuge ihrer Feldziige gegen Syrien hatten die iranischen Herrscher
bisweilen alle Bewohner einer Stadt oder Region an irgendeinem Ort im
wanischen Landesinnern angesiedeit. Und da die meisten von ihnen
Christen waren, konnte sich das Christentum in jenen Gegenden, die man
ihnen zugewiesen hatte, einigermaBen verbreiten,'®

In dem Buch "[ranische Zivilisation" (iibers. Titel) heifit es:

In der Tat wurde das Christentum durch die Aramiden, die in Syrien zu
Hause waren oder aber Missionare, die aus Edessus (Urafi™)'™ kamen und
auch christliche Kriegsgefangene nach Iran gebracht. Ab 100 n. Chr. gab es
christliche Gruppen in "Arbel” (Arbeles), und auch im heutigen Karkuk gibt
es Spuren, die darauf hinweisen, daf dort zwischen 148 und 191 n. Chr.
Christen lebten. Und wenngleich das Christentum seinerzeit noch keine
offiziellen Einrichtungen in Iran besaff, so lenkte es doch die
Aufmerksamkeit vieler franer, insbesondere auch des Manis, auf sich.'™

In dem gleichen Buch ist an anderer Stelle, unter der Uberschrift "Das
Christentum in der Zeit der Sassaniden”, zu lesen:

% gleiches Buch, S, 290
% yormals: Alraha
'** "Tamaddon Irani" (Iramsche Zivilisation), verfalit von einer Gruppe Orientalisten, S, 28
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In Byzanz waren der Imperator, die kaiserliche Familie, der gesamte
kaiserliche Hof als auch die Gesellschaft christlichen Glaubens. In Iran
aber, wo alle Macht in Hianden der Zarathustrier lag, wurde {ab der Zeit der
Sassaniden) die zarathustrische Lehre, die zur offiziellen Landesreligion
erhoben worden war, staatlicherseits unterstiitzt,

Dad man den Christen nicht mit Fanatismus begegnete, war nicht von
Anfang an so gewesen. Zu Zeiten Schapur des Zweiten, der aus politischen
Griinden mit Konstantin in Fehde lag, hatten es die Christen in Iran sehr
schwer... Sie hatten zuniichst viel zu leiden, wurden gequilt, drangsaliert
und grundlos, ohne jegliche Gerichtsverhandlung und wenn, nur im
Rahmen eines Schein-Gerichts, zum Tode oder schwerster Pein verurteilt.
Eine in altsyrischer Sprache verfafite Schilderung der Foltermethoden, die
gegen die christlichen Mirtyrer verwandt wurden, ist in unserer Hand. Sie
macht uns die Tapferkeit und Festigkeit jener Christen deutlich, die zu Tode
geschunden wurden und schlieBlich den Mirtyrertod erlitten. Jedoch recht
bald stellten die Verantwortlichen des Regimes fest, dal3 diese erfahrenen
Christen nicht wie jene widerstindigen Auslinder waren, die in entlegenen
Orten lebten und alle Augenblicke irgend etwas anstellten. Sondern sie
waren echte Iraner, die vormals sogar den Zoroastrismus unterstiitzt hatten
und von denen einige hervorragende und angesehene Persénlichkeiten
waren. An ihrer Vateriandsliebe war nicht zu zweifein - nur eben, daB sie an
ihrer christlichen Uberzeugung so fest und unbeirrbar festhielten.

Und man beschlofi, von nun an die Christen nicht mehr zu drangsalieren
und der Pein auszusetzen, sondern die "Abtriinnigen” auf den rechten Weg
zuriickzubringen. Doch auch dies brachte nicht viel, denn - nach einer
vierzigjihrigen Phase des Geschunden- und Getretenseins - vermochte sich
das Christentum nun endlich doch in Iran zu stabilisieren.

Als die miBliche Zeit, die infolge der Uberfalle der Hunnen und Hayatilahs
im Osten entstanden war, thr Ende gefunden hatte, ward fir die Christen in
Iran die Gelegenheit gekommen, eigene Einrichtungen zu schaffen und zu
Kriften zu kommen. Recht schnell fanden sie zu einem eigenen intensiven
geistigen und kulturellen Leben, und die Repressalien, die thnen im 3,
Jahrhundert durch Yasdgerd den Zweiten und Bahram den Fiinften
widerfuhren, vermochten sie nicht mehr in die Knie zu zwingen. In Tisfun
und inbesondere in Nassibeyn entstanden geistlich-religidse Schulen, die
die hervorragendsten im ganzen Osten wurden. Kldster wurden errmichtet, in
denen viele Religionslehrer herangebildet wurden - nebenbei eine Tradition,
die die Kioster heute noch wahren. Das Vorhandensein der christlichen
Lehre in Iran ist vor allen Dingen das Ergebnis jener Missionsarbeit, die zu
ihrer Verbreitung erfolgte...'%

1 glerches Buch, 3 216-21%
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Nach diesen Ausfilhrungen geht der Autor des eben zitierten Beitrags'®
nun eingehender auf das Christentum und die Kraft seiner Missionsarbeit in
jenen Tagen ein und spricht anschlieBend iiber die Niederlage, die das
Christentum im Osten durch das Erscheinen des Islam hatte hinnehmen
miissen. SinngemaB:

Ein kurzer Blick auf die Karte, die kiirzlich Monsieur Dwileh, Professor an
der juristischen Fakultit in Toulouse anfertigte und veréffentlichte, zeigt
den Weg, den die Missionare von Chaldéa in die Mittelmeerlander, bis hin
zum Chinesischen Meer nahmen und dort, bis hin nach S{id-Indien, Tibet
und in der Mongolei viele zum Christentum motivierten. Ihre
Missionsarbeit erfolgte jedoch nicht in den Stidten, sondern bezog sich
insbesondere auf die Wanderstimme, die stindig unterwegs waren und von
einem Ort zum anderen zogen. So kam es, daB das Christentum bis in die
entferntgelegensten Gebiete drang und dort bis zum 13. Jahrhundert
existierte.

Als Missionare des Franziskaner-Ordens und Weltreisende wie Marco Polo
in jenen Raum kamen, begegneten sie dort einem lebendigen Christentum.
Die Oberhdupter der Mongolenstimme, die mit ihren Heeren auf
Eroberungsziigen in westliche Riume waren und noch nicht wuBten, fir
welche der verschiedenen Religionen, denen sie unterwegs begegneten -
Buddhismus, Manichidismus, Islam ... - sie sich entscheiden sollten, fithiten
sich zundchst insbesondere von der christlich-nestorianischen Lehre
angezogen. Als sich die Mongolen-Fiirsten dann doch fir den Islam
entschieden, und zwar in einer Zeit, da das Christentum in jenem Raum
grofle Chancen hatte, all seine Konkurrenten zu iiberrunden, ward letzteres
arg getroffen.'%

In der Zeit des Khosrou Parvis erstarkte das Christentum in Iran mehr als
in jeder anderen Zeit. Viele der Nahestehenden dieses Herrschers, die
allesamt echte Iraner waren, wurden Christen. Wir wir jedoch wissen, war
Khosrou Parvis im Verlaufe der Rebellion des bekannten iranischen
Feldherrn "Bahram Tschubin" gendtigt, fran zu verlassen und bei seinem
michtigen Rivalen Mauricius, dem ostromischen Imperator, Schutz und
Hilfe zu suchen. Mit dessen Unterstiitzung - wofiir er ihm allerdings einige
Privilegien einrdumte - gelang es ihm schlieBlich, in sein Land und seine
Hauptstadt zuriickzukehren. Wie es heiBt, habe auch Parvis Khosrou
wihrend seines Aufenthaltes in Rom Zuneigung zum Christentum gefunden.

Christensen informiert:

19 5 P de Menasce
1% \biges Buch, S. 218 -219
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Die zarathustrischen Priester waren (iber die Riickkehr Parvis Khosrous - im
Jahre 581 n. Chr. - nicht gerade erfreut, da er nun Interesse fiir die
christhiche Vorstellungswelt zeigte. Die Christin "Schirin® war es, die ihn
darin bekriftigte und unterstiitzte und die er zu seiner Lieblingsfrau in
seinem Harem erkor...""

Einige sagen, Khosrou Parvis habe sich von seiner zarathustrischen Lehre
getrennt und sei offiziell zum Christentum konvertiert. Christensen ist
jedoch anderer Meinung und erklért:

Ganz sicherlich ist die AuBerung des Utikius, demnach Khosrou Parvis
Christ geworden sei, unbewiesen. Jedoch seine Beziehung zu Kaiser
Mauricius, der ihm haif, Thron und Krone zuriickzugwinnen, seine
Vermihiung mit der rémischen Prinzession "Maria" und der EinfluB seiner
christlichen Geliebten "Schirin" wveranlaBten ihn, sich zumindest dem
Schein nach seinen christlichen Untertanen gewogen zu zeigen, Allerdings
ist es durchaus moglich, daB er einiges der christlichen Vorstellungen
seinen zarathustrischen hinzufligte...

AnschlieBend weist Christensen auf die beiden christlichen Sekten - die
jakobische und nestorianische - hin, die am Hofe des Parvis Khosrou zu
Einfluf kamen, sich gegenseitig befehdeten und erwihnt den Ubertritt
einiger iranischer Feldherren zum Christentum. Beispielsweise des "Mehrin
Goschnasp", den die Nestorianer tauften und in "Georgis" umbenannten.
Auch die Namen anderer, die sich wie er dem christlichen Glauben
anschlossen, fiihrt er an:

Als Mehran Goschnasp Christ wurde, ging er hinaus in die Eindde, um sich
von den Ménchen in der neuen Religion unterweisen zu lassen. Eines Tages
fragte er seine Schwester: "Was sagte man am Hofe, als ich mich der
nestorianischen Lehre anschioB?" Sie antwortete: "Du hast nichts zu
beflirchten, Als der Schah davon erfuhr, sagte er lediglich: 'Mehrin
Goschnasp hat sich beeilt, in die Holle zu kommen,’

Geh du nun deinen Weg. Es ist zudem mdéglich, dafl der Schah seinen
Leuten anordnet, dir deine Lindereien zuriickzugeben. "

Einige Zeit darauf besuchte Mehrin Goschnasp seine Schwester, die sich
inzwischen mit einem der hochstehenden Adeligen vermahlt hatte. Mehrin
trat vor sie hin und verneigte sich vor ibr. Sie erhob sich von ihrem Sitz,
streckte ihm in aller Freundlichkeit ihre Hand entgegen und sagte: "Freu
dich, auch ich bin Christin."'"

Y7 lran in der Zeit der Sassamden”, Christensen
% Olnges Buch, 8, 212, 213
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Aus dem Gesagten geht hervor, daB das Christentum im zarathustrischen
Iran einen ganz natiirlichen Vorwirtstrend zeigte und zu einer grofien Gefahr
fiir den Zoroastrismus geworden wire, falls der Islam nicht Einzug gehalten
hitte.

Zudem war die christliche Einladung weltweiter Natur. Das heifit, die
christiichen Missionare kannten fiir ihre Lehre keine rdumlichen Grenzen.,
Sie bemiihten sich - erfolgreich - darum, das Christentum in Iran zu
verbreiten und auch in andere Linder zu tragen.

Drittens aber wirkte sich der Islam, als er in [ran Einzug hielt, zum
Nachteil des Christentums aus. Weitmehr, als daB er dem Zoroastrismus, der
sich sowieso schon im Riickwirtsgang befand, schadete. Die christiiche
Lehre aber war auf dem besten Wege, sich auszudebnen und Iran voll und
ganz zu erobern. Uberall im Osten hatte sie bereits Wurzeln geschlagen.
Allein der geistige Einfluf} des Islam war es, der das Christentum an einer
weiteren Verbreitung im Nahen und Fernen Osten hinderte...

Die Papste hatten immer schon, mehr als die zarathustrischen Priester,
unter der Ausweitung und dem Einflu des Islam in Iran gelitten. Ihnen war
das Dilemma, in das sie durch den Islam hineingeraten waren, deutlich
bewufit. Und obwohl etliche Jahrhunderte seit jenen Tagen vergangen sind,
erleben wir daher auch heute noch, dafi tendenziGse, unlautere Autoren, die
liber Iran oder das iranische Volkstum schreiben und dabei den Isiam nach
Kriften angreifen und verunglimpfen, gehuldigt und mit Auszeichnungen
geehrt werden.'”

Wauicédidcée o[ eAre

Auch die manichdistische Religion war in der Zeit der Sassaniden eine
vitale und dynamische Religion. Uber ihr Uberzeugungsgut und Brauchtum
gibt es ailerlei zu sagen. Zweifellos aber ist diese Lehre hinsichtlich ihrer
Ideologie, Sitten, Vorschriften und Briuche sehr kompliziert. In der Regel
heifit es, sie sei eine Zusammensetzung zoroastrischer, christlicher und
buddhistischer Elemente plus ein paar eigener Ideen und Initiativen. Der
Wissenschaftler S.H. Taqisadeh sagte im Rahmen einer Vorlesung, die er
wihrend eines Treffens des "Iranistiker-Bundes" hielt, sinnernif3:

Einige Forscher tendieren dahingehend, daB das alte iranische
Uberzeugungsgut, insbesondere das surwanistische und einiger inoffizieller,
initiativer zarathustrischer Sekten gegen Ende der Arsakiden und zu Beginn

' Iranische Zeitung "Etela'at", Nr. 12744, v. 28, 8, 47,5.11
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der Sagsaniden an der Zusammensetzung des Manichiismus und seines
Grundgefiiges beteiligt war. Doch nach eingehenden und tieferen Studien
etkannte man, daB dieser Annahme nur #uflerliche Ahnlichkeiten
zugrundeliegen, die darauf zuriickzufiihren sind, daf Mani in seinen Reden
und Erklirungen auch Begriffe anderer Volker und Gemeinschaften
verwendete und seine Lehren in die Denkform jener Gesellschaft flieflen
YeB, in der er sie publizieren wollte. Spdter mal man dem christlichen
Element im Manichiismus mehr Bedeutung zu und stellte fest, daf3 sich
Mani in die christliche Religion mehr vertieft hatte und mehr iiber sie
wubte, als itber die iranischen und indischen Lehren und Uberzeugungen.
Allerdings war nicht die offizielle christliche Lehre die Quelle seiner
Anschauungen, sondern vielmehr christlich-gnostische Richtungen, die
unter dem Einfluf des Hellenismus - d.h. jener, sich von der alten
griechischen Philosophie unterscheidenden und nach Alexander d. Gr. im
Osten (Syrien u. Mesopotamien) gegebenen, illuministisch-geprigten
griechischen Philosophie (Neuplatonismus) - entstanden waren, sich mit der
ostlichen Philosophie vermischt und ein dstliches Flair angenommen hatten.
Wober der gnostische Gedanke dieser Richtungen bereits einige
Jahrhunderte zuvor schon, das heiBit kurz vor der christlichen Zeitrechnung,
in jenem geographischen Raum aufgekommen war.'"’ Sie, insbesondere
aber die Lehren des Marcion und Bardesanes, die beide Gnostiker waten
und dualistische Anschauungen vertraten, hatten Mani inspiriert,

Weiter erklirt er:
bn Zusammenhang mit den Ansichten der Forscher zu Basis und
Ausgangspunkt der manichaistischen Lehre ist laut eingehender Studien zu
sagen, daf die Lehre Manis - auch wenn er aus allen bekannten Religionen
Jjener Zeit mehr oder weniger schopfte und Gedanken aufnahm (ein wenig
von den buddhistischen, etwas mehr von den =zarathustrischen und
surwanistischen, noch mehr von den christlichen und insbesondere und vor
allen Dingen von den gnostischen, insbesondere den marcionistischen) -,
nicht lediglich eine Zusammensetzung entlehnter Gedanken anderer
Religionen war, sondern ihr Geist und Fundament von ihm selbst war.
Begriinder und Schopfer dieses gewaltigen Werkes war er, dieser
erstaunliche Mann, selbst. Daf} er Elemente anderer bekannter Religionen in
seine Lehre einflieffen lief3, geschah mehr oder weniger deswegen, um sie in
anderen Lindern und indischen, zarathustrischen und christlichen Véikern
leichter verbreiten zu kdnnen.
Um die Inhalte der manichdistischen Lehre oder um die Person "Mani"
geht es uns jedoch jetzt nicht. Darauf - d.h. auf Uberzeugungsgut, Sitten und
Weisungen des Manichéismus - werden wir an anderer Stelle, wenn wir tiber

"¢ rafant wa Dhin Ou™. {™Mani und seme Religion”), S. 28, 20
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den Dualismus und anderes sprechen, noch eingehen. Was jedoch hier, im
Zusammenhang mit diesem Thema, von Interesse ist, sind folgende
Aspekte:

In welcher Situation befand sich die manichiistische Glaubenslehre zu
Zeiten des Erscheinens des Islam? Hatte sie viele Anhinger? War sie
einfluBreich? War sie in jepen Tagen dabei, sich zu verbreiten und zu
entwickeln oder aber ging es mit ihr bereits abwirts?

Fest steht, dafl sich die manichdistische Lehre als alle Menschen auf
Erden ansprechende Religion verstand, Mani sich als letzter Prophet und
seine Lehre als vollstindigste und endgiiltige Religion betrachtete. Der
Manichiismus setzte spiterhin fohige Missionare ein und vermochte - im
Gegensatz zur zarathustrischen Lehre - {iber die iranischen Landesgrenzen
hinauszudringen und in den Bevolkerungen etlicher anderer Lander Einfiud
zu gewinnen. Trotz der Widerstinde, Repressalien und Behinderungen,
denen der Manichdismus seitens der zarathustrischen Priester ausgesetzt
war, konnte er sich bis zum Erscheinen des Islam erhalten. Zu erwihnen ist,
dafl die Manichder dem Eindringen der Muslime in Iran hartnidckigeren
Widerstand leisteten als die Zarathustrier, ihre Lehre noch Jahrhunderte nach
dem Einzug des Islam existierte und erst nach und nach erlosch...

Mani erschien zu Beginn der Sassanidenzeit. Er war, wenngleich er im
Zweistromland zur Welt kam, iranischer Abstammung. Die Zeit des
Ardaschirs, des Begriinders der Sassaniden-Dynastie, erlebte er mit, und
allem Anschein nach tat er seine Prophetschaft in den Tagen Schapurs des
Ersten - einem Sohn Ardaschirs - kund. Wie es heifit, soll Schapur von der
Einladung Manis zu seiner Lehre beeindruckt gewesen sein und kurzzeitig
mit dem Gedanken gespielt haben, sich von seiner zarathustrischen Religion
loszusagen und der manichdistischen zu folgen. Doch bald darauf schon
verwarf er dieses Ansinnen''' wieder.

Es wird berichtet, dafl es bis zum 7. Jahrhundert H.Q. in {ran Manichéer
gab. Mit anderen Worten: Ab dem Erscheinen des Manichdismus bis zu
seinem Erloschen zogen etwa tausend Jahre ins Land.

Zu Beginn konnte sich die manichdistische Lehre erstaunlich schnell
verbreiten. Der Wissenschaftler H. Taqisideh sagt diesbeziiglich:

Die Geschichte der Manichder und jhrer Missionare bis zur Zeit der
Mongolen-Attacken ist eine sehr lange. Die Verbreitung der
manichdistischen Lehre ging so geschwind und ziigig vor sich, daf sie im
Jahre 300 n. Chr., also etwa ein Viertel Jahrhundert nach Manis Tod, bereits

" »Tamaddon Irani®, verfaBt von einer Gruppe Orientalisten

i31




bis nach Syrien, Agypten, Nordafrika, Spanien und in die Gebiete der
Gallier gedrungen war.'"

In Takharestan, Marw und Balkh hatte die manichdistische Lehre viele
Anhdnger. Sie waren so zahlreich, dal Hyun Tsung, ein chinesischer
Reisender, im zweiten Viertel des siebten Jahrhunderts n. Chr. der Meinung
war, der Manichidismus sei die absolute Landesreligion in Iran. Er meinte
damit allerdings die iranische Region "Takhfrestan", in der es sehr viele
Manichder und zu Beginn des achten Jahrbunderts n. Chr. sogar einen
manichaischen Herrscher gab.'"

Christensen schreibi:

Trotz der Repressalien und Hirten, denen die manichéische
Glaubensgemeinde in Iran seitens der zarathustrischen Geistlichkeit
ausgesetzt war, konnte sich diese neue Lehre in Iran erbalten. Wenngleich
mehr oder weniger insgeheim und im Verborgenen. Uber das Leid, das den
Manichiern unter Narssi und Hormozd dem Zweiten widerfuhr, berichten
die koptisch-manichiischen Schriften. Amr Ebn Adi, ein arabischer
Herrscher in Hira, unterstiitzte die Manichder, und in Babylonien, dem
Ursprungsland dieser Lehre als auch in der Kaiserstadt Tisfun lebten sehr
viele von ihnen. Infolge des Drucks, den ihre Zeitgenossen gegen sie
ausubten, zog eine Schar von ihnen gen Osten und Norden, wo
iranischstimmige Volksgruppen zu Hause waren. In Sogdiana siedelte sich
eine groBe manichédische Gemeinde an. Nach und nach jedoch verloren
diese Ostlichen Manichier ihre Verbindung =zu ihren westlichen
Glaubensgeschwistern...'"

Auf die Dauer gesehen konnte sich die manichédische Lehre nicht erhalten
und erlosch. Zweifellos war ihr Untergang im wesentlichen auf den Islam
zurlickzufithren, denn: Die manichdische Religion ist voll und ganz
dualistischer Prigung Eine dualistische Religion jedoch kann der
monotheistischen - die nur einen einzigen Gott kennt, vom menschlichen
Wesen und Verstand anerkannt und bestitigt wird und besser in der Lage ist,
das Denken, insbesondere das der gelehrten und philosophischen Kreise, fiir
sich zu interessieren - nicht standhalten. Abgesehen davon fullt die
manichiische Lehre in einer Art Askese und Weltentsagung, etwas, das
ebenfalls der Natur des Menschen widerspricht und nicht allgemein
durchfiihrbar ist. Dies und vor allen Dingen auch ihre Vorstellungen, denen
gemafl die Vereinigung von Mann und Frau und der Zeugungsvorgang
niedrig und mindertwertig, Ehelosigkeit dahingegen hochst schitzenswert

112 »Nani wa Din Ou", 8. 18
¥ abiges Buch, $. 19 (Fufinote}
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und 1oblich sind, fiihrten schliefilich dazu, da man das Interesse an ihr
verlor. Insbesondere deswegen, da sich nun eine Religion zu Wort meldete,
die - bei all ihrer Geistigkeit - Weltentsagung und Askese ablehnt,
Vermiithlung und Familiengriidung als heiliges Gesehehen beraehtet und
geschlechtliche Vereinigung und Zeugung als "Sunnat” ''* bezeichnet.

Hiitten die Muslime die Manichier ebenso wie die Zarathustrier, Juden
und Christen als "Ahl-1-Ketdb” ''® und ihre Lehre himmliischen Ursprungs
verstanden, wire es denkbar gewesen, daB sie sich - immerhin waren sie bei
Erscheinen des Islam noch eine grofle Gemeinde - wie die eben genannten
Glaubensgemeinschaften als Minderheiten in Iran hitten erhalten kdnnen.
Ihr dualistisches Denken bzw. die Tatsache, dafl sie von den Muslimen als
Dualisten betrachtet wurden, machie es ihuen unméglich, auch weiterhin in
Iran bestehen zu kénnen.

Wadc{aéidclte of elu'e

Gegen Ende der Sassaniden-Ara machte eine weitere Lehre - die
masdakische - von sich reden und fand ebenfails recht groBen Zulauf. Wie
gesagt wurde, war sie eine Art Zweiglehre des Manichdismus. Zu Zeiten des
Qobad, des Vaters Anurschirwans, bezeichnete sich Masdak sozusagen als
religiser Fiithrer. Qobad schlofl sich ihm zunidchst an. Entweder aus
wirklichem Interesse und echter Uberzeugung heraus oder aber im Rahmen
einer politischen Taktik, um den Adel und die zarathustrische Geistiichkeit
zu treffen. Jedenfalls erhielt die masdakische Religion dadurch erheblichen
Aufwind. Jedoch bereits nach kurzer Zeit wurden die Masdaken, noch in den
Tagen Qobads und in Unterstiitzung seines Sohnes Anurschirwan oder aber
zu Zeiten der Herrschaft Anuschirwans, verfolgt und, wo und wann immer
man sie fand, hingemetzelt. Die Uberlebenden wurden zu einer
Geheimsekte. ..

Nach dem Erscheinen des [slam existierten in fran noch etwa zwel, drei
Jahrhunderte lang Masdaken. Iranische Anti-Kalifat gerichtete Bewegungen,
die aller Wahrscheinlichkeit nach auch den Islam befehdeten, wurden
zumeist von Masdaken dirigiert. Und da sie die Fadenzieher solcher
Unternehmungen waren, wurden diese von den Zarathustriern, die nun an
der Seite der Musiime gegen sie (Masdaken) arbeiteten, nicht unterstiitzt.

'* Tradition
1€ "Ahl-ol-Ketab": koranische Bezeichnung fiir Augehrige einer Himmlischen Schrift
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Wie berichtet wird, war der eigentliche Begrlinder der masdukischen
Lehre ein Mann namens "Sardoscht” aus "Fassa", aus der Umgebung von
Schiras Er lud zu einem Manichidismus ein, der sich von dem offiziellen
Manichdismus deutlich unterschied. Er begann mit seiner Einladung in
romischen Landen. Von dort aus zog er nach Iran und lud nun hier zu seiner
Lehre ein. Im rémischen Reich war er unter dem Namen "Bundas" bekannt.

Christensen informiert anschlieBend:

"Die masdakische Lehre ist also jene "Drist-Den"-Lehre, die “"Bundas”
verbreitete. Wenn dieser Manichier, d. h. Bundas, nach seiner anfinglichen
Einladung in Rom nach Iran ging, um seine neue Lehre dort zu publizieren,
kann man mit ziemlicher Sicherheit sagen, daB er iranischer Abstammung
war. Der Name "Bundag® hat keinerlel Ahniichkeit mit iranischen Namen,
doch kamn es ein Beiname von ihm gewesen sein. Nicht allein die
islamischen Bucher, die sich diesbeziiglich auf "Khodai Namag" stiitzten,
sondern auch "Al Fehrest”, das sich einer anderen Quelle bediente, riumen
dem eigentlichen Begriinder der masdakischen Lehre - "Bundas” - Prioritét
vor Masdak ein. In "Khodai Namag® ist zu lesen, daB sein richtiger Nane
"Sardoscht" war. Daher werden auch seine Anhidnger als "Sardoschtegan”
abgeledtet van "Sardoscht” - genanut. Jedenfalls ist nichw daran 7u sweifeln,
daf3 Bundas und Sardoscht die Namen ein und der gleichen Person waren,
Sardoscht der eigentliche Begriinder dieser Lehre war und Namensbruder
des Propheten der Masda-Yasna-Glaubensrichtung.''",

Mit anderen Worten: Die masdakische Lehre ist in Wirklichkeit ein
Abzweig des Manichdismus und erschien etwa zwel Jahrlnnderte vor
Masdak in romischen Landen. Ihr Stifter war ein Iraner namens Sardoscht,
Sohn des Khourgan, aus der Gegend Possa (Fassa).

Arabischen Schriften ist zu entnehmen, dafl Sardoscht (Fassa") der
Theoretiker (bzw. Ideologe) seiner Lehre war. Masdak aber, ein Mann der
Tat, wurde - laut Tabart - von der Bevidikerung ais Statthalter bzw.
Nachfolger dieses Zardoscht verstanden.

Nach und nach ging der Name des eigentlichen Stifters dieser Sekte
verloren, die noch zu Zelten Masdaks die Bezeichnung “Masdakische
Lehre” erhielt. Und so geschah es, daBl man spiterhin davon ausging, dafB
Masdak der Stifter der masdakischen Lehre gewesen sei.!

Zur masdakischen Anschanung und auch ihren beiden Fiihrern Sardoscht
und Masdak gibt es viel zu sagen. Was ihr Welthild anbelangt, war Masdak
- ebenso wie auch Mant - Dualist. Allerdings mit einigen Unterschieden,
auf die wir im nichsten Kapitel zu sprechen kommen. Hinsichtlich

1" “Sartoscht” eder "Sardoschi* ist die persische Bezeichnung fiir "Zarathustia”
18 2 Lrag i der Zeat der Sassaniden. Christensen

134



Verhalten und Regelungen aber fuBite ihre Lehre in einer Art Askese und

Weltverneinung. Christensen erklart. daf}
die masdakische Lehre, ebenso wie die manichdische, vor allen Dingen
dazu aufruft, sich mehr und mehr Materiellem zu entsagen und alles zu
meiden, das materielle Wiinsche und Verlangen wecken kénnte. So durften
die Masdaken kein Fleisch essen, hatten sich hinsichtiich ihrer Erndhrung
an vorgegebene Bestimmungen zu halten und ganz allgemein auf
Enthaltsamkeit zu achten...
Schahrestani iiberliefert, da Masdak "Qatl Nofus" anordnete, um die
Betroffenen vor einer Vereinigung mit der Finsternis zu bewahren.
Moglicherweise war damit das Abtdten sinnlicher Wilnsche und Begierden
gemeint, die sich der Erldsung und Errettung in den Weg stellen. Masdak
rief seine Anhdnger dazu auf, Feindseligkeiten, HaBl und Mordgedanken
von sich fernzuhalten. Da seiner Auffassung nach derlei in fehlender
sozialer Gleichberechtigung seine Ursache hat, war fiir Gleichberechtigung
zu sorgen, damit Feindschaften und Streitigkeiten das Feld riumen kénnten.
Die "Auserwihlten” der manichaischen Gesellschaft mufiten ehelos bleiben
und durften nicht mehr besitzen als die kérgliche Speise fiir einen Tag und
das Gewand, das sie am Leibe trugen. Nur ein einziges Gewand wurde
ihnen im Jahr bewilligt. Da die Masdaken Weitentsagung und Askese
beflirworteten, ist anzunehmen, daB es auch fir ihre "Oberen" Regelungen
gab, die denen fiir die manichdischen Auserwihlten sehr dhnlich waren.
Die masdakischen Fithrer hatten jedoch |begriffen, dall die
Normalbevélkerung von dem Hang nach irdischen Vergniigen und
sinnlichen bzw. materiellen Freuden und Wiinschen - wie Wohlstand, gute
und reichliche Speise, Frauen und gar Lieblingsfrauen - nicht loskommen
wiirde, es sei denn, sie hitte die Mdglichkeit, derlei Verlangen auf Wunsch
ungehindert entsprechen zu koénnen. Sie beriicksichtigten daher derlei
Uberlegungen in ihrer masdakischen Ideologie und sagten:
'‘Gott hat alles, was zum Erdenleben notwendig ist, zur Verfiigung gestellt,
so daf sich die Menschen dessen bedienen konnen. Allerdings bei gleicher
Verteilung. Keiner darf sich mehr nehmen, als den anderen davon zuteil
wird. Fehlende Gieichberechtigung und unglieiche Verteilung der guten
Erdengaben sind die unvermeidliche Folge davon, daf} sich der Mensch an
dem, was seinem Bruder gehorte, bereicherte, sich maBlos nahm, wenach
ihm der Sinn stand und auf gleiche Verteilung und Gleichberechtigung
nicht geachtet wurde. Dieweil niemand berechtigt ist, mehr zu besitzen und
mehr Frauen zu haben als die anderen. Darum muB von den Reichen
genormien und es den Bediirftigen gegeben werden. Auf diese Weise kann
auf Erden erneut soziale Gleichheit einkehren.’ '*

1% vIran in der Zeit der Sassaniden, Christensen
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Zur Person Masdak und seinem Denken gibt es nur wenige zuverlissige
bzw. glaubwiirdige Angaben. Das, was ihn bekannt machte, ist die
Kollektiv-These, die er vertrat. Christensen weill den Grund fiir dieses
Denken Masdaks in dessen humaner Gesinnung und Moral.

Was immer auch Masdak zu seiner Kollektiv-These veranlaBt und
welches Ziel er mit seinen kommnunistischen Vorschldgen verfolgt haben
mag - geschichtlich nachweisbar ist die Tatsache, dal die iranische
Gesellschaft jener Tage fiir den Kollektivismus zu gewinnen war.
Christensen erklart in seinem Buch, und zwar in dem Kapitel "Masdakische
Bewegung", daB das im damaligen Iran gegebene Klassenwesen der
masdakischen Einladung und Verbreitung den Weg geradezu ebnete. Wenn
wir auf die Gesellschaftsordnung im Iran jener Zeit zu sprechen kommen,
werden wir auf diesen Punkt ausfithrlich eingehen, jetzt nur soviel: Die
seinerzeitige Gesellschaftsordnung war der geeignete Nihrboden fiir das
masdakische Denken.

Der Autor Sa'id Nafissi schreibt in seinem Buch iiber die iranische
Sozialgeschichte:

Klassenprivilegien als auch die Tatsache, da dem GroBteil der
Bevélkerung Eigentum nicht gestattet war, fiihrten selbstredend zu einer
ganz spezifischen Situation und dazu, daf die iranische Gesellschaft unter
den Sassaniden niemals eine einheitliche und einige war. Die grofie Masse
der Bevolkerung war stets unzufrieden und fiihrte ein sorgenvolles und
entbehrungsreiches Dasein. Es kam infolgedessen zu zwei Revolutionen,
die beide durch diese miBliche Gesellschaftssituation heraufbeschworen
worden waren und deren Ziel es war, der darbenden und entrechteten
Bevélkerung zu ihren gottgegebenen Rechten zu verhelfen.

Zunichst, im Jahre 240 n. Chr., verkiindete Mani, und zwar am Tage der
Kronung Schapur des Ersten - aiso 14 Jahre nach Griindung der Sassaniden-
Dynastie und deren Klassenordnung - seine Lehre, die den Unterdriickten
der Gesellschaft Zuflucht war und sich zu verbreiten vermochte,

Circa 50 Jahre spiter tat Zardoscht Fassa'i aus der Region Fiirs seine Lehre
kund, von der man allerdings nicht weif3, wieweit sie kollektiver Art war.
Da sie jedoch in seiner Zeit keine Verbreitung fand, brachte 200 Jahre
spater Masdak, Sohn des "Bamdad, sie erneut zur Sprache.

Letztendlich aber war es der Islam, jene freiheitliche, fortschrittliche und
sich fur soziale Gleichberechtigung einsetzende Lehre jener Tage, die sich
der Situation annahm und den Unterdriickten und Darbenden der
Gesellschaft zu ihrem Recht verhalf.'*®

20 »Tarikh Eftema’t Fran", B, 2, 5. 46, 47
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Da die masdakische Lehre, die in der Zeit der sassanidischen
Kiassenordnung von sich reden machte, auf der Seite der Unterdriickten
stand, die ja den Grofiteil der Bevolkerung ausmachten, konnte sie sich recht
schnell verbreiten. Christensen schreibt:

Wenngleich die masdakische Lehre, nachdem sie zu den untersten Klassen
Zugang gefunden hatte, allm#hlich das Aussehen einer pofitisch-
revolutionéiren Lehre annahm, dnderte sich jedoch ihr religidses Fundament
nicht. Sogar in den oberen Klassen hatte sie Anhédnger. Die Masdaken sahen
sich schlieBlich so stark, daf sie begannen, eine eigene geistliche Hirarchie
7u bilden und ein geistliches Oberhaupt zu wihlen, !

Es wird berichtet, dal Masdak und seine Anhénger mit Kawus, einem
weiteren Sohn Qobads, sympathisierten und planten, ihn, der ebenfalls ein
Masdake war, durch allerlei Listen und gegen die Entscheidung Qobads an
die Macht zu bringen, anstelle Khosrou Anuschirwans. Christensen schreibt
diesbeziiglich:

Die Regierungsleute wihlten eine Methode, die zuvor schon oftmals erprobt
worden war. Sie luden eine Gruppe ihrer Geistlichen ein und riefen den
"Andarsgar”, den Oberprediger, die weiteren GroBen der masdakischen
Lehre und zudem sehr viele ihrer Anhinger herbei. Sie sollten der
offiziellen Diskussion, die Qobad persénlich leitete, beiwohnen.

Khosrou aber, der bereits als Thronfolger bestimmt worden war und sein
Recht durch die Intrigen der Masdaken und seines Bruders Kawus gefiihrdet
sah, beabsichtigte, diese Versammlung mit einem vernichtenden Schiag fiir
die Masdaken zu beenden. Er rief einige der erfahrensten und versiertesten
Geistlichen hinzu. Der zarathustrische Oberpriester, der "Mubad Mubadan"
war zugegen, ebenso "Golunises” und "Basins", der Bischof der
Christenheit, in Iran, der in dieser Angelegenheit mit den Zarathustriern
zusammenarbeitete. Qobid war Bisfing wohlgesonnen, da dieser in der
Heilkunde bewandert war.

Wi€ nicht anders zu erwarten, waren die Vertreter der masdakischen
Richtung die Unterlegenen. Sie wurden besiegt. Und mun traten Scharen
Bewafineter, die als Wachter im Masdaken-Fliigel fungiert hatten, in
Aktion und fielen lber die Masdaken her. Der "Andarsgar” (ein Masdake)
wurde getitet. Wie hoch die Zahl der Getdteten war, ist nicht bekannt, und
die Zahlen, die iranische und arabische Geschichisschreiber nennen, sind
keinesfalls nachgewiesen. Allem Anschein nach aber fanden simtliche
Oberhiupter der Masdaken den Tod. Nach diesem Geschehen wurde die
T&tung aller Masdaken angeordnet, die - nun ohne Fiihrung und verwaist -
auseinanderfielen uns schutz- und wehrlos umherirrten. Ihr Besitz wurde
beschlagnahmt und ibre religitsen Schriften verbrannt...

2 vTran in der Zeit der Sassaniden”, Christensen
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Von dieser Zeit an existierte die masdakische Sekte nur noch im
Verborgenen, insgeheim, vermochte sich jedoch dadurch zy erhalten, um
spidterhin, nach dem Untergang der Sassaniden, in der Zeit des Islam,
mehrmals emeut von sich reden zu machen...'*

Mittels militirischer Gewalt, heftiger Repressalien und Rohheiten ging
die masdakische Lehre zugrunde. Jedoch nur scheinbar, denn wie das Feuer
unter der Asche schwelte sie weiter. Und ganz sicherlich: Wire der Islam
nicht erschienen, hdtte sie sich emeut erhoben Aufgrund ihrer
kollektivistischen Haltung. SchlieBlich waren die Griinde und Ursachen, die
zu ihrem Entstehen und ihrer geschwinden Verbreitung gefithrt hatten, nach
wie vor gegeben. Hinsichtlich ihrer geistigen und ideologischen Auffassung
von Welt, Schopfung und Mensch stand sie dem Zoroastrismus in nichts
nach. Im Gegenteil, diesbeziiglich iiberragte sie ihn sogar.

Mit anderen Worten: thre Anziehungskraft war nicht geringer als die der
itbrigen Lehren jener Tage. Ihre soziale Forderung bzw. Einstellung war das
krasse Gegenteil von dem, was die zoroastrische (zarathustrische)
Geistlichkeit predigte, die immer auf der Seite der Michtigen stand. Und
auch darin beruhte einer der Griinde, weshalb ihr die Allgemeinbevélkerung
Sympathie entgegenbrachte.

Jedenfalls aber waren es nicht rohe Gewalt und Unterdriickung der
zarathustrischen Michtigen, die sie letztendlich doch zum Erlschen
brachten, sondem: der Islam. Als monotheistische Religion brachte er ein
besonderes Weltbild und Verstindnis von Gott, Schopfung, Mensch und
Leben. Nicht zu vergleichen mit dem, was der Masdakismus lehrte Der
Islam trat fir Gerechtigkeit und gleiche menschliche Rechte fiir alle ein,
verneinte  Rassendiskriminierung und  derlei, jedoch ohne jene
Ubertreibungen, die die masdakische Lehre praktizierte. Auch besaf} die
geistige und soziale Haltung und Einsteliung des Islam mehr
Anziehungskraft als die des Masdakismus. Und so geschah es, daB sich die
iranische Gesellschaft mehr und mehr dem Islam, der zu dem Einen Gott
und zu Gerechtigkeit aufrief, anschloB.

Allerdings, in der Zeit der Omayyaden- und Abbassidenkalifen, die
erneut, im Rahmen ihres Kalifats, hochherrschafilich-kaiserliches Gehabe
und Verhalten aufleben lieBen, waren wieder einmal die Bedingungen und
Voraussetzungen fiir ein Erwachen der masdakischen Lehre geschaffen,
Doch da die Bevolkerung sehr wohl zwischen Islam und der Praxis der
Kalifen zu differenzieren vermochte und davon iiberzeugt war, daB8 der Islam

"2 “fran in der Zent der Sassaniden, Christensen
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von den gewalttitigen und ungerechten Kalifen befreit werden miisse, gab
sie der masdakischen Religion keine Gelegenheit, sich wieder zu Wort zu
melden. ‘

Und so sehen wir, daB beispielsweise gegen Ende der Omayyaden-
Dynastie, im Monat Schawwal des Jahres 129 HQ, gleich am ersten Tag, als
die iranische "Schwarzgewand-Armee" ihre Bewegung in "Sefisandj" bej
Marw offiziell kundtat, ihre Fahne wehen lieB, auf der der arabische
Originaitext folgenden Koranverses geschrieben stand:

Zu kdmpfen ist denen erlaubt, denen Unrecht zugefiigt wird. Und Allah fat
wahrlich die Machs, ihnen zu helfen. (Sure 22, 39)

An jenem Tag, es war der Tag des Ramadan-Festes, hatte Solayman Ebn
Katir (einer der Fiihrer der aufstindischen Bewegung) auf Anordnung Abu
Moslem Khorasséanis hin, das Festgebet zelebriert und die Festrede gehaiten.
In dieser Rede proklamierte er den Aufstand gegen das Omayyaden-Regime.

Hitte die masdakische Lehre der iranischen Bevilkerung damals noch
etwas zu sagen bzw. EinfluB und Anziehungskraft gehabt, hitte sie in jenen
Tagen noch einmal die Gelegenheit gehabt, aufzuleben und emeut erstarken
zu kénnen. Doch wie die Geschichte berichtet, stiitzten sich die iranischen
Gerechtigkeitsbewegungen in der islamischen Epoche auf den Islam, nicht
auf die masdakische oder andere Lehren.

Der Grund dafiir, daB der Masdakismus wie der Manichiismus schwach
und schwicher wurde, erlosch und sich nicht einmal mehr als Minderheit -
dhnlich wie die zoroastrische Minoritiit - halten konnte, ist der gleiche, den
wir schon im Zusammenhang mit dem Niedergang der manichistischen
Lehre nannten. Allerdings trug auch die extreme Haltung des Masdakismus -
hinsichtlich Moral, Enthaltsamkeit, Askese und seines absoluten
Kollektivismus, den er forderte - zu seinem Erldschen bei, doch die
wesentliche Ursache ist darin zu sehen, daB er dualistischer Anschauung und
Prigung war, was zur Folge hatte, dafl die Masdaken seitens der Muslime
nicht als "Ahl 1 Ketab", also nicht als Angehorige einer Himmlischen
Schrift, eingestuft wurden.

gm{amidfidclm cf elu'e

Vor nahezu 2500 Jahren kam in Indien, am Fufle des Himalaya-Gebirges,
in dem Volke der "Saki", ein Prinz zur Welt. Etwa dreilig Jahre lang lebte
er inmitten einer Fille guter Gaben, in Wohlstand und Sorglosigkeit. Er
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wurde in den Wissenschaften seiner Zeit herangebildet und wuchs mit dem
Heiligen Buch der Inder, der "Weda" auf. Dann, im Zuge einer geistigen
Revolution, die sich in ihm vollzog, nahm er sieben Jahre lang Abstand von
Herrschaft und siiBem Leben und zog sich zuriick - in Einsamkeit, Askese
und Nachdenken...

Das, was ihn beschiiftigte und worunter er litt, war die Frage: Warum ist
und woher kommt das Leid, das den Menschen trifft, und was muf} er tun,
um gliicklich zu werden?

Nach Jahren der Einsamkeit, Askese, tiefen Nachdenkens und Kummers
kam ihm dann eines Tages, unter einem Feigenbaum, jener Gedanie bzw.
jene Erkenntnis, die seiner Meinung nach der Schliissel zn Leben und Gliick
ist. Ab jenem Tag gab er Weltflucht und asketische Enthaltsamkeit, die er
nun verneinte, auf und begann, die Menschen zu belehren und zu fiihren.

Das, was er erkannt hatte, war eine einfache und natiirliche
GesetzmiBigkeit, namlich: dafBl in der Welt das Gesetz von Belohnung und
Strafe herrscht. Das heifit: Gutes erzeugt Gutes, Schlechtes aber Schlechtes.

Dieser Prinz, dessen eigentlicher Name “Sidata” war, spiter aber den
Beinamen “Buddha" erhielt, negierte nun, da der diese Gesetzmiifligkeit
erkannt hatte, die Gétter. Er sprach sich gegen sie aus, war dagegen, daf§
man sie verehrte, anflehte, sich ihnen zu Fiiflen warf, ihnen Opfer darbrachte
und betrachtete die Annahme, dafl sie Einflufl auf das Geschick des
Menschen nehmen kénnten, als absurd. Vielmehr glaubte er an das ewige
Weltengesetz. Auch die "Weda", das heilige Buch, das zu Opferungen,
Bittgebeten u. 4. aufruft und zwischen den Menschen, gemill dem
Schoptungsprinzip, Unterscheidungen macht, akzeptierte er nicht mehr und
kritisierte es.

Die buddhistische Lehre, die mehr einer Philosophie als einer Religion
dhnelt, wurde von Buddhas Anhédngern jedoch mehr und mehr als Religion
verstanden und er, Buddha, der die Verehrung der Gétter verwarf, von ihnen
zur Gottheit erhoben. Sie errichteten Tempel und schufen Buddha-Figuren,
die sie in den Tempeln aufsteliten. Nach seinem Tode wurden seine Worte
und Reden zusammengetragen zu der Schrift: "Dreikorb des Wissens"
(iibers. Titel).

Zu seinen Lebzeiten schon scharten sich viele Anhinger um Buddha. Die
Bevolkerung zweier Regionen Indiens, von denen die eine im
Herrschaftsbereich seines Vaters lag, schlof sich ihm an. Die Schar jener,
die ihm folgten, wuchs stetig an. Spiter, im vierten Jalrhundert vor
Christus, trat einer der bekannten und michtigen Kénige - Assuka - der
Lehre Buddhas bei, gab ihr neuen Aufirieb und lieft viele Kloster errichten.
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Die buddhistische Lehre dehnte sich aus und faBte iiberall in Indien FuB.
Nach und nach aber, insbesondere nachdem der Islam in Indien zu Einflul
gekommen war, zog sie sich in die Gegend, in der ihre Wiege stand, zuriick
und nahm von hier aus ihren Weg in die Nachbarlinder. Der Buddhismus
zdhlt heute zu den groBen Weltreligionen und seine Anhinger bilden den
GroBteil der Bevolkerungen von Ceylon, Burma, Thailand, Vietnam,
Taiwan, Japan, Korea, China, Tibet und der Mongolei.

Auch zu Iran fand der Buddhismus, von Indien aus, Zugang. Christensen
schreibt;

Zur Zeit der griechischen Eroberung (Nach dem Angriff Alexander des
Grofien) gewann der Buddhismus in den 8stlichen Regionen Irans Einfluf3.
Ein indischer Herrscher namens Assuka, der sich etwa im Jahre 260 v. Chr.
dem Buddhismus angeschlossen hatte, entsandte Missionare in die Gebiete
Gandara (Kabol-Tal) und Bakhtar.

In den ersten Jahrhunderten n. Chr. errichteten die Buddhisten im Raume
Gandara viele Kloster. Heute noch sind in den Tempelruinen reliefartige
Zeichen in griechisch-indischem Stilgemisch zu erkennen.

In Bamian, westlich von Kabol, gibt es gewaltige Buddha-Figuren, die in
die Bergwand eingemeifelt wurden.

Aus dem Reisebericht des Hyun Tsung geht hervor, daB es in Iran bis zum
siebten Jahrhundert buddhistische Kldster und im &stlichen Raum Irans
auch Anhénger anderer indischer Lehren gab.'*

Gegen Ende des zweiten und zu Beginn des dritten Jahrhunderts n. Chr.
schloB sich Manandar, der Herrscher des Kabol-Tales und eroberter
indischer Gebiete, ebenfalls dem Buddhismus an und fand in der
buddhistischen Welt zu hohem Ansehen.'**

Im Jahre 125 n. Chr. war "Kaniska"”, der in der buddhistischen Literatur ein
hohes Niveau erreichte, Herrscher von Qandehar und Pandjab. Er gehorte
zu den Uberzeugten Glaubensvertretern und groflen Missionaren der
buddhistischen Lehre. '

Nach und nach verlor sich die buddhistische Lehre jedoch in diesem
geographischen Raum. Wie wir zuvor schon sagten, hatten Buddhisten und
Manichder - beides religiése Minderheiten in Iran - im Gegensatz zur
zarathustrischen Mehrheit, den Muslimen vehement die Stim geboten. Auch
hatten wir frilher bereits erwiihnt, daB die Barmakis, bevor sie sich dem
[slam anschiossen, im Dienste des buddhistischen Tempels in Balkh
standen.

12 "fran in der Zeit der Sassaniden”, Christensen
24 "Tran in der Zeit der Sassaniden”, Christensen
1% *Itan in dex Zeit der Sassaniden”, Christensen
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Dennoch: Nach dem Einzug des Islam in Iran konnte sich die
buddhistische Lehie hier nicht mehr halten und zog sich allméhlich zurtick.
Auch in Indien, ihrem "Geburtsland", mufite sie Einbuflen hinnehmen.

In dem Buch "Tamaddon Irani"'*®, aus dem wir bereits mehrfach
zitierten, heift es:

Uber die Bedeutung religidser Bauwerke in Bamiin (in der Nihe von
Kabel, Afghanistan), im siebten Jahrhundert n. Chr. wissen wir aus dem
Bericht Hyun Tsungs.

Ein koreanischer Monch zog ein Jahrhundert spiter durch jene Gegend und
berichtet, dad der damalige dortige Herrscher ein wanischer Buddhist war,
dem ein michtiges Heer zur Verfligung stand. Ein wenig spiter jedoch, im
dritten Jahrhundert HQ, wurde jenes Gebiet von Yaqub Leys Safari
erobert.'?’

Wie wir aus der Geschichte wissen, konnte sich der Buddhismus, der,
wie gesagt, aus dem Osten kommend, d. h. von Indien her den Weg nach
Tran fand und hier Einflul gewann, nach und nach ausbreiten. Ebenso wie
das Christentum, das aus dem Raum westlich Irans und dem
Zwischenstromland {Mesopotamien) hierher kam und dabei war, mehr und
mehr Fufl zu fassen. Es zog von Westen nach Osten weiter, der Buddhismus
von Osten in Richtung Westen. Allerdings wurde das weitere Vordringen
dieser beiden Religionen von dem kaiserlichen Regime im damaligen Iran,
das den Zoroastrismus unterstiitzte und der zarathustrischen Geistlichkeit
hochste Machtbefugnisse eingerdumt hatte, weitmdglichst verhindert. Wir
zitierten bereits zuvor schon aus der Schrift des Priesters "Kritar”", i der es
u.a. heifit:

Etliche auslindische Missionare, deren Aufenthalt in Iran nicht geeignet
war, wurden des Landes verwiesen, wie: Juden, "Schamanen" oder
buddhistische Mdnche, Brahmanen, Naseriden, Christer..."

Was jedoch den buddhistischen Aktivititen in Iran effektiv ein Ende
setzte, die christliche Gemeinde in Iran zur Minderheit werden lie und das
Voranschreiten beider Religionen stoppte, war der Islam.

Jedenfalls aber gehodrte der Buddhismus zu jenen Religionen, die im
damaligen Iran EinfluB gewonnen hatten. Doch da er ebenso wie das
Judentum - im Gegensatz zu christlichen Bewegung oder der der Manichier
und Masdaken - auf der politischen Biihne nicht in Aktion trat, ging man
weniger hart gegen thn vor.

128 ibersetzter Titel: "Iranische Zivilisation", verfaBit von einer Gruppe Orientalisten
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Jdriﬁclwa Uéerze ugungsyg ut

Pauschal wissen wir nun iiber die religiose Situation im Iran jener Tage
Bescheid. Es gab also damals die verschiedensten Religionen und Lehren
hierzulande, und von Einheitlichkeit hinsichtlich des religiésen Denkens war
- innerhalb der Gesellschaft - nichts zu spliren. Wenngleich wir keine
genauen Angaben iber die GroBe der Anhingerschaft der einzelnen
Religionen - im Verhiltnis zur Gesamtbevilkerung - haben und obwohl
auch die iibrigen Glaubensgemeinschaften recht stattlich vertreten waren, so
ist doch offensichtlich, daf} die zarathustrische Gemeinde die stirkste war.
Vergessen wir nicht, dal der Zoroastrismus die offizielle Landesreligion
war...
Aber da es uns darum geht, zu erfahren, was der Islam von Iran empfing
und der Iran vom Islam, ist die Frage nach der zahlenméBigen Stirke der
verschiedenen Religionsgemeinschaften im damaligen in [ran, im
Zusammenhang mit diesen Thema ziemlich unwichtig. Interessant ist
jedoch wohl, zu wissen, wie sie liber Welt und Schopfung dachten, d.h. wie
ihr Weltbild war.

Uber Denken und Uberzeugung der damaligen Juden in Iran wissen wir
nichts Genaues. Sie werden wie alle Juden gedacht haben. Fiir sie waren
Thora und Talmud ausschlaggebend. Doch wie auch immer, sie waren eine
kleine Minderheit in der iranischen Gesellschaft jener Tage und weder in
religitser noch politischer Hinsicht relevant. Nicht so das Christentum. Es
machte sich bemerkbar. Und wie bekannt, offenbarte es sich als
Dreieinigkeitslehre und verkiindete Jesus Christus als Gottheit. Doch hier,
im Zusammenhang mit unserem Thema, iiber den christlichen
Dreieinigkeitsgedanken zu sprechen, eriibrigt sich. Denn zum einen ist es
sowieso schon klar, zum anderen aber waren auch die damaligen iranischen
Christen nur eine Minderheit in diesem Lande. Und wenngleich ihre
Gemeinde nach dem Einzug des Islam in Iran noch wmehr
zusammenschrumpfte, so waren es aus ihren Reihen nicht gerade viele, die
Muslim wurden.

Die religiése Uberzeugung der Manichier und Masdaken zeigte allerlei
Ahnlichkeit mit dem zoroastrischen Denken. Daher wollen wir uns nun mit
etzterem befassen, ein wenig auch mit dem manichdischen und
masdakischen und ebenfalls mit dem arischen und dessen Entwicklungen.

Wie dachten Zoroastrier, Manichider und Masdaken iiber den Ursprung
und Ausgangspunkt des Seins? Verehrten und heiligten sie [hn? War Gott
ihnen ein Begriff? Beteten sie nur Ihn an? Oder aber wullten sie von der
Existenz Gottes und waren dennoch Dualisten?
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Zweifelsohne waren Zoroastrier, Manichier und Masdaken zu Zeiten des
Erscheinens des Islam Dualisten. Und ihr dualistisches Denken behielten sie
auch in den Jahrhunderten nach dem Einzug des Islam in Iran bei. Sie
diskutierten diesbeziiglich sogar mit den islamischen Gelehrten und
verteidigten ihre dualistische Auffassung. Erst seit ungefihr dem letzten
halben Jahrhundert bezeichnen sie sich als Monotheisten und wollen von
ihrer dualistischen Vergangenheit nichts mehr wissen.

Alierdings ist es aus unserer Sicht erfreulich, daB die Zarathustrier den
Dualismus at akta legten und nun nurmehr den Einen, Einzigen Gott
anbeten. Aber zum Ein-Gott-Bekennen gehort auch, dafl man die Augen vor
der Wahrheit nicht verschliefit, sich von Fanatismus befreit und seine
Vergangenheit nicht anders darstellt, als sie wirklich war.

Auch behaupten wir nicht, daf} die zoroastrische (bzw. zarathustrische)
Religion von Anfang an dualistischer Art war und Zarathustra ein falscher
Prophet gewesen sei. Nein, derlei sagen wir keinesfalls. Seit Anbeginn
betrachteten die Muslime - in der Regel - die Zarathustrier als Angehdrige
einer Himmlischen Schrift. Als "Ahl-1-Ketab". Das heilit, sie verstanden den
Zoroastrismus als eine urspriinglich monotheistische und himmlische Lehre,
der jedoch nach und nach dualistische Inhalte beigefiigt wurden. Ebenso wie
die christliche Religion zunidchst rein-monotheistischer Natur war und ihr
erst spiter ein Dreieinigkeits-Geprige gegeben wurde. Zarathustra wird
daher von uns als Prophet geachtet, keine Frage. Was wir - im
Zusammenhang mit unserem Thema - jedoch sagen und feststellen ist, dal
der Zoroastrismus zu Zeiten des Erscheinens des Islam ein absolut
dualistisches Gepriige angenommen hatte und in keinster Weise mehr eine
monotheistische Religion war. Und so blieb es, bis vor etwa einem halben
Jahrhundert...

Drei Punkte sind es, die wir nun angehen wollen:

1- Arisches Uberzeugungsgut vor dem Erscheinen Zarathustras

2- Welche Reformen und Verinderungen bewirkte Zarathustra?

3- Welche Veriinderungen oder aber Entstellungen erfuhr die
zoroastrische Lehre in der Zeit zwischen Zarathustra und dem Erscheinen
des Islam?

1- Arisches Uberzeugungsgut, vor Zarathustra

Zunichst zu dem Uberzeugungsgut der altgeschichtlichen Arier:

Sie heiligten, in dualistischer Weise, die Natur. Das heiBt, sie beteten
Erscheinungen und Dinge in der Natur an - niitzliche und erfreuliche als
auch fiir sie unheilvolle. Beispielsweise: Wasser, Erde, Feuer, Regen u. i.,
andererseits aber auch Blitz, Donner, Raubtiere... Die ihnen positiv und
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niitzlich erscheinenden Dinge heiligten sie, um ihre Huld auf sich zu lenken.
Die in ihren Augen negativen deswegen, um sie milde zu stimmen und
ihrem Ubel entgehen zu konnen. Allem Anschein nach verstanden sie
Naturelemente und -erscheinungen im Besitze von Geist, Gefiihl, Intellekt
und Verstand. Jedenfalls aber unterschieden sie sie und ordneten sie zwei
Gruppen zu: in die der guten und die der liblen Elemente. Die guten
Naturerscheinungen heiligten sie, weil sie sich ihren Beistand erhofften und
die iiblen, weil sie ihr Unheil fiirchteten, dem sie entgehen wollten. Mit
anderen Worten: Von Anfang an war ihre Anbetung eine dualistische, in der
Art des Zwei-Gott-Systems.

In der Zeit danach begannen sie, sich jede dieser nutz- und
schadenbringenden  Erscheinungen wund Elemente als Gottheiten
vorzustellen, welche sie nun anbeteten und heiligten. Zum Beispiel den
Feuer-Gott, den Wind-Gott, den Regen-Gott, den Gott des Donners, den
Gott des Blitzes und so fort... In dieser Epoche wurden die Gétter, die sie
sich als Geister oder Phantome dachten, unterteilt: in die guten, die dem
Menschen wohlgesonnen sind und ihm zur Seite stehen und in die iiblen, die
ihm nachstellen und Unheil und Vemichtung bringen. Das heilBt also, auch
in dieser Phase war die Anbetung und Heiligung der Arier vom Dualismus
bestimmt und geprigt.

Sa’id Nafissi schreibt:

Nachdem die Wanderschaft der Arier, die nach Iran kamen, beendet war
und sie sich in den Gegenden, die ihnen zusagten, niedergelassen hatten,
begannen sie, einer Reihe guter und schlechter, niizlicher und schidlicher,
erfreulicher und héglicher Natur-Erscheinungen ihr besonderes Augenmerk
zu schenken und an sie zu glauben. Unter den guten und positiven
Erscheinungen waren es vor allen Dingen Helligkeit und Regen, denen sie
hochste Bedeutung beimalien. Und was die {iblen, negativen betraf, zihlten
fiir sie in erster Linie Finsternis, Winter, Diirre, Hunger, Krankheit, Tod und
Verderb. Die Wohl und Schonheit bringenden Faktoren beteten sie
hingebungsvoll an, teilten sich ihnen mit, flehten sie um Hilfe und Beistand
an. Und um sich des Ubels der unheiivollen Faktoren zu entziehen,
rezitierten sie entsprechende Beschwérungsformeln. Nach und nach wurde
dies zur Sitte. Zauberei und Beschwirungsbriuche blihten auf
Offenkundig ist, daf dieses Denken aus einer Zeit herriihrt, da sie Nachbam
semitisch-babylonischer und assyrischer Vélker wurden, die an Zauberei,
Beschworung und derlei tief und fest glaubten. Die Iraner ibernahmen
dieses Denken, und in der gleichen Zeit war es, da Zarathustra erschien und
gegen diesen Aberglauben zu Felde trat.!®

5 vTyrkh Btem&'i Iran”, B. 1, 5. 28
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Christensen schreibt:

Die alte Religion der Arier fufte in der Anbetung der Naturkrifte und
Himmelskérper. Zudem verfligten, seit iltesten Zeiten, die wichtigen
Naturgotter Uber ethische und soziale Besonderheiten. Dennoch aber wurde,
noch bevor sich der iranische und indische Stamm voneinander trennten,
allem Anschein pnach zwischen den beiden wesentlichen Gotter-Gruppen
unterschieden. Die einen waren die "Diwe", mit dem Kriegsgott, genannt
"Indra", an der Spitze, und die anderen die "Assuras” (iranisch: Ahur), von
denen "Warun" und "Mitr" hohe Bedevtung besaBen.

Die meisten Wissenschaftler sind der Auffassung, daBl der "Masda®™ der
Iraner - Masda bedeutet soviel wie: allwissender und hochster Ahur - eben
jener alte "Warun" ist, dessen Name jedoch in der irantschen Bevélkerung
in Vergessenheit geriet...'”

Den Dualismus, das heiflt die Anbetung und Heiligung zweier
Ausgangspunkte bzw. Urquellen - der Quelle des Guten und der des
Schlechten - gab es im Volke der Arier schon seit dltesten Zeiten. Dies war
das A und O, mit dem sich ihr Denken beschiftigie. Das heifit,
Erscheinungen und Kriifte der Natur wurden zwei "Welten" zugeordnet. In
die der guten, nutzbringenden und schénen Elemente und die der iiblen,
negativen. .

Dr Moin ecklart:

Die Arier unterschieden seit altersher zwei Urspriinge, den Ursprung des
Guten und den des Unheils. Fiir sie gab es die Gotter und auf der anderen
Seite die "Ahrimanen”, die bisen Dimonen. Gutes und Wohles, wie Licht
und Regen, gehdrten zum Kompetenzbereich der Gétter, wohingegen die
Abritanen fuir Finsternis und Diirre zustdndig waren.

Dem Feuer, Sohn des Himmels und seiner priméren Form, dem Blitz, wird -
im Kampf zwischen Helligkeit, Wirme und Leben spendenden
Lichtgeistern einerseits und dem Ublen wie Finsternis und Diirre
andererseits - eine gravierende, wichtige Furktion zugedacht.

Durnezil schreibt unter dem Titel "Religionen im antiken Iran":

Gott und Himmelswesen (Licht, Fiille und Fortschritt) steht die Welt des
Bosen und der Finstermis, in der die Dimonen das Zepter fithren,
gegenitber. Das dualistische Uberzeugungsgut ist charakteristisch flir das
iranische Denken jener Zeit. Und in dieser Welt des Bdsen, die der des
Guten gegeniibersteht und in der nichts ist als Finsternis, HaBliches, Faulnis
und Verderbnis, hat der bdse Geist, dessen Name “Ahriman" ist, das
Sagen.130

12% vIran in der Zeit der Sassaniden", Christensen

1% “Musda Yasnd wa Adab Parssi”, Dr Mo'in. zweite Auflage, S 43
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Dheser Kampf zwischen Himmel und Erde, zwischen Gutem und Ublem,
trug sich in der Atmosphire zu. Das, was wir in der Regel als
atmosphirische physikalische Vorginge bezeichnen, mit denen wir uns
heute sachlich bzw. wissenschaftlich auseinandersetzen, waren in der
Vorstellungswelt der alten Arier, deren Seele noch sehr sensibel und deren
Denken voller Phantasie war, heftige Gefechte zwischen ibermenschlichen
Wesen bzw. Kriften, in deren Hand die Macht tiber Gutes und Schlechtes
lag. Und dieses "Schauspiel" in der Natur interpretierten sie in der
verschiedensten Art und Weise...

2- Reformen Zarathustras:

Bevor wir uns mit den Reformen des Propheten Zarathustra'™' befassen,
miissen wir voranschicken, daf’ es im Zusammenhang mit ihm - "Sartoscht”
(Zarathustra, Zoroaster) - also dem Propheten der "Masda-Yasna" (Gott-
Anbeter) bzw. der Zarathustrier als auch deren Heiliger Schrift, der
"Awesta", so allerlei Unklarheiten gibt.

Ist er, Zarathustra, eine Gestalt aus der Legende, dhnlich wie Rostam und
Esfandiar oder aber existierte er tatsichlich? Und angenommen, letzteres
trifft zu, stellt sich die Frage: Wann lebte er?

Zur letzten Frage werden die unterschiedlichsten Angaben gemacht, die
sich auf den Zeitraum zwischen 600 v. Chr. und 6000 v. Chr. erstrecken.

In der Zeit welchen Herrschers lebte er? War es wirklich 1n den Tagen
des "Wischtasb" (Goschtasb)?

Wo kam er zur Welt? In Asarbeidjan, Balkh oder in Fars, Rey, Khorasm,
Marw, Hardt oder vielleicht gar in Paliistina?

Und wo erschien er als Prophet?

Dies alles sind von der historischen Warte aus betrachtet wichtige
Fragen.'*

131

Bl vz arathustra” wurde nach dem Erscheinen des Islam, in Persien, "Sardoschi” oder "Sartoscht”. im
Arabischen zumeist "Saraddoscht” genannt, Die Wissenschaftler fiihren den Namen aut "Sartoschtar"
zuriick, i der Bedeutung von: Inhaber eines gelbfarbenen Kamels. In dem Buch "Tran, aus
orientalistischer Sicht" (iibers. Titel) von Dr. Rezasadeh Schafaq, zweites Kapitel, 8. 133, ist die
Kurzfassung der Kapitel 7 und 9 des Buches "Die Geschichte der Kaiser Irans”, geschrieben von
Olmsted, Professor fiir Orientalische Geschichte an der Universitit von Chikago, zu lesen. Er
schreibt: Zarathustra begann mit der Verkiindigung seiner himmlischen Botschafi in der Mitte des
sechsten Jahrhunderts v. Chr., und owar im Nordwesten Irans Sein eigentlicher Name war
"Sartoschtar"., m der Bedeutung von: Inhaber des goldfarbenen Kamels. Sein Vater hiel
"Purwaschsb", in der Bedeutnng von: Inhaber des grauen Plerdes, und der Name semer Mutter war
"Dugdua”, in der Bedeutung von: Jene, die weitie Kiihe molk. Sem Familienname war "Sepdmeh”,
das heiBt "weifi". Diese Namen weisen auf ein Hirtenleben hin.

132 rnfasda Yasni wa Adab Parssi", S. 76 - 89
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Die meisten Wissenschaftler sagen, Zarathustra habe wirklich gelebt, er
sei in Asarbeidjan zur Welt gekommen, und zwar etwa 600 Jahre vor
Christus.

Der Wissenschaftler Taqisadeh schreibt diesbeziiglich:

Aller Wahrscheinlichkeit nach lebte Sartoscht (Zarathustra) 258 Jahre vor
der Eroberung Irans durch Alexander bzw. vor der Tétung des Darius (330-
331 v. Chr). Oder aber 272 Jahre vor dem Tode Alexanders (323 v. Chr.).
Hier stellt sich folgende Frage: Betreffen die Jahreszahlen das Geburtsjahr
Zarathustras oder aber seine Berufung oder aber Goschtasbs Ubertritt zur
Lehre Zarathustras?

Der ersten Angabe gemifB erhalten wir die Jahreszahlen 588, 618 und 630
v. Chr.. Und wenn wir von der zweiten zeitlichen Angabe, d.h. 272 Jahre
vor dem Tode Alexanders, ausgehen, erhalten wir die Jahreszahlen 595,
625 und 637 v. Chr.,'*?

Auch im Zusammenhang mit der "Awesta" gibt es Unklarheiten:

Ist die "Awesta", die Zarathustra brachte, niemals aufgezeichnet, sondern
nur von Mund zu Mund weitergegeben worden? Oder aber war es so, dal
die Zarathustrier bzw. Zoroastrier sie erstmals in der islamischen Zeit
niederschrieben, um damit nachzuweisen, dal auch sie Angehérige einer
Himmlischen Schrift sind? Kann es sein, daB sie vorher schon als Schrift,
das heifit in schriftlicher Form, bestand? Wenn ja, wann wurde sie
niedergeschrieben?

Einige gehen davon aus, daBl die Awesta bereits in der Zeit der
Achimeniden schriftlich festgehalten worden war, doch dann, im Zuge der
Angriffe Alexanders, vernichtet wurde, verloren ging oder aber Alexander
sie verbrennen lieB. Die Historiker der &stlichen Welt sind allerdings der
Ansicht, dafl Alexander sie den Flammen preisgab. Jedoch aus der Sicht der
heutigen westlichen Wissenschaftler wird diese Annahme nicht seitens aller
bestitigt. Einige sind unter ihnen, die ihr nicht zustimmen.'**

Etliche sagen, die Awesta sei in den Tagen der Offensiven Alexanders
gegen Iran auseinandergerissen worden. Dann, zu Zeiten der Arsakiden,
habe man sich erneut darum bemiiht, sie zusammenzutragen und zu ordnen.

Sicher ist, da3 sie zu Beginn der Sassaniden-Herrschaft nicht geordnet
und aufgezeichnet war. Ardaschir beauftragte daher einen zarathustrischen
Geistlichen mit dieser Aufgabe. Wie aber, nach welchen Vorgaben, ging
dieser Geistliche dabei vor? Auch ist nicht klar, inwieweit die Awesta der
Sassaniden mit der urspriinglichen iibereinstimmte? DaB es eine Menge

¥ vMasda Yasni wa Adab Parssi”. S. 88
3% i\ fasda Yasna wa Adab Parsi”, 8. 185
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Unterschiede zwischen beiden gab, ist jedoch offenkundig. Zudem: Warum

blieb nur ein Teil der Sassaniden-Awesta erhalten? Was war der Grund

dafiir, daB ein groBer Teil abhanden kam?**’

Christensen schreibt dazu:

Man fragt sich bisweilen, warum der gréfite Teil der Awesta in der
islamischen Zeit vernichtet wurde. SchlieBlich wissen wir, dal die Muslime
die Zarathustrier als Angehdrige einer Himmlischen Schrift (Ahl 1 Ketab)
verstehen. Daher kann es nicht auf religiosen Fanatismus der Muslime
zuriickgefiihrt werden, dafl der Hauptteil dieses Heiligen Buches zerstort
wurde. Zudem ist uns auch bekannt, da} das meiste der Awesta noch im 9.
Jahrhundert (3. Jhdt HQ) vorhanden war, 2umindest aber die Ubertragung in
die Pahlwawi-Sprache, der eine Kommentation, bekannt als "Zand",
beigefiigt war.
Sicherlich hinderten die materiellen Probleme, mit denen die Zarathustrier
dazumal konfrontiert waren, sie daran, ihre Heilige Schrift - Generation fiir
Generation - immer wieder aufs Neue abzuschreiben. Verstindlich ist
ebenfalls, warum Kapitel mit rechtlichen und ibnlichen Inhalten nach und
nach in Vergessenheit gerieten. Denn da es kein zarathustrisches Regime
mehr gab, hatten sie ihre Bedeutung und Aktualitit verloren und waren
iiberfliissig geworden. Weshalb bewahrten sie jedoch jene Abschnitte, die
Ursprung und Ewigkeit, Schopfung und andere grundlegende Wissensdinge
betrafen, nicht? Wir haben Nachweise in der Hand, die darauf schlieflen
lassen, dafl die zarathustrische Lehre im ersten Jahrhundert der arabischen
Eroberung in etwa reformiert worden war und die Zarathustrier geneigt
waren, einige Legenden und Glaubensvorstellungen, die in der Awesta
standen, zu l6schen.'®

Christensen gibt die Schopfungsgeschichte, die in der sassanidischen
Awesta aufgezeichnet wurde, wie folgt wieder:

Die Welt ist 12.000 Jahre alt. Die ersten dreitausend Jahren verbrachten
Oharmasd (Welt des Lichts) und Ahriman (Welt der Finsternis) in
friedlicher Nachbarschaft. Beide Welten waren von drei Seiten her
unbegrenzt. Das heillt, drei ihrer Seiten reichten ins Endlose hinein. Nur die
vierte Seite beider Welten, die jhre gemeinsame Grenze war, war fest
umrissen und bestimmt, Die lichte Welt befand sich tiber der finsteren, und
zwischen ihnen war Luft...
Die Geschopfe der lichten Welt (Oharmasd, Urmasd) befanden sich in
diesen drei Jahrtausenden in einer Art potentiellem Zustand..,

1 "Tran in der Zeit der Sassaniden”. Christensen, als auch. "Masda Yasns wa Adab Parss1”, 180-185 u.
224
B “Tran in der Zeit der Sassaniden”, Christensen

145




Dann, als Ahrniman das Licht sah, war er bestrebt, es zu vernichten.
QOharmasd, der Wissen iiber die Zukunft hatte, machte mit ihm ein 9000
Jahre wiahrendes Gefecht aus. Ahriman, der lediglich Wissen uber
Vergangenes besall, war einverstanden. Darauthin klirte Oharmasd ihn
dariiber auf. daf dieses Gefecht mit einer Niederlage fur thn, Ahriman,
enden werde. Ahriman erschrak, kehrte in die Welt der Finsternis zuriick
und verharrte dort. ohne sich zu rithren, weitere dreitausend Jahre.

In dieser Zeit schuf Oharmasd (Urmasd) diese Welt. Als ihre Schépfung
beendet war, schuf er eine Kuh, welche die Bezeichnung "erste Kuh"
erhielt Nur wurde emn grofler Mensch erschaffen, namens “Giumard"
1 Kiumarth) - das Modell der menschiichen Gattung.

Abhriman gnff die Erschaffenen an. Er verseuchte die Elemente, schuf
Insekten und Reptilien. Uhrmasd legte einen Graben vor dem Himmel an.
Abriman griff erneut an und tdtete die Kuh und Giumard. Doch aus dem
Samen des Giumard, der ins Herz der Erde gefallen war, wuchs 40 Jahre
spiter ein Gewiichs hervor, aus dem das erste menschliche Paar - "Maschig"
und "Maschignag” - hervorging.

Die Zeit, da Licht und Finsternis aneinander gerieten, brach an. Eine Zeit,
die "Gamiseschen” genannt wird. In diesem Kriegsgeschehen erweist sich
der Mensch - je nach dem, ob seine Werke gut oder schlecht sind - als
Verteiciget des Lichtes oder als Kumpan der Finsternis..."'”’

Und nun zu den Refermen Zarathustras.

Alle, die 1hn aJs wirkliche und geschichtliche Person anerkennen, sind
davon iberzeugt, dafl er in seiner Gesellschaft wirtschaftliche, gedankliche
und soziale Reformen bewirkte. Unter anderem untersagte er die Verehrung
der Didmonen. Er rief lediglich zur Anbetung des Ahura-Masda auf. Die
Didmonen aber verstand er als verderbte und verdammte Wesen, die in
keinster Weise verehrungswiirdig seien. Die Kuh oder sonstweiches Getier
als Opfer darzubringen. untersagte er ebenfalls. Dumezil erkldrt in seinem
Beitrag, der mn dem Buch iiber die iranische Zivilisation ("Tamaddon
Irani")erscheint:

Die Reform Zarathustras war tiefgreifend und umfassend. Ein neues
Gesellschaftsgeflge brachte er zwar nicht, doch war die ékonomische
Dimension seiner Reform erstaunlich effektiv. Gegenwiirtig geht man
davon aus, dafl die Reformen Zarathustras zu einer Zeit stattfanden, als
einige arische Stamme ihr Wanderleben aufgaben und seBhaft wurden. Als
sie 1hre Herden nicht mehr auf unbekannte Weiden trieben, sondern auf
Wiesen. die zu thren Wohnbereichen und Stamimen gehdrten. Und damit
begannen sie. lhren Kiiher und Stieren besonderen Respekt, mehr noch,
religibse Verehrung zu zellen. Beisprelsweise gewann der tierische Dung

1", . ~ . .
‘Tran i der Zew der Sassanrden " Chersrensen
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im nun entstehenden Siedlungswesen besondere Bedeutung. Selbst der
Stier-Urin wurde zu einem reinen und der Reinigung dienenden Mittel
erhoben.'*

Vom gleichen Autor auch folgendes:

Zarathustra verbot sechshundert oder tausend Jahre vor Christus das
Opferschlachten von Tieren, zudem den GenuB des berauschenden Trankes
"Someh" (Somah). der dazumal in Indien als auch in Iran hochbeliebt und
auch in der altindischen Religion iiblich war. Fiir Zarathustra bedeutete
Gottesdienst bzw. Gottes-Anbetung: Gutes Denken, gutes Reden, gutes
Handeln. Sich darin zu iiben sei jenes Bemiihen, das den Menschen in dem
ewigen Kampf zwischen Gutem und Bésem erfolgreich sein lasse. Nur das,
alles andere sei Unfug, sei Aberglaube und Siinde.

Zarathustra sagte: Wie kénnte berauschender, besudelnder Wein dem Guten
von Nutzen sein?! Ist es denn nicht besser, die Kuh in der Landwirtschaft
sinnvoll zu nutzen, als sie einem immateriellen Gott, der nichts bedarf, zu
opfern?

Der Rauschtrank "Somah" oder "Haom", den Zarathustra so sehr ablehnt
und ihn verbietet, wurde aus einer besonderen Pflanze gewonnen, von der
niemand so recht weill, welcher Pflanzengattung sie angehorte. Die alten
Arier verwendeten sie zu ihren heiligen Ritualen. Dr. Moin erklirt:

Aus arischer Sicht waren Opferungen eine Art Gastmahle, die zu Ehren
hochrangiger Personlichkeiten gegeben werden. Die Gétter nehmen, in ihrer
Huld, die Einladung ihrer Freunde zum Mahle an. Und ebenso wie der
Mensch durch Speise Energie und Kraft erhilt, werden die Gotter durch
diese Opfermahle gestirkt. Diese stirkende Eigenschaft ist auch im Saft der
heiligen Pflanze "Somah" oder "Haom" enthalten, der die Seele begliickt...
Diese Pflanze - "Somah” -, die in den Bergen wichst, hat einen weichen,
haarigen Stengel, in dem rmlchig-weiler Saft enthalten ist. In
heilkundlichen Blichern wird diese Pflanze "Haom ol Madjus”" genannt.
Der Saft wird solange gekocht, bis er sich firbt. Die Verwendung dieses
Extraktes bei Opferrittualen zihlte zu den dltesten und besten (!} heiligen
Riten der Arier. Er wurde ins Feuer gegossen, und der Alkohol, der in dem
Extrakt enthalten war, filhrte dazu, daBl das Feuer hochloderte. Abgesehen
davon tranken die Priester, die das Opferritual zelebrierten, reichlich von
diesem berauschenden Trank.

Er, dieser berauschende Trank, war nicht nur heilig und hochgeschitzt,
sondern nach arischer Uberzeugung stellte die Pflanze, aus der er gewonnen
wurde, eine Gottheit dar.'®

! Beitrag Dumezils in "Tamaddon frani"
L3 v\fasda Yasna". 8, 49, 50

151



Zarathustra setzte diesem Aberglauben ein Ende, doch zu Zeiten der
Sassaniden lebte er - als Brauch Zarathustras - erneut auf. Wie es heifit, ist in
der sassanidischen Awesta, unter "Haoum Yascht" (Yasna 10, Paragraph 8)
folgendes zu lesen:

Ja, alle Weine haben blutigen Zorn im Gefolge. Bis auf einen, den Haom-
Wein, Der Haom-Wein ist guter Wein, sein Rausch ist ein erleichternder,
befreiender. Einem jeden, der Haom wie einen kleinen Sohn liebkost, wird
Haom Heil schenken...

Und wieder zuriick zu den Reformen Zarathustras. In dem Buch
"Geschichte der Religionen" von J. Noss heiBit es sinngeméh:
Aus der Sicht Zarathustras liegt im Bewirtschaften der Felder und im Anbau
von Getreide und Gemiise Wohlergehen. Es ist als gutes Werk zu verstehen.
Auch darin, Unkraut und schédliche Pflanzen auszurotten, brachliegendes
Land 2 kultivieren und trockenes Erdreich zu bewissern. Geduldig und
freundlich mit dem Vieh, insbesondere der Kuh, die in der Landwirtschaft
von Nutzen ist, umzugehen,
Zudem: Der gute Mensch bleibt immer bei der Wahrheit und meidet die
Liige. Im Gegensatz zum schlechten Menschen, der liigt und betriigt und
sich keinesfalls in der Landwirtschaft niitzlich macht, da seine hiBliche
Seele guten und sinnvollen Werken feindlich gesonnen ist.

In der "Geschichte der Religionen” steht auch dies:

Die alten Zarathustrier erwihnten in ihren Gotteslobpreisungen unter
anderem: Ich betrachte den Dédmonen als Feind und bete Masda an. Ich
folge Zarathustra, der Feind der Dimonen ist und Gottes Prophet. Ich preise
die heiligen "Amschaspandi”-Seelen'*® und verspreche dem weisen Gott,
immer gut zu sein und gute Werke zu tun, mich stets fiir das Rechte und
Wahre zu entscheiden, mit Gottes Hilfe Gutes zu tun, mich der Kuh
gegeniiber, die zu den guten Erden-Gaben zihlt, gut zu verhalten und das
Gesetz der Gerechtigkeit und die Himmelslichter, die die Quelle der
gbttlichen Segensfiille sind, zu ehren. Ich wihle den Engel Armiti
{Sepandarmas), der rein und gut ist - in der Hoffhung, daB3 er zu mir steht.
Und meide Diebstahl, Faulheit, Schurkerei und ebenfalls, Tiere zu quilen
und Gebiete und Stidte, in denen Masda-Verehrer leben, zu zerstéren.'*!

Die wichtigste Reform Zarathustras betraf das Thema "Gott, Welt und
Schopfung". Welche Vorstellung hatte er von Gott? War sein Aufiuf zu Gott

' oder: Amescha Spenta, Bezeichnung fiir sieben, in der zarathustrischen Lehre ranghohe Engel, die

"Heiligen Unsterblichen”
!4 Tarikh Game' Tran". S. 309

152



monotheistischer Art oder aber nicht? Diesen Punkt werden wir in dem
Kapitel "Dualismus" besprechen.

3- Arisches Uberzeugungsgut, nach Zarathustra

Kein Historiker bestreitet die dekadenten Verdnderungen, die sich in den
Zeiten danach, insbesondere in der Ara der Sassaniden, in der
Vorstellungswelt der Arier abzeichneten. Das Schéne und Positive der
Lehre, die Zarathustra brachte, verwandelte sich in hiBliches, niedriges
Denken. Tausenderlei abergliubische und abartige Vorstellungen wurden
der zarathustrischen Religion zugeordnet. Niemand ist, der dies nicht
bestitigen wiirde.

Dumezil, der bekannte Iranistiker, schreibt zur "Reform Zarathustras":
Allen Ernstes, Denken und Lehre Zarathustras waren erstaunlich kithn und
fortschrittlich. Doch nach seinem Tode widerfuhr der zoroastrischen
Religion das gleiche, was auch andere Religionen und Lehren erlitten.
Einfacher ausgedriickt: Die Belehrungen des Meisters verinderten sich
unter dem Einfluf der herrschenden Sitten, der Notwendigkeiten des
Lebens und der Neigungen der Glaubigen. Eine Art Polytheismus
verdringte den Monotheismus, und die gotthahen Engel wurden Gott
gleichgestellt. Tier-Opferungen, begleitet von merkwiirdigen Ritualen,
traten in Erscheinung, und die Moral wurde zu einer Angelegenheit des
persdnlichen Gewissens.'*

P.J. Dumezil erklart:
Trotz der grundlegenden Reformen Zarathustras lebte (nach ihm) emeut die
alte, sagen- und mirchendurchwobene Lehre auf, die sogar Zarathustra als
zu ihr gehorend verstand und die "Gathas" in den Haoma-Kult mit
einbezog. Auf diese Weise wurde der grofle Gott - Ahuri-Masda - mit den
heiligen Unsterblichen und den Géttern, die die Masda-Lehre abgeschafft
hatte, auf eine Stufe gestellt.'®?

Purdawud und auch Dr. Moin sind von dem grofien Unterschied, der
zwischen der urspriinglichen Awesta und der der Sassaniden besteht,
iiberzeugt. Die sassanidische Awesta bringt liBt aberglaubische
Vorstellungen und Regelungen, die es vor Zarathustra gab, erneut aufleben.
Sie sagen:

Die echte zarathustrische Lehre, die im Laufe der Zeit Verinderungen
erfuhr, mufl aus den Gathas herausgearbeitet werden. Insbesondere zu

12 *Tamaddon Irani", Ubers.: Dr. Behnam
W' "“Tarikh Tamaddon ¥rani", verfaBt von einer Gruppe Orientalisten, iibers.: Gawad Mohiie. & 94 il
gleiches Buch, iibers.: Dr. Behnam, S. 198
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Zeiten der Sassaniden wich sie von threm urspringiichen Wort deutlich
144
ab.

Die Gathas, auf die sie sich stiitzen, sind ein Teil der "Yasna". Die Yasna
aber ist einer der fiinf sassanidischen Awesta-Abschuitte. Aus historischer
Sicht und auch, was ihre Zugehdrigkeit zu Zarathustra anbelangt, sind sie
das Zuverldssigste der Sassaniden-Awesta. Viele Hinweise, die in der Hand
der Wissenschaftler sind, lassen darauf schlieflen, dafl die Gathas, die als
Gedicht oder aber Hymmnen znm Lobe Gottes vorgetragen wurden, von
Zarathustra selbst sind und zudem den verstindlichsten Teil der
sassanidischen Awesta betreffen. Abergliubisches, das uns in den iibrigen
Teilen begegnet, ist in ihnen nicht oder nur kaum anzutreffen. Diejenigen,
die Zarathustra als Monotheist verstehen, berufen sich auf die Gathas. Die
iibrigen Teile der Awesta aber betrachten sie als Hinzirgekommenes

Jedenfalls aber ist picht daran zu zweifeln, daB die zarathustrische Lehre
spiterhin, insbesondere unter den Sassaniden, einen Riickwirtstrend zeigte.
Sowohl im Hinblick auf ihr Uberzeugungsgut als auch im Zusammenhang
mit ihren Weisungen und Bestimmungen. Welch stichhaltigeres Argument
gibe es dafiir als die Tatsache, daB man begann, Ahura-Masda bildlich
darzustellen. [hm Gestalt und Aussehen zu geben und seine "Bildnisse"
iiberall zu zeigen.

Wir sagten friiher bereits, dafl Zarathustra - so wie berichtet wird - von
einem immateriellen Gott liberzeugt war. Daher argumentiert er seine
Verneinung des Opferkultes mit den Worten: "Gott ist nicht korperlich,
nicht materiell, er benétigt folglich keine Nahmung, '

In der Sassaniden-Ara aber wird Gott ganz offiziell bildlich dargestellt.
Mit langem Bart, einem Gehstock und in langem Ubermantel Die Reliefs,
die uns aus der Sassaniden-Epoche geblieben sind - "Naqsch Radjab”,
"Nagsch Rostam" und "Taq Bastan" - und die zeigen, wie Ahura-Masda
Ardaschir, Schapur oder aber Khosrou die Ko&nigskrone iiberreicht,
veranschaulichen, wie dazumal die Priester aus Ahuri-Masdi, der laut
Denken Zarathustras immateriell war, einen Gotzen gemacht hatten.

Christensen schildert das "Nagsch Rostam"-Relief in dieser Weise:

Ahurd-Masda trigt auf seinern Haupt eine gezackte Krone. Sein lockiges
Haar ist zu sehen. Seine Haarkringel und sein Jlanger, viereckig
erscheinender Bart weisen ihrem Aussehen nach auf ein hohes Alter hin.

1w\ asdaYasnd wa Adab Parsi”, S 19§

“* Im Hejligen Koran, Sure 22, Vers 37. heiit ¢s: Thr Fleisch erreicht Gott nicht, noch ist es ihr Blut,
sondern eure Ehrturcht vor Gott ist es, die Thn erreicht ..
Der Koran spricht sich jedoch mcht gegen das Prinzip des Opferns. nimlich, Hungrige mit dem
Geopfetten zu speisen, Siehe Sure 22, Vers 28 und Vers 36
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Sein Gewand aber unterscheidet sich kaum von dem des Konigs, und auch
er ist nuit Faltenbindern geschmiickt. die von seiner Krone hinabhingen.
Satte] und Schmuck der Pferde (des Pferdes Gottes und des Kénigs) sind
gleicher Art. Lediglich ist das vordere Sattelteil des Kdnigs mit einer
erhabenen Lowenkopfabbildung versehen, dieweil Ahura-Masdas Sattel mit
einem Blumenbildnis geschnuickt ist."®

Das Bildnis Gottes {Ahura-Masdas). mit der gleichen kriftigen Statur,
dem langen Bart und langem Stab dient auch heute noch etlichen
zarathustrischen Einrichtungen als Emblem. Ein Nachweis fiir die Dekadenz
des Zoroastrismus in der Zeit der Sassaniden. Einerseits bekunden die
Zarathustrier Wissen tiber Gott und ihr monotheistisches Denken und steilen
Ahurda-Masdi als den gleichen Gott ver, den die Muslhime "Alldh" nennen.
"Blicke kénnen lhn nicht erreichen, aber Er erreicht die Blicke. Und Er ist
der Giitige, Allwissende. """ Anderseits aber stellen sie ihn bildlich dar,
versehen ihn mit Krone, Bart und Stab und zeigen ihn als Gotzen...

Wirklich - es ist beschimend, daB einige in unserem Lande, obwohl Iran
und franer nun schon seit 14 Jahrhunderten mit der Bedeutung des Ein-Gott-
Bekennens und der Nicht-Kérperlichkeit Gottes vertraut sind und die
schonsten Gedichte dariiber verfafiten, Gott dennoch figiirlich darstellen und
erwarten, daf dieses Gott-Bildnis als nationales Emblem akzeptiert wird.'"®
Wenn dies nicht Dekadenz ist, was ist dann als Dekadenz zu bezeichnen?
Und wenn dies nicht Gétzentum ist, was dann?

Wie bekannt, haben die iranischen Muslime die Bezeichnung "Allah"
stets mit "Khoda™'* iibersetzt. "Khoda" ist offensichtlich eine Kurzform des
persischen Wortes "Khod Ay", also "Nicht-Erschaffen-Worden". Niemals
iibersetzten die Iraner "Alldh" mit "Ahuri-Masda". Darum, weil Ahura-
Masda in zarathustrischen Kreisen dermafBen "verkdrpert” wurde, daf} die
Ubersetzer es nicht fiir schicklich betrachten, diese Bezeichnung fiir "Allah"
zu verwenden...

Und wir wissen ebenfalls, dal} einer der religiosen Begriffe in der
Sassaniden-Zeit, der augenscheinlich seitens der sassanidischen Politik
kreiert wurde, "Far e Isadi" ist. Auf den ersten Blick hin scheint es, daBl "Far
e Isadi" geistiger, immaterieller Bedeutung ist. Jedoch bei ndherem

" Tengy in der Zeit der Sassaniden” (ebenfalls im gleichen Buch wird iiber das Bildnis Gottes in "Nagsch
Radjab", "Nagsch Rostam" und "Taq Bastan" infornfert)

"7 Sure 6, Vers 103

Y8 Wir ermnern daran. dall dieses Buch in der kaiserlichen Pahlawi-Zeit geschrieben wurde. als derlei
anzutreflen war.

! Khoda. Gott
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Hinsehen wird klar, dal auch dieser Begriff materieller, korperlicher Natur
ist..
Dr. Moin erklirt:
Laut dem, was in der Awesta zu lesen ist, stellte man sich unter "Far" einen
Vogel (Adler, Falke) vor. Nachdem Djamschid die Unwahrheit sprach, floh
ihn "Far"'® in Gestalt eines Vogels. In dem Ardaschir Babakan-Bericht
erscheint "Far" in Gestalt eines Lammes.'*!

Anschlielend erzihlt Dr. Moin die Geschichte von der Flucht Ardaschirs
und der kleinen Sklavin, die von Ardawan verfolgt werden:

Ein jeder, den Ardawan nach den beiden Fliichtenden fragte, antwortete
ihm: Wir haben sie da und da gesehen, sie hatten es sehr eilig, und hinter
ihnen lief ein Lamm. Ardawan ist dariiber verwundert. Er fragt den Priester,
der ihm erklirte: Es ist "Farreh Khoda'i" (géttliches Wohlgefallen, das
beispielsweise Voraussetzung zur Konigswiirde ist). Sie hat Ardaschir noch
nicht erreicht. Wir miissen uns beeilen. Vielleicht gelingt es uns, ihn frither
als "Farreh" (Far) zu erreichen.'*

In Sassaniden-Tagen stellte man sich unter dem Feuer eine Tochter
Gottes vor.'”> Ahura-Masda, der laut einiger Belehrungen Zarathustras iiber
allen Wesen steht und sowohl Schopfer der Heiligen Weisheit als auch des
bésen Geistes (Ahriman) ist, wird mit Ahriman auf eine Stufe gestellt.
Zudem bildete sich eine Gruppe, die - gemidB einiger Awesta-
Kommentationen - Ahura-Masda und Ahriman als Geschépfe eines anderen
Wesens namens "Sarwan" (bzw. Swrwan, in der Bedeutung von:
Unendlichkeit, zeitlos) verstanden und dazu folgende Geschichte erzihlen:

Sarwin (Surwan), Gott der Antike, brachte lange Zeit Opfer dar, in der
Hoffnung, daff ihm ein Kind werden mdge, dessen Name Ahura-Masda sein
sollte. Nach 1000 Jahren (Kinderlosigkeit) begann er, an seinen
Opferungen, selbst an seinen besten Opfern, die er darbrachte, zu zweifeln.
SchlieBlich aber gingen aus ihm zwei Sohne hervor. Ahuri-Masda, um
dessentwillen er seine Opfer dargebracht hatte und Ahriman, der aus seinem
Zweifel hervorgegangen war. Sarwan versprach, dem der beiden die
Herrschaft iiber die Welt zu geben, der zuerst erscheinen werde. Ahriman

0 Laut "Zamiyadischt" (Kapitel in der Awesta) ist "Far" ein géttliches Licht. Der, dessen Herz von
diesem Licht erhellt wird, findet zn Uberragenhett {iber alles Infolge dieses Lichtes ist es. daB
Jemand zu Macht und Herrschaft kemmi und der Krone wiirdig wird. DaB durch ihn Ruhe, Frieden
und Gerechtigkeit Einzug halten kiinnen und er immerdar von Gliick und Erfolg begleitet 1st. Auch
ist es krafi dieses Lichtes, daB jemand zu hoher menschlicher und geistiger Vollkommenheit findet
und von Gott mit der Prophetschaft beauftragt wird. (Entnommen "Masda Yasna wa Adab Parssi)

! "Masda Yasna wa Adab parssi”, Dr. Moin, S. 420

%2 aleiche Quelle, S. 421

'3 “Itan in der Zeit der Sassaniden", Christensen
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war es. der den Leib seines Vaters aufbrach und sich ihm zeigte. Sarwan
fragte ihn: "Wer bist du?" Und Ahriman antwortete: "Ich bin dein Sohn."
Sarwan darauthin: "Mein Sohn ist wohlduftend und leuchend, du aber
vestrémst einen unangenehmen Geruch und bist finster."

In diesem Augenblick kam Ahurd-Masda hervor. Leuchtend, licht und
wohlduftend. Sarwiin erkannte in ihm seinen Sohn und sprach: "Bis zum
heutigen Tag habe ich deinetwegen Opfer dargebracht. Ab nun mufit du
meinetwegen Opfer bringen."**

"Wendidad", eines der fiinf Kapitel der sassanidischen Awesta, enthalt
zarathustrische Gebote und Briuche jener Zeit. Ein Teil davon betrifft
Beschworungen und Bittgebete zur Dimonenabwehr. "Wendidad" bedeutet
"Kontra Didmonen". Diese Bezeichnung allein schon weist auf das Denken
in jenen Tagen hin. Kurz, in diesem Wendidad-Kapitel der Awesta tritt das
Vorstellungsgut jener Zeit in Erscheinung. Im dritten Kapitel des Buches
"Iran in der Zeit der Sassaniden" schildert der Autor - der Iranistiker
Christensen - das zarathustrische Denken und Brauchtum in der Sassaniden-
Epoche. Unter anderem geht er auf den Feuer-Kult ein und darauf, daB} man
den Verstorbenen auf die Dicher der Hauser Speise und Wein hinstellte, dafl
man zum Sade-Fest wilde Tiere und Gefliigel durch die Flammen trieb, daB
man sich, um das Feuer herum, dem Wein hingab und vergniigte u.i..'*

Im zweiten Kapitel seines Buches berichtet er:

Die Geistlichen hatten gegeniiber der Bevolkerung die verschiedensten
Pflichten. Unter mufiten sie die Reinigungsregelungen gewihrleisten, den
reuigen Siindern die Beichte abnehmen und ihnen die Absolution erteilen,
sie hatten das MaB der Buflen anzugeben und Rituale zu zelebrieren.
Beispielsweise zu Geburten oder zur heiligen Giirtelweihe, zu Hochzeiten,
Beisetzungen und religidsen Feierhichkeiten. Viermal am Tag hatten sie die
Sonne zu lobpreisen und Mond und Wasser zu huldigen.

Vor dem Einschlafen, beim Aufwachen, zu den Waschungen, beim
Umbinden des Giirtels, zu den Mahlzeiten, bei der Verrichtung der
Notdurft, beim Niesen, Nigel- und Haarschneiden, wenn die Lichter
angeziindet wurden - immer war ein spezielles Bittgebet zu sprechen.

Das Feuer in der Feuerstelle durfte niemals erldschen, auch durfte es nicht
vom Sonnenlicht beschienen werden. Feuer und Wasser durften nicht
miteinander in Beriihrung kommen, und metallene Gefille durften nicht
Rost ansetzen. Denn Metall war heilig. Beriihrte jemand einen Leichnam,
eine menstruierende Frau, oder eine Wachnerin, die gerade entbunden hatte
- insbesondere, wenn das Kind tot zur Welt gekommen war - so gab es

¥ sbige Quelle, auch: "Tarikh Iran Bastan"
135 Christensen zitiert dies lant Biruni
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bestimmte Vorschriften und Rituale, denen - unter grofien Mithen - zu
entsprechen war.

Als Arddy Wiraz, einer der Groflen der Zoroastrier, die Holle erblickte, sah
er unter denen, die in ihr versammelt waren, wie: Mérder, Unziichtige,
Ungladubige, Verbrecher, auch scolche, die in den Héllenschiund gestoBen
worden waren, weil sie in warmem Wasser gebadet, Feuer oder Wasser mit
Unreinem besudelt, wihrend des Essens gesprochen, um Tote geweint
hatten oder aber barfuBl gelaufen und deswegen der Pein ausgesetzt

156
waren.

Die Kuh, insbesondere der Stier, wurde besonders verehrt. Gemil der
urspriinglichen Lehre Zarathustras wurde das Opferschlachten von Kiihen
oder sonstiger Tiere - die vor Zarathustra als Opfer dargebracht wurden, um
mit ihrem Blut, wie man glaubte, die Gotter zu stirken, nicht jedoch in dem
Sinne, um mit ihrem Fleisch Bediirftige zu speisen - verboten. Unter
Nachdruck machte man darauf aufmerksam, daB diese Tiere in der
Landwirtschaft notwendig seien und eingesetzt werden miiBiten, statt sie zu
toten.

Mag sein, daBl diese Weisungen und auch fitihere Vorstellungen, denen
gemif} die Erscheinungen der Natur geheiligt und angebetet wurden, nach
Zarathustra so ganz allmihlich dazu fiihrten, daff auch die Kuh als heiliges
Wesen verstanden und laut der Schépfungslegende jenes Erdenwesen war,
das zuerst erschaffen wurde und mit "Giumard" bzw "Kiumarth" den
Miirtyrertod fand. Ganz abgesehen davon, daf der Stier-Urin als heiliges und
reinigendes Mittel eingestuft wurde, wie auch Christensen schreibt:

In der Wendidad wird ausfiihrlich uber die reinigende Wirkung des Wassers
berichtet. Das einzige, das eine noch reinigendere Wirkung hatte, war der
Stier-Urin.'"’

Der bekannte arabische Dichter Abu | Ala' Ma'ri weist in einem seiner
Gedichte, in dem er Islam, Christentum, Judentum und den Zoroastrismus
gemeinsam kritisiert, auf die Reinigung mit Stier-Urin hin.

Ein anderes Gebot, das in der sassanidischen Awesta stark betont wird,
betrifft die Weisung, Tote nicht zu beerdigen, da die Erde nicht verunreinigt
werden darf. In dem Awesta-Teil "Wendidad" wird auf diese Anordoung
ganz besonders nachdriicklich hingewiesen. Bei den Zarathustriern Indiens
und Irans war es noch bis vor etwa einem halben Jahrhundert Sitte, die
Verstorbenen nicht zu begraben. Sie legten ihre Verstorbenen auf einen

136 “Iran in der Zeil der Sassamden”, Christensen
37 oleiches Buch
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hohen Turm - "Borg Khfmuschan" (Turm der Schweigenden) - wo sie von
den Geiern gefressen wurden. Dann aber schlief dieser Brauch ein. Aufgrund
des Einschreitens der iranischen und indischen Regierungen, die ihn, um des
Schutzes der Offentlichen Gesundheit willen, untersagten, aber auch, weil
die zarathustrische Gesellschaft inzwischen aufgeklirter dachte. Solche
Totentiirme sind beispielsweise noch heute in der Umgebung von Yasd zu
sehen. Dr. Mo'in erklirt:
In der masdaischen Lehre ist so manches aus dem indisch-buddhistischen
Uberzeugungsgut anzutreffen. Beispielsweise und vor allen Dingen das
Feuer. Seine Flammen zlingeln in der "Mehrab", und mittels Geschenken,
die thm ununterbrochen dargebracht werden, wird sein Erléschen
verhindert.
In der iranischen Religion erfolgte die Heiligung des Feuers noch
ausgepragter, weshalb sie die Feuerverbrenmung oder aber Beerdigung der
Toten strikt untersagte. Darum, weil ihrer Uberzeugung nach Feuer und
Erde, die rein sind, durch den Leichnam der Verstorbenen verunreinigt
werden. Daher trug man hier die Toten auf den Hinden - und zwar im
Rahmen eines besonderen Rituals - hinaus in die freie Luft, wo man sie auf
Totentiirmen, unter freiem Himmel, niederlieB.'*

Dies zeigt, daB die masdaische Lehre zwar von der Reinheit des Wassers,
der Erde und des Feuers iiberzeugt war, doch ihre reinigende Wirkung nicht
beachtete.

Christensen schreibt in diesem Zusammenhang:

"Agatias" sagt ganz konkret, dal} die Beisetzung der Toten auf den "Tilrmen
der Schweigenden” ein iranischer Brauch zu Zeiten der Sassaniden gewesen
sei. Hyun Tsung, der buddhistische Pilger (Reisende) aus China, weist
dahingegen nur fliichtig darauf hin, daB die lraner ihre Verstorbenen - in der
Regel - ausgesetzt (Bil, 2, S. 278) hiitten. Inustrintsof schreibt in seiner
russischsprachigen Abhandlung tiber den Umgang der alten Iraner mit ihren
Vestorbenen.'”

Christensen erzihlt die Geschichte, wie "Arteschtarin Salar Siawasch”
am Hofe des Qobad in Ungnade fiel:
Zu den wesentlichen Anschuldigungen, die ihm das Hohe Gericht, unter
Vorsitz des Oberpriesters, machte, gehdrte diese:
Siaiwasch wollte sich nicht den herrschenden Sitten unterordnen und das,
was in [ran Brauch war, pflegen. Er betete zu neuen Géttern und begrub
seine Gattin, die kiirzlich verstarb, in der Erde, statt sie, wie es die

3% ) fasda Yasnd wa Adab Parssi”, 8. 53, 54
1*% [ean in der Zeit der Sassaniden", Christensen
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zarathustrische Lehre anordnet, auf dem "Turm der Schweigenden"
auszusetzen, damit die Geier ihren Leichnam frafen...'®"

Der (iranische) Ubersetzer des Buches "Iran in der Zeit der Sassaniden" -
H. Raschid Yasami - sagt, daB es nicht klargestellt sei, ob alle Achimeniden
den Geboten der zarathustrischen Lehre gemil lebten. Einige jedenfalls
verstanden die Verehrung Ainayahitas und die Beisetzung der Toten in
Griibern als Widerstand gegen die "Schariah”" (Religionsgesetz, Religion).!®!

Er bringt damit w.a. zum Ausdruck, daff das zarathustrische Verbot, Tote
zu beerdigen, schon in der Zeit der Achidmeniden bestand.

Z oroadfridc/wr :25 ua!idmud

War, als der Islam in Iran Einzug hielt, hierzulande dualistisches Denken
gang und gebe? Die Antwort auf diese Frage ist, im Zusammenhang mit
dem Uberzeugungs- und Vorstellungsgut der Iraner - ausgenommen die
iranischen Juden, Christen und Buddhisten, die Minderheiten im Lande
bildeten - nicht unwesentlich. Doch kldren wir zunichst folgenden Punkt:
Wie war es zuvor, d.h. vor dem Islam in Iran?

Uber die Denkordnung in den Epochen vor dem Zoroastrismus sprachen
wir bereits. Es zeigte sich, daB die Arier schon in der heidnischen Zeit, in
jenen Tagen, als die Natur bzw. die Erscheinungen und Dinge in ihr
angebetet und geheiligt wurden, dualistisch dachten. Laut Dumezil war das
dualistische Denken charakteristisch flir die Iraner. In diesem
Zusammenhang taucht die Frage auf, wie Zarathustra, der das arische
Denken reformierte, diesbeziiglich eingestellt war? War er Monotheist oder
Dualist?

Wenn wir die sassanidische Awesta als Malstab nehmen, so ist nicht
daran zu zweifeln, daB} anch Zarathustra dualistisch dachte. Wie wir jedoch
schon sagten, betrachten die Wissenschaftler allein die Gathas als
ausschlaggebend, echt und zu Zarathustra und seiner Lehre gehorend. Alles
andere verstehen sie als Hinzufiigungen, die spiterhin, nach seiner Zeit,
erfolgten. Und auch wenn die Gathas nicht hundertprozentig korrekt
weitergegeben worden seien, so stiinden sie doch dem Monotheismus niher
als dem Dualismus.

' obiges Buch

¥ "ran dar Saman Sassanian”, 8. 349, (Fubnote, pers. Ubers.)
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Der Monotheismus, also das Ein-Gott-Bekennen bzw. "Tawhid"
beinhaltet mehrere Dimensionen: die Einheit Gottes, Einheit der géttlichen
Eigenschafien bzw. Vollkommenheiten, die untrennbar voneinander und
untrennbar mit Seinem Wesen verbunden sind. Dann: Er, Gott, ist der
Ausgangspunkt allen Tuns und Geschehens, Er ist es, der alles bewirkt oder
geschehen und entstehen li6t. Und schlieflich: Nur Er allein ist
anbetungswiirdig und anzubeten bzw. zu befolgen. Nur Er, nichts anderes.

Der Terminus "Tawhid Dat" (Ein-heit Gottes) besagt, daB Er die alleinige
Gottheit ist, immer war und immer sein wird, zeitlos, unendlich, grenzenlos
und absolut unabhingig ist und nichts und niemanden bedarf. Alles, das ist -
ob immateriell oder materiell - ist und existiert nur durch Thn. Er ist es, der
einem jeden sein Sein gibt, und Er ist es, von dem alles abhingig ist...

Nichits gibt es Seinesgleichen.,.” %
Erist der Allerhabene - in den Himmeln und auf Erden...'*

Der islamische Terminus "Tawhid Sefit” besagt, daf} Seine simtlichen
Vollkommenheiten untrennbar voneinander sind und Sein Wesen
ausmachen. Wenn wir sagen: Er ist allwissend, allmichtig, lebendig und
leuchtend, so bedeutet das, daB Er selber das Wissen ist, die Allmacht, das
Leben, die Helligkeit. Er, der Eine, Einzige, Alleinige Gott ist im wahrsten
Sinne des Wortes: "Ein-heit".

Es gehort unbedingt und unabinderlich zu Seinem Wesen, daf nichts wie
Er und nichts Thm gleich ist. DaB} nichts Thm beigesetzt werden kann. Ein
Zweites oder anderes, neben Thm, gibt es nicht.

Mit anderen Worten: Seine wesensmiafiige absolute Vollkommenheit
setzt das Einssein (Ein-heit) von Vollkommenheiten (Seiner absolut
vollkommenen Eigenschaften) und Wesen voraus. Anders formuliert: Die
Vollkommenheiten sind gleich Seinem Wesen, sind Sein Wesen. Bei einem
Nicht-Eins-Sein von Vollkommenheiten und Wesen wiirde dies des Wesens
Begrenztheit bzw. Nicht-Vollkommenheit bedeuten. Nur im Falle von
Begrenztem, Nicht-Vollkommenem (d.h. der Geschtpfe, denen Grenzen
gesetzt sind, im Gegensatz zu dem absoluten und vollkommenen Gott, fiir
den es Grenzen nicht gibt, d.U.) ist von einem nicht Nicht-Eins-Sein von
Vollkommenheiten und dem betreffenden Wesen die Rede.

192 ure 42, 11
18 sure 30,27
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Der Begriff "Tawhid dar Af'al" bedeutet, daB8 Er in der Seinsordnung der
eigentliche und wahre Bewirkende und Akteur ist. Ein jeder oder jedes, das
(scheinbar) etwas tut, bewirkt und verursacht, vermag dies nur infolge
Seiner Zustimmung bzw. Seines Willens und Wollens. Kein Wesen - aufer
dem Seinen - nichts Materielles oder Immaterielles verfiigt iiber echte
Selbststindigkeit. Alles ist von Thm abhingig. Die Gesetzmifigkeit bzw.
Ordnung von Ursache und Wirkung unterliegt Seinem Willen, bzw. fiihrt
Seinen BeschluB aus. Ohne Ihn, ohne Seine Entscheidung, geschieht nichts.
Das Sein ist das Seine. Er ist dessen Eigentiimer. Niemand, auf3er Ihm, kann
in Seinern Reich und Eigentum Entscheidungen treffen. Er allein fiihrt die
Regie. Niemand ist, der - an Seiner Seite - mitregierte...'*

"Tawhid dar Ebadat" aber bedeutet, daB nur Er anzubeten und
anbetungswiirdig ist. Nichts und niemand sonst. Dies betrifft das Verhalten
des Geschdpfes bzw. des Menschen gegeniiber seinem Schépfer.

Mit anderen Worten: Ebenso wie Er der Eine, Einzige, Ein-heitliche Gott
ist, simtliche Vollkommenheiten eine Einheit mit Seinem Wesen darstellen
bzw. Sein Wesen ausmachen und Er der wahre und eigentliche Bewirkende
und Akteur ist, ochne dessen Willen nichts erfolgen und geschehen kann, ist
auch nur Er allein es wiirdig und gebiihrt es allein lhm, von dem Geschépf
angebetet zu werden. Nur [hm allein hat es zu dienen und nur bei lhm, in
dessen Hand alles liegt, Schutz, Beistand und Zuflucht zu suchen.

Und doch war iknen nichts anderes befohlen, afs nur Gott zu dienen, in
lauterem Gehorsam Ihm gegeniiber und in aufrichtiger Glaubigeit...'®

Was Zarathustra anbelangt, ist gewifl, dal er dazu auftief, den Einen
Gott anzubeten. Ahura-Masda ist seiner Auffassung nach der Name des
unsichtbaren Gottes, der der Schopfer der Welt und des Menschen ist und
der einzige, dem Anbetung gebiihrt. Zarathustra, der sich selbst als von
Ahura-Masda gesandt bezeichnete, verneinte und untersagte die Anbetung
der Didmonen.

Dr. Mo'in widerspricht allerdings der Ansicht, dernach die Arier vor
Zarathustra unheilbringende Naturkriifte oder aber Dimonen anbeteten. Er
sagt, dafl sie in der "Epoche der Naturgottheiten" lediglich niitzliche
Naturkrifte und -geister angebetet und verehrt hitten, nicht aber
schadenbringende.

to4 Sure 17, Vers 111, anch "Mafatih"
195 Sure 9K, §
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Sie (Arier) haBten die unheilvollen Geister. Sie verfluchten sie und waren
niemals geneigt, durch Opfer, Beschwodrung und Anbetung thren Zorn zu
besdnftigen und ihre Gunst zu erheischen. Genau darin lag einer der
wesentlichen Unterschiede, die zwischen den arischen Stimmen und den
Tiirken und Mongolen bestanden, welche davon ausgingen, dafi man die
unheilvollen Krifte verehren und heiligen, ihre Gnade erkaufen und sich
mit jhnen arrangieren miisse.'*

Wenn wir diese Auffassung Dr. Mo'ins akzeptieren, miissen wir folgern,
dafl Zarathustra diesbeziiglich keine Reformen brachte, da die Arier, wie er
sagt, die Dimonen nicht anbeteten, sondern sie verdammten. Zarathustra
brauchte sie also gar nicht aufzufordern, sie zu verwerfen. Doch
offensichtlich irrt Dr. Mo'in sich hier. Jedenfalls aber widerspricht seine
Annahme der Auffassung aller Wissenschaftler. Aus den nachdriicklichen
Ermahnungen Zarathustras, den Didmonen abzusagen und sie nicht zu
heiligen, wird deutlich, daf} sie seinerzeit geheiligt wurden.

In dem Buch "Geschichte der Religionen" (iibers. Titel} von J. Noss heifit
es, nachdem der Autor auf die Bedeutung der Begriffe "Ahura" und "Diw"
in der indischen und iranischen Gesellschaft eingeht:

Zarathustra erklirt unmiBverstindlich, da8 die Damonen (angebetet von den
Mogan und Turdnian) samt und sonders bdswillige und unheilbringende
Geister sind, die ununterbrochen mit den guten und gutestuenden Geistern
und Wesen in Fehde liegen. Sie sind die "Viter" der Lige und verfiihren
reine, gute Wesen. Sie sind Prototyp des Schlechten und HéBlichen und
halten den Menschen von der Anbetung und Vershrung Ahuras ab. Daher
verwarf und untersagte er es, sie anzubeten und zu heiligen.'’

J. Noss faBit den Aufruf Zarathustras wie folgt zusammen:
a) Zunichst stellt er sich als Gesandter Ahuras vor und ruft dazu auf, seiner
Prophetschaft Glauben zu schenken.
b) Von den zahlreichen Geistern (an die die damalige Gesellschaft glaubte)
akzeptierte Zarathustra lediglich einen einzigen guten Geist, ndmlich
Ahura-Masda. Thn verstand er als hdchste Gottheit, als Schopfer und besten
und erhabensten aller Geister.
Im Gegensatz zu einigen jiingeren Auffassungen, die seitens einiger der
zoroastrischen  Gesellschaft  vertreten  werden, erklirte  dieser
altgeschichtliche Prophet, daB alles Existierende durch den heiligen Willen
und Beschlufd Ahuris hervorgegangen sei. Und wie dem letzten Vers der
Gathas zu entnehmen ist, sei Ahurd-Masd3 jener, der beides, Licht und
Finsternis, schuf,

166 v\ fasda Yasna wa Adab Parssi”, 8. 26
167 »Tarikh Game' Adian", S. 306
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c) Ahura-Masdd hat die potentielle Kraft seines heiligen, allerhabenen
Willens mittels des heiligen guten Geistes, den er "Spenta maenin” (heilige
Weisheit, heilige Vernunft) nannte, in Aktion gebracht. '

d) Wenngleich auch Ahurad-Masda in seiner Pracht und Herrlichkeit ohne
Antigonisten und Kontrahenten ist, ist doch Zarathustra der Uberzeugung,
dali es fiir jedes Gute ein Schlechtes gibt. Ebenso wie jedes Wahre und
Richtige mit Liige und Betrug konfrontiert ist und Leben und Sein mit Tod
und Vernichtung. Gemif dieser Aufrechnung steht auch dem heiligen,
guten Geist "Spenta maeniu" der bose, hébBliche "Angra maeniu"
gegeniiber...

An jenem Tag, als diese beiden Geister gemeinsam und in gegenseitiger
Begleitung erschienen, sorgte der eine fiir Leben und Sein und der andere
fur Verderb und Verichtung als auch dafiir, daf die, die sich ihm
anschliefen, letztendlich in der ewigen Holle enden. Reines und gutes
Denken aber und das ewige Paradies ist denen beschert, die der Wahrheit
folgen.

Von den beiden, einander begleitenden Geistern, sagte - zu Beginn der
Schopfung der Welt - jener, der gut und rein war, zu dem anderen, der bdse
und sein Gegner und Feind war:

Bis ans Ende aller Tage werden wir beiden weder in der Welt des Tuns,
Redens und Denkens (Gesinnung) noch in der der Seelen und Korper
miteinander harmonieren.

e) Alle wesentlichen Punkte wie auch die Moral in der zarathustrischen
Lehre fuflen in dem Moment, dal im Inneren eines jeden Menschen ein
stindiger Kampf zwischen Gut und Bose stattfindet. Sein Herz ist eine Art
Herd, in dem das Feuer dieses Krieges nie erlischt.

Als Aburd-Masdid den Menschen erschuf, gab er ihm Handlungs- und
Entscheidungsfreiheit mit auf den Weg. Er selbst kann wihlen, was er tun
und theﬁlg:hen Weg er gehen mdchte - den richtigen, guten oder den falschen,
iiblen.

Allerdings tritt dieses Thema in den Hymnen und Meditationen

beinhaltenden Gathas nicht so deutlich in Erscheinung wie J. Noss es bringt.
Einige Verse sind in ihnen, denen das, was er sagt, zu entnehmen ist. Aber
auch andere, die das Gegenteil besagen. Daher ist die Annahme, daf} alle
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Unter "d" wird darauf hingewiesen, daBl "Spenta maeniu" begleitet von seinem Konirahenten "Angra
maeniu” (bdser Geist) erschien. Das heifit, daB Angra maeniu mcht durch Spenta maeniu
hervorgebracht wurde. Mit anderen Worten, wir miissen fiir Ahuramasda zwei Willensarten
annehmen Zum ¢inen den heiligen Willen, zum anderen einen nicht heiligen. Oder aber Ahuramasda
hat mittels seines heiligen Willens zwei potentielle Geister, den guten und den schlechten, in Aktion
gesetzt, was aber der Aussage des Textes widerspricht Abgesehen davon ist die Erklarung: " . die
potentielle Krafi in Aktion bringen”, bezogen auf den Ausgangspunki und Ursprung aller Dinge und
allen Seins, unlogisch.

199 “Tarikh Game' Adian", 8 206-208 (Geschichte der Religionen)
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Gathas von Zarathustra selbst sind, anzuzweifeln. Auch J. Noss ist sich

letztendlich nicht klar dariiber, ob Zarathustra Ahuri-Masda als Schpfer

des "Angra maeniu" (Ahriman) verstand oder als dessen Entdecker. Er sagt:
"In den zoroastrischen Schriften wird dariiber, ob oder wieweit Ahura-
Masda fiir das Hervorrufen des bdsen Geistes (Ahriman) zustindig bzw.
verantwortlich war, nur sehr unbestimmte und unklare Aussagen gemacht.
Es wird nicht deutlich, ob "Angra maeniu", das heifit der bdse Geist, gieich
zu Beginn mit Ahurd-Masda entstand oder aber ob Ahurd-Masdi ihn
spiterhin erschuf.
Mit anderen Worten: War Ahurd-Masda der Schopfer des unreinen, iiblen
"ahrimanischen”" Geistes oder aber war dieser, "Angra maeniu”, ein iibles,
hiflliches Wesen, das von Masda entdeckt und somit jedem Guten
Schlechtes und jeder Helligkeit Finsternis gegeniibergestellt wurde...'™®

Josef Geyer erkldrt in seinem Buch "GroBe Religionen": Nachdem
Zarathustra an den Hof des Goschtisb - in Balkh - ging und es zwischen ihm
und den dortigen Gelehrten zu Gesprichen kam, fragten sie ihn:

- Wer ist dieser groBe Schopfer, von dem du sprichst?

- Ahura-Masda, der groBe und weise Regent der Welt.

- Denkst du, daB er alles erschaffen hat?

- Er erschuf alles, das gut ist. Denn anderes, als Gutes zu schaffen, ist
ihm nicht moglich.

- Wer hat dann das Schlechte und HéBliche erschaffen?

- Ubles und HiBliches hat Angra maeniu, das heift Ahriman, in diese
Welt gebracht.

- Das heifit, es gibt zwei Gottheiten in der Welt?

- Ja, die Welt hat zwei Schopfer.

Allem Anschein nach stiitzte sich Josef Geyer hierbei auf zoroastrische
Uberlieferungen, nicht auf geschichtliche Quellen. Wenn wir uns auf die
traditionellen Uberlieferungen der Zarathustrier verlassen wollen, miissen
wir folgern, dal} Zarathustra zweifellos Dualist war.

Welches Dokument wiire sprechender als die "Wendidad", die Teil der
sassanidischen Awesta ist? In der Wendidad werden sogar die Reiche
unterteilt. Da gibt es jene, die voller Segen und Gutes sind und erschaffen
von Ahurd-Masda, und die anderen, in denen weder Segen noch Gutes ist
und die Ahriman zugeordnet werden.

Wie gesagt, die Diskrepanz zwischen den Inhalten und Aussagen der
Gathas filhrten dazu, daB sich die Wissenschafiler dariiber, ob Zarathustra
monotheistisch oder dualistisch dachte, unterschiedlicher Ansicht sind.

17 gleiche Quelle, 8. 308
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Der bekannte Jranist Ghirshman duBert in seinem Buch "Iran, von seinen

Anfiingen bis zum Islam" (iibersetzter Titel)'"':
Die zarathustrische Lehre fulite nicht im Monotheismus, wenngleich sie in
der Zeit der Sassaniden unter dem Einflul der groflen Religionen
(Christentum) die Ein-heit Gottes akzeptierte.

Anders Dumexzil, der, wie wir schon sagten, davon iiberzeugt war, daBl
Zarathustra zum Glauben an den Einen Gott aufrief.

Schahrestani bezeichnet in "Al mellal wan Nehal" Zarathustra als
Monotheisten und erklart, unter dem Einflu der philosophischen und
theologischen Ansichten des Islam, das Thema "Gutes und Boses" in einer
Weise, die dem islamischen Denken entspricht, nicht aber dem
zoroastrischen.

Gewohnlich wurde die Frage, ob die zarathustrische Religion
monotheistischer oder aber dualistischer Art sei, so angegangen, da man
zunichst danach fragte, ob Zarathustra Ahuri-Masda als Schopfer des
Ahriman verstand und Ahriman als dessen Geschdpf oder aber, ob laut
Zarathustra Ahriman schon von Anbeginn an war und rangméfig wie
Ahurd-Masdi einzustufen sei. Man ging davon aus, daB dann, wenn
nachgewiesen sei, daf} Zarathustra Ahriman als Ahura-Masdas Geschopf
einstufte, die zarathustrische Lehre als monotheistische verstanden werden
kénne.

Im Zusammenhang mit "Tawhid Dati" (diesen Begriff erklirten wir
eben) mag das stimmen. Nicht aber, wenn wir von der Warte "Tawhid Afal"
aus betrachten Denn folgendes ist nicht von der Hand zu weisen: Laut der
vorhandenen zoroastrischen Schriften, unter anderem der Gathas, betraf das,
was Zarathustra und die alten Arier ganz besonders beschiftigte, das
Gegebensein des Schlechten. Aus der Sicht Zarathustras entspricht die
vorhandene Welt nicht jener Orduung, die in ihr sein miifite. Das heif}t, eine
Reihe Realititen sind gegeben, die von Ubel sind, unheilvoll und deren
Schopfung heiligen reinen Wesen wie Ahurad-Masda oder "Spenta maeniu” -
angesichts ihrer Erhabenheit und Herrlichkeit - nicht zugeschrieben werden
kann. Daher mufite ein weiteres Wesen sein, das seiner Natur nach schlecht
und iibel ist und dem es von daher zukommt, Schlechtes zu erschaffen.

Mit einem solchen Denken - sei Ahriman nun ein Geschopf Ahura-
Masdis oder aber nicht - gerit das monotheistische Fundament jedoch ins
Wanken. Wenn Ahriman kein Geschépf Ahurd-Masdas ist, nun, dann ist die
Angelegenheit sowieso klar. Ist er jedoch von Ahurd-Masda erschaffen

"' Der Verfasser stittzt sich dabei auf die diesbeziiglichen Angaben in "Masda Yasna wa Adab Parssi”
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worden, steht folgende Frage im Raum; Warum sollte, falls Ahura-Masda
auch Schlechtes hervorbringt, "Angra maeniu" als antigone Existenz
gegeniiber Ahurd-Masda bzw. "Spenta maeniu" angenommen werden? Seine
Bosheit, sein Ubel, geht dann doch auf Ahurd-Masda selbst zuriick, ohne
den nichts Existenz erhilt bzw. auf "Spenta maeniu", dem Primiren, das
hervorgehen laft.

Wenn dem jedoch nicht so ist, wenn das Uble nicht mit Ahura-Masda in
Bezug zu bringen ist, wie kann dieser dann "Angra maeniu", den
Ausgangspunkt alles Schlechten und Ublen, erschaffen haben?

Zweitens: Angenommen, "Angra maeniu” wurde erschaffen. Was ist
seine Rolle? Was ist seine Funktion? Bringt es eigenstindig und véllig
unabhéingig Schlechtes hervor? Oder aber auf Anordnung Ahuri-Masdas
hin, geméf dessen allerhabenem Willen und Gebot?!

Sollte "Angra maeniu" eigenstindig und unabhingig von Ahurd-Masda
handein, so hat letzterer in ihm einen Nebengott. Jemanden, der wie er
selbststindig entscheidet, handelt und hervorbringt. Das aber wire "Scherk",
reinster Polytheismus.

Falls jedoch "Angra maeniu" bzw. Ahriman nicht selbststandig, nicht
unabhingig vorgeht und bewirkt, sondern in dem Sinne:

Thr wollt, weil Alahk (Gose)will..,,' "¢

nun, dann kann auch ein Gegebensein des "Angra maeniu” nicht daran
hindern, Ahura-Masda als Urheber, als Schopfer des Ublen und Unheils
anzunehmen.

Der Dualismus fuflt ganz allgemein in der Vorstellung, daB fiir das Gute
und Bose in der Welt separate Urheber bzw. Ausgangspunkte angenommen
werden. Der Urheber des Guten besitzt die hervorragensten Eigenschaften
und Vollkommenheiten. Angesichts seiner Erhabenheit und Heiligkeit ist es
unmdglich, dall er Schlechtes hervorbringt oder an ihrem Entstehen
mitbeteiligt ist. Daher wird die Annahme, daB Ubles und HaBliches von ihm
erschaffen sein koénnte, von der Hand gewiesen. Derlei ist undenkbar,
ausgeschlossen. Weshalb ein weiterer Ausgangspunkt angenommen wird,
der die Schlechtigkeit selbst ist und nichts als Schlechtes hervorbringt.

Mit anderen Worten, die Vorstellung, dal Gott dessen erhaben ist,
HiBliches und Béses zu erschaffen, fithrte zu der Annahme, daB ein weiterer
Ausgangspunkt bzw. Urheber gegeben sein muB, der - wie Gott - Schépfer
und Bewirkender ist.

1”2 Sure 76, 30
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Und falls wir annehmen, dafl dieser andere Urheber bzw. Ausgangspunkt
des Schlechten keine eigenstindige und unabhingige Gottheit ist, sondern
ein Geschopf Gottes, also wenn wir - neben Gott - einen weiteren
eigenstindigen, unabhéngigen Ursprung und Ausgangspunkt verneinen, nun,
auch dann steht die Kernfrage, ob Gott der Schopfer von Schlechtem und
HifBlichem ist, dennoch weiterhin im Raum. Das heilit, wir setzen zwar Gott
keine Gottheit Seinen Ranges und Seiner Erhabenheit bei, wohl aber geben
wir [hm eines Seiner Geschdpfe zur Seite, das sich in Sachen "Schépfung
ond Erschaffung” betitigt.

Abgesehen davon, daB "Scherk"'™ im Zusammenhang mit dem
Schopfertum im Widerspruch zu den Belehrungen aller Propheten steht,
beweist die hohe (islamische) Philosophie bzw. "Hekmat", daB8 "Scherk” im
Zusammenhang mit der Schopfung letztendlich "Scherk" im Hinblick auf
das Gottwesen selbst bedeutet.

Tatsache ist, dall dieses Denken, das in einem gedanklichen Nicht-
Klarkommen mit dem Vorhandensein der beiden Gegensétze "Gutes" und
"Schlechtes" fuflt, einem Amateur-Denker zukommt, nicht aber einem
wirklichen, gereiften Philosophen. Ein gottlicher Prophet, der das Sein "von
oben her" beschaut, sieht nichts als Licht und Helligkeit, nichts als Gutes,
Positives, Huld und Weisheit. Nur ein einziger Wille ist, der in absoluter
Weisheit die Ordnung bzw. GesetzmiBigkeit von Ursache und Wirkung
geschaffen hat. Weiteres war und ist daran nicht beteiligt.

Obiger Gedanke beschiftigt einen Propheten, Weisen (Hakim) und
"Aref’ (Mystiker) niemals, und ein gereifter Philosoph weiB alles Uble als
"nicht eigenstindig existierend", sondern als sich Ergebendes, Relatives und
dennoch zur Weltenordnung, die optimal und ohne Fehl ist, unbedingt
gehdrend. Ein Erfordernis, dem géttliche Weisheit zugrundeliegt. Wiirde es
fehlen, wire die Seinsordnung unvollstindig...

Aus der Sicht der monotheistischen Lehre ist der Erhabene Gott absolute
Vollkommenheit. Ohne Mingel, ohne Fehl, ohne Unzulanglichkeit. Alles
entsteht und vergeht durch Ihn. Durch Seinen absoluten Willen, in Seiner
absoluten Weisheit. Nichts, das vorhanden ist, ist grundlos und ohne Sinn.
Schiechtes bzw. Ungutes, das echt und eigenstiindig existieren wiirde, gibt
es nicht. Alles wurde gut und richtig erschaffen.

Er, der alles was Er schuf, vollkpmmen schuf'™

17 »Seherk” Gott wertere Gottheiten beisetzen
174 Sure 32,7
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Er ifit entstehen und vergehen, gibt Leben und Tod... 17

Er liBt Tag werden und gibt Helligkeit, und 146t die Nacht folgen mit
Dunkelheit:

wweil  Gott die Nacht unmerRfich folgen lifit auf den Tag, und den Tag
unmerkfich auf die Nacht...'””®

Der gleiche, der das Licht schuf, gab auch die Dunkelheit

Preis und Dank, gebiifirt Gott, der die Himmel und die Erde erschuf und die
Finsternisse und das Licht ins Sein rief... 177

Wir zitierten zuvor ans dem Buch "GroBe Religionen” von J. Geyer aus
dem Gesprich Zarathustras mit Goschtasb und einigen seiner Leute, in dem
er erklirt, daf}: Gott (Ahurd-Masda) lediglich das Gute schuf Ungutes und
Negatives sei von einem anderen Wesen hrvorgebracht worden. Gott sei
dessen erhaben, Ubles zu erschaffen.

Wenngleich wir an der Echtheit dieses Gespriiches zweifeln, so gibt es
doch das zarathustrische Denken wieder.

Vergleichen wir dieses Gespriich doch einmal mit dem, das Mussa Ebn
Emrin (Moses, Prophet Gottes) mit Pharao, dem groflen Herrscher seiner
Zeit fiihrte und tiber das der Koran Auskunft gibt.

 Pharao fragte: " Moses, sag, wer ist euer beider Gott?"
"Unser Herr ist jener, der einem jeden Geschopf seine arteigene Schopfung gab
und es dann (auf seinen arteigenen Seinsweg, den Weg seiner arteigenen

Bestimmung) leitete, "7

Mit ein paar wenigen Worten erklirte Moses (a.s.), daB alles, das ist, von
Gott, in Weisheit, erschaffen wurde und daB einem jeden das, was es zu
seinem Sein und Seins-Weg braucht, von Gott gegeben ward.

Das heiBlt, nichts wurde im Widerspruch zu seiner Seins-Art geschaffen.
Alles .ist, gemiB seiner Schopfung, gmt. Nichts ist echtes bzw.

175 Behar ul Anwar, 8. 76, 5. 194
1 Sure 22, 61

17 Sure 6,1

'™ Sure 20, 49 u. 50
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eigenstindiges Ubel, so daB gesagt werden konnte, nicht Gott sei sein
Schopfer, sondern ein anderes Wesen.

In dieser Weise sprechen und lehren die Propheten...

Das Gesagte macht deutlich, daB die Anmahme, "Angra maeniu” sei -
auch wenn selbst Geschdpf Ahura-Masdas - jenes Wesen, das das Uble
hervorbringt und erschafft und als Erklirung fiir Unzulédnglichkeiten bzw.
Ungutes in der Welt hinzugezogen wurde, mit dem monotheistischen
Denken keineswegs konform geht und der Logik und Lehre der Propheten
widerspricht.

Von daher und im Gegensatz zu der Ansicht Christensens, dernach die
zarathustrische Lehre als unvollstindiger Monotheismus zu verstehen sei'”°,
ist zu sagen:

In dieser Art entspricht sie einer unvollstindigen, unausgereiften
Philosophie, die mit dem Denken eines Amateur-Philosophen mehr
Ahnlichkeit hat als mit der Lehre eines Propheten bzw. ausgereiften,
wirklichen Philosophen.

Dr. Moin zitiert folgendes von P.J. De Menasce:

Im Koran erfolgen verschiedentliche Hinweise im Zusammenhang mit dem
Unguten und Ublen und seinen Griinden. Die masdaische Lehre hilt dazu
eine simple und prinzipielle Antwort bereit. Sie wei das Ubel von einem
Gott entgegengesetzten Wesen erschaffen. Einem Wesen, das wie Gott
schon seit aller Ewigkeit existiert. Hinsichtlich Kraft und Erhabenheit sei
dieser bdse Geist allerdings nicht mit Gott zu vergleichen, dem er
letztendlich unterliegen wird. Dennoch aber steht er Gott als Hindernis
gegeniiber und schrinkt ihn in seinem Tun und Wirken ein.

Diese Auffassung der masdaischen Lehre zum Thema "Gutes und Ubles"
filhrt zumindest zu dem SchluB, daf Gott nicht als Urheber des Ublen und
Unheils, das wir in der Welt sehen, zu verstehen und nicht daflr
verantwortlich zu machen ist.""

Allen Ernstes, eine erstaunliche Annahme...

Jedenfalls: Hitte die masdaische Lehre Gott von Grund auf geleugnet,
wire das besser gewesen, als lhn - wie P.J. De Menasce es tut - von der
Verantwortung fiir das "Schlechte" in der Welt zu befreien.

Die masdaische Lehre wollte Gottes Ansehen "aufpolieren”, hat ihn
jedoch dabei blind gemacht. Sie wollte Gott das "Uble" oder "Ungute" - das
jedoch nichts weiter ist als Sich-Ergebendes, Bedingtes, Relatives und

1" “Iran in der Zeit der Sassaniden”
180 N asda Yasna wa Adab Parssi". S 25, nach "Tarikh Tamaddon Iram”
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"Nicht-Eigenstiandig-Existierendes”" - nicht zuordnen. Wodurch sie Thn
jedoch als Gott und Schépfer der Hilfte alles Seienden vemneint.

In der masdaischen Lehre werden dem "Nicht-Sein" (dem nicht
eigenstindigen bzw. nicht echten Sein) des "Unguten" und seiner bedingten
bzw. sich ergebenden Notwendigkeit und Zugehorigkeit zur materiellen
(natiirlichen) Welt keine Aufmerksamkeit geschenkt. Wirkung und Sinn
dieses sogenannten "Ublen und Negativen" werden nicht bedacht. Und da
sie dies nicht beriicksichtigt, versucht sie, die von ihr angenommenen
"Ungereimtheiten” und "Unzulidnglichkeiten" in der Welt der Schopfung mit
einer solchen Argumentation zu erkléren.

Da es den Rahmen dieses Buches sprengen wiirde, wollen wir uns hier
mit dem Thema "Gutes und Schlechtes" - so interessant und tiefgehend es
auch ist'®' - nicht eingehender befassen. Ist es doch ein Thema gleich einem
Strudel, in dem so manches Schiff versank und nichts, nicht einmal eine
einzige Planke, von ihm blieb...

Eines dieser "untergegangenen Schiffe" ist die masdaische Lehre.

Safan

Etwas, das in diesem Zusammenhang angesprochen werden solite, ist
folgendes: Moglicherweise nehmen einige an, der "Ahriman" der
zarathustrischen Lehre sei Satan, von dem im Islam die Rede ist. Das heifit,
wenn wir Ahriman als Geschopf Ahura-Masdas verstehen, sei er mit Satan,
der aus islamischer Sicht Gottes Geschopfist und die Ursache zu Unheil und
Ublem, identisch.

Doch dem ist nicht so. Satan hat von islamischer Warte aus betrachtet
keinen EinfluB auf die Erschaffung von Geschépfen bzw. von Dingen und
Erscheinungen. Im Islam wird die Schépfung von nichts, von keinem
Seienden auf Satan zuriickgefiihrt. Im Islam gibt es ein solches Denken,
demnach es in der Schopfungsordnung ungute Erschaffungen bzw. "Dinge"
gibt, die jedoch nicht sein diirften, und folglich, da sie eben vorhanden
seien, von einem bisen Wesen hervorgebracht wurden, {iberhaupt nicht. Aus
islamischer Sicht ist alles, das existiert, durch Gottes Weisheit und Allmacht
entstanden. Und alles, das entstand bzw. das Er schuf, wurde gut und
richtig, so wie es sein muB, erschaffen.

81 In *Adl El&hi" von Qstad Motahhari wird eingehend anf dieses Thema eingegangen

171



wEr, der alles, was Er schuf, gut und richtig erschuf..'*

- Unser Herr ist der, der einem jeden die ifm zukommende Schipfung gab und
es dann (auf den ihm zustefenden Seinsweg, den Weg seiner arteigenen

Bestimmunyg) leitete. .. 183

Aus islamischer Sicht beruht die "Titigkeit" Satans lediglich darin, zu
verleiten, zu verfithren, diabolische Befehle zu erteilen ete . Die Schopfung
jedoch ist nicht sein Metier Er ist nicht Schopfer, sondern Verfithrer. Mit
anderen Worten: Satan kann den Menschen nur zu Schlechtem aufrufen
bzw. verleiten. Mehr als das vermag er nicht.

o und ich hatte Reine Macht iiber euck, aufler daff ich euch vief und ifr
geforchtet mir.,."®

Wie Satan auch immer sein mag - das Mensch-Sein des Menschen beruht
in seiner Vernunft, seinem Willen und seiner Entscheidungskraft. Wihlen
und Entscheiden aber setzen zum einen Verstand und Erkennen, also
Differenzieren-Konnen vorans und zum anderen zwei mogliche Wege,
zwischen denen der Mensch zu entscheiden hat. Sind diese Voraussetzungen
nicht gegeben, kann von Wihien und Entscheiden und andererseits von
"Mensch-Sein” nicht die Rede sein.

w Whr erschufen den Menschen aus einem Mischtropfen, auf daff Wir ifhn
priifen. ©ann gaben Wir ihm Hor- und Sehvermogen. Wir haben ifim den Weg

zeigt, ob er nun dankbar ist dafiir (und akzeptiert) oder aber trotzt... >

Die Einfliisterungen des "verfilhrenden Ichs” (Nafs Ammireh) und
Satans setzen Entscheidungsfreiheit und Mensch-Sein voraus. Es muf} die
Einladung zu Gutem gegeben sein, aber auch die Verfiihrung zu Schlechtem,
auf daB der Mensch zwischen diesen beiden Einladungen wiihlen und den
Weg seines Mensch-Seins - der ein Weg des Entscheidens und Wihlens ist -
gehen kann.

132 Qure 32,7

15} Sure 20, 50
15 Sure 14,22
" Sure 76,2 u 3
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Wie es Moulana so treffend sagt:

Zwet gegensdtzfiche Rufe in der Weit
Es komme drauf an, wen er wiklt
Der eine zu Gutem und Tugend [idt ein
Der andere 2u Frevel und Niedrigsein

Laut Koran stehen Satan und Dschinn auf der Stufe der natiirlichen
Geschopfe. Nicht auf der der Engel, die Beauftragte und Gesandte Gottes
sind und in der Schépfungsordnung als Seine "Angestellten" fungieren und
Seine Anordnungen ausfiihren.

Nicht aber Dschinn und Satan, sie haben in der Schopfung keinerlei
Funktionen bzw. Aufgaben wahrzunehmen. Sie sind wie irdische Wesen
bzw. Geschdpfe. Auch dies gibt uns zu verstehen, daf die Vorstellung von
schlechten und tUblen Kreaturen oder aber von einer unzulénglichen
Schépfungsordnung im koranischen Denken keinerlei Raum hat'™.

Auch folgender Hinweis ist hier angebracht: Bei Ubersetzungen von
Koranversen oder aber Hadithen aus dem Arabischen ins Persische wird
bisweilen fir die koranische Bezeichnung "Schaytin" (Satan) das Wort
"Diw" oder "Ahriman" verwendet. Da es in der persischen Sprache ein
ausreichendes, korrektes Synonym fiir "Schaytan” mnicht gibt, sollte bei
Ubersetzungen tunlichst die koranische Bezeichnung "Schaytan" oder aber
das entsprechende arabische Synonym "Iblis" verwendet werden. "Diw"
oder "Ahriman" in der Bedeutung, die sie haben, existieren aus koranischer
Sicht nicht und entsprechen in keinster Weise dem koranischen "Schaytan”
und seiner Bedentung.

”gegjt y um[ (lie zaraflmdfridcée c[’elu'e...

Ich mochte daran erinnern, daB uns nur aufgrund geschichtlicher
Angaben und Dokumente ein Monotheistisch-Sein der zarathustrischen
Lehre fragwiirdig erscheint. Das heiBt, wenn wir die Geschichte und
geschichtliche Dokumente als ausschlaggebend betrachten wollen und deren
Aussagen mit dem, was der Monotheismus lehrt, vergleichen, kénnen wir
die zarathustrische Religion nicht als monotheistisch einstufen. Denn laut
geschichtlicher Dokumente und Schriften ist die Theorie Zarathustras im

1% Wohl aber, daB die mit Vernunft und Entscheidungskraft ausgeriisteien Geschiépfe (Mensch) den
guten und sinnvollen oder aber schlechten und unheilvollen Weg einschlagen kénnen, d, U.
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Zusammenhang mit der Schipfungsordnung - auch wenn wir "Anga
maeniu" als Geschopf Ahurd-Masdds annehmen - nicht mit der
monotheistischen Lehre in Ubereinstimmung zu bringen.

Doch wir Mustime konnen die zarathustrische Religion auch aus einer
anderen Perspektive betrachten und uns - zu threr Beurteilung - auch
folgendes Kriterium sein lassen. Nimlich: "Feqh"m, "Ahadit"'** und
islamische Mafistibe. Was sagen sie zum Zoroastrismus bzw. zur Lehre
Zarathustras?

Wenn wir von dieser Warte aus und unter Hinzuziehung der
diesbeziiglichen islamischen Kriterien urteilen, also unter dem Aspekt der
Gottesdienerschaft und volligen Ergebenheit in Gottes Willen, was fiir uns
Muslime malgeblich ist, nun: dann steht dem nichts im Wege, die
zarathustrische Lehre als monotheistisch zu verstehen. Das heifit als eine
Lehre, die urspriinglich und ihrem Wesen nach monotheistischer Natur war,
der jedoch "Scherk" bzw polytheistische Momente - Dualismus,
Feuerverchrung und anderes - hinzugefligt wurden bzw. die dahingehend
entstellt wurde.

Ist die Zuverlassigkeit historischer Schriften und Aussagen
nachgewiesen, werden sie auch seitens des islamischen "Feqh" akzeptiert.
Und da ein Nichi-Monotheitisch-Sein  der urspriinglichen, originalen
zarathustrischen Lehre nicht nachgewiesen ist, gibt es, so die Fegh-
Bestimmungen diesem zustimmen, keinen Grund, sie nicht als
monotheistisch und die Zarathustrier nicht als "Ahl 1 Ketab" - Leute einer
Himmlischen Schrift - zu bezeichnen. Als die Muslime sie seinzerzeit "Ahl |
Ketab" zuordneten, geschah dies aufgrund eben dieser Aussagen. (Feqh,
Hadith...). Allerdings, mcht alle Foqaha stimmten dem zu, und auch unter
den iranischen gab es efliche, die eine andere Ansicht vertraten.

Im Rahmen dieser Abhandlung auf die Feqgh-Argumentation als auch auf
die diesbeziiglichen Ahadit ausfiihrlich eingehen zu wollen, wiirde uns vom
eigentlichen Thema entfernen. Dariiber werden wir bei anderer Gelegenheit
sprechen. Allerdings, dort, wo wir liber die altiranische "Familienordnung"
und die Heirat mit nahestehenden Verwandten mformieren, werden wir den
Punkt kurz streifen.

187
158

Feqh: Islanusche Rechtslehre
Ahadith: Plural von Hadith, hier: Anssagen unserer Groflen (a.s.) im Islam
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:Z)ua[idfidclw Uarﬂi‘elfungen nac/t Zaraflmdfra

Wenn Unsicherheit besteht, dann nur im Zusammenhang mit Zarathustra
bzw. der echten masda'isch-zarathustrischen Lehre. Das heifit, ob sie
dualistischer oder monotheistischer Art ist. Denn hinsichtlich der Situation
dieser Lehre nach Zarathustra, insbesondere in der Sassaniden-Epoche, an
die sich der Einzug des Islam in Iran anschliefit, besteht kein Zweifel: Jene
Zeit war, wie die masda'ische Lehre in jenen Tagen, dualistisch gepriigt.

Alle, die Zarathustra als Ein-Goft-Bekenner verstehen, sagen: Seine
monotheistische Lehre wurde nach ihm mit dualistischen Vorstellungen
vermischt. J. Noss, der mehr oder weniger von dem Ein-Gott-Glauben
Zarathustras spricht, sagt:

Die Vorstellung von einer Quelle alles Schlechten, Unheils und Verderbs
entwickelte sich mit der Zeit mehr und mehr und verinderte die
zarathustrische Religion zu einer dualistischen Morallehre. Nach und nach
wurde der diabolische "Angrd maeniu" zu einer Macht, die Ahura-Masda
Widerstand leistete. Beide, gleichstark und méchtig, zogen gegeneinander
zu Felde. In Awesta-Kapiteln aus den letzten Jahrhunderten wird Angra
maeniu als gleichrangig mit Ahurs-Masda verstanden.'®

Diejenigen, die Zarathustra als Dualisten verstehen, erkliren, dafB} sich der
dualistische Aspekt der zoroastrischen Lehre nach Zarathustra vertiefte und
festigte. Und J. P. De Menasce sagt:

Die dualistische Dimension der Gathas Zarathustras stabilisierte und
vertiefte sich, so dall simtliche Dinge und Erscheinungen der Welt

unterteilt wurden in "gute" und "iible"..."*

"Wendidad", ein Buch, das zur heutigen Awesta ziihlt und in Druck ging,
bezeichnet "Angra maenin" als Kreateur der unheilvollen Zone der Erde, der
eisigen Kilte des Winters, der gliilhenden Hitze des Sommers,
Giftschlangen..."

In der Zeit des Islam taten die Zoroastrier ihre dualistische Uberzeugung
in aller Offenheit kund, verteidigten sie und diskutierten dieses Thema mit
den Reinen Imamen (a.s.s.) und ebenso mit den islamischen Gelehrten und
Theologen. In schiitischen Hadith-Werken, u.a. in Sadugs "Tawhid",
Tabarssis "Ehtegag”, in "Oyun Akhbar or Reda" und "Behar ol Anwar" ist
dariiber zu erfahren, und wir hiren bzw. lesen, daB die Zarathustrier in der

'*% "Tarikh Game' Adian", S. 315
190 vTamaddon Irani” (Jranische Zivilisation), {ibers.: Dr. Behnam, S. 188
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Sassaniden-Epoche dualistisch dachten. lhre dualistische Einstellung
bewsahtten sie sich auch in der islamischen Zeit und traten fiir sie ein.

Eines der bekannten Biicher der Zarathustrier, das in der islamischen
Epoche und zwar im 3. Jahrhundert HQ geschrieben wurde, ist das Werk
"Dinkard". Wie berichtet wird, ist mehr als die Hilfte dieses Buches der
Verteidigung des Dualismus gegen die jlidische, christliche und islamische
Religion gewidmet.'”!

Christensen ist der Ansicht, daf3 sich in der Zeit der Sassaniden das
surwanistische Uberzeugungsgut - auf das wir zuvor bereits kurz eingingen -
unter den Zarathustrien FuB fassen konnte.'”” Apzumerken jst, daB das
surwanistische Denken - insgesamt - recht kompliziert und unklar ist,
verworren und voller abergliubischer Momente Laut Christensen hitten
sich die Zarathustrier nach dem Erscheinen des Islam jedoch davon gelost
und seien ab dann fiir einen veriretbaren philosophischen Dualismus
eingetreten. Er sagt: '

Die zarathustrische Lehre, die in den Tagen der Sassaniden als offizielle
Landesreligion galt, stiitzte sich auf Grundsitze, die gegen Ende jener Zeit
vollig ausgehohlt und leer waren. Die unausbleibliche Folge war:
Dekadenz.

Als das sassanidische Regime, das den zarathustrischen Klerus kriftig
unterstiitzte, durch die islamischen Eroberer besiegt wurde, bepriffen die
zarathustrischen Priester, daB sie sich wiirden sehr anstrengen miissen, um
ihre Lehre vor dem Erléschen zu bewahren. Und sie strengten sich an,
warfen den Glauben an Zarvan (Zurvan) und die damit verkniipften
infantilen Sagen und Mirchen tber Bord und lieBen die Lehre "Masda
Yasna"” - unter Ausschlul der Verehrung Sarvans - emeut aufleben, Fufl
fassen und Tradition werden.

Mit dem Ergebnis, daB die Geschichten, die hinsichtlich der Erschaffung
der Welt kursierten, abgedndert und die Sonnen-Anbetung annulliert
wurden, so daf3 das Monotheistische der Ahurd-Masda-Lehre deutlicher
hervortrat. Mitra (Mebr) und seinen Rang paBten sie dem altiranischen
"Mehr Yascht" an. Sehr viele religise Uberlieferungen 1dschten sie aus
oder aber wandelten sie ab. Einen Teil der sassanidischen Awesta und die
dazugehdrenden Erklirungen, die "angereichert" waren mit surwanistischen
Vorstellungen, lielen sie fortfallen.

Anzunmierken ist, dafl die "Yaschthas", die sich mit der Schépfung befassen
und die - als Kurzfassung - in dem "Dinkard" erhalten geblieben sind, so
sehr "gestutzt” wurden, daBl nurmehr einige wenige, recht unverstandliche
Zeilen von ihnen vorhanden sind.

YL e rrikh Tamaddon Irani”, isbers. Dr. Behnam, S. 249
2 ran in der Zeit der Sassaniden”, 3. Kapitel
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All diese Verinderungen erfolgten in der "Dunkelphase” nach dem
Zusammenbruch des Sassanidenreiches und werden in keiner der persischen
Schriften erwihnt.

Diese von ihnen korrigierte zarathustrische Lehre stellten sie als jene vor,
die es schon all die Zeiten davor gab...'

Wir werden spiiter noch darauf hinweisen, daB der Dienst, den der Islam
der zarathustrischen Lehre und Gesellschaft erwies, nicht geringer war als
seine anderen Verdienste. Die "Korrekturen", die der Zoroastrismus durch
den Islam erfuhr, waren - wenngleich sie nur indirekt erfolgten - effektiver
als jene, die Zarathustra im Zusammenhang mit den altiranischen Religionen
bewirkte.

Soweit zur zarathustrischen Lehre

Wanicd.ﬁidc‘.er 3ua&dmud

Wie wir zuvor schon sagten, gab es in jenen frithen Zeiten Irans noch
zwei weitere dualistisch geprigte Religionen: die manichiische und die
masdakische Lehre.

Der manichidische Dualismus offenbarte sich weitaus deutlicher und
konkreter als der zoroastrische, dieweil der masdakische - mit einigen
kleinen Unterschieden - gleich denmi manichéischen ist. Schahresténi schreibt
in "Al Mellal wa n Nehal” den Dualismus dem Religionsstifter "Mani" zu,
nicht Zarathustra. Ausfiihrlich geht er auf diesen Punkt ein. Und in der
letzten Zeit waren es etliche Wissenschaftler, insbesondere Orientalisten, die
sich eingehend mit Mani und seiner Lehre befafiten. Unter anderem und in
erster Linie der Forscher Tagi-Zadeh. Wir zitieren aus seinen Arbeiten:

...Die manichdische Lehre stiitzt sich auf zwei wesentliche Elemente,
namlich: Gutes und Schlechtes bzw. Licht und Finsternis. Und auf drei
Zeiten: Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft. Ausgangspunkt und Quelle
des Seins - in Wirklichkeit der Grofle Gott - sind "zwei": Zum einen das
Licht, zum anderen die Finsternis. In den alipersischen Schriften werden
diese beiden Urspriinge bzw. Ausgangspunkte "Do bon" (zwei Wurzeln)
genannt.

Zunichst, noch vor der Schoépfung, als die Welt noch nicht erschaffen war,
waren diese beiden Urspriinge voneinander getrennt, hatten nichts
miteinander zu tun. So war es also zundchst, d.h. in der Vergangenheit, wie
die Manichder sagen. Das Reich des Lichtes lag "oben", im Norden und
erstreckte sich bis in den Osten und Westen hinein.

¥, Quelle
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Das Reich der Finsternis lag "unten", in siidlicher Richtung. Und
wenngleich beide eine gemeinsame Grenze hatten, die sie trennte, so
standen sie doch nicht miteinander in Berithrung. Laut einiger Aussagen
gehorte ein Drittel des Milieus des siidlichen Raumes noch zum Reich des
Lichtes, so daB dessen Ausmal} fiinfma) groider war als das des Reiches der
Finsternis. Beide wesentlichen Elemente - Licht und Finsternis - verharrten
in aller Ruhe in ihrem Bereich.

Samtliche guten Eigenschaften gehtirten zur Welt des Lichts. In ihr
herrschten Ruhe und Ordnung, Friede, Vemnunft, Harmonie und
Auskommen. In der Welt der Finsternis waren Unfrieden, Chaos,
Unfrieden, Schmutz und Verderb...

Bisweilen wurden diese beiden elementaren Faktoren mit zwei Baumen
verglichen bzw. der eine als "Baum des Lebens" und der andere als "Baum
des Todes" bezeichnet,

Im Reiche des Lichtes herrscht der Vater der Herrlichkeit, in dem der
Finsternis ist die Dunkelheit Kénig.

Das Reich des Lichtes entstand in flinf Ebenen, in denen die fiinf
"Zugehdrigen” Gottes: Verstand, Gedanke, Denken, Willen und zahllose
"A'unis" (Wesen, die ewig und Ausdruck Gottes sind), "ansissig" sind.

Das Reich der Finsternis setzt sich ebenfalls aus fiinf {ibereinander
angeordneten Bereichen zusammen. Von cben nach unten: Schwelender
Rauch, verschlingendes Feuer, verheerender Wind, fauliges Wasser und
Finsternisse..."'**

Dies diirfte zur Bestitigung unserer Ansicht geniigen. Wer mehr dariiber
wissen méchte, informiere sich in "Mani wa Din ou", iibersetzt: "Mani und
seine Religion".

Waéc]aéidcéer :buaﬁ'dmud

Ein Abzweig der manichiischen Lehre ist die masdakische. Siamtliche
abergliubischen Vorstellungen der ersteren sind, mit geringfiigigen
Unterschieden, auch in letzterer enthalten. Christensen sagt:

"Drist-Den", die Lehre des Bundas, d.h. des Sartoscht (Zarathustra) aus
Fassd', als auch des Masdak, ist sozusagen eine Verbesserung der
manichdischen Religion. Wie die manichdische beginnt auch die
masdakische mit Erkidrungen zu dem Bezug zwischen den beiden uralten
Wesentlichkeiten: Licht und Finsternis. Der Unterschied zwischen diesen
beiden Lehren liegt darin, daf laut der masdakischen die Bewegung der
Finsternis nicht willentlich bzw. wissentlich gesteuert, sondern blindlings,

194 vMani wa Din Ou", S. 39, 40
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zufillig erfolgt. Im Gegensatz zu dem Licht, dessen Bewegung eine
willentliche ist. Von daher ist die Verbindung von Dunkelheit und Licht,
aus der die materielle, sinnlich erfafibare Welt hervorging - im Gegensatz
zum manichdischen Denken - nicht die Folge einer vorausgegangenen
Planung, sondern geschah rein zuféllig. Somit: In der masdakischen Lehre
wird die Uberlegenheit des Lichtes weit stirker betont als in der
manichiischen...'**

3euer unc{ _/Jnéetung

Das, was in jenen Tagen, als der Islam Einzug hielt, Denken,
Uberzeugung und praktisches Leben der Zoroastrier mitbestimmte, war ihre
Verehrung des Feuers. Sie heiligten es und beteten es an.

Ein Brauch, der seit altersher bis in die Gegenwart hinein in Iran gegeben
war. Avicenna - Abu Ali Sina - sagt im siebten Kapitel seines "Tabi it
Schafa" '%¢:

Kreise unserer Vorfahren , die der "Philosophie der Gegensétze" zugetan
und davon {ibérzeugt waren, daf} alles und jedes in Gegensétzen wurzelt und
in diesem Sinne dem Thema "Gut und Bése", "Licht und Finsternis" als den
zwei wesentlichen Gegensiitzen Beachtung beimaflen, predigten die
Heiligung und Verehrung des Feuers.

Das Feuer - als Licht und Helligkeit spendendes Element - war flir sie
heiligungs- und anbetungswiirdig. Im Gegensatz 2ur Erde, als dem
"niedrigen und finsteren" Element, welches es nicht wert war, geschitzt zu
werden,'”’

Wenn uns die Worte Avicennas Kriterium sind, ist die Anbetung des
Feuers aus dem dualistischen Gedanken, d h. aus der Dualitiit des Seins und
der Philosophie von den beiden Wesentlichkeiten "Gut und B&se" bzw.
"Licht und Finsternis" hervorgegangen. So wir jedoch der Erkidrung der
heutigen Wissenschaftler folgen wollen, welche sagen, die Anbetung des
Feuers gehe auf die Zeit der Heiligung und Anbetung der Natur zuriick -
also auf eine Epoche, da der Mensch alles, was ihm niitzlich erschien,
verehrte, um mehr in dessen Nutzen zu kommen und ebenso das, was ihm
Schaden =zufiigte, heiligte, in der Annahme, es auf diese Weise
beschwichtigen zu kénnen, damit es seinen Schaden von ihm abwende -
nun: Demnach hat der Mensch schon bevor er dem Thema "Gut und Bése”

19% *Jran in der Zeit der Sassaniden”, Christensen
1% Jentscher Titel: "Buch der Genesung”
197 wSchafs”, Kapitel: Tabi'iaL, 8. 177 (alter Druck)
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als einer Philosophie sein Augenmerk schenkte, das heifit bevor er ein jedes
als eine Art "Mixtur" aus den beiden Elementen "Gut und Bése" bzw "Licht
und Finsternis" verstand, das Feuer angebetet.

In jener Zeit wurde alles und jedes nur nach "gut" und "iibe]"
kategorisiert, und moglicherweise gab es fiir jede dieser beiden Kategorien
eine Gottheit, die ebenfalls entweder gut oder von Ubel war. Der Gedanke,
dall in einer jeglichen Kreatur beide und zwar villig gegensitzliche
Elemente wohnen, kam erst spiter auf, als des Menschen Denken bereits ein
wenig entwickelter war.

Jedenfalls steht fest, daBl es den Feuerkult bei den alten Ariem seit
langem gab und das Feuer, mehr als jedes andere Element, von ihnen verehrt
wurde.

Dr. Mo'in erklart:

Abgesehen von der Awesta und insbesondere den Gathas, die, wie
geschrieben ward, allem Anschein nach aus der Zeit zwischen 1100 und
700 v. Chr, herriihren, sind aus der iranischen Antike, aus der Zeit der
Meder, in "Eshagq-Awand", siidlich des Behestan (Bistun), Uberreste einer
Skulptur anzutreffen, deren Entstehung im 8. Jahrhundert v. Chr.
angenommen wird. Diese Skulptur, die heute als "Dokian Dawud"
bezeichnet wird, ist die in die Bergwand eingemeifielte Skulptur eines
iranischen Feueranbeters, der vor einem Feuer steht.

Ghirshman sagt: Wir kennen drei Anbetungsstitten bzw. Tempel aus der
Zeit der Achdmeniden. Einen in "Passargad”, der auf Anordnung des Kyros
errichtet wurde. Der andere in "Naqsch Rostam", in der Vorderfront des
Grabmales des Dartus, der mdglicherweise auf seine Anweisung hin gebaut
wurde, und der dritte in Schusch, der allem Anschein nach aus der Zeit
Ardaschirs des Zweiten stammt.'*®

Wie aber reagierte Zarathustra auf diesen Kult? Ging er gegen ihn vor?
Stoppte er ihn, worauthin die Feuerverehrung dann spiter, als er nicht mehr
war, erneut auflebte und Teil, ja mehr noch: "stiitzende Siule" des
Zoroastrismus wurde? Oder aber verhielt er sich dem Feuerkult gegeniiber
still, sagte nichts und lief ihn weiterhin bestehen?

Wenn wir uns auf die zarathustrischen Uberlieferungen und insbesondere
die heutige Awesta verlassen, miissen wir annehmen, daB} Zarathustra mit
dem Feuerkult einverstanden war. Dr. Moin sagt diesbeziiglich:

"Adhar" ist der Name einer der "Masda Yasna"-Gottheiten {bzw. -Engel).
"Adhar Isad" (Gottheit oder Engel Adar) wird in der Awesta in der Regel
als Sohn Ahuri-Masdas bezeichnet.'”® Auf diese Weise wollte man auf den

1% minsda Yasna wa Adab Parssi®
1% Ebenso wie Jesus als Sohn Gottes bezeichtiet witd, wogegen der Koran konsequent Einspruch erhebt.
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hohen Rang "Adhar Isads" aufmerksam machen. Ebenso wie
"Sepandarmadh”, der Engel, der der Erde zugeordnet wird, wegen seines
Nutzens als Tochter Ahuri-Masdas verstanden wird.?® In der 25. Yasna
(Hymne), Vers 7, heil}t es:

"Wir verehren Adhat, den Sohn Ahurad-Masdds. Dich, o heiliger Adhar,
Sohn des Ahurd-Masdas und unseren Grofien, preisen wir. Alles, was zum
Feuer gehort, loben wir."

In den Versen 46-50 der "Simyad Yascht" wird "Isad Adhar" als
Kontrahent des "Aji Dahak" (Dhahsk) bezeichnet, der seitens des "Sepant
maeniu" gegen Dahak eingesetzt wird, um ihn daran zu hindern, "Far" bzw.
das "Licht der Herrschaft"*"! zu erreichen.*

Es gibt keinerlei geschichtliche Hinweise, denen zufolge Zarathustra den
Feuerkult verneint hitte. In den Gathas, die als zuverldssigster Teil der
Awesta gelten und mehr als alles andere Zarathustra zugesprochen werden
kénnen, ist die Rede von der Bitte an das Feuer. Allerdings, einige sagen,
Zarathustra habe nicht so gedacht, wie den oben zitierten Yasnas und
Yaschtas zu entnehmen ist. J. Noss schreibt:

Von der urspriinglichen Religion Zarathustras ist an religitsen Riten,
Briuchen und Praktiken kaum etwas geblieben, das wesentlich wire. Nur
soviel ist bekannt, daB Zarathustra die in dem Glauben an Magie und Gétter
fuBenden Riten und Sitten der alten Arier samt und sonders verwarf und
annullierte. Nur ein Brauch, nur eine Anbetungsform hat sich aus seiner
Zeit erhalten, denn wie berichtet wird, wurde er wihrend seiner Anbetung
in der Feuer-Mehrb ermordet.

Aus einer der Gathas geht hervor, daB Zarathustra sagte: "Wenn ich den
heiligen Adhar anflehe und ihm meine Bitten vortrage, weil ich mich als
Rechtschaffenen und Gutestuenden.”

Und an einer anderen Stelle bezeichnet er das heilige Feuer als eine
"Yasdan"-Gabe (géttliche Gabe), die Ahura-Masda in seiner Giite den
Menschen gewihrte.

Doch gilt es zu wissen, dal Zarathustra das Feuer selbst nicht anbetete und
die Vorsteliungen seiner Vorfahren hinsichtlich dieses heiligen Elementes
nicht teilte. Seine Auffassung unterschied sich von dem, was spiterhin die
Feveranbeter sagten. Er sah in dem Feuer lediglich ein heiliges Geheimnis
und ein Zeichen der Erhabenheit Ahurad-Masdas, durch welches Wesen und
"Egsenz" der héchsten Wahrheit des weisen Gottes erkennbar wurden 2™

™ Ehenso wie die Araber der vorislamischen Zeit die Engel als Tochter Gottes verstanden, was der
Koran verwirft.

M das die gottliche Huld bzw. das géttliche Wohlgefalien voraussetzt, d.0.

22 m\fasda Yasna wa Adab Parssi”, Dr. Moin und im Text Christensen, "Iran in der Zeit der Sassaniden”

% vTarikh Game' Adiyan", S. 309, 310
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AuBer Frage steht, da3 nach Zarathustra - ob er das Feuer verehrte oder
nicht - der Feuerkult geradezu aufbliihte. Die Verehrung und Anbetung des
Feuers wurde sozusagen zum "Wahrzeichen" des Zoroastrismus, zum
ausdruckstirksten Symbol fiir zarathustrische Zugehdorigkeit, und dies ist bis
heute so geblieben. Ebenso, wie man in der islamischen Welt Moscheen
baute und 1n der christlichen Kirchen, errichteten die Zarathustrier ihre
Feuertempel. ..

In der Zeit der Sassaniden wurden die Zarathustrier als Feueranbeter
bekannt. Die Christen Irans, die letztendlich zu Freiheit, erstaunlicher Macht
und am Hofe der sassanidischen Herrscher zu Einflull gekommen waren,
diskutierten mit den Zarathustriern iiber die Anbetung und Verehrung des
Feuers.

Christensen berichtet iiber die Fortschritte der christlichen Lehre in
Armanestan und dariiber, daf} dies die iranische Herrschaft in Besorgnis und
Verwirrung versetzte und der damalige iranische Herrscher "Mehrnarssi"
nach Beratung mit der zarathustrischen Geistlichkeit die dortigen Christen in
einem Schretben anwies, sich von der christlichen Religion loszusagen, der
zarathustrischen zuzuwenden und ihm die Grundsitze ihrer Religion
mitzuteilen Worauthin diese ihm in ihrem Antwortschreiben u. a. couragiert
erklirten:

Beziiglich der Grundsitze unserer Religion geben wir in aller Kiirze zur
Keuntis. dafy war, im Gegensatz zu Euch, Sonne, Mond, Wind und Feuer
nicht anbeten... ™"’

Im achten Kapitel seines Buches schreibt Christensen:

.. Dhe zarathustrische Priesterschaft trat tagtiglich einen Schritt mehr
zurtick. Thre fitihere Macht besaf sie nicht mehr, so daB sie diesen Trend
hatte authalten konnen. lhre Lehre hatte von ihrer frilheren Autoritit
eingebufit. In wissenschaftlichen Kreisen iberrundete die Logik der Moral
die religiosen Gebote. Und indem sich der geistige Horizont weitete und
neuen Uberlegungen Raum gab, nahm auch das Umfeld der Zweifel (an so
manchem Altgewohnten) allmihiich zu. Die Einfalt der altiranischen
Legenden, die zu den verschiedenen Abschnitten der "Masda Yasna"?"’
Zugang gefunden hatten, lieB nun sogar die hochrangigen geistlichen
Gelehrten verstort aufmerken. Sie waren gendtigt, diese Geschichten zu
erklaren und versuchten, logische Begriindungen fiir sie zu finden.

In einer Diskussion zwischen einem der "Mogan" (hoher geistliche
Gelehrte) und dem Christen "Georgis" argumentierte ersterer:

N : : "
™ “Iran in der Zeit der Sassaniden
“* zugehdrig zur Awesta
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"Fiir uns ist das Feuer niemals Gott, wir preisen und verehren Gott lediglich
mittels seiner. Ebenso wie ihr Christen Gott mittels des Kreuzes anbetet und
heiligt.

Georgis, der selbst einer der "Abtriinnigen" Irans war (er hatte sich von der
zarathustrischen Lehre geldst und war Christ geworden), zitierte als
Antwort aus der Awesta einige Passagen, in denen das Feuer wie ein Gott
gepriesen und verherrlicht wurde.

Der hohe Gelehrte - "Mog" - geriet ins Stocken. Um seine Niederlage nicht
eingestehen zu miissen, entgegnete er:

"Wir verehren das Feuer und beten es an, weil es von gleicher Art ist wie
Ahura-Masda."

Georgis fragte: "Verfiigt denn das Feuer iiber die Besonderheiten Ahura-
Masdas?"

Der "Mog" bejahte es, worauthin Georgis erklirte:

"Das Feuer verbrennt Unreines, Pferdemist und alles, was es zu fassen
bekommt. Brennt Ahur8-Masd3, der (deiner Aussage gemill) der gleichen
Art ist wie das Feuer, ebenfalls alles nieder™

Der hohe zarathustrische Gelehrte vermochte darauf nicht zu antworten und
mubte passen...ms

Als die "Mogan" spiterhin den muslimischen Gelehrten begegneten,
versuchten sie, ihre Auffassung zu verteidigen. Diesmal sagten sie jedoch
nicht, daf sie das Feuer deshalb anbeteten, weil es gleicher Art und Natur
sei wie Ahurd-Masda. Vielmehr leugneten sie dessen Anbetung und
Verehrung und erkldrten: "Wir beten zu Ahurd-Masda, dem Erhabenen Gott.
Das Feuer dient uns lediglich als "Mehrab"" bzw. als "erla"m. Ebenso
wie es die Muslime halten, wenn sie das Gebet verrichten. Sie beten in
Richtung der Ka'ba, ohne jedoch die Ka'ba selbst anzubeten."

Wenn es um die Heiligung und Verehrung des Feuers ging, sprachen die
Zarathustrier - einem alten Brauch zufolge - in der Regel von "Anbetung”.
Um jedoch nicht mit den Muslimen in Konflikt zu kommen, sagten sie nun
stattdessen, daf} ihnen das Feuer als "Qibla", als Gebetsrichtung diene.

Dagqiqi, der bekannte zarathustrische Dichter und "Vorreiter" des "Schah-
Namehs"®* (er begann mit dem "Schah-Nameh", das dann aber, da der Tod
ihn ereilte, von Ferdussi fortgefiihrt und vervollstindigt wurde) gebraucht
gemiB althergebrachter und offizieller Sitte an jener Stelle, wo er von der

200

obiges Buch

*7 Mehrab: hier: Stelle, an der das Gebet verrichtet wird
% (yibla: Gebetsrichtung

% rgchshnimeh: Buch der Kénige
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Botschatt des Engel an Zarathustra. und zwar im Zusammenhang mit dem
Feuer, spricht, den Begriff "Anbetung".

Auch Ferdusst halt sich in seinem Werk an diese alte zarathustrische
Tradition und benutzt an mehreren Stellen den Begriff "Parastesch™'"
Beispielsweise dort, wo er die berilhmte Legende von dem Engel, der
Zarathustra uber das Feuer Kunde gibt, erzahlt.

Im Zusammenhang mit dem Entstehen des Feuers sagt er:

\Enes Tages erblickte Huschang eine grofe Schiange. Er nafim einen schweren
Stewn. um mit thm die Schlange zu erschlagen. Der Stein traf die Schiange
Jedoch ruchit. und sie ergriff die Flucht, Der Stein prallte jedoch gegen einen
anderen Sten, eine Feuerflamme sprang hervor, So entstand das Feuer..."

Unter dem Ewnflufl der Erkldrungen, mit denen die Zarathustrier, nach
dem Einzug des Islam in Iran, ihre Feuerverehrung begriindeten, weist
Ferdussi, dort, wo er und obwohl er den Begriff "Parastesch" (Feuer-
Verehrung, Feuer-Anbetung) benutzt, dennoch auch daraufhin, daB sie das
Feuer zu threr "Qibla" erhoben hatten.

In einigen seimer Gedichte gibt er die Argumentationen der Zarathustrier,
die sie zur Verteidigung ihrer Huldigung des Feuers vorbringen, weiter und
erklart, dafi ihnen das Feuer als Gebetsrichtung und Gebetsort diente, nicht
aber als Angebetetes. Unter anderem im Zusammenhang mit der Geschichte,
in der er von Keikawus und Keikhosrou, die zum Feuertempel Adhar-
Goschnasb gingen, erzihlt.

‘/dngeéefefea oa,/er Orf a/er %néefuny.?

Der dualistische Gedanke steht in engem Zusammenhang mit der Art des
Verstindnisses von Welt, Semn und Schopfung und in krassem Gegensatz
zum monotheistischen Denken, einschlieBlich "Tawhid Dati" und "Tawhid
Afali". Also der Uberzeugung, daB es auBer dem Einen Gott keine weitere
Gottheit gibt und Er der einzige echte Akteur in der Weltenordnung ist.

Die Verehrung und Anbetung des Feuers betrifft weder das allgemeine
Verstindnis von der Welt des Seins noch "Tawhid Dati" oder "Tawhid
Afali" Wohl aber "Tawhid Dar Ebidat", demnach nur der Eine Gott
anzubeten ist

Nt anderen Worten. es geht uns nun darum festzustellen, wie es um die
Anbetung der Zurathustrier bestellt war. Wie sie iiber "Tawhid Dati" und

Arpgaste ek aechete, mu Anbetung cnhergehende Verehrung
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"Tawhid Afali" dachten und ob ihr Weltbild ein dualistisches war oder
nicht, danach fragen wir jetzt nicht. Denn angenommen, sie glanbten an den
Einen Gott und daran, daB es auBer Thm keinen weiteren Schopfer und
Akteur gibt, doch galt dann auch ihre Verehrung und Anbetung ebenfalls
nur [hm? Waren sie auch diesbeziiglich monotheistisch orientiert?

Vergessen wir nicht: Von dem Einen Gott als alleinigem Kreateur und
Akteur iiberzeugt zu sein, besagt ja nicht unbedingt, daB nur Er allein
angebetet wird. Die vorislamischen Araber beispielsweise waren. was
ersteres anbelangt sozusagen Monotheisten.

Wenn du sie fragst: Wer schuf die Himmel und die Erde?,
werden wie gewifi antworten: "Allak".2"’

Das heifit, sie betrachteten ihre Gotter nicht als Schopfer, sondern als
Anzubetendes. Die meisten Gotzendiener auf Erden dachten so. Wenn wir
also die zarathustrische Lehre im Hinblick auf "Tawhid Diti" und "Tawhid
Afali" als monontheistische Religion verstehen, besagt das nicht
automatisch, daB wir sie auch hinsichtlich Anbetung und Verehrung als
monotheistisch betrachten miissen.

Die Anbetung der Zarathustrier fand seit altersher in Feuertempeln,
angesichts des Feuers, statt, Warum? Beteten sie tatsichlich, bei dem Feuer,
Ahura-Masda an? Oder aber galt ihre Anbetung dem Feuer selbst? In der Art
des vorislamischen Arabers, der iiber seine Gotzen sagt:

212

o Sie sind unsere Fiirsprecher bei Gott...* ',
wiewohl er bestétigt, daf} er sie anbetet und ihnen dient.
.. wir beten sie deswegen an, damit sie uns Gott nakebringen..”>

Dr. Moin erklirt:
...Die muslimischen Iraner bezeichneten die Zarathustrier aufgrund ihrer
Heiligung des Feuers als Feuer- und Adhar-Anbeter, dieweil das Feuer fiir
sie keine autonome oder gottdhnliche Gottheit darstellte, wie es zuvor, vor
dem Erscheinen Zarathustras, bei den Ariern der Fall war. Doch ebenso wie

2l oure 31,25
2 Yunes, 10
M gure 39,3
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die Muslime die Ka ba heiligen, heiligen und verehren die "Masda-Yasnan"
(Zarathustrier) das Feuer...”"!

... Das Feuer ist in allen Kreaturen bzw. in allem Seienden in der Welt der
Natur veranlagt. Die Kraft zum Leben-Konnen des Menschen und aller
Lebewesen ist die innere bzw. instinktive Warme. Quelle zu Sein und
Aktivitit aller st das Feuer. Geistiges Feuer ist auch in Gestein und
Vegetation enthalten.

Eine wunderschéne Beschreibung zum Feuer bringt Mould Rumi (Moulana)
in emnem seiner Gedichte, in dem er sagt:

Das Feuer der Liebe die Schalmei beseelt
Beseligende (iebe, die den Wein belebt
Das Feuer, nicht Wind, ist der Ruf der Schalmei
Wer ofine dies Feuer ist, der nicht sei...

Dr. Moin ist dem gleichen Irrtum erlegen, auf den wir eben schon
hinwiesen. Er verwechselt "Scherk dar Ebadat” mit "Scherk dar Khaleqiat".
Das heift, er differenziert nicht zwischen polytheistischer Anbetung und
Polytheismus im Zusammenhang mit der Schopfung. Er geht davon aus, da}
ersteres voraussetzt, daB - im Rahmen der Schopfungsordnung - das
Angebetete auch im Zusammenhang mit "Erschaffen und Hervorrufen" von
Bedeutung sein miisse. Da aber die Zarathustrier im Feuer keine
Schopferfunktion sehen, also es nicht als Erschaffendes und
Hervorbringendes betrachten, konnen sie folglich auch nicht als Polytheisten
betrachtet werden...

Nun, wenn dem so ist, kénnen auch die vorislamischen Araber nicht als
Gétzendiener oder Polytheisten bezeichnet werden SchlieBlich taten auch
sie nichts anderes, als lediglich das, was allein Gott gebiihrt, im
Zusammenhang mit ihren Gotzen zu tun. Das heifit, sie heiligten und priesen
sie, beteten sie an, trugen ihnen ihre Bitten vor und brachten ihnen Opfer
dar Niemals kamen sie auf die Idee, in "Hobal", "Ozzi" und anderen
Gotzen eigenstindige, autonome Gottheiten zu sehen.

Ein anderer Irrtum o.g. Autors liegt darin, anzunehmen, dal} nichts
dagegen einzuwenden sei, wenn der Mensch etwas, das von hohem Nutzen
fiir ihn ist, verherrlichen und anbeten wolle... Auch die Verehrung des
Feuers mit der Aufmerksamkett, die der Muslim beim Gebet der Einhattung
der Ka'ba-Richtung schenkt, vergleichen zu woilen, ist nicht korrekt Kein
Muslim, so ungebildet er auch sein mag, will damit, daB er in Richtung der

A1 vy fasda-Yasnd wa Adab Parssi”. § 186
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Ka’ba seine Gebete verrichtet, seine Verehrung fiir die Ka'ba zum Ausdruck
bringen. Daf} im Islam die Ka'ba die Qibla der Muslime ist, bedeutet
keinesfalls, daB die Betenden dieses alte Gotteshaus verehren, verherrlichen
bzw. anbeten sollen. Daher kommt es auch keinem Muslim in den Sinn, die
Ka'ba zu preisen und zu "vergéttern”. Vielmehr ist es genauso, als wiirde
man ihnen sagen, auf einen bestimmten Punkt in siidlicher Richtung
ausgerichtet zu beten, was nichts anderes besagt, als auch beim Gebet
Einheitlichkeit z7um Ausdruck zu bringen.

In keinster Weise heifit es im Islam, Gott habe einen besonderen Bezug
zur Kaba und zur "Masfed ul Harim", sondern der Koran lehrt
unmiBverstandlich:

. wofiin immer ifr euch auch wendet, seid'ifirin Gottes Angesicht..*’®

Und wenn die Ka'ba als "Bayt" bezeichnet wird, so deswegen, weil jede
Stitte zur Anbetung Gottes ein "Bayt o 1lah" - ein Gotteshaus - ist. Mit
anderen Worten, in Richtung der Ka'ba das Gebet zu verrichten, hat einen
sozialen Hintergrund und Sinn. Indem die Muslime zum Gebet eine
gemeinsame Gebetsrichtung einnehmen, bringen sie Einheitlichkeit zum
Ausdruck. Andererseits ist ihre Gebetsrichtung bzw. Qibla, die sie einhalten,
das alteste Gotteshaus der Welt, das zur Anbetung des Einen Gottes errichtet
wurde. DaB auf dieses ausgerichtet, gebetet wird, weist auf die Wiirdigung
der Gottesanbetung hin.

Die Anbetung der Zarathustrier aber gilt, wie sie selbst und auch Dr.
Moin sagen, dem Feuer. Wie ist es daher mdglich, dal diese Verehrung und
Heiligung des Feuers als Anbetung Ahura-Masdas verstanden werden kann?

Der Begriff "Ebadat" hat in der islamischen Terminologie eine
weitreichende Bedeutung. Jeglicher Gehorsam, der nicht in das Umfeld
"Gehorsam gegeniiber Gott und Gottes Wort" fiillt - sei es nun Gehorsam
dem triebhaften Ich oder anderen Menschen gegeniiber - ist "Scherk". Mit
anderen Worten: Abgétterei bzw. "Gott anderes beisetzen"...

Allerdings, diese Art "Scherk" ist nicht der krasse Scherk, sondern
Scherk in "geschwiichter" Form, der nicht das "Ausscheiden aus dem Islam"
im Gefolge hat.

Jedoch ein Tun und Vorgehen, mit dem bedingungsloser Gehorsam und
Unterwerfung, Heiligung und Anbetung zum Ausdruck gebracht wird - dazu
gehéren auch Kniefall, tiefe Verneigung und Opferung - ist nur im

¥ Sure 2,116
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Zusammenhang mit Gott erlaubt. Keinesfalls gegeniiber anderem als Gott.
Auch nicht dem Propheten (s.a.a.s), den Imamen (as.) oder Engeln
gegeniiber. Wenn derlei anderem als dem Einen, Allerhabenen Gott
gegeniiber erfolgt, ist es "Scherk" Einerlei, ob es einhergeht mit dem
Uberzeugtsein von "Tawhid dar Dat", "Tawhid Sefat", "Tawhid Afali" 26
oder nicht.

Folgende Erkldrung ist hierzu angebracht: Nicht jede Wiirdigung, nicht
jedes Unterordnen ist als bedingungslose Ergebenheit, Horigkeit, Verehrung
und Unterwerfung zu bezeichnen, sondem erst dann, wenn es mit Heiligung
und Verherrlichung einhergeht. Sich-Unterordnen oder aber demutsvolles
Verhalten aus Bescheidenheit heraus, um andere zu ehren und zu wiirdigen,
ist Ehrung und Wiirdigung. Demut und Wiirdigung aber sind nicht
Anbetung, Verherrlichung oder aber horiger Dienerschaft gleichzusetzen.

Diese Art Unterordnung bzw Ergebenheit fuflt also entweder in dem
Bestreben, sich selbst nicht in den Vordergrund zu stellen oder aber
geschieht in Wiirdigung anderer Geht sie jedoch einher mit Verherrlichung
und Heiligung, mit "Vergotterung” und in der Annahme, das Betreffende,
das gepriesen und geheiligt wird, sei jeglicher Unzuldnglichkeit erhaben, so
haben wir es mit Anbetung zu tun. Anbetung aber gebiithrt allein Gott. Nur
Er ist es wiirdig, verherrlicht und angebetet zu werden, denn nur Er ist
jeglichen Fehls und jeglicher Unzureichendheit erhaben...

Es gibt zwei Formen der Heiligung und des Lobpreisens Einmal die
verbale, zum anderen die praktizierte Bet der miindlichen Form wird Gott
mittels entsprechender Worte gepriesen und geheiligt. Beispielsweise die
Worte: "Subhanallah", die bedeuten, daB Gott jeglichen Fehls und Makels
erhaben, also absolut rein und vollkommen ist. Und ebenfalls "Al-
Hamdolellah", was besagt, daB aller Preis und Dank Gott gebiihren, der der
eigentliche und tatsdchliche Akteur ist und die Quelle alles Guten, alles
Segens, aller guten Gaben und Vollkommenheiten. Auch die Worte "Alldh o
Akbar", welche kundtun, daB8 Er, Gott, allem und jedem unendlich weit
erhaben ist, unvorstellbar und unbeschreiblich grofi - auch sie sind eine
miindliche Lobpreisung und Heiligung.

Im Zusammenhang mit anderen oder anderem, das nicht der Eine Gott
ist, sind diese Worte nicht zu verwenden. Auch nicht, wenn es sich um den
von Gott gesandten Propheten oder den Gott nahestehenden Engel handelt.
Das gleiche gilt fiir die Worte: "La Hawla wa 1a qowwata ella bellah..."
Keine Macht und Kraft ist aufler der géttlichen, auBer der Allihs,

1" Erklarungen zu diesen Begnffen erfolgten bereits zuvor
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Mit praktizierter Heiligung haben wir es zu tun, wenn etwas getan wird,
das ganz offensichtlich die Heiligung dessen, fiir das die betreffende
Handlung vollzogen wird, zum Ausdruck bringt. Beispielsweise Verneigen,
Kniefall, Opferung...

Allerdings smd Sinn und Hintergrund dieses Tuns nicht immer so
eindeutig erkennbar wie es bei der verbalen Heiligungsform der Fall ist.
Moglich ist, daB mit der betreffenden Handlung, beispielsweise einer
Verneigung, Respekt und Wiirdigung flir jemanden deutlich gemacht
werden soll, was nicht als Anbetung miBzuverstehen ist.

Wenn jedoch das gleiche Tun vor einem Gétzen, einem Abgott oder dem
Feuer u.d. erfolgt, trigt es Heiligungs- und Verherrlichungscharakter.

Allerdings, die Neigung, zu heiligen und zu verherrlichen, liegt in des
Menschen Natur. Es ist ihm ein Bediirfhis, Vollkommenes, also etwas, das
jeglicher Unzureichendheit erhaben ist, anzubeten. Dieser Hang gehort zu
seinem Wesen. Eine treibende Kraft, die ihn zu Verherrlichung,
Vergotterung und Anbetung treibt und - bewuBt oder unbewuf}t - einhergeht
mit der Vorstellung, daBB das, dem seine Verherrlichung gilt, erhaben und
awtonom ist. Selbst wenn dies fiir das von thm Geheiligte und Vergotterte
nicht zutrifft.

Mit anderen Worten: Verherrlichung, Heiligung, bedingungsioser
Gehorsam und derlei setzen, da sie einer instinktiven Neigung des Menschen
entspringen, nicht unbedingt voraus, dal der Mensch von einer absoluten
und wesensméiBigen Reinheit, Makellosigkeit, Erhabenheit und Autonomitat
des Angebeteten tatsichlich iiberzeugt ist.

Das also ist Verherrlichung, Vergotterung, Heiligung. Im Unterschied zu
einfacher Unterordnung, im Unterschied zu Wiirdigung, Ehrerbietung und
im Unterschied zur "Qibla", die lediglich als Gebetsrichtung dient, nicht
aber als anzubetendes Objekt.

Das Verhalten der Zarathustrier gegeniiber dem Feuer aber ist Heiligung,
Verherrlichung, nicht einfache Wiirdigung, nicht einfache Qibla-Einhaltung.
Heiligung und Verherrlichung von etwas aber geniigen, um es als Anbetung
einzustufen. Gleichwie, ob diese nun einhergeht mit der Uberzeugung, daB
das Angebetete und Geheiligte der absolute Gott ist oder aber irgendeine
(angenommene) Gottheit...

Abgesehen davon aber war und ist das Feuer fiir die Zarathustrier - im
Gegensatz zu dem, was Dr. Moin sagt - rangmiBig gesehen nicht geringer
als ein gottdhnliches Wesen. Fiir sie besall und besitzt es Spiritualitit, ist es
von geistigem Einfluf} und tibernatiirlicher Kraft.

Zuvor schon wiesen wir darauf hin, daB "Adhar Izad" in der Awesta als
Sohn des Ahura-Masdas bezeichnet wird. Christensen erklért:
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In dieser (zarathustrischen) Religion hat das Feuer héhere Bedeutung als
alle anderen Elemente.”’

In einer Fulinote erwéhnt er:
Nach Auffassung Hertels, die er in der Artikelreihe "Indische und iranische
Quellen und Studien™"™ niederschrieb, verstanden die Iraner das Element
Feuer als eimnfluinehmend auf die kleine und grofie Welt.

Und er fiagt hinzu:
Das, was Hertel sagf, ist unserer Ansicht nach nicht fern der Wahrheit.

Dr. Moin selbst meint im Zusammenhang mit dem Feuertempel®
"Adharbarsin  Mehr", einem der drei grofien und wichtigen alten
Feuertempel:

Im 17 Kapitel des "Bandehesch", Paragraph 8, heil}t es:

Solange Gaschtdsb herrschte, war Adharbarzin Mehr "Panah Djehan”
(Schutz der Welt). Als Zarathustra {(Sartoscht Anuscheh Rawian) die
Religion brachte, wandte sich Gaschtisb ihr zu und errichtete im Berge
Riwand, der auch "Poscht o Poschtisepan" genannt ward, den Feuertempel
*Adharbarzin Mehr"."”

Anschliefend zitiert er im Zusammenhang mit dem Feuer dieses
Feuertempels aus "Khordeh Awesta"” folgendes:
Zu den Hilfen dieses Feuers zihite, dafl die Bauern nun in der
Landwirtschaft wissender, profitlicher und remnlicher zu Werke gingen. Und
dieses Feuer war es, mit dem sich Gaschtasb beriet.*"

Beziiglich des Feuertempels "Adhar Faranbag", der ebenfalls einer der
drei wichtigen Feuertempel war, schreibt er:

Dieser Feuertempe] war den "Mobedan" bestimmt. Laut "Tafsir Pahlawi",
Artikel 5, "Atasch (Feuer) Bahram", Lobpreisung (Khordeh Awesta):
Sein Name ist "Adhar Faranbag". Dieses Feuer ist Hiter des Atarbani.
(Atarbam: Hiten des Feuers) Zu seinem Segen zihlt, dafl Dasturdan und
Mubadan (hohe zarathr. Geistliche) zu Wissen, Wiirde und "Far"
(gottiichem Wohlwollen) finden. Dieses Feuer war es, das gegen Dhahak
kampfte.**!

"7 nitrert n "Masda-Yasna wa Adab Parssi", § 333

B \ibersetzter Titel

Y "Masda Yasna wa Adab Parsst”, $ 333
Y aluge Quelle. § 334

' obige Quelle. § 339, 340
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Im 17. Kapitel des "Bandehesch" wird ebenfalls auf den dritten wichtigen
Feuertempel im altgeschichtlichen Iran hingewiesen. Dr. Moin zitiert daraus,
im Zusammenhang mit dem Feuertempel "Adhar Goschnasb”, folgendes:

Als Keikhosrou herrschie, war das Feuer des Feuertempels Adhar
Goschnasb "Pandh Djehan". Als Keikhosrou den See "Tschitschast”
zerstorte, kam dieses Feuer auf die Mihne seines Pferdes hernieder, vertrieb
Schwirze und Dunkelheit und verbreitete Helligkeit. Der Gotzentempel
konnte nun zerstdrt werden. Am gleichen Ort, auf dem Berge Asnawand,
errichtete er nun einen Tempel, in dem er "Adhar Goschnash"
unterbrachte

Beziiglich des gleichen Feuers zitiert er aus "Bandehesch" auch dieses:
Eine der drei Flammen der gotthchen Welt (Minawt) kom zur
Unterstiitzung der Erdenbewohner auf die Erde hinunter und liefl sich in
Azarbeidjan nieder.*”

Wie wir schon sagten, erzdhlt auch Ferdussi in seinem "Buch der
Konige", daB Keikawus und Keikhosrou zum Feuertempel Adhar-
Goschnasb gingen...

Welche Gotzendiener hitten einem threr Gotzen oder Gottheiten mehr
spirituelle und iibernatiirliche Macht zugesprochen?

In der Zeitschrift "Hukht", herausgegeben von der zarathustrischen
Vereinigung in Teheran, erschien ein Artkel unter dem Titel
"Zurlickweisung der Anschuldigungen", geschrieben von "Mo bed
Ardaschir Adhar-Goschasb": In dem Artikel hieB es, daB die Zarathustrier
niemals Feueranbeter gewesen seien:

Unter Hinzuziehung einiger Verse aus Himmlischen Schriften werden wir
nachweisen, dafl der Segensreiche und Erhabene Gott selbst das Licht alles
Lichtes 1st und die Quelle aller Helligkeiten. Und indem sich die
Zarathustrier wadhrend ihrer Anbetung dem Feuer und Licht zuwenden,
teilen sie sich mittels dieses Lichtes Gott mit und bitten [hn um Beistand.
Dies aber, das heifit, daB sie sich wihrend der Anbetung Ahurd-Masdas dem
Licht zuzuwenden, tut threm monotheistischen Glauben keinerlei Abbruch.
Ebenso wie auch die Anhinger anderer Religionen in Richtung ihrer Qibla
beten und niemand sie deswegen als Erdanbeter oder Kreuzanbeter
bezeichnet.?**

1 oge Quelle, S 311
2 ohige Quelle, 8. 112
24 vHukht", §. Jahrgang, Nr. 2, 8. 29, Crdibehescht 48
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mein und dein Herr ist, zu. Damit Er - infolge meines reuevollen Flehens und
deiner Fiirsprache - mir verzeiht.

Sich in diesem Sinne und in dieser Form den "Awlia® Gottes"
zuzuwenden und anzuschlieBen, ist nicht "Scherk", sondern Gottesanbetung.
Das aber, was Mo'bed Ardaschir Adhar-Goschasb im Zusammenhang
mit der Ka'ba und Qibla sagt, auf die ausgerichtet die Muslime ihr Gebet
verrichten, ist - wie wir vorher schon erklirten - keinesfalls mit der
Heiligung des Feuers zu vergleichen. Er sagt:
Aufgrund des hohen Nuizens des Feuers fiir den Menschen ist dieser
berechtigt, es zutiefst zu ehren und ihm seine Wertschitzung
entgegenzubringen...

Genau das ist der springende Punkt. Die Propheten wurden ausgesandt,
urn den Menschen auf die Quelle allen Segens, Wohls und aller guten Gaben
aufmerksam zu machen. Thm die Augen zu 6ffnen, auf daf er den Grund, die
Ur-Ursache, die hinter allem steht, erkenne.

Die Propheten kamen, um ihn von den Ursachen und Griinden zu dem
Urgrund, der anderes Ursache und Grund sein laBt, hinzufithren und thm
klarzumachen:

"Prets und Dank gebiifren Gott, dem Herm aller Welten"

Abgesehen davon: Ist denn nur das Feuer ein Himmelsbote, der zur
Unterstiitzung des Menschen hinabgesandt wurde?!

Wenn mit dem Himmel jene Atmosphire gemeint ist, die sich iiber
unseren Kopfen befindet, nun: Von dort kam nichts her zu uns. Und wenn
etwas kam, so jedenfalls kein géttlicher Sonderbote.

Ist aber mit dem "Himmel" die iiberirdische, himmlische Welt gemeint,
kénnen wir sagen, daBl alles von dort kam und alles und jedes "himmlischer
Bote" ist. Das Feuer allein jedenfalls nicht...

Und es gibt kein Ding, von dem Wir nicht Schitze hitten, aber Wir senden es
nur nach bestimmtem Maf fiinab.,.?*®

2 Sure 15, 21
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p ifue!zz %rdcltri/fen, gedtrenged profoéaﬁ)

Unkompliziert und simpel sollte man sich die Feuerverehrung bzw. -
anbetung nicht vorstellen. So allerlei gehort dazu und ist dabei zu beachten.
Und da es sich um recht hérenswerte Regelungen und Vorschriften handelt,
wollen wir einige davon nennen. Und zwar zitieren wir hierzu aus Dr. Moins
"Masda Yasnd Wa Adab Piarssi”, in dem die diesbziiglichen Rituale,
zumindest aber die Heiligung und Verehrung des Feuers, so quasi verteidigt
werden.

Allerdings nicht nur in "Masdad Yasnd Wa Adab Parssi" wird dariiber
berichtet, sondern ebenfalls in etlichen anderen Biichern und Schriften. Wir
wollen uns jedoch hier mit Dr. Moins Erklirungen begniigen und daranf
hinweisen, daf diese Riten, Zeremonien und Vorschriften, die die
Verehrung des Feuers betreffen, auch heute noch aktuell sind.

In "Masda Yasnad Wa Adab parssi” lesen wir:

In der Masda-Yasna-Lehre begegnen wir - dhnlich wie in der katholischen
und im Gegensatz zur islamischen - einem gestrengen Protokoll und einer
Reihe ritueller Vorschriften wund Handlungen, insbesondere im
Zusammenhang mit dem Feuer bzw. Feuertempel:

Dieser wird errichtet an einem Platz, der nach allen Richtungen offen ist. In
jedem Feuertempel befindet sich ein Platz, der dem Feuer vorbehalten ist
und den niemand betreten darf, als nur der "Atarbin" (jener hohe Priester,
der das Feuer zu hiiten hat) Diese "Atarbandn” binden sich einen
Mundschutz um, genannt "Pandm"”, damit sie mit threm Atem das heilige
Feuer nicht verunreinigen.

Zur rechten Seite der Feuerstelle erstreckt sich ein groBer viereckiger
Raum, der in mehrere gleichgrofie Ressorts unterteilt ist, Jedes Ressort hat
eine bestimmte Funktion.

Dieser Raum wird "Yaseschangdh” genannt (Ort, an dem das Ritual
vollzogen wird).

Laut der Lehre Zarathustras darf das Feuer nicht von der Sonne beschienen
werden’”, weswegen ein besonderer Baustil fiir die Feuertempel tiblich
wurde, demzufolge flir die Feuerstelle ein dunkler Ort, in der Mitte des
Feuertempels, vorgesehen wird.

Entsprechend der Kategorisierung, die die alten Iraner vornahmen, gab es
die verschiedensten Feuer: das Hausfeuer, das Sippen- oder Siedlungsfeuer
(Adharan) und das Bezirks- oder Provinzfeuer. Der Hiiter des Hausfeuers
war der "Minbad". Das Siedlungsfeuer wurde von zwei Geistlichen gehiitet,

™ Erstaunlich, Zarathustrier und Sympathisanten erkliren die Heiligung des Feuers damit, da es Licht
ist, Licht aber heilig sei. Denn Gott sei das Licht allen Lichtes. Aundererseits aber sagen sie, das
heilige Fener miisse gegen den Somnenschein bewahrt werden. damit es dadurch nicht besudelt
werde...
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wohingegen das Warharin-Feuer (Provinzfeuer) von einem Geistlichen-
Team, das einem Oberpriester unterstand, bewacht wurde.

Ein Abschnitt in der Awesta - genannt "Suzgar" - befaBt sich eingehend,
unter Hinzuziehung einiger altiranischer Sagen, mit der Verehrung des
Feuers. Unter anderem heifit es:

Der Feuertempel war erfillt von Wethrauch-Duft und anderer
Wohlgeriiche. Ein Geistlicher, der sich einen Mundschutz umgebunden
hatte, um das Feuer mit seinem Atern nicht zu besudeln, hittete mit Stiben,
die 1m Rahmen eines religidsen Rituals gereinigt worden waren, das Feuer.
Diese Stibe waren gewdhnlich, gemdB bestimmter Vorschriften, aus den
Zweigen des "Hadéneh Ipeta"-Krautes geschnitten. Mit diesen Stiben -
genannt "Barssameh" (Barssam) - fuhr er Augenblick fiir Augenblick durch
das Feuer, damit es immerdar brannte und rezitierte dabei bestimmte
Bittgebete. Anschlieflend fligten die die Geistlichen dem Feuer "Ha'umah"
(Ha'umeh, Haum, Heumeh, Hum).*"

Whahrend ihrer Bittgebete und Lobgesinge aus der Awesta zerstoBlen die
Geistlichen einen Zweig des Ha'umastrauches, nachdem sie ihn rituell
reinigten, in einem Mdrser...

In dem "Yaseschengdh" (Ritualien-Raum) befinden sich etliche Dinge, die
allesamt, jedes auf seine Art, einem bestimmten Zweck oder einer
bestimmten Funktion dienen:

1 u. 2: Morser und Stéfel, heute in der Funktion der Glocke der Christen,
Urspriinglich aber wurden sie zum ZerstoBen der "Ha'umah" (des heiligen
Krautes) verwendet.

3- "Barssam", zu dem frische glatte Zweige eines heiligen Strauches bzw,
Baumes, beispielsweise des Granatapfelbaumes, benutzt werden. Heute
hergestellt aus Silbermetall oder Kupfer.

4- "Barssam"-Schutz

5- "Barssam-Tschin", kleines Megser

6- einige Pokale fiir "Haum", "Perahaum" und heiliges Wasser

7- eimge kleine Schalen, genannt "Tascht", ebenfalls fiir "Haum" und
"Perahaum". (Neunlécherige Schale)

8- "Waras", d.h. eine kleine Schnur, die aus Kuh-Haaren geflochten und mit
denen die Barssani-Stibe bzw. Zweige zusammengebunden werden.

9- ein grofler viereckiger Stein, auf dem die genannten Dinge liegen™'

Ferner heiBt es in "Masda-Yasna Wa Adab Parssi":
In iranischen Enzyklopéddien wird erkldrt: "Barssam" wird hergestellt aus
emner Handvoll feiner glatter Zweige des Haum-Baumes, der dem
Tamarisken-Biumchen dhnlich ist. Wenn kein Haum-Baum zu finden ist,
werden Tamariskenzweige genommen oder aber, wie heutzutage, die

9 jenes Getrank, das Zarathustra untersagte und als untein bezeichnete
M “Masda Yasna wa Adab Parssi", 297-303
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Zweige des Granatapfelbaumes. Brauch ist, daf zuvor ein bestimmtes
Messer - das "Barssam-Tschin" - gesiubert und unter fliefendem Wasser
abgespillt wird. Danach wird eine Gebetsformel gemurmelt, d.h. ein
Bittgebet, das auch bei der Feueranbetung, bei der Reinigung des Kérpers
als auch beim Essen gesprochen wird. Nun erst werden mit dem Messer die
Barssam-Zweige geschnitten.?

Dr. Moin schreibt weiter:

Bei den Ritualen der heutigen Zarathustrier (in Iran) ist es so, daf} wihrend
der Zeit, in der ein Mubad mit der Rezitation der Lobpreisungen und
Bittgebete beschiftigt ist, ein anderer Mubad fir das Hiiten des Feuers
verantwortlich ist. Das heifit, er nimmt die gebundenen Barssam-Zweige,
die in einem Extra-Behilter aufbewahrt werden, heraus, 1iBt sie nun von
Hand zu Hand gehen und legt sie dann wieder in das "Barssam-Dan"
zuriick.

Darmstetter schreibt in "Zend-Awesta": Zwei Arten Feuertempel gibt es.
Die grofien werden "Atasch Bahram" genannt und die kleinen "Adarin”
oder "Agisry". In Bombay, in Indien, gibt es drei Bahrim-Feuertempel und
ungefihr Hundert "Agiarys". Der Unterschied zwischen den Bahram- und
Adarin-Feuern beruht in der Art des Feuers selbst und in seiner
Entstehungsweise. Zum Bahram-Feuer ist ein Jahr notwendig, bis dafl es
geschaffen ist. Es ist zusammengesetzt aus dreizehn verschiedenen Feuern
und vereint in sich deren Geist, d. h. den Geist eines jeden dieser dreizehn
Feuer. Schaffung und "Liuterung” dieses Feuers geschieht im Rahmen
eines bestimmten Protokolls bzw. besonderer Rituale, die in der
"Wendidad", einem der Kapitel der sassanidischen Awesta, erklirt werden.
Gemilf} zarathustrischem Brauch muB es im Lebensraum der "Behdinan”
unbedingt ein Bahram-Feuer geben. Einige "Dasturin” (hochrangige
zarathustrische Geistliche) sind allerdings der Uberzeugung, daf es nur ein
Bahram-Feuer geben sollte. Denn das Bahram-Feuer sei ein "Schah”, und in
einem Land kénnten nicht mehrere Herrscher das Sagen haben...

Da es aber "Schah" ist, braucht es einen "Thron". Darum hat man sechs
Sandelholz-Balken in Form eines Treppen-Throns {ibereinander
angeordnet.*

Das war also einiges {iber Ritnal und Protokoll zur Heiligung und
Verehrung des Feuers, gemifl zarathustrischem Brauch. Wie dies von
monotheistischer Warte aus zu werten ist, steht jetzt nicht zur Debatte. Das
heiflt, es geht mir jetzt nicht darum, klarzustellen, ob es "Scherk" ist oder

2 ybige Quelle, § 401
BV, Quelle Seiten 333-357
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micht Ob es in das Ressort "Gotzenanbetung” filit oder aber ob es noch als
"Anbetung des Einen Gottes" zu verstehen ist. Dennoch wird es gut sein,
wenn sich der Leser selbst - logisch und objektiv - ein paar Gedanken dazu
macht  Gibt es wohl etwas, das noch abergldubischer wire als dieses
"Protokoll"? Zudem sollte man dieses Protokoll und demi, was im lslam
iiblich, vergleichen. Vergleichen mit Gebet und Gebetsruf im Islam, mit
Djom’ah- und Gemejuschaftsgebet im [slam, mit Hag, Moschee, mit
Gotteshaus und Gottesdienst im [slam. Vergleichen mit den Bedeutungen
der Gotteslobpreisungen, Du’as uws.w. Dann wird man den groBen
Unterschied erkennen und verstehen, warum sich die Iraner, als sie den
Istam kennenleinten, ihm zuwandten.

Wir wollen dieses Thema mit einer "Wehklage" lbrahim Purdawuds
abschlieBen. Er sagt beziiglich des Feuertempels "lrin-Schah", dessen Feuer
zu den Bahram-Feuern zihlt:

Wie es heifit, brachten Auswanderer das Bahrom-Feuer aus Iran dorthin.
Das mag stimmen, lesen wir doch in "Tarikh Tabari" als auch in dem
Geschichtswerk Mas'udis, dal die [raner nach ihrer Niederlage das Feuer -
aus Angst, daB es i Feindeshand fallen und erldschen kénnte - mit sich
nahmen und an einem fernen Ort niederliefen.

Wenngleich auch nach und nach die priichtigen Feuertempel Irans erloschen
und zu Moscheen wurden, unterlie man jedoch nichts, sie weitmoghchst
zu erhalten. Nachdem Yazdgerd der Dritte in Nahawand geschlagen wurde,
nahm er persdnlich das Feuer von Rey, das ganz besonders geschdtzt war,
auf und brachte es nach Marw Obwohl das Feuer "Iranschah" im Jahre 716
n. Chr., als die Auswanderer Sandjan erreicht hatten, dort niedergelassen
wurde und es seitdem 1230 Jahre hinter sich brachte - Jahre der Sorge um
die, die an ihm hangen und in der Fremde heimatlos umherziehen - verlor
es seine rote Farbe jedoch in den Wirren der Zeiten nicht und ermutigt nach
wie vor mit warmen Zungen zu Standhaftigkeit und Durchhalten. ..

Nach der Niederlage Sandjans wurde es nach "Nossari" gebracht. Dort ist es
nun schon lange Zeit. Uber 200 Jahre. Nur gut zwei Jahre - von 1733 bis
1736 - war es erloschen und kalt.

Tausende Zarathustrier - Dastur, Mobad, Hirbad und Behdin - haben sich
um es geschart, und alljahrlich wird es von Zarathustriern aus [ran als auch
den indischen "Pdrssifin” besucht. Insbesondere in den Monaten
Ordibehescht und Adhar.

Von diesem Feuertempel "[ran-Schah” erklingen in der Frithe des neuen
Tages, zur Mittag- und zur Abendstunde Awesta-Hymnen, gesungen von
weilligeklerdeten Priestern.

Mit Hunderten Bediensteten ist "Irin-Schih" Erinnerung an die
Feuertempel von "Schiz", "Rey" und "Estakhr”, zu Zeiten der Pracht der
Sassaniden.
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Wirklich verwunderlich - diese Worte, in diesem Jahrhundert und dazu
von einem Universititsprofessor. Liegt ihnen Einfalt zugrunde? Oder aber
Ignoranz? Oder aber sprach er sie unter dem Einflufl des Kolonialismus
stehend? Ich weiB es nicht...

WadJa yadmi um[ Jie perdiche of iteratur

Dr. Moin schrieb ein Werk gleichen Namens, ndmlich "Masda Yasnd Wa
Adab Parssi”, aus dem wir - im Zusammenhang mit unserem Thema - des
Ofteren zitieren. Dem Buchtite] "Masda Yasnd Wa Adab Parssi” und der
Einfiihrung nach, die der Autor zu seinem Buch schrieb, beabichtigte er,
eine wissenschaftliche Abhandlung iiber die Resonnanz der masda-
yasndischen Gedanken und Ausdriicke in der persischen Literatur zu
erstellen.

Dies ist aus wissenschaftlicher und literarischer Sicht ganz gewif} gut,
niitzlich und zudem erforderlich. Doch das eigentliche Ziel des Buches
nennt Dr. [brahim Purdawud - seinerzeit beratender Professor Dr. Moins, der
(Dr. Moin) in jener Zeit stark unter dessen EinfluB} stand - in dem Vorwort.
Némlich nahe zu bringen, daB der iranische Geist in seiner mehrere Tausend
Jahre alten Geschichte, selbst in der islamischen Epoche, ein masda-
yasndischer Geist war. Daf} nichts diesen Geist beeinflussen oder verdringen
konnte. Im Gegenteil: Dieser Geist war es, der auf anderes Einflu nahm.
Beispielsweise sagt Purdawud in besagtem Vorwort:

Die Religion, die die arabischen Eroberer nach Iran brachten, erhielt hier
iranisches Gepriige, wurde "Taschayyoh” genannt und wurde der Lehre Ahl
- Sunnats (die laut Dr. Purdawud der wahre Islam seien) vorgezogen.*

Aus der Sicht Dr. Purdawuds sind Sprache, Rasse und Mentalitiit der
Bevélkerung eines Landes, eines geographischen Raumes, mafBgeblich.
Dieser Gedanke liegt auch seiner These, dernach der iranische Geist der
masda-yasna'ische ist, zZugrunde.

Doch wissen wir, daB es heute keine Rasse mehr gibt, die man noch im
wahrsten Sinne des Wortes als "Rasse" bezeichnen konnte. Die
Vermischung der tiirkischen, mongolischen, arabischen und sogar der
griechischen und indischen Volker mit den alten iranischen ist so
tiefgreifend und stark, ihre Verbindungen durch eheliche und familidre

4 Aus dem Vorwort Purdawnds zu "Masda Yasna wa Adab Parssi"
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Zusammenschliisse so zahlreich, daB niemand mehr mit GewiBheit sagen
kann: "Meine ethnische Herkunft ist eine rein iranische bzw rein arische.”
Derlei mit aller Bestimmtheit behaupten zu wollen, diirfte sehr schwer sein.
Auch fiir Purdawud Wer konnte ganz konkret sagen, dal3 es unter seinen
Vorfahren nicht irgendwann einmal auch jemanden aus einem anderen Volk,
aus einer anderen Rasse, gab? DaB nicht ab und an auch "fremdes Biut" zu
dem Geschlecht, aus dem er stammt, Zugang fand? Es kann durchaus sein,
daB jemand miitterticherseits von den Arabern abstammt, viterlicherseits
von den Mongolen, von Dschingiskhan oder sonstwem...

Mit der Sprache ist es wie mit der Rasse. Einmal ganz abgesehen von der
Vermischung der Worter und Begriffe, riihrt die heutige iranische Sprache
nur von einem Teil der Bevélkerung des alten Iran her. Nicht von allen.
Zwischen dem heutigen Persisch und der Sprache im antiken Iran,
insbesondere der Sprache der Awesta, besteht ein himmelweiter
Unterschied.

Bleibt also nur noch der Lebensraum, das geographische Gebiet. Wie
Purdawud selbst sagt, ist dieses, also das heutige Iran, nur noch ein Teil des
groBen weiten Iran fritherer Tage...

Mit anderen Worten: Laut Purdawud ist sozusagen fiir alles, fiir
simtliche Besonderheiten eines Volkes, der Lebensraum zustindig.
Iranische Mentalitit, iranischer Geist, iranische Gesinnung - sie alle sind
gepragt von FErde, Wasser und Luft Irans. Von nichts anderem. Und der
Grund dafiir, daB der iranische Geist masda-yasnaisch gepriigt ist, beruht
seinen Worten nach darin, dall die masdaische Lehre (samt ihrer
fragwiirdigen Vorstellungen) aus diesem Land hervorging. D.h. "Wasser,
Luft und Erde" dieses Landes nahmen Einfluf auf sie...

Purdawud sagt:

Leben und Denken, ebenso wie unsere ethnische Herkunft und Sprache,
sind Folge der Lebensweise, Rasse, Sprache und Gedanken unserer
Vorfahren, die Tausende Jahre vor uns waren."™

Ich aber sage: Unser Leben und Denken, ebenso wie unsere Rasse, unsere
Sprache und vieles andere mehr waren im Laufe der Zeit Verinderungen
und Entwicklungen unterworfen. Unter dem EinfluB der islamischen Lehre
und infolge ihrer gottgebenen Begabungen und Intelligenz lieBen die Iraner
dualistische Vorstellungen, Feuer- und Haum-Kult, Sonnen-Anbetung,
Abgétterei und vieles andere dieser Art mehr beiseite.

™ obige Quelle
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Purdawud klammert sich wie ein Ertrinkender an jedem Strohhalm, den
er fassen kann. Beispielsweise an die iranischen Dichter, die in der Sprache
der Mystik ihre Werke schufen und sich bereits vor Jahrhunderten von
fragwiirdigen rassistischen und nationalistischen Vorstellungen 16sten, sich
der weltweiten Heimat Islam zuwandten und von der Gleichwertigkeit der
Rassen iiberzeugt sind. IThre mystischen bzw. symbolisch gemeinten
Redewendungen und Begriffe - wie "Mey", "Mog", "Atasch" und
"Ataschkadeh"**® - deutet er jedoch als ihre Zuneigung fiir den annullierten
Aberglauben der Vergangenheit. In diesem Sinne sagt er:

Das Herz eines iranischen Dichters ist, nachdem die Feuertempel erloschen,
dennoch ein Feuvertempel der Liebe geblieben. Die Heilung seines
Liebessehnens liegt in der Hand des "Pir Mogan", der jedoch vor langer
Zeit seine alte Heimat verlieB und niemand mehr ihn erreichen kann...

Auch ich sage, daB das Herz eines wirklichen und gebildeten iranischen
Dichters - wie Hafez, Saadi, Moulawi, Djami und Hunderter anderer Dichter
wie bzw. dhnlich wie sie - ein "Feuertempel” der Liebe ist und die Heilung
ihres Liebessehnens in der Hand des "Pir Mogan" liegt. Doch ihr
Feunertempel der Liebe sind nicht jene vier Winde, in denen ein natiirliches
Element verehrt und geheiligt wird und dessen notwendigen Dinge Barssam,
Barssamschutz, Barssam-Messer und die neunlécherige Schale sind,
sondem: [hr Feuertempel der Liebe ist kein irdischer, sondern "in ihrem
Herzen". Und der Pir- Mogan", in dessen Hand die Heilung des
Liebessehnens liegt, ist nicht jener Weifi-Gekleidete, der mit dem Barssam
in der Hand das Feuer in Bewegung hilt und seine Zeit mit torichten,
absurden Dingen vergeudet.

Nein - der "Pir Morgan" ist jener Wanderer auf dem Weg zum Gipfel
aller Vollkommenheit, jener wegweisende Guide, mit dem der Iraner in der
islamischen Epoche, nachdem er die hohen menschlichen und islamisch-
mystischen Bedeutungen kennenlernte, vertraut wurde.

Jene aber, die Purdawud als "Pir Morgan" bezeichnet, wanderten vor
Jahrhunderten, abgelehnt von den Iranem, aus iranischen Raumen aus. Zu
sagen, niemand mehr konne seine Hand nach ihnen ausstrecken, stimmt
nicht. Wohl aber ist es so, daBl sie ihre Hand nicht mehr nach Iran und
[ranern ausstrecken konnen.

Doch auch wenn es so wire, daB niemandes Hand sie - die
weilgekleideten Pir-Mogan - erreichen konnte, so trifft dies fiir Purdawud
nicht zu. Denn er kam recht gut an "ihren Rockzipfel" heran und wurde viele

B8 Mey: berauschender Trank, Mog: Gelehrter, Atasch: Feuer, Ataschkadeh: Fevertempel
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Jahre aus den hohen Geldsummen, die ihnen - infolge des Arrangements mit
der englischen Regierung - aus der Tasche der tyrannisierten indischen
Bevolkerung zuflossen, "mitgefiittert”. Der edlen iranischen Nation aber
stiell er meuchlings den Dolch in den Riicken und beabsichtigte, ihnen aufs
neue die alten Fesseln und Ketten von Feuerbecken, Barssam, Barssam-
Messer, Haum w.i. anzulegen.

Bedauerlicherweise stand Dr. Moin - dem wir Respekt und Interesse
zollen und den wir als gewissenhaften und den islamischen Grundsétzen und
Devisen zugeneigten Menschen kennenlernten, dessen Gesundheit jedoch in
den letzten Jahren stark beeintrichtigt war - in der Zeit, da er an diesem
seinem Buch arbeitete, unter dem massiven Einflul Purdawuds, verfolgte
dessen Zielsetzungen und verteidigte, auf Kosten des Islam, den
Zoroastrismus

Beispielsweise schreibt Dr. Moin an jener Stelle seines Buches, wo er
iiber die historische Realitit oder aber Phantasiegestalt Zarathustras spricht;

Einige Wissenschaftler wie "Husing" stellen die These auf, da8 Zarathustra
{wie die Sagengestalten Rostam, Zal und Esfandiar) lediglich eine fiktive,
der Phantasie entsprungene Persénlichkeit sei...

Anschlieflend sagt er:
Wir collten wissen, daB auch die Propheten seitens verschiedener Personen
als Phantasiegestalten erklart werden...
und dies gilt auch fiir Jesus und Mohammad ...

Schon sehr verwunderlich, wie jemand die geschichtliche Realitit
Zarathustras mit der des Gesandten Gottes (s.a.a.s) oder aber die Theorie
eines Wissenschaftlers beziiglich Zarathustras mit den Worten, die jemand
(wenn es diesen Jemand iiberhaupt gab) im Zusammenhang mit dem
Propheten tat, um die Muslime zu degradieren, "in einen Topf werfen" kann

Ebenfalls informiert er in seinem Buch iiber die Heiligkeit des Feuers
und den Respekt, der diesem zu zollen ist und schreibi:

In den arischen Religionen wie beispielsweise der brahmanischen und
zoroastrischen, ebenfalls in den semitischen wie der jlidischen, christlichen
als auch im TIslam und in den heidnischen Lehren Afrikas wird dem Feuer
besondere Bedeutung beigemessen...

Also, ich weill nicht, wie er, obwohl er doch in einer muslimischen
Familie aufwuchs und selbst belesen und gebildet ist, zu der Annahme fand,
der Islam wiirde dem Feuer Respekt und Hochachtung zollen. Aus dem
Koran gelit lediglich hervor, daf3 Dschinn und Satan aus Feuer erschaffen
wurden, Adam hingegen aus Erde. Der erdige Mensch vermag die Nihe
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Gottes zu erreichen, der feurige Satan aber wurde aus der Gottesnihe
verstofien...
Im Zusammenhang mit "Far Izadi" duBert Dr. Moin in seinem Buch
dieses:
Laut "Zamiyadischt” (in der Awesta) ist "Far" ein gottliches Licht. Der,
dessen Herz von diesem Licht erhellt wird, findet Uberragenheit iiber alles.
Infolge dieses Lichtes ist es, daB jemand zu Macht und Herrschaft kommt
und der Krone wiirdig wird. DaB durch ihn Ruhe, Frieden und Gerechtigkeit
Einzug halten konnen und er immerdar von Ghick und Erfolg begleitet ist.
Kraft dieses Lichtes ist es, dall jemand zu hoher menschlicher und geistiger
Vollkommenheit findet und von Gott mit der Prophetschaft beaufiragt
wird...

Und:
Gemil der Awesta (Zamiyadischt, Paragraph 33, 40) stellte man sich "Far"
als Vogel, als Adler vor...

Auf der gleichen Seite lesen wir eine Geschichte, die wir zuvor schon
erwihnten und in der "Far Izadi", hier in Gestalt eines "Lammes", hinter
Ardaschir herlduft.

Wie dem auch sei, an anderer Stelle des Buches wird, um das
Abergldubische logisch und verstidndlich erscheinen zu lassen, versucht,
anhand der Bedeutung des Begriffes "Soltin" zu erkliren bzw. damit in
Ubereinstimmung zu bringen.

"Soltain" steht im Koran entweder fiir "Macht und Autoritit" oder aber
fir "Begrindung bzw. ultimatives Argument", was wiederum
Ausgangspunkt ist zu Macht und Autoritit und u. a. auch im
Zusammenhang mit der Macht Satans iiber den Menschen gebraucht wird.
Wie in folgendem Vers:

Setne (Satans) Macht reicht nur iiber jene, die ifim folgen...”*’

Oder aber, wenn es um das Autorisiert-Sein von jemandem zu einer
MafBnahme geht, wie aus folgendem koranischen Wort hervorgeht:

Und wer da freventlich getstet wird, dessen Erben haben wir die
Ermichtigung gegeben (Siifine zu fordern)™

27 Sure 16, 100
B8 Qure 17, 33
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Nicht der geringste Bezug zwischen dieser Bedeutung und der des
Begriffes "Far e 1zadi" - womit bisweilen ein gottliches Licht gemeint ist,
welches das Herz von jemandem erleuchtet, der dann im Scheine dieses
Lichtes zu Herrschaft oder aber Prophetschaft gelangt oder aber das, wie es
auch heifit, in Gestalt eines Adlers oder aber Lammes erscheint.

Wire es nicht besser gewesen, Dr. Moin hiitte sich mit "Masda Yasna
und der persischen Literatur" begniigt und "Masda Yasna und die koranische
Literatur" beiseitegelassen?!

Jedenfalls bemiiht er sich angestrengt darum, nachzuweisen, daB der
Umgang der Zarathustrier mit dem Feuer nicht Feueranbetung ist, sondern
daB damit lediglich die Qibla-Bedeutung des Feuers gemeint ist. Ebenso wie
die Ka'ba die Gebetsrichtung der Muslime sei...

Wenngleich er und jeder Muslim wissen, daB - wenn in Ka'ba-Richtung
das Gebet verrichtet wird - keinesfalls die Ka'ba verherrlicht und angebetet
wird. Nicht die Ka'ba wird angefleht, nicht sie um Beistand gebeten, nicht
ihr gilt Anbetung und Verehrung, sondern nur dem Einen Gott. Gott allein
ist es, den der Muslim anbetet. Wie es ja auch im Gebet heif3t:

Nur Dich beten wir an, und nur Dich bitten wir um Hilfe...

Das heiBt also: Auch wenn der Muslim in Ka'ba-Richtung das Gebet
verrichtet, ist nur Gott es, zu dem er spricht. Die Gebetsrichtung, also die
Ka'ba, gehort - wie Gebetsreinigung und reine Kleidung - zur Gebetssitte,
ist aber nicht Ziel des Gebetes. Dieweil das gesamte zarathustrische
Anbetungsprotokoll Heiligung und Verehrung des Feuers selbst bedeutet,
ganz abgesehen davon, daf man ihm iibernatiirliche Krifte zuspricht.

Bedauerlicher als alles ist jedoch, daB Dr, Moin in dem Kapitel, in dem
er liber "Mey Moganeh" spricht, in Anlehnung an Purdawud einzureden
versucht, dafl Begriffe wie "Mey", "Mog" u.i. Zeichen des Interesses der
iranischen Dichter fiir das zarathustrische Brauchtum seien. Als AbschluB
besagten Kapitels zitiert er aus dem beriihmten "Targi band” Hatef Isfahanis
im Zusammenhang mit "Tawhid wa Wahdat Wogud" (Einheit Gottes und
Seins-Einheit).

Anzumerken ist, daB Dr. Moin dabei jene in dem Gedicht enthaltenen
Begriffe, die seiner Meinung nach auf die Gewogenheit des Dichters fiir die
alten iranischen Sitten und Briuche sind, in gesperrt und fettgedruckter
Schrift erscheinen lifit. Unter anderem folgendes: "Man scharmandeh az
Musalmani..." (Ich bin beschimt iiber mein Muslim-Sein)

Auch Dr. Moin weif recht gut, dafl die muslimischen Dichter-Mystiker -
im Gegensatz zu den Schein-Muslimen - ihren eigenen, fiir sie
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charakteristischen Wortschatz haben. Wann immer sie von geheuchelter
Enthaltsamkeit bzw. Frommigkeit und wohl auch verlogenem Muslimisch-
Sein sprechen, meinen sie die Scheinheiligen, Scheinfrommen und
Scheinmuslime, die es zu allen Zeiten gab und gibt.

Selbst Dichter, die nicht nur Dichter, sondern echte Geistliche im
Geistlichengewand waren, zu hochsten Wissensstufen gelangten und Fegh-
Gelehrte waren, benufzten derlei Begriffe und Redewendungen,
Beispielsweise Schaykh Baha'i (der ganz abgesehen davon ein arabischer
Auswanderer war, der nach Iran kam), Hag Molla Ahmad Naraqi’®, Mirsa
Mohammad Taqi Schirasi, Hag Mirsa Habib Radawi Khorassani, Hag
Schaykh Hussayn Isfahani und Alameh Tabataba'i.

Jedenfalls, dies alles steht im krassen Widerspruch zu dem, was
Purdawud und Dr. Moin sagen.

Zudem: Hataf Isfahani, mit dessen Gedicht Dr. Moin argumentiert,
erkldrt in seinem "Targi'band" kiar und unmifverstindlich, dal die Mystiker
derlei Begriffen in ihren Werken eine vollig andere, tiefgehende
symbolische Bedeutung gaben, weshalb sie nicht ihrer #uBeren,
augenscheinlichen Bedeutung gemif verstanden und interpretiert werden
sollten.

Wie ist es moglich, daB angesichts dieser konkreten Erklirung des
Dichters die Begriffe, die er benutzt, geméifl ihrer duBeren scheinbaren
Aussage interpretiert werden, ohne den tiefen Sinn, den er ihnen gibt, zu
beachten.

Dariiberhinaus: Derlei Redewendungen und Ausdriicke betreffen nicht
nur zarathustrische Begriffe wie "Mey", "Mog" und "Ataschkadeh". Wenn
es so wire, konnte man fragen, warum sich die persischsprachigen Dichter
gerade dieser Worte bedienten, um ihre mystischen Gedanken zum
Ausdruck zu bringen und: Ob das nicht vielleicht doch als Zeichen ihrer
Zuneigung fiir das altiranische Brauchturn zu werten ist?

Doch wir sehen und wissen: Sie verwendeten nicht nur o.g. Begriffe,
sondern auch andere wie: "Bot" (Gotze, Abgott), “Tarssa” (Christ), "Dir"
(Kloster), "Tschalipa” (Kreuz), "Schatrang", (Schach) "Nard" (ebenfalls ein
Spiel) und andere. Bedeutet das etwa, daB sie Gotzentum, Christentum und
Gliicksspiel zugeneigt gewesen wiren?

Vor einigen Jahren argumentierte jemand, der derlei Vorstellungen hatte,
mit einem beriihmten Ghazel von Hafez, in dem zu Beginn von einer

B9 Mola Naragi, bekannter Mojtahid des 13. Jahthunderts (HQ) und Begriinder einer Schule und
Theologischen Bildungsstétte
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Nachtigal die Rede ist, die, gestern abend, auf dem Zweig einer Zypresse in
lieblicher Pahlawi-Weise ihr Spiritual sang.

Er vertrat die Auffassung, daB dieses Hafez-Wort Hinweis auf das
patriotische und nationale Empfinden des Dichter und sein Sehnen nach den
alten Zeiten sei, An Zeiten, da der {slam in Iran noch nicht Einzug gehalten
hatte, als im Lande noch in der Pahlawi-Sprache gesprochen wurde und die
zarathustrische Religion die offizielle Lehre war. Durch dieses Ghazel hitte
der Dichter seine Zuneigung zu den alten Sitten und Briuchen als auch zur
altiranischen Religion - vor dem Islam - kundgetan...

Ein materialistischer Wissenschaftler’*” antwortete:

Wenn dem so ist, besagt der nachfolgende Vers, in dem es (sinngemiB)
heiflt:

"Komm, denn Moses Feuer lodert hell, damit du aus dem (flammenden)
Strauch die Worte Gottes vernimmst...!, dal der Dichter dem Judentum
zugeneigt war, diewei! folgender Vers aus dem gleichen Ghazel:

'Hor die seltsam Geschicht von unserem Pech. Statt uns, wie mit Jesus-
Atem, zu beleben, schickt uns der Freund in den Tod," als Zeichen fiir des
Dichters Hingezogensein zum Christentum zu werten ist.

Zweifellos sind diese Begriffe und Redewendungen symbolisch gemeint.
Sozusagen "Codes" fiir eine Reihe mystischer Bedeutungen. Keinesfalls
aber Hinweis auf ein Interesse des Dichters an der zarathustrischen,
jiidischen oder aber christlichen Lehre...

Auch Schams od Din Magrebi, namhafier Dichter-Mystiker des 9.
Jahrhunderts HQ, der sich derlei Begriffe und Ausdriicke reichlich bediente,
erklirt dies in seinem Vorwort zu seinem "Diwan".

Abgesehen von all dem, betrifft dies nicht nur die iranischen und
persischsprachigen, sondern auch die indischen persischsprachigen und
ebenfalls die arabischen und arabischsprachigen Dichter-Mystiker.
Beispielsweise verwendeten der Agypter Ebn 1 Fared und der Andalusier
Mohy ed Din Arabi derlei Begriffe bzw. "Codes". Kein verniinftiger Mensch
wird sagen, daB sie, indem sie Worte wie "Mey" etc. benutzten,
zarathustrische  Ambitionen bzw. ihr Interesse flir zarathustrische
Gepflogenheiten zum Ausdruck gebracht hitten.

Zudem: Tiefe begliickende Empfindungen, befliigelnde Erkenntnisse und
beseligende Freuden und derlei mit "Wein" zu umschreiben, kennen wir
auch aus Koran und "Nahgul Baldgeh". Im heiligen Koran heiBt es
beispielsweise:

20 Broschiire "Erfan wa Osul Madi", Dr Arani
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Der Herr labt die Guten mit reinem, bereinigendem “Scharab??’

Laut der Koran-Kommentatoren ist hier ein "Scharab" gemeint, der des
Menschen Bindung zu allem, das nicht Gott ist, 16st, so dafB8 er nur noch Gott
sieht, nur Thn wiinscht und sich Thm, nur Ihm, verbindet.

In "Nahg ol Balageh" wird eine Gruppe der Erkennenden wie folgt
beschrieben:

Wahrlich, des Abends, nachdem sie sich des Morgens schon an ihm
erquickten, trinken sie den "Badeh" (Wein) der Weisheit...***

Der Wortbedeutung nach ist mit den im arabischen Originaltext
erscheinenden Begriffen "Gobuq" Abendkelch und mit "Sobul”
Morgenkelch gemeint.

Was meint Dr. Moin damit? Erwa, das diese Begriffe auf das Interesse
fir den Zoroastrismus hinweisen? Fiir die Zuneigung zu zoroastrischem
Brauchtum?

Auf Seite 13 seines Buches zitiert er die tendenziose Rede Sir J.
Malcoms, welcher einzureden versucht,

daf die Anhédnger des arabischen Propheten die Stidte Irans verwdiisteten,
die Feuertempel verbrannten, die zarathustrischen Priester umbrachten und
ithre Bucher und jene, die solche Biicher besaflen, eliminierten und derlei
Schriften als magische Schriften bezeichneten...

Dr. Moin weif} besser als Sir J. Malcom tiber die [slamische Geschichte
Bescheid. Auch weil3 er sehr wohl, daB besagte Geriichte von Sir J] Malcom
selbst ersonnen wurden. Kein geschichtliches Dokument gibt es, daf3 das,
was Sir J. Malcom behauptet, nachweisen wiirde, Wirklich bedauerlich ist,
daf} immer wieder derlei Falschreden erwahnt, zitiert und verbreitet werden.
Obwohl doch jedermann weil}, daB} ahnungslose Jugendliche, die sich in der
islamischen Geschichte nicht auskennen, dadurch verwirrt und in ihnen
negative Vorstellungen iiber den Islam hervorgerufen werden.

Ziemlich zu Anfang seines Buches stellt Dr. Moin die Zarathustrier als in
der islamischen Epoche stark unterdriickte und tyrannisierte Gemeinde dar.
Er schreibt:

"Jene, denen es gelang, bei Beibehaltung ihrer masda-yasna ischen Religion
in ihrer Heimat zu Dbleiben, waren Repressalien und Brutalititen der
Siegermacht und sogat ihrer eigenen Landsleute ausgesetzt. Sie wurden
verhdhnt, gedemiitigt und waren genotigt, zu verheimlichen, daf} sie
weiterhin der Religion ihrer Viter nachhingen. Ihr religidses Brauchtum

! Sure 76. 21, zudem- "Schardl”, berauschender Trank, Wein
242 *Nahg ol Balagah”, Khotbeh 148
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konnten sie nicht frei und ungehindert ausiiben, und das Leben, das sie
lebten, war ein sehr schweres, hartes...

Der Autor der "Geschichte Sistans" (Tarikh Sistan} sagt: Siad Ebn Abih
entlie Rabi® aus Sistan, schickte Abdullah Ebn Abi Bakrah dorthin (51
HQ), wies ihn an, dort Schapur, den Grofen aller "Herbodan" zu téten und
die Feuertempel der Feueranbeter einzureifien. Abdullah tat, wie ihm
befohlen, zog dorthin und die Sistaner Bauem wund Feueranbeter
beschlossen, zu rebellieren...

An dieser Stelle beendet Dr. Moin die Geschichte. Dariiber, was weiter
geschah, berichtet er nichts. Diesen Teil einer geschichtlichen Begebenheit
nutzt er, um mit ihr seine Behauptung, den Zarathustriern wire keine
Religionsfreiheit zugestanden worden, sie hitten ihren religidsen
Verpflichtungen nicht ungestort und unbehelligt nachkommen kénnenr und
seien gendtigt gewesen, ihre Religion, die Religion ihrer Viter zu
verheimlichen, zu bekriftigen.

Wie Dr. Moin an anderer Stelle seines Buches zitiert, endet die obige
Begebenheit wie folgt:

Die Muslime von Sistan waren mit dieser Anordnung Ziads nicht
einverstanden. Widersetzten sich ihr und sagten: "Dieser Befeh! widerspricht
dem Vorgehen und Verhalten des Propheten und der Raschedin-Kalifen und
steht in volligem Gegensatz zu dem, was der Islam lehrt."

Die Angelegenheit wurde dem Kalifen in Damaskus mitgeteilt und er
entschied:

"Die Zarathustrier halten sich an ihre Abmachung mit uns. Das aber
bedeutet, dafll ihr Leben und Eigentum zu respektieren ist. Niemand ist
befugt, gegen ilire Rechte zu verstoBen."

Auch in einem anderen Zusammenhang zitiert Dr. Moin aus "Tarikh
Sistan", demnach im Jahre 46 HQ, also fiinf Jahre vor dem eben erwihnten
Geschehen, Rabi'ul Haretheh nach Sistan kam, dort gut und gerecht regierte
und die Leute® anhielt, sich zu bilden und den Koran als auch die
dazugehtrenden Erklarungen kennenzulernen. Viele Zarathustrier schlossen
sich infolge seines guten Vorgehens dem Islam an.

Das war die Situation der Zarathustrier in der Zeit der Raschedin-Kalifen
und Moawiehs, d h., als Rabi’ol Haretheh Gouverneur in jenem Gebiet war.

Als dann aber der Tyrann Siad, der einen anderen Gouverneur in jenen
Raurn beorderte, diesen zu Brutalititen aufrief, war er mit dem heftigen
Protest der Muslime konfrontiert. Er und ebenfalls der korrupte Kalif jener
Tage. Als letzterer sich dem Unwillen der Muslime gegeniibersah,

™ Muslime
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annullierte er die Anordnungen seines neuen Statthalters in besagter Gegend
und bestitigte die Ansicht der Muslime.

Was gibt es, angesichts dieses Ausgangs des Geschehens noch zu norgeln
und zu klagen?! Warum nur Teilausziige aus der Geschichte?! Warum wird
(in einem bestimmten Zusammenhang und obwohl es erforderlich und
objektiver gewesen wire) das eine erwihnt, das andere fortgelassen?! Will
man denn trotz allem auch weiterhin noch weismachen, dafl die
Zarathustrier ihre religitse Uberzeugung verschweigen mufBten?!

Wir streiten die Omayyaden-Tyrannei keineswegs ab. Doch zum einen ist
diese in keinster Weise mit der, die die Iraner zuvor seitens ihrer Herrscher
erlebten, zu vergleichen. Zum anderen aber hatten die Ommayaden ihre
Dolche gegen "Al Ali" gerichtet, die sie als ihre Rivalen, die ihnen
gefihrlich werden konnten, betrachteten, Zweifellos erging es den
Zarathustriern unter den Omayyaden weitaus besser als den Freunden und
Anhingern "Ahi ol Bayts" (a.s.).

Allerdings, die Politik der Omayyaden war eine rein rassistische und ihre
Herrschaft eine ganz und gar arabisch-orientierte. Sie unterschieden in
diskrimindser Weise zwischen Arabern und Nicht-Arabemn. Selbst ein
arabischer Muslim hatte fiir sie einen ganz anderen Wert als ein
nichtarabischer. Welcher Religion jemand angehérte, war fiir sie unwichtig.
Fiir sie zihlte, welcher Rasse, welcher ethnischen Zugehorigkeit er war.
Solange die Zarathustrier den abgemachten Ahl-Dhemmeh Bestimmungen
nachkamen, hatten sie nichts zu befiirchten...

In der Zeit der Abbassiden besaBen sie vollige Freiheit. Sie diskutierten
und debattierten - verbal und mit der Feder - mit den Imamen (a.s.) und den
muslimischen  Gelehrten  {iber islamisches und zarathustrisches
Uberzeugungsgut...

Zu Beginn wiesen wir bereits darauthin, dafi der Ubertritt der Iraner vom
Zoroastrismus zum Islam im wesentlichen in jener Zeit erfolgte, als Iran
seine politische Unabhéngigkeit wiedererlangt hatte. Erst dann wandten sich
die meisten der islamischen Religion zu, und erst dann begann man,
Feuertempel zu zerstoren und stattdessen Moscheen zu emrichten. Mit
anderen Worten: Als Einflu und Macht der Araber im Lande versiegt waren
und die Iraner, arische Iraner, emeut die Herrschaft an sich genommen
hatten, geschah dieser "Umbruch".

In "Tamaddon Irani"**, erstellt von einer Gruppe Orientalisten, lesen wir
in dem Beitrag "Widerstand und Fortsetzung der zarathustrischen Religion",
geschrieben von P. J. de Menasce folgendes:

* iibers. Titel: Iranische Zivilisation, verfaBt von einer Gruppe Onentalisten
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"Niedergang und Zusammenbruch der Sassaniden-Herrschaft durch die
muslimischen Araber hatten jedoch nicht das Erldschen des iranischen
Geistes im Gefolge. Auch die zarathustrische Lehre wurde dadurch nicht im
Keime erstickt. Die Iraner stellten die Uberreste ihrer kultivierten
Zivilisation dem Islam zur Verfligung, so daB sie infolge des "Lebens", das
die islamische Religion ihr einfloBte, zu frischer Kraft und never Vitalitit
erwachte.

Iran wurde nicht mit einem Male "muslimisch”. Keinesfalls war es so, dal}
sich die Iraner, iiberall im Lande, zur gleichen Zeit dem Islam zuwandten.
Der Widerstand, den die zarathustrische Lehre gegen ihn leistete, sollte
nicht iibersehen werden...

J P. De Menasce schreibt, nachdem er darauf hinweist, daf} die Muslime
die Zarathustrier als "Ahl 1 Ketab" betrachteten:

Die arabischen Historiker und Geographen, die uns diesbeziiglich als
eigentliche "Quelle" dienen, nennen die Namen zahlreicher Stidte, in denen
es noch im 3. und 4. Jahrhundert HQ Feuertempel gab. Wenn also noch in
jener Zeit Fevertempel vorhanden waren, gab es ganz sicher auch noch
Geistliche, die in ihnen religidse Rituale vollzogen und zweifellos ber das
zarathustrische Brauchtum zur Geniige Bescheid wuBten. Abgesehen davon
erforderte das Leben der Zarathustrier das Gegebensein jener, welche als
Hilfsgeistliche (im Halb-Geistlichen-Stand) die religidsen Gesetze,
Bestimmungen und Grundsitze lehrten.
Das aber besagt, dafl das Klassensystem der zarathustrischen Lehre
weiterhin  bestand. Und wie wir noch sehen werden, war diese
Klassenordnung sowohl in der zarathustrischen Minderheit als auch in den
Reihen jener, die sich noch nicht ganz schliissig waren, welcher der beiden
Religionen sie sich zuwenden sollten, erstaunlich vital.
Im dritten Jahrhundert HQ begann der Zoroastrismus mit einer Art
"Federkampf™...

g]edefl:ic/mﬁdorc!nung

Um iiber die Wirkung des Islam auf Iran zu erfahren, ist es angebracht,
uns noch einmal ein wenig mit den sozialen Verhaltnissen und der
Gesellschaftsordnung im Iran jener Tage zu befassen.

Wie gesagt, die Gesellschaftsordnung war in der Zeit der Sassaniden
stark klassenorientiert Mit anderen Worten: Das Klassen- bzw.
Stindewesen war dominant und zwar in krassester Form. Allerdings waren
es nicht die Sassaniden, die es eingefiihrt hatten, sondern schon unter den
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Achimeniden und Arzakiden war es gang und gebe *** Die Sassaniden aber
bestitigten und forcierten es.
Mas udi schreibt in "Morawwag od Dahab"**¢:
Ardaschir, Sohn des Babak, Begriinder der Sassaniden-Dynastie, unterteilte
die Bevdlkerung in sieben Klassen.

In seinem "At Tanbih wa | Eschraf'**’ informiert Mas udi:
Da es Kaweh, einem einfachen Schmied, gelang, Dhah3ks Macht und
Herrschaft ein Ende zu setzen, sorgte Ardaschir mit seiner berithmten
Anordnung dafiir, daf} auch die Kaiser nach ihm gegen aus den einfachen
Bevolkerungsschichten kommenden Gefahren geschiitzt waren.

In Ebn Atirs "Tarikh Kamel" lesen wir;
Als sich das muslimische Heer und die iranische Armee in "Qadessieh”
gegeniiberstanden, lieB Rostam Farakhzid den Vorreiter der Muslime -
Zohrat Ebn Abdullah - der mit seinen Leuten das Lager aufgeschlagen
hatte, zu sich rufen, um der Konfrontation vielleicht einen friedlichen
Ausgang geben und Krieg vermeiden zu kénnen. Er sagte zu ihm:
"Thr Araber seid unsere Nachbamn. Wir waren euch wohlgesonnen,
schiitzten euch und und und..."
Zohrat Ebn Abdullah entgegnete: "Unsere Situation ist heute eine andere als
die der Araber, von denen du sprichst. Unser Ziel ist ein anderes als das
ihre. Jhnen ging es um weltliche Dinge, deretwegen sie in euer Land
kamen. Unsere Zielsetzungen aber betreffen das Jenseits. Wir waren einst
s0, wie du sagst. Bis daB Gott uns Seinen Gesandten, aus unserer Mitte, mit
der gottlichen Botschaft schickte und wir seiner Einladung folgten. Er
versicherte uns, daf der, der der gottlichen Lehre nicht folgt, hilflos, niedrig
und armselig dastehen wird. Wer sich ihr aber anschlieft, wird geehrt und
geschiitzt sein"
Rostam forderte ihn auf: "Zu was ruft eure Religion auf?"
Worauf Zohrat Ebn Abdullah erklirte: "Zundchst dazu, die Einheit Gottes
als auch die gottliche Gesandtschaft Mohammads zu bestitigen..."
Rostam: "Gut, was dann?"
"Gottesgeschdpfe (Menschen) aus ihrer Abhdngigkeit von anderen
Gottesgschdpfen zu befreien. Darum, weil sie Abhingige Gottes sind, nicht
Abhidngige von Abhingigen Gottes..."
"Gut, was sagt sie noch?"
"Alle Menschen stammen von einem Urvater und einer Urmutter (Adam
und Eva}. Daher sind alle Briider (Geschwister) und einander gleich..."

* Nachzulesen in "Tarikh Iran Bastin, Moscheyr od Douleh, Taschenbuchausgabe, B. 6, 8. 1500 u. B.
9, 8. 2684. Auch "Tarikh Iran", Moscheyr od Douleh, S. 16, 123, 240

#p 1,8.152

78,76
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"Auch das ist gut, sehr gut..."

Rostam fligte hinzu:

"Was tut ihr, wenn wir das alles akzeptieren? Seid ihr dann bereit,
umzukehren?"

"Ja. Bei Gott - dann werden wir nur noch zu euch kommen, um mit euch
Handel zu treiben oder dhnliches. Zu anderem werden wir eure Stidte nicht
mehr betreten..."

Rostam entgegnete: "Dem, was du sagst, stimme ich zu. Leider aber ist es
seit Ardaschir bei uns Brauch, daB die unteren Gesellschaftsschichten nichts
tun diirfen, was den oberen vorbehalten ist. Denn wenn sie ithre Hand nach
Dingen ausstrecken, die ihnen nicht zustehen, wird dies die Privilegien der
adeligen und hochstehenden Kreise beeintrichtigen.”

Woraufhin Zohrat Ebn Abdullah antwortete:

"Was besagt, daf3 eurem Volke mit uns mehr gedient als durch alle anderen.
Niemals diirfen wir uns den "unteren Gesellschaftsschichten" gegeniiber,
von denen du sprichst, so verhalten, wie ihr es tut. Wir sind davon
lberzeugt, dal wir dem Gebot Gottes entsprechen, wenn wir die
Bevolkerung beachten und uns um ihr Wohlergehen kiimmern. Ob sie nun
ihrerseits die Weisungen Gottes uns gegeniiber beachten oder nicht, 1st uns
unwichtig.***

Westliche Wissenschaftler, unter anderem jene, die Zugang 2u den
verschiedensten geschichtlichen Quellen - griechischen, romischen,
syrischen, armenischen und arabischen - fanden und abgesehen von jlingsten
Ausgrabungen auch ansonsten zur Aufdeckung geschichtlicher Wahrheiten
beitrugen, stimmen darin iiberein, dal das Klassenwesen in Iran eine sehr
alte Geschiclhte hatte.

Christensen, der zu allen diesbeziiglichen Quellen Zugang hatte, dreifiig
Jahre lang an der "Geschichte Irans in der Zeit der Sassaniden" arbeitete und
méglicherweise von niemandem bisher erreicht wurde, schreibt im Vorwort
und ebenfalls im zweiten Kapite] seines Buches ausfiihrlich dartiber.

Er ist der Auffassung, daf die von islamischen Historikern gebrauchten
Begriffe wie "Al Ozma", Ahl ol Boyutat" und "Al Aschraf', womit die
Angesehenen der Gesellschaft jener und spiterer Tage gemeint sind,
Synonyme fiir die in der altiranischen Pahlwawi-Sprache gleichbedeutenden
Begriffe "Waspuheran", "Azadan" und "Bozorgan" sind.”

Nun zu dem, was Christensen und andere zur Gesellschaftsordnung im
sassanidischen Iran erkundeten. Christensen schreibt im siebten Kapitel
seines Buches, unter dem Titel "Masdakische Bewegung" einleitend iiber

M8 i amel”, Ebn Atir, B, 3,8 319,320
M “Iran n der Zeit der Sassaniden”
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die soziale Situation der Iraner, ihr Klassenwesen, die Familie und die

biirgerlichen Rechte dazumal:
Auf zweierlei stlitzte sich die iranische Gesellschaft: auf Eigentum und
Blut. (Rasse, ethnische Herkunft). Laut "Nameh e Tanssar" gab es eine
feststehende unverriickbare Grenze zwischen den Adeligen und
Hochgeboren einerseits und der einfachen Bevolkerung andererseits.
Vomehmheit und Privilegien der ersteren driickten sich deutlich sichtbar in
ihrer Kleidung, ihren Reittieren, Wohnhiusern, Garten, Frauen und in ihrer
Dienerschaft aus...
Abgesehen davon galten fiir die verschiedenen Klassen unterschiedliche
soziale Grade und Stufen. Jedermann gehérte einer bestimmten Schicht und
Stufe an. Zu den unabinderlichen Regelungen in der Politik der Sassaniden
gehorte, dall niemand nach einem Rang und einer Stufe streben durfte, die
ihm - seiner Herkunft nach - nicht zustand... Die Landesbestimmungen
dienten der Reinerhaltung des Blutes der Familien und Sippen als auch dem
Schutz ihres Grund und Bodens.
Im "Farsnimeh” gibt es eine Stelle, die alier Wahrscheinlichkeit aus "A'in
Namag", aus der Zeit der Sassaniden, herriihrt:
"Brauch der Herrscher von Fors und der "Akissereh" (sassanidische
Herrscher) war, sich zwar mit den Téchtern der Herrscher der
Nachbarlinder - wie China, Rom, Indien und der Turkvélker - zu
vermihlen, doch ihnen niemals ihre eigenen Tochter zur Frau zu geben. Sie
vermihlten sie nur mit solchen, die zu ihrem eigenen Geschlecht gehorten."
Die Namen der groflen Familien wurden in Registern vermerkt. Die
Regierung hatte fiir ihren Schutz zu sorgen und verwehrte es der einfachen
Bevilkerung, die Giiter der Hochgeborenen zu kaufen. Dennoch aber war es
nicht zu vermeiden, daf3 auch adelige Hiuser mit der Zeit erloschen und
zugrundegingen...
Auch zwischen den unteren Schichten gab es gewaltige Unterschiede. Jeder
hatte seinen feststehenden Rang und Grad. Niemand konnte einen Beruf
ergreifen, fiir den er nicht von Gott erschaffen worden war.>*

Der Autor Sa’id Nafissi schreibt:

Einmal ganz abgesehen von religidsen und ideologischen Differenzen
waren es vor allen Dingen die krassen Klassenunterschiede, die zu
Uneinigkeit und Unzufriedenheit in der iranischen Bevélkerung, zu Zeiten
der Sassaniden, fithrten und deren Wurzel in den fritheren (iranischen)
Zivilisationen 2zu suchen war, Unter den Sassaniden aber wurde diese starre
Klassenordnung (die den einen enorme Privilegien einrdumte, die anderen
aber als Stiefkind behandelte) noch rigoroser gehandhabt.

An oberster Stelle rangierten die sieben hochgeborenen GroBifamilien
("Hauser", Geschlechter). Sie und die nachfolgenden fiinf weiteren Klassen

0 vYran in der Zeit der Sasamden”
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waren die Privilegierten, denen beachtliche Vorziige und Méglichkeiten
eingerdumt wurden, die der erst an sechster Stelle rangierenden
Allgemeinbevdlkerung vorenthalten waren. Das Recht auf Eigentum war
mehr oder weniger nur den obersten sieben Familien vorbehalten.

Iran erstreckte sich in der Ara der Sassaniden im Osten bis zum Amu-Darja-
Fluf (Oxus), im Norden bis zum Kaukasus-Gebirge und im Westen bis zum
Euphrat. Ein weites Reich also, dessen Bevdlkerungszahl folglich
entsprechend hoch war. Nahezu 140.000.000 Millionen Menschen lebten in
diesem groflen Gebiet. Wenn wir die Mitgliederzahl einer jeden der
genannten sieben "Hiuser" auf 100.000 schitzen, wiirden sie insgesamit
700.000 betragen. Und wenn wir die Markgrafen und GroBgrundbesitzer -
die in beschrinktem Mafle auch zu Eigentum berechtigt waren - und deren
Mitgheder ebenfalls auf 700.000 taxieren, kommen wir zu dem Ergebnis,
daf} von 140.000.000 Einwohnern rund 1.500.000 Eigentumsrecht besafen.
Der grofien Mehrheit aber war dieses gottgegebene Recht entzogen.

Eine jede Religion, die diese ungerechten Bestimmungen und Privilegien
verneint, fir Gleichberechtigung pladiert, den vielen Millionen entrechteten
Menschen das Recht auf Eigentum zuspricht und den Klassenprivilegien ein
Ende setzte, wurde nantiirlich von der Bevélkerungsmasse freudig und
begeistert begriifit und akzeptiert...2"'

In Ferdussis "Schahnameh"*?, das sich samt und sonders auf iranische
und zarathustrische Quellen stiitzt, gibt es eine sehr vielsagende, bekannte
Geschichte, die das damalige merkwiirdige, starre Klassensystem mit seinen
verschlossenen, undurchdringbaren Schichten deutlich macht. Sie zeigt, daB
selbst das Lernen und Wissen-Erwerben nur den priviligierten Klassen
vorbehalten war.

Ganz kurz zum Inhalt dieser Geschichte:

In der Zeit der Kriege zwischen dem romischen Kaiser und
Anurschirwan, dem Herrscher von Iran, unternahm ersterer einen Feldzug
gegen Damaskus, das dazumal von Anuschirwan besetzt worden war. Das
iranische Heer stellte sich den romischen Truppen infolgedessen in den Weg
und kampfte gegen sie.

Da dieser Krieg sehr lange dauerte, schrumpfte die iranische Staatskasse
uatiirlich erheblich zusammen. Anuschirwan beriet sich mit "Bosorgmehr".
Es wurde ausgemacht, von den Bazaris Anleihen aufunehmen. Etliche von
ihnen wurden also dazu aufgerufen. Unter anderem ein Schuhhindler. Da er
mit Schuhen handelte, rangierte er - hinsichtlich seiner sozialen Stellung -

B! "Tarikh Etema'i Iran™. B. 2, §. 24, 25
52 Buch der Kénige”
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auf einer unteren Stufe. Er, der also einer niederen Gesellschaftsklasse
angehorte, sagte:

"Ich bin zu der Anleihe, die ihr wollt und dazu, sie sofort und voll und
ganz zu leisten, bereit. Vorausgesetzt, daB ihr meinem einzigen Sohn, der an
Lernen und Wissen sehr interessiert ist, einen Lehrer gestattet. ..

Christensen schreibt:

Ganz allgemein war es untersagt, die Gesellschaftsschicht, in die man
hineingeboren wurde, zu verlassen und eine héhere anzustreben. Derlei war
nur in seltenen Ausnahmefillen méglich. Das heift nur dann, wenn einer
der Untertanen ganz besondere Qualititen und Fihigkeiten besaB. GemiB
dem "Tanssar-Nameh" mufite das Gesuch zunichst bei dem "Kaiser der
Kaiser" eingereicht werden. Anschliefend wurden die Priester und
geistlichen Lehrer hinzugezogen, die zu priifen und zu untersuchen hatten,
ob der Bittsteller die notwendige Eignung und Wertigkeit zu einer
"Beforderung” in eine hohere Klasse iiberhaupt besa und man seinem
Gesuch stattgeben konnte...

Allerdings, die Lage der Stddter war nicht ganz so miBlich wie die der
Landbevélkerung. Auch sie muBten zwar - wie die Landbevélkerung - sehr
hohe Steuern zahlen, waren aber wohl vom Kriegsdienst befreit und in der
Lage, durch Handwerk, Handel und Gewerbe - je nach dem, was sie
ausiibten - zu Geld und Ansehen zu kommen.

Die Situation der Bauern und Landarbeiter dahingegen war weitaus irger.
Bis zu jhrem Lebensende waren sie gezwungen, an ein und dem gleichen
Ort zu bleiben, Frondienste zu leisten und - wann immer sie dazu
aufgefordert wurden - als "FuBvolk" in der Armee zu dienen.

Laut Ammi2nus Marcellinus zogen die Bauern und Landarbeiter in Scharen
hinter dem "berittenen” Heer her. Sie waren lebenslang zu Frondienst
verurteilt, erhielten weder Lohn noch Belohnung...'

Uber die Lage der Bauern und Landarbeiter, die unter dem Joch der
Adeligen und Grofgrundbesitzer standen, ist uns mehr nicht bekannt. Wie
Ammianus sagt, 'betrachteten sich die sogenannten Hochgeborenen dazu
berechtigt, iiber das Leben der Bauern und Sklaven bestimmen zu kénnen...'
Was das Verhalten der Adeligen und Grofigrundbesitzer ihnen gegeniiber
anbelangt, unterschied sich die Situation der Bauern und Landarbeiter in
keinster Weise von der der Sklaven. Wiewohl angesichts der hohen
Bedeutung, die die zarathustrische Lehre der Landwirtschaft beimiBt, die
Rechte der in der Landwirtschaft Thtigen - gemifl dem Lobeslied, das in
ithren Heiligen Schriften der Landarbeit gesungen wird - genau festgesetat
waren. An einigen Stellen der Awesta wird auf diesbeziigliche
Bestimmungen und Gesetze hingewiesen...**
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Auch folgendes bemerkt Christensen dazu:

Auch wenn die Mitteilungen, die wir {iber die iranische Gesellschaft aus
alten Quellen  herausarbeiten  konnen,  unvollstindig  und
unzusammenhidngend sind, so machen sie uns dennoch mit einer
Gesellschaft bekannt, deren wesensmifige Kraft und Festigkeit in ihrem
tiefen, uralten Interesse fiir eine unantastbare und unauflosliche
Verbundenheit mit Familie, Sippe und Herkunft fufit. Gesetze wurden
erlassen, die dem Schutze der Sippe (Blut, Rasse) als auch dem Eigentum
dienten. Auf diese Weise wollte man die Klassenprivilegien so detailliert
und effektiv wie mdglich aufrechterhalten...”**

Im achten Kapitel seines Buches weist Christensen zudem auf Beispiele
und Zeichen fiir das krasse Klassen-Wesen in jenen Tagen hin, und auch
Dumezil bringt in seiner Abhandlung "Gesellschaftsschichten im alten Iran”
Informationen zu diesem Thema.**®

Der enge Bezug zwischen Offentlicher Bildung und dem zarathustrischen
Klerus war ebenfalls charakteristisch fiir die Verhéltnisse im alten Iran.

Sa’id Nafissi schreibt hierzu:

In jener Zeit nahm die Geistlichkeit im gesellschaftlichen Leben den ersten
Rang ein. Drei Geistlichen-Gruppen gab es: An oberster Stelle standen die
"Mubadin”, mit dem Oberpriester bzw. dem "Mubad Mubadan” - in der
Hauptstadt - an der Spitze. Er war die hochste Persdnlichkeit im Lande, mit
uneingeschrankten Befugnissen. Den Mubadan folgten die "Herbodan", d.h.
zarathustrische Geistliche, die fiir die Gerichtbarkeit zustindig waren und
denen die Erziehung und Unterweisung der Kinder oblag. In dieser Epoche
aber waren Lernen, Bildung und Wissenserwerb allein dem Nachwuchs der
Geistlichen und Adeligen vorbehalten. Das heifit, der groBen Mehrheit der
Bevolkerung war diese Moglichkeit nahezu verwehrt.

Die dntte Gruppe Dbildeten die "Adarbadin", die als Verwalter und
Wartungspersonal der Feuertempel fungierten. Thre Hauptaufgabe beruhte
darin, das heilige Feuer eines jeden Feuertempels 2u hiiten. Zudem: den
gesamten Tempelkomplex sauber und rein zu halten, religidse Rituale wie
Gebet und "Kastibanddn"-Feierlichkeiten im Zusammenhang mit Ehen,
Nachwuchs und Verstorbenen zu zelebrieren...?

Auch das despotische Herrschaftssystem der Sassaniden wirkte sich
mitentscheidend auf die damalige Gesellschaftsordnung in Iran aus.
Glaubten ihre Herrscher doch, dafl sie Himmelswesen und Ausdruck Gottes
seien. Das mindeste, was sie von der Bevolkerung erwarteten, war, dal} sich
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diese ihnen zu FiiBen warf Etwas, das den Leuten in Fleisch und Blut
iibergegangen war. (Wer diesbeziiglich mehr erfahren méchte, kann in
Edward Browns "Literaturgeschichte", Band eins, nachlesen. Ebenfalls in
der "[ranischen Zivilisation", herausgegeben von einer Gruppe Orientalisten
als auch in Dr. Nafissis "Sozialgeschichte Irans". Wir selbst werden uns an
dieser Stelle damit nicht befassen, kommen aber spiter darauf zu sprechen.)

jamiﬂ'enarelnung

Das, was in der Zeit der Sassaniden am meisten Zugriff und Einmischung
der "Mubadan", also der zarathustrischen Geistlichen, ausgesetzt war, war
das "Privatrecht". Das Ehe- und Erbrecht war dermafien unklar und
kompiliziert, daf} die Priester damit umgehen konnten, wie es ihnen beliebte.
Sie konnten verfligen und bestimmen, wie sie wollten. Diesbeziiglich waren
ihnen Befugnisse gepeben, die kein anderes Religionsrecht seiner
Geistlichkeit je gab...**’

Die Vielehe war im iranischen Altertum und unter den Sassaniden gang
und gebe. Allerdings wird dies von den heutigen Zarathustriem
zuriickgewiesen, doch alle Historiker - von dem Griechen Herodot und
Strabun, einem Geschichtsschreiber aus der Zeit der Achimeniden bis hin zu
den Historikern unserer Zeit - berichten tiber ein solches Vorgehen bzw. eine
solche Regelung.

Herodot schreibt diesbeziiglich, und zwar im Zusammenhang mit dem
Adel in der Achimeniden-Ara:

Sie alle hatten mehrere Frauen, mit denen sie offiziell bzw. vertraglich
verheiratet waren, und viele nicht-offizielle... ***

Strabun sagt iiber die gleiche Gesellschaftsschicht:
Obwohl sie viele Frauen offiziell ehelichen, ist die Zahl der nicht-
offiziellen, nicht-vertraglichen noch héher...>*

Justin, ein Geschichtsschreiber aus der Zeit der Arsakiden, berichtet:
Nicht-offizielle Ehefrauen - insbesondere in aristrokatischen Kreisen -
wurden iiblich, als sie zu Besitz und Eigentum gekommen (bzw. seBhaft
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geworden) waren. Denn viele Frauen zu haben, steht dem Nomadenleben in
der Steppe im Wege.”

Im iranischen Altertum war es in Adelskreisen gang und gebe, daB man
sich einen Harem hielit. Also nicht nur Bigamie und Vielehe, sondern mehr
als das. Das heiBt, es waren beispielsweise nicht nur vier und mehr Frauen,
die man sich nahm, sondern ihre Zahl war unbegrenzt Auch gab es keine
Voraussetzungen und Bestimmungen - wie Gerechtigkeit und gleiche Rechte
und Moglichkeiten (materielle und sexuelle) fiir alle Frauen - die der
Besitzer eines Harem zu beachten hatte. Vielmehr war es so, daB es, dhnlich
wie im Zusammenhang mit der Gesellschafisordnung, auch innerhalb der
Familie eine Art Klassensystem gab, das strikt eingehalten wurde.

Christensen informiert:

Das Prinzip der Vielehe wurde als Basis der Familienbildung verstanden. In
der Praxis war es so, dal} die Zahl der Frauen, die sich der Mann nahm und
halten konnte, von seinem Geldbeutel abhingig war. So hatten
Minderbemittelte in der Regel nicht mehr als eine Frau.

Das Familienoberhaupt (Kadag Khodai: Kad Khoda) war "Regent" der
Familie. (Sarddariyeh Dudag: Sardari Dudman) Eine seiner Frauen war die
"Sugeli”, die alle Frauven-Rechte besal. Man nannte sie "Sani
Padeschayiha" (Padeschab San) oder aber "San momtas", "privilegierte
Frau". Unter ihr stand die "Dienst-Frau", die "Sani Tschegariha" bzw. die
"Tschiker San". Die Rechte dieser beiden Frauen-Kategorien waren
unterschiedlich...

Der Gatte war verpflichtet, die "privilegierte Frau" auf Lebenszeit zu
emihren und fiir sie zu sorgen. Die gleichen Rechte besali jeder Sohn, bis
dal er erwachsen war und auch jede Tochter, bis daB sie heiratete.

Anders die Kinder der Dienst-Frauen. Nur ihre Séhne wurden von der
viterlichen Familie akzeptiert. In den jiingeren persischen Schriften werden
finf Ehe-Formen genannt, doch allem Anschein nach gab es zu Zeiten der
Sassaniden nur die zwei eben genannten...”®!

Die Tochter selbst war nicht berechtigt, ihren Gatten zu wihlen bzw. zu
bestimmen, wann und wen sie heiraten wollte Dieses Recht war dem Vater
vorbehalten Wenn er nicht mehr war, oblag es jemandem anderen, sie zu
verméihlen. In erster Linie der Mutter, und wenn sie auch nicht mehr lebte,
einem Onkel, viiterlicher- oder rmiitterlicherseits.**

" gleiche Quelle, B. 9
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Der Gatte bestimmte iiber das Eigentum der Frau. Ohne seine
Einwilligung konnte sie iiber ihr Vermogen nicht verfligen. Laut des
damaligen Ehegesetzes galt nur der Gatte als "juristische Person".”**

Allerdings konnte er - mittels einer rechtlichen Notiz - die Frau zu seiner
Teilhaberin emennen. In diesem Fall konnte sie wie ihr Gatte iiber das
Vermégen mitverfiigen und mit Dritten Geschiifte abwickeln.”*

Wann immer ein Mann zu seiner Frau sagte: 'Ab jetzt bist du frei und
kannst iiber dich selbst bestimmen’, war sie dennoch nicht von ihm
verlassen. Wohl aber konnte sie sich nun als "Dienst-Frau" mit einem
anderen Mann verméhlen. Thr Nachwuchs, der noch zu Lebzeiten ihres
ersten Gatten aus dieser neuen Ehe hervorging, wurde jedoch dem ersten
Gatten zugeordnet. Mit anderen Worten: Die Frau blieb auch weiterhin
ihrem ersten Mann zugeharig.”’

Der Mann war berechtigt, seine Frau - oder aber eine seiner Frauen, sogar
die "privilegierte Frau" - einem anderen Mann, der unverschuldet in eine
Notlage geraten war, auszuleihen, damit sie ihm zu Diensten stand. Ihr
Einverstindnis war dazu nicht erforderlich. Allerdings hatte dieser Mann,
dem sie ausgelichen wurde, kein Recht, ihr Vermégen anzutasten bzw.
damit zu arbeiten. Auch die Kinder, die aus dieser Ehe hervorgingen,
gehorten zur Familie des ersten Gatten...

Dieses Vorgehen wurde als "gutes Werk" verstanden, als Hilfe fiir einen
bediirftigen Glaubensbruder...*®

Christensen schreibt:

Eine Regelung, die das sassanidische Recht vorsah, war die "Eheschliefung
in Stellvertreterschaft". Der Autor des "Tanssar-Nameh" geht ausfiihrlich
auf diese Bestimmung ein. Eine detaillierte Beschreibung dazu erfolgt in
Birunis "Al Hend", und zwar direkt der Ubersetzung "Mafqud Ebn 1
Mogqaffahs" entnommen...

Zusammengefafit geht es dabei um folgendes: Damit der Name der
Familie bzw. des "Hauses" geschiitzt blieb, ebenfalls dessen Eigentum und
dieses nicht in fremde Hinde fiel (sofern das Recht auf Eigentum gegeben
war), wurde wie folgt vorgegangen:

Starb jemand, ohne minnliche Nachkommen zu haben, wurde nach
seinem Tode wund in seinem Namen die Regelung: "Ehe in
Stellvertreterschaft” akut. Das heifit: Seine Frau wurde mit seinem néchsten
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Angehdrigen - wie gesagt: in seinem Namen und an seiner Stelle - vermihlt.
Lebte seine Frau nicht mehr, dann seine Tochter oder einer der Frauen aus
seiner nahen Verwandtschaft. War das nicht méglich, wurde eine fremde
Frau hinzugezogen, deren Aussteuer aus seinem Nachlaf} finanziert und die
dann mit einem seiner nahen minnlichen Angehoérigen verheiratet wurde.

Ging aus dieser Ehe ein Sohn hervor, galt er als legaler Sohn, Erbe und
Namens- bzw. Stammhalter des Verstorbenen. Wer sich einer solchen
Aufgabe widersetzte, verursachte dadurch den "Mord an vielen". Darum,
weil infolge seiner Weigerung das "Geschlecht" des Verstorbenen und damit
sein Name und "Haus" erloschen.

Beziiglich Erbe und FErben galten folgende Bestimmungen: Die
"privilegierte Frau" und ihre S6hne erbten zu gleichen Teilen. Den Téchtern
stand nur die Hilfte des Anteils der Schne zu. Die "dienende Frau" jedoch
und ihre Kinder waren nicht erbberechtigt. Alterdings konnte der Vater vor
seinem Tode eine Schenkung an sie vormmehmen oder aber testamentarisch
festlegen, daB sie ihnen, wenn er nicht mehr war, auszuhindigen sei.”®’

Ebenfalls iiber die damals weitverbreitete Sitte, einen Sohn zu
adoptieren, berichtet Christensen in seinem Werk "Iran in der Zeit der
Sassaniden". Auch dieser Brauch galt dem Ziel, das Erloschen eines
"Hauses" und dessen Namen zu verhindern. Um uns jedoch nicht allzuweit
vom Thema zu entfernen, wollen wir hier nicht weiter auf diesen Brauch
eingehen.

Ausschlaggebend fiir das Familiengesetz waren also zwei Kriterien, und
simtliche Bestimmungen, die im Zusammenhang mit der Familie erlassen
wurden, dienten diesen beiden Wichtigkeiten: Blut (Geschlecht) und Besitz.

Eine Ehe mit nahestehenden Blutsverwandten einzugehen, war in jenen
Tagen ebenfalls gang und gebe. Das heiflt, um nicht fremdes Blut in das der
eigenen Familie und Sippe einflieBen und den Besitz nicht in fremde Hinde
geraten zu lassen, zog man es vor, sich mit nahen Angehdrigen zu
vermihlen, Da dies aber widernatiirlich ist, forderte man diese MaBnahme
durch das Eingreifen der Religion. So wurde allen, die eine solche Ehe
eingingen, hohe Belohnung in dieser und jener Welt verheiBen. Jenen aber,
die sich dazu nicht hergeben wollten, wurde die ewige Hollenverdammnis
angedroht. In dieser Weise spornte man zu derlei Verméhlungen an. ..

In der Schrift "Arday Virafndmeh", die "Nik Schapur”, einem Gelehrten
aus der Zeit Khosrou des Ersten - "Nuschin Rawan" bzw. "Anuschirwan" -
zugeordnet und in der iiber die Reise der Seele bzw. des Geistes in die
Himmel berichtet wird, heiBit es:
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Er (Viraf) sah im zweiten Himmel jene, die sich auf Erden mit nahen
Blutsverwandten vermihlt hatten und deren Siinden foiglich vergeben
worden waren, aber auch die Seele einer Frau, die in tiefsten
Héllenschiiinden der Pein ausgesetzt war, da sie sich o.g. Brauch widersetzt
hatte.

Abschliefiend wird betont, daB "Viraf", dessen Seele diese Himmelsreise
machte, sieben seiner leiblichen Schwestern ehelichte.

Im dritten "Dinkart"-Buch werden Begriffe wie "Nasd-Peiwand"
verwendet, womit die eheliche Verbindung zwischen nahen Angehérigen
gemeint ist und in diesem Zusammenhang die Vermihlung des Vaters mit
der Tochter oder des Bruders mit der Schwester genannt wird.

Nussty Barsmehr, ein zarathustrischer Geistlicher, der diesen Teil des
"Dinkarts" kommentierte, nennt viele Voziige, die eine solche Ehe mit sich
bringt. Unter anderem, dafl Kardinal-Siinden auf diese Weise geloscht
werden.***

Christensen sagt:

Blut und Stammbaum der Familie aufrecht und rein zu erhalten, zahlt zu
den hervorstechenden Eigenheiten der iranischen Gesellschaft.
Diesbeziiglich gingen sie soweit, dal sie sogar die Heirat mit néchsten
Angehdrigen fir erlaubt und akzeptabe] betrachteten. Eine soiche eheliche
Verbindung, die sie "Khidugades" (Awesta: "Khitudath") nannten, war seit
altersher, schon bei den Achimeniden, Brauch. Wenngleich auch in der
heute vorhandenen Awesta nicht konkret auf "Khitudath" eingegangen wird,
so wurde doch zweifellos in den untergegangenen Kapiteln auf die Ehe mit
nahen Blutsverwandten hingewiesen.*®

Die Zarathustrier, insbesondere die Parsen in Indien, die dieses Tun heute
als schimpflich empfinden und sich dessen enthalten, versuchen allerdings
seit einiger Zeit, diese Sitte als nicht-zarathustrischen Brauch darzustellen
und fiir den Begriff "Khitudath" plausible Erkldrungen zu finden.

Christensen schreibt hierzu:

Trotz zuverlissiger Nachweise, die in zarathustrischen Quellen als auch in
Schriften von Nicht-Iranern aus der Zeit der Sassaniden zu lesen sind, ist
das Bemihen einiger beutiger Parsen, diesen Brauch, dh. die
Blutsverwandtschaft-Ehe zu leugnen - fruchtlos und téricht. 2

Und Sa'id Nafissi erklart:
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Das, was alten Quellen unbestreitbar zu entnehmen ist, betrifft die
Tatsache, daf} - auch wenn dies in der letzten Zeit energisch abgestritten
wird - die Ehe zwischen nahen Blutsverwandten und sogar Angehédrigen
ersten Grades in jenen Tagen gang und gebe war.2™!

Anschlieflend weist Nafisst auf die "Nosusi”, das heillt auf die
"deutlichen Worte", die in den heiligen Schriften der Zarathustrier wie u.a.
in dem "Dinkart"-Teil erscheinen, hin als auch auf Erkldrungen, die
islamische Autoren wie Mas'udi, Abu Hayan Touhidi, Abu Ali Ebn
Moskuyeh diesbeziiglich machten. Er erinnert an die Vermahlung des Qobad
mit seiner Tochter oder Nichte, an die des Bahrim Tschubin mit seiner
Schwester und ebenfalls an die Heirat zwischen Mehrian Goschnasb - der
spiterhin Christ wurde - mit seiner Schwester.

Der Wissenschaftler Moschir od Douleh zitiert in seinem wertvollen
Buch "Iran im Altertum" Strabun, den griechischen Geschichtsschreiber des
Altertums, der iiber die Achimeniden berichtet:

Sie (Feueranbeter) vermihiten sich, ihrem Brauch gemiB, sogar mit threr
eigenen Mutter...””

Im Zusammenhang mit den Arsakiden schreibt er:

Einige auslindische Historiker erwihnen voller Abscheu die Vermihlung
der Arsakiden-Herrscher mit ihren nidchsten Angehorigen. Eine solche
Verbindung schreiben Herodot "Kambudjiyeh” und Plutark dem
Achiimeniden "Ardaschir dem Zweiten" zu. Doch einige zarathustrische
iranische Autoren weisen dies von der Hand und sagen: Was die Arsakiden
anbelangt, 1st der Begriff "Schwester” nicht wirtlich zu nehmen. Samtliche
Prinzessinnen der Parther-Herrscher wurden als "Schwester" bezeichnet, da
sie aus einem Hause, aus einem Geschlecht stammten. Die Téchter oder
Enkelinnen des Onkels (viiterlicherseits) galten also ebenfalls als
"Schwestern”.

Moschir od Douleh fiigt hinzu:
Da es jedoch bei der Geschichtsschreibung auf Wahrheit ankommt, ist zu
sagen, daf} im alten Iran die Ehe mit nichsten Angeh&rigen, bezeichnet als
"Khitakdas" befurwortet und offensichtlich zum Schutze des Geschlechtes
bzw. zur Reinherhaltung des Blutes und der der Sippe praktiziert wurde.*”

Yaqubi, renommierter persischer Geschichtsschreiber des 3. Jahrhunderts
HQ (9. Jahrh. n Chr.), schreibt:
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Die Iraner ehelichten sogar ihre eigenen Miitter, Schwestern und Téchter
und betrachteten dieses Vorgehen als eine Art "Verwandtschafts-Fiirsorge"
und Gottesdienst...*™

Christensen sagt iiber die Christen Irans:
Auch bei ihnen war - in Nachahmung der Zarathustrier und obgleich dies
ihrem Religionsgesetz widersprach - die Heirat mit nahen Angehérigen zu
einer Sitte geworden. "Marbha", der im Jahre 540 n. Chr. Bischof der
irapischen Christenheit war, setzte sich mit aller Kraft gegen dieses
Vorgehen, zumal es gegen das christliche Gesetz verstieB, ein.””

Zu Beginn des Islam war die blutsverwandtschaftliche Ehe in der
zarathustrischen Gesellschaft also gang und gebe. Einige Muslime tadelten
sie deswegen und sagten, die Zarathustrier betrieben Unzucht. Unsere
Reinen Imame (a.s.) aber verwehrten den Muslimen ein soiches Gerede.
Sagten, da dieses Vorgehen seitens der zarathustrischen Religion nicht
untersagt ist, sondern erlaubt, konnte man solche Heiraten auch nicht als
unziichtige Verbindungen und die Kinder, die aus diesen Ehen hervorgehen,
nicht als "Bilger der Unzucht” bezeichnen.*’®

Ebenfalls ist in den Rewayat, die im Zusammenhang mit dem Thema
"Hodud" zitiert werden, zu lesen, daf jemand, in Anwesenheit Imam Sadeqs
(a.s.), einen anderen fragte, wie er mit seinem Gliubiger umgegangen sei.
Der Gefragte erklirte, dafl sein Glaubiger ein "Balg der Unzucht" sei. Der
Imam, der dies horte, war emport iiber diese Worte. Der Betreffende
erlduterte, daBl sein Gliubiger Zarathustrier, dessen Mutter die Tochter
dessen Vaters sei. Somit sei also die Mutter seines Glidubigers ebenfalls
dessen Schwester und er von daher zweifellos ein "Balg der Unzucht".

Imam Sadeg (a.s.) gab ihm daranfhin zu verstehen: In seiner Religion ist
eine solche Heirat erlaubt und er handelte dementsprechend. Daher hast du
kein Recht, ihn als "Balg der Unzucht" zu bezeichnen...*’”

Saduq zitiert in seinem "Tawhid" eine Rewdayat, die ebenfalls in
"Wassa'el osch Schi‘ah" (Abwab on Nekah) erscheint. Dieser Uberlieferung
nach forderte Ali (a.s.) eines Tages die Leute - wiederholt - auf, die Zeit zu
nutzen und ihn, solange er noch lebe, alles zu fragen, was ihnen unklar sei.

Einer jener, die Fragen an ihn hatten, war Asch’ath Ebn Qays Kendi, der
den Iranern nicht wohlgesonnen war. Auf seine diesbeziiglichen Ansichten
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und seie Gespriiche mit Imam Ali (a.s.) wiesen wir bereits frither schon
hin.

Er fragte den Imam nun:

"Warum  behandelst du die Feueranbeter wie Angehbrige -einer
Hinuulischen Schrift und 1dBt sie die "Djasiyeh"-Abgabe" entrichten,
obwohll sie doch iiber keine Himmlische Schrift verfiigen?"

Ali (a.s.) entgegnete:

"Sie besaBen eine Himmlische Schrift. Gott emannte aus ihrer Mitte
einen Propheten, und in dem Religionsgesetz dieses Propheten war die
Heirat zwischen nahen Blutsverwandten nicht erlaubt. Einer ihrer Herrscher
aber vereinte sich eines Nachts, als er trunken war, mit seiner eigenen
Tochter. Als die Leute davon erfuliren, gerieten sie auBer sich und sagten:
Du hast gegen unsere Religion verstoflen, darum miissen wir dich bestrafen.
Der Herrscher ersann eine Liste und sagte:

'Kommt und hort, was ich euch zu sagen habe. Wenn das, was ich meine,
nicht richtig ist, konnt ihr so verfahren, wie ihr selbst entscheidet.’

Sie kamen herbei und er erkliirte:

Thr wiit, daB unter den Menschen niemand ist, der sich mit unseren
Ureltern {Adam und Eva) messen konnte.'

Sie alle bejahten es, und er fuhr fort:

'Ist es denn etwa nicht so, dal} sie ihre Solne und Tochter miteinander
vermihlten?'

'Ja, auch das ist richtig '

Er darauf:

'"Demnach kann es alse nicht falsch sein, wenn man seine Tochter oder
Schwester ehelicht.. '

Die Leute gaben sich mit seiner Begriindung zufrieden, und von nun an
galten diese eng-blutverwandtschaftlichen Ehen als erlaubt und wurden zur
Sitte "™

Aus diesen Fragen und Antworten geht hervor, daBl derle
EheschlieBungen auch noch zu Beginn des Islam seitens der Zarathustrier
praktiziert wurden. Sonst wire {iber sie ja nicht diskutiert worden..,

Die islamischen Rechtsgelehrten {Fogaha) - sunnitische und schiitische,
iranische und nicht-iranische - erértern dieses Thema in den verschiedenen
Fegh-Disziplinen als reales, konkretes Vorkommnis (d.h. nicht als
theoretisches Problem). Meistenteils waren es iranische Gelehrte, die sich
damit auseinandersetzten. Einige von ihnen kamen urspriinglich aus
zarathustrischem Hause, wie zum Beispiel Abu Hanifeh, der aus einer

7% rTawhid", Saduq v, "Wassa'el osch Schi'ah” B, 3

224



Familie stammte, die noch bis zu zwei Generationen vor ihm
zarathustrischen Glaubens waren. Mit anderen Worten, wenn es diese Sitte
bei den Zarathustriern nicht gegeben hitte, wiirden sich die islamischen
"Foqaha" zu Beginn des Islam mit derlei Fragen und Themen nicht befafit
haben.

Schaykh Abu Ga'far Tussi bespricht in seinem "Al Khalaf' (B. 2, Ketab
ol Fara'ed, Fragen 119-123) einen Punkt, der sich mit dem zarathustrischen
Erbgesetz befafit. Insbesondere im Zusammenhang mit dem Fall, wo jemand
von zwei Seiten her erbberechtigt ist. Das heift, wenn der Erbe bzw. die
Erbin sowohl die Mutter des Verstorbenen als auch die Schwester dessen
Vaters ist. Schaykh Tussi erkliirt, wie er, aber auch andere Gelehrte diesen
Fall betrachten.

Jedenfalls, die Heirat zwischen nahen Bhlutsverwandten - in
zarathustrischen Kreisen fritherer Tage - leugnen zu wollen, bedeutet,
Offenkundiges zu verneinen. Zum wiederholten Male in der Geschichte
ihrer Relgion aber bemiihen sich die Zarathustrier neuerdings wieder einmal
darum, ihre religiosen Ansichten und Prinzipien zu revidieren bzw. zu
reformieren.

jrau, o[’ernen, c['elu-en. ve

Wenngleich die Situation der damaligen Iranerin keine wiinschenswerte
war, stoflen wir dennoch, wenn wir in die Geschichte jener Tage
hineinblicken, auf einige Frauen, die hochgelehrt waren. Die Forscher
nennen ein juristisches Werk, daB dazumal erstellt wurde. Unter dem Titel:
"Madigan Hesar Dadhestan" (sinngemif iibersetzt: Bericht iiber tausend
Gerichtsbeschliisse). Ein Teil dieses Buches ist erhalten geblieben, und
einige europiische Iranistiker, u.a. Bartholomae, haben es iibersetzt und
herausgegeben. In dem Buch erscheinen die Namen einer Gruppe Richter
jener Epoche. Als Rechtsquellen dienten ihnen natiirlich die Awesta bzw.
die "Zend". Unter anderem wird in dem Werk folgende kleine Begebenheit
zitiert:

Als einer der Richter auf dem Weg zum Gericht war, scharten sich fiinf
Frauen um ihn. Eine von ihnen stellte einige Fragen an ihn, die das Thema
"Pfander, Garantien, Treuhandgaben" betrafen. Die letzte Frage konnte der
Richter nicht beantworten, worauthin eine der Frauen meinte:

"Meister, zerbrich dir deswegen nicht den Kopf und sage rundheraus, dai}
du es nicht weiBt. Nebenbei, wir konnen die Antwort in der
Aufklirungsschrift des "Golugn Andarzbagd" finden.
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Spricht dies fiir die Bildung aller damaligen Frauen?

Jedenfalls, wie Bartholomae feststellte (das, was er im Zusammenhang
mit den Rechten der Frau in der Sassaniden-Ara erkundete, diente
Christensen als Quelle zu seinen Ansichten) verfiigten Frauen privilegierter
Kreise und Familien bisweilen iiber eine hohe Bildung. Mit anderen Worten,
der Grundsatz von einem klassengebundenen Leben bewahrheitet sich auch
in dieser Hinsicht.

Ebenso wie in der Sassanidenzeit zwei Tochter des Khosrou Parwis -
Purindocht und Adharmeydocht - fiir kurze Zeit die Herrschaft innehatten.
Dafl man ihnen die Macht in die Hand gab, geschah deswegen, weil die
damaligen Iraner von der FErhabenheit "kaiserlicher Abstammung” tief
iiberzeugt waren. Sie verstanden ihre Kaiser oder Konige als Wesen
gottlicher bzw. himmlischer Herkunft. Damit man ithm nicht nachsagen
konnte, nicht aus kaiserlichem Geschlecht zu sein, fiihrte Ardaschir
Babakan, der Begriinder der Sassaniden-Dynastie, seine Herkunft auf sehr
alte iranische Herrscher zuriick.

In der unruhigen Zeit nach Parwis Khosrou erhoben zwei, die nicht
kaiserlichen Geschlechtes waren, Anspruch auf den Thron. Da sie jedoch
genanntes Privileg nicht besaflen, konnten sie sich nicht halten. Die beiden
Tochter des Khosrou Parwis konnten deshalb das Zepter in die Hand
nehmen, weil "Schiruyeh", Sohn des Khosrou Parwis, seine siebzehn Briider
ums Leben gebracht hatte,

Kurz, die einzigen, die noch wirklich kaiserlichen Blutes waren, waren
diese beiden Tochter.

Jedenfalls, das Prinzip "Blut und Herkunft", das auch in diesem Fall zur
Geltung kam, ist mit den "Rechten der Frau" nicht zu verwechseln. Mit
anderen Worten: Die Herrschaft der Purandocht und Adharmeydocht als
auch die Gelehrtheit einiger Frauen aus der privilegierten Schicht sind kein
Hinweis auf die "Rechte der Frau" im damaligen Iran oder aber darauf, daf}
die Iranerinnen jener Epoche allgemein gebildet waren.

Christensen informiert:

Geschichtliche Quellen, die uns zugéngig sind, geben iiber die Bildung und
Unterrichtung der Téchter keine Auskunft. Bartholomae vermutet, daB ihre
Ausbildung mehr oder weniger auf Haushalt und Kiiche beschriankt war.
Abgesehen davon gibt "Bog Nassak" ganz konkrete Auskunft {iber die
Unterweisung der Frau in Sachen Haushaltung und derlei. Dennoch aber
gab es da und dort Frauen privilegierter Familien, die sich intensiv mit den
Wissenschaften befaBten und zu erstaunlichen Kenntnissen gelangten.
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Im siebten Kapitel seines Buches, dort, wo er sich der masdakischen
Bewegung widmet, schreibt Christensen:

In unserer Schilderung der Rechte der Frau in der Sassanidenzeit, der die
Angaben Bartholomaes zugrundeliegen, zeigen sich eine Menge
Widerspriichlichkeiten. Grund dafiir ist, dafl die rechtliche Situation der
Frau jener Epoche in Entwicklung begriffen war. Laut Bartholomae galt die
Frau damals theoretisch nicht als juristische Person. In praxi aber verfiigte
sie unbestreitbar iiber Rechte. Im Sassaniden-Reich lebten die alten
Vorschriften und Gebote neben den neuen Gesetzen weiter, was zu besagten
Widerspriichlichkeiten fiihrte. Bevor die muslimischen Araber Iran
eroberten, bahnten sich jedenfalls zweifellos bereits Rechte und
Selbststindigkeit fiir die Iranerin an...*”

moraZ—S ydfem

Da uns nicht geniigend direkte bzw. zuverlissige Quellen vorliegen,
kénnen wir Genaues iiber die Gesinnung und Moral in jener Zeit nicht in
Erfahrung bringen. Doch aus dem, was wir an diesbeziiglichen Hinweisen in
der Hand haben, wird uns ein ungefihres Bild dariiber schon méglich.

Zuniichst: Wir unterscheiden zwei Arten "Moral bzw. Gesinnung". Die
eine ist erworben, die andere entspricht der Natur und Mentalitit. Die
nattirliche Moral eines Volkes ergibt sich aus dessen ethnischen Eigenheiten
als auch den klimatischen Bedingungen jenen Raumes, in dem es lebt.
Ebenso wie sich Erbgut und Lebensraum auf Aussehen, auf Haut-, Haar- u.
Augenfarbe, Wuchs etc. des Menschen auswirken, beeinflussen sie auch
seine Mentalitit und Psyche und demzufolge auch seine Gesinnung.
Allerdings mit dem Unterschied, daB sich das Erbgut mit der Zeit durch
Vermischung mit anderen Rassen und Vélkern verliert bzw. verindert,
wohingegen der Einflul des Lebensraumes- und milieus mehr oder weniger
konstant bleibt.

Jedenfalls aber: Freundlichkeit, Aufgeschlossenheit, Gastfreundschaft,
Intelligenz, rasches Auffassungsvermogen, Ehrgefiihl, natiirlicher Stolz und
derlei zihlen zu den Eigenschaften, die das iranische Volk kennzeichnen.

Die erworbene Moral und Gesinnung aber hingt mit dem kulturellen und
zivilisatorischen Niveau des Volkes zusammen. Gemeint ist hier natiirlich
der Stand der geistigen, gedanklichen Zivilisation, nicht einer industrielien,
technologischen. Jedenfalls - die erworbene Moral ist einerseits abhingig
von Erziehung und Bildung, anderseits von der sozialen Ordnung der

¥ ran i der Zeit der Sassaniden”
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betreffenden Geselischaft sowie von Tradition und Brauchtum, die in ihr
zum Tragen kommen. Erziehung und Bildung iiben direkten Einfluf aus, die
soziale Umwelt dahingegen indirekten.

Gesinnung und Moral bestimmen zum grofien Teil Einstellung und
Reaktion auf die Dinge und Geschehnisse, mit denen der Einzelne bzw. ein
Volk konfrontiert ist und finden ihren Niederschlag in Traditionen und
Regelungen, die in seinem Leben vorherrschend sind.

Was ihre natiirliche, ihnen angeborene Mentalitit und Gesinnung
anbelangt, werden die Iraner seit altersher lobend erwihnt. Von Herodot,
dem bekannten griechischen Geschichtsschreiber aus dem fiinften
Jahrhundert vor Christus, der seiner Herkunft nach aus Kleinasien stammt
und als "Vater der Geschichte" bezeichnet wird, gibt es eine relativ
umfassende Beschreibung der Iraner jener Tage. Er nennt sowohl ihre
positiven als auch negativen Eigenheiten, wobei allerdings die positiven
letztere tiberwiegen. ™

Xenophon, berithmter Schiiler des Sokrates, der ca. ein Jahrhundert
nach Herodot lebte, gehort ebenfalls zu denen, die die Iraner schilderten. Er
jedoch - im Gegenteil zu Herodot, welcher eine Bliitezeit Irans miterlebte
und demgemaif} berichtete - bekam die Epoche der iranischen Dekadenz mit
und verglich Einstellung und Gesinnung der Iraner in den Tagen des Kyros
mit der zu seinen Lebzeiten, da sie sich verindert und einen Riickwartsgang
eingeschlagen hatte.*'

Vergleichen wir Gesinnung und Moral der Iraner mit der der anderen
Vélker, erkennen wir, daf3 sie keinesfalls unter deren Niveau lag. Um jedoch
das Thema nicht in die Linge zu ziehen, wollen wir nicht weiter und
detaillierter auf diesen Punkt eingehen. Wenngleich wir auch folgendes nicht
vorenthalten wollen:

In islamischen Uberlieferungen - "Rewayat" - wird auf die Gesinnung
und Moral der Iraner anerkennend hingewiesen. Insbesondere zwei
Eigenschaften werden genannt: Ihr freies, nicht-fanatisches Denken als auch
ihre Liebe fiir Wissen und Wissenschatft.

In einem Koranvers>* heiBt es:

Hitten wir den Koran zu einem Nicht-Araber hinabgesandt, die Araber
wiirden ihn nicht akgeptiert haben.

% wTarikh Iran Bastan", Moscheyr od Douleh, Taschenbuchausgabe, B. 6,8 1534-1536
¥ 5. Quelle, 8. 1537-1542
32 Sure 26, Verse 198, 199
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Von Imam Sideq (a.s.) ist folgende Erklirung:

Ware der Koran einem Nicht-Araber finabgesandt worden, so hitten die
Avraber ihn nicht akgeptiert, Dock wurde er einem Araber hinabgesandt, und
die WNicht-Araber glaubten an ifin. Eine Hervorragenheit der Nicht-

ﬂmﬁu..zw

Auch dies sagte Imam Sadeq (a.s.):

Sich_freudig und gern zum Islam zu beRgnnen, ist besser, als tAn aus Furcht
anzunefimen. Die Heuchler Arabiens nafimen ihn an, weil sie sich fiirchteten.
Ihr Glaube ist Rein echiter, wirkficher. Die Iraner aber wandten sich dem Istam

mit ganzer Bereitschaft und in ehrfichem Interesse fiir ifin zu°*

Abduilah Ebn Omar berichtet, dal der Gesandte Gottes (s.a.a.s) erzihlte,
er habe im Traum eine Herde schwarzer Schafe gesehen, in deren Mitte sich
auch viele weifle befanden. Man fragte ihn, was dieser Traum zu bedeuten
habe, woraufhin er erklirte, daB die "Agam"*** sowohl an ihrer Religion als
auch "an ihrem Blut" teilhaben werden. Mit anderen Worten, sie werden
ihren Glauben annehmen als auch - im Zuge von Vermahlungen - thr Biut
mit dem ihren vermischen.

Die Leute fragten erstaunt?

"0 Gesandter Gottes, die "Agam" werden unsere Religion annehmen und
dann auch noch an unserem Blut teilhaben?"

"So wird es sein - und wenn der Glaube auf den Plejaden wire, die
"Agam" wiirden zu ihm gelangen, "

Auf den letzten Seiten seines Buches widmet sich Christensen Gesinnung
und Moral der Iraner und sagt:

Die iranische Welt, die westliche Geschichtsschreiber - wie Ammianus
Marcellinus®’ und Prokopius”® - kennenlernten und mit ihren positiven und
negativen Seiten beschrieben, erscheint uns die einer rein adeligen
Gesellschaft zu sein. Die hochgeborenen Schichten wurden als

¥ “Tafsir Safi" im Zusammenhang mit diesem Koranvers, und "Safinat ol Beh&r” im Zusammenhang
mit dem Begriff "agam", zitieren ans der Kommentation (Tafsir) Ali Ebn Ibrahim Qomi. Im Koran
sind mit "agam" alle Nicht-Araber gemeint. Also Iraner und Nicht-Iraner. Doch in dem genannten
Hadith sind mit "agam" allem Anschein nach die Iraner gemeint und wird ihre Eigenheit erwihnt.

B4 ngafinat ol Bebar”, zv dem Begriff "agam"

2% Nicht-Araber, gewdhnlich sind die Traner gemeint

26 eleiche Quelle

%7 R 5Smischer Geschichtsschreiber aus dem vierten Jahrhundert, der zu Zeiten der Sassaniden lebte.

2% Ebenfalls ein rémischer Geschichtsschretber und Zeitgenosse des Qobad und des Anuschirwan
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stellvertretend fiir die Allgemeinbevdlkerung ins Auge gefaft und ihr
Befinden und jhre Situation auf die gesamte iranische Nation
verallgemeinert.

Die von Christensen zitierten Schilderungen des Ammianus Marcellinus
und des Prokopius bezichen sich samt und sonders auf die hochgeborenen,
privilegierten Kreise, deren Schwachstellen die positiven FEigenschafien
iiberwogen. Positives war in ihren Reihen kaum anzutreffen...

Christensen erklirt:

Arabische Autoren rilhmen das Sassaniden-Regime, das der Politik der
gstlichen Reiche Vorbild war und erwdhnen die Wiirde der iranischen
Nation.

Anschlieflend zitiert er aus einem Buch namens "Kholagat ol Agaeb"
folgendes:

Alle Volker der Welt erkennen die Erhabenheit der Iraner an. Insbesondere
ihre ausgezeichnete Staatsfilhrung und militidrische Strategie, ihre
prachtvolle Farbenharmonie, ihre Kochkunst, die Zusammensetzung ihrer
Heilmittel, die Art, sich 2u kleiden, die Einrichtungen in den Provinzen als
auch ihr Bemihen, allem dem jhm zustehenden Platz zukommen zu lassen.
Zudem: lhre Dichtung und Rede, ihre Verstandeskraft und Gereiftheit, ihre
Reinhchkeit, Rechtschaffenheit und ihren Respekt ihren Herrschern
gegeniiber. In all dem iiberragten die Iraner zweifellos die Volker der Welt.
Die Geschichte dieses Volkes ist Vorbild all denen, in deren Hand Ordnung
und Fithrung ihres Landes liegt.

Erstaunlich ist, daf} Christensen nach all dem dAufert:

Lange Jahrhunderte hinweg vermochten die Iraner ihre geistige Fiihrung in
der 1slamischen Welt beizubehalten, jedoch ihre moralische und politische
Kraft erlabmte nach dem Untergang des Sassaniden-Reiches. Grund dafiir
ist nicht, wie einige annahmen, darin zu sehen, dafl das moralische
Fundament der islamischen Religion weniger stark als das der Parsen-Lehre
gewesen sei, sondermn: Einer der Faktoren, der zur Dekadenz der Iraner
fihrte, war die "Herrschaft des Volkes", die mit dem Islam eingefiihrt
wurde. Die hochgeborenen Kreise gingen nach und nach in der
Allgemeinheit des Volkes auf und ihre Privilegien schwanden dahin...

Allerdings meint Christensen mit "moralischer Kraft", die er im gleichen
Atemzug mit der politischen nennt, die politische Moral, die der
menschlichen, geistigen gegeniibersteht. Die "Politische Moral” ist jenes
Fenster, durch das Christensen hier, in diesem Zusammenhang, betrachtet.
Der Untergang der adeligen Schicht und das Dahinschwinden ihrer
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Besonderheiten und Privilegien, die sie - eine kleine Minderheit nur im
Vergleich zu der Allgemeinbevilkerung - einst in die Lage versetzte,
Herrschaft, Macht und Reichtiimer im Lande in die Hand zu bekommen, die
Rechte des Volkes an sich zu reiBen, es in ihren Dienst zu zwingen,
auszubeuten und auf dieser Basis ein méchtiges, despotisches Regime zu
schaffen, ist aus der Sicht der "politischen Moral" allerdings bedauerlich.
Nicht aber aus dem Blickwinkel der "menschlich-geistigen Moral"
betrachtet. GemédB der menschlichen Kriterien und Moralgrundsitze sind der
Niedergang der privilegierten "hochgeborenen" Schicht und das Sich-
Offien des Weges zu einer "Herrschaft des Volkes" nicht nur nicht
betriiblich, sondern ein Grund zur Freude.

Dariiber, wie es in der Zeit der Sassaniden um die Erziehung und
Bildung bestellt war, liegen keine genauen Angaben vor. Das, was
diesbeziiglich erfolgte war das, was durch die "Herbods" bewirkt wurde. Sie
waren es, die die Bevolkerung mit den Inhalten der Awesta bekannt
machten. Uber mehr Unterrichtsstoff verfiigten sie nicht.

Der "Spiegel”, der uns die moralische Situation der Iraner jener Tage am
besten vor Augen fithrt, ist die damalige Gesellschafts- und
Familienordnung. Der biirgerlichen Gesellschaft und Familiengemeinschaft
mangelte es daznmal an Ausgewogenheit, an "Gleichgewicht" In einer
Gesellschaft aber, der es an "Gleichgewicht" fehlt und die beherrscht ist von
Diskrepanzen, gibt es zwei wesentliche Gruppen, namlich: die darbende
Mehrheit, die zu Diensten zu stehen hat und andererseits die iibersatte, im
UberfluB lebende, privilegierte Minderheit.

Auch Moral und Gesinnung dieser beiden ungleichen Schichten
unterscheiden sich, dieweil weder die der Privilegierten noch die dex
Darbenden und Entrechteten ausgewogen und als human zu bezeichnen ist.

Charakteristisch fiir die in irdischen Giitern nahezu versinkenden
Bevolkerungskreise dieser Gesellschaftsordnung sind ihre Arroganz und
Selbstgefilligkeit, ihre Verzogenheit, Arbeits-Trigheit, Furchtsamkeit, ihre
Ungeduld, Labilitit, ihr Prassen und Vergeuden, ihr ausschweifendes Leben.
anmapBendes Verhalten...

Die entrechteten und darbenden Schichten dahingegen sinc
gekennzeichnet von Unzufriedenheit, Mifitrauen, Mifgunst, Pessimismus.
Rachegefithlen, von einem Uberzeugtsein von "Chance", "Zufall" unc
davon, daB Ordnung und Gerechtigkeit nicht fiir diese Welt gedacht sind...

Wenngleich es iiber die iranische Allgemeinbevolkerung jenmer Tage
keine konkrete und detaillierte Schilderung gibt, muf} sie sich angesichts des
starren Klassenordnung, von der sie beherrscht war, in dieser Weise gezeig
haben.
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In Iran wurden Jahressteuern eingezogen. Doch jene Schicht, die in erster
Linie, thres Wohlstandes und Vermogens wegen, zur Kasse hiitte gebeten
werden miissen, war davon befreit, weil sie dem Steuergesetz nicht unterlag.
Anuschirwan hatte zwar fiir Stenerreformen gesorgt, doch wiederum waren
es die Hochgeborenen, der Adel, das Militdr, die Geistlichkeit, Sekretire
und sonstige Staatsbeamte, die begiinstigt und vom Fiskus nicht behelligt
wurden.”® Vollig verstindlich, da ein solch diskriminéses Vorgehen die
steuerzahlende Bevolkerung des damaligen Iran verbitterte und in
"schwelende" Rage versetzte.

Kamel Ebn Athir schreibt in seinern Geschichtswerk:

Als Rostam Farakhzid im Zweistromland gegen das islamische Heer zu
Felde zog, begegnete er einem Araber, der ihm rundheraus erklirte, daB die
Iraner geschlagen werden wiirden. Rostam meinte daraufhin voller Ironie:
"Du willst mir wohl damit zu verstehen geben, daB wir uns ab nun in eurer
Hand befinden..."

Der Araber daraufhin: "Mit eurem eigenen korrupten Vorgehen brockt ihr
euch eure Niederlage selbst ein."

Rostam, der iliber die Rede des Arabers erbost war, ordnete an, ihm den
Kopf abzuschlagen...

Mit seinem Heer erreichte Rostam "Bors". Seine Soldaten fielen dort iiber
die Bevilkerung her, pliinderten sie aus, vergriffen sich an den Frauen,
betranken sich und randalierten. .

Die Bevélkerung brach in grofles Geschrei aus und beschwerte sich bei
Rostam iiber seine Krieger. Rostam ergriff das Wort und sagte, gerichtet an
sein Heer:

"Nun weif ich, daB3 jener Araber die Wahrheit sprach, als er erklérte, unser
hifliches Verhalten sei es, das uns in ein finsteres Geschick treibt. Jetzt
kann auch ich mir vorstellen, daf die Araber den Sieg iiber uns davontragen
werden, denn ihre Moral ist weitaus besser als die unsere. So wie euch Gott
einst den Feind besiegen lieB, eben darum, weil ihr gut und redlich
handeltet, dem Volke wohlgesonnen wart und es von Unrecht befreitet,
wird er euch nun, da ihr euch (negativ) verdndertet, gewifllich seine
Segensgaben wieder entziehen...

9 “Trap in der Zeit der Sassaniden”
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gtfic/wm/erérennung n _ﬂran, jggpfen

Zu den Punkten, die unbedingt erdrtert werden sollten, gehort die
Biicherverbrennung in Iran, die den muslimischen Eroberern nachgesagt
wird. Bereits seit einem halben Jahrhundert wird mit diesem Thema
beharrlich mandvriert. Und zwar so nachdriicklich, daB es selbst in
Schulbiichern und Lehrschriften der Universititen immer wieder aufs Neue
erwihnt wird. Das heift in Unterrichtsbiichern, die doch nichts anders
beinhalten diirften als nur Realititen und aus denen Unwahres und
Zweifelhaftes, das die Schiiler nur verwirrt, herausgehalten werden sollte.

Wenn diese Biicherverbrennungen in Iran und Agypten, die den
Muslimen nachgesagt werden, tatsdchlich eine historische Realitit betreffen,
kénnte man sagen, daB} der Islam ruinSser Natur sei, nicht aufbauender.
Zumindest aber, daB er - obgleich er eine grofe Zivilisation und Kultur
schuf - dennoch anch die Werke anderer Zivilisationen und Kulturen
vernichtete. Mit anderen Worten: Neben seinen Verdiensten fiir Iran fiigte er
ihm auch Verluste zu.

Das heifit, einerseits "Segensgabe”, andererseits "Katastrophe"??

Dazu, daB in Iran tatiichlich Bibliotheken und wissenschafiliche
Einrichtungen wie Schulen und Lehrstitten von den muslimischen
Eroberern vernichtet wurden, wurde soviel und so nachdriicklich gesagt und
geschrieben, daB8 so mancher Iraner es fiir bare Miinze hielt und zu der
"GewipBheit" fand, daB dies allen Emstes geschah.
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Vor einigen Jahren bekam ich eine Ausgabe der medizinischen
Fachzeitschrift "Tandorost” in die Hand, in der die Kurzfassung eines
Vortrages, den ein bekannter iranischer Mediziner in einer westlichen
Universitiit hielt, zu lesen war. Nachdem der Redner zunichst auf den Inhalt
des berithmten Saadi-Verses, in dem es heilit, daf} die Menschen allesamt zu
einem Korper ~ dem Korper der Menschheit - gehoren, hinweist und erklart,
dafl damit zum ersten Mal, und zwar von diesem iranischen Dicliter, der
Gedanke von der Gemeinschaft der Volker angesprochen wurde, fiigt er
hinzu:

Das Griechenland der Antike war die Wiege der Zivilisation. Es brachte
grofie Philosophen und Wissenschaftler - wie Sokrates... - hervor. Doch das,
was Ahnlichkeit mit den heutigen Universititen hat, ist genau das, was
Khosrou, der damalige Sassanmidenherrscher, in die Wege leitete und fiir
dessen Errichtung er sorgte: Ein grofles Zentrum der Wissenschaften,
namens "Djondi Schapur", das im Raume Schusch, der Hauptstadt im
damaligen Iran, gebaut und in Aktion gesetzt wurde. Eine Lehranstalt, die
lange Jahre bestand, bis dal sie, wie andere unserer Einrichtungen auch,
den Angriffen der Araber gegen Iran zum Opfer fiel und zerstért wurde.
Wenngleich die heilige Lehre des Islam betont, daf es gilt, Wissen zu
erwerben, auch wenn man dazu nach China miifite, gingen die arabischen
Eroberer im Widerspruch zu dem vor, was der Prophet des Islam konkret
angeordnet hatte. Sogar die nationalen Bibliotheken Irans setzten sie in
Brand und  vernichteten unsere simtlichen wissenschaftlichen
Einrichtungen. Ab jenem Zeitpunkt stand Iran zwei Jahrhunderte lang unter
arabischer Autoritit.

Derlei Reden und Texte, die ohne Nennung jedweden Dokumentes und
Nachweises verfat und verdffentlicht werden, gibt es viele. Bevor wir uns
nun geschichtlichen Studien zu diesem Thema widmen und die Aussagen
von Leuten zitieren, die, wie man so sagt, mit einer Reihe Begriindungen
und Argumenten aufwarten, wollen wir diesem Herrn Mediziner, der auf
einem internationalen Arzte-Kongref}, dessen Teilnehmer wohl kaum mehr
geschichtliche Kenntnisse hatten als er, diesen Vortrag hielt, antworten:

Erstens: Nach der Bliitezeit der Griechen und vor der Errichtung der
Djondi-Schapur-Universitit in Iran gab es bereits in Alexandrien eine sehr
grofle Universitit, mit der sich das Djondi-Schapur-Lehrzentrum gar nicht
messen kann. Ab dem zweiten Jahrhundert HQ und ein wenig schon im
ersten begannen die Muslime, ausldndische wissenschaftliche Schriften ins
Arabische zu ibertragen, wobei sie sich zum groBen Teil der
alexandrinischen Wissenswerke bedienten. Mehr dariiber ist in
diesbeziiglichen Biichern nachzulesen.
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Zweitens: Dem Djondi-Schapur-Lehrzentrum, das im wesentlichen eine
medizinische Fakultit war, ist durch die arabischen Eroberer nicht der
geringste Schaden zugefiigt worden. Es war bis ins vierte islamische
Jahrhundert hinein aktiv. Erst, nachdem die grofie Universitit in Bagdad
errichtet wurde, geriet "Djondi-Schapur” als wissenschaftliches Zentrum in
den Hintergrund und erlosch nach und nach.

Bevor Bagdad zu einer Metropole der Wissenschaften wurde, holten die
Abbassiden-Kalifen die Astronomen und Mediziner des Djondi-Schapur-
Lehrzentrums an ihren Hof Wissenschaftler wie Ebn Massawey und
Bochtischu® besuchten im zweiten und dritten Jahrhundert HQ die Djondi-
Schapur-Universitidt. Mit anderen Worten, das Gerede, die arabischen
Eroberer hiitten dieses Lehrzentrum zerstort, entspringt vélliger Unkenntnis.

Drittens: Die Djondi-Schapur-Universitit wurde von christlichen
Gelehrten, die hinsichtlich ihrer Religion und Herkunft dem rdmischen
Raum (Antiochien) verbunden waren, geleitet. Der Geist dieser Universitit
war ein christlich-romischer, kein zarathustrisch-iranischer. Allerdings, aus
geographischer, politischer und biirgerlicher Sicht war dieses Lehrzentrum
eine iranische Einrichtung und gehorte zu Iran. Doch der Geist, der dieses
Zentrum wachsen lieB, es beseeite und aktivierte, war ein anderer, nimlich
jener, der aus der Zugehorigkeit der Leitenden dieser Universitit zu nicht-
zarathustrischen und nicht in Iran befindlichen Kreisen hervorging. Ebenso
wie es auch im transoxanischen Raum einige wissenschafiliche Zentren gab,
die unter dem Einfluf der Buddhisten standen.

Wohl ist der Geist der Iraner ein nach Wissen strebender, doch das von
dem zarathustrischen Klerus diktierte Sassaniden-Regime war kein Pro-
Wissenschaft ausgerichtetes. Das heifit, iiberall dort, wo dieser Geist zum
Tragen kam, wurden dem wissenschaftlichen Forschen Steine in den Weg
gelegt.

Aus dem gleichen Grunde konnten sich im damaligen Siidwesten und
Nordosten [rans, also in Gebieten, die vom Geist der Priester verschont
waren, Schulen und wissenschaftliches Arbeiten entwickeln. In anderen
Réiumen aber, in denen die damalige Geistlichkeit das Sagen hatte, war ein
Gedeihen der Wissenschaft nicht méglich.

Unter den Schulbuchautoren, die fiir den Unterrichtsstoff an den
Gymnasien und zwar fiir die Ficher Literatur, Geschichte und Geographie
sorgen” und die zumeist das o.g. Thema stereotyp wiederholen, ist der
inzwischen verstorbene Dr. Rezazadeh-Schafaq zu nennen, der - sowohl

% Es sei daran erinnert, daB das vorliegende Buch vor der Islamischen Revelution geschrieben wurde
und somit die Schulbiicher zu Zeiten des Pahlawi-Regimes gemeint sind.
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gebildet als auch mit Sinn fiir Aufrichtigkeit - das Thema ziemlich korrekt

anging und fiir den literaturgeschichtlichen Unterricht der vierten

Gymnasialstufe schrieb:
Etlichen religibsen, literarischen, wissenschaftlichen und geschichtlichen
Schriften, die i der Sassaniden-Epoche verfaBt oder aber iibersetzt wurden
und ebenfalls den Informationen, die wir liber Hofdichter und -sdnger
erhielten, ist zu entnehmen, dafl es damals Dichtung und auch das Gedicht
bereits gab. Doch wie uns die Geschichte wissen 138t, waren Literatur und
Dichtung dazumal nicht gang und gebe und mehr oder weniger nur dem
kaiserlichen Hof und der Geistlichkeit vobehalten. Da aber gegen Ende der
Sassaniden-Ara Moral und Lebensart dieser beiden Kreise (Hof und
Geistlichkeit) durch Hof-Intrigen und Verderbtheiten als auch das
Einwirken der verschiedenen Lehren auf die Religlon dekadent und faulig
geworden waren, verfiel auch, unter diesem Einflufl, die iranische Literatur
und Dichtung. Zu Zeiten des Erschemens des Islam war ihr Niveau
keineswegs erfreulich und erbauend, und sie nahm, infolge des Verderbens
dieser beiden Schichten, Kurs in Richtung Dekadenz...

Viertens: Besagter Herr Mediziner, der den Vortrag hielt und wie etliche
andere papageienhaft nachplappert: 'Die arabischen Eroberer haben unsere
nationalen Bibliotheken in Brand gesetzt und unsere wissenschaftlichen
Einrichtungen vernichtet', hitte sagen miissen, von welchen nationalen
Bibliotheken er spricht. Wo befanden sie sich? Wo gab es sie? In Hamadan?
In Isfahan? In Schiras? In Azarbeidjan? In Neischabur? In Tisfun? In den
Wolken? Auf der Erde? Wo?

Wie kann es angehen, daB er und andere wie er, die dieses Gerede
beharrlich  wiederholen, wohl von In-Brand-Gesetzten-Nationalen-
Bibliotheken in Iran Kunde haben, nicht aber dariiber, wo diese sich
befanden.

Deslei Informationen werden nicht nur in keinem Dokument genannt,
sondern: Obwohl selbst die Details der Geschehen im Zusammenhang mit
den islamischen Eroberungen im iranischen und rGmischen Raum
verzeichnet wurden, ist in keinem geschichtlichen Dokument der Name
einer Bibliothek in Iran, die in Brand gesetzt wurde, zu finden. Wohl aber
besagen sie unter anderem, daB in zarathustrischen Gebieten kein Interesse
fiir Biicher und Wissenschaft bestand.

Wenngleich Djahez Araber war, war er doch nicht fanatisch-arabisch. So
manches schrieb er gegen die Araber, und einiges davon werden wir in
Kiirze zitieren. In "Al Mahassen wa | Addad" *' sagt er:

Mgy
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Die Iraner war nicht sonderlich daran interessiert, Biicher zu schreiben. Thr
Interesse galt mehr dem Bauwesen..."

in "Tamaddon Irani", aus dem wir bereits mehrfach zitierten, wird
ebenfalls betont, da das Schreiben in der zarathustrischen Gesellschaft und
Lehre zu Zeiten der Sassaniden nicht iiblich war.

Die Forscher sind sich darin einig, dal es dazumal sogar untersagt,
zumindest aber sehr eingeschrinkt war, Abschriften von der Awesta
anzufertigen. Als Alexander d. Grofle Iran angriff, waren von der Awesta
nicht mehr als zwei Exemplare vorhanden. Eines befand sich in "Estakhr”
(Stakhra, Staxra) und wurde, wie berichtet wird, von Alexander verbrannt.

Angesichts dessen, daB Lernen, Schulen, Bildung und Wissen nach
Auffassung der damaligen Priester nur dem Adel und der Geistlichkeit
vorbehalten und den {ibrigen Bevolkerungsschichten verwehrt waren,
konnten sich Wissenschaft und Literatur natiirlich nicht entwickeln.
SchiieBlich ist es in der Regel doch so, dafl Wissenschaftler aus der
einfachen und sich abmiihenden Bevélkerung hervorgehen, nicht aus den in
Luxus und UberfluB iebenden Kreisen. Topfer und Schuhmacher sind es, die
Bu-Alis®, Abu Rejhans®™®, Farabis® und Mohammad FEbn Zakariya
Razis™' hervorbringen bzw. werden, nicht aber im sogenannten "siifien
Leben" untergegangene "Hochgeborene". Ganz abgesehen davon aber waren
laut Dr. Schafaq beide Schichten in jenen Tagen im Abstieg begriffen. Von
Dekadenz und Verderbnis aber sind wissenschaftliche und kulturelle
Leistungen nicht zu erwarten...

Wenngleich es zweifellos auch im sassanidischen Iran - ab und an -
wissenschafiliche und literarische Werke gab. Etliche davon wurden in der
Zeit des Islam ins Arabische iibersetzt. Einiges davon blieb erhalten, einiges
ging verloren. Jedoch nicht infolge von Biicherverbrennungen oder
dhanlichem, sondern im Zuge eines ganz natiirlichen Prozesses. Das heifit,
wann immer es zu einem neuen Denken kommt, das das alte verdringt bzw.
eine Kultur von einer anderen, die Gedanken und Interesse der Geselischaft
auf sich lenkt, beiseitgeschoben wird, verliert das Bisherige an Anziehung,
gerit in den Schatten und nach und nach in Vergessenheit. Das gieiche
widerfihrt den literarischen und wissenschaftlichen Werken der
erloschenden Kultur, die nun ebenfalls vernachlissigt werden und
infolgedessen im Laufe der Zeit verloren gehen...

2 Avicenna

% Abu Reihan Biruni, weltbekannter frantscher Wissenschaftler
¥4 ohenfalls namhbafter iranischer Wissenschaftler von Weklruf
5 periihmter jranischer Wissenschaftler von Weltruf
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Wir erleben dies heute angesichts der Attacken der westlichen Kultur
gegen die islamische. Das Westliche ist in unserer Gesellschaft "Mode"
geworden "Aus der Mode gekommen" aber ist die islamische Kultur™,
weshalb man  sich um ihre Erhaltung uicht bemiiht. Wertvolle
naturwissenschaftliche, mathematische, literarische, philosophische und
religidse  Werke, die noch vor einigen Jahren zumindest in
Privatbibliotheken zu finden waren, sind nicht mehr. Wag mit ihnen geschah
und wohin sie gerieten, ist nicht bekannt. Allem Anschein nach gelangten
sie in irgendeinen Krimerladen, in dem sie in irgendeiner Weise
Verwendung finden Oder aber sie verwehten im Winde...

Laut Professor Galial ed Din Homa'i wurden kostbare Exemplare der
handschriftiichen Biicher, die {der verstorbene) Madjlessi, gemidff der
Moglichkeiten seiner Zeit, aus den verschiedenen Gebieten der islamischen
Welt zusammengetragen und in seiner Privat-Bibliothek aufbewahrt hatte,
spiterhin nach Mall und Gewicht an die Leute verkauft.

Als lran erobert wurde, befanden sich ganz gewif} Biicher und Schriften,
von denen so manches sicherlich kostbar und von Wert war, in der Hand
einiger Privatpersonen  Wahrscheinlich wurden sie noch zwei, drei
lahrhunderte lang - nach dem Einzug der arabischen Muslime ins Land -
aufbewalrt. Jedoch als die lraner nach und nach muslimisch geworden
waren, die arabische Schrift vorherrschend wurde und die Pahlawi-Schrift
erlosch, konnten die meisten die alten, in der Pahlawi-Schrift geschriebenen
Biicher und Schriften nicht mehr lesen bzw. verstehen DaBl aber
Bibliotheken und wissenschafiliche bzw. Lehrzentren von den arabischen
[-roberern vernichtet worden seien, ist nichts weiter als haltloses Gerede. .

tbraim Purdawud, dessen Ansinnen offenkundig ist und laut (dem
verstorbenen) Wissenschaftler Qaswini alles Arabische ablehnt, suchte in
allen Ecken und Winkeln der Geschichte nach "Indizien" (wenngleich sie
nicht als Indizien zu bezeichnen sind, denn allem Anschein nach handelt es
sich um  entstellte Uberliefenmgen bzw. Aussagen), die er dann als
Nachweis fiir die Biicherverbrennung und ZerstSrung der wissenschaftlichen
Einrichtungen und Lehrzentren in Iran durch die arabischen Eroberer
anfithrt. Andere folgten seinem Beispiel und schrieben, unter seinem Einflufl
stehend, wie er. Etwas, das von einigen nun wirklich nicht zu erwarten war,
Wie beispielsweise Dr. Moin™’, welcher sich in seinem "Masda-Yasna wa
Adab Parssi" weitgehend auf Purdawud stiitzt Das, was er als Beweis fiir

6
1% gy ser daran ennnert, daf dieses Buch zu Zewen des Pahlawi-Regunes geschrieben wurde

*/ Als nut dem vorliegenden Buch begonnen wurde {1349 HS). war Dr. Moin bereits schwer erkrankt
und bettlageng Als das Kapiel "Biicherverbrennung” geschuieben wurde, waren bereits sieben Jahre
nach seinem Tod v erpangen
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besagte Biicherverbrennung durch die arabischen Eroberer in Iran nennt, ist

folgendes:
1- Der Englénder Sir John Malcolm erwihnt diese Story in seiner "History".
2- In der vorislamischen Zeit, in jenen Tagen, als der Islam erschien, war
die arabische Bevilkerung noch vollig ungebildet und vermochte weder zu
lesen noch zu schreibeni. Laut Wiagedi gab es in dem Zeitraum, als
Mohammad (s.a.a.s) mit der Prophetschaft betraut wurde, nur siebzehn
Qoraischis, die gebildet waren. Der letzte arabische Beduinen-Dichter -
"Durramah" - veschwieg, daB er lesen und schreiben konnte und duBerte,
daB diese Fihigkeiten in seiner Gesellschaft verpont sei.
3- Djahez tiberliefert in seinem “Al Bayan wa t Tabiin", daf eines Tages
einer der Groflen der Qoraisch ein Kind, das in dem Sibewey-Buch las,
anfuhr: "Ist ja schindlich, womit du dich beschiftigst. So etwas tun nur
Lehrer und Bettler..."
In jenen Tagen galt in den Augen der Araber der Lehrberuf, d.h das
Unterrichten der Kinder, als niedrig. Darum, weil ein Lehrer nicht mehr als
sechzig Dirham erhielt, was sie als ein Nichts betrachteten.?
4- Ebn Khaldun schreibt in dem Kapitel "Al Olim ol Aqliah wa Asnafha"
(aus seinem "Mukaddima"):
Als Iran erobert wurde, fielen viele Blicher des Landes in die Hand der
Araber. Sa'd Ebn Abi Waqas teilte dies Omar Ebn Al-Khatab in einem
Schreiben mit und bat darum, sie flir die Muslime iibersetzen lassen =
diirfen. Omar schrieb ihm, er solle die Biicher ins Wasser werfen. Denn
wenn darin gute Anleitungen stiinden, so hiitten sie von Gott noch bessere
bekommen. Und wenn in ithnen Irrefithrendes wire, so bewahre Gott sie
davor.
So kam es, daB die Biicher ins Wasser geworfen oder aber verbrannt
wurden und das Wissen der Iraner, das in ihnen festgehalten war,
vertorenging und uns nicht erhalten blieb.’®
Abu | Faradj Ebn | Tbri in "Makhtasar od Dowal", Abdul Latif Bagdadi in
"Al Efadah wa 1 E'tebar", Qefti in "Tarikh ol Hokama™, im Zusammenhang
mit Yahyd Nahwi, Hag Khalifeh in "Kaschf 0oz Zonun" und Dr. Safa in
"Tarikh Olam Aqli" schreiben {iber die Biicherverbrennung der Araber in
Alexandrien. (Das heif}t, falls nachgewiesen wird, dall die arabischen
Eroberer die Bibliothek von Alexandrien tatsichlich in Brand setzten, wire
das ein Anhaltspunkt fiir die Annahme, daB sie iiberall, wo sie auf Biicher
stieflen, diese vernichteten. Demnach wire es moglich, daB sie auch in Iran
in dieser Weise vorgingen.)

™ Enmommen:; "Tagaliat Irani”
% Entnommen: "Tarikh Adabiat", Dr. Suratgar
3% pnthommen: "Yaschthd", B. 2, 8. 20, Purdawud
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Aber Schebli No'man 1 seiner Schrift "Bibliotheken Alexandriens" (iibers.
Titel} und Moftaba Minawi in der Zeitschrift "Sokhan”, 74, S. 584 weisen
dies { Biicherverbrennung in Alexandrien) von der Hand.

5- Abu Reihdn Biruni schreibt in seinem "Al Atar ol Bigiah", im
Zusammenhang mit Khorasmien:

Als die khorasmische Bevélkerung abtriinnig geworden war und Qotaybat
Ebn Mosiem Khorasmien emeut eroberte, setzte er dort "Skedjmuk” als
Befehishaber ein. Qotaybah befahl. einen jeden, der in Khorasmisch schrieb
und iber die Geschichte, Vorginge und Situation des Landes und dortige
Wissensdinge informiert war, zu toten oder aber in die verschiedensten
Regionen zu verbannen. Daher blieben Situation und Geschehnisse in
Khorasmien weitgehend verborgen, denn nichts gab es, mithilfe dessen
man. nach dem Erscheinen des Islam, Aufschlud iiber die dortigen
Realitiiten hitte erhaiten kénnen.®

Abu Reihdn schreibt im gleichen Buch: Da Qotaybat Ebn Moslem die
Autoren (Khorasmiens) aus dem Wege raumte, die Herbodan (Geistliche)
totete und ihre Blicher und Schriften verbrannte, blieb die dortige
Bevélkerung ungebildet, Wenn sie etwas wissen mufiten, konnten sie nur
auf das, was sie im Gediichtnis behalten hatten, zuriickgreifen. Im Laufe der
Zeit verblafften die Details, und Einzelheiten, hinsichtlich derer es
Meinungsverschiedenheiten gegeben hatte, gingen unter. Sie erinnerten sich
nur noch ganz global an Dinge und Themen allgemeiner Natur.**

6- Die Geschichte von der Biicherverbrennung Abduliah Ebn Tahers, die
Dolatschih Samarqandi in "Tadkerat osch Scho’arad” erwithnt,

Dies waren die sogenannten "Beweise", die Dr. Moin als "Indiz" fiir die
Biicherverbrennung in Iran, durchgefiihit von den arabischen Eroberern,
zitiert. Nur der unter Punkt "vier" genannte Grund, der laut der Angaben
Ebn Khalduns erfolgt als auch die Geschichte von der Biicherverbrennung in
Alexandrien, die Ebn | Ibri, Bagdadi und Qefti erwihnen und in Hagi
Khalifehs "Kaschf ¢z Zuntn" bestitigt werden, sind nachpriifbar.

Auch einen siebten Grund gibt es, der vorgebracht wird. Dr. Moin neant
ihn zwar nicht, doch G. Saydan und einige iranische Autoren erdrtern ihn
und filhren ihn als Nachweis fiir die Ressentiments der Araber gegen
Biicher, Schreiben und Wissenschaft an. Und zwar argumentieren sie mit
dem Vorgehen des zweiten Kalifen, der das Schreiben und Verfassen von
Bilichern mit der Devise: "Der Koran ist uns genug”, verwehrte. Wer sich
dem widersetzte und dennoch schrieb, galt als Ubeltiter.

*! Entommen "Yaschtha”, B 2,8 21-23, Purdawud, laut einer Aussage Mohammad Qazwins
%2 Entnommen: "Al Atar L Bagiah". 8 20
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Dieses Verbot bestand bis zum zweiten Jahrhundert HQ, wurde dann
aber - also im zweiten Jahrhundert - im Zuge der Zeit aufgehoben.

Wie die 0.g. Autoren erkldren, sei es vollig klar, dafl ein Volk, dem ein
Jahrhundert lang das Schreiben von Biichern untersagt wird, auch der
Literatur und Dichtung in den Léndern, die es sich unterwirft, keine
Existenzberechtigung zuspricht.

Soweit zu den vorgebrachten Griinden bzw. "Nachweisen".

Wollen wir uns nun denen zuwenden, die Dr. Moin nennt, allerdings
vorerst mit Ausnahme des vierten Argumentes. Danach untersuchen wir das
siebte, urn zum SchluB das vierte anzugehen.

Zunichst geht es um die AuBerungen Sir John Malcolms, die wir vorher
schon unter: "Thesen, Ansichten" und auch unter der Uberschrift "Masda-
Yasna wa Adab Parssi” beleuchteten und ihre Haitlosigkeit feststellten.
Allem Anschein nach lebte er im 13. Jahrhundert n.H.. Das heiBt, seinen
Angaben zu Geschehnissen, die etwa 13 Jahrhunderte zuriickliegen, miissen
zuverlissige geschichtliche Nachweise zugrundeliegen, was jedoch nicht der
Fall ist. Abgesehen davon tritt seine geradezu fanatische Antipathie gegen
den Islam so offenkundig zutage, daf3 seine Worte schon allein dadurch an
Objektivitit verlieren.

Er sagt, die Anhidnger des arabischen Propheten hétten die iranischen
Stidte dem Erdboden gleichgemacht (eine unglaubliche Liige).
Verwunderlich, da Dr. Moin die durch und durch haltlosen Angaben S. J.
Malcolms als Nachweis zitiert...

Schon der Koran erwihnt die Ungebildetheit der vorislamischen Araber.
Doch wie kénnten ihr Analphabetismus und ihre fehlende Bildung ein
Nachweis fiir besagte Behauptung sein?! Dafl die vorislamischen Araber
ungebildet waren, ist doch kein Grund dafiir, anzunehmen, daB die
muslimischen Araber Biicher verbrannten. Zudem: Zwischen der
vorislamischen Zeit und der der arabischen Eroberungen lag ein
Vierteljahrundert, in dem der Prophet (s.a.a.s.) in Medina eine erstaunliche
Bewegung ins Leben rief. Eine Bewegung, die das Interesse flir Schreiben,
Lesen und Lernen wachrief.

Der ungebildete Araber hatte sich einer Religion zugewandt, deren
Prophet gebildete Kriegsgefangene auf freien FuBl setzte, wenn sie den
Muslimen Lesen und Schreiben beibrachten. Also statt Losegeld wollte er,
daB sie der muslimischen Jugend die Kunst des Schreibens und Lesens
beibrachten. Der Prophet dieser Religion, also des Islam, spornte einige
seiner Gefdhrten an, andere Sprachen - syrisch, hebraisch, persisch - zu
erlernen. Er selbst hatte etwa zwanzig Sekretire um sich geschart, denen er -
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jeweils eimem oder auch mehreren - die Verantworung fiir eine bestimmte
Aufgabe, ein bestimmtes Amt, iibertrug **

Der ungebildete Araber der vorislamischen Zeit wandte sich also einer
Religion zu, deren Himmlische Schrift bei der Schreibfeder und dem
Schreiben beteuerte™™ und deren himmlische Offenbarung mit dem Aufruf
begann: "Lies ..", und mit dem Hinweis, das Gott (den Menschen) lehrte.. **

Haben denn etwa das Vorgehen des Propheten und der koranische
Ansporn zu lesen, zu schreiben und Wissen zu erwerben, in dem seinerzeit
noch ungebildeten Araber, der sich von Koran und Prophet angezogen
fiihlte, kein Interesse fiir Biicher, Schreiben, Wissen und Kultur
wachgerufen?!

Zu dem Argument "Geringschitzung der Qoraischis und ganz allgemein
der Araber fiir Lehrer und Lehrberuf, bzw. sie hitten den, der ihre Kinder
unterrichtete, als niedrigstehend betrachtet und ganz allgemein Wissen und
Bildung als Schmach verstanden”, soviel:

Mit dieser Begriindung wird unmifverstindlich zum Ausdruck gebracht,
da} ein Lehrer nur sehr gering entiohnt wurde, weswegen sein Beruf nicht
geschitzt war. Das gleiche, was wir heute®® in Iran erleben. Lehrer und
Geistliche gehbren zu denen, die nur ein Minimalgehalt erhalten, und
méglicherweise liegt es an dieser Unterbezahlung, daB einige von ihnen den
Beruf wechseln.

Jedenfalls - wenn um die Hand eines Midchens gehalten wird, achten die
Eltern in der Regel darauf, daB der Briiutigam einen gutbezahlten Beruf
ausiibt, weswegen sie normalerweise einen, wenn auch ungebildeten Bazari
oder Geschiftsmann einem Lehrer oder Geistlichen vorziehen. Warum?
Nicht etwa deswegen, weil sie gegen Wissen und Bildung sind und derlei als
minderwertig und gering einstufen, sondern darum, weil sie ihre Tochter
auch materiell gesehen gut versorgt wissen mdchten. Sie einemn Lehrer
anzuvertrauen erfordert ein wenig Opferbereitschaft und Verzicht. Jeder aber
ist dazu nicht bereit...

Wirklich verwunderlich: Weil ein Qoraischi das Lesen eines Kindes als
schmihlich bezeichnete, folgern einige, dafl dies fiir alle Araber gelte. Alle
Qoraischis und Araber seien gegen Lesen und Biicher eingestellt gewesen,
weswegen sie kurzerhand samtliche Schriften und Bibliotheken, auf die sie
stieBen, in Brand gesetzt hétten.

* Nachzulesen in: "Payambar ormi", Mortesa Motahhari

4 Sure 68, 1

8 Sure 96, 1-5

¥ Yig sei daran erinnert, dafl die Zeit und Situation vor dem Sieg der Islamischen Revolution gemeint ist.
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Das ist genauso, als wollte man dem Vers des iranischen Dichters Obayd
Sakani, in dem er (wohl voller Ironie) sagt:

Lauf nickt hinter dem Wissen her, das emdhrt dich schlecht,
als Gaukfer oder Harlekin Rommst du an dein Recht...,

entnehmen, daB alle lraner gegen Wissen, Wissenschaft, gegen Lernen
und Wissenserwerb gewesen seien und folglich sidmitliche Biicher und
Schriften, die ithnen in die Hand fielen, vernichteten. Oder aber man wiirde,
nur weil Abu Hayan in seiner Armut und Verzweiflung all seine Blicher
verbrannte, folgern, dafl sein gesamtes Volk auf Wissen und Wissenschaft
nicht gut zu sprechen waren.

Nun zu dem, was Abu Reihan im Zusammenhang mit Khorasmien sagte.
Wenngleich dies nicht dokumentiert ist und Abu Reihan dafiir keinen
geschichtlichen Nachweis dafiir erbringt, so ist es doch auch nicht von der
Hand zu weisen. Denn abgesehen von all seinen anderen wissenschaftlichen
Qualititen war Abu Reihin e Biruni, der selbst aus Khorasmien stammte,
ein Historiker, der in seiner Rede nicht iibertrieb. Zudem war seit jenen
Tagen, iiber die er in diesem Zusammenhang schrieb bis zu den seinen noch
nicht sehr viel Zeit vergangen. Er lebte in der zweiten Hiilfte des vierten bis
zum Beginn des fiinften Jahrhunderts HQ, Khorasmien aber war in der Zeit
des Walid Ebn Abdul Malek, etwa im Jahre 93 HQ, erobert worden.

Was als Argument und "Indiz" vorgebracht wird, betrifft seine Aussage
im Zusammenhang mit Khorasmien und der khorasmischen Sprache, nicht
aber iranische Biicher und Schriften, die dazumal noch in der Pahlawi- oder
aber Awesta-Sprache gehalten waren.

Zweitens aber duBert sich Abu Reihdan in dem Vorwert zu dem Buch
"Saydalah" bzw. "Seydanah" (bisher noch nicht verdffentlicht) tiber die
Eignung der verschiedenen Sprachen, wissenschafiliche Themen
verstindlich kundtun zu konnen oder aber nicht. Er selbst zieht
diesbeziiglich die arabische Sprache der persischen und khorasmischen vor.
Und was letztere anbelangt, sagt er: Die khorasmische Sprache ist in
keinster Weise in der Lage, Wissenschaftliches verstiandlich zum Ausdruck
zu bringen. Ein wissenschaftliches Thema in Khorasmisch erkliren zu
wollen, wird ebenso erfolglos sein, wie wenn man ein Kamel durch ein
Nadelohr treiben wollte.*’

Das heifit: Wenn es tatsiichlich eine Reihe wissenschaftlicher Schriften in
khorasmischer Sprache gab, wiirde Abu Reihan die khorasmische Sprache

7 Entommen einem Artiket M. Minawis in "Baressiha'i dar bareye Abu Reihan Birgni®
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niemals als so ungeeignet und unausreichend dargestellt haben.
Unméglich...

Bei den Biichern, von denen Abu Reihan spricht, handelt es sich um
geschichtliche Schilderungen und Literarisches, nicht um wissenschaftliche
Werke. Und was das Verhalten des Qotaybat Ebn Moslem der
khorasmischen Bevélkerung gegeniiber anbelangt (nebenbei betraf dies die
Zeit des Walid Ebn Abdul Maleks, nicht die der Raschidin-Kalifen), ist zu
sagen: Wenn es tatsichlich so war und nicht ibertrieben dargestellt
wurde®, ist es als durch und durch inhuman und unislamisch zu
bezeichnen. Es entspricht in keinster Weise dem Vorgehen der anderen
muslimischen Eroberer, die Iran und Rom unterwarfen und im allgemeinen
dem Kreise der Gefihrten des Propheten angehérten und von ihm
unterwiesen worden waren. Ganz abgesehen davon kann sein Handeln, das
sich in der schlimmsten Epoche (Omayyaden) der islamischen Geschichte
zutrug, nicht als Mafistab fiir das allgemeine Verhalten jener Muslime, die
Iran eroberten, verstanden werden

Kurz, wenn es in Iran wissenschaftliche Einrichtungen und Bibliotheken
gegeben hat, so in Tisfun, Hamadan, Nahawand, Isfahan, Estakhr,
Neischabur oder aber Azarbeidjan. Nicht aber in Khorasmien. Wie bekannt
ist, waren dazumal wissenschafiliche Schriften, die es hierzulande gab, in
der Pahlawi-Sprache gehalten, nicht aber in der khorasmischen
Lokalsprache. In der islamischen Zeit wurden zudem iranische Biicher, die
iibersetzt wurden - beispielsweise "Kelileh war Demneh" durch Ebn
Moqaffa® als auch ein Teil der aristoteles'schen Logik durch ihn oder aber
seinen Sohn - aus der Pahlawi-Sprache ins Arabische {ibertragen, nicht etwa
aus dem Khorasmischen oder einer anderen Orts- oder Lokalsprache.

Christensen informiert:

Abdul Malek Ebn Marwin hatte die Ubersetzung eines Buches aus der
Pahlawi-Sprache angeordnet...*”

Dafl im Zuge eines Angriffs simtliche wissenschaftlichen Werke eines
Sprachraumes zunichte gemacht werden und die gesamte dortige
Bevolkerung dadurch in Unkenntnis und Bildungslosigkeit versinkt,
ahnungslos der Geschichte ihrer Viter, kann allenfalls fiir eine kieine
einheimische Ortssprache zutreffen. Denn vollig natiirlich, daB diese niemals
wie eine anerkannte wissenschaftliche Sprache fungieren und Bibliotheken
mit einer Vielzah! an  medizinischen, naturwissenschaftlichen,

2% v amarmeh Tslam", Dr. Sarinkub
3 *Tran in der Zeit der Sassaniden”
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mathematischen, astronomischen, literarischen und religiosen Schiften
bestiicken kann.

Wenn sich eine Sprache so kraftvoll entwickelt, dafl sie eine reiche
Literatur hervorbringen kann, unter anderemn Schriften, die die
veschiedensten  wissenschaftlichen  Bereiche  behandeln, ist es
ausgeschlossen, daB die Bevdlkerung, die diese Sprache spricht, im Rahmen
eines einzigen feindlichen Uberfalls Wissen und Bildung verliert und zu
einem unwissenden und ahnungslosen Volke wird.

Zudem war der besagte Angriff gewil nicht heftiger und radikaler als der
der Mongolen. Diese, die Mongolen, richteten im wahrsten Sinne des
Wortes Verwiistungen und Blutbider an. Ganze Volksgruppen wurden ums
Leben gebracht, und Biicher und Bibliotheken fielen dem Feuer zum Opfer.
Doch niemals vermochten diese entsetzlichen Attacken die
wissenschaftlichen und kulturellen Werke - geschrieben in arabischer und
persischer Sprache - voll und ganz zerstdren oder aber die kulturelle
Verbindung der Generation nach dem Mongolen-Chaos zu den
vorausgegangenen abzubrechen. SchlieBlich war der Schatz an
wissenschaftlichen und kulturellen Werken - arabischen als auch persischen
- inzwischen so groB und vielseitig geworden, dal er trotz etlicher
Massenvernichtungen durch die Mongolen nicht véllig ausgeldscht werden
konnte,

Kurz - das, was in Khorasmien verlorenging, waren ein paar literarische
Schriften zarathustrisch-religiosen Inhalts (Inhalte, die wir schon
besprachen) oder aber geschichtliche Schilderungen. Und etwas anderes
deutete Abu Reihan auch gar nicht an. Wenn wir genau hinhGren, was er
sagt, wird uns klar, dafl er von solchen Biichern spricht (nicht aber von
wissenschaftlichen Werken).

Doch nun zu der Biicherverbrennung des Abdullah Ebn Taher. Eine
horenswerte Geschichte... Und wahrlich erstaunlich ist, dafl Dr. Moin sie als
Indiz fiir die Biicherverbrennung in Iran, die durch arabische Eroberer
erfolgt sein soll, erwihnt.

Jedenfalls, Abdullah war der Sohn des Taher Dho-l-Yaminayn, jenes
berithmten iranischen Feldherrn zu Zeiten des Kalifen Ma'mun, der im
Kriege zwischen den beiden Schnen Harun ar Raschids - Amin und Ma'mun
- das Kommando iiber die khorassanische Armee, die auf der Seite des
Ma'mun kimpfie, innehatte und Ali y Ebn Issi, einen Araber, der auf der
Seite des Amin die arabische Armee befehligte, besiegt hatte. Es gelang
ihm, Bagdad zu erobern, Amin zu t6ten und Ma'mun das Reich des Harun
zu sichern.
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Nebenbei: Taher, der anti-arabisch eingestellt war, belohnte "Alan
Scho'ubi, der in Haruns "Bayt o} Hekmah" angestellt war und ein Buch iiber
die Mingel der Araber geschrieben hatte, mit 30 000 Dinaren oder aber
3.000 Dirham '

Sein Sohn Abdullah aber, der die Biicherverbrennung anordnete, ist der
Begriinder der Taheriden-Dynastie. Das heifit, er war es, der zum ersten Mal
die Unabhingigkeit Khorassans erklirte und fiir eine eigenstindige iranische
Regierung in jener Region sorgte.

Wie sein Vater war auch Abdullah nicht gut auf die Araber zu sprechen.
Wohl aber ereiferte sich dieser iranische, anti-arabische Abdullah, dessen
Macht so gro geworden war, dafl er den Bagdader Kalifen zur
Unabhangigkeit Khorassans notigen konnte, so sehr fiir den Islam, dafi er
die iranischen Schriften aus der Zejt vor dem Islam verbrennen liefd, Mit der
Begriindung, angesichts des Koran seien sie bedeutungslos und bediirfe man
ihrer nicht. ..

Eines Tages suchte ihn jemand in seinem Schlof, in Neischabur, auf und
ilberreichte ihm ein altpersisches Buch. Als man ihn fragte, was das fiir ein
Buch seil, antwortete er: "Es ist die Geschichte von "Wiamag und Ozr3".
Eine sehr schéne Geschichte, die die Weisen niederschrieben und
Anuschirwan gaben." Abdullah meinte: "Wir lesen den Koran und brauchen
solche Bicher nicht. Das Buch Goftes und die Ahadith geniigen uns.
Abgesehen davon wurde die Geschichte von Zarathustriern geschrieben,
weswegen sie unserer Ansicht nach abzulehnen ist..."

Daraufhin befahl er, das Buch ins Wasser zu werfen und jegliche
persischsprachige und von Zarathustriern verfafite Schrift, die in seinem
Herrschaftsbereich gefunden werde, zu vernichten.”"

Warum ging er so vor? Ich weif es nicht... Aller Wahrscheinlichkeit nach
ist es auf die Ressentiments der Iraner gegen die Zarathustrier
zurlickzufiihren. Jedentalls aber liel der [raner Abdullih Ebn Taher besagte
Blicher verbrennen, nicht ein Araber Aber: Kann man sein Vorgehen nun
etwa verallgemeinern und sagen, alle Iraner jener Tage seien so gewesen?
Das heifit, dachten und handelten alle so wie er und verbrannfen, mit
Ausnahme des Koran, jedes weitere Buch? Natiirlich nicht...

Was Abdullah fat, war nicht richtig und bestétigt die These: Wenn eine
Kultur von einer anderen in Frage gestellt und {iberrannt wird, werden die
Sympathisanten dieser neuen Kultur in geradezu iibertriebener Weise
reagieren und das Alte als iiberholt betrachten, verwerfen und vergessen...

M0 »Dahiy ol Islam™, Ahmad Apin
U »Tarikh Adabeat . ". B. 1. zitiert nach Dolatschah Samarqands

246



Auch die Iraner, die von der neuen Kultur bzw. vom Islam begeistert
waren, verloren jegliches Interesse an ihrer bisherigen und mehr noch als
das: Sie bemiihten sich darum, sie zu verdringen und in Vergessenheit
geraten zu lassen. Das Verhalten Abdullah Ebn Tahers, der sich - bei all
seiner Antipathie gegen den iibertriecbenen Arabismus der Araber, die sich
ihrer Herkunft und Rasse wegen iiberlegen diinkten und der nichtarabischen
Gesellschaft ihre Uberlegenheit einzureden versuchten in geradezu
fanatischer Weise fiir den Islam erreiferte und seine religiose Ereiferung
gegen die zarathustrischen Werke einsetzte, war auch bei etlichen in den
Reihen der iranischen Bevilkerung zu beobachten.

Wenn die Biicherverbrennung durch Abdullah Ebn Taher deswegen
zitiert wird, um darauf hinzuweisen, daf es derlei in der Welt gegeben hat,
so hitte man sich dieses Argument sparen konnen, denn derlei war und ist
auf Erden keine Seltenheit. In unserer Zeit veranstaltete Ahmad Kasrawi
eine "Biicherverbrenner-Party” und die Christen verbrannten im Zuge der
Andalusien-Tragtdie, bei der ein Blutbad unter den Muslimen angerichtet
wurde, 80.000 Biicher’'*.

Der Christ G. Saydan bestiitigt, daB die christlichen Kreuzritter bei ihrem
Angriff gegen Syrien und Paléstina drei Millionen Biicher den Flammen
preisgaben.”’” Die Tiirken begingen Biicherverbrennungen in Agypten'®,
Sultan Mahmud Qaznawi in Rey3 5 die Mongolen in Marw?'®,  die
Zarathustrier verbrannten in der Zeit der Sassaniden masdakische
Schriften®’, Alexander der Grofle persische Biicher*'® und Rom warf die
Werke des beriihmten Mathematikers Archimedes ins Feuer'”..., und was
die Biicherverbrennung in Alexandrien betrifft, nun, auf sie werden wi
gleich zu sprechen kommen.

G. Sarton schreibt in seiner "Geschichte der Wissenschaft":

Protagoras, der griechische Sophist, spricht in einem seiner Werke iibe:
Recht und Wahrheit und sagt: Was die Gotter anbelangt, nun, 1ch kam
nicht sagen, daB es sie gibt und auch nicht, daB es sie nicht gibt. Vieles 1st
daf} uns daran hindert, dieses Thema zu begreifen. In erster Linie das "Im.

312 'Tarikh Andalos*, Dr. M. L Ayati, "Geschichte der Islamischen Zivilisation”. G. Saydan

MY uGeschichte der Islamischen Zivilisation”, Saydan

M w7 jvilisationsgeschichte”, W. Durant

M5 mGeschichte der Islamischen Zivilisation, Saydan

Hé n7ivilisationsgeschichte”, W. Durant

M7 vIran in der Zeit der Sassaniden”, Christensen, auch "Tamaddon Irani” (Iranische Zivilisation
Beitriige einer Gruppe Orientalisten

MEn 4| Fehrest”, Ebn on Nadim
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Dunklen-Liegen" dieses Themas und zum anderen die kurze Lebensdauer
des Menschen..."**"

Und er folgert:
Genau dies aber fithrte dazu, daB sie seine Biicher im Jahre 411 v. Chr. auf
der Mitte des Platzes in der Stadt verbrannten. Dies ist das erste
verzeichnete Beispiel fir Biicherverbrennung, von dem die Geschichte
berichtet...*?!

Nun aber zu dem Schreib- und Biicherverbot, das in der friihen
islamischen Welt durch den zweiten Kalifen erlassen wurde und sich nahezu
100 Jahre lang erhielt. Auch diese Geschichte ist hérenswert, und obgleich
wir im dritten Teil dieses Buches, wenn wir iiber die Verdienste der Traner
im Zusammenhang mit dem Islam sprechen, darauf eingehen werden, schon
jetzt ein kleiner Hinweis: Das Schreib- und Biicherverbot des zweiten
Kalifen betraf die Hadith-Schriften.

Von Anbeginn an gab es zwischen Omar und einigen Prophetengefihrten
einerseits und Ali (a.s.) sowie einigen anderen Gefihrten andererseits
hinsichtlich des Niederschreibens der Hadithe des Gesandten Gottes
Meinungsverschiedenheiten. Erstere, mit Omar an der Spitze, hatten gegen
das Horen, Notieren und Uberliefern der Hadithe nichts einzuwenden,
jedoch sie zu Biichern zusammenzufassen, betrachteten sie als nicht
rechtens. Darum, damit derlei Biicher nicht mit dem Heiligen Koran in
"Konkurrenz" gerieten bzw. das Interesse fir den Koran nicht durch
Hadithbiicher geschwicht wiirde.

Die andere Gruppe aber, die Ali (a.s.) zustimmte, bemiihte sich darum,
dal die Worte und Aussspriiche (Hadithe) des Gesandten Gottes
niedergeschrieben und dann zu Biichern geordnet wurden. Kurz, die
"*Ameh"***, die sich an Omar orientierte, versagte es sich ein Jahrhundert
lang, Ahadith (Hadithe) zu Bilichern zusammenzutragen. Dann aber lief} sie
die Anordnung Omars fallen und begann, 100 Jahre nach der Schi'ah,
Hadith-Biicher zu ersteilen.

Es war also nicht so, da3 das Biicher-Schreiben grundsitzlich verboten
gewesen wire und dieses Verbot jegliches Buch und jedes Thema betroffen
hitte, woraus man hitte folgern kénnen: Ein Volk, dem derlei untersagt ist,
wird auch die Schriften anderer Vélker als unerwiinscht und Frevel
betrachten.

2 \Geschichte der Wissenschaft”, Sarten
 oleiche Quelle
2 die groBe Gruppe der sich an Omar Orientierenden, Sunniten
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Doch dem war nicht so. Besagte Anordnung betraf lediglich die
Propheten-Hadithe, nichts anderes.

Zudem hielt sich nur die "Ameh" (Sunniten) an diese Bestimmung,
nicht aber die Schi'ah. Die Schi‘ah arbeitete seit Anbeginn an Hadith-
Werken...

Jedenfalls aber ist aus dieser Regelung bzw. Ansicht des zweiten Kalifen
nicht zu schlieBen, daf} er ganz allgemein gegen Biicher und das Schreiben
von Biichern gewesen wiire.

G. Saydan in seiner "Geschichte der islamischen Zivilisation" und Dr.
Safa in "Tarikh Olum Aqli dar Islam" gehen auf dieses Thema ein. Dr. Safs
sagt:

Die Araber, wie allgemein alle Muslime, waren von "Enna 1 Isldma
yahdemo méqgablah..." voll und ganz iiberzeugt. Das heifit davon, da8 der
Islam alles, was vor seiner Zeit war, verwirft. Daraus enwickelte sich in
ibnen der Gedanke, daB sie jhre Aufmerksamkeit nur dem Koran schenken
sollten, denn er, der Koran, annulliere alle Biicher und der Islam séimtliche
voorausgegangenen Religionen. Auch fithrende Religionsgelehrte
betrachteten das Lesen eines jedweden Buches, selbst religitser Schriften -
mit Ausnahme des Koran - als unerlaubt.

Es wird erzihlt, daf} der Prophet (s.2.a.5.) eines Tages eine Thoraseite in der
Hand Omars sah. Er war empdrt dariiber, was man ibm deutlich ansah. Er
sagte sinngemip:

"Habe ich euch nicht eine bessere und vollkommenere Religion gebracht?
Bei Gott, wenn Moses lebte, wiirde er mir {und der von mir gebrachten
Religion) folgen.”

Im gleichen Zusammenbang mahnte er:

"Was "Ahl 1 Ketib" (Angehdrige einer Himmlischen Schrift, wie;
Zarathustrier, Juden, Christen) im Namen der Religion sagen, bestitigt
nicht, aber weist es auch nicht zuriick. Sprecht: Wir glauben an das, was
uns hinabgesandt ward und an das, was zu etich kam (nicht aber an das, was
ihr euch selbst zurechtlegtet). Der, den wir anbeten, ist der gleiche, den
auch ihr anbetet."

2Zu den populdren Hadithen jener Epoche gehérte jener, in dem es heifB3t:

"In dem Buch Gottes ist {iber die Geschichte der Vorausgegangenen zu
erfahren, itber eure Zukunft und das Gesetz, das euch als Richtschnur
gegeben ward."

Das koranische Wort, welches besagt, daBl es nichts gibt, das nicht in dem
"Ketadb mobin" stiinde", festigte natiirlich ein solches Denken. Mit dem
Resultat, dafi man sich mit Koran und Hadithen begniigt und auf andere
Biicher und Schriften verzichtet.”®

323 "Tarikh Otum Agli dar Islam", Dr. Saf
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Ich wundere mich wirklich iber diese gelehrten Leute. Ist thnen denn
nicht bekannt. dal die Worte: "Enna 1 Islama yahdemo magablah..."
lediglich besagen, daB mit dem Erscheinen des Islam die vorherigen
religiosen Bestimmungen, Gesetze und Sitten hinfillig wurden? Seit Beginn
des Isiam verstanden und verstehen alle Muslime diesen Satz niemals anders
als nur in dieser Bedeutung: Mit dem Kommen des Islam sind alle
vorislamischen religiésen Sitten und Regelungen - sowohl die der
Gétzendiener als auch die "Ahl 1 Ketabs™™ - aufgehoben. Mit nicht-
religidsen Sitten und Traditionen hat das nichts zu tun.

Ebenso wie die Worte "Al Isiamo yaZobbo ma gablah...” nichts anderes
bedeuten, als daB der Islam die Vergangenheit bzw. die ihm
vorausgegangene Zeit zudeckt und keine riickwirkenden Schritte vorgesehen
hat. Hat jemand beispielsweise in der vorislamischen Zeit oder aber bevor er
Muslim wurde, gefrevelt, wird er vom islamischen Gesetz nicht belangt.
Genauer: "Qesas” oder "Diyeh” treffen ithn nicht. Jeder Musiim weify das
und versteht bzw. verstand die zitierten Worte in dieser Weise. Welch ein
himmelweiter Unterschied liegt doch zwischen dieser Aussage und der
Deutung der genannten Autoren?!

Auch die Rewayat, die im Zusammenhang mit Omar {iberliefert wird,
bringt unmiBverstindlich folgende Erklirung des Gesandten Gottes zum
Ausdruck, ndmlich: Mit dem Koran und der letzten von Gott gegebenen
Religion - "Schari’ah" - sind die Thora und das Religionsgesetz des Moses
anfgehoben.

Und seine Ermahnung: "Weder bestitigt, noch feugnet das, was ihr
seitens der "Ahl | Ketab" hort", bezieht sich auf die religidsen Geschichten
als auch, aller Wahrscheinlichkeit nach, auf die religiosen Gebote. Mit
diesen Worten brachte er zum Ausdruck, dal} das, was "Ahl | Ketab" in der
Hand haben, Wahres, vermengt mit Entsteliungen ist. Da Unkundige jedoch
nicht in der Lage sind, Wahrheiten von Entstellungen zu unterscheiden, rit
er: "Bestitigt ihre Rede nicht, damit verhiitet sei, daB ihr moglicherweise
Unwahres bestitigt. Doch leugnet ihre Worte auch nicht, damit ihr nicht
gegebenfalls Wahres leugnet. ..

Und in dem Wort:

"Der Koran erzdfilt iiber die Vorausgegangenen, berichtet itber Zukiinftiges
und gibt euch dus Gesetz, das unter euch zu walten hat,

4 Loranische Bezeichnung tur Angehdrige emer Himmlischen Schrift
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ein Wort, das auch in "Nahg ol Baligah" erscheint, ist von religiésen
Begebenheiten, der Zukunft im Jenseits und religiésen Gesetzen die Rede.

Mit anderen Worten: Da euch nun der Koran gegeben ist, bediirft ihr der
anderen Himmlischen Schriften nicht mehr...

Verwunderlicher als alles aber ist, dafl man den Koranvers, in dem es
heift:

» wtichts ist, das nicht in dem "Ketab mobin” stiinde...”>*

als Nachweis zitiert, dieweil doch alle das "Ketfb mobin", von dem in
dem Vers die Rede ist, als die "Lawh mahfuz"**® interpretieren.

Das, was die Muslime unter diesem Koranvers und auch den genannten
Hadithen verstehen, entspricht keinesfalls dem, was sich jene Herren
darunter vorstellen und demgemiB folgern, daB sowoh! dieses koranische
Wort als auch die zitierten Ahadith der eigentliche Grund fiir die Annahme
der Muslime seien, jegliches Buch, welcher Art auch immer, einschlieBlich
der Sachbiicher und wissenschaftlichen Schriften, miisse vemichtet
werden...

Wollen wir uns nun dem vierten von Dr. Moin genannten Nachweis
zuwenden. Er setzt seine Worte so, als hitte Ebn Khaldun ganz konkret liber
eine Blicherverbrennung in Iran gesprochen und sei das, was Abu | Faradj
Ebn 1 Ibri, Abdul Latif Bagdadi, Qefti und Hag Khalifeh berichteten, voll
und ganz zu akzeptieren. Dieweil Dr. Moin doch ganz sicherlich wuBte, daB
inzwischen sogar die Wissenschaftler Europas die Halt- und Grundlosigkeit
der Behauptung, die Muslime hitten die Biicher Alexandriens verbrannt,
nachgewiesen haben. Er jedoch begniigt sich lediglich damit, darauf
hinzuweisen, dafl Schebli No'man und Minawi diese Biicherverbrennung
leugnen, ohne jedoch ihre Griinde dafiir zu nennen.

In aller Kiirze nun zu den Ansichten der Wissenschaftler im
Zusammenhang mit der Biicherverbrennung in Alexandrien und einigen
Punkten, die ich noch hinzufiigen méchte. Dann zu den Aussagen, die Ebn
Khaldun und Hagi Latifeh beziiglich der Biicherverbrennung in Iran
zugeordnet werden...

In der Regel stiitzen sich diejenigen, die von der Biicherverbrennung in
Iran durch die Muslime sprechen, auf die Biicherverbrennung in
Alexandrien. Letztere wird von ihnen als Argument fiir erstere benutzt.
Doch dies verwundert nicht, denn ebenso wie die Unwissenheit der

** Sure 6, 59
28 Wie allgemein gesagt wird, ist damit die bei Gott aufbewahrte Schrift gemeint, d.U.
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vorislamischen Araber, die Schmihung des Lehrberufes durch einen
Qoraischi, die Biicherverbrennung des Iraners Abdullah Ebn Taher und die
des Qotaybat Ebn Moslems in Khorasmien - und zwar hundert Jahre nach
den islamischen Eroberungen! - als Nachweis und Indiz fiir die
Biicherverbrennung der arabischen Eroberer in Iran angenommen werden, ist
es keineswegs erstaunlich, daf} auch die Story von der Biicherverbrennung in
Alexandrien durch einen intelligenten Mann wie Amr Ebn 1 'As**’, und zwar
auf die direkte Anordnung des Kalifen in Medina hin, nicht aus eigenem
Gutdiinken heraus (wie Qotaybat Ebn Moslem in Khorasmien) als wichtiges
Argument fiir die Biichervernichtung in Iran hinzugezogen wird.

Vorweg ist zu sagen, daBl die Geschichte des Islam und der islamischen
Eroberungen ab dem zweiten Jahrhundert HQ niedergeschrieben wurden.
Diesbeziigliche Schriften und Biicher haben wir in Hinden. Uber die
Eroberung Alexandriens durch die Araber ist abgesehen von islamischen
Geschichtsschreibern auch von einigen christlichen ausfiihrlich berichtet
worden. In keiner der islamischen, jiidischen, christlichen oder anderer
Schriften, die vor den christlichen Kreuzkriegen geschrieben wurden, wird
die Biicherverbrennung in Alexandrien oder die in Iran erwihnt. Lediglich
gegen Ende des sechsten islamischen Jahrhunderts schreibt Abdul Latif
Bagdadi, ein Christ, in "Al Efadat ol E'tebar..." (ein Buch, in dem es um
Geschehnisse, die er selbst erlebte, geht und das daher mehr als Reisebericht
zu verstehen ist) im Zusammenhang mit der Siule "Omudos Sawadi"™:

... es wird gesagt, daf} sie eine jener Sdulen ist, iiber die ein weites Gewdlbe
angebracht worden war, unter dem Aristoteles unterrichte und das als "Dara
1 Elm" ("Ort des Wissens") verstanden wurde. Die Bibliothek, die ebenfalls
in "Dard 1 Elm" eingerichtet worden war, wurde durch Amr I 'As, auf
Anordnung des Kalifen hin, in Brand gesetzt.

Abdul Latif wies damit lediglich auf ein Geriicht hin, das in der
Bevolkerung (wahrscheinlich unter seinen christlichen Geschwistern)
kursierte. Mehr nicht. Und keinesfalls bestiitigte er es, denn er schreibt:
"...es wird gesagt".

Wie uns bekannt ist, nennt der Uberlieferer geschichtlicher
Begebenheiten oder eines Hadith dann, wenn er Betreffendes nachweisen
kann, auch die Quelle, auf die sich seine Angaben stiitzen. So halten es
Geschichtsschreiber wie Tabari und ebenfalls Hadith-Uberlieferer. Derlei
Uberlieferungen bzw. Wiedergaben sind die besten, geben sie doch dem
Leser die Moglichkeit an die Hand, mittels der genannten Quellen die

" Wie herichtet wird, verkehrte Amr Ebn | As mit einem bekannten Philosophen Alexandriens
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Zuverldssigkeit des Uberlieferten nachzupriifen und es, falls dessen
Richtigkeit nachgewiesen werden kann, zu akzeptieren.

Hat der Uberlieferer jedoch kein zuverlissiges Dokument in der Hand,
sagt er entweder: 'In dem Jahr soundso ereignete sich dieses und jenes...'
oder: 'Bs heillt' bzw. 'Es wurde berichtet, daB sich in dem Jahr soundso
dieses und jenes ereignete.’

Schreibt der Uberlieferer in der ersten Weise, d.h.: 'In dem Jahr soundso
ereignete sich...." zeigt das, dafl er von dem, was er aussagt, iiberzeugt ist.
Allerdings, falls es nicht durch dokumentarische Nachweise und
zuverldssige Quellen gestiitzt wird, werden andere es nicht als "bewiesen"”
hinnehmen. Beispielsweise bezeichnen Hadith-Sachverstindige Ahadith, die
nicht belegt werden kdnnen, nicht als zuverldssig.

Auch die europiischen Wissenschaftler verlassen sich nicht auf Aussagen
und Ubermittlungen, die ohne Nachweise bzw. glaubwiirdige Quellen
gemacht werden, sondern stufen sie als "nicht nachgewiesen" ein. Sie sagen
hochstenfalls: Soundso schrieb folgendes in folgender Schrift, jedoch ohne
Quellenangabe...

Mit anderen Worten, das Gesagte ist "nicht belegt"...

Erscheint jedoch eine Mitteilung in der zweiten Variante, das heil3t, wird
geschrieben: 'es heiBt.’, 'es wird gesagt' o. 4., erkennen wir, daB der
Mitteilende selbst von dem, was er wiedergibt, nicht iiberzeugt ist. DaB er
sich auf sie nicht verldBt, sondern sie lediglich wiedergibt. Etliche sind der
Ansicht, daBl diese letztgenannte Ausdrucksweise - im Zusammenhang mit

Uberlieferungen oder Wiedergaben - nicht nur auf das Nicht-
Nachgewiesensein von etwas aufmerksam macht, sondemn gar auf dessen
"Unglaubwiirdigkeit".

Abdul Latif gibt besagte Story jedenfalls in dieser letzten Form wieder
und zeigt damit, dafi er sie weder bestitigt noch verneint. Er gibt sie nur
wieder...

Abgesehen davon ist kaum anzunehmen, dafl er so ahnungslos war, daf3
er nicht einmal wuBte, daB Aristoteles niemnals in Agypten bzw. Alexandrien
war, geschweige denn, daf} er dort, bei besagter Siule unterrichtete. Der Fall
ist ein ganz anderer, zumal Alexandrien erst nach Aristoteles entstand. Das
heiBt, erst nach dem Angriff Alexanders gegen Agypten. Plan und Entwurf
zu dieser Stadt erfolgten zu Zeiten Alexanders, der Zeitgenosse des
Aristoteles war. Allerdings, méglich ist, dal man in seinen Tagen schon mit
dem Bau begann, sich Alexandrien aber erst nach und nach entwickelte.

Jedenfalls aber - ob Abdul Latif selbst an die Story, die er wiedergab,
glaubte oder nicht, sei dahingestellt. Feststeht, dal sie inhaltlich auf
schwachen Fiilen steht. Ein grober historischer Fehler ist in ihr. Ein Fehler,
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der das Unterrichten Aristoteles bei besagter Saule, unter jenem Gewdlbe,
betrifft. Wenn aber der Inhalt emer Geschichte streckenweise ungenau ist
bzw. gar nicht stimmt, ist anzunehmen, daf} es auch mit dem Rest nicht weit
her sein kann.

Kurz, die zitierte In-Brand-Setzung der Bibliothek von Alexandrien
durch die Muslime ist ebenso unbelegt und unbewiesen wie das Unterrichten
des Aristoteles dort, an jenem Ort.

Mit anderen Worten: Die Geschichte, die Abdul Latif wiedergibt, weist
einige Schwachstellen auf Zum einen wird sie durch keinen
dokumentarischen Nachweis belegt, zum anderen beinhaltet sie eine
offenkundige Unwahrheit und drittens wird sie in einer Form
wiedergegeben, die darauf hinweist, dafi der Mitteilende selbst nicht von ihr
liberzeugt ist.

Zudem: Hitte Abdul Latif in der Zeit der alexandrinischen Eroberungen
gelebt (1. Jahrh. HQ), =zumindest aber in den Tagen jener
Geschichtsschreiber, die in ihren Werken - laut der Berichte und
Mitteilungen anderer - liber die islamischen Eroberungen, u.a. iiber die
Eroberung Alexandriens berichteten, wiirde er aller Wahrscheinlichkeit
Leuten begegnet sein, die direkt oder indirekt die damaligen Vorginge
miterlebten und ihn dariiber informieren konnten, dieweil anderen diese
Gelegenheit nicht gegeben war.

Doch wie gesagt, Abdul Latif schrieb sein Buch gegen Ende des sechsten
und zu Beginn des siebten Jahrhunderts HQ™®. Mit anderen Worten:
Zwischen seiner Zeit und der Eroberung Alexandriens, die sich etwa in den
Jahren 17, 18 HQ zutrug, lagen etwa 600 Jahre. Wihrend dieser langen Zeit
wird diese Geschichte in keinem Geschichtswerk, seitens keines
Geschichtsschreibers - ob muslimisch, christlich, jiidisch... - erwihat. Erst
nach sechshundert Jahren, in dem Buch Abdul Latifs.

Dieser Tatbestand aber driickt seiner Mitteilung den Stempel "unbelegt"
auf. Ganz abgesehen davon, daf samtliche geschichtlichen Zusammenhéinge
darauf hinweisen, daB sie nichts weiter ist als eine fingierte oder erfundene
Story.

Mehr noch als das: Die Geschichte ldlit wissen, dall die alexandrinische
Bibliothek vor der Eroberung Alexandriens durch die Muslime mehrere
Male Raub und Pliinderung zum Opfer gefallen war. Als die Muslime in
Alexandrien einzogen, gab es die Bibliothek, so wie sie einst war, iiberhaupt
nicht mehr. Biicher gab es nur noch in der Hand einiger Personen, die dann

28 Laut Schebli No'mans "Erobering Alexandriens” (iibers Titel} beendete Abdul Latif sein Werk im
Jahre 603
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(die Biicher) von den Muslimen (in den Jahrhunderten zwei bis vier HQ)
gelesen und benutzt wurden.

Jedenfalls: Auch diese Story, die Story von der Biicherverbrennung in
Alexandrienen, entspricht den vielen anderen Geschichten, die ebenfalis
durch Unwahrheiten, Ungenauvigkeiten, tendenziose Absichten oder aber
konfuse Vorstellungen geboren werden. In etwa zu vergleichen mit
folgender:

Jemand berichtete, der Imam-Nachkomme Jaqub sei auf einem Minarett
von einem Wolf zerrissen worden. Ein anderer wand ein, es sei kein Imam-
Nachkomme gewesen, sondern jemand aus der direkten Nachkommenschaft
des Propheten. Auch hieB er nicht Yaqub, sondern Yussof, und zudem habe
sich der Vorfall nicht auf einem Minarett zugetragen, sondern in einer tiefen
Grube. Abgesehen davon aber stimme die Sache sowieso nicht, da Yussof
iiberhaupt nicht von einem Wolf zerrissen worden sei...

Ich gebe nun das Wort Will Durant, dem bekannten Historiker und Autor
des Werkes "Zivilisationsgeschichte”, welcher sagte:

Die Griinde, die fiir die Schwiiche dieser Uberlieferung (der Uberlieferung
Abdul Latifs) sprechen, sind folgende:

1- Der wichtigste Teil der alexandrinischen Bibliothek wurde im Jahre 392
n Chr. (etwa 250 Jahre vor der Eroberung Alexandriens durch die
Muslime), d.h. in der Zeit des Erzbischof Tufinus von fanatischen Christen
in Brand gesetzt.

2- Wihrend der gesamten fiinf Jahrhunderte’®, die zwischen genanntem
Brand und Abdul Latifs Mitteilung legen, ist von keinem Historiker
dariiber berichtet worden. Auch hicht von Otakius, der im Jahre 933 n..Chr,
Erzbischof von Alexandrien war und ausfiihrlich iiber die Eroberung der
Stadt durch die Araber berichtete. Daher weisen die meisten Historiker
diese Geschichte zuriick und betrachten sie als ein Mérchen. Die Zerstorung
der Bibliothek von Alexandrien, die allmihlich vonstatten ging, zihlt zu
den betritblichen Ereignissen der Weltgeschichte...

Will Durant informiert in seiner "Zivilisationsgeschichte" iiber die
Etappen der allméhlichen Vernichtung dieser Bibliothek durch Christen.
Interessierte kénnen in den Binden 6, 9 und 11 seines Werkes mehr dariiber
erfahren.

Gustave Lebon schreibt in seiner "Islamischen wund Arabischen
Zivilisation™:

Erstaunlich, daB sich das Mirchen von der In-Brand-Setzung der
alexandrinischen Bibliothek, die den islatnischen Eroberern zugeschrieben
wird, so lange Zeit {iber halten konnte und als "echt und real” angenommen

2 pahezu 6 Jahthunderte
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wurde. Heute aber ist seine Ungiiltigkeit nachgewiesen und festgestellt
worden, daB Christen vor dem Islam - ebenso wie sie Gotter und Tempel
Alexandriens vernichteten - auch besagte Bibliothek in Brand setzten und
zerstorten.

Die Stadt Alexandrien galt seit ihrer Errichtung im Jahre 332 v. Chr. bis zur
Zeit der Eroberung durch die Muslime, als eine der groBen und wichtigen
Stidte der Welt.

In der ptolemdischen Zeit fanden sich in ihr die groflen Weisen und
Philosophen ein, griindeten Schulen und bedeutende Bibliotheken. Dieser
wissenschaftliche Aufschwung hielt jedoch nicht lange an. Im Jahre 48 v.
Chr. erlebte das wissenschaftliche Leben Alexandriens schwere Tiefs.
Wenngleich sich diese Stadt auch unter der Herrschaft der R6mer erneut
erholen und entwickeln konnte, fand sie doch zu ihrer filtheren Bedeutung
nicht mehr zuriick. Denn auch dieses erneute Aufwirts war nur von kurzer
Dauer, da es in der Gesellschaft zu heftigen Religionskonflikten kam. Trotz
der Schlichtungsversuche der rdmischen Imperatoren nahmen die
Streitigkeiten und Kontroversen von Tag zu Tag stirkere Ausmale an.

So blieb es, bis daB schlieBlich die christliche Religion zur Staatsreligion
erkliirt wurde und Theodor anordnete, simtliche Gtzentempel und -figuren
zu zerstoren und die Bibliotheken der Gotzendiener™ dem Erdboden
gleichzumachen.*!

Die Stadt Alexandrien, die heute noch zu den wichtigen Stadten
Agyptens zihlt, wurde vier Jahrhunderte vor Christus von Alexander d. Gr.
gegriindet oder aber ihre Errichtung geplant. Daher auch ijhr Name
"Alexandrien". Die Ptolemier, die seit Alexander in Agypten Regie fithrten,
errichteten in Alexandrien ein Museum, eine Bibliothek und griindeten im
wahrsten Sinne des Wortes eine "Akademie", die zu einem gigantischen
Bildungs- und Wissenszentrum anwuchs. Viele Wissenschaftler
Alexandriens konnten sich mit den Gelehrten Griechenlands messen und
gehoren zu den Groflen der Wissenschaft,

Das Lehrzentrum Alexandrien geht auf das dritte und zweite Jahrhundert
vor Christus zuriick und bestand bis zum vierten Jahrhundert nach Christus.
Ganz allgemein stand Agypten zu Zeiten Alexanders und seiner Statthalter
unter dem politischen EinfluB Griechenlands. Als es mit der griechischen
Zivilisation nach und nach bergab ging und es zwischen dem rémischen
Reich - dessen Metropole Rom, im heutigen Italien, war - und Griechenland
zum Kriege kam, der mit dem Siege Roms iiber Griechenland endete,

** Die bekannte alexandrinische Bibliothek wurde von Leuten, die als Polytheisten und Gatzendiener
eingestuft wurden, gegriindet
3 n[slamische und arabische Geschichte”, Gustave Lebon
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gerieten Agypten und Alexandrien, politisch gesehen, unter rémischen
EinfluB3.

Etwa vierhundert Jahre nach Christus kam es zur Teilung des rémischen
Imperiums. Es gab nun ein westromisches und ein ostrémisches Reich.
Metropole des ostromischen Reiches war das damalige Konstantinopel
(Istanbul) und die des westromischen, Rom im heutigen Italien.

Ostrom wandte sich dem Christentum zu. Das Christentum jener Tage
aber wirkte sich sowoh! auf die griechische als auch rémische Zivilisation
destruktiv aus. Das europdische Mittelalter, eine Epoche der Dekadenz in
jenen Breiten, begann ungefihr ab der Zeit, da das romische Imperium
auseinanderfiel. In Ost- und Westrom.

Nachdem Ostrom christlich geworden war, breiteten sich die Schatten
des seinerzeitigen Christenums - das dazumal Wissenschaft und Philosophie
bzw. wissenschaftlichen und philosophischen Unterricht ablehnte, da es
derlei im Widerspruch zu den christlichen Grundsétzen stehend verstand und
Wissenschaftler und Philosophen als Gottlose, Abgeirrte und "In-Die-Irre-
Fiihrende" betrachtete - diister und erdriickend iiber dem alexandrinischen
Lehrzentrum aus. Wieder einmal fiel seine Bibliothek Pliinderung,
Vernichtung und Brand zum Opfer. Wie schon zuvor, im Jahre 48 v. Chr.,,
als César mit seinem Heer in Alexandrien einfiel...

Konstantin der Erste war der erste ostromische Kaiser, der zum
Christentum tibertrat. Justinian, ein Nachkomme Konstantins, setzte im 6.
Jahrhundert n. Chr. das Lehrzentrum in Athen offiziell auer Betrieb. Zuvor
schon, im 4. Jahrhundert, war die alexandrinische Akademie "stillgelegt"
worden. Die AuBer-Betrieb-Setzung des Athener Lehrzentrums erfolgte im
Jahre 529, also 41 Jahre vor der Geburt Mohammads (s.a.a.s.), des
Gesandten Gottes, 81 Jahre vor seiner Berufung, 94 Jahre vor seiner
Auswanderung, 105 Jahre vor seinem Dahinscheiden und ein wenig mehr
als 120 Jahre vor der Eroberung Alexandriens durch die Muslime.

Jedenfalls, dies alles zeigt, dafl besagte Bibliothek, die von
Gotzendienern und Polytheisten errichtet worden war, durch Christen
lahmgelegt und ruiniert wurde. Nach den Kreuzkriegen der Christen gegen
die Muslime, die etwa 200 Jahre lang wihrten (5. u. 6. islamisches
Jahrhundert), wurden die Christen mit der islamischen Kultur und
Zivilisation bekannt und erhielten durch sie Wissen und Kenntnisse. Thre
Feindseligkeiten gegen die Muslime, von denen sie letztendlich besiegt
wurden, nahmen jedoch immer heftigere AusmaBe an, die sich in einer Art
"kaltem bzw. Nervenkrieg" gegen diese duBerten. Sie setzten so massive und
impertinente Geriichte gegen Islam, Koran und den Gesandten Gottes in
Umlauf, daB sich die Kultivierten der Christenheit (der Neuzeit) ihrer
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schimen und sozusagen in Wiedergutmachung "Odr Taqsir be Pischgah
Mohammad wa Qor'an"*** schreiben.

Auch die Biicherverbrennungen, die den Muslimen in die Schuhe
geschoben werden, gehoren zu diesen Verlewmdungen. Geriichte, die ab
dem siebten Jahrhundert sogar seitens einiger Muslime weitergetragen und
in ihren Schriften kundgetan wurden bzw. da und dort noch werden. Und
zwar, ohne daB sie sich dariiber im klaren sind, daf} es sich um Geriichte und
haltloses Gerede handelt, das durch Kreuzkrieg-Christen in die Welt gesetzt
wurde, um die Muslime in ein schlechtes Licht zu riicken. Qder aber ohne in
ihren Ausfiihrungen darauf aufimerksam zu machen, daB es sich um
Geriichte handelt oder aber zumindest deren Nicht-Nachgewiesensein bzw.
Unglaubwiirdigkeit durch Redewendungen wie beispielsweise: "es heilit..."
oder "man sagt...” etc. kundtun.

Im letzten Jahrhundert, als sich der Kolonialismus darum bemiihte, in
den Muslimen nationalistische, gegen Islam und islamische Gesellschaft
gerichtete Gefithle zu wecken und dieses Anliegen an die Spitze seiner
Zielsetzungen setzte, waren es Leute wie Purdawud, die o.g. Liigenmarchen
als geschichtliche Tatsache erwihnten, nicht bestitigten Uberlieferungen wie
denen Abdul Latifs Aufwind gaben, sie als Realtititen darsteliten und
ahnungslose Schiiler und Studenten damit fitterten.

Soweit zu dem, was Abdul Latif im Zusammenhang mit besagter
Biicherverbrennung weitergab.

Wenden wir uns nun Abu 1 Farag Ebn 1 Tbri zu:

Abu 1 Farag war ein jidischer Arzt. Er kam im Jahre 623 HQ, in
Malatieh (Kleinasien) zur Welt. Sein Vater hatte sich von der jiidischen
Religion losgesagt und war zum Christentum iibergetreten. Auch Abu |
Farag begann seine Ausbildung zunichst damit, die christlichen Grundsitze
zu erlernen. Er war in der syrischen und arabischen Sprache bestens
bewandert. Er verfaBte ein ausfiihrliches Geschichtswerk in syrischer
Sprache und benutzte dazu, als Quellen, syrische, arabische und griechische
Schriften.

In seinem Buch wird in keinster Weise die den Muslimen nachgesagte
Biicherverbrennung in Alexandrien erwihnt. Eine Kurzfassung des Werkes,
unter dem Titel "Mokhtasar od Dowal", schrieb er in arabischer Sprache.
Wie es heifit, sind simtliche Exemplare davon unvollstindig. Was jedoch
verwundert ist, daB in "Mokhtasar od Dowal", obgleich es doch die

2 Der Autor John Divenpont schreibt in diesem seinem Buch, dessen Originaltitel gleichbedeutend ist
mit dem o.g. der pers. Ubersetzang, iiber die Biicherverbrennung in Alexandrien und weist die
Behauptung, die Muslime seien daftir verantwortlich zu machen, entschieden zuriick.

258



Kurzfassung seines syrisch-sprachigen Geschichtswerkes ist, Themen
erscheinen, die im urspriinglichen Hauptwerk nicht enthalten sind. Unter
anderem die Geschichte von der Biicherverbrennung in Alexandrien, durch
Mauslime...

"Mokhtasar od Dowal" wurde von Dr. Pococke, einem Professor der
Oxford-Universitit, der zur Verbreitung von Liigenmérchen gegen die
Muslime beitrug, herausgegeben, publiziert und ins Lateinische libersetzt.
Seit jenen Tagen Kkursiert in Europa - durch dieses Buch und besagte Person
- das Geriicht von der Biicherverbrennung durch die Muslime. Ein Genicht,
das allerdings in der Neuzeit durch europidische Wissenschaftler wie
Gibbons, Caryl, Gustave Lebon und andere widerlegt und als haltloses
Mirchen zuriickgewiesen wurde.*”

In “Mokhtasar od Dowal" ist folgendes iiber die Biicherverbrennung zu
lesen:

In jener Zeit war Yahya Nahwi, in unserer Sprache als "Qramitiqus"
(Grammatiker) bekannt, im arabischen Raum zu Ehren gekommen. Er lebte
in Alexandrien und war Christ. Das heiflt, er gehdrte der jakobinischen
Glaubensrichtung an. Seine besondere Zustimmung galt dem Denken des
Saweri®*. Spiter sagte er sich vom Christentum los, woraufhin simtliche
christlichen Gelehrten zu ihm kamen, ihn ermahnten und aufforderten, sich
von Unglauben und Ketzerei loszusagen. Als sie sahen, daB er nicht
umzustimmen war, entzogen si¢ ihm alle Titel und Amter, die er innehatte.
Das war seine Situation, bis daB Amr Ebn ‘As (damals Kommandeur des
islamischen Heeres, das Alexandrien eroberte) in Alexandrien einzog.

Eines Tages wurde Yahya bei Amr vorstellig. Amr erkannte seine hohe
Bildung, seine Gelehrtheit und empfand Hochachtung fiir ihn. Der Gelehrte
begann, eine Reihe weiser Reden zu halten, die die Araber bis dahin nicht
gehdrt hatten und auf Amr grofen Eindruck machten. Amr, ein kiuger und
intelligenter Mann, schitzte das Gesprich mit ihm und brach den Kontakt
zu ihm niemals ab,

Yahya schlug Amr vor: Alles, was in Alexandrien ist, ist in eurer Hand.
Doch bitte ich dich, uns das, an dem ihr nicht interessiert seid, zu
iiberlassen. Denn uns ist es wichtig, wir legen Wert darauf.

Amr fragte thn, welche Dinge er meine, worauf Yahya entgegnete: Die
philosophischen Schriften und Biicher, die in der staatlichen Bibliothek
aufbewahrt werden...

Amr erklirte ihm, daB er zunichst den Kalifen (Omar) um Genehmigung
bitten miisse, da er selbst zu einer solchen MaBnahme nicht befugt sei. Er
teilte dem Kalifen also Yahyas Anliegen mit und erhieit von ihm folgende
Antwort:

3 Entnommen: "Ketabkhaneh Fskandarieh”, Seiten 14, 15, 38, Schebli No'man
33 ariechischer Philosoph
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"Wenn diese Biicher mit dem Koran iibereinstimmen, brauchen wir sie
nicht. Und wenn sie ihm widersprechen, so vernichte sie...'

Nachdem Amr diese Antwort des Kalifen erhalten hatte, begann er mit der
Zerstorung der Bibliothek. Er ordnete an, daf die Biicher (als Heizmaterial)
auf die Badehiuser der Stadt zu verteilen seien. Sechs Monate danach
waren sie alle verheizt...

Zweifelt an dem Gesagten nicht, sondern glaubt es...”*

Trotz dieser Bitte, die Story zu akzeptieren, ist sie als unglaubhaft
auriickzuweisen und nicht akzeptabel. Wie wir schon im Zusammenhang
mit den AuBerungen Abdul Latifs sagten, ist eine geschichtliche
Begebenheit, die nicht durch Fakten und zuverldssige Quellen bestitigt
wird, nicht als "echt" zu akzeptieren. Insbesondere, wenn wir bedenken, daR
600 Jahre nach dem "Geschehen" zum ersten Male dariiber gesprochen wird.
Zuvor hat niemand - auch nicht ochne Quellennachweis - darauf hingewiesen.
Ganz abgesehen davon haben auch die Wissenschafiler inzwischen die
Haltlosigkeit dieser Geschichte erkannt und nachgewiesen, daB besagte
Bibliothek zum Zeitpunkt der Eroberung Alexandriens durch die Muslime
iiberhaupt nicht mehr existierte. Mit anderen Worten: Die Angelegenheit ist
von Grund auf hinfillig. Doch gibt es auch noch einige weitere Argumente:

Erstens: Eine der beiden Hauptfiguren in dieser Story ist Yahya Nahwi,
ein  berihmter Philosoph. Laut historischer Quellen und neuerer
Erkenntnisse, verstarb er nahezu 100 Jahre vor der Eroberung Alexandriens,
was besagt, daBl seine Begegnung mit Amr nichts weiter ist als eine
erfundene Geschichte sein kann.”*

Erstaunlich ist, daB Schebli No'man, obwohl er schreibt, dal Yahya einer
der sieben Gelehrten war, die Rom verlieflen und nach Iran zogen, wo sie
von Khosrou Anuschirwan aufgenommen wurden, die Begegnung zwischen
Amr und Yahya bestitigt. Und zwar ohne zu bedenken, dal zwischen der
Emigration der Gelehrten nach Iran und der Eroberung Alexandriens mehr
als 120 Jahre lagen.

Unvorstellbar, dal Yahya, der ca. 120 Jahre vor der Eroberung
Alexandriens ein bekannter und angesehener Gelehrter war, noch zu Zeiten

335 v etabkhaneh Eskandaneh”, S. 16-18, Schebli No'man

3 Dr. Dhabih . $afa informiert in "Tarikh Olum Aqli Dar Islam"”, 8 6: Yalya gehérte - ab Ende des
finflen bis gegen Mitte des sechsten Jahrhunderts n Chr - zu den hohen Personlichkeiten der
alexandnmischen Schule. (Etwa ein Jahrhundert vor der Auswanderung des Propheten)... Auf Seite
18 schreibt er: Es wird gesagt. er habe zum Zeitpunkt der Eroberung Alexandriens durch Amr Ebn
‘As noch gelebt (641 n Chr), doch sei es wohl kaum anzunehmen, daB Yahva ab Ende des 5. bis
Miite des 7. Jahrthunderts gelebt habeu soll...
Erstaunlich ist, daB der Autor deuaoch diese Geschichte, deren Hauptpersonen Yahya und Amr sind,
als Argument fiir die alexandrinische Biicherverbrennung nennt.
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der Eroberung Alexandriens als Vertrauter Amrs auf Erden weilte. Das heift
also: Uberlieferungen, die von einer Begegnung bzw. Bekanntschaft
zwischen Yahyd und Amr sprechen, auch wenn ihn ihnen von der
alexandrinischen Biicherverbrennung nicht die Rede ist, sind haltlos.

Mit der "Begegnung" zwischen Yahya und Amr verhilt es sich wie mit
den Vorlesungen des Aristoteles in Alexandrien, auf die Abdul Latif
hinweist... Die Uberlieferer dieser Storys haben auf eine Ubereinstimmung
mit historischen Fakten nicht geachtet.

Zweitens: In der Story heifit es, dal Amr, nachdem er die Anweisung des
Kalifen, die Biicher zu vernichten, erhalten hatte, diese anf die Badehiuser
Alexandriens verteilte. Sechs Monate lang dienten sie diesen nun als
Heizmaterial. Wenn wir beriicksichtigen, daBB Alexandrien seinerzeit die
groBte Stadt Agyptens und eine der gréften in der weiten Welt war und Amr
selber dem Kalifen voller Bewunderung schrieb: "In dieser Stadt gibt es
4000 Badehiluser, viertausend prichtige Gebadude, 40.000 jiidische Djazieh-
Steuer-Zahler, 400 staatliche Vergniigungszentren, 12.000 Gemiisehindler,
die frische Kriuter und Gemiise anbieten", miissen wir davon ausgehen, daf
die Biicher so zahlreich waren, daB sie sechs Monate lang 4000 Badehauser
mit Wirme bzw. warmem Wasser versorgen konmnten. Das heiBit, es waren
so viele, daB sie, wenn man nur ein Badehaus mit ihnen geheizt hétte, dieses
ungefihr 700.000 Tage bzw. 2000 Jahre mit Wirme versorgt gewesen wire.

Noch verwunderlicher ist das, was Abul FaraZ berichtet. Seiner Aussage
nach handelte es sich um ausschlieflich philosophische Schriften und
Werke. Wenn wir nur ein wenig nachdenken, stellt sich uns folgende Frage:
Kann es sein, daB es seit Beginn der Zivilisation bis in die heutige Zeit
hinein und zwar auch angesichts dessen, dal} es seit Jahrhunderten schon die
Druckerpresse gibt und seit langem bereits hochmoderne Druckerei-
Verfahren, die eine Menge Biicher herausbringen, {iberhaupt so viele
philosophische Biicher gegeben hat, die ausreichten, um sechs Monate lang
viertausend Badehiuser mit ihnen heizen zu kénnen?

Auch dies: Wie grol mufl denn wohl eine Bibliothek, die all diese
Biicher fassen konnte, sein?! Immerhin werden und wurden Biicher ja nicht
wie Getreide in einem Getreide-Silo aufgehauft, sondern ordentlich und
iibersichtlich in Regalen untergebracht. Kategorisiert nach Alphabet und
Themen, damit jeder das Gewiinschte leicht finden kann.

Aus dem Bericht eines christlichen Geistlichen, der von dem Imperator
seiner Zeit (im 4. Jahrhundert n. Chr.) beauftragt worden war, die Biicher
einer Bibliothek zu verbrennen, geht deutlich das Vorhandensein von
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Regalen hervor. Er sagte: "Ich traf die Regale der Bibliothek vollig leer
an “||337

Kurz, unter dem Gewdlbe, von dem Abdul Latif spricht, wird niemals
Raum fiir so viele Biicher bzw. Biicherregale gewesen sein, und ich
bezweifle, dal} sogar eine groBe Stadt - flichenmiBig - dazu ausreicht.

Infolge der hochmodernen Druckerei-Anlagen und erstaunlichen, zuvor
nie dagewesenen Moglichkeiten, die dem Menschen unserer Zeit gegeben
sind, gibt es heutzutage sehr groBe Bibliotheken auf Erden. Insbesondere in
Amerika und der Sowjetunion. (Es sei daran erinnert, daB dieses Buch lange
vor der Auflésung der UDSSR geschrieben wurde, d.U.). Dennoch kann ich
mir nicht vorstellen, daf} es heute irgendwo eine Bibliothek gibt, die so viele
Biicher fassen kann, dafl man mit ihnen sechs Monate lang 4000 Badehiuser
heizen kénnte.

Das alles sind Griinde fiir die Unglaubwiirdigkeit besagter Geschichte,
Nur in der Welt der Phantasie ist das, was sie erzihlt, moglich. Es heifit, daB
ein Mann, der die Stadt Harat beschrieb, sagte, es habe eine Zeit gegebef], da
sie sehr groB, prichtig und dichtbevélkert gewesen sei. Er behauptete sogar:
'In jenen Tagen gab es in Hardt 21.000 einsugige Eisbein-Koche namens
Ahmad.' Ganz abgesehen davon, dafl gewif nicht alle in der Stadt Ahmad
hieflen, gewil nicht alle Ahmads der Stadt einfugig waren und gewif nicht
alle dortigen eindugigen Ahmads Eisbein-Koche bzw. -Héndler waren, fragt
man sich: Wenn es dazumal in Harat allein 21.000 eindugige Eisbeinkdche
bzw. -hindier gab, wie groB muf} dann die Gesamtbevilkerung der Stadt
gewesen sein?!

Die Geschiche, die Abu | Farag erzihlt, ist dhnlich wie die von den
21000 eindiugigen, eisbahnkochenden Ahmads, die - laut Schebli No'man -
von den Mitverfassern der groflen englischen Enzyklopiidie der Kategorie
"Joke" zugeordnet wurde.

Drittens: Wie Schebli No'man und einige westliche Wissenschaftler
informieren, wurden seinerzeit zu Biichern Tierhidute benutzt, die keinesfalls
als Brennmaterial geeignet waren. Daher ist es unwahrscheinlich und
sozusagen absurd, anzunehmen, daBl die Biicher verheizt bzw. als
Brennmaterial benutzt worden seien.

Schebli No'man zitiert folgende Aussage Monsieur Derpiers (?): "Wir
sind uns sicher, daf}, solange es geeigneteres Heizmaterial gab, in den
Badehiusern Alexandriens gewiB nicht auf Tierhduten geschriebene Biicher

W K etabkhanch Eskandarieh”, S. 50, Schebli No'man
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verheizt wurden. Die besagten Schrifien und Biicher aber bestanden zum
groBen Teil aus Tierhduten..."*

Viertens: Wenn es dazumal tatsdchlich eine solche Bibliothek in
Alexandrien gab, hitte Amr Ebn ‘As sie bestimmt ebenfalls in seinem
Bericht an den Kalifen erwihnt. Er weist in ihm zwar u. a. auf die
staatlichen Vergniigungsmoglichkeiten und Gemiisehandler hin, die frisches
Gemiise verkaufen, jedoch iiber das Vorhandensein einer Bibliothek, und
dazu noch einer so groBen, schreibt er in jenem Brief nichts.

Fiinftens: Gleich nach der Eroberung durch Amr schlo Alexandrien mit
den Muslimen einen Friedensvertrag ab. Die Bevdlkerung der Stadt galt
darauthin als "Ahl Dhemeh" und war fortan von den Dhemeh-Regelungen
betroffen. Das heifit: lhre Ehre, ihr Leben und Eigentum, selbst ihre
Gebetsstitten, religisen Rituale und die freie Ausiibung ihrer religidsen
Pflichten und derlei wurden respektiert und geschiitzt. Dafiir garantierte der
islamische Staat und wufite sich fiir die Einhaltung dieser Bestimmungen
verantwortlich.

Amr Ebn ‘As vermerkte in dem Abkommen mit der fgyptischen
Bevdlkerung:

"Mit diesem Vertrag garantiert Amr der dgyptischen Bevolkerung die
Sicherheit ihres Lebens, Blutes, ihres Eigentums, ihrer Hiuser und sonstigen
Belange."*

Laut "Mo'gam | Boldan" waren Grund und Boden, Besitz und Kapital
der dgyptischen Bevélkerung auch weiterhin ihr Eigentum, und niemand
hatte das Recht, es anzutasten.**’

Dies war, wie bekannt, ganz allgemein das Vorgehen der Muslime
gegeniiber "Ahl-Dhemeh". Wann immer sie ein Gebiet eroberten, gaben sie
der betreffenden Bevélkerung die Mdglichkeit zu dem Dhemeh-Abkommen.
Sie erhielten von Ahl-Dhemeh die Djasieh-Steuer, wofiir sie den Schutz
ihrer Ehre, ihres Lebens, Eigentums, ihrer Gebetshiuser und die freie
Ausiibung ihrer religiésen Aufgaben garantierten. Auch in Alexandrien
wurde es so gehalten. Wiirde es in der Uberlieferung Abu ! Farags geheiBen
haben, die Muslime hiitten, als sie Alexandrien eroberten, vor dem Abschlufl
des Dhemeh-Abkommens in besagter Weise gehandelt, wire das noch
einigermafen glaubhaft gewesen. Doch wie er berichtet, trug sich die
Geschichte von der Biicherverbrennung etliche Zeit nach der Eroberung zu,
und zwar infolge des besagten Gesuches Yahya Nahwis. Dal} die Muslime

M5 Quelle, S. 53-56
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sich nach dem Abschlufl des Friedensabkommens so betragen haben sollen,
widerspricht ginzlich ihrer Tradition, ihren Gepflogenheiten...

Sechstens: Zudem, das, was wir von Amr und Omar wissen, ist mit
dieser Geschichte nicht in Einklang zu bringen. Amr war ein kluger,
intelligenter Mann, der selbststindig dachte. Wenn er einen besonderen
Gedanken verfolgte oder anderer Ansicht war als der Kalif, verstand er es,
sich - wie auch immer - durchzusetzen und ihm seine Meinung
aufzudringen.

Wie die Geschichte berichtet, war Omar nicht sonderlich an einer
Eroberung Agyptens interessiert, weswegen Amr Ebn "As ihm seine Ansicht
dazu geradezu aufndtigte. Es wird berichtet, dafl Amr zwar um Erlaubnis zur
Eroberung bat, doch wartete er die Antwort des Kalifen gar nicht erst lange
ab, sondern begann mit der Offensive gegen Agypten. Das heifit, noch bevor
sich Omar dazu gedufert hatte.

Wenn Amr, wie es in der Story heifit, Yahya tatsdchlich zu seinem
Vertrauten und Berater erkor und - aufgrund seiner Klugheit - an den weisen
Reden Yahyas interessiert war und aus ihnen fiir sich gewann, wiirde er dem
Kalifen ganz gewil in seinem Schreiben klargemacht haben, daf die
Bibliothek, an der sem gelelrter Freund so sehr hing, unbeschadet bleiben
miisse. Er hitte sich gewiB nicht mit einer einfachen Anordnung
zufriedengegeben und dieser entsprechend - ohne es noch einmal zu
versuchen und den Kalifen zu iiberreden - vor den Augen seines Freundes
die Verbrennung der Biicher befohlen. Abgesehen davon ging Amr in
Alexandrien wie ein an Reformen, Aufbau und Entwicklung interessierter
Eroberer vor, nicht wie ein brutaler Tyrann gleich Qotaybat Ebn Moslem.

Will Durant schreibt:

Amr regierte gerecht. Einen Teil der hohen Steuern, die eingingen,
verwandte er zur Sduberung der Kanile, Ausbesserung der Briicken und zur
Erneuverung des Wasserlaufes, der zu Zeiten seines Vorgiingers den Nil mit
dem Roten Meer verband™" und den Schiffen des Mittelmeeres den Zugang
zum Indischen Ozean verschaffte. 732 n. Chr. versandete dieser Wasserweg
erneut und wurde unpassierbar.>*

Von jemandem, der so dachte und handelte, ist nicht anzunehmen, daB er
eine Bibliothek in Brand setzt.

Nun zu Omar Auch wenn er ein harter und unnachsichtiger Mann war,
so ist doch an seiner Intelligenz und seinem Weitblick nicht zu zweifeln.

' Allem Anschein nach war dieser Wasserlauf eben jener, der in spiterer Zeit noch einmal geéffnet und

als Suez-Kanal bekannt wurde
42 vk ulturgeschichte der Menschheit”
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Um nicht alle Verantwortung allein zu tragen und auch die Ideen und
Gedanken anderer zu nutzen, bildete er in wichtigen Angelegenheiten,
insbesondere wenn sie das auBenpolitische Feld betrafen, Beratungsgremien
und beriet sich mit ihnen. Dies erfahren wir aus der eben erwihnten
"Kulturgeschichte”, und auch in "Nahg ol Balageh" wird auf zwei Beispiele
dazu hingewiesen.

Jedenfalls ist aus keiner Geschichtsschreibung zu erfahren, daB Omar im
Zusammenhang mit der alexandrinischen Bibliothek ein beratendes
Gremium einberufen bzw. sich mit anderen beraten hitte. Und daB er die
Vemichtung der Bibliothek ohne vorherige Beratung angeordnet hitte, ist
sehr unwahrscheinlich.

Zudem, wenn Omar wirklich davon ausging, daB sich angesichts des
Koran jegliches andere Buch eriibrige, wiirde er auch hinsichtlich der
Moschee so gedacht haben, ndmlich: Da es Moscheen gibt, sind andere
Gebetshiuser iiberfliissig. Doch er vermerkt in den Vertrigen (mit den
Angehorigen anderer Himmlischer Schriften), daf# Kirchen, Synagogen und
selbst die Feuertempel geschiitzt seien und die [slamische Regierung laut
Dhemeh-Bestimmung verpflichtet sei, fiir deren Schutz und Wahrung zu
sorgen.

Siebtens: Angenommen, Amr Ibn "As hitte die Vemichtung der Biicher
angeordnet. Wiirden dies die christlichen und jidischen Biirger
Alexandriens ohne Protest und Gegenreaktion hingenommen haben?
Dieweil doch ihre Biicher ein Resultat ihrer Kultur und Geschichte waren?
Ist denn wohl allen Emstes zu glauben, daBl sie sie als Heizmaterial
entgegennahmen und verbrannten? DaB sie sie nicht heimlich fortschafften
und in Sicherheit brachten?!

Was aber ist mit Qefti?

Er sagt das gleiche wie Abu | Farag. Die Kritik an Abu 1 Farag gilt auch
fiir Qefti. Denn ebenso wie Abu | Farag in seinem syrisch-sprachigen groflen
Geschichtswerk die Biicherverbrennung nicht erwihnt, wohl aber in der
Kurzfassung "Mokhtasar od Dowal", was recht verwunderlich ist, bringt
auch Qefti in seiner "Geschichte Agyptens" nichts dariiber’”. Jedoch in
“Ekhbir 1 Olama be Akhbar 1 Hokami", einem Werk, das sich mit der
Geschichte der Philosophen befaft, zitiert er im Zusammenhang mit Yahya
Nahwi diese erstaunliche Story, wenngleich ohne jeglichen
Quellennachweis

Auch in Qeftis Erzihlung ist Yahya Nahwi eine der beiden
Hauptgestalten dieser Geschichte, und bei den verheizten Biichern handelte

M3 »Geschichte der Islamischen Zivilisation” (itbers. Titel), G. Saydan
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es sich samt und sonders um philosophische Schriften, die sechs Monate
lang 4000 Badehduser bzw. deren Wasser warmhielten.

Laut Qefti war Yahya Nahwi zunéchst ein Schiffsmann. Im Alter von 45
Jahren erwachte sein Interesse fiir Studium und Wissen. Er wurde Philosoph
und Arzt, als auch Literat, Lehrer und: Bischof von Alexandrien.

Allerdings gibt es im Zusammenhang mit Yahya Nahwi einige
Unkiarheiten. Fest steht, dal es vor dem Isiam einen Philosophen und
Bischof namens Yahya Nahwi gab. Eben jener, der gegen Proklos und
Aristoteles und in Verteidigung der christlichen Grundsitze ein Buch
schrieb und den Avicenna in seinem beriihmten Brief an Abu Reihan Biruni
negativ. erwihnt und sagt, er habe seine Biicher nicht aus
Uberzeugungsgriinden geschrieben, sondern darum, um die christliche
Bevolkerung zu verdummen.

Auch Ebn en Nadim spricht in seinem "Al-Fehrest" von der Begegnung
zwischen Yahya Nahwi und Amr Ebn "As, ohne jedoch die Bibliothek von
Alexandrien zu erwihnen. Abu Solayman Manteqi schreibt in "Sawan 1
Hekmah", dafl man Yahya in der Zeit des Othman und Moawiehs sah.

Entweder sind die Aussagen Ebn en Nadims und Abu Solaymans haltlos
oder aber es gab in ihrer Zeit einen anderen Yahya, der nicht Philosoph und
Bischof war und keine Kommentationen und Erklirangen zu den Schriften
des Aristoteles und anderer verfaBte.

Es ist nicht ausgeschlossen, dall diejenigen, die die Story von der
Biicherverbrennung in Alexandrien erfanden, den Namen "Yahya Nahwi"
den Aussagen Ebn en Nadims und Abu Solaymans entliehen und nutzten.
Jedenfalls aber war der Alexandrier Yahyd Nahwi Philosoph, Arzt,
Kommentator der Schrifien des Aristoteles, zudem bekannter Bischof von
Alexandrien und lebte keinesfalls in der Zeit des Amr Ebn "As.

Hag Khalifeh gehort zeitlich gesehen zu den letzten in dieser Reihe. Er
lebte im 11. Jahrhundert HQ und war Bibliologe und Bibliograph, nicht aber
Historiker. Sein beriihmtes Werk ist "Kaschf oz Zonun", ein wertvolles,
umfangreiches und gut gegliedertes Biicherverzeichnis. Eine AuBerung von
ihm wird iiberliefert, die sozusagen zweiteilig ist. Zum einen sagt er, daB der
Araber zu Beginn des Islam an drei Wissensbereichen interessiert war: An
Sprache, Religionsgesetz und Medizin, die ihm allerdings auch vorher schon
einigermaflen wichtig war, da er ihrer bedurfte. Anderen Wissensgebieten
jedoch wandte er sich nicht zu, da er auf sie - bevor der Islam in der
Bevolkerung nicht festen FuBl gefaft hatte - nicht aufmerksam machen
wollte.

Soweit ist die Rede Hag Khalifehs richtig. Wenn wir iiber die Verdienste
Irans fiir den Islam sprechen, werden wir auf diesen Punkt, das heifit auf
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Beginn und Art und Weise des Gedeihens der Wissenschaften in der
islamischen Welt noch =zu sprechen kommen. Die islamischen
Wissenschaften betrafen zunidchst lediglich Koranrezitation, Fegh
(islamische Rechtslehre} und Grammatik, mehr nicht. Zu Beginn wurden
zum Beispiel der Philosophie, Naturwissenschaft oder Mathematik noch
keine Beachtung geschenkt. Erst nach und nach entwickelte sich das
Interesse dafiir.

Im zweiten Teil seiner Aussage erwihnt Hag Khalifeh: Es heifit sogar,
daf} die Araber, wenn sie ein Gebiet bzw. eine Stadt eroberten, die Biicher,
die jhnen in die Hand fielen, verbrannten,..

Uns fillt auf, dal Hag Khalifeh, wenngleich er kein professioneller
Uberlieferer oder Berichterstatter ist, dennoch wie diese sagt: 'Es heift...",
womit er andeutet, dafl er selbst das Betreffende nicht bestitigt, sondern
lediglich darauf hinweist.

Kein Zweifel, daB in seiner Zeit derlei Geschichten iiber die Araber
kursierten. Bereits seit 4 Jahrhunderten, und es ist v6llig natiirtich, daB} sie
von Jahrhundert zu Jahrhundert immer geliufiger wurden... Ebenso wie man
heute sagt, was ja auch hdufig der Fall ist: Es heifit, daB die ersten Muslime,
wann immer sie irgendwo auf Biicher stielen, diese kurzerhand dem Feuer
iiberliefen...

Wenn wir in dieser Weise sprechen, haben wir nicht einmal gelogen,
denn wir zitieren - nachdem wir mit "es heifit...", "es wird gesagt.."
beginnen, eben das, was ab der Zeit Abdul Latifs, Abu Farags und Qefiis
gesagt wird.

Auch Hag Khalifeh berichtet nichts Neues, sondern das, was Abdul Latif
und andere schon erzihlten. Ganz abgesehen davon, dafl auch er keinen
Quellennachweis, keine historischen Fakten nennt. Er gibt ein Geriicht, das
in seiner Zeit in Umlauf war, im "Passiv" weiter, womit er - wie gesagt -
zum Ausdruck bringt, dal er personlich die Richtigkeit der kursierenden
Geschichte nicht bestitigt.

Nach Abdul Latif zitieren andere in ihren Schriften haargenau das, was er

.aussagte. Doch da feststeht, daB das, was sie schreiben, von ihm
iibernommen ist, eriibrigt es sich, noch einmal ausflibrlich darauf
einzugehen. SchlieBlich taten wir es bereits, als wir iiber ihn - Abdul Latif -
sprachen.

Beispielsweise Maqrizi (Makrisi). Er schrieb ein Buch iiber die
Geschichte Agyptens, unter dem Titel: "Khetat Magqrizi" . Dort, wo er - wie
ein richtiger Historiker - iiber die Eroberung Alexandriens berichtet, erwahnt
er besagte Biicherverbrennung mit keinem Wort. Doch an jener Stelle, an
der er iiber die von Abdul Latif bereits genannte Sidule "Amud os Sawiri"
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schreibt, zitiert er wortwértlich das, was dieser iiber sie kundtat. Indem er
schreibt: "es heiBt...", deutet er damit an, daB er lediglich zitiert, nicht aber
bestitigt  Andernfalls hitte er die den Muslimen vorgeworfene
Biicherverbrennung im Zusammenhang mit der Eroberung Alexandriens
gewiBer wihnt oder aber doch zumindest das Wartchen: "es heilit..." nicht
benutzt

Und nun zu Ebn Khaldun und dem. was er iiber die Blicherverbrennung
in Iran sagte. Wenn wir uns nicht die Original-Aussage Ebn Khalduns
ansehen, sondern uns nur mit dem begniigen, was Purdawud in "Yaschtha"
diesbeziiglich bringt und Dr. Moin in sein Buch iibernimmt, miissen wir
zumindest sagen: Der Historiker Ebn Khaldun ist nicht mit dem Arzt Abdul
Latif, der lediglich einen Reisebericht schrieb oder aber mit Abul Farag, der
ebenfalls als Mediziner wirkte, zu vergleichen. Auch nicht mit BHag
Khalifeh, den Bibliographen, ebensowenig wie mit Qefti, den Verfasser der
"Geschichte der Weisen”.

Ebn Khaldun ist, wie gesagt, ein Historiker und Verfasser eines grofRen
Geschichtswerkes, der "Weltgeschichte", und wenn er eine konkrete
Aussage macht, auch wenn er keinen Quellennachweis hinzufiigt, kénnen
wir davon ausgehen, daB er sich bei seiner AuBerung auf Fakten stiitzte.

Im Hinblick auf die Biicherbrennung in Iran jedoch machte er keine
konkrete Aussage, sondern er beginnt mit: "Es wird gesagt.. ".Abgesehen
davon bringt er zu Anfang ein paar Worte, die das Ganze noch fragwiirdiger
erscheinen lassen. Das heiflt, gemiB seiner These {die jedoch von anderen
nicht akzeptiert wird und demach dort, wo Kultivierung und Wohlstand
zunehmen, auch die Geisteswissenschaften nicht brach liegen) folgert er,
daf} in Iran, wo Aufbau und Wohlstand einen enormen Aufschwung fanden,
die Geisteswissenschaft unmoglich auf der Strecke geblieben sein kann Er
fligt hinzu: 'Es wird gesagt, dal die Griechen diese Wissenschaften von den
[ranern iibernahmen. Alexander totete Darius, zwang Iran unter seine
Vorherrschaft und nahm die dortigen Kenntnisse und Biicher an sich

Beziiglich der Biicher, die man in Iran nach der arabischen Eroberung
fand, schrieb Sa'd Waqas an Omar einen Brief... etc.”

DaRB Alexander Biicher von Iran nach Griechenland gebracht hitte und
die Griechen infolgedessen, d. h. nach der Eroberung Irans durch Alexander,
zu neuen Wissenschaften Zugang gefunden hatten, ist etwas, worliber -
soweit wir wissen - in keiner Geschichtsschreibung berichtet wird. Eine
haltiose Behauptung ..

Herr Purdawud hat hier "gemogelt", d. h., er hat die ersten Worte der
Aussage Ebn Khalduns, nimlich "es wird gesagt...", die die Geschichte von

268



dem "Transport” der Biicher und Wissenschaften von Iran nach
Griechenland betreffen, einfach fortgelassen und entsprechend "gefolgert”.

Die Quelle jenen Geriichtes, auf das Ebn Khaldun hinweist, ist
augenscheinlich eine andere als die, welche die Story von der
Biicherverbrennung in Alexandrien in Umlauf setzte. Letztere wurde durch
Christen "geboren", die dieses Vergehen, daB sie selbst begingen, von sich
abladen und den Muslimen anhiingen wollten. Die Geschichte aber, die Ebn
Khaldun erwihnt, wird allem Anschein nach von den "Scho’ubisten" in die
Welt gesetzt worden sein. Nebenbei, Ebn Khaldun selbst war nicht frei von
"scho ubistischen" und in gewisser Weise auch anti-arabischen Tendenzen.
Die Devise der iranischen Scho'ubisten war: "Alles Konnen ist in der Hand
der Iraner..." Mdoglicherweise aber war auch Ebn Khaldun der Meinung, daB
die Wissenschaft Griechenlands thre Wurzel in [ran gehabt habe.
Wenngleich uns bekannt ist, dafl Alexander in der Zeit des Aristoteles Iran
angriff. Also zur Zeit der hohen kulturellen und zivilisatorischen Bliite der
Griechen.

Zudem: Das, was bis heute von Ebn Khalduns Ansichten gebracht
wurde, ist seinem "Mukaddima” (einem einleitenden Band zu seinem grollen
siebenbindigen Geschichtswerk) entommen. "Mukaddima" aber ist mehr
oder weniger philosophischen und soziologischen Inhaltes. Soweit wir
wissen, hat bisher niemand besagte Geschichte aus seiner groflen
"Weltgeschichte"'*' - "Ketab el - ‘ebar" - zitiert. Das heiBt, wenn er ihr
historischen Wert beigemessen hitte, wiirde er sie ganz sicherlich in seinem
Geschichtswerk erwihnt haben.

Bedauerlicherweise habe ich zu seinem Geschichtswerk keinen Zugang,
doch wenn betreffende Geschichte in ihm festgehalten wurde, so wire sie
sicherlich zumindest von einem dieser Spitzfindigen auch aus ihm zitiert
worden. Dann hitte man sie sicherlich seiner "Weltgeschichte" voller
historischer Fakten entmommen, nicht seinem "Mukaddima”, das
philosophisch-soziologischer bzw. kulturmorphologischer Aussage ist. Mit
anderen Worten: In seinem Geschichtswerk ist zu recherchieren.

Um noch einmal auf die alexandrinische Biicherverbrennung
zuriickzukommen: Abgesehen davon, daB kein Nachweis und kein Beleg fiir
sie erbracht wurde und die Ubermittler dieser Geschichte zudem (zumeist)
im "Passiv" berichteten und mit den Worten: "es heif}t”, "man sagt"
begannen - was besagt, daB sie die Richtigkeit der Story, die sie erwihnen,
nicht bestitigen - gibt es noch eine Rethe weiterer Faktoren, die die
betreffende Angelegenheit als Liige kennzeichnen. Unter anderem jener

M4 v etabeel-"ebar™ bzw. " Al "ebar wa diwan | mohtada'wa | khabar”
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historische Nachweis, demnach die alexandrinische Bibliothek bereits
Jahrhunderte vor dem [siam zerstért wurde...'

Auch im Zusammenhang mit der Biicherverbrennung in Iran gibt es
Hinweise, die vollig anderes besagen als das, was behauptet wird. Zum
Beispiel erwihnt die Geschichte mit keinem Wort, daB hierzulande (Iran), in
jener Epoche, Bibliotheken existierten. Dieweil sie doch iiber die Bibliothek
in Alexandrien, die es dort zwischen dem dritten fahhrhundert vor bis zum
vierten nach Christus gab, konkret aussagt. Falls dazumal in Iran
Bibliotheken existierten, wire dies - auch wenn iiber ihren Zerfall, ihre
Vernichtung bzw. In-Brand-Setzung nichts niedergeschrieben wurde - ganz
sichertich vermerkt worden. Zumai doch Mitteilungen iber Iran und die
iranische Geschichte vor allen Dingen in der "Islamischen Geschichte"
festgehalten wurden, und zwar durch die Iraner selbst oder aber mittels der
Araber.

Dariiberhinaus: Wenn sich in [ran etwas Besonderes ereignete, wurde es
niedergeschrieben. Auch eine Biicherverbrennung wire keinesfalls
iibergangen worden. Im Gegenteil... Dafiir hitte das scho'ubistische Denken
einiger schon gesorgt. Denn wenngleich die scho’ubistische Bewegung zu
Anfang religits- und gerechtigkeitsorientiert und gegen Diskriminierung
ausgerichtet war, so nahm sie doch mit der Zeit ausgesprochen
nationalistische und anti-arabische Ziige an.

Die iranischen Scho'ubisten schrieben Biicher iiber die Mingel und
Schwachpunkte der Araber, und sobald sie Negatives iiber sie erfuhren oder
an ithnen beobachteten, berichteten sie ausfiihrlich dariiber. Sie forschten in
der Geschichte nach derlei Angaben und Details und erwihnten sie, bis in
die Einzelheiten gehend, in ihren Schriften.

Mit anderen Worten: Hitten sich die Araber eines solchen Tuns schuldig
gemacht und Bibliotheken, insbesondere in Iran, in Brand gesetzt, wiirden
die Scho'ubisten, die im zweiten islamischen Jahrhundert ihren Gipfel
erreichten, ganz sicherlich dariiber geschrieben haben. Zumal sie von den
Abbassiden, die in jenen Tagen eine Anti-Omayyaden- und anti-arabische
Politik betrieben, kriftig unterstiitzt wurden. Undenkbar, dall sie dazu
geschwiegen hiitten. .

Im Gegenteil, sie wiirden, wie man hierzuiande sagt, "aus einer Krihe
hundert Krahen" gemacht und die Angelegenheit in den hochsten Ténen
verkiindet haben. Das aber taten sie nicht. Sie sagten iiber eine
Biicherverbrennung der Araber in Iran nichts aus. Fraglos ein Zeichen dafiir,
dal} die Angelegenheit nicht mehr ais ein Gerlicht, ein Miérchen sein kann...

Das Thema "Biicherverbrennung in Iran und Alexandrien” ist damit
beendet. ZusammengefaBt ist also sagen: Bis zum siebten Jahrhundert HQ,
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also bis etwa 600 Jahre nach der Eroberung Irans und Agyptens, war
nirgendwo, in keiner Schrift, in keinem Dokument (der islamischen und
nicht-islamischen Welt) die Rede von Biicherverbrennungen durch die
Muslime.

Im siebten Jahrhundert HQ wird zum ersten Mal derlei erwihnt. Jene, die
davon sprachen, taten dies ohne Quellenangabe, ohne einen historisch
zuverlissigen Nachweis dafiir zu erbringen. Das heifit, ihre diesbetreffende
Aussage bzw. Uberlieferung ist ohne historischen Wert. Auch wenn dies die
einzige Schwachstelle ihres Berichtes wire, reichte sie aus, wm ihn als nicht
nachgewiesen zu betrachten.

Abgesehen lassen alle - mit Ausnahme Abu 1 Farags und Qeftis -
anklingen, daB ihre Uberlieferung den Charakter eines Geriichtes trigt, nicht
aber als emstzunehmende, konkrete Realitit zu verstehen ist. Im
Zusammenhang mit geschichtlichen Ereignissen, die iiberliefert und
weitergegeben werden, ist es jedoch so, dafl sie unbedingt mit einem
Quellennachweis  versehen sein miissen. Wann immer der
Geschichtsschreiber seine Wiedergabe mit den Worten "es heifit..." oder
"man erzihlt sich..." etc. beginnt, ist dies ein Zeichen dafiir, daB er selbst
von der Sache, die er wiedergibt, nicht iiberzeugt ist und ihr mit Skepsis
begegnet.

Zudem aber beinhalten diese Uberlieferungen aus dem siebten
islamischen Jahrhundert, auf die sich spiitere Ubermittler bezogen, d.h. die
Angaben Abdul Latifs, Abu | Farags und Qeftis, Unwahrheiten, die ihre
Unglaubwiirdigkeit dokumentieren.

Kurz, so allerlei Faktoren sind es, die besagte Uberlieferungen - sowohl
die im Zusammenhang mit der Biicherverbrennung in Iran als auch der in
Alexandrien - unwahr und unzuverlissig erscheinen lassen.

Der eine und andere mag moglicherweise denken, ich hitte das Thema
"Biicherverbrennung" zu sehr in die Linge gezogen und die letzten paar
Hinweise wiirden geniigt haben. Ich gebe zu, daB all die ausfiihrlichen
Erklirungen nicht nétig gewesen wiren, wenn es sich um tatsdchliche,
nachweisbare geschichtliche Ereignisse gehandelt hitte. Doch da besagte
Uberlieferungen dem wissenschaftlichen und recherchierbaren Rahmen
entzogen und laut muslimischer und nichtmuslimischer Historiker und
Forscher absolut haltlos sind, andererseits aber gewisse Leute nicht
aufhoren, sie zu publizieren, mit ihnen in tendenzidser Weise Propaganda
betreiben und sie sozusagen als "Waffe" im Sinne ihrer Zielsetzungen
benutzen, sah ich mich veranlaft, das Thema ein wenig detaillierter
anzugehen.

27



Schebli No'man schreibt in  bezug auf die alexandrinische
Biicherverbrennung:
Bekannte europdische Forscher wie Gibbon, Carlayle, Godfrey, Hector,
Renan, Sidlow (?) und andere bezeichnen diese absurden Ijbelieferungen,
die in Europa gegen Islam und Muslime publiziert wurden, als falsch und
haltlos. Sie weisen sie kategorisch zurlick und verwerfen sie. Dennoch
haben diese Behauptungen von ihrer Popularitdt nichts eingebiifit und
kommten sich in weiten Kreisen nach wie vor erhalten.
Dazu gehort die Geschichte von der In-Brand-Setzung der alexandrinischen
Bibliothek. Wirklich erstaunlich, wie vehement und lautstark sie in Europa
verbreitet wurde. Geschichtsbiicher, Romane mit religidsem Hintergrund,
Philologie, Philosophie etc. - sie alle gerieten mehr oder weniger in den
EinfluB derartiger Storys. {Damit diese in den Gehitrnen Full fassen konnten,
wurden sie unter irgendeinem Vorwand in den Text miteingeflochten, sogar
in Biicher philosophischen oder die Logik betreffenden Inhalts.
Es geschah sogar, daf} einmal, wihrend einer Jahresprifung an der
Universitdt von Kalkutta (sie stand unter englischer Regie) eines der
Priifungsthemen (der Fachrichtung "Logik") folgender Auffassung galt:
'Wenn die Biicher mit dem Koran in Ubereinstimmung stehen, sind sie
ﬁbegf;lsijssig, und wenn sie nicht mit dem Koran iibereinstimmen, verbrennt
sie’.
AnschlieBend fragt Schebli No'man:

Welche Politik steckt dahinter? Geht es um die Biicher, die verbrannt

wurden oder um etwas ganz anderes? Ist es lediglich Kummer um die

verbrannten Biicher, stellt sich allerdings die Frage: Warum bedauerte man

bisher niemals die weitaus umfangreicheren und historisch nachgewiesenen

Bucherverbrennungen, geschehen in Andalusien, in der Zeit der

Kreuzkriege, und zwar durch die Hand der Christen?!

Schebli beantwortet seine Frage selbst und sieht den eigentlichen Grund
fur dieses Verhalten darin, daf die Christen, die - vor dem Brscheinen des
Islam - die Bibliotheken verbrannten, auf diese Weise versuchten, ihr
eigenes Verschulden anderen, d. h. den Muslimen, in die Schuhe =
schieben. ..

Der Grund, den Schebli nennt, ist jedoch nur einer von vielen. Ganz
abgesehen davon daf er allein fiir die alexandrinische Biicherverbrennung
ztrifft. Der eigentliche Hintergrund fir dieses Verhalten aber ist im
Kolonialismus zu sehen. Politische und wirtschaftliche Ausbeutung ist nur
dann erreichbar, wenn ihr eine erfolgreiche kulturelle Kolonialisierung
vorausgeht. Eine Bevolkerung ihrer eigenen Kultur, Identitidt und Geschichte

345 "k etabkhaneh Eskandarieh”, S. 4, Schebli No'man
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zu entfremden, ist wichtigste Vorausbedingung dazu. Die kolonialistische
Welt hat recht gut erkannt und erfahren, dafl die Kultur, auf die sich die
Muslime stiitzen und die Ideologie, der ihre innere Zuneigung gilt, die
islamische ist. Alles andere sind nur Worte, die iiber Konferenzen,
Seminare, Festivals und derlei nicht hinausdringen und die Bevélkerung
nicht ansprechen bzw. auf sie keinen EinfluB nehmen. Das aber bedeutet,
daB man ihr ihre Uberzeugung, ihren Glauben und Liebe und Vertrauen zu
ihm nehmen muB, damit sie bereit wird, sich westlichem Muster gemiB
umformen zu lassen.

Um sie aber ihrer Kultur und Ideologie zu entfremden, muBte man diese
in ein schlechtes Licht riicken und auch von den Botschaftern dieser Kultur
und [deologie ein negatives Bild malen. Und was war da besser, als der
Jugend der Bevolkerung einzureden:

'Hort mal, jene, denen ihr so sehr vertraut und von denen ihr annehmt,
dafl sie die befieiende Ideologie und Religion brachten, mittels der die
Menschheit den Weg ins Gliick finden kann, sind im Namen eben dieser
Religion und Ideologie iiber andere Volker hergefallen. Sie haben
Regierungen gestiirzt und die schlimmsten Verbrechen begangen. Ein
Beispiel fiir ihr Vorgehen ist diese Biicherverbrennung. ..'

Es ist also keinesfalls verwunderlich, da im Rahmen einer
Jahrespriifung der Universitit von Kalkutta - damalg, als sie noch unter dem
Diktat Englands stand - ein Examensthema im Zusammenhang mit der
angeblichen Aufforderung zur Biicherverbrennung gestelit wurde.

Ebenso wie es nicht erstaunt, daB jenem iranischen Schulbuchautor, der
philosophische Beitrige fiir die sechste Gymnasialklasse schrieb, die Jahr
fiir Jahr in Zigtausenden Exemplaren herausgegeben und den ahnunglosen
und léichtgliubigen Schiilern in die Hand gedriickt wurden, zum Thema
"auf gegensitziichen Pramissen aufgebaute Syllogismen bzw.
Denkschiiisse” nichts besseres einfillt als so vorzugehen und zu
argumentieren, wie es die englischen Priifungsexperten der Universitit
Kalkutta taten. Er zitiert im Zusammenhang mit dem Hinweis, daB ein sich
auf gegensiitzlichen Primissen aufbauender Vergleich dennoch auch
"zusammengesetzter" Art sein kann, das heiBt, daB thm gegensitzliche bzw.
anomale als auch analoge Voraussetzungen zugrundeliegen konnen:

Beispiel hierfir ist der berithmte Ausspruch eines arabischen Befehlshabers,
der, um die Verbrennung der sassanidischen Bibliothek rechtfertigen zu
kénnen, folgende Begriindung vorbrachte: Stimmen die Biicher mit dem
Koran tiberein, eriibrigen sie sich, und stehen sie zu ihm im Widerspruch,
ist ihr Vorhandensein ebenfalls unangebracht und schadenbringend. Alles,
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was iberflissig und schadenbringend ist, soll vemnichtet werden. Mit
anderen Worten: Verbrennt sie...**

Vor einigen Jahren hielt ich in dem istamischen Kulturhaus "Husseiniyeh
Erschad" zwei Vortrige iiber die Geschichte von der alexandrinischen
Biicherverbrennung und erkiarte, wie irrefilhrend und unwahr sie doch ist.
Ich erinnere mich noch gut an folgendes: Als die Vortragsreihe beendet war,
erhielt ich einen Brief von einem "Bigotten", in dem stand, warum mir so
sehr daran gelegen sei, die Verlogenheit dieses Geriichtes nachzuweisen.
Wenn es erlogen ist, sollte ich es dennoch dabei belassen. Schliefilich sei es
eine Liige, die propagandistisch gesehen recht vorteilhaft sein konne, da sie
gegen Omar Ebn 1 Khatab und Amr Ebn 1 As spriche.

Dieser bigotte Briefschreiber glaubte wohi, daf§ die Biicherverbrennungs-
Story, die von Europa bis Indien mit allem "Drum und Dran" kursierte, iiber
die Biicher und Romane geschrieben wurde, die in philosophischen und die
Logik betreffenden Schriften als auch in Examensfragen ihren Niederschlag
fand, darum ersonnen wurde, um Stimmung gegen Omar und Amr Ebn 1 As
zu machen oder aber die Gottesnihe zu finden. Oder aber, um damit der
Schi‘ah zu dienen und die Widersacher Amir al Mo 'menins Ali (a.s.) zu
verunglimpfen. Er und Seinesgleichen sind sich dessen nicht bewulit, dafi
mit derlei Geschichten und Geriichten der Islam degradiert werden soll und
weiter nichts. Sie sind sich nicht dariiber im klaren, daf} heutzutage nicht
theologische Diskussionen und theoretische Argumentationen effektivste
Wafte gegen eine Lehre und Religion sind, sondem: DaBl in der heutigen
Welt die wirksamste "Waffe” fiir oder gegen eine Lehre und Religion in der
Art und Weise, wie man Denken und Verhalten ihrer Auhénger gegeniiber
den verschiedenen kulturellen und zivilisatorischen Erscheinungenen
schildert, beruht.

¥ vGrundlagen der Philoso phue” (ubers, Titel). Dr. Ali Akbar Siasst
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Wad éewiréte c{er jd/am in ran?

Sie wissen also nun, wie es in unserem Lande auvssah bzw. in welcher
Situation sich unsere Bevélkerung befand, als der Islam Einzug hielt. Was er
Iran nahm und was er ihm gab...

Wenn Sie sich das bisher Gesagte noch einmal durch den Kopf gehen
lassen, wird IThnen wahrscheinlich bewuft, dal er vor allen Dingen dem
Gewirr an Gedanken und religidsen Vorstellungen ein Ende setzte und
stattdessen einheitliches Denken entstehen JieB.

Dieses wurde in diesem Land zum ersten Male durch den Islam bewirkt.
Unsere Bevolkerung im Osten, Westen, Norden und Siiden Irans, von denen
die einen semitischer, die anderen arischer Abstammung waren, die in den
verschiedensten  Sprachen sprachen, unterschiedlichen Religionen
angehdrten und zwischen denen bis dato allein das Regime und rohe Gewalt
"vermittelten", wandten sich erstmalig einer Philosophie zu. Gemeinsames
Denken, gemeinsames Wollen und Wiinschen und gemeinsame Ideale
erwachten. Wenngleich sich dies nur allmdhlich, im Laufe von vier
Jahrhunderten, entwickelte, war es letztendlich doch erreicht. Und seit jener
Zeit ist dies bis in die Gegenwart hinein so geblieben.

Das Priester-Regime, das vorher und nahezu ebenso lange (ca. vier
Jahrhunderte) in Iran am Ruder war und sich fortwihrend um eine
einheitliche, im Zoroastrismus fuBende Ideologie innerhalb der Bevolkerung
berniiht hatte, vermochte dies nicht zu erreichen. Wohl aber der Islam.
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Obwohl die arabische Vorherrschaft im Lande nach zwei Jahrhunderten
ihren Hut nehmen mufite, vermochte der Islam aufgrund seiner geistigen
Ausstrahlung und Kraft - etwas, das in seinem Wesen verankert ist - innere
Zufriedenheit zu vermitteln und in Iran und anderen Lindem festen FuB zu
fassen

Der Islam hielt erfolgreichen Einzug in Iran, wodurch das Vordringen
des Christentums im Lande und ganz allgemein im Osten gestoppt wurde.
Wir konnen nicht mit aller Bestimmtheit sagen, wie es Iran und der
ostlichen Welt ergangen wire, wenn das Christentum in ihr die Oberhand
behalten hitte Doch mit ziemlicher Sicherheit kénnen wir annehmen, dafl
iiber Iran das gleiche Fiasko gekommen wire, das anderen Landern, die sich
dem Christentum ge6ffnet hatten, widerfuhr. Namlich: Finsterstes
Mittelalter..

Dieweil die christlichen Lander in den Finsternissen des Mittelalters
versanken, vermochte Iran, gemeinsam mit den tibrigen islamischen Vélkern
und diesen voran, eine grofle, prichtige Zivilisation, die Islamische
Zivilisation, hervorzubringen.

Hier stellt sich folgende Frage: Woran liegt es, daf} es heute umgekehrt
ist? Dall die christliche Welt einen Aufschwung erlebte, dieweil es mit der
islamischem bergab ging?

Die Antwort ist die: In der islamischen Welt entfernte man sich vom
Islam Man begann seit langem schon, ihn zu iibersehen...

Jedenfalls aber: Dazumal war es so, da} der Islam die "religiose und
politische Wand", die man um Iran gezogen hatte, zum Einsturz brachte.
Eine Wand, die nicht zulieB, daB die iibrigen Vélker die Qualititen und
Fahigkeiten der [raner kennenlernten und andererseits die Iraner mit den
Gedanken bzw. Kenntnissen der anderen Gesellschaften nicht bekannt
wurden, so daf} sie sie gegebenenfalls hitten nutzen konnen.

Doch nun, nach dem Einstlirzen dieser "Wand", o6ffnete Iran anderen
Voélkern und Kulturen seine Tore und diese die ihren Iran und seiner
Zivilisation.

Diese "Offene-Tiiren-Situation” aber brachte den Iranern zweierlei: Zum
einen konnten sie nmun ihre Intelligenz und Begabungen auch anderen
beweisen, und zwar so iiberzeugend, daB diese sie als "Vorhut", als fiihrend
anerkannten. Zum anderen aber trugen sie (Iraner), die nun auch mit anderen
Kulturen und Zivilisationen vertraut wurden, wesentlich zur Entfaltung und
Vervollkommnung einer grofen weltweiten Zivilisation bei.
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Und so kam es, daB die Iraner, zum ersten Male in jhrer Geschichte, die
Fithrung iibernahmen und iranische “Marga’s"**’ auch von Nicht-Iranem
befolgt werden.

Beispielsweise erkoren die Agypter den Iraner Leys Ebn Sa'd zu ihrem
Marga' in Sachen "Fegh™*®. Und Abu Hanifeh, der in seiner eigenen
Heimat, in der man mit der Schule Ahl-l-Bayts vertraut war, nicht viele
Anhinger fand, wirkte in anderen Lindern, in denen die Ahl-l1-Bayt-Schule
nur kaum bekannt war, als hochgeschitzter und gefragter "Marga’. Ebenfalls
Abu Obaydah Moa'mar Ebn | Motanni, Wiasel Ebn "Atad u. a.. Auch sie
fungierten als fiihrende Theologen, wohingegen Sibaweyh und Kassa'i als
maBgebliche Grammatiker und Morphologen befolgt wurden. ..

In diesem Zusammenhang folgende Begebenheit:

Hescham Ebn Abdul Malek fragte eines Tages einen Gelehrten, der ihn
in "Rasafah”, in Kufeh, aufgesucht hatte:

- Kennst du die Gelehrten, die in den Stidten des islamischen Staates als
wissenschaftliche und religiose Marageh wirken?

-Ja...

Hescham darauthin:

- Wer ist es in Medina?

- Nafa".

- Ist dieser Nafa'ein Mawia®® oder ein Araber?

- Ein Mawla.

- Wer ist der Faqih von Mekka?

- Ata' Ebn Abi Rabih

7 Marga’: hoher filhrender religiGser Gelehrte, an dem man sich orientiert

3% Leqh: Islamische Rechtslehre

* Der Begriff "Mawla" hat im Arabischen mehrere Bedentungen, die bisweilen sogar gegensitelicher
Aussage sind. Beispielsweise werden Obethanpt, Kommandeur und Herr als "Mawla" bezeichnet,
wie es auch der Prophet im Zusammenhang mit Ali (a.s.) hielt, Ebenfalls aber werden Sklave und
Abhingiger als "Mawld”™ bezeichnet. Ganz aligemein steht der Begriff "Wala™ fiir
"ZusammenschluB, Zugehdrigkeit, Nihe" und derlei, weawegen er unterschiedlichen Interpretationen
Raum gibt, Eine dieser Méglichkeiten ist *Wala' ataq”. Das heiBt, freigelassene Sklaven und ihre
Nachkommen wurden als "Mawla" bezeichnet, und cbenfalls diejenigen, die ihnen die Freiheit
zuriickschenkten. So sagt Moulawi: *Wer ist Mawla? Der, der die Ketten von deinen Fiilen mimmt
und dir die Freiheit schenkt..."
Aller Wahrscheinlichkeit nach galten auch diejenigen, die mit einem Stamm ein Biindnis schlossen,
bzw. in cine Verbindung eingingen, insbesondere nichtarabische Personen, die mit Arabern ein
Abkommen trafen, durch das sie von den Arabem geschiitzt und unterstiitzt wurden, als "Maw!a",
Die Iraner wurden deswegen "Mawla" genannt, weil entweder ihre Vorfahren Sklaven und spiter
freigelassen worden waren (allerdings ist thre Zahl nicht hoch), oder aber, weil cinige von iknen mit
arabischen Stimmen ein Schutzabkommen getroffen hatten. Jedenfalls aber wurde es nach und nach
iiblich, daB alle Iraner als "Mawis" bezeichnet wurden. Doch die Annahme, die Araber hiitten die
Iraner deswegen "MawlA" genannt, weil sie sie als ihre Sklaven betrachtet hitten, ist ganz sicherlich
falsch.
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- Ist er Araber oder Mawla?

- Ein Mawla.

- Wer ist in Yemen Marga'?

- Tawus Ebn Kayssan?

- Ist er Araber oder Mawla?

- Ein Mawla.

- Wer ist der Faqih von Yamamah?

- Yahya Ebn Katir.

- Ist er Mawla oder Araber?

- Ein Mawla

- Und in Damaskus? Wer ist dort Fagih?

- Makhul.

- Ist er Araber oder Mawla?

- Mawla

- Wer ist der Faqih in Ober-Transoxanien?

- Maymun Ebn Mahan.

- Ist er Mawla oder Araber?

- Mawla.

- Und in Khorassan? Wer ist dort Faqih?

- Dahik Ebn Mozihem.

- Ist er Mawla oder Araber?

- Mawla.

- Wer ist der Faqih von Basrah?

- Hassan und Ebn Sirin.

- Mawla oder Araber?

- Mawla.

- Wer ist der Faqih von Kufeh?

- Ibrahim Nakha'i.

- Ist er Mawla oder Araber?

- Er ist Araber...

Hescham entgegnete:

- Ich war drauf und dran, es aufzugeben. Nach wem ich auch fragte,
antwortetest du, er sei ein Mawla. st ja gut, daB wenigstens einer von ihnen
ein Araber ist...*®

In welcher Zeit, in welcher Epoche war den Iranern die Gelegenheit
gegeben, auch den Bevélkerungen anderer Lénder - von Hegiz und Irak,
Yemen und Damaskus, Ober-Transoxanien, Agypten und anderswo -

%% A bu Hanifeh Hayatah wa "Asrah, Feqhah o Ara’eh” von Mohamimad Abu Sohreh, § 15
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religiose Fithrung zu sein?! Spiterhin trat diese ihre Fithrungsrolle noch
deutlicher in Erscheinung.

Erstauniich ist, dafl der Englénder Sir John Malcom das erste und zweite
Jahrhundert der islamischen Geschichte, also die Zeit der wissenschaftlichen
und geistigen Entfaitung Irans nach einer langen Phase der Stagnation, als
Epoche des Schweigens und Erstarrtheit der Iraner bezeichnet.

Malcom bemiihte sich, von der politischen Warte aus und durch die
Brille des Rassenfanatismus, der insbesondere im 19. Jahrhundert stark
propagiert wurde, zu betrachten bzw. zu beurteilen. Das, was aus seiner
Sicht einzig und allein von Interesse und Bedeutung war, betraf den
Regenten und dessen ethnische Herkunft. In welcher Situation sich die
Bevélkerung befand, was sie verlor oder aber gewann, war ihm unwichtig.
Fiir Leute wie ihn ist beispielsweise die Tatsache, dal Hogag Ebn Yussof so
viele tyrannisierte und umbrachte, kein Thema, geschweige denn
beklagenswert. Wohl aber, warum nicht ein [raner seinen Posten innehatte
und an seiner Stelle stand und das tat, was er tat. Doch lassen wir das. ..

Ein Blick in die Geschichte Irans, und zwar nach dem Einzug des Islam
in dieses Land, ist recht aufschlubireich. In den Iranern erwachte reges
Interesse fiir Wissenschaft und Kulturelles. Voller Elan und ohne zu
ermilden, begannen sie, sich nun damit zu beschédftigen. Mit dem Resultat,
daBi  sich ihre diesbeziiglichen Begabungen wund Fihigkeiten
herauskristallisierten, dafi sie sie unter Beweis steilten und infolgedessen
internationale Anerkennung fanden. Mehr noch als das, sie wurden anderen
Volkern zur "Vorhut", zum Vorbild... Bis zumn sechsten, siebten islamischen
Jahrhundert galten sie als fiihrend.

Andererseits aber filhrten die nun gedffneten Tore dazn, dafl abgesehen
von Kultur und Wissenschaften des [slam auch die Kulturen Griechenlands,
Indiens und Agyptens den Weg ins Land fanden. Alles "Bausteine" zur
Errichtung der grofBen, prichtigen islamischen Kultur und ideale
Voraussetzung dafiir, daBl sich die unvergleichlichen Begabungen und
Qualititen groBier Gelehrter entfalten konnten. Gelehrter wie Bu Ali
(Avicenna), Farabi, Abu Reihan Biruni und Khayyam (Mathematiker), wie
Khageh Nassir o Din Tussi, Molla Sadri und Hunderte weiterer
Naturwissenschaftler, Mathematiker, Historiker, Geographen, Mediziner,
Dichter, Philosophen und Mystiker...

Wahrlich verwunderlich, daB Purdawud schreibt:

Wiren der Angriff der Araber und die semitische Kultur nicht gewesen und
hitten unsere Wissenschaftler wie Bu Ali (Avicenna) und Khayyam auch
weiterhin im (iranischen) Stile des "Noruznimeh"” und "Daneschnameh e
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Ala'1" geschrieben, wiirde die heutige persische Sprache reicher und offener
. | 351
sein.

Frage: Hitte es, wenn der arabische Angriff nicht gewesen und die
Winde, die die zarathustrischen Priester ums Land herum gezogen hatten -
Mauern, welche die iranische Bevilkerung von der Auflenwelt isolierten und
sie wie im Getto gefangenhielten - auch weiterhin geblieben wiren, einen
Bu Ali oder Khayyam, die "Daneschnameh”, "Noruznimeh" und zahlreiche
andere Werke in persischer Sprache schrieben, iiberhaupt gegeben?

Die vielen Biicher, die iranische Gelehrte - in arabischer und persischer
Sprache - verfaBten und der Welt iibergaben, sind eine Folge eben jenes
Angriffs und Eindringens der Araber. Jenes Einzugs, durch den besagte
isolierenden "Mauem" eingerissen als auch das Bekanntwerden der Iraner
mit einer reichen religiosen Kultur, die es den Muslimen zur Pflicht setzte,
zu lernen und Wissen zu erwerben, méglich wurden.

Was Purdawud sagt, ist so, als wiirden wir sprechen: Wenn die Sonne
tagsiiber nicht schiene und uns mit ihrer Hitze nicht zusetzte, wiirden wir
leichter leben und arbeiten konner...

Dieweil es doch, wenn die Sonne nicht wire, iiberhaupt keinen Tag
gibe...

Allerdings: Dafl Avicenna, Khayyam und viele andere in Erscheinung
traten und wertvolle Biicher in persischer und arabischer Sprache
geschrieben wurden, ist nicht allein auf das Einreiflen der Getto-Mauern
zuriickzufiihren, sondermn auch darauf, daB das vom Priester-Regime und
Kiassensystem bestimmte Lemn-Verbot fiir die Allgemeinbevoikerung
aufgehoben wurde. Denn aus islamischer Sicht haben Schuster, Topfer etc.
ebenso das Recht auf Lernen und Wissenserwerb wie Prinzen. Ganz
abgesehen davon, daf Genies insbesondere aus den Reihen der Schuster-
und Topferkinder hervorgehen.

Kurz, dal die Tore zum Ausland hin gedffnet und landesinterne
Barrieren abgeschafft wurden, fiihrte dazu, daB die Iraner zu ihrem hohen
Nivean fanden. Sowohl in bezug auf ihre Filhrungsrolle innerhalb der
Vélker als auch hinsichtlich ihres wertvollen Beitrages, den sie zur
Entfaltung der priachtigen islamischen Kultur und Zivilisation leisteten.

Der Islam machte den Iraner mit sich selbst als auch mit der Welit
bekannt. Das Gerede, demnach die Fihigkeiten des Iraners lediglich den
militirischen Sektor betrifen, er jedoch fiir Wissen und Wissenschaft nichts

*! Eintnommen: "Etela'at", Nr. 12745, 26, Aban 1347
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iibrig habe bzw. dazu vollig ungeeignet sei, ist ohne Hand und Fuf.
Absurd. ..

DaB er diesbeziiglich in manchen Epochen stagnierte und im
Hintertreffen lag, hat mit mangelnder Intelligenz und Lernqualitét nichts zu
tun, sondern darauf, dal er in der Knebelung des zarathustrischen
Priesterwesens zubrachte. Immerhin trat sein wissenschafiliches und
geradezu geniales Konnen in der Zeit des Islam deutlich zutage.

Das Priester-Regime vor dem Islam, das Begabungen und Fahigkeiten in
den Reihen der Allgemeinbevolkerung abwiirgte, verursachte, daB einige im
Ausiand den Iranern wissenschafiliche Qualititen und Neigungen
absprachen. Wie Gustave Lebon, der schreibt:

Die [raner waren weltpolitisch gesehen von sehr grofler Bedeutung. Nicht
Jjedoch von der zivilisationsgeschichtlichen Warte aus betrachtet. Wihrend
zweier Jahrhunderte, in denen die alten Iraner iiber einen wichtigen Teil der
Welt herschten, entwickelten sie prichtige Kaiserreiche. Doch auf den
Gebieten Wissenschaft, Technik, Industrie und Literatur warteten sie mit
nichts auf und fligten dem Schatz an Wissen und Bildung, der von anderen
Vélkern, an deren Stelle sie traten, geblieben war, nicht das Geringste
hinzu...

Die I[raner waren Kkeineswegs kreativ und schufen nichts. Sie waren
lediglich Zivilisations-Verbreiter. Von daher gesehen war ihr kultureller
Beitrag kaum nennenswert...**

Clement Howard (?), franzosischer Historiker und Autor des Buches
"Iran des Altertums und iranische Zivilisation" (libers. Titel), sagt:
Iran war ein militirisch geprigtes und ausgerichtetes Land. Unméglich, dafl
sich in ihm Wissenschaft, Industrie und Handwerk entwickeln konnten. Der
griechische Arzt, ausgebildet in mediteranischen Schulen, war einziger
Vertreter Jder Wissenschaft in Iran. Ebenso wie auch Kilnstler und
Handwerker aus Griechenland, Lydie und Agypten die einzigen
Kunstschaffenden und Handwerker in iranischen Landen und die
Regierungsbeamten Chaldiier und Aramiten semitischer Herkunft waren.*>

J. Rawlinson erwihnt in seinem "Die fiinf groBen Kaiserreiche der Welt
des Ostens” (libers. Titel):

Die alten Iraner trugen in keinster Weise zum Forischritt der

Wissenschaften bei. Die Mentalitit dieses Volkes vertrug sich einfach nicht

mit Dingen, die Studieren, Forschen und damit Geduld und Ausdauer

erforderten. Langwierige, milhsame Untersuchungen und Nachpriifitngen,

2 e holgiat ma Iranian”, Djamal-Zadeh, S. 93, zitiert aus: "Alte Zivilisationen”, Gustave Lebon
3! shige Quelle, S. 108
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die Voraussetzung zu wissenschaftlichem Arbeiten und Weiterkommen
sind, lagen ihnen nicht...

Von Anbeginn bis zum Ende der kaiserlichen Herrschaft in ihrem Lande
war ihnen wissenschaftliches Studieren und Forschen unsympathisch. Sie
gingen davon aus, dal} es, als Nachweis jhrer geistigen Macht geniige, wenn
sie das Schlof von Schusch, Takht Djamschid und ihren gewaltigen und in
die Welt lineinreichenden kaiserlichen Regierungsapparat vorzeigten.***

Zweifellos sind derlei Auffassungen nichts weiter als haltlose Vorurteile
gegen die iranische Bevolkerung. Ganz abgesehen davon, daB derlei
Schilderungen iiber das alte Iran (vor dem Islam} recht iibertrieben und
tendenzids anmuten {nachfolgend werden wir iiber die Echtheit der
iranischen Zivilisation sprechen), sollten Mingel nicht als mangelnde
Fihigkeiten und Begabungen der Iraner verstanden und das Verschulden des
Priester-Regimes nicht den lranern und ihren Qualitidten angelastet werden.
Die Tatsache, dah das iranische Volk in der Zeit nach dem Einzug des Islam
seine Fahigkeiten und sein Konnen in optimalster Weise in den Dienst einer
groBartigen Kultur und Zivilisation stellte, ist treffendes Argument fiir
unsere Rede.

Gustave Lebon, Clement Howard(?) und Rawlinson stimmen
diesbeziiglich mit uns iiberein, auch wenn sie diese Kultur und Zivilisation
als arabische bezeichnen, dieweil sie doch weder arabisch, noch indisch,
noch iranisch ist {sondern: islamisch).

Kurz, der Islam machte deutlich, daf die genamnten Vorstellungen, die
man von den Iranern hatte, falsch waren. Er lieB letztere die eigenen
Fihigkeiten erkennen und tat sie auch den iibrigen Volkern kund.
Beziehungsweise: Der Iraner lemte sich mittels des Islam kennen und
machte diesen in der Welt bekannt.

Warum wohl gab es vormals, vor dem Islam, nicht Leute wie Leys Ebn
Sa'd, Nafa", 'Ata, Tawus, Yahya, Makhul und Hunderte anderer, die die
geistigen Fiihrer der Bevolkerungen von Agypten, lrak, Damaskus, Yemen,
Hegaz, Marokko, Algerien, Tunis, Indien, (dem Raume des heutigen)
Pakistan, Indonesien, sogar Spanien und einem Teil Europas wurden? Wieso
traten seinerzeit nicht schon Gelehrte wie Mohammad Ebn Zakariya ye
Razi, Farabi und Bu Ali (Avicenna) in Erscheinung?

Aus der Sicht der politischen und religitsen Machthaber in Iran war der
Islam ein "Aggressor". Doch von der Warte der Allgemeinbevolkerung aus
betrachtet war er revolutiondr und bewirkte, im wahrsten Sinne des Wortes,
eine Revolution.

1 ohige Quelle, $ ¥1, 82
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Der Islam veriinderte die Weltanschauung der Iraner von Grund auf. Er
loschte aus ihren Himen das dualistische Denken mit all dem daraus
hervorgegangenen Pessimismus. Das heif}t, er gab einem Dualismus, der auf
eine mehrtausendjahrige Vergangenheit zuriickblickte, den Abschied. Einem
Dualismus, den Zarathustra erfolglos bekimpft hatte und der sich sogar in
seiner Religion einnistete. Einen solch hartndckigen Dualismus vermochte
der Islam aus den Kopfen der Iraner herauszuholen und sie von ihm
reinzuwaschen.

Was will oder "tut” eine Revolution? Wohl etwas anderes, als ein anderes
Weltbild zu vermitteln und dieses als Ziel, Programm und Ideologie an die
Hand zu geben? Als bestehende Gedanken und Uberzeugungen umzuwerfen,
die Gesellschaftssordnung umzustellen und das, was unberechtigt "oben" ist,
herunterzuholen und dem, das zu Unrecht "unten" ist, anzuheben und zu
“erhohen" Sie veriindert Gesinnung und Denken, vitalisiert sie, gibt ihnen
Effektivitdt und Aussagekraft. Sie ruft Widerstand gegen Tyrannen und
skrupellose Gewaltmichte hervor, weckt Engagement und aktiven,
freudigen, zuversichtlichen Glavben und: schenkt Frische und
Lebendigkeit...

Ist es nicht so? Sind das nicht die Charakteristika einer echten
Revolution? Und ist dies alles etwa nicht in Iran, und zwar durch den Islam,
eingetreten?

Man wird antworten: "Doch, doch, aber das Schwert, das Schwert..."

Jarichtig, das Schwert...

Jedoch das Schwert des Islam - gegen wen war es gerichtet?

Gegen die sogenannten “ahrimanischen" Gewaltmichte. Sie, die
diabolischen Gewalten, wurden zerschlagen und der finstere Schatten der
Priester vertrieben...

Nahezu 140.000.000 Menschen wurden von dem Joch, das schwer auf
ihnen lastete, befreit. Ketten und Fesseln von ihnen genommen und der
darbenden und geknechteten Bevélkerung zur Freiheit zuriickverholfen.

Das Schwert des Islam traf immer die Tyrannen. Zur Unterstiitzung der
Unterdriickten. Es ging auf Pliinderer und Ausbeuter hernieder und stand
stets im Dienste der Unterjochten und Entrechteten.

Was ist, daff ihr nicht kimpft auf dem Wege Gottes, in Unterstiitzung der
Schwachen?*®

% Sure 4, 75
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Der Islam nahm Dualismus, die Verehrung des Feuers, des Heumeh-
Trankes (Haom) und der Sonne hinfort und gab dafiir "Tawhid", die
Verehrung des Einen, Einzigen Gottes,

Von daher gesehen war das, was der Islam Iran brachte, mehr als das,
was er Arabien gab. Denn die Araber waren nur im Hinblick auf Heiligung
und Verehrung polytheistisch ausgerichtet, die Iraner jedoch sowohl in
bezug auf die Anbetung und Verehrung als auch auf die Erschaffung.

Der Islam veririeb die Vorstellung von einem gehomiten, gefiiigelten,
birtigen Gott. Einem Gott mit einem Uberwurf um die Schultern, mit
Kraushaar und Zackenkrone. Er vermittelte den Gedanken von dem ewig
lebendigen und wachen Gott.**

Ein Gott, der jeglicher Vorstellung und jedem Vergleich erhaben und nicht zu

- . 5
beschreiben ist™*7

Ein Gott, der immer, diberall und mit allem ist. Nichts ist, mit dem Er nicht

wire...>%®

Erist Anfang und Ende, erfgnnbar in allem und dennoch verborgen. ..
Er sieht die Blicke, sie aber nicht [fin..>*°

Der Islam lehrte Iraner und Nicht-Iraner "Tawhid". Optimalen "Tawhid",
"Tawhid" 10 all seinen Dimensionen.

"Tawhid dar Dat", d.h. die Einheit Gottes, Sein Einzigsein, ohne jedwede
Gottheit neben Thm,

“Tawhid" hinsichtlich der gottlichen Eigenschaften, die mnicht
voneinander zu trennen sind, sondern "ein Ganzes" sind. Ein Ganzes, das
zum Wesen Gottes gehdrt bzw., das mit diesem eine Einheit ist.

Und "Tawhid" in bezug auf Schaffen, Wirken, Tun. Mit anderen Worsten:
Gewifiheit, dafl Er der eigentliche und Einzige Erschaffende und Akteur ist,
ohne dessen Wilien nichts geschieht...

e Sure 2, 255
! Sure 37, 180
" Sure 57,4

¥ Sure 57,3

0 Sure 6,8 103
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Er, der Islam, setzte das "Tawhid"-Prinzip als Grundlage, als Basis, und
abgesehen davon, dal es philosophisch und verstandesmifig nachweisbar
ist, ist es auch Denk-Impuls...

Abergliubische Vorstellungen, wie die von dem neuntausendjihrigen
Kampf zwischen Ahura-Masda und Ahriman oder den tausend Jahre
wihrenden Opferungen des Surwan (Sarwan), der einen Nachkommen
wollte und dem schliefllich, aufgrund seines Zweifelns an der Effektivitit
seiner vielen Opfer, ¢in diabolischer Sohn, das heiBt Ahriman gegeben ward

dann die Geldbnisse und "Diwband-Bittgebete" (um die "Diwe", d.h. die
Dimonen zu beschwichtigen), der merkwiirdige Feuerkult, die Sitten, den
Verstorbenen Wein und Speise auf die Dicher zu stellen, wildes Getier und
Gefliigel ins Feuer zu treiben, Sonne- und Mond-Verehrungen zu vier Zeiten
als auch die Vorstellung, daBl das Feuer gegen das Sonnenlicht geschiitzt
werden miisse und Tote nicht begraben werden diirften, auch die
komlizierten Vorschriften, die in Aktion traten, wenn der Leichnam eines
Toten oder eine menstruierende Frau berithrt wurden oder aber das Warm-
Wasser-Bade- bzw. Reinigungsverbot und die Annahme, daf Waschungen
mit Stier-Urin ein heiliger Akt mit rituell-reinigender Wirkung sei,

dies und vieles andere dieser Art wurden aus dem geistigen und
praktischen Leben des Iraners verbannt.

Anstelle "im Angesicht" der Sonne bzw. des Feuers zu beten, dabei
merkwiirdige Gebetsformeln zu fliistern, in der Glut zu riihren, einen
Mundschutz wihrend des Rituals zu tragen, vor dem Feuer niederzuknien
und das neunléchrige Feuerbecken zu heiligen, fiihrte der Islam eine
Gottesanbetung ein, die getragen war und ist von Vermunft, hoher
Geistigkeit und tiefster Innigkeit. ..

Der islamische Gebetsruf (Adan), das islamische Gebet, das islamische
Fasten, die islamische Hadj-Pilgerung, das islamische Gemeinschafts- und
Djom'ah-Gebet, @ Moschee und  Gotteshaus im  Islam, die
Gotteslobpreisungen und -anrufungen voller geistiger Tiefe und bildender,
fordernder islamischer Inhalte, die Do’as (Anrufungen, Bittgebete) voller
Weisheit und hoher belebender Aussage, sie alle sind Zeugnis, sind
sprechender Beweis dafiir...

Im Gegensatz zur christlichen, masdakischen und manichiischen Lehre
(und diesbeziiglich bejaht von der zarathustrischen) stimmte der Isfam dem
Trennungsprinzip zwischen physischem und geistig-seelischem Wohl nicht
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zu.”" Er sprach nicht von einer Gegensitzlichkeit zwischen Diesseits und
Jenseits und befiirwortete auch nicht die auf Asketentum und dem Erdulden
von Tyrannei gestiitzte Philosophie der o. g. Lehren. Sexualitidt bzw. den
Akt der Fortpflanzung bezeichnete er nicht als hifllich und niedrig und
plidierte nicht fiir Ehelosigkeit. Er heiligte weder das Zolibat der Priester -
beispielsweise der manichdischen und masdakischen - noch die hohe
Geistlichkeit, wie es in einigen Religionen und auch im alten fran der Fall
war

Derlei annullierte er, und obwohl er zu Selbstbereinigung und -liuterung
aufiuft

und wer sie (die Seele) lautert, der wird Erfolg habenss.

empfiehlt er doch keinesfalls, die guten Gaben dieser Erde nicht zu
nutzen.

Sprich, wer hat denn etwa das Schmiickende, das Gott fur Seme Diener
hervorbrachte und die guten Gaben zu ifirer Versorgung verboten?., 303

Der [slam raumte das uralte Klassenwesen jener Tage, das auf den beiden
Séulen - Stammbaum und Besitz - aufgebaut war und sdmtliche Gesetze,
Regelungen, Sitten und Briuche beeinflut hatte, fort und gab stattdessen
eine Gesellschaftssordnung, in der die beiden genannten Siulen fehlen. Ein
Gesellschaftssystem, dessen tragende Achse Tugend, Bildung, Wissen, Fleif3
und Engagement sind.

Auch die fiir die Geistlichkeit geltende Erbnachfolge- und
Klassenregelung schwand nach dem Einzug des Islam in Iran, durch seinen
Einflufl, dahin. Die Vorschrift, demach Geistliche und Priester nur aus der
Schicht der Geistlichkeit hervorgehen und herangebildet werden durfien,
wurde geloscht Diesbeziigliche "angeborene™ bzw ererbte Rechte wurden
aufgehoben. Was nun zihlte und ausschlaggebend war, waren Tugend,
Wissen, Bildung und Eignung - welcher Berufsgruppe oder welchem
Bevolkerungskreis die Betreffenden auch immer angehorten

Ebenfalls die Vorstellung, demach die Konige himmlischer Herkunft
seien, wurde fiir alle Zeiten at akta gelegt.

*! Das heilit, der Islam sagt mcht, man misse sich kastewn und sich in Weltentsagung {iben wm zu
seelisch-gerstigen oder jenseitizem Wohl gelangen zu kdnnea. d. {1

! Sure 91.9 u 10

" sure 7, 32
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Christensen schreibt:
Die Sassaniden-Herrscher bezeichneten sich in thren Inschriften stets als
Masda-Anbeter (Masda-Yasnd) und wuBten sich als géttliche Wesen aus
dem Geschlecht der Gétter ( Yasdan) ***

Auch erklért er:
Khosrou der Zweite (Parwis) bezeichnete sich als "unvergingliches Wesen
aus der Mitte der Gétter, als prachtvolle Gottheit unter den Menschen.”

Edward Browne auflerte:

Wahrscheinlich hat es kein Land wie [ran (in der Zeit der Sassaniden)
gegeben, in dem die Vorstellung, den Kdnigen sei das himmlische Recht,
zu herrschen, gegeben und stehe ihnen zu, so stark vertreten war und seitens
der Bevolkerung so sehr bestitigt wurde. Laut Noldke wurde jemand, der
nicht aus koniglichem Geschlecht war und dennoch die Herrschaft an sich
nahm - wie der Rebell BahrAim Tschubin, der dem einfachen Adel
angehorte oder wie Schahrbards - als hochst unverschamt und dreist
verstanden. Sein Tun galt als schindlich, als Fevel...

Die Leute hatten sich im Laufe der Zeit an die Vorstellung gewohnt, daB3
nur ein bestimmtes Geschlecht - das Geschlecht der Kaiser und Konige - die
Eignung zur Herrschaft besal. Nur ihnen gebiihrte dieses Amt. Edward
Browne erzihlt die beriihmte Geschichte von Bahrim Tschubin, der auf
seiner Flucht einer alten Frau begegnete und mit ihr ins Gespriich kam. Sie
beschuldigte ihn, daB er, obwoh! er nicht aus kéniglichem Geschlecht wiire,
die Krone fiir sich wolle....

Dr. Mahmud Sana'i schreibt in "Azadi Fard Wa Qodrat Dolat", und zwar
dort, wo er iiber die Ansicht einiger neuer Philosophen Europas im
Zusammenhang mit der auf gottlichen Rechten gestiitzten Politik spricht:

Allerdings ist dies keine neve Auffassung, und méglicherweise miissen wir
ihre Wurzel in unserer eigenen Geschichte suchen. Denn "Fareh Izadi"
(hier: gottgegebene Rechte, Rechte durch géttliche Huld), von denen die
alten Iraner tiberzeugt waren, besagt das gleiche wie das oben genannte.

Kurz, der Islam bot auch dieser Vorstellung kriftig die Stirn. Mit dem
Resultat, daB3 es nach seinem Einzug in Iran mit dem Gedanken von einem
himmlischen Herrschaftsrecht der Herrschenden, aus und vorbei. Nun
erkannten auch Kinder bzw. Nachkommen eines Metallarbeiters, Fischers,

3¢4 "Iran in der Zeit der Sassaniden”
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Sklaven oder Derwischs™® derlei Eignungen in sich, strengten sich an und
erreichten hichste Amter und Ringe. Nun standen Fihigkeit und Eigmung
der Herrschenden zur Debatte, nicht thre Abstammung, ihr "Blut".

Auch die Auffassung, dernach die Geistlichen nur aus einer bestimmten
Schicht - der Schicht der Geistlichen - kommen durften, wischte der Islam
hinfort. Nicht anders war es mit der Annahme, nur die Aristrokatie sei
wiirdig und geeignet, Land und Leute zu regieren. Stattdessen wies er in
Richtung eines anderen Herrschaftssystems, das in dem demokratischen
Gedanken bzw. in der Herrschaft des Volkes fufit.

Der Islam verstand (und versteht) die Frau als "juristische Person" und
hob die Regelung, dernach ein Mann unbeschrankt viele Frauen ehelichen
und sich einen Harem halten konnte, auf. Er grenzte die Zahl der moglichen
Ehefrauen stark ein, machte dies von dem sozialen Erfordernis in der
Gesellschaft abhingig und erlaubte es auch nur, wenn der Ehemann
bestimmte Voraussetzungen erfiillte. Das heiBt, er mubte dazu finanziell,
moralisch und gefilhlsméBig in der Lage sein als auch auf
Gleichberechtigung und gleiche Zuwendung achten.

Regelungen und Sitten, wie beispielsweise Ehefrauen anderen
"auszuleihen", die Sohne anderer als eigene zu betrachten und
dementsprechend vorzugehen (unter Ausschlufl der Rechte des wirklichen
Kindesvaters), Verméhlungen in Stellvertretung, Eheschlieungen mit nahen
Blutsverwandten und Verfiigungsgewalt des Mannes liber die Frau erklirte
der Islam als Tabu.

Kurz, er war nicht nur den Iranern, die sich zu ihm bekannten, von
Segen, sondern nahm ebenfalls auf den Zoroastrismuss indirekten Einfluf}
und veranlafte ihn zu tiefgreifenden Reformen. Wir erinnem in diesem
Zusammenhang noch einmal an die Worte Christensens, der informierte:

Als infolge des islamischen Sieges die Herrschaft der Sassaniden, die die
Geistlichkeit stark unterstiitzt hatte, zusammenbrach, begriffen die
zarathustrischen Priester, daf} sie sich kriftig anstrengen mufiten, um ihre
Lehre vor dem villigen Erldschen bewahren zu kénnen. Und sie strengten
sich an. Vorstellungen im Zusammenhang mit Zurwan (Zarwin) und
dhnliche infantile Geschichten verwarfen sie nun, die Anbetung der Sonne
annullierten sie, eine Menge religidser Uberlieferungen verinderten sie oder
aber loschten sie aus, und Teile der Awesta sowie dazugehdrende
Interpretationen, die mit surwamstischen Gedanken vollgespickt waren,
lieflen sie in Vergessenheit geraten oder aber vemichteten sie...

** Die Safariden waren Nachkommen eines Kupferschmiedes, die Deylamiden Nachkonimen eines

Fischers, die Ghasnawiden Nachkommen eines Sklaven, Vorvater der Safawiden aber war ein
Derwisch
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Der Dienst, den der Islam Iran und Iranern erwies, beschrinkt sich nicht
allein auf das erste islamische Jahrhundert. Seit jenem Augenblick, da sein
Licht auf dieses Land fiel, wurde jegliche Gefahr, die es bedrohte, durch den
Islam gebannt bzw. behoben. Er war es, der die Mongolen auf sich
aufmerksam machte, so daB sie sich ihm zuwandten, in ihm "aufgingen” und
aus primitiven Wiistlingen, die vor Massenmord und Zerstérung nicht
zuriickschreckten, Menschen machte, die Wissen und Wissenschaft liebten
und forderten. In der Zeit Dschingiskhans brachte er einen Mahmud
Khodabandeh hevor und aus der Nachkommenschaft des Timur einen
Baysongor und Amir Hussayn Bayqara...

Und auch heute ist es der Islam, der ruindsen fremden Philosophien
standhilt und der Bevolkerung das Gefiihl der Wiirde, Ehre und
Unabhangigkeit verleiht.

Das, dessen sich die iranische Nation heute rilhmen kann, ist der Koran.
Sind der Koran und ebenfalls "Nahg ol Balageh". Nicht die Awesta und
Zend...

Das Kapitel iiber den Dienst, den der Islam Iran erwies, ist damit
beendet. Wollen wir uns daher nun dem zuwenden, was Iran fiir den Islam
tat.
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Und nun zu dem, was Iran und Iraner fiir den Islam bzw. die islamische
Zivilisation und Kultur taten. Zu Beginn des zweiten Teils dieses Buches
erwilhnten wir es bereits, nimlich: Das, was eine Geselischaft, ein Volk der
Religion, zu der es sich bekennt, gibt, beruht darin, daBl es seine geistigen
Kriifte und materiellen Moglichkeiten, seine Gedanken, Fihigkeiten, sein
Engagement und seine Initiative in ihren Dienst stellt. Gern und in afler
Aufrichtigkeit.

Auch die Iraner. Auch sie setzten, sogar mehr als jede andere Nation, ihre
Krifte und Qualititen auf dem Wege ihrer Religion ein. Voller Bereitschaft.
Kein Volk ist, das sich, was diesen freudigen Einsatz fiir den Islam
anbelangt, mit den Iranern messen kénnte. Selbst die Araber nicht, in deren
Heimat die Wiege des Islam stand. )

Uber die Verdienste der Iraner um den Islam ist viel gesprochen worden.
Was jedoch kaum beachtet wurde ist, dal} ihre Meisterwerke gerade auf
diesem Wege, d. h. im Zuge ihres islamischen Engagements entstanden. -

Echt Meisterliches wird nur durch die Kraft der Liebe, Hingabe und des
Glaubens erreicht, durch nichts anderes. In Wirklichkeit war es der Islam,
der die Fihigkeiten und Qualitdten des Iraners "antrieb" und forderte, ihm
neuen, frischen Geist eingab und ihn "in Aktion" setzte. Er war es, der dies
bewirkte, denn ansonsten: Warum geschah dies nicht schon in seiner
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vorislamischen Zeit? In all den vorausgegangenen Jahrhunderten, da er
seinen alten Religionen anhing?

Ebenso wie der Islam eine alle Ebenen und simtliche Lebensbereiche des
Menschen erfassende Religion ist, erfolgten anch die Leistungen des [raners
fir den Islam bzw. die islamische Zivilisation an den verschiedensten
"Fronten”. In aller Kiirze und gemif meinen Informationen dazu soviel:

Das erste Verdienst Irans beruhte darin, daB die noch sehr junge
islamische Zivilisation aus der alten iranischen schopfte. Das heif3t, letztere
hatte merklichen Anteil an dem Erblithen der islamischen Zivilisation.

Wenngleich dieses Moment iiber unser jetziges Thema, das die
aufrichtige Bereitschaft und das freudige Engagement der Iraner fiir den
Isiam betrifft, hinausgeht und es zudem véllig natiirlich vnd unvermeidlich
ist, dafl alte, vorausgegangene Zivilisationen von jungen, neuen genutzt
werden, ist es dennoch angebracht, wenn wir ganz kurz darauf eingehen.
Schlieflich steht beides in Bezug zueinander, und so wir das eine unter
Ausschlufl des anderen untersuchen und besprechen wollten, wiirden wir
weder dem einen noch dem anderen Geniige tun...

Ganz abgesehen davon betrifft dieser Teil der Abhandlung die Frage,
"was Iran und Iraner fiir den [slam bzw. die islamische Zivilisation taten?
Mit anderen Worten, wir miissen auf simtliche Verdienste der Iraner - der
muslimischen und nichtmuslimischen - hinweisen.

Danach kommen wir auf die Verdienste der muslimischen Iraner, die auf
den verschiedensten Ebenen erfolgten, zu sprechen. Das heiBt, auf ihre
Leistungen im Zusammenhang mit der Verbreitung der islamischen Lehre,
ihrer Verteidigung, auf wissenschaftlicher und kultureller Ebene als auch in
Sachen: Kunst, Handwerk, Technik und Industrie.

Zunichst aber zu dem, was die alte iranische Zivilisation der jungen
islamischen gab:

_/4&2 iranidclw Zui!idation

Erwarten Sie von mir nun nicht, die alte iranische Zivilisation ausfiihrlich
und detailliert zu schildern und auf ihre siamtlichen Qualitiiten und auch
Entwicklungen, die sie ab der Zeit der Achimeniden bis hin zu den
Sassaniden erfuhr, einzugehen. Denn erstens bin ich kein Experte auf diesem
Gebiet und zum anderen ist dies nicht unser eigentliches Thema. Daher
werde ich hier nur das, was geschichtlich nachgewiesen und seitens
sachverstindiger Wissenschafiler dazu ausgesagt wird, zitieren.

294



Zweierlei steht fest: Iran besaB bereits vor dem Islam eine eigene grofle
Zivilisation, die auf eine lange Vergangenheit zuriickblickte und die,
zweitens, in der islamischen Epoche genutzt wurde. Wie P. J. de Menasce
sagt:

¢ Die Iraner tibergaben das, was von ihrer gehegten und kultivierten
Zivilisation geblieben war, dem Islam, der es mit seinem Geist belebte, so
daf es zu neuem Leben fand...”*

Wenngleich es allen bekannt sein diirfie, daB Iran vor dem Islam bereits
itber eine groBe Zivilisation verfligte, mochte ich an dieser Stelle -
sozusagen als Erinnerung - einige diesbeziigliche Aussagen einiger
Wissenschaftler bringen:

In dem Buch "Irin as Nazar Khawarschenassan” (iibersetzter Titel), das
Dr. Resasadeh Schafaq iibersetzte, wird - im Zusammenhang mit der
Landesverwaltung im achimenidischen Iran - folgendes aus "Rusegir
Bastan" (iibersetzter Titel) zitiert:

Das iranische Kaiserreich, das sich vom #Agiischen Meer bis zum Indus und
vom Indischen Ozean bis zum Kaspischen Meer ersireckte, zu verwalten,
war gewiB} nicht einfach. Niemals stand in der Vergangenheit ein Herrscher
vor einer so grofen Verantwortung und Aufgabe, mit der Kurosch begann
und die Darius der Grofle (585-521 v. Chr.) fortsetzte. Dieser gewaltige
Regierungsapparat, den es in dieser Form zum ersten Mal im Mittleren
Osten, mehr noch, in der gesamten zivilisierten Welt gab, kann als eine der
bedeutenden  Entwicklungs-Etappen in der Menschheitsgeschichte
verstanden werden...

Im gleichen Buch heifit es beziiglich der Seemacht Irans zu Zeiten der
Achidmeniden:
In den Tagen des Khischdyarschah, Sohn des Darius, besaB Iran, als
stirkste Seemacht der Welt, mehrere Hundert Schiffe im Mittelmeer...

Der Autor informiert weiter:
In der Zeit des Darius wurde ein bekannter gyptischer Geistlicher - einer
der #gyptischen Gefangenen in Iran - beaufiragt, in Agypten eine
medizinisch-chirurgische Fakultit zu errichten.

Und beziiglich des handwerklichen Kénnens und Kunstschaffens im
Sassanidenreich schreibt er:

3 entnommen: "Tamaddon Irani”, (iibersetzter Titel), Beitrige von einer Gruppe Orientalisten, tbers.:
Dr. Issa Behndm
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In der Geschichte der iranischen Kunst kommen dem handwerklichen und
kiinstlerischen Schaffen in der Zeit der Sassaniden besondere Bedeutung zu.
Die Baukunst machte in jenen Tagen erstaunliche Fortschritte, und noch
lassen die Uberreste der Paliste, Gebiude, Tempel, Burgen, Staudamme
und Briicken aus jener Epoche ihre frithere Pracht und Imposanz erkennen.
In Firuzabad, Schapur, Sarwestan-Fars, Tisfun (Mada'en) und Qasr-Schirin
stoBen wir noch heute auf die Reste verfallener Sassaniden-Schlosser.*

Gahez sagt in "Al Mohassin wa 1 Addad™

Das Interesse der Sassaniden galt vor allen Dingen der Baukunst. Die
Steingravuren und Reliefs, die uns aus der damaligen Zeit erhaiten blieben,
lassen dies erkennen. An Biichern waren sie dahingegen nicht interessiert.
Im Gegensatz zur islamischen Zeit, da sowohl der Baukunst als auch dem
Buch Beachtung geschenkt wurden.**

Will Durant widmet etwa 60 Seiten seiner "Kulturgeschichte der

Menschheit" (des 10. Bandes der pers.Ubersetzung) einer Schilderung der
Zivilisation im Sassanidenreich. Uber die Wissenschaft in jener Epoche sagt

er:

r

Das "Pahlawi" - eine indogermanische Sprache, die in Iran zur Zeit der
Arsakiden gesprochen wurde - gab es auch in der Sassaniden-Ara.
Allerdings sind aus dem Schriftwerk jener Tage lediglich 600.000 Worte
geblieben, die allesamt die Religion betreffen. Wir wissen aber, daB es
damals schon eine recht umfangreiche Literatur gegeben haben muf. Doch
fiir sie und ihre Ubermittiung waren die Priester zustindig, und diese liefien
es geschehen, daB der Grofiteil der nichtreligiosen Literatur verfiel...

Die Sassaniden-Herrscher jedoch waren ihrerseits Literatur und Philosophie
wohlgesonnen. Vor allen Dingen Khosrou Anuschirwan Auf seine
Anordnung hin wurden die Werke Platons und Aristoteles’ ins "Pahlawi"
{ibertragen und an der Djondischapur-Universitit gelehrt...

Wie uns bekannt ist, wurde die Djondischapur-Universitit in jener

Epoche errichtet und von tranischen Christen geleitet. Sie zihlte, auch noch
nach dem Einzug des Islam in [ran, zu den groflen Kulturzentren der Welt,
und ihre Tore blieben getffnet. Namhafte christliche Mediziner aus der Zeit
des Abbassiden-Kalifats - beispielsweise Bokhtischu’, Ebn Massaway und
andere - absolvierten ihr Studium an dieser Universitit. Spater, als Bagdad
zur weltweiten Wissensmetropole wurde, geriet Djondischapur in deren
Schatten und erlosch nach und nach. Die Universitdt von Djondischapur

37 sleiches Buch, § 20
3% A | Mohassin wa ! Addad", 8. 4
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gehorte zu jenen Zentren, die der islamischen Zivilisation ihren Beitrag
leisteten und sie forderten...

Beziiglich des handwerklichen Kunstschaffens im Sassaniden-Reich sagt

Will Durant:

Von Reichtum und Pracht der Schapurs, Qobads und Khosrous ist nichts
geblieben als nur die Ubetreste des sassanidischen Kunstschaffens. Doch sie
geniigen, um in uns Bewunderung fiir die Dauerhaftigkeit und
Anpassungsfahigkeit bzw. Flexibilitit der iranischen Kumst ab der Zeit
Darius des Groflen und der Persepolis bis hin zu Schah Abbas und Isfahan
bervorzurufen...**

Hinsichtlich der Textil-Manufaktur informiert er:

Verwendet wurden u.a. Motive, die auch in der Malerei, Bildhauerei,
Topferei Anwendung fanden. Aber auch andere dekorative Formen und
Zeichmmgen. Feine  Seidenpgewebe, Stickereien, Brokate und
Damaszenerstoffe, Vorhinge, Mobelbeziige, Stoffe fir Baldachine, Zelte,
Wetterschutzschirme wund Teppiche wurden mit viel Geduld und
meisterlichem Kénnen hergestelit. Die Farbenkombination waren Gelb-,
Griin- und Blauténe.*™

Im Zusammenhang mit dem Topferhandwerk schreibt er:

Mit Ausnahme einiger Gefifle, die fir den tiglichen Gebrauch benutzt
wurden, sind gettpferte Gegenstinde aus der Zeit der Sassaniden nicht
erhalten geblieben. Dennoch aber wissen wir, dai das Topferhandwerk
schon in der Zeit der Achidmeniden recht weit fortgeschritten war. Ein
Trend, der sich allem Anschein nach auch in der Sassaniden-Ara fortsetzte
und nach der arabischen Eroberung weitere Hohen erlebte.””!

Will Durant ist der Ansicht, daB

das handwerklich-kiinstlerische Koénnen der Sassaniden stellvertretend fiir
den Aufwirtstrend ist, der nach vier Jahrhunderten Stagnation in der
Arsakiden-Epoche erfolgte. Doch wenn wir, bei aller Vorsicht, nach den
Uberresten aus jener Zeit urteilen, milssen wir feststellen, daB Kunst und
Handwerk der sassanidischen Zeit die Hervorragenheit und Pracht des
achimenidischen Kunstschaffens nicht erreichte. Ebenso wie es hinsichtlich
Kreativitit, Feinheit, Details und Erlesenheit mit dem handwerklich-
kiinstlerischen Kénnen Irans in der islamischen Zeit nicht zu vergleichen
ist.

¥ "ran in der Zeit der Sassaniden”, Christensen,
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Abschlieflend erklict Will Durant:

Die sassanidische Handwerkskunst beeinflufite die indische, turkestanische
und chinesische im Osten und im Westen die syrische, kleinasiatische,
konstantinopel'sche, die des Balkan, Agyptens und Spaniens.
Mboglicherweise trug dieser Einflull dazu bei, daB} die griechische Kunst, die
auf klassische Darstellungen fixiert war, offener wurde, sich entwickelte
und den schmiickenden byzantinischen Stil kreierte. Oder aber, daf die
réomisch-christliche Kunst an die Stelle ihrer friiheren Holzdecken, Kuppeln
und Gewdlbe aus Stein und Ziegeln treten lief und Siulenwinde einfihrie.
Die hohen Portale und Kuppeln der sassanidischen Architektur fanden
Zugang zu Moscheen, Paldsten und Tempeln. Nichts ging in der Geschichte
unter. Jeder schopferische Gedanke wurde frither oder spiter aufgegriffen,
weiterentwickelt und gab dem Leben sein Flair..*”

In dem Buch "Iran As Nazar Khawarschenassan" (pers. Titel) wird im
dritten Kapitel, unter der Uberschrift "Quellen der islamischen Kunst", aus
dem Buch "Dasti Dar Honar Islami", (pers. Titel) geschrieben von Dimond,
dem Verantwortlichen der Abteilung "Kunst des Nahen Ostens” des
Metropol-Museums folgendes zitiert:

Handwerk und Kunst gab es bei den Arabern, in der Zeit des Propheten
Mohammads (s.a.a.8.}, noch nicht. Und wenn es sie gab, dann nur in sehr
geringem Umfang. Nach ihren Eroberungen Syriens, Mesopotamiens,
Agyptens und Irans machten sie sich die Kunst jener Linder 2u eigen. Aus
chinesischen Schriften geht hervor, daB die Omayyaden-Kalifen aus den
eroberten Gebieten Material und Meister hoiten und sie zur Errichtung
neuer Stadte, Schldsser und Moscheen einsetzten.

Syrische und byzantinische Moarag-Kiinstler wurden in Dienst genommen,
damit sie, unter der Leitung eines iranischen Meisters, die Moscheen von
Damaskus mit dieser dekorativen Technik schmiickten. Auch fur Gebiude
in Mekka engagierten sie Handwerker aus Agypten, Jerusalem und
Damaskus. Bis zur Zeit der Abbassiden ging man in dieser Weise vor.
Tabari schreibt in seinem Geschichtswerk, dall man fiir die Errichtung von
Bagdad Meister aus Syrien, Iran, Mussel und Kufeh herbeiholte

Kurz, auf diese Weise entstand nach und nach der islamische Stil, der sich
aus zwei Quellen, der ostrémisch-christlichen und sassanidischen,

Im gleichen Artikel heifit es weiter:
Wenngleich auch frither schon einige Wissenschaftler vom Einfluf} der
sassanidischen Kunst auf die islamische sprachen, wurde dieses Thema in
der letzten Zeit ganz besonders alut. Und zwar infolge von Ausgrabungen
in Tisfun, in der Ndhe von Bagdad, im mesopotamischen Kisch als auch in

37z
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Damgan in Iran, bei denen Funde, insbesondere Uberreste von Friesarbeiten
in die Hand kamen, die erkennen lassen, daB sie dem islamischen
Kunstschaffen als Vorbild dienten.*”

Und:
Die sassanidische Kunst setzte sich fort und miindete in der islamischen.
Die Kunstschaffenden griffen sie so auf, wie sie war oder aber, bisweilen,
inderten sie sie ab und kreierten einen neuen Stil.*’*

Nehru bringt im zweiten Band seiner "Weltgeschichte" ein Kapitel, in
dem er iiber die Dauerhaftigkeit der alten Traditionen Irans schreibt und
nachzuweisen versucht, daff sich der Geist der iranischen Kultur und Kunst
ab der Zeit vor zweitausend Jahren bis in die Gegenwart hinein fortsetzten
konnte:

Die iranische Kunst birgt strahlende Traditionen in sich, die sich seit der
Zeit vor zweitausend Jahren (nach der altsyrischen Epoche bis heute)
fortzusetzen vermochten. In Iran erlebien Regierungen, kaiserliche
Dynastien und Religion Verinderungen, und das weite Land wurde teils
von eigenen, teils von fremden Herrschern regiert. Der Islam fand Zugang
zu Iran, fithrte auf vielen Ebenen einen regelrechten "Umbruch” herbei,
doch die kiinstlerischen Traditionen blieben nach wie vor erhalten...*”

Und:

Als das arabische Heer nach Mittelasien und Nordafrika zog und Gebiete
eroberte, fiihrte es nicht nur eine neue Religion mit sich, sondern auch eine
junge, in Entwicklung begriffene Zivilisation. Syrien, Mesopotamien und
Agypten waren bereits in der arabischen (islamischen) Kultur aufgegangen.
Das Arabische wurde zu ihrer Umgangs- und offiziellen Sprache. Auch in
ethnischer Hinsicht verschmolzen sie mit der arabischen Rasse und wurden
einander dhnlich.

Bagdad, Damaskus und Kairo wurden zu wichtigen arabischen
(islamischen) Kultur-Metropolen, und infolge des gewaltigen Sprunges, der
durch die neue Zivilisation getan werden konnte, lieBen sie zahlreiche
prichtige Bauten entstehen....

Wenngleich die Iraner auch keine Araber wurden und in der arabischen
Nationalitdt nicht aufgingen, nahm doch die arabische (islamische)
Zivilisation groBen EinfluB auf sie. Wie Indien wurde Iran nun von dem
Islam belebt, und sein Kunstschaffen erhielt durch ihn frischen Aufwind.

7 sleiches Buch,, S. 21
37 gleiches Buch, S. 302
3% "Weltgeschichte", Nehru, B. 2
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Auch die arabische (islamische) Kunst und Kultur geriet in den Einfluf
Irans.”™

Auch einige iranische Biicher wurden in der Zeit der Omayyaden- und
Abbassidenkalifen ins Arabische tibersetzt. Wenngleich sie mit den Biichern
aus anderen Quellen, die ebenfalls iibersetzt wurden, nicht zu vergleichen
sind, so kann man sie dennoch als eine Art Unterstiitzung der iranischen
Zivilisation fiir die islamische verstehen. Spiter, wenn wir iber die
iranischen Ubersetzungen sprechen, werden wir auf diesen Punkt noch
eingehen.

Thr Verwaltungssystem iibernahinen die Muslime von Iran. Das
Behordenwesen des Kalifats wurde dem alten iranischen angepalt.
Offensichtlich diente die persische Sprache zuniichst auch weiterhin noch als
Verwaltungs- bzw. Behordensprache. Spiterhin zogen die iranischen
Muslime es selbst vor, sie durch die arabische zu ersetzen und alles ins
Arabische zu iibertragen...

Ebn en Nadim schreibt in seinem "Al-Fehrest":

Die erste Ubertragung aus einer anderen Sprache ins Arabische erfolgte auf
Anordung Khaled Ebn Yasid Ebn Moawieh. Er war ein Freund der
Wissenschaften, und sein besonderes Interesse galt der Alchemie. Etliche
griechische Philosophen, die in Agypten lebten und mit dem Arabischen
vertraut waren, beorderte er zu sich und wies sie an, einige Biicher dieser
Wissensdisziplin aus dem Griechischen und Koptischen ins Arabische zu
libersetzen. Dies waren die ersten Ubersetzungen in die arabische Sprache.

Auch sagt er:
Die zweite Ubersetzung ins Arabische betraf die Akten und Schriften der
Staatskanzler. Sie wurden in den Tagen des Haggas von Sileh Ebn Abd or
Rahman, einem geblrtigen Iraner, aus dem Persischen ins Arabische
ibertragen.
Saleh unterstand Sadanfarokh, dem Sekretir des Haggdp. Da Saleh zwei
Sprachen kannte, war Hag$ap an ihm interessiert. Daher sagte Sileh eines
Tages zu Sadanfarokh: "Ich befiirchte, daB Hapgak mich ewnes Tages dir,
der du mein Herr und Meister bist, vorziehen wird." Doch Sadanfarokh
wehrte ab und erwiderte: "Keine Sorge, das wird niemals geschehen. Er
braucht mich mehr als dich. Aufler mir ist niemand in der Lage, mit den
Kanzlei-Akten und -Schriften umzugehen." Saleh antwortete: "Bei Gott, ich
kann, wenn ich will, sdmtliche Biicher ins Arabische i{ibersetzen. Damit
wiirde sich die persische Sprache erlibrigen..."

% gleiches Buch
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Sadanfarokh testete Saleh und erkannte, dafl er die Wahrheit gesprochen
hatte. Er sagte ihm, sich einige Tage krankzumelden und nicht in der
Kanzlei zu erscheinen.

So geschah es. HapBaf schickte seinen Leibarzt zu Sialeh. Der Arzt
berichtete: "Ich kann keine Krankheit feststellen..."

Unterdessen fand Sadinfarakh im Zuge einer Verschworung, die
Mohammad Ebn Asch'at eingefiidelt hatte, den Tod, Sileh wurde somit
ganz automatisch Nachfolger Sadanfarokhs.

Eines Tages erzihlte Saleh Haggag von dem Vorschlag, den er Sadanfarokh
gemacht hatte. Haggag stimmte zu und ordnete die Ubertragung simtlicher
amtlichen Schriften und Biicher ins Arabische an.

Dies aber verirgerte einige Iraner. Insbesondere jene, die aus der fritheren
Situation profitiert hatten. Eines Tages fragte Mardanschah, der Schn
Sadanfarckhs, nach einigen, das Kanzleiwesen betreffenden arabischen
Fachausdriicken. Saleh nannte ihm die arabischen Synonyme, woraufhin
Mardanschah voller Groll entgegnete:

"Gott mége dich, der du die persische Sprache mit ithrer Wurzel ausrissest,
von uns hinwegnehmen."

Einige Persischsprachige schlugen Sileh wvor, thm 100.000 Dirham zu
geben, falls er bereit sei, die Angelegenheit wieder rilickgdngig zu machen
und zu erkliren, sein Vorschlag sei nicht durchfithrbar. Saleh aber ging auf
ihr Angebot nicht ein und blieb be1 seiner Entscheidung...

Ebn en Nadim fiigt hinzu:
In Damaskus war fiir das amtliche Schriftwesen vorerst noch weiterhin die
rémische Sprache zustindig, nicht die persische. Dann, in den Tagen des
Hescham Ebn Abd ul Malek, wurde es ins Arabische iibertragen.’”

In dieser Weise wurde in der Zeit der arabischen Kalifen vorgegangen.
Dann aber, nach der erneuten Unabhingigkeit Irans, fithrten die iranischen
Herrscher das Persische als Amtssprache ein. Spiter, als die Ghasnawiden
ans Ruder kamen, wurde jedoch wieder einmal alles ins Arabische
iibertragen, und auch dies hat seine eigene Geschichte...

Wie zuvor schon gesagt, geht es uns im Rahmen dieser Abhandlung
nicht darum, detailliert auf die Verdienste der alten iranischen Zivilisation
fiir die junge islamische einzugehen. Dazu bin ich auch gar nicht kompetent
genug.

Jedenfalls aber, mit den Hinweisen, die ich dazu anfiihrte und die
geschichtliche Realititen betreffen, versuchte ich, auf zweierlei aufmerksam
zu machen:

37 nA| Pehrest”, siebter Artikel, S. 352, 353

301




Zum einen, dafl {ran vor dem {slam bereits eine Zivilisation besaf}, aus
der die junge islamische Zivilisation spiterhin schopfte bzw. thr als Quelle
diente

Zum anderen: Der Islam belebte Iran und schenkte der alten iranischen
Zivilisation, die ihrem Niedergang entgegenging, neues Leben. Sie erhielt
Aufwind zu einer neven Form, zu neuen Inhalten und einem neuen Flair. .

Beides ist nicht zu leugnen, und wer mehr Informationen dariiber
mdbchte, kann in zahlreichen Literaturguellen und historischen Schriften, die
es dazu gibt, nachschlagen. ..

_/duﬁ'icﬁfiged gny agemenf

Und nun 2u dem, das zu wissen recht interessant sein diirfte und von
Bedeutung ist. Die Iraner leisteten Meisterliches fiir den Islam, und zwar aus
innerem Antrieb und ehrficher Uberzeugung heraus. Das heifit, aufrichtig
engagiert.

Zunichst zu ithrem Engagement, dann zu ihren Verdiensten.

Ich mochte hier nicht iibertreiben und sagen, daf} alle Iraner dem lIslam
freudig zugestimmt und ihm aufrichtig und engagiert zu Diensten gestanden
hiitten. Doch daf} es die meisten waren, steht fest. Ihr echtes Anliegen war,
den Islam =zu unterstiitzen. Kein anderes Volk, ob arabisch oder
nichtarabisch, setzte sich so intensiv fiir ihn ein wie das iranische. Vielleicht
kann man sogar sagen, dal sich weltweit keine Bevolkerung so sehr um eine
Religion oder Ideologie berniihten wie die Iraner

Mittels Gewalt kann man sich ein Volk gefligig machen, doch es
gewaltsam zu freudiger Bereitschaft und aufrichtigem Engagement fiir etwas
Zu bewegen, ist nicht mdéglich Brutalitit oder Bestechung sind nur begrenzt
witksam Zu wirklich Hervorragendem, wahrhaft meisterlichen Leistungen
und Verdiensten sind Glaube, Uberzeugung und Liebe Voraussetzung.

Einige sagen, die treibende Krafi, die die [raner zu ihrem hohen
islamisch-kulturellen Einsatz veranlafite, beruhte in dem Bestreben, ihre
militirischen Niederlagen, die sie in Qadessieh, Galula, Holwan und
Nahawand hatten hinnehmen miissen, wettzumachen. Sie wuliten, daf} eine
militirische Niederlage kein endgiiltiger Zusamumenbruch ist. Der kuiturelle
und nationale Zusammenbruch ist ein echter, wirklicher. Daher begannen
sie, gesteuert von ihrem nationalen Empfinden, sich auf andere Weise zu
beweisen bzw. zu behaupten Durch ihr kuiturelles Engagement, das nun
einsetzte und mit dem sie ihr Denken und Brauchtum, islamisch verbriimt,
zu erhalten suchten. Mit anderen Worten: Da sie den Islam als eine Realitit
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nicht zuriickweisen konnten, verfielen sie auf den Gedanken, ihn zu
iranisieren. Um dies erreichen zu konnen, war nichts geeigneter, als auf
islamisch-wissenschaftlicher Ebene dominierend zu werden.

In dieser Weise wird argumentiert. Derlei Erklirungen aber gehen meiner
Ansicht nach hundertprozentig an den Tatsachen vorbei. Erstens deswegen,
weil die Verdienste irans bzw. der Iraner in die Zeit vor ihrer militdrischen
Niederlage zuriickreichen. [hr kulturelles Bemithen zeigte sich nicht erst
nach ihrer militdrischen Niederlage, sondern bereits vorher. Zweitens, wenn
das eben Genannte tatsichlich der Beweggrund fiir das iranische
Engagement gewesen wire, hitte dieses doch nicht vierzehn Jahrhunderte
lang angedauert. Kurzfristige, voriibergehende Bestrebungen und
Anstrengungen konnen moglicherweise mit derlei Argumenten erklirt
werden, nicht aber Bewegungen, die tliber Jahrhunderte hinweg andauemn...

Abgesehen von der zeitlichen Dauer sind auch Art und Qualitit ihrer
Verdienste nicht in dieser Weise zu begrtinden. In den folgenden Kapiteln
werden wir darauf noch zu sprechen kommen.

Zudem, wenn die Iraner mit thren Leistungen lediglich versuchten, ihre
militirischen Niederlagen wettzumachen, stellt sich die Frage: Warum
setzten sie sich dann so sehr fiir das FuBfassen und die Verbreitung des
Islam ein? Und zwar nicht nur in Iran, sondern auch in anderen Lindern und
Gesellschaften?! Immerhin vermochten sie dem Islam auch anderswo
Neumuslime, und zwar doppelt soviel wie sie selbst waren,
hinzuzugewinnen.

Warum setzte der Iraner, als der Islam in Gefahr geriet, sein Leben fiir
ithn ein, obwohl er selbst, als lraner mit iranischer Nationalitit, nicht bedroht
war? Auch als Verderbnis und islamischerseits Untersagtes um sich griffen,
reagierte er heftiger als andere Volker.

Wie gesagt, in den folgenden Kapiteln werden wir auf all diese Punkte
und Fragen eingehen. Doch jetzt, zuerst, ganz allgemein zu den Griinden
und Faktoren, die die islamischen Vilker zu ihrem wissenschaftlichen und
kulturellen Engagement motivierten.

geweggriim[e

Ein kleiner Uberblick iiber die Beweggriinde, die die islamische Welt so
wirkungsvoll motivierten, ist hier angezeigt. Das heiBt, es kam in ihr zu
einer kulturellen und wissenschaftlichen Bewegung, an der Araber, Iraner,
Inder, Agypter, Algerier, Tunesier, Marokkaner, Syrer und sogar Europier
bzw. Spanier teilnahmen. Eine einheitliche Bewegung, die - vom

303



entferntesten Gebiet im islamischen Osten bis hin in den entlegensten Raum
des islamischen Westens und ebenfalls vom Norden bis zum Siiden der
islamischen Welt reichte. An dieser Bewegung nahmen sowohl die Iraner
Sibovay (Seboe) und Ebn Sina (Avicenna) teil als auch Ebn Malek und Ebn
Roschd aus Andalusien.

Was war die treibende Kraft zu dieser einheitlichen Bewegung? Einige
Ansichten werden hierzu genannt:

1- Der arabische Nationalgeist habe sich in all diesen Vélkern bemerkbar
gemacht, so daB sie im Namen bzw. unter der Fahne "Arabismus" diese
gleichgeschaltete Bewegung hervorriefen.

Ganz sicherlich ist diese Annahme nicht richtig, auch wenn einige
heutige Araber die Geschichte in dieser Weise "bearbeiten” bzw. die Realitit
entstellen wollen...

Es gibt Europder, die die islamische Zivilisation als arabische
bezeichnen, um somit sowohl den Stolz der Araber zu stirken, auf daf sie
sich stdrker auf ihre arabische Herkunft und Nationalitdt stiitzen und sich
von der Islamischen Welt absondern. Zum anderen aber darum, um in den
iibrigen islamischen Voélkern Groll gegen die Araber, die derlei Gerede
Glauben schenken, zu wecken.

2- Die islamischen Volker hitten sich unter dem EinfluB der eigenen
Nationalitit und volkischen Herkunft aktiviert. Die treibende Kraft eines
jeden von ihnen seien nationale Empfindungen gewesen.

Wie inkorrekt diese These ist, liegt auf der Hand. Weiterer Erkldrungen
dazu bedarf es nicht. Zu Beginn des Buches haben wir iiber diesen Punkt zur
Geniige gesprochen. Die islamischen Nationen haben liber ihre
Nationalititen hinweg Briicken geschlagen und eben aus diesem Grunde ist
es, dafl sich der indische oder iranische Muslim als Bruder des Muslim aus
Afrika oder Spanien fiihlt und ihn gleichberechtigt weill

3- Auch wird gesagt: Getragen von dem Gedanken, daf} die gesamte Welt
"Heimat" des Wissens ist und zum anderen die islamischen Belehrungen
von weltweiter Giiltigkeit sind und iiber Nationalitit und Rasse stehen, ist
der Denkrahmen dieser Volker ein ideologischer. Das heiflt, ihre
Beweggriinde sind keine nationalen oder geographischen, sondern geboren
aus dem Islam. Mit anderen Worten: Der Islam ist die sie motivierende und
treibende Kraft. Eine Auffassung, die durch die Geschichte bestitigt wird.

Um die Beweggriinde feststellen zu konnen, die eine Bevolkerung zu
etwas, beispielsweise einer historischen Bewegung oder Malnahme,
veranlassen, empfiehlt es sich, einen Blick auf die Art und Weise, wie sie
das Betreffende angeht und durchfiihrt, zu werfen. Was in den Folgekapiteln

304



dazu erklart wird, geniigt, um iiber die treibende Kraft, die die Iraner "in
Bewegung" setzte, zu erfahren.

An dieser Stelle wollen wir einen weiteren Teil des Artikels, den der
Wissenschaftler Atarody ausarbeitete, zitieren. Wir erinnern daran, daf} wir
den ersten Teil seiner Abhandlung im ersten Teil dieses Buches brachten

Islamische Aktivititen der Iraner

Die Ereignisse in Yemen und der aufopferungsvolle Einsatz der Iraner in
jenem Gebiet sind sprechendes Beispiel fiir die hohe Bereitschaft, mit der
sie den Islam akzeptierten. Mit offenen Armen nahmen sie ihn auf und
setzten sich engagiert zu seiner Verbreitung ein. Jene, die schreiben, der
Istarn sei der iranischen Gesellschaft gewaltsam und mit dem Schwert
aufgezwungen worden, reden entweder aus fanatisch-nationalistischen
Beweggriinden so oder aber sind Giber Entwicklung und Verlauf des Islam in
der iranischen Nation nicht informiert. Simtliche Historiker sagen, daB sich
der I[slam erstaunlich schnell in Iran habe verbreiten kénnen.

Die iranische Gesellschaft akzepfierte thn widerstandsios, und innerhalb
von zwanzig Jahren hatte er in der gesamten iranischen Hochebene - von
den Ufern des Euphrats bis hin zum Oxus und von den Niederungen des
Indus bis hin zu den Kiisten des khorasmischen Sees Fuf3 fassen konnen.
Wenn es auch in einigen Fillen zu kriegerischen Konflikten kam, so
betrafen diese eine Gruppe der privilegierten Schicht, d.h. die Geistlichkeit.
Um ihre Privilegien und Vorteile zu schiitzen, versuchte sie, den Einfluf
des Islam in Iran verhindern.

Nachdem das weite Land Iran von den arabischen Muslimen erobert worden
war, dauerte es nicht mehr lange, bis dal} sich der Grofteil der Bevdlkerung
- mit Ausnahme der der Bergwelt von Mazanderan und Deylamin - dem
Islam angeschlossen hatte. IThr eifriges Bemiihen zur Verbreitung und
Festigung des Islam und seiner Weisungen begann.

In den ersten drei islamischen Jahrhunderten, da Iran unter der
Vorherrschaft der Omayyaden- und Abbassidenkalifen stand, bemiihten sich
die Iraner ~ und zwar erfolgreich - darum, die religidsen Gebote des Islam
und seine rechtlichen, politischen, sozialen und auch literarischen
Dimensionen zu erfassen und zu erklsren, Wichtige figh-wissenschaftliche
Themen wurden erdrtert, aufgearbeitet und kategorisiert.

Kurz - im ersten islamischen Jahrhundert wurde der Grundstein zu Hadith-
Kunde, Koran-Kommentation, "Kalam" (islam. Theologie), Philosophie und
"Erfin" (islam. Mystik) gelegt. Filhrend war diesbeziiglich die iranische
Nation. Die Schulen in Neischabur, Harat, Balkh, Marw, Bukhara,
Samarqand, Rey, Isfahan und anderen grofien Stidten Irans waren Zentren
freudig-vitalen Wissenseifers. Hunderte groBe islamische Gelehrte wurden
in diesen Schulen herangebildet. Gelehrte, die der strahlenden islamischen
Zivilisation in Ost und West zu Festigkeit und Bestand verhalfen.
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Zu den Wissensgebieten, die in Iran, msbesondere in Khorassan, besondere
Beachtung fanden, gehért die Hadith-Wissenschaft. Diesbeziiglich leisteten
die Iraner einen groflen Beitrag. Mehr noch als das: Sie sind als die
eigenthchen Imtiatoren der Hadith-Wissenschaft schiechthin zu bezeichnen.
Die iranischen Hadith-Forscher nahmen weite Reisen auf sich, um Zitate
der Groflen der Religion aus dem Munde anerkannter Hadith-Kundiger zu
horen und sie m ihren "Massanids" und "Sehahs” niederzuschreiben. In
jenen Tagen hatte die Hadith-Lehre im Raume Khorassan so hohe
Bedeutung gefunden, daB Interessierte aus Agypten, Afrika, Hedjas, Irak
und Damaskus herbeikamen und lange Jahre m Neischabur, Marw, Harat,
Balkh und Bukhara verweilten, um bei den groBen Gelehrten Khorassans
hinzulernen und aus threm Wissen zu schépfen.

Wer die Hadithwerke, die "Sehahs” und "Massanids" kennt und Gber die
Hadith-Uberlieferer im Bilde ist weif, daB die "Ashab Setteh” "™ aus dem
sunnitischen Fliigel als auch die Verfasser der "Kotob Arba'eh”, der vier
wichtigen Hadith-Blucher der Schi'ah, Iraner waren. Sechs dieser zehn
staminiten aus Khorassan: Schaykh Tussi, Moslem Neischaburi, Abu Abd ur
Rahmian Nassa'i, Mohammad Ebn Esma'il Bukhari, Abu Dawud Sadjestini,
Termadi und Beybaqi. Schaykh Saduq kam aus Qoni und Ebn Madjeh aus
Qazwin. Abgesehen von ihnen gab es Hunderte weiterer namhafter
wanischer Gelehrter.

Bedeutende 1slamische Philosophen, Theologen, Historiker, Lexikographen,
namhafte Dichter, die in arabischer Sprache ihre Werke verfafiten,
renommierte Koran-Kommentatoren, prominente Politiker, Herrscher und
Eroberer stammen aus Iran.

Waren etwa die Barmakis, Nobakhtis, Qaschrais und Sa'edis, das
Geschlecht der Sam’anis, Khageh Nezam ol Molk Tussi, Schaykh Tussi,
Khageh Nasir od Din Tussi, ebenso die Taheriden-Herrscher, Samaniden,
Buyyiden, Ghasnawiden, Ghuriden, die Ssarbedarin und zig weitere grofie
Geschlechter, die sich um die Verbreitung des Islam und der isiamischen
Zivilisation verdient gemacht hatten, nicht aus diesem Lande?

Auch von den vier [mamen "Ahl-Tassannons” gehérten zwei der iranischen
Nation an und stammten aus Khorassan. Zun#chst Abu Hanifeh, den einige
ats Kabol und andere aus Nassd (Dargas) wissen. Zweitens Ahmad Ebn
Hanbal, der in Marw (Khorassan) geboren wurde und in Bagdad
heranwuchs.

Kurz: Die Iraner hatten in den ersten Jahrhunderten das in den Grundsatzen
und Weisungen der Religion fuflende Fundament der islamischen Kultur
und des islamischen Brauchtums herausgearbeitet und den Kommenden den
Weg geebnet. Da dies jedoch emne bekannte Tatsache ist, wollen wir darauf
nicht weiter eingehen.

** Beveichnung fir die Autoren der sechs renommuerten Hadithwerke Ahl-Tassanuons, d U,
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Zu Beginn des vierten Jahrhunderts (HQ) wurden auch Tabarestan und
Gilan von den Muslimen erobert. Es war jenes Jahrhundert, in dem die
Iraner erneut zu politischer Selbststindigieit fanden und die Samaniden, die
ihr Interesse fiir das Bagdader Kalifat verloren hatten, in Khorassan bzw.
im Gstlichen Iran eine eigenstindige Herrschaft ins Leben riefen und sich
auch in Sachen "Religion" von der Metropole des Kalifats unabhingig
machten.

Vou Iran nach Indien

Die Ghasnawiden waren die ersten, die den Islam von Iran, liber den Indus,
nach Indien brachten. Sie hatten das Gebiet Pandjab erobert und Lahur, eine
der groflen Stidte jener Region, zu ihrer Hauptstadt erkoren. In der Zeit
ihrer Sultane war es, da sich etliche iranische Wissenschaftler auf den Weg
nach Indien machten. Unter anderem Biruni, der groBe Gelehrte und Hakim
aus Khorassan. Wenngleich die Angriffe der Ghasnawiden mehr oder
weniger von Mord und Plinderung gezeichnet waren und von einer
Publizierung des Islam kaum die Rede war, so stiirzten doch unter ihrem
Ansturm politische und militdrische DBarrieren ein und ward den
Nachfolgenden der Weg gedfinet...

Ghuriden

Die Ghur-Sultane stammen aus Ghur, tn Raume Harat, und sind aus dem
Geschlecht des Schanssab. Dieser Schanssab hatte sich in der Zeit Amir al
Mo'menins Ali (a.s.) zum Islam bekannt und war von letzterem mit der
Herrschaft tiber das Gebiet Ghur beauftragt worden. Die Historiker
schreiben, daB sich die Bevélkerung Ghurs damals, in der Ara der Bani
Omayyah, als Amir ai Mo'menin Ali (a.s.} von den Kanzeln aus geschmaht
werden und die Omayyaden-Statthalter zu diesent Tun gendtigt wurden,
dieser Anordnung widersetzte. Ebenfalls die Sultane von Ghur und
Gharjastan.

Der erste muslimische Ghuriden-Herrscher, der mit seinem Heer nach
Indien gezogen war, Dehli erobert und zu seiner Hauptstadt erkoren hatte,
war Sultan Mohammad Sém Ghuri. Ab der Zeit dieses Sultans (Beginn des
7. Jahrhunderts HQ) bis zu jenen Tagen, da die Englinder dort Fuf} fafiten,
war Dehli die Hauptstadt muslimischer Sultane.

Die Ghuriden leisteten Indien bedeutende Dienste. In ihrer Herrschaftszeit
lieBen sich viele Wissenschaftler und Gelehrte in indien nieder, wurde mit
islamischer Missionsarbeit in Indien begonnen und erhielten Moscheen und
Schulen Aufwind.

Einer der grofien Gelehrten Irans, der ebenfalls in jenen Tagen nach Indier
zog, war Khageh Mo'in od Din Tschaschti, der sich um Indien verdiem
gemacht hatte. Viele Schiiler bildetete er dort aus, die nach ihm, in jenem
Raum, die religidse Fithrung in Héinden hatten. Obwohl inzwischer
Hunderte von Jahren vergangen sind, existiert die Schule Khageh Mo'in oc
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Dins auch heute noch, und sein Grabmal - 1n "Adjmir" - ist stark besucht
und sehr geschitzt.

Timuriden

Zoheyr od Din Mobhammad Baber, ein Nachkomme Amir Timurs, zog
ebenfalls mit seinem Heer nach Indien und erhob Dehli zu seiner
Metropole Nach ihim herrschten - vier Jahrhunderte lang - einige seiner
Nachkommen iber Indien. Zwischen den indischen Timuriden und den
safawidischen Kaisern herrschten gute Beziehungen. Viele waren es, die
sich in jenen Tagen von lran auf den Weg nach Indien miachten und sich
dort niederlieBen. In der Timuridenzeit wurden sdmtliche staatlichen und
religiésen Amter von Iranern verwaltet. Tausende iranische Dichter,
Mystiker, Denker, Feqh-Gelehrte und "Mojtaheds" zogen nach Indien und
widmeten sich dort der islamischen Offentlichkeitsarbeit.

Einer jener, die zu Zeiten Djehangirs Indien wertvolle Dienste leisteten, war
E'temid od Douleh Mirza Gias Beyk. Er lebte in Khorassan und war von
Schah Tahmasb als Statthalter in Marw eingesetzt worden. Einige Zeit
spiiter zog er Jedoch den Zorn Schih Tahmasbs auf sich. Sein Besitz wurde
beschlagnahmt, und er sah sich gendtigt, nach Indien auvszuwandemn. In
"Agrah” fand er Zugang zum Hofe Galal ed Din Akbars. Nach einiger Zeit
wurde semne Tochler Nurdjehan Gattin Djehangirs und somit Kénigin von
Indien.

Bamy Begum Momtaz Mahal, eine Enkelin Mirsa Gias Beyks, wurde
Gemahlin Schah Djehdns und einflufreiche Konigin von Indien "Tag
Mahal", das noch heute zu den prichtigsten Bauten auf Erden zihlt und
wahrschewnlich chnegleichen ist, beherbergt das Grabmahl eben dieser
ranischen Momtaz-Mahal. In den Tagen Nurdjehins und Momtiz-Mahals,
die beide der islamisch-schiitischen Lehre angehdrten, lieflen sich viele
Traner in Indien nieder und setzten sich dort fir thre Religion ein,

Qotb-Schah und seine Nachfolger

Mohammad Al Qotb-Schah kam in Hamadan zur Welt. Schon in seiner
Jugend verschlug es 1hn nach Indien. In Dekan wurde er in das Gefolge des
dortigen Herrschers aufgenommen, und da er intelligent und begabt war,
fand er mehr und mehr zu Ehre und Anseben. Nach einiger Zeit bereits
nannte man ihn "Qotb ol Molk". Im Jahre 918 HQ wurde er offiziell mit der
Regentschaft in Dekan betraut.

Qotb-Schiah gehdrte zu den Anhiingern Schaykh Safi od Din Ardebilis. Als
er erfuhr, dafl Schah Esmail die schiitische Lehre in Iran forderte, begann
auch er damit, sie in Dekan zu publizieren und ernannte sie zur offiziellen
Religion in seinem Herrschaftsbereich.

Er und die Nachfolger aus seinem Hause - die "Qotb-Schahian” - setzten
sich engagert fur die Verbreitung und Festigung der islamisch-schiitischen
Lehre ein. In threr Herrschafiszeit kamen viele aus [ran nach Dekan, um
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dort islamische Offentlichkeitsarbeit zu leisten. Unter anderem Mir
Mohammad Mo men Estarabadi. Er war einer der grofen Gelehrten, die
damals nach Indien zogen. 25 Jahre lang fungierte er dort als "Wakil os
Saltaneh” (kéniglicher Abgeordneter). Er war hochgebildet, auf den
Gebieten Hekmat (islamische Philosophie), Koran, Hadithkunde und Fegh
bewandert und galt als hochster Gelehrter seiner Zeit.

Die "Qotb-Schahiin", deren Geschichte bunt und umfangreich ist, regierten
zwei Jahrhunderte lang in Dekan.

Adel-Schah Bidjapur und Nachfolger

Der Begriinder dieser Dynastie ist Yussof ‘Adel-Schah, ebenfalls ein Iraner,
der in Saweh heranwuchs. Auch er kam schon in frither Jugend nach Indien
und trat gleich nach seiner Ankunft dort in den Dienst der Herrscher von
Bidjapur. Nach einiger Zeit nahm er selbst das Zepter in die Hand und
wurde als "Yussof Adel-Schah Saweh'i" bekannt. Auch er und seine
Nachkommen gehérten der Schi’ah an und setzten sich intensiv fiir die
Verbreitung des Islam ein.

Viele Gebiete in Zentral-Indien, in denen seinerzeit noch der Gétzenkult
das Sagen hatte, wurden in den Tagen des Ali Adel-Schah von Muslimen
erobert.

Im Gefolge der "Adel-Schahiin" gab es stets Gelehrte aus Iran als auch
Prophetennachkommen (Sadat) aus Nadjaf, Kerbela und Medina, die sich
um Glaubensdinge kiimmerten. Auch der Grofiteil der politischen und
staatlichen Belange wurde von Iranem geregelt.

Die Geschichte dieser islamischen Herrscher in Indien ist ebenfalls
weitgespannt, und auch die Islamische Geschichte Indiens berichtet {iber
sie.

Die "Nezam-Schahian™ von Ahmadnegar

Begrinder dieser Dynastie war ein Inder namens "Timabaht", der in den
Tagen Sultan Abmad-Schah Bahmanis in muslimische Gefangenschaft
geriet. Der Sultan schiitzte ihn seiner hohen Intelligenz und Begabung
wegen, schenkte ihn daher seinem Sohn Mohammad-Schah und lie$ ihn,
gemeinsam mit diesem, die Schule besuchen. In kurzer Zeit erlemte er die
persische Schrift und erhielt den Beinamen "Malek Hassan Bahri". Die
Dinge entwickelten sich so, daf} er schlieBlich an die Macht kam. Er trat der
Schi'ah bei und setzte sich fiir die Verbreitung der gafaridischen Lehre ein.
Die Groflen des Hofes, der Regierung als auch die hohen Geistlichen waren
Zumeist iranischer Herkunft. Sie waren es, in deren Hinden die Fiden der
Politik lagen bzw., die in Glaubensangelegenheiten das Wort hatten.
Schah-Taher Hamadani, bekannt als "Dekani", machte sich in der Zeit
dieses Herrschaftshauses auf den Weg nach Indien. Er, der zuniichst
Befiirworter Schah Esmails war, hatte sich ihm widersetzt und war in
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Todesgefahr. Daher verlieB er heimlich Iran, zog nach Indien und lebte,
geachtet und geschitzt, fortan am Hofe der "Nezam-Schihian".

Sein Wirken in Indien war von hoher Bedeutung. Er bildete zahlreiche
Gelehrte aus. In den verschiedensten islamischen Disziplinen. Sein
Lehrzentrum z3hlte zu den gréfiten im weiten indischen Lande.
Schah-Tdher war ein Mann voller Wiirde und seine Verdienste von hohem
Wert. Es wire angebracht, wenn iiber diesen grofien "Moptahed" ein
separates Buch geschrieben wiirde.

Auch die Geschichte der "Nezam-Schahian" ist bunt und ereignisreich, und
ein umfangreiches Buch wire zu schreiben, wollte man 1hre Verdienste um
den Glauben alle aufzihlen...

Die Neischaburdien in Oud

In der Zeit des Schah Sultan Hussayn Safawi zog einer der grofien
Gelehrten Neischaburs, bekannt unter dem Namen "Sseyyed Mohammad",
nach Indien, wo er sich in Dehli niederlieB. Seine Séhne wurden mit
Regierungsimtern betraut und gewannen nach und nach an Einfluf und
Bedeutung. Einer der Enkel Sseyyed Mohammads, namens Borhiin ol Molk,
wurde Gouverneur in der Provinz Oud. Nach einiger Zeit gelangte er zu
Unabhangigkeit und brach die Verbindung mit Dehli ab. Als er starb,
kamen seine Nachkommen - in jener Region - an die Macht.

In der Herrschaftszeit der Neischaburiden kamen viele aus Neischabur,
Maschhad und anderen Orten Khorassans nach Indien und wurden in
"Lakahnut", der Metropole der Neischaburiden, ansissig. Nahezu samtliche
Persdnlichkeiten der Religion und Politik stammten in jenen Tagen aus
Khorassan. Auch die "Sadit Nagawi” aus Neischabur zogen n der Zeit der
Oud-Herrscher nach Indien.

Mir Himed Hussayn Neischaburi, Autor des ""Abaqat ol Anwar”, wirkte in
den Tagen dieses Herrscherhauses.

Uber die Neischaburiden-Sultane wurden in Indien etliche Biicher
gechrieben. Unter anderem "Tarikh Schahiyeh Neischaburieh”.

Abgesehen von dieser Dynastie gab es auch noch einige andere in
Bengalen, Bahdr, Godjarét, Barar und Pandjib. Sie alle setzten sich fiir die
Verbreitung des [slam ein. Die islamische Geschichte [ndiens ist eine sehr
umnfangreiche. Sie in allen Details zu erfassen, bedarf der Arbeit eines
wissenschaftlichen Teams.

Gliicklicherweise aber sind die Bibliotheken Indiens und Pakistans
gutbestiickt und geben Zugang zu einer Vielfalt an diesbeziiglichen Quellen
und Schriften.

Der Islam in Kaschmir

Islamische Historiker schrieben, dafl die Bevdlkerung Kaschmirs bis zum
Jahre 715 HQ nicht muslimischen Glaubens war. In jenem Jahr aber kam
ein Iraner im Derwischgewande nach Kaschiir und begann mit seiner
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Missionsarbeit. Da die Bevolkerung Indiens und somit auch Kaschmirs
ganz allgemein Derwischen zugeneigt war, scharte sie sich um ihn, und sein
Ansehen und Image wuchs von Tag zu Tag an.

In "Tarikh Fereschteh” heifit es: 'Dieser Mann wurde Schah-Mirsa genannt.
Er kam in der Herrschaftszeit des Siahdiw nach "Srinegar”" und trat in den
Dienst dieses Radschas. Schah-Mirsa gewann nach und nach Einfluf auf ihn
und ebnete sich den Weg.

Nach einiger Zeit verstarb der Radscha. Sein Sohn Randjan nahm das
Zepter in die Hand und ernannte Schah-Mirsa zu seinem Minister und
Berater. Schah-Mirsas Einflufl und Macht nahmen weiterhin zu, und seine
Sshne erhoben Anspruch auf Unabhéingigkeit.

Auch dieser Radscha starb. Seine Gattin herrschte nun im Lande. Schah-
Mirsa und seine Séhne wollten sich ihr jedoch nicht unterordnen. Sie sah
sich schliefilich genStigt, sich mit ibm =zu vermidhlen und seine
Einmischungen zu dulden.

Auch sie trat nach einiger Zeit zum [slam iiber. Schah-Mirsa aber ernannte
sich selbst zum Sultan von Kaschmit, ordnete an, in seinem Namen die
“Khotbahs" zu halten’” und Itef sich ab nun "Schams od Din" nennen.

Er sorgte fiir die Verbreitung des Islam in Kaschmir, bemiihte sich darum,
die Bevélkerung iber ihn (Islam) aufzukldren, sie zu lenken und erreichte
es, dafl sich nach einiger Zeit bereits fast alle in Kaschmir dem Islam
angeschlossen hatten.

Einer von denen, die sich in Kaschmir um den Islam verdient gemacht
hatten, war Mir Sseyyed Al1 Hamadani. Dieser groe Mann, der dem Islam
zur Ehre gereicht, bildete in Kaschmir Tausende Geistliche heran, die -
jeder von ihnen - ein hohes wissenschaftliches Niveau erlangten.

Auch heute noch, nach all der Zeit, die seitdem verging, ist Sseyyed Ali
Hamadani geehrt und geschitzt. Sein Grabmial wird stark besucht, und in
der Aschura-Zeit wandern Trauvergruppen an ihm vorbei und ziehen, in
ehrendem Angedenken, ihre Fahnen ein...

Der Islam in China

Ganz genau ist nicht zu sagen, wann der Islam zum ersten Mal Zugang nach
China fand. Doch gewiB ist, dafl er von khorasmischen Kaufleuten und
Handelsherren aus Samargand und Bukhara in den ersten islamischen
Jahrhunderten dorthin gebracht wurde. In der Zeit des Khorasm-Schah,
insbesondere in den Tagen des Al3* ed Din Mohammad Khorasm-Schah, in
dessen Hand Turkestan und Atrd geraten waren, fand ein reges Kommen
und Gehen iranischer Hindler zwischen Iran und China statt.

Auch als die Mongolen in Iran einfielen und die Macht an sich rissen,
lieBen sich viele Iraner in China nieder. Und nachdem Dschingiskhan die

3 (Gemeint sind die Ansprachen zum Djom'ah-Gebet, die mit der Nenmumyg seines Naniens zu erfolgen
hatten, womit er auf sein Sultanat hinweisen wolite. (d )
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Stidte Khorassans (seinerzeit ein grofles Gebiet) verwiistet hatte, ordnete er
an, die groflen Wissenschaftler und Gelehrten als auch versierte
Handwerker und Kunstler von dort nach Chma und in die Mongolei zu
deportieren, damit sie die dortige Bevolkerung mt ihren Kenntnissen und
Fertigkeiten vertraut machten und sie all das lehrten, was es in Iran an
Wissenschaften und handwerklichen Kiinsten gab.

Abgesehen von ihrem Wissen und ibrer Kunst brachten die Iraner jedoch
auch ihre Religion in den chinesischen Raum, kldrten iber sie auf und
lehrten sie. Auf diese Weise fand der Islam - durch die Iraner also - auch
Zugang nach China. Nebenbei: simtliche religitsen (islamischen) Biicher,
die die chinesischen Muslime Chinas schrieben, wurden in persischer
Sprache verfalit.

Der Islam in Siidostasien und Ostafrika

Von Indien, den Hafenstidien des Persischen Golfes und auch des Golfes
von Oman gelangte der 1slam nach Siidostasien, Ostafrika und zu den Inseln
des Indischen Ozeans. Wiederum waren es iranische Kaufleute und
Seefahrer, die zur Verbreitung des Isiam in den genannten Riumen
beitrugen.

Als die Mongolen Iran iiberfielen, das l.and verwiisteten und zahlreiche
Stidte dem Erdboden gleichmachten, wanderten etliche Wissenschaftler
und Kaufleute aus Iran aus. Jene, die im Osten Irans lebten, machten sich
auf den Weg nach Indien. Diejenigen, die im Stiden oder in Zentraliran zu
Hause waren, flohen auf dem Seeweg in andere Linder.

Die Bewochner des iranischen Siidens, der Kiisten des Persischen Golfes und
des Golfes von Oman, die die Seewege kannten, sahen sich infolge der
Angriffe der Mongolen und danach des Timur veranlat, mit threr Habe in
fernere Gebiete umzusiedeln oder aber sich, wenn sie Haus, Hof und
gesamten Besitz verforen hatten, irgendwo in Siidasien ein neues Leben
aufzubauen.

Iraner, die sich m Ostafrika oder Indonesien niederlieBen, kamen zumeist
aus der Fars-Region. Im wesentlichen waren sie es, die den Islam in die
genamuten Gelnete brachten und die dortigen Bevdlkerungen mit ihm
bekanntmachten. Auch heute noch, nach all den Jahrhunderten, die seitdem
vergingen, sind im Siiden und Osten Asiens Spuren der damaligen Iraner
dort deutlich erkenntbar.

Von Iran nach West- und Nordafrika

Wie eingangs schon gesagt, hatte sich die Bevolkerung Khorassans und des
ostlichen Iran - im Zuge eines kithnen Aufstands - der Omayyaden
entledigt. Und die Abbassiden, in deren Hinden das Kalifat nun lag, hatten
kurzerhand den Arabern simtliche staatlichen Amter, die sie dahin
verwaltet hatten, entzogen. Nur einige wenige, die 2zu ihrem Hause
gehorten, lieflen sie im Regierungsapparat titig sein.
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Da Khorassan Auggangspunkt ihrer Herrschaft war, setzten sie in den
meisten Provinzen Khorassaner als Gouverneure ein und betrauten sie mit
der Regie in den dstlichen und westlichen Gebieten der islamischen Welt.
Als Ma'mun von Khorassan nach Irak zuriickkehrte, lie er sich von hohen
Persénlichkeiten Khorassans begleiten. Jedem von ihnen gab er Titel und
Amt und beauftragte sie mit der Regie in Regionen bzw. Stidten, die seine
besondere Beachtung fanden.

Zu den Gebieten, denen das intensive Augenmerk der Abbassiden-Kalifen
galt - darum, weil sie beflirchteten, da thnen von dort aus Gefahr drohe -
gehorten die Linder im fernen Westen und auch im Osten Afrikas, Noch
immer hatten die Omayyaden in Andalusien das Sagen, was die Abbassiden
in Sorge versetzte.

Ab der Zeit des Abbassiden Mehdi wurden Khorassaner als Gouverneure
und Befehlshaber in Agypten und afrikanischen Regionen eingesetzt.
Deswegen, weil sie - die Khorassaner - erbitterte Widersacher der
Omayyaden waren. In jener Zeit war der EinfluB der Khorassaner und
Ostiraner in Agypten und nordafrikanischen Gebieten ganz besonders stark.
Der Schutz der islamischen Grenzen lag in ihrer Hand, und sie waren es, die
entschieden, ob Krieg gegen den Feind zu fuhren oder Frieden mit ihm zu
schlieBen war. Ob man zum "Djehad" aufbrach oder nicht...

Sie, diese iranischen Statthalter und ihre "Hiuser” (Clans) bemiihten sich
engagiert um die Verbreitung des Islam in fernen westlichen Riumen, auf
den Inseln des Mittelmeeres und in Kleinasien. Die Namen jener, die ab der
Zeit des Abbassiden Mehdi bis hin zu den Fatemiden in Agypten und Afrika
herrschten, sind folgende:

Khorassanische Statthalter in Agypten und Nordafrika
1- Yahys Ebn Dawud Neischaburi

2- Moslemat Ebn Yahya Khorassani
3- 'Ebad Ebn Mohammad Baikhi

4- Sari Ebn Hakamn Balkhi

5- Mohammad Ebn Sari Balkhi

6- Abdullah Ebn Sari Balkhi

7- Abdullah Ebn Taher Buschaniji

8- ‘Omayr Badgayssi Herawi

9- Eshaq Ebn Yahy3 Samarqgandi

10- Abdul Wahed Buschangi

11- "Anbassat Ebn Eshaq Herawi

12- Yasid Ebn Abdullah

13- Mosahem Ebn Khagan

i4- Ahmad Ebn Mosahem

15- Arkhus Ebn Aulag

16- Ahmad Ebn Tutun Forgani

17- Khomaruyat Ebn Ahmad Forgani
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18- Geysch Ebn Khomaruyeh Forgani
18- Harun Ebn Khomaruyeh Forgani
20- Issa Noschahri Balkhi

21- Scheyban Ebn Ahmad Forgam

22- Mohammad Ebn A1 Khalang

23- Mohammad Ebn Togbag Forgani
24- Amaugur Ebn Ekhschid Forgani

25- Ali Ebn Ekhschid

26- Ahmad Ebn Ali Ebn Ekhschid

27- Scho'leh Ekhschidi

28- Hassan Ebn ‘Obaydullah Ekhschidi
29- Fatek Ekhschidi, Emir von Damaskus
30- Hussayn Ebn Ahmad Ebn Rostam

Diese dreiBig Personen kamen aus Khorassan und hatten - insgesamt 200
Jahre lang - in Agypten, Nordaftika, im fernen afrikanischen Nordwesten,
an den Kiisten des Mittelmeeres, in eroberten Gebieten im Westen und an
den Kisten des Atlantischen Ozeans das Sagen. Sie sorgten zudem fur die
Verbreitung der islamischen lehre, die Verteidigung der Grenzen und
Erboberungen in einigen Regionen Andalusiens und Europas.

In der Zeit dieser Statthalter wanderten Tausende Faqih, Modjtahid |
Kommentatoren, Hadith-Experten, Richter, Emire, Sekretdre und Politiker
aus Khorassan und anderen Stadten Irans in westliche Gebiete aus und
publizierten dort die islamischen Grundsitze und Weisungen.

In  wissenschaftlichen, literarischen und geschichtlichen Biichern
Nordafrikas und Andalusiens werden etliche Iraner namentlich genannt,
worauf ich - so Gott will und gestiitzt auf zuverlidssige Dokumente und
Nachweise, die n tunesischen und marokkanischen Bibliotheken vorhanden
sind und deren handschniftliches Verzeichnis ich erhielt - in "Tarikh Bozorg
Khorassan” ("Grofle Geschichte Khorassans") ausflihrlich eingehen.

Enscha'Allah...

(Ende der Abhandlung Dr. Alardis, denen die Quellen: 1- "Sani Moluk ol Ard wa L Anta™, H.
Estahani, 2- "Kamel ot Tawarikh". Ebn Athw, 3- "Tarikh Fereschteh”, M.Q. Fereschich ye
Estarabadi. 4- "An Nodjum ol Sahera", Togri Ebn Bardi. 5- "Walat ¢ Mesr”, Kends, 6-
"Schahiya'Neischaburiah”, Q.A Hamedani und 7- "Tabagit Schah Djehani”, M. Sadeq
zugrundeliegen }

/@ealvﬂonen

Wie aufrichtig das Beriiihen der Iraner um den Islam war, kénnen wir u.
a. an ihren Reaktionen im Zusammenhang mit den Gegenstromungen
erkennen, die sich ab Beginn des zweiten istamischen Jahrhunderts im
Zusammenhang mit den islamischen Glaubensgrundsitzen und -themen
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abzeichneten. Stimmten sie ihnen zu oder aber aber vemeinten und
bekampften sie sie?

In jenen Tagen gab es dret geistige Kontra-Bewegungen:

- Die sandigistische®® Bewegung, die ab Beginn des zweiten
Jahrhunderts HQ in Erscheinung trat, gegen "Tawhid" (Eins-Sein Gottes)
und die tibrigen islamischen Glaubensgrundsitze gerichtet war und sich flir
das Ausschalten des fundamentalen Uberzeugungsgutes einsetzte,

- der arabische Rassismus, den die Omayyaden erneut ins Leben gerufen
hatten und der das wesentliche islamische Sozialprinzip mit FiiBen trat

- und drittens das Um-Sich-Greifen von Gliicksspiel, "Gena™" (die Sinne
betorender Musik) und ausschweifendem Lebenswandel. Etwas, das von den
Omayyaden publiziert und seitens der Abbassiden geférdert und noch mehr
verbreitet worden war.

Diese drei Stromungen standen im Widerspruch zu dem islamischen
Uberzeugungsfundament, den sozialen und moralischen Prinzipien des Islam
bzw. jener Lebenspraxis, die der Islam lehrte. Nebenbei: Bei allen drei
Bewegungen hatten auch Iraner die Hand im Spiel...

Das Erscheinen der sandigistischen Bewegung zu Beginn des 2.
Jahrhunderts HQ wird seitens der Sozialhistoriker von den verschiedensten
Blickwinkeln aus betrachtet.

Zunichst einmal: Woher kommt die Bezeichmmg "sandiq" bzw. das
daraus abgeleitete "sandageh". Was ist die Wortwurzel? Ist das Wort
"sandiq" die arabisierte Bezeichnung fiir das persische "sandik"? Oder aber
hat es eine andere Wurzel? Und zweitens: Wer, welcher Personenkreis, ist
bzw war damit gemeint? Die Anhinger des Mani? Oder aber jene Iraner,
die in ihrer alten Religion - der zarathustrischen, manichiischen oder aber
masdakischen - weiterhin verharrten? Oder diejenigen, die eine
metaphysische Welt verneinten und somit sdmtliche Himmlischen
Religionen als auch den Manichidismus ablehnten?

Gewil ist, dafl fiir sie alle der Begriff "sandiq" geltend gemacht wurde.
Auch fiir jene, die defakto nur Schein-Muslime, "vielgesichtig" und
Ausschweifungen und Amoral nicht abhold waren, die die Religios-
Eingestellten verlachten und infolge ihrer Aversionen gegen Tugendsame
und Gottesfiirchtige Spottverse und -reden gegen sie verfaften, was als
Schmihung gegen den Islam gewertet wurde. Auch sie galten als "sandiq",
als sandiqistisch.

30 Da mit diesem Begriff verschiedene Gruppen gemeint sind, wie aus dem nachstehenden Text dazu |
hervorgeht, wollen wir es bei dieser verdeutschten Onginal-Benennung belassen,
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Seit wann gab es in der arabischen Welt das sandigistische Denken?
Nachdem die Araber. nach dem Erscheinen des Islam und infolge ihrer
Verbindung mit anderen Voélkern, insbesondere den lranern, mit ihm
bekannt wurden? Qder schon vorher, vor der islamischen Zeit?

Hinsichtlich der Wortbedeutung bzw. des Wortgebranches sind die
Sprachforscher der Auffassung, dafl der Begriff zuniichst nur im
Zusammenhang mit den Manichidern benutzt wurde, spéterhin auch in bezug
auf Atheisten bzw. Materialisten als auch Feueranbeter und schlieBlich fiir
jeden Renegaten.

Um noch einmal auf das Alter dieser Geistesstromung in der arabischen
Bevilkerung  zuriickzukommen: Es heiit. es habe sie schon in der
vorislamischen Zeit gegeben In "Al Ma'aref” von Ebn Qotaybah und "Al
A’laq on Nafisseh” von Ebn Rasteh wird berichtet, dafl die vorislamischen
Qoraischis sie mehr oder weniger durch Araber aus Hira kennengelernt
hatten,

Jedenfalls - in den ersten Jahrhunderten HQ wird auf eine Gruppe,
bestehend aus Iranern und Arabern, hingewiesen, die als "Sanadeqeh”
(verdeutscht: Sandiqisten) angeprangert wurde. Dazu gehorten: Abdul
Karim Ebn Abi 1 Quga’, Saleh Ebn Abdul Qodus, Abu Schaker Deysani,
Ebn I Rawandi, Baschar Ebn Bard, Abdullah Ebn Moqaffah, Yunes Ebn Abi
Farwah, Hamad Agrad, Hamad Rawiah, Hamad Ebn Sabarqan, Yahya Ebn
Siad (Yahyebn Siad), Motih Ebn Ayas, Yasdan Ebn Badan, Yasid Ebn |
Fayd, Afschin, Abu Nowas, Ali Ebn | Khalil, Ebn Manader, Hussayn Ebn
Abdullah Ebn Obaydollah Ebn Abbas, Abdullah Ebn Moawiat Ebn
Abdullah Ebn Ga'far, Dawud Ebn Ali, Yagqub Ebn Fadl Ebn Abd or
Rahman Motalebi, Walid Ebn Yasid Ebn Abd ol Malek, Abu Moslem
Khorassani, Baramakeh

Einige der Genannten - wie Ebn Abi I Ougid’ - glaubten keineswegs an
eine immaterielle, {ibernatiirliche Welt. Laut dem, was schiitischen Hadithen
liber seine diesbeziiglichen Diskussionen mit den Reinen Imamen (a.s.) und
ihren Gefdhrten zu entnehmen ist, verwarf er fest und ohne Zaudem den
Gedanken an Metaphysisches. Auch die sandigisitsche Haltung einiger
anderer, deren Namen wir eben erwihnten, ist nicht zu bestreiten. Doch
hinsichtlich so mancher, die ebenfalls genannt wurden, ist es sehr fraglich,
ob die Bezeichnung fiir sie zutrifft.

Berichten und Hinweisen zufolge wurde die Bezeichnung "sandiq" (bzw.
"sandageh" oder “sanideqeh"}, die im Zusammenhang mit jenen gebraucht
wurde, die manichiisch bzw dualistisch dachten und von den beiden
Prinzipien Licht und Finsternis iiberzeugt waren oder aber die zum Fliigel
der Atheisten bzw. Materialisten {"Dahri") gehorten und eine immaterielle,
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metaphysische Welt verneinten, von einigen Politikern und EinfluBireichen
als Aufhinger benuizt, wm ihre Gegner und Rivalen aus dem Weg zu
riumen. Das heifit unter dem Vorwand oder der Anschuldigung, sie seien
Sandiqisten.

Man kann sich also keinesfalls darauf verlassen, daB alle, die als
Sandiqisten galten bzw. verschrien wurden, es auch tatsichlich waren.
Insbesondere, da sich unter den Verschrieenen auch solche befanden, die
bekannt waren fiir ihre Gottesfurcht und ijhre Liebe fiir den Islam. Einige
von ihnen gehdrten zu den treuen und aufrichtigen Freunden Ahl | Bayts
(a.s.) und heftigen Gegnern der Kalifen. V6llig klar, daBl sie deswegen vom
Kalifat geschmiht, verleumndet und geiichtet wurden.

Unter den Angeschuldigten gab es zudem auch solche, die allein
deswegen, weil sie sich mit den Geisteswissenschaften beschéftigten, als
"sandiq" bzw. "sandaqeh” betitelt wurden.

Ebn en Nadim erwihnt in seinem "Al-Fehrest", dal Abu Sayd Ahmad
Ebn Sahl Balkhi beschuldigt wurde, sandiqistische Ansichten zu hegen. Er
zitiert in diesem Zusammenhang folgende AuBerung eines engen Freundes
Abu Sayds:

Man tat ihm Unrecht. Er war ein {iberzeugter Ein-Gott-Bekenner, betete zu
Gott und verehrte ihn. Ich kenne ihn besser als andere, denn wir sind
zusammen aufgewachsen. Der Grund dafiir, daf8 man ihn als Anhinger des
Sandiqismus beschuldigte war, dafl er sich mit der Logik befalite. Wir
haben die Wissenschaft der Logik gemeinsam studiert, und keiner von uns
war dem Atheismus zugeneigt.*’

Ahmad Amin™™ zitiert Al Agani:
Hamid Ebn Sa‘id gehiérte zu den populdren Mo'tazeliten {rationalistische
Sekte). Hinsichtlich einiger Belange opponierte er gegen Ebn Abi Dewad,
den obesten Richter in der Zeit Mo tasems. Ebn Abi Dewad beemflulite
Mo'tasem gegen ihn und bezeichnete ibn als "scho'ubi"** und "sandiq".
(verdeutscht: als Scho'ubisten und Sandigisten)

Auch im Zusammenhang mit Ebn Manader zitiert er die Aussage eines
Mannes, der berichtete, dal Ebn Manader in einer Versammlung Yunes Ebn
Abi Farwahs offiziell als Zugehodriger der sandiqistischen Bewegung
bekanntgegeben wurde. Zufillig suchte der Berichterstatter anschlieBend die
Moschee auf und sah dort Ebn Manider, der das Gebet verrichtete.

38! 1AL Pehrest”, S. 204

2 ugahih ol Islam", B. 1, 5 163

% Erklirungen zu den Scho ubisten erfolgten bereits einige Kapitel zuvor als anch auf den folgenden
Seiten
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Auch Afschin wurde sandigistischer Ambitionen beschuldigt. Einige
Historiker sind jedoch der Auffassung, daB dies nichts weiter als ein
haltloser Vorwand war, mit dem ihn seine Rivalen in Verruf zu bringen
gedachten.

Mansur Dawaniqi, e¢in Abbassiden-Kalif und Sufian Ebn Moawiah
Mahlabi, Gouverneuer von Basreh, waren zu Feinden Abdullah Ebn
Mogaffahs geworden. Sufian lieB ihn, auf geheimen Auftrag Mansurs hin,
toten AnschlieBend wurde verbreitet, Ebn Moqaffah sei nur dem auBeren
Schein nach Muslim, in Wirklichkeit aber ein Sandigist gewesen. Ebn
Mogaffah war ein gelehrter Mann und hatte manichidische Biicher ins
Arabische libersetzt. Aus einigen seiner Schriften geht hervor, daB er dem
[slam tren verbunden war. Selbstredend kann die Ubersetzung
manichéischer Biicher oder aber seine Teilnahme an sandiqistischen Cirkeln
nicht als Grund dafiir gelten, ithn als "sandiq" zu bezeichnen.

Es heifit, daB As'ami die Ndhe der Barmakis, solange diese geehrt und
geschitzt waren, suchte und ihnen huldigte. Als sich das Blatt fiir sie jedoch
wendete und sie fallen gelassen wurden, schméhte er sie und betitelte sie als
Sandigisten.

Der Abbasside Mehdi galt als "Held" im Kampf gegen die sandigistische
Lelire. Er lief Scharen ihrer Anhénger t6ten und behauptete, daff sein Ahn
Abbas Ebn Abdul Mottalib ihm im Traum befohlen habe, die Sandiqisten
umzubringen.

Baschar Ebn Bard, der im XKalifat Mehdis mitwirkte, von letzterem
geschitzt wurde und bis ins hohe Alter hinein, das heifit achtzig Jahre lang,
ein Sandiqist war, hatte dahingegen vorerst nichts zu befiirchten. Mehdi
bemiihte sich, die Reden Baschars den geistlichen Gelehrten zu erkldren. So
hieit er es, bis daB Baschar "politisch” wurde und in einem an die
Omayyaden gerichteten sarkastischen Vers Mehdi zusetzte. Dies brachte den
Anti-Sandigismus Mehdis zum Wallen und er befahl, Baschar zu Tode zu
peitschen.

Wie aber reagierten die Iraner auf die sandigistische Lehre und deren
Anhanger?

Obgleich die Wurzel des Sandigismus in einer kleinen iranischen
Minderheit fuBte, konnte er sich jedoch - in Iran - nicht durchsetzten,
sondern wurde heftig bekimpft. Sowohl durch die Rede der muslimischen
"Motakallemin"*** Irans, als auch seitens der islamischen Rechtslehre, d.h.

durch die iranischen Fogaha.™

131 GGelehrte der 1staniischen Thealogie

3 Gelehrte des islamischen Rechis
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Wie wir wissen, war [rak die Metropole der Iraner bzw. der iranischen
Fogahd. Die Foqaha in Irak reagierten heftiger als die anderen Gelehrten
(Foqaha)m auf die Sandigisten.

Abu Hanifeh und seine Anhinger waren in Irak ansissige Iraner. Im
Gegensatz zu Schife'i und dessen Gefolge. Die die Sandiqisten betreffende
Fatwa Schife’ts war milder gehaiten als die hanafitische.

Anzumerken ist, dafl es im slamischen Feqh ein Kapitel gibt, daB sich
mit der Reue der Renegaten, also der Abtriinnigen befafit. Das heilt, ob ihr
Bereuen, ihre "Umkehr" zum Glauben, akzeptiert wird oder nicht. Einige
Foqaha, unter anderem Schife’i, machen keinen Unterschied zwischen
Renegaten und Sandiqgisten. lhrer Auffassung nach wird die Reue beider
anerkannt. Andere aber differenzieren zwischen Renegaten und Sandigisten
und vertreten den Standpunkt, daB die Reue des Sandigisten niclt akzeptiert
wird.

Abu Hanifeh gehdrt zur letztgenannten Gruppe. Wie es heiflt, betonten
seine Anhanger, die in Irak lebten, konsequenter noch als er eine Nicht-
Anerkennung der Reue der Sandiqgisten. Seine diesbeziigliche Fatwa wird als
Zeichen der heftigen Reaktion der Iraner auf den Sandigismus bzw. die
Sandigisten verstanden...

Zur zweitgenannten Gegenstromung gegen den Islam, dh. zur
rassistischen, rassendiskriminiernden und von Nationalstolz geprigten
Denkungsart, die dem islamischen Geist voll und ganz zuwiderliuft,
folgendes:

Sie wurde durch die Araber ins Leben gerufen und gefordert. Die Politik
der Omayyaden fufite in diesem Denken, in der diskriminterenden Trennung
bzw. Differenzierung zwischen Araber und Nichtaraber. Moawiah hatte
seine Statthalter und Beamten offiziell angewiesen, den Arabern Voirang
und Vorrecht vor den Nichtarabern einzurdumen.

Dies war natiirlich ein herber Schlag gegen den [slam und zudem der
eigentliche Ausgangspunkt zu der spiteren Aufteilung des groflen
islamischen Staates in mehrere kleine Lander. Vollig klar, daff kein Volk,
keine Nation bereit ist, sich unter das Diktat und die Vormundschaft einer
anderen zu begeben. Die Iraner erkannten den Islam an, akzeptierten ihn,

¢ Mit diesen “anderen Fogaha” sind die Gelehrten Ahl-Sunnats gemeint. Auch die Reakibion der
schiitischen Foqaha war eine recht heftige Schaykh | Ta'efeh, Schaykh Abu Ga'far Tussi erwihnt
dieses Thema im zweiten Band seines "Al Kheldf", und zwar im Zusammenhang mil dem
Renegatentum. Er unterscheidet zwischen einem Abtriinnigen und einem Sandiq und begriindet wie
folgt: Die Abiriinnigkeit des Renegaten ist offenkundig, seine diesbeziighche Reue kann als Umikehr
zum Glauben verstanden werden. Die Sandiqisten aber leugnen insgehein den Islam und den Einen
Gott, obwohl sie sich als Muslime ausgeben. Ihre Reue kann nicht als echte Umbkehr von ihrer
Zweigesichtigkeit gewertet werden,
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nicht aber die Vorherrschaft des arabischen Nationalismusses. Sie mochten
und woliten den Islam, weil er, ganz abgesehen von seinen iibrigen
Vorziigen, nicht Farbe und Flair einer speziellen Rasse oder Nation trug. Er
war mterpationaler und humaner Natur, Weder die Iraner noch andere
nichtarabische Muslime waren mit einer arabischen Vormundschatt
einverstanden.

Die anfingliche Reaktion der Iraner gegen das diskriminierende
Vorgehen der arabischen Kalifen war verniinftig und menschenwiirdig. Sie
luden die Araber dazu ein, sich an das Buch Gottes zu halten. Nebenbei,
damit bewahrheitete sich das Wort des Gesandten Gottes (s.a.as), der,
gerichtet an die Araber, vorausgesagt hatte:

"Bei Gott, letztendlich werden die Nichtaraber (Iraner) es sein, die euch dazu
aufrufen, euch an das Wort Gottes und die Lefire des Islam zu halten. So wie

ihr es zundchst warn, die die Nichtaraber dazu einluden, b7

Die Widerstandsbewegung der "Schwarzgekleideten” von Khorassan
gegen Tyrannei und Diskriminierung der Omayyaden begann im Namen des
Isiam und der islamischen Gerechtigkeit. Nicht unter einem anderen Motto

Die Propagandisten und Anfiihrer der Abbassiden, die zunéchst "diskret"
fiir sich warben, sprachen von islamischer Gerechtigkeit und riefen zu "Ar
Reda men Al Mohammad” (Reda aus dem Hause Mohammads) auf. Und
auch das Banner, das der Einladende, dessen Name geheimgehalten wurde,
insgeheim der Bevolkerung von Khorassan zusandte, war schwarz und
beschriftet mit dem koranischen Wort:

Die Erlgubnis, sich zu verteidigen, ist denen gegeben, denen Unrecht getan
wird, Und AllGh hat walrfich die Macht, ifinen beizustefien., >

Zu Beginn dieser (khorassanischen) Bewegung ging es weder um die Al
Abbas, noch um Abu Moslem und auch nicht um iranischen Nationalismus
oder dhnliches, Es ging einzig und allein um den Islam, um den Koran, um
Ahl | Bayt (as.)) und islamische Gerechtigkeit und Gleichberechtigung.
Keine Parole war, als nur die heiligen Devisen des Islam.

Abu Moslem wurde erst spiter bekannt. Durch Ibrahim Imam. Als die
Propagandisten der Abbassiden auf einer ihrer insgeheimen Reisen nach
Mekka kamen, suchten sie dort Ibrahim Imam auf, und er stellte ihnen Abu

"2 ugafinat ol Behar", zu' Wali, S. 129
8 Qure 22, 39
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Moslem vor. Abu Mosiem, von dem man nicht genau weill, wer er war, von
wo er kam und stammte, ob er Araber war oder Iraner. Doch da Abu
Moslem in Khorassan in Erscheinung trat, wurde er als Abu Moslem
Khorassani bekannt.

Einige iranische Geschichtsschreiber versuchen neuerdings, sdmtliche
Erfolge der Bewegung der "Schwarzgekleideten” Abu Moslem
zuzuschreiben. Allerdings, daB Abu Moslem ein fihiger Befehlshaber war,
ist nicht zu bestreiten. Doch das, was zu den Erfolgen fithrte, war etwas
anderes.

Es heiflt, Abu Moslem habe, als er von Mansur zur Rede gestellt wurde,
auf seine Verdienste um die Machtergreifung der Abbassiden hingewiesen
und versucht, Mansur dadurch milde zu stimmen. Mansurs Antwort sei
gewesen: 'Hitte auch nur eine kleine Sklavin dazu (zu der
Widerstandsbewegung gegen die Omayyaden) eingeladen, man wire ihr
gefolgt. Doch wiirdest du, allein auf dich gestellt, zu dem Aufstand
aufgerufen haben, hitte sich dir niemand angeschlossen...’

Wenngleich diese AuBerung Mansurs auch iibertrieben ist, so steckt doch
ein Kornchen Wahtheit in ihr, Und da dem so war, konnte Mansur ihn, Abu
Moslem, auf dem Gipfel seiner Macht und seines Ruhmes ums Leben
bringen, ohne daf} sich auch nur ein Wisserchen triibte...

Indem sie die islamischen Gefiihle der Iraner provozierten, dirigierten die
Abbassiden die Widerstandsbewegung gegen die Omayyaden. Und als sie
mit dem Koranvers:

Wie Erlaubnis, sich zu verteidigen, ist denen gegeben, denen Unrecht getan
wird, Und_Alak Rat wahrlich die Macht, ihnen beizustehen...

auf die Tyrannei der Omayyaden hinwiesen, meinten sie vor allen
Dingen deren Unrecht gegen Al-Mohammad, nicht gegen die Iraner.

Als sich die Schwarzgekleideten im Jahre 129 HQ, am Tage des Eyd-
Fetr-Festes, in Transoxanien ganz offenkundig zum Widerstand erhoben,
kiindigten sie ihren Aufstand wihrend der Festansprache an. Anzumerken
ist, daf} das Festgebet von einem Mann namens Solayman Ebn Kathir -
einem Araber, der aller Wahrscheinlichkeit nach zu den Propagandisten der
Abbassiden gehdrte - zelebriert wurde. Die Parole, die zugleich das
Ansinnen der Abbassiden deutlich machte, war folgender (sinngemil
itbersetzter) Koranvers:

O ifir Menschen, wir figflen euch hervorgehen aus einem Mann und einer Frau
und haben euch zu Volkern und Stimmen gemacht, so dafi ithr einander
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erkennen Rgnnt, Wahrfich, der Angesefienste von euch ist vor Gott jener, der
der Gottesfirchtig<Tugendhafteste ist...”*

Wegen des in diesem Vers (im Originaltext, d U.) erscheinenden Wortes
"scho’uban", mit dem, laut der Korankommentatoren, ein Volk gemeint ist,
das nicht von vélkischer Uberheblichkeit bzw. Stammesdiinkel gezeichnet
ist, wurden die Iraner, die fiir Gleichberechtigung der Volker plidierten und
gegen Diskriminierung angingen, als "scho'biyeh" - "Scho'ubiten" -
bezeichpet.

{hre Reaktion gegeniiber jener “arabischen” Entgleisung ist fraglos als
Zeichen des aufrichtigen Interesses der Iraner fiir den Islam zu werten. Wire
dem nicht so, wiren sie dem [slam nicht so sehr gewogen gewesen, wiirden
sie sich wie die Araber auf thre Nationalitit, ethnische Herkunft, ihre
Geschichte und Vergangenheit als auch ihre vdlkischen Ruhmestaten
versteift haben Ganz sicherlich hitten sie die Araber darin noch iiberfliigeln
komnen, denn das, was die Iraner im Laufe der Geschichte leisteten, war
mehr als das, was die Araber diesbeziiglich aufweisen konnten.

Doch sie, die Iraner, gingen nicht wie die Araber vor, sprachen nicht von
Iranismus und iranischer Nationalitit, sondern vom Islam. Um den Islam
ging es ihnen, um nichts anderes. ..

Allerdings schiug der Scho’ubismus mit der Zeit eine andere Richtung
ein Er nahm einen Kurs, den auch die Araber mit ihrer nationalistischen
Bewegung bzw. Haltung eingenommen hatten

Mit anderen Worten: Nationalistische und rassistische Gefiihle und
Bestrebungen  erwachten  in den  Scho’ubisten.  Vélkisches
Uberheblichkeitsempfinden ob ihrer Herkunft, Geschichte und Ruhmestaten.
Sie begannen, zwischen Iranern und Nichtiranern, insbesondere wenn diese
arabischer Herkunft waren, zu differenzieren. Unterschiede zu setzen und
geltend zu machen. Und nicht nur das, sie iiberschritten bisweilen sogar den
Rahmen nationalistisch-rassistischen Denkens und bewegten sich gar auf
den Sandigismus zu ..

Doch als es soweit gekommen war, begehrten die iranische Bevolkerung
und deren aufrichtigen Gelehrten auf, verurteilten diesen entstellten
Scho’ubismus und verwarfen ihn. Mit anderen Worten: Wieder einmal eine
konsequente Reaktion seitens der Iraner gegen eine Abweichung, die aus
ihren eigenen Reihen hervorgegangen war und sich entwickelt hatte. Der
Scho ubismus erlosch...

?

¥ Sure 49, 13
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Wiren die Iraner auf ihrem urspriinglichen, originalen scho ubistischem
Gleis geblieben, hitten sie damit der islamischen Welt und auch sich selbst
einen groflen Dienst erwiesen.

Einige Iraner, die in dem (entstellten) Scho ubismus eine Gefahr fiir den
[slam sahen, waren iiber ihn dermaBen betriibt und verbittert, daB sie sich
nun - trotz ihrer eigenen nationalen und ethnischen Zugehdrigkeit - fiir das
Arabertum ereiferten. Auch dies eine historische Merkwiirdigkeit und zudem
ein Zeichen dafiir, wie sehr die Iraner dem Islam gewogen waren und ihm
den Vorrang vor ihrer eigenen Nationalitiit einrdumten.

Samakhschari, der Autor des Werkes "Kaschaf', zahlte zu den groflen
Gelehrten Irans und zu den Genies seiner Zeit. Er, der aus dem
khorasmischen Khorassan stammt, jedoch sein Leben lang in Mekka, in der
Nihe des "Bayt o llah", der Kaaba, wohnte und deswegen den beinamen
"Gar o Ilah" erhielt, beginnt sein Vorwort zu seiner arabischen Sprachlehre
"Al mofassal” mit den (sinngemaf {ibersetzten) Worten:

Ich danke Gott, dafl er mich in den Kreis der Wissenschaftler der arabischen
Sprachlehre reihte und in mir die Liebe fiir das Arabische wachsen lieB. Er
wollte nicht, daf} ich in meinem Interesse und meiner Unterstiitzung flir das
Arabische nachlasse und mich in den Netzen des Scho'ubismus verfing. Er
bewahrte mich vor der scho'ubistischen Lehre, die nichts einbringt als nur,
durch die Pfeile des Fluches der Verfluchenden getroffen und durch die
scharfen, Speeren gleichen Schmihungen der Verdammenden zerrissen zu
werden.

Aus den letzten Worten geht eindeutig hervor, daB der Scho'ubismus
seitens der iranischen Bevdlkerung so heftig abgelehnt wurde, dafi seinen
Anhingern nichts anderes widerfuhr als Schimpf, Schande, Schm#hung und
Fluch.

Ta'alebi Neischaburi - Verfasser des Buches "Yatimat od Dahr", gest.
429 HQ, der ebenfalls zu den groBen und namhafien islamischen Gelehrten
Irans gehérte, duBert sich in seinem Vorwort zu "Serr ol Adab fi Magari
Kalam ol Arab" noch heftiger als Samakhschari iiber den Scho'ubismus und
ergreift Partei fiir die Araber. Wie ein fanatischer Araber erwihnt er deren
Vorziige und Uberragenheit iiber Nichtaraber. Er schreibt, nach Gotteslob
und Wiirdigung des Propheten:

Wer Gott liebt, liebt auch Seinen Propheten Mohammad e Mostafa (5). Und
wer den Propheten liebt, liebt den Araber. Und wer den Araber liebt, liebt
auch die arabische Sprache, in der das beste aller Biicher geschrieben und
das dem besten aller Menschen, in arabischer Sprache, gesandt wurde. Und
wer die arabische Sprache liebt, bemiiht sich um sie.
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Kurz, ein jeder, den Gott zum lslam fiihrte, ist davon iiberzeugt, dal3
Mohammad (5} der beste aller Propheten ist, daB der Islam der beste aller
Wege, die Araber das beste Volk und die arabische Sprache die beste aller
Sprachen ist...

Ta'alebis Auffassung, dernach das arabische Volk das beste aller Volker
seien, ist nicht richtig. Ebenso wie die Vorstellung, daB jemand, der an den
Islam glaubt, auch davon iiberzeugt sein mull, daB die Araber das beste aller
Valker seien, natiirlich absurd ist. Denn das eine hat mit dem anderen niclits
zu tun. Zudem, diese Annahme ist nicht nur absurd, sondern widerspricht
dem Isiam und der isiamischen Ubgrzeugung.

im Gegenteil: Wer an den [slam glaubt, ist davon tliberzeugt, dafi kein
Volk aufgrund seiner Nationalitdt dem anderen iiberlegen ist. Wie der
Heilige Koran informiert: Von Uberragenheit kann nur im Zusammenhang
mit Wissen

..sind wohl die, die wissen, gleich denen, die nicht wissen?*°

mit in Gottesfurcht begriindeter Tugend

Wahrlich, der Angeselenste unter euch ist der, der der Tugendlaft-
Gottesfiirchtigste ist..>*’

und mit gottwohlgefilligem Tun und Einsatz auf dem Wege Gottes

wdoch in Seiner Huld hat Aflah die Gottestreiter vor den Stillesitzenden
ausgezeichnet durch fiohen Lofin®

die Rede sein.

Auch das Interesse fiir die arabische Sprache hat - im Gegensatz zu den
Auflerungen Ta'alebis - nichts mit einem Interesse fiir das arabische Volk zu
tun, sondern ist unmittelbar auf die Liebe fiir den Koran, der in arabischer
Sprache hinabgesandt ward und fir den Propheten zurickzufiihren.
Jedenfalls aber ist dieser Denkirrtum Ta'alebis und Gleichgesinnter als
extreme Reaktion auf die Entgleisungen des Scho'ubismus einzustufen.

¥ Sure 39,9
¥ Suie 49,13
7 Sure 4,95
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Auch Abu Obaydah Mo'amar Ebn Matns, ein lraner, der zu den
bekannten Motakallemin®™” des zweiten Jahrhunderts HQ zihlt, ist von
arabischer Ereiferung getragen. In diesem Zusammenhang sei an sein Buch
"Moqatel farssidn ol arab” erinnert.

Im Gegensatz zu ihnen aber Mas'udi, namhafter arabischer Historiker,
Autor der Werke "Morawwag od Dahhab” und "At Tanbi wa | Eschraf”, der
ein Nachkomme des bekannten Propheten-Gefiihrten Abdullah Ebn Mas uds
war und in der ersten Hilfte des vierten islamischen Jahrhunderts starb. Er
erhob Einspruch gegen Abu Obaydah und schrieb das Buch "Mogqatel
farssin ol Agam". In "At Tanbi wa | Eschraf’ schreibt Mas'udi im
Zusammenhang mit den sassanidischen Herrschem:

Der vierundzwanzigste von ihnen war Schahrbardz, der vierzig Tage lang
das Zepter in der Hand hatte, Uber ihn, seine Geschichte und den Grund
seines Todes als auch den anderer kilhner und tapferer Iraner aus den
Reihen jener, deren Tugend, Vorziiglichkeit, Tapferkeit und ruhmreiche
Geschichte allgemein bestitigt wird, berichtete ich in dem Buch "Moqatel
farssan ol agam", das ich als Antwort auf das Buch "Moqatel farssan ol
arab” des Abu Obaydah Mo‘amar Ebn Matna schrieb.

Mas'udi, arabischer Muslim, der das ungerechte und ungerechtfertigte
Vorgehen gegen die Iraner, zugunsten der Araber, sieht, schreibt angesichts
dessen ein Buch, in dern er "eine Lanze fiir die Iraner bricht"... Auch dies:
eine jener Erstaunlichkeiten, die der Islam bewirkte...

Wir wollen jedoch hier und jetzt nicht detailliert auf den Scho’ubismus
und die Reaktionen, die er verursachte und die ihn ja schlieBlich zu Fall
brachten, eingehen. Dazu bedarf es einer anderen, separaten Abhandlung.
Das, auf was wir hier aufmerksam machen wollen ist, dal er zunéchst eine
lautere Bewegung und Reaktion der Iraner gegen die herrschende arabische
Rassendiskriminierung war. Danach erst, als er durch eine kleine iranische
Minderheit von seinem eigentlichen und urspriinglichen Geleise abkam,
nationalistischen Charakter und ein gar sandiqistisches und anti-islamisches
Gepriige annahm, wurde er von der iranischen Bevdlkerung und ihren
Gelehrten zuriickgewiesen und geschmaiht. Die Mdglichkeit, zu liberdauern
und weiterhin zu existieren, wurde ihm hierzulande vor ca. 1000 Jahren
genommen.

Allerdings ist es dem heutigen Kolonialismus (bzw. Imperialismus)
daran gelegen, diesen tausendjdhrigen Leichnam zu neuem Leben zu
erwecken, was thm jedoch niemals gelingen wird.

3 Gelehrte der islamischen Theologie

325



Auf die dritte anti-islamische Strémung zu Beginn der islamischen
Geschichte, die einherging mit unsittlichen Erscheinungen, reagierten vor
allen Dingen die Iraner recht unwirsch. Giliicksspiel, “Gena",”*
ausschweifender, sittenloser Lebenswandel - von den Omayyaden geweckt
und publiziert und gefordert seitens der Abbassiden - griffen um sich.

Wenngleich: Musik und "Gena" gab es bereits seit alten Zeiten in Iran.
Die Bevilkerung war damit vertraut. In "Tatikh Iran” ist zu lesen:

Bahram holte aus Indien 12.000 Singer und Sangerinnen, Tinzer und
Tinzerinnen...”**

In "Fagr ol Islam" wird aus Hamzeh Isfahanis "Tarikh" folgendes zitiert:
Bahram ordnete an, dal die Bevblkerung die eine Hilfte des Tages arbeite,
die andere aber sich vergniige, Wein trinke und musiziere. Mit dem
Resultat, daf3 Rang und Ansehen der Sanger und Musikanten anstiegen.
Eines Tages kam Bahram an einer Gruppe Leute vorbei, die dem Wein
zusprach. Da er jedoch weder Gesang hirte noch Sénger sah, fragte er: Was
ist mit Sangern und Gesang?

Sie antworteten; Wir wiirden uns gern daran erfreuen, doch da es nur wenig
Sanger gibt, fordern sie einen hohen Preis, den wir uns nicht leisten kénnen.
Woraufhin Bahram den Herrscher von Indien in einem Schreiben
aufforderte, ihm Musikanten und Singer zu schicken.

Es kamen 12000 Singer und Musikanten, die Bahram auf die Stidte
verteilte...

Die Araber kannten Musik und Gena nur in einfacher, elementarer Form.
Doch als sie sich mit den Iranem vermischten, griffen auch bei ihnen
Gliicksspiel und Gena sehr schnell um sich. Erstaunlich ist, daB Hedjas die
Gebiete Damaskus und Irak, die doch die Ursprungslander fiir derlei waren,
diesbeziiglich sogar noch iiberholte.

Hedjas war ab der zweiten Hilfte des ersten islamischen Jahrhunderts
sowohl Zentrum fiir die islamische Rechtslehre, genannt "Fegh", fiir
Hadithkunde als auch fiir Gliicksspiel und Gesang. Herrscher, Emire und
hohe Personlichkeiten des Omayyaden-Kalifats fronten dem Ghiicksspiel
und "Gena"**® geradezu und forderten sie.

im Gegensatz zu den Imamen aus dem Hause des Gesandten Gottes
(a.s.), die diesem Treiben die Stim boten, was auch aus Fegh und Hadith
hervorgeht.

% die Sinne betdrender Gesang bzw. entsprechende Musik

8,201
¥ die Sinne betérender Gesang bzw. entsprechende Musik
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Abgesehen von den Reinen Imamen (a.s.) aber wird uns, wenn wir in die
Geschichte hineinsehen, klar, da8 die iranische Bevélkerung - obwohl
vormals Gliicksspiel und Gena bei ihr hoch im Kurs standen - und ebenso
die iranisch-stimmigen Gelehrten derlei nun konsequent verneinten.
Weitmehr als Araber und arabische Gelehrte.

Im Zusammenhang mit Malek Ebn Anas, dem bekannten Imam Ahl-
Sunnats, der arabischer Herkunft war, ward geschrieben, dafl er in seiner
Jugend Musiker werden wollte. Seine Mutter hinderte ihn jedoch daran, mit
dem Argument: 'Da du nicht gerade gut aussiehst, ist es besser, wenn du
dich mit der "Feqh-Wissenschaft" befaBt', was er dann ja auch tat...*”’

Ahlmad Amin beantwortet sich seine Frage, wie es geschehen konute, dafl
Hedjis, obwohl es doch Zentrum fiir Fegh- und Hadithwissenschatt war,
dennoch zu einer Metropole fiir Gliicksspiel und Gena wurde, selbst:

Maglicherweise hing dies mit der Leichtlebigkeit und der emotionalen
Veranlagung der Araber zusammen. Selbst die Foqah3, also die islamischen
Rechtsgelehrten in Hedjis, reagierten auf Gliicksspiel und "Gena"
keinesfalls so resolut wie die islamischen Gelehrten in Irak. Wie bereits
gesagt, war das gestrenge Vorgehen in Irak im Zusammenhang mit
religidsen Themen auf die Iraner zuriickzufithren, die dort ansiissig waren.
Sie achteten genau darauf, daf} die Religion gewahrt blieb.

Als Beispiel zitiert er aus Abu ! Faradj Esfahanis "Agani" folgendes:
Obaydullah Ebn Omar Omari berichtet: Ich war zum Hag nach Mekka
gereist. Dort begegnete ich einer schénen Frau, die entgegen den
Weisungen des Islam und obwohl sie sich in der Ehrim-Phase betand,
flirtete. Ich sprach sie an, fragte: "Dienerin Gottes, hast du vergessen, daf}
du, um den Hag zu vollziehen, hierher kanist? Fiirchtest du dich nicht vor
Gott, dafl du sogar jetzt noch, da du dich in der Ehram-Phase befindest,
derlei neckische Reden fithrst?"

Die Frau zog ihren Gesichtsschleier von ihrem hiibschen Gesicht fort und
antwortete:

"Onkelchen, sieh mich genau an, dann wirst du erkennen, daf ich genau das
bin, von dem der Dichter sagt:

Sie ist eine der Frauen, die nicht Gottes wegen zum Hag herkommen,
sondern darum, um Unschuldige und Ahungslose zu verfiihrer...

Abdullah, der selbst ein frommer Rechtsgelehrter und aus dem Geschlecht
Omar Ebn 1 Khatabs war, erwiderte:

"Ich werde Gott bitten, {iber ein so schénes Gesicht kein Leid kommen zu
lassen..."

7 wagr ol Islam”, §. 177
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Sa'id Ebn Mossayb, ein Faqih aus Medina war, horte davon. Sagte: "Bei
Gott - wire diese Frau jemandem aus Irak begegnet, hitte er ihr gesagt:
‘Verschwinde - Gott mége dich verunstalten'...

Doch was kann man gegen die leichtlebige Natur der Hedjaser schon
ausrichten.”

Auch dies zitiert er aus dem Buch "Agani":
Abdullah Ebn Mobarak und einige Iraker saBen bei Ebn Goray, emnem
Faqih von Medina und lauschten seiner Rede. Ein Singer kam hinzu. Ebn
Goray forderte ihn auf, fiir sie zu singen. Der Sénger lehnte zundchst ab,
doch Ebn Gorayh beharrte auf seinem Wunsch. Der Singer begann, doch
war 1hm, als wiren die librigen Anwesenden daniber verstimmt. Daher
beendete er seinen Gesang recht schnell und sagte zu Ebn Goray:
"Wenn sie micht hier wiren, wirde ich sehr viel mehr singen und zwar so,
daB du hellauf begeistert sein wiirdest.'
Ebn Goray wandte sich den Anwesenden zu und meinte:
'Sieht ganz so aus, als wiirde euch mein Verhalten miffallen.’
Abdullah Ebn Mobarak, einer der tranischstimmigen Gelehrten, erwiderte:
'Ja, s0 ist es. Wir in Irak protestieren gegen derlei...’

Das, was hier zum Nachdenken anregt, ist folgendes:

Erstens einmal waren die Iraner "von Haus aus" in dem Metier "Gena"
und Musik bestens bewandert. Seit alten Zeiten schon. Man hitte daher die
Angelegenheit religionsgesetzlich erkliren und zumindest ein wenig
nachsichtiger zu Werke gehen sollen.

Zweitens waren Gliicksspiel und Gena in Hedjas durch die Jraner zum
Florieren gebracht worden. Das heifit, Singer und Musikanten kamen
seinerzeit zumeist aus Iran. Dennoch aber waren sie es, die in der religitsen
Atmosphire jener Tage mehr als andere Volker Einspruch dagegen erhoben,
es verponten und diesbeziigliche Entsagung erwarteten

Wie gesagt, dies war die Atmosphire in religiosen Kreisen. Das aber.
was sich in nichtreligiosen Milieus, wie beispielsweise am Hofe des Harun
ar Raschid und im Apparat der Barmakis abspielte, sah v6llig anders aus..

puéff’ziemng und uréreifung des jﬂ/am

Die Verbreitung des Islam in der Welt und die Art und Weise, wie dies
vonstatten ging, ist ebenfalls ein Thema von hoher Bedeutung.

DaB er sich so schnell durchsetzen und Fuf} fassen konnte, ist in erster
Linie auf sein Verstindlich-Sein und seine Ubereinstimmung mit der
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menschlichen Natur und dem menschlichen Leben zuriickzufiihren. Dies ist
der wesentliche Grund dafiir.

Allerdings, die Propagandisten der christlichen Welt bezeichnen die
Kriege zu Beginn des Islam, Gewalt und Nétigung als Ursache fiir die
rasche Verbreitung des Islam. Doch eine Religion, die das menschliche
[nnere nicht ansprechen und nicht wirklich zufriedenstellen kann, wird auch
mittels Gewalt nicht erfolgreich sein und anerkannt werden. Unmdéglich
wird sie Zuneigung, Hoffaung und Zustimmung wecken kdnnen und geliebt
werden.

Ja, es stimmt, zu Beginn des Islam gab es Kriege und
Auseinandersetzungen. Da der Islam eine Religion ist, die nicht allein das
Glick des Individuums im Auge hat, sondern das Wohlergehen aller
mdchte, sich darum bemiiht und zudem keinesfalls auf dem Standpunkt
steht:

'Gib demn Kaiser, was des Kaisers ist und Gott, was Gottes ist' bzw.} 'Der
Kaiser hat diesen Kompetenzbereich und Gott jenen',

hat er das Djehad-Prinzip in die Religion eingeschlossen. Mit anderen
Worten: Der Djehad, also das Sich Mithen, Anstrengen und gegebenenfalls
auch Kiampfen auf dem Wege Gottes, ist Teil der Religion.

Nur, und das ist der springende Punkt: Was bezweckt der Islam mit dem
Djehad? Und: Gegen wen fiihrten die friihen Muslime Gehad? Welcher
Gruppe des betreffenden Volkes wurde auf die Finger geklopft und welche
wurde unterstiitzt?

Abgesehen davon aber ist zu fragen, in welche Gebiete die islamischen
"Mogahedin"*** zogen? Sind in allen islamischen Léndern einst muslimische
Truppen gewesen?

Die Antwort ist die: In die meisten islamischen Linder und ebenfalis
Gebiete, in denen heute eine muslimische Minderheit lebt, haben die
muslimischen Kampfer niemals ihren Fuf} gesesetzt.

Die Verbreitung des Islam vollzog sich auf ganz natiirliche Weise. Im
ersten Teil dieses Buches erdrterten wir bereits, daB} der 1slam beispielsweise
in Iran erst in der Zeit, als die arabische Herrschaft hierzulande erlosch,
mehr und mehr Anhdnger hinzugewann. Mit anderen Worten: Der
Zoroastrismus erlahmte in den Jahrhunderten, als die Iraner emeut zu
Unabhiingigkeit gefunden und sich fiir den Islam entschieden hatten. Keine
Macht der Welt hitte dies gewaltsam zu erreichen vermocht und niemand
zwang die Bevdlkerung dazu, die Religion ihrer Viter aufzugeben

- .
% Modjahedin: Sich auf dem Wege Gottes Bemihende wiid Kiinipfende ..
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Ein weiterer wichtiger Punkt ist der, daB die Einladung zum Islam bzw.
die islamische Offentlichkeitsarbeit, wie man heutzutage sagt, nicht durch
Missionare und offizielle Propagandisten vonstatten ging, sondem durch die
muslimische Bevolkerung. Im Gegensatz zur christlichen Kirche oder aber
den Manichdern und anderen Religionsgemeinschaften, die eine organisierte
Missionierung betrieben.

Bei den Muslimen war es anders. In Eigeninitiative, aus eigenem Antrieb
heraus, unter dem EinfluB jhres Uberzeugtseins vom Islam trugen sie - wie
gesagt, ohne dafl sie dazu von einer religiosen oder nichtreligiésen
Institution verpflichtet worden wiren - zur Verbreitung der islamischen
Religion bei. Durch ihre eigenes Vorbild in Sachen: Lebensstil, Verhalten
und Gesinnung und indem sie, wo es erwiinscht war, eine Art
Aufklarungsarbeit betrieben. Nicht jedoch gewaltsam Und genau dies ist,
im Zusammenhang mit der Verbreitung des Islam, ein besonders wertvoller
Aspekt..

Wir kénnen hier nun nicht jedes islamische Land und eine jegliche
islamische Gesellschaft einzeln erdrtern. Das wiirde iiber den Rahmen dieses
Buches und sein eigentliches Thema hinausgehen. Es geht uns darum,
festzustellen, was die [raner fiir den Islam und seine Verbreitung taten.

[hr Beitrag war ganz besonders effektiv und wesentlich. Ganz abgesehen
davon, dafl er uns w.a. dariiber AufschluB gibt, wie, in welcher Art und
Weise, diese letzte und abschlieBende der géttlichen Religionen in der Welt
publiziert wurde.

Laut letzter statistischer Angaben wird die Zahl der Muslime auf
900.000.000 geschitzt, dieweil gegenwirtig in Iran ca 35.000.000 Muslime
leben. ™ Diese Bevdlkerung, die weniger als 40 000.000 Mitglieder zihlt,
hat einen groBen Beitrag zur Islamisierung auf Erden geleistet. Die Hilfte
der weltweiten islamischen Gesellschaft fand durch das engagierte
Mitwirken der Iraner zum Islam Das heilt, zumindest einer der
wesentlichen Griinde zur raschen Verbreitung des Islam beruhte in der
islamischen Offentlichkeitsarbeit der Iraner.

Ungefilr ein Drittel aller Muslime lebt in Indonesien, Pakistan und
Indien. Worauf ist das zurlickzufilhren? Haben die [raner etwas damit zu
tun?

¥ Genannte Zufler entspricht den statist. Angaben aus dem Talire. da dax vorliegende Buch geschrieben
wurde
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Beginnen wir mit Indonesien. In dem Buch "Auferstehung
Indonesiens"*”" heiBt es in dem Kapitel, in dem es um die Religionen in
jenem Lande geht:

Einzug und EinfluB des Islam in Indonesien erfolgten in der gleichen
Weise, wie wir schon im Zusammenhang mit den anderen Religionen
(Hinduismus, Buddhismus) sagten. Dieses Mal allerdings mittels zweier
iranisch-stamimiger Kaufleute aus Arabien, die in Kudscharat (in Siidwest-
Indien) ansissig geworden waren. Ihre Namen: Abduliah "Aref und Borhan
od Din. Diese Kaufleute, die nach Siidost-Asien gereist waren, verbreiteten
die wertvollen islamischen Wissensdinge und die hervorragende islamische
Kultur...*

Der Autor schreibt weiter:
Das offenkundige Engagement der Muslime in Sumatra, dessen
Auswirkungen sich bis nach Java und Kalimantan (Borneo) erstreckten,
filhrte im 13. und 14. Jahrhundert zu schweren Konflikten zwischen der
muslimischen Bevélkerung und der buddhistischen Regierung.*™ Es kam
letztendlich zum Sturz des Mutschupahiat-Imperiums, und Indonesien
fungierte nun ein Jahrhundert lang als Zentrum zur Verbreitung des Islam
im siidostasiatischen Raum.
Diese Entwicklung war hauptsichlich auf die geistig-ethischen Grundsitze
der islamischen Religion zuriickzufiihren, die auf Wohlwollen,
VerlibBlichkeit, Gerechtigkeit, Briiderlichkeit, Gleichberechtigung und die
tibrigen hohen menschlichen Werte begriindet ist. Diese Eigenschaften
standen mit der Mentalitit der einheimischen Bevilkerung in Einklang,
fanden ihre Zustimmung und entsprachen dem Brauch ihrer Viter.
So kam es, dafl das indonesische Velk nach einem Jahrhundert Buddhismus
die neue Religion begrufite...
Mit dem Voranschreiten des Islam wurden Lehren und Kultur des
Brahmanentums in die Gebirgswelt und weitentlegenen Daorfer im Osten
von Java verdringt, wo sich nun buddhistisches und schiwaisches
Uberzeugungsgut und Denken mit den alten Vorstellungen und Briuchen
der dortigen einheimischen Bevilkerung Indonesiens vermischten und
verbanden.
Der [slam aber fafte Ful3, schritt mehr und mehr voran, und wo er hinkam,
verloren die anderen Religionen und Lehren, die dort gegeben waren, an
Farbe und Kraft.*"

00 ybers. Titel (Titel der pers Ubers,: "Rastokhis Andonesi”

! vRastokhiz Andenisi”, §. 20

*% Vom 7 bis 14. Jahrhundert n. Chr. war der GroBteil det indonesischen Bevilkerung buddhistischen
Glanbens. Auch die Regierung war eine buddhistische.

43 Oluges Buch, $ 31,32
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Im gleichen Buch ist zu lesen, was Dr. Sukarno in seiner bekannten Rede

sagte, nimlich:
Ehre, Aufrichtigkeit, Gleichheit und Rechtschaffenheit gehdren zu dem,
was der Islam der indonesischen Bevolkerung brachte...*™

In dem Buch "Islam, Serat Mostagim"*’, das einige Wissenschaftler

verschiedener islamischer Linder verfaliten und auch ins Persische iibersetzt

wurde, gibt es einen Beitrag unter der Uberschrift: "Islam in Indonesien",

geschriecben von B. [ Djadjaweningrat, Professor fiir islamische

Wissenschaften an der Fakultit fiir Literatur, mn Indonesien In dem Artikel

heiilt es:
Der alteste vorhandene geschichtliche Bericht, der iber die Verbreitung des
[slam n Indonesien aussagt, ist das, was Marco Polo, nach verdienstvollen
Jahren am Hofe des Qublidaygan in China, wihrend seiner Riickreise nach
Venedig (692 HQ) an der Nordkiiste Sumatras, in der Gegend Pariak
(Perlak) beobachtete, ndmlich: dafl die dortige Bevdlkerung unter dem
EwnfluB der Aufklarungen sarazenischer (muslimischer) Kaufleute zum
Islam Uibertrat.
Ebn Batutah (gest. 779 HQ), bekannter Weltreisender aus Marokko, hatte
wiihrend seiner Reise nach China auch "Samudrid" besucht. In jenen Tagen
herrschte Sultan Malek Zohayr, Enkel Malek-Silehs, in jenem Raum.
Laut Batutah war inzwischen nahezu ein Jahrhundert nach dem Einzug des
Islam dort vergangen. Er schreibt in seinem wertvollen Reisebericht liber
die Bescheidenheit, Tugend und Religiositit dieses Sultan, der wie die
iibrige Bevolkerung der schafe’itischen Richtung angehorte. Wie er
berichtet, veranstalte Malek Zohayr Seminare, bei denen, in Anwesenheit
islamischer Gelehrter und "Motakallemin", religiése Themen und richtiges
Koran-Rezitieren erortert wurden. Auch, dafl der Sultan barfiifig das
Gom'ah-Gebet besuchte und ab und an gegen die Heiden im Landesinnern
zu Felde zog."

In besagtem Artikel wird anschlieBend auf die "neun Frommen", die den
[slam in Indonesien verbreiteten, hingewiesen, von denen einer - "Sehsiti
[Dyjenar" - sufistische Ansichten, #hnlich der des Haladj, vertrat und
deswegen von den anderen verneint wurde. Weiter heilit es:

Wenngleich die Ansichten Sehsitis mit denen des Iraners Haladj
iibereinstimmten, ist das jedoch kein Argument dafiir, anzunehmen, daf} der
Islam iiber Iran nach Djaweh gekommen sei. Dennoch aber kann mit aller
Bestimmtheit gesagt werden, dal} der Islam, der in Java Ful} fafite, von fran
nach Westindien und von dort aus nach Sumatra fand. Der 10. Tag des

9 gleiches Buch, § 28
% 1ns Perstsche ubersetzter Titel. {Deutsch: "Islam, der gerade Weg")
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Monats Mohharam kann als Hinweis dienen: Die Schiiten begehen diesen
Tag als Trauertag. In Gedenken an das Schahadat Imam Hussayns (a.s.)
werden Trauerzeremonien veranstaltet. In Indonesien werden an diesem
gleichen Tag spezielle Speisen zubereitet, unter dem Namen "Bubudsura”.
Eine Bezeichnung, die mdglicherweise aus dem persischen "Aschura"
abgeleitet wurde.

Auch in Java wird dieser Tag als "Surd" genannt. Schiitischer Einfluf8 ist
deutlich im Raume "Atjeh", nordlich von Sumatra, zu spiiren. Dort
bezeichnet man den Monat Moharram als Monat "Hassan, Hussayn".

Ein weiteres Argument dafiir, daB der Islam von Iran aus nach Indonesien
kam, ist der, daB3 im ndonesischen Koranunterncht, wenn es darum geht,
den Koran richtig lesen und rezitieren zu lernen, fiir die stimmhaften
Buchstaben des arabischen Alphabetes persische Begriffe benutzt werden,
nicht arabische. DaB die iranische Kultur auf Indonesien Einfluf nahm,
wird zudem beim Studium indonesischer Werke ersichtlich,**®

Professor Ismael Yaqub, Leiter der Universitit in Surabaja, Indonesien,
der, wie auch ich, an dem "Hesareh Schaykh Tussi-Kongress" - in den
letzten Tagen des Monats Esfand 1348 HS bis zum . Farwardin 1349 HS -
teilnahm, sagte in seiner Rede, die den Tite] trug "Rolle der iranischen
Wissenschaftler in bezug auf die islamische Kultur und Bildung":

Der Name "Fars", der auch in den Hadithen des Propheten erscheint und an
dessen Stelle heute die Bezeichnung "Iran" getreten ist, ist uns Muslimen
Indonesiens gut bekannt. Schlieflich wissen wir recht gut, da3 der Islam
durch Verkiinder, die aus dem Ausland, unter anderem aus Iran kamen, zu
den Inseln Indonesiens getragen und liberall im Lande verbreitet wurde, so
dafl von den heute 110.000.000 Einwohnern Indonesiens 90% islamischen
Glaubens sind...""”’

Auch der islamische EinfluBl in Indien und Pakistan ist zum groflen Teil
auf die Bemiihungen der [raner zuriickzufilhren Den Artikel des
Wissenschaftlers A. Atarodis brachten wir bereits in dem Kapitel
"[slamisches Engagement der Iraner". Wie es darin heilt, kann der
diesbeziigliche iranische Beitrag an der Stirke des Islam in Indien und
Pakistan abgeschitzt werden. Allerdings, im wesentlichen waren es
iranische und auch nichtiranische Sufisten, die dem Islam in Indien und
Pakistan zum Durchbruch verhalfen.

4% vIslam, Serat Mostaqim”, 8. 466, 467
*7 "Hesareh Schaykh Tussi”, B. 1, 8. 159
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In "Islam, Serat Mostaqim", schreibt Mazhar od Din Sadiqi, Leiter der
"Abteilung fiir islamische Geschichte” an der Universitdt Send in Heydar-
Abad, unter dem Titel "Islamische Kultur in Indien und Pakistan":

Die Araber hatten schon vor dem Erscheinen des Islam mit Siidindien
Handelsbeziehungen unterhalten. Diese bestanden auch danach, als der
Prophet erschienen war, unter Nutzung des Seeweges weiterhin fort, und
zwar begleitet von islamischer Offentlichkeitsarbent.

In den Jahren 50 bis gegen Ende des ersten Jahrhunderts HQ, als Indien von
politischen Unruhen und religitsen Konflikten heimgesucht war, nutzten
die arabischen Neumuslime die Gelegenheit, wanderten dortn aus und
lieBen sich fiir lingere Zeit an den Malibar-Kiisten nieder. Die
Unkompliziertheit und Klarheit der islamischen Lehre nahim tiefen Einflufl
auf das Denken der Hindus, so dafl schon nach relativ kurzer Zeit - das
heilit gleich in den ersten 25 Jahren - sehr viele von ihnen, unter anderem
der Sultan von Malabar, zum Islam konvertierten.

Wenngleich auch die Handelsreisen zwischen Indien und Arabien auf dem
Seeweg erfolgt waren, fand doch der Islam hauptsichlich auf dem
Landweg, das heifit von Iran und Zentralasien kommend, Zugang nach
Indhen...

Auch informiert er;
Die Sufis mochte man mehr als die Rehigionsgelehrten. Darum, weil sie
sich aus der Politik heraushielten, dieweil die Gelehrten ab und an den
Sultanen Einschrinkungen auferlegten.
Die Herrscher von Dehli waren zumeist Sufi-Schiller und -Anhanger. Salar
Mas'ud Gazi und Schaykh Esmail, zwei populire Sufis, waren im fiinften
Jahrhundert HQ nach Indien gezogen. Es gelang ihnen, obwohl seinerzeit
die dortigen Regenten keine Muslime waren, Tausende fiir den Islam zu
gewinnen,
Ein anderer grofler Sufi, "Mo'in od Din", der in Samarqand zur Weit
gekommen und kurz vor der Ghuri-Dynastie nach Indien gezogen war,
begriindete die sufistische Tschaschtiyeh-Sekte, die auch heute noch zu den
groBten Sufi-Sekten in Indien und Pakistan zihlt. Zu seinem Grabmal in
Adjmir pilgern alljahrlich Hunderttausende Muslime und Hindus.
Gleich nach den Tschaschtiyehs traten die Sohrewardiyes in Erscheinung.
Hinsichtlich der genauen Beachtung der religitsen Weisungen, worauf sie
bestanden, gab es zwischen ihnen und den Tschaschtiyehs einige
Meinungsverschiedenheiten. So lehnten die Sohrewardiyehs beispielsweise
die Tiinze und Gesinge, die 1n Sufikreisen liblich waren, konsequent ab,
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Abgesehen davon gab es noch zwei populire Sufi-Sekten, die "Qadariyeh”
und "Nagschbandiyeh”, die in der Zeit vor dem Mongoleneinfall nach
Indien kamen und von groflem EinfluB waren. "™

Die Sufis, die in jenem geographischen Raum den Islam verbreiteten,
waren zumeist Iraner. Was den iranischen Sufi und Mystiker Mo’in od Din
Tschaschti anbelangt, der in dem obigen Auszug erwihnt wurde, wollen wir
angesichts seines auBlergewdhnlich hohen Beitrages, den er zur Verbreitung
des Islam auf dem indischen Subkontinent leistete, nun das zitieren, was der
verdienstvolle Wissenschaftier Atarodi iiber ihn und zwar speziell fiir dieses
Buch schrieb, wofiir ich thm herzlich danke. Im Zusammenhang mit einem
anderen Mystiker iranischer Herkunft namens "Nezam od Din Awlia'", der
sich ebenfalls um das FuBfassen des Islam in Indien verdient gemacht hatte,
informiert er iiber ersteren:

Khageh Mo'in od Din Tschaschti Herawi wurde im sechsten Jahrhundert
HQ in Sistan geboren, wurde dort in den Wissensdingen seiner Zeit
ausgebildet, zog anschiteBend nach Tschascht, im Raume Harat, um sich
dort in Enthaltsamkeit zu iilben und ging danach nach Tus. In Taberan hielt
er sich etliche Jahre bei Khigeh Othman Haruni, der zu den grofien
Gelehrten Khorassans gehorte, auf, lieB sich von ihm zu hohen geistlich-
mystischen Stufen filhren und wurde einer seiner nahen Anhinger und
Vertrauten.

Von Tus zog Mo'in od Din nach Bagdad. In dieser Stadt, die damals zu den
bedeutenden Metropolen der islarnischen Wissenschaften und Bildung
zihlte, vertiefte er bei den groBlen Lehrern jener Zeit und Breiten sein
Wissen und begann nach und nach, selbst zu unterrichten und zu fiihren
(mystischer Weg). Er reiste in die heiligen Stidte (Mekka und Medina) und
auch nach Damaskus und Agypten, wo er wiederum einige Zeit blieb.

Viele waren es, die sich um ihn scharten, von ithm die Erlaubnis zu
Edjtehad-Befdhigung und  Fatwa  erhielten und aus  seinen
wissenschaftlichen Vorlesungen und mystischen Erkenntnissen schopften.
Zu Beginn des siebten Jahrhunderts HQ verliel Sultan Schahab od Din
Ghuri seinen Heimatort Firuzkuh, gelegen in der hohen, fast bis ins
Himmelsblau hineinragenden Gebirgswelt Ghur, im Osten des Raumes
Harit. Mit seinen Truppen machte er sich auf den Weg nach Indien. Als er
den Nachkommen der Ghasnawiden-Sultane Lahur entrungen hatte, zog er
weiter nach Dehli. Er eroberte Dehli und bestimmte es zu seiner
Residenzstadt.

Als die Gegend Pandjab in muslimische Hand gefallen war und der [slam in
jenen Gebieten immer mehr an Einflul gewann, wanderten etliche
Wissenschaftler und geistliche Filhrer der Muslime nun ebenfalls nach

% gleiches Buch, §. 365
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Indien aus, um sich in Pandjab und Radschasthan (Dschaipur) ihrem
religidsen Engagement zu widmen.

In jenen Tagen war es, da Khageh Mo'in od Din gemeinsam mit emigen
Ghuriden-Sultanen und -Emiren nach Indien kam und sich in Adjmir, einer
Stadt 1n Radschasthan, niederlied. Er schuf in Adjmir islamische
Einrichtungen, sorgte flir den Bau von Schulen und Moscheen und bemiihte
sich darum, {iber die islamischen Glaubensgrundsitze und Weisungen
aufzuklaren.

Da die indische Bevdlkerung, ihrer Mentalitit gemif, Mystik und Sufismus
zugetan war, vermittelte Khageh Mo'in od Din ihr die religisen Themen
auf diesem, das heilit auf sufistisch-mystischem Wege. Nach kurzer Zeit
schon war er weit und breit bekannt und geschatzt. Von nah und fern kam
man zu ihm, um sich um ihn zu scharen und aus seinem Dasein zu
schépfen.

Die islarmschen Herrscher und Emire Indiens brachten ihm ihre
Hochachtung entgegen. Was er brauchte, um voranzukommen, wurde ihm
bereitgestellt. Es gelang ihm, Millionen indischer Polytheisten in
Monotheisten urnzuwandeli.

Kurz, die Verbreitung des Islam in Nord- und Westindien ist auf sein
segensreiches Wirken zuriickzufthren. Sehr viele Schiiler bildete er heran,
und ewn jeder von ihnent war in der Gegend, in der wirkte, ein Vorbild fur
wertvolles Schaffen.

Qotb od Din Bakhtiar Kaki und Farid od Din Gandjschekar gehorten zu
jenen, die er erzog und heranbildete und die sich beide durch ihr Wirken
und ihre Werke um den Islam verdient machten.

Nach Jahren verdienstvolten Wirkens und nachdem er etliche kulturelle und
religiose Einrichtungen gegriindet hatte, starb er. In Adjmir. Die Muslime
errichteten ithm ein priichtiges Sanktuarium, das noch heute, nach acht
Jahrhunderten, erhaiten ist und als eines der erstrangigen Mausoleen der
indischen Mushme gilt.

Die indisch-muslimischen Sultane, von Niaser od Din Khaldji bis hin zu
Nezam Haidarabad, haben dort alle eine Erinnerung an sich hinterlassen.
Terassg, Gewdlbe, das Innere des Mausoleum - sie alle tragen Gedichte,
(u.a. Lobverse auf Mo'in od Din) in persischer Schrift, die die offizielle
Sprache der indischen Muslinie jener Tage war.

Auch die Timuriden-Sultane in Indien zollten Mo'in od Din hohen Respekt.
So pilgerte Galal ed Din Akbar zu FuB von Agra, seiner Hauptstadt, nach
Adjmir, um Mo'in od Din aufzusuchen. Und, wie gesagt, ebenfalls die
indischen Muslime - Sunniten und Schiiten. Sie bringen ihm nach wie vor
hohe Wertschitzung entgegen und veranstalten alljahrlich, im Monat
Radjab, in Adjmir, prichtige Gedenkfeierlichkeiten, zu denen
Hunderttausende aus allen Teilen des weiten Indiens herbeistromen, um
auch heute noch, nach all den Jahrhunderten, die inzwischen vergangen
sind, seine Verdienste und Bemmihungen um den Islam wiirdigen.
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Uber Mo'in od Dins Leben und seine Lejstungen ist in diesbeziiglichen
Chroniken nachzulesen.

Nezam od Din Awlia

Mohammad Ebn Ahmad Nezim od Din Awlid' kam in Indien zur Welt.
Sein Vater hatte seine Hejmat Bukhara verlassen, war nach Indien
ausgewandert, hatte sich zundchst in Lahur niedergelassen und war nach
einiger Zeit nach Baddyun weitergezogen, wo er ansissig wurde. Hier, in
Badayun, wurde Nezim od Din geboren. Als er funf Jahre alt war, starb
sein Vater. Die Erziehung des Knaben iibernahm nun seine Mutter, eine
tugendhafte, gliubige Frau.

Nezim od Din erhielt seine schulische Grundausbildung in Badiyun. Nach
einiger Zeit zog er mit seiner Mutter nach Dehli, wo er von Schams od Din
Damgani, Ala' od Din Osuli und Farid od Din Mas'ud unterrichtet wurde,
Nachdem er sein Wissen vertieft hatte, erhielt er von Farid od Din
Gandjschekar die Erlaubnis zu "Erschad" (rechtleiten zu diirfen).

Nezim od Din Awlii" hatte zuniichst eine schwere Phase durchzustehen und
war unausgeglichen und verwirrt. Von niemandem nahm er Hilfe an. Als er
nach einiger Zeit bekannt und populdr geworden war, suchten ihn die
Groflen und Emire des Landes auf. Von weither kam man zu ihm.
Islamische Herrscher, unter anderem Sultan Galal od Din Khalji, baten ihn,
ihn besuchen zu diirfen. Amir Khosrou Dehilawi Samarqandi, einer der
namhaften Dichter jener Tage, gehorte zu seinen vertrauten Anhingern und
verfafite w.a. ein Gedicht zu seinem Lobe.

Nezim od Din setzte sich aktiv fiir die Verbreitung und Publikation der
islamischen Bildung und Wissensdinge ein, und auch seine Schiiler
engagierten sich in den Gebieten, in denen sie titig wurden, eifrig in diesem
Sinne. Einer von ihnen, Khageh Nagir od Din, hinterliel in Oud, Gadscharat
und Pandjab religits-geistige Werke. Seradj od Din, ein weiterer Schiiler
Nezam od Dins, verbreitete in Bengalen, Bahar und Assam die islamische
Lehre und deren Weisungen und wieder ein anderer, Borhan od Din, fihrte
in Dekkan und zentralen Gebieten Indiens die dortige Bevélkerung.
Jedenfalls: Die Verbreitung der islamischen Weisungen und Wissensdinge
in den verschiedenen Landesteilen Indiens ist weitgehend dem Engagement
Nezam od Din Awlig's und seiner Schiiler und Nachfolger zu verdanken.
Nezam od Din starb im Jahre 725 HQ in Dehli, wo er auch beigesetzt
wurde. Sein Grabmal ist zu einer Wallfahrtsstitte der dortigen Muslime
geworden. An einem bestimmten Tag im Jahr finden in Erinnerung an ihn
Gedenkfeierlichkeiten statt und werden Reden gehalten.

Wer iiber ihn und Mo'in od Din mehr erfahren mochte, informiere sich in
"Tarikh Fereschteh", geschrieben von Henduschah Estrabadi...*”

9 Schinl des Beitrags Herm Atffirodis
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DaB der islamische Iran an der Islamisierung des indischen
Subkontinents wesentlich beteiligt war, steht aufler Frage und betrifft eine
nicht zu leugnende und in krassem Gegensatz zur vorislamischen Situation
stehende Entwicklung. Denn wie bereits im zweiten Teil dieses Buches
erwihnt, war es vormals der indische Buddhismus, der sich weiter nach
Osten ausdehnte und auch in Iran auf dem Vormarsch war. Er war von
Indien aus nach Iran gekommen und hatte bereits in einigen Regionen Fufy
gefalit. Allen Emstes, wenn der Islam nicht erschienen wiire, hitte sich die
buddhistische Lehre auch bei uns mehr und mehr durchgesetzt.

Mit dem Islam aber, der dem geistigen Leben unserer Bevdlkerung neuen
Aufwind gab, dnderte sich die Situation. Iran war es nun, das Indien in den
EinfluB seiner Religion (Islam) geraten lief} und den Buddhismus, sogar in
Indien, verdringte.

Und mit dem Islam fand auch (n.a. durch die iranischen Muslime, die
dorthin kamen), die persische Sprache den Weg =zum indischen
Subkontinent. DaB sie sich in Indien verbreiten konnte, hat sie dem Islam zu
verdanken. In einer Phase der indischen Geschichte diente das Persische dort
sogar als offizielle Landessprache. In gleichem MaBe, wie sich der Islam in
Indien durchzusetzen vermochte und anerkannt wurde, gewann auch die
persische Sprache dortzulande an Popularitit.

Im letzten Jahrhundert foérderten Dichter - wie der Pakistaner Alameh
Mohammad Eqbal - unter dem Einfluf} ihres islamischen Empfindens das
Persische auf dem indischen Subkontinent. Gegenwirtig aber gibt es einige,
die als iranische Patrioten, wie sie sich bezeichnen, die persische Sprache
unter Ausschiuf} des Islam in den Nachbarlindern verbreiten wollen. Aus
dem eben genannten Grund: Ein Ding der Unméglichkeit. ..

&n/ u/f unc[ Uormardc‘lt c[e:j jdfam in C/Lina

Laut jiingster statistischer Angaben gibt es heute in China ca. 50.000.000
Muslime. Der Islam fand durch Muslime, die dorthin zogen und teilweise
dort ansdssig wurden, seinen Weg in jenes weite Land im Osten. Auch die
Iraner trugen in hohem MaBe dazu bei, daBl er in China FuB fassen und
Einflu} gewinnen konnte.

In dem Buch "Islam, Serit Mostaqim”" wird im Zusammenhang mit der
islamischen Kultur in China*'® u. a. iiber die Rolle der Iraner hinsichtlich der

M Tieser Beitrag wurde von H. Dawud Si Ting verfaBt. Wie im Vorwort des Buches "Islam, Serat
Mostaqum” erwihnt wird, war er Angehoriger des Konsulats der chinesischen Republik in Beirut
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Verbreitung des Islam in China gesprochen. Es werden zudem Daten und
Angaben aus chinesischen Quellen genannt, die in islamischen Schriften gar
nicht erscheinen. Unter anderem heifit es:
Die Geschichte der Tang-Dynastie zeigt, das im zweiten Jahr der Herrschaft
des Yung-Hui, ungefihr im Jabre 31 HQ, ein Abgesandter aus Arabien an
den kaiserlichen Hof kam. Er berichtete, daB die Regierung seines Landes
vor 31 Jahren gegriindet wurde.
Nachdem der Kaiser einiges {iber den [slam erfahren hatte, stellte er eine
Ubereinstimmung zwischen ihm und der Lehre des Konfuzius fest,
woraufhin er den Islam bestitigte.
Doch die islamischen Verpflichtungen wie fiinfmaliges Beten am Tag und
einen Monat langes Fasten entsprachen seiner Natur nicht, weshalb er sich
dem Islam nicht anschloB.
Sa'd*"! und seinen Begleitern aber erlaubte er, in China islamische
Missionsarbeit zu betreiben. Auch gab er seine Zustimmung zur Errichtung
der ersten Moschee in der Stadt Tschangan, womit er seine Gewogenheit
fiir den Islam bekundete.
Der Bau dieser Moschee stellt ein wichtiges Ereignis in der islamischen
Geschichte dar, und auch heute noch, nach all den inzwischen vergangenen
Jahrhunderten und Restaurierungsarbeiten, ist sie, in gutem Zustand, im
"Modernen China" vorhanden.**

Wenn dem so war, begann der [slam in China mit arabischen Muslimen,
die dorthin reisten.

Doch abgesehen von den o.g. Mitteilungen kam der Islam mit
muslimischen Kaufleuten, von denen viele Iraner waren, nach China. In dem
genannten Buch heif}t es:

In der Zeit der Omayyaden und danach der Abbassiden reisten immer mehr
muslimische Kaufleute und auch (inoffizielle) Missionare nach China.
Araber, die in der Omayyaden-Ara dorthin kamen, wurden als
"weibgekleidete Araber" bezeichnet. In der Abbassiden-Epoche aber, in
denen die freundschaftiichen Beziehungen zwischen den Kalifen und
chinesischen Imperatoren intensiviert wurden, nannte man die vielen
arabischen Gruppen, die sich auf den Weg ins chinesische Reich machten,
die "schwarzgekleideten Araber”.

Bevor er nach Tayfun reiste, war er Leiter der muslimischen Gemeinschaft in China. Sein Studium
absolvierte er an der Al-Ashar-Umversitit (Agypten). Die chinesische Regierung iibertrug 1hm
wichtige politische Amter, und er zéhlte zu den namhaften Rednern der chinesischen Muslime.

" Laut der genannten chinesischen geschichilichen Angaben handelte es sich bei diesem Sa'd win Sa'd
Wauaas, den bekannten Prophetengefiheten und Kommandeur. Doch dies stimmt mit den Daten der
islamischen Geschichte nicht iiberein, denen gemiB Sa'd in Medina starb und beigesetzt wurde. Es
ist jedoch méglich, dafB - falls die chinesischen Angaben korrekt sind - der genansnte Sa*d ein anderer
ist als der uns bekannte Sa’d Waqas.

12 "Islam, Serat Mostagim™, 8. 420-423
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innerbalb von etwa 150 Jahren, das heiflt zwischen dem Jahre 31 und 184
HQ reiste eine beachtliche Anzahl arabischer und 1ranischer Kaufleute auf
dem Seeweg nach China und hiefl sich in der Hafenstadt Kuangtschou
nieder.

Ab dann aber zogen sie nach und nach an der Kiste entlang, kamen in die
grofieren Kiistenstadte und erreichten schlieBlich den chinesischen Norden
und die Stadt Hangtschou.

In jenen Tagen wuchs die Zahl der arabischen und iranischen Handler in
den siidlichen Regionen Chinas an. Nach und nach vermihlten sie sich mit
chinesischen Frauen und wurden dort ansissig. Drese Muslime bildeten
separate Gemeinschaften und lebten getrennt von der iibrigen Bevolkerung
Chinas. Darum, weil sie ihr tdgliches Leben auch weiterhin nach den
Weisungen des Islam einrichten und beispielsweise Hochzeiten im
islamischen Sinne vollziehen wollten. Sie batten sogar ihre eigene
religionsgesetzliche Obrigkeit, die n bezug auf innermuslimische
Angelegenheiten wie Hochzeit, Scheidung, Erbe etc. hinzugezogen wurde
und dem islamischen "Fegh" gemil vorging.

Diese Selbststandigkeit der mushmischen Gemeinschaft jener Zeit und
Breiten ist ein weiterer Grund fiir das FuBfassen und Erstarken des Islam im
damaligen China.*"

Weiter heilit es:
Iranische und arabische Kaufleute brachten Seide, kunstgewerbliche und
handwerkliche Giter, Porzellan-Gefifle und andere Handelswaren von
China in den Mittleren Osten und nach Buropa, andererseits aber
Heilkrauter, Gewiirze, Perlen und andere Kostbarkeiten aus jenen
Gegenden nach China. Sie waren defakto jene, die durch ihre erfolgreichen
Handelsgeschifte andere Muslime motivierten, ebenfalls pach China zu
reisen und sich wie sie mit Handel und islamischer Offentlichkeitsarbeit zu
beschiftigen.
Mit jeder neuen muslimschen Gruppe, die nach China einwanderte, wurden
die muslimischen Gemeinden im Nordwesten und Stidosten Chinas groRer
und stirker "

Und:
In den ndrdlichen Regionen waren die meisten Transport-Unternehmen - d.
h. Esels- Pferde- und Kamelkarawanen - in der Hand der Muslime. Auch
entlang der grofilen Strome Yangtse und Huangho und in den Reis-
Anbaugebieten an den Nebenflilssen waren vorwiegend sie es, in deren
Héinden die Faden des Getreidehandels und Transportwesens lagen. Die
persischen Bezeichnungen und Bemessungsarten, denen wir auch heute

1 gleiches Buch, 8. 422, 423
4 gleiches Buch, S 424
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noch im chinesischen Getreidehandel begegnen, sind deutlicher Hinweis auf
den friiheren EinfluB der Muslime in jenem Raum.*"

Auch dies:
Die Muslime Chinas werden in zwei Gruppen unterteilt. In die Sikiang-
Muslime, die als Turban-Muslime bezeichnet werden und die Han-
Muslime. Die Han-Muslime benutzen in Sachen "Religion" arabische und
persische Begriffe. Allerdings ist im Zusammenhang mit letzteren ihr
sprachlicher Stil recht eigentiimlich.*'®

Und:
Der Moscheen-Leiter wird Akhund oder Akhunk genannt. Das heifit jener,
der gelehrt ist und die religidsen Wissensdinge und Weisungen lehrt. Der
Gemeinschaftsgebets-Imam fungiert als Hilfe und Unterstitzung des
Akhund.*"’
Der frithere Unterrichts- und Erziehungsstil in China war dem arabischen
und persischen angepaft.*"*

In "Hezareh Schaykh Tussi", Band 1, zitiert Dr. Sseyyed Ga'far
Schahidi, Professor an der Teheraner Universitit, unter dem Titel "EinfluBl
des iranischen Elements auf die weltweiteVerbreitung des Islam” - ein
Thema, das auch Inhalt seines Beitrags zu dem "Hezareh Schaykh Tussi-
Kongress" im vergangenen Jahr war, im Zusammenhang mit dem Einzug
des Islam in China aus dem Buch "Djehangoscha’i" von Ata’ Molk
Djoweini (sinngemiB iibersetzt) folgendes:

"... doch das, was verstindlich ist und die Vernunft bestitigt, betrifft diese
beiden erstaunlichen Faktoren, ndmlich: die Prophetschaft und zum anderen
das Wort Gottes (Koran). Und noch mehr mag erstaunen, daB sich jener
Hadith, in dem der Prophet informiert, daBl das weite Land im Westen und
Osten, daB er sah, einst in der Hand seiner Gemeinde sein wird..., nach ein
wenig mehr als sechshundert Jahren bewahrheitete. Ein fremdes Heer war
ausgezogen, wodurch letztendlich das Banner des Islam noch kriftiger zu
wehen und sein Licht noch hoher zu leuchten begann, die Sonne der
Religion Mohammads noch prichtiger erstrahlte und ihr Glanz in Gebiete
drang, die den Duft des Islam und das Lied des Takbirs"", im Gebetsruf,
noch niemals vernommen hatten. Und deren Erdboden bisher nur von den
unreinen Schritten der Gétzendiener beriihrt worden war.

415 gleiches Buch, S. 432

48 gleiches Buch, 8. 437

17 pleiches Buch. S. 442

4% oleiches Buch, §. 456

1% Takbir: Gotteslobpreisung, mit der die unverstellbare GréBe bzw. Allerhabenheit Gottes zwm Ausruck
gebracht wird (Aliah v Akbar)
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Nun aber sind zahlreiche Ein-Gott-Bekenner dorthin gezogen. Bis in die
fernsten Gebiete des Ostens und haben sich in ihnen niedergelassen.

Einige Handwerker und Viehziichter wurden nach der Eroberung
Transoxaniens und Khorassans als "Haschr"* in jene Gebiete deportiert,
und sehr viele Gruppen waren es, die aus dem fernen Westen, aus Irak,
Damaskus und von anderswo herkommend, die islamische Weit verlieBen
und sich auf den Weg machten, um zu reisen und Handel zu treiben. In
jeder Stadt, in jedem Ort, n den sie kamen, gelangten sie zu Ansehen,
errichteten sie - im Gegensatz zu den Goétzentempeln - Moscheen und
bauten Schulen, Die Gelehrten widmeten sich Wissenschaft, Lehren und
Aufklirung und die nach Wissen Strebenden bemiihten sich darum, zu
lernen und Wissen zu erwerben. Es scheint, als seten mit dem Hadith:

Strebet nach Wissen, und wenn ifr es in China findet...
Die Kinder dieser (genannten) Zeit gemeint..."”'

Ata’ Molk Djoweini weifl die Tatsache, daB nach sechshundert Jahren
HQ iranische und nicht-iranische Muslime nach China zogen, dort den Islam
publizierten und die Bevélkerung zum Islam einluden, als Bestitigung einer
der erstaunlichen Voraussagen des letzten Gesandten Gottes (3).

&Mafz und Op/érﬂ-emligéeif

Auch die aufrichtigen und oftmals unter Einsatz ihres Lebens erfolgten
Bemiihungen der Iraner anf dem Wege des Islam - seien diese erfolgreich
gewesen oder aber nicht - zihlen zu den strahlenden Aspekten dieser Islam-
Iran-Beziehung.

Uber das opferfreudige Engagement der muslimischen Iraner in Yenen
sprachen wir bereits friiher schon. Auch die iranische Bewegung gegen das
Omayyaden-Regime, die dessen Untergang und die Machtiibernahme der
Abbassiden im Gefolge hatte, gehort zu dieser Art Verdienste. Thr militanter
Aufstand - wir berichteten zuvor dariiber - geschah einzig und allein der
Erhaltung der islamischen Devisen wegen und darum, die Araber auf den
Weg des Islam zuriickzufithren. Wenngleich das Resultat dieser militirisch
erfolgreichen Bewegung kein erfreuliches war. Deswegen nicht, weil das

% Der Verleger des Buches erklart in ewner FuBnote den mongohschen Begriff "Haschr”, mit dem jene

gemeint sind. die wihrend der Mongolen-Kriege aus den Reihen der Handwerker und
Kunstschaffenden der besiegten Volker auserwihlt, in eroberte Gebiete deportiert und dort
gezwungen wurdes, ihmen Berut dort auszuiiben.

42l "Hegareh Schaykh Tusst". B 1,8 179
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Herrscherhaus, das nun die Macht an sich nahm. keineswegs besser war als
das vorausgegangene.

Im zweiten und dritten Jahrhundert HQ kam es in Iran zu einigen anti-
islamischen  Aufstinden, die jedoch niedergeschlagen wurden.
Niedergeschlagen durch iranische Muslime, nicht durch Araber.

Wiren diese iranischen muslimischen Kimpfer und Kommandeure nicht
gewesen, wiirde es unmoglich gewesen sein, daB die Araber beispielsweise
jenen Aufstand, der im dritten Jahrhundert durch Babak Khorram Din in
Azarbeidjan dirigiert wurde und in dessen Verlauf 250.000 Mann den Tod
fanden, hitten eliminieren konnen. Das gleiche gilt fiir die anderen
Rebellionen, die Al-Moqanna’, Sindbad oder aber Estadsis angefiihrt hatten.

Sultan Mahmud Ghasnawi hatte seinen Kriegen in Indien ein islamisches
Aussehen gegeben, die muslimischen Iraner ihre Eroberungen dortzulande
mit dem Elan islamischer Djehad-Kampfer errungen, und ebenfalls wihrend
der Kreuzkriege waren es iranische Sultane, die im Namen des Isfam und
unter dem EinfluB ihres islamischen Empfindens den christlichen
Kreuzrittern die Stirn boten.

Iranische Soldaten brachten den Islam nach Kleinasien. Nicht Araber
oder ein anderes Volk. Auch diesbeziiglich einige Informationen Dr.
Sseyyed Ga'far Schahidis, die er in dem Buch "Hesareh Schaykh Tussi"
gibt:

Bei den Muslimen ist es Brauch, daf} sie die ostrémischen Gebiete als
romische bezeichnen, ebenso wie sie das Mittelmehr "Bahr ol Rom"
(rémisches Meer) nennen oder zu Kleinasien "Rom" sagen...

Als die Muslime Damaskus eroberten, schien auch ein Angriff gegen
Kleinasien notwendig zu sein. Zu Zeiten des Kalifen Omar wollte Moawiah
daher Kleinasien angreifen, womit Omar jedoch nicht einverstanden war
und es ihm untersagte.

Als jedoch spiter Othman Kalif war, ging Moawiahs langgehegter Wunsch
in Erfilllung. Es gelang thm, bis Amorium vorzudringen. Ab jener Zeit bis
hin zu den Omayyaden und Abbassiden war das Gebiet immer wieder von
Auseinandersetzungen zwischen Muslimen und Roémern heimgesucht.
Stddte und Festungen wechselten zwischen beiden Fliigeln hin und her.

Wie die Geschichte berichtet, gelang es jedoch weder den Kalifen der
Omayyaden noch denen der Abbassiden den Islam in jenem Raum zu
verbreiten und Fufl fassen zu lassen. Erst unter den Seldschuken inderte
sich das. Sie bekamen ganz Kleinasien in den Griff und mit der Publikation
und Verbreitung des Islam und der islamischen Bildung als auch der
persischen Sprache und Dichiung wurde begonnen.

"Es kam soweit, daB am Firmament der islamischen Mystik eine strahiende
Sonne aufging - Moulana Galal od Din. Das erste leuchtende Licht, das in
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jenem Gebiet erschien und dessen Glanz von dort aus in den gesamten
persisch-sprachigen islamischen Raum drang."

Diesen Satz zitiere ich aus "Mossamirat ol Akhbar", geschrieben von
Agsardii, das zu den brauchbaren Werken zihit, die tiber die Geschichte
Kleinasiens berichten. Ich zitiere diesen Ausspruch deswegen, weil er das
Denken der muslimischen Herrscher und iramschen Bevdlkerung in bezug
auf die eroberten Gebieten widerspiegelt.

Wenn es den Kalifen im Zusammenhang mit der Besetzung Iraks oder aber
westlicher Gebiete darum ging, die "Djasiyeh"-Steuer einzukassieren und
die "Staatskasse” bzw. das "Bayt-ol-Mal" aufzubessem, so bezweckten doch
die dstlichen Eroberer nichts anderes, als die Rehgion, den Islam, zu
verbreiten.

Agsardii berichtet: Armmidnus, romischer Herrscher, war mit 120.000
Kriegern gegen das islamische Territorium gezogen. Er machte sich
zundchst auf den Weg gegen "Daneschmand”, der Emir von
"Nekissarussiwas", "Tugat" und "Abolestan war. Daneschmand entsandte
einen Boten zu den islamischen Regenten und forderte sie zum Kampf
gegen das Heer der Ungldubigen auf. "Qeledj Arssalan" versprach er
100.000 Dinare und "Abolestan", falls er den Feind besiegen wiirde.

Qeled] Arssalan tat sich, um den Islam zu schiitzen und zu verteidigen, mit
den ubrigen Herrschern zusammen. Sie zogen gemeinsam gegen das
rémische Heer. Mit Gottes Hilfe gelang es ihnen, Armidnus zu schlagen.
Nur wenige der romischen Krieger iiberlebten. Daneschmand schickte
Qeledj Arssalan die versprochenen 100.000 Dinare. Abolestan aber gab er
nicht her.

Arssalan schickte ihm daraufhin die 100.000 Dinare zuriick, mit den
Worten:

"Ich kam und kampfte, um den Islam zu verteidigen. An Dirham und
Dinaren ist es mir nicht gelegen."**

Im gleichen Buch 1st beziiglich der militirischen Akitivititen der
Muslime zu lesen:

Das Gebiet Sind wurde tm Jahre 43 HQ, zum ersten Mal, von Abdullah Ebn
Sawar Abdy, der von Abdullah Ebn Amer Ebn Keris an die Grenze nach
Sind geschickt worden war, angegriffen. Im Jahre 44 HQ zog Mahlab Ebn
Abi Safrah gegen jenen Raum, und im Jahre 89 HQ war es Mohammad Ebn
Qassem, der in einem Gefecht den Konig von Sind tétete, woraufhin Indien
in die Hand der Muslime fie].
Dennoch aber konnte der Islam dortzulande erst durch die Iraner auf dem
weiten indischen Subkontinent Fufl fassen.

 5biges Buch, S, 176-178
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Doch werfen wir auch hierzu einen Blick in geschichtliche Schriften:
Djorfadeqini schreibt im Zusammenhang mit dem Beginn der Herrschaft
des Naser od Din Saboktakin:

'Er flihrte Djehad gegen die Heiden und verwandelte Indien, das Land der
Gotzen, Gotter und Feinde des Islam, in ein Schlachtfeld...!

Uber Mahmud Ghasnawi schreibt er:
Als Sultan "Yamin od Douleh" und "Amin ol Melah" (verherrlichende
Bezeichnungen fiir Mahmud Gasznawi) Indien eroberte, kam er in Gebiete,
in denen das Licht des Islam bisher noch niemals gedrungen war und die bis
dahin niemals von der Einladung Mohammads gehéort hatten. Er befreite sie
von den Finsternissen des Gétzentums, ziindete das Licht der "Schari’ah" **
an, lieB den Heiligen Koran rezitieren, den Gebetsruf erklingen und die
Glaubensdevise verkiinden.'
Das Vorgehen Mahmud Ghasnawis im Osten ist dhnlich dem des Abdur
Rahman des Ersten, des islamischen Herrschers im eroberten Spanien.
Dennoch aber sind merkliche Unterschiede zwischen den islamischen
Eroberungen im Westen und Osten festzustellen. Im Westen vermochten
die Muslime bis ins Herz Europas vorzudringen, gaben jedoch im Laufe der
Zeit den GrobBteil der eroberten Gebiete wieder aus der Hand, und die dort
zum Islam iibergetretenen Bevilkerungen sagten sich von ihm wieder los.
Die islamische Zjvilisation aber, die durch Iraner bzw. unter iranischem
Einfluf in Ostliche Bereiche getragen wurde, erwies sich als stark und
bestindig, so daB dort noch heute, nachdem viele Jahrhunderte ins Land
zogen, in Richtung der Ka'ba das Gebet verrichtet und der Koran gelesen
wird.
Erstaunlich ist, dafl in dem gleichen Jahr, in dem ein Teil der islamischen
Welt im Norden der arabischen Halbinsel angegriffen und besetzt wurde,
im Osten Irans ein Staat mit einer 90 Millionen starken Bevolkerung -
namens Pakistan - gegriindet wurde, der offiziell seinen Anschlufl an die
islamische Welt kundtat.**

Wenngleich im Zusammenhang mit diesen Eroberungen Qeledj Arssalan,
Saboktakin, Mahmud Ghasnawi und andere genannt werden, die tiirkischer
Abstammung sind und sie es waren, die in diesem Land als muslimische
Herrscher das Zepter fiihrten und als solche die Macht der Bevolkerung
[rans symbolisierten, so war es doch letztere, die Djehad fiihrte, nicht ein
anderes Volk.

423 .
% islanusche Lehre

4 sleiches Buch, S. 180-182
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Wgae;m/m L, J( uﬁ‘ur...

Insbesondere um Wissenschaft und Kultur machten sich die Iraner
verdient. Diesbeziigliches rasches Vorankommen als auch die engagierte
Beteiligung der verschiedenen Gesellschaftskreise und Vélker gehoren zu
den Faktoren, die Erstaunen und Bewunderung fiir die Islamische
Zivilisation hervorriefen. G. Saydan schreibt:

Die Araber (Muslime) {ibersetzten in etwas mehr als einem Jahrhundert
wissenschaftliche Werke ins Arabische, zu dem die Romer wahrend
mehrerer Jahrunderte nicht mn der Lage waren. Und mit der gleichen
Schnelligkeit gingen sie (Muslime) bei der Schopfung ihrer erstaunlichen
Zivilisation vor.***

Die Muslime schufen Wissenschaften, die ihnen zu besserem Erfassen
des Koran und der Sunna des Propheten dienlich waren, wie: Koran-
Rezitation, Koran-Kommentation, Kalam®®, Fegh, Hadith, Sprachlehre,
Rhetorik, Vorgehensweise des Propheten u.i.. Was sie von anderen
iibernahmen, war relativ wenig. Wissenschaften, die das Ergebnis der
damatigen Zivilisationen und Bemiihungen anderer Volker waren, wie
Narurwissenschaft, Mathematik, Astronomie, Medizin, Philosophie etc.,
libertrugen sie in ihre Sprache, verbreiteteten und entwickelten sie. G
Saydan informiert:

Einer der Pluspunkte der islamischen Zivilisation ist, daf in threm Zuge die
wissenschaftlichen Erkenntnisse und Werke der Griechen, Iraner, Inder und
Chald3er ins Arabische {ibertragen und anschlieBend erweitert, erginzt und
vervollstindigt wurden..."”’

Die Muslime ubertrugen einen groflen Teil der philosophischen,
mathematischen, astronomischen, medizinischen und literanschen
Erkenntmsse und Werke der zisilisierten Volker ins Arabische und
publizierten sie. Sie ilbersetzten Biicher aus den gingigen Sprachen jener
Zeit, insbesondere aus dem Griechischen, Indischen und Persischen und
gelangten auf diese Weise zu den wertvollsten Kenntnissen der
verschiedenen Nationen. Betspielsweise erhielten sie von den Griechen
Wissenswertes iiber die Philosophie, Medizin, Geometrie, Logik und
Astronornie, und von den Iranern gewannen sie Kunde tiber die Geschichte,
Musik, die Gestimne, grofie Personlichkeiten und nutzten deren Literatur und
Lebensweisheiten. Von den Indern tibernahmen sie deren Errungenschaften
auf den Gebieten: (indische) Heilkunde, Arithmetik, Astronomie, Musik,

4 *Taekh Tamaddon Islam” Pers Uhesretzung, S, 247

2 RKalimi islamische Theologie {gerstig-phitosophisch und Koran. Sunna, Hadih und Fegh
emnbeziehend betrachtet)

7 glewches Buch, 8 178

346



Mairchen und Botanik. Von den Chalddern iibernahmen sie Wissensdinge
im Zusammenhang mit: Feldwirtschaft, Gartenbau, Astronomie und
Astrologie. Uber Chemie und Anatomie erfubren sie von den Agyptern.

De facto war es so, dafl die Araber (Muslime) das Wissen der Assyrer,
Babylonier, Agypter, Inder und Griechen iibernahmen, es erweiterten und
erginzten, um dann daraus, zusitzlich zu Handwerk, Kunstschaffen und
Sitten, Verhalten und Denkungsart die islamische Zivilisation zu
schaffen.**®

&dfe:s widdeMcAaﬁ&cAed Z enlrum

Islamische Kultur und Wissenschaften, ganz aillgemein die islamische
Zivilisation, entwickelten sich stufenweise. Ahnlich dem Lebewesen, das als
Zelle beginnt und sich nach und nach entfaltet. Je nach Fihigkeiten und
Existenzart, die in besagter Zelle veranlagt sind. Wihrend des
Entwicklungsprozesses erweitert es sich, Zweig um Zweig kommt hinzu, es
nimmt Form an und wird schlieBlich zu jener ausgebildeten, herangereiften
und formierten Gesamtheit, die es seinen Anlagen bzw. potientiellen
Maoglichkeiten geméB zu werden hat.

In gewisser Hinsicht verhielt es sich mit der Islamischen Zivilisation
ebenso. Sie wuchs und wuchs, entwickelte und erweiterte sich. Der
wissenschaftliche Elan der Muslime begann an einem bestimmten Ort, im
Zusammenhang mit einem bestimmten Thema und motiviert durch eine
bestimmte Person.

Zunichst: Wo?

Es begann in Medina. Das erste Buch, das die Aufmerksamkeit der
Muslime auf sich lenkte und das sie studieren und verstehen wollten, war
der Koran. Und dem Koran folgten die Hadithe. Auf diese Weise wurde
Medina zum priméren wissenschaftlichen Zentrum der islamischen Welt.

Zum ersten Mal wurden nun die Araber von Hegas, in Medina, mit den
Begriffen "Lehrer" und Schiiler" bekannt. Mit Unterricht, Vorlesungen,
Lernen. Damit, achtzugeben, was der Lehrer sagt und das Gehérte zu
verarbeiten. Die Muslime waren eifrig bemiiht, die koranischen Verse, die
nach und nach hinabgesandt wurden, zu erfahren, auswendig zu lernen und
ihren Sinn zu verstehen. Das, was sie nicht verstanden oder aber nicht
wulten und wissen wollten, erfragten sie. Zumeist bei jenen, die der Prophet

8 gleiches Buch, 8. 246, 247
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mit dem Niederschreiben der Koranverse beauftragt hatte und die folglich
"Kottab Wahy" genannt wurden.**

Abgesehen davon: Laut der Empfehlung des Gesandten Gottes teilten sie
sich gegenseitig die vom Propheten gehdrten Worte, Erklirungen und
Weisungen - bezeichnet als "Sunnat des Propheten” - mit und lernten sie
voneinander. In der Moschee des Propheten - "Masgid un Nabi" - waren
offizielle Unterrichtskreise eingefilhrt worden. In  thnen wurden
Glaubensthemen und islamische Regelungen erdrtert. Kurz, es wurde gelehrt
und gelernt.

Eines Tages betrat der Prophet die Moschee, in der sich gerade zwei
solcher Kreise eingefunden hatten. In dem einen war man mit Gottgedenken
und Gebet beschiftigt, in dem anderen wurde gelehrt und gelernt.
Mohammad (s a.a.s) sah ihnen eine Weile zu und sagte dann:

"Beide Kreise sind von Wert, denn sie beschiiftigen sich mit Wichtigem.
[ch aber bin gesandt worden, um zu lehren." Mit diesen Worten nahm er in
dem Kreis jener Platz, in dem unterrichtet und gelemnt wurde.**

Nach Medina war es Irak, in dem Wissenseifer erwachte. Zunachst
wurden Basra und Kufeh zu Zentren der Wissenschaft. Als jedoch Bagdad
erbaut worden war, wurde es zur Metropole der Wissenschaften, in der nun
Wissen und Erkenntnisse anderer Volker zusammengetragen, verarbeitet wund
der [slamischen Welt vermittelt wurden.

Nach Bagdad folgten Rey, Khorassan und Transoxanien, Agypten,
Damaskus, Andalusien und andere Orte. Sie alle wurden zu einem Hort der
Wissenschaft.

Nachdem Saydan zunichst den diesbeziiglichen Einsatz der
muslimischen Herrscher und Emire als wichtigen Faktor fiir das
Voranschreiten der Wissenschaften in der Islamischen Welt erwihnt,
schreibt er:

Dali die GroBlen der islanuschen Welt die Wissenschaften forderten, fuhrte
dazu, dafl mehr und mehr Biicher in thren Gebieten verfaBt wurden und das
Forschungsspektrum weiter und vielfiltiger wurde.

Kénig, Minister und Emir, Wohlhabender und Wenig-Habender, Araber,
Iraner, Rémgr, Inder, Tiirke, Jude, f\gypter, Christ, Deylamide und Syrer, in
Damaskus, Agypten, Irak, Fars (alte Bezeichnung fir Persien)}, Khorassan,
Transoxanien, Sind, Afrika, Andalusien und anderswo, waren fulltime mit
Schreiben beschiftigt.

Kurz, wo der Islam das Sagen hatte, schritten Wissenschaft und Literatur
rapide voran. Diese wertvollen Schriften enthielten die Studien,

" 4 h . jene, die die gottlichen Offenbarungen niederschrieben
49 “Moniat ol Mond", Schahid Thani. S §
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Erfahrungen und Erkenntnisse des Menschen. Des Menschen seit grauer
Vorzeit bis zu der Zeit, da besagte Biicher geschrieben wurden.
Naturwissenschaftliches wurde zur Sprache gebracht, wichtige theologische
Themen, Uberlieferungen, mathematische Probleme, Literatur und
Geisteswissenschaftliches. Dies alles wurde in den Biichern jener Tage
behandelt. Infolge der vielfiltigen Studien wund aspektreichen
Forschungsergebnisse der Gelehrten der islamischen Welt gewannen die
genam};?n Wissengchaften immer mehr Dimensionen und "Zweige"
hinzu.

Zunichst, als man damit begann, die Werke fremder Volker zu
{ibersetzen, waren es vorwiegend christliche Gelehrte, insbesondere syrische
Christen, die diese Aufgabe iibernahmen. Nach und nach jedoch befafiten
sich die Muslime selbst mit dieser Tatigkeit.

G. Saydan schreibt:

Die Abassiden-Kalifen waren es, die zu Beginn der Bewegung den Samen
zu Wissenschaft und Literatur in Bagdad siten, dessen Friichte sich
allmahlich auch in Khorassan, Rey, Asarbeidjan, Transoxanien, Agypten,
Damaskus und Andalusien zeigten.

Bagdad, die Metropole des Kalifats und islamischen Reichtums, blieb auch
weiterhin noch eine Zeitlang Zentrum der Wissenschaft. Abgesehen von
christlichen Arzten, die im Dienste der Kalifen sowohl als Mediziner als
auch Ubersetzer titig waren, brachte die Stadt auch muslimische
Wissenschaftler hervor. Die meisten in Bagdad lebenden groBen
Wissenschaftler waren seinerzeit jedoch Christen, die aus Irak und von
anderswo hierher kamen, um in den Dienst des Kalifats zu treten.

Die bedeutenden muslimischen Wissenschaftler traten hauptsichlich in
Orten auflerhalb Bagdads in Erscheinung. Insbesondere in jenen Tagen, als
sich kleinere islamische Fiirstentiimer bildeten, deren Regenten es wie die
Kalifen hielten und Wissenschaft und Literatur forderten.

Sie holten die Gelehrten zu sich in ihre Residenzstidte: Kairo, Ghasneyn,
Damaskus, Neischabur, Estakhr etc.. Mit dem Ergebnis, dal Rasi in Rey,
Ebn Sina in Bukhara (Turkestan), Biruni in Birun (Sind), der Botaniker Ebn
Galil, der Philosoph Ebn Bageh, der Arzt Ebn Zohreh als auch seine
Nachkommen, der Philosoph Ebn Roschd und der Botaniker Ebn Rumiyeh
in Andalusien in Erscheinung traten.**

Jedenfalls: Die erste "Zelle" der islamischen Wissenschaften und Kultur
war bzw. bildete sich in Medina. Das heiBt, diese Stadt war der erste Ort in

! *Tarikh Tamaddon Islam", S. 264.
©2 sleiches Buch, 8. 264
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der islamischen Welt, in den der Same zu Wissenschaft und Kultur gestreut
wurde.

C?Mfe:i ?/(/L'ddendﬁz/t[

Was aber war das erste, das die Aufimerksamkeit der Muslime auf sich
lenkte und in ihnen den Wunsch weckte, mehr tiber es zu erfahren? Was war
es, das sie motivierte, "wissen zu wollen” und damit ihre wissenschaftliche
Bewegung emlertete?

Es war der Koran. Er war der Ausgangspunkt.

Die Muslime kamen durch ihre Studien, ihr Forschen und Nachfragen zu
ihremw Wissen bzw. ihren Wissenschaften. Sie wollten den Koran, die
Aussagen seiner Verse, richtig verstehen und verarbeiten. Danach widmeten
sie sich den Hadithen. Ihre Bedeutung zu ergriinden, war ihnen wichtig. Das
heiBr also, der Wunsch, zu begreifen und zu erkennen, mit anderen Worten,
thr Streben und Verlangen nach Wissen, nahm in Medina seinen Anfang. Ihr
erstes wissenschaftliche Zentrum war die Moschee und das erste
Wissensgebiet, das sie ergriinden wollten, war der Koran und anschlieBend
die "Sunna" (Sunnat), also Worte, Erklirungen und Vorgehen des
Propheten. Thr erster Lehrer aber war der Gesandte Gottes (s.a a.s.) selbst.

Koranrezitation, Koran-Exegese, "Kalam™* Hadith, "Regal"*"
Grammatik, Ausdruck, Rhetorik, Geschichte und "Sireh™*** waren die ersten
islamischen wissenschaftlichen Ebenen, die Koran und Sunna wegen
erforderlich wurden. E. Brown sagt:

Professor de Goeje, goBer Arabistiker, schildert in seinem Beitrag liber
Tabari und alte arabische Historiker {fur den 23. B. der Britanica-
Enzyklopidie) in ankennenswerter Weise, wie sich die verschiedenen
Wissenschaften, insbesondere die Geschichte, mn der istamischen
Gesellschaft, paralle] zum Koranstudium, entwickelten und wie sie sich um
den zentralen Kern, d.h. um die gbttliche Weisheit™®, herum ansiedelten,
um ihn zu studieren.

Dazu aber waren zundchst einmal grammatische und lexikologische
Kenntnisse notwendig. Denn als man sich auch in der nichtarabischen Welt
fir den Islam zu interessieren begann, wurde das Bediirfnis nach einer
arabischen Grammatik als auch arabischen Worterklirungen deutlich

% rKalam", Islam. Theologie {geistig-philosephisch und Koran, Sunna, Hadith und Fegh cinbeziehend
betrachtet)

1 K unde iiber e Hadith-Gelehrten

* hier- Lebensstil und Vorgehensweise des Propheten

**° vemeint ist der Koran, das Buch géttlicher Weishert, d.U,
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spiirbar. Der Heilige Koran war in der arabischen Sprache hinabgesandt
worden, und um die Bedeutung seltener koranischer Wérter und Begriffe
erkliren zu konnen, war es erforderlich, alte (arabische) Gedichte
zusammenzutragen. (Um durch sie iiber die Wortbedeutungen zu erfahren)
Doch um den Sinn dieser alten Gedichte zu ergriinden, brauchte man
wiederum Wissen iiber die arabischen Sippen und Stimme, deren
Geschichte, Lebensweise und Brauchtum. ("Elm ol Ansab™).

Zudem: Um die koranischen Gebote richtig zu verstehen und anzuwenden,
war es angezeigt, die "Ashab" und "Tabi‘in"" hinsichtlich der
Erklarungen, Weisungen und Vorgehensart des Gesandten Gottes im
Zusammenhang mit den verschiedenen Lebenssituationen zu befragen.
Eine Notwendigkeit, aus der sich nach und nach die Hadithkunde
entwickelte.

Die Zuverldssigkeit der iiberlieferten Hadithe mufite jedoch ebenfalls
garantiert sein. Daher galt es, nach der Zuverlissigkeit der Hadithquellen zu
forschen.  Dies  erforderete  geschichtliche und  chronistische
Nachforschungen, auch im Zusammenhang mit den Uberlieferern bzw. der
Uberliefererkette. Ihre Aussagen wurden im Zusammenhang mit den
geschichtlichen Daten als auch Gegebenheiten und Begebenheiten ihrer
Zeit sowie deren Aufeinanderfolge untersucht. Die Repal-Wissenschaft
entwickelte sich.

Auch war die Geschichte der Araber allein nicht ausreichend. Die der
Nachbarldnder, insbesondere der Iraner, Griechen, Hemyariten (Yemen).
Abessinier u.a. war hinzuziehen, um die Bedeutung etlicher koranischer
Hinweise als auch den Sinn alter Gedichte erfassen zu kénnen. Daher - aber
auch aus anderen Griinden, die mit der raschen Entwicklung des
islamischen Imperfums in Bezug standen - wurden geographische
Kenntnisse gebraucht.*’®

Auch G. Saydan ist der Meinung, daBl das wissenschaftliche Interesse der
Muslime mit dem Koran begann. Sie fiihlten sich stark hingezogen zu ithm
und legten u.a. grolen Wert auf gute Koranrezitation. Diese Buch Gottes
ordnete ihr diesseitiges Leben und sicherte ihnen ibr jenseitiges. Ihr
Bemiihen galt dem Ziel, die koranischen Weisungen richtig zu erfassen und
anzuwenden. Thr starkes Bediirfnis, den Koran, seine Aussagen und
Bedeutungen zu ergriinden, setzte aber Wissen voraus. Wissen auf den
verschiedensten Ebenen. Dies fiihrte zum Aufkommen der islamischen
Wissenschaften. Kurz, jene erste vitalisierende und motivierende "Zelle",
die in der islamischen Gesellschaft geboren wurde, sich entwickelte,

*7 Prophetengefahrien und jene, die den Prophelen zwar selbst nicht mehr miterlebten, wohl aber seine

noch lebenden Gefiihrten, von denen sie iiber thn erfubren
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entfaltete und bis zur priichtigen islamischen Zivilisation heranreifte, war
eben dieses Interesse, diese Liebe und Bewunderung der Muslime filir den
Koran.

Uber diese tiefe Bewunderung und Zuneigung der Muslime fiir den
Koran, die zum Ausgangspunkt ihres erstaunlichen Wissenseifers wurde und
dazu, die Tore der Wissenschaften zu finden und zu &ffien, schreibt G.
Saydan folgendes:

Mit alter Hingabe und Genauigkeit schrieben die Mushme den Koran nieder
und hiiteten ihn, und zwar in nie dagewesener Weise. Sie schrieben jhn auf
Tafeln aus Gold, Silber oder Elfenbein, oder aber wihlten die feinsten
Seidenstoffe, auf die sie die koranischen Verse mit Gold- und Silberwasser
aufzeichneten. Sie schmickten mit koranischen Versen ihr Heim und ihre
Umgebung, die Winde der Moscheen, Bibliotheken und dffentlicher
Versammlungsriume. In erlesenster Kalligraphie schrieben sie sie meder -
auf Hauten, Leder oder Papier, zu Rollen geformt oder als Seiten, Hefte
oder Bucher. farbiger Tinte und goldenen Verzierungen zwischen den
Zeilen.

Sie nummerierten die Suren und Koranverse, zihlten die einzelnen Worte
und sogar Buchstaben mit aller Exaktheit. Selbst die Anzahl der einzelnen
Buchstaben notierten sie und wulliten, wie viele "a’s". "b’s", "c's" etc. es im
Koran gibt.**

Der koranische Stil diente ihnen als Vorbild zu ihren Reden und Schriften.
Sie "unterstrichen” bzw. unterstiitzten ihre Reden und Schriften mit Versen
aus dem Heiligen Koran. Ihrer Gesinnung, ihrem Verhalten und tiglichen
Leben legten sie die koranischen Weisungen zugrunde. Auch wenn viele
islamische Vélker eine andere Sprache als die koranische (arabische)
sprachen und in Landern, fern des Koran, lebten.

Abgesehen von religionsgesetzhichen Themen und Erklirungen zogen sie
auch zu literarischen und grammatischen Werken koranische Verse und
Bedeutungen - als Beispiel - hinzu. Allein in dem Buch Seboes werden
dreihundert Koranverse erwshnt. Und Literaten und Schriftsteller, die auf
schine Rede Wert legten. suchten Anleitung bei den Versen des Koran...**

Zu Zeiten der Herrschaft des Salah ed Din Ayubis in Agypten befanden sich
in einer Bibliothek, die A! Asis o Bellih, der zweite Fatemiden-Kalif, auf
Anregung seines Ministers Yaqub Ebn Kalas errichten lieB, 3. 400 Koran-
Exemplare, die aliesamt mit Goldwasser und in Schonschrift geschrieben
worden waren, ™!

¥ obiges Buch. B. 3, 8. 94,95
"y biges Buch, § 93
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Das sogenannte "Gandjineh-Qor’an", das sich in dem Museum des
"Astan Qods Radawi" (Maschhad) befindet, enthalt erlesene und zum Teil
sehr alte handschriftliche Koran-Exemplare, die mit Goldwasser geschrieben
und deren Seiten und Zeilen zudem kunstvoll verziert und ausgeschmiickt
wurden. Abgesehen davon, daf} sie die Bewunderung des Betrachters auf
sich ziehen, sind sie ein Zeichen des Interesses der Bevolkerung dieses
Landes fiir den Heiligen Koran. Und dieses Interesse, diese Liebe fiir den
Koran war, wie gesagt, der Ausgangspunkt fiir die wissenschaftliche und
kulturelle Bewegung in der islamischen Gesellschaft. Wollen wir uns nun
Jjenen zuwenden, die sich an dieser Bewegung beteiligten.

Wenngleich die meisten wissenschaftlichen Werke, die auBlerhalb der
islamischen Welt publiziert und iibersetzt wurden, nicht iranischer Herkunft
waren, so stammten doch islamisch-wissenschaftlichen Schriften und
Biicher iiberwiegend aus der Feder muslimischer Wissenschaftler aus Iran.
Und der groBe Verdienst der Iraner in der islamischen Epoche beruht in
diesem ihrem wissenschaftlich-kulturellen Wirken und Elan.

Edward Browne sagt diesbeziiglich:

Wollte man von den islamischen Wissenschaften, die meistenteils als
"arabische” bezeichnet werden - einschlieBlich Korankommentation,
Hadithkunde, "Kalam", Philosophie, Medizin, Lexikologie, Biographien
und selbst der arabischen Spachlehre - all das, was die Iraner dazu
beitrugen, fortnehmen, wiirden sie ihren besten Teil verlieren.**

Wir wollen jedoch nicht iibertreiben und die Leistungen und Verd:ienste
nicht-iranischer Muslime nicht iibersehen. Die islamische Zivilisation und
Kultur ist nicht das Monopol eines besonderen Volkes, sondemn ein
Aligemeingut, das allen - Islam und Muslimen - gehort. Keine Nation, nicht
die arabische, nicht die iranische und keine andere, hat das Recht, der
islamischen Zivisilisation ihren Namen aufzudriicken, wohl aber: Jedes Volk
ist berechtigt, seinen Anteil an ihr festzustellen und zu nennen.

Wann éegann ed?

Meistenteils ist von den Orientalisten und deren Gefolgsleuten zu horen,
daf} das Schreiben und Erstellen von Biichern zu Beginn des Islam, das heif3t
in der Zeit der Raschedin-Kalifen, nicht nur nicht iiblich, sondern untersagt
war. Sogar Uberlieferungen, in denen von einem diesbeziiglichen Verbot des

4 vTarikh Adabiat". B. 1, 8. 303
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Gesandten Gottes die Rede ist, werden zitiert. Mit der Entwicklung und

Verbreitung des Islam aber sei dieses Verbot allmihlich verblafit und

geschwunden und man begann, Biicher und Schriften zu verfassen. Und

wiederum werden als Bestdtigung Aussagen des Gesandten Gottes erwihnt,

denen gemiB er zum Schreiben motiviert und anspomnt.

G Saydan sagt:

Die Raschedin-Kalifen wollten eine Verstadterung der Araber verhindern.
Darum, weil dies ihrer Meinung nach Elan und Einfachheit hinfortnehmen
wiirde. Aus diesem Grunde untersagten sie den Arabern, zu schreiben und
Buicher zu verfassen. Doch nach und nach verbreitete sich der Islam, die
{noch lebenden) "Sahzbeh" (Prophetengefahrten) verstreuten sich, liefen
sich in den Gebieten der Umgebung nieder, Intrigen und Unruhen kamen
auf, die verschiedensten Ansichten und Uberzeugungen meldeten sich zu
Wort und immer mehr Fragen wurden gestellt.
Man fragte nach, wollte sich Klarheit verschaffen. Daher sahen sich die
Muslime veranlaflt, Hadithe, Rechtsthemen, koranische Wissensdinge und
Weisungen zusammenzutragen und zu kodifizieren. Dann zu ergrinden, zu
begriinden und zu folgemn. Das Schreiben und Ausarbeiten von Biichern war
nun nicht mehr untersagt, sondern empfohlen und wurde gutgeheiBen,
wober man sich auf Hadithe stiitzte, die Anas Ebn Malek vom Propheten
{iberlieferte ***

Was Saydan den Raschedin-Kalifen nachsagt, stimmt nicht Weder stand
fur sie eine Verstidterung der Araber zur Debatte, noch untersagten sie das
Schreiben und Erstelien von Schriften und Biichern. Was jedoch war und
von Saydan und anderen hochgespielt und "ausgeschmiickt” wurde, betraf
folgendes: Zum einen war es den "Sahabeh" untersagt, Medina zu verlassen,
um sich anderswo niederzulassen, und zum anderen war das Niederschreiben
von Propheten-Hadithen verboten Beide Verbote aber wurden vom zweiten
Kalifen erlassen und haben mit den anderen Raschedin-Kalifen nichts zu
tun

Wie wir wissen, wird in den altesten istamischen Geschichtsbiichern auf
die Meinungsverschiedenheiten, die zwischen Ali (a.s.) und einigen
Prophetengefihrten einerseits und Omar und anderen Sahabeh andererseits
beziiglich des Niederschreibens der Hadithe bestanden, hingewiesen. Auch
wir werden darauf noch zu sprechen kommen.

Das genannte Verbot, Medina nicht zu verlassen, um sich anderen Ortes
niederzulassen, wurde von Ali (as.), der Kufeh zur Metropole seines

44 “Tankh Tamaddon lslam™ B 3.8 75
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Kalifats erkor, als auch einigen anderen Sahabeh, nicht beachtet. Kurz, die
diesbeziiglichen Angaben Saydans sind ganz und gar inkorrekt.

Auch Edward Browne behauptet, daB im ersten Jahrhundert HQ -
wenngleich doch damals schon ein erstaunlicher Wissenseifer unter den
Muslimen gegeben war - kein einziges Buch geschrieben worden sei. Alle
Wissensdinge seien von Mund zu Mund weitergegeben worden. Von
Generation zu Generation. Der Koran sei nahezu das einzige Werk in
arabischer Sprache gewesen, das erhalten blieb. Er erklirte:

Wissen konnte man (im ersten Jahrhundert HQ) nur durch Reisen erreichen.
Durch Reisen, die zu dem Zweck unternommen wurden, um hinzuzulernen.
Mit der Zeit erfolgten derlei Reisen immer hidufiger. Studienreisen wurden
zu einer Sitte und nach und nach sogar zu einer regelrechten Sucht. Auch
Hadithe wie der nachstehende bestdtigen und unterstiitzen diese Studien-
bzw. wissenschaftlichen Reisen.

Der Prophet sprach: Den, der sich auf den Weg macht, um Wissen zu
erwerben, wird Gott auf jenen Weg geleiten, der zum Paradiese fiihrt...
Makhul war ein Sklave in Agypten, der, als man ihm die Freiheit
zuriickkgab, nicht bereit war, fortzugehen. Erst wollte er in Agypten
simtliche Wissenschaften, die es damals gab, erlernen. Als ihm dies gelang,
begab er sich nach seinem Studium nach Hedjas, Irak und Damaskus, um
dort zuverlissige Hadithe, in denen von der Verteilung der Kriegsgewinne
die Rede war, zusammenzutragen...***

Doch auch Brownes diesbeziigliche Auffassung ist nicht zu bestitigen.
Bei einem eingehenden Studium der Werke aus der Zeit zu Beginn des
Islam wird klar, daB das Schreiben und Notieren seit der Zeit des Gesandten
Gottes iiblich war und es auch weiterhin so blieb. Viele Nachweise gibt es
dafiir.

In der persischen Ubersetzung der "Literaturgeschichte” von E. Browne
erscheint als FuBnote ein Auszug aus "Mosnafat osch Schi at ol Imamiah fi 1
Olum 1 Islamiah", geschrieben von Alameh Faqid Schaykh ol Islam
Sandjani, der die Ansicht Brownes und Gleichdenkender widerlegt.***

Auch der groBe Gelehrte Ayatollah Sseyyed Hassan Sadr (a.m.)
bezeichnet und beweist in seinem wertvollen Buch "Ta'ssis osch Schi‘at ol
Olum 1 Islam" die o.g. Ansichten als unwahr. Im folgenden Kapitel werden
wir aus ihren Ausfiihrungen zitieren.**

4 wTarikh Adabiat”, B. 1, S. 396, 367
3 Nachzulesen im ersten Band der pers. Ubersetzung, FuBnote auf den Seiten 392-396
“¢ Weitere Infomationen hierzn in "Resséleh Payambar ommi®, einem anderen Werk des Autoren
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Wad /u/u'te zum radclzen ’l/orandc/weifen?

Einer der Griinde fiir die raschen wissenschaftlichen Fortschritte der
Muslime beruhte darin, daf} sie ohne Ressentiments oder gar fanatische
Empfindungen Wissen und Koénnen eines jeden bejahten. Das heifit, sie
bemiihten sich darum, Wissens- und Konnenswertes, wo und von wem auch
immer, zu erlernen. Diesbeziiglich gingen sie v5llig unkompliziert zu Werke
und legten sich selbst keine Hindernisse in den Weg.

Uns allen sind die Hadithe des Propheten bekannt, in denen er auf dieses
Moment hinweist. Namlich:

Schopft aus Wissen und Weisheit, wo und bei wem ifir es findet...
Wahrlich, wahres Wissen (Hekmat) ist der Schatz, nach dem der Glaubige

sucht. Wo immer er ihn findet, erwerbe er ihn, denn er ist geeigneter... 447
in "Nahg ol Balagah" heifit es:

Walires Wissen (Hekmat) ist der Schatz, nach dem der Gliubige suckt. Darum
erwerbe er ifin, selbst wenn es aus der Hand der Heuchler wdre.. 448

Auch dieses ist ein Wort Ali Ebn Abi Tilibs (a.s.):

‘Erwerbet HeRmat', selbst von den Gotzendienemn, wenn ifr sie bei ihinen

fandet. ..+

Die Reinen Imame {a.s.) iiberliefern folgendes Wort von Jesus Christus
(a.s.):

Das Rechte erwerbt, selbst wenn es sich bei den Unrecht-Tuenden befinde.
Doch Unrechtes, auch wenn es bei den Rechttuenden wire, eignet euch nicht

an. Setd besonnen in eurer Rede und achtet auf Walirkeit.. #50

Diese Rewayat™' bilden den Hintergrund zu der Aufgeschlossenheit und
objektiven Sichtweise der Muslime, die jeglichem Fanatismus fern war

4 uBehar 1 Anwar". B 2,8 99
“% "Nahg ol Balagah™. Hekmat %0
' Behar ", B.2.8 97
“r"Behar”. B 4.5.96
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Bildung und Wissen nahmen sie von allen an. Auch von Nicht-Muslimen.
Und dies fiihrte, wie gesagt, zu ihrer ganz und gar unkomplizierten,
aufgeschlossenen und objektiven Haltung in Sachen Wissen und
Wissenschaft. Von wessen Wissen und Bildung sie schopften, war ihnen
unwichtig. Ebenso wie es fiir sie keine Rolle spielte, wer die
wissenschaftlichen Werke iibersetzte und weitergab. Gemif dem, was ihnen
ihr groBes Vorbild, von dem sie gefiihrt wurden, gesagt hatte, wuflten sie
sich - als Glaubige - als die eigentlichen "Erben" von Wissen und Weisheit,
die sie in der Hand anderer (die sich an das Wort Gottes nicht gebunden
fihiten, d. U.) als eine Art "Gelichenes" betrachteten, das ihnen nur
voritbergehend gegeben war.

Sie waren davon liberzeugt, daB Wissenschaft und Glauben
zusammengehdren und nicht von einander getrennt sein diirfen. DaB
Wissenschaft und Weisheit in einem gottlosen Milieu fremd und heimatlos
sind. Die Heimat von Weisheit und Wissen war das Herz, war der Geist der
Gliaubigen. All dieses ist in dem Prophetenwort:

Wahrtich, wertvolles Wissen ist der Schatz, nach dem der Gliubige sucht, Wo

immer er ifin findet, erwerbe er ihn, denn er ist geeigneter...,

enthalten. Jedenfalls, die Muslime bemiihten sich ernsthaft um Wissen
und Bildung. Nach allen Wissensdingen und Erkenntnissen, die es auf Erden
gab, strebten sie...
G. Saydan sagt in bezug auf die rasche Entwicklung der islamischen
Zivilisation:
Einer der wesentlichen Griinde fiir die Geschwindigkeit, mit der die
islamische Zivilisation als auch die Wissenschaften und Literatur in der
islamischen Welt voranschritten, ist in dem diesbeziiglichen Vorgehen der
Abbassiden zu sehen. lhre Kalifen scheuten keine Kosten, um
wissenschaftliche Werke iibersetzen und verbreiten zu lassen. Sie brachten
Wissenschaftlern und Ubersetzern ihre Hochachtung entgegen, ohne daf
ihnen deren Nationalitit, Religion oder Herkunft wichtig gewesen wire. Sie
kamen ihnen in jeder Hinsicht entgegen und waren bemiiht, sie zufrieden zu
stellen. So kam es, daB sich am Hofe der Kalifen christliche, jiidische,
zarathustrische, sabdische und samaritanische Wissenschaftler einfanden,
und die Kalifen begegneten ihnen mit einer Zuvorkommenheit, die sich die
Oberhdupter der Linder und Religionen als Vorbild auf dem Wege zu
praktizierter Freiheit und Gerechtigkeit setzen sollten.,.***

52 »Tarikh Tamaddon Islam”, B. 3, 8. 247
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Saydan zitiert die bekannte Geschichte von Sseyyed Scharif Radi, der ein
wiirdigendes Gedicht zum Tode Abu Eshaq Sabis vortrug. Also ein
Gestlicher, der einen unglidubigen Wissenschaftler in einem Gedicht riihmt.

Er, Saydan, fiigt hinzu: Freies Denken und der stindige Kontakt mit
gebildeten, gelehrten Menschen flihrten dazu, daB jener groBe Geistliche
diesen sabiiischen Wissenschaftler in einem elegischen Gedicht wiirdigt.

G Saydan kommt zu dem Schluf}, daf die Bevolkerung fanatisches und
nicht-fanatisches Denken und Verhalten von ihren Groflen (Kalifen,
Herrscher) lernen. Wenn diese freiheitlicher, aufgeschlossener Gesinnung
sind, wird die Gesellschaft diese Haltung und Einstellung von ihnen
ubernehmen. Ebenso, wie sie von ihnen Fanatismus und Engstirnigkeit
iibernimmt...

Doch dieser Denkschluf stimmt nicht so ganz, denn zum einen gehdrten
Sseyyed Scharif Radi und Gleichdenkende nicht zum Gefolge des Kalifen
und redeten ihnen nicht nach dem Mund. Thre hohe Gesinnung hatten sie
nicht von den Herrschenden, sondern der Islam hatte sie gelehrt, Wissen und
Wissenschaft zu schiitzen und zu respektieren. Daher antwortete Sseyyed
Scharif auf die herben Vorhaltungen, die man ilim machte: "Es war in
Wirklichkeit das Wissen, das ich rilhmte und wiirdigte, nicht eine Person..."

Dr. Sarinkub nennt in seinem "Karnameh e Islam" den aufgeschlossenen
und unkomplizierten Geist der Muslime als wesentlichen Faktor fiir ihren
raschen Fortschritt...**

Ein  weiterer wichtiger Grund, der die Muslime zu ihrem
wissenschaftlichen Elan veranlaBte, ist darin zu sehen, dafi der Islam selbst
sie anspornte und aufrief, nach Wissen zu streben

G. Saydan, wenngleich von christlichem Eifer beseelt, wenngleich sein
religidser Fanatismus bisweilen deutlich spiirbar wird und er darauf besteht,
dafl die ersten Muslime Aversionen gegen jegliches Buch - mit Ausnahme
des Koran - hatten, gibt dennoch zu, daff der Aufruf des Islam an die
Muslime, nach Wissen zu streben und sich zu bilden, von groffer Wirkung
war Er sagt:

Als der islamische Staat sich entwickelte und die Muslime fiir die
Verbreitung des Islam gesorgt hatten, begannen sie, sich so nach und nach
auch fir Wissenschaft und handwerkliches Kénnen zu interessieren. Sie
steliten nun alle nur denkbaren zivilisatorischen Dinge und Mittel her und
waren bestrebt, die Wissenschaften zu ergriinden bzw. zu erlernen, sich in
Handwerk und Kunstschaffen zu talden und: zu produzieren.

Zudem, durch christliche Geistliche hatten sie philosophische Gedanken
kennengelernt und waren nun ganz besonders an der Philosophie

DK arnameh e Islam”, 8. 13-16
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interessiert. Vor allen Dingen auch deswegen, weil sie durch Hadithe ihres
Propheten erfahren hatten, daB er zu Erwerb von Wissen und Hekmat
aufgerufen hatte. Unter anderem hatte er gesagt:

"Strebt nach Wissen, auch wenn ihr deswegen nach China miifitet."

Und: "Hekmat ist ein Schatz, nach dem sich der Musiim sehnt. Wer immer
ihm (dem Muslim) dieses wahre Wissen vermittelt, er nimmt es von ihm an,
ohne darauf zu achten, wer es ist, der es ihm nahebringt."

Und: "Zu lernen und Wissen zu erwerben ist die Pflicht eines jeden Muslim
und jeder Muslima."

Und: "Lernt und strebt nach Wissen - von der Wiege bis zum Tod."

Dr. Sarinkub erklirt:
Die Aufmerksamkeit, die der [slam Wissen und Wissenden schenkt als auch
seine hiufige Aufforderung an die Menschen, sich um Wissen zu bemiihen,
ist ein wesentlicher Grund dafiir, daB sich die Muslime so sehr um
Wissenschaft und Bildung bemiihten. An mehreren Stellen spornt der Koran
zu Denken und Uberlegen an. Zu Nachdenken iiber die Gestirne und die
Geheimnisse der "Zeichen", der Erscheinungen in der Natur. Und oftmals
weist er auf die Uberragenheit der Wissenden und nach Wissen Strebenden
hin. Auf deren hohen menschlichen Rang. An einer Stelle bezeichnet er das
Bezeugen der Gelehrten als so bedeutend, daBl es pgleich nach dem
gottlichen und dem der Engel einzustufen ist. Dies aber ist - laut Imam
Gazili - Hinweis auf Vorziiglichkeit und Wertigkeit des Wissens.
Abgesehen davon werden in einigen Hadithen des Gesandten Gottes, die
seitens verschiedener Quellen zitiert werden, Wissen und Gelehrte
gewiirdigt. Dies alles - trotz der unterschiedlichen Ansichten im
Zusammenhang mit der Zuverldssigkeit der betreffenden Hadithe als auch
hinsichtlich der Frage, welche Art von Wissen oder Wissenschaft gemeint
ist - trug dazu bei, dafi Wunsch und Streben der Muslime nach Wissen und
Bildung anwuchsen und sie begannen, uber sich, ihr Leben und ihre
Situation nachzudenken und die Geheimnisse der Gestirne zu erforschen.
Abgesehen davon motivierte der Prophet sie, zu lernen. Nach dem Kriege
Badr ordnete er an, daB ein jeder der Kriegsgefangenen, der das Losegeld
zu seiner Freilassung nicht aufbringen konnte, dennoch auf freien Fufl zu
setzen sei, falls er 10 Kindern der Stadt Medina Lesen und Schreiben
beibringe.
Auf seine Weisung hin geschah es, dal Sayd Ebn Thabet die hebrdische
oder aber syrische Sprache - vielleicht auch beide - erlemnte. Sein stindiges
Ermahnen und Anspomnen, zu lernen und sich zu bilden, veranlaBite seine
Gefihrten - die Sahibeh - sich um Wissen zu bemiithen. Wie Abdullah Ebn
Abbas, der sich, wie allgemein bekannt ist, mit der Thora und Bibel
beschiftigte oder Abdullah Ebn Amr Ebn As, der die Thora studierte und,
wie es heifit, die syrische Sprache erlemnte.
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Kurz, dieser Ansporn, der seitens des Propheten erfolgte, forderte das
Interesse der Muslime fiir Wissen und Wissenschaft und fithrte dazu, daf3
sie fur die Gelehrten und nach Wissen Strebenden Hochachtung
empfanden.***

Wollen wir uns nun der Rolle der [raner im Zusammenhang mit den
islamischen  Wissenschaften und der islamischen Kultur widmen.
SchheBlich geht es uns in diesem Buch darum, auch dariiber Klarheit zu
verschaffen. Was wir bisher sagten, war mehr oder weniger nur ein kleiner,
aber notwendiger Vorspann. Zudem sei noch einmal daran erinnert, daf die
islamische Zivilisation nicht Eigentum oder Monopol eines bestimmten
Volkes ist, sondern daf} sie dem I[slam und allen Muslimen gehért Keine
Nation bzw. Gesellschaft ist berechtigt, der islamischen Zivilisation ihren
eigenen Stempel aufzudriicken - nicht Araber, nicht Iraner, nicht andere.
Wohl aber ist eine jede befugt, auf ihren Anteil bzw. ihre Leistungen im
Zusammenhang mit der islamischen Zivilisation hinzuweisen.

_Xoran—/@ezitafion, _/(oran-&egede. .-

Die ersten islamischen Wissensdisziplinen, die ins Leben gerufen
wurden, waren: "Koranrezitation" und gleich anschlieflend "Koranexegese".
Man wollte lemen und wissen, wie die Verse des Heiligen Koran richtig zu
lesen und die koranischen Worte auszusprechen waren. Und: welche
Aussage und Bedeutung sie hatten. Was besagten sie?

Es ging den Muslimen also zuniichst darum, Wissen iiber die korrekte
Rezitation zu erlangen und dann, wie die koranischen Verse zu
kommentieren bzw. zu exegieren waren. Zwei villig neue Wissensebenen.

Bei der ersten waren die Aussprache-Regelungen wie die im
Zusammenhang mit: "waqf", "wasl", "madd", "taschdid" und "edgam" zu
ergriinden. Auch galt es zu wissen, wann bzw. ob einige koranische Worter,
fir die es unterschiedliche Ausspracheweisen gab, unterschiedlich
auszusprechen waren.

Die "Sahabeh"*** lernten vom Propheten richtiges Rezitieren. Das heifit,
einigen von ihnen gab Mohammad (s.a.a.s) persdnlich Koranunterricht und
beauftragte sie dann, das Gelernte an andere weiterzugeben.

4K amameh Islam”, . 17. 18
*3 Prophetengefihrien
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Die "Tabe'in", die den Propheten nicht mehr erlebt hatten, fernten von
den "Sahabeh" korrektes Koran-Lesen. In jener Zeit bildete sich eine Gruppe
guter Koran-Lehrer und -Rezitatoren, bei denen die Muslime
Koranunterricht nahmen. Immerhin war die muslimische Gemeinde
inzwischen schon recht stattlich angewachsen und ihr Wunsch, den Koran
zu lesen, zu rezitieren und zu verstehen war grofi. Nebenbei, diese Koran-
Lehrer hatten, wie sie selbst berichteten, von den Imamen oder aber den
"Sahabeh" richtiges Rezitieren gelernt, und jeder von ihnen bildete nun
seinarseits etliche Koran-Rezitatoren heran. wie auch den Geschichtsbiichern
zu entnehmmen ist.

Beziiglich der unterschiedlichen Rezitationsweise einiger koranischer
Worter zundchst zu der Frage. ob es diese Unterschiedlichkeit schon zu
Zeiten des Propheten gab. Wenn ja, ob er es erlaubt hatte, sie
unterschiedlich auszusprechen bzw. waren sie ihm - unterschiedlich rezitiert
- offenbart worden? Oder aber war der Grund dafiir der gleiche, der zu jenen
Unterschiedlichkeiten flihrt, mit der eine Begebenheit oder Aussage
wiedergegeben bzw. iiberliefert wird? Eine Frage, die an anderer Stelle zu
erdrtern ist.

Unbestreitbar aber ist, daB sich die Muslime darum bemiihten, den Koran
s0 Zu rezitieren, wie der Prophet ihn rezitierte. Daher lieBen sie sich von
Leuten unterrichten, die das Koran-Lesen und -Rezitieren vom Propheten
selbst erlemnt hatten oder aber von denen, die direkt oder indirekt durch ihn
ausgebildet worden waren.

Es begann damit, daB die "Qariyan" bzw. "Qorra "(Koranrezitatoren) die
Kunst des Rezitierens zunédchst - durch miindlichen Unterricht - von ihren
Koranlehrern erlernten und dann an ihre Schiiler weitergaben. Spiter wurden
Biicher dazu ausgearbeitet.

Einige sagen, der erste, der ein Buch iiber richtiges Koran-Rezitieren
verfafite, sei Abu Obayd Qassem Ebn Salam gewesen (gest. 224 HQ). Diese
Ansicht wurde jedoch verworfen. Denn Hamzat Ebn Habib - er gehdrte zur
Schi'ah und war einer der "sieben Qariyan" bzw. der "Qorra’Sab’ah", lebte
hundert Jahre vor Qdssem Ebn Salam und hatte bereits ein Buch iiber die
Kunst des Rezitierens geschrieben.

Und Alameh Ayatullah Sseyyed Hassan Sadr, der diesbeziigliche Studien
vornahm, berichtet laut Ebn en Nadim in "Al Fehrest" und Nadjaschi in
seinem "Fehrest", daf Aban Ebn Tagleb, der zu dem Freundes- und
Anhiingerkeis Imam Ali Ebn | Hussayn (Sayn ol Abedins (a.s.)) gehérte,
zuvor schon iiber die Kunst bzw. Wissenschaft der richtigen Koran-
Rezitation geschrieben hatte.
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Avyatullah Sadr wies nach, dafi der erste, der den Koran zusammenstellte
und niederschrieb, Amir | Momenin Ali {(a.s.) war.

Und der erste, der die verschiedenen Buchstaben mit Punkten versah,
was vorher nicht iiblich war, war Abu 1 Aswad Do’eli, einer der Gefihrten
Alis (a.s.)

Das erste Buch iiber die Kunst des richtigen Rezitierens schrieb Aban
Ebn Tagleb. Er war es auch, der als erster iiber die Bedeutungen und
Aussagen des Koran schrieb und schwierige koranische Begritfe erklirte.

Abi Ebn Ka'b, der bekannte Prophetengefihrte und zudem einer der
frilhen Schi'ah, verfaBBte als erster ein Werk iiber die Hervorragenheiten des
Koran,

und der erste, der iiber die (bisweilen) sinnbildliche bzw. gleichnishafte
Rede (Madjasat) des Koran schrieb, war der berilhmte Fari' Nahwi.
Ebenfalls Schiit und Iraner.

Uber die koranischen Weisungen aber schrieb als erster Mohammad Ebn
Sa‘eb Kalbg,

und die erste Korankommentation ist von Sa'id Ebn Gobayr.**®

Kurz, unter den Tabe'in und deren Schiilern, die im ersten und zweiten
Jahrhundert HQ lebten, sind zehn, die als Rezitations-Experten galten
Sieben von thnen werden als ganz besonders versierte und sachverstindige
Rezitatoren verstanden. Man nennt sie die "Qarrd’ Sab’ah™ Es sind: Nafe’
Ebn Abdur Rahman, Abdullah Ebn Katir, Abu Amr Ebn al Ala", Abdullah
Ebn Amer, *Asem Ebn Abi n Nagud, Hamzatebn Habib und Ali Kassa'i

Vier dieser sieben sind Iraner, drei sind Nicht-Iraner. Von den vier
Iranemn gehoren zwei zur Schi'ah. Zwei der drei Nicht-Iraner sind ebenfalls
Schiiten.

Ayatullah Sseyyed Hassan Sadr zitiert in seinem "Ta'ssis osch Schi'at ol
Olum | Islam™" eine Aussage Schaykh Abdul Galil Razis, dergemiB die
meisten grofen Koran-Rezitatoren - ob aus Mekka, Medina, Kufeh, Basra
etc. - Schiiten oder Mo taseliten waren

Jedenfalls, vier dieser sieben bedeutenden Rezitatoren waren iranischer
Abstammung.

1- "Aseri: “Asem war einer der "Mawilis". Seine Rezitationkenntisse
hatte er von Abu Abdur Rahméan Seimi, welcher Schiiler Amir | Mo menin
Alis (a.s) war. 'Asem wird als bester Koran-Rezitator verstanden. In
"Rayhanat ol Adab" ist zu lesen: Die Koran-Exemplare wurden
hauptsichlich gemiB der Rezitationsweise Asems, die mafBgeblich war,

50 1 ssis oseh Schiat of Olum ol Islam™. S 116-322
78 346
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geschrieben. Die ab und an unterschiedliche Rezitationsweise anderer
"Qarnan" wurde gegebenenfalls als Randnotiz neben der betreffenden Zeile,
und zwar in roter Schrift und mit dem Namen des betreffenden Qaris
vermerkt. *** "Asem lebte in Kufeh und starb auch dort. Etwa im Jahre 130
HQ. Der Autor des Werkes "Magales ol Mo'menin" und andere wie Alameh
Sseyyed Hassan Sadr'® sagen, daB er zur Schi’ah gehért habe.

2- Nafe': Ebn on Nadim schreibt in "Al Fehrest", daB Nafe aus Isfahan
stammte, aber in Medina lebte. In "Rayhanat ol Adab" heift es, dal Nafe
dunkelhiutig und fithrender Koranrezitator in Medina gewesen sei. Sein
sachverstindiges Wort in Sachen Reztitation wurde akzeptiert. Er selbst
hatte die Kunst des Rezitierens von Yasid Ebn Qa’qa’ - einem der zehn
grolen Rezitatoren - erlemnt. Nafe' starb im Jahre 159 oder 169 HQ.

3- Ebn Katir: Ebn on Nadim informiert, daf3 Ebn ol Katir, wie berichtet
wird, ein Nachkomme jener Iraner war, die Anuschirwan einst nach Yemen
geschickt hatte, damit sie den Abessiniemn, die dort die Macht an sich
gerissen hatten, das Zepter aus der Hand nahmen und es Sayf Ebn Di Yazn,
der Anurschirwan um Unterstiitzung gebeten hatte, {ibergaben.

Uber die wichtige Rolle, die diese Iraner bei der Verbreitung des Islam in
jenem Raum innehatten, sprachen wir bereits. In "Rayhanat ol Adab" heift
es, dal} Ebn el Katir die Rezitations-Grundlagen von Mogihed, Ebn Abbas
und Ali (a.s.) erlernte. Er verstarb im Jahre 120 HQ.

4- Kassa'i: Wie aus Ebn on Nadims "Al-Fehrest" zu erfahren ist, ist der
Vomame Kassa'is "Ali". Sein Vater war "Hamzatebn Abdullah Ebn
Bahman Ebn Firuz. Kassa'i gehorte zu den Groflen der arabischen Literatur
und Sprachlehre und war Lehrer der Kinder Harun ar Raschids. Er begleitete
Harun auf dessen Reise nach Khorassan. In Rey ereilte ihn jedoch der Tod.
Zufillig verstarb am gleichen Tag und gleichem Ort (Rey) auch Mohammad
Ebn Hassan Schaybani, der bekannte Faqih und hohe Richter, der ebenfalls
Harun begleitete und in Rey beigesetzt wurde.

Harun sagte anléBlich des unerwarteten Todes beider: "Heute haben wir
in Rey Fegh und die arabische Sprachlehre begraben."

Der Tod Kassa'is, der ebenfalls zur Schi’ah gehorte, ereignete sich gegen
Ende des zweiten Jahrhunders HQ...

. N
Und nun zur Koran-Kommentation*®":

“* 'R ayhanat ol Adab", B. 4, S, 426

4% vT5°gsis osch Schi‘at ol Olum ol Islam”. S. 346

460 Koran-Kommentation im Sinne einer Koran-Exegese, das heiBt, im Sinne emes objektiv-
wissenschaftlichen Ausarbeitens der in den Koranversen enthaltenen Aussagen und Wahrheiten
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Zu Zeiten des Gesandten Gottes (s.a.a.s.) wandten sich die Muslime,
wenn sie im Zusammenhang mit Koranversen Fragen hatten, an den
Propheten selbst. Allerdings: Einige der "Sahabeh" erfafiten die koranischen
Aussagen leichter und besser als die iibrigen, weshalb sie von Anfang an als
"Marga™" in Sachen Koran-Kommentation galten. Das heifit als jene, die
hinsichtlich derlei Fragen und Unklarheiten befragt werden konnten.

Zu diesen "Marage’” gehdrten Abdullah Ebn Abbas und Abdullah Ebn
Mas ud. Ebn Abbas galt als besonders versiert und kémpetent, weshalb er in
Koran-Kommentationen haufig zitiert wird.

Ebn Abbias war ein Schiiler Amir 1 Mo menins Ali (a.s.), und dessen
rithmte er sich. Auch Ebn Mas'ud war von Ali (a.s.) unterrichtet worden und
gehorte ebenfalls zu seiner Schi'ah. In "Fehrest"-Werken®' wird eine
Korankommentation von Ebn Abbas genannt. Einige sagen, daB sich ein
Exemplar dieser seiner Kommentation in der "K&niglichen Bibliothek" von
Agypten befindet.*

Trotz seiner eigenen diesbeziiglichen Fahigkeit duflerte Ebn Abbas:
"Verglichen mit Ali bin ich wie ein Tropfen im weiten Meer..."

G. Saydan sagt, daBl bis Ende des ersten islamischen Jahrhunderts
Erklirungen zu Koranversen lediglich miindlich erfolgt und vermittelt
worden seien. Der erste, der eine schriftliche Korankommentation - in Form
eines Buches - erstellt habe, sei Mogahed (gest. 104 HQ) gewesen. Nach
ihm waren es Kommentatoren wie Wiagedi und Tabari, die im zweiten und
dritten  islamischen  Jahrhundert schriftliche Korankommentationen
verfaBten **

Dies stimmt natiiclich nicht. Ebn Abbas und sogar Sa'id Ebn Gobayr
schrieben thre Kommentationen friiher als Mogahed.

G Saydan stiitzt sich bei seiner Aussage auf eine allgemeine Auffassung,
demach die Muslime im ersten islamischen Jahrhundert nichts geschrieben
und verfaft hitten. Was Saydan diesbeziiglich sagt, ist anhand konkreter
Nachweise widerlegt worden. Darauf werden wir jedoch spiter noch
eingehen...

Ebenso, wie sich die Iraner voller Elan mit der Koran-Rezitation
befafiten, bemiihten sie sich unermiidlich darum, die Koranverse zu
kommentieren bzw. zu exegieren.

! gemeint sind Werke, die Verzeichmsse, Regster, Indexe beinhalten
“? "NMofasserdn Schi‘ah", Dr M Schafi't. Universitiits-Verlag, Schiras
Y "Tarikh Tamaddon” (Zivilisationsgeschichte), B. 3, S. 95
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Thr Interesse und Eifer galt in erster Linie: Koran-Exegese®’, Feqh und
Hadith, da diese Wissensebenen unmittelbaren Bezug zu den Inhalten des
Islam haben Im Rahmen dieses Buches ist es nicht moglich, alle tranischen
"Mofasseran™*®® - ab Beginn des Islam bis zum heutigen Tag - namentlich
aufzufiihren. Um sie alle schriftlich zu nennen, "briuchte man siebzig ‘Man'
Papier" (d.h., ein dickes Buch wiire dazu zu schreiben, d. U.). Denn in jedem
Jahrhundert gab es Hunderte und Tausende Kommentatoren und wurden
Hunderte Kommentationen geschrieben. Abgesehen davon wiirde man
sozusagen ein Leben lang ben&tigen, um sie und ihre Daten alle
festzustellen, zu erfassen und dann die iranischen Kommentatoren von den
nichtiranischen zu trennen. Doch um zumindest einen kleinen Uberblick
iiber die diesbeziiglichen Verdienste, die die Iraner dem Islam in Sachen:
Korankommentation leisteten, zu bekommen, geniigt es, wenn wir einen
Blick auf die groBen und bekannten Koran-Kommentationen bzw. -
Kommentatoren der islamischen Welt werfen, von denen die meisten
iranischer Herkunft sind.

Wir wihlen sie aus der Reihe jener, deren Namen und "Tafsire" in
anderen Tafsiren oft genannt werden, weil sie entweder zu den ersten Koran-
Kommentatoren gehtren oder aber ihre Kommentationen aufgrund ihrer
Hervorragenheit die Zeiten iiberdauerten.

In der erstgenannten Gruppe, deren Namen und Ansichten in
Korankommentationen hiufig erwihnt werden, befinden sich "Sahibeh”,
"Tabe'in", Schiiler als auch Schiiler der Schiiler der Tabe in. Beispielsweise:
Ebn Abbas, Ebn Mas'ud, Abi Ebn Ka'b, Sady, Mogahed, Qatadeh, Moqatel,
Kalbi, Sabi‘i, A'masch, Thawri, Sohari, 'Ata", Akramah, Fari' und andere.

Einige von ihnen gehorten zur Schi‘ah, andere nicht. Einige von ihnen
sind Iraner, andere Nicht-Iraner. Vollig klar, daf in dieser erstgenannten
Gruppe die nicht-iranischen Kommentatoren iiberwiegen. Nur Moqatel,
A’'masch und Fara® sind Iraner.

Mogatel Ebn Solayman stammte aus Khorassan oder Rey. Er lebte im
zweiten islamischen Jahrhundert, verstarb im Jahre 150 HQ und wird Ahl-
Tassannon zugeordnet. Schafe'1 sagt, daB sich die Muslime ganz und gar an
seiner Korankommentation orientiert hitten, was allerdings leicht
iibertrieben ist...

Solayman Ebn Mehran A'masch stammte - laut "Rayhanat ol Adab" **° -
aus Damawand. Er wurde jedoch in Kufeh geboren und lebte auch dort.

464 Tafsir: hier: Korankommentation
** Mofasseran:Koran-Kommentatoren
R 1.5 154
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Solayman war schiitischer Glaubensrichtung, wurde jedoch auch von
sunnitischen Gelehrten geschitzt. A'masch war bekannt fiir seinen Humor,
wortiber es so manche Anekdote gibt. Er starb etwa im Jahre 150 HQ.

Fara’, Yahya Ebn Siad Aqta’: Er Iraner, zihlt zu den bekanaten
Lexikographen und Sprachlehrern In der arabischen Literatur wird er hiufig
erwihnt. Fard® war ein Schiiler Kassa'is und Lehrer der Kinder Ma’muns
Die Autoren der Werke "Riad ol Olama" und "Ta'ssis osch Schi'ah"
informieren, dal er der Schi‘ah angehérte. Er war lraner’. Sein Vater, Siad
Aqta, nahm an dem berithmten Fakh-Aufstand, an der Seite des "Schahid
Fakh" (Hussayn Ebn Ali Ebn Hassan), teil. Deswegen wurde ihm, zur
Strafe, die Hand abgeschlagen. Daher sein Beiname: "Aqta*”

Fara' starb im Jahre 207 oder 208 HQ.

Das war die erste Kommentatoren-Gruppe. Wenden wir uns nun der
nachsten zu. Wie schon gesagt, sind von sunnitischer und schiitischer Seite
so viele Korankommentationen geschrieben worden, dall es unmoglich ist,
sie alle in diesem Buch nennen zu wollen Wir wollen uns daher mit den
beriihmtesten unter thnen, die noch vorhanden sind bzw. da und dort benutzt
werden, begniigen. Beginnen wir bei den

Kommentationen Aht-Taschayyohs:

Die schiitischen Koran-Kommentatoren werden unterteilt in die zu Zeiten
der Tmmame (a.s.) und die, die in der "Qaybat Kobra", also in der Zeit des
langen Verborgenseins Imam Mahdis (a 5.} ihre Werke verfaliten. Viele aus
dem Freundeskreis der Imame (a.s.), von denen einige iranischer Herkunft
sind, schrieben Korankommentationen. Unter anderem Abu Hamzah Tamali,
Abu Bagir Assadi, Yunis Ebn Abdur Rahmin, Hussayn Ebn Sa’id Ahwisi,
Ali Ebn Mahsiar Ahwasi, Mohanunad Ebn Khalid Bargi Qomi, Fadl Ebn
Schadan Neischaburi.

Die Zahi der Kommentatoren bzw "Mofasseran” aus der Qaybat-Kobri-
Zeit ist hoch. Wir werden hier als Beispiel nur auf einige "Tafsire"
hinweisen, die in der Schi‘ah populdr sind. Sie allein gentigen, um zu
erkennen, dafl die meisten schiitschen Koran-Kommentationen von
iranischen Schiiten verfaBit wurden.

1- Ali Ebn Ibrahim Qomi: Seine Koran-Exegese bzw -Kommentation ist
eine der bekanntesten Ahl-Taschayyohs. Sie ist vorhanden und in Druck
gegangen. Der Vater Ali Ebn Ibrahims zog von Kuyfeh nach Qom. Es ist
nicht ausgeschlossen, dal Ali Ebn [brahim ein Iraner arabischer
Abstammung war. Jedenfalls gehorte er zu den Lehrern Schaykh Koleynis
und lebte bis 307 HQ.
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2- Die Kommentation "Tafsir Ayaschi" wurde von Mohammad Ibn
Mas'ud Samarqandi geschrieben. Er war zundchst Sunnit, trat dann der
Schi ah bei und war Zeitgenosse Koleynis. Von seinemn Vater hatte er
300.000 Dinare geerbt, die er allesamt auf dem Wege seiner Studier-, Lehr-
und Schreibtitigkeit verwandte. Sein Haus glich einer regelrechten Schule.
Jeder in ihm war mit einer wissenschaftlichen Arbeit beaufiragt, die er
getreulich erfiillte. Fiir simtliche Ausgaben kam Ayaschi auf.

Ayaschi beschiftigte sich nicht nur mit Koran-Exegese, Hadith und
Fegh, sondern auch mit der Medizin und Astronomie. Ebn on Nadim
erwihnt ihn in "Al Fehrest", nennt viele Biicher von ihm und sagt, daB seine
Schriften in Khorassan verbreitet waren. Ayaschi war Iraner, doch aller
Wahrscheinlichkeit arabischer Abstammung,

Ebn on Nadim schreibt: Es heifit, Ayaschi stamme aus "Tamim"

Ayaschi wird den Gelehrten des dritten islamischen Jahrhunderts
zugeordnet.

3- Die "No mani"-Kommentation wurde von Abu Abdullah Mohammad
Ebn [brahim verfait. Aller Wahrscheinlichkeit nach wurde er auch "Ebn Abi
Saynab" genannt. Er war ein Schiiler Schaykh Koleynis.

Der Autor des Werkes "Ta’ssis osch Schi’ah..." informiert, daB sich ein
Exemplar der No'mani-Kommentation in seiner Bibliothek befindet. Ob
No'mani aus Irak stammt oder aus Agypten, weiB man nicht genau,
jedenfalls aber wird er den Gelehrten des vierten islamischen Jahrhunderts
zugeordnet.

No'mani hatte einen Enkel (téchterlicherseits) namens Abu | Qassemn
Hussayn, bekannt als "Ebn 1 Marzban" und "Wasir Maqrebi" *°’ Er war aus
der Linie des Siassiniden Yasdgerd und hatte mehrere Male das Ministeramt
inne,

Er, also Ebn 1 Marzban, wulite bereits als Vierzehnjdhriger den Koran
auswendig und war bewandert in der arabischen Grammatik und Wortkunde,
in Mathematik, Algebra, Geometrie, Logik und einigen anderen
Wissenszweigen. Zudem war er Literaturkenner und Schriftsteller.

Ebn 1 Marzban, von dem das Buch "Khasa'is 1 Qor'an" stammt, starb im
Jahre 418 oder 428 HQ. Auf seine testamentarische Bitte hin wurde er von
Bagdad nach Nadjaf iiberfiihrt und in der Nachbarschaft des Grabmales
Amir al Mo menins Ali (a s.) beigesetzt.

4- Die Koran-Kommentation "Tafsir Tebyan" wurde von Schaykh ot
Ta'ifeh Abu Ga'far Mohammad Ebn | Hassan Ebn Ali ot Tussi verfafit. Auf
den Gebieten Literatur, "Kalam", Fegh, Tafsir (Koran-Exegese) und Hadith

7 Nachzulesen in "Ta ssis osch Schi‘ah”, § 336 und "Rayhanat ol Adab", B. §, S. 201, 202
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war er fiihrend. Seit seiner Geburt im Jahre 3835 HQ sind inzwischen 1000
Jahre vergangen. Aus diesem Grunde fand im vergangenen Jahr in
Maschhad der Tausendjahr-Schaykh-Tussi-Kongre8 statt, an dem
muslimische und nichtmuslimische, schiitische wund  sunnitische
Wissenschaftler teilnahmen.

Im Jahre 460 HQ starb Schaykh Tussi. Dieser grofle Gelehrte zog im
Alter von 23 Jahren von Khorassan nach Irak, wo er sich von Schaykh
Mofid und Sseyyed Mortedd ‘Alam ol Hoda weiterbilden liel und
schlieflich selbst zum Fiihrenden der Schi'ah seiner Zeit wurde Auch
weiterhin rangierte er in der ersten Reihe der schiitischen Gelehrten.

In den letzten zwdlf Jahren seines Lebens zog er - unerwarteter
Ereignisse wegen, die sich in Bagdad abspielten - nach Nadjaf. Das
theologisch-wissenschaftliche Zentrum von Nadjaf, das noch heute, nach
1000 Jahren, seinen wissenschaftlichen und religidsen Auftrag wahrnimmt,
wurde von ihm ins Leben gerufen.

5- Die Koran-Kommentation "Magma'ol Bayan" wurde von Fadl Ebn
Hassan Tabarssi, der aus Tafresch stammte, verfaft. Im Monat Di'l Qa'deh
des Jahres 536 HQ war seine Kommentation fertiggestellt. "Magma'l
Bayan" ist von der literarischen Warte aus betrachtet die beste Koran-
Kommentation und geschitzt von Ahl-Taschayyoh und Ahl-Sunnat.
Mehrere Male ging sie - in Iran, Agypten und Beirut - in Druck. Abgesehen
davon erstelite Tabarssi eine kurzgefafite Koran-Kommentation, namens
"Gawame'ol Gama™.

Nachdem Tabarssi "Magma'ol Bayan" beendet hatte, erfuhr er von der
Koran-Kommentation "Kaschschaf', die sein bekannter Zeitgenosse
Garollah Samakhschari verfaBt hatte. Er las sie, und sie sagte ithm zu. In ihr
fand er literarische Pluspunkte, die er in seinem "Magma'ol Bayin" nicht
beachtet hatte. Das heilit, bei seiner Kommentation hatte er die literarischen
Feinheiten, die in Kaschschaf enthalten sind, nicht beriicksichtigt. Seine
Kurz-Kommentation "Gawame'ol Gama'" erstellte er unter Beachtung
besagter literarischer Feinheiten.

Dennoch aber sind die Sachverstindigen der Meinung, dal die Tafsir
"Magma’ol Bayan" - auch wenn in ihr einige, insbesondere
schriftstellerische Feinheiten, die "Kaschschaf" aufweist, nicht gegeben sind
- eine Menge literarischer als auch kommentatorischer Vorziige enthiilt, die
in "Kaschschaf" nicht zu finden sind.

6- "Rawd ol Ganan", auch bekannt unter dem Namen "Tafsir Abu Fotuh
Rasi", ist eine Koran-Exegese in persischer Sprache und zihlt zu den
populdrsten und reichhaltigsten Kommentationen Ahl-Taschayyohs Fakhr
od Din Rast und - wie einige sagen - auch Tabarssi nutzten diese
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Kommentation zu ihren Werken. Sie ging in den letzten vierzig Jahren
wiederholt in Iran in Druck.

Abu 1 Fotuh stammte aus Neischabur, lebte jedoch in Rey. Er ist ein
Iraner arabischer Abstammung. Seine Vorviter gehen auf Abdullah Ebn
Bedil Ebn Warqa zuriick, der zu den Gefihrten Amir al Mo'menins Ali (a.s.)
und im Kriege Seffin zu seinem Gefolge gehorte.

Abu | Fotuh war Zeitgenosse Tabarssis und Samakhscharis und nahm
Unterricht bei den Schiilern Schaykh Tussis. Sein genaues Sterbedatum ist
nicht bekannt. Sicher ist jedoch, dal er in der Mitte des sechsten
Jahrhunderts HQ lebte. Sein Grabmal befindet sich in der Stadt Rey.

7- Die "Safi"-Kommentation ist von dem berilhmten Hakim, Mystiker,
Hadithologen und Korankommentator Molla Mohssen Fayd Kaschani -
einem der grofen Gelehrten Ahl-Taschayyohs aus dem 11. Jahrhundert HQ.
Viele wertvolle Schriften, die uns von ihm geblieben sind, sind Zeugnis fiir
sein segensreiches Leben.

Die erste Zeit seines Lebens verbrachte Fayd Kaschani in Qom. Die
theologische Schule "Faydiah” ist nach ihm benannt, Von Qom aus zog er
nach Schiras, wo er sich von Sseyyed Maged Bahrani in der Hadith-Kunde
ausbilden lief, und bei dem groBen Gelehrten, Mystiker und Philosophen
"Sadr ol Mota'lehin" Unterricht in Philosophie und "Erfin"** nahm. Mit der
Tochter Sadr ol Mota'lehins vermihite er sich. Im Jahre 1091 verschied
Fayd Kaschani in Kaschan.

8- "Tafsir Molla Sadra": Diese Koran-Kommentation ist von Sadr ol
Mota'lehin, auch genannt: "Molla Sadra”. Er war ein Meister der
Philosophie und islamischen Mystik (Erfan) und vertrat eine eigene
philosophisch-mystische Denkrichtung.

Doch nicht nur das, auch hinsichtlich seiner Erklirungen zu Hadithen
leistete er Hervorragendes. Er kommentierte das Werk "Osul Kafi",
interpretierte die Koran-Suren "Baqareh" (bis Vers 65), "Sagdah", "Ya Sin",
"Wagi'ah", "Hadid", "Gom'ah", "Tariq", "A'la", Selzal und ebenfalls die
Verse "Ayiatol Korssi", den Vers "Nur" und den Vers 88 der Sure "Naml".
Wenngleich die Koran-Kommentation Molla Sadras unvollendet blieb, so ist
sie dennoch umfangreich. (ungefihr wie die Safi-Kommentation).

Molla Sadri verstarb 1050 HQ in Basra, und zwar wihrend seiner siebten
Hadj-Reise, die er zu FuB zuriickgelegt hatte.

Das Flairvon MekRg ich an sich zog
und sel ge Vorfreud mich so erfiillt,

468 Erfan: islam. Mystik
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dafl die Dormen des Weges ich nicht mehr gefiihlt

9- "Manhag os Sadeqin™ Diese Koran-Kommentation wurde in
persischer Sprache geschrieben und in drei umfangreichen Binden, in
Tabris, gedruckt (Stein-Druck). Bis vor dreiBig, vierzig Jahren war sie die
emzige persischsprachige Koran-Kommentation, die in Umlauf war.
Geschrieben wurde sie von Molla Fath Ebn Schokrollah Kaschani, der im
10 islamischen Jahrhundert lebte Die meisten Schriften von ihm sind in
persischer Sprache verfaBt. Unter anderem eine "Scharh Nahg ol Balagah",
bei der es sich allerdings um eine Ubersetzung Nahg ol Baligahs ins
Persische handelt, der er einige Erklidrungen hinzufiigte

10- "Schobbar"-Kommentation, verfafit von Sseyyed Abdullah Schobbar.
Er war Zeitgenosse "Kaschef ol Gitd's" und "Mirsa Qomis". Sseyyed
Abdullah Schobbar war ein sehr hochgesinnter und gebildeter Gelehrter
Viele Schriften zu den islamischen Wissenschaften "Fegh", "Osul" (Osul
Fegh), "Kalam", "Hadith", "Regal” und "Tafsir" sind von ihm. Im Jahre
1242 HQ verstarb er und wurde in Kazemeyn beigesetzt.

1 1- "Borhan"-Kommentation: Verfasser ist Sseyyed Haschem Babreini,
ein namhafter Gelehrter und Hadithkundler Ahl-Taschayyohs, der gemif
Vorgehen der "Akhbariin", den Koran nur mithilfe der Hadithe, das heifit
unter Ausschiul der Feqh-Wissenschaft und anderer Erklirungen und
Kommentationshilfen - kommentierte Er starb im Jahre 1107 oder 1109
HQ.

12- Kommentation "Nur ot Taglayn": Erstellt von einem Howeisi-
Gelehrten, der in Schira lebte. Er war Zeitgenosse der Gelehrten Madjlessi
und Schaykh Hor Ameli. Auch diese Koran-Kommentation erfolgte gestiitzt
auf "Akhbar" und "Hadith" ***. Name des Verfassers: Schaykh Abdul Ali
Ebn Gom'eh. Sein genaues Todesdatum ist nicht bekannt...

Die genannten Koran-Kommentationen sind die bekanntesten
veroffentlichten "Tafsire” Ahl-Taschayyohs - bis zum 13. Jahrhundert HQ
und in der Hand nahezu aller, die sich mit schiitischen Kommentationen
befassen. Auch Nicht-Schiiten, die sich fiir schiitische Koran-Exegesen
interessieren, nutzen die genannten "Tafsire".

Ebenfalls im 14. Jahrhundert HQ wurden viele gute "Tafsire" erstellt und
in Druck gegeben, auf deren namentliche Nennung wir jedoch hier
verzichten Wer mehr dariiber erfahren mochte, informiere sich i dem
wertvollen Werk "Ad Dariat ol ela Tasanif osch Schi'ah" von Aldmeh
Schaykh Aga-Bozorg Tehrani.

% v A khbar und Hadith”™ Aussagen des Propheten und der Imame (a s )
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Aus dem Gesagten geht hervor, daB die meisten bekannten Koran-
Kommentationen Ahl-Taschayyohs, die auch heute noch genutzt werden,
aus iranischer Feder stammen oder aber von arabischstimmigen Iranern oder
von Schiiten aus dem Raume der Golflander, die sich in Iran niederlieflen,
geschrieben wurden.

Kommentationen Ahl-Tassannons

1- "Game'ol Bayan fi Tafsir ol Qor'an", auch bekannt unter dem Namen
"Tafsir Tabari", wurde von Tabari, dem namhaften Historiker, Hadithologen
und Faqih verfaBBt. Tabari zihlt zu den hervorragenden Kommentatoren Ahl-
Tassannons.

Auf vielen wissenschaftlichen Ebenen seiner Zeit war er filhrend. Taban
gehorte zunéchst der schafe'itischen Rechtsschule an, griindete jedoch spiter
eine selbststindige und orientierte sich an keinem der groflen sunnitischen
Fegh-Gelehrten. Die Rechtsschule Tabaris hatte eine Zeitlang ihre
Anhénger, erlosch jedoch nach und nach.

Ebn on Nadim nennt in seinem "Al Fehrest" etliche Feqh-Gelehrte, die
der Tabari-Feghlehre (bzw. Rechtsschule)} folgten.

Tabari stammte aus Mazanderan. Aus Amol, wo er im fahre 224 HQ zur
Welt kam. Er verstarb 310 HQ in Bagdad. Seine Koran-Exegese wurde in
Kairo herausgegeben und in den Tagen des Nuh Ebn Mansur, auf dessen
Anordnung hin, ins Persische iibertragen. Von Mansurs arabischstimmigem
Minister Bal ami.

Die persische Ubersetzung der Tabari-Kommentation ging vor einiger
Zeit in Teheran in Druck.

2- "Tafsir Kaschschaf" ist die bekannteste und zuverlissigste Koran-
Kommentation Ahl-Tassannons. Hinsichtiich ihrer literarischen wund
stilistischen Qualitit zeichnet sie sich unter den iibrigen sunnitischen
Kommentationen aus. [hr Verfasser ist Abu 1 Qassem Mahmud Ebn Omar
Samakhschari aus Khorasmien, der auch unter dem Namen "Garollah”
bekannt ist.

Samakhschari zdhlt zu den groBen Gelehrten der islamischen Welt Er
schrieb zahlreiche literarische und auch Hadith und Gesinnung betreffende
Werke.

Wenngleich er aus den kithleren Regionen im Norden Irans stammte,
brachte er doch lange Jahre in Mekka zu und ertrug die dortigen hohen
Temperaturen, da er die hohe geistig-geistliche Auswirkung der Ka'ba
suchte. Und weil er viele Jahre in der Nachbarschaft der Ka'ba wohnte,
nannte man ihn "Garollah".
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Allem Anschein nach verfafite er seine Kommentation "Kaschschaf” in
jenen Jahren.

Samakhschari schreibt im dritten Band seines "Kaschschafs", als
Erklarung zum 56. Vers der Sure Ankabut, genauer: zu der Stelle, an der es
heifit: 'Meine gliubigen Diener, weit ist Mein Land, darum verehret allein
Mich...", und zwar nachdem er darauf hinweist, daB man sich dort, wo
Gottesanbetung und Glaubigkeit am optimalsten gewihrleistet sind,

niederlassen sollte:

Bei meinem Leben, diesbeziiglich unterscheiden sich die Linder und
Regionen stark voneinander. Wir aber haben erfahren - ebenso wie unsere
Viter dies erfulren - dall das Heilige Gebiet (Mekka) und die
Nachbarschaft mit dem "Baytolldh ol Hardm" (Heilige Moschee in Mekka
mit der Ka'ba in ihrem Innenhof) von erstaunlich hoher Auswirkung auf
Geist und Seele sind. Das heifit, das "Ich” unterwirft sich ihrer geistigen
Ausstrahlung, Denken und Trachten konzentrieren sich auf "Thn", und der
Geist findet zu Demut und Ergebenheit Gott gegeniiber...

Wihrend einer seiner Studienreisen, die Samakhschari in Khorasmien
unternahm, verlor er - es war zur Winterzeit - ein Bein. Ab jener Zeit
bediente er sich eines Holzbeines. Dennoch fiihrte er auch weiterhin iange
Reisen durch und zog nach Mekka, wo er sich lange Jahre in der Nihe der
Heiligen Moschee aufhielt. Samakhschari kam im Jahre 467 HQ zur Welt
und starb im Jahre 538 HQ.

3- "Mafitih ol Gayb" oder "Tafsir Kabir" ist die Koran-Kommentation,
die Mohammad Ebn Omar Ebn Hussayn Ebn Hassan Ebn Ali, auch "Imam
Fakhr Rasi" genannt, schrieb. Fakhr Rasi gehort ebenfalls zu den grofien
Gelehrten der islamischen Welt. Er, seine Kommentation und einige seiner
Gedanken und Ansichten zu Philosophie und "Kalam" sind in schiitischen
und sunnitischen Kreisen berithmt. Von ihm stammen etliche Schriften zu
den verschiedensten Themen. Fakhr Rasi wurde in Mazanderan (Nordiran)
geboren, liel sich jedoch in Rey nieder und reiste nach Harat und
Khorasmien. Er kam zu hohem Ansehen und war weit und breit geschitzt
und anerkannt. 543 HQ kam er zur Welt und starb im Jahre 606 in Harat.

4- "QOara'eb ol Qor'an", auch bekannt als "Tafsir Neischaburi", zihlt
ebenfalls zu den erstrangigen Koran-Kommentationen Ahl-Tassannons.
Vertasser ist Hassan Ebn Mohammad Ebn Hussayn, bekannt als "Nezam
Neischaburi" und "Nezam A'rag". Nezam stammt aus Qom, lebte jedoch in
Neischabur. Er war hochgebildet und schrieb literarische und mathernatische
Biicher Er starb tm Jahre 730 HQ
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5- "Kaschf ol Asrar", eine zehnbindige persischsprachige Koran-
Kommentation, die vor einigen Jahren in Teheran in Druck ging. Sie wurde
von Abu | Fadl Raschid od Din Meybodi Yasdi, der gegen Ende des flinften
und zu Beginn des sechsten islamischen Jahrhunderts lebte. "Kaschf ol
Asrar" wurde, wie gesagt, vor einiger Zeit gedruckt und hat allméhlich in
den Kreisen der Gelehrsamkeit Fulb gefafit.

6- "Anwar ot Tansil wa Asrar od Ta'wil", auch als "Tafsir Baydawi"
bezeichnet, wurde von Abdullah Ebn Omar Ebn Ahmad, bekannt als "Qad;i
Baydawi", geschrieben. Qadi Baydawi war aus der Gegend Fars, aus
"Bayda". Seine Kommentation ist eine ausgezeichnete Kurzfassung des
Werkes "Kaschschaf wa Mafitih o] Qayb". Sie wurde von Fayd Kaschani zu
seinem "Tafsir Safi" genutzt und Schaykh Baha'i versah sie ("Tafsir
Baydawi") mit "Haschiyehs" (Erkldrungen, Randnotizen). Baydawi war
Zeitgenosse der Gelehrten Tussi und Alameh Helli. Er starb gegen Ende des
siebten Jahrhunderts HQ.

7- "Tafsir Ebn Katir": Wie der Name schon sagt, ist der Verfasser dieser
Koran-Kemmentation Ebn Katir, der bekannte Historiker, der sich
insbesondere durch sein Geschichtswerk "Al Badayah wan Nahayah" einen
Namen schuf. Der Beiname Ebn Katirs - ein Nachfahre der Qoraisch - ist
"Abu | Feda'. Er lebte in Damaskus und war Schiiler des Ebn Timiah.
Seine Koran-Exegese ging in Kairo in Druck. Er starb im Jahre 774 HQ.

8- Die Kommentation "Ad Dorr ol Mantur" wurde von Galal od Din
Suyuti, der zu den gebildetsten Gelehrten der islamischen Welt gehért und
zahlreiche Schriften verfafite, geschrieben. Einige seiner Werke, u.a. "Al
Etqan fi Olum ol Qor’an", zihlen zu den erlesensten Schriften. "Dorr ol
Mantur" ist eine auf "Rewayat" gestiitzte Kommentation. Das heifit, er
kommentierte die koranischen Verse mittels der Mitteilungen und
Belehrungen, die in Hadithen erscheinen. Da zu dieser Kommentation
simtliche Hadithe, die Ahl-Tassannon im Zusammenhang mit Koranversen
kennt, hinzugezogen wurden, ist sie unter den sunnitischen "Tafsiren"”
einmalig. Von daher gesehen ist "Dorr ol Mantur" vergleichbar mit der
schiitischen Borhan-Kommentation.

Suyuti stammte aus Agypten. Es heifit, daB er bereits im Alter von sieben
Jahren den Koran auswendig wuBte ™

In "Rayhanatol Adab" werden 79 Schriften von ihm genannt. Suyuti
verstarb im Jahre 910 oder 911 HQ.

9- "Tafsir Galalayn": Diese Koran-Kommentation wurde von zwei
Gelehrten erstellt. Ab Sure "Hamd" bis zur Sure "Kahf" (ungeféhr bis zur

7 *Rayhanat ol Adab", B. 3, 8. 250
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Halfte des Heiligen Koran) ist sie von dem Yemeniten Galal od Din
Mohammad Ebn Ahmad Ebn Ibrahim Mahali, der zu den groBen Gelehrten
der schafe'itischen Schule gehort. Er konnte seine begonnene Koran-
Exegese jedoch nicht zuende bringen, da er zuvor, im Jahre 864 HQ, starb.

Galal od Din Suyuti vervollstindigte sie. Das heiBit ab der Sure "Kahf"
bis zum Ende des Koran wurde sie von ihm erstellt, wobei er den Stil Galal
od Din Mahalis beibehielt. Weil beide Autoren den Namen "Galal" trugen,
wurde die Kommentation "Tafsir Galalayn" genannt. Wie "Rayhanat ol
Adab™"' zu entnehmen ist, ging sie in Iran, Agypten und Indien mehrere
Male in Druck.

10- "Tafsir Qortabi", geschrieben von Abu Bakr Si’en od Din Ebn
Yahyd Sa'dun aus Andalusien. Wie berichtet wird, war er hinsichtlich
Hadithkunde, Sprachlehre, Wortkunde, "Tagwid" (Vokalzeichen), Rezitation
und Kommentation einer der Groflen seiner Zeit und jener, an dem sich die
Gelehrten orientierten.

Qortabi stammte aus "Qortaba" (Cordova) in Andalusien. Er starb im
Jahre 567 HQ

11- "Erschad ol Agl os Salim eld Masiya | Qor'an ol Karim", auch
bekannt als "Tafsir Abu s So'ud" (Abu ol So’ud) Abu s So'ud, der diese
Kommentation schrieb, gehorte zu den groBen othmanitischen Gelehrten des
10.  Jahrhunderts. Sultan Bayasid der Zweite wiirdigte ihn seiner
Kommentation wegen. lhm wurde das Amt des Obersten Richters
iibertragen und anschlieBend, im Jahre 952 HQ, wurde er zum GroB-Mofti
und "Schaykh ol Islam" des othmanischen Reiches ernannt.

Seine Kommentation ging in Kairo mehrere Male in Druck. Ich habe sie
nicht gesehen, jedoch wird sie von einigen Sachverstindigen und
Professoren unserer Zeit geriihmt. Abu s So'ud starb im Jahre 982 HQ.

12- "Ruh ol Bayan", eine Kommentation, teils in arabischer, teils in
persischer Sprache. Persische mystische Gedichte sind reichlich in ihr
enthalten. Ihr Verfasser ist Schaykh Esma'il Haqqi, ein othmanischer
Gelehrter. Er lehrte und predigte in Istanbul und zog anschlieBend nach
Burssa (Stadt in der Tiirkei). Er war sufistischen Geistes, was auch in seiner
Kommentation, die voller mystischer Momente ist, zum Tragen kommt.
Seiner sufistischen Haltung und Denkweise wegen wurde er von seinen
Zeitgenossen unter Druck gesetzt. Schaykh Esma'il Haqqi verschied 1127
HQ.

13- "Ruh o] Ma'ani", eine Kommentation von Sseyyed Mahmud Ebn
Abdullah Bagdadi Hassani Hussayni, genannt: "Alussi".

“Lo Buch, 3. Auflage. B. 5, 8. 250
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Alussi gehorte zur schafe itischen Rechtsschule, orientierte sich jedoch in
vielem an der hanafitischen. Er interpretierte die bekannte Ghassideh
"*Ayniah" von Abdul Bagi Musseli Amri, in der Amir al Mo 'menin Ali
(a.s.) besungen wird. Jenes Gedicht, das u.a. auch Sseyyed Kizem Raschti
in seinem "Scharh ol Ghassideh" erldutert.

Alussi stammt aus Irak. Wie es heifit, gibt es dort einen Stamm diesen
Namens und ebenfalls, am Ufer des Euphrat, einen Ort "Alus".*? Alussi
starb im Jahre 1270 HQ.

14- "Fath ol Qadir". Diese Kommentation ist von dem Yemeniten
Mohammad Ebn Ali Ebn Mohammad Ebn Abdullah Schoukini. Schoukani
wuchs in San3, in Yemen, heran und erreichte dort, nach seiner Ausbildung,
ein hohes Lehramt. Er schrieb das Buch "Nayl ol Awtir men Asrar Montaqi
ol Akhbar", das ihm Ehre und Ansehen einbrachte. Im Jahre 1250 HQ starb
er.

Das waren die vierzehn wesentlichen und wohl popularsten Koran-
Kommentationen Ahl-Tassannons bis zum 13. Jahrhundert HQ. Auch im 14.
Jahrhundert gingen aus ihren Reihen, in Agypten und anderswo, wertvolle
Tafssire hervor, auf die wir jedoch hier nicht eingehen.

Von den vierzehn genannten Kommentatoren sind sechs iranischer
Herkunft. Einige dieser von Iranern erstellten Koran-Exegesen nehmen eine
Spitzenstellung ein und wurden zumeist vor Beginn des siebten islamischen
Jahrhunderts verfaBt. Zwei der vierzehn Kommentatoren stammen aus
Yemen, zwei aus dem othmanischen Reich, einer aus Andalusien, einer aus
Syrien, einer aus Agypten und einer aus Irak.

Das zeigt, daB auch auf diesem wichtigen Gebiet, das heiBit auf dem
Gebiet der Koranrezitation und -kommentation, die Iraner ganz vome an
stehen und sich auch diesbeziiglich engagiert, freudig und eifriger als die
Muslime anderswo, um den Islam verdient machten.

P " " "
L/Uaclit‘. wnd pgwdydt

Ein weiteres Feld, auf dem sich die Iraner aktivierten, betraf die Hadith-
Wissenschaft. Das heifit die Kunst des aufmerksamen Zuh&rens und
getreulichen Niederschreibens, des Zusammentragens, richtigen Vermittelns
bzw. gewissenhaften Uberlieferns der Worte des Gesandten Gottes (5.a.a.5.)
oder aber der Reinen Imame (a.s.). Und auch hier haben wir es mit zwei
Sparten zu tun: mit der schiitischen und der sunnitischen Hadithkunde

42 5, Buch, 3. Auflage, B. 1, 8. 59
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Eigentlicher Beweggrund, der die Muslime veranlafite, Hadithkunde zu
betreiben, war ihr eigenes Bediirfhis danach. Das heiBt, es war ihnen daran
gelegen, zuverldssige Hadithe in Erfahrung zu bringen, zusammenzutragen,
niederzuschreiben und zu iiberliefern. Halfen ihnen diese Rewayat doch,
religiose Weisungen und Themen besser und tiefgehender zu verstehen.
Zudem hatte der Prophet delber - laut einigen zuverldssigen Hadithen von
ihm, die von Ahl-Taschayyoh und Ahl-Tassannon liberliefert werden - dazu
aufgerufen, alles, was er sagte und erklirte, festzuhalten, zu notieren und an
die Nachkommenden weiterzugeben. Daher waren die Muslime seit Beginn
des Islam eifrig darum bemiiht, die Mitteilungen, Erklirungen und
Empfehlungen des Gesandten Gottes aufzuschreiben und zu vermitteln.

Nachdem der Islam Full gefait, Verbreitung gefunden und Zugang auch
zu anderen Volkern gefunden hatte, gewannen die "Sahibeh" an besonderer
Bedeutung. Darum, weil sie die Worte und Erklirungen des Propheten
selber gehort hatten und die Muslime sie nun von ihnen oder aber, wenn sie
nicht mehr waren, von den "Tabe’in" (also von jenen, die persénlichen
Kontakt mit den Sahabeh gehabt hatten) in Erfahrung bringen konnten.

Die an Hadithen Interessierten zogen von Stadt zu Stadt, von Gebiet zu
Gebiet. Wie viele waren es doch, die - um sich iiber die Richtigkeit einer
"Rewayat" (Uberlieferung) GewiBheit zu verschaffen oder aber um von
einem zuverlissigen "Rawi" (Uberlieferer) einen Hadith zu héren - weite
Reisen unternahmen, um ihn aufzusuchen, ihn zu befragen bzw. eine
Aussage des Propheten oder aber eines der Imame aus seinem Hause (a.s.)
zu héren.

G. Saydan schreibt:

Als die Muslime begannen, die koranischen Aussagen tiefgehender zu
verstehen und zu ergriinden, bedurften sie dazu natiirlich auch Kenntnisse
iiber die Worte und Erkldrungen des Propheten. Diese Hadithe wurden von
den Prophetengefihrten weitergegeben, da sie sie von ihm gehért und in
ihrer Erinnerung bewahrt hatten. Daher suchten die Muslime vorwiegend
die Sahabeh auf.

Da aber die Muslime mit expansionistischen Unternehmungen beschiiftigt
waren, zogen die Prophetengefihrten in die verschiedenen eroberten Linder
und Gebiete und lielen sich dort, als "Dirigenten” jener, die dorthin
auswanderten, nieder. Das bedeutete, daf sich jeder, der iiber die Worte und
Aussagen des Propheten Genaueres erfahren wollte, ebenfalls auf den Weg
dorthin, zu den Sahabeh, machen muBte. Und wie oft kam es doch vor, daBl
ein Hadith des Propheten nur von einem der Prophetengefihrten gehort
worden war, nicht von den anderen, weshalb sie von einem zum anderen
reisten.
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Mit anderen Worten, wer Kunde iiber die Ahadit erlangen wollte und sie
Zusammentrug, war gendtigt, nach Medina, Mekka, Basra, Kufeh, Agypten,
Rey etc. zu reisen. Uberall dort konnte er Hadithe in Erfahrung bringen,
hinzulernen und sein Wissen erweitern. Dieses Reisen und von Ort zu Ort
ziehen wird von den Muslimen als "Rahleh auf dem Wege des Wissens”
bezeichnet.""

Das starke Interesse der Muslime an Hadithen des Propheten, daran, sie
in Erfahrung zu bringen, niederzuschreiben und weiterzugeben begann
bereits zu seinen Lebzeiten. Und ebenso wie dann, wenn die Nachfrage nach
einer Ware, nach einem Artikel groff wird, auch Filschungen auf den Markt
kommen und angeboten werden, gab es schon in den Tagen des Gesandten
Gottes jene, die "Hadithe” von ihm in Umlauf brachten, die gar nicht von
ihm stammten, absolut haltlos und erlogen waren und die er selbst als
unwahr zuriickwies.

In einer seiner éffentlichen "Khotbehs" (Reden) wies er auf diese Liigner
und Verfilscher hin. Um einen Anhaltspunkt an die Hand zu geben, mit
dessen Hilfe die Richtigkeit eines Hadithes feststellbar wird, erklirte er, daf3
ein Hadith, eine Aussage, die ihm zugeordnet werde, nur dann von ihm sein
kénne, wenn sie den Worten des Heiligen Koran nicht zuwiderlaufe. Mit
anderen Worten: Priifstein ist der Heilige Koran...

Wenngleich das Interesse fiir Hadithe - Horen, Bewahren, Uberliefern -
sowohl in den Reihen der **Ameh" *’* als auch in denen der Anhinger Ahl 1
Bayts (a.s.) bestand, gab es jedoch im ersten Jahrhundert HQ einen
Unterschied zwischen ihnen. Und zwar verstand die "Ameh", laut der
Anordnung des zweiten Kalifen und der Auffassung einiger Sahabeh, das
Aufschreiben der Ahadit als "makruh”, d.h als nicht empfehlenswert. Thr
Argument war, auf diese Weise der Gefahr einer Gleichsetzung der Hadithe
mit den Koranversen bzw. daB man sich nun statt um den Koran um die
Hadithe bemiihte und letztere ersteren in den Hintergrund riickten, aus dem
Wege zu gehen. Die Freunde und Anhénger Ahl 1 Bayts (a.s.) jedoch waren
von Anfang an darum bestrebt, die Aussagen und Weisungen des Gesandten
Gottes in Erfahrung zu bringen und niederzuschreiben .’

Ahl-Sunnat erkannten zu Beginn des zweiten Jahrhunderts ihren Irrtum
und rissen die Barriere, die der zweite Kalif gegen das Aufschreiben der

7 vTarikh Tamaddon Islam™ (Geschichte der islamischen Zivilisation), B. 3, 8. 97

M wa meh": hier jener groBe Teil der islamischen Gesellschafi, der sich an die Kalifen Abu Bakr und
Omar orientiert, nicht an Ahl | Bayt (a.s.)

Damit ste nicht verlorengingen bzw. entstelll werden konnten und den nachkommenden
Generationen echalten blieben, d. U,
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Hadithe errichtet hatte, ein Ein Schritt, fiir den Omar Ebn Abdul-Asis -
jener Gottesfiirchtige unter Omayyaden-Kalifen, der miitterlicherseits ein
Nachkomme des zweiten Kalifen war, sorgte.

Jedenfalls, besagte Anordnung des zweiten Kalifen fithrte dazu, daf3 die
Schi'ah in bezug auf das Verfassen von Hadithwerken Ahl-Tassannon
zumindest ein Jahrhundert voraus war.

Der groBe Gelehrte und Forscher Sseyyed Hassan Sadr zitiert in seinem
wertvollen Buch "Ta'ssis os Schi‘ah” aus "Sahih e Moslem" ("Sahih",
geschrieben von Moslem) und aus Ebn Hagars "Fath ol Bari" folgendes:

Die Sohibeh waren hinsichtlich des Niederschreibens der Ahadit
unterschiedlicher Meinung. Omar Ebn 1 Khatib, Abdullah Ebn Mas'ud,
Abu Sa’id Khodri und andere verstanden es als "makruh” (als nicht ratsam).
Al Ebn Abi Tialib, Anas Ebn Malik und einige weitere jedoch waren
anderer Ansicht. Daher bemiihten sich die Anhinger Alis (a.s.) von Anfang
an darum, die Hadithe aufzuschreiben - im Gegensatz zu dem Gefolge
Omars. Bis dann im zweiten Jahrhundert allgemein gegen die
diesbeziighche Auffassung Omars entschieden wurde...**

Das erste und zweite Hadithwerk der Schi’ah sind:

Ein handschrifiliches Buch Alis (a.s.), das sich in der Hand der Reinen
Imame (a s.) befand, aus dem sie bisweilen zitierten und auch andere, ab und
an, m es einsehen lieBen. In diesem Buch weist Ali (a.s.) auf ein weiteres
Buch hin, mit den (iibersetzten) Worten: Es gibt noch ein anderes Buch, das
"Mashaf Fatimah" (a.s.).

Abgesehen von diesen beiden Biichern war es Abu Rifa’, ein einstiger
freigelassener koptischer Sklave des Gesandten Gottes, der als erster ein
Buch, in dem er Hadithe im Zusammenhang mit dem Vorgehen des
Propheten, mit den gottlichen Geboten und religiosen Themen und Fragen
zusammentrug.

Abu Rafa’ war, wie gesagt, ein koptischer Sklave, dem der Prophet die
Fretheit geschenkt hatte Er und seine beiden Sohne Obaydellah und Ali
gehorten zur Schi‘ah Alis (a.s.). Nebenbei, der Name Obaydullah Ebn Abi
Rifa's wird - als Buchhalter bzw. Schatzverwalter Amir ol Mo menins Al
(a s.) in der Zent dessen Kalifats - haufig in Schriften genannt.

Schiitische Gelehrte, u. a. Nagaschi in seinem "Al Fehrest", wissen Abu
Rafa als ersten Autoren der Schi‘ah.*”

Nach Abu Rifa® war es Salman Farssi, der eine Hadith-Schrift verfafBte.
In ihr geht es um einen Hadith im Zusammenhang mit dem Romer

16 " Tuss1s osch Schi'ah”, 8, 284
o g Buch,§ 280
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"Gaﬂlliq", der nach dem Tode des Gesandten Gottes zu Studien nach
Medina kam.""™

Nach Salméan werden einige weitere genannt, wie Abu Dar Gafari, Asbag
Ebn Nabatah und andere. Salim Ebn Qays, einer der Gefihrten Amir ol
Mo menins Ali (a.s.), schrieb ein Buch, daB neulich in Druck ging.*”

Aus der nachfolgenden Generation der Schi‘ah ist ein Buch erhalten, das
von Generation zu Generation weitergegeben wurde. Die "Sahifeh ye
Sagadiyeh". Imam Safad (a.s.) verschied gegen Ende des ersten islamischen
Jahrhunderts, und dieses schriftliche Werk, das auch als "Psalmen Al
Mohammads" bezeichnet wird, ging ab Mitte des ersten Jahrhunderts von
Hand zu Hand, von Generation zu Generation weiter.

Dann, in der Mitte des zweiten Jahrhunderts, in der Zeit Imam Bagers
(as.) und Imam Sadeqs {a.s.), in der es fiir die Schi’ah relative Freiheit gab,
erhielt die Hadith-Uberlieferung Aufwind. Eine Zeit der Bliite brach fiir sie
an. Hadithe zusammenzutragen, zu iiberliefern und Hadith-Biicher zu
erstellen war nun hochaktuell. Die Namen von viertausend Personen werden
genannt, die Imam Sadeq (a.s.) aufsuchten und aus seinem Hadith-Schatz
schépften. Die Gefihrten Imam $3deqs und Imam Kazems (a.s.) verfafiten
insgesamt 400 Hadith-Schriften, die als "Osul Arba’ama" bekannt wurden.
Die Verfasser dieser Schrifien stammten aus verschiedenen Nationen.

Danach, das heifit gegen Ende des dritten und Anfang des vierten
islamischen Jahrhunderts wurde das Erstellen der "Gawame' Hadith"
(kompletter Hadith-Sammlungen) aktuell. Die Hadith-Werke, die heute in
der Hand Ahl-Taschayyohs und Ahl-Tassannons sind, sind diese
sogenannten "Gawame' Hadith"

Jedenfalls, gegen Ende des dritten und Beginn des vierten Jahrhunderts
HQ =zeigten die Iraner auch auf diesem Gebiet ihr Koénnen und ihr
aufrichtiges Engagement fiir den Islam.

Véllig klar, dal wir hier nicht alle Iraner, die sich in den verschiedenen
Zeiten und Generationen um die Hadith-Uberlieferung bemiihten, nennen
konnen, denn allein ihre Namen wiirden mehrere Binde fiillen. Daher
erwihnen wir hier nur die bekanntesten und populirsten Hadithwerke Ahl-
Taschayyohs und Ahl-Tassannons, damit deutlich werde, dafl} die
iiberwiegenden Verfasser dieser schiitischen und sunnitischen Hadith-
Sammlungen - dieser "Gawame Hadith" - iranischer Herkunft sind.

Beginnen wir mit den Werken Ahl-Taschayyohs:

% Ein Auszug dieses Hadith erscheint. als Anmerknng, in Sadugs "Tawhid”, (Druck 1387 HQ, S, 282,
286, 316)
47 »Tyssis osch Schi‘ah”, S. 280
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1- "Kafi", geschrieben von dem groBen Gelehrten und Hadithkundler
Abu Ga*far Mohammad Ebn Yaqub Koleyni Rasi. Er stammte aus dem Dorf
Koleyn - einem der Dorfer in der Niahe von Rey. (Rey, neben dem sich
spiter die Stadt Teheran entwickelte)

Die Angehorigen seiner Familie waren Mohadethin (Hadithkundler) Ahl-
Taschayyohs. Sein Vater Yaqub und sein Onkel (miitterlicherseits) "Alan
lebten in dem Dorf Koleyn, und er - Koleyni - wuchs sozusagen mit
Hadithen auf und wurde ab seiner Kindheit in der Hadithkunde unterrichtet.
Um sich weiterzubilden, ging er anschliefiend nach Rey. Koleyni gehért zu
jenen, die die Miihen des "Rahleh Hadithi" auf sich nahmen. Das heilit, er
war einer jener, die weite Reisen unternahmen und einen langen,
miihevollen Weg hinter sich brachten, um Hadith-Wissen zu erwerben, um
Hadithe in Erfahrung zu bringen bzw. sich liber sie Gewilheit zu
verschaffen, sie tiefgehender zu verstehen, sie zusammenzutragen und
richtig liberliefern zu kénnen.

Die letzten zwanzig Jahre seines Lebens verbrachte Koleyni in Bagdad,
wo er auch starb. Wihrend seiner Bagdader Zeit war es, da er sein grofles
Werk "Kafi" schrieb.

"Kafi" beinhaltet Hadithe, die seitens schiitischer "Mohadethin" (Hadith-
Gelehrter) iiberliefert werden und welche die Themen "Osul ‘Agiyed"
(Uberzeugungs- bzw. Glaubensgrundsiitze), Moral und "Foru'" (aus "Osul"
hervorgehende Themen) betreffen. Ca. 16.000 Hadithe wurden in "Kafi",
das als bedeutendstes Hadithwerk Ahl-Taschayyohs gilt,
zusammengetragen. Koleyni starb im Jahre 329 HQ.

2- "Man la Yahdarot ol Faqih", geschrieben von dem groflen Hadith-
Gelehrten Abu Ga'far Mohammad Ebn Ali Ebn Babeweyh Qomi, bekannt
unter dem Namen "Saduq". Er wie auch sein Vater gehéren zu den
erstrangigen Gelehrten der Schi“ah, ganz abgesehen davon, daB seine
Familie zu den bekannten Geschlechtern in ihren Reihen zdhlt. Saduq
verfalite etwa 300 Biicher und Schriften. Den Titel seines Hadithwerkes
"Man 1a Yahdarot ol Faqih" (Feqh-Selbst-Studium) entlehnte er dem Titel
des bekannten medizinischen Buches "Man 1d Yahdarot ot Tabib"
(Medizinisches Selbst-Studium), das der beriihmte iranische Gelehrte und
Arzt Mohammad Ebn Sakariyah Rasi schrieb "Man 14 Yahdorot ol Faqih"
beinhaltet 5920 Hadithe.

Auch Schaykh Saduq hatte den weiten und beschwerlichen Weg zu
Hadith-Wissen - "Rahleh Hadithi" - zuriickgelegt. In seiner Jugend reiste er
nach Bagdad Grofile Gelehrte suchten ihn auf und schépften - voller
Bewunderung fiir ihn - aus seinem Wissen. Um auch die Hadith-Gelehrten
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Khorassans kennenzulernen, reiste er nach Neischabur, Tus, Sarakkhs,
Marw, Bukhara und Farganeh.

Auf diese seine Reisen weist er im Vorwort seines "Man [a Yahdorot ol
Faqih" hin. Schaykh Saduq starb im Jahre 381 HQ und wurde in der Nihe
des Grabmales "Abdul 'Asim" (Rey) beigesetzt, und zwar in einem Stadtteil,
der auch heute noch nach ihm benannt ist.

3- "Tahdib ol Ahkam", von dem groBen Gelehrten Abu Ga'far
Mohammad Ebn 1 Hassan ot Tussi. Im Zusammenhang mit den Koran-
Kommentatoren wiesen wir bereits auf diesen genialen Gelehrten hin. Er
war auf nahezu allen islamischen Wissensgebieten eine Kapazitit. Das heilit,
er verfiigte liber hohe Kenntnisse auf den Ebenen Literatur, "Kalam"**",
"Tafsir"™, Feqh, Hadith- und Regﬁl—Wissellschaﬂ482. Er war der erste, der
durch sein Werk "Mabsut" die Feqh-Wissenschaft in ein neues Stadium
einfiihrte.

Schaykh Tusst trug 13590 Hadithe, die alle im Zusammenhang mit
"Foru'-Din"** stehen, in seinem ""Tahdib ol Ahkam", zusammen.

4- "Estebsar": Auch dieses Buch ist aus der Feder Schaykh Tussis. Es
beinhaltet 5511 Hadithe. Anzumerken ist, daB Schaykh Tussi im Jahre 460
HQ verstarb. ..

Die genannten vier Biicher sind als "Kotob Arba’eh” bekannt und gelten
in den Reihen Ahl-Taschayyohs als die bedeutendsten Hadithwerke. Da alle
drei Verfasser dieser Werke "Mohammad" heilen und zudem alle drei den
Beinamen "Abu Ga'far" tragen, werden sie "Mohammadayn Talatah
Moteqadem" genannt.

Abgesehen von diesen vier Hadithwerken besitzt die Schi’ah noch drei
weitere komplette und populire Hadith-Sammlungen:

1- "Behar ol Anwar": von Mohammad Bager Ebn Mohammad Taqi
Madjlessi, dem bekannten "Schaykh ol Islam" wund "Allamat ol
Mohadethin". Dieses Hadithwerk ist die vollstindigste Hadithe-Sammlung.
Samtliche Hadithe, die, verstreut, in anderen Hadithwerken erscheinen, sind
in "Behar ol Anwar" vereint.

Madjlessi wollte damit verhindern, dafi Hadithe durch das eventuelle
Unauffindbar-Werden eines Hadithwerkes ebenfalls verlorengehen. Daher

#0 wKalam*: islamische Theologie (geistig-philosophisch und Koran, Sunna, Hadith und Fegh
einbeziehend betrachtet)

1 *Tafsir": Koran-Exegese bzw. -Kommentation

2 R ejral-Wissenschaft: Kunde tiber die islamischen Hadith-Uberlieferer

3 vForn'-Din": Sich aus den "Osul ‘Aqayed" (islamische Glaubensgrundsitze} ableitende
Glaubensthemen
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trug er alle Rewayat (Uberlieferungen), zuverldssige und nicht-zuverlissige,
in seinem Werk zusammen Madjlessi verstarb im Jahre 1111 HQ.

2- "Wafi", erstellt von dem beriihmten Hakim“s“, Aref"™ und
Mohadeth™ Mohammad Ebn 1 Morteda, bezeichnet als: Molla Mohssen
Fayd Kaschani,

In diesem Werk sind die vier groBen Hadithwerke "Kotob Arba’eh”
zusammengefafit, allerdings ohne Hadith-Wiederholungen. Fayd Kaschini
schrieb ca. 200 Biicher, die die verschiedensten Wissensbereiche betreffen.
Wie wir zuvor bereits sagten, verstarb er im Jahre 1191 HQ.

3- "Wassd'il osch Schi‘ah". Verfasser ist der groBe Hadithkundler
Mohammad Ebn | Hassan osch Schami, genannt "Schaykh Hor "Ameli".

In diesem Werk wurde versucht, die Hadithe entsprechend der
verschiedenen Feqh-Themen zu kategorisieren Daher zergliederte er die
Ahadith und ordnete jedes einzelne Glied dem jeweiligen Feqh-Thema zu,

Schaykh Hor ‘Ameli ist Zeitgenosse Schaykh Madjlessis Beide
iiberlieferten voneinander. Schaykh Hor verstarb im Jahre 1104 HQ in
Maschhad. Seine Grabstitte befindet sich im nordlichen Teil des
Sanktuarium-Hefes Imam Redas (a.s.).

Die Verfasser dieser drei Werke, die ebenfalls alle drei den Namen
"Mohammad" tragen, werden “Mohammadayn Talatah Mote akhir”
genannt...

Abgesehen von diesen sieben Hadith-Werken gibt es noch einige weitere
wertvolle Hadith-Sammlungen. Beispielsweise ""Awilem” von Abdullih
Ebn Nurollah Bahreini, "Game ol Ahkim" von Sseyyed Abdullah Schobbar
und "Mostadrak ol Wassa'el” von Hag Mirzi Hussayn Nuri  Das
letztgenannte Buch, das vor weniger als lnmdert Jahren geschrieben wurde,
hat sich ebenfalls einen angesehenen Platz geschaffen

Fiinf der sechs groflen schiitischen Hadithwerke sind also von
"Moladethin" (Hadithkundlern} iranischer Herkunft geschrieben worden,
eines von einem Gelehrten aus "Djabal "Amel" (im damaligen GroBsyrien,
im heutigen Sitdlibanon)

Von den drei letztgenannten Hadith-Gelehrten stammt ebenfalls einer aus
[ran...

Nun zu den Hadith-Werken Ahl-Tassannons. Unter den Sunaniten war es
Abdul Malek Ebn Goray, der in ihren Reihe als erster Hadithe
zusammentrug und niederschrieb. Er lebte im zweiten Jahrhundert HQ.

“** Hakim . Hekmat-Gelehrter. pelehrier Weiser
% Aref: Erfan-Uelehrter, grofier 1slamuscher Mystiker
¢ Hadsthkundler
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Abdul Malek Ebn Goray war kein Araber und allem Anschein nach auch
kein lraner. Er verschied im Jahre 144 HQ.

Die erste "Djame” Hadithi" (umfassende grofle Hadithsammlung) ist von
Malek Ebn Anas und auch heute noch vorhanden. Malek war arabischer
Herkunft und einer der vier Imame Ahl-Tassannons.

Unter den Hadithwerken Ahl-Tassannons sind sechs, die als "Sihah
Sittah" bezeichnet werden. Damit wir deutlich machen, daB Iraner auch an
der Erstellung der sunnitischen Hadithwerke beteiligt waren, wollen wir uns
diesen sechs nun zuwenden:

1- "Sahih Bukhari", von Mohammad Ebn Esmail Bukhari. Es gilt als
bedeutendstes Hadithwerk in den Reihen Ahl-Tassannons. Bukhari schrieb
es im Laufe von 16 Jahren. Laut Ebn Khallakan in "Wafiat ol A'yan"*" und
Mohadeth Qomi in "Alkani wa | Alqab" erkldrte Bukhari, er habe ohne
vorherige "Qosl"*® und ohne zuvor ein Zwei-Rak ah-Gebet verrichtet zu
haben, keinen Hadith in sein Buch eingetragen. Uber das auBergewohnlich
starke Gedédchtnis Bukharis ist viel gesprochen worden.

Bukhari stammte aus Bukhara. Um Hadithe in Erfahrung zu bringen
reiste er nach Khorassan, 'Araq Arabi und "Araq "Adjam (Gebiet in [ran),
nach Hedjas, Syrien und Agypten. Zuletzt zog er nach Bagdad, wo er die
Aufmerksamheit der groflen Gelehrten auf sich lenkte. Er starb im Jahre 256
HQ, in "Khartang", einer Ortschaft Samargands.

2- "Sahih Moslem", verfafit von Moslem Ebn Haggag Neischaburi. Nach
"Sahih Bukhari" ist es das bedeutendste Hadithwerk Ahl-Tassannons Einige
geben "Sahih Moslem" sogar den Vorzug.

Moslem reiste nach [rak, Hedjaz, Agypten und Damaskus, um Hadithe
zusammenzutragen. Einige Zeit lebte er in Neischabur, an der Seite
Bukharis. Moslim starb 261 HQ in Nasr-Abiad, Neischabur.

3- "Sonan Abu Dawud, von Solayman Ebn Asch’ath, bekannt als "Abu
Dawud Sadjestani.

Abu Dawud kam aus Sistan, war Zeitgenosse Ahmad Ebn Hanbals und
reiste in die verschiedenen Gegenden, um Hadithe in Erfahrung zu bringen.
Allem Anschein nach war er ein arabischstaimmiger Iraner Er starb im Jahre
275 HQ.

4- "Game' Tarmadi", von Mohammad Ebn Issd Tarmadi (auch:
Termadi), einem Schiiler Bukharis. Er stammte aus dem Ort Termad in
Transoxanien und verstarb 279 HQ.

*1B 3,8.330
% Qosl: ritnelle Ganzreinigung
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5- "Sonan Nessd'i", von Abu Abdurrahman Ahmad Ebn Ali Ebn
Scho’eyb Nessa'i Auch dieser Gelehrte reiste viel, um Hadithe in Erfahrung
Zu bringen.

Wihrend einer Reise nach Damaskus stellte er fest, daB sich die dortigen
Bewohner von Ali (a.s.) abgewendet hatten. Daher schrieb er das Buch
"Khassa'is", in dem er auf die Tugenden Alis (a.s ) und Ahl | Bayts (a.s.)
hinweist und vorwiegend Uberlieferungen Ahmad Ebn Hanbals hinuzieht.

Er war es gewohnt, jeden zweiten Tag zu fasten. Ebn Khallakan schreibt:
In Damaskus wurde er (Nassa'l) nach den Tugenden Moawiahs gefragt.
Einer Uberlieferung gemiB habe er geantwortet, daB er dariiber nichts wisse.
Allerdings, folgendes sei ihm bekannt, ndmlich: Nachdem der Prophet
mehrere Male einen Boten zu Moawiah geschickt und der Bote ihm
jedesmal berichtet hatte: Moawiah sei gerade beim Essen gewesen..., habe er
gesagt: "Moge er niemals satt werden.. "

Da Nessa'i der Schi‘ah gewogen und gegen die Omayyaden war, setzte
ihm die Bevdlkerung von Damaskus hart zu. Er wurde so heftig verpriigelt,
daB er infolge der Verletzungen schlieBlich den Tod fand. Als er spiirte, daf3
et sterben werde, reiste er nach Mekka, wo er starb.

Nessa'i stammte aus Khorassan (Nessajund verschied im Jahre 303 HQ.

6- "Sonan Ebn Magah", von Mohammad Ebn Yasid Ebn Maigah
Qazwini Er reiste nach Irak, Hedjas und Damaskus, um dort Hadithe in
Erfahrung zu bringen, zusammenzutragen und starb 373 HQ.

Wir sehen also, die Verfasser der "Kotob Arba’eh", also der vier
bedeutenden Hadith-Werke Ahl-Taschayyohs als auch die der "Sihah
Sittah", der sechs wichtigen Hadith-Sammlungen Ahl-Tassannons sind
Iraner. Seien sie nun Iraner iranischer oder aber arabischer Abstammung.

Abgesehen von den Autoren der "Sihah Sitteh" gibt es noch viele weitere
sunnitische Hadith-Gelehrte der verschiedensten Hadith-Disziplinen, die
ebenfalls wertvolle Biicher verfafiten. Auch unter ihnen sind etliche
iranischer Herkunft, deren Namen wir jedoch hier nicht nennen wollen, da
es den Rahmen dieses Buches sprengen wiirde

i " " "
jegﬁ unc! jegdéaf
Zu den wichtigsten islamischen Wissenschaften gehort "Feqh". Zunidchst
als kurze Erkldrung: Unter "Fegh" bzw. Feqh-Wissenschaft ist das
"Herausziehen" (Estekhradj), Schluifolgern und Ausarbeiten (Estenbat) der

gottlichen Gebote (Ahkam) zu verstehen. Grundlage dieser Wissenschaft ist
der Heilige Koran, unter Hinzuziehung der "Sunna" (Vorgehen und
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Erkldrungen des Propheten) und des Verstandes sowie unterstiitzt durch die
allgemeine iibereinstimmende Ansicht (zu den einzelnen Themen und
Punkten) der Feqh-Gelehrten.

"Feqh" ist eine theoretische Wissenschaft. Im Gegensatz zur
Hadithkunde, worunter die, die islamischen Uberlieferungen, das heifit
Hadithe bzw. Rewayat, betreffende Wissenschaft zu verstehen ist und bei
der es darum geht, Herkunft, Uberlieferer-Kette, Zuverlissigkeit oder aber
Nicht-Zuverldssigkeit der Uberlieferungen wissenschaftlich festzustellten.

Ab dem ersten islamischen Jahrhundert befaBten sich die Muslime mit
"Egtehad"“”. Egtehad (in Sachen "Feqh") gehort, der genauen
Wortbedeutung nach, zu den Notwendigkeiten einer Religion wie dem
Islam, der zum einen an alle gerichtet, also nicht nur ein bestimmtes Volk,
eine besondere Rasse oder Gesellschaft angeht und nicht auf ein spezielles
geographisches Gebiet beschrankt ist

und zum anderen allzeitige Giiltigkeit hat, die abschlieBende aller
Religionen und immerdar aktuell ist. Welche Bedingungen auch gegeben
und welche Entwicklungen - die ja eine Voraussetzung des Voranschreitens
der menschlichen Zivilisation darstellen - auch immer eintreten mogen.

Einige gehen davon aus, da "Egtehad" im ersten islamischen
Jahrhundert, und zwar in Ahl-Tassannon-Kreisen in Erscheinung trat, in der
Schi’ah erst im dritten Jahrhundert. Sie sagen, dal diese Verspatung in den
Reihen der Schi‘ah darauf zuriickzufiihren sei, daB diese sich an den
Imamen (a.s.) orientierte, die dazumal ja noch zugegen waren und berieten
und belehrten. Wie wir jedoch in den Beitrigen "Egtehad dar Islam"*° und
"Elhami as Schaykh ot Ta'efah"*”' nachwiesen, ist dies ein Irrtum.

Fegh im Sinne von "Estekhrad" und "Estenbat" - also das Ausarbeiten
der "Ahkam", der géttlichen Gebote aus den oben genannten "Madarek” -
und zwar unter Hinzuziehung der Osul-Wissenschaft*?, hat es seit Beginn
des Islam sowohl in der Schiah als auch in Ahl-Sunnat gegeben. Allerdings
mit grundlegenden Unterschieden zwischen beiden Glaubensrichtungen.

“ Emsiges Streben nach Erkennen und einem hohen Wissensgrad (zumeist im Zusammenhang mit

Fegh-Belangen)

%0 Zeatschrift "Maktab Taschayyoh”, Nr 3 und Buch "Dah Goftar"

! Hesareh Schaykh Tussi®,B. 2 v, "Yadnameh Schaykh Tuss1", B 3

2 ngqul”: feqhwissenschaftlicher Terminus, hier in der Bedeutung vonm: "Osul-Feqh”. Das heilit:
Methoden zmn Herausziehen und Schlubfolgern der géttlichen Gebote aus den im ohigen Text
genannten "Madarek”. Die "Osul"-Wissenschaft ist eine Voraussetzung zn Fegh, denn mit threr Hilfe
erfolgt das Ausarbeiten nnd Schlubifolgemn ("Estekhrad]” und "Estenbat") der géttlichen Gebote aus
den "Madirek".
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Und zwar hinsichtlich der oben genannten "Madarek™ als auch der Frage im
Zusammenhang mit der Verliflichkeit von "Ray"” und "Qias"*’

In Ahl-Tassannon-Kreisen ist man der Ansicht, daB der erste unter den
Muslimen, der sich mit Fegh beschiftigte, Mo'ad Ebn Gabal, einer der
Propheten-Gefihrten gewesen sei. Er reiste auf Anordnung Mohammads
{s.a.a.s ) nach Yemen, um dort den Islam zu verkiinden Seine Geschichte ist
bekannt...

Alameh Sseyyed Hassan Sadr schreibt in "Ta’ssis osch Schi‘ah”: Das
erste Feqgh-Werk in den Reihen der Schi'ah wurde in der Zeit Anur ol
Mo menins (a.s.) von dessen Schriftfilhrer und Schatzhalter Obaydollah Ebn
Abi Rafa’ geschrieben Als wir iiber die Autoren der Hadithwerke sprachen,
erwihnten wir ihn und seinen Vater bereits.

Ebn en Nadim nennt in seinem "Al Fehrest", unter dem Titel "Foqaha ye
Schi’ah", einige schiitische Feqh-Schriften und deren Autoren aus der Zeit
der lmame (a.s.). Einige von ihunen waren lraner, wenngleich die Zahl der
iranischen Foqaha im Vergieich zu den nicht-iranischen nicht grofl war,

Ganz allgemein waren damals, in der Zeit der Imame (a.s.) und auch
danach, etwa bis zum siebten islamischen Jahrhundert, die iranischen Fegh-
Gelehrten Ahl-Taschayychs in der Minderheit. Die schiitischen Fogaha
frither Epochen, deren Schriften noch heute vorhanden sind und deren
Ansichten in den verschiedenen Fegh-Werken zitiert werden, waren zumeist
Nicht-Iraner

Unter den friihen Foqaha bzw. Feqh-Gelehrten waren: "Saduq Awwal"
{Saduq, der Erste), Ali Ebn Hussayn Ebn Babewey Qomi, "Sadugq
Dowwom" (Saduq, der Zweite), Mohammad Ebn Ali Ebn | Hussayn und
schlechthin alle Ai-Babeweys - wie u. a. Schaykh Montagab od Din Rasi,
e Nachkomme Hussayn Ebn Ali Ebn Babewey Qomis - Iraner.

Ebenfalls iranischer Herkunft waren der grofle Gelehrte Schaykh Abu
Ga'far Tussi, Schaykh Salar Ebn Abdul Asis Deylami, Autor des Buches
"Mardssem” und Schitler Schaykh Mofids als auch Sseyyed Mortedas, dann
Ebn Hamzeh Tussi, Autor des "Wassileh” und Ayaschi Samarqandi, den wir
bereits im Zusammenhang mit den Koran-Kommentatoren nannten und
darauf hinwiesen, daB Ebn on Nadim etliche Feqh-Werke von ihm zitiert
und wissen liBt, daB die Biicher dieses Gelehrten in Khorassan verbrejtet
waren

B Ray" und "Quas™ feqh-wissenschaftlicher Terminus. Mt ‘Ray"™ sind die Ansichien der begh-
Gelehiten  gememt. mit "Qias” das Analogieren hzw., Syllogisteren 1 Zusammenhang nnt
rechtlichen Fragen und Themen
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Doch, wie gesagt, bis zum siebten Jahrhundert (H.Q.) waren die meisten
schiitischen Foqaha Nicht-Iraner. Beispielsweise Ebn Gonayd, Ebn Abi
Aqil, Schaykh Mofid, Sseyyed Morteda Alam ol Hoda, Qadi Abdul Asis
Ebn Barrag, Abu s Salah Halabi, Sseyyed Abu | Makérem Ebn Zohreh, Ebn
Edris Helli, Mohaqeq Helli, Alameh Helli und andere, die ich noch nennen
werde.

Der Grund dafiir ist einleuchtend, Die Schi*ah war in jenem Zeitraum in
Iran in der Minderheit. Sogar in Libanon, Halab (Aleppo) und Irak gab es
allem Anschein nach mehr Schiiten als in Iran, allerdings lebten sie dort
auch unter giinstigeren Bedingungen.

Ab dem siebten islamischen Jahrhundert, insbesondere in den letzten
dreihundert, vierhundert Jahren kamen (und kommen) jedoch die meisten
Feqh-Gelehrten (Foqaha) Ahl-Taschayyohs aus Iran. Wenngleich in der
letzten Zeitspanne auch so mancher hervorragende schitische Faqih
arabischer Herkunft ist. Beispielsweise Schaykh Ga'far, Kaschef ol
Gata'und Schaykh Mohammad Hassan, Autor des "Gawaher ol Kalam" ***.

Es ist angebracht, zunichst einen kurzen chronistischen Uberblick iiber
Fegh und Foqaha (der Schi‘ah) - ab der "Qaybat-Sogra-Zeit" *** bis heute -
zu geben. Damit sowohl die Verdienste der Iraner um die islamische Feqh-
Wissenschaft als auch das unaufhdrliche Fortbestehen dieser
wissenschaftlichen Disziplin im weiten Feld der islamischen Kultur - nun
bereits iiber einen Zeitraum von {iber 1100 Jahren hinweg - deutlich werden.

Die Feqgh-Wissenschaft (im Sinne geordneter, systematisch und
wissenschaftlich erarbeiteter und in auch heute noch existierenden Biichern
niedergeschriebener Themen) blickt auf eine mehr als tausendjshrige
Vergangenheit zuriick. Das heif}t, seit nunmehr elf Jahrhunderten gibt es
Schulen, in denen "Feqh" gelehrt, studiert und weiterentwickelt wird. Feqh-
Lehrer geben ihr Wissen an ihre Schiiler weiter, und diese wiederum bilden
weitere Schiiler aus. So war und blieb es bis zum heutigen Tag. Mit anderen
Worten: Die Lehrer-Schiiler-Kette bzw. Lehren, Lemen und Studieren in
Sachen "Feqh" brach niemais ab.

Allerdings, andere wissenschaftliche Disziplinen wie Philosophie, Logik,
Mathematik und Medizin sind noch &lter, und diesbeziigliche Schriften und
Werke sind vorhanden, die frither als die fegh-wissenschaftlichen erstellt
wurden. Doch ob auch sie sich chne jegliche Unterbrechung oder Stagnation

4 Einige sagen allerdings, dal} er aus Isfahan stamme (Makarem ol Atar, B, 5)
5 "Qaybat Sogfra™: gemeint ist die kurzfiistige Verborgenheil Imam Mahdis (as.) vor seiner
langwghrenden, das heifit der Zeit seiner "Qaybat Kobra", in der wir uns befinden
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unentwegt fortsetzten und eine sich so konstant erhaltende, lebendige
Lehrer-Schiiler-Existenz aufweisen konnen, ist fraglich

Angenommen, auch in einem anderen wissenschaftlichen Bereich sei
dies der Fall gewesen, so aber doch nur in der islamischen Welt. Denn nur
in ihr konnen die Wissenschaften auf ein iiber tausendjihriges,
ununterbrochenes Leben zuriickschauen. Auf diesen Punkt werden wir
spiter, wenn wir auf die Philosophie und Mystik zu sprechen kommen, noch
eingehen.

Erfreulicherweise war es den muslimischen Gelehrten wichtig, die
aufeinanderfolgenden Generationen der "Meister (Lehrer) der islamischen
Wissenschaften" festzustellen. Zuerst betraf dieses ihr Bestreben die
Hadithwissenschaftler, dann die Gelehrten der anderen wissenschaftlichen
Disziplinen. Etliche Biicher haben wir in Hinden, die dariiber Auskunft
geben. Unter anderem: "Tabaqat ol Foqaha" von Abu Eshaq Schirasi,
"Tabaqat ol Ataba’" von Ebn Abi Osayba'ah"”, "Tabagat on Nahwiin" und
"Tabagat os Sufiyah" von Abu Abdur Rahman Ssalami.

Allerdings, soweit mir bekannt ist, stammt das, was iiber die Foqaha-
Generationenfolge geschrieben wurde, aus der Feder Ahl-Tassannons und
betrifft deren Gelehrte. Im Zusammenhang mit den Foqaha-Generationen
Ahl-Taschayyohs ist bedauerlicherweise bisher noch nichts geschrieben
worden. Um dariiber zu erfahren, ist in entsprechenden Biographien und
Werken, in denen iiber die befugten Hadith-Gelehrten berichtet wird,
einzusehen.

Wir aber wollen in diesem Zusammenhang nicht detailliert auf die
Foqaha-Generationenfolge Ahl-Taschayyohs eingehen, sondem uns
lediglich mit den Namen der besonders hervorragenden unter ihnen und den
Titeln ihrer Werke begniigen. Dies ist im Rahmen dieses Buches
ausreichend und vermittelt uns zudem eine Kurz-Ubersicht iiber ihre
chronistische Aufeinanderfolge. .

Beginn der Geschichte der schiitischen Foqaha ist meinem Ermessen
nach die "Qaybat Sogra"-Zeit (260 - 329 HQ). Aus zwei Griinden. Einmal
deswegen, weil zuvor die Reinen Imame (a.s.) gegeben waren, die berieten,
belehrten und erklirten.

Das heifit, zu ihrer Zeit standen die Foqahas bzw. "Mogtahedin”
obwohl sie kompetente und urteilsfihige Feqh-Gelehrte waren, die von den
Imamen (a.s.) zu Fatwis ermuntert wurden - ganz automatisch in deren
"Schatten". Man wandte sich nur dann an sie, wenn die Imame (a.s.) nicht
erreichbar waren. Die Bevolkerung zog es nach Mdoglichkeit vor, ihre Fragen
und Problenie den Imamen aus dem Hause des Gesandten Gottes (a.s.)
direkt mitzuteilen und bei thnen Rat, Antwort oder Erklirung einzuholen.

338



Ebenso wie sich die Foqahi, trotz der oft weiten Reisen und grofen
Strapazen, die sie dazu in Kauf nehmen mufiten, darum bemiihten, mit den
Imamen (a.s.) die anliegenden Belange, Fragen und Schwierigkeiten
personlich zu besprechen.

Feghwissenschaftliche Schriften und Biicher aber gibt es, soweit es die
Schi*ah betrifft, allem Anschein nach erst ab der "Qaybat Sogra"-Zeit.
Zumindest sind uns - oder wenigstens mir - Feqhwerke aus der
davorliegenden Zeit nicht bekannt.

Es steht jedoch fest, daB es schon in der Zeit der Imame (a.s.) grofle
schiitische Fogaha gab, deren Qualifikation bei einem Vergleich mit den
zeitgenossischen Feqh-Gelehrten anderer Glaubensrichtungen offenkundig
wird.

Ebn on Nadim widmet das fiinfte Kapitel seines weltbekannten
wertvollen Werkes "Fehrest Ebn en Nadim", den Foqaha der Schi‘ah und
ihren, Fegh und Hadith betreffenden Schriften.

Im Zusammenhang mit Hussayn Ebn Sa’id Ahwisi und dessen Bruder
schreibt er: Sie waren gelehrtere, hervorragendere und versiertere Fegh-
Gelehrte als andere ihrer Zeit...

Uber Ali Ebn Ibrahim Qomi sagte er:

Er war der Meister-Gelehrte der Foqaha...

Beziiglich Mohammad Ebn Hassan Ebn Ahmad Ebn | Walid Qomi
duBerte er: Eines seiner Biicher ist ein komplettes Feqh-Werk...

Thre Biicher waren allem Anschein nach so gehalten, daB} sie zu jedem
Thema, das sie brachten, Hadithe nannten, die sie fiir zuverlidssig erachteten
und selbst praktizierten. Das heilt, es waren Biicher, die zusammengesetzt
waren aus Hadithen und den Ansichten ihrer Autoren.

Der grofle Gelehrte "Mohageq Helli" erklirt in dem Vorwort seines
"Mo  tabar":

Die Zah! unserer Foqah3 (r.a.) und ihrer Werke groff. Da es mir nicht
moglich ist, sie alle zu zitieren, begniige ich mich damit, nur jene von ihnen
zu nennen, die ihrer hohen Gelehrtheit, unermiidlichen Studien und der
ausgezeichneten Wahl der von ihnen zitierten Ansichten wegen zu
Beriihmtheit gelangten. Sie und ihre Werke, aus denen ihr hohes Wissen
und Uberzeugtsein von dem, was sie sagten und nachdem sie lebten,
spricht. Unter anderem sind es Hassan Ebn Mahbub, Ahmad Ebn Abi Nasr
Basanti, Hussayn Ebn Sa'id {Ahwasi), Fadl Ebn Schadan (Neischaburi),
Yunes Ebn Abdur Rahman, also frilhe Gelehrte aus der Zeit der Imame
(a.s.). Und aus der Reihe der spéteren Foqahd: Mohammad Ebn Babewey
Qomi, (Schaykh Saduq) und Mohammad Ebn Yaqub Koleyni. Unter den
Fatwi-Berechtigten sind es: Ali Ebn Babewey Qomi, Eskafi, Ebn Abi Aqil,
Schaykh Mofid, Sseyyed Mortedd Alam ol Hoda, Schaykh Tussi...
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Der grofie Gelehrte "Mohaqiq Helli" reiht die erstgenannten, wenngleich
er sie als kompetent, hochgelehrt und wissend (Modjtahed) bezeichnet und
die Auswahl der von 1thnen zitierten Ansichten und Thesen anerkennt, nicht
in die Reihe der Fatwa-Gelehrten ein. Darum, weil ihre Werke, wenngleich
sie Nachweis und Zusaminenfassung ihres hohen Fegh-Wissens sind, wie
Hadithbiicher emschlieBlich ihrer eigenen Ansichten, geschrieben wurden.
Nicht jedoch wie Fatwa-Schriften, die die konkreten Beurteilungen des
Fagih bekanntgeben.

Wenden wir uns nun der ersten Foqaha-Gruppe (in der Zeit der Qaybat-
Sogra) zu:

I- Ali Ebn Babewey Qomi, gest. 320, beigesetzt in Qom. Er war der
Vater von Schaykh Mohammad Ebn Ali Ebn Babewey, bekannt als
"Schaykh Saduq", dessen Grabstitte sich in der Nihe des Sanktuariums
Abdul Asim, in Rey, befindet. Der Sohn war Mohadeth (Hadith-Kundiger),
der Vater fatwa-berechtigter Faqih. Gewohnlich werden sie, wenn sie
gemeinsam genannt werden, als Sadugeyn" bezeichnet

2- Ebenfalls aus jener frithen Zeit, beriilhmt, hochgelehrt und ein
Zeitgenosse Ali Ebn Babewey Qomis (zeitlich gesehen sogar ein wenig vor
thm}, ist Ayaschi Samarqandi, der Verfasser der Korankommentation
gleichen Namens. Er war ein hochgebildeter und in den islamischen
Wissenschaften bewanderter Gelehrter. Wenngleich er insbesondere durch
seine Koran-Exegese zu Berithmtheit fand, wird er doch den Foqaha
zugeordnet. Er hat etliche Schriften zu den verschiedensten
Wissensbereichen verfait. Unter anderem in Sachen "Fegh".

Ebn on Nadim erwihnt in "Al Fehrest", daf seine Schriften in Khorassan
verbreitet waren. (Allerdings ist mir bisher nicht aufgefallen, daB sein Name
im Zusammenhang mit Feqh-Themen genannt wird. Moglicherweise aber
sind seine Feqh-Schriften im Laufe der Zeit verlorengegangen )

Wie zuvor schon gesagt, war Ayaschi zunichst Sunnit, schloB sich aber
spiterhin der Schi'ah an. Den hohen Reichtum, den ihm sein Vater
hinterlie, verwandte er auf dem Wege seiner Lehrtitigkeit,
Forschungsarbeit, um Biicher zu erstellen, Abschriften von ihnen zu machen
und diese zu verbreiten.

Rinige sagen, Ga'far Ebn Qolewey, Feqh-Lehrer Schaykh Mofids, sei aus
der Zeit Ali Ebn Babeweys gewesen und ordnen ihn den Foqaha der
"Qaybat-Sogra-Phase” zu.™ Sie sind der Auffassung, daB Ga'far Ebn

#44 lcans wa | Algab”
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Qolewey Schiiler des bekannten Sa’d Ebn Abdullah Asch’aris gewesen sei.
Doch da er Lehrer Schaykh Mofids war und 367 oder aber 368 HQ verstarb,
kann er weder Zeitgenosse Ali Ebn Babeweys noch einer der Gelehrten der
"Qaybat-Sogra-Zeit" gewesen sein. Wohl aber gehdrte sein Vater, der
Gelehrte Mohammad Ebn Qolewey, der Qaybat-Sogra-Zeit an.

3- Ebn Abi Aqil Omani: Es heif}t, er sei ein gebiirtiger Yemenite
gewesen. (Oman ist ein Kiistengebiet des Meeres von Yemen) Wann er
starb, ist nicht bekannt, jedenfalls aber lebte er zu Anfang der "Qaybat-
Kobra*’-Zeit".

"Bahr ol Olum" erklidrte, Ebn Abi Aqil Omani sei Lehrer Ga'far Ebn
Qoleweys gewesen, und Ga'far Ebn Qolewey wiederum Lehrer Schaykh
Mofids. Dies scheint richtiger zu sein als die oben genannte Auffassung,
dernach Ga'far Ibn Qolewey Zeitgenosse Ali Ebn Babeweys gewesen sein
soll.

Die Fegh-Ansichten Ebn Abi Aqils werden hiufig zitiert Er gehort zu
jenen, deren Namen wir im Zusamenhang mit Fegh-Themen oft begegnen.

4- Tbn Gonayd Eskafi war ebenfalls einer der Lehrer Schaykh Mofids. Es
heiBt, er sei 381 HQ gestorben. Wie berichtet wird, soll er bis an die fiinfzig
Biicher geschrieben haben. Die Foqaha bezeichnen Ebn | Gonayd und Ebn
Abi Aqil als "Al Qadimayn" (als die frithen Fogaha). Die Ansichten Ebn |
Gonayds werden nach wie vor erdrtert.

5- Schaykh Mofid: Sein eigentlicher Name ist Mohammad Ebn
Mohammad Ebn No'man. Er war "Motakallem"*® und "Faqih”. Ebn on
Nadim bezeichnet und rithmt ihn im flinften Kapitels seines "Al Fehrest",
dort, wo er iiber die "Motakallem", also die "Kalam"-Gelehrten der Schi’ah
spricht, als "Ebn 1 Mo“allem".

Schaykh Mofid wurde 336 HQ geboren und verstarb im Jahre 413 HQ.
Sein beriihmtes Feqh-Werk, "Maqna‘ah"”, ging in Druck und ist vorhanden.

Schaykh Mofid zihlt zu den hervorragenden schiitischen Gelehrten der
Islamnischen Welt. Abu Ya'li Ga'fari, ein Schwiegersohn Schaykh Mofids,
berichtete, dal der Gelehrte des Nachts nur sehr wenig geschlafen und sich
die verbleibende Nachtzeit mit Beten, Studieren, Lehren oder
Koranrezitation befafit habe. Schaykh Mofid war Schiiler eines Schiilers Ebn
Abi Aqils.

7 *Qaybat ¢ Kobra": gemeint ist die heutige Zeit, da Imam Mahdi (a.s.), der zwélfie Imam aus dem
Hause des Gesandten Golles (s.a.a.s.), im Verborgenen lebt und sich erst auf Geheil Goites zu
erkennen gibt, um die groBe Weltrevolution, die der Menschheit Frieden und Gerechtigkeit bringen
wird, zu fithren

48 v\fotakallem™: Gelehrter der islamischen Wissenschaft "Kalam", Niheres in dem vorausgegangenen
Kapitel: "Kalam"
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6- Sseyyed Mortedd, bekannt als "Alam ol Hoda" (geistiger Wegfiihrer),
kam 355 HQ zur Welt und verlieB sie 436 HQ. Er, bewandert in den
islamischen Wissenschaften, war Lehrer und Literaturkundler, Motakallem
und Faqih. Seine Feqh-Ansichten finden die Beachtung der Foqaha.

Seine bekannten Feqh-Werke sind "Entesar" und "Gamal ol Elm wa |
Amal". Er und sein Bruder Sseyyed Radi, der "Nahg ol Balagah"
zusammentrug, waren Schiiler Schaykh Mofids.

7- Schaykh Abu Ga far Tussi, bekannt als "Schaykh ot Ta'ifah", zihlt zu
den strahlenden Sternen am Himmel der Islamischén Welt. Viele Werke
verfaBte er im Zusammenhang mit Fegh, Osul*”, Hadith, Tafsir, Katam und
Regal®™. Er stammte aus Khorassan, wurde im Jahre 385 HQ geboren, zog
408 HQ, im Alter von 23 Jahren, nach Bagdad, dem bedeutenden Zentrum
flir islamische Wissenschaften und Kultur und blieb bis zu seinem
Lebensende in Irak. Nach seinem Lehrer - Sseyyed Morteda - gingen Rang
und Amt des fatwaberechtigten "Marga’-Taqlid" auf ihn iiber.

Fiinf Jahre hatte er bei Schaykh Mofid Unterricht genommen und
schopfte lange Zeit aus dem Wissensschatz des hochgelehrten Schiilers
Schaykh Mofids, d. h. Sseyyed Mortedas. Als dieser, also sein Lehrer
Sseyyed Mortedd, im Jahre 436 HQ starb, (24 Jahre vor Schaykh Tussi)
blieb er noch weitere 12 Jahre in Bagdad, zog jedoch dann - im Zuge einiger
Unruhen, in deren Verlauf er sein Haus und seine Bibliothek verlor - nach
Nadjaf, wo er die dortige "Hawdeh Elmiyeh"*' griindete, im Jahre 460 HQ
starb und dort auch beigesetzt wurde.

Schaykh Tussi schrieb das Feqh-Werk "An Nahayeh", das den
geistlichen Schiilern als Unterrichtsstoff diente. Ein weiteres Buch von thm
ist "Mabsut", mit dem er die Feqh-Wissenschaft in ein neues Stadium
einfilhrt und das zu seinen Lebenzeiten das ausfiihrlichste Feqh-Werk Ahl-
Taschayyohs war. Auch das Werk "Khelaf", in dem er die Ansichten sowohl
der sunnitischen als auch schiitischen Foqahd nennt und etliche andere
Fegh-Schriften sind von Schaykh Tussi.

Wenn die fiiiheren Gelehrten, vor etwa einem Jahrhundert, im
Zusammenhang mit "Fegh" von "Schaykh" sprachen, meinten sie Schaykh
Tussi. Und wenn sie "Schaykhan" sagten, ging es um Schaykh Mofid und
Schaykh Tussi.

Schaykh Tussi ist einer der groBen Gelehrten, deren Name im weiten
Feld der Fegh-Wissenschaft hiufig genannt wird. Auch unter seinen

% Siehe entsprechende vorausgegangene FuBnote (492) zu "Osul" (Ogul e Fegh)
00 vRegal": Kunde iiber die Hadith-Uberlieferer
91 "Hawdeh Elmiyeh": Theol.-wissenschaftliches Bildungszentrum
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Nachkommen gab es - mehrere Jahrhunderte lang - etliche Gelehrte und
Foqaha.

Sein Sohn Schaykh Abu Ali, auch "Mofid, der Zweite" genannt, war ein
hochgelehrter Fagih. Laut "Mostadrak ol Wassa'el"”*™ stammt aus seiner
Feder das Werk "Amali". Auch kommentierte er seines Vaters "An
Nahayeh".

Laut "Lolo’ol Bahrayn" waren auch die Tochter Schaykh Tussis
hochgelehrte Feqgh-Wissenschaftlerinnen bzw. "Faqiyeh".

Schaykh Abu Ali hatte einen Sohn namens Abu 1 Hassan Mohammad.
Thm wurde, nachdem sein Vater nicht mehr war, das "Marga ‘jat"*"* und die
Leitung der "Hawdeh Elmiyeh" in Nadjaf iibertragen.

Wie Ebn Emad Hanbali in "Schasarit od Dahab fi Akhbar men Dahab”
iiberliefert, scharten sich zu Zeiten dieses groBen Gelehrten, der bekannt war
fiir seine Tugend, Enthaltsamkeit und hohe Bildung, die Studenten (Ahl-
Taschayyohs) der islamischen Wissenschaften um ihn. Emad Tabari
erklirte: "'Wenn es iiblich wire, auch fiir andere als nur fiir die Propheten den
besonderen gottlichen Segenswunsch zu erbitten (Salawait), wiirde ich dies
fiir ihn tun...’

Schaykh Abu 1 Hassan Mohammad starb im Jahre 540 HQ...

8- Qadi Abdul Asis Halabi, bekannt als "Ebn 1 Barrag, war Schiiler
Sseyyed Mortedas und Schaykh Tussis. Letzterer schickte ihn nach Syrien,
in seine Heimat. Zwanzig Jahre lang wirkte er dort als Richter, als "Qadi".
Im Jahre 481 HQ starb er. Seine Fegh-Werke, die recht oft erwithnt werden,
sind "Mohadab" und "Gawaher".

9- Schaykh Abu s Salah Halabi (Abu ol Salah...). Auch er stammte aus
Syrien (Halab bzw.Aleppo), war Schiiler Schaykh Mortedas und Schaykh
Tussis und wurde 100 Jahre alt. In "Rayhanat ol Adab" heifit es, daB er auch
Schiiler Salar Ebn Abdul Asis, auf den wir noch zu sprechen kommen,
gewesen sei. Doch wenn dem so wire, miiite Abu s Saldh drei Schiiler-
Generationen hintereinander Unterricht genommen haben.

Sein bekanntes Feqh-Werk ist "Kafi". Er starb 447 HQ. Falls er 100
Jahre alt wurde und 447 HQ starb, mubl er ilter als seine beiden Lehrer
gewesen sein.

"Schahid Tani" nannte ihn "Khalifat ol Morteda fe 1 Balad ol Halabiyah".

10- Hamsatebn Abdul Asis Deylami, bezeichnet als "Ssalar Deylami",
starb in den Jahren zwischen 448 und 463 HQ. In Schah-Khosrou, Tabris.

B 3,8.497
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Sein genaues Todesjahr ist also nicht bekannt. Er war Schiiler Schaykh
Mofids und Sseyyed Mortedas und stammte aus Iran

Sein beriihmtes Feqh-Werk ist "Marassem".

Wenngleich "Ssalar Deylami” zur Generation Schayk Tussis gehorte und
nicht einer seiner Schiiler war, bezeichnet "Mohaqqeq Helli" (in der
Einleitung seines "Al Mo tabar") ihn als auch Ebn | Barrag und Abu s Salah
Halabi als "Atba'ol Thalathah". Allem Anschein nach wollte er damit zum
Ausdruck bringen, daB diese drei Anhdnger und Jiinger dreier grofer Lehrer
waren: Schaykh Mofid, Sseyyed Morteda und Schaykh Tussi.

11- Sseyyed Abu | Makiarem Ebn Sohreh. Im Zusammenhang mit
Hadithen orientierte er sich - mittelbar - an Abu Ali, den Sohn "Schaykh ot
Ta'efahs" (Schaykh Tussi) und iiberlieferte ihm gemiB. Sein grofer Fegh-
Lehrer aber war - allerdings iiber einige Schiiler-Generationen bzw
Lehrvermittler - Schaykh Tussi.

Er stammte aus Halab (Aleppo) und starb 585 HQ. Sein Feqh-Werk ist
unter dem Namen "Ganiah" bekannt. Wenn von den "Halabian-Foqaha"
(von zwei Feqh-Gelehrten aus Halab bzw. Aleppo) die Rede ist, sind Abu s
Salah Halabi und Ebn Sohreh Halabi gemeint. Wird jedoch von den
"Halabiyun" (von mehreren Gelehrten aus Halab) gesprochen wird, geht es
um die beiden eben genannten und zusitzlich einen dritten, namlich: Ebn |
Barrag, der ebenfalls aus Halab bzw Aleppo kommt. Gemil dem, was in
"Mostadrak"™™ zu lesen ist und zwar dort, wo tiber Schaykh Tussi informiert
wird, lernte Ebn Sohreh Schaykh Tussis "An Nahayah" durch Abu Ali
Hassan Ebn [ Hussayn, genannt: "Ebn 1 Hagib Halabi", kennen. Bei ihm
studierte er dieses Werk. Abu Ali Hassan Ebn 1 Hussayn wiederum studierte
es bel Abu Abdullah Saynabadi in Nadjaf. Dieser bei Schaykh Raschid od
Din Ali Ebn Sirak Qomt und Sseyyed Abu Haschem Hussayni, und sie
beide wiederum bei Schaykh Abdol Gabbar Risi. Schaykh Abdol Gabbar
Rasi aber war Schiiler Schaykh Tussi So gesehen war Ebn Sohreh - iiber
vier Lehrvermittler-Generationen - Schiiler Schaykh Tussis.

12- Ebn Hamseh Tussi, bekannt unter dem Namen "Emad od Din Tussi".
Er gehérte zu den Schiilern Schaykh Tussis. Das heiBt, einige sagen, er sei
aus der Schiilergeneration, die der Rethe der Schiiler Schaykh Tussis folgte,
gewesen, und andere gehen davon aus, dal er einer noch spiteren
Generation angehorte. Diesbeziiglich bedarf es noch einiger weiterer
Nachforschungen.

MR, 3,8 506
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Auch wann er starb, ist nicht mit Bestimmtheit zu sagen. Moglicherweise
in der zweiten Hilfte des sechsten islamischen Jahrhunderts. Ebn Hamzeh
Tussi stammte aus Khorassan. Sein bekanntes Fegh-Werk ist "Wassileh".

13- Ebn Edris Helli, einer der maBgeblichen Gelehrten der Ahl-
Taschayyohs. Er selber war Araber, doch miitterlicherseits verwandt mit
Schaykh Tussi. Das heift, Schaykh Tussi war einer seiner Vorviiter,
miitterlicherseits.

Ebn Edris Helli war bekannt fiir sein freies Denken. Er brachte die
geistige "Unantastbarkeit” seines Vorvaters Schaykh Tussi ins Wanken und
scheute sich nicht, Gelehrte und Foqaha in bisweilen heftiger Weise zu
kritisieren. Im Jahre 598 verschied er, im Alter von 55 Jahren.

Von ihm ist ein sehr wertvolles und bekanntes Fegh-Werk, namens "As
Sari’er". Es heift, er sei ein Schiiler Sseyyed Abu | Makarem Ebn Sohrehs
gewesen. Doch laut dem, was Ebn Edris in "Al Wadiah" aus "As Sard’er"
zitiert, war er lediglich ein Zeitgenosse von ihm. Wohl aber begegnete er
ihm und kam es zwischen ithnen zu einem schriftlichen Meinungsaustausch
beziiglich einiger Feqh-Themen

14- Schaykh Abu | Qassem Ga'far Ebn Hassan Ebn Yahya Ebn Sa'id
Helli, genannt "Mohaqqeq". Er schrieb etliche feqhwissenschaftliche Biicher
(aber auch zum Thema "Osul"). Unter anderem: "Schardya™, "Ma'areg",
"Mo'tabar", "Al Mokhtasar", "An Nafa™ etc..

Mohaqqgeq Helli war Schiiler eines Schiilers Ebn Sohres und Ebn Edris
Hellis. In "Al Kani wa | Alqab" heifit es im Zusammenhang mit Ebn Nama:

"Mohaqqeq Karaki sagt in bezug auf Mohaqqeq Helli: Hervorragendster
Lehrer Mohaqqeqs, auf dem Gebiet "Feqh Ahl 1 Bayt", war Mohammad Ebn
Nama ye Helli, und der grofite unter seinen Lehrern war Ebn Edris Helli.

Allem Anschein nach wollte Mohaqqeq Karaki damit sagen, dafl Ebn
Edris Helli der grofite Lehrer Mohammad Ebn Nama ye Hellis war, denn:
Ebn Edris verstarb bereits im Jahre 598 HQ, dieweil Mohaqqeq Helli 676
HQ verschied. Undenkbar, daB letzterer - angesichts des zeitlichen
Unterschiedes - an dem Unterricht Ebn Edris’ teilgenommen hat.

In "Rayhanat ol Adab" lesen wir, daB Mohaqqeq Helli Schiiler seines
Grof}vaters, Vaters als auch Sseyyed Fakhar Ebn Mo’ed Mussawis und Ebn
Sohres gewesen sei. Doch auch dies wird nicht stimmen, denn Mohaqqeq
kann Ebn Sohreh, der 585 HQ starb, nicht erlebt haben. Wohl aber ist es
méglich, daBl Mohaqqeqs Vater Schiiler Ebn Sohres war.

Er, Mohaqqeq Helli, war Lehrer Allameh Hellis. In Sachen "Feqh" war
niemand, der ihn iibertraf. Wenn die Fogaha von "Mohaqqeq" (als einer
Person) sprechen, ist die Rede von diesem begnadeten Gelehrten.
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Khadjeh Nasir od Din Tussi, der groBe Philosoph und Mathematiker,
suchte thn in Helleh auf und nahm an seinem Feqh-Unterricht teil.

Die Werke Mohaqqeqs, insbesondere sein "Schardya™, diente und dient
den geistlichen Schiilern als Unterrichtswerk. Viele Fogaha kommentierten
seine Biicher oder aber schrieben ihre "Haschiyehs” (Anmerkungen) dazu.

15- Hassan Ebn Yussof Ebn Ali Ebn Motahhar Helli, genannt "Allameh
Helli" Er zihlt zu den genialen Persénlichkeiten seiner Zeit. Im
Zusammenhang mit "Feqh", "Osul", "Kalam", Logik, Philosophie, der
Regal-Wissenschaft ua. schrieb er etliche Biicher. Ca 100 Schriften -
handschriftliche oder gedruckte - kennen wir von ihm. Einige von ihnen -
wie "Tadkerat ol Fogaha" - sind allein schon Nachweis fiir seine Genialitit.
Allameh Helli schrieb viele Fegh-Biicher, von denen die meisten - wie die
Werke Mohaqqeq Hellis - nach seinem Tode von Foqaha kommentiert und
zu vielen Anmerkungen geschrieben wurden.

Die bekanntesten Werke Allameh Hellis sind: "Erschad", "Tabserat ol
Mote'allemin", "Qawa’ed", "Tahrir", "Tadkerat ol Foqaha", "Mokhtalef
osch Schi*ah" und "Montahi"

Allameh Helli hatte viele Lehrer. In "Fegh" unterrichtete ihn u. a. sein
Onkel (miitterlicherseits) Mohaqqeq Helli. Unterricht in Philosophie und
Logik nahm er bei Khadjeh Nasir od Din Tussi. In der sunnitischen
Feqhlehre unterwiesen ihn Gelehrte Ahl-Tassannons.

Allameh Helli wurde 648 HQ geboren und starb 726 HQ.

16- Fakhr ol Mohaqqeqin, ein Sohn Allameh Hellis. Er kam 682 HQ zur
Welt und verschied 771 HQ. Allameh Helli erwihnt in seinem Vorwort zu
"Tadkerat ol Fogaha" und auch in der Einleitung zu "Qawa ed" seinen Sohn
in wiirdigender Weise. Sein "Qawa’'ed"” beschlieft er mit dem Wunsch, sein
Sohn moge nach ihm seine nicht beendeten Arbeiten vollenden.

Von Fakhr ol Mohaqqeqin ist das Werk "Idah ol Fawa'ed fi Scharh
Moschkelat ol Qawa'ed."

Den Ansichten Fakhr ol Mohaqqeqins wird in Feqh-Werken Beachtung
geschenkt.

17- Mohammad Ebn Makki, bekannt als "Schahid Awwal". Er war
Schiiler Fakhr ol Mohaqqeqins, zihlt ebenfalls zu den groien Gelehrten der
Schi'ah und wird hinsichtlich seiner Gelehrtheit Mohaqqeq Helli und
Allameh Helli zugestuft. Schahid Awwal stammt aus Djabal *Amal, einem
Gebiet in Siid-Libanon, das zit den iltesten Zentren der Schi'ah zihlt.

Schahid Awwal wurde 734 HQ geboren. Im Jahre 786 HQ wurde er auf
die Fatwd eines malekitischen und eines schafe'itischen Fagihs hin
hingerichtet und fand somit das Schahadat. (Martyrertod)

396



Schahid Awwal war Schiiler der Schiiler Allameh Hellis, unter anderem
Fakhr ol Mohaqqgeqins.

Seine bekannten Feqh-Werke sind: "Al Lom'ah", das er in der kurzen
Zeit seiner Gefingnishaft, die mit seinem Mirtyrertod beendet wurde,
schrieb.*”

Bemerkenswert ist, daB dieses wertvolle Buch zwei Jahthunderte spiter
von einem groflen Gelehrten kommentiert wurde, der das gleiche Schicksal
fand wie Schahid Awwal, der Verfasser des Buches.

Das heift, auch er, der das Werk kommentierte, fand das Schahadat,
wurde "Schahid", weshalb man ihn "Schahid Thani" (Schahid, der Zweite)
nannte. Die Lom'ah-Kommentation von Schahid Thani gehért zu den
Lehrbiichern der "Tolab"**.

Weitere Biicher "Schahid Awwals" sind: "Dorus”, "Dekra", "Bayan",
"Alfiah" und "Qawa’ed". Sie alle zihlen zu den wertvollen Feqh-Werken.

Die Biicher Schahid Awwals wurden - wie die von Mohaqqeq Helli und
Allameh Helli - in der Folgezeit kommentiert und mit Anmerkungen
(Haschiyehs) versehen.

In den Reihen der Fegh-Gelehrten Ahl Taschayyohs wurden die Werke
der drei eben genannten Personlichkeiten - Mohaqeq Helli, Allameh Helli
und Schahid Awwal, die im siebten und achten islamischen Jahrhundert
lebten - zu den Basiswerken der Feqh-Wissenschaft ethoben. Sie wurden
von anderen kommentiert und mit Anmerkungen - "Haschiyehs" - versehen.

Mir ist nicht bekannt, daB die Werke anderer jemals so sehr beachtet und
gewiirdigt wurden wie diese. Allerdings: Auch im vergangenen Jahrhundert
fanden zwei der Biicher Schaykh Morteda Ansaris, der vor mehr als 113
Jahren starb, dhnliche Aufimerksamkeit.

Das "Haus" Schahid Awwals war - iiber Generationen hinweg - ein Haus
der Gelehrsamkeit und des Wissens. Er, Schahid Awwal, hatte dret Sohne,
die ebenfalls zum Kreise der Gelehrten und Foqaha Ahl-Taschayyohs
zihlten. Auch seine Frau - "Omm Ali" - und seine Tochter, "Omm ]
Hassan", waren Feqh-Gelehrte, "Faqiheh".

Schahid Awwal verwies die Frauen, die sich mit speziellen Feqh-Themen
bzw. -Fragen an ihn wandten, an diese beiden "Faqihehs" aus seinem Hause.
In "Rayhanat ol Adab” heiBt es: "Einige der GroBen bezeichneten Fatimah,
die Tochter Schahid Awwals, als "Schaykheh" und "Sett ol Maschiyekh",
d.h. heiBt als "die Grofe der GroBen".

395 Es heiBt, er habe es fiir Amir Ali Ebn Mo ayad, den Herrscher der Sarbedaran in Khorassan,

gechrieben.
3% *Toliab™ geistiche Schiiler
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18- Fadel Meqdad: Er stammte aus "Siwar", einem der Dérfer des
Raumes Hellehs und war einer der gelehrtesten Schiiler Schahid Awwals.
Aus seinem bekannten Feqh-Werk "Kansol Erfan", das in Druck ging und
vorhanden ist, wird hiufig zitiert. Es beinhaltet seine fegh-wissenschaftliche
Kommentation jener Koranverse, aus denen die "Ahkim", die
religionsrechtlichen Gebote, herausgearbeitet werden und die daher in der
Feqh-Wissenschaft zur Debatte stehen. Es gibt zahlreiche schiitische und
sunnitische Schriften, die sich mit diesen Koranversen - "Ayat ol Ahkam" -
befassen, jedoch "Kansol Erfan" von Fadel Meqdad ist die beste oder aber
zumindest eme der besten unter ihnen.

Fadel Meqdad, der zu den grofen Gelehrten des neunten islamischen
Jahrhunderts zihlt, starb im Jahre 826 HQ.

19- "Gamal os Ssilekin", Abu | Abbas Ahmad Ebn Fahad Helli Assadi:
Er kam 757 HQ zur Welt und starb im Jahre 841 HQ. Er gehdrt zur
Generation der Schiiler Schahid Awwals und Fakhr ol Mohaqqgeqins Seine
Hadith-Lehrer waren Fadel Meqdid, den wir eben erwihnten, Schaykh Ali
Ebn | Khazan Faqih und Schaykh Baha' od Din Ali Ebi Abdul Karim,™” die
allem Anschein nach auch seine Feqh-Lehrer waren.

Von Ebn Fahad gibt es etliche bedeutende Feqh-Werke, tmter anderem:
"Al Mohaddab ol Bara™, eine Komimentation des Werkes "Mokhtasar on
Nafa™ von Mohaqqeq Helli Auch "Al Mokhtasar", eine Kommentation des
"Erschid" von Allamehs und eine Kommentation zu Schahid Awwals
"Alfiah".

Seine Popularitit ist insbesondere auf seine hohe Gesinnung und sein
aufrichtiges Streben nach dem hochsten Gipfel, der Gottesnihe,
zuriickzufithren. Sein bekanntes Werk "Oddat od Da'i" befait sich mit
diesem Streben, mit "Sayr o Soluk" (wie es in der Terminologie der
Mystiker bzw. "Wanderer auf dem Wege zum héchsten Gipfel” heiBt,d U)

20- Schaykh Ali Ebn Helal Gas@yeri. Er war ein hochgebildeter
Gelehrter, der sich m Enthaltsamkeit vnd Tugend iibte und ein Meister der
Hadithkunde und islamischen Geisteswissenschaften war. Sein Hadith-
Lehrer war Ebn Fahad Helli, und es ist nicht ausgeschlossen, daf} dieser ihn
auch in "Fegh" unterwies. Es heifit, er sei zu seiner Zeit "Schaykh ol Islam"
und der GroBe Ahl-Taschayyohs gewesen. Mohagqeq Karaki, der ein
Schiiler von thm war, riithmt ihn als hochgelehrten "Faqih" und "Schaykh ol
I[slam". Auch Ebn Abi Djomhur Ehssa’i nahm bei ihm Fegh-Unterricht.

21- Schaykh Ali Ebn Abdul Ali Karaki, bekannt als "Mohaqqeq Karaki"
oder "Mohagqeq Thani". Er gehort zu den Gelehrten aus dem Raume

0y

"Alkam wa | Algab”
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"Djabal Amal" (Siidlibanon) und zu den Groilen Foqaha der Schi'ah. Sein
Studium vervollkommnete er in Syrien und Irak, worauthin er, in der Zeit
Schah Tahmasbs, nach Iran zog und - zum ersten Mal in Iran - den Rang
eines "Schaykh ol Islam" erhielt. Nach ihm wurde sein Schiiler Schaykh Ali
Menschar - Vater der Gattin Schaykh Baha'is - mit diesem Rang und Amt
betraut und danach Schaykh Baha'i. Bekannt ist die Anweisung Schah
Tahmisbs an Mohaqqeq Karaki, mit der er ihm absolute Verfiigungsgewalt
erteilte, da er ihn als eigentlichen Entscheidungsgewaltigen und sich selbst
als seinen Abgeordneten verstand.

Das bekannte Werk Mohaqqeq Karakis, das in der Feqh-Wissenschaft oft
genannt wird, ist "Game'ol Maqased", eine Erklirung zu Allameh Hellis
"Qawi'ed". Abgesehen davon schrieb er zu Mohaqqeqs "Mokhtasar on
Nafa'" und "Schara'ya'" als auch zu einigen Werken Allameh Hellis und
Schahid Awwals Anmerkungen (Haschiyehs).

Daff "Mohaqqgeq Thani" nach ran kam, in Qaswin und anschlieBend in
Isfahan eine "Hawdeh Elmiyeh" griindetete und qualifizierte Gelehrte
heranbildete, fiihrte dazu, daBl Iran - nach der Zeit der "Sadugayn" zum
ersten Mal - zur Feqh-Metropole der Schi‘ah wurde. Mohaqqeq Karaki
verstarb in der Zeit zwischen den Jahren 937 und 941 HQ. Das genaue
Todesjahr ist nicht bekannt.

Mohaqqeq Karaki war Schiller Ali Ebn Helal Djasayeris, welcher
seinerseits von Ebn Fahad Helli unterrichtet worden war. Ebn Fahad Helli
aber war Schiiler der Schiiler Schahid Awwals wie unter anderem: Fadel
Meqdad. Somit war er - indirekt, d.h. iiber zwei Schiiler-Generationen -
Schiiler Schahid Awwals.

Der Sohn Mohaqgeq Karakis - Schaykh Abdul Ali Ebn Ali Ebn Abdol
‘Ali - war ebenfalls einer der Ahl-Taschayyoh-Foqaha. Er schrieb
Kommentationen zu Allameb Hellis "Erschad” und Schahid Awwals
"Alfiah"

22- Schaykh Sayn od Din, bekannt als "Schahid Thani": Auch er war
einer der grofen Foqaha der Schi’ah, besaB hohes Wissen {iber die
verschiedenen islamischen Wissenschaften und kam aus Gabal *Amal. Einer
seiner Vorviter war "Sileh", ein Schiiler Allameh Hellis.

Allem Anschein nach stammte "Schahid Thani" aus Tus (Khorassan,
Iran), weshalb er bisweilen als "Al Tussi asch Schami" unterzeichnete.

Schahid Thani wurde im Jahre 911 HQ geboren und fand 966 HQ das
Schahidat (Martyrertod). Er reiste viel und nahm bei vielen Lehrern
Unterricht. Seine Reisen fiihrten ihn nach Agypten, Damaskus, Hedjas, Bayt
ol Mogaddas (Jerusalem), Irak und Istanbul. Er schopfte aus dem
Wissensreichtum eines jeden Gebietes, in das er kam. Wie geschrieben
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wurde, hatte er allein zwlf sunnitische Lehrer.’®® Kurz, er war ein Gelehrter
mit hohen und umfassenden Kenntnissen.

Abgesehen von Feqh und Osul war er in der Philosophie, Mystik (Erfin),
Medizin und Astronomie bewandert, getragen von Gottesfurcht und iibte
sich in Tugend und Enthaltsamkeit. Seine Schiiler berichteten iiber ihn, daB
er sich in der Zeit, da er unterrichtete, des Nachts als Reisigsammler
betitigte, um seine Familie zu erndhren, dieweil er tagsiiber unterrichtete,
Eine Zeitlang hielt er in Balbak Unterricht in den fiinf Glaubensrichtungen,
das heiBt in der ga faritischen, hanafitischen, schafe’itischen, malekitischen
und hanbalitischen.

Schahid Thani schrieb viele wissenschaftliche Biicher. Sein beriihmtestes
Feqh-Werk ist die Kommentation zu Schahid Awwals "Lom'ah" und zudem
"Massalek ol Efham", eine Kommentation zu Mohaqqeq Hellis "Scharaya™".

Schahid Thani nahm bei Mohaqqeq Karaki ( bevor dieser nach Iran zog)
Unterricht. Er selbst aber kam niemals nach Iran. Der Verfasser des Werkes
"Ma'ilem", ebenfalls einer der GroBen der Schi‘ah, war ein Sohn Schahid
Thanis.

23- Ahmad Ebn Mohammad Ebn Ardebili, auch "Moqaddas Ardebili"
genannt, war einer der groflen Feqh-Wissenschaftler der Schi‘ah und die
"verkorperte” Gottesfurcht und Enthaltsamkeit". Moqaddas Ardebili lieB
sich in Nadjaf, Irak, nieder. Er lebte in der Zeit des Schah Abbas, und wie
erzihlt wird, soll letzterer ihn sehr gedriingt haben, nach Isfahan zu
kommen. Moqaddas Ardebili aber war nicht dazu bereit. Schah Abbas
wiinschte sich, dafl der Gelehrte ihn wenigstens einmal um eine Gefilligkeit
bitten wiirde. Und dies geschah, im Zuge folgender vielsagender
Begebenheit:

Eines Tages fhiichte jemand, eines Vergehens wegen, aus Iran, suchte
Moqaddas Ardebili in Nadjaf auf und bat ihn, fiir ihn bei Schah Abbas ein
gutes Wort einzulegen. Mogaddas Ardebili schrieb an Schah Abbas:

Abbas, Verwalter eines Landes, das voriibergehend in deiner Hand ist,
wisse: Wenngleich dieser Mann zuvor Unrecht tat, so steht er nun schutzlos
und bedringt da. So du ihm sein Vergehen vergibst, wird dir
méglicherweise der Erhabene Gott einen Teil deiner Vergehen vergeben,
Ahmad Ardebili, der dem Groflen des "V\l'(:layats"SOSI zu Diensten Stehende.

Worauthin Schah Abbas antwortete:

*% abgesehen von seinen schutischen Lehrern

5% nder GroBe des Welayats": mit dieser Bezeichnung ist Imam Ali (a.5.) gemeint
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Es sei mitgeteilt, dall Abbas den Dienst, zu dem Ihr mich aufriefet, erfiillte.
Es bleibt zu hoffen, daff Thr mich dafir bei euren Firbitten (an Gott) nicht
vergelit.

Abbas, geringer Diener Imam Alis {a.s.)"

Dafl Mogaddas Ardebili sich weigerte, nach Isfahan zu kommen, fiihrte
dazu, daB die "Hawdeh Elmiyeh” in Nadjaf als islamisch-wissenchaftliches
Bildungs-Zentrum neben dem von Isfahan, reanimiert wurde. Ebenso wie
die Tatsache, daf} Schahid Thani, dessen Sohn Schaykh Hassan, Autor des
Buches "Ma’alem", als auch sein Enke! (Sohn seiner Tochter) Sseyyed
Mohammad, Verfasser des Werkes "Madarek”, nicht bereit waren, Djabal
‘Amel zu verlassen und nach Iran zu ziehen, bewirkte, daB die "Hawdeh
Elmiyeh" in Syrien und Djabal "Amel, weiterhin bestanden und nicht
erloschen.

Um nicht nach Iran gezwungen zu werden, verzichteten Schaykh Hassan
und Sseyyed Mohammad darauf, das Grabmal Imam Redas (a.s.} in Iran zu
besuchen. Obwohi dies ihr grofer Wunsch war.

Ich weill gegenwirtig noch nicht, wo und bei wem Moqaddas Ardebili
Feqh-Unterricht nahm. Nur soviel ist mir bekannt, dafl er von Schiilern
Schahid Thanis unterrichtet wurde. Der Sohn Schahid Thanis (Autor des
Buches "Ma’lam") und sein Enkel (Autor des Buches "Madarek™) waren in
Nadjaf seine Schiiler. In dem Buch "Das Leben Galal od Din Dawanis" ist
Zu lesen:

Molla Ahmad Ardebili, Molana Abdullah Schuschtari, Molina Abdullah
Yasdi, Khidjeh Afdal od Din Torkah, Mir Fakhr od Din Hamaki, Schih
Abu Mohammad Sd_:irési, Meland Mirsd Djan und Mir Fath Schirdsi waren
Schiiller Khadjeh Gamil od Din Mahmuds, der seinerseits Schiiler
Mohaqqeq Galal od Din Dawanis war.”"!

Allem Anschein nach war es so, da Moqgaddas Ardebili bei Khadjeh
Gamil od Din Mahmud nicht in den "Olum Aqliyeh"*'* wurde, sondern bei
ihm die "Olum Nagliyeh"*"* studierte.

Mogqaddas Ardebili starb 993 HQ in Nadjaf. Seine bekannten Feqh-
Werke sind eine Kommentation zu "Erschad" und "Ayat ol Ahkam". Seine
prizisen Ansichten fanden und finden die: Beachtung der Foqaha.

9 Wengleich diese Geschichte in renommierten Quellen erwihnt wird, ist es angebracht, thre
Richtigkeit nachzupriifen, da das Todesjahr Mohaqgeq Ardebilis mit der Herrschafiszeut des Schah
Abbas wcht iibereinstimmt.

3t vDag Leben Galal od Din Dawanis", Autor: Fadel Ali Dawani

12 n0lum Aqliyeh”: Geisteswissenschatten, wie Logik. Philosophie. Hekmat

3 Olum Naqliveh: Koran, Suuna, Hadith. Feqh
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24- Schaykh Bahi'od Din Mohammad “Ameli, bekannt unter dem
Namen "Schayk Baha'i": Er stammte aus Djabal "Amel. In seiner Kindheit
zog er mit seinem Vater, Schaykh Hussayn Ebn Abd os Samad, einem
Schiiler Schahid Thanis. nach Iran.

Schaykh Bah#'i, hochbegabt und interessiert, der mehrere Lander bereist
und dort bei verschiedenen Lehrem in den verschiedensten
Wissensdisziplinen Unterricht genommen hatte, war ein in den "Aqliyeh"-
und Nagqliyeh-Wissenschaften''* bewanderter Gelehrter und Autor etlicher
Bucher. Er war zudem Literatur-Wissenschaftler und Dichter, Philosoph,
Mathematiker. lugenieur. Mediziner, Faqih und Koran-Kommentator.

Schaykh Baha'i war der erste, der ein allgemeinverstindliches,
feqltwissenschaftliches  "Ahkam-Werk”, emn sogenanntes "Ressaliyeh
Amaliveh""” schrieb. Dieses sein Werk ist bekannt unter dem Namen:
"Game’ Abbassi”. Da "Fegh" jedoch nicht sein Spezialgebiet war, wird er
den hochrangigen Fogaha nicht zugestuft.

Schaykh Bahi'i bildete viele Schiiler heran. Molla Sadra Schirasi und
Molla Mohammad Taqi Madjlessi Awwal (Vater des Madjlessi Thani und
Autor des "Behar ol Anwar"), Mohaqqeq Sabsewari, Fadel Gawad, Autor
des "Ayat of Ahkam™ gehdrten zu seinem Schiilerkreis.

Wie zuvor bereits gesagt, war Mohaqqeq Karaki der erste, der in Iran den
Rang eines "Schaykh ol Islam” erhielt Nach ihm war es Schaykh Ali
Menschir, der Vater der Gattin Schaykh Baha'is und anschlielend Schaykh
Baha'i selbst.

Die Gattin Schaykh Baha'is - eine Tochter Schaykh Ali Menschars - war
ebenfalls hochgelehrt, eine "Fadeleh” und "Faqiheh".

Schaykh Baha't kam im Jahre 953 HQ zur Welt und starb 1030 oder
1031 islamischer Zeitrechnung.

Hinzuzufiigen ist, daB er ein weitgereister Gelehrter war und Agpten,
Syrien, Hedjas, Irak, Paldstina, Asarbeidjan wod Hardt besucht und
kennengelernt hatte.

25- Molla Mohammad Biger Sabsewari, genannt: "Mohaqqeq
Sabsewari”. Er kam in Sabsewar zur Welt, nahm in Isfahan, in der dortigen
Theclogie-Schule, Unterricht in Fegh und Philosophie und erwarb sich
somit auf beiden wissenschafilichen Ebenen - Agliyeh und Nagliyeh™® -
hohes Wissen

" siehe Fulinoten 512, 513

“* Yandbuch for samtliche Bereiche des menschlichen Lebens betreffende religionsgesetzlichen
Regelungen, d {7

1 siehe Fulinoten 512, 513
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Schaykh Baha'i und Madjlessi Awwal waren Lehrer Mohaqqeq
Sabsewaris. In Feqh-Werken wird sein Name héaufig genannt. Eines seiner
beriihmten feqh-wissenschaftlichen Biicher ist "Sakhirah", ein anderes
"Kafiiyah". Als Philosoph schriecb er zu dem Kapitel "Elahiat™'"” in
Avicennas betithmtem Werk "Schafd" "Haschiyehs" (Anmerkungen). Er
verstarb im Jahre 1090 HQ.

26- Aqa Hussayn Khanssari, bekannt als "Mohaqqeq Khanssari", wurde
ebenfalls in der "Maktab" (Schule) Isfahan ausgebildet und erwarb hohe
Agliyeh- und Nagqliyeh-Kenntnisse*'®. Er vermihlte sich mit der Schwester
Mohaqqeq Sabsewaris. Sein bekanntes Feqh-Werk ist "Maschareq osch
Schamus", eine Kommentation zu Schahid Awwals "Dorus".

Mohaqqeq Khanssari starb im Jahre 1098 HQ. Er lebte, wie gesagt, zu
Zeiten Mohaqqeq Sabsewaris und ebenfalls Molla Mohssen Fayd Kaschanis
und Mollda Mohammad Baqer Madjlessis, die beide zu den groBen Hadith-
Wissenschaftlern zihlten.

27- Gamal o! Mohaqqeqin, genannt: "Aqa Gamal Khanssari": Er war
Sohn des eben erwihnten Aqa Hussayn Khanssaris. Wie sein Vater besaB
auch er hohe Kenntnisse iiber die Agliveh- und Nagliyeh-Wissenschaften.
Von ihm sind die bekannten Anmerkungen zur Lom’ah-Kommentation als
auch zu dem naturwissenschafilichen Teil (Tabi'iyat) in Avicennas
"Schafd". Letztere erschienen in der Schrift "Haschiyeh e Schafa™.(Stein-
Druck, Teheran).

Aqa Gamal war - {iber zwei Lehrvermittler-Generationen - Lehrer Mahdi
"Bahr ol Olums". Das heiflt, er lehrte Sseyyed Ebrahim Qaswini, der
wiederum Lehrer seines Sohnes Sseyyed Hussayn Qaswinis war. Sseyyed
Hussayn Qaswini aber gehorte zu den Lehrern "Bahr ol Olums".

28- Schaykh Baha’ od Din Esfahani, bekannt als "Fadel Hendi: Er
schrieb eine Kommentation zu Allamehs "Qawi'ed". Sein Werk trigt den
Titel "Kaschf ol Letham", weshafb er als "Kaschef ol Letham" bezeichnet
wird.

Auch er kannte sich in den Agliyeh- und Nagliyeh-Wissenschaften
bestens aus, und seine Ansichten fanden und finden die Aufmerksamkeit der
Feqgh-Wissesnchaftler.

Fadel Hendi starb im Jahre 1137 HQ, im Zuge der Afghanen-Attacke.

29- Mohammad Biager Ebn Mohammad Akmal Behbahini, genannt
"Wahid Behbahani": Er war Schiiler Sseyyed Sadr od Din Radawi Qomis,

51" K apitel mit theologischen [nhalten

1% siehe Fubnoten 512, 513
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der die "Wafiah"-Kommentation verfaBte und Schiller Aqa Gamal
Khansséris war.

Wahid Behbahini gehort der Generation der Nach-Safawiden-Zeit an.
Nach dem Untergang dieses Herrscherhauses verlor die "Hawdeh Elmiyeh"
in Isfahan ihre zentrale Bedeutung, und einige Gelehrte und Fogaha - u.a.
Sseyyed Sadr od Din Radawi Qomi, der Lehrer Wahid Behbahanis -
wanderten im Zuge der Afghanen-Attacke in die "Atebat"" aus.

Wahid Behbahani wihlte Kerbela als Zentrum seines Wirkens und
bildete viele qualifizierte Gelehrte heran. Unter anderem Sseyyed Mahdi
Bahr ol Olum, Schaykh Ga'far Kaschef ol Qetd’, Mirsa Abu | Qassem
Qomi, von dem das Werk "Qawanin" ist, dann Hag Molla Mahdi Naragi,
Sseyyed Ali, Autor des "Riad”, Musa Mahdi Schahrestani, Sseyyed
Mohammad Baqer Schafti Esfahani, bekannt als "Hoggat ol Islam", Mirsa
Mahdi Schahid Maschhadi, Seyyed Gawad, aus dessen Feder "Meftah ol
Karimah" stammt und Sseyyed Mohssen A'ragi.

Abgesehen davon fiihrte er einen unermiidlichen Kampf zur Verteidigung
des "Egtehad" als auch gegen das "Akhbari"-Wesen*", das dazumal stark
verbreitet war. Die Niederlage, die er den "Akhbariten" erteilte als auch die
Tatsache, dal} er zahlreiche hochqualifizierte Gelehrte mit Egtihad-Nivean
heranbildete, filhrten dazu, dafl man ihn "Ostad ol Kol" nannte.

Wahid Behbahani war getragen von Ehrfurcht vor Gott, darin
begriindeter Tugend und geschitzt von seinen Schiilern. Seine familidre
Herkunft geht auf Madjlessi Awwal zuriick. Das heilit, er ist ein Urenkel der
Tochter Madjlessis, der "Ameneh Beygom". Sie war Gattin des Molla Saleh
Masanderani und sehr gelehrt - eine "Faqiheh" und "Fadeleh". Sie war es,
die ihrem Gatten, Molla Saleh, der selbst ein groBer Gelehrter war,
bisweilen schwierige wissenschaftliche Probleme 16ste.

30- Sseyyed Mahdi Balr ol Olum: Er war Schiiler Wahid Behbahinis
und einer der Groflen unter den Foqaha. Sein in Gedichtform gehaltenes
Feghbuch ist bekannt und seine wissenschaftlichen Ansichten werden von
den Foqaha beachtet und beriicksichtigt.

Aufgrund seines hohen geistigen Niveaus und seiner "mystischen
Wanderung hinauf zum héchsten Gipfel™**', wird er von den Gelehrten der

1 e Atebat" Kerbela, Nadjaf, Kazemayn. Samera

30 »akhbariten: Sekie. die sich ledighch auf die aullere Aussage der Uberlieferungen (Hadithe,
Rewayat) stutzt

"' der Sprache der Mystker "des Aufpehens in Gott", d.U.
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Schi‘ah besonders geschiatzt und gilt als "Tali ma sum"™ Uber seine
Hervorragenheit wird viel berichtet. Kaschef ol Qeta’, auf den wir noch zu
sprechen kommen, entfernte mit dem Ende seines Amamehs den Staub von
den Schuhen Sseyyed Mahdi Bahr ol Olums.

Bahr ol Olum kam 1154 oder 1155 HQ zur Welt und verschied 1212 HQ.

31- Schaykh Ga'far Kaschef ol Qeta': Er war ein Schiiler Wahid
Behbahanis und Lehrer Sseyyed Mahdi Bahr ol Olums. Kaschef of Qeta war
em auBergewohnlich fihiger Faqih. Sein beriihmtes Feqh-Werk trigt den
Titel "Kaschf ol Qeta™".

Er war Araber, lebte in Nadjaf und unterrichtete viele Schiiler. Sseyyed
Gawad, Autor des "Meftah ol Karamah" und Schaykh Mohammad Hassan,
aus dessen Feder "Gawiher ol Kalam" ist, zihiten zu seinem Schiilerkreis.

Kaschef ol Qetd" hatte vier Sohne - auch sie waren Gelehrte der Fegh-
Wissenschaft. Er, der zu Zeiten Fath Ali Schihs lebte, wiirdigte ihn in der
Einleitung zu seinem "Kaschf ol Qetd™. Im Jahre 1228 HQ verschied
Kaschef ol Qeta’.

Er war und ist hochgeachtet und bekannt fiir sein prizises und
tiefreichendes Feqh-Verstindmis.

32- Schaykh Mohammad Hassan: Er schrieb “Gawaher ol Kalam", eine
Kommentation zu Mohaqqeqs "Scharaya™, die als feqhwissenschaftliche
Enzyklopidie Ahl-Taschayyohs verstanden werden kann. Kein Faqih ist, der
auf "Gawaher ol Kalam" verzichten kénate. (Dieses Werk ging bereits
mehrere Male in Druck, Stein-Druck, wird allerdings inzwischen auch im
modemen Schriftsetzer-Verfahren herausgebracht, in fiinfzig Béinden zu je
400 Seiten. Also ein insgesamt 20.000-Seiten-Werk)

"Gawiher ol Kalam" ist das umfangreichste Feqh-Werk der Muslime.
Wenn wir bedenken, dafl jede Zeile dieses Werkes wissenschaftlichen
Inhaltes ist und beriicksichtigen. wieviel Zeit und Aufmerksamkeit
aufzubringen ist, um auch nur eine Seite zu erarbeiten, kénnen wir ahnen,
wieviel Kraft und Ausdauver der Autor dieses 20.000-Seiten-Werkes
aufzubringen hatte, um es fertigzusteilen.

Er arbeitete - ohne UnterlaB - dreiBig lange Jahre an ihm.

Dieses wertvolle, imposante Werk ist Ausdruck fiir Konnen und
Genialitit des Verfassers, fiir dessen Flei, Durchhaltevermogen und
Interesse, seine Liebe, sein Engagement als auch seinen Glauben an die
eigene Arbeit.

ML "Tali ma'sont” jst gereint. daB sich der Betreffende geistig und moralisch gesehen wnd in
Orientierung an den "Vierzehn Masumin” (Mohammad (s.a.a.8), Faitimah (5.a.) und die 12 Remen
Imame aus dem Hause des Gesandien Gotles) aulicrordenilich hoch entwickelt hat
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Der Autor dieses brillianten Werkes war ein Schiiler Kaschef ol Qeta’s
als auch Schiiler dessen Schiilers, Sseyyed Gawad, Autor des "Meftah ol
Kardmah”

Schaykh Mohammad Hassan. ein Araber, leitete in Nadjaf eine grofle
"Hawdeh" und bildete viele Schiiler heran. Er war der grofe "Marga’
Taqlid"™* seiner Zeit und verstarb 1266 HQ. Im gleichen Jahr, da Naser od
Din Schah m [ran den Thron bestieg.

33- Schaykh Mortedd Ansari, ein Nachkomme des treuen
Prophetengefihrten Gaber Ebn Abdullah Ausari, kam in Desful (lran) zur
Welt und wurde bis zum Alter von zwanzig Jahren von seinem Vater
unterrichtet. AnschlieBend zog er nut seinem Vater in die "Atabat" 4,
obgleich Gelehrte jener Tage, die seine auBlergewdhnliche Begabung und
Intelligenz erkannt hatten, seinen Vater gebeten hatten, ilhn nicht mit sich zu
nehmen.

Vier Jahre brachte er in Irak zu und nahm dort bei den groflen Lehrern
jener Tage Unterricht [nfolge unerwarteter Ereignisse kehrte er jedoch nach
Iran zuriick. Zwei Jahre spiiter reiste er erneut nach Irak, um nach einem
zweijihrigen Studium nach [ran zuriickzugehen und sich ab nun von den
Gelehrten seiner Heimat unterrichten zu lassen. Auf seiner Reise nach
Maschhad begegnete er in Kaschan Haz Molla Almad Nariigi, den
Verfasser des Werkes "Mostanad osch Schi‘ah" als auch dem Autoren des
beriihmten "Game' os Sa'adar", Sohn des zuvor bereits genannten Hag
Moila Mahdi Nariqi.

Diese Begegnung fiilirte dazu, daBl er sich entschlof, vorerst in Kaschan
zu bleiben. Drei Jahre studierte er nun bei dem groBen Gelelrten Nariqi und
reiste anschlieffend nach Maschhad, wo er sich ein halbes Jahr aufhielt.

Auch nach Isfahan und Borudjerd reiste Schaykh Ansiri. Ziel aller seiner
Reisen war, die groflen Gelehrten seiner Zeit aufzusuchen und von ihnen zu
lernen.

[n den Jahren 1252 und 1253 HQ zog er ein letztes Mal in die "" Atabat",
um dort zu lehren Nach Schaykh Mohammad Hassan, dem Verfasser des
Werkes "Gawaher ol Kalam", war er der "Marga'Ameh". (der groBe Marga'
seiner Zeit)

Schaykin Ansiri wurde als "Khatam ol Fogaha wa | Mogtahedin"*®’
bezeichnet. Er gehort zu jenen Gelehrten, deren Ansichten hinsichtlicly ihrer

B\ apa Taqhd” hochstehender geisthehet Gelehrte, dem die Muslime ihr Vertraven entgegen bringea
und an dem sie sich orienticren

"' Atabat™ gemeint sind die religrosen Stidte in Irak. (Nadfaf. Kerbela, Kazemayn, Samera)

% smngemils ibersetzt der Grolle der Tugaha and Mogtaheds. den keiver libertrefTen wird...

54
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Tiefe und Genauigkeit nahezu beispiellos ist. Er fiihrte die Osul-
Wissenschaft und damit "Fegh" in ein neues Stadium ein und &ffnete den
Bilick fiir vollig neue Aspekte und Perspektiven im Zusammenhang mit
"Osul-Fegh" und "Feqh". Seine beiden bekannten Werke "liassi‘el" und
"Makasseb” gehéren zu den Lehrbiichern der islamischen Theologie-
Studenten.

Die Gelehrten, die nach ihm kamen, sind Schiiler und Befolger seiner
Ansichten, und etliche von ihnen schrieben Anmerkungen zu seinen
Werken.

Nach Mohaqqiq Helli, Alameh Helli und Schahid Awwal ist Schaykh
Ansan der einzige, dessen Werke von den Gelehrten, die nach ihm kamen,
kontinuierlich mit Anmerkungen (Haschiyehs) versehen und kommentiert
wurden.

Elrfurcht vor Gott und Tugend Schaykh Ansaris waren geradezu
sprichwortlich. Viel wird dariiber berichtet. Er verstarb 1281 HQ in Nadjaf,
wo er auch beigesetzt wurde.

34- Hag Mirsa Mohammad Hassan Schirasi, genannt "Mirsa Schirasi
Bosorg": Seine Grundausbildung erhielt er in Isfahan. Anschlieflend zog er
nach Nadjaf und nahm zunachst am Unterricht Schaykh Mohammad
Hassans, des Verfassers von "Gawiher ol Kalam", teil. Danach lieB er sich
von Schaykh Ansari unterweisen und wurde einer seiner besten Schiiler,

Mirsa Schirasi Bosorg war nach Schaykh Ansari der "Marga’Ameh"
(groBer "Marga’" der Schi’ah). Dreiundzwanzig Jahre lang. Und er war es,
der’ durch seinen Aufruf zum Taback-Boykott die Annuilierung des
kolonialistischen Reji-Vertrages herbeifithrte.

Er hatte viele Schiiler. Unter anderem Akhund Molla Mohammad Kiazim
Khorassani, Sseyyed Mohammad Kazem Tabataba'i Yasdi, Hag Aqa Reda
Hamadani, Hag Mirsa Hussayn Sabsewari, Sseyyed Mohammad Fascharaki
Esfahani, Mirsa Mohammad Taqi Schirasi..

Schriften von ihm sind uns nicht erhalten geblieben, wenngleich
héchstwahrscheinlich einige seiner Ansichten Beachtung finden. Er verstarb
im Jahre 1312 HQ

35- Akhund Molla Mohammad Kazim Khorassani: Er kam 1255 HQ in
Maschhad zur Welt. Als Zweiundzwanzigjdhriger zog er nach Teheran, wo
er sich kurze Zeit mit der Philosophie beschiftigte und dann nach Nadjaf
reiste. Zwei Jahre nahm er bei Schaykh Ansari Unterricht Sein
langzeitigster Lehrer aber war Mirsa ye Schirasi, der sich jedoch 1291 HQ in
Samara niederlieB. Akhund Khorassani aber blieb in Nadjaf, eréffnete nun
seine eigene "Hawdeh" (Schule) und war ein erfolgreicher Lehrer. Nahezu
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1200 Schiiler bildete er heran, von denen 200 bereits den Mogtahed-Grad
erreicht hatten.

Die Foqaha der letzten Zeit, wie Aqa Sseyyed Abu | Hassan Esfahani,
Hag Schaykh Mohammad Hussayn Esfahani, Hag Aqa Hussavn Borudjerdi,
Hag Aqa Hussayn Qomi, Aqi Did'od Din "Araqi, waren Schiiler Akhund
Khorassanis.

Er war beriihmt fiir sein hohes Osul-Feqh-Wissen.

Sein Buch "Kafiiyat o] Osul" gehort zu den wichtigen Lehrbiichern an
den Theologisch-Wissenschaftlichen Bildungszentren. Viele Anmerkungen
sind zu diesem Werk geschrieben worden. Die Ansichten Akhund
Khorassanis sind nach wie vor in den "Hawdeh Elmiyehs" im Gespriich.

Akhund Khorassani ist jener, der die Fatwad zur Notwendigkeit einer
Verfassung erlieB Dal Iran seinerzeit eine Verfassung erhielt, ist ihm zu
verdanken. Er verschied 1329 HQ.

36- Hag Mirsa Hussayn Na'ini: Auch er zdhlte zu den grofien Foqaha
und Osul-Gelehrten des 14. islamischen Jahrhundarts. Seine Lehrer waren
Mirsa Schirasi und Sseyyed Mohammad Fascharaki Esfahanis Er selbst
gehdrte spiter zu den hochgelehrtesten Lehrern seiner Zeit.

Er wurde bekannt durch sein zuBerordnetliches Osul-Fegh-Wissen und
opponierte, hinsichtlich wissenschaftlicher Themen und Ansichten, gegen
Akhund Khorassani. Anzumerken ist, daB er unter anderem vollig neue
Gedanken und Ansichten in die Osul-Feqh-Wissenschaft hineinbrachte.
Viele Fogaha unserer Zeit waren seine Schiiler. Von ihm ist das sehr
wertvolle und in persischer Sprache verfaite Buch "Tansih ol Ommah"™.
In diesem seinemn Werk pladiert er fiir ein auf den Grundlagen des Islam
errichtetes verfassungsmiéfliges Regime.

Hag Mirsa Na'ini starb 1355 HQ in Nadjaf.

Zuda mmen;e/a/gf:

Wir nannten insgesamt sechsunddreiflig Personlichkeiten aus dem Kreise
der bekannten Fogqaha, ab der "Qaybat Sogra"-Zeit, also ab dem 3
islamischen Jahrhundert bis heute, da das 14. Jahrhundert HQ seinem Ende
zugeht.””’ Und zwar brachten wir die Namen und Daten jener groBen
Gelehrten, die in der Welt "Osul-Feqh und Feqh" einen ganz besonders
hohen Rang erreichten und deren Namen und Ansichten bis in die

526 cinngemi B iibersetzt. “Herrschaft im Islam”
3?7 Es sei daran eninnert, daB dieses Buch vor einigen Jahrzehnten geschrieben wurde
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Gegenwart hinein in Unterricht und Biichern genannt werden und
erwihnten, in aller Kiirze, auch einige weitere.

Aus dem Gesagten geht hervor:

a) Ab dem dritten islamischen Jahrhundert bis in unsere Zeit hinein gab
und gibt es die Fegh-Wissenschaft. Ohne jegliche Unterbrechung, chne
irgendwelche Stagnation. Und ebenso waren wihrend der gesamten Zeit
dieser elfeinhalb Jahrhunderte feqhwissenschaftliche Bildungszentren
gegeben und die diesbeziigliche Lehrer-Schiiler-Kette niemals abgebrochen.

Wenn wir beispielsweise bei meinem hochgeschitzten Lehrer Ayatollah
Borudjerdi beginnen und die Kette seiner Lehrer zuriickverfolgen, erkennen
wir die zahireichen und ununterbrochen aufeinanderfolgenden Feqh-Lehrer-
Generationen, die zwischen ihm und denen zu Zeiten der Reinen Imame
{(a.s.) liegen. Eine kontinuierliche Aufeinanderfolge von Lehrern (und
Schiilern), die Zeiten hindurch...

Eine solch ununterbrochen wund sich konstant fortsetzendes
"wissenschaftliches Leben", iiber elfeinhalb Jahrhunderte hinweg, ist woll -
auller in der islamischen - in keiner Zivilisation und Kultur anzutreffen.
Wissenschaftlich-kulturelles Leben und Fortbestehen, und zwar im wahrsten
Sinne des Wortes - das heift, in dem Sinne, daB ein und der gleiche
lebendige Geist, ohne jegliche Unterbrechung, ohne jedweden Abbruch die
aufeinanderfolgenden Lehrer-Schiiler-Generationen miteinander verbinden
und aneinanderreihen, in schonster Ordnung und Harmonie und bei steter
Weiterentwicklung, Glied an Glied, iiber viele Jahrhunderte hinweg - ist nur
in der islamischen Kultur und Zivilisation anzutreffen. In keiner sonst...

Allerdings, moglicherweise konnen andere Kulturen bzw, Zivilisationen
auf eine noch lingere Vergangenheit zuriickblicken, doch ist sie gezeichnet
von Unterbrechungen, Stillstinden und - da und dort - Abbruch...

Wie bereits gesagt: Dal wir das dritte Jahthundert HQ, das einhergeht
mit der "Qaybat Sogra", als Beginn angeben, besagt natiirlich nicht, daB es
vor dem dritten Jahrhundert "Fegh" nicht gab. Nein, keinesfalls: Denn
"Fegh" gab es vorher schon. Nur war es so, daB seinerzeit die Reinen Imame
(a.s.) zugegen waren. Angesichts ihrer Anwesenheit und ihres Wissens
verblafite das Wirken der Foqaha. Vo6llig natiitlich, denn im Vordergrund
standen und mafigeblich waren die Reinen Imame (a.s.} aus dem Hause des
Gesandten Gottes (s.a.a.s.). Ansonsten: "Eftehad”, "Feqhahat" und das
Schreiben von Fegh-Werken gab es in den Reihen Ahl-Taschayyohs schon
seit den Tagen der "Sahabeh™™. Wie wir friiher schon erwdhnten, hatte Ali
Ebn Abi Rafa’ - der Bruder des Obaydollah Ebn Abi Rafa’, des Buchfiihrers

42 pyo phetengefihrten
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und Schatzverwesers Amir ol Mo'menin Alis (a.s.) - in der Zeit dessen
Kalifats bereits das erste, Feqgh-Themen beinhaltende Buch geschrieben.

b} Entgegen der Vorstellung einiger haben sich nicht nur iranische
Gelehrte um die Entwicklung der wissenschaftlichen Disziplinen
Taschayyohs, unter anderem "Feqh", bemiiht. Nicht nur sie sorgten fiir die
Entfaltung dieser Wissenschaften, sondern Iraner und Nicht-Iraner leisteten
ihren Beitrag dazu. Vor dem 10. islamischen Jahrhundert, bevor die
Safawiden die Macht in Iran an sich nahmen, waren es vorwiegend
nichtiranische Gelehrte, die sich auf diesem Wege einsetzten. Dann, ab
Mitte der Safawiden-Ara, inderte sich das, denn nun begannen die
iranischen Foqaha und Wissenschaftler mit ihrem Engagement und eilten
den nichtiranischen voran.

¢) Bis zum Aufireten der Safawiden war auch nicht Iran die Metropole
fiir Feqh und Feqhahat, sondern zuniichst war Bagdad das Zentrum, danach -
durch Schaykh Tussi - Nadjaf. Und es dauerte nicht lange, bis auch "Gabal
*Amel” (ein Gebiet im heutigen Siid-Libanon) und kurz darauf auch Helleh
(eine kleine Stadt in lrak) zu Feqh-Zentren avancierten. Halab (Aleppo,
Syrien) waren ebenfalls eine Zeitlang das Zentrum groBer Foqaha.

In der Safawiden-Epoche war es, als Isfahan zur Feqgh-Metropole erhoben
wurde. Jedoch in der gleichen Zeit erweckten Mogaddas Ardebili und andere
groBe Gelehrte die "Hawdeh" von Nadjaf zu neuem Leben, und sie blieb
lebendig. Bis in die heutige Zeit hinein...

Von den Stddten Irans ist es allein Qom, das bereits in den ersten
islamischen Jahrhunderten, d.h. ab der Zeit, da Bagdad Fegh-Metropole war,
zu einem Zentrum fiir Feqh und Feghahat heranwuchs. Und zwar durch das
Engagement groBer Gelehrter wie Ali Ebn Babewey und Mohammad Ebn
Qolewey.

In der Zeit der Qadjaren erhielt Qom durch Mirsa Abu 1 Qassem Qomi,
dem Verfasser des Werkes "Qawianin”, neven Aufwind, und im Jahre 1340
HQ wurde es ein weiteres Mal durch Hag Schaykh Abd ol Karim H3a eri
Yasdi mit frischem Geist belebt. Heute ist es eines der beiden bedeutenden
Fegh-Zentren der Schi’ah.

Mit anderen Worten: mal war Bagdad, mal Nadjaf, eine Zeittang Gabal
Amel (Libanon) oder Aleppo (Halab in Syrien), auch Helleh (Irak), eine
Epoche lang Isfahan und einige Zeiten hindurch Qom Metropole
feqghwissenschaftlichen Engagements und des Heranreifens groler Fogaha.

Im Zuge der Zeit, insbesondere nach den Safawiden, entstanden auch in
anderen Stadten Irans wie Maschhad, Hamadan, Schiras, Yasd, Kaschan,
Tabris, Sandjan, Qaswin und Tun (heutiges Ferdussi) grofie und akzeptable
"Hawdeh Elmiyehs". Doch weder wurden sie Zentrum so genialer Foqaha,
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wie sie in den "Hawdehs" von Qom, Isfahan oder aber - kurzfristig - in
Kaschan anzutreffen waren, noch erlangten sie deren hohe Bedeutung.

Wesentlicher Grund fiir das wissenschaftliche Engagement -
insbesondere auch auf dem Gebiet "Fegh" - in den genannten Stadten sind
ihre hervorragenden Schulen, die den Wissenseifer der "Tollab"*? forderten
bzw. fordern und zudem Erinnerung sind an Wissenseifer und Erbliihen der
islamischen Wissenschaften in den vergangenen Epochen.

d) Die Foqaha von Djabal Amel waren von grofiem Einflufl auf das
Vorgehen des safawidischen Iran. Wie bekannt, waren die Safawiden von
Haus aus dem Darwischtum verbunden. Wire ihr Weg, den sie zu Anfang,
aufgrund ihrer spezifischen Darwisch-Tradition gegangen waren, durch das
tiefgreifende Feqgh-Wesen der Djabal-Amel-Gelehrten nicht reguliert worden
und hétten diese Fogaha nicht fiir eine qualifizierte "Feqh-Hawdeh" gesorgt,
wiirde etwas, dhnlich dem Alawiden-Wesen in der Tiirkei oder in Syrien,
entstanden sein.

Die Bewegung der Feqh-Gelehrten von Djabil-Amel bewirkte zum
emen, daf Regime und Bevélkerung Irans von jenen Entgleisungen
verschont blieben und zum anderen, dall Mystiker und Sufis der Schi’ah
einen gemifigteren Weg gingen. Daher hat die iranische Nation den Foqaha
von Djabal Amel, wie unter anderem Mohaqqeq Karaki und Schaykh
Bah#'i, die die "Hawdeh Elmiyeh" in Isfahan griindeten, viel zu verdanken.

e) Wie schon Schakib Arssalan sagte’”, gab es die Schi'ah in Djabal
Amal frither als in Iran. Dies aber macht die Ansicht jener zunichte, welche
sagen, die Schi’ah sei ein Produkt der [raner.

Einige sind der Auffassung, daf der EinfluBl der Schi‘ah in Libanon aunf
Abudar Gafari, jenen kilhnen Gefihrten des Gesandten Gottes,
zuriickzufiilhren sei. Abudar bot wihrend seines Aufenthaltes in jenem
Gebiet des alten Syriens, zu dem ebenfalls Libanon oder aber doch
zumindest ein Teil davon gehorte, nicht nur dem Reichtiimer-Scheffeln
Moawiahs und der anderen Omayyaden die Stirn, sondern klirte zudem iiber
den echten Taschayyoh-Geist auf.™"

*2 nach Wissen Strebende. gristhehe Schiiler

W 7etschrift der Theol Fakultat Maschhad. Zitat, das Herr Wa'ezsadeh in seinem Artikel "Studienreise
in einige slamische Lander dev arabischen Welt”, entnommien "Djabal Amal 111 Tarikh". bringt.

s obige Quelle
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Nun zu den Feqh-Gelehrten Ahl-Tassannons. Zunichst folgender kleiner

Vorspann:

In der Zeit des Omayyaden-Kalifats wurden die arabischen, nicht-
schiitischen Foqaha geférdert In der Abbassiden-Ara dahingegen die nicht-
arabischen und nicht-schiitschen, insbesondere jene Feqh-Gelehrten, die
nicht-schiitische  I[raner  waren Saydan  schreibt in  seinel
"Zivilisationsgeschichte":

Die Omayyaden ereiferten sich in geradezu fanatischer Weise fiir das
Arabertum. Nichtarabische Vdlker waren in ihren Augen minderwerug
Abgesehen davon aber waren ihnen die Fogaha Medinas zuwider, da diese
das Kalifat als das Recht derer aus dem Hause des Gesandten Gottes wuliten
und die Bani Omayyah als Okkupanten des Kalifats betrachteten. Dennoch
aber respektierten sie sie notgedrungen wund bemiihten sich, sie
zufriedenzustellen. Insbesondere Omar Ebn Abdul Asis, der tugendsame
Kalif der Bani Omayyah, der ohne vorherige Beratung mit den Gelehrten
von Medina keinen wichtigen Schritt unternahm.

Nach den Bani Omayyah nahmen die Abbassiden das Ruder in die Hand.
Dem Abbassiden Mansur war daran gelegen, die Araber zu degradieren und
die Iraner zu begiinstigen. Immerhin war es den Abbassiden mithilfe der
Iraner gelungen, die Macht an sich zu bringen.

Mansur beabsichtigte, die Aufmerksamkeit der Muslime tir Mekka und
Medina zu stoppen. Aus diesem Grunde lieB er das "Qobbat ol Khadri™"
errichten, damit die Leute dorthin pilgerten und dort den Hadj volizdgen.
Ganz abgesehen davon, dafl er auch den bis dahin {blichen Anteil der
Bewohner Medinas am "Bayt ol Mal" strich.

Der Faqih von Medina (der Sunniten) war in jenen Tage Malek Ebn Anas.
Nachdem die dortige Bevélkerung ihn um die Erlaubnis, ihren Treueid fiir
Mansur annullieren zu diirfen, gebeten hatte, erliel er eine entsprechende
Fatwd. Die Bewohner Medinas wandten sich daraufhin von Mansur ab und
leisteten Mohammad Ebn Abdullah, einem Verwandten Alis {a.s.} ihren
Treueid. Mohammads Einflul und Macht wuchsen an, Mansur zog gegen
thn zu Felde und konnte ihn schliefflich, nach grofien Muhen, besiegen. Die
Bevilkerung Medinas wandte sich Mansur emeut zu,

Malek aber erkannte die Abbassiden-Kalifen nicht an. Der Machthaber von
Medma, Ga far Ebn Solayman, der ein Onkel Mansurs war, erfuhr dies, lieB
Malek zu}sich bringen, riB ihm das Hemd von den Schultern und peitschte
thn aus. ™

#32 vTarikh Tamadden". (Ubersetzang), B 3. 5. 104, 105
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Ebn on Nadim teilt in "Al Fehrest", und zwar im Zusammenhang mit den
Foqaha, folgende Geschichte iiber Mohammad Ebn Schodja’, genannt Ebn |
Thaldyi, mit. Eine Geschichte, die Eshiq Ebn Ibrahim Mos'abi selber
wiedergab:

Der Kalif rief mich zu sich und sagte, ich solle fir ihn einen Fagih
auswihlen, der sowohl hadithkundig sei als auch die Qias-Methode’*?
beflirworte. Zudem solle er hochgewachsen sein, aus Khorassan stammen,
im Abbassiden-Regime grofigeworden und erzogen worden sein und auf der
Seite des Kalifats stehen. Er wolle ihm das Amt des hohen Richters
iiberantworten.

Ich antwortete ibm, dall ich nur einen, der alle diese Eigenschaften
avfweise, kennen wiirde und das sei Mohammad Ebn Schodja’ Thaldji.
Wenn der Kalif erlaube, wiirde ich ihn zu ihm bringen.

Der Kalif war einverstanden und sagte: "Wenn Mohammad Ebn Schod)a’
einwilligt, bring ihn zu mir."

Doch Mohammad Ebn Schodja’ willigte nicht ein und entgegnete:

"Mir liegt weder an Geld und Reichtum noch an einem hohen Rang oder
Berithmtheit."***

Wie bekannt, sind es in den Reihen Ahl-Tassannons vier, die als
Begriinder einer Rechtsschule bzw. Glaubensrichtung gelten und von ilren
Anhingern befolgt werden. Diese vier Rechtsschulen-Begriinder sind Abu
Hanifah, Schafe'i, Malek Ebn Anas und Ahmad Ebn Hanbal. DaB die Zahl
der Glaubensrichtungen bzw. "Schulen" auf vier beschrinkt wurde, geschah
im siebten islamischen Jahrhundert. Davor waren es etwa zehn verschiedene
Lehren und Richtungen.

Wir wollen die Foqaha Ahl-Tassannons Kategorisieren: Jene, die vor
diesen Rechtsschulen-Begriindern lebten, dann die Feqh-Gelehrten zu Zeiten
dieser Rechtsschulen-Begriinder und drittens diejenigen, die nach ihnen
kamen.

Die Zeit vor den Rechtsschulen-Begriindern war die Zeit der "Téabe'in",
also derjenigen, die zwar den Propheten nicht mehr miterlebten, wohl aber
seine "Sahdbeh", seine Gefihrten. In jener Phase gab es in Medina sieben
Foqaha, die als "Fogaha * Sab’ah” bezeichnet werden. Es sind:

1- Abu Bakr Ebn Abd or Rahman Ebn Hareth Ebn Hoscham Makhsumi,
aus dem Stamme der Qoraisch und aus der Linie eines der Briider Abu
Gabhls. Er starb 94 HQ.

2- Sa’id Ebn Mossayb Makhsumi: Auch er ist ein Qoraischi und bekannt
fiir seine Enthaltsamkeit und Gottesanbetung. Es wird erzihlt, er habe

¥ hier ist die Osul-Feqh-Methode (gemils sunnitischer Weise) gemeint
34 v Al Fehrest®, S. 305
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fiinfzig Jahre lang jede Nacht - in Gebet und Andacht versunken -
durchwacht und mit der Gebetsreinigung des Abendgebetes noch sein
Morgengebet verrichten konnen.

Allameh Sseyyed Hassan Sadr - in "Tassis osch Schi‘ah" ** - und einige
andere grofe schiitische Gelehrte verstehen Sa'id Ebn Mossayb als Schiiten.
Er starb etwa im Jahre 91 HQ.

3- Qassem Ebn Mohammad Ebn Abi Bakr: Er war ein Enkel Abu Bakrs
und Ahn - miitterlicherseits - Imam Sadeqs (a.s.). Allameh Seyyed Hassan
Sadr ist der Auffassung, daB er der Schi‘ah gewogen war.**

Laut einer Uberlieferung war die Mutter Qassems eine Tochter des
Sassaniden Yasdgerd. Demnach war Qassem viterlicherseits Qoraischi und
miitterlicherseits Iraner. Er starb irgendwann zwischen 100 und 116 HQ.

4- Kharegat Ebn Sayd Ebn Thabet Ansari, gestorben etwa 99 HQ. Er war
Sohn des bekannten Sayd Ebn Thabet Ansari.

5- Solayman Ebn Yasser: Er war einer der "Mawilis" und
hochstwahrscheinlich Iraner. Im Jahre 94 HQ starb er.

6- Obaydollah Ebn Abdutlah Ebn Otabat Ebn Mas'ud: Er war ein Neffe
Abdullah Ebn Mas’uds, des bekannten Propheten-Gefiihrten und starb etwa
98 HQ..

7- "Orwat Ebn Sobayr: Er war Sohn des bekannten Propheten-Gefithrten
Sobayr Ebn "Awam und starb ungefihr im Jahre 94 HQ.

Von diesen sieben Foqaha war einer (Solayman Ebn Yasser)
héchstwahrscheinlich Iraner und ein anderer (Qassem Ebn Mohammad) laut
einer Uberlieferung, die jedoch nicht unbedingt verlidBlich ist,
miitterlicherseits iranischer Herkunft Die iibrigen aber waren Araber aus
Mekka und Medina.

Allerdings gab es in jener Phase auch noch etliche weitere grofe
Gelehrte, von denen ebenfalls einige Iraner waren. Unter anderem der
bekannte Fagih Rabi’at or Ra'y. Er war Lehrer des Milek Ebn Anas, der die
malekitische Rechtsschule begriindete. Und er war es auch, der damit
begann, die Qias-Methode™’ in die Fegh-Wissenschaft miteinzubeziehen
Rabt'ah starb 136 HQ.

Auch Tawus Ebn Kayssan gehort zu diesen Gelehrten. Er war iranischer
Mawla (Mawli), Zeitgenosse der "Sieben Foqaha™" und starb etwa i Jahre
104 oder 106 HQ.

¥ "Tassis osch Schi'ah”
64, Buch
3! Oias-Methode: Methode des Analogisierens bzw Svllogisiercus
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Dann Solaymin A'masch, den wir zuvor bereits erwihnten Er war Iraner
und zihlt zu den Fogaha des ersten islamischen Jahrhunderts.

Und Akramah, ein Unfreier des Ebn Abbas. Er war Berber, kein Iraner.
Akramah wurde Gelehrter auf den Gebieten Fegh und Hadith und wird
Feqh- und Hadithwerken namentlich zitiert.

Nun die Fogaha-Gruppe zu Zeiten der Rechtsschulen-Begriinder:

1- Abu Hanifah No'man Ebn Thabet Ebn Sawati bzw. No'min Ebn
Thabet Ebn No'man Ebn | Marsban, gestorben 150 HQ. Abu Hanifah war
[raner und einer der hohen Imame Ahl-Sunnats. Nach dem Propheten, den
Raschedin-Kalifen und den Hassanayn (a.s.) (Imam Hassan, Imar Hussayn
(a.5.)) besaB in der sunnitischen Gesellschaft niemand so hohes Ansehen wie
er. In Iran ist die Zahl seiner Anhinger recht gering, jedoch in
nichtiranischen Lindem beziffert sie sich auf insgesamt mehr als
100.000.000.

2- Mohammad Ebn Edris Schafe'i, gestorben im Jahre 204 HQ: Er war
ein Qoraschi-Araber. Die Zahl seiner Anhdnger hiit sich mit der Abu
Hanifahs die Waage, wenn sie nicht gar hoher ist.

3- Malek Ebn Anas, gestorben 179 HQ. Malek war Araber, aus dem
Stamme der Qahtanis. Die Bevélkerung der nordwest-afrikanischen Gebiete
gehort iiberwiegend seiner, d.h. der milekitischen Lehre an.

4- Ahmad Ebn Hanbal Schaybani, gestorben 241 HQ. Er war
arabischstimmig, wenngleich seine Familie allem Anschein nach in Iran
(Marw) zuhause war. Ebn Khallakan schreibt, daB seine Mutter, wihrend sie
ihn (Ahmad Ebn Hanbal) im Schofie trug, von Marw fortzog und ihn in
Bagdad zur Welt brachte. Ahmad Ebn Hanbal ist als arabischstimmiger
[raner einzuordnen.

Von diesen vier Imamen Ahl-Tassannons ist also einer Iraner, einer ein
Adnani-Araber, einer ein Qahtini-Araber und einer ein arabischstdmmiger
Iraner.

Wie zuvor schon gesagt, gab es in der sunnitischen Welt noch einige
weitere Begriinder einer islamischen Rechtsschule, deren Lehre jedoch in
praxi erlosch. Unter anderem Mohammad Ebn Garir Tabari, gestorben 310
HQ und Dawud Ebn Ali Taheri Esfahani, gestorben 270 HQ. Dawud Ebn
Alj ist jener, der die Taheri-Feqh-Lehre ins Leben rief. Diese Lehre ist
akhbaritisch-starrer’® Natur. Beispielsweise hing der iranisch-stimmige
Andalusier Ebn Hasm, der auf der Seite der Omayyaden stand und Ahl |
Bayt (a.s.) nicht gerade wohlgesonnen war, der Taheri-Feqh-Lehre an.

5% Akhbariten: Sekte, die sich striki nur an die iuBere Aussage der Hadithe hilt und bej ihren
Beurteilungen nur diese gelten lassen
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Noch etliche weitere grofie Fogahd der sunnitischen Welt wiren zu
nennen, von denen einige eine eigene Feqh-Lehre schufen, andere nicht, von
denen einige Iraner waren, andere nicht...

Um jedoch, gemidl dem eigentlichen Thema dieses Buches, den
Verdienst der lraner auch im Zusammenhang mit der Fegh-Lehre Ahl-
Tassannons herauszustellen, weisen wir auch auf einige iranische Foqaha
Ahl-Sunnats hin.

1- Mohammad Ebn Hassan Schaybani, ein Schiiler Abu Hanifahs. Er
gehorte za den Begleitern Harun ar Raschids und verstarb 189 HQ. Seine
Viter stammten aus Damaskus, er selbst wurde in "Waget", Irak, geboren.
Wihrend einer Reise Haruns nach Iran, begleitete er ihn. Unterwegs, in Rey,
verstarb er und wurde anch dort beerdigt.

2- Abu Yussof, ein weiterer Schiiler Abu Hanifahs und hoher Richter
unter den Kalifen Mehdi, Hadi und Harun. Er verstarb im Jahre 192 HQ.
Aliem Anschein nach ist er ein Nachkomme der Ansaris von Medina.

3- Zofar Ebn 1 Hodayl, gestorben 158 HQ. Er war ein Adnani-Araber und
Anhanger Abu Hanifahs.

4- Lays Ebn Sa'd Esfahani, Fagih in Agypten, gestorben im Jahre 175
HQ. Er gilt als Begriinder einer Rechtsschule und wie es heifit, war er
Anhanger Abu Hanifahs.

5- Abdullah Ebn Mobirak Marwsi, aus Marw. Er war Schiiler Abu
Hanifahs, Maleks und Turis und verstarb [81 HQ.

6- Ouza'i, Abu Amr Abd or Rahman Ebn Amr, gestorben 157 HQ Er
war Schiiler Soharis und "Ata’ Ebn Abi Rebih, lebte in Syrien und war dort
der grofle religiose Fithrer. Ouza’'i vertrat eine eigene Rechtsschule. Es ist
nicht ganz sicher, ob er ein yemenitischer Araber war oder aber ein
Kriegsgefangener Yemens.

Dies waren die groBen und bekannten Fogaha Ahi-Sunnats. Auch die
librigen zu nennen, wiirde den Rahmen dieses Buches .iiberschreiten.
Jedenfalls aber: In den zitierten Foqaha-Generationen Ahl-Tassannons
begegnen wir vielen iranischen und nichtiranischen Fegh-Gelehrten.

Abgesehen von den Reinen Imamen (a.s.) und den hohen Fegh-Gelehrten
Ahl-Sunnats, traten in den nachfolgenden Jahrhunderten etliche groRe
Foqgaha in Erscheinung: Ebn Sarig Schafe’i, Abu Sa'id Estakhri und Abu
Eshdaq Marwsi im vierten islamischen Jahrhundert, Abu Hamed Esfardyeni,
Abu Eshaq Esfarayeni, Abu Eshiq Schirasi Imam ol Haramayn Djoweini,
Imam Mohammad Gazali, Abu | Mozafar Khowafi und Kia 1 Harassi im
fiinften Jahrhundert. Abu Eshaq "Araqi Musseli im sechsten Jahrhundert,
Abu Eshaq Musseli im siebten Jahrhundert und Imam Schatebi Andalusi im
achten Jahrhundert.
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In den letzten drei, vier Jahrhunderten gehdrten alle iranischen Foqaha
der Schi‘ah an, ebenso wie auch das Interesse der Iraner fiir Tassannon
dahinschwand und sie sich mehr und mehr der Schi‘ah zuwandten.

o[, ileralur

Zur Literatur gehéren Grammmatik, Wortkunde, Ausdruck, gewandter
Stil, Dichtung und Geschichte, Auch auf diesem Gebiet machten sich die
Iraner verdient. Der Beitrag, den sie der arabischen Sprache leisteten, war
weitaus grofer als der der Araber selbst und der, den sie zur Férderung der
persischen Sprache beitrugen. Ein sozusagen heiliger Beweggrund war es,
der sie veranlafte, sich um die arabische Sprache zu bemiihen. Wie alle tief-
uberzeugten Muslime auf Erden betrachteten sie die arabische Sprache nicht
als Nationalsprache des arabischen Volkes, sondern als die des Koran, als
internationale Sprache des Islam. Das war es, was sie motivierte, sich so
engagiert um sie zu bemiihen, sie zu erfernen und ihr ein geordnetes Gefiige
7u geben.

Beginn der arabischen Sprach- und Literaturwissenschaft war das
Erfassen der Sprachregeln, das heiBt der arabischen Grammatik. Die
tslamischen Historiker stimmen darin iiberein, daB der Vater der arabischen
Grammatik Amir ol Mo menin Ali (a.s) war. Alameh Seyyed Hassan Sadr
nennt in seinem "Ta'ssis osch Schi‘ah" die Griinde und unwiderlegbaren
Nachweise dafiir, >

Ali (a.s.) lehrte Abu | Aswad Do’ali, einen auflergwthnlich intelligenten,
fdhigen Mann der Schi‘ah, die grammatischen Grundlagen und beauftrage
ihn, sich mit ihnen zu befassen, sie zu ergriinden und zu ergiinzen. Abu I
Aswad tat, wie ihm geheiflen, baute auf den arabischen Grundregeln auf und
vermittelte seine arabische Sprachlehre einigen anderen. Unter anderem
seinen beiden Séhnen ‘Atd’ bn Abi 1 Aswad und Aba Harb Ebn Abi |
Aswad, Yahya bn Ebn Ya'mar, Maymun Aqran, Yahya bn No'man und
Anbassat ol Fil.

Es heift, der Araber Asma'i und der Iraner Abu Obaydah, beides
bekannte Literaturkundige der islamischen Welt, seien Schiiler *Ata’s, des
Sohnes Abu I Aswad, gewesen.

Zur darauffolgenden Gruppe gehdrten Abu 1 Eshdq Hadrami, Issa Taqafi
und Abu Amr Ebn 1 "Ala", ein Schiit und einer der sieben groBen
Koranrezitatoren.

% "Ta’ssis osch Schi'ah™. S. 40-61
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Abu Amr Ebn 1 "Ala’ war dufBerst wortkundig und bewandert in der
arabischen Sprache und Literatur, insbesondere in der arabischen Dichtung.
Er war getragen von solch tiefer Ehrfurcht zu Gott, daB ihm im Monat
Ramadhan kein Gedicht iiber die Lippen kam. (Da er diesen gesegneten
Monat allein dem Koran, dem Worte Gottes vorbehielt, d. U).

Wihrend seiner Hadj-Pilgerung vemichtete er seine eigenen Schriften, da
sie Gedichte aus der arabischen vorislamischen Zeit enthielten.

Asma’i, Yunes Ebn Habib Nahwi, Abu Obaydah und Sa'dan Ebn
Mobarak waren seine Schiiler.**

Khalil Ebn Ahmad "Arudi, der zu den hochgelehrten und erstrangigen
Grammatikern zihlte, aus den Reihen Ahl-Taschayyohs kam und den
genialen Personlichkeiten seiner Zeit zugeordnet wird, gehort der néchsten
sprachgelehrten Generation an. Der berithmte Sibeway (Seboe), Verfasser
des Werkes "Al Ketab", war ein Schiiler Khalils. Der bekannte Akhfasch
nahm bei Sibeway und Khalil Unterricht.

Im Anschluf an diese "Géneration” wurden die Grammatiker und
Sprachkundigen in die beiden Lehr-Richtungen "Kufi" und "Basri"
unterteilt.

Der berithmte Kassa'i und sein Schiiler Fard', Abu 1 Abbas Ta'lab, ein
Schiiler Fara's und Ebn Al Anbari, Schiiler Abu | Abbas Ta'labs, gehorten
der Kufi-Richtung an. Jedoch die Lehrer-Schiiler-Kette: Sibeway, Aklifasch,
Maseni, Mobarrad, Sogag, Abu Ali Farssi, Ebn Genni und Abdul Qzher
Djordjani, vertrat die Basri-Lehre.

Unter den Genannten gibt es einige Iraner:

i- Yunes Ebn Habib, gest. 183 HQ. Laut Ebn on Nadim ist er seinér
Herkunft nach Iraner’®' Aus seiner Feder stammt das Werk "Ma'ani ol
Qor'an ol Karim". Es heifit, er habe niemals geheiratet und sein 87 Jahre
langes Leben in den Dienst der Wissenschaft gestellt.

2- Abu Obaydah Mo amimar Ebn 1 Motana, gest. 210 HQ. Ebn on Nadim
sagt, daB auch er Iraner gewesen sei.

3- Sa’dan Ebn Mobarak. Wann er starb, ist nicht bekannt, Laut
"Rayhanat ol Adab" stammte er aus der Region Tokharestin und war
blind.*”

4- Abu Beschr Amr Ebn Otman Ebn Qanbar, genannt: "Sibeway"
(Seboe), gest. etwa 180 HQ. Sibeway stammte aus der Region Fars und kam

0 vRayhanat 1 Adab”™, B 2, 8. 213
4 uAl Fehrest", S. 69
2 *Rayhanat ol Adab® B &, 5. 189
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im Ort "Bayda' zur Welt. Sein wissenschaftliches Wirken erfolgte in der
"Hawdeh Elmiyeh" von Basra, doch reiste er auch nach Bagdad.

Als Sibeway nach Bagdad reiste, begegnete er Kassa'i. Eine
denkwiirdige Begegnung, die als "Zanburiyeh-Geschichte" bekannt wurde.
Nach dieser Reise kehrte Sibeway nach Fars zuriick, wo er - gerade
vierzigjihrig - starb und in seinem Heimatort beigesetzt wurde. Sein
beriihmtes Sprachlehre-Werk "Al Ketab" zihlt weltweit zu den besten
Grammatik-Werken, Diesem sprachkundlichen Werk wird hohe Bedeutung
beigemessen. Es wird mit dem "Almagest" des Ptolemaios und dem
beriihmten Werk des Aristoteles zur Logik auf eine Stufe gestellt (ein jedes
Buch auf seinem Gebiet). Mehrere Male ging es in Paris, Berlin und
Kalkutta in Druck.

Seyyed Bahr ol Olum und andere erklirten, daBl Sibeway der Vater der
Grammatiker und Sprachgelehrten sei. In seinem Buch zieht er (zur
Bestiitigung) dreihundert Verse aus dem heiligen Koran hinzu. Der beriihmte
Sprachkundler Maseni weigerte sich, dieses Buch als Unterrichtsstoff fiir
einen Dhemmeh-Schiiler zu benutzen. Obwohl man ihm eine hohes Entgeld
dafiir versprach, war er nicht dazu bereit. Einzig und allein deswegen, weil
er nicht wollte, daBl ein Nicht-Muslim die in "Al Ketab" enthaltenen Worte
des Heiligen Koran bertihrte...

5- Sa'id Ebn Mas'adah, genannt "Akhfasch" oder "Akhfasch Ousat".
Auch er zihlt zu den groBen Sprachkundlern, schrieb viele Biicher und fiigte
dem ""Arudi-Sprachstil", den Khalil Ebn Ahmad ins Leben gerufen hatte,
noch ein weiteres "Kapitel" hinzu. Laut Ebn on Nadim kam er aus
Khorasmien. Dennoch aber wird er den "Modjascha’i"-Arabern zugeordnet.
Es ist jedoch nicht nachgewiesen, ob er seiner Abstammung nach ein
Modjascha'i-Araber ist und damit ein arabisch-stimmiger Iraner oder aber,
wie es in jenen Tagen iiblich war, einem arabischen Stamm angeschlossen
war.

Akhfasch starb im Jahre 216 oder 221 HQ.

6- Ali Ebn Hamseh Kassa'i, den wir zuvor schon, im Zusammenhang mit
den Koranrezitatoren nannten. Kassa'i ist unbestreitbar Iraner. Sein Urvater
ist "Firus". Etwa im Jahre 200 HQ, als er mit Harun or Raschid nach
Khorassan reiste, verstarb er unterwegs in Rey.

7- Fard’: Auch er war Iraner. Eine Kurzinformation brachten wir bereits
im Zusammenhang mit den Koranrezitatoren und Kommentatoren.

8- Mohammad Ebn Qassem Anbari, bekannt als "Ebn 1 Anbari". Er
stammte aus dem Ort "Anbar", der "Getreidekammer” der Sassaniden. Sein
Lehrer war Abu 1 Abbas Tha'lab. Er starb 327 HQ.
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9- Abu 1 Eshaq, Ibrahim Ebn Mohammad Ebn Sari Ebn Sahl, genannt
"Sodjadj". Er war ein Schiiler Mobarrads und Talabs.

Als Knistallschleifer verdiente er sich sein tdglich Brot. Daher auch sein
Name "Sodjadj" (Kristallschleifer, Glasbliser). Wie es heiBt, gab er seinem
Lehrer Mobarrad - als Entgelt - jeden Tag einen Dirham. Er starb etwa im
Jahre 310 HQ.

10- Abu Ali Farssi: Er kam aus Fars®”, aus dem Ort Fassa und war
Zeitgenosse Didlemehs. Im Jahre 288 HQ kam er zur Welt und starb 377
HQ Einige bezeichnen ihn als "letzten in der Reihe der Grammatiker und
Sprachkundler® In "Ta'ssis osch Schi’ah" erscheint eine Anmerkung,
entnommen aus Salamat Ebn "Ayad Schamis "Al Mesbah", dergemif die
arabische Grammatik mit Sibeway in Fars ihren Anfang nahm und auch in
Fars, mit dem Tod Abu Al Farssis, ihr Ende fand. Eine allerdings recht
ubertriebene Aussage.

11- Abdul Qaher Djordjani: bekannter Grammatiker, Wortkundier,
gewandt und versiert in Ausdruck, Wortbedeutung und schoner, flieBender
Rede... Insbesondere letzteres war es, dafl ihm zu seiner Beriihmtheit
verhalf. Doch wird er auch den groflen Grammatikern zugeordnet. Von ihm
gibt es hervorragende Schriften im Zusammenhang mit flieflender, schoner
und richtiger Rede, die thren Wert bis in die heutige Zeit hinein bewahrt
haben. Unter anderem "Asrir ol Balagah”, "Dala’el ol 'Egas", ""Egas ol
Qor’an"

Abdul Qaher Djordjani starb 471 oder 474 HQ...

Abgesehen von den Genannten gibt es noch weitere groBe iranische
Gramimatiker wie:

Khalaf Ahmar aus dem zweiten Jahrhundert. Dann Abu Hatam
Sadjestani, Ebn Sekit Ahwasi Schi'i und Ebn Qotaybah Dinwari, von dem
u. a. die wertvollen Biicher "Adab ol Kateb", "Al Ma'aref" und "Oyun ul
Akhbar" sind. Dann Abu Hanifeh Dinwari, der abgesehen von seinem
schriftstetlerischen und sprachlichem Koénnen Philosoph, Mathematiker und
Historiker war und Abu Bakr Ebn | Khayat Samarqandi aus dem dritten
Jahrhundert. Hassan Ebn Abdutlah Ebn Marsban Sirafi Schirasi, der aus
einer alten zarathustrischen Familie stammte, dessen Vater jedoch zum
Islam {ibertrat, auch Yussof Ebn Hassan Ebn Abdullah Ebn Marsban Sirafi,
Abu Bakr Khorasmi, der seiner Abstammung nach aus Tabarestan kam und
Ebn Khaleway Hamdani aus dem vierten Jahthundert. Abu Moslem
Esfahani aus dem fiinften Jahrhundert und Nadjm ol 'A‘emeh Estaribadi,
genannt "Radi", aus dem siebten Jahrhundert.

3

M Region m Sid-Iran (Schiras)
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Bekannt fiir ihre sprachliche Eleganz waren zudem folgende muslimische
iranische Gelehrte, wie: Abdul Qaher Djordjani, den wir im Zusammenhang
mit den Grammatikern bereits nannten, dann Mohammad Ebn Emran
Marsbani Khorassani (Schi'i) , gest! 371 HQ, von dem es heifit, daf} er der
erste Lehrer fiir guten Ausdruck und flieBende Rede gewesen sei, nicht
Abdul Qaher Djordjani. Dann Samakhschari, den wir ebenfalls zuvor schon
nannten, Saheb Ebn Abbad Taleqani, gest. 385 HQ und Sakaki Khorasmi,
gest. im siebten islamischen Jahrhundert. Auch Qotb od Din Schirasi, gest.
710 HQ, der eine Kommentation zu Sakikis Werk "Meftal" schrieb,
Taftasani Nassa'i bzw. Sarakhsi, gest. 791 HQ und Mir Seyyed Scharif
Djordjant, gest. 816 HQ.

Unter den Wortkundlern bzw. Lexographen von damals gab es ebenfalls
etliche Iraner, wie: Djohari Neischiburi, Verfasser des "Sehah ol Logah”,
der in der zweiten Hilfte des vierten Jahrhunderts HQ starb, Rageb
Esfahani, gest. 560 HQ, Magd od Din Firus-Abadi, Verfasser des "Qamus ol
Logah, gest. 816 HQ und Maydani Neischaburi, Verfasser des "As Sami fes
Sami" und "Magma’ol Amtal", gestorben 518 HQ und andere.

Auch iranische islamische Historiker sind zu nennen wie: Abu Hanifeh
Dinwart und Ebn Qotaybah Dinwari, die wir zuvor schon nannten. Auch
Tabari, den wir ebenfalls bereits erwihnten und Baladori, gest. 279 HQ,
Abu ] Faradj Esfahani, aus dem Geschlecht der Omayyaden, gest. 356 HQ
und Hamseh Esfahani, gest. 350 HQ...

Grof} ist die Zahl der islamischen Historiker, und wohl kaum eine
Wissensdisziplin gibt es, die ein so groBes literarisches Angebot
aufzuweisen hat wie eben die "Geschichte".

Saydan schreibt:

Mehr als jedes andere Volk (ausgenommen die Nationen der Neuzeit)
widmeten sich die Muslime der Geschichte, machten diesbeziiglich
Fortschritte und verfafiten viele historische Schriften und Biicher. In
"Kaschf oz Zonun" werden 1300 Geschichtswerke genannt, und in diese
Zahl sind die Kommentationen zu diesen Geschichtsbiichern  nicht
einbezogen. Auch nicht Kurzfassungen dieser Werke und Schriften oder
aber Biicher, die verlorengingen und die in "Kaschf oz Zonun" nicht
aufgefiihrt wurden...

Mas'udi zitiert in seinem "Morawag od Dahab Dutzende Geschichtswerke,
die es zu seiner Zeit gab...

An der Ausarbeitung und Kodifizierung der "Islamischen Geschichte"
waren etliche Volker beteiligt. Von den Andalusiern (wie Ebn Abdulbar,
Ebn Baschkawal und Ebn Abdr) bis hin zu den Agyptern (wie Magrisi und
Djamail od Din Qefti, den Syrern (wie Ebn Assakar und Safadi), den Irakemn
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(wie Khatib Bagdadi, Abd or Rahman Ebn Algusi und dessen Sohn, Schams
od Din Abu 1 Mozzafar Ebu Algusi als auch Ebn Khallakan Erbeli, der
iranicher Herkunft war) und Tunesiern (wie Ebn Khaldun).

Etliche befaBten sich mit der Aufzeichnung der Lebensdaten bzw. den
Biographien berithmter Personen, wie beispielsweise mit der Biographie des
Propheten (s.a.a.s) oder einiger Herrscher. Andere Geschichtsschreiber
gaben Kunde iiber die Geschichte besonderer Stidte (wie iiber die
Geschichte der Stadt Qom) oder Gebiete (wie Agpten, Syrien...), wieder
andere iiber die Geschichte der Wissenschaft bzw. eines bestimmten
Wissensbereiches, beispielsweise  iiber  die Geschichte  bzw.
Generationenfolge der Hokama'***, der Arzte und Mediziner oder aber jener,
die den Koran auswendig zu rezitieren wullten. Andere berichteten in ihren
Werken iiber die Allgemeine Geschichte (wie "Tarikh Yaqubi" oder "Tarikh
Tabari").

Dariiberhinaus gab es noch die Geographen mit ihren geographischen
Werken wie: Al Moqaddassi, Verfasser des "Ahssan ot Taqdssim" und
Estakhri Farssi, Autor des "Sowar ol Agqalim" und des "Massilek ol
Mamalek".

Sich auf Suyuti stiitzend sagt Saydan, daB3 die ersten beiden Historiker
der islamischen Epoche Mohammad Ebn Eshaq Motalebi und Orwat Ebn |
Zobayr waren. Beide lebten in der gleichen Zeit. Mohammad Ebn Eshagq
Motalebi war einer der "Ayn ot Tamr-Mawilis" und gehdrte der Schi‘ah an.
Orwat Ebn 1 Zobayr dahingegen kam aus dem Geschlecht des bekannten
Propheten-Gefihrten Zobayr Ebn 1 *Awam.

Alameh Seyyed Hassan Sadr wies nach, daB das erste Geschichtswerk
der islamischen Zeit von Obaydollah Ebn Abi Rafa’, dem Schrift- und
Buchfithrer Amir 1 Mo'menins Ali {(a.s.) geschrieben wurde. Obaydollah
aber war seiner Herkunft nach ein dgyptischer Kopte. Das Werk, das er
schrieb, betraf namentlich jene, die an der Seite Alis (a.s.) waren, als er das
Kalifat innehatte.

Wenn Mohammad Ebn Eshiq Motalebi®” Iraner war, wie der
Bezeichnung "Mawla" bzw. "Mawili" zu entnehmen ist, kénnen wir davon
ausgehen, daB von den beiden Geschichtsschreibern, die "Ebn Abi Rafa™
folgten und mit diesem die Vorhut der islamischen Historiker bilden, emer
ein Iraner war und der andere ein Qoraschi-Araber. Das Werk Mohammad

> Plural von "Hakim", hochgebildete Gelehrte der islamischen Philosophie

3% Verfasser emer Chronik des Propheten. Die "Sireh" von Ebn Hescham ist gleich der "Sireh”
Ebn Eshags Das heiBt, Ebn Hescham iiberlieferte, bei Beibehaltung seines eigenen Stiles, laut Ebn
Eshiq.
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Ebn Eshigs ist vorhanden, dieweil die der beiden anderen allem Anschein
nach abhanden kamen.

Ebn on Nadim nennt in seinem "Al Fehrest" die Namen einer Gruppe
Historiker aus den ersten Jahrhunderten islamischer Zeitre¢hnung, die
sogenannte "Mawali” bzw. "Mawla" waren.

Noch einmal kurz zu dem Begriff "Mawla" oder "Mawali", mit dem die
Araber die "Nicht-Araber" betitelten. Ich kann nicht mit aller Bestimmtheit
sagen, ob diese Bezeichnung nur fiir Iraner verwendet wurde oder aber auch
fiir die Angehérigen anderer nichtarabischer Volker oder aber Araber, die
vertraglich mit einem arabischen Stamm verbunden waren. Wie dem auch
sei - Ebn on Nadim bezeichnet einige als "Mawla" und andere ganz konkret
als Historiker "aus dem Lande Iran". Beispielsweise Wagedi, der beriihmte
Geschichtsschreiber, der 207 HQ starb. Oder Abu 1 Qassem Hemad Ebn
Sabur Deilami, gest. 156 HQ. Abu Gonad Wasel 1 Kufi, Abu 1 Fadl
Mohammad Ebn Ahmad Ebn Abdul Hamid Kiteb, "Allan Scho ubi Kolayni
Razi und andere...

Allerdings diirfen wir nicht iibertreiben und davon ausgehen, daf} die
arabische Literatur - einschlieBlich Wortkunde, Grammatik, Ausdruck und
sprachliche Gewandtheit und Eleganz - ganz und gar den Iranem zu
verdanken sei. Unter den Gelehrten der arabischen Sprache gibt und gab es
etliche, die anderen Volkern und Stdimmen angehoérten und Hervorragendes
leisteten. Einige von ihnen waren Araber, andere Andalusier, andere
Agypter und Syrer, wieder andere Kurden, Tiirken und Romer. Wir wiesen
an anderer Stelle bereits auf sie hin, weshalb wir das bereits Gesagte bzw.
die Namen der Betreffenden hier nicht noch einmal wiederholen wollen.

Vier Biicher sind es, die als Sdulen der arabischen Literatur bezeichnet
werden: "Adab ol Kiteb" von Ebn Qotaybah Dinwari, "Al Kamel” von
Mobarrad, "Al Bayin wa t Tabiyin" von Gahez und "Nawadar" von Abu Ali
Qali.

Von den Autoren dieser vier Biicher war nur Ebn Qotaybah Iraner.
Mobarrad war ein Azdi-Araber, Gahez ein Kenani-Araber und Abu Ali Qali
ein "Diarbakri".

Ahmad Amin zitiert in "Doha 1 Islam" aus "Al Mashar”, demmnach im
zweiten islamischen Jahrhundert drei Personlichkeiten anftraten, die auf dem
Gebiet "arabische Dichtung, Wortkunde und Bildung" fithrend und Vorbild
waren. Nicht vor und nicht nach ihnen gab es in diesem Metier Kapazititen
wie sie. Alle schopften aus ihrem Wissen und Konnen. Es sind:

1- Abu Sayd Ansari Khasradji, gest. 215 HQ

2- Asma’i, der bekannte Lexikograph, gest. ca. 215 HQ

3- Abu Obaydah Mo amar Ebn | Motana, gest. etwa 210 HQ
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Von diesen dreien war lediglich Abu Obaydah iranischer Abstammung.
Abu Sayd war ein Medina-Khasradji-Araber und Asma’i ein Baheli-Araber.

” f n
atam

Auch "Kaldm" ist eine ausgesprochen islamische Wissensdisziplin. Mit
"Kalam" ist das Ergrinden und 'Verteidigen" des islamischen
Uberzeugungsgutes gemeint, handle es sich um rein geistige und mit der
Vernunft erfaB- und erkennbare Themen wie im Zusammenhang mit der
Einheit Gottes und den gottlichen Eigenschaften, oder aber um
Glaubensdinge, die durch Sunna und Hadithe vermittelt werden und
ebenfalls Denken und entsprechende Lebensweise beeinflussen. Wie unter
anderem das "Imamat" aus der Sicht der Schi‘ah. Daher wird "Kalam"
unterteilt in einen geistig-philosophischen (aqli} und einen Koran, Sunna,
Hadith und Feqh (naqli) betreffenden Teil.

Daf sich die Wissenschaft "Kalam"**® entwickelte, entsprach -angesichts
der Thematik des Islam, die zum groflen Teil Ursprung und Riickkehr,
Mensch und Welt betrifft - einem vollig natiirlichen Erfordernis. Ganz
abgesehen davon, daB die muslimische Gesellschaft schon in den ersten
islamischen Jahrhunderten von Wissensdrang und -eifer getragen war.

Der Heilige Koran nimmt zu einigen Uberzeugungsthemen wie "Einheit
Gottes" (Tawhid), "Riickkehr zu lhm" (Ma'ad) und Prophetentum ganz
konkret Stellung, begriindet sie und fordert die Andersdenkenden auf, die
Griinde fiir ihre gegenteiligen Auffassungen zu nennen.

Bringt her euren Beweis, wenn ihr aufrichtiy sprecht..s7

Unbestreitbar war der erste, der sich mit den geistigen Glaubensdingen
des Islam beschiftigte, sie erforschte und analysierte - unter anderem mit
Themen wie "Qedam" und "Hoduth" (immer gewesenes Sein oder aber
Beginn und Hervorgehen des Seins), "Motenahi” und "Qayr Motenahi"
(Ende oder aber Endlosigkeit), "Gabr" und "Ekhtiar" (Fatalismus oder
Entscheidungsfreiheit), "Bessat" und "Tarkib" (untrennbares einheitliches
Ganzes oder aber Zusammengesetztes) etc. - Amir | Mo 'menin Ali Ebn Abi
Taleb (a.s.). Aus dem gleichen Grunde rangierte die Schi‘ah im

¥ vKalam": islamische Theologie (sie betrachtet unter Einbezichung der agliyeh- und nagliyeh-
Wissenschaften)
7 Sure 2, 8. 111
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Zusammenhang mit der islamischen Geisteswissenschaft immer an erster
Stelle.

Da es uns in diesem Kapitel um die Verdienste der Iraner um den Islam
und hier um die islamische Wissenschaft "Kalim" geht, beginnen wir bei
den iranischen Schiiten:

1- Erster "Motakallem" (Kalam-Gelehrter) der Schi’ah, der im
Zusammenhang mit "Kalam-Themen" ein Buch verfafite, war Ali Ebn
Esmail Ebn Maytam Tamir. Maytam selbst war ein Redner der Schi‘ah und
zihlte zu den nahen Vertranten Amir ] Mo menins Ali (a.s.). Er kam aus
Hadjar, aus Bahrein und war Iraner. Sein Enkel Ali Ebn Esmail Ebn
Maytam lebte zu Zeiten der bekannten Kalam-Gelehrten Derar Ebn Amr,
Abu 1 Hodayl ‘AllAf und Amr Ebn Obayd, mit denen er sich zu
ideologischen Diskussionen zusammensetzte.

2- Heschim Ebn Silem Djosgani: Er zihlt zu den hervorragenden und
populdren Schiilern bzw. Gefihrten Imam Sadegs (a.s.). Unter diesen
Schiilern und Geféhrten gab es eine Gruppe, die der Imam (a.s.) selbst als
"Motakallem" bezeichnete und die in "Al Hoggat e Kafi" genannt werden.’*
Unter anderem: Hamran Ebn A'yan, Mo men ot Taq, Qays Ebn ! Maser und
Hescham Ebn a] Hakam ...

Qays Ebn | Maser ist jener, der, wie es heilit, "Kalam" von Ali Ebn !
Hussayn (a.s.) erlernte.**

3- Fadl Ebn Abu Sahl Ebn Nobakht, aus dem Hause der "Al e Nobakht™.
Wie auch Ebn en Nadim schreibt, gehérten die "Al e Nobakht" zur Schi'ah.
Wiihrend dreier Jahrhunderte brachten sie etliche hervorragende Gelehrte
hervor, die wir jedoch hier nicht alle nennen kénnen, da es den Rahmen
dieses Buches iiberschreiten wiirde.

Nobakht selber war Astronom und gehorte zum Hofstab des Mansur.
Eines Tages brachte er seinen Sohn Abu Sahl dorthin, um ihn als seinen
Nachfolger vorzustellen. Mansur fragte ihn nach seinem Namen, woraufthin
Abu Sahl antwortete:

"Khorschid e Mah Taymadah Ma Basarad Bad Khosrou No Schih".

Mansur fragte: "So viele Namen hast du?"

||Ja|l

Mansur meinte schmunzelnd: "Was hat dir dein Vater da nur angetan?!
Kiirze deinen Namen. Entweder du wihlst aus all deinen Namen "Taymad"
fiir dich aus oder aber ich werde dich "Abu Sah!" nennen.”

548 v afi*, Akhundi-Druck, B. 1, 8. 171
9 " Ta"ssis osch Schi'ah”, $. 358
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Abu Fadl gab sich mit letzterem zufrieden.’*® Nebenbei - viele aus dem
Hause der "Al e Nobkaht" hatten den Beinamen "Abu Sahl”.

Jedenfalls, viele "Motakallemin" (Kalam-Gelehrte) sind aus dem Hause
"Al e Nobakht" wie: Fadl Ebn Abi Sahl Ebn Nobakht, der zu Zeiten Harun
ar Raschids Leiter des beriihmten "Bayt ol Hekmah">' war und zu den
bedeutenden Persisch-Arabisch-Ubersetzern in den Tagen Haruns und
Ma'muns zihlte. Ebenfalls Eshag Ebn Abi Sahl Ebn Nobakht, seine Sohne
Esmail Ebn Eshaq Ebn Abi Sahl Ebn Nobakht und Ali Ebn Eshaq als auch
sein Enkel Abu Sahl Esmail Ebn Ali Ebn Eshaq, der in der Schi'ah als
"Schaykh ol Motekalemin" bekannt wurde. Auch Hassan Ebn Mussi
Nobakht, ein Neffe Abu Sahl Esmail Ebn Alis etc... Sie alle sind aus diesem
iranischen Geschlecht...’”

4- Fadl Ebn Schadan Neischaburi; Er lebte gegen Ende des zweiten und
zu Beginn des dritten islamischen Jahrhunderts. Fadl Ebn Schadan, iiber den
wir zuvor schon sprachen, war einer der Gefihrten Imam Redas, Imam
Gawads und Imam Hadis (as.s.) und schrieb im Zusammenhang mit
"Kalam" etliche Biicher

5- Mohammad Ebn Abdullah Ebn Momallek Djordjani Esfahani: Er war
Zeitgenosse Abu Ali Djoba’is (drittes Jahrhundert HQ).**

6- Abu Ga'far Ebn Rebah Rasi, aus dem dritten islamischen Jahrhundert.
Zwischen ihm und Abu 1 Qassern Ka'bi Balkhi bestanden schriftlich
gefiihrte Diskussionen zum Thema "Imamat”.

7- Abu | Hassan Sussangerdi, Zeitgenosse Ebn Qebah Rasis. Es heifit, er
sei ein Bediensteter Abu Sahl Esmail Ebn Ali Nobakhtis gewesen und sei
finfzigmal zu FuB zur Ka'ba gepilgert, um den Hadj zu vollziehen.

8- Abu Ali Ebn Moskuwayh (Meskewayh) Rasi Esfahani: Einer der
groflen "Motakallemin"”, Hakime und Arzte der islamischen Welt. Seine
Werke "Al Fusol Akbar" und "Al Fusol Asgar” wurden veriffentlicht und
sind erhiltlich. Sein Buch "Taharat ol E'raq" zihlt zu den bedeutenden
Werken im Zusammenhang mit der islamischen Ethik. Abu Ali Ebn
Moskuwayh (bzw. Meskewayh), der 431 HQ starb, war Zeitgenosse Abu Ali
Ebn Sinas (Avicenna), des genialen Arztes und Philosophen Irans und der
islamischen Welt. ..

Die Zahl der "Motakallemin" Ahl-Taschayyohs - ob Iraner, ob Nicht-
[raner - ist groff. Ebenfalls die der iranischen Ahl-Taschayyoh-

350 gleiches Buch, 5. 363, 364

**1 damalige Bezeichnung fiir Schule oder aber Universitit, genau iibersetzt: Haus der Weisheit (des
Wissens)

2 pleiches Buch, . 362-375, auch "Khandan Nobakhti® von Abbas Eqbal Aschiiani

353 wA| Fehrest”, §. 266 u. "Ta'ssis osch Schi‘ah™. 8. 376
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Motakallemin. Als Beispiel nannten wir eben einige aus dem zweiten bis
vierten islamischen Jahrhundert. In den spiteren Jahrhunderten bildeten die
schiitischen  "Kalam"-Gelehrten die Stiitzen dieser islamischen
Wissenschaft,

Mit dem Erscheinen Khadjeh Nasir od Din Tussis, des grofien
Philosophen, Motakallem, Mathematikers und Politikers der islamischen
Welt und seinem Werk "Tagrid" wuchs die Bedeutung der schiitischen
Kalam-Wissenschaft an. Sein "Tagrid" wurde zum Mittelpunkt der kalam-
wissenschaftlichen Diskussionen der Gelehrten Ahl-Taschayyohs und Ahl-
Tassannons.

Nun zu den "Motakallemin" Ahl-Tassannons. Viele und vielleicht sogar
die meisten von ihnen sind iranischer Herkunft. Der dlteste von ihnen ist
Hassan Basri, gefolgt von seinem Schiiler Wasel Ebn 'Ata’ Ghasal. Beide
waren "Mawaili". Hassan Basri lebte in der zweiten Hilfte des ersten und zu
Beginn des zweiten islamischen Jahrhunderts. Er starb 110 HQ.™ Wasel,
sein Schiiler, der eine eigene separate Richtung einschlug, aus der sich die
"Mo taseleh-Schule" entwickelte, starb 181 HQ.”*

3- Abu I Hodayl “Allaf: Er, ebenfalls ein "Mawla", gilt als Begriinder der
geistigen (aqgli) Kalam-Ebene. Er war hochgelehrt und in den
philosophischen Werken bewandert. "Milas", ein Zarathustrier, war sein
Sekretiir. Eines Tages lud Milas Abu 1 Hodayl und einige Zarathustrier ein.
Zu einer Diskussion iiber Monotheismus und Dualismus. Abu 1 Hodayl
behielt in dem Gesprich die Oberhand und Milas trat zum Islam iiber.
Schebli No'man®*® und andere schrieben, daB einige Tausend iranische
Zarathustrier durch Abu 1 Hodayl zum Islam fanden. Auch heiBt es, daB die
meisten, Diskussionen mit ihm aus dem Wege gingen.

Abu | Hodayl war sehr stark. Ebn on Nadim berichtet von dem
beriihmtem Disput zwischen ithm und Sidleh Ebn Abd ol Qodus, dem
bekannten (seinerzeit sogenannten) "Sandiqisten".

Der einzige, dem sich Abu | Hodayl nicht gewachsen fiihlte, war
Heschdm Ebn | Hakam, der beriihmte Motakallem der arabischen Schi*ah
und Schiiler und Gefihrte Imam Sadegs (a.s.).*”’

4- Ibrahim Ebn Sayir, genannt "Nezam", gest. 221 HQ: Laut dem, was
Ebn Khallakan im dritten Band seines Werkes, und zwar im Zusammenhang
mit Mohammad Ebn Abd ol Karim Schahrestini schreibt, stammte Nezam

334 vRayhanat ol Adab®, B. 1, 8. 269

%% Laut Ebn Khallakan in "Al Fehrest", B. 5, S, 60, starb Wagel allerdings bereits 131 HQ, Eine allem
Anschein nach korrekie Angabe.

336 »Tarikh Etm e Kalam", iibers, Fakhr Da’i, 8. 29

587 *Tarikh Elm ¢ Kalam", Schebli No mfn, S. 31
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aus Balkh. Seine theologischen und philosophischen Ansichten sind
beriihmt. Er war Schiiler Hescham Ebn | Hakams.

5- Amr Ebn Obayd Ebn Bab: Sein Vater war ein Gefangener aus Kabol
und im Polizeiwesen von Basra titig. Amr Ebn Obayd wurde im Jahre 80
HQ geboren und starb vor 150 HQ.

Amr Ebn Obayd vertrat seine eigenen Ansichten und war bekannt fiir
seine konsequente, couragierte Haltung. Mit dem Abbassiden Mansur war
er, bevor dieser das Kalifat an sich nahm, befreundet. Eines Tages, Mansur
hatte das Kalifat bereits angetreten, forderte Mansur ihn auf, ihm gute
Ratschlage zu geben, woraufhin Amr Ebn Obayd u.a. sagte:

"Wenn Land und Herrschaft immer in den Hinden derer, die vor dir
waren, gelegen hatten, wiirden sie heute nicht in deinen sein. Flirchte jenen
Abend, dem ein Tag (Auferstehungstag) folgt, an dem es keinen Abend
mehr geben wird."

Als Amr gehen wollte, wies Mansur seine Leute an, thm Tausend
Dirham auszuhiindigen. Amr lehnte ab. Mansur beschwor ihn, sie
anzunehmen. Jedoch erfolglos. Im Gegenteil, Amr schwor, sie nie und
nimmer akzeptieren zu wollen.

Mehdi, Sohn und Nachfolger Mansurs, war ebenfalls answesend. Er war
emport iiber Amrs Verhalten und sagte: "Was soll das heiflen? Du konterst
dem Schwur des Kalifen mit deinem eigenen Schwur?!"

Anir fragte Mansur, wer der junge Mann sei. Mansur antwortete: "Mehdi,
mein Sohn und Nachfolger.”

Worauf Amr erwiderte: "Bei Gott - du kleidest ihn in das Gewand der
Edlen, gabst ihm einen Namen (Mehdi), dessen er nicht wiirdig ist und hast
ihn fiir ein Amt vorgesehen, mit dem er oberflichlich und ohne sich seiner
Aufgaben bewuBt sein, umgehen wird."

Danach wandte er sich Mehdi zu und erklirte: "Wenn dein Vater
neinetwegen seinen Schwur nicht einhalten kann, so macht das nichts. Er ist
eher als ich dazu geeignet, die "Kafireh"*™" fiir den nicht eingehaltenen
Schwur zu leisten.”

Mansur sagte zu Amr: "Wiinsch dir von mir, was immer du méchtest..."
Amr antwortete: "Nur eines mochte ich von dir, namlich, mich nicht mehr
zu dir zu rufen." Mansur darauf: "Mit anderen Worten, du mdchtest nicht
mehr zu mir kommen?"

"Das ist mein Wunsch..."

Und mit diesen Worten verlieB Amr Ebn Obayd mit festen Schritten und
aufrechten Ganges den Kalifen. Mansur schaute ihm verwundert nach. Sich,

**% hier: Ersatzleistung
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gemessen an Amr, klein und niedrig fiihlend, tat er folgenden (iibersetzten)
beriihmtgewordenen Ausspruch:

Alle sind auf der gleichen Spur,

alle wollen das gleiche,

mit Ausnahme Amr Ebn Obayds.**

Dieser Amr Ebn Obayd ist der gleiche, den einst, als er gerade Unterricht
hielt, Hescham Ebn 1 Hakam - inkognito - aufgesucht und ihm im
Zusammenhang mit dem Imamat Fragen gestellt hatte. Seine Fragen als
auch die Gewandtheit und Kraft seiner Rede hatten Amr Ebn Obayd in
Erstaunen versetzt und er ahnte, daf} der Fragende Hescham sein mufite. Als
er seine Annahme bestitigt fand, brachte er ihm seine Hochachtung
entgegen...”*

Die Genannten gehorten der ersten und zweiten iranisch-stimmigen
Motakallemin-Generation Ahl-Sunnats an. Auch in den spiteren
Generationen und Jahrhunderten begegnen wir vielen Kalam-Gelehrten, die
aus Iran hervorgingen. In aller Kiirze einige von ihnen:

Abu | Hassayn Ahmad Ebn Yahya Ebn Eshag Rawandi Kaschani, Ebn 1
Monagem Nadim ol Mowafaq, Al Moktafi Bellah, einer der Enkel des
Sassaniden Yasdjerd, Abu | Qassem Ka'hi Balkhi, Abu Ali Djoba'i
Khusestani und sein Sohn Abu Haschem Djoba'i aus dem dritten
islamischen Jahrhundert.

Dann  Abu Mansur Mitoridi Samarqgandi, Ebn Furak Esfahani
Neischaburi und Abu | Eshaq Esfarayani aus dem vierten Jahrhundert HQ.

Abu Eshaq Schirasi, Imam ol Haramayn Djowini und Imam Mohammad
Ghasali aus dem fiinften Jahrhundert sowie

Fakhr od Din Rasi, Abu 1 Fadl Ebn 1 "Arigi und Mohammad
Schahrestani aus dem sechsten Jahrhundert islamischer Zeitrechnung etc. ..

/9 l&i&dop/tie s ”_/Ueém.af "

Die Philosophie im iiblichen Sinne nahm in der islamischen Welt im
zweiten Jahrhundert HQ ihren Anfang. Und dieser Beginn ward ausgeldst
durch Ubersetzungen griechischer und aller Wahrscheinlichkeit nach auch
indischer philosophischer Schriften. Dazu, wann mit dem Ubersetzen und
Ubertragen  wissenschaftlicher ~ Abhandlungen,  beispielsweise  im
Zusammenhang mit der Medizin, Mathematik, Philosophie etc. - begonnen

53 wrarikh”, Ebn Khallakan, B. 3, 8. 131,132
560 g afi*, Akhundi-Druck, S. 170
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wurde, gibt es die verschiedensten Ansichten. Einige sind der Auffassung,
daB Khdled Ebn Yasid Ebn Moawieh der erste war, der sich damit
beschiftigte. Und zwar im ersten islamischen Jahrhundert.

Es heifit, er - Khaled Ebn Yasid - habe alexandrinische Gelehrte, die die
griechische Sprache beherrschten, in seinen Dienst genommen, die dann
einige naturwissenschaftliche Schriften, die sich u.a. mit der Alkhemie
befaten, aus dem Griechischen und Koptischen ins Arabische
l'iberl:rugen.561

Sicher ist, daB mit der Ubersetzung philosophischer Biicher in der Zeit
der Bani Abbas begonnen wurde. Ebenso, wie man sich seinerzeit intensiv
der Aufgabe widmete, Werke im Zusammenhang mit vielen anderen
Wissenschaften als auch etliche Schriften zu Ethik und Moral zu iibersetzen.

Aus dem Persischen wurde kein einziges philosophisches Buch iibersetzt.
Wohl aber literarische, geschichtliche, astronomische und aller
Wahrscheinlichkeit nach auch naturwissenschaftliche Schriften Ebn en
Nadim nennt an mehreren Stellen seines "Al Fehrest" die verschiedensten
iranischen Biicher, die ins Arabische iibertragen wurden. Keines von ihnen
betraf die Philosophie. Allerdings, das einzige, was aus einem Werk
philosophischen Inhaits aus der Pahlawi-Sprache iibersetzt wurde, war ein
Teil aus Aristoteles’ Werk zur Logik, der zuvor ins Pahlawi iibertragen
worden war und spiterhin, in der islamischen Epoche, durch Abdullah Ebn
Moqaffa® oder aber dessen Sohn Mohammad Ebn Abdullah Ebn Moqaffa’'
ins Arabische iibertragen wurde.

Ebn en Nadim informiert im siebten Kapitel (Philosophie) des ersten
Teiles seines "Al Fehrest™:

In Griechenland und Rom hatte die Philosophie bereits Verbreitung
gefunden, bis daf sich Rom dem Christentum zuwandte und die Pinlosophie
verboten wurde. Einige philosophische Werke wurden verbrannt, andere
versteckt und ganz allgemein philosophische Gespriche und Diskussionen
untersagt. Darum, weil man Philosophie kontra Religionsgesetz verstand.
Als sich Rom vom Christentum wieder abwandte, widmete es sich erneut
der Philosophie, und zwar in jenen Tagen, als Themistios, bekannter
Philosoph und Kommentator der Werke des Aristoteles (im
alexandrinischen Raum), zum Minister des romischen Imperators ernannt
wurde.

Anschlieflend erwidhnt Ebn on Nadim den Krieg zwischen Schapur
Dolaktaf und dem romischen Imperator. Schapur geriet in Gefangenschaft,
konnte aber einige Zeit darauf entkommen. Er totete den rémischen

%L Al Fehrest”, 8. 352
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Imperator und vertrieb die Romer aus Iran. Konstantin wurde, bestiitigt von
Schapur, Imperator von Rom, das sich erneut dem Christentum zuwandte.
Woraufhin die Philosophie erneut ausgeklammert und verboten wurde.
Ebn on Nadim schreibt weiter:
Die Iraner hatten zuvor einiges aus medizinischen oder
geisteswissenschaftlichen (Logik) Schriften in ihre Sprache iibersetzt, was
spiterhin Abdullah Ebn Moqaffa® ins Arabische iibertrug.’®

Allem Anschein nach wurde kein iranisches philosophisches Werk ins
Arabische {ibersetzt und war niemand derjenigen, die Philosophie und Logik
betreffende Schriften aus dem Syrischen und Griechischen ins Arabische
libersetzten, iranischer Herkunft.

Da jedoch Ubersetzungen aus dem Persischen ins Arabische ebenfalls der
Kategorie "Verdienste der Iraner..." zuzuordnen sind, wollen wir die Namen
dieser Ubersetzer, auch wenn sie nicht alle iranischer Herkunft waren,
nennen. Und zwar laut der Angaben Ebn on Nadims in seinem "Al Fehrest":

Abdullah Ebn el Moqaffa’: Ubersetzer des aristotelischen Werkes zur
"Logik" als auch des "Khoday-Namehs" (letzteres diente Ferdussi als
eigentliche Quelle zu seinem "Schah-Nameh"). Er iibertrug ebenfalls
"Kelileh wa Demneh", ein altes Mérchenbuch indischen Ursprungs, das in
der Zeit des Anuschirwan in die Pahlawi-Sprache iibersetzt worden war, in
ein flieBendes Arabisch.™®”

Abu Sahl Fadl Ebn Nobakht: Er leitete in den Tagen Harun ar Raschids
und Ma'muns das "Bayt ol Hekmah" (Schule des Wissens).”®*

Dann Hassan Ebn Mussa Nobakhti, Ahmad Ebn Yahya Baladori, der
bekannte Historiker und Autor des "Fotuh ol Boldin", Mussabn Khailed,
Yussof Ebn Khaled (beide waren Bedienstete des Diwud Ebn Abdullah Ebn
Hamid Ebn Qahtabah), Ali Ebn Siad Tamimi, Hassan Ebn Sahl, Ahmad Ebn
Yahya (iaber, Gabalat Ebn Salem, der Schreiber Heschim Ebn Abd ol
Maleks, Eshaq Ebn Yasid, Ubersetzer des "Ekhtiar-Nameh".

Auch Mohammad Ebn Gahm Barmaki, Hescham Ebn 1 Qassem,
Mussabn Issad Alkordi, Sadewayt Ebn Schahwa Esfahani, Mohammad Ebn
Bahrim Ebn Matiar Esfahani, Bahram Ebn Mardanschah, Amr Ebn |
Farkhan®®, Salam, Leiter des "Bayt ol Hekmah"™®, Saleh Ebn Abd or
Rahman, Sekretir des Hogag und Ubersetzer der Kanzlei-Schriften aus dem

%2 oleiche Quelle, 8. 351
563 oleiche Quelle, S. 178
364 gleiche Quelle, S. 396
365 gleiche Quelle, S. 356
36 sleiche Quelle, 8. 180. Laut Ebn on Nadim war er Eigentiimer und Leiter des "Bayt ol Hekmah"
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Arabischen ins Persische’®’, Abdullah Ebn Ali, Ubersetzer einiger Biicher
indischen Ursprungs, die zuvor ins Persische iibersetzt worden waren, ins
Arabische. **®

Und nun zu den islamischen Philosophen aus Iran. Den groBten Beitrag
leisteten die Iraner der islamischen Philosophie.

Obwohl es nicht leicht war und bisher, soweit mir bekannt ist, niemand
tat, hielt ich es - motiviert durch mein Interesse fiir den Werdegang der
islamischen Philosophie - fiir angebracht, diesbeziiglich etwas tun. Das
heifdt, die islamischen Philosophen-Generationen, von ihrem Beginn bis in
die heutige Zeit hinein, festzustellen. Etwa in dem Stile, wie wir im
Zusammenhang mit den  Feqh-Gelehrten vorgingen. Da  der
Entwicklungsweg der islamischen Philosophie nur mit Kenntnis iiber die
zeitliche Aufeinanderfolge der verschiedenen Philosophen-Generationen
erkennbar wird, wollen wir einen kurzen Blick auf diese Lehrer- und
Schiilerkette werfen. Das heiBit, die Philosophen, die wir nennen, waren
entweder Lehrer einer nachfolgenden und Schiiler der vorherigen Generation
oder aber, wenn sie dieser Kette nicht angehorten, so doch deren
Zeitgenossen.

Und noch etwas: Bei dieser Generationen-Bestimmung geht es uns um
die Philosophen der islamischen Epoche. Das heift, um Philosophen, die in
der islamischen Welt zu Hause waren. Denn ganz sicherlich wird es in ihr,
insbesondere in der friihen islamischen Zeit, auch Denker und Philosophen
gegeben haben, die keine Muslime waren, sondern Juden, Christen oder aber
- laut Ansicht einiger - Atheisten.

AnschlieBend, nachdem wir diese Philosophenkette festgestellt haben,
kommen wir zum Resiimee...

Cf‘rdfe p /li&!daplwn-generaﬁon

Die islamische Philosophie nahm mit Abu Yussof Yaqub Ebn Eshiq
Kendi, bekannt als "Filsuf ol Arab", ihren Anfang. Al-Kendi ist
reinstimmiger Araber und Zeitgenosse Ma 'muns, Mo’tasems als auch der
bekannten Ubersetzer Honayn Ebn Eshaq und Abd ol Massih Ebn Nd'emeh
Hamsi. Wie dem Vorwort zu dem Werk "Osulogia" (eine Ubersetzung aus
dem Griechischen) zu entnehmen ist, wurde es von Abd ol Massih iibersetzt
und von Abu Yaqub Kendi lektoriert.

>7 gleiche Quelle, 8.352
8 pleiche Quelle, S. 435
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Darilber, ob Kendi seiber auch Ubersetzer war, bestechen Zweifel,
wenngleich er laut Abu Ma'schar Balkhi, einem Schiiler Kendis, zu den
erstrangigen Ubersetzern der islamischen Epoche zihite.

Jedenfalls: Die Zeit Kendis war die "Zeit des Ubersetzens" und er selber
ein bedeutender Philosoph. Kendi werden nahezu 270 Biicher und Schriften
zugeordnet. Ebn on Nadim listet in seinem "Al-Fehrest" die Werke Kendis
nach ihren verschiedenen Wissensthemen wie: Logik, Philosophie,
Astronomie, Mathematik, Geometrie, Medizin und "Osul Agayed”
(Glaubensgrundsitze) auf Einige Exemplare der Biicher Kendis sind in
jlingerer Zeit aufgefunden und gedruckt worden, und es wurde offenkundig,
dal Hervorragenheit und Wert dieses Philosophen weitaus groBer sind als
das, was bisher angenommen wurde. Zweifellos gehort Kendi zu den Genies
dieses Erdenrundes, und einige Européer bezeichnen ihn als einen der zwolf
genialen Geisteswissenschaftler der Menschheitsgeschichte, >

Kendi war ein Mensch mit Disziplin und Selbstbehertschung.

Dartiber, ob es vor ihm oder aber zu seiner Zeit (in der islamischen Welt)
einen qualifizierten Philosophen, Muslim oder Nichtmuslim, gab oder nicht,
sagt die Geschichte nichts aus. Sie berichtet lediglich, daB Kendi in Basra
und Bagdad studierte. Wir aber wissen, daf} es dammals weder in Basra noch
in Bagdad einen Philosophen gab, was bedeutet, daf mit Kendi die
islamische Philosophen-Kette begann.

Dr. Taqisadeh in "Tarikh Olum dar Islam" und Prof. Carbone in "Tarikh
Falsafeh Islami" (iibersetzter Titel) schreiben, dal Kendi in einer seiner
Schriften die zeitliche Dauer des arabischen Imperiums voraussagte. (Seine
Vorhersage traf annidhernd zu). Diesbeziiglich schreibt Prof. Carbone:

Anhand seiner Berechnungen aus den griechischen Wissenschafien, unter
anderem astronomischer Tabellen als auch unter Hinzuziehung der
Informationen, die er durch die Exegese einiger Koranstellen erhielt, sah
Kendi die wahrscheinliche Dauer des arabischen Imperiums voraus. Die
von ihm errechnete Dauer entsprach dem Jahr 693.

Einige sagen, das Interesse der Muslime fiir die griechische Philosophie
sei auf die Ubersetzungen der Werke griechischer und alexandrinischer
Philosophen sowie diesbeziigliche Kommentationen und Erklirungen
zuriickzufiihren, als auch auf die Belehrungen einiger wie: Qowayri, Yuhana

367 »Tarikh Falsafeh Islami” (Geschichte der 1slamischen Philosophie), Henri Carbone, 8. {99 u, "Seh
Hakim Musalman” {drei muslimische Philosophen), Dr. Nasr, 8. 16. Dr. Nasr schreibt in emner
Anmerkung, 8. 166: Cardano (Cardanus) nennt den Namen Kendis in einem Atemzug mit
Archimedes, Aristoteles und Euklid.
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Ebn Haylan, Abu Yahya Al-Marwasi (Marwrudi Soriani}, Abn Beschr Matta
Ebn Yunes und Abu Sakariya Yahya Ebn Adi zuriickzufiihren.”

Das stimmt jedoch nicht, denn nicht nur das Interesse der Muslime dafiir,
nicht nur ihr Bekanntwerden damit, sondern der erste bedeutende
muslimische Philosoph trat bereits vor der genannten Gruppe in
Erscheinung, ndmlich Abu Yussof Yaqub Kendi, der grofe Philosoph der
islamischen Welt. Mit ihm begann die islamische Philosophie, die nach ihm
durch seine Schiiler fortgesetzt wurde.

Einige der genannten Personlichkeiten (Ibrahim Qowayri, Ibrahim
Marwazi, Yuhani Ebn Haylan, Ebn Kornib) gehorten der (zweiten)
Generation der Schiiler Kendis an und andere {(Abu Beschr Ebn Matta,
Yahya Ebn Adi) der dritten und vierten Generation. Darauf und auf den
EinfluBl der Genannten werden wir jedoch noch zu sprechen kommen

Kendi war mnicht nur ein bedeutender Philosoph, sondern auch
uberzeugter Muslim, der sich fiir den Islam einsetzte und ihn verteidigte.
Etliche Biicher schrieb er im Sinne eines Plidoyers fiir den Islam. Sich auf
bestimmte Hinweise stiitzend, bezeichnen einige ihn als Schiiten.”™

Kendi gehért zu denen, die sich stets, wenn Differenzen zwischen
islamischen  Glaubensgrundsitzen und  philosophischen  Prinzipien
auftauchten, auf die Seite des Islam stellten. Dies zeigt sich u. a. an seiner
Auffassung zu den Themen "Entstehung der Welt" und "leibliche
Auferstehung.

Kendi war immer darum bemiiht, die islamischen Wissensdinge und
philosophischen Grundsiitze miteinander in Einklang zu bringen. Ein
Bestreben, das mit Kendi begann und fortgesetzt wurde. Erstaunlich ist, daf}
einige ihn aufgrund seines Namens "Yaqub" (Jakob), den seines Vaters
"Eshaq (Isaak) als auch seines Beinamens "Abu Yussof' (Vater des Yosef)
als Juden wihnten. Und noch verwunderlicher ist, daB es in einigen,
zweifellos fingierten Uberlieferungen heiBt, er habe beabsichtigt, den
Heiligen Koran in einer schriftlichen Abhandlung zu widerlegen und
zuriickzuweisen...

Heute ist nachgewiesen, daf} die philosophischen und wissenschaftlichen
Qualititen Kendis weit hervorragender waren als bisher angenommen wurde
und zudem, daf er ein berzeugter Muslim war, der den Islam verteidigte.
Abgesehen davon aber gehorte Kendi aller Wahrscheinlichkeit nach zu Ahl-
Taschayyoh. Drittens: Seines wissenschaftlichen Niveaus und seiner

5j° "Tarikh Otum Aql Dar Islam". Dr. Dab. Safa, S. 161
*'! "Falassefeh Schi‘ah”. Schaykh Abdullah Na'meh
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sozialen Stellung wegen hatte er Neider, und die Verleumdungen, denen er
ausgesetzt war, waren die Ausgeburt eben dieses Neides.

Wie zuvor schon gesagt, gab es in den Tagen Kendis keinen weiteren
kundigen - muslimischen oder nichtmuslimischen - Philosophen. Das heifit,
die islamische Philosophie begann mit ihm. Er starb etwa 258 HQ.

Z weile p Aiﬁmopﬁen— genemﬁan

Sie setzt sich aus zwei Gruppen zusammen: Zum einen die Schiiler
Kendis und zum anderen jene, die er nicht unterrichtet hatte. Zur
erstgenannten Gruppe gehdren:

1- Abu ] Abbas, Ahmad Ebn | Tayyeb Sarakhsi: Er war der bedeutendste
Schiiler Kendis. Im Jahre 218 HQ kam er zur Welt und fand 286 HQ - durch
Qassem Ebn Obaydulish, den Minister Mo'tadeds - den Tod. Ebn Abi
Osayba’ah nennt namentlich 54 Biicher und Schriften von thm, von denen
allem Anschein nach keines mehr vorhanden ist. Unter anderem schrieb er
das geographische Werk "Al Massalek wa | Mamalek" (moglicherweise war
er der erste Geograph in der islamischen Welt), dann ein Buch (iber den
Unterschied zwischen Grammatik und Logik, eines iiber die Grundsétze und
Stiitzpfeiler der Philosophie, von denen die einen in den anderen fulen und
ebenfalls ein Buch iiber die Grundregeln der Dialektik.

Henri Carbone schreibt, dafl Sarakhsi die stimmhaften Buchstaben
"erfand", eine Arbeit, die von Hamseh Esfahani erginzt wurde. Auch erklért
er: Beziiglich der kennzeichnenden bzw. schildernden Begriffe, die im
Arabischen zur Beschreibung der Stoiker verwendet werden, gab er
wertvolle Informationen an die Hand, ohne die man sich, wenn von ihnen
(Rawagqiun) in alten geschichtlichen Quellen der isiamischen Welt die Rede
ist, kein rechtes Bild hatte machen kdnnen. Auch er blieb von dem Vorwurf,
ein Ketzer und Gottloser zu sein, nicht verschont und galt folglich als
"exkommuniziert". Laut dem, was in "Rayhanat ol Adab" laut "A’yan osch
Schi‘ah" und "Lesséin ol Misan" zitiert wird, gehérte Sarakhsi der Schi'ah
an.
2- Abu Sayd Ahmad Ebn Sahl Balkhi: Er war sowohl Literatur-Kundiger
als auch Philosoph. Ebn on Nadim ordnet ihn in seinem "Al-Fehrest"*” in
die Reihe der Literaturkundigen und Autoren ein. Im Zusammenhang mit
Mohammad Ebn Sakariyd Razi, den er in der Gruppe der Arzte und
Mediziner nennt und der bei Balkhi Unterricht in Philosophie erhielt, geht er

572 'AL-Fehrest", S. 204
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auch ein wenig auf Ebn Balkhi ein. Allerdings ohne zu sagen, ob er von Abu
Zayd Balkhi oder einem anderen Ebn Balkhi spricht. Er schreibt, daB er
viele handschriftliche Werke Ebn Balkhis im Zusammenhang mit den
verschiedensten Wissensbereichen gesehen habe. Sie seien jedoch noch im
Konzept-Zustand und nicht abgeschlossen gewesen.”"

Abgesehen von seinem philosophischen Rang zihlte Balkhi zu den
erstrangigen Literaten der islamischen Welt und wird mit Gahez auf eine
Stufe gestellt. Einige stellen ihn diesem sogar voran.

Ebn on Nadim nennt aus der Reihe der Werke Balkhis namentlich:
"Schard'e’ ol Adian", "Nazm ol Qor'an", "Qaware’ ol Qor'an", "Garib ol
Qor'an" und "Fada’el € Makkeh".

Abu Sayd Ahmad Ebn Sah] Balkhi starb im Jahre 322 HQ.

In Ebn on Nadims "Al Fehrest” und Ebn el Qeftis "Tarikh ol Hokama"
ist dariiber, ob Balkhi ein Schiiler Kendis war, nichts zu erfahren. Die
jingeren Fach-Experten sagen, Balkhi sei ein Schiiler Kendis gewesen.
Allem Anschein nach ist ihre diesbeziigliche Quelle Yagut Hemawis
"Mo'gam ol Odaba'".>™ Doch wenn das Todesjahr Balkhis tatsichlich 322
HQ war, ist es nahezu undenkbar, daff er bei Kendi Unterricht nahm. Denn
Kendi starb bereits 258 HQ, also 64 Jahre friiher als Ebn Balkhi. Es sei
denn, Balkhi habe mindestens 100 Jahre gelebt. Doch in "Mo'gam ol
Odaba™ heiBt es ganz konkret, daB er ein Alter von 87 oder 88 Jahren
erreicht habe.

Folglich: Wenn Ebn Balkhi im Jahre 322 HQ starb, mufl er im Sterbejahr
Kendis 13 oder 14 Jahre alt gewesen sein. Es ist jedoch moglich, daBf er
Schiiler eines Schiilers Kendis war.

Auch Balkhi gehorte aller Wahrscheinlichkeit nach zur Schi'ah, und auch
er wurde der Gottlosigkeit und Ketzerei bezichtigt.””” Es heiBt, der bekannte
Philosoph Abu | Hassan ‘Ameri (auf ihn kommen wir noch zu sprechen) sei
ein Schiiler Balkhis gewesen, doch dies ist, wie wir noch kliren werden,
sehr unwahrscheinlich.

3- Abu Ma'schar, Ga'far Ebn Mohammad Balkhi: Zunichst stiitzte er
sich (in der Art der "Akhbariten™) nur auf Hadithe bzw. deren #HuBere
Aussage und war ein Gegner Kendis und seiner Lehre. Kendi jedoch weckte
in geschickter Weise sein Interesse fiir die Astronomie und Mathematik,

7 slexche Quelle, § 230
* *Mo"gam ol Odaba™ (gedruckt in Agypten), B. 1, 5. 145
*5 “Falassefeh Schi'ah™, S 113-124
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woraufhin er Ruhe vor ihm fand. Laut "Al Fehrest” schloB er sich dem Kreis
der Schiiler Kendis an.*™

Abu Ma'schar war vor allen Dingen Astronom und Historiker, aber auch
Philosoph. Er wurde iiber 100 Jahre alt und starb 272 HQ.

Ebn on Nadim schreibt, daB auch Hassanway, Nafiaway, Salmaway und
noch ein anderer dhnlichen Namens Schiiler Kendis waren. Wir wissen liber
sie nicht mehr als das, was Ebn on Nadim iiber sie sagt. Allerdings ist uns
bekannt, daf in der Zeit Kendis ein Arzt namens Salmaway at Ebn Banan -
ein syrischer Christ - Leibarzt des Kalifen Mot'asem war und Ebn on Nadim
und Ebn Abi Osayba'ah ausfiihrlich iiber ihn sprachen.’” Ob er jedoch der
gleiche Salmaway ist, von dem Ebn on Nadim sagt, er sei ein Schiiler
Kendis gewesen, wissen wir nicht.

Einer der Schiiler Kendis war Dobays Mohammad Ebn Yasid, den Ebn
en Nadim lobend hervorhob®™. Und ein anderer war "Sarnab". Ebn Abi
Osayba’ah informiert im Zusammenhang mit den Werken Kendis, daB es
darunter eines gibt, das er fiir Sarnab schrieb und in dem es wm die Gestirne
geht...

Und nun zur zweiten Gruppe, das heifit zu jenen, die nicht unmittelbar
Kendis Schiiler waren. Zu ihnen gehoren:

1- Abu Eshiq, Ibrfhim Qowayri: Ebn on Nadim weist in seinem "Al-
Fehrest", im AnschluB an Abu I Abbas Sarakhsi, auf Ibrahim Qowayri hin
und schreibt, in Arabisch, einen Satz, dem allgemein entnommen wird, daf3
Abu Eshiq zu den "Logikern" gehérte und die Belehrungen der ihm
Vorausgegangenen kommentierte und erklirte.

Allerdings besteht die Moglichkeit, da das (arabische) Verb in besagtem
Satz nicht "okhos" war, sondern "akhas”, und von daher der Satz eine andere
Aussage erhilt, ndmlich: Dafl auch Abu Eshiiq, ebenso wie Sarakhsi,
Schiiler Kendis war und bei ihm Logik studierte. Jedoch soweit mir bekannt
ist, hat bisher niemand den besagten Satz Ebn on Nadims in dieser Weise
verstanden.

Im Zusammenhang mit Farabi zitiert Ebn Abi Osayba'ah in "Oyun ol
Anba'" das, was dieser iiber den Werdegang der Philosophie in
Griechenland und Alexandrien sagt:

In den Tagen, da der Islam erschien, wurde der Philosophie-Unterricht von
Alexandrien (Agypten) nach Antiochien verlegt. Nach einiger Zeit jedoch
kam es dort zu einem Verblassen der Philosophie, so daf} es schliefllich nur
noch einen einzigen Philosophie-Lehrer in Antiochien gab.

76 vA | Fehrest", $. 179
77 Al Fehrest, S. 426 u. "Oyun ol Anba™. B 2,8 105, 114
378 wa| Fehrest", S. 520
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Zwei Schiiler, einer aus Marw und einer aus Carrhae (Harran), nahmen bei
ihm Philosophie-Unterricht. AnschhieBend verliefen sie - mit etlichen
Biichern - Antiochien wieder.

Danach nahmen Ibrahim Marwazi und Yohana Ebn Haylin bei dem Lehrer
aus Marw, Esrd'il Osqof aber und Ibrahim Qowayri bei dem Carrhaeer
Unterricht. Esra'il befaBte sich mit der Religion und rehgidsen
Angelegenheiten, wohingegen sich Qowayri dem Lehren und Unterrichten
widmete.

Auch Yohana Ebn Haylan beschiftigte sich auf religidser Ebene, dieweil
Ibrahim Marwazi nach Bagdad zog und sich dort als Lehrer betiitigte. Abu
Beschr Matta nahm bei ihm Unterricht,’”

Aus den Worten Farabis geht hervor, daB sich der Unterricht in
Antiochien {ein christliches Zentrum) auf die Logik, und dies auch nur bis
zu dem Thema "Seins-Formen", beschrinkte. Farabi, der seinen eigenen
Worten nach bei Yohana Ebn Haylan Logik studiert hatte, erklart: Mit dem
Augenblick, da die Muslime begannen, Logik zu lehren, war es niit dem
zuvor von der Kirche angeordneten Boykott der iibrigen Logik-Disziplinen
aus und vorbei.

Mas udi schreibt in seinem bekannten "At Tanbih wa 1 Eschraf": In
"Fonun ol Ma'aref..." sagte ich bereits, wie es dazu kam, dafl damals, in den
Tagen des Omar Ebn Abdul Asis, der Philosophie-Unterricht von
Alexandrien nach Antiochien und spiter, in der Zeit des Motewakel, von
Antiochien nach Carrhae (Harran) verlegt wurde, und in den Tagen des
Mo’ tased (279-289 HQ) Ibrahim Qowayri, Yohana Ebn Haylan (gest. in der
Zeit des Mogqtader, in Bagdad) und Ibrahim Marwasi den Philosophie-
Unterricht in die Hand nahmen. Nach ihnen lehrten Abu Ahmad Ebn Komib
und Abu Beschr Matta Philosophie, und anschlieflend, nach diesen, war Abu
Nasr Farabi der grole Philosophie-Lehrer.

Laut Ebn on Nadim war Qowayri Lehrer Abu Beschr Mattas.

2- Abu Yahya, Ibrahim Marwasi: Auch bei ihm nahm Abu Beschr Matta
Unterricht. Wie Ebn on Nadim schreibt, war Ibrahim Marwasi hochgelehrt.
Da er Syrer war, sind seine samtlichen Logik-Werke in syrischer Sprache
abgefaft,”™

3- Yohana Ebn Haylan: lhn nannten wir ebenfalls bereits im
Zusammenhang mit Ibrahim Qowayri und sagten, daB er Logik-Lehrer
Farabis war. Wo Farabi bei Yohana Logik studierte, ist nicht bekannt.

9 n0yun ol Anba™. B. 3, 8. 225
780 a1 Fehrest”, $. 382 u, "Tarikh ol Hokama", Qefli, 8, 433

438



Einige schrieben, er sei dazu zu Yohana nach Carrhae gereist.™ Ebn Qefti
jedoch sagt, Farabi habe in Bagdad Logik studiert.”

Aus den Worten Faribis, die wir zuvor schon aus "Oyun ol Anba™
zitierten, ist jedoch nicht zu schlieBen, daB Yohana nach Bagdad kam.

4- Abu | Abbas Mohammad Ebn Mohammad Irinschahri Neischaburi:
Uber ihn ist Genaues nicht bekannt. Abu Reihan Biruni erwihnt iha in "Al
Atar ol Baqgiah" und Naser Khosrou in "Sad ol Mossaferin". Es heil}t, einige
philosophische Ansichten Mohammad Ebn Sakaria Rasis iiber das Alter von
Raum und Materie (Hyle) seien von ihm tibernommen. Auch wird gesagt,
daB er behauptet habe, Prophet der Nicht-Araber (Iraner) zu sein.

Ob Iranschahri Schiiler und Gefihrte Kendis war oder aber zur Gruppe:
Qowayri, Ebn Haylan und Marwasi gehdrte oder aber unabhiingig von
diesen einer dritten Gruppe angeschlossen war, wissen wir nicht.

Aus dem Gesagten wird klar, daBl es etwa bis zum Beginn des vierten
Jahrhunderts HQ zwei philosophische Richtungen gab: Jene, die mit Kendi
begann und in die Logik, Philosophie, Medizin, Astronomie, Musik u. a.
einbezogen waren und die andere - die Carrhae- bzw. Harrani-Richtung, die
allem Anschein nach zunichst iiber die Logik nicht hinausging.

:brt'h‘e péizgdopéen—g;enerafion

Zu ihr gehéren fiinf nennenswerte Personlichkeiten:

1- Abu Bakr Mohammad Ebn Sakaria Rasi, bekannt als "Arabischer
Galenos", der sich im wesentlichen seines hohen medizinischen Wissens
wegen einen Namen schuf. In der Geschichte der Medizin zihlt et zu den
ganz GrofBen, und hinsichtlich medizinischer Praxis und Erfahrung stellen
einige ihn sogar Avicenna voran. Er wurde 251 HQ geboren und starb 313
HQ.

Wie zuvor schon gesagt, war er laut Ebn on Nadim ein Schiiler Balkhis
und aller Wahrscheinlichkeit handelt es sich bei diesem Ballchi um eber
jenen Abu Sayd Balkhi, dessen Lehrer Kendi war. Demnach gehérte Rasi
wenn auch indirekt, zu den Schiilern Kendis, denn es sind Hinweise an det
Hand, die bestitigen, daB der Lehrer Rasis dieser Abu Sayd Balkhi war.™
Abu Sayd Balkhi kam 243 oder 244 zur Welt und war sieben oder acht Jahre

381 vyrafiat ol A 'yén", Ebn Khallakan

22 vTarikh ol Hokama", Qefti, S 277

* Entnommen den Informationen iiber Leben, Denken und Wirken Risis (von Dr Mehdi Mohaqoeq)
die in dem Vorwort der Ubersetzung des Buches "As Sirat ol Falssafiah Rasi" erschemen
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dlter als sein Schiiler (Rasi), der 251 HQ geboren wurde. Abu Sayd starb
neun Jahre nach seinem Schiiler. Ein weiterer Lehrer Rasis war Abu 1 Abbas
Iranschahri, den wir zuvor schon erwiihnten.

Rasi hatte seine eigenen philosophischen Anschauungen. Er ordnete sich
der aristotelischen Philosophie seiner Zeit nicht unter und vertrat
hinsichtlich der "Zusammensetzung der Materie bzw. des Korpers" die
These von "vielen Kleinstteilchen".

Seine Ansicht im Zusammenhang mit den "Qodama ye Khamsseh" (die
ersten fiinf Wesen) ist beriihmt und wird ab und an in philosophischen
Werken erwidhnt. Von Farabi, Abu | Hussayn Schahid Balkhi, Ali Ebn
Redwan Mesri und Ebn 1 Haytam Basri wird sie jedoch zuriickgewiesen.

In der Liste der Biicher Rasis erscheint eines - "Fi | Nobowwat" - dessen
Titel einige, listernd und tendenzids, als "Naqd ol Adian" (Ablehnung der
Religionen) betiteln und ein anderes - "Fi Heyl ol Motanabbeyin" - das
ebenfalls seitens einiger hohnisch abwertend als "Makhareq ol Anbia" (List
und Tiicke der Propheten} benannt wurde. Diese Biicher sind nicht
auffindbar, doch ismaelitische "Motakallemin" wie Abu Hatam Rasi und
Naser Khosrou (mdéglicherweise Abu Hatam iiberliefernd) zitieren in ihren
Schriften (angebliche) AuBerungen Rasis, denen gemiB dieser das
Prophetentum leugnete. Wenngleich Abu Hatam den Namen Rasi nicht
nennt, sondern von dem "Atheisten" spricht, ist jedoch offenkundig, wen er
meint, ndmlich: Mohammad Ebn Sakarii Risi.

Da diese beiden Biicher, die ihm zugeschrieben werden, nicht vorhanden
sind, ist es nicht méglich, konkret etwas iiber sie zu sagen. Wohl aber ist
anhand sidmtlicher Hin- und Nachweise festzustellen, daB Rasi keineswegs
das Prophetentum leugnete, wohl aber gegen "falsche Propheten" zu Felde
zog. Es ist undenkbar, daf} Rasi wihrend der Diskussionen, die zwischen
ihm und dem Ismaeliten Abu Hatam im Hause eines der GroBen von Rey, in
Gegenwart der Prominenz der Stadt und vor aller Augen, stattfanden,
samtliche Propheten und alle Religionen geleugnet haben soll, da er doch
auch weiterhin unbehelligt und hochgeehrt in Rey lebte.

Die Behauptung einiger, Abu Reihan Biruni habe die Biicher "Naqd ol
Adifn" (sinngemiB: Verleugnen der Religionen) und "Makhareq ol Anbia"
(sinngemiB: Lug und Trug der Propheten) Rasi zugeschrieben®™, ist
ebenfalls absurd. Abu Reihan Biruni nannte das eine der beiden Biicher "Fi ]
Nobowwit" und das andere "Fi Heyl ol Motanabbeyin", fiigte beiden Titeln
das Wort "yod'a" hinzu und gibt zu verstehen, dal} sie nicht von Rasi sind,
sondern von anderen,

%% Dr. Mohaqqeq, Vorwert zur Ubersetzung des "As Sirat ol Falssafiah", S. 56
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Ebn Abi Osayba'ah erkldrt ebenfalls, daB jene Biicher niemals Rasi
zugeordnet werden konnen und gibt der Vermutung Ausdruck, dafl sie von
Ubelgesinnten "fingiert” und Rasi zugeschrieben wurden, um ihn in Verruf
zu bringen. Zudem sagt er ganz konkret, daf} die Bezeichnung "Makhareq ol
Anbia" von Rasis Gegnemn wie Ali Ebn Redwan Mesri stammt.

Diese Worte Ebn Abi Osayba’ahs besagen, dall es sich bei "Fi 1
Nobowwit" und "Fi Heyl ol Motanabbeyin" um andere Biicher handelt als
um jene, die - diesen Namens - ihm zugeschrieben wurden. Die Situation
seiner Biicher aber ist klar...

Ganz abgesehen davon aber war Rasi tief und fest von "Tawhid" (Einheit
und Eins-Sein Gottes), von "Ma'ad" (Riickkehr zu Thm bzw. der
Auferstehung) als auch von der Unsterblichkeit der Seele iiberzeugt. Das
beweisen sein Buch "Fi anna | Enssan..."***, auch jenes, in dem er die
dualistische Lehre (Manichdismus) zuriickweist’® und ebenfalls seine
Gedanken, die er fiir Ebn Schahid Balkhi in einer Abhandlung, und zwar in
Bestitigung der Auferstehung und Riickkehr zu Gott (Ma'ad)™
niederschreibt und deutlich machen, daf er - wie auch Ebn Abi Osayba'ah
sagt - die Ansichten der Ma'ad-Leugner verwirft. Nicht zu vergessen auch
jenes Buch von ihm, in dem er iiber die Immaterialitit der Seele spricht.’**

Wie konnte es moglich sein, daB jemand, der solche Biicher schreibt und
grundlegende Dinge wie Ausgangspunkt, Auferstehung, Geist und Seele
akzeptiert, Prophetentun und géttliche Religionen leugnet?

Dariiberhinaus ist von Rasi das Buch "Fi atar ol imam ol fidel ol

ma'sum™®, das in der Art der Schi'ah und deren Imamat-Denken

geschrieben ist. "Al nagd..."*” und "Ketab ol imam..."**' stammen ebenfalls
aus seiner Feder. Sie alle weisen darauf hin, wie sehr sich Rasi mit dem
Imamat beschiftigte. V6llig klar, dafl sich jemand, der Prophetentum und
gottliche Religionen nicht akzeptiert, auch fiir das Imamat nichts iibrig hat.

Allerdings ist nicht ausgeschlossen, daB Rasi, wie einige sagen™, in
etwa wie die die Imamiyeh-Schiiten ausgerichtet war und daher wie andere
Denker, die in der Imamiyeh-Weise dachten, seitens der Imamiyeh-Gegner
als Ungliubige und Sandiqisten verschrien wurde.

85 "Oyun ol Anba™", B. 2, 8. 352
3% 5. Quelle, B. 3, 8. 352
7 6. Quelle, B. 2, §. 359
M 5. Quelle, B. 3, 8. 358
5. Quelle, B. 2, 8. 359
9. Quelle, B. 2, S. 358
4, Quelle, B. 2, 8. 359
92 'Falassefeh e Schi'ah”

441



Zudem aber sind die Argumente, die Rasi angeblich vorgebracht haben
soll, um damit - wie einige sagen - sein Leugnen des Prophetentums zu
begriinden, so schwachfiiBig und lidcherlich, daB sich ein Denker wie er
unmdglich ihrer bedient haben kann. Beispielweise des Argumentes: "Wenn
die Propheten entsandt wurden, um die Menschen zu fiihren, hiitten diese
doch von vomherein selbst wie Propheten sein kénnen...'

Allerdings, Rasi unterliefen da und dort auch [rrtlimer, doch nicht in dem
Mafe, daB} er Prophetentum und das Wort Gottes geleugnet hitte. Seine
Gegner, die ihn "zitieren", haben dieses Zerrbild von ihm geschaffen und
verbreitet. Und dies, obwohl seine originalen Worte und Schriften, also das,
was er wirklich sagte und schrieb, gar nicht greifbar und nachzulesen sind.

Auch heute, in unserer Zeit, gibt es Biicher, die nicht frei von
Abweichungen und Irrtiimern sind und die von den Gegnemn so
ausgeschlachtet und in ein solch schlechtes Licht geriickt werden, daf} der,
der die Originalschriften gelesen hat, einfach nicht glauben kann, da8 all die
schmihenden und negativen Artikel und Abhandlungen zu ihrer Verneinung
und Zuriickweisung geschrieben wurden.

Zwei Gruppen sind es, die Réasi angriffen. Jene, die seine
philosophischen Ansichten nicht akzeptierten wie uwa. Faribi, Schahid
Balkhi, Ebn Haytam. Und jene, die seine religiosen Auffassungen ablehnten.

Letztere, das heifit die Ismaeliten, die selber als Ketzer oder Gottlose in
die Geschichte eingegangen sind, stellten Rasi als gottlosen Ketzer dar.
Dieses Bild, das sie von ihm zeichneten, lieBen sie Zugang zur Geschichte
finden und beeinfluBte auch andere gegen ihn.

In der jiingeren Zeit sind es die Atheisten unserer Epoche, die - auf ihre
Weise und die Ismaeliten bestiitigend - Rasi als Atheisten bekanntgeben.
Jedoch nicht darum, um Risi zu verteufeln, sondern, indem sie ihn als
"Aushingeschiid” nutzen, ihre eigenen Ansichten zu rechtfertigen.

Abgesehen von all dem aber: Bei all seiner Genialitit auf dem
medizinischen Sektor war Rasi in Sachen Philosophie keine Kapazitit. Man
konnte Ebn Sina (Avicenna) Recht geben, welcher auf eine Rasi betreffende
Frage Abu Reihan Birunis hin antwortete, dal Rasi sich ganz offensichtlich
veranlaft gesehen habe, sich auf ein Gebiet zu begeben, auf dem er nicht
bewandert sei und Ansichten zu Themen zu dufern, die nicht sein Metier
betrifen.

2- Abu | Hussayn Schahid Ebn 1 Hussayn 1 Balkhi: Er war Philosoph und
Dichter. Seine Gedichte verfaBite er in arabischer und persischer Sprache. Er
gilt als einer der dltesten persisch-sprachigen Dichter.

Es scheint, daB Ebn on Nadim iiber Schahid Balkhi einigermaBen im
Unklaren war, denn er erwéhnte ihn als jenen, der als Schahid Ebn 1
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Hussayn und Aba | Hassan bezeichnet wird.”* Zudem fiigte er einen Satz
hinzv, dem man entnehmen konnte, daB er der Meinung war, Schahid
Balkhi sei dein Schiiler Abu Sayd Balkhis gewesen. Wenngleich ich
niemanden kenne, der diese Wahrscheinlichkeit ans den Worten Ebn en
Nadims heraushérte.

Laut Ebn on Nadim starnmen von Schahid Balkhi einige Biicher und gab
es zwischen ihm (Schahid Balkhi) und Rasi Meinungsverschiedenheiten.

Schahid Balkhi weist sowoh! die Ansichten Rasis zum Thema
"Vergniigen" - ein Thema, das in philosophischen Biichern wie u. a. "Asfar"
behandelt wird - als auch seine beriihmte Auffassung zu den "Qodama ye
Khamsseh” (die ersten fiinf Wesen)" zuriick.

Schahid Balkhi starb 325 HQ.

3- Abu Ahmad Hussayn Ebn Abu | Hussayn Eshiq Ebn Ibrahim Ebn
Sayd Ebn Kaiteb, genannt "Ebn Komib": Er gehort zu den groflen
islamischen Gelehrten und "Motakallemin” als auch =zu den
naturwissenschafilich ausgerichteten Hakimen (im Gegensatz zu den
mathematisch orientierten Hakimen). Sein Bruder Abu 1 Hussayn Ebn
Komib und sein Neffe Abu 1 Ala’ Ebn 1 Hussayn, die Mathematiker waren,
wurden von Ebn on Nadim den Gelehrten der Mathematik zugeordnet. Abu
Ahmad Ebn Kornib war "Motakallem", Philosoph und Mediziner. Gemif}
der Angaben in "Nameh Daneschwariin” lehrte er Kalam und Philosophie,
hatte er viele Schiiler und war er eine hochangesehene Personlichkeit.

Ebn on Nadim informiert "Auf dem alt-naturwissenschaftlichen Sektor
war Abu Ahmad Ebn Komnib eine Kapazitit."**

Was Ebn on Nadim schreibt, wiederholen Ebn Qefti in "Tarikh ol
Hokama" und Ebn Abi Osayba'ah in "Oyun ol Anba™"

Mas'udi aber ordnet ihn, wie wir sahen, der Generation Abu Beschr
Mattas, also der Generation nach Qowayri und Marwasi zu. Méglich, dafl er
bei ihnen Unterricht nahm, wenngleich gesagt wird, daB Ebn Kornib Abu
Beschr Mattis Lehrer gewesen sei.

Die Geburts- und Sterbedaten Ebn Kornibs, seiner Lehrer und auch
Schiiler sind nicht genau bekannt. Daher ist es nicht ausgeschlossen, daB er
zur zweiten Philosophen-Generation angehorte.

Das Buch, das er schrieb, beinhaltet seine gegenteilige Auffassung zu der
Ansicht Thabet Ebn Qarahs, im Zusammenhang mit einem auch heute noch
in philosophischen Werken behandelten Thema: "Ist die bei einander

% na| Fehrest”, . 430
4 ra | Fehrest”, S. 381
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gegensitzlichen Bewegungen (Hin- und Zuriickbewegungen) entstechende
kurze Pause unausbleiblich oder nicht?"

Allerdings, Ebn Qefti in "Tarikh ol Hokama™, Ebn Abi Osayba'ah in
"Oyun ol Anba™" und ihnen gemif "Nameh Daneschwaran” zitieren nicht
"harekatayn motedadatayn” (einander gegensitzliche Bewegungen) sondern
"harekatayn motessawaytayn', was natiirlich nicht korrekt ist. Richtig ist
das, was in "Al Fehrest”" steht, nimlich "harekatayn motedadatayn”.

4. Abu Beschr, Mattd Ebn Yunes (Yu%ﬁn, Griechenland): Er war ein
Christ und Logiker aus Bagdad. Laut Ebn“¢n Nadim in "Al-Fehrest” war
Abu Beschr ein Grieche aus "Dayr Qonna". Und gemidB "Niameh
Daneschwaran" ist dieses "Dayr Qonna" eben jenes "Dayr Marmari", das
auch "School Marméri" genannt wird. In der Nihe von Bagdad.

EbnC n Nadim informiert, daB in jenen Tagen Abu Beschr fiihrender
Logiker war. Auch, daB er von Ibrahim Qowayri, Abi Ahmad Ebn Kormib
und zwei anderen, genannt "Dufil" (Rufil-Rubil) und Benjamin unterrichtet
worden sei. Und, wie wir zuvor schon erwdhnten, auch von Yahya Marwasi.

Ebn Abi Osayba’ah berichtet im Zusammenhang mit Farabi, daf Abu
Beschr Matta "Isagogik" bei einem Christen (aller Wahrscheinlichkeit nach
bei dem in "Al Fehrest" genannten "Benjamin") studierte, die "Kategorien-
Lehre" bei Rubil und bei Abu Yahya Marwasi "Deduktionslehre".

Abu Beschr war sowohl Ubersetzer als auch Philosoph. De fakto aber
war er ein Logiker, nicht Philosoph im heutigen Sinne. Seine Werke, deren
Thematik die Logik war als auch seine Kommentationen zu Schriften des
Aristoteles (Logik) bildeten - fiir Lehrer und Lernende - die Achse des
damaligen Unterrichts (Logik).”*

Laut "Nameh-Daneschwaran" starb Abu Beschr 308 HQ, was jedoch den
Angaben Ebn 1 Qeftis und Ebn Abi Osayba‘ah widerspricht. Gemaf Ebn 1
Qefti lebte Abu Beschr bis 330 HQ, und wie Abi Osayba'ah schreibt, bis
328 HQ.

5- Abu Nasr Mohammad Ebn Mohammad Ebn Tarakhan Farabi: Er ist
7zu Geniige bekannt, weshalb wir ihn nicht ausfiihrlich vorstellen miissen.
Jedenfalls kann man zu Recht sagen, daB er "Mo'alem Tani"™® (zweiter
Lehrer) und der "groBe Philosoph der Muslime" war.”’ Farabi stammte aus
Turkestan. Ob er iranisch-oder turkstimmig war, ist nicht mit Sicherheit zu

3% wA| Fehrest”, S. 382, "At Tanbiyah wa I Escheaf”, S. 105, "Tarikh | Hokama", . 323, "Oyun ol
Anba™, B, 2,8.227

9 n7weiter Lehret”. Aristoteles wurde als "Erster Lehrer” bezeichnet
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sagen. Er beherrschte sowohl die iranische als auch turkestanische Sprache
und lebte, bis zu seinem Tode, in der Weise der Turkan,

Farabi war ein bescheidener, anspruchsloser Mensch und ausgesprochen
freiheitlichen Geistes. Gewohnlich lief} er sich an den Ufern eines Flusses
oder Baches, in einem Blumenhain oder Garten nieder, wo er seine Schiiler
unterrichtete. Anzumerken ist, daB er Kendis Werk zur Logik ergiinzte bzw.
vervollstindigte.

Wie es heiflit, war es Fariibi, der die Logik betreffende Lehrmethoden und
analysierende Wege - etwas, das in jenen Tagen noch nicht erfaBt bzw.
diesbeziigliche Schriften, falls es sie gab, noch nicht iibersetzt worden waren
- erarbeitete. Ebenfalls die fiinf wesentlichen Disziplinen der Logik als auch
ihre Anwendungsgebiete stellte er fest und bestimmte sie.

Farabi zdhlt zu jenen, deren Hervorragenheit legendire und
legendenumwobene Gestalten aus jhnen schufen. So wird beispielsweise
erzihlt, daB er siebzig Fremdsprachen gewufit habe. Jedenfalls aber
zeichnete er sich durch hohes Wissen, Konnen und Selbstdisziplin aus.

Viele Lehrer hatte er nicht. Wie er selbst sagte, nahm er bei Yohana Ebn
Haylan Unterricht in Logik. Allerdings heiBit es heute, daf er zunichst in
Bagdad gewesen und dort bei Abu Beschr Matti studiert habe. AnschlieBend
sei er nach Harréin (Carrhae) gegangen, wo er an den Vorlesungen Yohana
Ebn Haylans teilnahm.™® Allem Anschein nach stiitzt sich diese Angabe auf
eine Aussage Ebn Khallakans, die dieser, ohne jedoch die diesbeziigliche
Informationsquelle oder einen entssprechenden Nachweis zu nennen,
gemacht hatte.

Laut Ebn Qefti und Ebn Abi Osayba’'ah war Farabi Zeitgenosse Abu
Beschrs und in seinen Tagen eine itberragende Personlichkeit.

Ebn Qefti informiert, daB Farabi in der Zeit Abu Beschrs lebte, jiinger
war als dieser, thn aber an Wissen iiberbot. Ahnlich spricht Ebn Osayba'ah.

DaB3 Farabi, nachdem er in Bagdad, bei Abu Beschr Mattd Unterricht
genominen hatte, nach Harran ging und dort bei Yohina Ebn Haylan Logik
studierte, ist nicht sehr wahrscheinlich. Farabi selber sagt nur, daf} letzterer
sein Lehrer gewesen sei. (Doch wo, dariiber sagte er, soweit uns bekannt ist,
nichts.) Ebn Qefti ist jedenfalls der Ansicht, dal Farabi in Bagdad von
Yohana Ebn Haylan unterrichtet wurde.

Farabi wurde 257 HQ, (sechs Jahre nach der Geburt Rasis und ein Jahr
vor dem Tode Kendis) geboren und starb im Jahre 339 HQ, im Alter von 82
Jahren.

%8 nSeh Hakim Musalman®, S. 19, "Tarikh Olum Aqli Dar Islam”, S. 182
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Er war ein, wie es hierzulande heiBt: "Mascha'i"-Philosoph (aristote].
Denkrichtung), wenngleich nicht ganz frei von illuministischem (eschrégi)
Denken, was seinem Werk "Fosus ol Hekam" zu entnehmen ist
Dariiberhinaus war er hervorragender Mathematiker und Musiker. Seine
interessanten politischen Ansichten und seine Vorstellungen von "Madineh e
Fadilah"*”® sind bekannt.

Farabi stelite die Philosophen vor ihm in den Schatten. Man bezeichnete
ihn als "Aristoteles-Jiinger” und als "Zweiten Lehrer”.

uerfe genera tion

Nur einige wenige sind uns bekannt, die zu dieser Generation gehéren.
Laut iiberlieferter Angaben und Berichte hatten Farabi, Abu Beschr Matta
und Ebn Kornib Schiiler. Zu ihnen gehdrten:

1- Yahya Ebn Adi Manteqi Nasrini: Er war Zeitgenosse Ebn on Nadims,
welcher sein unermiidliches wissenschaftliches Arbeiten bewunderte. Ebn
on Nadim, Ebn 1 Qefti und Ebn Abi Osayba'ah schrieben {ibereinstimmend,
daf er Schiiler Abu Nasr Farabis und Abu Beschr Mattas war. Alle
(insbesondere Ebn Qefti) informieren, dal er etliche Biicher schrieb, in
denen es im wesentlichen um Themen der Logik, aber auch um
philosophische Fragen ging, die vor Farabi und insbesondere in der
christlichen Welt nur sehr selten erortert worden waren.

Ebn on Nadim, Ebn ol Qefti und Ebn Abi Osayba’ah schrieben, dafl er
auf dem Gebiet der "Logik" fiihrend war.

Yahya Ebn Adi Manteqi Nasrani starb 363 oder 364 HQ). Wie es heifit,
im Alter von 81 Jahren.

2- Abgesehen von Yahya Ebn Adi ist - im Zusammenhang mit der
vierten Philosophen-Generation - die "Akhawin os Safa wa Khollan ol
Wafa"-Gemeinschaft zu nennen. Eine mehr oder weniger unbekannte
Gruppe, die selbst unbekannt bleiben wollte Jedoch bewies sie, daB sie
sowohl in Sachen Philosophie bewandert als auch religios ausgerichtet und
engagiert war. Sie setzte sich - und zwar ihrer Devise gemB, das heiBt unter
Nutzung von Philosophie und Religion - fiir Gesellschaftsreformen ein. Sie
riefen eine Gemeinschaft (dhnlich einer Partei) ins Leben, nahmen
Mitglieder auf und hatten sich Bestimmungen und Regelungen gesetzt.

52 Abhandlungen brachten die "Akhawan os Safi..." heraus. Schriften,
die defakto ihre weltanschaulichen und ideologischen Gedanken zum

¥ sinngemil iibersetzt: "Gluckliche Welt"

446



Ausdruck brachten und in gewisser Weise als eine Art Enzyklopidie ihrer
Tage zu verstehen ist. Ein Werk von zeitlosem Wert und ein Meisterwerk
der islamischen Welt. Sie waren beeinfluft wvon den ihnen
Vorausgegangenen (insbesondere Farabis) und libten ihrerseits Einflul auf
jene aus, die nach ithnen kamen. Auch dies ist ein interessantes Thema, das
gesondert und ausfithrlich zu erSrtern ist, weshalb wir hier, im Rahmen
dieses Buches, darauf nicht eingehen wollen.

Laut Abu Hayan Tawhidi - der ungefihr in ihrer Zeit lebte - gehorten zu
ihnen: Abu Solayman Mohammad Ebn Ma'schar Basti, Abu 1 Hassan Ali
Ebn Harun Sandjani, Abu Almad Mehrdjani "Ufi und Sayd Ebn Refi ah.
Einige zitieren zudem: Ebn Moskuwayh Rasi, gest. 421 HQ, Issabn Sor'ah,
gest. 398 HQ (Ubersetzer und Philosoph) und Abu | Wafa' Bosdjani, gest
387 HQ (namhafter genialer Mathematiker)

Auch andere werden genannt, die jedoch dem Beginn des fiinften
Jahrhunderts angehéren, dieweil die "Akhawan os Safa"-Gruppe in der
zweiten Hilfte des vierten Jahrhunderts wirkte

Abu Hayan Tawhidi berichtete im Jahre 373 HQ dem Wesir Samsam od
Doulat Ebn Adod od Douleh iiber Niveau, Denken und Weg der
"Akhawin..."-Philosophen und sagte unter anderem, daB er seinem Lehrer
Abu Solaymin Manteqi Sadjestani ihre Schriften vorgetragen und iln um
seine Meinung dazu gebeten habe...

Demnach miissen sie ihre Werke in der zweiten Hilfte des vierten
islamischen Jahrhunderts verfaBt haben. Mit anderen Worten: Wenngleich
uns genaue Daten iiber die "Akhawan os Safa™ fehlen, miissen wir sie der
vierten Philosophen-Generation, zu der auch Farabi-Schiiler gehérten,
einordnen.

"Akhawin os Safi™", die Vemunft und Religion, Philosophie und
Religionsgesetz miteinander verbanden und das eine mit dem anderen
erginzten, tendierten in Richtung der pythagorische Philosophie, stiitzten
sich auf Zahlen und zeigten starkes Interesse fiir Taschayyoh und die
"Alawiden".

jﬁn te p lniiodoplwn— Genzraﬁon

1- Abu Solayma&n, Mohammad Ebn Taher Ebn Bahram Sadjestiani,
genannt: Abu Solayman Manteqi. Er war Schiiler Yahya Ebn Adi Manteqis.
Laut Ebn 1 Qeftj in "Tarikh ol Hokama" hatte er auch bei Abu Beschr Matta
Unterricht genommen. Allem Anschein nach begann er sein Studium bei
Abu Beschr und setzte es bei Yahya Ebn Adi fort.
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Abu Solayman hatte einen Schiiler namens Abu Hayan Tawhidi, der zu
den groflen Gelehrten, Schriftstellern und Literaturkundigen der Islamischen
Welt zihlt und wertvolle Biicher schrieb. Unter anderem: "Al Mogabessat",
"Al Emta’ wa [ Mo'anessah” und "As Sediq wa s Sedaqah”. In seinen
Biichern erwihnt Abu flayan des ofteren seinen Lehrer und dessen
Gelehrtheit.

Ebn on Nadim, Ebn ol Qefti und Ebn Abi Osayba'ah weisen in aller
Kiirze auf Abu Solayman hin. Allerdings, Ebn ol Qefti geht ausfithrlicher
auf ihn ein. Das Vollstindigste, was uns von ihm berichtet wird ist das, was
Mohammad Qaswini im zweiten Band seines Werkes "Bist Maqaleh” (auf
den Seiten 128-166) iiber ihn schrieb.

Abu Solaymans Haus war Treffpunkt der Gelehrten und Philosophen
seiner Zeit Er selbst galt als Leiter dieses Kreises.

In diesem Kreis - ein "Philosophen-Circle" im wahrsten Sinne des
Wortes - wurden stets wissenschaftliche und philosophische Themen
erbrtert, und die teilnehmenden Gelehrten und Philosophen schdpfien
wihrend dieser ihrer Treffen gegenseitig aus ihrem Wissen und Denken.
Wie Abu Hayan sagte, waren sie echte "Mogabesseh” {d.h. voneinander
Lemnende).

Thre Dialoge, die sie miteinander flihrten, fafte Abu Hayan zu seinem
106 "Gespriche" beinhaltenden Werk, das er "Mogabessat" nannte,
Zusammen

Geburts- und Sterbedaturn Abu Solaymans sind nicht genau bekannt.
Sicher ist jedoch, daB er zu den hervorragenden Personlichkeiten der zweiten
Hilfte des vierten islamischen Jahrhunderts zihlte. Der Gelehrte Qaswini
geht davon aus, da Abu Solayman etwa 307 HQ zur Welt kam und
ungefihr im Jahre 380 HQ starb. Jedoch ist es nicht ausgeschlossen, daB er
bis 390 HQ lebte.

Die Gelehrten und Philosophen, die an den Gesprichskreisen Abu
Solaymans teilnahmen, waren zumeist Schiiler Yahyad Ebn Adis als auch
seiner selbst. Unter anderem: Abu Mohammad ~Arudi, Abu Bakr Qomessi,
[ssa bn Sor’ah.

2- Abu 1 Hassan "Ameri Neischaburi. Auch tiber ihn ist uns nicht viel
bekannt. Ebn on Nadim, Ebn | Qefti und Ebn Abi Osayba'ah erwihnen ihn
nicht. Wohl aber Yaqub in "Magma'l Odaba™".

In "Seh Hakim Mosalman" ist zu lesen: Von "Ameri gibt es zwei Biicher.
Eines im Zusammenhang mit Moral, namens "As sa'adat wa 1 es'ad", und
das andere, philosophischen Inhalts, unter dem Titel: "Al amed ela | abad".
Zudem schrieb er, in Verteidigung des Islam und auf dessen Uberragenheit
iiber andere Religionen hinweisend: "Al E'1am be manageb ol Isjam".
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Auch heift es in "Seh Hakim Mosalman", daB sich *Ameri nicht nur fiir
die griechische Philosophie interessierte, sondern auch fiir das politische
Denken der Sassaniden und zudem Schiiler Abu Sayd Balkhis gewesen sei.

Einige behaupten, dall zwischen ihm und Avicenna ein Briefwechsel
bestanden habe. Doch das ist sehr unwahrscheinlich, da Avicenna zum
Zeitpunkt des Todes “Ameris erst elf Jahre alt war.

Es heifit, "Ameri ser ein Schiiler Abu Sayd Balkhis gewesen. Doch ist
kaum anzunehmen, daf§ er umittelbar bzw. personlich durch ihn unterrichtet
wurde. Wahrscheinlicher ist, dal ein Schiiler Abu Sayd Baikhis sein Lehrer
war, denn Balkhi starb bereits im Jahre 322 HQ, dieweil Ameri 59 Jahre
nach Abu Sayd Balkhi, im 381 HQ verschied.

3- Abu | Khayr, Hassan Ebn Sawar, genannt: "Ebn el Khammar": Er war
Philosoph, Arzt und iibersetzte aus dem Alt-Syrischen ins Arabische. In
erster Linie aber war er Arzt, Mediziner. Er nahm Unterricht bei Yahya Ebn
Adi Manteqi und bildete selbst viele Schiiler heran. Zunichst war er Christ,
schloB sich aber im Alter (laut Angaben in "Nameh Daneschwaran") dem
[slam an.

Ebn on Nadim, ein Zeitgenosse Abu | Khayrs und ebenfalls Ebn el Qefti,
bezeichneten ihn als hochtintelligent. Laut "Nameh Daneschwarin" war ihm
ein langes Leben vergonnt, wenngleich iiber sein Sterbedatum nichts
ausgesagt wird.

In Mohammad Qaswinis "Bist Maqaleh" heifit es im Zusammenhang it
"Tatemeh e Sawin o] Hekmah" (Band 2, S. 141), Abu | Khayr sei im Jahre
408 HQ verstorben

Auch wird gesagt, da8 Avicenna, der seine Zeitgenossen gewdhnlich
nicht sonderlich respektierte, thn anerkennend erwihnt und gesagt habe:

"Abu ] Khayr ist nicht mit den anderen auf eine Stufe zu stellen. Gebe
Gott, daB ich ihm eines Tages begegne..."*”

4- Abu Abdullah Nateli: Er fiihrte den noch sehr jungen Avicenna in die
Logik und Mathematik ein. Allerdings, itberragend war er nun gerade nicht,
und daB er bekannt wurde, ist mehr oder weniger auf seinen genialen
Schiiler - Abu Ali Sina (Avicenna) - zuriickzufiihren.

Da Nateli zudem auch Arzt war, ordnete Ebn Abi Osayba’ah ihn - im
Zusammenhang mit seinen Erkldrungen zu Abu | Faradj Ebn t Tayyeb - in
die Reihe der Arzte jener Zeit ein. Sich auf Ebn Abi Osayba'ah
“berufend™*"* sagen einige, Nateli sei ein Schiiler Abu 1 Faradj Ebn el
Tayyebs gewesen. Doch dies ist ein Irrtum, denn Ebn Abi Osaybaah reihte

0 uNEmeh Di#neschwaran™ B. 1, S 84
1 »Tarikh Olum Aqli Dar Tamaddon Islami", 8. 204
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lediglich Abu | Faradj in den Kreis der Zeitgenossen Avicennas, der in
jungen Jahren ein Schiiler Natelis war, ein. Nicht jedoch sagte er, dall Abu |
Faradj Lehrer Natelis gewesen sei.

Sec/wte Generafion

Diese Generation ist als "Elite-Generation” zu bezeichnen, denn keine
andere Philosophen-Generation kann mit so vielen hervorragenden
Philosophen aufvarten wie sie, Wir beginnen mit:

I- Abu Ali Ahmad Ebn Mohammad Ebn Yaqub Moskuwayh
(Meskewayh) Rasi FEr stammte aus Rey und lebte eine Zeitlang
gemeinsam mit Abu Reihan Biruni, Avicenna, Abu 1 Khayr, Abu Sahl
Massihi und Abu Nasr "Aragi am Hofe des damaligen Khorasm-Schiah.

Er starb in Isfahan, im Jahre 420 HQ. Sein Geburtsdatum ist nicht
bekannt, wohl aber heif3t es, daB er ein langes Leben gehabt habe -

Laut Abu Hayan Tawhidi war Ebn Moskuwayh (bzw. Meskewayh) eine
Zeitlang Schiiler Abu 1 Khayrs *** Einige sagen, er sei auch von Abu |
Hassan “Ameri unterrichtet worden.®” Doch dies widerspricht den Angaben
in "Mo gam ol Odaba™, denen gemiB er Am wihrend dessen flnfjahrigen
Aufenthaltes in Rey nicht einmal aufsuchte (anscheinend wegen einer
"Barriere", die zwischen ihnen bestand).*”

Bekannt ist die Geschichte von einem Treffen bei Ebn Moskuwayh, an
dem auch Avicenna teilnahm. Letzterer warf ihm eine WalnuB zu, mit der
Aufforderung, ihren Umfang zu messen. Ebn Moskuwayh (bzw.
Meskewayh) legte daraufhin sein Werk "Taharat ol A'rdq" (ein Buch iiber
Ethik und Moral) vor ihn hin, mit den Worten: "Du bedarfst meiner
Hilfestellung zur Verbesserung deines Benehmens mehr als zur Bemessung
dieser WaluubB."

Avicenna, der nur wenige seiner Zeitgenossen wirklich schiitzte, sagte
iiber Ebn Moskuwayh: "Ich wollte mit ihm ein (wissenschaftliches) Problem
besprechen, doch so sehr ich mich auch bemiiihte, er verstand mein Anliegen
nicht."...

Ebn Moskuvrayh (oder aber sein Vater, dieser Punkt ist nicht geklirt) war
zundchst Zarathustrier, schlof} sich aber dann dem Islam an. Nach Ansicht

b2 vNameh Daneschwaran". B 1,8 &3

“* rByst Magaleh”. Qaswini, B. 2.8 143

4 vgeh Hakim Musalman”, § 27

** “Falasefeh Irani”. S. 182. Der zweite Band des Werkes ™Mo am ol Odaba" st rur gegenwantig nicht
greifbar. so dali ich nachpriifen konnte
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einiger war er Schiit. Wie dem auch sei: Sicher ist, dal er zumindest der
Schi‘ah sehr gewogen war. Zu seinen bekanntesten Werken gehoren
"Tagareb ol Omam", ein geschichtliches Buch, "Al Fawsol Asgar", ein
philosophisches Werk und eins im Zusammenhang mit Ethik und Moral,
namens: "Taharat ol A'raq".

2- Abu Reihiin Mohammad Ebn Ahmad Bironi Khorasmi: Was seinen
Beitrag zur islamischen Kultur und Zivilisation anbelangt, war er in seinen
Tagen nahezu dominierend. Laut Auffassung einiger Orientalisten gibt es in
der gesamten islamischen Welt seinesgleichen nicht. Seine eigentlichen
Wissensgebiete waren die mathematischen. Doch war er auch an
Astronomie, Geschichte, Pharmazie und zudem daran interessiert, das
Uberzeugungsgut der Religionen, Vélker etc. kennenzulernen. Er schrieb
etliche wertvolle Biicher, in denen er seine Erkenntnisse niederschrieb und
die heute noch weltweite Bewunderung auslgsen. Unter anderem: "Tahqiq
mal ol hend", "Al atar ol bagiah", "Qanun mas‘udi”...

Biruni kam 362 HQ zur Welt und verstarb 442 HQ. Er sprach mehrere
Sprachen: Griechisch, Altsyrisch, Persisch, Arabisch und natiirlich
Khorasmisch, seine Muttersprache. Das Arabische war seiner Meinung nach
die geeignetste Sprache, um wissenschaftliche Themen und Belange prizis
zu Wort zu bringen.

Er bevorzugte die arabische Sprache und sagte, daf} sie ihm so sehr
gefiele, daB8 es ihm lieber sei, in Arabisch beschimpft, als in so mancher -
anderen Sprache gelobt zu werden...

Wer seine Lehrer waren, ist nicht bekannt. Bis auf einen, dessen Name
Abu Nasr Ebn Ali Ebn "Araqi ist. Wahrscheinlich handelt es sich um den
von uns bereits zitierten Abu Nasr "Ardqi, der am Hofe des Khorasm-Schih
lebte. Ob Biruni auch unterrichtete, wissen wir nicht...

Abu Reihan Biruni stellte sein gesamtes, relativ langes Leben (er wurde
ca. 80 Jahre alt) in den Dienst der Wissenschaft. Mit nichts anderem
beschiftigte er sich (d.h. Staatsémter nahm er nicht an). Sein Leben galt
wissenschaftlichem Forschen. Nur zwei Tage im Jahr gonnte er sich Ruhe...

Abu Reihan Biruni und Avicenna begegneten sich etwa im Jahre 400 HQ
in Khorasmien. Er war ein wenig &lter als Avicenna, dem er einmal ca. 18
Fragen zu philosophischen Themen stellte, von denen einige gegen die
Thesen des Aristoteles gerichtet waren. Avicenna beantwortete sie,
wenngleich es anschlieBend zu kieinen Grobheiten zwischen ihnen kam 5

%5 Jch habe den philosophischen Teil dieser Fragen und dazu einige weitere, die allem Anschein nach
ebenfalls von Biruni stammiten, untersucht und in einer Verdffentlichung der Theologischen Fakultit
unter dem Titel: "Studien iiber Abu Reihan Biruni* erscheinen lassen..
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Allerdings gehen die Wissenschaftler davon aus, dal Biruni diese Fragen
nach Avicennas Fortgehen aus Khorasmien an ihn stellte. [n seinem "Al
itar. ." - an jener Stelle, an der Abu Reihan Biruni auf einige seiner Fragen
an Avicenna hinweist - bezeichnet er letzteren als "hochgelehrten Jiingling”.

Abu Reihan war von den islamischen Glaubenssitzen fest liberzeugt und
ihnen verbunden. In seinen Schriften erinnerte er an die Heilige Islamische
Religion und zitiert ab und an - bei passender Gelegenheit - Verse aus dem
Heiligen Koran. Er lehnte den "Scho ubismus"®”’ ab und spricht in einigen
seiner Schriften von dem Widerwillen, den er gegen diese Gedankenrichtung
empfinde.® Abu Reihan war allem Anschein nach Schiit.

3- Abu Ali Hussayn Ebn Abdullah Ebn Sina (auch Abu Ali Sina, Ali Ebn
Sina, Bu Ali), in Europa unter dem Namen "Avicenna" bekannt: Er war das
groBe Genie seiner Zeit. Man briuchte ein ganzes Leben, um ihn richtig
kennenzulernen, und ein umfangreiches Buch wire zu schreiben, um ihn zu
schildern

Auf Bitte eines seiner Schiiler verfafite er eine Selbst-Biographie, die
jedoch nur bis zu seinem 35 Lebensjahr reicht. Also bis zu jenem
Zeitpunkt, da er nach Gorgan zog. Sein Schiiler aber, der bekannte Abu
Obayd Djosdjani, ergidnzte die Biographie spiterhin zu einer vollstindigen
Lebensbeschreibung von Abu Al Sina bzw. "Avicenna".

Diese Biographie gibt Aufschlu iiber Abu Ali Sinas privates,
wissenschaftliches und politisches Leben, das relativ kurz, aber recht
turbulent war und angefiillt mit kreativem Arbeiten, Forschen, mit Wissen,
Erkenntnissen, Erfahrungen, Schriften und Werken, Erlebnissen etc..

Es verwundert, dal Ebn Abi Osayba'ah und Ebn ol Qefti, die diese
beiden  biographischen Teile (Autobiographie wund Ergénzung)
unterschiedslos  wiedergeben, hinsichtlich des Alters Avicennas
unterschiedliche Angaben machen. Laut Ebn Abi Osayba’ah wurde
Avicenna 54 Jahre alt, dieweil Ebn ol Qefti von 58 faliren spricht. Einige
andere aber (Nameh Daneschwaran) geben aufgrund einiger Anhaltspunkte
der Wahrscheinlichkeit Raum, daf} Avicenna im Alter von 63 Jahren starb.

Erwihnenswert ist, daff angesichts Avicennas, simtliche vorherigen
Philosophen der islamischen Welt verblaften.

Nach ihm waren seine medizinischen als auch philosophischen Werke
Mittelpunkt von Diskussionen und Studien, wurden ergriindet und
kommentiert...

° Uher den Scho ubismus sprachen wir bereits emige Kapitel zuvar.,

“% Mehr dazu m “Studien iiber Abu Reihin Biruni", Veroffentlichung der Theolog Fakultit
Insbesondere. Beurag H. Mojtaba Minawis. Auch "Nagzar Motefakerdn Islami Dar Bareh Tabi‘at”,
Dr. 8 Hussayn Nasr
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Auch dies sollte nicht ungesagt bleiben: Vor Abu Ali Sina (Avicenna)
war Bagdad die Metropole fiir Medizin und Philosophie. Bu Ali (Abu Ali
Sina), dessen Vater aus Balkh und Mutter aus Bukhara stammten, zog
jedoch nicht nach Bagdad, sondern verbrachte etwa die erste Hilfte seines
Lebens im heimatlichen Raume. Anschliefend ging er, besonderer Griinde
wegen, nach Khorassan und Gorgan, wo er sich voriibergehend aufhielt.
Danach zog er u.a. nach Isfahan und lieB sich schlieflich in Hamadan
nieder.

Sein genialer Geist zog Freunde der Wissenschaft aus nach und fern an
Aus allen Himmelsrichtungen kamen Schiiler zu ihm, um aus seinem
Wissen zu schépfen. Hoch war die Zahl jener, die er heranbildete.

Seine erstaunliche Perstnlichkeit als auch der Rubhm seiner genialen
Werke - die, wie gesagt, Gelehrten und Wissenschaftlern Mittelpunkt ihrer
Diskussionen waren und insbesondere in Iran sachverstindige Interessenten
fanden - trugen dazu bei, daB nun Iran (statt Bagdad) bedeutendes
philosophisches und medizinisches Zentrum wurde.

4- Abu 1 Faraf Ebn ot Tayyeb: Er stammte aus Irak, aller
Walrscheinlichkeit nach aus Bagdad und war sowohl Arzt als auch
Philosoph. Vor allen Dingen aber war er Mediziner.

Abu Ali Sina, der, wie gesagt, in seiner Zeit lebte, rithmte sein
medizinisches Konnen, maB jedoch seiner Philosophie keine Bedeutung
bei.®” Ganz allgemein hielt Abu Ali Sina (Avicenna) von der Philosophie
der Philosophen seiner Tage nicht sonderlich viel.

In der Ubersetzung des Werkes "Tatemeh e Sawian ol Hekmah™" heifit
es, daB Abu Ali Sina hinsichtlich der philosophischen Schrifien Abu |
Farags gesagt haben soll: "Falls jemand sein (philosophisches) Geschreibsei
kaufte, tut er gut daran, es dem Verkiufer zuriickzugeben und auf die
Riickgabe des Geldes, das er beim Kauf dafiir ausgab, zu verzichten..."

Auch dies ist in 0.g. Buch zu lesen: "Als es zwischen Abu Ali Sina und
Abu Reihan zu Kontroversen kam, Abu Reihdn einige heftige Worte in
seinem Brief (an Abu Ali Sina) verwendete und Abu 1 Farag davon erfuhr,
sagte er: "Wer mit anderen so verfihrt, braucht sich nicht zu wundern, wenn
man ihm in der gleichen Weise begegnet. "

Nachdem Ebn ol Qefti auf die Bemerkung Abu Ali Sinas iiber Abu [
Farag hinweist, erklirt er: "Ich aber und jeder, der gerecht ist, kénnen nichts
anderes sagen als: Abu | Farag hat die frilheren Wissenschatten aufleben und

KN

9 wyyun ol Anba™, B. 2, §. 235
619 S. 24
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das. was sie noch in sich verbargen, hervordringen und offenkundig werden
lassen."”

Abu 1 Farag war Christ und Schiiler Abu 1 Khayrs. Viele lieflen sich von
ihm unterrichten Ebn ol Qefti schreibt, daB Abu | Farag {iber das Jahr 420
HQ hinaus gelebt habe, und einige sagen, dafl er 435 HQ gestorben sei.

5- Abu | Farag Ebn Hindu: Er studierte bei Abu i Khayr Medizin und
Philosophie und gehdrte zu dessen besten Schillem. Zudem war er
Schriftstelier, Dichter und Redner.

6- Abu Al Hassan Ebn el Hassan (vielleicht: el Hussayn) Ebn 1 Haytam
Basri: Er war Philosoph und Arzt. Physiker und Mathematiker. Als Physiker
und Mathematiker fand er zu weltweitem Ruhm und gilt zu jenen, die zum
Fortschritt der Mathematik effektiv beitrugen. Er wurde 354 HQ geboren
und starb etwa 430 HQ °"

In "Tatemeh e Sawadn ol Hekmah" heiBit es, daB er einen Plan zur
Nutzung des Nil-Wassers bej niedrigem Wasserstand, it wasserarmen
Zeiten, ausgearbeitet und nach Kairo gebracht habe, der jedoch nicht die
Zustimmung des dortigen Herrschers - "Al Hakem Bellah"- fand, sondern
dessen Zom, so daf} er gendtigt war, nach Damaskus zu flichen

Auch ist in genanntem Werk zu lesen, dal er auflerordentlich
gottesfiirchtig war, die gottlichen Weisungen getreulich einhielt und sein
intensives, mit  wachem, aufimerksamem  Herzen erfolgendes
Ausgerichtetsein auf Gott auch wihrend seines Sterbens deutlich zu
beobachten war.

Wie berichtet wird, hielt er sich u.a. auch eine Zeitlang in Nordafrika und
Andalusien auf®"” In seinem "Tarikh Olum dar Islam” schreibt S. Hassan
Taqisadeh:

"Viele Bicher und Schriften sind von ihm. Als hiitte er sein ganzes Leben
mit Schreiben zugebracht. Laut Sarton war Ebn 1 Haytam der bedeutendste
muslimische Physiker und einer der groBten auf Erden. Sein bekanntes
Werk auf dem Gebiet der Optik hat der Wissenschaft in Ost und West einen
gewaltigen Dienst geleistet. Roger Bacon, der groBe Philosoph als auch
Keppler, der Vater der neuen Astronomie, schépften aus diesem seinem
Werk. ..

Ebn ol Haytam gelangte zu exakten Forschungergebnissen im
Zusammenhang mit dem Licht und dessen Gesetzen. Aller
Wahrscheinlichkeit nach ist er der erste, der zu seinen Licht-Studien die
"Dunkelkammer” nutzte...

“I' vTankh Olum Dar Tamaddon Islami®. 8. 293
*1 Zitiertes Buch
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Dieser groBe Wissenschaftler fand die Lésung fiir Gleichungen vierten
Grades und versuchte, den Durchmesser der Atmosphire zwischen dem
Mond- und Erdplaneten zu bestimmen.*"

Nebenbei: Zu Zeiten dieser Generation machten erstrangige
Mathematiker von sich reden, wie: Abu 1 Wafi' Bosdjani Neischaburi, Abd
or Rahmian Sufi Risi, Abu Sahl Kuhestani Tabarestini und andere, auf die
separat einzugehen ist.

&e‘fe g;enerafion

Hierzu zihlen zwei Gruppen: Die Schiiler Avicennas und zweitens jene,
die nicht von ihm unterrichtet wurden. Zur ersten Gruppe gehérten:

1- Abu Abdullah Faqih Ma'sumi. Avicenna sagte iiber ihn: Er ist fiir
mich das, was Aristoteles fiir Platon war...

Avicenna schrieb sein "Resséleh e Eschq" auf seinen Wunsch hin und
ihm gewidmet. Abu Abdullah ist es auch, der die (schriftlichen) Fragen und
Antworten zwischen Abu Reihan Biruni und Abu Ali Sina (Avicenna)
iibermittelte und spéter - nachdem Abu Reihan einige heftige Worte Abu Ali
Sina gegeniiber verwendet hatte, worauthin dieser nicht mehr bereit war,
weiterhin an ihn zu schreiben und deshalb Faqih Ma’sumi beaufiragte, dies
an seiner Stelle zu tun - an Abu Reihin Biruni schrieb: "Wiren Eure Zeilen
an den "Hakim" (Avicenna) nicht so heftig gewesen, so wire dies, Vernunft
und Wissen gemaB, sicherlich sinnvoller gewesen."*"*

Bayhaqi sagt, dal Faqih Ma’'sumi ein Buch iiber Art und Hergang der
Schopfung geschrieben habe, das in Philosophenkreisen groflen Anklang
fand, jedoch verlorenging.

Das genaue Sterbedatum Faqih Ma'sumis ist nicht bekannt, jedoch wird
es aller Wahrscheinlichkeit nach um 450 HQ herum gewesen sein.®'”

2- Abu | Hassan Bahmanyar Ebn Marsbin Asarbeidjani: Er war
Zarathustrier, der zum Islam konvertierte und ebenfalls einer der
beriihmtesten Schiiler Avicennas. Seine Popularitit ist zum einen auf seine
zahlreichen Fragen, die er an Avicenna stellte und dieser beantwortete,
zurlickzufithren. (Avicennas "Mobahethat" betrifft im wesentlichen die
Antworten auf Bahmanyars Fragen)

3 Seite 164
84 Ubersetzung des "Tatemeh os Sawin ol Hekmah", S, 6C
* Vorwort Abd or Rahman Badawis zu "Ta'liqat" Ebn Sinas, §. 8
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Zum anderen aber liegt seiner Popularitit sein bekanntes Werk "At
Tahsil". das des dfteren in philosophischen Werken genannt wird, zugrunde
Sadr ol Mota'lehin zitiert in seinem "Asfar" mehrere Male aus diesem Buch
und zudem zweimal aus einem weiteren Werk Bahmanyérs, namens "Al
Behgah was Sa'adah". "At Tahsil" gehort (mit einigen Hinzufiigungen von
mir) seit kurzem zu den Vertffentlichungen der "Fakultit fiir Theologie und
Islamische Bildung".

Bahmanyar starb 458 HQ.

3- Abu Obayd Abdul Wahed Djosdjani: Er war Schiiler, Anhinger und
liber zwanzig oder flinfundzwanzig Jahre hinweg treuer Begleiter Avicennas.
Und er war es. der dessen Autobiographie vervollstandigte.

Bu Ali (Avicenna, Abu Ali Sina) selber kilmmerte sich nicht um die
Erhaltung und Aufbewahrung seiner Werke. Es kam vor, daB er kiirzere oder
lingere Abhandlungen schrieb, die er dann, ohne selbst ein Exemplar davon
in Hianden zu haben, dem einen und anderen seiner Schiiler iiberlie. Dal
ein Teil seiner Werke erhalten blieb, ist aller Wahrscheinlichkeit nach
Einsatz und Vorsorge dieses Abu Obayd zu verdanken. Der mathematische
Teil des Buches "Nedjat" als auch des "Daneschnameh "Ala"i" wurden von
thm - Abu Obayd - erginzt °'® Mehr als das ist uns iiber Abu Obayd und
sein Leben nicht bekannt.

4- Abu Mansur Hussayn Ebn Taher Ebn Sileh Esfahani: Laut "Tatemeh e
Sawidn ol Hekmah" erstellte er eine Zusammenfassung des Werkes "Schafi"
von Avicenna sowie eine Kommentation zu dessen "Hay Ebn Yaqzin".
Auch ein Buch iiber Musik ist von ihm, ganz abgesehen davon, daf} er ein
Meister auf dem Gebiet der Musik war. Er starb zweiundzwanzig Jahre nach
dem Tode seines groflen Lehres (450 HQ).

Ebn Sileh zdhlt allem Anschein nach zu jenen, die - wie Bahmanyir -
etliche Fragen an Avicenna stellten, die dieser auch zu beantworten wulfite.
Wie es heifit, beinhaltet Avicennas "Mobidhethat" im wesentlichen die
Antworten auf die Fragen Bahmanyars, zum Teil aber auch die Ebn Silehs
und einiger anderer.®’”

Abu Ali Sina hatte noch viele weitere Schiiler, die wir jedoch im Rahmen
dieses Buches nicht alle nennen wollen. .

Nun zur zweiten Gruppe dieser siebten Generation, die nicht Schiiler
Avicennas waren:

#8 mOlun Abadl”. Dissertation H $. Ahmadis i ersten Jahr semer Doktorantenzen an der Theol
Fakultat
7 Arastu endal Arab”, Abd or Rahman Badawi
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1- Ali Ebn Redwin Mesri: Er war Arzt und Philosoph und einer derer,
die die (philosophische) Ansicht Mohammad Ebn Sakariya Rasis verwarfen.
Ein edelgesinnter Mensch, doch von unschénem AuBeren. Laut "Nameh
Daneschwarin" ist von ithm ein Buch, in dem er, anhand von Thora,
Evangelium und der Weisungen der Philosophie, die Prophetschaft des
letzten Propheten - Mohammad (s.a.a.s.} - nachweist. Ali Ebn Redwin
Mesri starb 453 HQ. Uber seine Lehrer und Schiiler ist nichts bekannt.

2- Abu | Hassan Mokhtar Ebn Hassan Ebn Abdin Ebn Sa'dan Ebn
Botlan Bagdadi Nasrani, genannt: Ebn Botlin: Er war Schiiler des zuvor
schon erwihnten Abu | Farag Ebn of Tayyeb Nasranis. Wie sein Lehrer war
auch Ebn Botlan Mediziner und Philosoph. Vor allen Dingen aber
Mediziner.

Er lehnte Ali Ebn Redwan Mesri ab und monierte dessen unschones
Aussehen.®' Auf einer Reise nach Agypten suchte er Ali Ebn Redwan auf,
ging jedoch anschlieBend miBgestimmt von ihm fort. Auch nach Aleppo und
Konstantinopel reiste er. Bis zu seinem Lebensende blieb er unverheiratet
und starb 444 HQ.

3- Abu | Hussayn Anbari. Es wurde bisher nur wenig iiber ihn bekannt.
Wir wissen lediglich, dafl er - laut "Tatemeh ¢ Sawan ol Hekmah" -
Philosoph und vor ailen Dingen Mathematiker war. Khayyim nahm bei ihm
Mathematik-Unterricht.

_/chfe p Ai&dapéen-g;nemﬁon

Diese Generation betrifft die Schiiler der Schiiler Avicennas als auch jene
Philosophen, die in ihrer Zeit und ihrem Raume lebten.

1- Abu | Abbas Fadl Ebn Mohammad Lukari Marwi: Er war Philosoph
und Literat. Allem Anschein nach ist er jener, der als "Adib Abu | Abbas
Lukari" bezeichnet wird. Er war Schiiler Bahmanyars. Das beriihmte Buch
"Bayan ol Hag ..." ist von ihm, wurde aber bisher noch nicht gedruckt.
Jedoch handschriftliche Exemplare, die die Aufmerksamkeit der
Philosophen nach ihm fanden, sind vorhanden. In "Elahiat Asfar" wird er
erwihnt.

Abu | Abbas Fadl Ebn Mohammad Lukari Marwi wurde u. a. seiner
Schule und seiner Schiiler-Ausbildung wegen bekannt. Bayhaqi sagt in
"Tatemeh e Sawan ol Hekmah": "Die Philosophie fand in Khorassan durch
Lukari Verbreitung..."

G18 "Oyun ol Anba™, B. 2, 8, 240
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Mahmud Mohammad Khodayri, Lehrer an der Al-Aahar-Universitat",
informierte in einem Beitrag zur Abu-Ali-Sina-Tausendjahr-Feier in
Bagdad: "Abu | Abbas war ein langes Leben vergénnt. Wann er starb, ist
mir nicht bekannt, doch nehme ich an, dall es gegen Ende des fiinften
islamischen Jahrhunderts gewesen sein wird."*"

Abd or Rahmian Badawi zitiert in seinem Vorwort zu Avicennas
"Ta'ligat" (S. 8) eine Angabe Brockelmanns, derzufolge Lukari im Jahre
517 HQ verstarb. Badawi fiigt jedoch hinzu, daf} er nicht wisse, auf was sich
Brockelmann bei seiner Angabe stiitze.

2- Abu 1 Hassan Ssa’'id Ebn Hebatollah Ebn Hussayn: Ebn Abi
Osayba'ah sagt tiber iln, daB er grofles medizinisches Wissen besaB und auf
dem Gebiet der Philosophie hochgelehrt war. Seine Lehrer waren Abu | Fadl
Katifit und Abdan Kateb®™, die wiederum Schiiler Abu 1 Farag Ebn et
Tayyebs waren.**

Abu | Hassan Ssa’id Ebn Hebatollsh Ebn Hussayn ist jener, der Juden
und Christen an seinem Unterricht nicht teilnehmen lieB, weshalb sich
beispielsweise Abu | Barakit Bagdadi - Autor des bekannten Buches "Al
Mo’ tabar", der zunichst Jude war - neben der Tiir des Unterrichtsraumes
niedersetzte und von dort aus seinen Belehrungen lanschte. Und zwar ein
ganzes Jahr lang, bis daB sein Lehrer davon erfuhr und ihm erlaubte, im
Kreise der Schiiler Platz zu nelimen.

Laut Ebn Abi Osayba’ah studierte Abu 1 Barakit, Ssa’id Ebn Hebatollahs
"At Talkhis an Nezami" bei ihm selbst.

Ob dieses Werk medizinischen oder philosophischen Inhalts war, ist mir
nicht bekannt. Ssa'id Ebn Hebatolldh starb 495 HQ.

3- Hoggat ol Haq, Abu | Fath Omar Ebn [brahim Khayyami Neischaburi,
genannt: "Khayyim": Er war Philosoph, Mathematiker und wahrscheinlich
auch Dichter. Bedauerlicherweise wurde er beriihmt durch Gedichte, die ihm
zugeordnet werden, nicht aber seiner Philosophie oder seines
mathematischen Wissens wegen. Insbesondere sein mathematisches
Konnen, das fiir die Mathematik von unvergeflichem Wert war.

Die meisten Gedichte, die Khayyam zugesprochen werden, sind nicht
von ihm. Doch haben sie, eben da man sie ihim zuschrieb, ein Bild von ihm
gezeichnet, das seiner Wirklichkeit in keinster Weise entspricht. Stellt es ihn
doch als einen von Zweifeln getragenen, sich Sinnlosigkeiten hingebenden

*'® Sein Beitrag wurde in dem Buch "Al Ketab od Dahhabi...” verbffentlicht
5205, Quelle, B. 2, S 259
* o Quelle, B 2,8.236
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und nach wertlosen Gewinnen strebenden verantwortungslosen Menschen
dar.

Der englische Dichter Fitzgerald, der Khayyams "Roba'iyat" (Vierzeil-
Verse) in gewandtem sprachlichen Stil iibersetzte und laut Wissenschaftler
Tagisadeh da und dort Sinn und Bedeutung der Gedichte abanderte, hat ganz
besonders und mehr als andere zu diesem Zerrbild von Khayyam
beigetragen.

Von Khayyam sind uns einige seiner philosophischen Schriften
geblieben. Schriften, die uns sein Denken offenkundig machen. Eine dieser
Schriften. namens "Ko'un wa taklif", beinhaltet zum Beispiel seine Antwort
auf eine Frage Abu Nasr Mohammad Ebn Abd or Rahim Nasawis, des
damaligen hohen Richters der Region "Fars". Abu Nasr hatte ihn nach Simn
und Zweck der Schopfung als auch der Anbetung gefragt und seiner Frage
einige Verse zur Wiirdigung Khayyams hinzugefiigt. ..

Khayyam antwortete rein philosophisch, gestiitzt auf das Denken seines
Lehrers (oder Lehrers seines Lehrers) Abu Ali Sina. Wer {iber Abu Ali Sinas
(Avicennas) Denkgeriist im Zusammenhang mit besagtem Themenkomplex
im Bilde ist, erkennt, wie tief Khayyam es erfafit haben muf}, um seine
Antworten in dieser Weise geben zu kdnaen.

Jedenfalls, in "Ko'un wa taklif* bezeichnet Khayyam Abu Ali Sina als
"Moallem" und beantwortet die gestellten Fragen, unter anderem im
Zusamimenhang mit den "Gegensitzlichkeiten in der Welt der Schopfung”
und dem Ubel, das ebenfalls in ihr anzutreffen ist, wie ein von Vorsehung
und Geschick iiberzeugter Philosoph und fiigt hinzu: Mein Lehrer Bu Ali
(Avicenna) und ich haben viel dariiber nachgedacht und nachgeforscht, und
sind nun voll und ganz zufriedengestellt (mit der Antwort, die wir fanden).
Moglich, daB uns einige deswegen Kkritisieren, doch uns stellt unsere
Antwort ganz und gar zufrieden.

Diese Arbeit Khayyims wurde, gemeinsam mit einigen anderen, in der
UDSSR gedruckt und verdffentlicht. Bereits zuvor war sie in Auypten
herausgegeben worden, und zwar in dem Sammelband "Game'ol Badaya™".
Allerdings war der russische Verleger der Auffassung, dall sich der
dgyptische Herausgeber beziiglich seiner Annahme, die Abhandlung iiber
die Gegensitze in der Welt sei eine separate gewesen, geirrt habe, dieweil
sie doch den Abschlufl des Werkes "Ko'un wa taklif" bildet und zu ihm
gehort.

Nebenbei: Das, zu dem sich Khayyam in dieser seiner philosophischen
Arbeit ganz konkret dufert, sind genau die Themen, die in den Gedichten,
die ihm zugeschrieben werden, Unsicherheit und Verwirrtheit zum Ausdruck
bringen. Daher sind einige europiische und iranische Wissenschaftler der
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Meinung, daB diese Verse nicht Khayyam zugeordnet werden konnen,
dieweil andere, aufgrund einiger geschichtlicher Angaben, davon liberzeugt
sind, daB es zwei Personen namens "Khayyam" gab. Der eine war Dichter,
der andere Philosoph und "Hakim". Der Dichter hieB "Khayyam", der
Philosoph und Mathematiker hingegen "Khayyami®. Und laut einiger®™
lautete der Name des Dichters "Ali Khayyam" und der des Philosophen und
Mathematikers "Omar Khayyami".

Die Erkldarung einiger, dernach "Khayyami" die arabische Sprachweise
fiir "Khayyam" sei®”, ist zuriickzuweisen, denn er selbst erklirt in seinem
Vorwort zu seinem persischsprachigen Werk, das er iiber "Sein und
Existenz" (Wodjud) schrieb: 'Dies sagt Abu 1 Fath Omar Ibrahim al

1+ 624

Khayyami'.
Maéglicherweise war es so, dal} er, wie andere Wissenschaftler auch, trotz
tiefer  Gldubigkeit und fest iiberzeugt von dem religiosen
Uberzeugungsfundament bzw. den Grundpfeilern der Religion - etwas, das
aus allen seinen Werken offenkundig wird, sogar aus dem "Nourus-Nameh",
das ihm zugeordnet wird - den Bigotten und Scheinheiligen sozusagen "auf
die Fiifie treten wollte”, was ihm letzendlich Probleme verschaffte.
Bayhagi schreibt:

Er orientierte sich an dem Denken Bu Alis. Doch sein Verhalten, sein

Unterrichten und seine Rede waren nicht gerade als herzerfreulich zu

bezeichnen.

Eines Tages suchte er H. Schahab ol Elsam, Wesir Abd or Rasiq Ebn ol

Faqih auf, der mit Imam ol Qord’ Abu 1 Hussayn ol Ghasali, der ebenfalls

zugegen war, tber die Unterschiede der Rezitation eines Koranverses

seitens einiger Koran-Rezitatoren sprach. Als Khayyam eintrat, sagte

Schahab o} Eslam: Da kommt jemand, der wirklich Wissen hat...

Khayyam erklarte die Unterschiede der verschiedenen Rezitationsweisen

und brachte zu einem jeden ein entsprechendes Beispiel. Worauthin Imam

Abu 1 Fakhr meinte: Moge Gott Deinesgleichen auf Erden und unter den

Gelehrten mehren..

Das Geburtsdatum Khayyams ist nicht bekannt, und beziiglich seines
Todes werden zwei Angaben gemacht: 517 HQ oder 526 HQ. Sicher ist
aber, daB er ein hohes Alter erreichte (ca. 90 Jahre)**. Doch daB er

622 Nachzuschlagen 1n der Studie H. Mohit Tabataba s, die in der Zeitschrift "Gouhar" (Jahrgang 1, Nr.
6) erschien

2% Ali Asgar Halabi, , "Falayscich ¢ Irani", S 408

4 "Magmu Rass4 ‘el Khayyam™, Druck UDSSR

62 [Thersetzung "Tatemeh os Sawan ol Hekmah", S, 71, 72

*%6 "Maqalat wa Barressiha”, fiinftes und sechstes Heft, S, 242
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Unterricht bei Abu Ali Sina (Avicenna) pahm, ist sehr unwahrscheinlich.
Wenn er sagt, daB Bu Ali sein Lehrer war, so ist das in dem Sinne zu
verstehen, daB er Schiiler der Lehre Abu Alis war, nicht aber, daf} er von
Abu Ali Sina personlich uaterrichtet wurde. Allem Anschein nach war er
Schiiler dessen Schiiler.

4- Abu Hamed Mohammad Ebn Mohammad Ebn Ahmad Ghasali Tussi:
Er ist den Philosophen - Philosophen im tiblichen Sinne - an und fiir sich
nicht zuzuordnen. Auch er selbst versteht sich nicht als Philosoph. Im
Gegenteil, er lehnt Philosophie und Philosophen (insbesondere Ebn Sina)
ab. Er nahm auch bei keinem Lehrer Philosophie-Unterricht. Sondern: Er
selbst befalte sich drei Jahre lang intensiv mit der Philosophie. Darauthin
schrieb er das Buch "Magased ol Falassefeh" und anschlieflend "Tahafat ol
Falassefeh", welches als eines der wichtigen Werke der islamischen Epoche
verstanden wird.

Philosophie-Gegner gab es etliche in der islamischen Welt. Doch
niemand vertrat diese seine Ablehnung so stark wie Ghasali Tussi Und
wenn nicht nach kurzer Zeit bereits Philosophen wie Sohrewardi und
Khadjeh Nasir od Din in Erscheinung getreten wiren, wiirde Ghasali die
Philosophie beiseite gefegt haben %’

Wie dem auch sei, da die Ansichten Ghasilis zur Philosophie - seine
negativen als auch einige wenige positive - dennoch aber zur Entwicklung
der Philosophie beitrugen, reihe ich ihn hier in den Kreis der Philosophen
ein.

Sein bekanntestes Werk ist "Ehya’ Olum od Din". Nur wenige Schrifien
haben in den Reihen der Muslime so stark beeindruckt wie dieses.

Der Lebenslauf Ghasalis  gestaltete  sich  interessant  und
abwechslungsreich. Er kam 450 HQ zur Welt und starb 505 HQ.

Zu seiner Generation gehdren auch Mohammad Schahrestani, Abu
Hatam Mozzafar Asfardsi und Maymun Ebn Nagib Waseti. Doch da ihr
eigentliches Ressort nicht die Philosophie war - ersterer war vor allen
Dingen "Motakallem" und die beiden anderen in erster Linie Mathematiker -
gehen wir hier, im Zusammenhang mit den bedeutenden Philosophen der
islamischen Welt, nicht naher auf sie ein.

827 Mehr itber Gazilis Denken in "Gazali-Nameh” von H D). Homa'i und m "Farar as Madresseh" von
Dr. Sarinkub
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Weunfc p /lifodopﬂen— Generafion

1- Scharaf od Din Mohammad llagi: Er war Philosoph und Arzt, und
seine Lehrer waren Abu 1 Abbas Lukari und Omar Khayyam. Es heilit, er
habe im Kriege "Qatawan" (536 HQ) den Tod gefunden.®™

Einige sagen, er sei Schiiler Bahmanyars gewesen, was jedoch angesichts
der Todesjahre der beiden nicht stimmen kann.

Er war Lehrer Qadi Sayn od Din Omar Ebn Ssahlan Ssawodjis, Verfasser
des Werkes "Al Basa'er on Nasiriah". 1laqi verstarb 536 HQ.

2- Abu | Barakat, Hebatollih Ebn Ali (oder: Ya'li) Malekai Bagdadi: Er
war zuniichst Jude, schloB sich jedoch dem Islam an uind wurde Muslim
Hinsichtlich des Grundes seines Ubertritts zum Islam bestehen
unterschiedliche Aussagen. Dal er Schiiler Ssa’id Ebn Hebatollshs war,
erwahnten wir bereits an anderer Stelle. Sein bekanntes Werk ist "Al
Mo tabar", das zu den verlifBilichen philosophischen Werken gehort.

Abu | Barakat war urteilskrittiger Philosoph. Philosophen wie Sadr ol
Mota’lehin maBlen seinern Werk Bedeutung =zu. Abu Ali  Sinas
philosophische Gedanken teilte er nicht

Die Kette seiner Lehrer ist bis zu Farabi zuriickzuverfolgen: Er war
Schiiler Ssa'id Ebn Hebatollahs, der wiederum Schiiler Abu Fadl Katifats
und Abdan Katebs war Diese beiden aber waren Schiiler Abu | FaraZ Ebn et
Tayyebs, der seinerseits bei Khayr Hassan Ebn Ssawar studiert hatte. Der
Lehrer Abu 1 Khayr Hassan Ebn Ssawars aber war Yahyebn Adi Manteqi,
welcher direkter Schiiler Abu Nasr Faribis war,

Die meisten Lehrer Abu | Barakits waren Nicht-Muslime. Es heiBit, daB
Hakim Omar Khayyam, als man ihm berichtete, Abu | Barakat Bagdadi
lehine Ebn Sinas (Abu Ali Sinas) Philosophie) ab, gesagt habe: "Er versteht
nicht, was Ebn Sina meint, wie kann er daher dessen Rede zuriickweisen."®*”

Abu | Barakat war Lehrer des Vaters von Abd ol Latif Bagdadi (der das
Geriicht" von der "alexandrinischen Biicherverbrennung durch die Muslime"
i Umlauf setzte) als auch Lehrer von Ebn ol Fadlan, von Ebn od Dehan
{Astronom) und Mohadab od Din (Kunstmaler). Als er im Alter erblindete,
diktierte er diesen seinen Schiilern, was er niederschreiben wollte.**

% Lawt emer Schrift I1. Abmadis, in der dic o g, Angaben, enttiommen dem arabischen "Tatemeh os
Sawan ol Tlekmah". rittert werden, In der Uhersetzung betreflenden Buches ins Persische, die m
memen Hinden ist, eischemt diese Lextstelle mcht. Allerdmgs sind v dieser Ubesetzung ciliche
Buchstelten forigefallen Das heilit es handelt sich de fakto nicht um eme Ubersetzung. sondem um
eme Zusammentassung des Werkes m persischer Sprache

** *Tarkh Olun Aqli Dar Islam™. zitiert laut dem arabischen Textn "Tatemeh. ", $ 110.S 111

" Oyun ol Anba", B. 2, S 294,299
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3- Mohammad Ebn Abi Taher Tabassi Marwasi: Er war ein Schiiler
Lukaris. Seine Mutter kam aus Khorasmien, und sein Vater war einer der
Regenten des Marwer Raumes. Im Jahre 539 erkrankte er an einer Lihmung
und starb daraunfhin in Sarakhs ®"'

4- Afdal od Din Ghaylani Omar Ebn Ghaylan: Auch er war ein Schiiler
Lukaris. Genaue Daten iiber ihn liegen nicht vor. Nur soviel ist sicher, dal3
Lukari sein Lehrer war und er Lehrer Sadr od Din Sarakhis. Wie Mahmud
Mohammad Khosayri iiberliefert, erwihnte Imam Fakhr od Din Rasi (gest.
606 HQ) ihn in "Al Mohasal" und bat um Gottes Huld fiir jhn.**

Wie berichtet wird, lehnte Afdal od Din Ghaylani Omar Ebn Ghaylan die
Ansichten Ebn Sinas ab. Er schrieb ein Buch tiber die Entstehung der Welt
und studierte in der Schule "Nezamieh" in Marw (523 HQ).

5- Abu Bakr Mohammad Ebn Yahyebn es 5a’eq Andalusi, genannt "Ebn
Badjeh": Er zihlt zu den groBen Philosophen und schrieb viele Biicher.
Kiirzlich wurde sein Werk "Nafs", durch Bemiihen Dr. M. S. Ma'sumi
(Prof. an der Universitdt Daka, Ostpakistan} gedruckt. Er war Lehrer Ebn
Roschds, des bekannten Philosophen aus Andalusien.®*’

Abu Bakr Mohammad Ebn Yahyebn es Sa‘eq Andalusi, genannt "Ebn
Badjeh" starb 533 HQ.

6- Abu | Hakam Maqrebi Andalusi: Er war Dichter, Philosoph und Arzt.
Seine dichterische Neigung jedoch war vorherrschend. Scherz und Humor
lagen ihm mehr als gestrenger Emst. Seiner Abstammung nach war er ein
Baheli-Araber. Er verlieB Nordafiika und Andalusien, zog er in &stlichere
Gebiete und lieB sich in der Nihe Agyptens und auch in Damaskus nieder.
Im Jahre 549 HQ starb er. Er war Lehrer Ebn os Salahs, der seinerseits
Lehrer des Lehrers Schahab od Din Schrewardis war.

ZAnte p Ai[bdop/wn~generafion

I- Sadr od Din Abu Ali Mohammad Ebn Ali Ebn ol Harethan os
Ssarakhsi: Er war Schiiler Afdal od Din Ghaylanis, Lehrer Farid od Din
Damads und Lehrer des Lehrers Khageh Nasir od Din Tussis. Genaues ist
uns iiber ihn nicht bekannt. In der Ubersetzung des "Tatemeh e Sawan ol
Hekmah" wird kurz auf ihn eingegangen. Mahmud Mohammad Khosayri

! Laut der Abhandlung H. Abmadis, der diese Angabe dem arabischen Text des "Tatemeh og Sawan ol
Hekmah" entnahin,

62 Al Ketab od Dahabi lel Mehr e Djan ol Ala fi.Dekri Ebn Sina ", § 56

3% »Oyiin ol Anba™, B. 3, S. 102
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berichtet, daB Sadr od Din - laut Aussage des Autoren des "Kharidat ol
Qasr” - etliche Biicher im Zusammenhang mit Philosophie, Vermessung und
Mathematik schrieb. Zudem, dafl er eine Zeitlang in Bagdad lebte, Abu
Mansur Djawiliqi (gest. 539 HQ) begegnete, nach Ssarakhs zuriickkehrte
und dort im Jahre 545 HQ starb. (Méglicherweise in jungen Jahren)***

2- Abu Bakr Mohammad Ebn Abdut Malek Ebn Tofayl Andalusi: Er
zihlt zu den bekannten Philosophen Andalusiens. Allem Anschein nach war
er Schiiler Ebn os Si'egs Seine Beriihmtheit ist wohl mehr oder weniger auf
sein bekanntes Buch "Hay Ebn Yaqzan" zuriickzufiihren, das er in Anlehung
an Ebn Sinas (Avicenna) "Hayy Ebn Yaqzan" schrieb, wenngleich
ausfithrlicher Sein Buch wurde in Iran, von dem Literaturwissenschafiler
Badi'os Saman Forusanfar ins Persische iibersetzt und veroffentlicht.

Abu Bakr Mohammad Ebn Abdul Malek Ebn Tofayl Andalusi war ein
langes Leben vergonnt. Er starb 581 HQ.

3- Qadi Abu 1 Walid Mohammad Ebn Ahmad Ebn Mohammad Ebn
Roschd Andalusi (in Europa als "Averroes" bekannt): Er war sowohl
Philosoph, als auch Arzt und "Faqik" (Gelehrter des Islamischen Rechts). Zu
all diesen Wissensgebieten schrieb er etliche Biicher. Seine Kommentation
(verdffentlicht) zu Aristoteles beriihmtem metaphysischen Werk ist bekannt

Eines seiner populiren Biicher ist "Bedayat ol Mogtahed". Es als auch
seine gesamten philosophischen Schriften gingen in Bombay in Druck und
wurden verdffentlicht.

Als Philosoph wird er in Europa mit Avicenna auf eine Stufe gestellt. In
der islamischen Welt aber wird seinen philosophischen Ansichten kein
sonderlicher Wert beigemessen...

Eines seiner bekannten Werke ist "Tahafat ot Tahafat" (ein wertloses
Buch), in dem er Ghasilis "Tahafat ol Falassefah" verwirft. Fiir Aristoteles
ereiferte er sich, weshalb er Avicenna, der Aristoteles nicht zu Fiilen lag,
sondern seine eigenen Gedanken und Ansichten den aristotelischen
gegeniiber geltend machte, nicht wohlgesonnen war. Ernest Renan,
populérer franzdsischer Philosoph, dessen Diskussionen mit Seyyed Gamal
od Din Assad-Abadi bekannt sind, bemiihte sich intensiv um Kenntnisse
liber Ebn Roschd.

Ebn Roschd (Averroes) starb 595 HQ.

4- Magd od Din Djili: Auch iiber ihn wissen wir nicht viel. Uns ist
lediglich bekannt, daf§ er in Maragheh (in der Region Asarbeidjan) lehrte

83 n Al Ketab od Dahabi lel Mehr ¢ Djan ol Ala fi.Dekr 1 Ebn Sina ", 8. 57
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und Fakhr Rasi einer seiner Schiiler war.*”* Ebenfalls Schahab od Din
Sohrewardi, der zu Anfang seiner Ausbildung bei ihm Unterricht nahm **

Allem Anschein nach war Magd od Din Djili sowohl Philosoph als auch
"Motakallem", "Faqih" und "Osul-Gelehrter". In "Mo'gam ol Odaba", im
Zusammenhang mit Sohrewardi, bezeichnet Yaqut Djili als "Motakallem",
"Fagih" und Osul-Wissenschaftler.**’

5- Qadi Sayn od Din Omar Ebn Ssahlan os Sawodji, genannt: "Ebn
Ssahlan": Er kam in Ssaweh (in der Nahe des heutigen Teheran, d. U.) zur
Welt, lebte aber in Neischabur und verdiente sich sein tiglich Brot durch das
Abschreiben von Biichern (zu deren Verfielfiltigung, da es damals das
Druckverfahren ja noch nicht gab, d.U.).

Laut der diesbeziiglichen Erklirung in der Ubersetzung des "Sawan ol
Hekmah", brachte er Religion und Hekmat (hohe islam. Philosophie) auf
einen, wie man so sagt, gemeinsamen Nenner.

Er war Schiiler Scharaf od Din Ilagis, itber den wir bereits sprachen.®”® Es
heiBt, daf er eine persischsprachige Kommentation zu Avicennas "Ressilat
ot Tayr" schrieb.®”

Sein beriihmtes Werk ist "Al Basa'er on Nasiriah", dessen Logik-Teil in
Agypten in Druck ging und zu den besten Logik-Werken zihlt. Laut
"Tatemeh e Sawan ol Hekmah" gingen mit Ausnahme "Al Basd'er on
Nasiriah" alle sonstigen Biicher im Zuge einer Feuersbrunst in Flammen auf.

Ebn Ssahlan gehort zu denen, deren Name in der Welt der Philosophie
weiterlebt Einige seiner Ansichten werden heute noch erértert.*” Sein
Sterbejahr ist nicht bekannt.

6- Abu | Fotuh, Nadjm od Din Ahmad Ebn Mohammad s Serri, genannt
"Ebn os Salah": Einige sagen, er stamme aus Hamadan, andere meinen, er
sei seiner Herkunft nach Iraker. Ein Iraker aus Samissit (in der Nihe des
Euplirat, im Raume Holwan).

Abu | Fotuh, Nadjm od Din Ahmad Ebn Mohammad s Sard, genanat
"Ebn os Salah" zog nach Bagdad und nahm bei Abu 1 Hakam Magreb:
Unterricht. Er starb im Jahre 548 HQ (ein Jahr vor seinem Lehrer).**' Wann
er zur Welt kam, ist uns nicht bekannt.

8 "Oyun ol Anba", B. 3,8 34

¢ Mo gam ol Odabid", B. 7, 8. 269

57 Mo gam ol Odab 4", B. 7. S. 269

¥ Broschiire H. Ahmadis, zitiert aus dem arabischen "Tatemeh os Sawan ol Hekmah"
% "Tarikh Olum Aglh Dar [stam", 8. 229

40 = A sfar”. Kapitel: Gawidher o E'rag

*t "Nameh Daneschwaran”, B. 1, 8. 251-260
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Mboglicherweise gehorte Abu | Fotuh nicht der zehnten, sondern der
neunten Philosophen-Generation an. Jedenfalls, Abu 1 Hakam, sein Lehrer,
duBerte, daB Abu 1 Fotuhs Gelehrtheit die seine iiberrage. Es heilt, daf er
Avicennas "Schafa" und Moskuwayhs (Meskewayh) "Al Fusol Asgar"
kommentiert habe.***

7. Mohammad Ebn Abd os Salam Ansiri Maredi (Maredini): Er gilt als
groRter Philosoph und Gelehrter seiner Zeit.*” Geboren wurde er in
Palistina, im Raume "Qods" (Jerusalem), wo auch seine Viter und Vorviter
lebten. Allem Anschein nach war sein Vorvater ein Ansar aus Medina.

Sein Philosophie-Lehrer war Ebn os Salal, den wir bereits erwihnten Er
war es, der die beriihmte "Eyniyeh-Ghasside" Avicennas kommentierte ***

Laut Ebn ol Qefii absolvierte Schahab od Din Sohrewardi einen Teil
seines Philosophie-Studiums bei ihm.

Fakhr od Din Maredi (Maredini) war sehr religios und gottverbunden.
Ruhigen und zuversichtlichen Herzens starb er im Jahre 594 HQ, im Alter
von 82 Jahren.®*°

CC‘ [yfe /9 /Lifa:joplwn- Generation

1- Fakhr od Din Mohammad Ebn Amr Ebn ol Hussayn ol Rasi, genannt
Imam Fakhr Rasi: Er war Faqih, Motakallem, Kommentator, Philosoph,
Arzt und Prediger, von hoher Auffassungsgabe und auf den verschiedenen
wissenschaftlichen Ebenen auBlerordentlich bewandert. Wenngleich er sich
in der Philosophie auskannte und wertvolle philosophische Werke schrieb,
war sein Denken jedoch theologisch gepriigt. Ganz abgesehen davon, daf er
den Philosophen in der Regel die Stirn bot und philosophischen
Erkenntnissen mit Zweifeln begegnete.

Seine Werke verfafite er - sowohl Aufbau, Koordination als auch Stil und
Aussage betreffend - schriftstellerisch gewandt, was Sadr ol Moti'lehin
beeindruckte.

Sein bedeutendstes philosophisches Werk ist "Al Mabaheth ol
Maschreqiah". Seine Beriihmtheit ist jedoch mehr oder weniger auf seine

*2 vRayhanato] Adab™. B. 8. 8. 4%

“* rOyun ol Anba™, B 2,8, 328

** gleiches Buch, B. 2.8 327

* "Tarikh ol Hokama", Ebn ol Qell, 5. 290
*uOyun ol Anba". B. 2,8 328
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Koran-Exegese "Mafitih ol Gayb" zuriickzufiihren, welche sich einen
besonderen Platz in der Reihe der Koran-Kommentation verschaffte.

Wer seine Philosophie-Lehrer waren, ist uns - bis auf Magd od Din Djili,
den wir zuvor schon nannten - nicht bekannt. Mogticherweise erwarb er sich
seine Philosophie-Kenntnisse vor allen Dingen durch entsprechende
Lektiire. Allerdings hatte er viele Schiiler, von denen einige hochgelehrt
waren, wie: Schams od Din Khosrou Schahi, Qotb od Din Mesri, Sayn od
Din Kaschi, Schams od Din Khoi, Schahab od Din Neischaburi.

Fakhr od Din Rasi wurde 534 HQ geboren und starb 606 HQ.

2- Schaykh Schahab od Din Yahyebn Habasch Ebn Mirak Sohrewardi
Sandjani, genannt "Schaykh Eschraq": Er war zweifellos ein Genie seiner
Zeit, aufergewohnlich intelligent und spriihenden, kreativen Geistes.
Iluministische Tendenzen zeigten allerdings vor ihm bereits Farabi und
Avicenna. Doch er, Schaykh Eschriaq, war der erste, der eine Lehre diesen
Namens - "Maktab Eschriq - ins Leben rief, deren Geleise hinsichtlich
etlicher Themen und Inhalte ein anderes war als das der "aristotelischen
Lehre".

Nahezu alle Ansichten, die heute als illuministische bzw. eschragi-
Ansichten den aristotelischen gegeniiber stehen - desbeziiglich einige
meinen, die zwischen ihnen gegebenen gedanklichen Unterschiede seien auf
die gedankliche Nicht-Ubereinstimmung zwischen Platon und Aristoteles
zuriickzufilhren - sind das Denk-Resultat dieses groflen Mannes,
Sohrewardi, das er den Gedanken der Aristoteles-Vertreter insbesondere in
der islamischen Welt, gegeniiberstellt.

Sohrewardi nahm Unterricht bei Magd od Din Djili (in Marageh), bei
"Zahir od Din Qari (allem Anschein nach in Isfahan) und bei Fakhr od Din
Maredini (Irak)..." Eine Zeitlang war er enger Begleiter Maredinis.

Maredini  duflerte:  "Sohrewardis Intelligenz, Scharfsinn und
Auffassungsvermégen sind dermaflen groB, dafl ich fiir sein Leben

fiirchte."*’

Wie es heiflt, studierte Sohrewardi Ebn Ssahlans "Al Basi'er on
Nagiriah" bei Zahir od Din Qiri.

Schrewardi war in allen Wissensdisziplinen jener Zeit, u. a. in "Fegh”,
fiihrend. Er reiste nach Aleppo und Damaskus und nahm in der Halawiah-
Schule in Aleppo an den Feqh-Vorlesungen Schaykh Eftekhar od Dins teil.
Seine geistige Uberragenheit wurde offenkundig und beeindruckte seinen
Lehrer, der sich ihm voller Interesse und Wohlwollen zuwandte.

7 "Mo'gam ol Odaba", S, 269
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Sohrewardis wissenschaftlicher Ruhm weckte das Interesse Al Malek oz
Tahers, des Sohnes Salah ed Din Ayubis. In dessen Gegenwart diskutierte er
couragiert mit Feqh- und Kalam-Gelehrten und vermochte ihre Ansichten zu
widerlegen. Deshalb zwang Salah ed Din seinen Sohn, Sohrewardi zu toten
Er wurde im Jahre 586 HQ, im Alter von 38 Jahren®*® oder aber 587 HQ®*
ums Leben gebracht

Es heilt, Sohrewardi sei ein Mitschiiler Fakhr od Din Rasis gewesen
Jahre nach seinem Tod, als man ein Exemplar seines "Talwihat" Fakhr od
Din Rasi liberreichte, kiiflte dieser es und lieB in Ernnerung an die
gemeinsamen Schuljahre seinen Trinen ihren Lauf.®*

Sohrewardi zeigte nicht allein bei Diskussionen mit Feqh- und Kalam-
Gelehrten Kiihnheit und Furchtlosigkeit, was ihm natiirlich Feinde
verschaffte, sondermn auch - im Gegensatz zu der Empfehlung Avicennas
gegen Ende seines "Escharat" - bei seinen AuBerungen iiber die
Geheimnisse der hohen Weisheit {Hekmat), was méglicherweise auf seine
Jugend zuriickzufiihren war. Daf} Erfahrene und Gereifte schon friih seinen
gewaltsamen Tod vorausahnten, ist auf dieses sein unvorsichtiges Vorgehen
zurlickzufiihren.

Als sein Lehrer und Freund Fakhr od Din Maredini von seinem
gewaltsamen Tod erfulr, klagte er: "Nun ist geschehen, was ich befiirchtet
habe "

Jedenfalls sagte man, wohl aus diesem Grunde, liber Sohrewardi: "Sein
Wissen liberwog seine Vernunft."

3- Afdal od Din Maraqi Kaschani, genannt "Baba Afdal": Obwohl er eine
hevorragende Personlichkeit war, ist iiber seine Lebensdaten nichts
Genauers bekannt. Er schrieb zahlreiche arabisch- und persischsprachige
Biicher. In neuerer Zeit wurde ein Verzeichnis von ihnen erstellt und
veréffentlicht

Einige sagen, er sei ein Onkel (miitterlicherseits) Khadjeh Nasir od Din
Tussis gewesen, was jedoch unwahrscheinlich ist und bisher nicht bestitigt
wurde.

In der persischen Enzyklopidie des Franklin-Verlages ist zu lesen:
Mohammad Ebn Hussayn Kaschani ist, iranischer Dichter und Mystiker,
genannt "Baba Afdal", auch "Afdal od Din", kam laut Angaben im Jahre
582 oder 592 HQ, in dem Dorf "Maraq" bei Kaschan, zur Welt und starb,

 rWaliat ", B. 5.8, 316

¥ Ovun ol Anba™, B 3,8.274

4" vSeh Hakim Musalman”, 8. 76

“*! “Fehrest Masnafit Afdal od Din Kaschani”. von Moftabd Mmawi und Dr. Yahya Mahdawi
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wie berichtet wird, 654 oder 664 HQ. Zu Beginn des siebten islamischen
Jahrhunderts. Er gehérte zu den engen Begleitern Khadjeh Nasir od Din
Tussis...

In der Enzyklopidie "Deh-Khoda" und ebenfalls in "Ghasali-Nameh”
wird das Jahr 707 HQ als sein Todesjahr angegeben. Einige gehen davon
aus, daB er 666 oder aber 667 HQ starb,

Mahmud Khosayri schreibi in "Da’wat ot Taqrib™ " unter der Uberschrift
"Afdal od Din ol Kaschani, Filsuf Magmur®, dafi Baba Afdal - laut dem
handschriftlichen Exemplar des "Mokhtasar fi Dekr ol Hokama el Yunanin
wa | Meliin", das sich in der "Escorial"-Bibliothek in Spanien befindet - 610
HQ gestorben sei.*>

In "Falassefeh e Irani" (Iranische Philosophen), und zwar in Anlehnung
an die AuBerungen H. Nafissis, Khosayris und insbesondere gestiitzt auf
das, was Khadjeh (Nasir od Din Tussi) in seiner Kommentation zu
"Escharat”, in dem Kapitel "Qias Khalaf" (Syllog.) iiber Baba Afadl sagt,
heiflt es: Da die Kommentation zu "Escharat” in den Jahren zwischen 624
und 644 HQ erstellt wurde®™, Baba jedoch in dieser Zeit bereits nicht mehr
lebte und seine Ansichten zudem bereits verdffentlicht und verbreitet
worden waren, muB} sich sein Tod vor 667 HQ ereignet haben.

In "Sargosascht wa "Aqd’ed Falsafi Khadjeh Nasir od Din Tussi", zitiert
der Autor Mohammad Modaressi-Sandjani aus Khadjehs "Ssayr wa Ssoluk"
dessen eigene Worte, die besagen:

Mein Vater spornte mich an, mich mit den Wissenschaften und den Reden
der groflen Lehrer der Religionen und Lehren zu befassen. Bis daf} einer der
Schiiler Afdal od Din Kaschis (r.a.) - Kamal od Din Mohammad Hasseb -
der in den verschiedenen Wissensbereichen filhrend, eine Kapazitit
insbesondere auf dem Gebiet der Mathematik und mit meinem Vater bereits
seit einiger Zeit befreundet war, in unsere Gegend kam. Mein Vater
schickte mich als Schiiler zu ithm, und ich studierte bei ihm Mathematik.

1652

Aus diesen Worten geht deutlich hervor, daB Khageh Nasir od Din Tussi
Schiiler eines Schiilers Baba Afdals war sowie, dall Baba nicht einer der
Begleiter Khadjehs war (wie es in der persischen Enzyklopidie heifit),
sondern Lehrer eines Lehrers Nasir od Din Tussis. Zudem: Dal} Baba aller
Wahrscheinlichkeit nach (im Gegensatz zu "Logat-Nameh" oder "Ghasali-
Nameh") im Jahre 606 HQ oder aber 610 HQ gestorben sein muB. Zudem
wird er - im Widerspruch zu den Angaben Ssa’id Nafissis in dem Vorwort

2 vDa wal ot Tagrib”, §. 185
853 »(Sasali-Nameh", zweiter Druck, S 106
4 In "Rawdat,..” heiBit es, dafl die Kommentation zn “Escharat” 640 HQ beendet wurde.
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zu "Roba’iat Baba Afdal" und Dr Safas in "Tarikh Adabiat Iran" - nicht
gegen Ende, sondern in der Mitte des sechsten islamischen Jahrhunderts zur
Welt gekommen sein

Z wé‘%e generation

|- Farid od Din Damad Neischaburi: Auch iiber ihn liegen uns keine
genauen biographischen Daten vor Wir wissen nur soviel, dafl er Lehrer
Khadjeh Nasir od Din Tussis war, welcher "Escharit" bei ihm
durchstudierte *** Er selber aber war Schiiler Sadr od Din Sarakhsis, den wir
bereits nannten. Die Lehrer-Kette Khidjehs reicht von Farid od Din Damad
bis Avicenna zuriick. Das heiit, Khadjeh war Schiiler Farid od Din Damads,
dessen Lehrer Sadr od Din Sarakhsi war, welcher seinerseits Schiiler Afdal
od Din Geylanis war. Letzterer studierte bei Abu 1 Abbas Lukari und dieser
ber Bahmanyar. Bahmanyar aber war Schiiler Avicennas.

Wann Farid od Din Damad starb, ist uns nicht bekannt.

2- Schams od Din Abdul Hamid Ebn Issi Khosrou-Schahi, genannt
"Schams od Din Khosrou-Schihi". Ebn Abi "Osayba’ah nennt ihn "Imam ol
‘Olama", "Seyyed ol Hokami", "Qodwat ol Anam" und "Scharaf ol
Islam™ %

Schams od Din engagierte sich insbesondere auf den Gebieten: Medizin,
Philosophie und "Schari’ah" (Religion) und gehdrte zu den eifrigsten
Schiilern Fakhr od Din Rasis. Er schrieb eine Zusammenfassung von
Avicennas "Schafa", doch seine Beriihmtheit ist auf seine Beschlagenheit in
der Philosophie zuriickzufiihren. Genauer: auf seine Antworten auf einige
philosophische Fragen, die Khadjeh Nasir od Din Tussi an ihn (er gehérte
zur Lehrergeneration Khadjehs) stellte. Seine Antworten werden in
Philosophie-Werken erortert.®”’

3- Qotb od Din Ibrahim Ebn Ali Ebn Mohammad Ssalami, genannt:
"Qotb od Din Mesri": Auch er gehdrte zu den engagiertesten Schiilern Fakhr
od Din Rasis. Laut Ebn Abi 'Osayba'ah kam er aus westlichen Riumen
(Nordafrika, Andalusien), zog nach Agypten, wo er sich eine Zeitlang

655 vRawdat...", S, 582

¢ "Oyun ol Anba", B. 3, 5. 383. Die zitierten Bezeichnungen sind samt und sonders "Superlative", mit
denen die hohe Gelehrtheit und Religiositit Schamns od Dins zum Ausdruck gebracht wird.

7 »Asfar”, B. 4 (Stein-Druck), 8. 95, "Ta‘liqah", S. 170, Sadr ol Mota’lehin, (Erktirungen zu Avicennas
"Schafi". Sadr ol Mota'lehin, der die Antworten Khosrou-Schahis nicht als austeichend betrachtete,
verfabte eine separate Schrifl, in der er die Antworten auf die betreffenden Fragen ergiinzte und die
als "Haschiyehs" (zusitzliche Anmerkungen) in *Mabdi wa Ma'ad" und in der Kommentation zu
"Hedayah" erschienen.
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aufhielt, reiste anschlieBend nach Iran und nahm bei Fakhr od Din Rasi,
dessen philosophische Gedanken er denen Avicennas vorzog, Unterricht.
Ebenfalls riumte er der medizinischen Lehre Abu Sahl Massihis vor der
Abu Ali Sinas (Avicennas) Prioritit ein.

Qotb od Din Mesri wurde in Neischabur, im Zuge der Mongolen-
Invasion, getb'tet.658 Auch er war ein Lehrer Khadjeh Nasir od Din Tussis®*,
welcher zudem auch Schiiler eines Schiilers Fakhr od Din Rasis war.

4- Kamal od Din Yunes (oder: Kamil od Din Ebn Yunes) Mouseli,
genannt "Ebn Mon'ah" Ebn Abi ‘Osayba‘ah lebte in seiner Zeit. Er
bezeichnete Kamal od Din Yunes als "Qodwat ol Olama” und "Seyyed ol
Hokama" bezeichnet.**’

Er lehrte in der Schule von Mousel Philosophie und bildete viele Schiiler
heran. Laut "Rayhanat ol Adab" nahm Khadjeh (Nasir od Din Tussi) u.a. bei
ihm Unterricht.*®' Im fiinften Band des genannten Werkes (Seite 9) heifit es:

Er gehérte zu den groflen Philosophie-Gelehrten seiner Zeit und war auf den
Gebieten: Sprachiehre, Feqgh, Hadith, Koran-Exegese, Medizin, Geschichte,
Musik, Geometrie, Philosophie, Astronomie... fithrend. Schon frith gelangte
er zu hohem Ruhm. Selbst die Gelehrten wandten sich an ihn. Von tiberall
her kam man zu ihm, um sich von ihm unterrichten zu lassen...

Er starb im Jahre 639 HQ.

.%reizeknte /9 Ai/odafJILen—Generation

I- Khadjeh Nasir od Din Mohammad Ebn | Hassan ol Tussi: Man
oezeichnete ihn, der weltweit bekannt wurde, als "Ostad ol Baschar" (Lehrer
des Menschen). Uber den Wert seiner philosophischen Arbeiten und seines
Beitrags zur Entwicklung der Philosophie konnte man Bénde schreiben.

Auf dem mathematischen Sektor zihlt er zu den GroBen auf Erden. Er ist
einer jener, die die Grundlage der astronomischen Lehre des Ptolomius in
Frage stellten und schuf die Voraussetzungen zu einer neuen Astronomie.
Der Wissenschaftler Taqisadeh ist der Auffassung, daB die Einwinde
Khadjehs, die er in seinem "Tadkerah.." gegen die ptolomiische

% '"Oyun ol Anba", B. 3, 8. 45 u. 46

9 vRayhanat ol Adab", B, 2. 8. 177

2 "Gyun ol Anba". B. 2, 8. 337. Mit den zitierten Bezeichnungen wird auf seine hohe Gelehrtheit und
Weisheit hingewiesen

8! "Rayhinat ol Adab”, B. 2. 8. 177
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Astronomie vorbringt, zu den Bestrebungen des Kopernikus um eine neue
astronomische Lehre beitrugen.

Khadhehs Leben gestaltete sich, dhnlich wie das des Avicennas, recht
turbulent. Gegen Ende des Werkes "Escharat" ist das Weh dariiber deutlich
herauszuspiiren.

Dennoch aber, trotz all der vielen Hochs und Tiefs, vermochte Khadjeh
seine zahlreichen und wertvollen Werke zu schaffen und viele Schiiler
heranzubilden.

Khadjeh kam im Jahre 597 HQ zur Welt und starb 672 HQ.

2- Athir od Din Mofaddal Ebn Omar Abhari: Sein beriilhmtes Buch ist
"Hedayah", das in der Reihe der naturwissenschaftlichen und theologischen
Werke einen wiirdigen Platz fand. Es wurde von Qadi Hussayn Maybodi
und Sadr ol Mota'lehin kommentiert. Insbesondere die Kommentation Sadr
ol Mota'lehins trugen zur Popularitit des Werkes als auch seines Autoren
bei

Allameh Helli schreibt in "Djohar on Nadid", im Zusammenhang mit
einer, ein Thema der Logik betreffenden Frage (pers. Terminus: "Aks
Salebeh Djos'iyeh"), die seitens der Logiker einstimmig verneint wurde und
auch er - abgesehen von zwei Ausnahmen - ihre Ansicht teilte, daf} das
betreffende Thema zu jenen gehore, die Athir od Din Mofaddal Ebn Omar
Abhari vollig erfafit hatte.

Es heiBt, Athir od Din Mofaddal sei Schiiler Imam Fakhr Rasis gewesen.

3- Nadjm od Din Ali Ebn Omar Katebi Qaswini, genannt "Dabiran": Er
war einer der groflen Philosophen, Logiker und Mathematiker. Sein
bekanntes philosophisches Werk ist "Hekmat ol 'Ayn", zu dem viele
Kommentationen geschrieben wurden. Sein populires Buch in Sachen
"Logik" ist "Schamssiah", das er Khiddjeh Schams od Din, dem Autoren
des "Diwan Djowini", widmete. Qotb ed Din Rasi kommentierte es, und
beides - Original und Kommentation - gehdren zu den Lehrbiichern der
Theol .-Wissenschaftlichen Bildungszentren".

Kitebi war Lehrer Allameh Hellis und Qotb ed Din Schirdsis. Er
arbeitete mit Khadheh Nasir od Din Tussi an der Emichtung des
Observatoriums von Marageh und starb im Jahre 675 HQ.

éez "Maqalat wa Barressiha" (Verdifentlichung der Theol Fakultdt, Teheran), Doppel-Broschiire sieben
und acht, . 162
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/Uierze/mfe g.enerafian

Diese Generation betrifft die Schiiler Khadjeh Nasir od Din Tussis:

1- Hassan Ebn Yussof Ebn Motahhar Helli, genannt "Alldimeh Helli™:
Wenngleich er insbesondere als Fegh-Gelehrter bekannt wurde, war er
jedoch in allen Wissensdisziplinen seiner Zeit bewandert Er war nicht nur
Meister in Sachen "Fegh", sondern ebenfalls auf den Gebieten "Logik" und
"Philosophie” und schrieb etliche wertvolle Biicher. Als wir iiber die Fegh-
Gelehrten sprachen. erwihnten wir diesen groBen Mann, der zweifellos zu
den Genies der islamischen Geschichte gehort, bereits.

Allameh Helli war arabischer Abstammung und Schiiler Katebis als anch
Khadjehs. Er wurde 648 HQ geboren und starb 711 HQ.

2- Kamal od Din Maytham Ebn Maytham Bahrani, genannt "Ebn
Maytham Bahrani": Er war Faqih (Fegh-Gelehrter), Philosoph und
Literaturkundler. Philosophie studierte er bei Khadjeh Nasir ed Din Tussi.
Einige sagen, Khadjeh habe sich von ihm in "Feqh" ausbilden lassen ***

Von philosophischer Warte aus betrachtet gilt seine "Nahg ol Balagah-
Kommentation als optimalste und ging neuerdings in fiinf Binden in Druck.

Ebn Maytham starb entweder 678 HQ, 679 HQ oder aber, wie es in dem
Buch "Ad Dorriah" heifit, im Jahre 699 HQ.**

3- Qotb od Din Mahmud Ebn Mas'ud Ebn Moslelh Schirasi, genannt
"Qotb od Din Schirisi: Logik studierte er bei Katebi Qaswini, Philosophie
und Medizin das gesamte Werk "Qanun" von Avicenna, bei Khadjeh Nasir
od Din Tussi. Er kommentierte Avicennas "Qanun", Sohrewardis "Helcanat
ol Eschraq" und schrieb in persischer Sprache ein Buch iiber die
verschiedenen philosophischen Richtungen, bekannt unter der Bezeichnung:
"Dorrat ot Tadj", das kiirzlich in Druck ging. Alle drei genannten Werke
sind von hohem Wert.

Bekannt wurde Qotb od Din Schirasi vor allen Dingen wegen seiner
philosophischen Gedanken, die in seiner Kommentation des Sohrewardi-
Werkes "Hekmat ol Eschraq" mitklingen. Gemeinsam mit Khadjheh Nasir
od Din Tussi arbeitete er an der Errichtung des Observatoriums in Marigeh.

Er starb 710 oder 716 HQ.**

4- Hassan Ebn Mohammad Ebn Scharafschah ‘Alawi Hussayni
Estrabidi, genannt "Ebn Scharafschah”. In Marageh begegnete er Khadjeh,

3 vRawdat. ", S, 582
4 vRayhanat ol Adab™, R. 8,8 243
#% o Quelle, B. 4. 8. 471
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nahm bei ihm Unterricht und begleitete ihn. Nach dem Tode Khadjehs zog
er nach Moussel und lehrte an der "Nuriah"-Schule "Hekmat"

Zu Khadjehs "Tadjrid" schrieb er "Haschiyehs" (Anmerkungen,
Erklirungen) und zu seinem "Qawa’ed ol "Aqd‘ed" eine Kommentation. Er
starb entweder 715, 717 oder aber 718 HQ.**

3££n/;eﬁnfe g.eneraﬁon

1- Qotb od Din Mohammad Ebn Abi Ga'far Rasi, genannt "Qotb od Din
Risi": Er zihlte zu den bekamnten Gelehrten der islamischen Welt und war
"Hakim" (hochgelehrter islamischer Philosoph), Logiker und "Faqih".

Allameh Helli war sein Lehrer und bestitigte ihn als Hadith-
Sachverstindigen. "Schahid Awwal" suchte ihn auf, erhielt von ihm die
Erlaubnis, Hadithe zu iibermitteln und "stellte in ihm ein Meer an Wissen
fest "

Wie bereits gesagt, kommentierte Qotb od Din Rasi, Katebi Qaswinis
"Schamssiah". Seine Kommentation dient den "Tollab" (den Theologie-
Schiiten an den Theol -Wissenschaftl. Bildungszentren) als Lehrbuch
Zudem schrieb er das Buch "Mohakemat", in dem er die beiden bedeutenden
Kommentationen Fakhr od Din Rasis und Nasir od Din Tussis zu "Escharat"
beurteilt. Auch kommeuntierte er "Matile ol Anwar" von Qadi Seradj od Din
Ormawi, ein die Logik betreffendes Werk. (Es ging in Druck, ist bekannt
unter der Bezeichnung: "Scharh Matile™ und wird héchstwahrscheinlich an
den "Hawdehs" gelehrt)

Beriihmt wurde Qotb od Din Rasi durch die drei genannten Werke von
b, wenngleich er noch etliche weitere Biicher schrieb. Er starb im Jahre
766 oder 776 HQ.**"

2- Schams od Din Mohammad Ebn Mobarakschih Marwi, genannt
"Mirak Bukharai. Er schrieb eine Kommentation zu Katebi Qazwinis
"Hekmat ol "Ayn" und wird in philosophischen Werken als "Schareh e
Hekmat ol "Ayn" (Hekmat ol "Ayn-Kommentator) bezeichnet

Mir Seyyed Scharif Djordjani versah diese Kommentation mit
zusatzlichen Anmerkungen (Haschiyeh). Wann Mirak Bukharai starb, ist
nicht bekannt.

3- Qadi "Adod od Din Abd or Rahman [dji Schirdsi: Er war Philosoph
und Gelehrter auf den Gebieten "Kalam" und "Osul". Seine Ansichten zu

**a Quelle, B §.5.53, 54
®" 0 Quelle, B 4,8 165-46°
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einigen Philosophie, Kalam und Osul betreffenden Themen werden auch
heute noch erortert. Sein bekanntestes Werk ist "Mawiqgef'. Obwohl der
Titel mehr auf das Gebiet "Kalam"**® hinweist, nicht auf "Philosophie", so
wissen wir doch, daB sich nach Khadjeh Nasir od Din Tussis "Tadjrid" das
Wissensfeld "Kalam" mehr und mehr der Philosophie nilherte. Das heifit,
kalam-wissenschaftliche [nhajte wurden nun auch philosophisch angegangen
und erortert, also nicht mehr nur in der Sprache der Kalam-Wissenschaft und
gemif deren Kriterien. Mit dem Resultat, daB ab nun auch in den "Kalam"-
Werken so manches allgemeine oder spezielle theologische Thema
philosophisch (ontologisch) betrachtet und besprochen wurde. Von daher
gesehen komumt "Mawiagef” ein besonderer Stellenwert zu.

"Mawiagef" wurde von Mir Seyyed Scharif Djordjani kommentiert und
ging, zusammen mit der Kommentation, wiederholt in Druck.

Qadi "Adod od Din bildete etliche Schiiler heran, u.a.: Taftasani, Schams
od Din Kermani und Sayf od Din Abhari.

Er kam im Jahre 700 oder 701 HQ zur Welt und starb 756 oder 760 HQ.

5 ec/tzelmfe g)enem lion

|- Ssa’d od Din Ebn Mas'ud Ebn Omar Ebn Abdullah Taftasani, genannt
"Molla Ssa'd Taftasani". Er wurde bekannt durch seine "Kalam"-Kenntisse
als auch hinsichtlich seines guten und gewandten sprachlichen Stils
Wenngieich er er in allen Wissensbereichen bewandert war und sich in den
Geisteswissenschaften, u.a. der Philosophie, bestens auskannte. Von ihm ist
eine die Logik betreffende Schrift - kurz, pragnant und gut zu lesen, unter
dem Titel: "Tahdib ol Manteq”. Seit seiner Zeit ist sie Lehrbuch an den
"Hawdeh Elmiyehs"

Taftasani hat viele Biicher geschrieben. Einige sagen, Taftdsani habe
nach dem Mongolen-Chaos, unterstiitzt durch seine sprachliche Begabung,
zur Wiederbelebung einiger Bereiche der islamischen Wissenschaft und
Bildung beigetragen.

Es sei noch einmal daran erinnert, daB8 wir im Zusammenhang mit den
Phjlosophen-Generationen nicht nur diejenigen nennen, die selbst
bedeutende Philosophen oder Sachverstindige in Sachen Philosophie waren,
sondern ganz allgemein all jene, die zur Entwicklung dieser Wissenschaft
beitrugen bzw. sie an die nachfolgenden Generationen weiterleiteten. Und

%® Noch cinmal zor Erinnerung: Mit "Kalim” st dic islomische Theologie. die geisteswissenschafihch
und Koran, Suina. Hadith and Fegh embeziehend betrachtet. gement
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was Taftasani betrifft, machte er sich vor allen Dingen um die Logik und
deren Weitergabe verdient.

Zu seiner Biographie: Er wurde 712 oder 722 HQ in einem Dorf in der
Nihe der Stadt "Nessa" geboren und starb im Jahre 791, 792 oder aber 793
HQ in Ssarakhs. Einige sagen allerdings, er sei in Samarqand gestorben,
sein Leichnam aber nach Ssarakhs iiberfithrt worden,**”

2- Seyyed Ali Ebn Mohammad Ebn Ali Djordjani, genannt "Scharif
Djordjani", auch "Mir Seyyed Scharif'. Zu Recht wird er als "Mohaqqeq
Scharif" bezeichnet

Er war bekannt fiir sein prizises Forschen und Priifen Seinen Ruhm
erlangte er insbesondere durch sein Konnen auf den Gebieten: Literatur und
"Kalam", wenngleich er auf allen Wissensgebieten seiner Zeit versiert war
Er gab Philosophie-Unterricht, bildete viele Philosophie-Schiiler heran und
trug effektiv zur Erhaltung und Weitergabe der Geisteswissenschaft an die
nachfolgenden Generationen bei

Mohaqqeq Scharif schrieb viele wertvolle Biicher und Schriften, und wie
Qadi Nurollah sagte: Alle islamischen Gelehrten nach Mir Seyyed Schanf
wurden von ihm bzw dem, was er vermittelte, "gespeist”

Seine Arbeiten betretfen im wesentlichen "Ta'liqat” (Erlauterungen,
Erginzungen) und Kommentationen. Beispielsweise schrieb er Haschiyehs
zu der Kommentation "Scharl) Hekmat ol "Ayn" (Philosophie), auch zu der
Kommentation "Scharh Matile™ (Logik) und zu "Schamssiah" (Logik),
Haschiyehs zu Taftasanis "Motawwal” (sprachlich richtige und flieBende
Rede), eine Kommentation zu Sakakis "Meftih ol Olum" (Sprachlehre, guter
Ausdruck), Haschiyehs zu  Samakhscharis  "Kaschschaf”  (eine
Kommentation, bei der auf sprachliche Reinheit und Femnheit geachtet
wurde) und eine Kommentation zu Adodis "Mawagef".

Zu seinen bekannten Werken gehdren "Ta'rifit", bekannt als "Ta'rifht e
Djordjani”, "Kobra", ein persischsprachiges Werk, das er fiir junge
Theologieschiiler, als Einfiihrung in die Logik, schrieb und "Sarf e Mir", ein
Sprachlehre-Buch. Auch es ist in persischer Sprache verfaBt und dient
imuner noch Theologie-Schiilern der ersten Semester als Lelrbuch.

Mir Seyyed Scharif war Schiiler Qotb od Din Rasis, den wir bereits
erwahnten Er stammre aus Djordjan, lebte aber in Schiras.

In "Rawdat..." wird folgendes aus "Madjales ol Mo 'menin" zitiert:

Als Schah Schodja’ Ebn Mozaffar nach Gorgan kam und dort Seyyed
begegnete, nahm er 1hn mit sich nach Schiras und iibertrug thm die Leitung
der Schule "Dard osch Schafa™, die er selbst gegriindet hatte. Spiter, als

%y Quelle B 1.5 330
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Anur Timur nach Schiras kam, nahm dieser ihn mit sich nach Samarqgand
Dort war es, da er Ssa'd od Din Taftasani begegnete und sich mit ihm zu
Gespriichen und Diskussionen zusammensetzte.

Nach dem Tode Anir Timurs kehrte Mir nach Schiras zuriick, wo er bis
zu seinem Tode blieb.

Mir Seyyed Scharif widmete sich ab seinem zwanzigsten Lebensjahr
intensiv dem Unterrichten, Studieren und Forschen. Vor allen Dingen aber
lehite er Philosophie und Hekmat. Anzumerken ist, daB sein Unterricht stark
besucht war, auch von den Gelehrten jener Tage.

Es heift. daB auch Khadjeh "Lessan ol Ghayb" - d.h. Hafez e Schirisi -
an seinen Vorlesungen teilnahm. In diesem Zusammenhang folgendes:
Wenn einer der Schiiller Mir Seyyed Scharifs wihrend des Unterrichts ein
Gedicht vortragen wollte, wehrte Mir ab, mit den Worten: "LaBl es,
beschiftige dich stattdessen melr mit Philosophie und Hekmat..."

Nahm jedoch Schams ed Din Mohammad (Hafez) am Unterricht teil,
fragte Seyyed ihn: "Was ward dir Neues eingegeben? Trag uns dein
Ghasel™® vor."

Die anderen Schiiler erthoben Einspruch. Fragten, warum er sie daran
hindere, ihre Gedichte vorzutragen, dieweil er doch Hafez darum bitte, seine
zu rezitieren. Worauthin Mir Seyyed Scharif antwortete: "Die Dichtung von
Hafez ist voller Offenbarung, voller heiliger Worte, philosophischer Feinheit
und koranischer Hinweise..."®"!

Mir Seyyed Scharif wurde 740 HQ in Gorgin geboren und starb im Jahre
816 HQ in Schiras.®”

_S;ieéze/mfe generafian

Diese Generation \vird im wesentlichen von den Schiilem Mohaqqeq
Scharifs gebildet. Sie,' die seine Gedanken verbreiteten und weitergaben,
waren:

1- Mohy e Din Guschkenari: Er war Schiiler Mir Seyyed Scharif
Djordjanis und Lehrer Mohaqgeq Dawinis. Seine Geburts- und Sterbedaten
sind uns nicht bekannt.

7 {yrisches Gedicht

&n Emleitung H. Andjawis zu "Diwin e Hafez, entnommen dem Buch "Hafez e Schinn Sckhan”,
geschr, Dr. M. Mo’in

2 "Rawdal...", 8. 476
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2- Khadjeh Hassan-Schiah, genannt "Bagqal™: Auch er war Schiiler Mir
Seyyed Scharif Djordjanis und Lehrer Dawanis

H Ali Dawani, ein Wissenschaftler unserer Zeit, erwihnt in "Scharh
Sendegani Djalal od Din Dawani", und zwar laut dem Buch "Habib os
Ssayr, daf} sich Mohy e Din Guschkenari und Khadjeh Hassan-Schah Baqqal
in der Zeit Mirsa Mohammad Bayssonqors in Schiras intensiv als Lehrer
bemitihten.

3- Ssa'd od Din As’ad Dawiani, Vater Mohagqeq Djalal od Din Dawaais.
Auch er war Schiiler Mohaqqeq Scharifs

4- Qawam od Din Korbali: Er war Schiiler Scharif Djordjanis und [.ehrer
Seyyed Sadr od Din Daschtakis und Djalal od Din Dawanis.

Zur Zeit sind mir auller ihnen keine weiteren bekannt, die zu dieser
Generation gehdrt hitten. Auch weifl ich nicht, ob es in jenen Tagen - einer
Epoche, da die Mongolen in Iran wiiteten, verwiisteten, mordeten,
pliinderten, brandschatzten, ihr Unwesen iiberall im Lande seine Spuren
hinterlieB und die MassentStungen Amir Timur Gorganis das Chaos noch
vertieften - abgesehen von Schiras liberhaupt noch irgendwo Helligkeit bzw
Schulen und "Hawdes" gegeben hat, die ihr Licht verbreiten konnten?!

_/dc[szeAnl’e péiédopﬁen—generaﬁon

1- "Seyyed ol Hokami", Mohammad Ebn Ibrahim Hussayni Daschtaki
Schirasi, genannt "Sadr od Din Daschtaki”, auch "Seyyed Ssanad".

Er 1st einer der groflen Philosophen der islamischen Epoche und zihlte zu
den Kapazititen auf dem Gebiet der Philosophie. Bis zu Mir Damad waren
sein Denken, seine Ansichten und Werke als auch die seines bekannten
Zeitgenossen Djalal od Din Dawani in den Reihen der Philosophie-
Gelehrten und -Schiiler aktuell, und auch heute noch werden einige seiner
Gedanken in den Kreisen der 1slamischen Philosophen erortert. So mancher
Gedanke fand und findet die Zustimmung der Philosophen, die nach Sadra
kamen

Sadr od Din Daschtaki wurde 828 HQ geboren und starb 903 HQ. In der
Agqliyeh-Wissenschaft {Logik, Philosophie, Hekmat) wurde er von Seyyed
Fadel Farssi und Qawam od Din Korbali (Schiiler Seyyed Scharifs)
unterwiesen

2- Allameh Djalal od Din Mohammad Ebn As'ad od Din Dawani,
genannt "Allameh Dawani”, auch "Mohaqgeq Dawani": Auf den Gebieten
Logik. Philosophie und Mathematik war er eine Kapazitit Einige seiner
Gedanken werden auch heute noch in philosophischen Biichern erértert.
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Seine Lehrer waren Qawam od Din Korbali, Mohy ed Din Guschkenari
und Hassan-Schah, genannt "Baqqal”. Sein Vater, der ebenfalls zu seinen
Lehrern zihlte, war As’ad od Din Dawiani. (Sie alle waren Schiiler Seyyed
Schanfs.)

Die Autoren der Werke "Rawdat... und "Rayhidnat ol Adab™™ gingen
in der Annahme, dafl Allameh Dawiani unmittelbar Schuler Mir Seyyed
Scharifs gewesen sei. Doch H. Ali Dawani, ein Wissenschaftler unserer
Tage, kldrt in seinem wertvollen Buch "Scharh Sendegini Ddjalil od Din
Dawani" iiber diesen Imtum auf und weist nach, daB Allameh Dawani erst
nach Mir Seyyed Scharif zur Welt kam und Schiiler dessen Schiiler war.

Allameh Dawani 2iihlt zu denjenigen, die in threm Leben fiir Turbulenz
in der Wissenschaft sorgten Er fiihrte mit Seyyed Sadr od Din Daschtaki
des ofteren Wortgefechte und Federkriege, die von sich reden machten
Nach thm waren es seine Biicher. die diskutiert, anerkannt oder abgelehnt,
kritisiert oder aber verteidigt wurden.

Sadr ol Mota'lehin zitiert im dritten Band seinies "Asfir" die Ansichten
Allameh Dawanis, weist sie zuriick und schreibt abschliefend: Ich ging
deshalb ausfiihrlich auf dieses Thema ein (drei Seiten lang), da die meisten
in der Annahme gehen, die Ansichten dieses Allameh im Zusammenhang
mit "Tawhid" seien sozusagen das "Tipfelchen auf dem 1" und
unwiderlegbar. Ich sah mich daher veranlaBt, auf die Ungereimtheiten seiner
Rede hinzuweisen...

Diese Worte sind u.a. Hinweis auf den groflen Einflul Dawanis auf jene,
die nach ihm kamen

In seinen Tagen wurde, aufgrund seines Ruhmes und hohen Ansehens,
Schiras zu einer Metropole der Philosophie. Aus Khorassan und
Asarbeidjan, aus Kerman und selbst aus Bagdad, rémischen Landen und
Turkestan, kamen Schiiler nach Schiras, wm sich in dieser Stadt des Wissens
und der Philosophie ausbilden zulassen.®””

Allameh Dawiani wurde 830 HQ geboren und starb im Jahre 903 oder
908 HQ.

3- Ali Ebn Mohammad Samargandi Quschdji, genannt "Molla Ali
Quschdji"; Von ihm ist die beriihmte Kommentation zu Khadjeh Nasir od
Din Tussis "Tadjrid". Quschdji war "Motakallem” und Mathematiker.

Quschdji vollendete, auf Anordnung des Olog Beyk Ebn Schihrokh Ebn
Amir Timurs, der selbst ein hervorragender Mathematiker und Lehrer

n623 1574

TS 476
B, 3,8 214
75 jachzulesen in: "Scharh Sendegini Djalal od Din Dawani”, Autor H. Ali Dawan;
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Quschdjis war, das Werk "Sidj" ("Sidj Olog Beyk”, astron. Tabellen), mit
dem Qadi-Sadeh Rumi (sein Lehrer) und Qiath od Din Djamschid Kascham
{mathem Genie) begonnen hatten, es jedoch nicht beenden konnten.

Quschdji reiste nach Tabris und von dort aus nach Othmanien, wo er sich
niederlief und schlieBlich, im Jahre 879 HQ, starb.*™

Seine Kommentation zu Khadjeh Nagir od Din Tussis "Tadjrid", zu der
zahlreiche Haschiyehs {Anmerkungen) geschrieben wurden, findet seit eh
und je das Interesse der Gelehrten und nimmt in der Geschichte der
Religions-Philosophie einen aktiven Platz ein.

We unze/mfe generaﬁon

Diese Generation betrifft die Schiiler Seyyed Sadr od Din Daschtakis und
Allameh Dawinis:

I- Giath od Din Mansur Daschtaki, Sohn des Seyyed Sadr od Din
Daschtakis. Er gehort zu den groflen Philosophie-Gelehrten der islamischen
Welt. Wie es heiBt, beherrschte er bereits mit zwanzig Jahren simtliche
Wissenschaften seiner Zeit I[n den Tagen Schih-Tahmasbs war er eine
Zeitlang GroBwesir, verzichtete danach jedoch auf dieses Amt und zog nach
Schiras.

Die Mansuriyeh-Schule in Schiras, die auch heute noch existiert, ist eine
seiner Griindungen.

Wie sein Vater wies er die Ansichten Allimeh Dawanis zuriick Allem
Anschein nach nahm er an den philosophischen Diskussionen beider teil.
Etliche philosophische Arbeiten gibt es von ihm. Unter anderem: "Etbat ol
Wageb", die Kommentation zu Sohrewardis "Hayakol on Nur", Haschiyehs
zu Khadjehs Kommentation zu "Escharat”, zu Abu Ali Sinas (Avicennas)
"Schafa", dann eine Beurteilung der Haschiyehs seines Vaters und Dawanis
zu "Tadjrid"

Sadr ol Mota'lehin rithmt ihn in den dem theologischen Teil ("Elahiat")
des Werkes "Asfir"®”’

Giag od Din Daschtaki starb 940 oder 948 HQ.

2- Mohammad Neyrisi: Auch er war ein Schiiler Seyyed Sadr od Din
Daschtakis. Wie es heilit, kommentierte er einige Biicher von Djalal od Din

676 "Rayhanat ol Adab”, B. 4, S. 495, 496
7 nAsfar", B. 3, 8. 18
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Dawanis, "bot thin die Stirn" und verteidigte die Ansichten seines Lehrers
(Daschtaki). °’®

3- Qadi Kamal od Din Meybodi Yasdi: Er wurde durch seine
Kommentation zu Atir od Din Abharis "Hedayah" bekannt, die als "Scharh
Hedayah Meybodi" bezeichnet wird. Auch schrieb er eine Kommentation zu
jenem "Diwan", der Imam Ali (a.s.) zugeordnet wird. Auch diese Arbeit von
ihm verschaffte ihim hohes Ansehen. Das philosophische und in persischer
Sprache abgefaBte Buch "Djam Gitti Nama"®” ist ebenfalls von ihm **°

4- Gamal od Din Mahmud Schirasi: Den Lehrstuhl Galal od Dins nahm,
nach dessen Tode, Gamal ein. Von nah und fern kam man herbei, um an
seinem Unterricht teilzunehmen. Unter anderem waren es: Molla Almad
Ardebili, bekannt als "Moqaddas Ardebili", Molla Abdullah Schuschtari,
Molla Abdullih Yasdi, der die beriihmten Haschiyehs zu "Tahdib ol
Manteq” schrieb, auch Molla Mirsadjan Schirasi, bekannt als "Fadel
Bégnaw"'.m

5- Molla Hussayn Elahi Ardebili, Sohn des Khadjeh Scharaf od Din Abd
ol Haq Ardebilis: Er gehorte zur Schi‘ah und war Schiiler Allameh Dawanis
und Amir Giat od Dins. Da er in der Zeit Schiah Esmail Safawis lebte,
widmete er einige seiner Schriften ihm. Er stammte zwar aus Ardebil, doch
reiste er, um sein Wissen zu vertiefen, in die verschiedensten Gegenden.
Beispielsweise nach Schirfs und Harat.

Etliche Schriften im Zusammenhang mit Logik, "Kalam"**, Philosophie,
Geometrie und Astronomie sind von thm. Allerdings, wie es seinerzeit
iiblich war, schrieb er seine Ansichten zumeist in Form von "Haschiyehs" zu
den Werken anderer oder aber als "Haschiyehs” zu den "Haschiyehs"
anderer nieder. Beispielsweise zu "Scharh e Mowiqqef", "Scharh e
Matale, "Scharh e Schamssiyeh" und Meybodis “"Scharh e Hedayah". Dann
zu den Haschiyehs Allameh Dawanis zu “Scharh e Tadjrid", zu den
Haschiyehs Seyyed Sadrs zu dem gleichen Buch (Scharh e Tadjrid), zu
"Scharh e Tschaghmini”, zu "Scharh e Tadkerah e Khadjeh" {Astronomie),
Euklids "Tahrir" (Geometrie) und zu "Bist Bab" (Astrolabium).

Wann Molla Hussayn Elahi Ardebili starb, ist uns nicht bekannt.®*

"8 “Scharh Sendegani Djalal od Din Dawani”, S. 126

™ H. Abdullah Nurani hat es gepriift, und es ging bereits in Druck
* 0, Quelle, S. 108

5. Quelle. 8. 110

2 Wir erklirten den Begriff in dem Kapitel "Kalam"

8 "Rawdat.. ". 5. 185, 186

481



Zwanzigdte g.znerafion

1- Molla Abdullah Yasdi: Er wurde bekannt durch seine Haschiyehs zu
"Tahdib ol Manteq", bezeichnet als "Haschiyeh Molld Abdullah" als auch
durch sein Lehrbuch zur Logik. Einige meinten, er habe iiber die "Schari‘ah"
{Religion u. Religionsgesetz) keine Kenntnis gehabt, doch das stimmt nicht.
Er war sowohl "Faqih” als auch Geisteswissenschaftler.

In Schiras nahm er bei Gamal od Din Mahmud und Amir Giat od Din
Daschtaki Unterricht. Gegen Ende seines Lebens lieB er sich in Irak, i den
" Atabat"* nieder, wo et im Jahre 981 HQ starb.®*

2- Molla Habibollah Bagnawi Schirasi, genannt "Molla Mirsadjan", auch
"Fadel Bagnawi": Er war Schiiler Gamal od Din Mahmuds und schrieb
Haschiyehs zu den "Haschiyehs” einiger anderer als auch zur Kommentation
(Scharl) Allameh Dawanis. Er starb im Jahre 994 HQ. In dem
narurwissenschafthichen Teil des "Scharh e Manzutneh" von Sabsewari wird
er als "Fadel Bagnawi" erwihnt.

3- Schams od Din Mohammad Khafii Schirasi: Er war Schiiler Amir Giat
od D Mansurs und nahm allem Anschein nach auch am Unterricht
Allameh Dawanis und Seyyed Sadr od Din Daschtakis teil. Zu den
Kommentationen "Scharh Tagrid" und "Scharlh Hekmat ol "Ayn" schrieb er
seine Anmerkungen ("Haschiyehs"). Zudem ist von ihm die Abhandlung
"Etbat o} Wageb”. Er war ein Mann hoher Intelligenz und praziser
Ansichten.

Sadr o] Mota’lehin zitiert ihn im ersten Band seines "Asfars" und
bespricht anschlieflend das von ihm Zitierte.

Khafri kann auch der neunzehnten Generation zugeordnet werden. Das
heiflt, er war einer der ganz jungen der neunzehnten und einer der Alteren
der zwanzigsten Generation. Er starb entweder im Jahre 935 oder aber 957
HQ.

4- Khadjeh Afdal od Din Torakeh: Er war Schiiler Gamal od Din
Mahmuds™. Der Autor des "Rawdat" informiert: Der groffe Hakim Khadjeh
Afdal od Din Mohammad Ebn Habibollah, genannt "Torakeh”, war Lehrer
Schaykh Abu | Qassem Kaseruni Hakim lmamis, genannt "Nasr ol Bayan",
Nasr ol Bayan schreibt in "Salm os Samawat”, in dem es unter anderem um
die Geschichte der Philosophen geht (Der Autor des Buches "Rawdat" hat
das genannte Buch gut genutzt und aus ihm so manches zitiert) iiber seinen

M atabat™: Nadjat. Kerbela. Kazemayn und Samera (Orte im heutigen Irak)
o Quelle, $ 358
8 "Seharh Sendegant Galal od D Dawanis", 8 110
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Lehrer: Seine grofle Schaffensperiode waren die Jahre zwischen 970 und 990
HQ im arabischen Irak und in Khorassan.

5- Hakim Diwud Ebn Omar Antaki Mesri: Soweit wir informiert sind,
wird er lediglich in "Nameh e Daneschwariin”" erwihnt. Er gehorte zu den
groBen Gelehrten, Arzten und Philosophen gegen Ende des zehten und
Beginn des elften islamischen Jahrhunderts. Laut dem, was er selbst iiber
sich kundtut, wurde er in Antiochien geboren. Und zwar blind. Zudem war
er bis zum siebten Lebensjahr gelihmt. Dennoch aber erhielt er in jenen
Tagen seine Grundausbildung, lernte den Koran auswendig und bat Gott
instindig um Heilung und Wissen. Bis daf} er eines Tages einem Reisenden
aus einem fremden Land - Mohammad Scharif - begegnete, der seine
Lihmung heilte und ihn, da er die aufergewshnliche Intelligenz und
Bereitschaft des Knaben erkannte, in die Logik, Mathematik und
Philosophie einfithrte. Das Kind war zudem daran interessiert, die persische
Sprache zu erlernen, doch sein Lehrer riet ihm: Besser ist, du lernst zunéichst
etnmal Griechisch. Und aufler mir ist in diesem Land niemand, der dich die
griechische Sprache lehren kénnte...

Anschlielend reiste Dawud nach Kairo und stellte fest, dal man dort an
den Geisteswissenschaften nicht interessiert waren. Sein Lebensende
verbrachte er in der Nachbarschaft des Hauses Gottes und starb 1008 HQ.

So manche Episode gibt es im Zusammenhang mit seinem stindigen
Beschiiftigt-Sein mit philosophischen und medizinischen Themen und
Biichern wie "Qanun", "Schafi", “Escharat", "Nedjit", "Hekmat ol
Maschregiah", "Ta'ligat", "Mohakemat", Motarehat", "Rassa’el Ekhwan os
Safa”.

Zudem schrieb er. Unter anderem gibt es von ihm ein Buch iiber die
Liebe (Eschq), auf das in "Nameh Daneschwaran" ausfiihrlich eingegangen
wird *

Cg'nun zwanzigﬁfe g.enerafion

1- Mir Mohammad Bager Damad: Er ist bekannter, als dal man ihn noch
vorstellen miifite. Nach den Verwiistungen, die die Mongolen angerichtet
hatten, gab es, soweit mir bekannt ist, auBer in der Region Fars kein
nennenswertes Lehr- und Wissenszentrum. Allerdings, in Harat, Samarqand
und einigen anderen Orten mag es moglicherweise noch Gelehrte gegeben
haben, doch als aktive Schule fungierte nur die in Schiras.

7 nachzulesen in "Nameh Daneschwardn™, B, 9, 8, 89, 204

483



Bedauerlicherwzise aber war das Milieu dort recht explosiv, denn nahezm
zweieinhalb Jahrhunderte vertiefte man sich dort vor allen Dingen in
Diskussionen, die oftmals in regelrechte Streitgespriiche ausarteten. Ganz
abgesehen davon, dal} es insbesondere seinerzeit Brauch war, Schriften,
Reden und sogar den "Haschiyehs" anderer die eigenen Ansichten,
Kommentare, Bemerkungen bzw. "Haschiyehs" hinzuzufiigen.

Dennoch aber war jene Epoche, die "Epoche Schiras”, eine Zeit der
wissenschaftlichen Vorbereitung

In der Zeit Schih Abbds des Groflen aber wurde - und zwar durch
Gelehrte wie Mir Damad. Schaykh Baha'i und Mir Fendereski - Isfahan zur
Metropole der islamischen Geisteswissenschaften. Sogar Sadr ol Motalehin,
der aus Schiras stammte, zog nach Isfahan, um sich in dieser Stadt zu
entfalten und zu vervollkommunen. Sie als auch Gelehrte, die aus Djabal
Amel (Libanon) nach Iran gekommen waren, wie beispielsweise Mohaqqeq
Karaki, sorgten dafiir, daB sich in Isfahan ein hervorragendes Lehr- und
Bildungszentrum entwickeln konnte. Charakteristisch fiir die philosophische
Fakultdt dieser Isfahaner "Hawdeh" war, daB in ihr von heftigen Disputen
und Debatten, die zuvor in Schiras iiblich und meistenteils ohne
konstruktives Resultat geblieben waren, nicht die Rede war.

Die Philosophie erhielt durch Mir Damad ein neues Flair, auf das wir
jedoch hier, an dieser Stelle und in diesem Zusammenhang, nicht eingehen
wollen.

Wenn man Mir Damad auch nicht gleich zu den islamischen Spitzen-
Philosophen zihlen will, so rangiert er aber sicherlich zumindest in der
nichstfolgenden Reihe. Er war jedoch nicht nur Philosoph, sondern auch
"Faqih" und Mathematiker, Literatur- und Redjal-Wissenschaftler.*™. Kurz,
er war ein Gelehrter, der sich in den islam Wissenschaften auskannte und
sich selbst als "Mo allem Thales" ("dritter Lehrer™) bezeichnete.

Seine Vorlesungen waren stets stark besucht, interessant und segensreich,
Wenn wir iiber die zweiundzwanzigste Generation sprechen, werden wir auf
seine Schiiler hinweisen.

Genaues dariiber, wie und bei wem Mir Damiad zu seiner
philosophischen Bildung kam, ist nicht bekannt Seine Lehrer, die genannt
werden, waren: Schaykh Abdul-'A’li Karaki, Seyyed Nur ed Din Ameli,
Tadj od Din Hussayn Sa'ed Tussi und Fakhr od Din Estrabadi Ssamaki. Die
drei erstgenannten lehrten Mir Damad die "Olum Naqliyeh"f’”g, der vierte
unterrichtete ihn in den Geisteswissenschaften seiner Zeit.

% jemand, der tiber die Hadith-Uberlieferer und deren Zuverlissigkeit im Bilde ist
** "()lum Naqhyeh”. umfaft die Koran-, Sunna-, Hadith- und Fegh-Wissenschaft
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Seyyed Ali Behbahani informiert in einem Artikel {iber "Philosophie,
Leben und Werke Mir Damads" folgendes:

Fakhr od Din Mohammad Hussayni Estarabadi, ein Zeitgenosse Schah-
Tahmasbs (918-984 HQ), gehorte laut Eskandar Beyk zu den GroBen der
Region Ssamak-Estarabads und war ein Lehrer Mir Damads. Mir Damad ist
folglich nicht seiner Generation zuzuordnen, sondern der des Mohaqqeq
Khafri und Mohaqqeq Fakhri.**”

Auch Mohaddeth Qomi bezeichnet in "Al Kany wa 1 Algab" Fakhr od
Din Mohammad Hussayni Estarabadi als Lehrer Mir Damads, und ebenso
heilt es in "Rayhanat ol Adab" Doch zufilligerweise lebte in jenen Tagen
noch jemand gleichen Namens, das heift ein weiterer Fakhr od Din
Estarabadi Hussayni. Auch er war Agqliveh-Wissenschaftler (Logik,
Philosophie, Hekmat) und schrieb "Haschiyehs" zu "Elihiat", "Gawaher wa
E'rad", zu Quschdjis "Scharh e Tadjrid"®' und - laut Wissenschaftler Al
Dawini - zu den "Haschiyehs” Dawanis zu "Tahdib ol Manteq"*””

Auf den ersten Blick betrachtet kénnte man meinen, es handle sich um
ein und den gleichen Fakhr od Din Mohammad Hussayni Estarabadi Doch
der Autor des Werkes "Ad ]_)ari‘ah"f’gj betont, daf} es zwel namensgleiche
Personen sind. Ganz abgesehen davon, dafl Fakhr od Din Ssamaki
Mohammad Ebn | Hassan heifit, dieweil der andere Mohammad Ebn 1
Hussayn ist.

Mehr wissen wir f{iber die Lehrer, die Mir Damad in den
Geisteswissenschaften unterrichteten, nicht. Auch iiber die Lehrer Fakhr od
Din Ssamakis (Molhaqqeq Fakhri) oder iiber seine weiteren Schiiler ist uns
nichtss Konkretes bekannt. Wie es heiBt, sei er Schiiler Giat od Din Mansur
Daschtakis®™* gewesen.

2- Schaykh Bahd'od Din Mohammad Ebn Hussayn Ebn Abdus Samad
"Ameli: Er kam aus Djabal 'Amel und besafi auflergewohnliche Kenntnisse
gauf allen islamischen Wissensgebieten. Wer ihn in der Geisteswissenschatt
(Philosophie und Logik) unterrichtete, ist uns - bis auf Molla Abdullah
Yasdi - nicht bekannt Die Kette seiner geisteswissenschaftlichen Lehrer
reicht von Molla Abdullah Yasdi bis zu Khadjeh Nasir od Din Tussi und

% Broschiire drei und vier - Studien. Untersuchungen, Beilrage -, Zeuschrifi der Hochschule fiis
Theologie und islamische Bildung, 8. 27

! 'Ravhanat ol Adab". B. 4, 8. 304

%2 nSeharh Hal Galal od Din Dawani”. S. 145

*wad Darr'ah", B. 1, 8. 99

#? Laut der Hinweise H. Abdullah Nuriuss nber die Gelehrten dur Gegenwart, die cr aus "Ferdus
Schuschtar", 8. 61 zitiert. war Mir Damad indirekter Schiiler - wund zwar nach wwel
dazwischenhegenden Generationen - Sadr od Din Daschtakis.
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von ihm bis zu Avicenna zurick. GewiB ist jedoch, daB Schaykh Bahi'od
Din "Faqih”, Kommentator, Mathematiker, Geometriker und Dichter als
auch Philosoph und Hakim war.

Uber seine Philosophie-Vorlesungen wissen wir so gut wie nichts. Nur
eben, daB Sadr ol Mota'lehin zuniichst von ihm in die Philosophie
eingefiihrt wurde. Als Schaykh Baha'od Din die hohe Begabung seines
Schulers erkannte, schickte er ihn zu Mir Damad Von den Werken Schaykh
Baha'od Dins ist bis auf eine Dissertation zum Thema "Einheit des
Seienden" (die, wie es heiBt, kiirzlich in Agypten in Druck ging), nichts in
unserer Hand **

Schaykh Baha od Din starb 1030 HQ.

3- Mir Abu ] Qassem Feudereski: Es stammte aus Fenderesk bei
Estarabad und war Philosoph, Mathematiker und Mystiker. Wenngleich in
seiner Schule viele Schiiler herangebildet wurden, haben wir jedoch nur
wenig Kenntnis iiber ihn und sein Leben. Wir wissen lediglich, daB er zu
Zeiten Schaykh Baha'is und Mir Damads lebte und auf einer Reise nach
[ndien die Ansichten der dortigen Philosophen kennenlemte. Er schrieb ein
Werk liber die verschiedenen [RBereiche der PLogik, das unter dem Titel
"Ressalel e Sand'iah" bekanut wurde und zudem eine Abhandlung iiber die
"Bewegung", und zwar gestiitzt auf die Mascha'i®*-Richtlinien®”’. Im Aliter
von achtzig Jahren (1050 HQ) starb er.

Zweiuna(zwanzigdfe generafion

Zu dieser Generation gehdren die Schiiler Schaykh Baha'is, Mir Damads
und Mir Fendereskis. Es sind u.a.

1- Rafi'od Din Mohammad Ebn Haydar Hussayni Tabataba't Na'ini,
genaunt "Mirsd Rafi'a"™: Er war Schiiler Schaykh Baha'is und Mir
Fendereskis und gehort zu den Sadat Tabataba'i (Seyyeds, die viterlicher-
und miitterficherseits Prophetennachkommen sind) aus Na'in, Sawwareh
und Ardestan. Einer seiner Nachkommen war Mirsa ye Djelweh, bekannter
Philosoph der Qadjarenzeit (verstorben 1314 HQ).

&9y

) Dr Mohssen Djchangin, Philosophische Fachzeitschrift der lterarischen Fakultdt, Nr 1 8,72
Ho

Mascha'i-Lehre. eine der anstotefischen Lehre verwandte philosophische Richtung
Ausziige dieser beiden Abhandlungen gingen kiiczlich, durch das Bemithen H Galil od Din
Aschuianis n der Sammelschrift "Aus Werken tranischer Philosophen” m Druck
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Von Mirsa Rafi'd ist eine Dissertation, in der die verschiedenen
"Taschkik-Formen"®* (iranischer philosophischer Terminus, betriff die
verschiedenen Arten der Analogie) besprochen werden und die noch heute
Beachtung findet. Er schrieb zu Khadjehs Kommentation zu "Escharat" und
Scharif Djordjanis Kommentation zu "Hekmat ol *Ayn" Haschiyehs als auch
eine Abhandlung im Zusammenhang mit dem "Schobheh e Estelsam-
Thema®”, das in philosophischen Biichern angesprochen wird. Eine weitere
Abhandlung von ihm ist "Tamareh Schadjareh Elahiyah", in er es um
ideologische Grundsitze geht und die, einschlieBlich einer kurzen
philosophischen Einfiihrung, kiirzlich in Druck ging. (Infolge der
Bemiihungen H. Abdullah Nuranis, eines Gelehrten unserer Zeit.)

Mirsa Rafi'a wurde 999 HQ geboren und starb 1083 HQ, im Alter von
85 Jahren.

2- Mohammad Ebn lIbrahim Qawami Schirisi, genannt "Sadra" und
"Sadr ol Moti'lehin": Er war ein unvergleichlicher Philosoph und Hakim.
Ein geistlicher Gelehrter, der die theologische Philosophie (bzw. "Hekmat")
in eine neue Phase fiihrte. Im Zusammenhang mit dem, was als hohe
Philosophie ("Elm e A'1a" bzw. "Elm e Kolli" oder "Falsafeh e Awla" bzw.
"Hekmat e El3hi") bezeichnet wird - und allein dies ist wirklich als
"Philosophie” zu verstehen und als "wahre Philosophie” zu benennen, da
alle anderen Bereiche, einschliellich Mathematik und Naturwissenschaft, in
den Sektor "Wissenschaft" fallen - stellte Sadra siimtliche vorausgegangenen
Philosophen in den Schatten. Er dnderte Fundament und Grundlage dieser
hohen Philosophie und gab ihr eine nicht einzureiBBende Basis.

Die Philosophie Sadras ist in gewisser Hinsicht mit einem Vierer-Strom
zu vergleichen. Das heif}t, er lieB vier verschiedene Strémungen - "Hekmat
Mascha'i" (peripatetische Lehre) des Aristoteles und Avicennas,
Sohrewardis "Hekmat Eschraqi” (illuministische Lehre), Mohy ed Dins
"Erfain Nazari" (theor. Mystik) als auch Kalami-Bedeutungen und
Definitionen ineinanderflieBen zu einem groflen, kriftig-dahinschiumenden
Strom. Man kénnte es auch so erkliren: Im Zuge einer Entwicklung
vereinen sich die vier Strdmungen zu einem Gefiige, das einer jeden von
ihnen eine neue Bedeutung, Modalitit und Wahrheit gibt.

Die Philosophie Sadrds fiihrte - nach einer Reihe allmihlich unc
kontinuierlich erfolgender Bewegungen - zu einem groBen Sprung in des
islamischen Geisteswissenschaft. Fiir sie trifft der hierzulande bekannte

%8 nAqsam Taschkik™: iranisch-philosophischer Terntinus, der dic verschiedenen Arten der Analogy
betrifft
6% ngchobheh ¢ Estelsam™:

487



Begriff "Sahl momtane™ zu, d h.: scheinbar einfach, unkompliziert und in
gewandter, literarischer Weise dargeboten. Doch selbst der Begabteste
benétigt Jahre, um sich zumindest von ihrer ersten Phase ein Bild machen zu
konnen oder aber um zu erkennen, dal} er sie nicht verstanden hat und
erneut, diesmal von einer anderen Warte aus betrachtet, das Thema angeht.
Wie viele waren es doch, die jahrelang Sadras Philosophie lehrten, ohne sie
richtig erfafit zu haben, ohne bis in ihre Tiefe vorgedrungen zu sein.

Kurz: Denken und Werk Sadras zu erkldren und zu analysieren ist noch
lange nicht jedermanns Sache, auch nicht, wenn er sich mit der Philosophie
befalit.

Sadra war Schiller Schaykh Baha'is und Mir Damads. In seiner
Kommentation zu "Osul Kafi" bezeichnet er Schaykh Baha'i als jenen
Lehrer, der ihn in den Nagliyeh™**-Wissenschaften unterwies, dieweil Mir
Damad ihn auf geisteswissenschaftlichem Gebiet unterrichtete.

Die Werke Sadras sind so bekannt und beriihmt, daf es ihrer Erwihnung
nicht mehr bedarf. Er starb im Jahre 1050 HQ. In Basra, unterwegs auf einer
Had)r-Reise, die er zu Fufl unternahm.

3- Schams od Din Gilani, genannt "Molla Schamssa: Er war Schiiler Mir
Damads und stand mit seinem Mitschiiler Molla Sadra in Kontakt. Molla
Schamss3a hatte an Molla Sadra einige philosophische Fragen, unter anderem
im Zusammenhang mit "Harekat kamiyyah" (quantitative Bewegung) und
"Wodjud dehni" (ideelles Sein} gestellt, die letzterer ihm beantwortete.
Diese Antworten wurden in einer kleinen Abhandlung zusammengefaft und
als "Haschiyeh" seinem Werk "Mabda wa Ma’ad" beigefiigt und
verdffentlicht. (Stein-Druck)

4- "Sultan ol Olama e Amoli Miasanderani”, auch "Khalifat os Soltan"
genannt: Er war Schiiler Schaykh Baha'is und Mir Damads. Schah Abbas
gab ihm seine Tochter zur Frau Eine Zeitlang fungierte er, unter Schah Safi
und Schah Abbds dem Zweiten, als Grofiwesir. Er war ein Mann der
Wissenschaft und Forschung. Seine "Haschiyehs” zu "Ma'alem” und
"Scharh e Lom’ah" sind Beispiel fiir seinen Studien- und Forschungssinn.
Sein sprachlicher Stil war nicht kurz und biindig, sondern iiberaus
ausfiihrlich. Auch zu den Haschiyehs Khafris zu Quschdjis "Scharh Tadjrid"
schrieb er Anmerkungen (Haschiyehs). Er starb 1064 HQ, im Alter von 64
Jahren.

5- Seyyed Ahmad ‘Ameli: Er war Schwiegersohn, Vetter
(mitterlicherseits) und Schiiler Mir Damads Zu dem Kapitel "Elahiat" in
Abu Ali Sinas "Schafa" schrieb er Haschiyehs, die in Druck gingen. (Stein-

“* Olum-Nagliyeh: Koran, Sunna, Hadith und Fegh betreffende Wissenschaften
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Druck, Teheran). In diesen Haschiyehs erscheinen Passagen, denen zu
entnehmen ist, daf} sie von Mir Damad stammen, auf was er bisweilen auch
selbst aufimerksam macht.

Mir Damad und Seyyed Ahmad waren Enkel Mohaqqeq Karakis
(tochterlicherseits).

6- Qotb od Din Eschkawari, Autor des bekarmten Werkes "Mahbub ol
Qolub”. In "Tarikh Falassefeh” (Geschichte der Philosophen) heifit es, daB
er ein Schiiler Mir Damads war.

7- Seyyed Amir Fadlullah Estarabadi: Auch er war ein Schiiler Mir
Damads. " Genaues wissen wir iiber ihn nicht. Jedoch gemif dem, was in
"Rawdat", im Zusammenhang mit Moqaddas Ardebili und zwar laut "Riad
ol Olama" zu lesen ist’*% gehorte Amir Fadlullah zur Schiiler-Elite
Moqaddas Ardebilis. Kurz vor dessen Tode fragte man ihn, an wem man
sich - nach thm - orientieren solle. Moqaddas Ardebili antwortete: In
religiosen Fragen an Amir Ollam und geisteswissenschaftlich gesehen an
Amir Fadluliah.

QSreiungwanzi‘gafe genemfian

1- Molla Mohssen Fayd Kaschani: bekannter Philosoph, Mystiker und
Hadithgelehrter: Er war Schiiler und Schwiegersohn Molla Sadras und
studierte bei ihm Philosophie. Von ihm sind uns Schriften und
Abhandlungen im Zusammenhang mit philosophischen Themen geblieben.
Sein Werk "Osul ol Ma'arif" ging kiirzlich in Druck.””

Was uns Fayd an philosophischen Gedanken und Erkenntnissen
hinterlie, ist im Grunde eine Zusammenfassung des Denkens seines
Lehrers.

Fayd Kischani, liber den wir bereits zuvor, im Zusammenhang mit der
Hadithlehre sprachen, starb im Jahre 1091 HQ.

2- Molla "Abd or Rasaq Lahidji, Autor der Werke "Schawareq ol Elham"”
und "Gohar Morad", war ebenfalls Schitler und Schwiegersohn Molla
Sadras. Im Gegenteil zu Molla Mohssen Fayd scheint 'Abd or Rasaq
weniger in den EinfluB seines Lehrers geraten zu sein. Seine Schriften
erinnern an die Philosophen vor Sadra. Beispiclsweise an Allameh Dawani

" Maqalat wa Barressiha”, Heft drei und vier, S. 28
g 23
" auf Bemiithungen H, S. Aschtidnis hin
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vnd Giath od Din Daschtaki, nicht jedoch an Denken und Ansichten Molla
Sadras Er starb 1071 HQ oder 1072 HQ

3- Molla Radjab-Ali Tabrisi Esfahani: Der Autor des Werkes "Rawdat"
2itiert eine Aussage des Verfassers des "Riad ol Olami", dernach Molla
Radjab-Ali von Schah Abbas dem Zweiten und hohen Personlichkeiten des
Staates so sehr geachtet und geehrt wurde, dal} sie ihn besuchten

Sein Lehrer war Mir Fendereski und er selbst Lehrer etlicher Schiiler,
ua: Molla Mohammad Tonekabounis, Hakim Mohammad Hussayn Qomis
und Qadi Ssa'id Qomis. * Er starb 1080 HQ.™

4- Molla Mohammad Baqir , genannt "Mohaqqeq Sabsewari": Er war
Philosoph und einer der grofien Gelehrten. Seine Lehrer waren Schaykh
Baha'i * und Mir Fendereski.™ Zu dem Kapitel "Elahiat" in "Schafa”
schrieb er ausgezeichnete Haschiyehs (Anmerkungen), die heute noch
Beachtung finden. Der Autor des Werkes "Rawdat" berichtet: Mohaqqeq
Khanssari (Aqa Hussayn) und Molla Mohammad Tonekiboni, genannt
"Ssarab", nahmen an seinem Unterricht teil. Allem Anschein nach war
Mohaqqeq Khanssari nur im  Zusammenhang mit den Nagliyeh-
Wissenschaften ™ sein Schiiler

Mohagqeq Sabsewari starb 1090 HQ ™

5- Aqd Hussayn Khanssari, genannt "Mohaqqeq Khanssari". Er war
Gatte der Schwester Mohaqqeq Sabsewaris und nahm bei ihm naqiiyeh-
wissenschaftlichen Unterricht. Sein agliyeh-wissenschaftliches Studium
(Logik, Philosophie, Hekmat) erfoigte bei Mir Fendereski.”"” Von ihm ist
u.a jene populir gewordene und uns erhalten gebliebene Haschiyeh zu
"Elahiat” ( Teil des Werkes "Schafa").

Haschiyehs schrieb er ebenfalls zu den Kommentationen "Scharh
Escharat" von Khadjeh, zu Quschdjis "Scharh Tadjrid" und zu
"Mohakemat” Er starb im Jahre 1098 HQ.

Der Autor des "Rawdat" schreibt im Zusammenhang mit Molla Saman
Ebn Molla Kalbali Tabrisi:

™ Laut emer Notiz H Abdullah Nuratus 1st die Abhandlung "Ethat Wageb" von Molld Radjab-Al,
emschlieBlich einem Vorwort. in dem biographische Daten und Werke dieses Philosophen angefuht
werden, i dem "Nameh Astan Qods". Nr. 6, Jahrgang 1344, erschienen (Auf Bemithungen H,
Nurams hin}

" vurwort zu "Asch Schawahed or Robubiah”, $ 91

MorRawdat 8 116

" "Rayhanat ol Adab". B 5.5 242

" Naqliveh-Wissenschallen' Koran, Sunna. Hadith und Fegh betreflende Wissenschafien

" Rawdit .8 117

" Rayhanat ol Adab”, B. 5. §. 241

490



Von ihm ist ein Buch namens "Fari'ed ol Fawi'ed fi Ahwal ol Modaress
wa | Massifed”, das er in den Tagen seines Aufenthaltes und Unterrichtes
in der Schaykh Lotfollah -Schule (Isfahan) schrieb. Er nennt darin die
Namen jener, die in dieser segensreichen Schule studierten. Unter anderem:
Aqd Hussayn Khinssari, Molla Schamssiy e Gilani und Molld Hassan
Lonbani Gilani (auch er war Hakim und Mystiker, kommentierte das
"Mathnawi" und gehorte ebenfalls zu dieser Philosophen-Generation),
dessen Rede getragen war von aullerordentlich hoher Tugend und
Gottesfurcht...

An dieser Schule studierten zudem die groflen Gelehrten und Mystiker
Mollad Radjab-Ali Tabrisi und dessen Schiiler Mir Qawém od Din Tehrani
(R3si), aus dessen Feder "'Ayn ol Hekmah" stammt. Und ebenfalls der
hochgelehrte Wissenschaftler und Philosoph Molla Abu 1 Qassem Ebn
Mohammad Rabi® Golpaygini, der hervorragende Haschiyehs
(Anmerkungen) zu aqgliyeh- und naqliyeh-kundlichen Werken schrieb und
allem Anschein nach Schitler Madjlessis des Ersten war.”!!

Molla Hassan Lonbani, den wir eben erwihnten, ist der Vater Molla
Hussayn Lonbanis, der ein Schiiler Madjlessis war. Mit anderen Worten:
Auch sie, das heif}t die Gelehrten Lonbani und Golpaygani, zihlen zu dieser
Generation. Sie und etliche weitere, die weniger bekannt sind oder
"namenlos" blieben.

Zu den weniger bekannten gehtren Schaykh Hussayn Tonekaboni und
Mohammad Ebn Ali Redd Agadjani, Schiiler Molla Sadras.
Erfreulicherweise wurden kiirzlich (anf das Engagement H. S. Djalal od Din
Aschtisnis, Professor an der Theol. Fakultit, Maschhad, hin} die Namen
dieser Gelehrten als auch ihre Werke unter dem (iibersetzten) Titel "Ausziige
aus den Werken theol. Philosophen Irans seit den Tagen Mir Damads und
Mir Fendereskis bis heute" vorgestellt.

Il/ierumlzwanzigaie genemﬁon

1- Mohammad Ssa’id Ebn Mohammad Mofid Qomi, genannt "Qadi
Ssa'id" und "Hakim e Kutschak": Er zihite zu den Schiilern Molla Mohssen
Fayd Kaschanis, Molla Abd or Rasiq Lahidjis und Molla Radjab-Ali
Tabrisis. In Isfahan nahm er bei Molla Radjab-Ali Unterricht, und laut
"Rawdat..." stand er, ebenso wie sein Lehrer, bei Schah Abbas in hohem

! 'Rawdat.. ", 8. 287
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Ansehen. In Qom wurde er von Molld Abd or Rasiq unterrichtet und aller
Wahrscheinlichkeit nach auch von Molld Mohssen Fayd Kaschani.

Die Autoren der Werke "Rawdiat" und "Rayhanat ol Adab" sagen liber
seine Lebensdaten als auch seinen Todestag nichts aus, doch in einer
Haschiyeh zu "Rawdat" wird, und zwar gestiitzt auf Angaben in "Ad
Dari’ah", darauf hingewiesen, daB er im Jahre 1049 HQ 2ur Welt kam und
1103 HQ starb.

2- Molla Mohammad Tonekdboni Ssardb, Schiiler Molla Radjab-Ali
Tabrisis ' und Mohaqgeq Ssabsewaris "

3- Djamal od Din Khanssari, genannt "Aqga Djamal Khanssari™: Er war
Sohn des eben erwihnten Agd Hussayn Khinssaris, dessen Schiiler er war
wie auch Schiiler semmes Onkels {miitterlicherseits) Mohaqqeq Ssabsewari.
Aqa Djamal Khanssari schrieb Haschiyehs zu dem naturwissenschaftlichen
Kapitel "Tabi'iat" des Werkes "Schafa" (einige wenige allerdings nur, die in
Druck (Stein-Druck) gingen) als auch zu "Scharh Escharat".

Aqa Djamal war hochgebildet und vertiefte sich in die Wissenschaft. Er
starb 1121 HQ.™"

4- Qawam od Din Mohammad Rasi , genannt "Qawam od Din Hakim":
H Hama'i informiert in dem Vorwort zu "Scharh Mascha’er Molld Dja far
Langerudi”. Qawam od Din Hakim war Schiiler Molla Radjab-Ali Tabrisis
und Lehrer Schaykh "Enayat ollah Gilanis. Seyyed Djalil od Din Aschtiani
veroffentlichte im zweiten Band des Werkes "Montakhabiti as atar hokama
Iran as asr Mir Dimad wa Mir Fendereski ti asr hazer” einige Schriften von
thim und stellte ihn vor.

5- Mohammad Rafi® Pirsideh: Auch er war Schiiler Molla Radjab-Ali
Tabrisis und Schiiler eines Schiilers Mir Fendereskis Einiges seiner
Schriften wurde im zweiten Band des "Montakhabiti as atar hokama Irén as
asr Mir Damad wa Mir Fendereski ta asr hazer” veroffentlicht.”"?

6- Ali Qoli-Khan, Sohn des Qaratsch’qai-Khan Khalagi Qomi: Er war
Schuler Aga Hussayn Khanssaris, Molla Schamssa ye Gilanis und Molla
Radjab-Ali Tabrisis In dem Buch "Torbat Pakan" (geschrieben von
Modaressi Tabataba™) werden etliche philosophische Abhandlungen von ihm
zenannt.

T Rawdat”, § 312

o Quelle, 5 619

™M Seine persischsprachigen philosophischen und theologischen Schoften wurden vou 1 Nura (i den
_ Druck vorbereiet

“I* "\ontakhabitt as Atar Hokama Elahi Iran”. B. 2,8, 449-451
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Ali Qoli-Khan wurde 1020 HQ geboren und starb 1097 HQ. Die Schule
"Madresse ye Khian" in Qom wurde von seinem hochgelehrten Sohn - Mahdi
Qoli-Khan - gegriindet.

jﬁ n/um{zwanziydfe Generafian

1- Molla Mohammad Sadeq Ardestani: Uber ihn ist Genaues nicht
bekannt. Wir wissen nur, daf er Philosoph, sehr tugendhaft, gottesfiirchtig
und enthaltsam war. Einige seiner Zeitgenossen lehnten ihn ab, verfluchten
und verbannten iln. Er starb im Jahre 1134 HQ.”"®

Laut H Homa'is und H. Aschtianis ist eine Abhandlung von Molla
Mohammad Saseq erhalten geblieben, in der er iiber das "Ich" (bzw. die
Seele, "Nafs") und dessen Kurifte spricht.

2- Schaykh ‘Enayatollah Gilani: Er lehrte die sogenannten Mascha'i-
Philosophie"”"” und zihlte zu den Schiilern und Jingemn Mir Qawim
Hakims.

3- Mir Seyyed Hassan Taleqani: Er lehrte die Kommentation "Scharh
Fosus" Mohy od Dins und die Werke "Schaykh Eschraqs" (Sohrewardi).”'®

.S)eclwum[zwanzigdfe Generafion

1- Molla Esmail Khadju'i: Er stammte aus Misanderin und gehort zu
den grofien Philosophen des letzten Jahrhunderts. Der Autor des Werkes
"Rawdat" riilhmt ihn sehr, schitzt seine nagqliyeh-kundlichen und
geisteswissenschaftlichen Kenntnisse, seine Gottesfurcht, hohe Geistigkeit,
Bildung und Gesinnung und berichtet, dal Nader-Schah, der ansonsten
niemandem Respekt und Hochachtung entgegenbrachte, ihm gegeniiber
bescheiden auftrat und ihn wiirdigte.

Molla Esmail Khadju't lebte in der Zeit der afghanischen Attacken In
einigen seiner Schriften klagt er iiber die Wirren und Verschwérungen jener
Tage. Der Verfasser des Werkes "Rawdat" schreibt, dal die Lehrer Hakim
Khadju'is nicht bekannt sind. Hakim Khadju'i liel nach den afghanischen
Attacken die Philosophie erneut aufleben.

¢ \Rayhanat ol Adab”, B. 1, S, 104

17 Mascha'i-Lehre: dhnlich der sogenannten peripat, bzw. artstotelischen Lehre

"8 Ewfihrung H. Homa'is in die Kommentation "Scharh Mascha'ir” Molli Mohammad Dja'far
Langerndis
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Zu seinen Elite-Schiillemn gehdéren Aqa Mohammad Bidabadi, Molla
Mahdi Naraqi, Mirsa Abu 1 Qassem Modarress Esfahani und Molla Mehrab
Hakim Gilani.

Molla Esmail Khadju'i starb im Jahre 1173 HQ.”"

2- Mirsi Mohammad 7laqi Almaéssi: Laug "Rawdat" ist er em
Nachkonmime Madjlessis. Sein Vater war Urenkel Madjlessis des Ersten, und
er seibst gehdrt zu denen, die ebenfalls in dem Mausoleum Madjlessis
(Isfahan) beerdigt wurden.”™ Auch ist aus dem Werk "Rawdat" zu erfaliren,
daB er Lehrer Aqa Mohammad Bidabadis war "

H. Homa'i nennt in der Einfilhrung zu "Scharh Mascha’er”" zwei weitere
Personen, die ebenfalls Zeitgenossen Molla Esmail Khadju'is waren:

3- Molla Hamseh Gilani: Er war Schiiler Molla Mohammad Sadeq
Ardestanis und starb im Jahre 1134 HQ.

4- Molla "Abduilah Hakim: Auch er war, wie Khadju'i und Almassi, ein
Lehrer Aqa Mohammad Bidabadis.”

\S)ieéenumlzwanzigdfe Generafion

1- Aqd Mohammad Bidabadi Gilani Esfahani: Er gehért zu den groBen
Philosophen der jiingeren Zeit und lieB die Philosophie Molld Sadras wieder
aufleben Denn: In den Tagen Sadr ol Mota'lehins und auch noch
dariiberhinaus waren seine (Sadras) Gedanken und Ansichten, wenngleich
sie im Blickfeld der groBen Gelehrten, insbesondere jener, die direkt oder
indirekt seine Schiiler waren standen, vorerst noch iiberschattet von dem
Denken der ihm Vorausgegangenen wie Abu Ali Sina, Sohreward] und
insbesondere jener Gruppe, die sich an Mir Fendereski und nach ihm an
Molia Radjab-Ali Tabrisi orientierten.

Wie uns bekannt ist und Molla Sadrd selber sagte, war er zu seinen
Lebzeiten weder berithmt noch wurde er sonderlich respektiert. Er fiihrte ein
ganz gewdhnliches Leben.”* Dieweil jedoch beispielsweise Molla Radjab-
Ali, der etwa in seiner Zeit lebte, so geachtet und angesehen war, dafl Schah
und Minister ihn besuchten.

79 rRawdat", § 31,33, 122 0. 624

6 Quelle

. Quelle

45, Quelle, 8. 15, 16

" "NMabda'wa Ma'ad", Mola Sadea, (Stem-Druck) §. 278
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Kurz: Das Denken Sadras wurde erst nach und nach verstanden und
bekannt, und allem Anschein nach war das "Tor", durch das der zunichst
"unterirdische” Strom seiner Gedanken an die Oberfliche drang und
offenkundig wurde, Aqa Mohammad Bidabadi.

Laut "Rawdat" war Aqd Mohammad Bidabadi ein #uBerst bescheidener,
tugendhafter und aufopferungsvoller Mensch, der sich in Gottesfurcht,
Enthaltsamkeit und Nachsicht iibte,

Aqa-Schaykh Aga-Bosorg Tehrani bezeichnet ihn in seinen Schriften als
weisen Mystiker und "Ssalek"’** Er war im wahrsten Sinne des Wortes ein
edelgesinnter, gottesfiirchtiger Mensch und dariiberhinaus ein echter
"Ssalek".

1352 HQ erschienen zwei Abhandlungen von ihm iiber "Ssayr os
Ssoluk”, als Anhang in der Zeitschrift "Wahid". Und zwar in persischer
Sprache und veranlaBt durch H. Modarressi Tabatabd'i, einen der grofien
Gelehrten Qoms.

Die edle und mystisch-gepriigte Gesinnung Aqa Mohammad Bidabadis
verwehrte es thm, sich den Michtigen zuzuwenden. Sie suchten seine Gunst,
doch er wies sie zuriick.

Aqé Mohammad Bidabadi bildete viele Schiiler heran, auf die wir - auf
einige von ihnen - noch zu sprechen kommen. Er starb 1197 HQ.™

2- Molla Mahdi Nariqi Kaschani: Er war einer der groBen "Fogaha"
(Fegh-Wissenschaftler) und Hokama (islam. theol. Philosophen und
hochgebildet). Er und sein Sohn Mollda Ahmad Nariqi zihlen zu den
bedeutenden Gelehrten der islamischen Welt und besaBen hohe Kenntisse
auf allen islamischen Wissensgebieten. Seyyed Mohammad Bager Schafti
Esfahani und Hag Mohammad Ibrahim Kalbassi nahmen bei ihm
Philosophie-Unterricht.”*® Er selbst war Schiiler Molla Esmail Khadju'is.””

3- Mirsa Abu | Qassem Hussayni Khatun-Abadi, genannt "Modarres": Er
gehdrt zu den grofen Philosophie-Lehrern Isfahans und stammt aus dem
Hause des Mir Mohammad Hussayn Khatun-Abadi, aus der Linie
Madjlessis.”* Modarres war Schiiler Molla Esmail Khadju'is™ und starb
1203 HQ.

724 ngealek": Bezeichnung fiir den Mystiker (Aref), der sich unermiidlich auf dem Wege zum héchsten

Gipfel der Vollkommetheit hinauf bemiiht. D h eine geistige Wanderung, die mit dem "Aufgehen” in
dem Héchsten und Heiligsten, Gott, ihren Abschluf findet.

7 rRawdat...”, S. 624

726 5. Quelle, S. 648

79 Quelle, S. 33

788 vRayhanat ol Adab", B. 5, S. 266

" vRawdat...", 8. 33
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4- Molla Mehrab Gilani, bekannter "Hakim"™™* und "Aref"™ Laut
"Rayhanat ol Adab" war er Schiiler Khadju'is und Bidabadis™, dieweil
"Rawdat” lediglich Khadju'i als seinen Lehrer erwihnt

Wie Aga-Schaykh Agqa-Bosorg Tehrani in "Nogaba'ol Baschar
informiert, war Mirsd Abd or Rasag-Khan Bagayori, Autor des Buches
"Ma'refat ol Qeblah" (Todesjahr 1372 HQ), ein Enkel (tochterlicherseits)
Molla Mehrabs

Molla Mehrab verstarb 1197 HQ.™”

n73t

jcltfunc{zwanzigdfe p[f.iﬂmoplwnu generafion

I- Molla Ali Nuri Masanderani Esfahani: Er ist einer der grofiten
islamisch-theologischen Philosophen der letzten drei, vier Jahrhunderte und
drang bis in die Tiefe der Philosophie Sadras vor. Seine erste Studienzeit
verbrachte er in Masanderan und Qaswin, anschlieBend zog er nach Isfahan
und nahm am Unterricht Aga Mohammad Bidabadis und Seyyed Abu |
Qassem Modarres Esfahanis teil, worauthin er die gréfte Philosophie-
Schule in Isfahan griindete.

Molla Ali Nurt war, was die Dauer seiner Lehrtitigkeit (wie gesagt wird,
lebrte er 70 Jahre lang}, die Zahl seiner Schiiler, die er heranbildete als auch
die Griindung einer hervorragenden Schule anbelangt, nahezu beispiellos.

Als Mohammad Hussayn Khan Marwi in Teheran die Marwi-Schule
griindete, bat er Fath-Ali-Schah, dafiir zu sorgen, dafl Molla Ali Nuri an
seiner Schule als Lehrer der Geisteswissenschaften titig werde. Fath-Ali-
Schah kam seiner Bitte nach und forderte Molla Ali Nuri auf, nach Teheran
zu ziehen und an der Marwi-Schule zu unterrichten. Molla Ali Nuri schrieb
ilin daraufhin, daB in Isfahahn, an seiner Schule, 2000 Schiiler unterrichtet
wiirden, von denen vierhundert - und gar noch mehr - qualifizierte Studenten
seten Kime er nach Teheran, wiirde es das Ende seiner Schule in Isfahan
bedeuten

FFath-Ali-Schah antwortete ihm, dal} er, statt seiner, einen seiner besten
Schiiler nach Teheran, an die Marwi-Schule beordere. Worauthin Molla Ali
Nur1, Molla Abduilah Sonusi als Lehrer nach Teheran schickte.”*

U akan" slannscher hochgelehrter Philosoph
A ref” slanuscher Weaser und Mysttket

T Rayhanat ol Adab”, B 5.8, 3%3

:‘; “Rawdat .".§ 33

S 1114
e Enfihrung zu "Asch Schawihed or Robubiah”
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Molia Ali Nuris Schiiler waren nicht nur aus Isfahan, sondern kamen
zum Teil von weither. Von nah und fern reisten sie in diese Stadt, um an
dem Unterricht dieses groBen Lehrers - der, wie gesagt, siebzig Jahre lang
lehrte - teilzunehmen und dann 1thr Wissen in die verschiedensten Gebiete, in
die sie anschlieflend zogen, zu tragen und dort weiterzugeben.

Der Autor des Werkes "Rawdat" schreibt, dafl er ihm - Molla Ali Nuri,
damals bereits hochbetagt, mit schlohweilem Haar - in seiner Kindheit
begegnet sei. Er habe in der "Seyyed"-Moschee" hinter Seyyed Mohammad
Biger Hodjat ol Islim das Gebet verrichtet und sich anschliefend mit ihm
zusammengesetzt. Seyyed Mohammad Baqer sei einst sein Schiiler
gewesen. Er und Hagi Kalbissi - filhrende religitse Personlichkeiten in
Isfahan, hochgeachtet und respektiert - gaben Molla Ali Nuri bei Sitzungen
und Versammlungen den Vorrang vor sich selber.””’

Trotz anderer grofBer "Hokama" (Hakime) jener Tage war es im
wesentlichen dieser grofe Mann, der den weiteren Werdegang der
islamischen Philosophie beeinflulte. Einige seiner wenigen kurzgefafiten
Haschiyehs zu "Asfir" - dezent und prizis - sind uns erhalten geblieben.
Allem Anschein nach schrieb er eine hervorragende Kommentation zu der
Koransure "Tawhid". Er starb im Jahre 1246 HQ.™

2- Hag Molla Ahmad Nariqi, Sohn des eben erwihnten Molla Mahdi
Naraqis: Wie sein Vater war auch er auf allen islamischen Wissensgebieten
bewandert und wirkte als "Mofii", "Modjtahed"” und fatwaberechtigter
Marga'.”” In den Aqliyeh-Wissenschaften (Logik, Philosophie, Hekmat)
wurde er von seinem Vater ausgebildet. Er starb 1244 oder 1245 HQ.™

Allameh Tehrani zitiert in "Al Kerfm ol Bararah" und "Nogabd ol
Baschar" aus Molld Habibollah Kaschanis "Lobab ol Algab" die Namen
einer Reihe Agliyeh-Wissenschaftler aus dem [3. und 14. Jahrhundert, die
aus dem Raume Kaschan kamen. Das zeigt, da3 Kaschan vor noch gar nicht
so langer Zeit zu den aqliyeh-wissenschaftlichen Zentren gehdrte. Allem
Anschein nach waren es die Nariqis, die fiir die Verbreitung der Agliyeh-
Wissenschaft’®' in Kaschan gesorgt hatten.

™ Dieses berichtet Aga Ali Modarres Sonusi. Sohn des Molia Abdullih Sonusis. im Zusammuenhang mit
biographischen Daten aus seinem und seines Vaters Leben, die in der Einfuhrung zu "Anwar
Galiyeh" erschienen sind (Herausgegeben durch "Mo'assesseh Motale'at Islami" der Me. Gil-
Universitit")

7 *Rawdal...", S. 402

™ 5. Quelie, S. 647

™ hochgebitdeter fiihrender und zu Fatwis berechtigter Fegh-Gelehrter

% vRayhanat ol Adab", B, 6, 8. 160

™I Agliyeh-Wissenschaft: Geisteswissenschaft, dh.: Logik, Philosophie, Hekmat
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3- Mirsa Mahdi Ebn Mirsd Hedayatollah Schahid Maschhadi: Er gehorte
zu den bekannten islamischen Gelehrten und Foqaha seiner Zeit. Im
Zusammenhang mit "Feqh" und "Osul" (Osul Feqgh) war er ein Schiiler
Wahid Behbahanis. Er war Zeitgenosse Seyyed Mahdi Bahr ol Olums und
Schaykh Ga'far Kaschef ol Geta's. Hochstwahrscheinlich stammt er aus
Isfahan. Dort, in l1sfahan, studierte er bei Agad Mohammad Bidabadi
"Hekmat" (hohe islam. Philosophie). Spéter zog er nach Maschhad, wo er
"Feqh", "Osul" und "Olum Agliyeh" (Aqliyeh-Wissenschaft) unterrichtete.

Molla Ali Nuri, der gemeinsam mit Mirsd Mahdi Ebn Mirsa
Hedayatollah Schahid Maschhadi in der Schule Molla Bidabadis Unterricht
nahm, nennt ihn m einem Gesuch an Mirsa Abu | Qédssem Qomi (erwihnt in
"Rawdai"y: "Mirsd Mahdi Maschhadi”.

Dieser Gelehrte war zudem Mathematiker Sein Schwiegervater -
Schaykh Hussayn "Ameli Maschhadi - hatte ihn mit der Mathematik vertraut
gemacht.

Seine Séhne - Mirsa Hedayatollah, Mirsa Abdul Gawad und Mirsa
Dawud - waren in der Philosophie bewandert Die beiden letzten galten
zudem seinerzeit, in Khorassan, als mathematische Kapazititen.
Wissenschaft und Philosophie {(Hekmat) waren noch etwa 150 Jahre lang im
Hause des Seyyed Mahdi Schahid gang und gebe.

Hag Mirsi Habib Radawi, der bekannte Mogtahed, Hakim, Aref und
Dichter (gest. 1327 HQ), war ein Ur-Groflenkel von ihm Ebenso Aga-
Bosorg Hakim Schahidi Maschhadi, der groBe Philosophie-Lehrer
Khorassans, etwa in der Mitte des 14. islamischen Jahrhunderts (gest. 1355
HQ), auf den wir noch zu sprechen kommen.

Mirsa Mahdi lehrte Schaykhs "Escharat" und einige mathematische
Werke. Er kam 1152 HQ zur Welt Im Jahre 1218 HQ wurde er im Zuge
seiner Verteidigung der Bevolkerungsrechte und seines Protestes gegen die
Vergehen Nider Mirsas (eines Enkel Nader-Schihs) an dem Eigentum des
"Astaneh e Mogaddasseh e Radawi"™™ durch Nader-Mijrsa getétet und fand
somit das Schahadat.™”

Weununa(zwanzigjfe g]enerah'on

I- Mirsad Hassan Nuri, Sohn des Molla Ali Nuri: Nach dem Tode seines
Vaters griindete er eine groBe Schule. Aqid Ali Modarres Sonusi Tehrani, der

j” Gelande und Fagentum des proben und geheligten Sanktuarmms "Imam Reda" (a.s.) wm Maschhad
* nachzulesen m der Finfitheung Hassan Habibs zum "Diwan® Hag Mirsa Habib Radawi
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ebenfalls noch besprochen wird, hatte in der Zeit, in der er sich in Isfahan
befand, am Unterricht dieses Lehrers teilgenommen. Laut Ostad Galal od
Din Homa'i in der Einfiihrung zu den "AusgeWihlten Gedichten dreier
groBler Dichter aus Isfahan" (iibers. Titel) geben einige Mirsa Hassan Nuri
den Vorzug vor seinem Vater Molla Ali Nuri.

Viel haben wir von ihm nicht in der Hand, so daB wir ihn richtig
beurteilen konnten. Doch dafi er von Lehrern wie beispielsweise Aqa Ali
Modarres unterrichtet wurden, spricht fiir seine Gelehrtheit. Jedenfalls aber
zihlt er zu jenen, die aktiv zur Weitergabe der Philosophie der
vorausgegangenen Hokama-Generation an die, die folgten, beitrugen.

2- Molla Esmail Ebn Molla Mohammad Sami’ Darbkuschki Esfahani,
genannt "Wihed ol "Ayn": Er gehdrte zur Schiiler-Elite Molla Ali Nuris und
Ostad Hag Molla Hadi Sabsewaris und dirigierte eine hervorragende Schule.
Zu Sadras "Asfar" und "Mascha'er" als auch zu Lahidjis "Schawareq”
schrieb er Haschiyehs, zudem eine Kommentation zu Sadras "Arschiyah".
Er starb 1277 HQ.”*

3- Molla Abdullah Sonusi: Er ist jener, den Hakim Nuri auf das Gesuch
Mohammad Hussayn Khan Marwis hin von Isfahan nach Teheran schickte,
wo er an der Marwi-Schule Philosophie lehrte. Ungefihr ab dieser Zeit
begann Teheran, zu einer Lehr-Metropole zu werden, dieweil Isfahans
wissenschaftliche Bliite, nach und nach mehr und mehr verblafte.

Molla Abdullah studierte, laut Auskunft seines hochgeschitzten Sohnes
Aga Ali Modarres, "Mogaddamat"’® in Asarbeidjan. AnschlieBend zog er
nach Kerbela und nahm dort am Fegh-Unterricht des Autors des Werkes
"Riad" teil.

Danach setzte er sein Studium in Qom bei Mirsd Qomi, dem bekannten
Gelehrten und "Modjtahed" fort. Von dort aus ging er nach Isfahan und lief
sich von Hakim Nuri in "Hekmat" ausbilden.

Im Jahre 1237 HQ wurde er nach Teheran versetzt. Nach zwanzigjihriger
Lehrtitigkeit an der Marwi-Schule starb er im Jahre 1257 HQ.™*

4- Molla Mohammad Ga'far Langerudi Lahidji: Er war Zeitgenosse
Molla Abdullah Sonusis und Schiiler Seyyed Abu | Qassem Modarres
Esfahanis, Molla Mehrab Gilanis sowie und insbesondere Molla Ali Nuris.
Sein bekanntes Werk ist seine Kommentation zu Molla Sadras "Mascha'er".
(Diese Kommentation wurde anlidflich der Vierhundert-Jahr-Feier Molla

4 "Rayhanat ol Adab", B. 6, S. 285

™ mMogaddamat" Einflihrungsstudium in die islamischen Wissenschafien

% Weitere Informationen gibt sein Sohn Aqd Ali Zonusi in der Einfiihrung zu seinem "Anwit ol
Galiyeh", veriffentlicht durch die Institution "Mo assesseh Motale'at Islami” der "Mac-Gul-
Universitit"
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Sadras mit einem englischsprachigen Vorwort von Dr. Seyyid Hussayn
Nasr, einem persischsprachigen Vorwort von Ostad Galal od Din Homa'i
und einem weiteren in persischer Sprache von Ostid Seyyed Galal od Din
Aschtiani veroffentlicht ) Abgesehen von dieser Kommentation - "Scharh
Mascha'er" - verfaBBte er Haschiyehs zu Quschdjis Kommentation "Scharh
Tagrid" als auch zu den Haschiyehs Khafris zu dem gleichen Werk

Seine Haschiyehs zu Quschdjis "Scharh e Tagrid" erfolgten im Jahre
1255 HQ, d.h in den Tagen der Herrschaft Mohammad-Schahs.

Wann er starb, ist uns nicht bekannt. Doch wie Ostdd Homa'i schreibt,
mul} es vor 1294 HQ} gewesen sein.

Nebenbei: Allameh Tehrani, d h. Aqa Schaykh Aqa-Bosorg, nennt in
seinem "Al Keram ol Bararah” (S. 239 u. 257) dre1 Personen, die alle dre
"Hakim" und gleichen Vornamens waren, zur gleichen Zeit lebten und aus
der Region Gilan stammten Einen von ihnen erwihnt er als "Schaykh
Ga'far Lahidji", den anderen als "Schaykh Mohammad Ga'far Langerudi”
{er kommentierte Sadrds "Arschiyah") und den dritten als "Schaykh
Mohammad Ga'far Lahidji" (er kommentierte "Mascha'er" und schrieb
Haschiyehs zu dem theologischen Kapitel des Werkes "Scharh Tagrid".

Es ist unwahrscheinlich, daf} es drei "Hakime" gleichen Vornamens gab,
die zur gleichen Zeit und im gleichen Raume lebten. Diese Angabe sollte,
um sicher gehen zu kénnen, nachgepriift werden.

5- Molla Aqa Qaswini: Auch er gehorte zu den Elite-Schiilern Molla Ali
Nuris.”” Nachdem er Isfahan verlassen hatte und nach Qaswin gezogen war,
griindete er dort ein aktives Lehrzentrum, zu dem Gelehrte aus allen
Richtungen herbeikamen. Aqid Ali Modarres Sonusi berichtet in seiner
Selbstbiographie, daf} er sich eine Zeitlang in Qaswin aufgehalten haben, um
seinen Vorlesungen zu lauschen und aus seinem Wissen zu schopfen.

Molla Aqd Qaswini nalim bei Molla Ismail Esfahani Unterricht, welcher
seinerseits der groBe Schiiler Molla Ali Nuris war.”*® Daher kann man ihn
zweifellos auch der dreifligsten Generation, zu der Hagi Sabsewari gehorte,
zuordnen

Molla Aqa Qaswini starb im Jahre 1282 HQ."*

IS

" ralKaram ", Allameh Aqa Schaykh Aqabosorg Tehrani, S 151
:” Ostad Aschtianis Emfihrung zu "Scharh Maschaer Latudji®, 8. 45
* Ostad Aschtiams Emnfohrung zv "Anwar . 8. §
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.Z)reiﬂigde Generatian

1- Hag Molla Hadi Sabsewari: Nach Molla Sadrd war er der berithmteste
islamische Philosoph der letzten drei, vier Jahrhunderte. Hagi Sabsewari
wurde im Jahre 1212 HQ in Sabsewar geboren. Als er sieben Jahre alt war,
starb sein Vater. Im Alter von zehn Jahren zog er zum Studium nach
Maschhad, wo er sich zehn Jahre lang ausbilden lieB. Da er von der hohen
Gelehrtheit der Isfahaner "Hokama" gehdrt hatte, reiste er anschlieBend nach
Isfahan, um sich dort weiterbilden zu lassen. Sieben Jahre nahm er nun am
Unterricht Molla Esmail Darbkuschkis teil und erlebte dort gleichzeitig die
letzten zwei, drei Schaffensjahre Hakim Nuris mit.

Danach kehrte er nach Maschhad zuriick, wo er nun einige Jahre lang
lehrte. Daraufhin unternahm er die Hagreise nach Mekka, zur Ka'ba. Auf
seiner Riickreise war er gendtigt, sich zwei, drei Jahre lang in Kerman
aufzuhalten, wo er sich in Enthaltsamkeit und Selbstlduterung iibte und
withrend dieser Zeit - der Zeit seiner inneren Selbstbereinigung - inkognito
lebte. Als Gehilfe des Schulwarts des dortigen Bildungszentrums stellte er
sich in den Dienst der "Tollab", vermihlte sich mit der Tochter des
Schulwarts und zog mit ihr nach Sabsewar.

In Sabsewar hielt er sich, ohne auch nur ein einziges Mal die Stadt zu
verlassen, vierzig Jahre lang auf und widmete sich Studium, Forschung,
seiner Lehrtitigkeit, dem Schreiben von Biichern und natiirlich
Gottesanbetung und weiterer Selbstliuterung. Viele waren es, die er
heranbildete. Bis da8 er starb...

Hinsichtlich seiner sehr aktiven Philosophie-Schule, der vielen Schiiler,
die aus nah und fern zu ihm kamen, die er heranbildete und dann in die
verschiedenen Gebiete entsandte, war - nach Hakim Nuri - niemand, der mit
Hakim Sabsewari vergleichbar gewesen wiire.

Er war nicht nur in Iran hochgeschitzt, sondermn sein Ruhm drang {iber
die iranischen Landesgrenzen hinaus. Aus allen Himmelsrichtungen kamen
Hekmat-Schiiler zu ihm, um ihr Wissen bei ihm zu vertiefen. Das schlifrige
Sabsewar erwachte durch ihn zu neuem Leben und entwickelte sich zu
einem Zentrum der theologischen Philosophie (Hekmat) und islamischen
Bildung.

Conte de Gobineaun, bekannter franzésischer Philosoph, dessen
geschichtsphilosophischen Ansichten berithmt wurden, war in der Zeit des
Ruhmes Hakim Sabsewari franzosischer Botschafter in Iran. Drei Jahre lang.
Uber diese Zeit schreibt er in seinem Buch "Drei Jahre in Iran" (iibers.
Titel). Er berichtet u.a.:
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Sein {Hakim Sabswaris) Ruhm und Ansehen waren in alle Welt gedrungen,
so daB viele Studenten aus anderen Landern wie Indien, Turkei und Arabien
nun nach Sabsewar kommen, um an seinen Vorlesungen teilzunehmen und
ihr Studium an seiner Schule fortzusetzen.”*

Hakim Sabsewari war auBergewdhnlich redegewandt und verstand es,
interessant und gut zu schreiben. Auch sein Unterricht war lebendig und
voller Anziehungskraft. Abgesehen von seinem hohen Wissens- und
philosophischem Niveau war er getragen von mystischem Denken
Dariiberhinaus aber besaBl er Ordnungssinn, war und handelte besonnen und
iiberlegt, dachte nach, war beseelt von Liebe und Ehrfurcht fiir Gott, achtete
das Religionsgesetz und war ein echter "Ssilek" (Wanderer) auf dem Wege
zu Gott Dies alles fiihrte dazu, daB seine Schiiler thn geradezu liebten.

Was diese Schiiler-Lehrer-Beziehung betrifft, war Hakim Sabsewari
sozusagen beispiellos. Auch wenn sich seine Schiiler nach vierzig Jahren
Getrenntsein von ihm an ihn erinnerten, waren sie innerlich bewegt und
leuchteten ihre Augen, in Gedenken an ihn, auf.

Hakim Sabsewari dichtete in persischer und arabischer Sprache. Seine
Gedichte beendete er (statt mit seinem Namen, wie es damals iiblich war)
mit dern Code "Asrar". Und wenngleich unter seinen persisch- als auch
arabischsprachigen Gedichten einige sind, die nicht gerade meisterlich sind,
so ist doch unter ihnen auch so manches vorhanden, das hervorragend ist,
voller Schénheit, Innigkeit, Bewegung und Charme.

Im Jahre 1289 HQ starb Hakim Sabsewari In einem geradezu selig-
verklirten Zustand...

Soweit uns bisher bekannt ist, gehorten zu seinen Schiilern:

Molla Abdul Karim Khabuschani (Qutschani), der zu "Manzumeh
Manteq" Haschiyehs schrieb,

Mirsa Hussayn Sabsewari, wohnhaft in Teheran und Lehrer Molla
Mohammad Heydadjis als auch Mirsa Ali Akbar Yasdis, der in Qom
ansissig war,

Hai Mirsa Hussayn Alawi Sabsewari, wohnhaft in Sabsewar, der
hinsichtlich seiner hohen und vielseitigen wissenschaftlichen Kenntnisse als
auch seiner unermiidlichen Studien wegen in seiner Zeit beispiellos war, >

Hakim Abbas Darabi, beriihmter Philosophie-Lehrer in "Fars",”*

™ Emfiihrung zu "Scharh Manzumeh Sabsewars” (versffentlicht durch "Mo assesseh Motale st Tstami”
der Mc Gil -Universitit, entnommen Conte de Gobineaus Buch iiber Religionen und Philosophien
m Mittelalter.

™ “Rayhanat of Adab"B. 6. 8 381 u "Nogaba'ol Baschat”, 8 502

™ “Noqabi ol Baschar”, 8. 569
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Schaykh Ibrahim Sabsewari, Lehrer des "Schaykh or Re'is Qagar”,™

Schaykh Mohammad Ibrahim Tehrani, der mit Hakim Sabsewari in
Briefverkehr stand. Allameh Tehrani begegnete beiden bei Schaykh
Mohammad Gawad Djazayeri,755

Seyyed Abu 1 Qassem Mussawi Sandjani,

Seyyed Abd or Rahim Sabsewari,”™’

Molla Mohammad Sabbag,”™

Schaykh Mohammad Redd Barugani, Lebrer Aga Schaykh Hadi
Birdjandis, >

Mirsa Abdul Gafur Darabi,

Molla Qolam Hussayn Schayih ol Islam Maschhadi, Lehrer Hag Fadel
Khorassanis und Aqa-Bosorg Schahidi Maschhadi, *'

Mirsa Mohammad Sarwqadi, Lehrer Hag Khorassanis und Aqa-Bosorg
Schahidi Maschhadi,”*

Schaykh Ali Fadel Tabbati,

Mirsa Aqa Hakim Darabi,”®

Mirsa Mohammad Yasdi, ®*

Hag Mirsa Abu Taleb Sandjani’®

Hag Molla Esmail, *Aref Bodjnurdi’®’

Schaykh Abdul Hussayn, Schaykh ol *Aragayn’®

Mirsa Mohammad Hakim Elahi’®

Das Beste, das Hakim Sabsewari "hervorbrachte", ist Akhund Molla
Hussayn-Qoli Hamedani Dargasini (r.s.), der grofe Hakim, *Aref und Faqih.
Er, Sohn eines rechtschaffenen Hirten, war von Hamadan nach Teheran

™2 sleiches Buch, 5. 983

™4 gleiches Buch, 8. 3

7% va | Karfim ol Barrah”, 8. 6
¢ "Noqgaba'ol Baschar", §. 51
™7 gleiches Buch, § 727

8 gleiches Buch, . 854

% oleiches Buch, S. 727

78 Einfilhrung Sseyyed Galil od D Aschtianis zu "Magimu eh Rassa'el Hakim Sabsewar1”, S 67-82
6t gleiche Quelle

62 oleiche Quelle

76 oleiche Quelle

764 gleiche Quelle

765 gleiche Quelle

766 gleiche Quelle

67 gleiche Quelle

3 sleiche Quelle

" gleiche Quelle
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gereist, um dort sein Studium fortzusetzen. Ruhm und Ansehen Hakim
Sabsewaris als auch seine hochgeistige Ausstrahlung zogen ihn jedoch nach
Sabsewar. Wie lange er sich dort, in der Schule dieses groflen Gelehrten
authielt, ist uns bislang nicht bekannt geworden. Jedenfalls, von dort reiste
er zu den "Atabat"”’’, um dort, gemeinsam mit anderen Schiilern, bei Ostad
Hag Schaykh Morteda Ansari seine nagliyeh-wissenschaftlichen
Kenntnisse’ ' zu vertiefen.

In jenen Tagen war es, da er Aqa Seyyed Ali Schuschtari aufsuchte, um
bei ihm, diesem vollendeten "*Aref'’’* (islam. Mystiker), mit den Stufen
und Etappen des "Ssalek"”, des Wanderers auf dem Wege zu Gott, vertraut zu
werden und zu hoher Reife und Weisheit zu finden.

Wenn sich die Schiiler Hakim Sabsewaris gliicklich schatzten, an seiner
Schule unterrichtet zu werden, so wulBte sich diese ob dieses grofien
Gelehrten - Akhund Molla Hussayn-Qoli - der in ihr sein Wissen vertieft
hatte, gliicklich.

Die Schule Akhund Molla Hussayn-Qolis war vor allen Dingen eine
Stitte der Erziehung und Entfaltung. Der Kreis der Schiiler war
weitgespannt, und groBBe Manner gingen aus dieser Schule hervor.

Laut dokumentarischer Schriften und Informationen iiber Seyyed Gamal
od Din Assad-Abadi, genannt "Afghani",””” schopfte Seyyed wihrend seines
Aufenthaltes in Nadjaf aus dem Wissen zweier Lehrer: Schaykh Ansari und
Akhund Molla Hussayn-Qoli. Da Seyyed, wie nachgewiesen ist und aus
seinen eigenen Schriften hervorgeht, in Nadjaf auch Geisteswissenschaft
studierte und bei den beiden genannten Lehrern Unterricht nahm, wird seine
geisteswissenschaftliche Ausbildung durch Akhund Molla Hussayn-Qoli
erfolgt sein  Abgesehen davon war Seyyed Gamal Schiiler eines Schiilers
Hakim Sabsewaris.

Aus dokumentarischen Schriften geht zudem hervor, daB Seyyed Gamal
in Nadjaf mit Seyyed Ahmad Karbela'i Tehrani und Seyyed Ssa’id Habubi,
die ebenfalls Schiiler Akhund Hamedanis waren und bekannt fiir ihre
aufrichtige, edle Gesinnung und fiir ihr "Ssayr o Ssoluk"” sind, eng
befreundet war.””> Nebenbei: Auch dies ist ein recht interessanter Punkt im

% Atabat”: Nadjaf, Kerbela, Samera, Kazenayn, Orte im heutigen Irak

™! Olum Naghyeh: Koran, Sunna, Hadith und Feqh betreffende Wissenschaften

™2 Aref. hochgebjldeter 1slamischer Mystiker (Erfan)

™ Weitere Informationen 1 "Sseyyed Gamal od Din Hussayni, PAyegozir e Nehzathaye Islanu”, § 26-
31 und n den "Gesammelten Dokumienten und Unterlagen zu Seyyed Gamal". die Dr. Asgar
Mahdawi und Iridj Afschir zusamnentrugen

T nggayr o Ssoluk”: mystische Wanderung, Etappe fiir Etappe, auf dem Wege zum hochsten Gipfel der

. Gliickseligkeut, d h. zu Gott und dem "Aufgehen” in Thm

wie oben
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Leben dieses grofien Mannes (Seyyed Djamal), der seiner Personlichkeit
eine neue Dimension hinzufiigt. Soweit mir bekannt ist, wurde dies, im
Zusammenhang mit seiner Lebensgeschichte, bisher nicht oder nur kaum
beachtet.

2- Aqa Ali Sonusi, genannt "Aqa Ali Hakim", auch "Aqa Ali Modarres":
Sohn des bereits erwihnten Molld Abdullah Sonusis und einer der
hervorragendsten Lehrer der letzten beiden Jahrhundere. Im Jahre 1234 HQ
wurde er in [sfahan (drei Jahre, bevor sein Vater von Isfahan nach Teheran
zog) geboren. Von seinem Vater wurde er in den Nagliyeh-und Agliyeh-
Wissenschaften’’® unterrichtet. Um seine Nagliyeh-Kenntnisse zu erweitern,
reiste er zu den "Atabat"’’’. Nach seiner Riickkehr nach Teheran zog er nach
Isfahan und setzte sein Studium bei Mirsa Hassan Nuri, dem Sohn Moila Ali
Nuris, fort. AnschlieBend ging er nach Qaswin, wo er von Molla Agqa
Qaswini unterrichtet wurde. Von dort kehrte er nach Isfahan zuriick, um sein
Wissen bei Mirsa Hassan Nuri zu vervollkommnen. Anschliefiend zog er
nach Teheran, wo er jahrelang als offizieller Lehrer an der alten "Sepah-
Salar-Schule" lehrte.””®

Er starb im Jahre 1307 HQin Teheran.

3- Aqa Mohammad Reda Hakim Qomscheh'i: Auch er gehort zu den
groBen Hokama und 'Arefs (islam. Mystiker) der letzten Jahrhunderte. Aqa
Mohammad-Reda, der von Schiilen und Freunden "Amreda"’” genannt
wurde, stammte aus Qomscheh (Schahreda) bei Isfahan. In seiner Jugend
ging er zum Studium nach Isfahan, wo er am Unterricht Mirsa Hassan
Nuris™® und Molla Mohammad Ga'far Langerudis teilnahm.”™ Etliche Jahre
lehrte er in Isfahan die verschiedenen Hekmat-Disziplinen. Die letzten zehn
Jahre seines Lebens verbrachte er in Teheran, wo er sich in einem Raum der
"Sadr"-Schule zu Aufenthalt, Unterricht und Lehren niederlie und viele
Gelehrte sich um ihn scharten, um seinen Vorlesungen beizuwohnen. Seine
aktivste und lebendigste Zeit waren diese letzten zehn Lebensjahre.

Er war ein im wahrsten Sinne des Wortes gelduterter Mensch mystischer
Natur und liebte Stille und Einsamkeit. Hektik und Menschengewiihle floh
er. In seiner Jugend war er wohlhabend. In dem Diirre-Jahr 1288 HQ

" Agliyeh-Wissenschafien.. Logik, Philosophie. Hekmat Naqliyeh-Wissenschaften: Koran. Sunna,
Hadith und Feqh betreffende Wissenschaften

"™ Orte im heutigen Irak: Nadjaf, Kerbela, Kazemayn und Samera

" Laut eigener Angaben dieses Gelehrten, die in dem Vorwort zu "Anwar Galiyeh" verdflentlicht
wirden.

" Kurzform des Namens Mohammad-Reda

"8 Einfiihrang zu "Ressaleh Weldyat", Hakim Qomsche’j, S, 2

"1 Vorwort Ostad Homa 'is zu "Bargosideh e Diwan Seh Scha'er Isfahan”
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verwendete er sein gesamfes Vermdégen - bewegliche und unbewegliche
Giiter - fiir Bediirftige und lebte fortan, bis zu seinem Tode, in hochster
Einfachheit.

Hakim Qomscheh'i kam in einer Zeit nach Teheran, als Aqa Ali Hakim
Modarres Sonusi und Mirsa Abu 1 Hassan Djelweh den Gipfel ihres Ruhmes
erreicht hatten Wenngleich sein Denken mehr das sadraische (des Molla
Sadra) war, lehrte er die Schriften Abu Ali Sinas, wodurch Mirsa Djelweh,
dessen Ressort die Philosophie Abu Ali Sinas betraf, in den Hintergrund
geriet. Und zwar so spiirbar, dafl folgendes Wort kursierte: "Djelweh”
{eigentliche Wortbedeutung: Glanz, Strahlen) verlor seinen Glanz".

Hakim Qomscheh’i trennte sich niemals von seiner einfachen typischen
Dérfler-Kleidung, Nie sah man ihn im Gelehrten-Gewande. Djehangir-Khan
Qaschqa’i, der viele Jahre sein Schiiler war, berichtet, dal} er voller Freude
und getragen von der Hoffaung, am Unterricht Hakim Qomscheh’is
teilzunehmen zu konnen, nach Teheran kam. Er erzihit: "Gleich am ersten
Abend meiner Ankunft suchte ich ihn auf. Er wirkte in seiner einfachen
Kleidung keinesfalls wie ein Gelehrter, eher wie ein kleiner Leintuch-
Weber. Ich trug thm meinen Wunsch vor. Er antwortete: "Wir treffen uns
morgen, in Kharabat..."

Kharabat war ein Ort auflerhalb des alten Stadtgrabens von Teheran. Dort
gab es ein "Qahweh-Khaneh" (Kaffee- bzw. Teestube), die von einem
Derwisch gefiihrt wurde.

Am nichsten Tag machte ich mich auf den Weg dorthin. Mit Molla
Sadris "Asfir" Hakim Qomscheh’i saB, auf einer Strohmatte, in einem
stillen Winkel des Qahweh-Khanehs. Ich schlug das Buch auf, doch er
begann, aus "Asfar" auswendig vorzutragen Dann begann er, iiber den
rezitierten Text zu sprechen. Ausfithrlich und detailliert. Ich war angetan
von seinen Worten und seinen Erkldrungen, war innerlich bewegt und verlor
nahezu die Fassung. Hakim Qomscheh’i bemerkte es und meinte
(sinnbildlich): "Ja, so ist es, angesicht der Kraft des "Weines" zerspringt der
Kelch.."™ (Mit anderen Worte: Die Kraft der Worte in "Asfar" ist
gewaltig, umwerfend)

Hakim Qomscheh’i war von dichterischen Geist beseelt. Seine Gedichte
unterzeichnete er mit dem Code "Sahba" Er verschied im Jahre 1306 HQ in
seinem kieinen Raum der Schule Allein, in mystisch-verklirter Stille.

Am gleichen Tag starb der grofle Mofti der Stadt, Hag Molla Ali Kani.
Verwirrung und Trauer breiteten sich aus, so daB die Freunde und Anhinger
Hakims erst einige Stunden nach Hakims Tod von seinem Dahinscheiden

" Einfiihrung zu "Ressaleh ¢ Welayat Hakim Qomsche'i", §. 14
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erfuhren. Er wurde in "Ssar e Qabr e Aqa" (Wohnviertel in Alt-Teheran)
beigesetzt.”®

Hakim Qomscheh’i starb still und bescheiden, wie er gelebt hatte. Und so
wollte er es auch, was er in folgendem Vers zum Ausdruck bringt:

Goldene Paliste den Kpnigen sind..
Mir geriigt eine verfallene Hiitte, derer viele ich find

Hakim Qomscheh'i unterrichtete viele Schiiler, Unter anderem: Aqa
Mirsd Haschim Eschkawari, Aqd Mirsa Hassan Kermanschahi, Aqa Mirsa
Schahab Neyrisi, Djehangir Khan Qachqa’i, Akhund Molla Mohammad
Kaschi Esfahani, Mirsa Ali Akbar Yasdi (Qom), Schaykh Ali Nuri (Lehrer
in der Marwi-Schule), genannt "Schaykh Ali Schawareq”, Mirsa
Mohammad Baqer Hakim, Modjtahed Estahbanati (wohnhaft in Nadjaf,
ermordet in der Maschrutiat-Zeit und beigesetzt in "Estahbanat"), Hakim
Safa Esfahami, bekannter Dichter-Mystiker, Schaykh Abduliah Raschti-
Riadi, Schaykh Haydar Khian Nahawandi Qadjar, Mirsa Abu | Fadl Kalantar
Tehrani, Mirsa Seyyed Hussayn Radawi Qomi, Schaykh Mahmud
Borudjerdi, Mirsa Mahmud Qomi.”*

4- Mirsa Abu 1 Hassan Djelweh: Er zihlt zu den groflen Persdnlichkeiten
und Lehrern dieser Generation. Viele Jahre lehrte er und bildete viele
Schiiler heran. Er wurde 1238 HQ geboren und verschied im Jahre 1314
HQ.

Mirsa Abu | Hassan Djelweh vertrat iiberwiegend das Denken Abu Ali
Sinas, dieweil er der Philosophie Molla Sadrs nicht sonderlich zustimmte.
Er stammte aus Isfahan, lief sich jedoch in Teheran nieder. Djelweh war ein
Schiiler Mirsa Hassan Nuris und Mirsa Hassan Tschinis, die ihrerseits
Schiiler Molla Ali Nuris waren.

Es heiflt, Djelweh sei in der Absicht nach Teheran gekommen, um von
dort aus nach Sabsewar weiterzureisen und am Unterricht Hagi Sabsewaris
{der 1thim etwa eine halbe Generation voraus war) teilzunehmen. Er inderte
jedoch sein Vorhaben und lief} sich in Teheran nieder.

Djelweh, Hakim Qomscheh'i und Aqa Ali Modarres waren die drei
groBen Lehrer, die gegen Ende des dreizehnten und zu Beginn des
vierzehnten islamischen Jahrhunderts (HQ) die "Achse" des Theol -

"™ Einflihrung Osiad Homa'ts zu "Bargosideh ¢ Diwan Seh Scha'er Isfahan”

™ Wetere Informationen i "Nogaba ol Baschar”, 8, 690, 733, 1185 und' Emfithrung zu "Ressaleh ¢
Hakim Qomsche'l", im Zusammenhang mit "Weliyat und Khalafat Kobra", einer erganzenden
Erlauterung (Haschiyeh) zu einem Teil in "Fosus | Hekam™ Mohy ed Dins .
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Wissenschaftlichen Bildungszentrums in Teheran bildeten. Hinsichtlich
seines Wissensstandes waren ithim die beiden anderen voraus

Was die Schiiler dieser drei Gelehrten betrifft, waren es im wesentlichen
die gleichen, die wir im Zusammenhang mit Hakim Qomscheh’i nannten
Das heilt, sie hatten den gleichen Schiilerkreis

Cf’inum[c{reiﬂigdfe Generafion

1- Mirsa Haschem Eschkawari Raschti. Er gehort zu den groflen Lehrern
auf den Gebieten der Philosophie und "Erfan"™ und bildete in seiner
segensreichen "Hawdeh" viele Schiiler heran. Mirsa Haschem Eschkawari
zihlte zu jenen "Saulen”, die fiir die Weitergabe von "Hekmat" und "Erfan"
an die spiteren Generationen sorgten. Er war eine Kapazitit auf dem Gebiet
der theoretischen Mystik, was ihn iiber die anderen Gelehrten seiner Tage
hinaushob.

Zu Fannaris "Mesbah ol Ons", einer Kommentation Qonawis zu
Qaswinis "Meftah ol Gayb". schrieb er Haschiyels, die in Druck gingen und
veroffentlicht wurden.

Hakim Eschkawari war Schiiler Hakim Qomscheh’is, Aqa Ali Modarres
und Mirsa ye Djelwehs Er starb 1332 HQ.

2- Mirsa Hassan Kermanschahi: Zeitgenosse Eschkawaris und Schiiler
der zuvor genannten drei groBen Lehrer. Er selbst bildete ebenfalls viele
Schiiler heran und gehérte zu denen, die wesentlich zur Weitergabe der
Philosophie an die folgende Generation beitrugen Im Jahre 1336 HQ
verschied er

3- Mirsa Schahiab od Din Neyrisi Schirasi. Er war Schiiler Hakim
QQomscheh'is, Mirsa Djelwehs und eine Kapazitit auf den Gebieten "Fegh"
und "Osul". Auch in der theoretischen Mystik (Erfan nazari) gemifB Mohy
ed Dins war er auBerordentlich bewandert,

Hakim Neyrisi liel sich - wie zuvor schon sein Lehrer Hakim
Qomscheh’i - in der Sadr-Schule in Teheran nieder, studierte, unterrichtete
und bildete viele Schiiler heran. Er schrieb die Abhandlung "Hagqiqgat
Wodjud" (Seins-Wahrheit)

Schaykh Aga-Bosorg Tehrani, der Hakim Neyrisis Biographie schrieb,
erklirt, daf sich ein Exemplar der Abhandlung "Haqigat Wodjud" in seiner
Hand befinde ™

"5 Erfan: hohe 1slarn Mystik
B *Noqaba' of Baschar", 8. #4%
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4- Mirsa Abbas Schirasi Darabi, genannt "Hakim Abbas": Er gehorte zu
den grofien Philosophie-Lehrern der Region Fars und war selber Schiiler
Hakim Sabsewaris. Als wir Hakim Sabsewari erwihnten, wiesen wir auf ihn
bereits hin. Allimeh Tehrani schreibt: Er war eine Kapazitit auf den
Gebieten der Aqliyeh- und Nagliyeh-Wissenschaften”’. Handschriftlich
fertigte er sich selbst ein Exemplar von "Asfar" an und schrieb dazn
Haschiyehs (Anmerkungen). Er kommentierte "Do’a ye Komayl" und die
bekannte Qasside von Mir Fendereski.

Schaykh Ahmad Schirdsi Nadjafi, genannt "Schanehssas" und Mirsa
Ibrahim Neyrisi - beide lehrten in Schiras "Hekapat" - waren seine
Schiiler.”™

Allameh Tehrani erklirt, daB ihm das Sterbedatum Mirsa Abbds nicht
bekannt sei. Forsat od Douleh Schirdsi aber nennt in "Atar ol Adjam" das
Jahr 1300 HQ als sein Todesjahr. Die Gruft Mirsa Abbas’ befindet sich im
"Hafeziyeh""®, in Schiras.

5- Djehangir-Khan Qaschqai: Er war schon im fortgeschrittenen Alter,
als ihn die Liebe fiir die Wissenschaft ergriff und er sich voller Interesse und
Ausdauer um sie bemiihte. Er galt als der groBe Philosophie-Lehrer von
[sfahan. Abgesehen von seinem hohen wissenschaftlichen und
philosophischen Niveau, war Khan ein Beispiel fiir edle Gesinnung,
Selbstdisziplin, Tugend und Ehrfurcht vor Gott. Bis zu seinem Lebensende
trug er nichts weiter als das einfache Gewand, das er schon vormals trug.

Seine Schiiler und Bekannten schétzten ihn sehr. Er war Schiiler Aqa
Mohammad-Reda Qomscheh'is. Aller Wahrscheinlichkeit wurde er in der
ersten Zeit seiner Hawdeh-Ausbildung von Mirsa Abdul Gawad Hakim
Khorassani  (Isfahan) und Molla Esmail Esfahani Darbkuschki
unterrichtet.””

Djehangir-Khan kam 1243 HQ in Dahagan bei [sfahan zur Welt und
starb 1328 HQ (in Isfahan). Sein Grabmal in "Takht e Fulad", Isfahan, ist
bekannt.

6- Akhund Molla Mohammad Kaschi, wohnhaft in Isfahan: Er war
Zeitgenosse Djehangir-Khans, Schiiler Aqd Mohammad-Reda Qomscheh’is
und lehrte und wohnte spiter in der Sadr-Schule in Isfahan, Bis zu seinem
Lebensende blieb er - wie Djehangir-Khan - ledig.

™7 Agliyeh-W: Logik, Philosophie, Hekmat Nagliyeh-W- Koran, Sunna, Hadith und Fegh betreifende
Wissenschaften

78 gleiche Quelle, S. 983

7 Mausoleum des groBen iranischen Dichiers "Hafez"

0 Einfiihrung Ostad Homa'is zur Langerudi-Kommention zn Molla Sadras "Macha 'er”
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Er fiihrte ein sehr einfaches, bescheidenes Leben und befand sich
bisweilen in einem erstaunlich geistig-verklarten Zustand Viele der groflen
Gelehrten, unter anderem der grofie Marga' Hag-Aqa Hussayn Borudjerdi™'
und Hag-Aqa Rahim Arbab, nahmen bei ihm Unterricht.

Akhund Kaschi starb 1333 HQ in Isfahan und wurde in "Takht Fulad", in
der Nihe des Grabmales Djehangir-Khans, beigesetzt

7- Agqa Mirsa Mohammad Biqer Estahbanati: Auch er war ein Schiiler
Aga Ali Hakims, Hakim Qomscheh’is und Mirsa Djelwehs. Zur
Erweiterung seines Naqliyeh-Studiums zog er zu den " Atabat"”~. Andere,
wie beispielsweise der grofle Wissenschaftler unserer Zeit, Hag Schaykh
Mohammad Hussayn Esfahani Garawi als auch Hag Schaykh Golam-Reda
Yasdi studierten zwischenzeitlich bei ihm "Olum Aglieh"”®. Im Zuge des
Maschruteh-Geschehens wurde er 1326 HQ in Isfahan getotet ™

8- Mirsa Ali Akbar Hakami Yasdi Qomi: Auch er war Schiiler der drei
eben genannten groflen Lehrer als auch Agd Mirsa Hussayn Sabsewaris
(Teheran).””” Moglicherweise hat er bei letztgenanntem Mathematik
studiert *°

Gegen Ende seines Lebens wohnte er in Qom. Nachdem der grofe
Gelehrte und Mogtahed Hag-Schaykh Abdul Karim Ha'eri nach Qom
gezogen, dort die "Hawdeh” in Gang gesetzt und Gelehrte aus nah und fern
zu ihr eingeladen hatte, nahmen etliche, unter anderem Hag Seyyed
Mohammad Taqi Khanssar (einer der groflen "Marga Taglid" unserer Zeit),
Hag Seyyed Ahmad Khanssari (ebenfalls Marga'Taqlid) als auch mein
hochgeschitzter Lehrer Ayat. Khomeini bei ihm Unterricht. Er starb etwa
1345 HQ.

9- Hag Schaykh Abd on Nabi Nuri: Er war bewandert in den Nagliyeh-
und Agliyeh-Wissenschaften. Erstere” studierte er bei dem grofen Mirsa
Schirasi und "Olum-Aqliyeh"™ bei Aqa Ali Modarmes. Aller
Wahrscheinlichkeit nach war er auch Schiiler Qomscheh'is und Djelwehs.
Er starb 1344 HQ und wurde in nédchster Umgebung (des Sanktuariums)

™' im Tahre 1322 HS, als ich ihn (Aga Hussayn Borudjerdi) in Borudjerd aufsuchte und bei thm
studierte, habe 1ch von thm selbst iiber dieses Befinden Akhond Kaschis, dessen Schiler er war,
pehort

P uatabat" Nadjaf, Kerbela, Kazemayn und Samera im heutigen Irak

" Olum-Aqliyeh Logik. Philosophie, Hekmat

™4 “Nogaba ol Baschar", § 212

* "Rayhanat ol Adab", B. 6, S 381, im Zusammenhang mit Molla Mohammad Heydadji

" Dieser Gelehrie war aller Wahrscheinlichkert nach eme Kapazitat auf dem Gebiet der Mathematik

i Olum-Nagliyeh: Koran, Sunna, Hadith wnd Fegh betreffende Wissenschaften

% Olum-Aqliyeh: Logik, Philosophie, Hekmat
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"Hadrat Schabdol Azims", bei der Grabstitte Naser ed Din Schihs,
beigesetzt.

Hag Schaykh Abd on Nabi war bekannt fiir seine hohen und vielseitigen
Kenntnisse, seine Intelligenz und Gelehrtheit auf den verschiedenen
Wissensgebieten als auch fiir seine in Ehrfurcht vor Gott begriindete
Tugend.

Aqa Schaykh Mohammad Taqi Amoli, Faqih und Hakim der Gegenwart,
verstorben im Jahre 1391 HQ, schopfte vierzehn Jahre lang aus Wissen und
Erkenntnissen dieses groBBen Mannes.

10- Hag Mirsa Hussayn Alawi Sabsewiri: Er studierte "Olum-Aqliyeh"
bei Hagi Sabsewari und "Olum-Nagliyeh” bei Mirsd Schirisi. Seine
Intelligenz und Gelehrtheit waren weithin bekannt. Ebenfalls sein
Bewandertsein in dem Koran, den er auswendig wuBte. Wie es heift, sprach
sich Mirsd ye Schirfisi so anerkennend iiber Hag Mirsd Hussayn Alawi
Sabsewaris hohes EZtehad-Niveau aus, wie er es im Zusammenhang mit
niemandem sonst tat.

Hag Mirsa Hussayn Alawi Sabsewari verbrachte sein ganzes Leben in
Sabsewar, weshalb seine Lehrqualitiiten und sein Wissen nicht so, wie es
eigentlich angebracht gewesen wire, genutzt wurden. Azufiigen ist, daB er
im Jahre 1268 HQ geboren wurde und 1352 HQ starb.”™

11- Schaykh Qolam-Hussayn Schaykh ol Islam Khorissani. Er gehorte
zu den Schiilern Hagi Sabsewaris, bei dem er sechs Jahre lang Unterricht
nahm. Er selbst wirkte als bedeutender Olum-Agliyeh-Lehrer* in
Maschhad. Im Zusammenhang mit dem beriihmten Maschhader Geschehen
"Ashab e Saratscheh", wird sein Name mit dem Hagz Mirsa Habibs
genannt.gm

Hag Schaykh Abbas-Ali Khorassani, genannt "Hag Fadel", nahm bei ihm
Unterricht.*?

12- Mirsa Mohammad Sarwqadi Maschhadi: Auch er zihlt zu den
namhaften Schillemm Hagi Sabsewéris und Olum-Agliyeh-Lehremn
Maschhads. Einer seiner Schiiler war Hag Fadel **

13- Molla Mohammad Heydadji Sandjani: Nach seiner Grundausbildung
in Sandjan und Qaswin zog er nach Teheran. Mathematik studierte er bei
Aqd Mirsa Hussayn Sabsewari in Teheran. "Hekmat" und Philosophie

™ "Noqaba'ol Baschar", 8. 569

8001 ehrer der Aqliyeh-Wissenschaften (Logik, Philosophie, Hekmat)

8! fnformationen hierzu in der Einfiihrung Hassan Habibs zu dem "Diwin" Hag Mursa Halib Schahidi
Khorassanis", 8. 25-37

2 Einfilhrung zu "Asch Schawahed or Robubiah", $. 146

%% 5. Quelle
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dahingegen bei Mirsa Djelweh. Um sein Wissen zu erweitern und zu
vertiefen, reiste er zu den "“Atabat"™"* Abgesehen von seinem Nagqliyeh-
Studium™® vervollstindigte er seine Olum-Aqliyeh-Kenntnisse®. Nach
seiner Riickkehr nach Teheran lehrte er in seiner Schule "Hekmat" (hohe
1slam. Philosophie)

Molla Heydadji schrieb Haschiyehs zu Hakim Sabsewaris "Scharh e
Manzumeh", die auch heute noch Beachtung finden und mehrere Male in
Druck gingen

Hakim Heydadji bemiihte sich - wie einige seiner Vorfahren - um
Selbstliuterung, schrieb erlesene Gedichte in persischer und tiirkischer
Sprache™” und blieb bis zu seinem Tode ledig. Er starb im Jahre 1339 HQ
und hinterlieB ein Testament, das zum Nachdenken anregt, voller
Lebensweisheit ist und den Abschluf seines "Diwan" bildet.

Zweiunc[c{reiﬂigdfe g)eneraﬁon

1- Hag Schaykh Abbas-Ali Fadel Khorassani: Im Zusammenhang mit
den Aqliyeh-Wissenschaften war er, wie bereits gesagt, indirekt Schiiter
Hagi Sabsewaris. (d.h. ein Schiiler dessen Schiiler), Die WNaqliyeh-
Wissenschaften studierte er bei Mirsa ye Schirdsi. Er war eines der
hervorragenden Beispiele fiir Tugend und Gelehrtheit der letzten 100 Jahre

Drei Gelehrte waren es, die in jenen Tagen, hinsichtlich ihres hohen
Wissens und wissenschaftlichen Arbeitens, in aller Munde waren: Hag Fade]
Khorassam (Maschhad), Hag Schaykh "Abd on Nabi Nuri (Teheran) und
Hag Mirsa Hussayn "Alawi Sabsewari (Sabsewar). Wie es heillt, war Hag
Mirsa Hussayn der gelehrteste von ihnen.

Hag Fadel war offizieller Lehrer an der stark besuchten und aktiven
"Hawdeh" in Maschhad. Sein Unterrichtsthema waren philosophische
Werke. Er starb im gleichen Jahr (1344 HQ) wie Hag Schaykh 'Abd on
Nabi, sein Teheraner Kollege.

2- Mirsa Askari Schahidi Maschhadi, genannt Aqa-Bosorg Hakim: Er ist
ein Nachkomme des Mirsa Mahdi Schahids, der zur Generation Ali Nuris
gehort (besprochen unter: 28. Generation) Das Haus "Schahidi” war 150
Jahre lang eine Stitte fiir Wissenschaft, "Hekmat" und Geistlichkeit.™"

"7 rement sind die Orte Nadjaf, Kerbela. Samera und Kazemayn

1% Nagliyeh-Wissenschatten. Koran, Sunna. Hadith und Fegh betre ffemde Wissenschatten
¥ K enntmsse in den Wissenschaften® Logik. Philesophse, Hekmat

7 "Rayhanat ol Adab", B 6,5 3%l

% "Hekmat": hohe 1slam. Phuilosophie
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Aqa-Bosorg war ein Sohn des Mirsa Dhabihullah, der seinerseits Sohn
und Schiiler Mirsa Hedayatollahs, des Sohnes und Schiilers Mirsa Mahdi
Schahids war, welcher Schiiler Aqa Mohammad Bidabadis und Schaykh
Hussayn "Amelis war.

Uber den Studienweg Aqa-Bosorgs wissen wir nichts Genaues. Allem
Anschein nach wurde er zunichst, in Maschhad, von seinem Vater als auch
von Molla Golam-Hussayn Schaykh ol Islam und Mirsi Mohammad
Sarwqadi unterrichtet. Danach zog er nach Teheran, wo er bei Hakim
Djelweh (kurzfristig) als auch bei Hakim Eschkawari und Hakim
Kermanschahi Unterricht nahm.

Ich selbst habe ihn zu Beginn meines Arabisch-Studjums in Maschhad
(in den Jahren 1352 - 1354 HQ) kennengelernt. Damals war er bereits hohen
Alters und fiihrte ein einfaches, bescheidenes Leben.

Aqgd-Bosorg hatte einen Sohn namens Mirsa Mahdi, der hinsichtlich
seiner Gelehrtheit der "strahlende Stemn" an allen groBen und bekannten
Maschhader "Hawdehs" war. Er lehrte "Scharh e Manzumeh”, "Asfar" und
"Kefayah". Damals war er im vierten Lebensjahrzehnt. Er starb frith, im
Jahre 1354 HQ, und ganz Maschhad traverte um ihn. Ein Jahr spiter starb
sein Vater. Mit dem Tod dieser beiden Gelehrten ward das Kapitel
"Geistlichkeit, Hekmat und Philosophie” dieser Familie beendet.

Aqa-Bosorg war bekannt fiir Edelsinn, Aufrichtigkeit, ehrliche, klare
Rede und freiheitliche Gesinnung. Obgleich er in finanzieller Armut lebte,
nahm er von niemandem etwas an. Hierzu folgende aussagestarke
Begebenheit:

Einer der groBen Gelehrten Teherans, mit dem er seit langer Zeit
befreundet war, erfuhr von seiner materiellen Not und nahm diesbeziiglich
mit hochstehenden Personlichkeiten Kontakt auf. Mit dem Resultat, daf
man Aqi-Bosorg eine beachtliche Summe iibersandte. Als man ihm die
Summe mit einem Begleitbrief des besagten Gelehrten der Teheraner
"Hawdeh" iiberreichte, las Aqa Bosorg den Brief, schrieb als Antwort (aus
einem Gedicht rezitierend) auf die Riickseite des Schreibens (sinngemif):
"Die Ehre, ein bescheidenes Leben zu fiihren und materielle Not zu ertragen,
mochte ich mir nicht nehmen lassen...", und schickte alles umgehend
zurlick.

3- Aqa Seyyed Hussayn Badkube'i: Er kam im Jahre 1293 HQ in einem
der Badkube'i-Dorfer zur Welt. Nach seiner Grundausbildung
("Moqaddamat")} zog er nach Teheran und studierte bei Mirsa Djelweh
(gegen Ende dessen Lebens) Mathematik. Philosophie-Unterricht nahm er
bei Hakim Eschkawari und Hakim Kermanschahi. Anschliefend reiste er
nach Nadjaf (Irak) und lieB sich von Akhund Mollda Mohammad Kazem
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Khorassani und Schaykh Hassan Mamagqini in den Nagliyeh-Wissenschaften
unterweisen

Laut Allameh Tehrinis [nformationen in "Nogabi'ol Baschar" erlangte
Aqi Seyyed Hussayn Bidkube'i in Nadjaf, als Nagliyeh- und Aqliyeh-
Wissenschaftler und Lehrer dieser Wissensdisziplinen hohes Ansehen. Viele
waren es, die an seinen Vorlesungen teilnahmen und aus seinem hohen
Wissen schopfien.

Auch mein verehrter Lehrer, Ostad Allameh Hag Seyyed Mohammad
Hussayn Tabataba'i studierte den naturwissenschaftlichen und theologischen
Teil des Werkes "Schafi" bei diesem groflen Gelehrten in Nadjaf.

Wie Allameh Tehrani sagt, galten Ostad Badkube'i und Hag Schaykh
Mohammad Hussayn Garawi seinerzeit als die groBen Gelehrten der
Agliyeh-Wissenschaft in Nadjaf.

Aqa Seyyed Hussayn Badkube'i starb im Jahre 1358 HQ in Nadjaf.*”

4- Aga Mirsa Mohammad Ali Schah-Abadi Tehrani: Er stammte aus
[sfahan, besaB hohe T"agliyeh"- und "nagliyeh"-wissenschaftliche
Kenntnisse, studierte Philosophie und "Erfan" (hohe islam. Mystik) bei
Mirsa Djelweh und Mirsa Eschkawari. "Nagliyeh"-wissenschaftlichen
Unterricht nahm er bei Hag Mirsa Hassan Aschtiani in Teheran als auch bei
Akhund Khorassani und Mirsa Mohammad Taqi Schirdsi in Nadjaf und
Samera. In Teheran erreichte er den Rang eines fatwi-berechtigten Marga®.

In den Jahren, die Hag Schaykh Abd ol Karim Ha'eri in Qom verbrachte,
zog er ebenfalls dorthin und lehrte an der dortigen groBen "Hawdeh e
Elmiyeh".

In "Erfan™'’ war er, in jenen Tagen, fiihrend. Auch mein grofler Lehrer,
Ayatullah Khomeini, wurde durch ihn mit "Erfan" vertraut gemacht und
rilhmte sein tiefes Verstehen und Erfassen der islamischen Mystik (Erfin)

Ag# Mirsa Mohammad Ali Schah-Abadi Tehrani starb im Jahre 1369 HQ
in Teheran, ™"

5- Aga Seyyed Ali Modjtahed Kaseruni Schirasi: Sohn Hag Seyyed
Abbas Mogtahed Kaserunis. Er wurde im Jahre 1278 HQ geboren und zog
1291 HQ von Kaserun nach Schiras, wo er sich bis 1304 HQ in den
Agliyeh- und "Naqliyeh""*-Wissenschaften ausbilden lieB. Agliyeh-
wissenschaftlichen®” Unterricht erhielt er bei Schaykh Ahmad Schirasi

% vNogqaba'ol Baschar”. B 2.5, §84 u 918

¢ mErfan”. hohe islam Mystk

i *Ravhanat ol Adab™, B 3. 8. 167

12 Nagliyeh-Wissenschaften® Koran, Sunna, Hadith und Fegh betretfende Wissenschaften
M die Aqlryeh-Wissensdisziplinen betreften, Logik. Philosophie und Hekniat
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Nadjafi (der ein Schiiler Hakim Abbas Darabis war) und Schaykh
Mohammad Hussayn Schanehssias. Wahrscheinlich nahm er auch Unterricht
bei Hakim Abbas, und zwar gegen Ende dessen Lehrtitigkeit. (Hakim
Abbas starb 1300 HQ)

Von 1304 - 1315 HQ hielt sich Aqd Seyyed Ali Modjtahed Kaseruni
Schirasi in Nadjaf auf, nahm an den Vorlesungen Akhund Molla
Mohammad Kiazems teil und erreichte einen hohen Wissensgrad. Von 1319
HQ bis zu seinem Tode (1343 HQ) lehrte er in Schiras insbesondere
Philosophie und "Erfan".

Zahlreiche Schiraser Gelehrte und Lehrer waren seine Schiiler und
nahmen an seinem "naqliyeh"- und "agliyeh"-wissenschaftlichen Unterricht
teil

Aqa Seyyed Ali ist uns ein beredtes Beispiel fiir "Salaf Saleh™'* Seine
Schiiler sowie die Schiraser Bevélkerung wissen so manches liber seine
edle, aufrichtige Gesinnung und seine Ehrfurcht vor Gott zu erzihlen. ..

6- Aqa Schaykh Mohammad Khorissani Gonabadi Esfahani, genannt
"Aqd Schaykh Mohammad Hakim", auch "Aqd Schaykh Mohammad
Khorassani": Er wohnte, studierte und lehrte in der "Sadr-Schule” in Isfahan,
war hauptsichlich Schiiler Djehangir-Khans, aber auch Molla Mohammad
Kaschis und nach dem Tode dieser beiden Gelehrten der fithrende
Philosophie-Lehrer Isfahans.

Hag Mirsa Ali Aga Schirasi®'’ und Djalal od Din Homa'i (Professor an
der Teheraner Universitit) waren seine Schiiler.

Hakim Khorassani war ein Vorbild fiir Aufrichtigkeit und Selbst-
Liuterung. Wie Djehangir-Khan und Akhund Kaschi blieb auch er bis zu
seinem Tode ledig. Er starb 1355 HQ.

Nach dem Tode Hakim Khorassanis gab es in Isfahan zwei weitere grofie
Gelehrte, die das Licht der hohen islamischen Philosophie (Hekmat) nicht
erloschen lieflen: Hag Aqa Sadr Kopa'i und Schaykh Mahmud Mofid. Nach
diesen beiden aber schwand es (in Isfahan) nahezu dahin...

7- Hag Schaykh Mohammad Hussayn Garawi Esfahani: Hinsichtlich
Tugend, Ehrfurcht vor Gott als auch aqliyeh- und “naqliyeh”-
wissenschaftlicher Gelehrtheit war er in seiner Zeit dominierend. Er wurde

84 Gemeint ist: Er gehorte der vorausgegangenen Generation aufrichtig-arbeitender und hochgebildeter

Gelehrter bzw Hakime an.

83 Zwischen Hag Mirsa Ali Aqa Schirasi (r.a.) und Hakim Khorassani bestand allem Anschein nach kem
wesentlicher Altersunterschied. Thn, Hakim Khoragsani und Hag Aqa Rahim Arbab - den letzten der
vorausgegangetien Generation, der "Ssalaf Saleh" - verband enge Freundschaft. Da jedoch Haj Mirsa
Ali Aqa Schirasi erst im reifen Alter mit dem Philosophic-Studium begann, nahm er bei seipem
Freund (Schaykh Mohammad Khordssant) Untetricht.
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1296 HQ 1 Nadjaf geboren Semn Vater war ein religigser Kaufmanu in
Kazemayn., wo Schaykh Garaw: Estahani die ersten zwanzig Jahre semes
Lebens verbrachte und auch seine Grundausbildung erhielt Anschliefiend
zog er nach Nadjaf und nahm ber Akhund Molla Mohammad Kazem
Khorassani, bis zu dessen Lebensende (1329 HQ), Unterricht "Olum-
Agliyeh" studierte er ber Mirsd Mohamimad Bager Hakim Estahbanati.

Schaykh Garawi Esfahani schrieb viele feqh- und osul-wissenschafiliche
Bucher Seine Gedanken sind auch heute noch relevant und in den
"Hawdehs" (Feqh- und Osul-Lehrzentren) und Reihen der Gelehrten immer
noch aktuell Von ihm 1st ein hervorragender Gedichtband namens "Tohtut
ol Hakim", in dem philosophische Themen - dichterisch - erdrtert werden
Auch eine Abhandlung iber "Ma'ad" (Auferstehung und Riickkehr zu Gote)
ist von thm Mein Lehrer Allameh Tabataba'i nahm n den Jahren 1344,
1345 HQ intensiv Unterricht bei ihm und betrachtete es als Ehre, sein
Schiller gewesen zu sein

Schaykh Garawi Esfaham starb im Jahre 1361 HQ ™°

8- Aqd Schaykh Mohammad Taqi Amoli: Er wurde 1304 HQ in Teheran
geboren Sein aqliveh- und nagliyeh-wissenschafiliches Studium absolvierte
er zum Teil ber seinem Vater, Aqa Schaykh Mohammad Amoli (der
ebenfalls den islamischen Philosophen zugeordnet wird) Anschlieflend
nahm er Unterricht bei Mirsa ye Kermanschahi. Nach dessen Tod studierte
er nahezu vierzehn Jahre lang bei Hag Schaykh Abd on Nabi Mogtahed
Nurt  Danach zog er nach Nadjaf und vertiefte seine Fegh- und Osul-
Kenntnisse bei Hag Mirsa Hussayn Na'ini, Aqad Seyyed Abu | Hassan
Estahani und Aqa Dia’od Din “Araqi. Unterricht in der Moral-Wissenschaft
erhielt er bei dem hervorvagenden "Aref” Aqa Hag Mirsa "Ali Aga-Qasi

Wihrend seiner Zeit i Teheran lehrte er "Olum-Agliyeh" und "Olum
Naqgliyeh". Zu seinen besten geisteswissenschaftlichen (aqliyeh) Arbeiten
gehoren seine Hascluyehs zu "Scharh e Manzumeh Sabsewari", die
wiederholt in Druck gingen. Sein hervorragendstes ‘naqgliyeh-
wissenschattliches Werk 1st eine Kommentation zu "Orwat ol Wotqga™. Er
starb 1391 HQ in Teheran.*"”

9- Agd Mirsid Mahdi Aschtiani: Auch er gehorte zu unseren grofien und
hervorragenden Philosophie-Lehrern Sein Vater war Mirsa Ga' far, bekannt
als "Mirsa Kutschek”, der zum Schiilerkreis Aqd Mohammad-Reda Hakim

* Ewfuhrung Schaykh Mohammad Reda Mogzzafar (em Schiller Schaykh Esfahanis) zv Schaykh
Garawl Esfahanis "Ta’leqah" (Erlauterungen) zn Schaykh Angaris "Makasseb".

" Emfuhrung Hag Mirsa Hassan Mosgtafawis zor zweiten Auflage der "Ta’leqah" (Erlauterungen)
Schaykh Amobs zu "Scharh ¢ Manzuneh"
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Qomscheh’is zihlte. Seine Mutter war eine Tochter Hag Mirsda Hassan
Aschtianis, des bekannten Mojgtahed aus Teheran.

Aga Mirsa Mahdi war Schiiler Mirsa Hassan Kerméanschahis und Mirsa
Hiaschem Eschkawaris. Jahrelang lehrte er - als offizieller Lehrer der alten
"Sepah-Salar-Schule" in Teheran - Philosophie und "Erfan". (Anmerkung:
Laut Stiftungsvorschriften hatte ein offizieller Lehrer iiber hervorragende
geisteswissenschaftliche und islamisch-theologische Kenntnisse zu
verfiigen.)

In den Jahren 1365, 1366 HQ wirkte er - auf Driingen der Lehrer und
"Tollab" hin - an der "Hawdeh Elmiyeh" in Qom. Auch ich nahm in jener
kurzen Zeit, die er in Qom war, an seinermn Unterricht teil.

Wertvolle Schriften sind uns von ihm geblieben. Unter anderem
Haschiyehs zu den Werken "Scharh e Manzumeh Manteq" in Sachen Logik
und Philosophie. Beide Haschiyeh-Arbeiten wurden veroffentlicht. Ebenfalls
das Buch "Assas ot Tawhid", im Zusammenhang mit philosophischen
Themen wie: "Qa’edeh a] Wiahed" und "Wahdat ¢ Wodjud" (Einheit des
Seins)

Méglichweise gibt es noch weitere Schriften von ihm, die mir jedoch
nicht bekannt sind. Er starb im Jahre 1372 HQ.

10- Aqa Mirsd Ahmad Aschtiani: Er war der jiingste Sohn Hag Mirsa
Hassan Mogtahed Aschtianis, verfiigte liber umfassende agliyeh- und
"naqliyeh"-wissenschaftliche Kenntnisse und war bekannt fiir seine in
Ehrfurcht vor Gott begriindete Tugend. Uber vierzig Jahre lehrte er in
Teheran Fegh, Osul und Geisteswissenschaft (Olum Aqliyeh). Auch er
gehérte zu  dem Schiilerkreis Hakim Kermanschahis und Hakim
Eschkawaris.

In der Zeit zwischen 1345 und 1350 HQ zog er, zur Vervollstindigung
seiner "Nagliyeh"-Kenntnisse nach Nadjaf, wo er gleichzeitig auch al:
Lehrer wirkte. An seinen Vorlesungen im Zusammenhang mit dem Werk
"Asfar" nahmen sogar hohe Gelehrte und Mogtaheds jener Nadjafer Tage
teil. Unter anderem Ostdd Allimeh Tabatabi'i, der einen Teil des "Asfar'
bei ihm durcharbeitete.

Hakim Ahmad Aschtiani starb im Jahre 1395 HQ, im Alter von etwa 10(
Jahren.

11- Agd Mirsa Taher Tonekaboni. Auch er zihlte zu den grofiel
Philosophie-Lehrern der letzten Zeit und galt als Kapazitit auf dem Gebie
"Philosophie und Hekmat”. Sein Uberblick iiber philosophische Theme
und die entsprechenden Anschauungen versetzte in Erstaunen. Im Jahr
1280 HQ kam er in Kalardascht, in der nord-iranischen Provin
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"Masanderdn", zur Welt. Zur Erweiterung seines Wissens zog er nach
Teheran.

Er erlebte die hohe Zeit der Gelehrten Mirsa Djelweh, Hakim
Qomscheh'i und Hakim Modarres. Dariiber, ob er an dem Unterricht Hakim
Kermanschahis und Hakim Neyrisis teilnahm, ist uns nichts bekannt Nach
seinem Studium bei den drei zuvor genannten groflen "Hakims", galt er als
einer der fithrenden Gelehrten und Lehrer seiner Zeit. Er starb im Jahre 1360
HQ

12~ Aga Seyyed Abu 1 Hassan Rafi'i Qaswini: Auch er war einer der
groBen, berithmten und maBgeblichen Gelehrten und Lehrer des letzten
halben Jahrhunderts und besa} umfassenden Uberblick und tiefreichenden
Einblick in die Agqgliyeh- und "Nagqgliyeh"-Wissenschaften. Philosophie
studierte er bei Hakim Kermanschahi und Hakim Eschkawari. Nach der
Errichtung der "Hawdeh Elmiyeh" in Qom (durch Hag Schaykh “Abd ol
Karim Ha'eri Yasdis) zog er dorthin.

Abgesehen davon, daf er an den Vorlesungen Schaykh Ha'eris teilnahm,
lehrte er Sabsewaris "Scharh ¢ Manzumeh" und Molla Sadris "Asfar”
Selbst groBe Gelehrte nahmen an seinem Unterricht teil. Mein grofler
Lehrer, Ayatullah Khomeini, studierte bei ihm "Scharh e Manzumeh” als
auch einen Teil des Werkes "Asfar" und riihmte u a. seinen hervorragenden
sprachlichen Stil.

Aga Seyyed Abu | Hassan Rafi'i Qaswini zog in der Zeit Hag Schaykh
Ha'eris nach Qaswin, wo sich Philosophie-Studenten (Hekmat) aus nah und
fern um ihn scharten. Die letzten Jahre seines Lebens verbrachte er als
"Marga Taqlid""'* in Teheran, Er starb im Jahre 1394 HQ.

13- Aqa Schaykh Mohammad Hussayn Fadel Tuni: Hervorragender
Philosophie-Lehrer der jiingeren Zeit. Von ihm ist ein "Ressileh"
{Dissertation, Abhandlung) im Zusammenhang mit "Elahiat" (istamische
Theologie), in dessen Vorwort er schreibt, daBl er Schiiler Hakim Djehangir-
Khans und Hakim Eschkawaris war.

Nach der Griindung der Teheraner Universitit lehrte er etliche Jahre an
den Fakultiten filir Literatur und Aqliyeb- und Nagliyeh-Wissenschaften. Er
schrieb Haschiyehs (Anmerkungen) zu der Einfilhrung zu Qaysaris "Scharh
e Fosus".

Aga Schaykh Mohammad Fadel Tuni wurde im Jahre 1309 HQ
geboren®'’ und starb etwa 1380 HOQ.

Y2 hoher peistlicher Gelehrter, an dem sich die Muslime 1 Glaubensdingen onenticeen
1% "Noqaba ol Baschar"
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14- Seyyed Mohammad Kazem "Assar: Er war Philosophie-Gelehrter der
letzten Epoche. Im Jahre 1305 HQ kam er zur Welt. Als Achtzehnjihriger
zog er nach Isfahan und studierte dort (drei Jahre) Philosophie. Aller
Wahrscheinlichkeit nach bei Hakim Djehangir-Khan und Akhund Molla
Mohammad Kaschi. Anschiiefiend ging er nach Teheran, wo er sechs Jahre
lang bei Hakim Eschkawari, Hakim Kermanschahi und Hakim Neyrisi seine
Philosophie-Kenntnisse vertiefte. Danach reiste er zu den " Atabat"**’, wo er
sich 10 Jahre lang der "Nagliyeh"-Wissenschaft widmete.

Im Alter von 35 Jahren (1340 HQ) kehrte er nach Teheran zuriick und
gab naqliyeh- und insbesondere aqliyeh-wissenschaftlichen Unterricht. Nach
der Griindung der Teheraner Universitit (im Jahre 1313 HS, etwa 1353 HQ)
lehrte er an den Fakultiten fiir Literatur- und fiir Aqliyeh- und Nagliyeh-
Wissenschaften, und etwa ab 1365 HQ bis gegen Ende seines Lebens an der
Theologischen Hochschule. (Das heifit, an der frilheren "Sepah-Salar'-
Schule, die in "Daneschgih Rouhini" (Theol. Universitit) umbenannt
wurde.)

Seyyed Mohammad Kazem ‘Assar war ein gutaussehender,
sympathischer und humorvoller Mensch. Einige Schriften, im
Zusammenhang mit den philosophischen Themen: "Wahdat WoZud"
(Einheit des Seins), "Badi" (Anderungen im Zusammenhang mit
Bestimmtem) als auch zu "Elin ol Hadith" (Hadith-Wissenschaft) und "Elm
ol Tafssir" (Exegese), von denen einige kiirzlich in Druck gingen, sind uns
von ihm geblieben. Er starb 1394 HQ.™

.zbreiuna{c{reiﬂigdfe generafian

Diese Generation betrifi meine bzw. unsere Lehrer. Besonderer
Riicksichten wegen mdchte ich hier auf sie nicht eingehen. Nach
Mboglichkeit werde ich dies zu einem anderen Zeitpunkt und bei geeigneterer
Gelegenheit nachholen...

Meines Wissens war dies also die erste "Auflistung” der Gelehrten und
"Hokama" (Hakime, Philosophen), die je vorgenommen wurde. Und daf
etwas, das zum ersten Male unternommen wird, seine Mangel hat, ist allseits
bekannt und auch mir klar. Daher: Sicherlich wird auch die von mir
vorgenommene Generationen-Kategorisierung da und dort nicht ohne Fehl
bzw. nicht vollstindig sein. Ganz gewi8 sind etliche - bewufit oder

52¢ Nadjaf, Kerbela, Samera, Kagemayn (in Irak}
#2) wTarikh Madresseh e Sepah-Salar”, Abu | Qassem Sahab, S. 149, 170
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unbewullt - nicht genannt worden. Ganz abgesehen davon, daB es ein
mithsam Unterfangen ist, alle, das heiBt die echten Hakime als auch
"Amateure” auf dem Gebiet Philosophie und Hekmat, ausnahmslos zu
nennen Mir ging es lediglich darum, jene zu erwiihnen und einzuordnen, die
durch ihre Schriften, thre Werke, Reden oder aber ihre Lehrtitigkeit
sichtlichen Emfluf} auf die Folge-Generation nahmen und dazu beitrugen.
daf} auch dieses weite Wissensfeld, das einen bedeutenden Teil in der
islamischen Kultur einnimmt, erhalten blieb und geftrdert wurde. Als
Abschluf} zu diesem Thema noch einige Hinweise:

1- Die vorgenommene Kategorisierung ist, wie jede andere auch, eine
ungefihre, und nicht Alter oder Jahreszahlen waren ausschlaggebend,
sondern mir ging es um die Bestimmung der "Lehrer und Schiiler-
Generationen". Denn daB die Schiiler eines Lehrers - zeitlich gesehen - nicht
immer nur ein und der gleichen Generation zuzuordnen sind, versteht sich
von selbst. Eben darum, weil die dlteren Schiiler den jlingeren in der Regel
um einiges "voraus” sind.

Wir ordneten beispielsweise Hagi Sabsewari - darum weil er Schiiler
Molla Esmail Esfahanis und dieser Schiiler Molla Ali Nuris war - in die
Generation Mirsa ye Djelwehs und Hakim Qomscheh'is ein, die ihrerseits
ebenfalls Schiiler der Schiiler Molla Ali Nuris waren. Dies, obwohl Hagi
Sabsewidri zu den Alteren der betreffenden Generation gehort und, wenn
auch nur fiir kurze Zeit, ein Zeitgenosse Moila Ali Nuris war Er starb 1289
HQ. Mirsa ye Djelweh dahingegen war einer der jiingeren seiner Generation,
lebte bis 1314 HQ und beabsichtigte zunidchst. bei Hakim Sabsewari in
Sabsewar sein Studium fortzusetzen

2- Die Zeit ab der ersten Hilfte des dritten islamischen Jahrhunderts, da
die Geschichte der islamischen Philosophie ihren Anfang nahm, bis Ende
des vierten Jahrhunderts, war die sogenannte "Phase des Ubersetzens". In
dieser Zeit wirkten viele Philosophen zugleich als Ubersetzer. Ebenso wie
etliche Ubersetzer auch Philosophen waren. Allerdings gab es auch
Ubersetzter, die keine Philosophen oder aber Philosophen, die keine
Ubersetzer waren,

In dieser Ubersetzungs-Phase wurde jedoch nicht nur iibersetzt, sondern
auch studiert, nachgedacht und geschrieben Es ist also nicht so, wie einige
annehmen, da} man sich in der islamischen Epoche zunichst ein, zwei
Jahrhunderte lang ausschlieBlich dem Uberseizen gewidmet hitte und
danach erst die Denker, heute als Philosophen bezeichnet, erschienen seien.
Nein, keinesfalls. Beispielsweise gab es gleich zu Beginn der Ubersetzungs-
Phase schon den groBen und weltbekannten Denker bzw. Philosophen
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Yaqub Ebn Eshaq Kendi, der etliche Philosophie-Gelehrte heranbildete, die
ihrerseits wiederum philosophisches Denken und Philosophie weitergaben.

Al-Kendi lebte in den Tagen namhafter Ubersetzer wie Honayn Ebn
Eshiq Ebadi und Abd ol Massih Hemssi, also vor der Zeit des Thabet Ebn
Qorrah und anderer, die sich ebenfalls dem Ubersetzen widmeten.

3- Die Ubersetzer waren zumeist Juden, Christen, auch Sabier. Nur
selten war ein muslimischer oder zarathustrischer Ubersetzer anzutreffen.
Lediglich Abdullah Ebn Moqaffah war allem Anschein nach zunichst
zoroastrischen Glaubens. Genauer: Er war Manichier, schlofl sich jedoch
spiter dem Islam an.

Die Denker und Philosophen jener Tage und Breiten aber, die eigene
Erkenntnisse und Gedanken entwickelten, waren allesamt Muslime. In
jenem Zeitabschnitt der islamischen Epoche begegnen wir nicht einem
kundigen Philosophen, der nicht Muslim gewesen wire. Nebenbei, auch
dieses kénnte ein interessantes Studienthema sein.

4- In der Zeit nach der sogenannten Ubersetzungs-Phase waren bis zum
sechsten, siebten islamischen Jahrhundert nahezu alle Philosophen zugleich
auch versierte Mediziner, Wie beispielsweise Abu Ali Sina, der sowohl
Philosoph als auch hervorragender Mediziner war. Bei einigen von ihnen
dominierte allerding die medizinische Dimension.

In diesem Zeitabschnitt, der als "Philosophen-Mediziner-Phase"
bezeichnet wird, machten Juden, Christen und Muslime von sich reden.
Nicht aber die Sabier, die sich in der Ubersetzungs-Phase aktiviert hatten.

Wir begegnen in dieser Epoche, d.h. in der Philosophen-Mediziner-
Phase, vielen genialen christlichen und jiidischen Arzten, die zugleich auch
Philosophen waren. Wenngleich wir in jenem Zeitraum wirklich grofle
nennenswerte Philosophen in ihren Reihen nicht antreffen.

Zum Beispiel Abu | FaraZ Ebn ot Tayyeb, ein Zeitgenosse Ebn Sinas.
Auf medizinischem Gebiet leistete er Hervorragendes und ward von
letzterem gerithmt. Auf dem Gebiet der Philosophie aber tat er sich nicht
hervor und fand diesbeziiglich weder die Beachtung Abu Ali Sinas noch die
anderer.

Abu 1 Barakat Bagdadi und sogar Abu 1 Khayr Hassan Ebn Sawar bilden
allerdings eine Ausnahme, denn: Abu | Barakat war ein kundiger Philosoph
jiidischen Glaubens und Abu | Khayr ein christlicher Philosoph. Wie wir
jedoch wissen, schlossen sich beide spiiter dem Islam an.

Auch dieser Punkt konnte ein interessantes Studien-Thema sein.
Beispielsweise im Zusammenhang mit der Frage: Warum waren in den
Kreisen der Ubersetzer-Philosophen, Philosophen-Ubersetzer oder aber in
der Reihe der Mediziner-Philosophen oder aber Philosophen-Mediziner alle
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"kénnenden” Philosophen islamischen Glaubens? Warum gab es unter thnen
keine Nicht-Muslime, dieweil wir doch in jenen Tagen etlichen versierten
Ubersetzern und insbesondere genialen Arzten begegnen, die keine Muslime
waren?

Die Antwort auf diese Frage liegt auf der Hand: Der islamische Geist
zelgt und erweist sich Philosophie und philosophischen Gedanken
gegeniiber sehr viel aufgeschlossener als jener, von dem andere Religionen
getragen sind.

Interessant und bemerkenswert ist ebenfalls, dafl in der nunmehr nahezu
zwelf Jahrhunderte langen Geschichte der Medizin und Philosophie der
islamischen Epoche, sozusagen kein zoroastrischer Philosoph oder Arzt
anzuireffen 1st. (Und allem Anschein nach gilt dies auch fiir das weite
Gebiet der Mathematik) Denn daB es ihnen, den Zarathustriemn, in der
islamischen Welt méglich war, sich auch auf diesen Gebieten zu betitigen,
steht auller Frage. [hnen stand es ebenso wie Juden und Christen offen, an
dieser wissenschafilichen, kulturellen und philosophischen Bewegung jener
Zeit tetlzunehmen. Doch sie taten es nicht, ebenso wie sie sich auch vor dem
Einzug des Islam in Iran an der Forderung einer weltweiten Wissenschaft
bzw internationalen kulturellen Entwicklung nicht beteiligten

Noch einmal zur Erinnerung: In der vorislamischen Epoche waren jene
Iraner, die als "Fackeltriger" der Wissenschaft und Kultur fungterten,
christlichen, jiidischen oder aber sabiischen Glaubens. Und sie waren es, die
die Djondi-Schapur-Universitit errichteten und leiteten

Unter den Philosophen der islamischen Ara war allein Bahmanyar Ebn
Marsban Asarbeidjani ein Zarathustrier, wenngleich auch er Muslim wurde.
Und in den Reihen der Arzte war lediglich Ali Ebn Abbas Ahwasi, bekannt
als "Ebn Madjussi”, ein hervorragender Arzt. Aber auch er gehdrte {aut
Edward Browne {in "Islamische Medizin", iibers. Titel) und anderer, nicht
der zarathustrischen Lehre an, sondemn seine Vorfahren, was auch aus
seinem Namen hervorgeht,

Tatsache ist, dafi das zoroastrische Denken, so wie es sich vormals
zeigte, keinesfalls nut Wissenschaft und Philosophie in Einklang zu bringen
war. Und wenn jemand diese Barriere durchbrach und sich wissenschaftlich
betitigte, sagte er sich schon recht bald vom zarathustrischen Glauben los

5- Die Philosophen der islamischen Welt gehorten zumeist der Schi‘ah
an. Und die nicht-schiitischen Philosophen waren - mit Ausnahme der
andalusischen, die von der Schi‘ah weit entfernt waren - dem Schi’ismus
zugeneigt Auch diese Tatsache konnte ais interessantes Studienobjekt
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dienen. Der schiitische Geist war von Anbeginn ein "philosophischei”. (Auf
dieses Moment ging ich in "Sayri dar Nahg ol Balagah" ausfiihrlich ein™**.

6- Auf dem Gebiet "Philosophie und Hekmat" - einem Teil der
islamischen Kultur, zu der Iraner und Nicht-Iraner beigetragen hatten -
waren die Iraner fiihrend. Insbesondere in den letzten Jahrhunderten. Das
heifit ab der Zeit der Mongolen-Invasion und vor allen Dingen ab dem 10
Islamischen Jahrhundert, da Iran zu einem Lande der Schi‘ah wurde, ward
die 1slamische Philosophie sozusagen zu einem Monopol Irans.

Allerdings waren es nicht die Iraner, die den Grundstein zur Islamischen
Philosophie legten, sondern der erste islamische Philosoph war ein Araber,
Doch als die Iraner mit der Philosophie Bekanntschaft gemacht hatten,
hielten sie an ihr fest. Mehr als jedes andere Volk. Dafiir gibt es zwei
Griinde: Zum einen der iranische "Geist", der schon vor dem I[slam und trotz
der zarathustrischen Behinderungen ein "philosophischer” war, und zum
anderen der schiitische EinfluB} in Iran.

Auch wenn wir iranische Philosophen, die ihrer Abstammung nach
Araber, Tiirken oder anderer ethnischer Herkunft waren wie beispielsweise
Fakhr od Din Rasi, Djalal od Din Dawani, Sadr od Din Daschtaki und Giat
od Din Daschtaki und anderer nicht einbeziehen, ist die Zahl der nicht-
iranischen Philosophen gemessen an den iranischen recht gering. Die nicht-
iranischen Philosophen waren entweder Nicht-Muslime aus dem Kreise der
Mediziner-Philosophen aus Agypten, Damaskus und Andalusien. Oder aber
es handelte sich um nicht-iranische Muslime wie Ebn Haytam Basri aus
Agypten, Abu | Barakat Bagdadi, Ali Ebn Redwian Mesri, Al-Kendi, Ebn
Roschd, Ebn Tofayl, Ebn os Si'eg, Qotb ed Din Mesri, Kamal od Din
Yunes Museli und hochstwahrscheinlich Farabi. Eine keinesfalls grofe
Gruppe.

7- Philosophisches Lehrzentrum war, vor der Zeit Abu Ali Sinas,
Bagdad. Durch Ebn Sina aber riickte Bagdad in den Hintergrund, und Iran
wurde zur Metropole der Philosophie. Anzumerken ist, daB Abu Ali Sina
weder nach Bagdad gereist war, noch einen Philosophie-Lehrer gehabt hatte.
Lediglich kurzfristig war er von einem Lehrer in die Wissensdisziplin
"Logik" eingefiihrt worden.

Jedenfalls: Genialitit und Berithmtheit Abu Ali Sinas zogen Studenten
von nah und fern an. Sie lasen seine Biicher und scharten sich um ihn. Seine
Schriften stellten die der Vorausgegangenen in den Schatten bzw.
widerriefen sie. Seine Werke wurden nicht nur in Iran gelehrt, sondern

!

822 vgsayni dar Nahg ol Balagah®, 8. 40-44
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fanden, da sie iiber die iranischen Landesgrenzen hinausgedrungen waren,
auch in anderen Landern und Gebieten ihre Befiirworter und Lehrer.

Die Verbreitung der Gedanken Abu Ali  Sinas aber, die
Konkurrenzlosigkeit seiner Werke als auch die Tatsache, daf} seine Schiiler
Iraner und Experten auf dem Gebiet seiner Philosophie waren, fiihiten dazu,
daB Bagdad seine Fiihrungsrolle aus der Hand gab.

Allerdings wurden auch weiterhin in Bagdad philosophische Gedanken
und Schriften gelehrt, unter anderem die Werke Abu Ali Sinas, doch galt es
nicht mehr als philosophisches Lehrzentrum.

Spidterhin wurde durch Abu | Abbas Lukari, einen Schiiler der Schiiler
Ali Ebn Sinas (Avicennas), das vitale Umfeld der Philosophie-"Hawdeh",
das in der Zeit Ebn Sinas auf den mittleren und siidlichen Iran beschrinkt
war, bis nach Khorassan ausgedehnt.

8- Im Zuge der Mongolen-Uberfille und andererseits der geistigen
Widerstinde Ghazilis erlosch die Philosophie in nicht-iranischen Landen,
dieweil sich in [ran ein kleines Flimmchen von ihr erhalten konnte. Nach
und nach gewann dieses Flaimmchen an Kraft und leuchtete erneut auf
Insbesondere in der Region bzw, der Philosophie-Hawdeh "Fars".

Spiiter, als die Safawiden das Zepter in die Hand nahmen und in Isfahan
eine neue wissenschaftliche und philosophische Bewegung begann, erlebte
die Philosophte in Iran - durch Mirdimad und Sadr ol Motilehin - eine neue
Bliite.

0- Ab der Zeit der Safawiden wurde die islamische Philosophie zu einer
Art Monopol in der Hand der iranischen Schi‘ah. Jedoch kann nicht gesagt
werden, daf} alle Regionen Irans gleichmafig beteiligt gewesen wiiren
Einige Gebiete, die in den "Nagliyeh-Wissenschaften” stark vertreten waren,
hatten an den Geistes- bzw. den Agliyeh-Wissenschaften kaum oder keinen
Anteil.

Beispielsweise Khusestan. Es leistete Grofles auf den Gebieten "Hadith",
"Feqh” und Literatur, jedoch im Zusammenhang mit Philosophie, Hekmat
bzw. den Aqliyeh-Wissenschaften lag es brach.

Ebenfalls Sistan-Belutschestan. Abu Solayman Manteqi Sadjestani ist -
im Raume "Sistan” - als Ausnahme zu verstehen.

Einige Provinzen nahmen an dieser Entwicklung zwar teil, aber nur
geringfiigig.  Beispielsweise  Asarbeidjan. Aus Asarbeidjan kamen
Bahmanyar, Schams od Din Khosrou-Schahi, Molla Radjab-Ali, Molla
Hussayn Ardebili und Aga Ali Hakim Sonusi und in unserer Zeit: Allameh
Tabataba'i. Andere Gebiete jedoch, wie Khorassan, Isfahan und Firs,
leisteten auf dem geisteswissenschaftlichen Sektor, auf den Ebenen Hekmat
und Philosophie, Hervorragendes.
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Was moglicherweise in Erstaunen versetzt, ist, daB ab der Zeit
Mirdamads bis heute: Nordiran, das heifit Gilan, Masanderan und Gorgan,
den groften Anteil an dem agliyeh-wissenschaftlichen Fortschritt (in Iran)
hatten. Nahezu dreiBig hervorragende Philosophie-Lehrer stammen aus
diesem Raum. Unter anderem groBe Philosophen wie Mirdamiad, Molla
Esmail Khadju'i, Aqa Mohammad Bidabadi, Molla Ali Nuri, Mir
Fendereski, Abd or Rasaq Lahidji, Molla Mohammad Ga'far Langerudi und
andere. Auch wenn sie in Isfahan studierten und lehrten, so stammten sie
doch aus Nordiran.

10- Die genannten Philosophen-Generationen setzten sich also ohne
Unterbrechung fort, was als Zeichen fiir den kontinuierlichen Verlauf einer
Kultur zu verstehen ist. Das gleiche gilt fiir die Feqh- und Hadith-
Wissenschaft, fiir "Erfan”, die Literatur und sogar die Mathematik.

Was die Lehrer-Schiiler-Ketten anbelangt, besteht nur in zwei Fillen
Unklarheit. Einmal im Zusammenhang mit Molla Esmail Khadju'i, der in
der Zeit der afghanischen Attacken lebte. Weder er selbst noch andere geben
{soweit mir bekannt ist) Auskunft liber seine Lehrer. Zum anderen sind uns
die Lehrer Fakhr od Din Ssamikis, der seinerseits Lehrer Mirdamads war,
nicht bekannt,***

Das aber bedeutet nicht, daB} es in der Lehrer-Schiiler-Kette zu einer
Unterbrechung oder gar einem Abbruch gekommen wire. Denn daB beide
Lehrer hatten, ist gewi. Die Frage ist lediglich, wer sie unterrichtete.
Jedoch ist es durchaus mdglich, da wir auch dariiber noch zu Klarheit
finden.***

Wenn wir von diesen beiden Unklarheiten (von denen sich eine
inzwischen aufgeklirt hat, d. U ) absehen, konnen wir unsere Philosophie-
Lehrer-Kette bis zu Abu Ali Sina liickenlos zuriickverfolgen. Und so wir
Schaykh Baha'i als Philosophie-Lehrer einbeziehen, fillt sowieso eine der
zwei Unklarheiten fort. Darum, weil die Lehrer-Schiiler-Kette iiber Schaykh
Baha'i und seinen Lehrer Molla ‘Abdullah Yasdi (nicht iiber Mirdamad) bis
zu Abu Ali Sina bekannt ist.

Im Falle Abu Ali Sina haben wir es allerdings mit einer anderen
Situation zu tun, denn er nahm nicht bei Lehremn Philosophie-Unterricht,
sondemn bediente sich dazu philosophischer Werke.

23 Nachtriiglicher Hinweis: Erfreulicherweise konnle m jingster Zeit in Erfahrung gebracht werden, daf
er - Fakhr od Din Ssamaki - Schiiler Gidth od Din Mangurs war. Die genannte diesheziigliche
Unklarheit ist damit beseitigt. Es bleibt zu hoffen, daB wir auch im Zusammenhang mit Khadju'i zu
Klarheit finden.

¥ Wie aus der obigen FuBnote hervorgeht, fand man im Zusammenhang mit Ssamaki zu Klatheit, d 0.,
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11- Doch nicht nur Abu Ali Sina hatte keinen Philosophie-Lehrer. Nicht
nur er war es, der durch philosophische Biicher mit der Philosophie vertraut
und Philosoph wurde, sondern: Auch Faribi und Al Kendi - die ebenfalls,
das heifit jeder der beiden, Beginn einer Lehrer-Schiiler-Kette waren -
wurden nicht von einem Lehrer in die Philosophie eingefiihrt

Die Geschichte berichtet nichts iliber einen Philosophen oder Lehrer, der
Kendi Philosophie-Unterricht erteilt hitte. Ganz abgesehen davon, daf} es in
Kendis damaligem Lebensraum gar keinen Philosophen gab. Mit anderen
Worten: Der Philosoph Kendi ging aus sich selber hervor bzw. entwickelte
sich aus sich selbst.

Ebenfalls Farabi Er studierte lediglich Logik bei einem Lehrer (Yohana
Ebn Haylan), und wie wir zuvor schon sagten: Die Annahme, Farabi sei
Schiiler Abu Beschr Mattas gewesen, ist haltlos

Das heiBt also: Die ersten Ubersetzungen philosophischer Werke
verdanken die Muslime Nicht-Muslimen, nicht aber ihre Philosophie-
Lehrer...

Und nun zu den Verdiensten der Iraner um "Erfan"” und Sufismus:

’z?r/dn ’ um{ Su/idmud

Eine Wissenschaft, die im Schofle der islamischen Kultur entstand,
heranwuchs und sich entfaltete, ist "Erfin", "Elm e Erfan".**", Von zwej
Warten aus kann "Erfan” angegangen und untersucht werden: von der
kulturellen als auch der soziologischen bzw. gesellschaftlichen.

Die "Orafa", also jene, die sich intensiv mit "Erfan" beschiftigen und
darin sozusagen aufgehen, unterscheiden sich von den iibrigen kulturell-
wissenschaftlichen Kreisen in der islamischen Welt, Beispielsweise von den
Koran-Kommentatoren, Hadithkundigen, Fegh- und Kalam-Gelehrten™,
Philosophen, Dichtern, Literaten etc.. Denn aus der Mitte der "Orafi", die,
wie gesagt, ebenfalls zum weiten Umfeld der islamischen Kultur gehéren,
eine  Wissenschaft namens "Erfin" schufen, grofie Gelehrte und
Wissenschaftler aus ihren Reihen hervorgingen und bedeutende Werke
schrieben, bildete sich eine recht weitverbreitete Gruppe bzw. "Sekte". Eine
"Sekte" oder Gruppe mit sie charakterisierenden Besonderheiten.

2 vErfan" wird in der Regel mut dem Begriff "Mystik”, “islamische Mystik” oder auch "Gnostik”

iibersetzt, Doch "Erfan" 1st mehr als das
¥ Dicese Begnffe simd i den fritheren Kapiteln erkliirt worden.
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Dies aber ist im Zusammenhang mit den iibrigen, sich im kulturellen
Umfeld betitigenden Kreisen nicht der Fall. "Fogaha", "Hokami" u.a
wirken ausschlieBlich auf der kulturell-wissenschaftlichen Ebene und
werden nicht als "Sondergruppe”, als "Sekte" und "anders als die anderen”,
verstanden.

Aus kultureller Sicht betrachtet werden die "Erfan"-Vertreter "Aref" bzw.
"Orafa" (Plural von Aref) genannt. Als "Sufi" bzw. "Sufis" bezeichnet und
kennt man sie, wenn von ihnen als einer besonderen Gesellschafisgruppe die
Rede ist.

"Orafa" oder aber "Sufis" sind jedoch nicht als religidser "Zweig" des
Islam, nicht als separate islamische Sekte zu betrachten, was sie selbst auch
keinesfalls behaupten. Schliefilich sind sie in  allen islamischen
Glaubensrichtungen vertreten, bilden aber innerhalb der groBen Gesellschaft
eine zusammengehorende bzw. miteinander verbundene separate soziale
Gruppe Eine Gruppe, die gekennzeichnet ist durch besondere
Charakteristika, die sie von der iibrigen Gesellschaft unterscheidet. lhr
Denken, ihr Lebensstil, ihr "Outfit", ihr Verhalten, bisweilen ihr Leben in
eigenen Konvents, in den sogenannten "Khangahs" - dies alles gab (und
gibt) ihnen ihr sufistisches Flair

Allerdings begegnen wir, insbesondere in den Reihen der "Schiah" auch
jenen "Orafid", die sich duflerlich in nichts von ihren Mitmenschen
unterscheiden, wenngleich sie unermiidliche und aufrichtige "Ssalek”, d.h.
Wanderer zZum hdochsten Gipfel ihrer Vervollkommnung, das heilit zu
Gottesnihe und "Aufgehen in Ihm" sind. Worin ja ihr eigentliches Ziel
beruht, dessentwegen sie all die Miihen und Anstrengungen der
Selbstbereinigung bzw. Liuterung auf sich nehmen. Sie sind die wahren und
wirklichen "Orafa", nicht jene, die hunderterlei Briuche und Vorschriften
erfanden und (absurde) religiose Neuerungen einfiihrten.

Uns geht es hier und jetzt jedoch nicht um den soziologischen Aspekt,
nicht um ihr Denken, Verhalten, Brauchtum, ihren Lebensstil und ihre
Regelungen. Uns interessiert in dieser Abhandlung die kulturelle
Dimension, genauer gesagt: [hre geschichtliche und kulturelle Entwicklung.
Ihre Lehrer- Schiiler-Generationen sind es, die wir feststellen wollen.

Wissenschaftlich gesehen unterscheiden wir zwei Erfan-Ebenen. Eine
praktische und eine theoretische.

Die praktische Ebene betrifft Bezichung und Aufgaben des Menschen
sich selbst, der Welt und Gott gegeniiber. Ahnlich wie es auf dem Gebiet der
Moral bzw. Ethik der Fall ist. Auch sie, die Moral, verfiigt iiber ein
praktisches Wissensfeld. Allerdings mit einem Unterschied, auf den wir
noch hinweisen werden.
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Kurz, diesen praktischen Teil bezeichnet die istamische Mystik bzw.
"Erfan" als "Ssayr o Ssoluk".™" Das heiBt, der "Ssalek" wird iiber den Weg,
den er zu gehen hat, um den hoéchsten Gipfel erreichen zu kénnen,
aufgeklirt. Mit anderen Worten: Dariiber, wie es thm mdglich wird, zu
seiner hochsten menschlichen Vervollkommnung, zu dem Gipfel "Tawhid",
der das véllige Sich-Hingeben bzw."Aufgehen" in Gott bedeutet, zu finden
Wo er zu beginnen, welche Etappen und Stufen er, eine nach der anderen,
zuriickzulegen, wie er sich zwischen den Etappen zu verhalten bzw. zu
befinden hat und was ihm dabei zuteil wird.

Zudem wird er wihrend seines gesamten "Ssayr o Ssoluk" von einem
erfahrenen "Wanderfithrer", der die Strecke bereits erfolgreich zuriicklegen
konnte und weil}, was dabei alles zu beachten und zu beriicksichtigen ist,
angeleitet. Dieser Wanderfiihrer mu3 den "Ssalek" begleiten, da er sich
ansonsten verirren und irgendwo entgleiten wiirde

Die "Orafa" bezeichnen diesen versierten, erfahrenen und menschlich-
vollkommenen "Wanderfithrer", der unbedingt dem Neuling auf dem Wege
"Ssayr o Ssoluk" zur Seite stehen mul}, symbolhaft als "Tayer Qods" und
bisweilen als "Khedr".

Auf meinem Weg, o "Tayer Qods’, begleite mich,
weit ist der Weg, und ich Renn ifn nicht.
Allein, ofine Kfedr, der sicher dich fiifirt, geft ifin nicht
Auf daft du nicht abirrst und verfefilst das Licht

Allerdings: Zwischen jenem "Tawhid" (Ein-heit Gottes), das aus der
Sicht des "Aref" der hochste Gipfel der Menschlichkeit und das eigentliche,
erhabene Ziel seines "Ssayr o Ssoluk" ist und dem "Tawhid", das
normalerweise in der Bevolkerung gemeint ist (Monotheismus, Ein-Gott-
Bekennen) und sogar dem des Philosophen (der davon spricht, dall "Wageb
ol Wo“gud"xzx nur einer ist, nicht mehr) besteht ein himmelweiter
Unterschied.

Das "Tawhid" des "Aref" besagt, dafl das wirklich Existierende nur Gott
1st Nur Er ist wirklich. Nur Er ist und hat "Sein". Alles andere ist nur
"Schein", nicht aber "Sein" Mit anderen Worten: Auller Gott existiert bzw.
ist nichts. Das "Tawhid" des Aref bedeutet, daf3 es gilt, jenen Weg zu gehen,

27 Dieser Begriff wurde zuvor schon austiihrlich besprochen
84 myvageb ol Wogud™ jene unbedingte und abselute Existenz (Gott), die sein muB, damit anderes
werden und semn kann
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dessen Ende der Gipfel "Tawhid" ist. Also jener Gipfel, an dem der, der ihn
erreicht hat, nichts anderes sieht und erkennt als Gott. Nur Gott-Sehen...

Dieses Tawhid-Verstindnis bejahen die Gegner des "Aref' nicht.
Méoglicherweise verstehen sie es sogar als eine Art Unglauben, als "Kofr."

Die "Orafd" aber sind davon iiberzeugt, dal wirkliches "Tawhid" nur
darin beruht: Im "Nichts-Anderes-Sehen als eben nur Gott". Alle anderen
Tawhid-Vorstellungen sind ihrer Auffassung nach nicht frei von "Scherk"**
Auch sagen sie: Dieses Erkennen ist nicht mittels Verstand und Denken zu
erreichen, sondern mit dem Herzen und dem aufrichtigen und
unermiidlichen Bemiihen wm "Ssayr o Ssoluk".

Dies betrifft also den praktischen Erfan-Teil, bei dem es, wie auch bei
dem praktischen Teil der Wissenschaft "Moral", um Instruktionen geht.
Darum, was zu tun und was zu lassen ist. Allerdings mit folgendem
Unterschied:

Erstens: "Erfan" spricht von der Beziehung des Menschen zu sich selbst,
zu Gott und der Welt. Vor allen Dingen von der Mensch-Gott-Beziehung,
dieweil diese jedoch noch lange nicht von allen Moral-Ordnungen erortert
wird. Lediglich die religiosen Moral-Systeme sprechen davon und
betrachten dies als unerldBlich.

Zweitens: "Ssayr o Ssoluk Erfani" (Mystisches Hinaufbemiihen zum
Gipfel) ist, wie schon aus dem Begriff hervorgeht, mit Streben und Bewegen
verbunden. Im Gegensatz zur Moral. In "Erfan” ist die Rede von einem
Ausgangspunkt, von einem Ziel und verschiedenen Etappen und Stufen, die
der "Ssalek" nacheinander zuriickzulegen hat, um das letztliche Ziel
erreichen zu kénnen. Von der Warte des Aref aus betrachtet ist dem
Menschen zweifellos dieser Weg ("Serat") gegeben, den er, Stufe fiir Stufe,
Etappe fiir Etappe, zu gehen hat. Auf diesem Weg eine Stufe oder Etappe
auslassen zu wollen, ist unmoglich. Denn ohne jede Stufe - nacheinander -
zu nehmen, kann er die néichste nicht erreichen.

Somit ist aus der Sicht des Aref der Geist des Menschen in gewisser
Hinsicht mit einer Pflanze oder einem Kind zu vergleichen, dessen
Entfaltung und Vervollkommnung im steten Wachsen und Reifen liegt.
Wohingegen die Moral lediglich von einer Reihe Tugenden spricht, wie:
Aufrichtigkeit, Rechtschaffenheit, Gerechtigkeit, Keuschheit, Gutes-Tun,
Gewissenhaftigkeit, Hingabe, Opferfreudigkeit etc., mit denen sich der
Mensch zu schmiicken hat. Sie sagt, wie er sein soll, jedoch nicht, wie er
diese Ziele erreichen kann.

829 ngoherk™ bedeutet: Gott anderes beisetzen
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Man kénnte es auch so formulieren: Aus der Perspekte der Moral
betrachtet gleicht der Mensch einem Haus, das mit einigen Dingen zu
versehen bzw. zu schmiicken ist, ohne das jedoch - Stufe um Stufe -
Anleitung, Reifen oder aber entwicklungsgemiifie Erziehung und Pidagogik
im Spiele wiren. Ohne dall sie sagt, wo zu beginnen und wie weiter
vorzugehen ist Bei dem Dach des Hauses, bei den Winden? Und wenn beli
den Winden, bei welcher Wand? [m Obergeschock oder im Parterie?

Im Zusammenhang nut "Erfan" ist es jedoch umgekehrt. Moralische
Fakroren sind zwar vorhanden, jedoch in sozusagen "dialektischer" Form.
Das heifit, in stindiger Weiterentwicklung begriffen Beweglich, vital .

Drittens: Bedeutung und Gehalt der geistig-moralischen Faktoren sind
beschriankt auf das allgemein Bekannte, Verstandene Dieweil Gehalt und
Bedeutung der geistig-mystischen (erfini) weitaus umfangreicher und
tieforeifender sind In "Ssayr o Ssoluk Erfami” sprechen eine Reihe
Erkenntnisse und Erfahrungswerte mit, die lediglich dem "Ssalek", der sich
auf dem "Wege zum Gipfel" aufrichtig anstrengt und bemiiht, zuginglich
werden. Nicht aber anderen

Die andere Erfain-Ebene beruht in dem Verstindnis vom Sein. Das heifit
in dem Bild von Gott, Welt und Meusch. Auf dieser Ebene agiert "Erfin”
wie die Philosophie Sie mdochte das Sein interpretieren, erkldren. Im
Unterschied zu der erstgenannten Erfan-Ebene, der es, wie der Moral, darum
gehr, den Menschen zu dndern. Und ebenso wie sich diese erstgenannte
Erfan-Ebene von der Moral in einigen Dingen nnterscheidet, ist es auch im
Zusammenhang mit letztgenannten und der Philosophie Auch zwischen
ihnen gibt es Unterschiede.

gr/dn unc! _ﬂd/am

"Erfan", sowohl ihre praktische als auch theoretische Ebene, steht dem
[slam nicht fremd gegeniiber. Darum nicht, weil der Islam, wie jede andere
Religion auch (und mehr als andere Religionen) iiber die Beziehung des
Menschen zu Gott, Welt und sich selbst spricht. Moglicherweise taucht an
dieser Stelle die Frage auf, ob das, was "Erfan" diesbeziiglich sagt, dem
entspricht, was der Islam dariiber kundtut.

Hierzu folgendes: Die islamischen Orafi bzw. Mystiker betonen, daf sie
kemesfalls etwas anderes sagen und denken, als der Islam lehrt. Derlei
weisen sie strikt zuriick Im Gegenteil, sie sind davon liberzeugt, dafi sie den
Islam besser verstehen und erfaflt haben als andere, dall sie wirklich
Muslime sind. Sie stiitzen und berufen sich auf den Koran, die Sunna des
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Propheten, die Vorgehensweise der Imame (a.s.) als auch der groBen
"Sahabeh" (Prophetengefihrten).

Andere jedoch sehen das anders, und wir wollen nun die verschiedenen
Ansichten, die im Zusammenhang mit den "Orafa" bzw. Mystikern genannt
werden, nennen.

a) Eine Gruppe der islamischen Hadithkundler und Foqaha ist der
Auffassung, daB} sich die Orafa keinesfalls am Islam orientieren. Dal} ihre
Rede, sie wiirden sich auf Koran und Sunma stiitzen, nichts weiter sei als
"Volksverdummung", um die Muslime fiir sich zu gewinnen. Grundsétzlich
habe "Erfan" nichts mit dem Islam zu tun.

b) Etliche der sogenannten "Modemen" oder aber "Fortgeschrittenen"
von heute, die mit dem Islam auf dem Kriegsfull stehen, begriiflen alles, was
auch nur in etwa nach "Freidenker-Tum" aussieht, um es im Sinne ihrer
Anti-Bewegung gegen den Islam und seine Regelungen zu nutzen und zu
propagieren. Wie die erstgenannte Gruppe sind auch sie der Meinung, daf3
die "Orafa" in Wirklichkeit nicht vom Islam iiberzeugt sind und sich ihm
nicht verbunden fiihlen. DaB Erfan und Sufismus in nichtarabischen Vélkern
geboren und gegen Islam und Araber eingesetzt wurden. Und zwar im
Deckmintelchen der Geistigkeit...

Diese Gruppe stimmt mit der erstgenannten darin iiberein, dal Mystik
bzw. Erfain gegen den Islam ausgerichtet ist. Der Unterschied zwischen
ihnen beiden besteht darin, da3 erstere den Islam heiligt, jedoch - gestiitzt
auf die islamisch-orientierten Emotionen der Muslime - die Mystiker
verschreit und verhchnt.

Die zweite Gruppe aber "nutzt" die Personlichkeit, die mystische
Identitiit der Orafa, die zum Teil grofie Gelehrte von Weltruf sind, und setzt
sie als Mittel ihrer Propaganda gegen den Islam ein. Dazu, den Islam zu
verteufeln und in ein schlechtes Licht zu riicken. Um glaubens zu machen,
dem Islam bzw. der islamischen Kultur seien feine und hohe geistig-
mystische Gedanken und Empfindungen fremd. Oder aber: Derlei sei aus
fremden Kulturen in die islamische eingeflossen. Der Islam und das
islamische Denken stiinden auf einem sehr viel niedrigeren Niveau, als dal3
sie zu derlei Gedanken fihig wiren

Auch behaupten die Vertreter dieser Gruppe, aus Angst vor der Reaktion
der muslimischen Aligemeinheit und der unerfreulichen Folgen wiirden die
Orafi sagen, sie hielten sich an Koran und Sunna. Auf diese Weise wollten
sie sich lediglich gegen Repressalien schiitzen...

¢) Eine dritte "neutrale” Gruppe dahingegen sagt: "Erfan" und Sufismus,
insbesondere die "praktische" Erfin-Ebene und vor allen Dingen dort, wo
sich Sekten-Charakter abzeichnet, sei nicht frei von religiésen Neuerungen

531



bzw Abweichungen. Von Neuerungen mnd Abweichungen, die mit Koran
und Sunna in keinster Weise in Einklang zu bringen sind. Dennoch aber
zeigten auch dort die Orafi - wie auch die Vertreter der iibrigen Bereiche der
islamischen Kultur und der meisten islamischen Sekten - ein hohes Maf an
aufrichtiger Zuneigung fiir den Islam. Niemals wollten sie bewullt etwas
gegen den Islam sagen oder ihn abdndemn. Allerdings, es sei durchaus
moglich, daB} sie Irrtlimer begingen. (Ebenso wie sich auch andere Kreise im
weiten Feld der islamischen Kultur da und dort irrten. Beispielsweise in den
Reihen der "Motakallemin”, der Philosophen, Kommentatoren und Foqaha).
Jedoch geschahe dies in dem Sinne, dem Islam zu schaden oder ihn zu
degradieren.

Zudem: Das Gerede, die Orafh seien gegen den Islam, sei von Leuten ins
Leben gerufen worden, die bestimmte tendenziose Ziele verfolgen oder aber
Gegner des Islam oder aber der islamischen Mystik sind. Wer objektiv und
ohne irgendwelche Vorurteile zu hegen, Biicher und Schriften der Orafa liest
und studiert {(unter der Voraussetzung, dafl er Sprache und Begriffe der
Orafi beherrscht), wird moglicherweise Mingel feststellen, doch ganz
sicherlich wird er auch erkennen, daf} sie in Liebe und Zuneigung fiir den
Islam geschrieben wurden ..

Wir ziehen die drittgenannte Auffassung den beiden anderen ver und sind
der Meinung, daf} die Orafi keineswegs beabsichtigen (bzw. beabsichtigten),
gegen den Islam zu arbeiten. Wohl aber ist zu empfeblen, dafl
Sachverstindige, die sich in "Erfan” und auf dem weiten islamischen
Wissensfeld wirklich auskennen, darum bemiihen, unparteiisch und objektiv
das Verhiltnis der mystischen Gedanken und Vorstellungen zum Islam zu
erforschen.

Was an dieser Stelle erdrtert werden sollte, betrifft die Frage: Ist es mit
der islamischen Mystik - "Erfan" - wie mit der Feqh-, Osul- Tafsir- und
Hadithwissenschaft? Das heiBt, fufit sie im Islam? Ahnlich wie jene
Wissensgebiete, deren Grundlagen die Muslime aus dem Islam erhielten und
dazu sie dann Regelungen und Ordnungen erarbeiteten? Oder aber fand sie,
wie die Mathematik und Medizin, aus der nichtislamischen Welt den Weg in
die islamische, um sich dann, im SchoBe der islamischen Kultur und
Zivilisation und infolge des wissenschaftlichen Engagements der Muslime,
zu entfalten und zu reifen? Ist vielleicht sogar noch eine dritte Variante im
Spiele?

Die (islamischen) Orafa bestitigen die erstgenannte Annahme (die
besagt, daB ihr "Erfan" im [slam fuBt) und weisen alle anderen Vermutungen
entschieden zuriick. Einige Orientalisten aber beharrten und beharren auf der
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These, dernach Mystik (Erfin) und das feine, priizise mystische Denken von
auBen her kommend zur islamischen Welt Zugang fand.

Bisweilen heifit es, die islamische Mystik habe eine christliche Wurzel.
Das heifit, sic sei das Ergebnis der Begegnung zwischen Muslimen und
christlichen Monchen. Andere sagen, "Erfan" sei eine Reaktion der Iraner
gegen Islam und Araber. Und da und dort wird behaupet, sie gehe auf die
neo-platonische Philosophie zuriick, die ihrerseits das Resultat eines
Gedanken-Mixes sei. Das heifit der Gedanken des Aristoteles, Platons, des
Pythagoras, alexandrinischer Gnostiker und jiidischer und christlicher
Ansichten.

Auch gibt es jene, die den Ausgangspunkt der islamischen Mystik im
buddhistischen Gedankengut verstehen. Ahnlich wie die Orafi-Gegner in
der islamischen Welt, die klarzumachen versuchen, daff Erfin und Sufismus
dem Islam voll und ganz fremd seien und aus nichtislamischen Riumen
bzw. Kreisen stammten.

Laut der drittgenannten These erhielt "Erfin" (sowohl die praktische als
auch theoretische Erfin-Ebene) ihre Substanz bzw. Grundsubstanzen aus
dem Islam selbst, fiir die Regelungen und Grundsitze entwickelt wurden.
Dennoch aber geriet sie auch in den Einflu von auflen kommender
Stromungen. (Beispielsweise philosophischer bzw. theologisch- und
insbesondere illuministisch-philosophischer Gedanken)

Wieweit aber gelang es den Orafi, dh. den islamischen Mystikern,
richtige Regelungen und Instruktionen, aufgebaut auf der islamischen Erfan-
Grundsubstanz, zu entwickeln? Waren sie diesbeziiglich so erfolgreich wie
beispielsweise die Feqh-Gelehrten? Oder aber nicht?

Und: Wieweit achteten sie darauf, sich nicht von den Gundpfeilern und
Grundsitzen des Islam zu entfernen? Zudem: Wie stark war der EinfluB
externer Stromungen auf die islamische Mystik? War es so, daB diese von
ihr angezogen wurden, sich mit ihrem Flair umgaben und in ihrer Richtung
genutzt wurden? Oder aber war das Gegenteil der Fall? Rissen die Wellen
der von auflen kommenden Stromungen die islamische Mystik mit sich fort?

Dies alles sind Punkte, die separat erdrtert und angegangen werden
sollten. Was jedoch feststeht ist: "Erfan" bzw. die islamische Mystik erhielt
ihre Substanz, ihr eigentliches "Grundkapital”, durch den Islam.

Die Vertreter der erstgenannten Ansicht - und mehr oder weniger auch
die der zweiten - behaupten, der Islam sei eine sehr einfache, simple
Religion, ohne Tiefe, ohne einen geheimnisvollen, verborgenen Kern. Seine
simtlichen Inhalte ligen offen auf der Hand. Mit anderen Worten: Es
bediirfe keiner langen Uberlegungen und keines Erforschens und
Ergriindens, um ihn und seine simtlichen Dimensionen erkennen zu konnen.
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Seine ideologische Basis ist "Tawhid" "Tawhid" im Islam aber ist
vergleichbar mit folgendem Beispiel: Ebenso wie ein Haus einen "externen”
Erbauer hat, hat auch die Welt einen "externen" Schopfer. Das eigentliche
Verhiltnis des Menschen zu irdischen Dingen und Freuden beruhe aus
islamischer Sicht darin, daB er sich in Enthaltsamkeit iibe. Enthaltsamkeit
aber bedeute, dal man sich die verginglichen, fliichtigen irdischen Gaben
moglichst verwehrt, um einst an den ewigen Freuden des Jenseits teilhaben
zu konnen Abgesehen davon gibt es im Islam eine Reihe einfacher
praktischer Vorschriften, die in dem Religionsgesetz (Schari’ah)} bzw. dem
Religionsrecht (Feqh) fullen

Aus der Sicht dieser Gruppe interpretieren die Orafi "Tawhid" nicht
gemifl dem, was der Islam sagt. Ihr "Tawhid-Verstindnis entspreche nicht
dem islamischen "Tawhid" Darum, weil sie "Tawhid" als “Wahdat
Wogud", als "Seins-Einheit" interpretieren und sagen, daB} auBer Gott, aufler
Seinen Namen, Attributen, Seinem Glanz und Seiner Herlichkeit gar nichts
anderes exisitiert.

Auch "Ssayr os Ssoluk" der Mystiker liege auBerhalb der islamischen
Frommigkeit Darum, weil in "Ssayr o Ssoluk" Bedeutungen wie
hingebungsvolle Liebe zu Gott, Aufgehen in Gott und Glanz und
Herrlichkeit Gottes, die des Mystikers Herz beriihren, gegeben sind, von
denen in der "islamischen Frommigkeit" nicht die Rede sei.

Die mystische "Ordnung” bzw. der mystische "Weg" sei ebenfalls ein
anderer als der der islamischen "Schari’ah”. Deshalb, weil er Themen und
Punkte erortere, die das islamische Religionsrecht (Fegh) bzw. die
"Schari‘ah nicht kenne.

Die genannte Gruppe erklért, die groBen Prophetengefihrten, die seitens
der Orafa und Sufis als eigentliche Vorginger bezeichnet wiirden, seien
nichts anderes gewesen als nur Asketen. Von "Ssayr os Ssoluk”" und dem
"Tawhid" der Mystik hatten sie nicht den blassesten Schimmer gehabt Sie
hatten sich die guten Dinge und Erfreulichkeiten des Erdenlebens versagt
und seien auf das Jenseits "fixiert" gewesen. Das, was sie zu ihrer
Weltentsagung veraniafit habe, seien Furcht und Hoffhung gewesen: Furcht
vor der Hollenverdammnis und hoffaungsvolle Erwartung der
paradiesischen Belohnung im Jenseits.

Die Auffassung dieser Gruppe ist keinesfalls zu bestitigen. Die
islamische Substanz ist weitmehr als das, was sie - in Ahnungslosigkeit oder
beabsichtigt - diesbeziiglich kundtut. Weder ist das islamische "Tawhid" so
simpel und gehaltlos, wie sie behaupten, noch beschrinkt sich - im Islam -
des Menschen Geistigkeit auf trocken-starre Askese. Abgesehen davon
waren die Propheten-Gefihrten nicht so, wie sie von besagter Gruppe
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geschildert werden und sind die islamischen Regeln und Vorschriften nicht
nur auf Leibliches bzw. Korperliches begrenzt

Um deutlich zu machen, daf} die islamischen Belehrungen durchaus die
Substanz zu einer Reihe tiefgehender Erfan-lnhalte sein konnen, wollen wir
in aller Kiirze, d.h. soweit es erforderlich ist, auf folgendes hinweisen:

Der Heilige Koran vergleicht Gott und Schopfung keinesfalls mit dem
"Erbauer eines Hauses” und dem "Haus". Vielmehr bezeichnet er Gott als
den Schdpfer der Welten und sagt:

Wohin, in welche Ricktung ihr auch immer blicRf, ifr schaut das "Antlitz”
Gottes, ™

Wir (Gott) sind ihim niher als seine (des Menschen) Halsschlagader.s4

Er (Gott)ist der Beginn von allem, und bei [im endet alles. Er ist der Sichtbare und

Verborgene.

Und andere Verse...

Vollig klar, daB Koranverse dieser Art zu einem erhabeneren "Tawhid"-
Verstindnis als dem gewdhnlichen fiihren. In einem Hadith (aus dem
Hadtihwerk "Kafi") heifit es, daB Gott in Seinem Wissen liber jene, die
gegen Ende der Zeit erscheinen werden und bis in die Tiefen "Tawhids"
vordringen, die ersten Verse der Sure Hadid" als auch der Sure "Tawhid"
hinabsandte

Im Zusammenhang mit "Ssayr os Ssoluk" und dem Durchwandern dei
verschiedenen Ssayr os Ssoluk-Etappen bis hin zur Gottesnihe, geniigt es
wenn wir uns diesbeziigliche Koranverse bewuflt machen. Beispielsweise
jene, in denen von "Leqga -o-llah" (Audienz bei Gott) oder "Redwin-o-1lih'
(gottliches Wohlgefallen) die Rede ist. Oder aber jene, in denen vor
Offenbarung und Inspiration bzw. Verkiindigung durch die Enge! - gerichte
an Nicht-Propheten, wie beispielsweise an Maria (s.a.) - die Rede ist
Insbesondere auch jene Verse, die die Himmelsreise des Gesandten Gotte
(s.a.a s) betreffen. :

Im Koran ist die Rede von "Nafs Ammdareh" (in Versuchung fiihrende
Ich), "Nafs Lawwamah" (mahnendes bzw. anklagendes o. tadelnde
Gewissen) und "Nafs Motma'enah" (zuversichtlich-ruhige Seele). Von "Elr

8% Sure 2, 115
3! Sure 50, 16
52 Sure 57. 3
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Efadi, Ladonni" (von Gott eingegebenes Wissen) und jenem
Rechtgeleitetsein, das durch unermiidliches Bemiihen auf dem Wege Gottes
erreicht wird

...und diejenigen, die sich um Unserer Sache willen benuifien, Wir werden sie
gewip fiihven auf Unseren Weg., >

Auch spricht der Heilige Koran von der Bereinigung der Seele, des Ichs,
dh von "Taskiyeh e Nafs", als dem einzigen, das zu Erlosung und
Befreiung fithrt.™*

Walirlich, wer sie lauterer werden [ift, der wird erfolgreich (erlost) sein,
und wer sie verderben [Gfit, wird zuschanden...

Im Koran wird wiederholt auf "Hobb eldhi" hingewiesen. Das heifit auf
jene hingebungsvolle Liebe zu Gott, die tiefer und erhabener ist als
samtliche anderen Arten der menschlichen Liebe und Zuneigung. ‘Davon,
das alles, was in den Welten ist, sogar siimtliche Molekiile und Atome, Gott
preisen und huldigen. Er erklirt: Wenn ihr Menschen euch um
hochstmogliches Wissen iiber eure Religion {und damit Gott) bemiiht und
eure diesbeziigliche Kenntnis vervollkommnet, werdet ihr dieses Gott-Loben
und Preisen erkennen, vernehmen und erfassen. Ganz abgesehen davon, dai}
der Heilige Koran im Zusammenhang mit der menschlichen Natur kundtut,
daf Gott von Sich in diese "einhanchte".

Dies allein geniigt, um zu einem hohen, geistig-geistlichen Verstindnis
von Gott, Welt und Mensch und insbesondere einem innigen Mensch-Gott-
Verhalis inspiriert zu werden.

Es geht uns, wie gesagt, hier nicht darum, festzustellen, wie die
islamischen Mystiker das Kapital und die Werte, die sie durch den Islam
erhielten, nutzten. Ob richtig, ob falsch. Sondem: Wir wollen auf die
inkorrekten und tendenziosen Erkldrungen westlicher und westhoriger
Gruppen und Kreise, die dem Islam Geistigkeit und geistig-geistliches
Gehalt absprechen, aufmerksam machen und in diesem Sinne auf das
reichhaltige, groBe Kapital, das der Islam in sich birgt und welches der
islamischen Welt Impuls und Motivation zu "Erfan” war, hinweisen.

Nebenbei: Angenommen, einige jener, die sich als Mystiker einen
Namen machten, hiitten dieses Kapital nicht genutzt, so machten doch

Y Qure 29. 69
9 Qure 91,9 1,10
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andere, auch wenn sie nicht unter der Bezeichnung "Mystiker" bekannt
wurden, guten Gebrauch davon.

Abgesehen davon zeugen eine Menge Rewayat (Hadithe oder aber
Uberlieferungen), Khotbehs (Ansprachen), Bittgebete (Do'as), islamische
Diskussionen als auch die Biographien der Groflen, die im Islam
heranwuchsen und erzogen wurden davon, daf} das, was zu Beginn des Islam
war, nicht trocken-starre Askese war und Gottesanbetung nicht lediglich um
der jenseitigen Belohnung willen erfolgte.

In Rewayat und Khotbehs, Do'as und religitsen Diskussionen und
Gespriichen klingt, deutlich erkennbar, hohe Geistigkeit mit.

Beispielsweise erfahren wir aus den Biographien namhafter
Personlichkeiten zu Beginn der islamischen Geschichte von deren tiefem,
geradezu gliihendem geistig-geistlichem inneren "Erleben" bzw. von einem
sie erleuchtenden inneren Begreifen. Von ihren erkennenden Herzen und
ihrer sie beghickenden und erhellenden geistig-geistlichen Liebe...

Hierzu folgendes aus "Kafi":

Der Gesandte Gottes (s.a.a.s) hatte gerade das Morgengebet verrichtet,
als sein Blick auf einen Jingling fiel, der sehr blaB und geschwicht aussah
und dessen Augen tief in thren Hohlen lagen. Er konate sich kaum auf den
Beinen halten. Der Prophet fragte ihn:

-Wie geht es dir?

- Ich bin zu GewiBheit gekommen...

- Was sind die Zeichen deiner GewiBheit?

- Die Besorgnis. Die Besorgnis, die mich ergriff, die mich des Nachts am
Schlafe hindert (da es mich dringt, nachtsiiber in Andacht, in Gottgedenken
zu versinken) und mich am Tage durstig und hungrig hélt(da ich faste). Sie
hat mich das Interesse fiir irdische Gaben vergessen lassen. Es ist mir, als
sihe ich das gottliche Empyrium vor mir, bei dem die Menschen zur
Rechenschaft gezogen werden. Alle haben sich eingefunden, und ich bin
mitten unter ihnen. Mir ist, als sdhe ich nun die Paradiesler, begliickt im
Paradies. Und die Hdéllenbewohner, leidend im Feuer der Verdammnis. Mir
ist, als horte ich, mit meinen eigenen Ohren, das Knistern des lodermnden
Feuers...

Der Gesandte Gottes (s.a.a.s) wandte sich seinen Gefihrten zu und
sprach:

- Gott hat das Herz dieses Jiinglings mit dem Licht des Glaubens erhellt.

Und gerichtet an den Jiingling erklirte er:

- Erthalte dir dieses Befinden, moge es dir nicht verlorengehen.

Der Jiingling bat ihn:
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- Bitte Gott, daff Er mir das Schahadat™ vergénnt.

Es dauerte nicht lange, als es zu einem Gefecht kam, an dem auch der
Jinghing teilnahm und das Schahadat fand. .

Leben, Gesinnung, Rede, Gotteslob und Do’a des Gesandten Gottes
(s.a.a.s) waren bzw. sind voller geistig-geistlicher Innigkeit, freudiger
Lebendigkeit und mystischem Flair und dienen den Orafi als Bestitigung
ihres Denkens bzw. "Weges".

Ebenfalls die Worte Amir al Mo 'menin Alis (a.s.), den die meisten
islamischen Mystiker als Ausgangspunkt ihrer Lehrer- bzw. Guide-Ketten
betrachten Auch sie (Imam Alis Worte) inspirieren bzw motivieren zu
Geistlichkeit, zu dem Wunsch nach geistig-geistlichem Sich-Bilden,
Erkennen und der hingebungsvollen Liebe zu Gott.

Dann die islamischen Bittgebete, genannt "Do’as". Insbesondere die der
Schi‘ah sind ein Schatz an Wissen und Bildungsreichtum. Beispielsweise
das "Do’d ye Komayl", das "Do’a ye Abu Hamseh”, die "Monagat
Scha'baniah" als auch die "Do’a ye Sahifeh Sagadiah". Hervorragende
tiefgeistige Gedanken sind in ihnen enthalten.

Sollte man angsichts all dieser Quellen woh! noch nach fremden suchen
miissen?

Beispielsweise sind Haltung, Handeln und Gesinnung Abudar Gafris,
der die sozialen Zustinde und Gewaltmichtigen seiner Zeit - welche
diskriminierten, drangsalierten, vergeudeten und Unrecht walten lieBen -
kritisierte, bis da} sie thn verbannten und er, getragen von diesemn Geist, in
der weiten Wiiste, in Einsamkeit und Isolation starb.

Einige Orientalisten stellten die Frage nach dem Beweggrund fiir
Abudars Denken und Vorgehen. Sie suchen in der nicht-islamischen Welt
nach einem Grund dafiir. George Gordaq schreibt in "Al Imam Ali, Sout ol
Adalat ol Enssaniah":

Ich wundere mich iiber diese Leute. Das ist genauso, als wiirden wir
jemanden, mit einem Krug voller Wasser in der Hand, am Ufer eines
Flusses oder Sees erblicken und uns fragen: Aus welchem Teich hat er sein
Wasser geschdpft? Wir machen uns auf die Suche nach dem mdglichen
Teich und libersehen dabei den Flufl oder See, an dem er steht und aus dem
er schopfte

Von wem wohl, auller dem Islam, kann sich denn wohl Abudar zu seiner
Haltung und Gesinnung inspiriert lassen haben?!

Welche Quelle hatte ihm in dem Malle, wie es der [slam war, Inspiration
sein kénnen”!

B3s

Schahadat: hier Mirtyrertod auf demi Wege Gottes
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Das gleiche laBt sich auf "Erfan" bzw. die islamische Mystik {ibertragen.
Die Orientalisten sind auf der Suche nach deren Quelle und {ibergehen dabei
den Islam. Dieses unendliche Meer an Geistigkeit scheinen sie nicht zu
sehen. Ist es denn richtig, all diese islamischen Quellen, einschlieBlich
Koran, Hadith, Khotbah {Ansprache, Predigt), Argumentierung, Do’a.
Verhalten und Vorgehen des Propheten und der Reinen Imame (a.s.) zu
iibergehen bzw. auszuschliiefen und zu leugnen, nur damit die Theorie
einiger Orientalisten und deren Sympathisanten nicht ins Zwielicht gerit
bzw. nichr liber Bord geworfen wird?!

Erfreulicherweise bestitigen seit kurzem einige Wissenschaftler wie der
Englander Nicholson und der Franzose Massignon, die iiber umfangreiche
Kenntnisse iiber die islamische Mystik verfligen und allseits anerkannt
werden, ganz konkret, dafl Koran und Sunna die eigentliche Erfan-Quelle
sind. Mit einem Wort Nicholsons wollen wir dieses Thema beenden:

Im Koran lesen wir:

"Gott ist das Licht der Himmel und Erde".* "Er ist Anfang und Ende."™"
"Es gibt keinen Gott auBer dem Emen."**™ "Alles vergeht, auBer Thm."**
"Ich habe dem Menschen von Meinem Geist eingehaucht."™" "Wir haben
den Menschen erschaffen und wissen, was sein "Ich" (Seele) ihm zuflistert,
denn Wir sind ihm niher als seine Halsschiagader.”*"' "Uberall, wohin du
auch siehst, ist Gott."*" "Fiir den, dem Gott nicht Helligkeit gibt, ist kein
Licht."**

Wahrlich, in diesen Koranversen wurzelt die (islamische) Mystik, und fir
die ersten (islamischen) Mystiker bedeutete der Koran nicht allein das Wort
Gottes, sondern: Er war ihnen das Mittel zur Gottesndhe.

Durch Anbetung sowie Nachdenken iiber die koranischen Aussagen,
insbesondere die der geheimnisvollen Verse im Zusammenhgng mit dem
Aufstieg in himmlisch-gdttliche Sphiren (Me'rad), Himmelsreise des
Propheten), versucht der Sufi, den mystischen Zustand des Propheten in
sich hervorzurufen **

Die Basis des islamisch-mystischen Verstindnisses ist in erster Linie der
Koran, Und der Prophet tut kund:

6 Sure 24, 35

7 Sure 57, 3

5% Qure 2, 163

% Qure 55,26

#4° Sure 15, 29

8l gure 50, 16

2 Qure 2, 115

54 Qure 24. 40

843 "Mirath Islam" (eine Sammlung orientalistischer Beitrige iiber den Islam), § &4
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"Gott erkldrt: Meinen Diener, der Mir durch Anbetung und andere gute
Werke nahe wird, habe ich gern. Mit dem Resultat, daf Ich nun "sein Ohr"
bin, mit dem er hdr, daf} Ich "sein Auge" bin, mit dem er sieht, daB Ich
"seine Zsunge" bin, mit der er spricht und Ich "seine Hand" bin, mit der er
greaft ¥

Sicher ist, dall es zu Beginn des Islam (zumindest im ersten islamischen
Jahrhundert} in den Reihen der Muslime keine Gruppe gab, die unter
Bezeichnung "Aref" oder "Sufi" bekannt war. Der Begriff "Sufi" kamn erst
im zweiten Jahrhundert HQ auf. Es heifit, dal der erste, der als "Sufi"
bezeichnet wurde, Abu Haschem Sufi Kufi gewesen sei, der im zweiten
islamischen Jahrhundert lebte. Er war es auch, der zum ersten Male in
Ramlah, Palistina, ein "Khingah" errichtete. Das heiBt eine Art Kloster fiir
jene Gruppe Muslime, die sich voll und ganz der Anbetung und Askese
hingab.*** Das genaue Sterbedatum Abu Haschems ist uns nicht bekannt
Wohl aber wissen wir, dafy er Lehrer Suftan Thawris, war, welcher 161 HQ
starb.

Abu | Qassem Qoscheyri, der zu den beriihmten Orafa und Sufis gehort,
erklart, daf} besagte Bezeichnung in der Zeit vor 200 HQ aufkam. Auch
Nicholson ist der Meinung, daf} sie gegen Ende des zweiten islamischen
Jahrhunderts entstand Aus Rewavat, die in "Al Ma'ischat o Kafi", Band 5,
nachzulesen sind, geht hervor, daf} es in der Zeit Imam Sadeqs (a s ), das
hew3t 1n der ersten Hilfte des zweiten islamischen Jahrhunderts, eine Gruppe
(Sufian Thawri und einige andere) diesen Namens gab.

Wenn Abu Haschem Kufi der erste war, der so genannt wurde und er
zudem Sufian Thawris (gest. 161 HQ) Lehrer war, so muB es diese
Bezeichnung demnach schon i der ersten Hilfte des zweiten islamischen
Jahrhunderts gegeben haben, nicht gegen Ende des zweiten, wie Nicholson
und andere annehmen.

Zudem diirfie kein Zweifel dariiber bestehen, daBl etymologisch gesehen
die Herkunft des Wortes "Sufiyeh" auf die wollene Bekleidung der Sufisten
zuriickzufiihren ist. ("Suf": grober Wollstoff). Denn sie, die Sufis, kleideten
sich aufgrund ihres Denkens in grobwollene Gewinder und vermteden es,
sich in weiche, feine Stoffe zu hiillen.

¥ Angelehnt an emen "Hadith e Qodzi”. "Osut Kafi", §. 352

6 vPankh Tasawwol Dar Islam", Dr Qassenl Gam, S 19 In diesem Buch, § 44, wird aus dem Buch
"Sutiah wa Foqara™ (Ebn Teymuah) zitiert, daB die ersten, dic ein klemnes Kloster fur die Sufis
bauten, eimige Anhanger Abd ol Wahed Ebn Sayds waren. Abd ol Wahed war einer der Gefahrten
Hassan Basris Wenn Abu Haschem Sufi zu den Gefahrten Abd ol Waheds gehdnt, widersprechen
sich diese beiden Angaben nicht

540



Ab wann sie sich aber als "Aref" bezeichneten, ist nicht bekannt. Es steht
jedoch fest, dal - wie auch aus den Worten, die von "Sariy Sagati”, gest.
243 HQ, iberliefert werden®'’, hervorgeht - diese Benennung im dritten
islamischen Jahrhundert gang und gebe war. Und in Abu Nasr Serag Tussis
"Al Loma'", das zu den relevanten und zuverlissigen Erfan- und Sufi-
Schriften gehort, wird ein Ausspruch Sufiin Thawris zitiert, demzufolge
besagter Begriff in der ersten Hilfte des zweiten istamischen Jahrhunderts
aufgekommen sein muB.*

Jedenfalls aber gab es im ersten islamischen Jahrhundert eine als "Sufis"
bezeichnete ‘Gruppe nicht. Dieser Name kam erst im zweiten Jahrhundert
HQ auf Und allem Anschein nach war es in der gleichen Zeit, da diese
Gemeinschaft als "separate Gruppe" in Erscheinung trat, nicht erst im dritten
Jahrhundert (wie einige annehmen).*

Wenn es auch im ersten Jahrhundert HQ keine Gruppe unter der
speziellen Bezeichnung "Aref", "Sufi" oder anderen Namens gab, ist dies
jedoch kein Grund fiir die Annahme, daB die groBen Prophetengefihrten
lediglich fromme Weltentsager mit ein und dem gleichen einfachen
Glaubensniveau gewesen seien. Ohne Sinn fiir Geistigkeit... (So, wie im
Westen zu horen ist oder aber Westhorige kundtun). Allerdings mag dies fiir
einige der "Ssahibeh” (Prophetengefahrten) zutreffen, jedoch keinesfalls fiir
alle Denn unter ihnen gab es jene, die von hoher Geistigkeit getragen
waren. Doch auch ihr geistiges Niveau war nicht einheitlich. Selbst die
Glaubensstufe von Abudar und Salmfn unterschied sich. Salmins
Glaubenskapazitiit war fiir Abudar nicht ertriiglich. Einigen Rewayat ist zu
entnehmen: Wenn Abudar Wissen iiber das gehabt hitte, was in Salmans
Herzen ist, hitte er ihn der Glaubenslosigkeit bezichtigt..."**

Wollen wir uns nun den Orafi- und Sufi-Generationen des zweiten bis
zehnten islamischen Jahrhunderts zuwenden:

Zweited dau/u/mna(erf _/UQ

1- Hassan Basri: Die Geschichte der islamischen Mystik, das heifit ab der
Zeit, da sie offiziell als solche, als "Erfin" bezeichnet wird, beginnt - wie
auch die Wissenschaft "Kalam" - mit Hassan Basri (gestorben 110 HQ). Er

87 ' Tadkerat ol Awlia™, Schaykh "Atar

8 ua| Loma'", S. 427

$4 wTankh Tasawwof Dar Islam”, Dr. Gani

830 vgafinat ol Bahar", Mohaddeth Qomi, zu: "Salama”
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wurde im Jahre 22 HQ geboren, wurde 88 Jahre alt und die meiste Zeit
davon betraf das erste islamische Jahrhundert. "Sufi" wurde er nicht
genannt, doch ordnete man ihn dem Kreise der Sufisten zu, weil er ein
Buch, namens "Rea'yat ol Hoqug o 11ah", schrieb, das als erstes sufistisches
Buch verstanden wird. Das einzige Exemplar dieses Werkes befindet sich in

Oxford. Nicholson sagt:

Der erste Muslim, der {iber die mystische und wahre Lebensweise schrieb,
war Hassan Basri. Es ist jener "Weg", den Autoren der jingeren Zeit - als
"mystischen Weg zum Erreichen hdchster Stufen” - wie folgt beschrieben:
Ausgangspunkt ist Reue und Umkehr zu Gott, worauf weitere Etappen bzw.
Stufen mit dazugehorenden Aufgaben folgen... Jede diese Stufen oder
Etappen muf} erfiillt werden, damit die nichstfolgende genommen und
erreicht werden kann.™

Abgesehen davon fiihren einige Orafi (islamische Mystiker) die "Kette"”
ihrer Lehrer bzw. Guides auf Hassan Basri und von ihm bis zu Imam Al
(a.s.) zuriick. Wie die Guide-Kette Abu Ssa'id Abu 1 Khayrs.*"

Laut Ebn on Nadim in "Al Fehrest" (5. Abhandlung, 5. Kapitel) reicht
auch die Guide-Kette "Abu Mohammad" Dja'far Kholdis bis zu Hassan
Basri zuriick und begegnete Hassan siebzig der Prophetengefihrten, die in
Badr zugegen waren.

Zudem: Aus einigen iiberlieferten Mitteilungen geht hervor, dafl Hassan
Basri de facto zu einer Gruppe gehérte, die spiterhin als "Motessawwafeh”
bezeichnet wurde. Auf den einen oder anderen dieser Berichte weisen wir
bei passender Gelegenheit noch hin. Hassan Basri war seiner Herkunft nach
Iraner

2- Malek Ebn Dinar: Er stammte aus Basra und gehéite zu denen, die
extreme Asketen waren und weltliche Freuden konsequent zuriickwiesen In
diesem Zusammenhang wird allerlei iiber thn erzihlt Er starb im Jahre 131
HQ

3- Ibrahim Adham: Er kam aus Balkh Uber iln gibt es eine interessante
Geschichte, die dhnlich der des Buddha ist Wie es heillt, war er zundchst
Herrscher von Balkh. Nach einigen Ereignissen tat er Reue und schloB sich
dem Kreise der Mystiker an. Die Orafa schenken ihm hohe Beachtung. In

! vMurth Islam™, S &5 Weitere Informationen auch in "Mohaderat" (Diskussionen, Fragen, Antworlen)
von Dr, Abd or Rahman Badawt. Fakultit fur Theologie und islarmsche Wassenschaften. Studienjahr
52, 533 Anzumerken 1st, dali viele Worle aus "Nahg ol Balagah” in der genannten Abhandhung
erscheinen Dies st deswegen beachtenswert, da emige Mystiker ihre Guide-Kette - tiber Hassan
Basn - bis zu Imam Ali (a 5.) zurfickfuhren. Auch dies 1st em Punkt, der nachgepriift werden sollte.

5% “Tarikh Tasawwaof Dar Islam", S 462, zittert aus "Halat wa Sokhanan Abu Ssa'id Abu 1 Khayr”
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"Mathnawi" ist eine interessante Geschichte, im Zusammenhang mit ihm, zu
lesen. Er starb etwa im Jahre 161 HQ.

4- Rabe’ah “Aduyah: Sie stammte aus Agypten oder aber Basra und zihlt
zu den erstaunlichen Personlichkeiten ihrer Zeit. Da sie die vierte Tochter
ihrer Eltern war, nannte man sie "Rabe’ah". (Rabe'ah Aduyah ist nicht mit
Rabe'eh Schamiyeh zu verwechseln, die ebenfalis Mystikerin war, jedoch in
der Zeit Djamis, im neunten islamischen Jahrhundert, lebte.)

Von Rabe'ah Aduyah sind hervorragende und von hoher Mystik
getragene Aphorismen und Gedichte. Eine interessante Geschichte gibt es,
die iiber den Besuch Hassan Basris, Malek Ebn Dinérs und eines anderen bei
ihr berichtet. Rabe’ah Aduyah starb im Jahre 135 oder 136 HQ. Einige
sagen, sie sei 180 oder 185 HQ verschieden.

5- Abu Haschem Sufi Kufi: Er stammte aus Syrien. Dort kam er zur Welt
und dort lebte er. Sein Todesdatum ist nicht bekannt. Wir wissen lediglich,
dal} er Lehrer Sufian Thawns war, welcher 161 HQ starb. Allem Anschein
nach war er der erste, der als "Sufi" bezeichnet wurde. Sufian sagte: "Wire
Abu Haschem dicht gewesen, wiren mir die vielen kleinen, ebenfalls zur
"Scheinheiligkeit" gehdrenden Details (die es auf dem Wege "Ssayr o
Ssoluk" unbedingt zu meiden gilt) nicht bewuBt geworden.

6- Schaqiq Balkhi: Er war Schiiler Ibrahim Adhams. Laut "Rayhanat ol
Adab" und einiger anderer Schriften (zitiert aus Ali Ebn Issa bn e Arbelis
"Kaschf ol Gomah" und Schablendjis "Nur ol Absar") begegnete er auf einer
Reise nach Mekka Imam Mussa Ebn Ga'far (a.s.), iliber dessen hohe
Gesinnung, Weisheit und hohes (mystisches) Erkennen er berichtete.
Schahid Balkhi starb 153 HQ oder 174 HQ oder 184 HQ.

7- Ma'ruf Karkhi: Er stammte aus Karkh, in der Nihe von Bagdad. Da
jedoch sein Vater Firus hieB, ist anzunehmen, daB er iranischer Herkunft
war. Er gehorte zu den groBen und beriihmten Mystikern. Wie berichtet
wird, waren seine Eltern Christen. Er selber aber fand durch Imam Reda
(as.) zum Islam und schopfte aus dessen Reden, Erklirungen und
Empfehlungen.

Viele Guide-Ketten der Orafa reichen, wie ihren Aussagen zu entnehmen
ist, bis zu Ma'ruf Karkhi, von ihm bis zu Imam Reda (a.s.), von diesem bis
zu den vorausgegangenen Imamen (a.s.) und letztendlich bis zu dem
Gesandten Gottes (s.a.a.s) zuriick. Daher wird, wie die "Dahabis" sagen,
diese Mystiker- bzw. Guide-Kette als "Sselsselat od Dahab" (Golden-Guide-
Kette) bezeichnet. Ma'ruf Karkhi starb in der Zeit zwischen 200 und 206
HQ

8- Fodayl Ebn "Ayad: Er kam aus Marw und war ein arabischstimmiger
Iraner. Wie es heillt, war er zuniichst ein Wegelagerer. Eines Nachts, als er,
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um zu stehlen, iiber eme Mauer stieg, horte er einen Koranvers, der von
jemandem rezitiert wurde Dieser Koranvers verursachte eine "Revolution”
in ithm, er bereute und "kehrte um"

Das Buch "Mesbily osch Schari’ah" wird ihm zugordnet. Es heifit, dieses
Buch beinhalte eine Reihe Beiehrungen, die er von Imam Sideq (as.)
erhalten habe Der bekannte Hadithkundler des letzten Jahrhunderts - "Hag
Mirsa Hussayn Nuri" - weist zum Abschlufl des Werkes "Mostadrak” darauf
hin, daB} er dieses Buch fiir zuverldssig halte Fodayl starb im Jahre 187 HQ.

c\briffed aaa/u/mnc/ert \JUQ

1- Bayasid Bastanu (Teyfur Ebn Issa): Er war einer der grofien Qrafii und
stammte aus Bastim. Es heifit, er sei der erste gewesen, der ganz konkret
von "Fani fe 11ah" (Aufgehen in Gott) und "Baqa'be 113" (Fortbestehen in
Gott) gesprochen habe. Bayasid sagte: "Ich habe Bayasid "abgestreift" wie
eine Schlange ihre Haut ."

Wie gesagt wird, tat Bayasid (in mystischer Verziickung) sogenannte
gotteslisterliche AuBerungen, was dazu fiihrte, da man den Bann iiber thn
verhingte. Die Orafa bezeichneten ihn als "Ashab Ssokr”, als Freund
"trunkener Verziickung". Das heif}t, in Augenblicken der Verziickung und
des "Ausgetretenseins aus sich selbst" habe er besagte Reden gefiiht.

Bayasid starb im Jahre 261 HQ Einige behaupten, er sei Wassertriger im
Hause Imam Sadeqs (a.s.) gewesen. Dies stimmt jedoch mit den
geschichtlichen Daten nicht iiberein, denen gemif} Bayasid in der Zeit Imam
Sadeqs gar nicht lebte.

2- Beschr e Hafi: Er, einer der groBen Orafa, war aus Bagdad, seine
Vorviter aber aus Marw. Auch er fuhrte zunidchst ein lasterhaftes Leben,
bereute dann aber. Allameh Helli berichtet in "Menhag ol Karamah", daB
Reue und "innere Umkehr" Beschrs durch Imam Mussi Ebn Ga'far (a.s.)
erfolgt seien. Und da er, als er Reue tat, barfiiflig (hafi) war, nannte man ihn
Beschr Hifi. Einige jedoch sehen den Grund fiir diese Bezeichnung in
anderem. Er starb 226 oder 227 HQ).

3- Ssari Ssaqati: Er war Bagdader. Doch von wo er stammte, wissen wir
nicht genau Ssari Ssaqati, ein Freund und Gefihrte Beschr Hafis, war voller
Verstandnis, Mitgefiih! und Hilfsbereitschaft fiir seine Mitmenschen. Ebn
Khallakan schreibt in "Wafayat ol A'yan", dafl Ssari geduBert habe:

'DreiBig Jahre bitte ich nun schon wegen der Worte "Al Hamduleliah"
(Preis und Dank sei Gott!) um Vergebung., Man fragte ihn: "Warum?' Er
antwortete: 'Eines Nachts brach tm Basar ein Brand aus. Ich lief hinaus, um
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zu sehen, ob auch mein Laden Schaden genommen habe. Man sagte mir,
dal er vom Feuer verschont geblieben sei. Worauf ich (erleichtert)
antwortete: "Al Hamdulellah!"

Dann, mit einem Male, wurde mir bewuBt: Ich war erleichtert und froh,
dall mein Laden heil geblieben war. Bedeutete das etwa, daf ich nur an mir
und meinem Wohl interessiert war?! War mir nur an mir selbst gelegen?
MubBten mir denn nicht auch die anderen wichtig sein?’

Sa'di weist in einem seiner Gedichte auf diese Geschichte (mit einem
kleinen Unterschied) hin.

Ssari war Schiiler und Jiinger Ma'ruf Karkhis und Lehrer und Onkel
Djonayd Bagdadis (miitterlicherseits). Viele Worte und Reden gibt es von
ihm. Im Zusammenhang mit "Tawhid", der "Liebe zu Gott" und anderen
Themen. Er war es auch, der sagte:

"Wie die Sonne bescheint der Aref die ganze Welt, und wie -die Erde
trigt er Gutes und Nicht-Gutes auf seinen Schultern. Wie das Wasser ist er
der Quell, der allen Herzen Leben schenkt, und wie das Feuner, dessen
Schein iiberallhin dringt."

Ssari_starb_im Jahre 245 HQ oder 250 HQ, im Alter von 98 Jahren. )

4- Hareth Mohdssebi: Er stammte aus Basra und gehérte zu den Freunden
und Gesprichspartnern Djonayds. Man nannte ihn "Mohassebi", weil er sich
intensiv mit (wissenschaftlichen) Beobachtungen und Berechnungen
beschiftigte. Er war ein Zeitgenosse Ahmad Ebn Hanbals, der ein Gegner
der Kalam-Wissenschaft war, weshalb er (Ebn Hanbal) - und wie er die
Bevolkerung - ihn ablehnte. Hareth starb im Jahre 243 HQ.

5- Djonayd Bagdadi: Er stammte aus Nahawand. Orafda und Sufis
bezeichnen ihn als "Sseyyed ot Ta'efeh". (SinngemiB: der "GroBe der
Mystiker". Ebenso wie die schiitischen Foqaha Schaykh Tusst "Schaykh ot
Ta'efeh", den "GroBen der Foqaha" nennen.

Djonayd gilt als geméBigter Aref. Gotteslisterliche Reden, die einige im
Zustand ihrer Verziickung von sich geben, wurden von ihm niemals gehort.
Auch kleidete er sich niemals in das Gewand der Sufis. Er galt als Gelehrter
und Faqih. Als man ihn aufforderte, zZumindest seiner Freunde wegen das
"Khergeh" (Sufi-Gewand) zu tragen, antwortete er:

"Wenn ich wiiBte, daB ein Gewand Sinnvolles zuwegebringt, wiirde ich
mir sogar (vorausgesetzt, dal es etwas brichte) ein Gewand aus
geschmolzenem Eisen anlegen. Die Stimme der Wahrheit sagt mir jedoch,
daBl durch das "Khergeh" nichts erreicht wird, sondern es bedarf eines
flammenden Herzens."
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Djonayd war Neffe, Jinger und Schiiler Ssariy Ssaqatis. Auch Hareth
Mohassebi war sein Lehrer. Es heifit, er sei 297 HQ, im Alter von 90 Jahren,
gestorben

6- Du n Nun Mesri: Er stammte aus Agypten. Sein Fegh-Lehrer war der
beriihmie Faqih Malek Ebn Anas. Djami nannte ihn den "Groflen der Sufis".
Auch war er der erste, der in Symbolen (Codes) sprach und mystische
Themen und Begriffe mit geheimnisvoll-symbolischen Codes benannte, die
nur Eingeweihte verstanden. Diese Methode setzte sich nach und nach
durch Bedeutungen wurden in Ghazelen (eine lyrische Gedichtform) voller
Symbolik kundgetan.

Einige sind der Auffassung, dal vieles der neuplatonischen Philosophie
durch Du n Nun Mesri Zugang zu "Erfan" und Sufismus fand.*** Du n Nun
starb in der Zeit zwischen 240 und 250 HQ.

7- Sahl Ebn ‘Abdullah Tostari: Er gehorte zu den groBen Orafi und Sufis
und stammte aus Schuschtar. Eine Mystiker-Gruppe, deren Leitprinzip in
der Ziigelung des "Ichs" beruht, wird nach ihm bezeichnet: "Ssahliyah".

In Mekka begegnete er Du n Nun Mesri. Er starb im Jahre 283 oder 293
Hlesa

8- Hussayn Ebn Mansur Haladj: Er stammte aus Bayda', in der
Umgebung von Schiras, wuchs jedoch in Irak auf Haladj war einer jener
Mystiker der islamischen Geschichte, die viel Turbulenz verursachten.
Gottesldsterlich anmutende Reden waren von ihm hiufig zu héren. Er wurde
der Gottesldsterei und des Abfalls vom Glauben bezichtigt. Die Foqaha jener
Zeit verhingten den Bann iiber ihn, und in der Zeit des Abbassiden-Kalifen
Mogqtader fand er den Tod durch den Galgen.

Mystiker warfen ihm vor, Geheimes offenkundig gemacht zu haben.

Einige sahen in ihm einen Magier.

Orafa aber sprechen ihn frei davon und sagen: Seine wie auch Bayasids
gottesldsterlich anmutende Reden erfolgten im Zustand ihrer mystischen
Verziickung, wenn sie “aus sich herausgetreten” waren.

Auf das betriibliche Ende Haladjs weist auch Hafez in einem seiner Verse
hin Jedenfalls aber wird er von den Orafi als "Schahid" verstanden.

Haladj wurde im Jahre 306 oder 309 gehiingt.®*

¥4 v Tarikh Tasawwof Dar Islam", S, 55

4 nTabagat os Sufiyeh”, Abu Abd or Rahman Salami, S. 206

%% *Im Vorwort der 8. Auflage des Buches "Ellal Gerayesch be Madigari® sprachen wic ausfiihrlich iiber
Halag und auch die Ansichten einiger heutiger Materialisten, die ihn als "Materialisten" bezeichnen.
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1- Abu Bakr Schebli: Er war Schiiler und Jiinger Djonayd Bagdadis,
erlebte auch noch Haladj und gehdrte zu den grofien Orafi. Er ist, seiner
Herkunft nach, aus Khorassan. In "Rawdat ol Gannat" und anderen
Chroniken werden etliche seiner mystischen Gedichte und Worte zitiert.
Khadjeh Abdullah Ansiri sagte: "Der erste, der in Symbolen sprach, war Du
n Nun Mesri. Djonayd gab der svimbolischen Rede ein geordnetes Gefiige
und schrieb Biicher dazu. Schebli aber schuf der mystisch-symbolischen
Rede Zugang zur "Menbar"*>" "

Schebli verstarb zwischen 334 und 344 HQ, im Alter von 87 Jahren.

2- Abu Al Rudbari: Er ist aus der Nachkommenschaft Anuschirwans,
also aus sassanidischem Geschlecht. Er war ein Schiiler und "Jinger”
Djonayds, studierte Feqh bei Abu i Abbas Ebn Schorayh und Literatur bei
Tha'lab. Man bezeichnete ihn als Kundigen der Feqh-Wissenschaft, der
Mystik und des "Ssayr o Ssoluk-Gipfels", d. h. der Wahrheit. Er starb im
_Jahre 322 HQ.

3- Abu Nasr Sseradj Tussi: Von ihm ist das beriihmte Werk "Al
Loma™"(eines der iltesten, bedeutendsten und zuverldssigsten Werken der
Mystik). Er starb im Jahre 378 HQ in Tus. Viele der groflen Mystiker waren
seine Schiiler, die von ithm selbst oder aber von seinen Schiilern unterwiesen
wurden. Einige sagen, das Grabmal "Qbr e Pir Palandus" (Maschhad) sei
seine Grabstitte. (Sseradj: Sinssas bzw. Sattler) Nach und nach wurde
daraus "Palandus” (ebenfalls in der Bedeutung von: Sattler, Packsattler)

5- Abu | Fadl Sarakhsi: Er stammte aus Khorassan, war Schiiler und
Jinger Abu Nasr Sserddjs und Lehrer Abu Ssa’id Abu 1 Khayrs, des
beriihmten groBen Arefs. Er starb im Jahre 400 HQ.

5- Abu Abdollah Rudbari. Er war ein Neffe Abu Ali Rudbaris und gehort
zu den Orafi von Damaskus bzw. Syrien.

Er starb im Jahre 369 HQ.

6- Abu Taleb Makki: Seine Beriihmtheit ist vor allen Dingen auf das
Buch "Qowwat ol Qolub" zuriickzufiihren. Es zihlt zu den alten und
wertvollen Schriften der Mystik. (Erfan und Tassawwof, "Ssayr o Ssoluk").
Abu Taleb ist seiner Herkunft nach aus der Gegend "Djabal”, iran. Doch da
er lange Jahre in Mekka zubrachte, nannte man ihn "Makki". Er starb im
Jahre 385 oder aber 386 HQ.

836 "Menbar”. in der islamischen Welt "Kanzelstuht"
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1- Schaykh Abu | Hassan Kharaqani: Einer der bekanntesten Orafi.
Wundersame Geschichten berichten die Mystiker liber ihn Unter anderem,
dall er z7um Grabe Bayasid Bastamis ging, mit dessen Seefe Kontakt
aufnahm und zur Lésung seines Problems fand.

Moulawi geht darauf in einem semer Gedichte emn. Ganz abgesehen
davon, dafB} er ihn in seinem Mathnawi haufig, und zwar voller Zuneigung,
erwihnt

Es hetfit, er habe Begegnungen mit Abu Ali Sina, dem beriihmten
Philosophen als auch dem bekannten Mystiker Abu Ssa’id Abu [ Khayr
gehabt, Er starb im Jahre 425 HQ.

2- Abu Ssa'id Abu | Khayr Neischaburi: Er zihlt zu den bekanntesten
und intensivsten Mystikern. Wunderschone Gedichte - "Roba’iden" - gibt es
von ithm. Man fragte ihn: Was bedeutet "Tassawwof"? Er antwortete: Es
bedeutet, dafl du das, wonach dein Ich verlangt, iibergehst, Daf du das, was
dir gehort, gibst und das, was aut dich zukommt, iiberwindest..."

Er begegnete unter anderem Abu Ali Sina

Eines Tages horte Bu Ali einer Rede Abu Ssa’ids zu. Abu Ssa’id sprach
liber die Notwendigkeit guter Werke und die Auswirkungen des Gehorsams
und auch Ungehorsams Gott gegeniiber. Abu Ali Sina verfalite daraufhin
einen Vers, mit dem er zum Ausdruck bringt:

"Es gilt, auf Gottes Erbarmen und Vergebung zu hoffen. Das ist es, was
im Grunde zahlt. Nicht unsere Werke, nicht unser Siindigen. Denn Gott in
Setner Huld deckt unsere Fehler und Schuld zu "

Worauf Abu Ssa’id, ebenfalls in einem Vers, antwortete:

"Der, der siindigt, sollte sich jedoch nicht fest und steif darauf verlassen,
daf} Gott seine Siinden iibersieht und sie thm nicht anlastet. Er sollte nicht
denken und erwarten, da3 ihm Gutes, obwoll er es nicht tat, zugeschrieben
oder Schiechtes, das er tat, als ungeschehen gewertet wird."

Von Abu Ssa’id ist auch folgendes {sinngemaf iibersetzte) Wort:

"Morgen, am Tage der Auferstehuag, ist dein Wert der deines Erkennens.
Du wirst beurteilt nach deinen inneren Qualititen. Darum bemiihe dich, dich
{Gesinnung, Verhalten, Verstehen) zu vervollkommnen. Denn das ist es,
was ziihlt und demgemaf du auferstehen wirst, "

Abu Ssa’id starb im Jahre 440 HQ

3- Abu Ali Daqqaq Neischaburi: Er gehért zu jenen, die sich in der
Schari’ah {Religion) und dem mystischen Weg bestens auskennen und war
zudem Prediger und Korankommentator. Da er bei seinen "Monagat"
(andiichtige Gotteslobpreisungen) seinen Trinen freien Lauf gab, nannte
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man ihn "Schaykh Nohehgar" (sinngemif: Trinen-Schaykh) Er starb im
Jahre 405 oder 412 HQ.

4- Abu | Hassan Ali Ebn Othman Hadjwiri Ghasnawi: Verfasser des
Werkes "Kaschf ol Mahgub", das zu den berithmten Schriften in der Welt
der islamischen Mystik zdhlt und kiirzlich in Druck ging. Er verstarb im
Jahre 470 HQ.

5- Khadjeh Abdullah Ansari: Er war arabischer Herkunft und
Nachkomme des bekannten und edlen Prophetengefihrten Abu Ayyub
Ansiri

Khadjeh Abdullah ist einer der beriihmtesten und gottesfiirchtigsten
Orafa. Von ihm gibt es wunderschne und bewegende Aphorismen,
Gotteslobpreisungen (Monagit) und Gedichte, auf die im Grunde seine
Popularitat zunickzufiihren ist. Unter anderem ist folgendes (iibersetzie)
Wort von ihm:

Als Kind bist du klein,
als Jiingling trunken,
im Alter schwach.
‘Wann aber bist du ein Liebender Gottes?

Auch folgendes Wort ist von ithm:

Schiechtes mit Schiechtem zu vergelten, ist die Weise des Hundes,
auf Gutes Gutes folgen zu lassen, die des Esels,
doch Boses mit Gutem zu beantworten ist die Weise Khadjeh Abdullah Ansaris.

Von ihm ist auch folgende Roba’ide, in der es heifit:

Nur dich zu sefen,
dessen enthalte dich.

Von deinem Auge lern,
das alles sieht, nicht aber sich

Khadjeh Abdullah kam in Harat zur Welt, wo er auch, im Jahre 481 HQ,
starb. Daher sein Beiname: "Pir e Harat" (Der Weise aus Harat). Viele
Biicher schrieb er. Sein beriihmtestes, das eines der Lehrbiicher fiir "Ssayr o
Ssoluk" ist und zu den gereiftesten auf dem Gebiet der Mystik gehort, ist
das "Manisel os Ssa'erin”. Zu diesem Buch sind etliche Kommentationen
verfafit worden,
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6- lmam Abu Hamed Mohammad Ghasali Tussi Er gehért zu den
bekanntesten "Agliyeh"*-Gelehrten. Er wurde Leiter der Universitit
"Game’ Nesamiveh" von Bagdad und hatte den hochsten geistlichen Rang
sewner Zeit inne

Beides jedoch befriedigte ilin nicht.

Er zog sich zuriick und widmete sich der Bereinigung und Liuterng
semes Selbst. Zehn Jahre lang brachte er in "Bayt ol Mogaddas" zu -
beschaftigr mit intensiver Selbst-Berichtigung und fern seiner Freunde. In
jener Zeit war es, da in ihm die Liebe fiir "Erfin"” und "Tassawwof" ("Ssayr
o Ssoluk™ erwachte und er fortan, bis zu seinem Lebensende, weder hohe
Amter noch Ringe annahm.

Semn bekanntes Werk "Ehya’ e ‘Olum ed Din" schrieb er nach seiner
Lauterungs-Phase. Im Jahre 505 HQ starb er in seinem Heimatort "Tus".

Seclustea }a/w/mm[erf ﬂ Q

1- "Ayn ol Qodat Hamedani: Er war einer der intensivsten Orafi und ein
Jiinger Ahmad Ghazalis, des jiingeren Bruders Mohammad Ghazalis, der
ebenfalls Aref war.

Viele Biicher schrieb er, und etliche Gedichte sind von ihm, die jedoch
nicht frei sind von gottesldsterlich anmutenden Nuancen. SchlieBlich wurde
der Bann ilber ihn verhingt. Er wurde hingerichtet (irgendwann zwischen
525 und 533 HQ), sein Leichnam verbrannt und seine Asche dem Wind
iiberlassen.

2- Ssand’i Ghasnawi: Er war ein bekannter Dichter und seine Dichtung
voller tiefempfundener Mystik. Moulawi erértert und erklirt seine Gedichte
in seinem Mathnawi.

Ssana’i Ghasnawi starb in der ersten Hilfte des sechsten Jahrhunderts.

3- Ahmad Djami, genannt "lendepil": Er gehorte zu den grofBen
Mystikern. Sein Grabmal befindet sich in "Torbat e Djam", in der Nihe der
iranisch-afghanischen Grenze. Im Zusammenhang mit Furcht und Hoffiung
(auf Gott) sagt er:

Sei micht stolz und iberfieblich,
selbst die prichtigsten Pferde lafimten und blieben auf der Streck....
Doch auch ofine Hoffnung set nicht,
denn selbst die einfachsten gingen erfolgreich ifiren Weg...

7 Koran, Sunna, Hadith und Fegh betreffende Wissenschatten

550



Auch empfiehlt er in einem seiner Verse, und zwar anhand eines
treffenden Vergleichs, daf auch beim Geben auf Ausgewogenheit zu achten
ist. Das heiBt, nicht knauserig und geizig sein, aber auch nicht alles
hingeben, sondern: an andere ebenso wie an sich denken...

Ahmad Djami starb etwa 536 HQ.

4- Abdul Qader Gilani: Er kam im Norden Irans zur Welt, wuchs jedoch
in Bagdad heran und starb auch dort.

Einige sagen, er stamme aus "Djil", im Raume Bagdad, nicht aus
"Djilan" (Gilan).

Er gehorte zu jenen Persdnlichkeiten der islamischen Welt, die einiges
Aufsehen erregten. Die "Qaderieh"-Sufis werden mit ihm in Zusammenhang
gebracht. Seine Grabstitte in Bagdad ist beriihmt und stark besucht. Er
gehdrte zu jenen, von denen so manche hochtrabende Bekundung zitiert
wird.

Abdul Qader stammte aus der Linie Imam Hassans (a.s.) und starb im
Jahre 606 HQ.

4- Schaykh Rusbehan Baqali Schirasi: Er wurde als "Schaykh Schattah"
bezeichnet, da er allerlei sonderbare Reden fiihrte. Einige Biicher von ihm
wurden kiirzlich von Orientalisten verdffentlicht. Er statb im Jahre 606 HQ.

\S’Eeéfed gqa/tréum:{erl' JU Q

Dieses Jahrhundert brachte sehr groBe Orafi hervor. Einige wollen wir,
der zeitlichen Aufeinanderfolge ihres Todesjahres gemiB, nennen.

1- Schaykh Nadjm od Din Kobra ye Khorasmi: Er gehorte zu den
hervorragenden Mystikern, und etliche Mystikerketten beginnen mit ihm. Er
war Schiiler, Jiinger und Schwiegersohn Rusbehan Bagqali Schirasis. Viele
Mystiker gingen in seine Schule, unter anderem: Baha' od Din Walad, der
Vater Molana Moulawi Rumis.

Er lebte in Khorasmien, in der Zeit der Mongolen-Invasion. Als die
Mongolen in Khorasmien eindringen wollten, lieflen sie zuvor Schaykh
Nadjm od Din Kobri eine Botschaft zukommen: Du kannst mit denen, die
zu dir gehoren, die Stadt verlassen und dich mit ihnen in Sicherheit bringen.
Nadjm od Din antwortete: Ich lebte in guten Tagen inmitten dieser
Bevolkerung, daher werde ich mich auch nun, da schwere Zeiten
bevorstehen, nicht von ihr trennen...

Und so giirtete er sich mit seiner Waffe und kidmpfte an der Seite der
khorasmischen Bevolkerung - bis zu seinem Schahadat (616 HQ) - gegen
die Mongolen.
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2- Schaykh Farid od Din "Atar (Attar) Neischaburi: Er war einer der
erstrangigen Orafi und schrieb Gedichte, aber auch prosaische Werke. Sein
"Tadkerat ol Awlid'™", in dem er iiber Orafa und Sufis berichtet, mit Imam
Sadeq (a.s.) beginnt und mit Imam Baqger (a.s) beschliefit, zdhlt zu.den
literarischen Quellen nnd wird von Orientalisten genutzt und beachtet. Auch
sein Buch "Manteq ot Tayr" - "Gesprich der Vogel" - gehdrt zu den
Meisterwerken in der Welt der Mystik.

Moulawi sagt uber ihn und Sana'i:

Attarwar die Seele, Sana’i sein Augenpaar.
Ich aber folge ifnen, immerdar

Auch dieses Wort ist (sinngemifl) von Moulawi:

Attar hat die sieben Stidte der Liebe hinter sich gebracht,
diewerl ich den allerersten Weg noch nicht geschafft...

Mit den sieben Stidten der Liebe meint Moulawi die sieben "Wadis", die
"Atdr in "Manteq ot Tayr" beschreibt.

Auch Mahmud Schabasteri riihmt ‘Atir in seinem "Golschan Ras",
indem er bittet, seine (Schabasteris) Gedichte nicht abfillig abzutun,
schlieBlich werde es einen Dichter wie 'Atar auch in hundert Jahrhunderten
nicht noch einmal geben.

"Atar war Schiiler und Jlinger Schaykh Madjd od Din Bagdadis, einem
Schiiler und Jiinger Schaykh Nadjm od Din Kobras. Auch war er Qotb od
Din Haydari - der ebenfalls zu den grofen Mystikern jener Tage gehdite und
in "Torbat e Haydariyeh", das nach ihm seinen Namen erhielt, begraben
wurde - begegnet und hatte seinen Worten gelauscht.

‘Atar starb in der Zeit des Monogolen-Uberfalls, und wie einige sagen,
wurde er durch die Mongolen, etwa in den Jahren zwischen 626 und 628
HQ, getétet.

3- Schaykh Schahab od Din Sohrewardi Sandjani: Von ihm ist das Werk
"Awiref ol Ma'aref", das zur guten Literatur der Mystik gehért. Er stammt
aus der Linie des Abu Bakr, und es heifit, daB er altjéhrlich nach Mekka und
Medina pilgerte Mit Abdul Qader Gilani setzte er sich zu Gespriichen
Zusamnien

Schaykh Ssa’di (Saadi) Schirasi und Kamal od Din Esma’il Esfahani,
ebenfalls ein bekannter Dichter, gehorten zu dem Kreis seiner Schiiler und
Junger Ssa'di erwihnt ihn, in seiner Dichtung, als seinen groflen Lehrer und
Guide
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Anzumerken ist, daB dieser Schaykh Schahab od Din Sohrewardi nicht
mit dem berithmten Philosophen Schaykh Schahab od Din Sohrewardi, der
in Aleppo, etwa in der Zeit zwischen 581 - 590 HQ, getotet wurde, zu
verwechseln ist.

Der Mystiker Sohrewardi starb etwa im Jahre 632 HQ.

4- Ebn ol Fared Mesri: Auch er war einer der erstrangigen Orafi. Von
thm gibt es hervorragende arabischsprachige mystische Gedichte. Sein
Gedichtband ("Diwan"), zu dem einige Gelehrte Kommentationen schrieben,
ist wiederholt in Druck gegangen Einer dieser Kommentatoren war Abd or
Rahman Djami, beriihmter Mystiker des neunten islamischen Jahrhunderts.

Die in arabischer Sprache gehaltenen Gedichte Ebn ol Fareds kénnen mit
der mystischen, persischsprachtigen Dichtung von Hifes verglichen werden.

Mohy ed Din “Arabi schlug ihm vor, selber eine Kommentation zu
seinen Gedichten zu schreiben, woraufhin Ebn ol Fared antwortete: Euer
"Fotuhat Makkiyeh" ist schon die geeignete Kommentation zu meiner
Dichtung...

Ebn ol Fared war ein Aref mit auBergwdhnlich hohem mystischen
Erleben. In der Regel befand er sich in einem solchen, von sich selbst
geldsten Zustand, aus dem auch die meisten seiner Gedichte hervorgingen.
Ebn ol Fared starb im Jahre 632 HQ.

5- Mohy ed Din Arabi Hitami Taiy Andalusi: Er war ein Sohn des
Hatam Taly und kam in Andalusien zur Welt. Allem Anschein nach
verbrachte er jedoch die meiste Zeit seines Lebens in Mekka und Syrien. Er
war Schitler Schaykh Abu Madin Magrebi Andalusis, einem groBRen
Mystiker des sechsten islamischen Jahrhunderts. Sein sufistischer Weg ist
(iiber einen Ubermittler) der des Schaykh Abd ol Qader Gilanis, den wir
zuvor schon erwihnten.

Mohy ed Din, der aller Wahrscheinlichkeit nach auch unter dem Namen
"Ebn el "Arabi bekannt ist, ist zweifellos der gréfBte Mystiker der
islamischen Welt. Nicht vor und nicht nach ihm erreichte jemand sein
mystisches Niveau. Aus diesem Grunde neannt man ihn "Schaykh Akbar"
(der grofle Mystiker-Schaykh).

Die islamische Mystik hat sich seit ihren Anfingen kontinuierlich
weiterentwickelt. Jahrhundert fiir Jahrhundert. Das heiflit, wie auch dem
bisher Gesagten zu entnehmen ist, traten in jedem Jahrhundert
hervorragende Mystiker in Erscheinung und verhaifen "Erfin" zu weiterer
Entfallung und Tiefe. Eine zunichst allmidhliche Entwicklung. Jedoch im
siebten Jahrhundert, mit dem Erscheinen Mohy ed Dins, erlebte die
islamische Mystik einen spiirbaren Aufwind und erreichte ihren Gipfel.
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Mohy ed Din fiihrte "Erfan” in eine neue, zuvor nie gekannte Phase. Den
Grundstemm  zur  wissenschaftlich-theoretischen bzw. philosophischen
Variante der Mystik legte Mohy ed Din "Arabi.

Die Orafa nach ihm schépften im Allgemeinen aus den Erkenntnis- und
Wissensdingen, zu denen er den Weg gedffnet hatte. Ganz abgesehen davon,
daB er ein neues Kapitel in der islamischen Mystik aufschlug, war er eine
aufergewdhnliche Personlichkeit, die Erstaunen ausiste. Dies aber hatte zur
Folge, dal} die gegensitzlichsten Ansichten iiber ihn gedufert wurden.
Einige bezeichnen thn als "Wali Kamel” und "Qotb ol Aqtab", also als
hervorragenden, vollkemmenen Menschen, andere werten ihn ab, schmihen
thn als "Kafir", als Gottlosen oder aber bezeichnen ihn als "Momit od Din"
und "Maln od Din" (Morder bzw. Zerstérer der Religion).

Sadr ol Motd’lehin, Genie und groBer Philosoph der islamischen Welt,
bringt ihm jedoch hochste Wertschitzung entgegen. Seiner Ansicht nach ist
er noch weitaus hervorragender als Abu Ali Sina und Farabi.

Mohy ed Din schrieb mehr als zweihundert Biicher. Viele und
moglicherweise auch alle jener seiner Werke, von denen uns ein Exemplar
geblieben ist, gingen in Druck (etwa dreiflig Biicher). Seine bedeutendsten
Werke sind "Fotuhat Makkiyeh", ein sehr umfangreiches Werk, das in
Wirklichkeit eine Enzyklopidie der Mystik darstellt. Und: "Fosus ol
Hekam", das, obgleich nicht gerade umfangreich, doch das tiefgehendste
und priziseste mystische Werk ist, zu dem viele Kommentationen
geschrieben wurden. Vielleicht gibt es in jeder Epoche nur zwei, drei, die
fihig sind, es bis i seine Tiefen hinein erfassen zu kdnnen.

Moly ed Din starb im Jahre 638 HQ, in Damaskus, wo er auch beigesetzt
wurde Sein Grabmal wird nach wie vor stark besucht.

6- Sadr od Din Mohammad Qonawi: Er stammte aus Qoniyeh (Konya,
heutige Tiirkei), war Schiiler und Jiinger Mohy ed Din "Arabis und Sohn
dessen Gattin. Er lebte zu Zeiten Khadjeh Nasir od Din Tussis und
Moulawis. Khadjeh Nasir od Din Tussi schitzte thn, und zwischen beiden
bestand reger Briefverkehr Mit Moulawi, der in Qoniyeh (Kouya) lebte,
stand er in freundschaftlicher Verbindung Sadr od Din Mohammad Qonawi
war Gemeinschafisgebets-Imam in der Moschee zu Qoniyeh, und Moulawi
kam zum Gebet zu ithm in die Moschee. Allem Anschein nach war Moulawi
- so wird jedenfalls gesagt - ein Schiiter Sadr od Dins und studierte bei ithm
Mohy ed Din "Arabis "Erfan" (Mystik), die in seiner (Moulawis) Dichtung
mitklingt.

Es wird berichtet, daB Moulawi eines Tages an einem Treffen bei
Qonawi teilnahm. Qonawi erhob sich von seinem Sessel und forderte
Moulawi auf, auf thm Platz zu nehmen Moulawi aber wehrte ab und



meinte: "Was soll ich Gott antworten, wenn ich mich in deinen Sessel
lehne." Qonawi warf daraufhin seinen Sessel hinaus und sagte: Der Sessel,
den du zuriickweist, bedeutet auch mir nichts..."

Qonawi war der beste Kommentator der Gedanken und Worte Mohy ed
Din “Arabis. Wenn er nicht gewesen wire, wiirde man moglicherweise
Mohy ed Din nicht verstanden haben. Die Werke Qonawis gehoren seit den
letzten sechs Jahrhunderten zu den Lehrschriften der philosophischen und
mystischen "Hawdehs" (Schulen, Bildungszentren). Seine bekanntesten
Werke sind: "Meftah ol Gayb", "Fosus" und "Fokuk".

Qonawi starb im Jahre 672 HQ (Todesjahr Moulawis als auch Khadjeh
Nasir od Din Tussis) oder 673 HQ.

7. Moulana Galal od Din Mohammad Balkhi Rumi, genannt "Moulawi":
Von ihm ist das weltbekannte "Mathnawi". Er gehort zu den grofiten Orafa
der islamischen Welt und zu den Genies dieses Erdenrundes. Seine familiire
Herkunft 1dBt sich bis zu Abu Bakr zuriickverfolgen. Sein "Mathnawi" ist
ein Meer an Weisheit, Wissen und erstaunlich praziser geistiger, sozialer
und mystischer Momente.

Maulanad (Moulawi) zihlt zu den erstrangigen Dichtern [rans.

Er stammte aus Balkh. In seiver Kindheit reiste er mit seinem Vater nach
Mekka, zum Heiligen Haus. in Neischabur begegnete er Schaykh Farid od
Din "Atdr, Nach der Riickkehr aus Mekka lieB sich sein Vater, gemeinsam
nit ihm, in Qoniyeh (Konya, Kleinasien) nieder

Moulawi war, herangewachsen, ein Gelehrter. Und wie andere Gelehrte
auch gab er Unterricht, war angesehen und fiihrte ein gutbiirgeriiches Leben.
Bis daB er Schams Tabrisi, einen bekannten Mystiker kennenlernte. Er war
von ihm so angetan und beeinflufit, daB er dem satten Leben des
gutsituierten Biirgers Lebewohl sagte. Seinen Gedichtband voller
wunderschoner Ghazelen nannte er nach ihm: "Schams".

In seinem "Mathnawi" weist er des Gfteren, und zwar mit aller Innigkeit,
auf ihn hin. Moulawi starb im Jahre 672 HQ.

8- Fakhr od Din "Arigi Hamedani: Er, ein beriihmter Dichter und
Ghazelensinger, war Schiiler Sadr od Din Qonawis und ein Jiinger Schahab
od Din Sohrewardis, den wir bereits nannten. Fakhr od Din "Ariiqi starb 688

HQ.

_Ackfea Ja/trlm ndert

1- Ala‘od Douleh Semmnani: Zunachst war er in der Staatskanzlei
beschiftigt, zog sich jedoch von diesem Amt zuriick und schlug den Weg
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des Mystikers ein. Sein gesamtes Vermdgen gab er auf dem Wege Gottes
hin Er schrieb viele Biicher. Hinsichtlich der wissenschaftlich-theoretischen
Mystik vertrat er eigene Ansichten, die in bedeutenden Erfin-Werken
genannt wurden. Er starb im Jahre 736 HQ.

Khadju ye Kermani, bekannter Dichter, gehdrte zu seinen Jiingern und
rithmt ihn in seiner Dichtung.

2- Abd or Rasaq Kaschani: Hochgelehrter Aref des achten Jahrhunderts.
Er schrieb Kommentationen zu Mohy ed Dins "Fosus" und Khadjeh
Abdullahs "Manisel os Ssa’erin". Beide Werke gingen in Druck und werden
nach wie vor genutzt.

Laut "Rawdat...", und zwar im Zusammenhang mit Schaykh Abd or
Rasaq Lahidji, wurde Abd or Rasiq Kaschani von "Schahid e Thani" gelobt
und gewiirdigt.

Zwischen ithm und Ala'od Douleh Semnani kam es beziiglich
theoretisch-mystischer Themen, die Mohy ed Din erdrtert hatte, zu bisweilen
hitzigen Diskussionen.

Abd or Rasaq Kaschani starb im Jahre 735 HQ.

3- Khadjeh Hafez Schirasi: Trotz seines weltweiten Rulimes liegen iiber
die genauen Daten aus seinem [.eben keine konkreten Angaben vor. Es steht
jedoch fest, daB er hochgelehrt, Aref und Korankommentator war und
zudem den gesamten Koran auswendig rezitieren konnte. (Daher auch sein
Name "Hafez", "Bewahrender des Koran").

Er selbst weist verschiedentlich darauf hin. Beispielsweise in folgendem
Gedicht, in dem er erklart, dai Wert und Schénheit seiner Dichtung auf
seine Kenntnis iitber den Koran zuriickzufiihren seien, die in seinen
Gedichten ihren Widerhall finde. Zudem, dal} der, der den Koran wirklich
kenne und verstehe, in Liebe fiir thn entbrenne. Auch vermutet er, daB er
(seinerzeit) wohl der einzige der "Hafezan e Qor'an"™™ sei, der die
Feinheiten der Weisheit (Hekmat) mit den Aussagen des Koran verbinde.

auch wenn du, gemdfl der vierzehin Weisen®™, rezitiertest den Koran,
Du findest zu Gott nicht fin...
Das einzige, das das vermay
15t die reine Liebe zu Ifim.

BAE 4 . [ . .
Hafezan e Qor’'an": jene, die den Koran auswendig kennen und aus dem Gedachtis rezitieren.
BND - . : . .
Gememt sind die vierzehn Rezitationsweisen. von denen wir i Kapitel "Koranrezitation" sprachen
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Wenngleich er in seinen Gedichten von dem "Pir e Tariqat" (erfahrener
"Ssalek” des "Ssayr o Ssoluk"-Weges) und dem "Morsched" (Lehrer, Guide)
spricht, ist uns nicht bekannt, wer sein "Morsched" und "geistiger
Wegbegleiter" war.

Die Gedichte von Hafez sind getragen von hoher Mystik, und nur die
wenigsten vermodgen, die Feinheit und Tiefe seines mystischen Erkennens
und Empfindens zu erkennen bzw. zu erfassen.

Alle Orafa, die nach ihm kamen, bestitigen, dal} er die hohen mystischen
Etappen und Stufen in praxi zuriicklegte.

GroBe Gelehrte schrieben Kommentationen zu einigen Hafez-Gedichten.
Unter anderem Mohagqeq Djalal od Din Dawani, ein bekannter Philosoph
des neunten islamischen Jahrhunderts.

Hafez starb im Jahre 791 HQ™".

4- Schaykh Mahmud Schabestari: Autor des "Golschan Ras", das
wunderschone mystische Gedichte enthilt. Wie gesagt, ein prichtiger
Gedichtband, der den Namen des Dichters in ewiger Erinnerung halten wird.
Zahlreiche Kommentationen wurden zu ihm verfaft. Die wohl beste
Kommentation ist die von Schaykh Mohammad Lahidji. (Sie ging in Druck
und ist erhiltlich) Schabestari starb etwa 720 HQ.

5- Sseyyed Haydar Amoli: Auch er war ein hochgelehrter Mystiker. Von
ihm ist das Buch "Game'ol Asrar", das zu den theoretisch-mystischen
Werken gehért und kiirzlich herausgegeben wurde. Ein weiteres Buch von
thm ist "Nas on Nosus", eine Kommentation zu "Fosus". Er ist ein
Zeitgenosse des beriihmten Fagih - "Fakhr ol Mohaqqeqin" - Helli. Sein
Todesjahr ist uns nicht bekannt.

6- Abdul Karim Djili: Autor des bekannten "Al Ensan 1 Kamel", in dem
es um den "vollkommenen Menschen" geht. Dieses Thema, von der
theoretisch-wissenschaftlichen Warte aus betrachtet, wurde zum ersten Mal
von Mohy ed Din "Arabi erdrtert und fand daraufhin zu hoher Beachtung in
der islamischen Mystik.

Sadr od Din Qonawi, ein Schiiler und Jiinger Mohy ed Dins, diskutiert
dieses Thema ausfithrlich in seinem "Meftah ol Gayb".

Soweit uns bekannt ist, haben zwei Orafa, separat voneinander, ein Buch
zu diesem Thema geschrieben. Zum einen "Asis od Din Nassafi, ein
Mystiker der zweiten Hilfte des siebten islamischen Jahrhunderts. Und zum

80 "afey" gilt gegenwirlig als populirster persisch-sprachiger Dichter Irans Opportunistische
Materialisten versuchten, Hafez als Materialisten, zumindest aber als Zweifler darzustellen und aus
seiner Beliebtheit im Sinne ihrer eigenen materialistischen Ziele Gewinn zu schlagen. Im Vorwort der
achten Auflage unseres "Ellal e Gerdyesch be Madigan" gngen wir diesbeziiglich, ebenso wie auf
Halédj, auch auf Hafez ein.
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anderen Abdul Karim Djili. Beide Bilicher wurden unter dem Titel "Al
Ensan 1 Kamel" herausgegeben.

Dijili starb im Jahre 805 HQ, im Alter von 38 Jahren. Ob Djili aus dem
Bagdader Bezirk "Djil" kam oder aus Gilan {(Djilan), ist uns nicht klar
geworden.

Vieuntes Jahrhundert

1- Schdah-Ne'matollah Wali: Er, dessen verwandtschaftliche Linie bis Ali
Ebn Abi Tileb (a.s.) zurlickreicht, gehdrt zu den groffen Orafa und Sufis.
Die "Ne'matollghi-Guide-Kette" gehort heute zu den populirsten m der
Welt des "Ssayr o Ssoluk" (Tasawwofs).

Seine Grabstitte befindet sich in Mahan, Kerman, auf dem dortigen Sufi-
Friedhof. Es heif3t, er habe 95 Jahre gelebt und sei 820 oder 827 oder 835
HQ gestorben. Die meiste Zeit seines Erdendaseins verbrachte er im achten
Jahrhundert HQ und war Zeitgenosse Hafez e Schirasis, dem er begegnete
Zahlreiche mystische Gedichte sind uns von ihm geblieben.

2- Si'en od Din Al Torkeh Esfzhani: Er zihlt zu den Orafa, die sich
wissenschaftlich mit der Mystik befassen und gilt als eine Kapazitit auf dem
Gebiet der mohy-ed-din'schen theoretisch-philosophischen Mystik. Sein
Buch "Tamhid ol Qawa’ed", das sich gegenwirtig in Druck befindet, ist
Nachweis fiir sein meisterlich-mystisches Verstindnis und diente den Erfin-
Forschemn nach ihnt als literarische Quelle.

3- Mohammad Ebn Hamseh Fanari Rumi: Er gehorte zu den Gelehrten
des Othmanischen Reiches und war in den islamischen Wissenschaften
bewandert. Viele Biicher sind von thm. Seine Popularitat als Mystiker
erreichte er durch sein "Mesbah ol Ons" - eine Kommentation zu Sadr od
Din Qonawis "Meftah ol Gayb".

Die Werke Mohy ed Din ‘Arabis oder aber Sadr od Din Qonawis zu
kommentieren, ist nicht jedermanns Sache. Fanart aber vermochte es, und
zwar so gut, daB die Erfin-Forscher, die nach ihm kamen, seine Arbeit
bestitigten und wiirdigten. Seine Kommentation ging in Teheran, versehen
mit den "Haschiyehs" (Anmerkungen)} Aga Mirsa Haschem Raschtis (Erfin-
Gelehrter und "Aref" des letzten Jahrhunderts) in Druck Bedauverlicherweise
ist ein Teil der Haschiyehs infolge schlechter Druck-Qualitat unlesbar.

4- Schams od Din Mohammad Lahidji Nurbakhschi: Kommentator des
"Golschan Ras" Mahmud Schabestaris, Zeitgenosse Mir Sadr od Din
Daschtakis und Allameh Dawanis. Er lebte in Schiras. Laut dem, was Qadi
Nurollah in "Madjales ol Mo menin” schreibt, war Schams od Din
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Mohammad Lahidji von Mir Sadr od Din Daschtaki und Allameh Dawani -
beides hochqualifizierte Hokama ihrer Zeit - geriihmt und hochgeschitzt. Er
war ein Jinger Sseyyed Mohammad Nurbakhschis, welcher seinerseits
Schiiler Ebn Fahad Hellis war, iiber den wir im Zusammenhang mit den
Fegh-Gelehrten bereits sprachen.

Lahidji nennt in seiner Kommentation zu "Golschan Ras" (S. 698) seine
Mystiker-Guide-Kette. Von Sseyyed Mohammad Nurbakhsch bis zu Ma'ruf
Karkhi, von diesem bis zu Imam Redai (a.s.), den diesem vorausgegangenen
Imamen (a.s.) und letztendlich bis zu dem Gesandten Gottes (s.a.as) Er
bezeichnet diese Mystiker-Kette als "Selsselat od Dahab".

Wie gesagt, seine Bertihmtheit ist mehr oder weniger auf seine
Kommentation "Golschan Ras", ein wertvolles Werk zur Mystik
zuriickzufithren. Und wie er in dem Vorwort zu seiner Kommentation
schreibt, begann er mit dem Schreiben 877 HQ.

Sein Todesjahr ist nicht mit Bestimmtheit zu nennen. Allem Anschein
nach aber starb er vor dem Jahre 900 HQ.

5- Nur ed Din Abd or Rahman Djami: Er ist arabisch-stimmig und aus
dem Geschlecht des Hassan Schaybini, des bekannten Faqih aus dem
zweiten islamischen Jahrhundert. Djami war ein Meister-Dichter. Man
bezeichnet ihn als letzten grofBen persischsprachigen Dichter-Mystiker
Zunachst unterzeichnete er seine Werke mit "Daschti". Doch da er in
"Djam", im Raume Maschhad, geboren wurde und zudem ein Jiinger Ahmad
Djamis (Jendepil) war, wihlte er spaterhin den Dichternamen "Djami". In
einem seiner Gedichte nennt er den Grund dieser Anderung.

Djami besaB hohe Kenntnisse liber die verschiedensten islamischen
Wissensgebiete, u.a.: Sprachlehre, Fegh, Osul, Logik, Philosophie, Erfan...
Er schrieb etliche Biicher. Unter anderem eine Kommentation zu Mohy ed
Din ‘Arabis "Fosus ol Hekam", eine weitere zu Fakhr od Din "Araqis
"Loma’at", auch kommentierte er "Ta'iyah" von Ebn Fared, die Ghassideh
"Bardeh" zum Lobe des Gesandten Gottes (s.a.a.s.)” und Farasdags
Ghassideh "Meymiah" zum Lobe Ali Ebn el Hussayns (a.s.). Von ihm ist
das Buch "Lawayah" und auch "Baharestan”, welches in der Art des
"Golestan" von Ssa'di {Saadi) gehalten ist. Ebenfalls "Nafahat ol Ons", in
dem er iiber die Orafi, deren Leben und Lebensweise Auskunft gibt.

Djami orientierte sich Bahd' od Din Nagschband, den Begriinder der
Nagschbandiyeh-Sekte. Doch ebenso wie Mohammad Lahidji, der Sseyyed
Mohammad Nurbakhschs befolgte, von hoherer kulturgeschichtlicher
Bedeutung war als sein Lehrer und Guide, war auch Djami eine
bedeutendere kulturgeschichtliche Personlichkeit als Bahd’® od Din
Nagschband. Daher erwihnen wir in dieser kurzen Auflistung, in der es uns
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umt den kulturellen bzw. kulturgeschichtlichen Aspekt der Mystik geht, nicht
um die Art des mystischen "Weges", Mohammad Lahidji und Abdur
Rahman Djami.

Djami verstarb im Jahre 898 HQ, im Alter von 81 Jahren. .,

Dies war ein kurzer Uberblick iiber die islamischen Mystiker, ab
Anbeginn der "Elm Erfan" bis Ende des neunten Jahrhunderts HQ.

Danach nahm, meiner Meinung nach, die islamische Mystik bzw.
"Erfan"

Bis zu diesem Zeitpunkt waren die wissenschaftlichen und kulturellen
Personlichkeiten der Welt der Mystik allesamt Anhinger eines offiziellen
sufistischen Weges bzw. einer offiziellen sufistischen Mystikerkette. Die
grofen Sufis galten als bedeutende kulturelle Personlichkeiten und
hinterlieBen hervorragende, die Mystik betreffende Werke.

Doch ab dann wurde es anderes, die Mystiker zeigten sich nun in anderer
Weise. Die Groflen unter ihnen - alle oder aber doch zumindest die meisten -
gaben  ihr  wissenschafilich-kulturelles  Image, dal die ihnen
Vorausgegangenen noch besaBen, aus der Hand. Man koénnte sagen, dafl der
offizielle Sufismus ab jenem Zeitpunkt mehr oder weniger in Briuchen,
AuBerlichkeiten und auch wohl Neuerungen, die eingefiihrt wurden,
unterging.

Zum anderen: Etliche, die keiner Mystiker-Kette bzw. -Dynastie
angehdrten, konzentiterten sich nun auf die theoretische mohy-ed-din’sche
Mystik Etwas, das in offiziellen Mystiker-Kreisen nicht anzutreffen ist.

Beispielsweise waren Sadr ol Mote'alehin Schirasi (gest. 1050 HQ), sein
Schiiler Fayd Kaschani (gest. 1091 HQ) als auch der Schiiler seines
Schiilers, Qadi Ssa’id Qomi (gest. 1103 HQ), besser iiber die theoretische
Mystik Mohy ed Dins informiert als die Mystiker-Elite ihrer Zeit. Und dies,
obwohl sie keiner Mystiker-Dynastie angehorten. Und so blieb es bis in
unsere Zeit hinein

Zum Beispiel gehorten Aqa Mohammad Reda Hakim Qomscheh’r und
Aga Mirsa Haschem Raschti zu jenen Gelehrten und Hokama der letzten
hundert Jahre, die u.a, auch Experten auf dem Gebiet der theoretischen
Mystik waren, ohne jedoch jemals einer Mystiker-Kette angeschlossen
gewesen zu sein

Global gesagt: Der Samen dazu wurde in der Zeit Mohy ed Dins und
Sadr ed Din Qonawis gestreut, Das heifit in jenen Tagen, da die
wissenschaftliche bzw. theoretische Mystik ins Leben gerufen wurde und
"Erfan" eine philosophische Dimension annahm. Méglicherweise gehdrte
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auch Mohammad Ebn Hamseh Fanari - den wir zuvor schon erwihnten - zu
ihrem Kreis.

Ab dem zehnten islamischen Jahrhundert trat diese verinderte Situation
véllig offenkundig zutage. Das heiBt, das Erscheinen von Experten auf dem
Gebiet der theoretischen Mystik, die entweder der praktischen Mystik und
"Ssayr os Ssoluk"” nicht zugehdrten oder aber, wenn sie es waren und
meistenteils war dies der Fall, so waren sie doch offiziellen Mystiker-Ketten
nicht verbunden.

Drittens: In "der Welt der Schi‘ah begegnen wir ab dem zehnten
Jahrhundert denjenigen, die "Ssayr os Ssoluk" und der praktischen Mystik
gewogen waren und die aufeinanderfolgenden Stufen der mystischen
"Wanderung zum Gipfel" erfolgreich hinter sich zuriicklegten, ohne jedoch
irgendeiner offiziellen Mystiker-Kette angehért zu haben bzw. anzugehéren.
Mehr noch als das, derlei Mystiker-Verbindungen bzw. -Ketten waren sie
zumeist abhold und schméhten und verurteilten sie bisweilen sogar.

Typisch fiir diese Gruppe, die zudem auch in der Feqh-Wissenschaft
bewandert war, ist die Ubereinstimmung und Harmonie, die sie zwischen
"Ssayr os Ssoluk” und "Fegh" sahen.

Auch im Zusammenhang mit dieser Richtung gibt es eine kleine, aber
aussagestarke Geschichte, auf die wir jedoch hier nicht eingehen wollen.

Jedenfalls: Aus dem Gesagten geht hervor, dafl auch dieser kulturelle
Zweig - "Erfan" - wie die iibrigen islamischen Wissensgebiete die gesamte
islamische Welt erfaBe. Von Andalusien, Agypten, Syrien und Ostrom bis
hin nach Khorasmien. Und auch im Zusammenharig mit "Erfan" hatten sich
die Iraner - quantitativ gesehen - stirker engagiert als andere. Jedoch: Grofle,
bedeutende und erstrangige Oraf2 traten sowohl in Iran als auch in anderen
Lindern in Erscheinung...
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_/( dindf/eridclzeé S C/La/%zn

Mit dem, was wir im Zusammenhang mit Wissenschaft und Kuitur
sagten, versuchten wir, ein Bild von dem geistigen Beitrag der [raner fiir den
Islam zu vermitteln und aufzuzeigen, wie sehr diese ihre geistige Kraft und
Fihigkeit auf dem Wege des Islam und der islamischen Zivilisation
einsetzten Das, auf was wir nun in aller Kiirze hinweisen wollen, ist ihr von
Freudigkeit und Liebe getragenes kunsthandwerkliches Schaffen, das sie
ebenfalls in den Dienst des Islam stellten.

Dies aber, das heiflt ihr handwerkliches und kiinstlerisches Konnen und
Engagement, das sie in der islamischen Epoche offenbarten, kann uns - mehr
noch als thr geistig-kulturefler Verdienst - Ausdruck fiir thre aufrichtige
Bereitschaft und Hingabe bzw. ilire echte Zuneigung flir den Islam sein.
Darum, weil Kunst und kiinstlerisches Schaffen durch Liebe, Hingabe und
Glauben geboren werden. Sie sind es, die Meisterwerke hervorbringen. Gold
und Geld oder aber Zwang und Gewalt sind dazu nicht in der Lage.

Allerdings gilt dies auch fiir geistige Meisterwerke. Beispiel dafiir sind
die hervorragenden Leistungen, die die Iraner auf dem Gebiet der
islamischen Wissenschaften und Kultur erbrachten Doch zeigen sich ihre
Begeisterung, freudige Bereitschaft und ihr hingebungsvoller Einsatz ganz
besonders deutlich in ihrem wahrhaft meisterlichen kiinstlerischen Schaffen
und Wirken.

Zu den Meisterwerken der Kunst, die die Iraner in der islamischen Zeit
schufen, zihlen unter anderem ihre hervorragende Architektur, Malerei,
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Kalligraphie, ihre kunstvollen Arabesken und Mo'araq-Techniken, ihre
Fertigkeit in der Kachel- und Ziegel-Herstellung etc..

Ich mafBe mir jedoch nicht an, auch auf dieses Thema einzugehen, da ich
dies kompetenten Sachverstindigen iiberlassen méchte. Ganz abgesehen
davon, daf} es ein separates Buch fiillen wiirde, liber die islamische Kunst
bzw. das Kunstschaffen der Iraner sprechen zu wollen.

Allerdings ist allen bekannt, das die erwiihnten Meisterwerke der
iranischen Kunst in Moscheen, islamischen Schulen, Sanktuarien und
Kulturzentren, in Koran-Exemplaren und Do’a-Biichern iiberzeugend zum
Ausdruck kommen. Architekten und Kiinstler haben jhr Kénnen und ihre
Schaffensfreude in den genannten Bauwerken und Biichern unter Beweis
gestellt. Und das gleiche gilt fiir die Kachel- und Ziegelkunst, Mosaik- und
Einlegearbeiten, fiir kalligraphische Inschriften u.s w

Ebenfalls die Koran-Museen in der islamischen Welt als auch
hochstwahrscheinlich da und dort in nicht-islamischen Lindern zeigen das
meisterliche Konnen der Iraner, das unverkennbar getragen ist von dem
kreativen islamischen Geist, der Kiinstler und Baumeister beseelte

Nicht nur in Iran, sondern auch auBerhalb der iranischen Grenzen haben
Iraner Zeichen ihres kiinstlerischen wund handwerklichen Konnens
hinterlassen. In einigen nichtislamischen Lindern mit muslimischen
Minderheiten, wie in Indien oder China, ist so manches islamische
Kunstwerk anzutreffen, das iranische Muslime schufen und Ausdruck ihrer
aufrichtigen Zuneigung fiir den Islam ist.

Damit wollen wir uns begniigen und tiefgehendere Auskunft, Studien
und Erklarungen den Sachverstandigen iiberlassen.

Kiinstlerische Freudigkeit und Liebe fiir den Islam brachten die [raner
auch mittels ihrer Muttersprache zum Ausdruck. Das heifit: Dichter,
Mystiker und Denker Irans kleideten die islamischen Wahrheiten in das
anmutige Gewand der persischen Sprache und brachten sie auf diese Weise,
meisterlich gekonnt, nahe. Veranschaulichten sie in wunderschonen
Gleichnissen und Symbolen und vermittelten die Inhalte des Koran im
Rahmen feiner, aussagestarker FErzihlungen. Moulanas "Mathnawi" ist
bestes Beispiel hierfiir

Auch die Verdienste der persisch-dari’schen Sprache im Zusammenhang
mit dem Islam bzw. der islamischen Kultur betreffen ein Metier, das
separate Studien und Nachforschungen erforderlich macht. Wer sich jedoch
damit befaBt, wird feststellen, da} diese Sprache wihrend ihres nun nahezu
1200-jihrigen "Lebens” in der islamischen Epoche, insbesondere dem Islam
zu Diensten stand. Wenn wir allein die hervorragenden persischsprachigen
Gedichite, die iiber "Tawhid" (im Islam) oder den Koran Kunde geben oder
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aber in Wiirdigung des Gesandten Gottes (s.a.a.s.) und seines "Ahl ol Bayts"
(as.) verfaBt wurden, zusammentriigen, wiirden wir etliche umfangreiche
Biinde erhalten. Ganz zu schweigen von der Dichtung, die im Gewande von
Ghazelen und Ghassiden, Lebensweisheiten und Lebensrat islamische
Wahrheiten beinhalten.

Das persische Gedicht, die persische Dichtung war im Verlaufe von
zwolf Jahrhunderten stark von Koran und Hadith beeinflult. Die meisten
mystischen Aussagen voller Tiefe als auch Lebensweisheiten, die in
persischer Sprache kundgetan wurden, haben ihre Wurzel in koranischen
Themen oder aber Hadith-Inhalten und gewannen, beeinflufit von Koran und
Sunna, Tiefe und Gehalt.

Die Feindseligkeiten einiger gegen die persisch-dari‘sche Sprache, die
sich bisweilen in dem Vorschlag, arabische Begriffe und Worte
auszuschalten oder aber durch die Forderung, die Schrift zu dndern, duflern,
beruhen darin, daf} diese Sprache sozusagen zu einer islamischen Sprache
wurde und die islamische Kultur offenbart.

Ein Feldzug gegen den Islam aber ist ohne einen Feldzug gegen diese
Sprache - unter dem Vorwand, nicht-iranische Sprachelemente oder aber die
heute iibliche Schrift ausschalten zu wollen - nicht méglich.

Mit diesem kurzen Hinweis auf die Verdienste der persischen Sprache im
Zusammenhang mit dem Islam bzw. der islamischen Kultur wollen wir uns
begniigen. Ausfiihrlichere Informationen seien jenen liiberlassen, die
diesbeziiglich kompetenter sind als wir.
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Z wet Ja/w/mmierfe \S)cltweigen.?

Aus dem Gesagten - wenngleich kurz- und knappgefafit - geht hervor
wie interessiert und freudig-engagiert die Iraner auf den Islam reagierten. E:
gibt Kunde von dem islamischen Geist, der den iranischen "Leib" belebte
Der Islam war fiir lran und Iraner wie wohltuende Nahrung, die er, hungrig
nach Speise, zu sich nahm. Gleich erquickendem frischem Wasser, da;
seinen Durst stillte. Die iranische Natur sog - insbesondere angesichts de
zeitlichen, ortlichen und sozialen Bedingungen Irans vor dem Islam - dies
kostliche und bekdémmliche "Nahrung" in sich auf und wurde durch si
gestarkt und belebt. Kraft, Energie und Leben, die sie durch den Islar
erhielt, stellte sie nun jhrerseits in den Dienst des Islam.

Wie wir wissen, herrschten ab dem Jahr 41 HQ bis 132 HQ di
Omayyaden (Omawwiden) in der islamischen Welt. Das Prinzip der Rasser
und volkischen Privilegien, das zuvor gegolten und der Islam abgeschaf
hatte, wurde von den Omayyaden emeut hervorgeholt, belebt und eingesetz
Mit dem Resultat, dall zwischen Arabern und Nicht-Arabern - insbesonde:
lranern - stark differenziert und diskriminiert wurde. Die Politik d
Omayyaden war getragen von Rassen-Denken.

Auf die Iraner reagierten die Omayyaden ganz besonders empfindlic
Mehr als anderen nicht-arabischen Volkern und Rassen, beispielsweise de
Kopten, gegeniiber. Der eigentliche Grund dafiir beruhte in der relative
Gewogenheit der [raner fiir die Alawiden, insbesondere fiir Ali (a.s.).
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Typisch fiir die Omayyaden-Politik war ihre Kontra-Alawiden-Haltung.
Die Alawiden®™ pochten auf die Durchfithrung der vom I[slam geforderten
Nicht-Klassen- und Nicht-Rassenpolitik, was jedoch den Arabem,
insbesondere den Qoraisch, die sich ja von besserer Herkunft wihnten, nicht
behagte. Diesen arabischen bzw. gorai'schen Uberragenheitsdiinkel machten
sich die Omayyaden zunutze und setzten ihn im Sinne ihrer Herrschaft
gegen die Alawiden ein.

Und so kam es, daB sie einen jeden, der mit den Alawiden sympathisierte
- ob Araber oder Nicht-Araber, ob Afrikaner oder Inder - bekdmpften. Das
Unrecht, das sie "Al Ali" (denen aus dem Hause Alis (a.s.)) und deren, sogar
arabischen Anhingern, zufiigten, war sogar noch weitaus gréBer und
verheerender als das, das sie den [ranern jener Zeit antaten.

So ging es, bis zum Jahre 132 HQ, da die Abbassiden das Kalifat an sich
nahmen. Ab jenem Zeitpunkt bis zu "Mo’tasem" - da die Tiirken auf der
Biihne des Geschehens erschienen - war die Politik der Abassiden eine iran-
freundliche und mehr oder weniger anti-arabische.

Man konnte fast sagen, dafl die ersten Hundert Jahre Abbassiden-
Herrschaft fiir die Iraner eine sogenannte "goldene Zeit" waren. Einige
iranische Minister wie die Barmakis, die Nachfahren der Buddhisten aus
Balkh waren als auch Fadl Ebn Sahl Du r Riassateyn Sarakhsi waren nach
dem Kalifen die Miichtigsten im Lande.

In den ersten Hundert Jahren der Abbassiden-Herrschaft waren die Iraner
- wenngleich ihr Lebensstandard ein relativ guter war - politisch gesehen
abhidngig vom Kalifat und diesem angeschlossen. Politisch selbststindig
aber waren sie nicht. Danach aber, das heiBt ab der Zeit, da die Taheriden in
Khorassan regierten und insbesondere, als die Safariden das Zepter in die
Hand nahmen, begannen die Iraner, sich auf eigene Fiile zu stellen und
eigenstindige, unabhingige Regierungen zu bilden.

Allerdings standen diese selbststindigen Regierungen vorerst noch, bis
gegen Ende der Abbassiden-Herrschaft, mehr oder weniger unter dem
geistigen Einflul der Kalifen. Fiir die iranische Bevolkerung besal das
Kalifenamt - da die Kalifen allgemeinhin als Stellvertreter des Propheten
(s.a.a.s) bezeichnet und verstanden wurden - einen Nimbus der Heiligkeit,
weshalb sie die Herrschaft von niemandem, solange er nicht von den Kalifen
dazu ermichtigt worden war, als legal betrachtete. Und so blieb es bis zum
siebten Jahrhundert HQ, d.h. bis zum Untergang des Abbassiden-Kalifats.

Nach den Abbassiden standen nicht-iranische Gebiete in gewisser Weise
unter dem geistigen Einflul der othmanischen Kalifen. Nicht jedoch Iran.

1 Bezeichnung fiir jene aus dem Hause und Freundeskreis Imam Alis (a.s )
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Nicht jedoch die lraner, die sich inzwischen weitgehend dem schiitischen
Denken - "Taschayyoh" - zugewandt hatten. Und da nun die iranische
Bevolkerung das Kalifat aus religionsgesetzlichen Griinden verneinte,
konnte dieses niemals mehr Einfluf auf sie gewinnen.

Einige Orientalisten, vor allen Dingen der Engléinder Sir John Malcom,
bezeichneten die ersten zwei Jahrhunderte des islamischen Iran - also etwa
ab Mitte des ersten Jahrhunderts HQ, als Iran erobert wurde bis gegen Mitte
des dritten Jahrhunderts HQ, als sich Iran mehr oder weniger politisch
unabhiingig machte und eigenstiindige Regierungen bildete - als Epoche des
Schweigens, der Stagnation Irans. Als eine Zeit, da Iran und Iraner in
Sklaverei zubrachten; darum, weil sie voll und ganz vom arabischen Kalifat
abhiingig waren und keinerlei Selbststindigkeit mehr besaflen

Mit derlei Reden wurde agiert und provoziert, und es gelang ihnen,
einige lraner in ihr "Fahrwasser” zu lotsen...

Allerdings, wenn wir wie Sir John Malcom und Gleichgesinnte
betrachten und die fruchtbaren kulturellen und sonstigen Entwicklungen, die
sich in besagten zwei Jahrhunderten abzeichneten und der iranischen
Bevolkerung von Nutzen waren, iibersehen und lediglich die herrschende
Schicht jener Zeit im Auge haben, konnten wir mit Recht sagen, dafi die
damaligen zweihundert Jahre fiir Iran eine Epoche des Schweigens und
Stillstands waren.

Allen Emstes, falls wir nur aus der Perspektive der Kreise Haggag Ebn
Yussofs und Abuz Moslem Khorassanis betrachten, von denen der eine
120 000 Menschen in den Tod schickte und der andere 600.000 tiiten lieB,
wenn wir gleich einem rassistischen Araber ein Klagelied anstimmen wollen
und jammern, warum es nicht anstelle des Abu Moslem der Araber Haggag
war, der zitierte 600.000 ums Leben brachte oder aber wie ein fanatischer
[raner bedavern, daf nicht Abu Moslem anstatt des Haggag besagte 120.000
aus dem Leben beforderte, wire es zu verstehen, wenn wir die ersten zwei
Jahrhunderte als eine Zeit des Schweigens und der Stagnation fiir Iran
bezeichneten. Denn im Vergleich mit anderen Jahrhunderten war - aus ihrer
Sicht betrachtet - das Beklagenswerte in diesen zweihundert Jahren die
Tatsache, daf statt der Abu Moslems die Haggags genannt und erwihnt
werden.

Doch so wir die iranische Nation, das heifft all die einfachen
Schubflicker, Topfer etc. ins Blickfeld nehmen, das heiBit eben jene, aus
deren Mitte die Sibeweys, Abu Obaydahs, Abu Hanifehs, die Al-Nobakhts,
Bani Schakers und Hunderte andere Personlichkeiten und grofle
Geschlechter hervorgingen und bedenken, dafl sie - begabt und talentiert -
an einem freien kulturellen "Wettrennen" teilnahmen, Leistungen erbrachten
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und zum ersten Mal in der Geschichte Irans auf den Gebieten Literatur,
Wissenschaft und Religion andere Volker tiberrundeten und Werke von
bleibendem Wert schufen, die ithren Namen als auch den ihres Landes
unvergeBlich machten, so sind diese beiden ersten islamischen Jahrhunderte
als eine Zeit des Aufwindes und freudigen, vitalen Strebens, Schaffens und
Gelingens zu bezeichnen.

In diesen beiden Jahrhunderten war es, daB die Iraner mit einer Ideologie
bekannt wurden, die die gesamte Menschheit ansprach, die human und fern
jeglichen volkischen bzw. rassistischen Denkens ist. Sie akzeptierten ihre
Aussagen und Wahrheiten als himmlische und iiber Zeiten und Raume
stehende. lhre Sprache (die Sprache dieser Ideologie bzw. Religion)
verstanden sie als international-islamische Sprache, nicht aber als Sprache
eines bestimmten Volkes. Sondern: Als Sprache einer Religon von
weltweiter Aussage und Giiltigkeit, und von daher gesehen auch als ihre
Sprache, der sie vor ihrer Landessprache den Vorzug gaben.

Wirklich erstaunlich, daB gesagt wird, die Sprache des Iraners sei in
diesen zwei Jahrhunderten verstummt, er habe lediglich das Schwert
sprechen lassen .

Ich verstehe nicht ganz, was damit gemeint ist. [st denn die Sprache der
Wissenschaft keine Sprache? Oder die Sprache der Dichtung? Ist sie etwa
keine Sprache? Sind denn die Werke Sibeweys - die, in ihrer Art, mit dem
"Almagest" des Ptolemédus oder der "Logik" des Aristoteles gleichwertig
sind - nicht in diesen beiden Jahrhunderten geschaffen worden? Qder aber
Ebn Qotaybahs "Adab ol Kateb", das auf seinem Gebiet ebenfalls ein
Meisterwerk ist?! Stammen sie etwa nicht aus diesen besagten 200 Jahren?
Haben denn literarische Meisterwerke nichts mit der Sprache zu tun?

Man wird antworten: Es sind arabischsprachige Werke. ..

Die Antwort auf diesen Einwand aber ist:

Wurden denn die Iraner etwa gezwungen, ihre literarischen Meisterwerke
in Arabisch abzufassen? Zudem: Ist es denn iiberhaupt méglich, daB jemand
unter Zwang ein Meisterwerk hervorzubringen vermag? AuBerdem: Kann es
denn den lranern als Fauxpas angerechnet werden, daf sie sich einer Sprache
(der Sprache des Koran, d. U.) zuwandten, in der sie ein gottliches Wunder
sahen und die sie nicht als Eigentum eines bestimmten Volkes oder
Stammes verstanden? Dal3 sie sie unterstiitzten und forderten und dann, nach
zwei, drei Jahrhunderten Vermischung so mancher Begriffe, Worter und
Bedeutungen dieser Sprache mit der alten iranischen, die schone elegante
Farssi-Sprache (Persisch) schufen?

Es wird gesagt:
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Die Sprache dieses Volkes (der lraner vor dem Islam) war eine
Volkssprache, in die zur Genilige Verstand, Wissen, Kultur und Literatur
eingeflossen waren.

Was aber war es, daB dieses Volk, das "in Hundert Sprachen sprach”,
verstumnite, als es den arabischen Muslimen begegnete?

Dr. Sarinkub, der obige Frage erortert, beantwortet sie selbst wie foigt:
Man sagt: Die arabische Sprache wurde zuvor als Sprache einer
halbprimitiven Bevilkerung eingestuft. Als Sprache ohne jegliche
Schonheit und Feinheit. Doch als der "Adan" (Gebetsruf) in iranischen
Landen erklang, verblaBte die Pahlawi-Sprache und begann, zu schweigen.
Das, was die Sprache der Iraner vestummen lieB3, waren die Klarheit und
Gréfle der "neuen Botschaft”. Diese neue Botschaft aber war der "Koran",
der schon die arabischen Dichter angesichts seiner erstaunlich-schénen
Ausdrucksweise und seiner tiefen Bedeutung hatte verstummen lassen.

Ist es daher verwunderlich, daB diese neue und erstaunliche Botschaft auch
in Tran Dichter und Sprachgewandte schweigen lie und in den Gelehrten
Bewundenng weckte?

Die Wahrheit ist die, da8 die Iraner, diejenigen, die die Religion gem und
freudig akzeptiert und angenommen hatten, von einer grenzenlosen Liebe
und Hingabe fiir sie erfalit wurden. Von einer Liebe und Hingabe, die ihr
ganzes Sein erfiillte, so daB sie ihre Zeit nicht mehr dem Reden und Dichten
widmeten...**

Nicht ein einziger dokumentarischer Nachweis ist vorhanden, demnach
die Kalifen, auch nicht die Omayyaden-Herrscher - die iranische
Bevolkerung gezwungen hitten, ihre eigene Sprache aufzugeben. Richtiger:
ihre eigenen Sprachen, denn damals gab es in Iran nicht nur eine Sprache,
sondern jeder Landesteil hatte seine eigene. Wenn anderes gesagt wird, so
vollig unbegriindet und ohne jegliche geschichtliche Bestitigung.

Derlei Gerede fuBt in nichts anderem als in haltlosen Vermutungen und
tendenziosen Absichten. Vielmehr war es so, daBl die sprachliche Schonheit
des Koran, seine tiefreichenden und vitalisierenden Aussagen und seine an
die gesamte Menschheit gerichtete Lehre - die das Erdenrund als einheitliche
Heimat aller versteht und keine Rassendiskriminierung gelten 14ft, sondemn
von der Gleichwertigkeit aller Vélker und Menschen spricht - die Muslime,
alliiberalf, an sich zogen und sie fiilhlen und wissen liefen, daB dieses
Himmelsgeschenk das ihre ist, ihnen allen geh6rt und sie dariiber ihre eigene
Sprache mehr oder weniger vergallen.

162 27 wei Tahrhonderte Schweigen", 8. 107, 108.
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Dies war also nicht etwas, das nur die Iraner betraf. Nicht nur sie liefen,
als sie mit der koranischen Sprache bekannt wurden, ihre einheimische,
vilkische in Vergessenheit geraten. Allen Gesellschaften und Volkern, die
den Islam kennenlernten und sich ihm zuwandten, erging es so. Und, wie
wir bereits sagten: Wiren die Abbassiden, die eine anti-arabische Politik
verfolgten, nicht gewesen, wiirde die heutige persische Sprache, die sich von
den alten, vorislamischen deutlich unterscheidet, nicht entstanden sein. Die
Abbassiden-Kalifen waren jene, die sich am eifrigsten um Aufkommen und
FuBl-Fassen der Farssi-Sprache bemiihten. Sie waren in keinster Weise daran
interessiert, daB sich das Arabische in Iran durchsetzte und zur Sprache der
Iraner wurde.

Die Bani Abbds waren es, die die anti-arabisch-orientierten
Scho'ubisten*®’, die in ihren Biichen die Araber verhthnten und
erniedrigten, kriftig unterstiitzten. Von Allan Scho’ubi ist ein Buch, in dem
er liber ungute Eigenschaften der Araber spricht. Und dies, obwohl er selber
offizieller Beamter Haruns und Ma'muns war, in deren "Bayt-ol-Hekmah"
Abschriften zu titigen hatte und dafiir bezahit wurde. Ebenso Sahl Ebn
Harun Scho’ubi, der heftige Antipathie gegen die Araber hegte und ebenfalls
Biicher gegen sie verfafite. Er war der Chef des "Bayt ol Hekmah"*** Haruns
und Ma'muns ***

Wie wir bereits zuvor, im Zusammenhang mit der persischen Sprache,
sagten, war Ma'mun der erste Herrscher, der persisch-sprachige Dichter iiber
alle MaBlen unterstiitzte. ..

Das waren also die Griinde dafiir, daBB die (vorislamische) altiranische
Sprache in Vergessenheit geriet und spéter das neue Persisch - "Farssi" -
autkam. Und natiirlich ist letzteres in keinster Weise zu bedauern, sondern
ein Anlal zu Dank. Denn jede Sprache hat ihre eigene Schonheit und ihre
eigenen Qualitdten. Ganz abgeschen davon, daB die persische Sprache, in
ihrer grazilen Schonheit und infolge des Einsatzes und Glaubens der
persisch-sprachigen Iraner, dem Islam wertvolle Dienste erwies.

Edward Browne hilt sich gerechterweise von den tendenziésen Angaben
Sir John Malcoms und Gleichgesinnter fern und sagt:

Es gibt zwei Biicher zur Geschichte Irans, die den Englindern vertraut sind:
Das eine ist von Sir John Malcom, das andere von Clemence Markhom (?).
In beiden Biichern wird recht oberflichlich und unvollstindig iiber die
Entwicklung in der Zeit zwischen der arabischen Eroberung im siebten
Jahrhundert n. Chr. und der Griindung der ersten unabhéingigen bzw. halb-

** Uber die Scha ubisten sprachen wir eingangs bereits.
fod "Bayt ol Hekmah": Haus des Wissens, Schule, Universitit
¥* Persische Ubersetzung des "Trikh Tamaddon® von G. Saydan. B. 3, 5. 310, 311
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unabhingigen (iranischen) Herrscher-Dynastien (Taheriden und Safariden)
nach dem Islam, im neunten christlichen Jahrhundert (erstes und zweites
islamisches Jahrhundert) berichtet. Dieweil diese Epoche in vielerlei
Hinsicht weitaus interessanter und von wissenschaftlicher und geistiger
Warte aus betrachtet fruchtbarer war als alle anderen Epochen der
Geschichte Irans.*°

Dann, im Zusammenhang mit Salman Farssi schreibt Edward Browne:

Salmain ist der einzige Iraner, der Zugang zum Kreis der bedeutendsten und
geschitztesten Prophetengefihrten fand. Zudem gingen von Anbeginn aus
der Mitte der Iraner sehr viele hochrangige islamische Gelehrte hervor, und
etliche Kriegsgefangene, wie die vier Séhne Schirins (Ebn Sirin und seine
drei Briider), die in "Djalula” in Gefangenschaft gerieten, gelangten in der
islamischen Welt zu hohen Ehren.
Mit anderen Worten: Behauptungen, denen gemil Iran in den ersten zwei,
drei Jahrhundern nach der arabischen Eroberung fern jeglichen geistigen
und wissenschaftlichen Lebens gewesen sei, entsprechen in keinster Weise
den Tatsachen. Im Gegenteil, diese zwei, drei Jahrhunderte waren hochst
interessant, von hoher Bedeutung und von daher gesehen beispiellos. Es war
eine Vermischung der alten und neuen Zeit, eine Zeit des Aufwindes fiir die
Entwicklung des Brauchtums, des Denkens und der Ansichten. Keinesfalls
aber eine Zeit des Schweigens, Sillstandes oder Sterbens...*’

Charakteristisch fiir diese zwei Jahrhunderte ist, daB die iranischen
Muslime, ganz abgesehen von der Aktivierung und Entfaltung ihrer
wissenschaftlichen und kulturellen Fahigkeiten und ihrer diesbeziiglichen
ehrenvollen Verdienste, auch auf religiGsem Gebiet hohes Ansehen
erlangten und seitens anderer Vilker geschitzt wurden. Heute noch wird ihr
Name in islamischen Biichern, auch in nicht-iranischen und nicht-
schiitischen Schriften, mit aller Hochachtung genannt. Selbst in den fernsten
Regionen der islamischen Welt sind sie nach wie vor geehrt und den
Bevélkerungen noch immer ein Begriff.

Diese beiden Jahrhunderte stehen wissenschaftlich und kulturell gesehen
ganz vorne an. Und was das religiose Image und Ansehen anbelangt, das die
Iraner in jener Epoche erreichten, war diese unbestreitbar beispiellos.

Wenn wir wissen wollen, was in diesen zweihundert Jahren zuwege
gebracht wurde, sollten wir einen Blick auf die iranische Gesellschaft
werfen. Und zwar etwa ab dem dritten Jahrzehnt des ersten islamischen
Jahrhunderts, da Iran von den arabischen Muslimen erobert wurde, bis etwa

% *Tarikh Adabist Iran", Ubersetzung ing Persische, B. 1, 8. 311, 313
7 gleiche Quelle, B. 1, 8. 301, 302
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zum zweiten Jahrzehnt des dritten Jahrhunderts, als die Taheriden mn
Khorassan zu einer halbwegs selbststindigen Herrschaft fanden, und
dariiberhinaus bis zum sechsten Jahrzehnt des gleichen Jahrhunderts, da die
Safariden eigenstindig wurden.

Allerdings sollten wir dabei folgendes nicht iibersehen, ndmlich:

In der Zeit der Safariden, Samaniden und auch in den Tagen anderer
Dynastien lebten viele iranische Wissenschaftler, deren Konnen und
Gelehrtheit offenbar geworden waren, nicht in Tran bzw. im iranischen
Herrschafisbereich, sondern vorwiegend in Irak und bisweilen i Hedjas
oder anderswo.

Einmal ganz abgesehen von Salman Farssi (ein Iraner, d.U.), der einer
der groBen Gefihrten des Propheten war, von diesem als zu seinem "Ahl ol
Bayt" gehorend bezeichnet wurde, aus der Sicht der Schi'ah der
hervorragendste der "Sahabeh"®* Mohammads (s.a.as.) und Amir |
Mo 'menin Alis (a.s.) und von der Warte der nicht-schiitischen Muslime aus
betrachtet einer der Elite-Sahabeh war, dessen Name sogar an der Wand der
"Masged on Nabi" in Medina zu lesen ist -

lassen wir ihn, diesen grofen Mann, einmal beiseite und betrachten uns
die iibrigen Iraner, deren Namen in die Geschichte eingingen. Und da hier
insbesondere jene angesprochen sind, die sich auf Nationalgefiihl und -stolz
der Iraner berufen, wollen wir in diesem Zusammenhang unser schiitisches
und sogar islamisches Empfinden auBler acht lassen und das Thema lediglich
aus der Perspektive der nationalen Leistungen und Erfolge erértern. Um
festzustellen, was die iranische Nation in diesen beiden Jahrhunderten
erreichte

In besagten 200 Jahren avancierten Iraner, die sich als flihrende Koran-
Rezitatoren, Koran-Kommentatoren, als Hadithkundler und Fegh-Gelehrte
erwiesen hatten, in anderen islamischen Bevolkerungen und Lindern zu
hohen bzw. fithrenden religidsen Personlichkeiten. Gegenwirtig sind es etwa
550.000.000 (nicht-schiitische) Muslime, die sich an ihnen orientieren
Nafe®, "Asem, Ebn Kathir, Mohammad Ebn Esmail Bukhar, Mosiern Ebn
Haggag Neischaburi, Tawus Ebn Kayssan, Rabi‘at or Ra'y, A'masch, Abu
Hanifeh und Lays Ebn Ssa’'d gehoren zu diesen hochgeachteten
Personlichkeiten.

Lays Ebn Ssa'd ist jener Iraner, der "Mufti" von Agypten wurde. Wie
sehr man ihn schitzte, ist w.a. daran zu erkennen, daB sich Sufian Thawri
(einer der hochstrangigen Feqh-Gelehrten der sunnitischen Welt, der ein

% Sahabeh, Getihrten
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Adnani-Araber war) wihrend einer Hadj-Reise das Zaumzeug des Kamels
von Lays (in emner ehrenden Geste} auf die eigenen Schuitem legte.

Andere lraner taten sich in besagtén zwei Jahrhunderten als fiihrende
Autoren hervor, beispielsweise: Sibewey, Kassa'i, Fard’, Abu Obaydah
Mo’amar Ebn Mothanna, Yunes, Akhfasch, Hemad Rawiah, Ebn Qotaybah
Dinwari und andere...

Ebenfalls auf dem Wissensgebiet "Geschichte" machten Iraner von sich
reden, wie: Mohammad Ebn Eshaq, Autor des Werkes "Ssireh", Abu
Hanifeh Dinwari und Baladori, Autor des "Fotuh ol Boldan".

Das gleiche ist im Zusammenhang mit "Kalam" zu sagen In der ersten
Reihe der diesbeziiglichen Werke rangieren die Biicher der Iraner: Al
Nobakht, Abu | Hodayl A'laf, Nezam, Wisel Ebn "Ata’, Hassan Basri, Amr
Ebn Obayd und weitere...

Ebenfalls auf philosophischer, mathematischer und astronomischer
Ebene brillierten Iraner wie u.a die Sohne des Schiker Khorasmi, die
Nobakhtian, Abu Ma'schar Balkhi, Abu t Tayyeb Sarakhsi...

Was die iranisch-muslimischen Feldherren anbelangt ist - abgesehen von
denen, die in Iran kdmpften, wie Taher Dhu | Yaminayn - Mussa bn Nasir,
der Eroberer von Spanien, zu nennen.

Ja, das waren die beiden Jahrhunderte, die seitens gewisser Leute als
Jahrhunderte des Schweigens und der Stagnation (in Iran) bezeichnet
werder...
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