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Kurzfassung

Schlagworte: Engellehre, islamische Philosophie, Suhrawardi.

Der Begriff ,Engel’, der sich sowohl in der Philosophie und Theologie
als auch in Kunst, Musik und Mystik zu allen Zeiten in verschiedenen
Kulturkreisen in ganz unterschiedlichen religits-philosophischen Rich-
tungen verbreitet hat, ist vielfaltig. Allerdings sind die wichtigen aus-
differenzierten Engellehren der persischen Philosophen im 9. bis 12.
Jahrhundert weniger bekannt. Dies gilt auch und insbesondere fiir Suhr-
awardi, dessen Engellehre im Mittelpunkt dieses Werks steht.

Das Anliegen der vorliegenden Arbeit ist es, einen Einblick in die Ent-
wicklung der Engellehre in der islamischen Philosophie im Mittelalter
zu geben. Es wird erst die Rolle der Engel im Zoroastrismus, im Alten
und Neuen Testament und im Koran priasentiert. Danach widmen sich
die Kapitel 2-6 den Hauptstationen der islamischen Engellehre von:
Abu Nasr Farabi (ca. 870-950), Ibn Sina (Avicenna 980-1037), Abua
Hamid Gazali (1058-1111) und Sihab ad-Din Yahya Suhrawardi (1153-
1191).

Suhrawardi ist Begriinder einer neuen Philosophierichtung. Seine Phi-
losophie nannte er hikmat al-isrig (die Philosophie der Erleuchtung oder
die Illuminationsphilosophie). Damit hat er die Lehre von Aristoteles,
Platon, Zarathustra, Hermes, Plotin und die mystisch-islamischen Leh-
ren synthetisiert und theisiert. Engel haben als immaterielle Wesen den
hochsten Anteil an Licht und spielen in Suhrawardis Denksystem eine
zentrale Rolle. Die Engel - als immaterielle Lichter - unterscheiden sich
nicht in ihrer Wesenheit, sondern in ihrer Vollkommenheit und Unvoll-
kommenbheit.

Es folgt als letztes Kapitel ein Vergleich dieser islamischen Engellehre
mit der des Thomas von Aquin als doctor angelicus. Ihm zufolge ist, wie
bei den islamischen Philosophen, das letzte Ziel der Erkenntnis, Gott
und Engel zu erkennen. Bei Thomas ist dies durch den Verstand mach-
bar.
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Abstract

Key Words: Angelology, Islamic Philosophy, Suhrawardi.

The term ,angel’, which has spread in philosophy and theology as well
as in art, music, and mysticism throughout different cultures around the
world, is varied. However, the important differentiated angelology from
Persian philosophers in the 9th to 12th century is less known. This ap-
plies specially for Suhrawardi, whose angelology stands at the center of
this work.

The aim of this thesis is to give an insight into the development of the
angelology in Islamic philosophy in the Middle Ages. Firstly, the role of
the angels in Zoroastrianism, the Old and New Testament and the Koran
is presented. Chapters 2 to 6 are devoted to the main stations of Islamic
angelology: Abu Nasr Farabi (ca. 870-930), Ibn Sina (Avicenna 980-
1037), Abut Hamid Gazali (1058-1111) and Sihab ad-Din Yahya
Suhrawardi (1153-1191).

Suhrawardi is the founder of a new philosophical direction. He called
his philosophy hikmat al-israq (the philosophy of enlightenment or the
philosophy of illumination). Hereby he synthesized and analyzed Aris-
totle, Plato, Zarathustra, Hermes, Plotinus and the mystical-Islamic doc-
trines. Angels, as intangible beings, have the highest share of light and
play a central role in Suhrawardis’s mind system. The angels, as imma-
terial lights, do not differ in their essence, but in their perfection and
imperfection.

The last chapter present a comparison of this Islamic angelology with
that of Thomas Aquinas as a doctor angelicus. According to him, as to the
Islamic philosophers, the ultimate goal of the realization is to recognize
God and angels. With Thomas this is feasible through the intellect.
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Vorwort

Seit einigen Jahren ist das Thema Engel auch im so genannten modernen
Europa wieder aktuell, unabhédngig davon, welcher Religions-gemein-
schaft man sich zugehorig fiihlt, oder sogar, ob man sich tiberhaupt als
religits im engeren Sinn des Worles versteht. Besonders die Vorstellung
von Schutzengeln, von helfenden Wesen, gehort mit dazu und begleitet
fur viele Menschen den Alltag, wird in guten Wiinschen mit bedacht
und gelegentlich auf Postkarten bildlich zum Ausdruck gebracht.

In den klassischen westlichen Religionen wie Judentum, Christentum
und, was die vorliegende Arbeit betrifft, besonders Islam, werden den
Engeln wesentliche Funktionen zugeschrieben. Da es nach der Lehre
dieser Religionen nur einen einzigen Gott gibt, sind es besonders die En-
gel, die eine personliche Verbindung von dem einen Gott zu den Men-
schen dieser Welt herstellen - selten nur wird davon berichtet, dass auch
ein Tier einen solchen Engel gesehen haben sollte. Eine solche Aus-
nahme bildet nach biblischer Uberlieferung in dufSert pragnanter Weise
Bileams Esel, der den vor ihm stehenden Engel bereits lange erkannt
hatte, bevor der Prophet Bileam selbst ihn wahrnahm.

Frau Zohreh Abedi zeichnet den religionsgeschichtlichen Weg der Be-
deutung von Engeln nach, indem sie bei Zarathustra beginnt und ver-
tiefend bei den biblischen Vorstellungen verweilt, - die jedoch wesent-
lich weniger ausfiihrlich sind, als man vielleicht auf den ersten Blick
meinen konnte. In der hebriischen Bibel, aber auch im Neuen Testa-
ment, werden Engel eher gelegentlich erwahnt - und eine Lehre von den
Engeln, eine Angelologie, findet sich dort bei weitem noch nicht. Im Ko-
ran schliefSlich wird ausfiihrlicher von Engeln berichtet, tiberhaupt von
in der Religionswissenschaft so genannten ,Zwischenwesen”, die be-
sonders als Dschinn in diesem Offenbarungs-werk genannt werden.

Wenn es also bei Abedis Arbeit um eine Lehre tiber die Engel geht, legt
sie dafiir vor allem die klassische islamische Theologie und religionsge-
bundene Philosophie zugrunde. Den Schwerpunkt legt sie dabei auf die
Ausfiithrungen des persischen Philosophen Suhrawardi. Die Darstel-
lung der Lehre Suhrawardis wird gerahmt durch Ausfithrungen tiber
die Engellehre der ihm vorangehenden islamischen Philosophen Ibn
Sina (Avicenna) und Gazali (Al-Ghazali) und dem ihm folgenden christ-
lichen Theologen und Philosophen Thomas von Aquin. Durch die Beto-
nung von Suhrawardi wird damit explizit ein tieferer Einblick auf die
vielleicht sonst weniger beachtete persische Philosophie gegeben.
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In einem geistesgeschichtlich bemerkenswerten Prozess werden spétes-
tens ab dem friithen Mittelalter, in Ansétzen bereits in der Antike, Theo-
rien tiber den Kosmos aus der klassischen griechisch geprédgten Philoso-
phie mit den in diesen Religionen zentralen Offenbarungs-schriften ver-
bunden. Diese Theorien werden dabei als durchreflektierte, abstrakte
Erklarungsmodelle verwendet, - man beachte etwa den Abschnitt 3.4
,Kosmologie und Seinsstufen bei Ibn Sina” in den vorliegenden Aus-
fihrungen. Zugleich bilden die Zeugnisse der Schriften die zwar inter-
pretierbare, aber letztlich unhinterfragbare letzte Wahrheit dieser jewei-
ligen hier vorgestellten Ansitze. Aus diesem Grund muss besonders die
Vorstellung der Engel als Offenbarungswesen in das Gesamtkonzept
des philosophischen Ansatzes mit eingetragen werden, soweilt auch
sonst auf antike Vorstellungen zuriickgegriffen werden kann, die nun
mit den explizit religiosen Vorstellungen und der Annahme eines
Schopfergottes verbunden werden (miissen). Die Ausrichtung des Men-
schen an dem erhabenen Wesen der ideal gedachten Engel wiederum
kann eher an die Antike ankniipfen.

Einen besonders interessanten und originellen Faktor in der Philosophie
Suhrawardis bildet dabei die Vorstellung eines Gebiets, das ,Nir-
gendwo” (na koga abad) genannt wird, gelegen ,,in der Klimazone, in der
es wundersame Stddte gibt”. Es tritt als wahre, immaterielle Welt auf, in
der die Engel lokalisiert werden.” (5.15). Doch auch ausgewdhlte Men-
schen konnen dorthin gelangen. Sie werden zu Herrschern tiber die
Welt, werden schliefslich von ihren Kérpern befreit und von Lichtern er-
leuchtet. Der Mensch kann sich in diese Welt hinein durch fiinfzehn
Lichter fiihren lassen.

Kulturgeschichtlich ist gerade fiir die gegenwirtige politische Lage be-
deutsam zu betonen, dass vor allem zur damaligen Zeit, die gerne als
Hochmittelalter bezeichnet wird, in der philosophisch akzentuierten
Theologie ein reger interreligioser Austausch stattgefunden hat. Abedi
nennt explizit den wohl bedeutendsten Lehrer der katholischen Kirche
jener Zeit, den bereits erwahnten Thomas von Aquin. Uber ihn schreibt
sie in Kapitel 6, dass sie gewiss nicht alle Teile seiner Engellehre disku-
tieren konne, ,,sondern nur die wesentlichen Aussagen, insbesondere
die Punkte, die er aus der islamischen Philosophie auswéhlt und mit sei-
nen eigenen Ansichten tber Engel zusammenbringt.” Dabei weist
Abedi auf einen entscheidenden Unterschied zwischen christlicher und
dieser Art von islamischer Methodik hin, Engel erkennen zu kénnen -
und spezifisch darauf, dass sich nach islamischer Ansicht Engel von
Menschen gerade nicht wirklich erkennen liefSen. Genannt werden fiir
diesen Umstand folgende Argumente, etwa dass Engel selbst gerade
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keinen Wert darauf legten, sich erkennen zu lassen und dass die mate-
rielle Gebundenheit des Menschen ihn darin hindere, so erhabene Ge-
schopfe wie Engel erkennen zu kénnen, denn, so Abedi mit Blick auf die
Aussagen von Ibn Sina, ,die Materie des Menschen [sei] das groSte Hin-
dernis auf dem Weg zu wahrer Erkenntnis und fiir den Fortschritt des
Menschen zur intellektuellen Welt”, und weiterhin: ,,Sie erstaunen und
verwirren die menschliche Vernunft wie zu starkes Sonnenlicht, das das
Sehen erschwert.” Es liegt damit also an der - man kdnnte sagen: grobe-
ren - Beschaffenheit des Menschen gegeniiber den Engeln und umso
mehr gegentiber Gott. Mit einer solchen Argumentation wére man aller-
dings nicht weit von klassischem griechischem Denken entfernt, bewegt
sich allerdings in diesem Fall in einer Gedankenwelt, die sich innerhalb
des Islams befindet und sich damit spezifisch auf den Koran bezieht.

Was dabei Suhrawardi selbst betrifft, so erwidhnt Abedi die These Saiyid
Hossein Nasrs, ,,dass Suhrawardis Philosophie ein Versuch sei, seine Vi-
sionen, die er nach streng mystischen Ubungen erhalten habe, mit der
Philosophie zu begriinden”, - oder vielleicht kénnte man eher sagen, so-
weit es sich um personliche mystische Erfahrungen handelt, diese mit
Hilfe eines solchen theoretischen Musters einzuordnen und zu struktu-
rieren und damit zugleich aber auch die entsprechenden philosophi-
schen Ausfiihrungen durch seine eigene Erfahrung bestatigt zu wissen.
Damit geht es Abedi, wie sie explizit in ihrem Fazit noch einmal betont,
darum, die genannten Denker nicht allein - aufgrund ihrer Erfahrungen
und Ausfiihrungen - in die Reihe persischer islamischer Mystiker ein-
zuordnen, sondern sie ebenso in der Reihe der Philosophen als Denker
zu wiirdigen, denen ein entsprechender Platz in der interreligiosen Phi-
losophiegeschichte zukommt.

Es ist das Verdienst Abedis, mit dieser Arbeit einen in westlichen Ab-
handlungen zur Philosophiegeschichte selten gewtiirdigten Autor in den
Mittelpunkt zu stellen. Er wird - insbesondere mit der fiir sein Konzept
zentralen Lehre tiber die Engel - damit der interessierten Welt zur Ver-
fugung gestellt, die sich fiir mittelalterliche Philosophie oder auch die
Lehre tiber die Engel interessiert. Sie kann damit noch einmal mehr auch
den islamischen Beitrag ins Auge fassen und tiber die eher noch zuging-
lichen arabischen Klassiker hinausgehend auch eine zentrale Person in
der persischsprachigen Sphére kennen lernen. Abedi unternimmt es,
diese Philosophie in ihrer Bildersprache zu erfassen und dem Lesenden
nahe zu bringen, so dass ihm gemafs den Ausfiihrungen Suhrawardis
die eingangs schon genannte , Welt der Engel” nicht nur als eine ideale
Stadt erscheint, sondern, wie es am Schluss der Arbeit heifSt, dass ,,eine
reale dsthetische Welt” deutlich wird, die durch ,religios-mystische[n]
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Ubungen” erreicht werden kann. Sie fiihre, so heifst es, in eine Welt der
Leichtigkeit und des Lichts. Die Vorstellung einer solchen Welt nun spe-
zifisch im Kontext islamischer, persischer Philosophie zu verdeutlichen
und zugédnglich zu machen ist das Verdienst des vorliegenden Werkes,
das zu gleich einen wesentlichen Beitrag zum Verstiandnis des interreli-
giosen und religionsiibergreifenden geistigen Austausch im Hochmit-
telalter leistet.

Professor Dr. Dr. Bertram Schmitz (Hannover / Jena 2018)
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Einleitung

Du, solange du Deinen Ursprung nicht verloren hast
Hast Du Dich fiir das Gute und Bose nicht verloren
Der Wegweiser, der Weg und das Ziel bis Du selbst
Pass auf, dass Du Deinen Weg zu Dir selbst nicht!

Fin Interesse an Engelwesen ist bereits seit der Antike in verschiedenen
Kulturkreisen und unterschiedlichen Disziplinen, nicht nur in der The-
ologie, sondern auch in Kunst, Literatur, Musik und Philosophie zu be-
obachten. Das Thema ist immer noch aktuell und Kernthema vieler Ta-
gungen, Ausstellungen und Forschungsprojekte. Der Grund fiir dieses
Interesse liegt vor allem an der bedeutenden und vielfaltigen Rolle der
Engel in der materiellen und immateriellen Welt und als Vermittler zwi-
schen transzendenten Wesen (Gotter bzw. Gott) und den Menschen. Die
Vorstellung von Engeln kann als eine kulturelle Briicke zwischen Mor-
genland und Abendland gesehen werden, wenn man bedenkt, dass Ver-
treter der zarathustrischen, buddhistischen, hinduistischen, islami-
schen, jidischen und christlichen Religion sich mit diesem Thema be-
fasst haben. Das Bewusstsein solcher Briicken hilft in der Welt zu einem
friedlichen und respektvollen Zusammenleben, in dessen Zeichen auch
diese Arbeit steht.

Die vorliegende Arbeit beschéftigt sich mit der Engellehre, speziell mit
der islamischen Engellehre im Mittelalter vom neunten bis zum zwolf-
ten Jahrhundertim persischen Raum und besonders bei Suhrawardi (be-
kannt als Sihab ad-Din Yahya Suhrawardi). Suhrawardi riickt mit seiner
bisher wenig beachteten Philosophie die Engellehre in ein neues Licht
und erreicht damit den Gipfel dieser Lehre im islamischen Mittelalter.
Aus diesem Grund besteht der Hauptteil dieser Arbeit aus der Analyse
seiner Schriften zu diesem Thema.?

1 Ein Gedicht von Suhrawardi, iibersetzt von Esfandiar Tabari. In: Esfandiar
Tabari: Eine methodische Untersuchung zur Kritik und Rationalitét bei Suhr-
awardi im Kontext der europédischen Philosophie, Stuttgart 2007, S. 140.

2 Eine Anmerkung ist hier wichtig. Es gibt keine einheitliche Schreibweise der
Namen orientalischer Philosophen. Die islamischen Philosophen werden in
deutschsprachiger Literatur meistens in arabischer Schreibweise genannt,
ndmlich mit ,, Al” am Anfang der Namen, was unpassend ist. Da es sich bei
den behandelten Philosophen um Perser handelt, ist das ,,Al” kein Bestand-
teil ihres Namens. Daher wird hier die Schreibweise Gazali und nicht Al-
Ghazali, Farabi und nicht Alfarabi verwendet, obwohl diese Philosophen im
nicht-persischen Raum eigentlich unter dem arabischen Namen bekannt sind.
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Es ist wichtig zu erwidhnen, dass in der Arbeit bewusst auf eine Einbe-
ziehung der fiir jeden Autor reichlich vorhandenen Sekundarliteratur
verzichtet wird, da sie nichts Relevantes zur Thematik beitrégt. Stattdes-
sen wird methodisch die werkimmanente Interpretation gewahlt, weil
sie - wie sich zeigen wird - dafiir erheblich ertragreicher ist.

An welchem Punkt in der Geschichte des Menschen zum ersten Mal von
Engeln die Rede ist, ldsst sich nicht genau bestimmen, zumal die Spuren
in der Geschichte weit verbreitet sind. Man findet Beschreibungen, die
mit denen von Engeln in Verbindung gebracht werden konnen, bei-
spielsweise in der Mythologie des Alten Agypten.

Es gibt deutliche Gemeinsamkeiten zwischen Engelwesen in der altira-
nischen Religion des Zarathustras und Engeln in den drei monotheisti-
schen Religionen, die auf die Offenbarung des einen Gottes von Abra-
ham zuriickgefiihrt werden: Judentum, Christentum und Islam.

Auch bei vorzoroastrischen Religionen im Iran und in Indien, wie etwa
beim spéteren Pahlavischrifttum, finden sich immer zwei Klassen von
Gottern — Ahura (indisch asura) und daéva (indisch deva) - oder Krifte
des Guten und Bosen, die wie Engel in den Buchreligionen funktionie-
ren.s

Bei islamischen Philosophen ist festzustellen, dass eine separate Unter-
suchung der Engellehre bei jedem einzelnen Denker nicht sinnvoll ist,
denn jeder von ihnen baut seine Lehre auf Basis der letzten Engellehre
des vorhergegangenen Philosophen auf. Aus diesem Grund werden die
Philosophen beziiglich ihrer Engellehre in der mittelalterlichen islami-
schen Philosophie in Persien nach ihrer zeitlichen Reihenfolge vorge-
stellt: namlich Farabi (ca. 870-950), Ibn Sina (Avicenna 980-1037), Gazali
(1058-1111) und besonders Suhrawardi (1153-1191), bekannt als Sayh al-
israg, der Meister und Begriinder der Erleuchtungsphilosophie (Illumi-
nationslehre).

Hamid Reza Yousefi schreibt: ,,Die persischen Philosophen Farabi und
Ghazali, umnur zwei Beispiele zu nennen, wiirden sich, obgleich sie sich bei
Abfassung ihrer Hauptwerke gerne der arabischen Sprache bedient haben,
wohl wundern, durch die Hinzufiigung der Vorsilbe ,Al' zu ihrem Namen
arabisiert zu werden.” Yousefi Hamid Reza: Einfithrung in die islamische
Philosophie, Paderborn 2014, S. 40.

Die hier verwendete Schreibweise orientiert sich zum Teil an diesem Band
und an den Regeln der Deutschen Morgenldndischen Gesellschaft (DMG):

https:/ /www.islam.uni-kiel.de/studium-und-lehre/ arbeit/ ar-
beitshilfen/umschriftregeln-arabisch-kiel, Stand 01.02.17.

3 Vgl. Geo Widengren: Die Religionen Irans, Stuttgart 1965, S. 20.
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Fin kurzer Uberblick iiber die Geschichte der Engellehre, ihren Ur-
sprung und ihre Stellung bei verschiedenen Denkern als Basis fiir die
Engellehre im Mittelalter ist notig, um die enge Verflechtung von Kos-
mologie und Erkenntnislehre in der Epoche des Mittelalters zu verste-
hen. Daher wird zunéchst ein Uberblick tiber die Religion von Za-
rathustra als Entstehungsort der Engelsvorstellung im engeren Sinn ge-
geben. Die wichtigsten theologischen Grundlagen fiir die Engellehre bei
den mittelalterlichen Philosophen sind das Alte Testament, das Neue
Testament und der Koran. Im Frithjudentum spielt die Engellehre eine
grofSe Rolle. Dieser Teil ist als Hinflihrung zum eigentlichen Thema die-
ser Arbeit zu sehen, um die nachfolgenden Ausfiihrungen verstandlich
zu machen.

Hierauf werden Art und Funktion der Engel aus christlicher und islami-
scher Perspektive erldutert. Danach werden die aristotelische und neu-
platonische Materie- und Formlehre vorgestellt und im Hinblick auf
geistige Substanzen (die mit dem Konzept ,Engel’ in Verbindung ge-
bracht werden konnen) untersucht, zumal auch Thomas von Aquin in
der Tradition des Aristoteles stand. Ibn Sina ist ebenfalls Aristoteliker,
in seiner Engellehre aber stirker neuplatonisch ausgerichtet. Es stellt
sich dabei die Frage, wie weit die beiden Philosophen ihrer aristoteli-
schen und neuplatonischen Orientierung treu bleiben.

Im Zentrum der Untersuchungen stehen folgende islamisch-persischen
Philosophen:

Abu Nasr Farabi (ca. 870-950)

Er ist wegen seiner methodischen und inhaltlichen Uberlegungen mit
dem Titel ,,zweiter Lehrer” in der Philosophie bekannt. In seiner Zeit
gab es einen heftigen Kampf und eine Machtprobe zwischen Anhédngern
der Philosophie und der Religion. Er versuchte durch seine Philosophie
und Engellehre als eine Quelle der Wahrheit eine Vermittlung zwischen
Religion und Philosophie zu schaffen. Dieser Versuch wurde von seinen
Zeitgenossen auf beiden Seiten (streng Gldubigen und Philosophen)
stark abgelehnt und bekampft. Farabi entwickelte im Laufe seiner Phi-
losophie einen zweiten Vermittlungsversuch und fand einen Weg, der
eine Losung fiir diese Problematik war, welche durch seinen Nachfolger
Ibn Sina weiterentwickelt wurde, mit dem sich das dritte Kapitel befasst.

18

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

Ibn Sina (Avicenna 980-1037)

Die Zeit zwischen dem 9. und 12. Jahrhundert wird héufig als ,,goldenes
Zeitalter”* in der islamischen Philosophie genannt, das mit Ibn Sina be-
ginnt.?

Er ist mit seiner Engellehre nicht (wie heute noch behauptet wird) ein
Nachfolger von Aristoteles, sondern verfolgte eine eigene Methode, die
auf dem Glauben basieren sollte. Er behandelt dieses Problem in seinem
Buch at-ta'ligat (Kommentare). Wie der Engel aus Ibn Sinas Sicht den
Menschen auf dem schwierigen Weg zur Wahrheit fithren kann, wird
im dritten Kapitel ausfiihrlich dargestellt. ¢

Dem besseren Verstandnis der Zusammenhinge ist es geschuldet, dass
auch Thomas von Aquin (1225-1274) als zentraler Vertreter einer west-
lichen Engellehre, der in der Tradition des Aristoteles stand, 6fter zur
Sprache kommt, insbesondere im Vergleich mit islamisch-persischen
Philosophen, vor allem Ibn Sina, der in seiner Engellehre neuplatonisch
ausgerichtet ist. Im Anschluss an diese Teilfrage werden die aristoteli-
sche und neuplatonische Materie- und Formlehre vorgestellt und mit
Blick auf geistige Substanzen untersucht.

Aba Hamid Gazali (1058-1111)

Der vierte Teil der Arbeit beschiftigt sich mit der Engellehre bei dem
bedeutendsten Denker der islamischen Philosophie nach Ibn Sina. Seine
Lehre weist Gemeinsamkeiten mit der Ibn Sinas und Farabis auf, aber
auch er vertritt eine eigene These beziiglich der Engellehre und der Rolle
des Engels auf dem Weg des Menschen zur Wahrheit.

Gazali kritisiert die Philosophie seiner Zeit und seiner Vorgéanger und
stellt in seinem Buch [nkohdrenz der Philosophen den Erkenntnisanspruch
der Philosophie in Frage. Seine Ideen aus seinen Werken miyar al-‘ilm

4 Gutas, Dimitri: Islamische Philosophie im Mittelalter. Ein Handbuch von
Heidrun Eichner, Matthias Perkams und Christian Schifer, Darmstadt 2013,
S. 96.

5 Hendrich, Geert: Arabisch-islamische Philosophie, Geschichte und Gegen-
wart, Frankfurt am Main 2011, S. 29 (in diesem Band wird Suhrawardi als
arabischer Philosoph betrachtet).

6 Ibn Sina: At-ta'ligit (Kommentare), hrsg. v. Badawi Abdelrahmann, Kairo
1973. Es ist wichtig zu wissen, dass Farabi auch ein Buch gleichen Titels hat:
Farabi: At-ta'ligat (Kommentare), hrsg. v. Gafar ale Yasin, Teheran 1992.
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(Das Kriterium des Wissens) und mihak an-nazar (Der Priifstein der Re-
flexion) werden in dieser Arbeit berticksichtigt.

Sihab ad-Din Yahya Suhrawardi (1153-1191)

Das fiinfte Kapitel bildet den Hauptteil der Arbeit und widmet sich
Suhrawardi, dessen Philosophie auf dem ,Licht” basiert. Er definiert
dieses Licht nicht, da dies nach seiner Ansicht offenbar ist und keiner
Definition und Erkldrung bedarf.” Alle Wahrheiten werden durch dieses
Licht erkennbar und jedes Wesen hat einen bestimmten Anteil an dem
Licht, wobei Engel den hochsten Anteil haben.

Seine Engellehre ist von grofser Bedeutung, da er damit die altgriechi-
schen und dgyptischen Weisheiten, die er als wertvolles geistiges Erbe
fur die Menschheit gelten lédsst, wiederbelebt. Er brachte die Lehren von
Aristoteles, Platon und die altpersische von Zarathustra sowie die her-
metische Tradition zusammen, um eine Weisheit der ganzen Geschichte
der Philosophie zu finden, welche von Gott durch den Engel an Hermes
geoffenbart wurde.

Suhrawardi legt viel Wert auf die islamischen Erkenntnisquellen, den
Koran und die Hadithen (Propheten-Uberlieferungen), und zitiert sie bei
der Erkldrung seiner Engellehre. Dariiber hinaus ist er stark von dem
ungewohnlichen und tibernatiirlichen Weg der Mystiker beeinflusst.

Engel gelten bei Suhrawardi nicht nur als Vermittler der Offenbarung
an Propheten, sondern auch als Vermittler der Wahrheit an die Philoso-
phen und Mystiker. Sie verbinden Prophetie, Philosophie sowie Weis-
heit der Kulturen und mystische Inspirationen. Hier wurde versucht,
die Spuren der Engellehre in seinen Werken méglichst umfassend zu
beriicksichtigen. In diesem Kapitel werden Wesen und Hierarchie der
Engel (als immaterielle Lichter) nach Suhrawardi herausgearbeitet.

Seine Engellehre und seine Philosophie sind von groffem Wert fiir die
Philosophiegeschichte, aber auch schwierig zu vertiefen, da seine Bii-
cher sowohl in Originalsprache als auch in Ubersetzung sogar in seiner
Heimat (Persien) kaum in Verwendung sind. Im Westen wurde er durch
die Werke von Henry Corbin (1903-1978) und Hossein Nasr® (geb. 1933)
bekannt.

7 Vgl. Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), aus dem
Arab. tibers. und hrsg. von Nicolai Sinai, Berlin 2011, S. 109.

8 Hossein Nasr ist persischer Philosoph und Professor an der George Washing-
ton University. Er hat zahlreiche Biicher tiber islamische Philosophie in ver-
schiedenen Sprachen geschrieben.
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Seine Engellehre wird vor allem mit Blick auf sein wichtigstes philoso-
phisches Werk hikmat al-israg Philosophie der Erleuchtumg)9 untersucht.
Aber auch kleinere Schriften, wie Awaz-i par-i Gibra'il (Der Klang der
Schwinge Gabriels), al-gurbat al-garbiyah (Vom westlichen Exil), ‘Agl-i
sorh (Der rote Intellekt) und Lugat-i muran (Die Sprache der Ameisen),
al-waridat wat-tagdisit (Gebete und Heiligungen), werden berticksichtigt.

Im fiinften Kapitel wird ferner die Frage beantwortet, ob das ,Nir-
gendwo” (nd koga abad) fir Suhrawardi eine ideale Stadt oder eine reale
adsthetische Weltist. Es werden Eigenschaften des ,,Nirgendwo” als Welt
der Engel dargestellt und die Vorstellung Suhrawardjis tiber die Bewoh-
ner der Stadt erklirt. Suhrawardi geht davon aus, dass der Mensch
durch religios-mystische Ubung dieses ,,Nirgendwo” erreichen kann.

Im sechsten Kapitel dieser Arbeit wird eine Unterscheidung zwischen
Thomas von Aquin und den obengenannten islamischen Philosophen
hergestellt, indem Bezug auf den intellectus agens und den intellectus pos-
sibilis genommen wird. Hier werden auch die Einfliisse der islamischen
Philosophen auf Thomas und seine eigenen Thesen iiber Engel heraus-
kristallisiert.

9 Hikmat bedeutet wortlich ,Weisheit’ (griech. Sophia), wird aber im Arabischen
synonym mit ,Wissenschaft’ verwendet. ISrdg heifst Strahlen von Licht’, ins-
besondere Licht der Sonne und ist etymologisch mit dem arabischen Wort fiir
,Osten, Orient’ (Sarg) verwandt. Vgl. Stellenkommentar von Philosophie der Er-
leuchtung (hikmat al-iSrdg), iibersetzt und herausgegeben von Nicolai Sinai,
Berlin 2011, S. 302.
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1  Die wichtigsten alten Engellehrer

1.1  Engel in der Religion des Zarathustra

Zarathustra war ein Prophet der alten noch existierenden iranischen Re-
ligion, des Zoroastrismus, heute Parsismus genannt, da die Perser in In-
dien ihre zahlenstirksten Anhédnger sind.

In den Jahrhunderten, die mit dem Achdmidenreich beginnen und mit
der Eroberung durch die Muslime enden, war der Glaube des Za-
rathustra Staatsreligion. Priester hiiteten die Heiligen Feuer in den Tem-
peln. 1!

Zarathustra war Priester und Sanger im 2. oder 1. Jahrtausend vor Chris-
tus?2. Er lehrte in seiner kunstméfigen Form seiner Lieder, der Gathas
oder Yasna in seinem Werk Awestal3, dass der weise Herr (Ahura Mazda)
die Welt auf dem Fundament der Wahrhaftigkeit erschuf. Die Welt be-
steht aus dem Zusammenwirken vom guten (Spanta Mainyu) und bosen
Geist (Ahrd Mainyu).* Jeder Mensch kann sich durch seine freie Ent-
scheidung fiir das Gute entscheiden, schliefslich den Kampf Ahura Ma-
zdds gegen das Bose unterstiitzen und somit zu Gott gelangen. Der Hei-
lige Geist oder die Heilige Macht ist fiir das Leben und der bose Geist
fiir das Nichtleben verantwortlich.15

10 Vgl. Geo Widengren: Die Religionen Irans, S. 4.
B Wiese-Fayyasz, Ursula: Iran im Spiegel der Zeit. Teheran 2004, S. 213.

12 Uber die Zeit Zarathustras lasst sich nichts Sicheres sagen, auch wenn man
sich immer wieder bemiiht hat, sie ndher zu bestimmen. Der Zeitpunkt des
Wirkens von Zarathustra wird auf ca.1000-600 v. Chr. eingegrenzt. Vgl. Geo
Widengren: Die Religionen Irans, S.61.

13 Der Yasni (Anbetung) besteht aus 72 Kapiteln, welche Hi (Abschnitt) genannt
werden. Er ist der wichtigste Teil des Heiligen Buches Awestd (awestisch, Be-
kenntnis), welches in heutiger Zeit aus 5 Biichern besteht. Teil der Yasna sind
auch die Gathas (Gesange), welche die Worte des Propheten sind. Die frithes-
ten Kapitel des Yasnd und die spéteren Gathas sind erst nach Zarathustra von
Geistlichen erstellt worden. Sie sollen den Gldubigen zunéchst auf das Gebet
einstimmen und schlieslich zu den wahren Gesdngen des Propheten fithren.
Die Gathas, welche von Zarathustra selbst stammen sollen, stellen das Funda-
ment fiir die spatere Dogmatik und Moral in den restlichen, spiter erstellten
Teilen des Awestd dar.

14 Vgl. Geo Widengren: Die Religionen Irans, S. 74.
15 Vgl. ebd., S. 78.
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Diese zwei Geister, die den guten und bosen Engeln sehr dhnlich sind,
sind Zwillinge, wie es in der beriihmten , Zwilling- Gathas” heifst:

Wohlan, die beiden Geister zu Anfang,

die im Tiefschlaf als Zwillinge erkannt wurden,

sind im Wort und Handeln

der Bessere und der Schlechte.

Zwischen diesen beiden haben die klar Sehenden recht geschieden,
die iibel Sehenden nicht.16

So sammeln sich alle guten Menschen auf der Seite des Heiligen Geistes.
Im Gegensatz dazu sind alle ,Glaubensfeinde” beim bosen Geist zu fin-
den.

Die Lehre von Zarathustra basiert auf drei Grundsitzen: guten Gedan-
ken, guten Worten und guten Taten.

Der Hochgott ist in diesen Glauben von einer Schar von Gottheiten um-
geben, die die Fiille seines Wesens ausmachen. Diese sind zwar aus ihm
hervorgegangen, aber dennoch selbststandige Gotter, zugleich aber
doch nur Aspekte von ihm, in spateren Schriften als sechs Engelswesen
bezeichnet, die Gott sehr nahe sind:

Vohu Manah ,,Guter Sinn”

Asa ,Recht” (Ordnung) oder , Wahrheit”
XsaSra, ,,Herrschaft”

Aramati (Armati), ,GemifSe Gesinnung”
Haurvatat, ,,Gesundheit”

Amoratat ,,Unsterblichkeit” .17

Diese unsterblichen und mit abstrakten Namen ausgestatteten heiligen
Wesen sind eigentiimlicherweise mit verschiedenen Naturerscheinun-
gen und , Elementen” wie Wind, Feuer, Metall, Erde, Wasser, Pflanzen
verkniipft. Gott aber hat Ganzheit.!8

Zarathustra nennt im Neunten Gesang Ahurd Mazda als Schopfer aller
Dinge durch den Heiligen Geist (Spanta Mainyu). Er hat den gesamten
Zwolften Gesang dem Heiligen Geist gewidmet. Seine erste Strophe
(47,1) lautet:

Durch den Heiligen Geist und den Besten Sinn

16 Widengren, Geo: Religionsphédnomenologie, Berlin 1969, S. 132.
17 Widengren, Geo: Die Religionen Irans, 5.79.
18 Vgl. ebd., S. 79-80.
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Gewdhre kraft gottlichen Rechtes fiir [bestes Sinnen,] Handeln
und Reden

Ihm [dem Rechtgldubigen] Heil und Unsterblichkeit
Der Allweise Herr, mit dem Reich, durch Andacht!®®

1.1.1 Kosmologie

Fiir den Hochgottglauben bei den Anhdngern von Zarathustra ist ein
pantheistisches Weltbild durchaus plausibel. Schon bei altesten Texten
gibt es Spuren einer mystischen Kosmologie. Gott brachte die ganze
Schopfung zustande und trug sie in seinem Korper:

Und zunéchst schuf er den Himmel aus seinem Haupte...
Und er schuf die Erde aus seinen Fiifsen...

Und er schuf das Wasser aus seinen Trénen...

Und er schuf die Pflanzen aus seinem Haar...

Und er schuf Feuer aus seinem Sinn.20

Beim Zweiten Gesang (Gathas, Yasna 28.1) heifst es: ,,Du Allweiser Herr,
lehre mich iiber deinen Geist zu kiinden, aus deinem Munde, wodurch
das diesseitige Dasein entstand!”

Im Neunten Gesang (Yasna 44) kleidet er seinen Lobpreis Gottes in das
Gewand rhetorischer Fragen. Hier sind auch kosmologische Gedanken
sichtbar:

Wer ist der Schopfer des Lichtes und der Finsternis?
Wer hat den Schlaf und das Wachsein erschaffen?
Wer ist der Spender von Morgen, Mittag und Nacht,
die den Weisen an seine Pflichten erinnern?2

Im vierten Gesang (Yasna 31.8) schreibt er: ,Habe ich doch, Allweiser,
dich erkannt mit meinem Sinn als den Ersten und Letzten!”

Die Rolle von Ahurd Mazdd (Der weise Herr) in Zarathustras Kosmologie
erinnert an vorkopernikanische (aristotelische und ptolemaische) Welt-
bilder, in denen Gott und seine Engel Halter und Beweger der Welt sind.

19 Awesta, Yasna 47,1. Vgl. Hinz Walther: Zarathustra, Stuttgart 1961, S. 130.

20 Widengren, Geo: Die Religionen Irans, S. 9.
2 http:/ /www.dinebehi.com/dl/dl/pdf/Gatha/GATHA Deutsch.pdf, Stand
29.12.16.
24
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1.1.2 Zarathustras Offenbarung

Nun ist es wichtig, die Art und Weise, wie Zarathustra Ahurd Mazdd als
Hochgott erlebt und offenbart, kurz zu erkldren: In 10. Gatha (Yasna
45,1) wurde geschrieben, dass Zarathustra seinen Schiilern tibermittelt,
was er von Ahurd Mazda gehort hat, das dieser ihm verkiindete. Er schil-
dert seine Visionen und Gott erteilt ihm Aufkldrungen dariiber. In den
visiondren Erlebnissen treten bei Zarathustra das Schauen und das Ho-

ren gemeinsam auf.22

Zarathustra meinte, die Gathas durch Engel erhalten zu haben:

In der ,, Theologischen Realenzyklopadie” heifst es tiber Offenbarungs-

Es heifst, dafs er von einem Lichtwesen zum Himmel gefiihrt
wurde, wo sich ihm der einzige Gott offenbarte, Ahuramazda
,Der weise Herr”, umgeben von Méchten, sechs an der Zahl, die
der franzosische Religionswissenschaftler Georges Dumézil
»Brzengel” nannte. Sie sind es, die Zarathustra dann in vielen
Unterredungen in die Geheimnisse der tibernatiirlichen Welt
einweisen.?

wege bei Zarathustra:

Zarathustra vernimmt eine gottliche Offenbarung, die er in der
Form von Verspredigten verkiindigt. Mehrfach erfahren wir in
den Gathas, dafs Zarathustras Gott Ahura Mazda ihm nicht etwa
im Bilde erscheint; ihm werden - nicht zuletzt durch den ,,Engel”
Vohu Manah - Inhalte mitgeteilt, die er zu verkiinden hat (z. B
Yasna 29,6). Fiir seine Verkiindigung kann Zarathustra geradezu
bitten, dafs ihm Gehor verschafft werde. So sagt er im zweiten
Gesang: ,,Gib Du, Allweiser, und gebiete, dass Euer Prophet sich
Gehor erringe!” (Yasna 28,7). Und im selben Gesang kann er sa-
gen: ,Du Allweiser Herr, lehre mich, tiber Deinen Geist zu kiin-
den / Aus Deinem Mund, wodurch das diesseitige Dasein ent-
stand” (Yasna 28,11).24

1.1.3 Jenseitsvorstellung bei Zarathustra

Die Spuren von Jenseitsvorstellung und Endgericht sind auch im Gathas
zu finden. Zarathustra weif3, dass er nach beendeter Erdensendung zu

22

23

24

Vgl. Geo Widengren: Die Religionen Irans, S. 67-68.

Krauss, Heinrich: Die Engel. Uberlieferung, Gestalt, Deutung, Miinchen 2000,

S. 29.

Klimkeit, Hans-Joachim: Theologische Realenzyklopadie, Band XXVII, Poli-
tik/ Politologie—Publizistik /Presse, hrsg. von Gerhard Miiller, Berlin/ New

York 1997, S. 226-227.
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Gott ins Reich des Guten Sinnes heimkehren darf.2> Das ist das Paradies,
das ,,Haus des Lobgesanges” (Yasna 45.8), in welches Gott als erster ein-
getreten war (51.15).

Zarathustra deutet an, dass im Kampf der Zwillingsbriider Gut und
Bose das Gute auf Weisung des Herrn Ahurd Mazda siegt. Die Gerech-
tigkeit und rechte Ordnung entfalten sich und der bose Geist fallt ab.
Dieser gefallene Zwillingsbruder ist mit Luzifer zu vergleichen?. Nun
wird mit dem Abfall des bosen Geistes die Feindschaft gegen den guten
Geist geboren (Spanta Mainyu). In der Dritten Gathas wird der Tod des
Bosen genau wie im Alten Testament nach seinem wahren Sinn als Tren-
nung von Gott, dem ewigen Guten, gedeutet. Boses Dasein wird in Za-
rathustras Lehre in das tiefste finsterste Dasein, in die grauenhafte Holle
verschoben. Was wir Holle nennen, heifst bei Zarathustra ,,Haus oder
Sphire der Liige” (Yasna 30,10).

Der Hollensturz des Bosen ist bei Zarathustra im Awesta zu lesen (Ga-
thas, Yasht 3.13): ,Es stiirzte kopfiiber hinab aus dem Himmel der Li-
genhafteste der daéva, der erzverderbliche arge Geist”.

Das ist vergleichbar mit dem Evangelium des Lukas 10, 18. Dort spricht
Jesus Christus: ,,Ich sah den Satan wie einen Blitz aus dem Himmel hin-
abgestiirzt...”?

In der Offenbarung 12,7-9 heifst es:

Und es kam zu einem Krieg im Himmel. Michael und seine Engel
bekdmpften den Drachen, und der Drache und dessen Engel
kampften. Doch gewannen diese den Sieg nicht, und nicht langer
war ihres Bleibens im Himmel. Hinabgestiirzt wurde der grofse
Drache, die alte Schlange, *Teufel” oder “Satan” geheifSen, der die
ganze Welt verfiihrt; hinabgestiirzt wurde er zur Erde, und seine
Engel wurden mit ihm hinabgestiirzt.2s

Das war die Engellehre bei Zarathustra, der grofie Einwirkung auf die
weitere Engellehre in der Geschichte der Philosophie hat. Darauf fol-
gend wird die Vorstellung der Engel im Judentum, Christentum und Is-

25 Vgl. Gatha, Yasna 33,6, vgl. Walther Hinz: Zarathustra, S. 102.
26 Vgl ebd., S. 138.

27 Vgl. Deut 30,19-20. Mose nimmt an dieser Stelle Abschied von seinem Volk
mit den Worten: , Leben und Tod habe ich dir vor Augen gestellt, Segen und
Fluch, so wihle denn das Leben [...], indem du Jahwe deinen Gott liebst.” Vgl.
auch Hosea 13,1 und Psalm 106,28.

28 Hinz, Walther: Zarathustra, S. 139.
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lam dargestellt, damit die Ahnlichkeiten und Entwicklung der Lehre ge-
zeigt werden.

1.2 Der Engel in den Buchreligionen

Auch die Vorstellung der Existenz von Engeln verbindet die Buchreligi-
onen. Sie spielen nach Gott haufig die wichtigste Rolle im Dies- und Jen-
seits. Nach religioser monotheistischer Sicht ist ein Engel von Natur aus
ein Mittlerwesen zwischen Himmel und Erde, zwischen Gott und Men-
schen. Der Engel ist Bote Gottes und der Adressat dieser Botschaft ist
der Mensch.

Der religicse Begriff ,Engel’ geht auf die hebrdische Bibel zurtick. Als
der Apostel Paulus vor dem Hohen Rat zu Gericht stand, stritten sich
Sadduzéer mit den Pharisdern, da jene die Auferstehung, auf die sich
Paulus berufen hatte, Engel und Geister leugneten, wihrend die Phari-
sder?® sich zu allen drei bekannten.30

Fiir den Dienst der Kirche hat der Engel bis heute eine Vorbildfunktion,
wie der katholische Theologe Erik Peterson schreibt:

Niemals wird im Kult der Kirche der Hymnus der Engel fehlen
dirfen, denn er erst gibt dem Lobpreis der Kirche jene Tiefe und
Transzendenz, wie sie durch den Charakter der christlichen Of-
fenbarung gefordert wird. [...] Der Lobpreis der Menschen
kommt erst zum Lobpreis der Engel hinzu.2

Nach islamischer Lehre hatte Allah den Koran durch den Engel Gabriel
dem Propheten Mohammed geoffenbart. Im Koran sieht man die Engel
und ihre Rolle vor allem am Anfang der Schépfungsgeschichte. Sie sind
dlter als die Menschen und wurden aus Licht geschaffen. Als Gott den

29 Apg 23,8: ,Die Sadduzéer behaupten ndmlich, es gebe weder eine Auferste-
hung noch Engel noch Geister, die Phariséder dagegen bekennen sich zu all
dem.”

30 Im Worterbuch der philosophischen Begriffe (begriindet von Friedrich Kirch-
ner und Carl Michaélis, fortgesetzt von Johannes Hoffmeister, vollstandig
neu herausgeben von Armin Regenbogen und Uwe Meyer, Hamburg 1998, S.
183) findet sich eine hilfreiche Erklarung zum Begriff ,Engel”: , Der Begrift
Engel kommt vom spatgriechischen angelos, got. angilus, ahd. Angil >Vermitt-
ler zwischen Gott und Menschen<, zuerst im nachexilischen Judentum, wahr-
scheinlich unter persischem Einfluss, durch das Christentum in dessen Aus-
breitungsgebiete und deren Sprachen tiberfithrt. Unter platonischem Einfluss
werden die E. bei Philo zu den Geistkraften und Ideen Gottes (Intelligenzen)”.
Weiterhin wurde erklart, dass die Engel bei Thomas von Aquin motrices or-
bium, die bewegenden Krifte der Welten heifSen.

st Vgl. Uwe Wolff: Alles iiber Engel, Freiburg/Basel/Wien 2001, S. 56.

27

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

Menschen erschaffen hatte, forderte er die Engel auf,vsich vor ihm zu
verneigen; alle Engel haben es getan, nur Satan (Iblis, Saytan) nicht.?2 Er
wollte allein vor Gott niederknien, nicht vor dem staubgeschaffenen
Adam.®

Im Christentum und Islam darf man Engel verehren aber nicht anbe-
ten.?* Engel haben sogar am Jiingsten Tag eine Funktion (Mt. 25,31):
SWenn aber der Menschensohn kommen wird in seiner Herrlichkeit
und alle Engel mit ihm, dann wird er sitzen auf dem Thron seiner Herr-
lichkeit.” Auch im Islam kommen die Engel mit Gott zum Gericht (Ko-
ran 89,21-22): ,wenn die Erde zu Staub zermalmt wird; und dein Herr
kommt und (auch) die Engel, in Reihen gereiht”.

1.2.1 Der Engel in den Heiligen Schriften

Die ersten theologischen Quellen {iber Engel stammen aus dem Juden-
tum.® In der Bibel werden Engel héufig erwdhnt, iiber 100 Mal in der
hebriischen Bibel und mehr als 150 Mal im Neuen Testament. Meistens
treten Engel mit oder in einer Gotteserfahrung auf. So erscheint etwa
Gott einem Menschen oder seine Stimme und seine Botschaft werden
von Menschen gehort. Oft treten die Boten Gottes in Gestalt eines
menschlichen Wesens auf. Die Aussendung von Engeln kann eine Got-
teshilfe in der Not oder eine Hilfe zur Verdnderung der Wirklichkeit
sein, wie etwa bei der Gefahren des Weges in verheifSene Land bei Ex
23,20ff: ,siehe, ich sende einen Engel vor dir her, der dich behiite auf

32 Koran 7,11-18: ,,Wir erschufen euch, dann gestalteten wir euch. Dann spra-
chen wir zu den Engeln: ,Werft euch vor Adam nieder! ‘Da warfen sie sich
nieder, aufler Iblis - er gehorte nicht zu denen, die sich niederwarfen. Er
sprach: ,Was hat hielt dich davon ab, niederzufallen, da ich es dir befahl? ” Er
sprach: ,Ich bin besser als er. Mich schufst du aus Feuer, ihn schufst du aus
Lehm.” Vgl. auch Koran 2,34.

33 Dieses Thema war bei islamisch-persischen Mystikern sehr wichtig. Manche,
wie Hallag, Attar und selbst Gazali, sahen Satan als einzigen monotheisti-
schen Engel, der aus vollkommener Liebe seine Verbannung in Kauf nahm.
Dagegen sahen Gelehrte und andere Mystiker wie Rumi Satan als einzigen
verlorenen einsamen Engel, der Gott nicht gehorchte.

34 Vgl. Dtn 17, Offb 22,8-9 und Koran: 20,14.

35 Bis auf den heutigen Tag spielen Engel in der Alltagsfrommigkeit von Juden
eine wichtige Rolle. Jeden Freitagabend feiern sie in der Synagoge den Beginn
des Sabbats. Nach einer talmudischen Sage werden die frommen Juden an-
schliefsend auf dem Heimweg von Engeln begleitet. Zu Hause angekommen
begriifst der Hausherr die Engel des Hauses mit einem berithmten mystischen
Gedicht. Engel hiiten das Haus und sollen iiberall zu treffen sein. Vgl. Uwe
Wolff: Alles iiber Engel, S. 119.

28

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

dem Wege und dich bringe an den Ort, den ich bestimmt habe”. Gotte-
shilfe durch Engel als Hilfe in der Not wurde ebenso in Erzdhlungen
tiber Ibrahim und die geflohene Sklavin Hagar geleistet (Gen 16 und 18).

1.2.1.1 Engel in der hebridischen Bibel

Die alteren Schriften der hebraischen Bibel enthalten eine nur sehr diirf-
tige Engellehre. In den spéteren Schriften aber riickt die Engelwelt mehr
in den Vordergrund, insbesondere im Buch Daniel.

Der Fiirst des Lichts (Michael) mit seinem Heer trifft im endzeitlichen
Krieg Israels auf den Fiirsten der Finsternis (Belial) mit seinen Scharen?®.
Wir begegnen in den Texten von Qumran einer Vielfalt von Bezeichnun-
gen:

Engel (IQM 12,1.4), Heer der Engel (IQM 12,8), Heilige Engel (IQSb 3,6),
Sohne des Himmels (1QS 4,22; 11,8; IQH 3,22), Heer des Heiligen (IQH
3,2,10,35), Heer des Himmels (IQH 3,35), Ewiges Heer (IQH 11,13), Hel-
den der Kraft IQH 8,11; 10,34f), Gottliche Helden (IQM 15,14), Helden
des Himmels (IQH 3,35f), Volk der heiligen Helden (IQM 12,8), Heilige
Geister (IQH 8,11f), Heilige (IQSb 3,26 IQM 12, 14 ...), Heilige des
Hochsten (CD 20,8), Gemeinde der Heiligen (IQM 12,7), Geister des Wis-
sens (IQH 3,22f und 11,13). In Hinblick auf Engel wird Jahwa Fiirst der
Gottlichen (vgl. Dn 11,36; IQM 14,16; 17,19) und Konig der Herrlichen
(vgl. Pt 2,10...) genannt.”

Die hebriische Bibel spricht auch an vielen Stellen von Engeln. Sie be-
zeichnet die Engel als:

Engel Gottes (z. B. Gn 28,12 in der Vision der Himmelsleiter)
Sohne Gottes (Job 1,6; 2,1; 38,7)

Das Heer Jahwes (Jos 5,14)

Das Heer des Himmels (vgl. Zach 14,5; Dn 8,13)%

Meistens treten Engel unter dem hebrdischen Terminus malak auf. Der
Begriff meint in seiner urspriinglichen Verwendung eher eine Boten-
funktion und keine Gattung der Gott unterstellten himmlischen Wesen.
Der Engel ist nicht selbst gottlich, aber gottnah. Er ist nicht nur von Gott

36 Hermann, Klaus: Engel. Religion in Geschichte und Gegenwart, Band 2, C-E,
hrsg. von Hans Dieter Betz, Bernd Janowski, Don S. Browning und Eberhard
Jungel, vierte Auflage, Tiibingen 1999, S. 1287.

37 Vgl. W. Grossouw: Engel [II. Der Engelglaube im AT und in Qumran.]. In:
Bibel Lexikon, hrsg. von Herbert Haag, Titbingen 1968, S. 390.

38 Vgl. ebd., S. 389.
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abhingig, der ihn sendet, sondern auch vom Menschen als Empfanger
seiner Botschaft. So erscheint er in der hebraischen Bibel in Menschen-
gestalt, um sich dem Menschen mitteilen zu konnen und seinen Auftrag
auszufiihren (Gen 16; 18; 28; 31 £; Ex 3; Num 22 £ Jdc6; 1 Reg 19; 2 Reg
11).

Der Terminus malak wird von den Kerubim und Serafim abgegrenzt. In
der hebraischen Bibel werden noch nur zwei Engelsnamen erwéahnt:
Gabriel (Dan 8,16; 9,21) und Michael (Dan 10,13.21; 12,1) sowie Rafael
(im aufserkanonischen Tob).3®

Wie sind aber das Wesen Gott und der Engel zu erkennen? Die Unter-
scheidung zwischen Gott und seinem Boten ist nicht immer deutlich. An
vielen Stellen in der hebraischen Bibel, an denen vom Erscheinen und
Handeln des mal'dk Jahwe gesprochen wird, wechselt die Rede zwi-
schen dem ,Engel des Herrmn” und dem ,Herrn” selbst (Gen
18,1.2.8.10.14.18-22; Jdc 6, 12-24; 13,3-21.22): Der Gesandte gehort mit
dem Sendenden unloslich zusammen*® und der in Menschengestalt er-
scheinende Engel ist nach Ez1,26 und Gen 1,26 Hiille fiir Jahwe.*1

In den frithen biblischen Schriften fallt auf, dass die Heiligkeit von ei-
nem Stein (Bethel Gen 28, 10-22) oder einem Fluss (Gen 32) mit dem
Glauben an Engel verbunden sein kann. Nicht erst die Erzviter, sondern
gewiss schon die Kanaander verstanden Gott als Himmelsgottheit. So
wurde der Stein zum Ort, auf dem die Himmels- , Leiter” (genauer:
Treppe oder Rampe) steht. Sie stellt den Weg in ihre mystische Welt dar,
auf dem die Boten Gottes zur Erde kommen und wieder zum Himmel
zuriickkehren. Die Kanaander verstanden Gott wie einen irdischen
Herrscher, der sich nicht iiberall aufhalten kann, sondern sich der Boten
bedient. Aus diesem Grund sendet auch die Gottheit ihre Boten zur
Erde. Die wohl in Menschengestalt gedachten Boten oder Engel benut-
zen im Hebrdischen wie Griechischen dasselbe Wort sowohl zum Ab-
als auch zum Aufstieg einer Rampe. In Bethel z. B. ist es nach biblischer
Vorstellung der Fuf8 der Freitreppe, die den Eingang zum Himmelspa-
last freigibt.+2

39 Gorg, Manfred: Engel [II. Altes Testament]. In: Religion in Geschichte und
Gegenwart, Band 2, S. 1279-1280.

40 Diese enge Beziehung zwischen Gott und seinem Boten fiihrte Religionswis-
senschaftler zu vielfaltigen Theoriebildungen.

41 Vgl. Jan-Adolf Bithner: Engel. In: Evangelisches Kirchenlexikon, Band 1, A-F,
hrsg. von Erwin Fahlbusch u. a., dritte Auflage, Gottingen 1986, S. 1030-1031.

2 Vgl. Werner H. Schmidt: Alttestamentlicher Glaube in seiner Geschichte,
Neukirchen-Vluyn 1975, S. 31.
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In der altbiblischen Lehre ist Gott transzendent und nicht an einen Ort
oder ein Land gebunden (Ez 1). Solche Vorstellungen kénnen universal
ausgeweitet werden. So erstreckt sich Gottes Konigsherrschalft tiber je-
den Raum und jede Zeit: 43, Jahwe selbst hat seinen Thron in dem Him-
mel fest errichtet” (Ps 103,19); in (Ps 145,13) heifst es: ,,Dein Konigtum ist
ein Konigtum fiir alle unabsehbaren Zeiten und deine Herrschaft wihrt
durch alle sich folgenden Generationen hindurch”.

Selbst der Sinai - urspriinglich die Stitte der Gottesgegenwart - vergro-
fSert die Distanz zwischen Gott und dem irdischen Ort. Nach der Dar-
stellung, dass Jahwe auf den Sinai herabsteigt (Ex 19,18.20), wird der
Himmel zum Gottesbereich, von dem er aufbricht (Ex 20, 22; 1. Kg 22,
19 ff; Mi 1,3). In Psalm 33,6 ist zu lesen: ,,Durch das Wort des Herrn wur-
den die Himmel geschaffen, ihr ganzes Heer durch den Hauch seines
Mundes”.

Fiir den gegebenen Kontext mag diese Darstellung der Engellehre fiir
die Religion Israels als hinreichend gesehen werden.

1.2.1.2 Engel im Neuen Testament

Das Neue Testament setzt die Engellehre des Judentums voraus. Im
Neuen Testament findet man keine genauen Angaben iiber die Natur
und die Personlichkeit der Engel. Diese sind als die Offenbarung Gottes
in der Herrlichkeit von Jesus Christus als Retter und Erloser des Men-
schen in seiner Menschengestalt zu finden. Engel sind bei Jesus Christus
anwesend, von seiner Geburt bis zu seiner Auferstehung. Dies zeigt sich
bei Lukas und Matthéus:

¢ Gabriel verkiindigt die Geburt des Taufers (Lk 1,11 ff) und des
Herrn (1,26 ff),

e FEin Engel des Herrn erscheint dem Joseph vor der Geburt Jesu,
vor und nach der Flucht nach Agypten (Mt 1),

e Engel verkiinden den Hirten von Bethlehem die Geburt Jesu (Lk
2,8 ff),

e Engel verkiinden den Frauen von Jerusalem die Auferstehung
Jesu (Mt 28,2ff Lk 24,23 Jo 20,12, Mk 16,5),4

e Engel offenbaren und bezeugen das Kommen des Menschensoh-
nes in Macht und grofier Herrlichkeit zur Sammlung der Erwihl-
ten und zum Gericht (Mk 13,27),

8 Vgl ebd., S. 265.

“ Vgl. W. Grossouw: Engel [IIl. Der Engelglaube im NT.]. In: Bibel Lexikon,
hrsg. von Herbert Haag, Tiibingen 1968, S. 390-391.
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e Engel zeigen an, dass Gott neue Raume und Aufgaben fiir die
Mission der Kirche hat (Apg 8,26).

Waihrend des offentlichen Wirkens Jesu erscheinen Engel selten, etwa
nach dem Fasten in der Wiiste bei Mk 1,13: ,,Und er war in der Wiiste
vierzig Tage und wurde versucht von dem Satan und war bei den wil-
den Tieren, und die Engel dienten ihm”.

Unsichtbar aber stehen sie Jesus Christus stindig zu Gebote, was diesem
stets bewusst ist (Mt 26, 53): ,,oder meinst du, ich konnte meinen Vater

nicht bitten, dass er mir sogleich mehr als zwolf Legionen Engel
schickte?”

Die Existenz der Engel ist in Kol 1,16 am differenziertesten beschrieben:
,Denn in ihm (Christus) wurde alles geschaffen im Himmel und auf Er-
den, das Sichtbare und das Unsichtbare, Throne und Herrschaften,
Michte und Gewalten”.

Engel sind sogar in der Apokalypse als letztes Ziel von Schopfung und
Geschichte anerkannt. Ihre Liturgie offenbart die Grofse Gottes als letz-
tes Ziel von Schopfung und Geschichte (Offb 15,3; 5,11ff). Trotz dieser
Ehre bleiben die Engel als Diener von Jesus Christus (vgl. Mt 4,11): ,,Und
siehe, da traten Engel zu ihm und dienten ihm”.

Paulus hat mehrere Namen von Engelklassen der jiidischen Tradition
entnommen: Erzengel (I Th 4,16), Gewalten, Herrschaften, Hoheiten,
Machte, Throne (Eph 1, 21 und Kol 1,16). Auffallend ist der abstrakte
Charakter dieser Namen, die nichts iiber die sittlichen Figenschaften der
Engel aussagen. Eph 6,12 deutet die Eigenschaften, die Herrschaft und
Machte boser Geister an. Wahrscheinlich wollte Paulus mit diesen Na-
men einzig auf einen gewissen Unterschied in Rang und Funktion der
obengenannten Engel hinweisen.*

In der Offenbarung treten mannigfaltige Engel mit verschiedenen Auf-
gaben auf, auch mit unterschiedlichen Rollen im Kosmos. Hier werden
die wichtigsten Verse und Hinweise darauf erwdhnt:

Erstens erscheinen sie als Teilnehmer an der himmlischen Liturgie und
der himmlischen Hofhaltung:#6

In Off 4,4: ,,Und um den Thron waren vierundzwanzig Throne und auf
den Thronen safSen vierundzwanzig Alteste, mit weifsen Kleidern ange-
tan, und hatten auf ihren Hauptern goldene Kronen”.

45 Ebd., S. 391.
46 Vgl ebd., S. 393.
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Sogar die Stimme der Tausende und Abertausende Engel ist in Offb 5,11
zu horen: ,,Und ich sah, und ich hérte eine Stimme vieler Engel um den
Thron und um die Gestalten und um die Altesten her, und ihre Zahl war
vieltausendmal tausend”.

Oder es werden sieben Gottesgeister und vier himmlische Geisterwesen
in Offb 4, 6 erwdhnt: ,,Und vor dem Thron war es wie ein gldsernes
Meer, gleich dem Kristall, und in der Mitte am Thron und um den Thron
vier himmlische Gestalten, voller Augen vorn und hinten.”

Erzengel wurden als vor Gott stehende Engel, die ihm dienen, vorge-
stellt z. B. in Offenbarung 8,2: ,,Und ich sah die sieben Engel, die vor
Gott stehen, und ihnen wurden sieben Posaunen gegeben.”

Zweitens erscheinen Engel als Diener Gottes bei der Erteilung propheti-
scher Offenbarung:

In der Offenbarung von Jesus Christus: in Offb 1,1: , Dies ist die Offen-
barung Jesu Christi, die ihm Gott gegeben hat, seinen Knechten zu zei-
gen, was in Kiirze geschehen soll; und er hat sie durch seinen Engel ge-
sandt und seinem Knecht Johannes kundgetan”

Oder in Off 10,1: ,,Und ich sah einen andern starken Engel vom Himmel
herabkommen, mit einer Wolke bekleidet, und den Regenbogen auf sei-
nem Haupt und sein Antlitz wie die Sonne und seine Fiifse wie Feuer-
saulen.”

Engel fungieren drittens als Vollstrecker der Befehle Gottes und als seine
Mithelfer bei der Fiihrung der Welt, als vier Winde in Offb 7,1: ,,Danach
sah ich vier Engel stehen an den vier Ecken der Erde, die hielten die vier
Winde der Erde fest, damit kein Wind {iber die Erde blase noch iiber das
Meer noch tiber irgendeinen Baum.”

Der Engel des Gerichtes wird Offb in 14,14 genannt: ,,[U]nd ich sah, und
siehe, eine weifse Wolke. Und auf der Wolke safs einer, der gleich war
einem Menschensohn; der hatte eine goldene Krone auf seinem Haupt
und in seiner Hand eine scharfe Sichel.”

In der Offenbarung heifSt es weiterhin (Offb 15,1): ,Und ich sah ein
andres Zeichen am Himmel, das war grofs und wunderbar: sieben Engel,
die hatten die letzten sieben Plagen; denn mit ihnen ist vollendet der
Zorn Gottes.”

Viertens schliefslich werden Engel der sieben Gemeinden genannt. So
steht in Offb 1,20 (auch bei 2,2; 3,1): ,,Das Geheimnis der sieben Sterne,
die du gesehen hast in meiner rechten Hand, und der sieben goldenen
Leuchter ist dies: Die sieben Sterne sind Engel der sieben Gemeinden,
und die sieben Leuchter sind sieben Gemeinden.”
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Fine systematische Ausbildung der Engel innerhalb der christlichen
Theologie beginnt erst bei den griechischen Vitern des 4. Jahrhunderts
unter Einbeziehung bestimmter philosophischer Vorstellungen und in
Abgrenzung gegen gnostische Engel. Dionysios Areopagita 47 ver-
schmolz die biblischen Aussagen mit platonischen Elementen, indem er
eine Rangordnung von drei Hierarchien zu je drei Choren aufstellte und
gegeniiber dlteren Aussagen die reine Geistigkeit der Engel lehrte 4

Thomas von Aquin baute seine Engellehre auf Dionysios auf und ent-
wickelte sie mit aristotelischen Elementen weiter. Er gliedert auch die
Engel in 3 Hierarchien, 9 Chore, die in 3 dreigliedrige (triadische) Hie-
rarchien (Rangstufen) aufgeteilt sind:

Oberste Hierarchie: Seraphim - Cherubim - Throne.
Mittlere Hierarchie: Herrschaften - Krifte - Miachte.
Untere Hierarchie: Fiirstenttimer - Erzengel - Engel. 4

Er geht davon aus, dass besonders die letzte Hierarchie, die Chore der
Fiirstentiimer, Erzengel und Engel dem irdischen Bereich, d.h. dem
Dienst an den Menschen, zugeteilt sind. Die Flirstentiimer seien fiir das
Wohl der Staaten und Volker zustiandig. Die Erzengel sind dem Wohl
der Kirche und des Glaubens zugeordnet.

Nach christlichem Verstindnis von manchem Kirchenvater ist im ge-
genwirtigen Leben auf der Erde den Menschen ein Schutzengel beige-
geben:

Wie den Menschen, die einen unsicheren Weg durchwandern,
Beschiitzer mitgegeben werden, so wird auch jedem Menschen,
solange er ein Wanderer (auf Erden) ist, ein Schutzengel zuge-
wiesen. Wenn er aber an das Ende des Weges gelangt sein wird,
wird er keinen Schutzengel mehr haben; vielmehr wird er im
Reich einen mitregierenden Engel, in der Holle aber einen stra-
fenden Damonen bei sich haben. 50

&4 Dionysius Areopagita (6. Jh.) ist ein christlicher Autor des frithen sechsten
Jahrhunderts. Er benutzt als Pseudonym den Namen Dionysius Areopagita
(nach Apg 17,34). Er ist fiir alle Engellehren des Mittelalters die Hauptquelle,
die vielfach kommentiert worden ist. Besonders zu nennen ist sein Buch Die
Himmelshierarchie, das Thomas und Ibn Sina stark beeinflusst hat.

48 Nobis, H. M. [Engellehre]. In: Historisches Worterbuch der Philosophie, Band
2, D-F, hrsg. von Joachim Ritter, Basel 1972, S. 501.

49 Vgl. Uwe Wolff: Alles iiber Engel, S. 35.

50 Hier wurde als Beispiel Thomas von Aquin genommen: Uber die Finheit des
Geistes, Stuttgart 1987, S. 14.
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Die Geschichte der kirchlichen Engellehre und die Rolle der Engel im
Kosmos zeigen sich wieder ab dem 18. Jahrhundert in neuer Form, nam-
lich mit Blick auf personliche Schutzengel in der Theologie, Literatur
und Kunst z. B. bei Friedrich Gottlieb Klopstock (1724-1803), Padre Pio
(1887-1968), Therese Neumann von Konnersreuth (1898-1962) usw.5!

1.2.1.3 Engel im Koran

Im Koran, der wichtigsten Quelle des Islam, werden die Engel (arabisch:
al-maldika) an insgesamt 95 Stellen (in Singular- und Pluralform) er-
wihnt. In den Versen wurden aber auch die Eigennamen der Engel, ihre
Natur, ihre Aufgaben, Gestalten und ihre Beziehung zu Gott und zu den
Menschen beschrieben.

Engel sind Mittlerwesen zwischen Gott und den Menschen, werden
aber als Gott besonders nahestehende (mugarrab) bezeichnet. Hartmut
und Katharina Bobzin geben einen Uberblich von Engelrolle im Koran:

Engel sind demnach aus Licht geschaffene Gestalten, die im Himmel
wohnen. Der Engelglaube gehort zu den sechs Saulen des islamischen
Glaubens, namlich Gott, der Prophet, das Offenbarte Buch, die vorheri-
gen Biicher Gottes, die Engel und der jiingste Tag. Es heifSit dazu im Ko-
ran 4,136:

O ihr, die ihr glaubt! Glaubt an Gott und seinen Gesandten und
an das Buch, das er auf ihn herabgesandt, und an das Buch, das
er zuvor herabgesandt. Denn wer an Gott nicht glaubt und seine
Engel, seine Biicher, seine Gesandten und den jiingsten Tag, der
ist schon sehr weit abgeirrt.

Der Glaube an die Existenz von Engeln folgt direkt dem Glauben an Gott
selbst und wer diesen Glauben nicht teilt, liegt dem Koran nach im Irr-
tum.

Welche Funktion erfiillen die Engel im Koran? Sie erscheinen am Jiings-
ten Tag (89,22): ,,Und dein Herr kommt und (auch) die Engel, in Reihen
gereiht.” Sie sind Wachter von Paradies und Holle (74,31) und Gott na-
hegestellt (4,172): ,,Weder der Messias noch die gottnahen Engel werden
es je verschméhen, Diener Allahs zu sein; und wer es verschmaht, lhn
anzubeten, und sich zu stolz fiihlt - Er wird sie alle zu Sich versammeln.”
Engel sind Diener Gottes (43,19): ,,Und sie machen die Engel, die des
Gnadenreichen Diener sind, zu weiblichen Wesen. Waren sie etwa Zeu-
gen ihrer Erschaffung? lIhr Zeugnis wird aufgezeichnet, und sie werden

51 Krauss, Heinrich: Die Engel, Uberlieferung, Gestalt, Deutung, Miinchen 2000,
S.100-102.
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befragt werden”. Und sie handeln nach Gottes Befehl (21,27) ,Sie spre-
chen vor Thm kein Wort, und sie handeln nur nach Seinem Befehl.”

Das bedeutet auch, dass die Engel Willensfreiheit haben, wie Menschen.
Sie konnen sich nicht gegen Gott auflehnen. Willensfreiheit bei Engeln
ist ein umstrittenes Thema in der Forschung. Als Beweis kann man die
Schopfungsgeschichte anfiihren, in der Satan sich dem Befehl Gottes wi-
dersetzt, sich vor Adam niederzuwerfen (7,11 und passim).

Engel postieren sich vor Gott (16,49 und passim): ,,Und was in den Him-
meln ist und was auf Erden ist an Geschopfen, unterwirft sich Allah,
also die Engel, und sie betragen sich nicht hoffartig.” Sie fiirchten ihn
(21,28): ,,Er weifs, was vor ihnen und was hinter ihnen ist, und sie legen
nicht Furbitte ein, aufSer fiir den, der hm genehm ist, und sie zittern in
Furcht vor Thm.”

Finige Engel im Jiingsten Gericht tragen Gottes Thron (69,17): ,,Die En-
gel stehen an seinem Rand, und acht tragen an jenem Tage hoch tiber
sich den Thron deines Herrn.” Sie lobpreisen Thn (21,20): ,,bei Nacht zu
preisen, und auch bei Tage werden sie nicht schlaff.” Ganz wie die
Selbstlobpreisung (35,1): ,, Lobpreis sei Allah, dem Schépfer der Himmel
und der Erde, der die Engel zu Boten machte, mit Schwingen, zwei, drei
oder vier. Er fiigt hinzu zur Schépfung, was er will. Gott ist aller Dinge
méchtig.”

Sie stehen in Reihe und beten zu Gott (37,165-166): ,,Siehe, wir sind auf-
gestellt in einer Reihe, und wir sind es, die lobpreisen.”

Engel sind an vielen Koranstellen Bewacher der Menschen, z. B. bei Mo-
ses (82,10): ,,Das Herz von Moses’ Mutter wurde leicht. Fast hétte sie ihn
offentlich anerkannt, hitten Wir nicht ihr Herz gestarkt, damit sie am
Glauben zunehmen mochte”.

Engel sind dariiber hinaus Begleiter in Paradies oder Holle (16,28) oder
Strafende beim Gericht (8,50): ,,Konntest du nur sehen, wie die Engel die
Seelen der Ungldubigen hinweg nehmen, ihnen Gesicht und Riicken
schlagen und (sprechen): Kostet die Strafe des Verbrennens”. Dartiber
hinaus beschiitzten Engel Muhammad gegen seine Feinde im Krieg badr
(3,123 und passim).

Im Koran wird auch iiber Engelerscheinungen gesprochen. Engel er-
schienen demnach in Menschengestalt (6,9): ,Und wenn Wir ihn
[Muhammad] (aus) einem Engel geschaffen hitten, hatten Wir ihn doch
als Menschen geschaffen, und so hitten Wir ihnen das noch verwirrter
gemacht, was sie selbst schon verwirren.” Die bekannteste Erscheinung
ist in der Maria-Erzdhlung zu finden (19,17): ,,Und sich vor ihnen barg
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im Schleier, da sandten Wir unseren Geist (Gabriel) zu ihr, und er er-
schien ihr in Gestalt eines vollkommenen Menschen.”

Im Koran werden acht Engelsnamen erwihnt.>? Gabriel (Gibra'il) ist der
Offenbarungsengel und hat absoluten Vorrang vor den anderen Engeln.
Seine wichtigste Aufgabe besteht darin, Gottes Botschaften den Prophe-
ten zu vermitteln. Seine Treue, Starke und Macht werden an vielen Stel-
len des Korans betont (81,19-20): ,Dass dies (Koran) in Wahrheit das
(offenbarte) Wort eines edlen Gesandten ist. Eines Méchtigen und ein-
geselzt bei dem Herrn des Thrones. Dem man dort [vor Gott] gehorcht,
und der vertrauenswiirdig ist.” Oder in 53,5-7: , Der stark an Kraft ist,
hat ihn unterrichtet, der Herr der Grofe, sich dann aufgerichtet, dieweil
am hochsten Horizont er stand.”

Manchmal wurde Gabriel als Geist [ar-rizh] und vor anderen Engeln er-
wihnt (78,38): ,,am Tag, da der Geist und die Engel in einer Reihe stehen,
da wird nur reden, wem der Erbarmer es erlaubt und wer treffendes
sagt.”5

An manche Stellen werden im Koran mehrere Offenbarungsengel ver-
wendet. Ziel der Offenbarung ist insbesondere der tugendhafte Mensch
(16,2): ,,Er schickt die Engel mit dem Geist herab, auf sein Geheifs, zu
jenen seiner Knechte, die er will, auf dass sie warnend kiinden: es gibt
nur mich als Gott, so fiirchtet mich!“

Die Engel werden wie Menschen zur Aufgabe als Boten erwahlt (22,75):
,Gott erwadhlt Gesandte aus den Engeln und auch aus den Menschen.
Siehe, Gott hort und sieht.”54

Michael (arabisch: Mika'il) wird mit Gabriel im Koran (2,98) ohne nédhere
Angaben genannt.>

Harit und Marit sind zwei Engel, die den Glauben der Menschen prii-
fen sollen. Die beiden erschienen zur Zeit Salomons den Menschen
(2,102). Adel Theodor Khoury meint, dass die Namen von den Namen
zweier Erzengel der zarathustrianischen Awesta hergeleitet sein kon-
nen: ,,Haurvatat (Gesundheit) und Ameratat (Unsterblichkeit)” .5

52 Die Uberlieferung kennt vier weitere Engel, vgl. dazu Maglesi, Mohammad
Bagqer: Bahar al-anwdr, Beirut 1983.

53 Ebd., S. 543.

54 Ebd.

55 Vgl. ebd., S.20.

56 Khoury, Adel Theodor: Der Koran erschlossen und kommentiert, Diisseldorf
2005, S. 93.
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Die Rangstellung der Engel ist bei den Philosophen und Theologen un-
terschiedlich. Khoury erklart es zusammenfassend:

Die Philosophen im Islam vertraten die Auffassung, dass die En-
gel, die als Geistwesen und nicht nur als feinere Korper besit-
zend anzusehen seien, hoherstehen als die Propheten. So sind
die Engel Lichtwesen, die ein hoheres Wissen besitzen und eine
tiefere Kenntnis des gottlichen Seinsbereichs haben, die Gott un-
ablédssig preisen und ihm nahe sind. Die Gelehrten weisen auf
rein philosophischen Spekulationen griindende Lehre zurtick.
Aus dem Koran glauben sie den Beweis dafiir erbringen zu kon-
nen, dass die Propheten hoher stehen als die Engel. [...] Die Pro-
pheten stehen hher als die Engel, weil sie unter Anstrengungen
und trotz inneren Widerstandes die Tugend iiben, wéhrend die
Engel keine Leidenschaften und Hindernisse kennen.5”

57 Ebd., S. 92.
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2 Abu Nagr Farabi

21 Kontext und Einfliisse

Fiir das Verstdndnis der Philosophie Ibn Sinas sind zwei Punkte wesent-
lich: die philosophiegeschichtliche Einordnung in den zeitgenossischen
Kontext und die Finfliisse der griechischen Philosophie bzw. anderer
Philosophien auf sein Werk.

Ohne eine solche explizite Einordnung konnte der Eindruck entstehen,
dass kitab as-sifa’ und isarat wat-tanbihat eine schwache Nachahmung der
aristotelischen Philosophie darstellen, wie von einigen Orientalisten be-
hauptet wurde: u. a. von Peter Adamson, der den kitdb as-sifa’ als eine
Mischung von Aristoteles” Logik, Neuplatonismus und Stoizmus an-
sieht, und Magid Fahri, der Ibn Sinas Philosophie als ,,neuplatonische
islamische Lehre”* bezeichnet.

Die aristotelische Logik ist durchaus als Grundlage der Philosophie Ibn
Sinas zu berticksichtigen, es darf aber nicht tibersehen werden, dass er
ein eigenstandiges System entwickelt, das hier in folgenden Schritten zu
untersuchen ist:

1. lbn Sinas eigenes Gedankengebdude muss klar herausgearbeitet
und vom Vorurteil einiger orientalischer Interpreten befreit wer-
den.

2. Seine Philosophie muss im Kontext der islamischen Philosophie
gesehen und untersucht werden, insbesondere, da die Autoren der
islamischen Philosophie direkt

3. aufeinander aufbauen: Ibn Sina kniipft mit seiner Philosophie an
Abu Nasr Farabi © an, Farabi seinerseits an Aba Ya'qub Ibn al-
Ishaq al-Kindi.6?

58 Hekmat, Nasrollah: Ibn Sinas Metaphysik, Teheran 2006, S. 25. Hekmat beruft
sich hier auf Peter Adamson: The Arabic Plotinus, London 2002. Vgl. auch
Magid Fahri: Die Geschichte der Philosophie in der islamischen Welt, Tehe-
ran 1993, S. 151.

» Ebd.

60 Abu Nasr Farabi (ca. 870-950).

61 Abt Ya'qub Ibn al-Ishaq al-Kindi (um 800-873), erster wichtiger arabischer
Philosoph, Astronom, Astrologe, Mathematiker, Arzt und Musiker. Vgl. Ul-
rich Rudolph: Islamische Philosophie von den Anfangen bis zur Gegenwart,
Miinchen 2004, S. 15.
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Ohne die Philosophie Farabis ist die Philosophie Ibn Sina in der vorlie-
genden Form nicht denkbar.5? Eine hermetische Betrachtung der letzte-
ren ist insofern nicht sinnvoll, als die Kenntnis der ersteren fiir ihr Ver-
standnis unerlasslich ist.s3

Ferner ist zu beachten, dass Ibn Sina sich die aristotelische Metaphysik
erst iiber Farabis Kommentar erschliefst. Er selbst schreibt, dass er bis in
sein achtzehntes Lebensjahr alle Wissenschaften seiner Zeit gelernt
habe, ausgenommen Aristoteles” Metaphysik, die er vierzig Mal gelesen,
aber nicht verstanden habe.5

Am Anfang seiner Metaphysik heifst es bei Ibn Sina, dass ein Philosoph
es mit theoretischer und praktischer Vernunft zu tun habe, wenn er aber
nach vollkommener Erkenntnis des vollkommenen Objektes suche,
miisse er sich mit Metaphysik beschiiftigen.®> Dabei bezeichnet er die
Metaphysik als Basis der gesamten Wissenschaft: ,Wohl hat Metaphy-
sik vor allen anderen Wissenschaften Vorrang [...]. Daher kommt es die-
ser Wissenschaft ihrer Natur gemafS zu, dass sie allen Wissenschaften
vorausgehe.” 66

2.2  Philosophie und Offenbarung

Im 9. bis 11. Jahrhundert gab es heftige Auseinandersetzungen zwischen
Anhingern der Philosophie und der Religion. Farabi war daran gelegen,
die Suche des Menschen nach Wahrheit, die darunter nicht leiden und
nicht verloren gehen sollte, tiber diesen Zwist zu stellen; er sah eine Ei-
nigung zwischen Religion und Philosophie als Losung an.

62 Vgl. Nasrollah Hekmat: Ibn Sinas Metaphysik, S. 25. Dort heifst es, die Philo-
sophie Ibn Sinas sei nur fiir den gut verstandlich, der auch die von Farabi gut
verstanden hat.

63 Und anders herum: Was bei Farabi zweideutig oder ungeklart blieb, wird von
Ibn Stna kommentiert und erklart. In einem Punkt, beziiglich der von Farabi
angenommenen Harmonie zwischen Platon und Aristoteles, stimmt Ibn Sina
mit seinem Vorganger allerdings nicht tiberein. Auf diesen Kritikpunkt wird
an spiéterer Stelle der vorliegenden Arbeit noch einzugehen sein.

64 Er schreibt, dass seine lebenslange Forschung nur Ergénzung und Wiederho-
lung dessen war, was er bis zu seinem 18. Lebensjahr gelernt hatte. [bn Sma:
Arabisches Werk, al-mantiq fil mozdawagat wal gasidat al-masrigayn, Vgl. auch
William E Gohlman: The Life of Ibn Sina, New York 1974, S. 30-34.

65 Vgl. Ibn Sina: Das Buch der Genesung der Seele, 1. Abhandlung, 1. Kapitel, S.
7.

66 Vgl. ebd., 2. Abhandlung, 3. Kapitel, S. 35.
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Farabi zufolge gibt es fiir den Menschen zwei Wege, um zur Wahrheit
zu gelangen: menschliche Vernunft und Gottes Offenbarung durch En-
gel an Propheten.

Auf die Frage nach dem Verhiltnis und der Gewichtung dieser Wege
werden drei mogliche Antworten in Erwédgung gezogen:

1. Beide Wege sind gleichwertig.

2. Der Weg iiber den Propheten ist von hoherem Rang, weil in der
Offenbarung durch Engel eine direkte Verbindung mit Gott be-
steht.6”

3. Beide Wege enthalten unterschiedliche Wahrheiten (Averroes).ss

Nach Farabi konnen beide Wege gleichwertig sein, weil sie aus dersel-
ben Quelle stammen. Diese Quelle sind in der Religion die Engel der
Offenbarung und in der Philosophie der aktive Intellekt. Diese Wege der
menschlichen Erkenntnis, diirfen nicht zueinander in Widerspruch ste-
hen, da beide zur Wahrheit fiihren, die in sich nicht widerspriichlich
sein kann.

Dennoch unterscheiden sich die Wege insofern, als Philosophen durch
rationale Prinzipien nur langsam und miihevoll durch universell giiltige
Schliisse und Beweise vorankommen, wihrend Propheten durch ihre
besonders starke mystische Vorstellungskraft schneller dieses Ziel errei-
chen. Farabi zufolge empfangen Propheten Offenbarungen vom aktiven
Intellekt und geben sie an die Menschen weiter. Farabi erweitert diese
These, indem er den Propheten eine intellektuelle Befdhigung und rati-
onale Seele in Verbindung mit dem aktiven Intellekt zuspricht, der alle

67 Die Moglichkeit, dass der Weg iiber die Vernunft hoher steht, wird nicht dis-
kutiert, da der Engel die Wahrheit direkt von Gott als Quelle der Wahrheit
bekommt; deswegen wird kein hoherer Weg als die Offenbarung durch Engel
an den Propheten angenommen.

68 Abt Alwalid Ibn Rusd, in Europa besser bekannt als Averroes (gest. 1198 in
Marrakesch), war ein arabischer Arzt, Jurist und Philosoph. Er verfasste Aris-
toteles-Kommentare, denn er suchte einen neuen Weg, die philosophische
Wissenschaft aus den Turbulenzen des 11. und des 12. Jahrhunderts heraus-
zufiithren. Er begann bei der Frage, ob man iiberhaupt philosophieren diirfe.
Seine juristischen Forschungen geben die Antwort: Nach dem Koran, der
wichtigsten Quelle der islamischen Rechtsprechung, wird Philosophieren
den Menschen nicht nur empfohlen, sondern es ist zwingend (wagib), sich mit
der Philosophie als bester Form des Denkens zu beschiftigen, denn es gibt
zahlreiche Koranverse, die besagen, dass die Menschen denken und Wahrheit
suchen sollen. Vgl. Ulrich Rudolph: Islamische Philosophie, S. 70.
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geistigen Prozesse leitet.®® Auf die Bedeutung des ,aktiven Intellekts’
und der ,rationalen Seele” wird spéter noch zuriickzukommen sein.

Somit nutzt der Philosoph die Vernunft und der Prophet die inneren
Gefiihle. Wichtig dabei ist, dass bei Farabi Philosophen nicht in héherem
Rang als Propheten stehen, wie es Ibn Tufail behauptet hatte,” sondern
dass er iiberzeugt ist, dass die Philosophie ihren Respekt, ihre Annehm-
barkeit und ihre Giiltigkeit eher im Schatten der Offenbarung gewinnt.
Dennoch versucht Farabi, die Gleichberechtigung der beiden Wahr-
heitswege zu beweisen. Ihm war nicht daran gelegen, den Offenba-
rungsengel zu rationalisieren und er unternimmt auch nicht den Ver-
such, das Wesen des Propheten als Wahrheitsquelle zu begriinden; dies
war fiir ihn selbstverstandlich. Sein Ziel ist vielmehr eine Positionierung
des Philosophen.”

Diese Haltung wurde von seinen Zeitgenossen auf beiden Seiten (Reli-
gion und Philosophie) abgelehnt und bekampft. Seine grofsten Gegner
waren Abtil-Hasan Ahmad Ibn Yahya Ibn Ishaq ar-Rawandi’? und Abu-
Bakr Muhammad Ibn Zakariya ar-Razi.” Beide waren Anhdnger der
Mutazaliten, die mit rationalen Griinden gegen Farabis These kampften.
Ihrer Ansicht nach konnte die Offenbarung der Propheten entweder mit
rationalen Gesetzen konform sein oder ihnen widersprechen. Wider-
spreche sie ihnen, konne man sie nicht annehmen und anerkennen. Sei

69 Vgl ebd., S. 53.

70 Vgl. Ibn Tufail (1110-1185): Haiy Ibn al-Yagazan (Der Lebende, Sohn des Wa-
chenden), iibersetzt von Ahmad Shams ad-Din, Beirut 1990, S. 1129. Der phi-
losophische Roman selbst geht gedanklich auf Ibn Sina zuriick, sein Titel
stammt sogar wortlich von ihm. Der Wachende ist Symbol des aktiven allge-
meinen Intellekts, der die Menschen erfiillt und verbindet. Der Roman wurde
in der frithen europdischen Aufkldarung 1783 mit dem gednderten Titel Der
Naturmensch von Eichhorn auf Deutsch tibersetzt. Er bestarkt den Grundglau-
ben der Aufkldarung, dass der Mensch neben seiner Vernunft einen Glauben
nicht braucht. Vgl. Ernst Bloch: Ibn Sina und die Aristotelische Linke, Berlin
1952, S. 25.

7 Vgl. Nasrollah Hekmat: Ibn Sinas Metaphysik, S. 100.

72 Rawandi, bekannt als Abt l-Hasan Ahmad Ibn Yahya Ibn Ishaq ar-Rawandi
(825-864), war ein persischer Satiriker und Kritiker der Religionen und des
Islam. Ghadban, Ralph: Der Kampf der Kulturen. In: Neue Ziircher Zeitung,
10. Februar 2006: http://www.nzz.ch/articleD]XUR-1.10121, Stand
27.12.2016.

73 Abt Bakr Mohammad Ibn Zakariya Razi (864-925 oder 932) war ein bedeu-
tender persischer Arzt, Naturwissenschaftler, Philosoph und Alchimist. Vgl
Ulrich Rudolph: Islamische Philosophie, S. 23.
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sie mit ihnen konform, reiche die menschliche Vernunft allein zur Er-
kenntnis. Die These beruht auf dem mutazilitischen Prinzip, wonach die
Vernunft in allen Menschen gleich ist.”*

Als Antwort darauf begriindete Farabi die Notwendigkeit von Prophe-
tenwesen mit der unterschiedlichen Auspragung von Vernunftim Men-
schen, was dazu fiihre, dass nur einige Menschen in der Lage seien, die
Sprache von Philosophen zu verstehen und weiterzuentwickeln. Alle
Menschen sollten aber das Recht haben, die Wahrheit zu finden. Deswe-
gen sei auch eine einfachere Sprache notig, namlich die Sprache von Pro-
pheten, die alle Menschen begreifen konnen. So grenzt er die Bedeutung
der Philosophie ein, um einen Weg zum Glauben zu schaffen bzw. um
eine Verbindung zwischen Philosophie und Offenbarung zu schaffen,
die man ,Imagination””® nennen kann, d. h. ein Weg tiber die Philoso-
phen zur Offenbarung. Dies ist seine grofite Neuerung, die von Ibn Sina
erganzt wurde.

Was Farabi in seiner Philosophie, besonders in seinen spéteren Schrif-
ten’s aufzeigt, scheint einige Ziige der Philosophie Immanuel Kants vor-
wegzunehmen. Kant wollte ,,das Wissen auftheben, um zum Glauben
Platz zu haben””’, d. h. die Grenze des Wissens abstecken. Farabi legt
ebenfalls dar, dass Metaphysik und Philosophie allein nicht in der Lage
sind, alle Wahrheiten zu erreichen, weil manche Objekte jenseits allen
Erkenntnisvermégens liegen.”®

Im fusiis al-hikma (Ringsteine der Weisheit) geht er den Schritt zur Ver-
einigung von Philosophie und Offenbarung als Wahrheitsquellen. Wah-
rend er bei Philosophen unterschiedliche Meinungen und Differenzen

74 Vgl. Hekmat Nasrollah: Ibn Sinas Metaphysik, S. 103. Damals schien die Be-
griindung von Rawandi und Zakariya ar-Razi als logisch zu gelten, aber
Farabi hat in seinem Buch kitab al-hiiriif (das Buch der Begriffsklarung) in
Folge von Aristoteles” Organon die Unterschiede zwischen wahrer Philoso-
phie und logischem Irrtum untersucht und bewiesen, dass eine solche Be-
griindung eine sophistische Aussage ist.

75 Vgl. Nasrollah Hekmat: Ibn Sinas Metaphysik, S. 111.

76 Farabi: Ringsteine der gottlichen Weisheit (arab. fusis al-hikma), iibers. und
erl. v. Max Horten, Miinster 1906.

77 Kant, Immanuel: AAIII, S. 19.

78 Er war iranischer Abstammung, zog aber in der Jugend nach Bagdad, das da-
mals als Zentrum der Wissenschaft anerkannt war. Er konzentrierte sich nicht
nur auf seine Theorie, sondern nahm auch an dem Ubersetzungsprozess teil
und verbrachte viele Jahre in einem Kreis von Bagdader Intellektuellen, die
antike philosophische Texte ins Arabische iibersetzten und eingehend disku-
tierten. So hatte er auch einen breiten Uberblick iiber die Philosophie. Vgl.
Ulrich Rudolph: Islamische Philosophie, S. 29.
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beobachtet, falle unter Propheten eine Praxis gegenseitiger Anerken-
nung sowie das Fehlen von Widerspriichen auf. Daraus leitet er ab, dass
die ganze Wahrheit nie durch rein menschliche Erkenntnis erreicht wer-
den kann, sondern dass, um vollkommene Erkenntnis zu finden, die
menschliche Vernunft sich mit der gottlichen Offenbarung verbinden
misse. Dieser rational-mystischer Weg wird bei Farabi als heilige Weis-
heit und bei Suhrawardi”® als Philosophie der Erleuchtung bezeichnet.

2.2.1 Emanationstheorie

Die Emanationslehre wurde in der islamischen Philosophie erst von al-
Kindi® entwickelt. Er kommentierte das metaphysische Werk von Aris-
toteles. Der aristotelische ,unbewegte Beweger” als Schopfer erschien
ihm ungentigend. So erldutert er die Ausfithrungen tiber Bewegung und
deren Ursache, Substanzen und die Ewigkeit der Welt bei Aristoteles
und erkladrte die Begriffe neu. Er versteht Schopfung in dhnlicher Art
und Weise wie Farabi und verwendet den Begriff ,Emanationslehre’. Er
beginnt die Lehre mit der Beschreibung von notwendiger Existenz und
Sein als Quelle von Schopfung. Das Sein wird aristotelisch als vollkom-
mener, sich selbst denkender Geist beschrieben.8!

Farabi ist davon tiberzeugt, dass das notwendig Seiende weder Gattung
noch Unterschied noch einen Bereich hat. Es gibt keinen Beweis fiir die-
ses Sein. Vielmehr ist es selbst Beweis fiir alle Dinge. Es ist ewig. Ihm
mischt sich kein Nichtsein bei und sein Sein ist immer aktuell. Es nimmt
keine Teilung, keine Zustandsdnderung, keinen Korper (Stoff und
Form) und auch keinen Gegensatz an. Es ist das reine Gute, das reine
Denken, rein Gedachtes und rein denkend. Es ist weise und wissend,
lebend, allméchtig und wollend:

Er hat die hochst vollendete Schonheit, Vollkommenheit und
Anmut. Er hat die grosste Freude an seinem eignen Wesen und
er ist somit der erste Liebende und der Geliebte. Die Existenz al-
ler Dinge geht von ihm aus, und zwar in der Weise, dass er den
Eindruck seines Seins den Dingen so zukommen ldsst, dass sie
dadurch zu Vorhandenen werden. Alles Vorhandene aber steht

79 Sihab ad-Din Yahya Suhrawardi (1153-1191) war ein persischer Philosoph und
Muystiker. In deutschen Texten wird meist die Schreibweise Suhrawardi ver-
wendet.

80 Abt Ya’'qub Ibn al-Ishaq al-Kindi (um 800- 873).
81 Vgl. Ulrich Rudolph: Islamische Philosophie, S. 34.
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in der Reihenfolge, welche von dem Eindruck seines Sein’s aus
stattfindet.8?

Im Unterschied zu Aristoteles meint Farabi, dass das gottliche Denken
nicht nur reflexiv, sondern auch produktiv ist. Es findet eine direkte Be-
ziehung (nicht eine Verbindung mit irgendeiner Ursache) aller Dinge
darauf insofern statt, als es ihr Hervorrufer ist. Durch seine Vermittlung
entstand die Ursache aller Dinge. Die Hervorbringung oder das Uber-
stromen des Seins bei Farabi wie bei Ibn Sina erfolgt stufenweise:

e Das erste, was aus ihm hervorgerufen wurde, war ein Ding der
Zahl nach. Dies war der erste Intellekt, so trat in den ersten
Hervorrufer akzidentiell die Vielheit ein. Der Intellekt ist ein
Moglichseiendes, das aus den ersten Notwendigseienden ema-
niert wird. Die Vielheit in ihm liegt in seinem Wesen und riihrt
nicht von dem ersten her. Das Denken des ersten Intellekts rich-
tet sich auf zwei Objekte. Es erkennt Gott und lésst dadurch ei-
nen weiteren Intellekt entstehen. Es erkennt sich selbst, was zur
Entstehung der obersten gestirnlosen Himmelssphare in ihrem
Stoff und ihrer Form fiihrt.

¢ Esentstehen mit dem zweiten Intellekt ein anderer Intellekt
und ein anderer Himmel unter jenem Obersten. Nach Farabi
kennen wir die Menge dieses Intellektes und dieser Spharen
nur in allgemeiner Weise, bis der schaffende Intellekt zu einem
solchen kommt, der vom Stoff abstrahiert ist. Hier lauft die
Zahl der Kreise zu Ende, was dem ptolemaéischen Weltbild ent-
spricht.

¢ Die Intellekte laufen in ihrer Verkettung nicht bis ins Unendli-
che. Sie sind von verschiedener Art, jeder einzelne hat eine Art
fiir sich. Der letzte Intellekt ist die Ursache von endlichen See-
len und auf der andern Seite Ursache davon, dass die vier Ele-
mente durch Vermittlung der Sphéren vorhanden sind.

e  Aus den Elementen und ihren verschiedenen Mischungen und
Verhdltnissen gehen die Pflanzen-, Tier- und Vernunftseelen
hervor. Diese rithren von den Substanzen her, welche die Ursa-
che fiir das Werden dieser Welt und der Sphéren sind.

e Die Bewegung dieser Letzteren bildet einen Kreis um etwas
Feststehendes, Unbewegliches. Aus der geordneten Bewegung
entstehen die vier Elemente. Jeder Einzelne der Intellekte kennt
die Ordnung des Guten, welche aus ihm hervortreten muss,

82 Farabi: Alfarabi’s philosophische Abhandlungen, aus dem Arabischen iiber-
setzt von Friedrich Dieterici, Hildesheim/ Ziirich/New York 2011, S. 96.
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und wird Ursache der Existenz dieses Guten, welche aus ihm
hervortreten muss.$

e  Nach Farabi ist die Himmelsbewegung eine seelische und keine
nattirliche Bewegung. Zweck der Bewegung ist es, dem Imma-
teriellen dhnlich zu werden. Jeder Einzelne Himmelskorper hat
einen ihm speziell eigenen Intellekt, welchem er sich anzuglei-
chen sucht.

Der Hierarchie im Kosmos entspricht die Hierarchie der Fahigkeiten des
Menschen und der unterschiedlichen Vermogen der Seele (Intellekt,
Vorstellungskraft, Gedachtnis, etc.) und der Organe, die den Kérper am
Leben erhalten. Das hochste ist aber der Intellekt, der alle anderen Fa-
higkeiten leitet.?* In seiner Intellektenlehre folgt Farabi wie Ibn Sind dem
Philosophen al-Kindi und differenziert den Intellekt in vier Stufen:

Zu diesen Kréften gehort die praktische Vernunft, die das, was
man vom menschlichen Tun verrichten muss, hervorbringt. Fer-
ner gehort zu den Kriéften der Seele die theoretische Vernunft.
Durch dieselbe wird die Substanz der Seele vervollstandigt und
zu einer actuell geistigen Substanz gemacht. Der Intellect hat so-
mit verschiedene Stufen. Einmal ist er stofflicher Intellect, ein an-
dermal habitueller [...], ein drittesmal erworbener [...]. Diese
Kraft aber, welche das Intelligible erfasst, besteht in einer einfa-
chen unkérperlichen Substanz. Dieselbe geht nie von der Poten-
tialitéat zur Aktualitét tiber und wird somit nie zum vollstandigen
Intellect, es sei denn durch einen gesonderten (immateriellen) In-
tellect. Dies ist nun der schaffende Intellect, der ihn (d. h. jene
Substanz) zur Actualitdt bringt.s5

Farabi glaubt (in seiner spateren Phase), dass der aktive Intellekt der
Punkt ist, an dem Offenbarungs- und Philosophiewahrheiten (als
hochste Form der Rationalitat) sich vereinigen. Die Wahrheiten, die Pro-
pheten durch Offenbarung erreichen, erfahren Philosophen durch den
aktiven Intellekt, wenn sie sich bis zu einer hoheren Stufe des Intellekts
entwickeln. Alle Wahrheiten, die Propheten ohne Vermittlung durch In-
tuition (hads) und mystische Erleuchtung erkennen, erhalten Philoso-
phen durch Beweiszusammenhange und logische Operationen. So gibt
es eine einzige Wahrheitsquelle mit zwei verschiedenen Wegen. Dieser

83 Vgl. ebd. S. 97-98.

84 Vgl. Ulrich Rudolph: Islamische Philosophie, S. 35.

85 Farabi: Alfarabi’s philosophische Abhandlungen, S. 105.
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Gedanke ist eine Neuerung Farabis, die bei Aristoteles nicht zu finden
ist.86
Abfarabi, Begriinder der arabisch-islamischen Philosophie
Das Eine = Gott
Erste Intelligenz
Zweite Intelligenz — Fixsterne
Dritte Intelligenz — Saturn
Vierte Intelligenz — Jupiter
Supralunare Fiinfte Intelligenz — Mars immaterialisierte
Sphire Welt
Sechste Intelligenz — Sonne
Siebte Intelligenz — Venus

Achte Intelligenz — Merkur

Neunte Intelligenz — Mondsphire

Der aktive Intellekt = intellectus agens

Die Vernunft-Seele = der Mensch
Intellectus habitus

Sublunare Intellectus activus
Sphire
Intellectus potentialis

Tiere Welt des Entstehens
und Vergehens
Pflanzen :

Erde, Luft, Wasser, Feuer

Abb. 1 Das Modell der Emanation bei Farabi verbunden mit dem
ptoleméischen System der Kosmologie (Turki, Mohamed: Einfithrung in
die arabisch-islamische Philosophie, Miinchen 2015, S. 65)

86 Er meint, die Philosophie habe einen langen riskanten Weg zur Wahrheit. Er
versucht in seinem Buch kitab al-huriif, die Geschichte eines Menschen, der
diesen Weg betritt, in Raum und Zeit zu beschreiben: Farabi: Kitab al-hurif
(das Buch der Briefe/Begriffsklirung), hrsg. und kommentiert v. Mahdi,
Muhsin, Beirut 1969. S. 131 bis 161.
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2.2.2 Engel und Offenbarung

Um die Rolle der Engel in der Offenbarung zu erklaren, widmet Farabi
sich zundchst der Frage nach der Substanz bei Menschen und Engeln. Er
ist der Auffassung, dass der Mensch aus der kreatiirlichen und der gott-
lichen Welt zusammengefiigt ist. Sein Geist stammt aus dem Goltteswe-
sen. Der Mensch kann sich in der Himmelswelt bewegen und sich gott-
liche Wahrheiten einprdgen lassen. Sein Korper besteht aus Materie. Er
ist mit Gestalt und Form in Qualitit und Quantitit begabt und besteht
in Ruhe und Bewegung. Er ist teilbar. Ihm wird der Intellekt zuteil. Die
Engel haben ein dem Menschen analoges Wesen, aber ihr eigentliches
Wesen gehort der Geisterwelt an.?” Die Offenbarung ist eine Willensdu-
Berung der Engel an den menschlichen Geist, ohne dass eine Vermitt-
lung erfolgt:

Die Engel sind Wissensformen und ihre Substanz besteht in den
erfindenden Wissenschaften. Die Engel sind weder wie Tafeln
mit Zeichnungen, noch wie die Brust voll Wissenschaften. Viel-
mehr sind sie erfindende, in ihrem Wesen bestehende Wissen-
schaften. Sie schauen auf das oberste Wesen und prégen ihrer
Wesenheit das, was sie erschauen, ein. Sie sind unabhéngig, frei,
jedoch redet sie der heilige Geist im Wachen an, und verkehrt
der menschliche Geist mit ihnen im Schlaf .88

Die unvermittelte Offenbarung der Engel an Menschen nennt Farabi die
eigentliche Rede ohne Einzeichnungen. Was wir unter Rede verstehen,
wird nur durch Einzeichnungen von dem, was im Anredenden enthal-
ten ist, auf das Innere des Angeredeten erreicht. Ist aber der Angeredete
zu schwach, um mit Anreden auf diese Weise konfrontiert zu werden,
nimmt der Anredende sich fiir das, was zwischen den beiden Inneren
stattfindet, einen sichtbaren Boten. Er redet mit Stimmen oder schreibt
oder macht eine Andeutung. Bei der Offenbarung wird direkt der Geist
angesprochen, so dass es keine Hiille zwischen beiden Geistern (Engel
und Geist des Menschen), sondern eine innere Verbindung gibt:

Dann verbindet der, dem die Offenbarung zukam, sich mit dem
Engel in seinem Inneren, er nimmt die Offenbarung im Inneren
auf und er bildet sich in Beziehung auf den Engel eine sinnlich
fassbare Form, und fiir die Rede desselben horbare Tone. Dann
rufen der Engel und der, dem die Offenbarung zukam, jeder von
ihnen, ihre Erfassungskraft, von beiden Seiten her, an. Die sinn-
lichen Kréfte sind dann wie in Betdubung und den, welchem die

87 Vgl ebd., S. 126.
88 Ebd., S. 118-119.
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Offenbarung zuteil wird, beféllt etwas wie Ohnmacht, dann aber
kann er es erschauen.8

89 Vgl ebd., S. 127.
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3 Ibn Sina

3.1 Ibn Sinas Metapysik — Engel bei Ibn Sina

Ibn Sina beginnt sein wichtigstes philosophisches Werk kitab as-sifa’ 9
mit der Frage nach dem Seienden (philosophia prima). Wie Aristoteles
fragt er nach den ersten Ursachen und dem hochsten Sein, stellt also die
grundlegenden Fragen der Philosophie.?! Ibn Sina hat als Mediziner,
Astronom und Physiker eine umfassende und differenzierte Sichtweise
zur Naturphilosophie.

Die Ontologie der hochsten Ursache alles Seienden ist eine zentrale
Frage im kitab as-sifa . Ibn Sina zufolge ist der erste Gegenstand der Me-
taphysik das Seiende als Seiendes. Diesem widmet er das erste Kapitel
seiner Metaphysik. Er untersucht dessen Ursachen und Eigenschaften
und fiihrt den Beweis, dass das notwendig Seiende nur eines und zwar
Gottheit ist. Es ist frei von der Beimischung alles dessen, was blofs kon-
tingent ist. Aufser diesem ist alles zusammengesetzte Zweiheit (essentia
und existentia).®?

Das Augenmerk soll hier auf einen bedeutenden Aspekt in Ibn Sinas
Metaphysik, auf das geistig Seiende und seine Auffassung von Wesen
und Funktion der Engel, gerichtet werden. Diese Betrachtungen sollen
dabei nicht als Gegenstiande des Glaubens, sondern als philosophische
Untersuchungen zur Metaphysik ernstgenommen werden.

Den Begriff ,Engel” (malak) verwendet Ibn Sina selbst in seinen Werken
nie. Die Vermeidung dieses religios gepréagten Begriffs ldsst sich darauf

90 Ibn Sina nennt sein Buch kitdb as-sifa’ (Buch der Genesung der Seele), weil er
Philosophie, besonders die Erste Philosophie, als Medizin des Geistes sieht.

91 Vgl. Aristoteles: Was ist die Ousia oder Substanz. Metaphysik VII, 1, 1028 b.2-

4.

92 Vgl. Ibn Sina: Das Buch der Genesung der Seele, tibersetzt und erldutert von
Max Horten, Frankfurt am Main 1960, 1. Abhandlung, 7. Kapitel S. 77.

93 In seinen kleineren mystischen Schriften erwahnt Ibn Sina eine weitere Funk-

tion der Engel. Sie sind innere Fiithrer des Menschen zur Wahrheit. Magmu’e
rasd il: ,Gesammelte kleine Werke von Ibn Sina” (risalat at-tulifah), hrsg. v.
Taheri Mahmud, Qum [Iran], 2010, S. 143. Der Grund dafiir ist, dass in seiner
Ordnung die Engel ndher zu Gott stehen. Thomas sieht es als Aufgabe der
Engel an, dass sie bestimmten Menschen eine Art Gewissheit und , offene
Schau” (CG 1II/2, Kapitel 154) gewdhren. Dies geschieht durch ein inneres
geistiges Licht, das den Geist des Menschen dazu erhebt, Dinge zu verstehen,
die mit der Vernunft nicht erkennbar sind.
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zuriickfithren, dass er eine philosophische, dezidiert ,geisteswissen-
schaftliche’ Darstellung anstrebte. Sowohl in monotheistischen Offenba-
rungsreligionen als auch im Zoroastrismus in Mesopotamien, in der
griechischen und der romischen Antike werden Engel als Vermittler
zwischen Gott und den Menschen betrachtet. Fiir Ibn Sina ist aber das
Wesen aus immateriellen Substanzen kein Gegenstand des Glaubens,
sondern logisch notwendig. So bleibt er in seinem gesamten Werk bei
der Bezeichnung ,immaterielle Substanzen’, um deren notwendige Exis-
tenz in seiner Weltordnung zu betonen.

Insofern als Ibn Sina seine Engellehre mit den der Physik entstammen-
den Begriffen Zeit und Bewegung erkldrt, kann man durchaus von Be-
rithrungspunkten zwischen Physik und Metaphysik sprechen. Diese
Anndherung an das Wesen von Engeln soll hier gegeniiber einer rein
theologischen hervorgehoben werden. Das Kernthema der vorliegen-
den Arbeit ist dabei das Verhaltnis von Engeln zu Gott und zur Welt.

Im Fokus des ersten Teils steht die Schopfungslehre von Ibn Sina. Er
entwickelt eine systematische Schopfungslehre, die alles Seiende um-
fasst. Die Engelwesen werden als immaterielle Substanzen betrachtet.
Dabei gruppiert er zunéchst die Substanzen und beschreibt die Auffas-
sung des ersten Prinzips als Quelle des Seins und dessen Eigenschaften.
Die Einordnung in den Rahmen von Kosmologie und Philosophie wer-
den skizziert und die Hauptquelle iiber die Auffassung von Engelwesen
im Mittelalter genannt. Es folgen die Emanationslehre und die Nennung
der Reihenfolge des Austretens des verschieden Seienden. Dann werden
die immateriellen Substanzen und ihre Rolle als schopferischer Geist im
System erklart.

Ibn Sina gruppiert die Substanzen so, dass jede Substanz entweder cor-
pus oder non-corpus ist.** (Nicht-Korper ist entweder Teil des Korpers
oder nicht, also unkorperlicher Natur). Ist sie Teil eines Korpers, so stellt
sie entweder dessen Wesensform oder dessen Materie (erste Materie)
dar. Ist sie aber unkorperlicher Natur (also nicht Teil eines Korpers), so
ist sie entweder mit diesem verbunden, indem sie sich als bewegendes
Prinzip im Korper betatigt und Seele genannt wird (Seele der Himmels-
sphédren, Engel und Menschenseele), oder sie ist in jeder Beziehung frei
von Materie und wird als Geist bezeichnet.%

9 Selbststandige oder nicht selbststandige Korper.

% Vgl. Ibn Sina: Das Buch der Genesung der Seele, 2. Abhandlung, 2. Kapitel. Hier
bestehen platonische Verhiltnisse der menschlichen Seele zum Korper. Wie
Horten meint, wahlt Ibn Sina die Auffassung, um die Seele der Himmelssphé-
ren mit zu bezeichnen, S.95.

51

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

Ibn Siné geht davon aus, dass Metaphysik fahig ist, die Existenz und das
Wesen Gottes zu beweisen und dass die Menschen in der Lage sind, die-
ses Wesen zu erforschen. In seiner Metaphysik heifst es, dass das erste
Prinzip alles Seienden notwendig ein Einziges ist. Es hat in seiner Seins-
stufe kein gleichgeartetes Ding neben sich, und es existiert kein ihm
Ahnliches. Daher gibt es etwas aufser ihm notwendig Seiendes nicht.
Alle anderen Seienden sind Moglichkeiten von Seienden, d. h. das mog-
lich Seiende ist von dem notwendig Seienden abhangig:

Er [der notwendig Seiende] bringt dasselbe notwendig hervor in
urspriinglicher, unvermittelter Weise (die Geister) oder durch
Vermittlung anderer Ursachen (der reinen Geister). Wenn also
die Dinge aufSer ihm wirklich sind, dann ist ihre Existenz herge-
leitet aus der Existenz des ersten Seienden. Er also ist der Erste.9”

Dieser Gottesbeweis, den Thomas von Aquin spater von Ibn Sina iiber-
nahm, legt dar, dass die Welt kontingent ist. Sie existiert, aber sie hatte
nicht existieren miissen. Erschaffen kann die Welt nur ein notwendiges
Wesen.

Gerhard Verbeke fasst die Verbindung zwischen méglich und notwen-
dig Seiendem bei Ibn Sina folgendermafSen zusammen:

Die gottliche Vollkommenheit liegt nicht aufSerhalb der Intention
des Existierenden: das moglich Existierende und das notwendig
Existierende begegnen einander in derselben Intention, sie sind
nicht ganz voneinander getrennt. Auch hier gilt ein Verhaltnis
von Prioritdt und Posterioritdt: Das Notwendige hat Vorrang ge-
gentiber dem Moglichen, weil dieses nur durch das Notwendige
existieren kann.%

Durch die Endlichkeit der Zweckursachen und formalen Ursachen wird
die Existenz des absoluten Prinzips bewiesen. Ibn Sinds These lautet:

»Was absolut erste Ursache ist, ist auch Ursache fiir alle tibrigen Ursa-
chen.”99

96 An mehreren Stellen seiner Werke, z. B. im Buch der Genesung der Seele, 1. Ab-
handlung, 2. Kapitel, S.15.

97 Ebd., 8. Abhandlung, 4. Kapitel, S. 498. ,Notwendig” in dem Sinn, dass das
erste Prinzip so reich ist, dass es seinen Uberfluss nicht behalten kann.

o8 Verbeke, Gerard: Avicenna, Grundleger einer neuen Metaphysik, Opladen
1983, S. 14, vgl. auch: Aristoteles” Metaphysik, griechisch-deutsch, neu bearb.,
mit Einl. und Komm. hrsg. v. Horst Seidl, Halbbd. 1, Biicher I (A) - VI (E),
Hamburg 1982 (Buch V, Kapitel 11: iiber verschiedene Bedeutungen von Frii-
her und Spdter).

99 Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, 8. Abhandlung, 3. Kapitel, S. 493.
52

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

Im notwendig Seienden gibt es keine Vielheit. Ibn Sina driickt die Bezie-
hung zwischen dem Urprinzip und dem anderen Seienden so aus:

Wenn in zweiter Linie auf dieses Wesen Relationen, seien sie po-
sitiv oder negativ, in grofSer Zahl folgen, so sind diese notwen-
dige Akzidenzien seines Wesens, die von diesem verursacht
werden und die nach der Existenz des Wesens existieren. Sie ver-
halten sich aber nicht so, dass sie diesem Wesen den Bestand ver-
leihen oder Teile von ihm bilden.100

Weiter heifst es, der erste Seiende besitze

kein Genus, noch eine Wesenheit, noch eine Qualitat, Quantitt,
ein ubi, ein quando, ein ihm Ahnliches, ein ihm Gleiches, noch
auch ein Kontrarium [...]. Erist hoch erhaben. Er hat ferner keine
Definition, keine Demonstration seines Wesens. Er ist vielmehr
die Demonstration fiir alle Dinge. 10

Diese Verneinung von Gotteseigenschaften stammt bekanntlich von Di-
onysios. Er spricht Gott alle bestimmbaren Eigenschaften ab und preist
ihn mit Attributen der Verneinung (via negativa) wie ,unsichtbarer, un-
ermesslicher unbegrenzter’ Gott, der in Wahrheit nicht nach Art irgend-
eines geschaffenen Dinges existiert. Seine unerkennbare unaussprechli-
che Unendlichkeit ist fiir Menschen unfassbar. Der Mensch kann viel-
leicht durch Vermittlungen und Offenbarungen ihm nédherkommen,
aber sein Wesen bleibt allem Stofflichen unerreichbar.102

Dionysios erklart seine Auffassung von dem ersten Prinzip und den Ei-
genschaften der Schopfung. Gott ist vollkommen, sogar erhaben tiber
jede Vollkommenheit.'® Die Vollkommenheit ist ein Gut und Gott ist in
seinem Wesen reines Gutes. Aus seiner Fiille lasst er die Existenz der
Dinge nach vorher bestimmter Ordnung aus sich ausstromen, nach ei-
ner Ordnung, die Gott selbst als gut denkt. Diese Ausstromung ge-
schieht mit Liebe und Willen. Gott liebt sein Wesen als erste Ursache
aller guten und geordneten Geschopfe. Nach Ibn Sina liebt er auch alles,
was er auf notwendige Weise verursacht:

100 Ebd., 8. Abhandlung, 4. Kapitel, S. 499.

101 Ebd., 8. Abhandlung, 5. Kapitel, S. 514.

102 Vgl. Dionysius Areopagita: Die Hierarchien der Engel und der Kirche, Einf.
von Hugo Ball. Ubers., mit Einl. u. Kommentar versehen von Walther Tritsch,
Miinchen 1955, Kapitel 2, S. 105.

10 Bei Dionysius Areopagita heifst das ,, vollkommene Urquelle aller Vollkom-
menheit selbst, ohne Mafs hinausgeriickt iiber alles Heilige, die allererste Ur-

sache jeglicher Hierarchie”, Dionysius Areopagita: Die Hierarchien der Engel
und der Kirche, Kapitel 3, S. 111.
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[...] Die Ordnung des Weltalls ist daher Objekt seiner Liebe per
accidens. Jedoch bewegt er sich nicht zu diesem Objekte hin in-
folge einer Sehnsucht; denn er verhilt sich in keiner Weise passiv
zu diesen Objekten, noch sehnt er sich nach irgend einem Dinge,
oder verlangt nach ihm. Daher ist dieser sein Wille, der die Dinge
erschafft, frei von irgend einem Mangel, sowie er auch frei ist
von Verlangen nach ihnen. Er ist ferner frei von irgend einer Un-
ruhe betreffs eines Strebens zu einem intendierten Gegen-
stande.104

Die Welt wurde von Ewigkeit her und ohne Vermittlung irgendeiner
Materie oder Zeit geschaffen. Ware die Welt nicht ewig, dann gébe es
irgendein Motiv, einen Niitzlichkeitsgrund und eine Verdnderung im
Gotteswesen.

Sie folgt nur einem Jogischen ,Spater” als erstem Prinzip.'% Diese Ewig-
keit bedeutet nicht, dass die Tatigkeit der Schopfung abgeschlossen ist.
Die ganze Welt, die aus ihm emaniert ist, ist stindig von ihm abhédngig
und wird durch ihn erhalten.

Die Beziehung zwischen Gott und Welt ist daher nicht mit einem
menschlichen Schopfungsakt, wie z. B. der Errichtung eines Gebaudes,
zu vergleichen. Ibn Sina erldutert dies anhand eines anderen Beispiels:
Die Beziehung lasst sich eher mit der zwischen einem Redner und sei-
nem Wort vergleichen. Ein Gebdude kann ohne seine Ursache erhalten
bleiben, was bei gesprochenen Worten nicht der Fall ist. Solange ein
Redner spricht, existieren seine Worte. Hort er auf zu sprechen, existie-
ren auch die Worte nicht mehr. Auf diese Weise wird die Welt als Of-
fenbarung von Gottes Giite und Vollkommenheit erklart.0

Ibn Sina zufolge erkennt Gott alle Dinge auf eine universelle Weise.
Nach der Korqnlehre dagegen erkennt Gott jedes einzelne Ding.'”” Ibn
Sina legt eine Ubereinstimmung der philosophischen und der religicsen
Sicht nahe, indem er schreibt:

104 Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, 8. Abhandlung, 7. Kapitel, S. 530.

105 Das Frither und Spadter ist in der Zeit und im Raum. Er meint hier, dass die
Ursache der Existenz nach immer frither als ihre Wirkung ist. Vgl. Ibn Sia:
Buch der Genesung der Seele, 4. Abhandlung, 1. Kapitel, S. 242 und 9. Ab-
handlung, 3. Kapitel, S. 557. Thomas meint im Gegenteil, dass eine zeitliche
Schopfung keine Verdnderung in Gott bedingt. Die Welt kann grundsatzlich
nicht ewig sein, weil sie messbar ist, eine Dauer in sich tragt.

106 Vgl. Buch der Genesung der Seele, 8. Abhandlung, 7. Kapitel, S. 529.

107 Vgl. Koran 34,3 und 10,61.
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Der notwendig Seiende erkennt alle diese Dinge vielmehr in nur
einer und zwar einer universellen Weise und trotzdem entgeht
ihm kein individuelles Ding, noch ,.entflieht vor seiner Erkennt-
nis selbst das kleinste Atom im Himmel und auf der Erde” (Ko-
ran 34, 3. 10,62). Diese Wahrheit gehort zu den wunderbaren
Wahrheiten, die nur ein geschulter Verstand erfassen kann.108

Gottes Beziehung zu Weltdingen besteht darin, dass diese nichts ande-
res sind als das Erkennen Gottes, das sich auf das , Gute” erstreckt.
Nachdem Gott die Dinge erkannt hat, gelangten sie zur wirklichen Exis-
tenz, ohne dass gleichzeitig damit ein anderes (reflexives) Erkennen ver-
bunden ist. Ihre Existenz wird also nur dann wirklich, wenn sie begriff-
lich erfasst sind.1?

Gottes Wille und Verstand erschaffen das Weltall. Dabei bedeutet Er-
kennen fiir Gott zugleich Erschaffen. Dieses zugleich Erkennende und
Erschaffende ist die ratio in Gott.11? , Leben, Wissen und Wollen” sind in
Gott nicht voneinander verschieden, sondern kommen ihm ,,auf Grund
seines Wesens zu”111:

Der notwendig Seiende verhilt sich so, dafs sein Wille nicht ver-
schieden ist von seinem Wissen. Ebensowenig existiert ein rein
begrifflicher Unterschied zwischen Wollen und Wissen in Gott.
Wir haben bereits klar gelegt, dafs das Erkennen, das ihm eigen
ist, nichts anderes ist, wie sein Wollen. Dadurch wurde klar, dafs
die Macht, die ihm zukommt, gleichbedeutend damit ist, dafs
sein Wesen erkennend ist und das Weltall in begrifflicher Weise
erfafst. Dieses Erkennen ist erstes Prinzip fiir das Weltall. Es ist
nicht aus dem Weltall selbst abstrahiert. Es ist Prinzip durch sich
selbst und besteht nicht auf Grund der Existenz irgend eines an-
deren Dinges.112

3.2 Kosmologie und Philosophie im Mittelalter

Die Kosmologie in der mittelalterlichen Philosophie ist eng mit der Me-
taphysik und der Erkenntnistheorie verbunden. Die Philosophen so-
wohl aus platonischer als auch aristotelischer Tradition haben die geis-
tigen Wesen in ihrer kosmologischen Funktion erforscht. Dies ist nicht

108 Buch der Genesung der Seele, 8. Abhandlung, 6. Kapitel, S. 522.

109 Vgl. Buch der Genesung der Seele, 1. Abhandlung, 5. Kapitel, S. 47 und 51-
53.

110 Vgl. Buch der Genesung der Seele, 8. Abhandlung, 7. Kapitel, S. 533-535.
m Buch der Genesung der Seele, 8. Abhandlung, 7. Kapitel S. 535.
112 Buch der Genesung der Seele, 8. Abhandlung, 7. Kapitel, S. 536.
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zuletzt einem Weltbild geschuldet, das die Bewegung des materiellen
Korpers mit immateriellen Ursachen erklart.

Mit der Sicht der Himmelsphéaren und der Entstehung der Intelligenzen
wird ein Weg verfolgt, der bei Plotin, mehr aber noch bei Pseudo-Dio-
nysios Areopagita und Farabi vorgezeichnet ist.

Ibn Sina beschiftigt sich mit Kosmologie in der neunten Abhandlung
des kitab as-sifa’. Um Ibn Sinas Naturphilosophie und die Hintergriinde
seiner kosmologischen Uberlegungen besser zu verstehen und einord-
nen zu konnen, soll hier die Kosmologie bei Platon, Aristoteles, Ptole-
méus und Kopernikus knapp skizziert werden:

Platon (427-347 v. Chr.) erkldrt die Himmelswesen als personale, mit
Verstand ausgertistete gottliche Wesen. Die Erde ist eine Kugel, die im
Zentrum des Kosmos ruht. So besteht das Hauptmerkmal des platoni-
schen Kosmos darin, dass er beseelt, lebendig und mit Vernunft ausge-
stattet ist. Dieses ewige, vollkommene Wesen ist von der IVeltseele um-
hiillt. Sie ist das Prinzip aller Weltbewegung. Nach Platon besteht eine
Ubereinstimmung zwischen der Seele des Menschen und der des Kos-
mos.113

Die Fundamente der spéteren (auch der heutigen) Kosmologie und Na-
turphilosophie wurden von Aristoteles (384-322 v. Chr.) gelegt. Er er-
klart die Ursachen der natiirlichen Bewegungen des Feuers, der Luft,
des Wassers und der Erde (und Verbindungen von diesen), wie dass das
Schwere nach unten fillt und sich das Leichte nach oben bewegt, sowie
die Elemente selbst. Die natiirlichen Bewegungen treten spontan auf,
sind regelmaflig und konnen nicht das Ergebnis des Zufalls sein, son-
dern missen auf die Natur der Elemente zuriickgefiihrt werden. Die
Elemente streben zu ihrem natiirlichen Ort. Aristoteles lehrte auch, dass
die Erde eine Kugel sein miisse, weil irdische Materialteilchen stets ins
Zentrum des Universums streben und sich dort selbst kugelférmig an-
haufen. Zudem bemerkte er, dass auch die Form des Erdschattens bei
einer Mondfinsternis die Richtigkeit seiner ldee bestitige.

Aristoteles postulierte einen ersten unbewegten Beweger, welcher nicht
der Welt angehort. Er bewegt die Sphéren (insbesondere die erste, die
Fixsternsphire) wie ,,das Geliebte das Liebende”'4, welches seine Be-
wegung auf die anderen Planetensphiren tibertragt.

113 Vgl. Platon, Timaios 30a-b, 34b-37c.

114 Aristoteles” Metaphysik, griechisch-deutsch, neu bearb., mit Einl. und Komm.
hrsg. von Horst Seidl, Halbbd. 2: Biicher VII (Z) - XIV (N), 2. Auflage, Ham-
burg 1984; XII 7 (1072 b3) und XII 8 (1073 a 26-27).
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Ibn Sina und Thomas von Aquin gehen wie Aristoteles von einem un-
bewegten Beweger aus.

Ptoleméus (ca.100 bis 180 n. Chr.) kniipfte seine Kosmologie an die des
Aristoteles an. In seinem Werk almagest beschreibt er ein geozentrisches
Weltbild. Die kugelformige Erde ruht im Mittelpunkt und wird von den
sieben damals bekannten Planeten umkreist, zu denen man seinerzeit
auch Sonne und Mond zihlte. Die Sphére der Fixsterne schliefst das
sichtbare Weltall ab. Es ist von einem weiteren Kreis umgeben, in dem
sich Gott, die Engel und die ausgewihlten Seelen befinden.!?5

Diese Sphére und die Himmelkorper sollten aus einem einzigen, einfa-
chen Element bestehen: dem Ather. Im Gegensatz zu den anderen da-
mals angenommenen Elementen - Erde, Wasser, Luft und Feuer - galt
Ather als rein und gottlich, als frei von weltlichen Eigenschaften wie
etwa der Reibung.116

Im Miniaturen oder manchen Weltkarten aus dem Mittelalter wird die
aristotelische bzw. ptolemaische Vorstellung vom Universum darge-
stellt. Engel und Gott sind im hocheren Teil des Himmels zu sehen. Die
Erde liegt im Mittelpunkt, iiber der Erde stehen die sieben Gestirne
Mond, Merkur, Venus, Sonne, Mars, Jupiter und Saturn sowie die
Sphére vom Gottvater als Schopfer.

Gott und seine Engel sind Halter und Beweger der Wellt. In dieser Epo-
che glaubten die Menschen, dass die Schliissel zum Universum in einem
lingst vergangenen goldenen Zeitalter liegen; der Drang nach Neuem
war daher weniger ausgepréagt.

Das ptolemiische Weltbild wurde von Kopernikus (1473-1543 n. Chr.)
revidiert. In seinem neuen Weltbild steht die Sonne im Mittelpunkt. Die
Sterne sind nicht mehr an einer dufSersten Schale fixiert, sondern bis ins
Unendliche verteilt und beweglich. Seine Idee war ein Sprung von der
geschlossenen Welt der Antike zum unbegrenzten Universum der Ge-
genwart.!”

115 Vgl. Martin Rees: Vor dem Anfang, Eine Geschichte des Universums. Frank-
furt am Main 1998.

116 Vgl. Werner Ekschmitt: Weltmodell Griechische Weltbilder von Thales bis
Ptoleméus, Mainz am Rhein 1989, S. 128-131.

17 Die neue Kosmologie wurde von der damaligen Kirche angegriffen. Es ging
um Unvereinbarkeit der kopernikanischen Lehre mit der Bibel, also der Na-
turwissenschaften mit der Offenbarung. Die Biicher mit kopernikanischen
Ideen wurden verboten. Galilei wurde ermahnt, die kopernikanischen An-
sichten nicht zu vertreten. Bereits Aristoteles wurde wegen seiner Ansichten
tiber die unendliche Dauer der Welt angegriffen. Die Idee passte nicht zum
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Mit der Entstehung eines neuen Weltbildes wurde auch das Interesse an
metaphysischen Wesen wie Engeln und Geistern zuriickgedrangt und
vor dem Hintergrund einer starkeren Fokussierung auf wissenschaftlich
Greifbares als tibersinnlich verworfen.118

3.3 Hauptquelle von Uberlegungen zu Engelwesen im
Mittelalter

Die Hauptquelle von Uberlegungen zu Engelwesen im Mittelalter bil-
den die Schriften von Dionysios. Die gesamte Schopfung besteht danach
aus wirklich und moglich Seiendem. Er betrachtet das Wesen von mog-
lich Seiendem als Abfall vom notwendig Seienden, wobei es drei Zeiten
oder drei Rdume gibt: des Geistes, der Seele und der Materie. Fiirst des
obersten Reiches ist der unsagbare, ungeborene Vater. Fiirst der Mitte
ist der Heilige Geist oder die obere Weisheit. Fiirst der materiellen Welt
ist der Demiurg, dem die sieben Gestirnhimmel (Planeten) unterste-
hen.119

Dionysios ist in seinen Auﬁerungen tiber Kosmologie und Engel sehr
besonnen. Seine Ausdrucksweise ist bildhaft und mystisch. Er bezeich-
net Engel als Himmelsleiter, die traumhaft zwischen Gott und Mensch
aufgestellt ist, eine leuchtend lebendige Rangordnung, die Himmel und
Erde verbindet. Sie gibt Kenntnis von Gott und ist in ihren auf- und ab-
steigenden Stufen zugleich ein Bild Gottes selbst und seiner Existenz in
den Verbindungen der erleuchteten Geister.'? Er spricht davon, dass
die Engel als Vermittler des urgéttlichen Strahls fiir die Menschen auf-
treten.12!

Durch seine mystische Darstellung vermeidet er es, eine enge kosmolo-
gische Funktion der Engel zu erldutern. Die Engelwesen sind bei ihm

Glauben an die zeitliche Weltschopfung von Gott. Vgl. Marie Boas: Die Re-
naissance der Naturwissenschaften 14501630, Nordlingen 1988, S. 358.

118 Kopernikus bereitete den Grund fiir die spatere Kosmologie von Galileo im
17. Jahrhundert, worin viele Wahrheiten und Fehler der antiken Kosmologie
ans Licht kamen. Vgl. Marie Boas: Die Renaissance der Naturwissenschaften
1450-1630, S. 341.

119 Er gruppiert weiterhin die Seele des Menschen nach ihrer Beziehung zu Gott
auf dreifache Art, wie sie im Korper wohnen: allein, mit den Damonen oder
mit Wortern der Fiille, Pseudo Areopagita: Die Hierarchien der Engel und
der Kirche, S. 50.

120 Vgl. ebd., S. 90.

121 Vgl. ebd., S. 100.
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nicht einfach Beweger der Planeten und des Weltraums, sondern ver-
korpern hohere Weisheit und treten als Lichtvermittler auf. Es geht ihm
durchaus darum, dass die Wahrheit hinter den Worten nicht unmittel-
bar greifbar ist:

Vielleicht ziemt der Heiligen Schrift am besten, sich manchmal
auch in geheimnisvollen Ratselworten zu verbergen, damit fiir
die grofse Menge gewisse verborgene und um so heiligere Wahr-
heiten iiber Geister unantastbar bleiben, die nicht aus unserer
Welt sind. Denn nicht jeder ist der Heiligung wiirdig und nicht
fiir alle ist, wie die Schrift sagt, die Erkenntnis.122

Seine Hierarchien definiert er als heilige Rangordnung. Darin sind Stu-
fen der Selbsterkenntnis und dadurch auch der Ahnlichkeit mit Gott
dargelegt.

Die Schonheit Gottes ist zwar jeder anderen undhnlich und als gottliche
unnahbar —sie bleibt die Urquelle aller Vollendung —, sie lidsst aber jeden
nach seiner Wiirdigkeit an ihrem eigenen Licht teilhaben und fiihrt ihn
in die Richtung der Vollkommenbheit. So entsteht eine Hierarchie, deren
Zweckim moglichen Ahnlichwerden mit Gott besteht. Jede Stufe nimmt
den gottlichen Strahl wie ein Spiegel in sich auf und vermag dieses Licht
weiterzugeben. So muss jede Stufe der Hierarchie in sich selbst ein gott-
liches Wirken erleben und es auch auf der nidchsten Stufe hervortreten
lassen.123

Die Engel stehen im obersten Kreisrund um Gott. Sie verwandeln sich
in rein geistiger Art zu Nachbildern Gottes und nehmen die hochste
Rangstellung ein. Sie geniefsen mit dem reinen Blick ihrer iiberirdischen
Augen die selige Anschauung Gottes. Sie begreifen in bevorzugter
Weise viele Geheimnisse des gottlichen Wissens und Erkennens.

So nehmen die Engel an erster Stelle am Gottlichen teil und verkiinden
auch unmittelbar und vielfiltig das uns Verborgene:

In sie zuerst strahlt die urgdttliche Erleuchtung unmittelbar ein,
durch sie werden uns dann die sonst unsere Erkenntnis iiberra-
genden Offenbarungen vermittelt, [...] sie zeigen die heilige

12 Ebd., S. 104, vgl. 1. Kor. 8,7.

123 Vgl. Pseudo Areopagita: Die Hierarchien der Engel und der Kirche, S. 110-
111.
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Ordnung, deuten geheime Geschichte aus tiberweltlichen Mys-
terien. Sie sind es auch, die uns in der Art von Sehern gottliche
Vorhersagen ankiindigen.124

3.4 Kosmologie und Seinsstufen bei Ibn Sina

Ibn Sina verdeutlicht in seiner Kosmologie, dass das Welltall eine kreis-
formige Bewegung ausfiihrt, die nicht in zeitlicher Weise erfolgt. Die
Drehbewegung von Spharen verldauft um sich selbst (Erdrotation). Die
Sterne aber bewegen sich um die Himmelssphire.!? Diese Bewegung
entsteht nicht aus Zwang, sondern auf Grund eines Willensentschlusses.
So hat die Substanz der himmlischen Korper einen Beweger, der sie mit
einer unendlichen Kraft bewegt.16 Ibn Sina ist liberzeugt, dass der Be-
weger keine Naturkraft ist, denn die Natur handle nicht nach freiem
Willen, sondern wirke nur, indem sie von einer anderen Kraft dazu ver-
anlasst werde. Durch Naturkraft konnen die Dinge nicht fiir unbe-
grenzte Zeit bewegt werden:

,Der nidchste Beweger der himmlischen Dinge ist nicht eine Naturkraft
noch ein Verstand [ ‘agl], sondern ein seelisches [nafs] Prinzip. Das ent-
ferntere Prinzip ist ein Verstand“1%, heifst es bei Ibn Sina.

Der Verstand ist rein geistig und der rein geistige, in sich einfache und
bestiandig sich gleich bleibende Willensentschluss kann keine Bewegung
hervorbringen. Er verandert sich nicht. Daher kann er keine Phantasie-
vorstellungen individueller Dinge besitzen.128

Die Seele ist ein mit einem Korper verbundenes Prinzip. Daher nimmt
der Korper eine seelische Kraft als ,ndchstes Prinzip”!® fiir die Bewe-
gung an. Dieses seelische Prinzip verdndert sich immerfort in seinen
Vorstellungen und Willensentschliissen. Es erkennt die sich verdndern-
den Gegenstiande wie z. B. Individuen und einen Willensentschluss, der
sich auf individuelle Gegenstiande erstreckt. Es ist Aktualitdat und Voll-
kommenheit der himmlischen Sphére und zugleich deren Wesensform.

124 Ebd., S. 114-115. Es gibt bei Dionysios eine genau geschilderte Rangfolge der
Geister und Engel, auf die in dieser Arbeit im Zusammenhang mit der Engel-
lehre von Thomas noch eingegangen wird.

125 Vgl. Ibn Sina: Magmu e rasi ‘il (Gesammelte kleine Werke von Ibn Sina), risdlat
at-tuhfah, S. 363.

126 Vgl. ebd.

127 Vgl. Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, 9. Abhandlung, 4. Kapitel, S. 558.
128 Vgl ebd., S. 558

129 Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, 9. Abhandlung, 4. Kapitel, S. 565-566.
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Dieses Verhiiltnis zwischen erstem Prinzip der Bewegung und Him-
melssphire ist notig; wenn es sich nicht so verhielte, hitte es keinen
Kontakt mit der Sphére und wire eine rein geistige Substanz, die sich
nicht verdndert und keine Potenzialitéit hat.13

Die Bewegung des ersten Prinzips ist auf ein ,wahres Gut”'*! gerichtet,
das nicht zu erreichen ist. Wére es zu erreichen, wiirde die Bewegung
abbrechen.132

Jede einzelne Sphire hat ein Verlangen, sich einer rein geistigen Sub-
stanz, die ihr in spezieller Weise verbunden ist, zu verdhnlichen. Darin
besteht ihr Endzweck. Die Bewegungen und Zustdande der Spharen sind
so verschieden wie die geistigen Substanzen selbst.

,Daher ist also die erste Ursache (der kreisformigen Bewegungen der
Sphiren) die allen gemeinsame Sehnsucht nach einem Gegenstande.”133
Bei Ibn Sina ist die Existenz von Engeln als rein geistige Substanzen fiir
die Bewegungen der Himmelsspharen notwendig. Gébe es keine geisti-
gen Wesen, entstiinden solche Bewegungen nicht. Die Beziehung von
Engeln und diese Bewegungen sind mit der Beziehung zwischen
menschlicher Seele und Korper vergleichbar. Denn die Seele braucht
den Korper, um die vollkommenen Eigenschaften zu erreichen, sonst
missten sie zwei getrennte Substanzen sein.’* Daraus ldsst sich ablei-
ten, dass die Dauerhaftigkeit von himmlischen Bewegungen zwei Ursa-
chen hat, eine innere und eine dufSere:

1. Dieinnere Ursache ist, dass jede Sphire sich gern einer hheren
Sphire verdhnlichen will. Gelingt dies nicht, so bewegt sich die
Sphére mit diesem Ziel weiter.

2. Die dufSere Ursache ist die dauerhafte Wirkung von geistigen Sub-
stanzen. Solange es diese Wirkung gibt, dauert auch die
Bewegung.1%

Die Verschiedenheit der hoheren Sphéaren hat den Zweck, die Verschie-
denheit der niederen hervorzurufen. Dies ist notwendig, um die Ver-
schiedenheit der Weltdinge zu begriinden. Die Verschiedenheit der nie-
dereren Sphiren und der Weltdinge ist aber in keiner Weise letztes Ziel

B0 Vgl ebd., S. 566.

131 Ebd., S. 568.

B2 Vgl ebd., S. 570.

133 Vgl. ebd., 9. Abhandlung, 5. Kapitel, S. 593.
134 Vgl. Ebenda.

135 Vgl. Ebenda, die ganze Kapitel S. 578 bis 594.
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der Sphiren, sondern nur Mittel zu einem letzten Ziel, dem Streben nach
Gott und der Harmonie des ganzen Weltalls.136

Dionysios verweist mit dem Ausdruck , Verdhnlichung” auf das Vor-
handensein einer heiligen Ordnung, die ein Abbild der urgottlichen
Schonheit darstellt. ,,In hierarchischen Abstufungen des Wissens und
Wirkens wird das Mysterium weitergegeben, in stetem Abglanz der
Verdhnlichung mit dem Urbild, soweit jeder dieser Spiegel nur immer
das Licht weiterzugeben vermag.”'

Die Zahl der reinen geistigen Substanzen, die auf das erste Seiende fol-
gen, ist durch die Zahl der Bewegungen bestimmt. Sie sind abgesehen
von dem ersten Seienden (dem unbewegten Beweger)!® zehn. Die Vor-
stellung verschiedener Geister und der Himmelssphdren hat Ibn Sina
von Farabi tibernommen.?® Wie andere mittelalterliche Philosophen
glaubte Ibn Sina nach dem ptoleméischen Weltbild an diese Anzahl von
bewegten Korpern. Die Idee von himmlischen Kérpern und ihren geis-
tigen Bewegern ist aber aristotelisch:

Der erste Geist ist der Geist, der bewegt, ohne dafs er bewegt
wird. Seine Bewegung und seine bewegende Tétigkeit erstreckt
sich auf die Umgebungssphare. Auf ihn folgt derjenige Geist, der
dem ersten dhnlich ist und der mit der Sphére der Fixsterne ver-
bunden ist. Darauf folgt ein weiterer, ihm &hnlicher, der zur
Sphére des Saturn gehort. So geht die Reihenfolge weiter bis sie
zu dem Verstande hingelangt, der die geistigen Inhalte auf un-
sere Seelen ausstromen lafst. Dieser ist der Geist der irdischen
Welt. Wir nennen ihn den aktiven Intellekt. [...] Nach der Lehre
des ersten Meisters, des Aristoteles, ist die Zahl ungefahr fiinfzig
oder noch mehr. Die letzte dieser geistigen Substanzen ist der
aktive Intellekt. In unseren Darlegungen in den mathematischen
Biichern, besonders in der Astronomie, hast du unsere definitive

136 Max Horten: [Kommentar]. In: Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, S. 37-
38

137 Pseudo Areopagita: Die Hierarchien der Engel und der Kirche, Kapitel 3, S.
111.

138 Aristoteles geht von einem unbewegten Beweger aus, welcher nicht der Welt

angehort. Er bewegt die Sphéren (insbesondere die erste, die Fixsternsphére)
wie ,,das Geliebte das Liebende”, welches seine Bewegung auf die anderen
Planetensphaéren tibertrédgt, siehe oben FN 115, so wie IV 8 (1012 b 31).

139 In kitab as-Sifa’ gibt Ibn Sina eine bestimmte Zahl von Sphéaren und Geistern
an.
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Ansicht betreffs der Zahl der geistigen Substanzen kennen ge-
lernt.140

In Ibn Sinas Seinsordnung ist die Stellung der Gottheit hoher als bei
Aristoteles. Der hochste Engel ist bei ihm ebenso wie bei Aristoteles
Gottheit. Er gibt allem Seienden indirekt (mit Vermittlung der Engel)
seine Existenz und seine Bewegung.

Bei Aristoteles heifst es tiber Gott:

1.  Erist einfach, leidlos, unstofflich, reine Form und selbstbewusstes
Denken.14!

2. Erist der ewig unbewegte Beweger der Welt.'*? ,Sein Wirken be-
steht im Streben nach ihm, das die Dinge empfinden.”143

Damit ist Ibn Sinas Gott eher platonisch. Von Platon wird die Gottheit
als hochste der Ideen und als Idee des Guten gesehen. Sie ist ewigeinzig,
erhaben tiber alle Dinge und jenseits alles Seienden vollig transzendent.
Sie ordnet alles aufs Beste. Gottes Giite ist der Daseinsgrund der
Dinge.144

Der Intellekt spielt in Ibn Sinas Seinssystem die wichtigste Rolle. Auch
die Seele ist ein Teil des Intellekts.

In diesem Zusammenhang bemerkt Verbeke, dass die metaphysische
Forschung bei Ibn Sina durch den Parallelismus zwischen Denken und
Sein, zwischen logischer und metaphysischer Ordnung gesichert ist:

Bei der Vernunft steht dieser Parallelismus in enger Beziehung
zur Rolle, die dem aktiven Intellekt zugemessen wird. Sowohl
die wahrnehmbaren, in der Materie bestehenden Formen wie die
intelligiblen Formen, die sich in den Geistern befinden, kommen
aus dieser hoheren Intelligenz, der zehnten und letzten in der
Reihe der transzendenten Intelligenzen.14

Weiterhin heifSt es, dass die Rolle des denkenden Geistes nicht darin be-
stehe, die intelligiblen Gegenstiande aus der Erfahrung hervorzurufen,

sondern sich bereit zu machen, um diese intelligiblen Formen aus dem
aktiven Intellekt zu empfangen.146

140 Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, 9. Abhandlung, 5. Kapitel, S. 594.
141 Aristoteles: Metaphysik, XII 7, 1072 b 19 und XII 7, 1072 b 6.

142 Vgl. ebd., XII 7, 1072 b 29 und XII 8, 1073 a 26-27.

143 Ebd., XII 7, 1072 b 3.

144 Vgl. Platon: Symp. 211 B und Rep. VI, 209 B sowie Phaedr. 246 E.

145 Verbeke, Gerard: Ibn Sina, Grundleger einer neuen Metaphysik, S. 15.

146 Vgl. ebd.
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3.5

Seinsordnung der Geister und Seelen bei Ibn Sina
(Emanationslehre)

Fiir das Verstdndnis der Entstehung der materiellen Welt und auch sei-
ner Seinsordnung gibt es vier Grundprinzipien, die Ibn Sina oft in sei-
nem philosophischen Werk, besonders im kitab as-sifd’ und im isarat wat-
tanbihat, betont:

1.

»~Aus dem Einen kann nur Fines hervorgehen.”4” Er belegt die
These damit, dass das erste existierende Ding, das aus notwendig
Seiendem und anfangslosen Substanzen hervorgeht, nicht eine
Vielheit in sich enthalten kann, weder eine numerische noch eine
solche, die in der Teilbarkeit des Wesens aus Materie und Form
besteht, weil die Ursache einfach ist und das Resultierende nur
einfach und nur eines sein kann.!#8 Gott kann aus absoluter
Seinsfiille und Machtfiille nicht kosmologische Vielheit hervor-
bringen. Der materiellen Welt wird durch reine Engel (reine Intel-
ligenzen) Gentige getan. Die Krafte und die Fahigkeit der Engel
aber gehen aus Gottesmacht hervor.

Die Existenz Gottes hat in keiner Weise eine Ursache, weder eine
causa materialis und formalis noch eine causa finalis. Daher ist es
auch unmoglich, dass Gott fiir die Schopfung des Weltalls irgen-
dein Ziel erstrebt, weil dies zu einer Vielheit in seinem Wesen
fihren wiirde und dazu, dass er einen Nutzen oder ein Wohlgefal-
len hat (es ergébe sich dann, dass Gott vervollkommnet wiirde).
So erfolgt das Hervorgehen des Weltalls aus reinem Verstand, der
an sein Wesen denkt.

In der Seinsordnung verwendet Ibn Sina den Begriff ,Denken’ fiir
einen schopferischen Akt. Gott denkt die Ordnung des Guten in
dem Seienden, wie sie sein muss. Mit seinem Denken ist notwen-
dig verbunden, dass er denkt, wie diese Ordnung moglich sei und
wie sie in der hochsten Vollendung zu der Tatsache werde, die

147

148

Hier ist ein Hinweis auf das urspriingliche Neutrum bei Aristoteles erforder-
lich.Die Maskulinform ist im Arabischen unvermeidlich, weil die Sprache nur
Maskulinum und Femininum, aber kein Neutrum kennt, so dass allein schon
durch die Grammatik eine Andeutung auf Gott sich nahe legt, die Aristoteles
wohl noch fern lag.

Vgl. Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, 9. Abhandlung, 6. Kapitel, S. 597.
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zeigt, was er denkt. Diese Einheit von Wissen, Macht und Willen-
sentschluss im Gotteswesen gibt es bei mehreren islamischen Phi-
losophen und sie hat ihre Wurzel im Koran.14?

4. Im Gegensatz zu Platon, der die Seele als eine ontologische Einheit
sieht, glaubt Ibn Sina an mehrere Seelen in der Himmelssphire.

Das erste existierende Ding, das notwendig keine Materie in sich hat
und reiner Verstand ist, ist rein geistiger Natur (denn die Existenz der
Materie ist nur aufnehmendes Prinzip und kann nicht Ursache fiir die
Existenz eines anderen Dinges sein). Es ist das erste Bewegende und bil-
det ein seelisches Prinzip fiir die Himmelssphdre. Dieser reine Geist ist
Vermittler zwischen Gott und materiell gemischten Wesen wie Men-
schen. Er erkennt sein Wesen und die Ordnung des Guten, das im Welt-
all existiert und wodurch diese Ordnung besteht.

Wie kann ein rein geistiger, unkorperlicher Vermittler in Vielheit exis-
tieren und Vielheit verursachen?

Hierfiir gibt es drei Umstéande:

1.  Er existiert als erste Wirkung von nous notwendig. Er denkt sein
Wesen und zugleich notwendigerweise das erste Seiende. Daher
muss in ihm irgendetwas wie eine ratio und auch eine Vielheit vo-
rhanden sein, ndmlich der Umstand, dass er sein eigenes Wesen
erfasst.

2. Er denkt und erkennt, dass die Existenz seines Wesens notwendig
aus dem ersten Prinzip folgt, das seinem Wesen nach geistiger Na-
tur ist.

3. Er erkennt das erste Seiende.

Die Vielheit, die ihm zukommt, stammt nicht von dem ersten Seienden,
sondern davon, dass sein erstes geschopfliches Sein von der ersten Ur-
sache ist und er sein Wesen denkt. Diese Vielheit besteht durch ,eine
Art von Relation”.15° Wiirde die Relation nicht existieren, konnten sich
aus ihm nur eine Einheit und nichts Korperliches ergeben.

149 Vgl. Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, 9. Abhandlung, 6. Kapitel, S. 596-
597 und der Koran 36,82: ,,Wenn er eine Sache will, so ist sein Befehl nur, dass
er sagt Seiund es ist”.

150 Vgl. Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, 9. Abhandlung, 6. Kapitel, S. 602.
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Ibn Sina verwendet den Begriff des seelischen Prinzips fiir Geister (En-
gel). Sie sind nicht fiir sich existent. Sonst stellten sie nicht mehr ein see-
lisches Prinzip dar und kénnten nicht Bewegungen und Verdnderungen
hervorbringen.15!

Diese Geisler existieren in grofSer Zahl, aber nicht auf derselben Seins-
stufe. Der hochste Geist muss das erste Wirkliche, das von der Gottheit
ausgeht, bilden. Das ist der gottenéchste Engel (Gibra'il). Die Engel exis-
tieren bildhaft gesprochen in einer senkrecht zu Gott stehenden Kette.
Je weiter sie von Gott entfernt sind, auf einer desto niedrigeren Stufe
befinden sie sich. Die niedrigsten Engel sind diejenigen, die direkt in der
materiellen Welt Verdnderungen hervorbringen.

Auf den ersten Geist folgt ein anderer, auf diesen ein dritter u. s. w. Es
gibt unter jedem Geist drei Wirklichkeiten: Unter jedem Geist befindet
sich eine Himmelssphire, die aus einer Materie und einer Wesensform
zusammengeselzt ist, welche letztere die Seele ist, und jedem Verstand
reiht sich ein weiterer Verstand an. Aus dem ersten Verstand ergeben
sich seine drei Tatigkeiten und Beziehungen, drei Wirkungen: 152

1. einanderer Verstand
2. ein seelisches Prinzip
3. eine materielle Sphire.

Hier gibt es zugleich ein Sein von Potenzialitdt und Aktualitidt im Ver-
stand. Aufgrund der Potenzialitat, die in dem ersten Verstand enthalten
ist, folgt die Existenz eines sich unter ihm befindenden Verstands. Da
aber sein Wesen selbst denkt, ist die Existenz der Wesensform der Um-
gebungssphire und ihre Vollkommenheit das seelische Prinzip.

Durch Selbstbetrachtung des ersten Verstandes entsteht die Existenz der
korperhaften Natur der Umgebungssphire. Diese bildet eine untere
Stufe in dem ganzen Wesen der Umgebungssphare. Es ist der unvoll-
kommenste Teil dieser Sphire und kann keine andere Sphare bilden.
Daraus entsteht aber das Wirkliche, das sich mit Potenzialitidt verbindet.

Es gibt in der Selbstbetrachtung eine Teilung des Wesens in Subjekt und
Objekt. Indem der erste Verstand das erste Seiende denkt, ergibt sich aus
ihm ein anderer Verstand. Indem er in sich selbst nach seinen zwei Sei-
ten Materie und Form denkt, ergibt sich die erste Sphire mit ihrem Kor-

151 An mehreren Stellen seiner Werke wie z. B. im Buch der Genesung der Seele,
9. Abhandlung, 6 Kapitel, S. 604.

152 Vgl. Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, 9. Abhandlung, 6. Kapitel, S. 603.
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per. Die Materie besteht durch Vermittlung der Wesensform und in Ver-
bindung mit ihr. In gleicher Weise werden in Moglichkeit Seiende durch
die Aktualitit der entsprechenden Sphire zur aktuellen Existenz ge-
bracht. So leitet sich eine Reihenfolge von Geistern und Sphéren ab, die
schliefSlich bei dem aktiven Intellekt enden. Diese Kette der Geister geht
nicht ins Unendliche fort.1$

Nun ist die Frage, ob seelische Prinzipien, die in der Natur der himmli-
schen Korper sind, durch Vermittlung ihrer Korper wirken oder ohne.
Die Wesensform und Vollkommenheit der Korper verhalten sich nach
zwei Arten:

1. Das eine sind Wesensformen, die dem Korper durch Vermittlung
der Materie dieser Korper Bestand verleihen. Ebenso wie der Be-
stand der Korper auf der Materie beruht, ebenso entsteht auch da-
sjenige, was aus dem Bestande dieser Korper hervorgeht, durch
Vermittlung der Materie der Kérper aus ihnen. Aus diesem Grund
beleuchtet die Sonne nicht jedes Ding, sondern nur dasjenige, das
zu dem Korper der Sonne in Opposition tritt.

2. Das andere sind Wesensformen, die den Kérpern ihren Bestand
verleihen durch ihr eigenes Wesen, nicht durch Vermittlung der
Materie der Korper. Sie sind die Seelen. Jede Seele ist als besonde-
res Prinzip fiir einen bestimmten Korper nur dadurch bestimmt,
dass sie ihre Tétigkeit durch diesen Korper und in ihm austibt.
Waire sie eine in ihrem Wesen und zugleich in ihrer Tédtigkeit von
diesem bestimmten Kérper getrennt existierende Substanz, dann
wiirde sie seelisches Prinzip fiir jedes beliebige Ding, nicht fiir die-
sen bestimmten Korper allein sein.’®

Also wirken die himmlischen Krifte, die der Natur der himmlischen
Korper eingeprigt sind, nur durch Vermittlung ihrer Korper.

Fine Grundlage fiir die Lehre von den Engeln ist, dass jeder Engel eine
Individualitat darstellt. Das gilt auch bei Ibn Sina und Thomas von
Aquin. Bei Ibn Sina heifSt es: ,,Die Dinge, die der Art nach iibereinstim-
men und frei sind von jeder Materie, besitzen, das ist evident, ihre Exis-
tenz in nur einem einzigen Individuum. Der Wesensbegriff des einen
von diesen Dingen kann unmoglich von vielen ausgesagt werden.”1%
Die Erkenntnis von Engeln kommt aus dem titigen Intellekt. Sie hangt

153 Vgl. ebd., S. 604.
154 Vgl. ebd., S. 606.
155 Ebd., S. 397 und bei Thomas: STh 1, q. 50, a. 4c.
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mit der eigenen Fihigkeit der Engel zusammen. Zusammenfassend
heifst es:

Ganz unbestritten ist, dafs sich in der himmlischen Welt einfache,
korperlose Geister befinden, die zugleich entstehen mit dem Ent-
stehen der Korper der Menschen, ohne dafs sie jedoch dem Un-
tergange geweiht wéren. Sie bleiben vielmehr (ewig) bestehen.
In den Naturwissenschaften wurde dies bereits klargestellt.
Diese Substanzen gehen nicht aus der ersten Ursache hervor;
denn sie bilden eine Vielheit, trotz der Einheit der Art (d.h. sie
bilden eine numerische Vielheit) und sie sind Substanzen, die
zeitlich entstehen. Diese Substanzen sind also von dem ersten
Sein verursacht durch irgend eine Vermittlung. Die Wirkursa-
chen, die zwischen der ersten Ursache und den korperlichen
Dingen vermitteln, konnen aber nicht in der Seinsordnung unter
ihnen (den Weltdingen stehen). Sie konnen auch keine reinen,
von Materie getrennten, Geister sein. Denn diejenigen Ursachen,
die die Existenz verleihen, sind vollkommener im Sein (als ihre
Wirkung). Was aber das aufnehmende Prinzip fiir die Existenz
angeht, so nimmt dieses die niedrigste Stufe in der Ordnung des
Seins ein. Daher mufs also die erste Wirkung ein Geist sein und
zwar ein dem Wesen nach nur einer.1%6

Offen bleiben muss die Frage, wie Ibn Sina bei dem heutigen Wissen-
schaftstand die notwendige Existenz von Engelswesen in der Welt be-
weisen wiirde und wie sie als Substanzen in der Welt einzuordnen wi-
ren.1s”

Wie sihe es ohne Engel im Weltmodell von Ibn Sina und den anderen
mittelalterlichen Philosophen aus?

Nun schlieSen sich die Fragen an:

Sind Engel als metaphysische Substanzen mit neuer Kosmologie wie
den Weltbildern von Kopernikus, Galilei und anderen vereinbar? Kann
diese Verwerfung von Metaphysik wirklich einen Fortschritt der Ratio-
nalitéit darstellen?

156 Ibn Sina: Buch der Genesung der Seele, 9. Abhandlung, 6. Kapitel, S. 607.

157 Nach Einstein gibt es keine Substanzen mehr, sondern nur Beziehungen. Ma-
terie kann umgesetzt werden in Energie.
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3.6  Ibn Sinas Neuerung

3.6.1 Rationale Imagination und Hilfe des Engels

Wie bereits erwdhnt, kann das Verhdltnis zwischen Philosophie und
Glaube auf dreierlei Art bestimmt werden: Entweder sind sie gleichwer-
tig oder die Religionswahrheiten, die durch Engel an Propheten offen-
bart werden, stehen hoher als die philosophischen Wahrheiten, weil sie
aus gottlicher Quelle stammen, oder beide Wahrheiten sind unter-
schiedliche Wahrheiten, die sich nicht vergleichen lassen.

Farabi geht zunédchst (im Buch al-gam ) von der ersten Variante aus, ge-
langt aber spéter (im Buch fusis al-hikma) zu der zweiten Variante. Er
geht tiber die Einheit von Philosophie und Religion iiber zu rationaler
Mystik. Er geht davon aus, dass die menschliche Ratio nicht alle Wahr-
heiten finden kann. Philosophie lebe von offenen Fragen und Zweifeln.
Waren alle Fragen, auch im metaphysischen Bereich, beantwortet, wire
dies das Ende der Philosophie. Auf Ibn Sinas Weg ist das Ziel fiir den
Sucher bekannt. Er bedient sich fiir sein Vorgehen der Logik und folgt
dabei seiner eigenen Methode. Sein Endziel in der Metaphysik ist Got-
teserkenntnis!®®, und er mochte es mit verschiedenen Mitteln, sowohl
aristotelischer Logik als auch mystischem Leiden'®, erreichen. Sein Vor-
gehen wird hier als ,rationale Imagination® bezeichnet.

158 Vgl. Nasrollah Hekmat: Ibn Sinas Metaphysik, S. 501.

159 Leiden wird bei den Mystikern als positiv und sogar als Zeichen besonderer
Giite Gottes angesehen, sodass sie bereit sind, Leiden auf sich zu nehmen.
»Wer den Schlag des Freundes nicht geniefst, ist nicht aufrichtig in seiner
Liebe.” (Abt Nasr as-Sarrag zitiert nach Annemarie Schimmel: Mystische Di-
mensionen des Islam, Frankfurt am Main 1995, S. 199). Durch mystische Lei-
den (balid) und Qual (zahma) wird die menschliche Seele reif. Schimmel ver-
wendet zur Veranschaulichung das Bild von Weizen, der gemahlen, geknetet
und auch sonst offenbar misshandelt wird, bis er Brot wird (vgl. ebd., S. 199).
Sie zitiert auch eine rithrende Geschichte von Gazali, worin der Prophet Ab-
raham den Todesengel vor sich sieht, aber nicht glauben kann, dass Gott je-
manden toten wiirde, der ihn so sehr geliebt hat. Er bekam das Gotteswort:
,Hast du je einen Liebenden gesehen, der sich weigert, zu seinem Geliebten
zu gehen?” Als Abraham das horte, iibergab er seine Seele freudig dem Engel.
Ebd., S. 198. Schimmel zitiert aus Gazalis Wiederbelebung der Wissenschafi von
der Religion (Ihya’ ‘uliim ad-din).

160 Vgl. Mohamed Turki: Einfithrung in die arabisch-islamische Philosophie,
Miinchen 2015, S. 153. Der Begriff ,Imagination” (pers. ‘aglaniyat-i hiyali, als
ein ergdnzendes Mittel zur Wahrheitssuche) wurde spéter von Suhrawardi
tibernommenen und als schopferische Kraft weiterentwickelt. Vgl auch
Nasrollah Hekmat: Ibn Sinas Metaphysik, S. 101.
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Nach Ibn Sina und Farabi ist es das notwendig Seiende, das aus dem
Wesen des vollkommenen Guten tiberstromt. Es ist Anfang und Ziel al-
les Wesens.¢! Es ist das Ziel der Schopfung.162

Obwohl dies ein genuin theologischer Gegenstand zu sein scheint, bleibt
der konzeptuelle Rahmen immer die Philosophie (und nicht die Theolo-
gie). Seine Beweismittel sind Begriindungen (und nicht Intuition,
,-hads”). Der Glaube wird dabei als unverntinftig, nicht allerdings als wi-
derverniinftig gesehen.

In Ibn Sinas at-ta ligat (Kommentare) heifSt es tiber seine eigene Methode,
die rationale Imagination, dass sie ,auf dem Glauben basieren”1% solle.

Ibn Sina prazisiert die Behauptung des unbewegten Bewegers von Aris-
toteles fiir die Planetenbewegung und geht davon aus, dass die Planeten
sich bewegen, weil sie eine Sehnsucht nach der oberen Himmelssphére
haben. Sie wollen sich der oberen Sphare angleichen und sich dadurch
vervollkommnen.164

Ibn Sinas rationale Imagination fiihrt nicht von der Natur zu Gott, son-
dern von Gott als notwendig Seiendem zur Natur und zur Sphédrenbe-
wegung,. So nihert er sich dem mystischen Erleuchtungsweg ,Illumina-
tion’ (arab. israg) und entfernt sich von fritheren philosophischen Rich-
tungen.

Wenn man allerdings Ibn Sina nur als Nachahmer bzw. Kommentator
von Aristoteles oder Platon sieht, kann man seine Methode auf eine un-
sichere Losung zur Erkldrung des Jenseits reduzieren, wie es Orientalis-
ten behaupteten, die bestindig nach einer griechischen Spur in Ibn Sinas
Ideen suchten.165

Er glaubt an das Jenseits und daran, dass die Propheten durch die Engel
von Gott Wahrheiten erhalten und an den Menschen weitergeben kon-
nen. Seine Uberlegungen zielen darauf, dass die menschliche Ratio viele
Wabhrheiten nicht zu beweisen vermag, z. B. das Jenseits und die leibli-
che Auferstehung. Diese Wahrheiten stehen in der Offenbarung durch

161 Ibn Sina beruft sich auf Koran 53,42.

1e2 Ibn Sina: At-ta'ligit (Kommentare), Daftar-i Tabliqat-i Eslami Qum (Iran)
2000, S. 69.

163 Ibn Sina: At-ta'ligat (Kommentare), S. 37-38.

s Vgl ebd., S. 70.

165 Vgl. Nasrollah Hekmat: Ibn Sinas Metaphysik, S. 50 und Aboriyyan Moham-
madali: Tarikh al fikr al-falsafi fil-islam (die Geschichte des philosophischen
Denkens im Islam), Kairo 1973, S. 238.
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Engel und er versucht mit allen Mitteln (und nicht nur mit blofSer Ver-
nunft), sie zu beweisen.

Er vertieft den Gedanken im kitdb as-sifi’ und beschreibt zwei Formen
der Auferstehung.'®® Die eine kbonne man mit Vernunft und Analogie
begreifen, wahrend die andere nur durch Gottesoffenbarung an Engel
begreifbar ist. Dies ist die korperliche Auferstehung,.

In diesem Zusammenhang stellt er die Frage, in welcher Lage sich die
Seele nach der Trennung von ihrem Korper befindet:

Du musst wissen, dass betreffs des jenseitigen Lebens einige
Wahrheiten auf Grund des Religionsgesetzes feststehen, ohne
daf3 man diese beweisen konnte, es sei denn auf Grund der Best-
immungen der Religion und des Glaubens an das Wort des Pro-
pheten. Diese Dinge (die man nicht beweisen kann) erstrecken
sich auf den Kérper bei der Auferstehung,. [...] Andere Wahrhei-
ten betreffs des jenseitigen Lebens sind durch den Verstand und
den demonstrativen Beweis erkennbar. Die Prophetie hat auch
dies bestatigt. Es ist die Gliickseligkeit und die Strafe, die beide
durch Demonstration erwiesen werden konnen und die den See-
len zustofsen. Sie konnen bewiesen werden, selbst wenn unsere
Vorstellung zu schwach ist, sich beide in diesem Leben nach den
Erkenntnissen zu vergegenwadrtigen, die betreffs der hochsten
Ursachen einleuchtend sind.167

Hier kann Ibn Sind nicht mehr als Nachfolger von Aristoteles verstan-
den werden. Er formuliert die Bedeutung in seinem Werk Al-mabda’ wal-
ma’ad (Herkunft und Auferstehung), das vor kitab as-sifa’ verfasst
wurde:

Ich schreibe hier iiber zwei grofse Wissenschaften, eine ist die
iibernatiirliche Wissenschaft und die andere die Naturwissen-
schaft. Die erste ist tiber Gott als erstes Prinzip aller Wesen und

166 Im kitab as-sifi’, 9. Abhandlung, 10. Kapitel, schreibt Ibn Sina tiber die , Riick-
kehr aller Wesen zu ihrer Herkunft” und verwendet das arabische Wort al-
mabda' wal-ma’ad, das eine umfassende Bedeutung hat. Max Horten tibersetzt
es im Buch der Genesung der Seele, 9. Abhandlung, 10. Kapitel, S. 633, als ,,das
jenseitige Leben”. Die Ubersetzung ist nicht korrekt. Selbst der Ausdruck
,korperliche Auferstehung” ist nur ein Teil von ma’id.

167 Ibn Sina: Das Buch der Genesung der Seele, 9. Abhandlung, 10. Kapitel, S.
633.
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ihrer Reihenfolge. Die andere befasst sich mit der Unsterblichkeit
der menschlichen Seele.168

Am Anfang des dritten Kapitels, in dem er sich nach den beiden vorigen,
in denen es um die Herkunft ging, um die Riickkehr nach der Herkunft
beschiftigt, erwidhnt er die Wesen, die aus dem ersten Prinzip heraus-
fliefsen in der Reihenfolge von den hochsten Wesen bis zu den niedrige-
ren der materiellen Welt. Die Riickkehr zu den Prinzipien wird mit der
korperlichen Auferstehung des Menschen beendet, denn nur Menschen
erfahren eine wahre Auferstehung, indem sie ihren Quellen dhnlicher
werden. So ergeben sich die Reihen der Wesen: Die hochsten Wesen sind
der Intellekt, die Seelen, dann Menschen und Materie. Der Mensch kann
dann mit seiner Vernunft wieder zu htheren Stufen aufsteigen.16®

Ibn Sina glaubt weder an eine einheitliche Wahrheitsquelle bei Philoso-
phen und Propheten noch tberhaupt an einheitliche philosophische
Wabhrheiten. Metaphysik basiert seiner Ansicht nach auf dem Glauben
an Offenbarung, aber sie widerspricht der aristotelischen Logik nicht.
Ibn Sinas rationale Imagination ist mit der Offenbarung von Engeln an
Menschen verbunden, d. h. sein rationaler Weg vereinigt sich mit der
Mystik. Man kann aus seiner Haltung ableiten, dass er die These von
Farabi tiber die einheitliche Wahrheit in Religion und Philosophie ab-
lehnt:

1. Aus dem Glauben der Philosophen an Einheit folgt, dass man in
der Philosophie als hochster Form der menschlichen Rationalitét
bleibt. Ibn Sina geht aber tiber die philosophische Rationalitat zur
mystischen Rationalitat iiber.

2. Die Einheit von Philosophie- und Religionswahrheiten miisste er-
fahren, dass der Philosoph alle Wahrheiten, die der Prophet fin-
det, auch erfahren kann. Das ist aber nicht der Fall. Im kitab as-Sifa’
ist von zwei Arten der Auferstehung die Rede. Die eine ist nur
durch Vernunft zu verstehen, wihrend die andere, die korperliche
Auferstehung, nur durch den Glauben an Engelsoffenbarung an
Propheten zu akzeptieren ist.

Ibn Sina selzt in seiner Metaphysik bei der Vernunft an und endet mit
dem Glauben, den die reine Vernunft nicht begreifen kann. Dies steht
im Gegensatz zur griechischen Philosophie, die mit dem reinen Intellekt

168 Ibn Sina: Al-mabda' wal-ma’ad (Herkunft und Auferstehung), hrsg. v. Abdol-
lah Nourani, Teheran 1984, S. 1.

169 Ebd.
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beginnt und endet. Sie beginnt bei sinnlichen Wahrnehmungen (Natur-
wissenschaften) und geht dann zu Mathematik und Logik iiber.

Das Hauptproblem bei Ibn Sina besteht darin, eine Verbindung zwi-
schen Vernunft und Offenbarung zu finden. Auf diesem schwierigen
Weg des Menschen bieten ihm Engel Hilfe an.

3.6.1.1 Fahigkeiten und Sprache bei Engeln und Menschen

Wie schon erwihnt, gibt Ibn Sina fiir das Verhaltnis von Glauben und
Wissen eine Erkldrung tiber Engelwesen, die sich von denen anderer is-
lamischen Philosophen unterscheidet. Engel geben demnach den Men-
schen die Moglichkeit, sich Gottes Wahrheiten zu niahern, und verbin-
den dies mit dem notwendig Seienden als Ziel des Menschen. Im at-
ta'ligat (Kommentare) beschiftigt sich Ibn Sina detaillierter mit der Be-
ziehung zwischen Engeln und Menschen. Diese Beziehung soll Schritt
fur Schritt in seinen Schriften und in ihrem Zusammenhang untersucht
werden.

Ibn Sina geht von der aristotelischen Definition des Menschen als ver-
niinftiges Lebewesen und als einziges Sinnenwesen, welches Logos hat,
aus und erginzt, dass der Mensch das Ziel der Schopfung und die beste
Frucht am Schopfungsbaum sei. Er solle alle seine Fahigkeiten nutzen
und seinen potentiellen Logos vollstandig entfalten. Er sieht den Men-
schen als das beste und vollkommene Geschopf. Daher sollen auch seine
Figenschaften und Taten die besten sein.170

Weiter heifst es, dass die beste menschliche Tat darin bestehe, iiber die
Schopfung als Gottes Kunst und die Schonheit der Geschopfe nachzu-
denken. Obwohl die Menschen als sinnliche Lebewesen in der materiel-
len Welt leben, sollen sie sich mit hoheren Wesen wie ihrer eigenen gott-
lichen Seele und der Entdeckung der Wahrheiten und nicht nur mit der
wahrnehmbaren vergidnglichen Welt beschéftigen:

Die Suche nach der Wahrheit ist die wichtigste Tat des Menschen in sei-
nem ganzen Leben. Er soll nicht nur logisch denken, sondern auch Ima-
gination (hiyal) und Logos als Gottesgabe nutzen. Die Gabe nuty

170 Ibn Sina: At-ta'ligat (Kommentare), S. 70. In dem mystischen Werk verwendet
Ibn Sina ofter den Begriff ,Engel’ (inalak), in seinen anderen philosophischen
Werken verwendet er den Begriff ,immaterielle Substanzen’. Der Grund da-
fiir wurde im letzten Abschnitt erklart.
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(Sprachvermogen und Vernunftbegabung) wurde keinem anderen We-
sen auler dem Menschen gegeben. Andere Wesen wie Engel verfiigen
dartiber nicht in der gleichen Weise wie die Menschen.'”?

Der Begriff nutq ist bei Ibn Sina in seiner Engellehre und in der Engel-
rolle bei der Vermittlung zwischen Gott und Menschen sehr wichtig.
Der Begriff besitzt zwei Bedeutungen:

1. Auflere Sprache (Rhetorik)
2. Innere Rede (allgemeine Wahrnehmung durch Intellekt).r2

Ibn Sina verwendet den Begriff in der beide Aspekte umfassenden Be-
deutung. Er spricht davon, dass Engel ihre eigene nutg haben, damit
eine Verbindungskette zwischen Menschen und dem gottlichen Reich
bilden und die htheren Wahrheiten an die Menschen vermitteln.?”?

Es gibt aber einen Unterschied zwischen nutg bei Menschen und Engeln.
Nutg in seiner Form als Rede im Menschen ist eine potentielle Fahigkeit,
die sich in einem Prozess entfaltet. Es muss die sinnliche und wahr-
nehmbare Welt durchlaufen, um in der Wahrnehmung des Menschen
verstdndlich zu werden. Bei den Engeln aber gibt es Sprache in der Form
der ,Wahrnehmung ohne Sinnesorgan’ und kommt nie durch die ,Un-
reinheit’ der materiellen und sinnlichen Welt zustande. Die Rede des
Engels entfaltet sich ohne Worte und Begriffe, d. h. sie ist eine ,, Verstin-
digung ohne Sprache”174. Das Gegenteil ist bei der Menschensprache der
Fall. Der Mensch ist halifat ullah fil-ard (Gottesvertreter in der Welt), da-
her hat er wie Gott ,,Willen und Sprache”175. Das Sprachvermogen des
Menschen soll sein Auge fiir die Wahrheit 6ffnen: , Das Sprechen beim
Menschen ist Folge einer potenziellen Fahigkeit nutg. Hédtte man diese
Fahigkeit nicht, konnte man die Wahrheit nicht kennen und ausdrii-
cken”176,

171 Ibn Sina: Al-kasf al-mahiyat as-saldt (Offenbarung der Gebetsgeheimnisse) zi-
tiert aus: Nasrollah Hekmat: [bn Sinas Metaphysik, S. 554.

172 Ebd., S. 555, aus Ibn Sina: Al-kasf al-mahiyat as-salat (Offenbarung der Gebets-
geheimnisse).

173 Vgl. ebd., S. 556-557, aus Ibn Sina: Al-kasf al-mahiyat as-salat (Offenbarung der
Gebetsgeheimnisse).

74 Ebd, S. 555.

175 Ibn Sina: Al-mabda' wal-ma’ad (Herkunft und Auferstehung), hrsg. v. Abdol-
lah Nourani, Teheran 1984, S. 96.

176 Ebd., S. 555.
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Der erste Teil der Wortbedeutung (nutg) gilt allgemein fiir den Men-
schen (das Sprachvermogen), die innere Rede aber beherrscht nicht je-
der, auch einige Philosophen nicht. Auch wenn der Philosoph nach
Wabhrheit sucht, kann es vorkommen, dass er an die Grenze zur Sophis-
tik gerat. Das heifst, dass die allgemeine Wahrnehmung durch den Intel-
lekt bestimmte Eigenschaften haben muss, um den Menschen zur Wahr-
heit zu fiihren.

Der Mensch beginnt bei Ibn Sina sein Streben nach Wahrheit mit Ver-
nunft, darf es aber nicht dabei belassen, sondern muss, um diesen Weg
zu vervollstindigen, seine Seele und nuty dem Engel dhnlich werden
lassen. Hat er die Hohe erreicht, wird ihm Gottes Giite durch Engel zu-
teil:177 ,,Die wahrhaft besondere Fihigkeit des Menschen (das Wissen
durch Intellekt und #nutg) hat viele Vorteile, wenn sie zur Erinnerung an
den Schopfer fithrt, um zu ihm zu flehen und zu beten.”178

Der grofite Nutzen von nutg fiir den Menschen ist, dass er seine Gedan-
ken von der wahrnehmbaren Welt 16sen und seine Seele mit Engeln ver-
binden kann. Das fiihrt dazu, dass er wie Engel ununterbrochen an Gott
denkt, ihn sieht und zu ihm betet: ,[...] Wir sagen, das Beten bedeutet,
hoheren Wesen in der Himmelssphdre dhnlich zu werden und in stidn-
digem Gebet und guten Gedanken zu sein.”1” Ibn Sina zitiert weiter aus
dem Koran (51,56): ,,Und ich habe die Djinn und die Menschen nur dazu
geschaffen, mir zu dienen.”180

AnschlieSend beschreibt er das richtige Gebet. Es soll nicht nur kérper-
lich erfolgen, sondern die Gedanken und die Seele sind beteiligt. Es soll
den Menschen zur gottlichen Weisheit fithren. Um diese Erkenntnis zu

177 Vgl. ebd, S. 555, vgl. ebd., S. 443.

178 Ibn Sina: Al-kasf al-mahiyat as-salat (Offenbarung der Gebetsgeheimnisse), zi-
tiert aus Hekmat, Nasrollah: [bn Sinas Metaphysik, S. 556.

179 Ebd., S. 554, zitiert aus Ibn Sina: Al-kasf al-mahiyat as-salat (Offenbarung der
Gebetsgeheimnisse).

180 Fin Gin ist ein lebendes, unverniinftiges, unsterbliches Wesen. So wiirde es
die in der Einleitung gewonnene Definition ergeben, welche sich offenbar an
dem Begriff ,Mensch’ orientiert. Danach ist der Mensch ein lebendes, ver-
niinftiges, sterbliches Wesen. Denn der Begriff ,lebendes Wesen’ zerfillt in
verniinftig und sterblich — das ist der Mensch — und in verniinftig und un-
sterblich — das ist der Engel —, dann in unverniinftig und sterblich — das ist
das Tier — und in unverniinftig und unsterblich — das ist der Gin. (Vgl. Farabi:
Alfarabi’s philosophische Abhandlungen, aus dem Arabischen iibersetzt von
Friedrich Dieterici, Hildesheim/ Ziirich/ New York 2011, S. 140.
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gewinnen, braucht der Mensch ein fiihlendes Herz und eine von Materie
befreite Seele sowie Vernunft.!8!

Der Weg des Menschen zur Vollkommenheit und Anndherung an ho-
here Wesen bis zum ersten Prinzip ist bei Ibn Sina von besonderer Be-
deutung. Der menschliche Intellekt wird bei Ibn Sina mit dem notwen-
dig Seienden in Verbindung gebracht. Es ist anzunehmen, dass er dar-
legen will, wie die Menschen in einer rein intellektuellen Welt voran-
kommen konnen. Das wirft die Fragen auf, was sie zu diesem seelischen
Fortschritt fithrt und worin die Hindernisse bestehen.

Der Mensch begegnet bei seinem Fortschritt inneren und dufSeren Hilfen
(seiner eigenen Vernunft und dem Wesen der Engel) sowie inneren und
dufseren Hindernissen. Mit dem Verstand und der Hilfe der Engel kann
er die Hindernisse aus dem Weg rdumen.

3.6.1.2 Inneres Hindernis des Menschen zum Ziel

Das innere Hindernis des Menschen ist seine Materie (Koérper):

Der notwendig Seiende ist reiner Verstand; denn er ist ein We-
sen, das von der Materie in jeder Beziehung frei ist. Die Ursache
dafiir, dafs ein Ding nicht begrifflich erkennbar ist, ist, wie du
schon gesehen hast, die Materie und die Begleiterscheinungen
der Materie, nicht etwa seine Existenz, noch auch seine Indivi-
dualitzt.182

Die Schlussfolgerung ist, dass die Materie den Menschen am richtigen
Fortschritt auf dem immateriellen Weg hindert. Wo Materie und Inte-
ressen nicht existieren, kann der Intellekt sich frei entfalten.

Hier verwendet Ibn Sina den Begriff ,formale Wesen' (wugud as-siiriyah)
und meint damit intellektuelle Wesen. Der Mensch erreicht in seiner in-
tellektuellen Entwicklung einen Weg zur ,Form” und kann sich damit
dem ersten Prinzip angleichen, weil er vom formalen Wesen zum intel-
lektuellen Gebiet gefiihrt worden ist. So hat das ,formale Wesen’ fiir den

181 Vgl. Ibn Sina: Al-kasf al-mahiyat as-salit (Offenbarung der Gebetsgeheimnisse),
In: Nasrollah Hekmat: Ibn Sinas Metaphysik, S. 556. Was Ibn Sina iiber nutg
als Besonderheit des Menschen schreibt, ist nicht aristotelisch, sondern seine
eigene Theorie.

182 Ibn Sina: Das Buch der Genesung der Seele, 8. Abhandlung, 6. Kapitel, S. 517.
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Intellekt sowohl bei Gott, den Engeln oder Menschen eine zentrale Be-
deutung und verbindet die Wesen miteinander.!33

Das innere Hindernis fiir die Angleichung an das formale Wesen und
die Entwicklung zur intellektuellen Welt sind materielle Abhdngigkei-
ten, also der Korper des Menschen. Auch wenn er sich zu einem hoheren
Wesen entwickelt, verhindert der Korper, dass er die Entwicklung rich-
tig geniefst, denn ohne materielle Hindernisse ist der intellektuelle Ge-
nuss viel intensiver als der sinnliche:

Der Genuss, der uns eigen ist, indem wir ein addquates Objekt
begrifflich erfafen, steht also hoher als der Genuss, den wir er-
fahren, wenn wir ein addquates Objekt sinnlich wahrnehmen.
Beide lassen sich iiberhaupt nicht vergleichen. Jedoch trifft es
sich manchmal, dafs die erkennende Fahigkeit an dem Objekte,
an dem sie sich erfreuen sollte, keine Freude hat. Dies jedoch ist
durch andere akzidentelle Verhéltnisse (nicht per se) herbeige-
fiihrt.184

Ibn Sina nimmt als Beispiel einen Menschen, der wegen einer Krankheit
keine Freude an SiifSem hat und dieses auf Grund eines anderen akzi-
dentellen Verhdltnisses, das ihm zustofSt, verachtet. In gleicher Weise
miisse man den menschlichen Zustand verstehen. Wenn der Mensch
vom Korper befreit wire, erschlosse sich ihm eine geistige intellektuelle
Welt, die mit Wahrheit verbunden ist. In diesem Zustand wiirde er un-
endliche Gliickseligkeit und Erhabenheit wie bei Gottesengeln erleben.
Ein solcher Zustand ist nicht mit Worten erfassbar.ss

In seinem Buch an-nagit (Errettung) begriindet Ibn Sina die Gedanken
anders, ndmlich durch die spezifische Vollkommenheit des Geistes
(nutg). Der Mensch kann demnach selbst eine intellektuelle Welt wer-
den. In dieser Welt ist das gesamte Universum enthalten. So fiihrt nutyg
den Menschen aus der wahrnehmbaren in eine universale Welt:

18 Horten hat den Begriff mit ,reale Wesen’ tibersetzt. Fiir den arabischen Begrift
wugud as-siiriyah, ist aber die Ubersetzung formale Wesen’ genauer. Ibn Sina
meint damit rein verniinftige Wesen. Vgl. auch Nasrollah Hekmat: Ibn Sinas
Metaphysik, S. 579-580.

184 Ibn Sina: Das Buch der Genesung der Seele, 8. Abhandlung, 8. Kapitel, S. 540.
185 Vgl. ebd.
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Der Mensch geht seinen Weg zur ersten Giite, Vollkommenheit
und zum universalen intellektuellen Prinzip. Er geht durch ab-
solut immaterielle Substanzen zu hoheren Existenzen und obe-
ren Sphéren, die nicht mit dem Korper verbunden sind.186

Weiterhin heifst es:

Der Mensch soll seine geistige Reise solange fortsetzen, bis er
sich zu einer intellektuellen Welt entwickelt, die parallel zur
Welt der Wesen (der uns bekannten sinnlichen Welt) existiert. In
diesem Zustand ist er auch eine vollkommene Existenz.187

Wenn der Mensch diese Vollkommenheitsstufe erreicht hat, ist er am
Ziel seiner menschlichen Fahigkeit:

Er kann alles in sich beobachten, wie gottliche Schonheit und im-
materielle Substanzen. Er kann sich mit der Welt der immateri-
ellen Wesen vereinigen und an ihrem Weg teilnehmen. Er wird
absolute Giite, Vollkommenheit und hohe geistige Schonheit.188

Durch die geistige Reise ndhert sich das Wesen des Menschen dem En-
gel und Gott. Hier erfolgt eine essenzielle Verdnderung der menschli-
chen Seele. Diese Veranderung betrifft folgende Aspekte:

1.

Verstand, Verstehender und Gedachtes werden im Wesen des
Menschen eins. Der Verstand verbindet sich mit seinem Objekt
und ist dann dieses Objekt in einer gewissen Weise.®

Diese Erkenntnis ist die vollkommene menschliche Erkenntnis
und mit anderen Erkenntnissen nicht vergleichbar, denn hier be-
sitzt die menschliche Seele als Subjekt keine Distanz zu ihrem Ob-
jekt mehr. Sie erkennt es in ihrem wahren Wesen und ihrer inne-
ren Natur, nicht nach der dufserlichen Erscheinung.»

Wie die Erkenntnis selbst ist das Vergniigen der Erkenntnis mit
sinnlicher und animalischer Freude unvergleichbar. Solange der
Mensch im Korper gefangen ist, kann er das geistige Vergniigen
nicht vollstindig begreifen, denn jedes Vergniigen braucht seine
eigenen Mittel, um es zu geniefSen. Solange der Mensch an das
Materielle gebunden ist oder nur an sein alltagliches Leben und

186

187

188

189

190

Ibn Sina: An-nagat, hrsg. v. Dane$ Pajoh, Mohammad Taghi, Teheran 2000, S.
686.

Ebd., S. 686.

Ebd.

Das Buch der Genesung der Seele, 8. Abhandlung, 8. Kapitel, S. 540.
Ebd.
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dessen Probleme denkt, bestehen Gliick, Genuss oder Schmerz nur
in dem Wahrnehmbaren, dem Sinn der entsprechenden Dinge.

3.6.1.3 Aufleres Hindernis des Menschen zum Ziel

Der Mensch ist in der Lage, sich zu einer intellektuellen Welt zu entwi-
ckeln und wie Engel wahre Schonheit und Freude zu geniefSen. Es stellt
sich also die Frage, was ihn daran hindert, die Form mancher Wesen
erkennen zu kénnen.

Ibn Sinas Antwort daraufist, dass die Engel selbst die Ursache sind, dass
die Menschen sie nicht erkennen:

1. Entweder sind sie an sich eine schwache und ehrgeizige Wesen-
sform und geben sich nicht zu erkennen, wie erste Malerie,
Bewegung, Zeit und Unendlichkeit, deren Wahrheit auch nach
vielen Jahrhunderten noch nicht bekannt ist.»2 Sie geben sich nicht
zu erkennen, im Gegensatz zu anderen Wesen, die sich zu erken-
nen geben und versuchen, sich durch ihre Manifestationen, Wir-
kungen und Eigenschaften bei Menschen entdecken zu lassen.

2. Oder der Grund fiir ihre Unerkennbarkeit ist ihre zu starke Mani-
festation und Sichtbarkeit. Sie erstaunen und verwirren die men-
schliche Vernunft wie zu starkes Sonnenlicht, das das Sehen ersch-
wert. Die Wesen werden dadurch verheimlicht wie Gott und der
Engel.»» Wie der Prophet sagt, Gott schuf die Welt, um sich zu er-
kennen zu geben.

Ibn Sina ist jedoch davon tiberzeugt, dass die Materie des Menschen sein
groftes Hindernis fiir wahre Erkenntnisse und den Fortschritt des Men-
schen zur intellektuellen Welt ist.1%4

3.7 Heiliger Intellekt und heilige Seele

Wie schon erwihnt, verwendet Ibn Sina die vier Stufen des Intellekts im
Menschen, die von Al-Kindi herausgestellt wurden und ergénzt sie um
einen funften Intellekt. Die vier Stufen sind:

91 Ibn Sina: S. 687.

192 Ibn Sina: Al-mabda' wal-ma’ad, S. 98.
1% Ebd.

194 Ebd.

79

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

1. Der potentielle Intellekt, das ist das allen Menschen eigene
Vermogen zu denken.

2. Der aktuelle Intellekt, der schon mit den Prinzipien der Wissen-
schaften vertraut ist und aus den korperlichen Dingen die Wesen-
sformen abstrahiert hat.

3. Der erworbene Intellekt, das ist die hochste Erkenntnisstufe des
Menschen, auf der auch die getrennten Wesenheiten z. B. des
himmlischen Intellekts erfasst sind.

4. Der aktive Intellekt schenkt der Seele die Erkenntnis, so wie die
Sonne das Licht spendet.1s

Die wichtigste Stufe ist der aktive Intellekt. Der Mensch soll seine po-
tentielle Denkfahigkeit mit permanenten Anstrengungen zu erworbe-
nem Intellekt umwandeln. Dies ist das hochste erreichbare Ziel der Voll-
kommenheit der menschlichen Vernunft im Bereich der theoretischen
Wissenschaften. (Bei den praktischen Wissenschaften ist das Ziel Ge-
rechtigkeit.) Der Fihrer des Menschen auf dem Weg zum erworbenen
Intellekt ist der aktive Intellekt.1%

Um das Wesen des aktiven Intellekts zu beschreiben, erkléirt Ibn Sina,
dass das potentielle Vermogen des Menschen von der Materie getrennt
werden misse und der aktuelle Intellekt keine Moglichkeit in sich trage,
zur Wirklichkeit zu kommen. 197

Der aktive Intellekt funktioniert fiir ihn wie das Sonnenlicht. Er hilft den
menschlichen Augen, alles zu sehen. Der Mensch hat das Sehvermogen
und der zehnte Intellekt tréagt dazu bei, die Moglichkeiten zu verwirkli-
chen,198

Wenn der Mensch den erworbenen Intellekt besitzt, sind die Tiiren zum
heiligen Intellekt ge6ffnet. Er braucht keine Fiihrer und Anstrengungen
mehr. Ibn Sina stiitzt sich hierbei auf al-Kindj, fiigt aber als fiinften In-
tellekt den , heiligen Intellekt’ hinzu. Er verwendet den arabischen Aus-
druck ,qudsi” (heilig), der die Bedeutung , at-tuhr wal-baraka” (Die Rein-
heit und der Segen) enthilt'®. Der Ausdruck hat negative Eigenschaf-
ten, d. h. er ist frei von Argumenten und Intuitionen, aber auch positive
Figenschaften, indem er neue Tiiren zur Wahrheit 6ffnet.

195 Rudolph, Ulrich: Islamische Philosophie, S. 20.

1% Ibn Sina: Al-mabda' wal-ma ad, S. 100.

197 Ebd,, S. 98

198 Vgl. Nasrollah Hekmat: Ibn Sinas Metaphysik, S. 583.
199 Vgl. Nasrollah Hekmat: Ibn Sinas Metaphysik, S. 589.
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,Heilig’ bedeutet bei Ibn Sina, dass der Mensch bei diesem Intellekt
keine Argumente und Intuitionen braucht, um die Wahrheit zu finden.
Er schreibt in seiner kleinen Schrift al-qiiwa an-ndfsaniyah(Geistige Poten-
tialitdat des Menschen):

Die Menschen konnen in ihrem geistigen wachen Zustand den
aktiven Intellekt einsetzen und erreichen etwas, wofiir sie keine
Argumente brauchen, sondern die Inspiration durch Engel und
Offenbarung reicht. Dies ist die Fahigkeit des menschlichen
Notgh, sich mit dem heiligen Geist (Engel) zu verbinden.200

Ibn Sinas Ziel ist in seiner Schrift der Nachweis der Notwendigkeit von
Engelwesen und Prophetie, was auch in dem Buch al-mabda’ wal-ma'ad
der Fall war.

Man kann sagen, dass seine Lehre tiber die Seele und sogar seine Natur-
wissenschaften eine Vorbereitung zur Erklarung der Notwendigkeit
von Engelwesen und Prophetie darstellen. Denn das Erkennen des Men-
schen und seine Riickkehr zum Prinzip sind ohne Engel und heiligen
Intellekt unmoglich. Dies ist das Kernstiick der Weisheit von Ibn Sina,
das bei anderen Philosophen nicht zu finden ist. In den letzten Zeilen
der Schrift al-giiwa an-ndfsaniyah(Geistige Potentialitidt des Menschen)
beschreibt er die Rolle der Engel in der ersten Erkenntnis des Menschen
nicht wie Aristoteles durch Sinneswahrnehmung, sondern durch gottli-
che Inspiration.201

Insgesamt kann man sagen, dass der ganze kitdb as-sifi mit seinem um-
fangreichen Inhalt den komplizierten und gefahrvollen Weg der Men-
schen zur Wahrheit durch Logik nachzeichnet. Das Buch ist eine ernste
Warnung, fiir Menschen, die allein durch Logik ihr Ziel erreichen wol-
len. Am Anfang des Buches (kitab as-sifi) fiihrt er auf, wodurch Irrtiimer
entstehen konnen:

Man lernt Logik, aber nicht simtliche logischen Regeln.
Man lernt Logik mit allen Regeln, verwendet sie aber nicht, son-
dern vertraut auf seine eigene Initiative und sein Talent.

e Man hat Logik mit allen Regeln gelernt, besitzt aber nicht die Fa-
higkeit, sie einzusetzen. Man hat Probleme bei der Anwendung,

200 Ibn Sina: Geistige Potentialitédt der Seele, zitiert aus Hekmat, Nasrollah: Ibn
Sinas Metaphysik, S. 590.

201 Ebd., S. 595, zitiert aus Ibn Sina: Geistige Potentialitét der Seele.
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denn Lernen und Anwendung des Gelernten sind zwei verschie-
dene Dinge.2

Trotz allem solle der Mensch zuerst die Logik als Grundlage der Ratio-
nalitét lernen, sich aber dann auch inspirieren lassen. Als Beispiel nennt
Ibn Sina einen Dichter, der Grammatik beherrschen und schreiben kon-
nen, aber auch eine innere Fahigkeit zum Dichten besitzen muss. Die
Grammaltik entspriche hier Der Logik, die nicht fiir ein Gedicht reicht.
Die innere Fahigkeit wire die geistige Vision des Menschen, die durch
Gottes Bestitigung geschieht. Hier kommt sein fiinfter Intellekt, der
Jheilige Intellekt’, ins Spiel .20

Die Menschen in diesem reicheren Zustand besitzen nach Ibn Sina die
,heilige Seele” 204 In diesem Zustand wird der Mensch fihig, gottliche
Offenbarungen zu empfangen. Der Zugang zur heiligen Seele ist nur auf
Propheten beschriankt. Obwohl manche Menschen schwache Visionen
empfangen konnen, ist der ,heilige Geist’ den Propheten vorbehalten,
die durch Engel mit dem aktiven Intellekt verbunden sind und sehr viel
starkere Visionen (in Qualitat und Quantitit) haben.2%® Die Erkenntnis-
theorie Ibn Sinas schliefSt mit dem heiligen Geist. Dies ist ein Zustand
bzw. die Fahigkeit, welche die Seele des Propheten mit dem aktiven In-
tellekt verbindet und tber die der Prophet die Wahrheit durch das We-
sen der Engel bekommt; ohne Engel hat der Prophet keine Verbindung
zum aktiven Intellekt.2% Der Prophet kann durch seine starke Imagina-
tion (hads) Engel sehen.207 Er kann auch durch bestimmte Wunder die
Natur der Dinge verdndern.

3.8 Kritik an Ibn Sinas Intellektlehre

Es scheint, dass Ibn Sina in seinen Biichern widerspriichliche Haltungen
vertritt, sowohl tiber den Menschen als denkendes Subjekt als auch tiber
die Emanationslehre zum gottlichen Intellekt. Daraus kénnte man ablei-
ten, dass Ibn Sinas Schriften keine geordneten und einheitlichen Mei-

202 Vgl. Ibn Sina: Kitab as-sifa, hrsg. v. Taha Hossein Basha, Kairo 1952, 1. Buch
der Logik, S. 19, vgl. auch Das Buch der Genesung der Seele, 1. Abhandlung,
8. Kapitel, S. 78-87.

203 Vgl. Ibn Sina: Geistige Potentialitét der Seele. Hekmat, Nasrollah: Ibn Sinas
Metaphysik, S. 603-604.

204 Vgl. ebd., S. 606, zitiert aus Ibn Sina: Geistige Potentialitét der Seele.
205 Ebd., S. 606, zitiert aus Ibn Sina: Geistige Potentialitét der Seele.
206 Hekmat: Ibn Sinas Metaphysik, S. 609.
207 Ebenda, Vgl. Ibn Sina: An-nagat, S. 699.
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nungen enthalten. Diese vermeintlichen Widerspriiche lassen sich je-
doch auflésen. Man kann vielmehr eine einheitliche Ordnung in Ibn
Sinas Erkenntnistheorie ausmachen, die sich in der Entwicklung von
den frithen hin zu den spéteren Schriften zeigt.

Ibn Sinas Erkenntnissystem ist nicht in sich geschlossen, wie auch seine
Weltsicht eine solche ist, die Bewegung und Verdnderung zulasst. Er be-
trachtet Gott, Engel und Menschen in einer unbegrenzten Sphdre, in der
der Mensch Erkenntnis erlangen und vom potentiellen Intellekt zum un-
endlichen gottlichen Intellekt vordringen kann. Der menschliche Intel-
lekt hat die Moglichkeit, ,heiliger Intellekt’ zu werden und immaterielle
Welten zu erkennen.

Ibn Sinas Metaphysik lduft notwendigerweise auf die Existenz von En-
geln hinaus. Aus dieser Sicht entsteht kein Paradox, auch wenn unter-
schiedliche Gedanken nebeneinander stehen:

Finerseits meint Ibn Sina, dass der Mensch nicht in der Lage sei, die
Wahrheit der Dinge zu erkennen.?®® Anderseits versucht er, mit seiner
menschlichen Vernunft alles tiber Himmel und Erde zu erklaren und
stellt fest, dass der Mensch die ganze Wahrheit erreichen kann. Dies
scheint zunéchst ein Widerspruch zu sein.

Die Auflésung wire, dass der Mensch in sich eine Welt sein kann, die
parallel zur sinnlichen Welt existiert. Diese Welt ist grofser als jede an-
dere Welt. Der Mensch befindet sich auf einer stindigen Reise. Sein Er-
kenntnisweg beginnt sinnlich und fiihrt zur Seele, zum Intellekt und bis
zu Gott als erstem Prinzip.

Der Mensch kann die Wahrheit nur erkennen, wenn er mit aktivem In-
tellekt ausgestattet ist. Er muss die Gesetze der Logik lernen, aber allein
mit der Logik kann er das Ziel nicht erreichen, sondern er kann nur mit
Hilfe der Engel eine Gewissheit aufbauen und sein Ziel erreichen, das in
der ewigen Gliickseligkeit besteht. Ihre Hilfe gewéhren die Engel durch
Offenbarung an Propheten, denn nur Propheten koénnen sich mit ihrer
starken Imaginationskraft und durch ihren heiligen Intellekt direkt mit
Engeln verbinden, indem sie die Engel sehen und héren. So empfangt
der Prophet die Wahrheit und gibt sie an alle Menschen weiter.

Zusammenfassend lisst sich sagen, dass das Ziel von Ibn Sinas Meta-
physik und Erkenntnistheorie darin besteht, Gott zu erkennen. Dieses
Endziel erreicht der Mensch ohne Wesen wie Engel nicht. Die Spur des
Engels ist immer in seiner Metaphysik (direkt oder indirekt) zu finden.

208 Ibn Sina: At-ta'ligat (Kommentare), S. 34-35.
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Diese Metaphysik ist neu und unterscheidet sich wesentlich von ande-
ren Philosophierichtungen.
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4 Engel bei Gazali

41 Gazali und sein Weg von der Philosophie zur Mystik

Wie im letzten Kapitel betont wurde, bilden die islamischen Philoso-
phen eine Kette. Ibn Sina beginnt mit seiner Philosophie dort, wo Abt
Nassr Farabi aufgehort hat und Gazalis Philosophie fangt dort an, wo
Ibn Sina stehen geblieben ist. Man kann die islamischen Philosophen
ohne die Vorkenntnisse tiber ihre Zeit und den Stand der Philosophie in
ihrer Zeit nicht verstehen.

Aus diesen Griinden wird hier der nédchste bedeutende Philosoph nach
Ibn Sina, namlich Gazali, in der Reihe der islamischen Philosophen kurz
erldutert, damit man die Zusammenhinge und die Entwicklung der En-
gellehre in der Kette der islamischen Philosophen nachvollziehen kann.
Obwohl er tiber das Thema Engel nicht detailliert geschrieben hat, er-
fullt er im gegebenen Kontext eine wichtige Funktion. Seine Philosophie
ist Voraussetzung fiir das Verstindnis der Lehre von Suhrawardi.?®
Denn die Lichtlehre, deren Wurzeln schon bei den alten Iranern zu fin-
den sind, erhilt bei Gazali ihre Bedeutung in der Philosophie und da-
nach riickt sie bei Suhrawardi ins Zentrum der islamischen Philosophie.

4.2 Biographie

Die peripatetische Philosophie findet mit lbn Sina ihren Hohepunkt.
Sein Schiiler Abul-Hasan Bahmanyar (gest. 1067) hat nach dem Tod sei-
nes Meisters die avicennische Philosophie erweitert und erklart. Seine
Philosophie wurde von Theologen und Sufis hart kritisiert. Der wich-
tigste Gegner seiner Philosophie ist die asa rische Theologie (arab. al-
as ‘ariyya) 210 Die a5 ‘ariten glaubten an den Vorrang des Glaubens und es
war das Gegenteil der mu taziliten, die an den Vorrang der menschlichen
Vernunft glaubten.

Der bekannteste Anhidnger A8'aris war Aba Hamid Muhammad Gazali
(1058-1111). Er gehorte zu den wichtigsten persisch-islamischen Den-
kern nach Ibn Sina. Die wichtigsten und ihm bekannten Wissenschaften

209 Sihab ad-Din Yahya Suhrawardi (1153-1191) war ein persischer Philosoph
und Mystiker, der oft al-magtul (der Getotete) genannt wird. Seine Anhéanger
nennen ihn Sayih al- iSrdg (Meister der Erleuchtung).

210 Sie sind eine Schule der frithen muslimisch-sunnitischen Theologie, die von
Abtl Hasan al-A8’ari (gest. 935 n. Chr.) gegriindet wurde. Er war zunéchst
bei der mu'tazilitischen Schule, hat diese dann aber widerlegt. Die Lehre
wurde von al Baqillani erkldrt und durch ihn bekannt.
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seiner Zeit waren die Theologie, Philosophie, das Recht und die Mystik.
Seine philosophische Erkenntnis aber konnte er nicht an der Hochschule
an-Nizamiya, der bedeutendsten islamischen Hochschule seiner Zeit in
Bagdad entfalten, denn sie gehorte nicht offiziell zum Lehrplan. Er er-
hielt nur einige Hinweise von seinem Meister in Theologie und islami-
schem Recht, Abii I-Mali al-Guwaini.

Seine auffalligen intellektuellen Fahigkeiten fiihrten ihn zu grofSem be-
ruflichen Erfolg, gekront durch einen Lehrstuhl an der Universitat an-
Nizamiya. Zu dieser Zeit bahnte sich eine innere Krise an, tiber welche er
in seiner autobiographischen Schrift al-mungid min ad-dalal (Der Erretter
aus dem Irrtum)?! berichtet. Hier fragt er sich, wie er die verschiedenen
Wissenschaften bewerten soll und ob seine personliche, religivse Uber-
zeugung mit seiner Stellung als Oberhaupt der Bagdader Hochschule
vereinbar ist.212

Die Erkenntnisse sowohl iiber den politischen als auch religiosen Hin-
tergrund seiner Zeit sind notwendig, um seine Philosophie verstehen zu
koénnen. Yousefi fasst die Situation in Gazalis Zeit zusammen:

In der Zeit findet er ein islamisches Reich voller soziokultureller
Umbriiche und religioser Rivalitdten zwischen Sunniten und
Schiiten vor. Zwischen den einzelnen Schulen der Mutaziliten,
Hanbaliten und Aschariten herrschen Feindseligkeiten, die in
grofer Harte ausgetragen werden. Die Widerlegungskampfe un-
ter Glaubensbriidern beunruhigen Gazali zunehmend. Betrach-
ten wir die heutige Zerstrittenheit zwischen den islamischen
Kleingruppen, so diirfte deutlich werden, welche Beweggriinde
Gazali in seiner Zeit dazu gefiihrt haben, neue Wege zu suchen.
Er reflektiert dariiber, was Menschen dazu veranlasst, sich so
blutig zu bekdampfen. In dem Begriff der ,Wahrheit’ glaubt er die
Losung gefunden zu haben. 213

Gazalis tiefster Zweifel galt der Frage, ob der Mensch iiberhaupt irgend-
eine sichere Erkenntnis gewinnen kann. Er stellte sich darunter eine Er-
kenntnis vor, die in sich keinen Zweifel mehr zuldsst und von keinem

211 Al-Ghazali: Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-dalal), iibersetzt
und herausgegeben von ‘Abd-Elsamad ‘Abd-EFlhamid Elschazli, Hamburg

1998.

212 Vgl. Dominik Perler und Ulrich Rudolph: Occasionalismus. Theorien der
Kausalitat im arabisch-islamischen und im europdischen Denken. Gottingen
2000, S. 63.

213 Yousefi, Hamid Reza: Einfithrung in die islamische Philosophie, Eine Ge-
schichte des Denkens von den Anfangen bis zur Gegenwart, Padeborn 2014,
S. 97-98.
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Irrtum begleitet ist. Er priifte Schritt fiir Schritt alle seine Erkenntnisse,
ihre Quellen und Inhalte. Dadurch wurde ihm klar, dass durch alle seine
bisherigen Erkenntnisse keine Gewissheit entstehen konnte. Aus diesem
Grund konnte es sich um keine sichere Erkenntnis handeln.24 Seine
Zweifel begannen mit unsicheren Erfahrungen, welche auf sinnlichen
Erkenntnissen basierten:

Woher nimmst du die Gewissheit der Sinne, unter denen das
Sehvermogen das stédrkste ist? Das Auge erblickt den Schatten,
sieht ihn unbeweglich stehend und urteilt deshalb, er habe keine
Bewegung. Durch Erfahrung und Beobachtung erkennt es dann
jedoch nach einer Stunde, dass der Schatten beweglich ist und
seine Bewegung nicht plotzlich, sondern allméhlich, Schritt fiir
Schritt stattfindet, so dass er im Grunde niemals aufgehort hat,
sich zu bewegen. Es schaut auf einen Stern und sieht ihn klein
wie einen Dinar. Dann zeigen die mathematischen Beweise, dass
er in Wirklichkeit grofSer ist als die Erde...Es gibt auch kein Ver-
trauen in die sinnlichen Wahrnehmungen. 215

Er kommt zu dem Schluss, dass die menschliche Vernunft (‘agl) keines-
wegs frei von Irrtum sein kann, denn ihre Urteile kommen tiber die sinn-
liche Wahrnehmung zustande. So gibt es keine Gewissheit durch Ver-
nunft oder durch die Sinne. Dieser Zweifel fiihrte ihn zu einer neuen,
sicheren Moglichkeit von Erkenntnissen.

In seinem Werk miskat al-anwar (Die Nische der Lichter) schreibt er aber,
dass die pure Vernunft des Menschen ohne Beimischung von Phantasie-
vorstellungen nicht irren kann.?16

Die falschen Lehrmeinungen kommen durch Urteile und Phantasievor-
stellungen in der Vernunft des Menschen zustande. Behandelt wird das
Thema in seinen Werken miyar al-ilm (Das Kriterium des Wissens) und
mihak an-nazar (Der Prifstein der Reflexion). Wenn die Vernunft von der
Hiille der Wahnvorstellungen und der Phantasie befreit wiirde, beginge
sie keine Fehler. Diese Form der Befreiung ist aber nahezu unmoglich.2”

Wenige Jahre spéter kam seine zweite tiefe Skepsis und diese dauerte
uber Monate an. Schliefslich fiihrte sie dazu, dass er im Jahr 1095 seine

214 Vgl. Al-Ghazali: Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-daldl), S. 6.
215 Al-Ghazali: Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-dalal), S. 7-8.

216 Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (miskat al-anwdr), tibersetzt und herausge-
geben von ‘Abd-Elsamad ‘Abd-Elhamid Elschazli, Hamburg 1998, S. 14.

217 Ebd., S. 14.
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Stellung als Dozent aufgab. Er verlieS nicht nur seinen Lehrstuhl, son-
dern auch seine Familie und seine Hauptstadt Bagdad, um sich in die
Einsamkeit zuriickzuziehen.218

Die meisten historischen Quellen bestétigen, dass er sich von der akade-
mischen Scheinwelt erretten wollte, aber manche Autoren und Men-
schen in seiner Zeit bezeichneten diese Zuriickgezogenheit als eine po-
litische Flucht. Gazali selbst erwahnt sein Motiv:

Diese ist eine gottliche Fiigung, fiir die es keinen anderen Grund
gibt aufSer einem bosen Blick, der die Muslime und die Schar der
Gelehrten traf 219

Er bezeichnet weiterhin seine Seelenanlage als eine Krankheit, die sich
verschlimmerte. Sie wurde aber letztlich durch das Gotteslicht geheilt:

Wihrend dieser Zeit befand ich mich in der Seelenanlage eines
Sophisten [...], bis der erhabene Gott mich von dieser Krankheit
heilte, die Seele wieder in den Zustand der Gesundheit und der
Ausgeglichenheit zuriickfand und die notwendigen Gegeben-
heiten der Vernunft auf der Basis der Sicherheit und Gewissheit
wieder annehmbar und vertrauenswiirdig wurden. Dies ge-
schah nicht durch einen geordneten Beweis [burhian] und eine
systematische Redeweise [kalam], sondern durch ein Licht, das
der erhabene Gott in meine Brust warf, jenes Licht, welches als
Schliissel der meisten Erkenntnisse gilt.220

Er hofft, dass durch dieses gottliche Licht, das in sein Herz hineingewor-
fen wurde und ihn von seiner Skepsis befreite, ihm die Wahrheiten ent-
hiillt werden.22!

Gazali ist begeistert von seinem Erlebnis und berichtet davon mehrmals
in verschiedenen Werken, die den Weg seiner Verzweiflung bis zur Hei-
lung verdeutlichen. Aus dieser Erfahrung gewinnt er spiter seine wich-
tige These, eine neue mystische Richtung in der Philosophie:

Wer also glaubt, dass die Enthiillung der Wahrheit nur von den
niedergeschriebenen Argumenten abhingig ist, der hat die
grofse Barmherzigkeit Gottes eingeengt.?22

218 Al-Ghazali: Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-dalal), S. 42.
219 Ebd., S. 45.

220 Ebd., S. 10.

2 Vgl. ebd.

222 Ebd.

88

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

4.3 Gazali und das Kausalititsproblem

Gazalis Hauptkritikpunkt in seinem Buch Die Inkohirenz der Philosophen
(tahafut al-falasifa) gilt dem Kausalitdtsproblem, denn die Kausalitat
fihrt nach Gazalis Ansicht zur Leugnung der Wunder durch die Philo-
sophen. Diese Kritik der Philosophie ist sehr dhnlich zu der von Hume
und Mill 2

Gazali empfindet die kausale Beziehung zwischen den Dingen bei der
Emanationslehre und allgemein in ihren zwei Fillen als falsch?2:

1. Die Beziehung zwischen Ursache und Wirkung sei notwendig, d.
h. wo eine Ursache existiert, muss unbedingt eine Wirkung eintre-
ten.

2. Die Beziehung zwischen Ursache und Wirkung stellt eine Eins-zu-
Fins-Relation dar, d. h. fiir eine Ursache gibt es nur eine Wirkung
und umgekehrt.

Gazali widerlegt die beiden Theorien, denn er sieht die Beziehung zwi-
schen Ursache und Wirkung als eine mogliche und nicht als eine not-
wendige. Der Glaube an eine notwendige Beziehung sei nur eine Tdu-
schung dgs menschlichen Denkens. Die Abfolge von Ursache und Wir-
kung, so Gazali, wird immer nach- und nebeneinander (al-igtiran) wahr-
genommen, was man aus fortwihrender Gewohnung (istimrar al-'ada)
fur eine Ursache hilt. Die Beziehung ist aber nicht zwingend kausal
(auch wenn sie es sein kann):

,Die Beziehung zwischen dem, was man gewohnheitsmafig als Ursa-
che und Wirkung betrachtet, ist nach unserer Auffassung keine notwen-
dige. [...] [Wo] immer zwei Dinge sind, ergibt sich aus der Existenz des
einen nicht notwendigerweise die des anderen und ebenso wenig aus
der Nichtexistenz des einen die des anderen.”225

Nach Gazali findet sich dieser Irrtum, der fiir ihn sogar empirisch fest-
stellbar ist (al-musihadat min al-mugtarindt), in den unterschiedlichsten
Wissenschaften. Er driickt es mit einem ausfiihrlichen Beispiel aus:

Das gilt fiir die Stillung des Durstes und das Trinken, die Sattheit
und das Essen, das Verbrennen und den Kontakt mit Feuer, das

23 Sayh, Saeed: Islamic philosophy, tibersetzt von M. Mohammad Sharif, London
1982, S. 98. Aus dem Englischen tibersetzt von Zohreh Abedi. Das Buch ist
online zu lesen: http://www.muslimphilosophy.com/books/ip-sheikh.pdf
(Stand 29. 12.2016).

224 Ebd.

225 Die Hauptlehren des Averroes (tahdfut at-tahifut), iibersetzt von Max Horten,
Bonn 1913, S. 252.

89

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



http://www.muslimphilosophy.com/books/ip-sheikh.pdf
https://doi.org/10.5771/9783828869523
http://www.muslimphilosophy.com/books/ip-sheikh.pdf

Licht und den Aufgang der Sonne, den Eintritt des Todes und
die Enthauptung, die Heilung und die Einnahme eines Medika-
mentes [...], die Entleerung des Bauches und die Anwendung
von Abfithrmitteln sowie fiir samtliche (anderen) Dinge, deren
Verkniipfung empirisch feststellbar ist (al-musihadat min al-
mugtarindt), in der Medizin, der Astronomie, den technischen
und praktischen Wissenschaften. Thre Verkniipfung kommt zu-
stande, weil Gott sie aufgrund seiner vorherigen Bestimmung
(tagdir) nacheinander (‘ald t-tasawug) erschafft, nicht deswegen,
weil sie aus sich heraus notwendig und unaufloslich wére (I li-
kauniht darirtyan fi nafsihi gaira gailin li-lI-fargi). Vielmehr steht es
in (seiner) Macht (fi I-maqdiir), die Sattheit ohne das Essen zu er-
schaffen, den Eintritt des Todes ohne die Enthauptung zu er-
schaffen und das Leben (eines Menschen) trotz der Enthauptung
andauern zu lassen; das gilt fiir samtliche Dinge, die miteinander
verkniipft sind.226

Die Kausalitit, so Gazali, ist ein Ordnungsprinzip in der Natur, welches
von Gott gestellt wird. Gott hat z. B dem Feuer die natiirliche Eigen-
schaft gegeben, Ursache fiir das Brennen zu sein. Er kann aber jederzeit
mit seinem Willen und seiner Macht diese Eigenschaften wieder aufhe-
ben:

Wie lautet also der Beweis dafiir, dass das Feuer die Wirkursache
sei? Der einzige Beweis der Philosophen ist die empirische Kon-
statierung, dass die Verbrennung bei und gleichzeitig mit der Be-
rithrung des Feuers eintritt. Die Konstatierung beweist, dass die
Verbrennung gleichzeitig mit diesem eintritt, sie beweist jedoch
nicht, dass sie durch die Berithrung mit dem Feuer erfolgt.22”

Also ist es moglich, dass der Kontakt zwischen beiden zustande kommt,
ohne dass die Verbrennung eintritt, wahrend die Philosophen diese
Moglichkeit ausschlieSen. So ist die Ursache des Feuers nicht das, was
alle Philosophen meinen, sondern Gott und Engel:

Der Zusammenhang zwischen dem, was man gewohnlich fiir
die Ursache hélt und dem, was man gewohnlich fiir die Wirkung
halt, ist fiir uns nicht notwendig. Aber im Fall von zwei Dingen,
von denen keines das andere ist, und wo weder die Affirmation
noch die Negation des einen die Affirmation oder die Negation

226 Perler, Dominik und Ulrich Rudolph: Occasionalismus, S. 74. Die Autoren
beziehen sich auf die englische Ubersetzung von Simon van den Bergh: Aver-
roes’ Tahafut al-Tahafut (The Incoherence of the Incoherence). Cambridge 1987,
S. 316.

227 Die Hauptlehren des Averroes (tahdfut at-tahafut), S. 253.
20
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des anderen nach sich zieht, macht die Existenz oder Nicht-Exis-
tenz des einen nicht die Existenz oder Nicht-Existenz des ande-
ren notwendig; wie z. B. das Loschen des Durstes und das Trin-
ken, Sattheit und Essen, Brennen und Kontakt mit Feuer, Licht
und das Erscheinen der Sonne [...] und so weiter unter Einbezie-
hung aller in der Medizin, Astronomie, in den Kiinsten und
Handwerken beobachteten Zusammenhénge.2%

Kausalitat ist lediglich ein Produkt der Gewthnung menschlichen Den-
kens durch seine Erfahrungen. Als Beispiel zitiert Gazali den korani-
schen Bericht, in welchem Abraham von seinen Gegnern ins Feuer ge-
worfen wird ohne dabei Schaden zu erleiden.22?

Wahrscheinlich wollte Gazali mit seinen Gegenargumenten und Erkla-
rungen Uber die Kausalitidt nicht nur einem rein philosophischen Gedan-
ken als Wahrheitsquelle widersprechen, sondern dabei noch drei wei-
tere Ziele erreichen:

Die Wunder der Propheten zu bestitigen,
den Glauben an Engel bei den Menschen zu retten,
die wahre Beziehung zwischen den Naturdingen zu kliren.

Das Feuer ist ein unbelebter Korper, der keine Wirkung besitzt.
Die Wirkursache des Verbrennens ist Gott, indem er die
Schwiérze in der Wolle erschafft und ebenso die Auflosung in
ihre Bestandteile und ihre Verwandlung in Asche. Er vollfiihrt
dies entweder durch Vermittlung der Engel oder auch unvermit-
telt.230

Gazali beendet seine Abhandlung tiber die Kausalititslehre mit folgen-
der Zusammenfassung:

In Gottes Macht (fi magdiirat Allah) stehen erstaunliche und wun-
derbare Dinge (¢ara'ib wa-'aga ib), die wir nicht alle mit eigenen
Augen gesehen haben. Warum sollen wir dann ihre Moglichkeit

228

229

230

Turki, Mohamed: Einfithrung in die arabisch-islamische Philosophie, S. 107.
Der Autor zitiert aus: Al-Ghazali: Inkohdrenz der Philosophen (tahafut al-
‘falasifa), hrsg. v. Maurice Bouyges, Beirut 1927, S. 277.

Gazali zitiert aus dem Koran im 17. Artikel des Buches tahdfut: Als Ibrahim
als Verkiinder des Glaubens Gétzenbilder zerstorte hatte (Koran 21,52-58
und 37,88-96), wurde er von seinem Volk ins Feuer geworfen, aber das Feuer
wurde kalt (seine Eigenschaft ging verloren) und durch das Wunder wurde
Abraham gerettet (21,68). Dieses Wunder veranlasst einige Menschen, darun-
ter auch Lot (29,26), sich zum Glauben an Gott zu bekehren.

Ebd., S. 253.

N

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

(imkan) leugnen und behaupten, dafs sie unmoglich (istihala)
seien?%3l

Er meint, dass die Philosophie sich vielmehr bescheiden an die Prophe-
ten wenden soll, damit sie hohere Wahrheiten erreichen kann. Dies gilt
fur alle Menschen; sie konnen durch gedankliche und seelische Verfei-
nerung, ihre Erkenntnis erweitern und sich der Wahrheit annidhern.
Gazali sieht diesen Erkenntnisprozess geteilt in drei:

Wir unterstiitzen euch (nusi ‘idukunt) bei der Annahme, dafs alles,
was moglich (mumkin) ist, in Gottes Macht steht (magdir li-llah).
Ihr unterstiitzt uns bei der Annahme, dafs sich alles, was unmog-
lich (muhal) ist, Gottes Macht entzieht und dafs es (erstens) Dinge
gibt, von denen man weifs, dass sie unmoglich sind, (zweitens)
Dinge, von denen man weifs, dafs sie moglich sind, und (drittens)
Dinge, die der Verstand zwar erkennt, bei denen er aber nicht
entscheiden kann, ob sie unmoglich oder moglich sind. Was ist
dann eurer Ansicht nach die Definition (Grenze/hadd) des Un-
moglichen?232

Wenn man die Stufen und ihre Grenzen nicht kennt, fithrt das Wissen
in Irrttimer, welche im Buch Tahdfut al-falasifah (die Inkohérenz der Phi-
losophen) versammelt wurden. Da spielt die Offenbarung als Quelle der
Wabhrheit eine wichtige Rolle:

Das erkenntnistheoretische System Gazalis hat zwei Séiulen: Offenba-
rung (wahy und ilhim) und Rationalitdt (‘agl), die nach Gazali nicht mit-
einander in Konflikt treten konnen.233

Gazali versucht mit der neuen Quelle der Wahrheit eine neue Philoso-
phie zu begriinden, die bei Ibn Sina und Farabi ihren Anfang nahm, in-
dem er die avicennische Lehre tiber den heiligen Intellekt erweitert und
verscharft.

Geerl Hendrich vermutet fiir Gazalis Gegenmeinungen noch eine an-
dere Lesart:

,Gazalis Kritik der Philosophen hatte auch eine politische Konsequenz.
Der Zerfall des Islam in Sunniten und Schiiten und die Aufspaltung in

231 Perler, Dominik und Ulrich Rudolph: Occasionalismus. Theorien der Kausa-
litat im arabisch-islamischen und im europaischen Denken. Gottingen 2000,
S. 90. Sie berufen sich hier auf Simon van den Bergh: Averroes’” Tahafut al-
Tahafut (The Incoherence of the Incoherence). Cambridge 1987, S. 237.

232 Ebd., S. 97 (vgl. van den Bergh, S. 292).

233 Vgl. Dimitri Gutas: Avicenna and the Aristotelian Tradition. Brill, Leiden/ Bos-
ton 1988.
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zahlreiche Sekten und Schulen war fiir ihn ein Indiz fiir die Verfiithrung
der Gldaubigen durch falsches Denken. Dieses sah er ausgeltst durch die
Philosophie, die mit ihrem Anliegen, die Ordnung der Welt rational zu
erkldren und zu durchdringen, den Islam zerstorte.” 23

Nach Gazali gibt es drei Fille, die fiir ihn so gravierend erscheinen, dass
er sie als Unglaube (kufr)®bezeichnet. In neun Fallen gentigt ihm der
Vorwurf der Haresie (zandiiga)?®. Diese Uberlegungen waren so erfolg-
reich und eindrucksvoll, dass die Anstrengungen und Verteidigungen
von lbn Rusd im Buch tahafut at-tahafut (Widerlegung der Widerlegung),
Ibn Baga®” und Ibn Tofail tiber die Errettung der aristotelischen Philo-
sophie fast ohne Erfolg blieben.

In seinen Widerlegungen versucht er nicht, die Physik und Metaphysik
als Ganzes zu verwerfen, sondern mochte Gefahren und Bruchstellen
aufdecken, welche in ihnen enthalten sind. Dieses Verfahren wurde spa-
ter zum Vorbild fiir viele Theologen.?® Abgesehen von seinen Ansich-
ten, hatten seine Gedanken in der Praxis einen starken Einfluss auf die
islamische Philosophie. Gazali beendet die Zeit der Peripatetischen Phi-
losophie bei den islamischen Philosophen.23

44 Gazalis Beziehung zur Mystik

Gazali berichtet, dass er auf mystischem Wege (Gottesgnade) zu der Er-
kenntnis gekommen ist, dass die Forscher in vier Gruppen aufgeteilt
werden konnen:

1. Die Mutakallimtn (die islamischen Scholastiker): Sie behaupten,
die Menschen der Einsicht und des spekulativen Denkens zu sein.

2. Die Batiniten: sie behaupten, die Trédger des Unterrichts und die
privilegierten Empfanger (des Wissens) durch einen unfehlbaren
Imam zu sein.

3. Die Philosophen: sie behaupten, sie seien Menschen der Logik und
des Beweises.

234 Hendrich, Geert: Arabisch-islamische Philosophie, S. 84.
235 Al-Ghazali: Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-daldl), S. 17.

236 Vgl. ebd. Er verwendet hier den Begriff im Plural. Vgl. auch die Anmerkung
des Herausgebers: ebd., S. 95.

237 Abt Bakr Mohammad Ibn Yahya Ibn as-5a'iq, bekannt als Ibn Baga (1095-
1138 in Marokko) war der erste Aristoteliker unter den spanischen Arabern.

238 Rudolph, Ulrich: Islamische Philosophie, S. 60.
239 Nasr, Hossein: Drei islamische Denker, 7. Auflage, Teheran 2006, S. 58.
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4. Die Sufis: sie behaupten, die Auserwdahlten der gottlichen
Anwesenheit, des Schauens und der Erleuchtung zu sein.20

Nachdem Gazali die ersten drei Gruppen von Wahrheitssuchenden kri-
tisiert und begriindet abgelehnt hat, kqmmt er zur vierten Klasse nam-
lich den Mystikern ($ifis). Man merkt Gazalis knappen Texten seine lei-
denschaftliche Beziehung zur Mystik deutlich an. Vieles scheint hier
eine Synthese einzugehen, seine Lebensgeschichte, positive Eigenschaf-
ten des Sufismus, die Lichtlehre und die Lebensweise der Propheten.

Nach Gazali ist die Mystik der einzige Weg zur Wahrheit, der durch die
Verbindung von Theorie und Praxis fiir die Menschen nachvollziehbar
ist. Auf diesem Weg ist die Praxis schwieriger als die Theorie. Man soll
die bosen Eigenschaften erkennen und sein Herz von allem befreien, au-
Ber von Gott. Vielmehr ist es mit der Anrufung Gottes zu schmiicken.
Der Weg ist nicht durch ein Studium, sondern durch seelische Erlebnisse
und Verwandlung der Eigenschaften erfolgreich zu beschreiten.

Den Unterschied zwischen Wissen und Erfahren, also zwischen Wissen-
schaften und Mystik, illustriert Gazali mit einem Beispiel: Es ist ein gro-
Ber Unterschied, ob man die Definition der Gesundheit oder Sattheit
weifs oder man selbst gesund und satt ist.?*! Um auf dieser langen Reise
bis zum Ziel voranzukommen, muss man einen stindigen Kampf
durchhalten, Hindernisse beseitigen und sich von Verbindungen tren-
nen. So begann er selbst mit einer schlagartigen schweren Anderung sei-
ner Lebensweise:

Daraufhin betrachtete ich meine eigenen Lebensverhiltnisse. Ich
fand mich in Bindungen verstrickt, die mich von allen Seiten er-
fassten. Meine Arbeiten - unter ihnen meine Lehrtétigkeit und
der Unterricht - erschienen mir im Hinblick auf den Weg zum
Jenseits als Beschaftigungen mit unbedeutenden und nutzlosen
Wissenschaften. Dann dachte ich iiber die Intention meiner
Lehrtatigkeit nach und befand sie als unrein vor dem erhabenen
Gott. Thr Beweggrund und ihre Motivation waren das Streben
nach Ruhm und grofSem Ansehen [...]. Kaum machte ich einen
Schritt vorwirts, machte ich auch einen zuriick [...]. So rissen
mich die Leidenschaften der Welt mit ihren Fesseln hin und her.
So stand ich sechs Monate lang von Ragab 488 n. H. (Juli 1095 n.
Chr.) an unschliissig zwischen Anziehungskréften des Diesseits
und den Forderungen des Jenseits.22

240 Al-Ghazali: Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-dalal), S. 12.
241 Ebd., S. 40-41.
242 Ebd., S. 42-43.
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Nach dem Betreten des mystischen Weges verstummte er und spiirte in
sich eine starke korperlich-seelische Schwiche, tiber die er spiter in sei-
nen Biichern berichtet, eine Verwirrung und Unfidhigkeit, von der viele
bedeutende Denker wie z.B. Thomas von Aquin auch betroffen waren.
Thomas hat nach lebenslanger Suche nach gottlicher Wahrheit die
Summa Theologiae” mitten im BufStraktat abgebrochen. Den Lehrenden,
die ihn nach dem Grund fragten, sagte er: ,Ich kann nicht mehr, denn
alles, was ich geschrieben habe, scheint mir wie Stroh zu sein.”“?43 Genau
ein solcher Zustand trat auch bei Gazali ein. Er hatte allerdings im Ge-
gensatz zu Thomas das Gliick die Phase der Dunkelheit durchzustehen,
weiterleben und eine neue Richtung der eigenen Philosophie einschla-
gen zu kdnnen. Gazali hat sich nach langem Verstummen und vielen
Uberlegungen ein Ziel gewihlt, dann verteilte er seinen ganzen Besitz
und verliefs Bagdad, um nach Damaskus zu gehen. Dort versuchte er
durch mystische Ubungen die Seele zu ldautern und das Herz fir die
Anrufung des erhabenen Gottes zu reinigen.”24

In seiner zehnjdhrigen Zuriickgezogenheit erfahrt er Zustdande, die er
weder aufzdhlen noch ergriinden kann, nur Folgendes erwéhnt er:

Ich wufste mit Gewifsheit, dafs die $ifi diejenigen sind, die auf
dem Wege des erhabenen Gottes voranschreiten, besonders weil
ihre Lebensweise die beste aller Lebensweisen, ihr Weg der rich-
tigste aller Wege und ihre Gesinnung die reinste aller Gesinnun-
gen ist. Ja sogar, wenn man die Vernunft aller verniinftigen, die
Weisheit aller Weisen und das Wissen der Gelehrten, denen sich
die Geheimnisse der Offenbarung erschlossen haben, in sich ver-
einigte, umauch nur etwas von der Lebensweise und der Gesin-
nung der Safi zu verdndern und durch etwas Besseres zu erset-
zen, so wiirde ihnen dies nicht gelingen. Denn alle ihre Bewe-
gungen und ihre Ruhehaltungen, in ihrem Aufleren wie auch im
Inneren, sind der Lichtnische der Prophetie entnommen.24

Er strebte danach, sich und andere zu optimieren. Er hat durch seine
Gewissheit und seine innere Schau an Gottes Macht als die stirkste ge-
glaubt. Den Hohepunkt seiner mystischen Sicht erlangt Gazali bei der
Verneinung seiner eigenen selbststindigen Existenz im Buch mungid,
wenn er sein Ziel und seine Absicht ausdriickt:

Ich habe aber einen Glauben der Gewissheit und des inneren
Schauens, dass es keine Macht noch Stérke gibt aufser bei Gott,

243 Vgl. Jean-Pierre Torrell: Magister Thomas, Leben und Werk des Thomas von
Aquin, Freiburg/Basel/Wien 1995, S. 302-306.

244 Al-Ghazali: Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-dalal), S. 45.
245 Ebd., S. 46.
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dem Erhabenen und Grofsen, dass ich selbst mich bewegt habe,
sondern Er hat mich bewegt, dass nicht ich gehandelt habe, son-
dern Er hat durch mich gehandelt. Ich flehe Thn an, mich als ers-
ten und dann durch mich andere zu bessern, mich zu leiten und
dann durch mich andere zu leiten, mir das Wahre als das Wahre
zu zeigen und mir die Befolgung dessen zu schenken, mich das
Unwahre als unwahr erblicken zu lassen und mir zu bescheren,
es zu vermeiden.246

45 Glaube an hhere Wesen

Nach dieser Lebensphase beschaftigt sich Gazali nicht nur mit reiner
Philosophie, sondern auch mit Mystik und schreibt tiber gottliche Wahr-
heiten.

Die Engel sind dabei Vermittler zwischen den Menschen und der geis-
tigen Welt. Bei der Erklarung seiner mystischen Erlebnisse verwendet er
den Begriff Licht als Metapher fiir die Offenbarung 247 (durch Gabriel).
Gazaili ist tiberzeugt, dass es hinter diesem Licht kein anderes Licht auf
Erden gibt, von dem Erleuchtung (gewisse Wahrheit) erlangt werden
kann.

Er gibt dafiir auch einen Hinweis: Wenn man durch Gedanken an Gott
und Gebete sein Herz von allem aufser Gott gereinigt hat, tritt man den
Weg der Mystik an. Einen Weg, der sogar am Anfang Engelsvisionen
beinhaltet, was man noch erlebt, soll man selbst erfahren, denn die
menschlichen Ausdriicke konnen und diirfen es nicht erklaren:

Der Anfang des Weges beginnt mit Visionen und Offenbarun-
gen, so dass sie (die Siifis) im Wachzustand die Engel und die
Geister der Propheten schauen kénnen. Sie horen Stimmen und
empfangen segensreiche Botschaften von ihnen. Dann erhoht
sich dieser Zustand von dem blofsen Schauen der Bilder und der
Symbole zu Stufen, die mit Worten nicht mehr beschrieben wer-
den konnen. Niemand kann versuchen, dies auszudriicken, ohne
dass seine Beschreibung einen klaren Fehler enthélt, den er nicht
umgehen kann. 248

Nach Gazili findet die Vernunft niemals Zugang zu Glaubenswahrhei-
ten (wie z. B. Prophetie und ihre Wunder). Die Wahrheiten werden den

246 Ebd., S. 63.

247 Elschazli, A.: [Anmerkungen der Hrsg.]. In Al-Ghazali: Der Erretter aus dem
Irrtum (al-mungid min ad-daldl), S. 153. Er zitiert aus Farid Jabre: Essai sur le
Lexique de Al-Ghazali, Beyrouth 1970, S. 266.

248 Al-Ghazali: al-mungid min ad-daldl (Der Erretter aus dem Irrtum), S. 47.
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Menschen durch den Engel und Gotteswunder mitgeteilt. Die Vernunft
kann uns auf den Weg helfen. Sie zwingt den Menschen dazu, in seinen
moglichen Grenzen zu bleiben und kann ihn nicht zum Ziel fiihren:

Zusammenfassend kann hier gesagt werden, dass die Propheten
die Arzte der Herzkrankheiten sind. Der Nutzen der Vernunft
und ihre Tétigkeit liegt nur darin, dass wir dies erkennen. Sie be-
zeugt die Prophetie und bescheinigt (gleichzeitig) sich selbst ihre
eigene Unfdhigkeit, das zu erfassen, was mit dem Auge der Pro-
phetie erfasst wird. Sie ergreift uns bei der Hand und fiihrt uns
zu ihr (der Prophetie), wie die Blinden zu ihrem Helfer, und
ibergibt uns ihr wie die hilflosen Kranken den Barmherzigen
Arzten iibergeben werden.2#

Obwohl Gazali in den Biichern Thya’ ‘uliim ad-din (Wiederbelebung der
religivsen Wissenschaften) und al-mungid min ad-dalal (Der Erretter aus
dem Irrtum) an Ibn Sinas und Farabis Philosophie Kritik iibt, ist er den-
noch mit Ibn Sina und Farabi der gleichen Meinung, was das Thema Un-
fahigkeit der Vernunft betrifft.

Sowohl Ibn Sina und Farabi als auch Gazali als bedeutende Denker der
islamischen Philosophie haben eine Uberzeugung gemeinsam: Wo die
Vernunft an ihre Grenzen stofSt, beginnt der Glaube an die Propheten
und an die Rolle des Engels in der Mitteilung der Wahrheit. Die Formu-
lierung der Problemlosung ist aber unterschiedlich. Ibn Sina verwendet
die Begriffe ,heiliger Intellekt“??, wie es im 3. Kapitel dieser Arbeit er-
klart wurde.

Gazali versieht den Begriff , Licht” mit einer faszinierenden und vielsei-
tigen Bedeutung. Man kann sagen, dass der Begriff im Koran aber auch
bei Mystikern und sogar in altpersischen Religionen wie Zarathustra
und auch im Westen?3! zu finden ist.

4.6 Der Begriff ,Licht’ bei Gazali

Gazalis Begriff des , Lichts” hat eine von Gott gegebene aktive Funktion,
die dem Menschen eine innere Schau und Gewissheit schenken kann.
Fin starkes méachtiges Gotteslicht, das ihn selbst bewegt und geleitet hat.
Das Licht hat ihm in seiner Zurtickgezogenheit die Wahrheit gezeigt.2

249 Ebd., S. 57.
250 Auf arab. ‘agl-i qudsi, bei Farabi heifst es , rationale Imagination”: 'agl-i hiyali,
vgl. Nasrollah Hekmat: [bn Sinas Metaphysik, S. 115.

251 Zum Beispiel bei Werner Beierwaltes: Lux intelligiblis, Untersuchung zur
Lichtmetaphysik der Griechen, Miinchen 1957.

252 Vgl. Al-Ghazali: Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-daldl), S. 63.
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Er beschiftigt sich mit dem Begriff in den Werken al-mungid min ad-daldl
(Der Erretter aus dem Irrtum) und besonders intensiv im Buch miskat al-
anwar (Die Nische der Lichter). Das Buch miskat al-anwar ist eine Koran-
auslegung eines bestimmten Verses aus dem Koran, dem es um die Be-
deutung von Licht, Finsternis, Glaube, Unglaube und Engel zu tun ist:

Gott ist das Licht von Himmel und Erde. Sein Licht ist gleich ei-
ner Nische mit einer Lampe darin. Die Lampe ist von Glas um-
geben, das so klar ist wie ein funkelnder Stern. Sie brennt (mit
Ol) von einem gesegneten Baum, einem Olbaum, der weder 6st-
lich noch westlich ist und dessen Ol fast schon leuchtet,- auch
wenn es nicht mit Feuer in Bertihrung kommt - Licht tiber Licht!
Gott fiihrt seinem Licht zu, wen er will. Und er prégt den Men-
schen die Geheimnisse ein. Gott weifs iiber alles Bescheid.25?

Er zitiert weiterhin aus der Propheten—Uberlieferung: ,Fur Gott gibt es
siebzig Schleier aus Licht und Finsternis; wenn er sie aufdeckte, so
wiirde die Erhabenheit seines Antlitzes alles verbrennen, was sein Blick
erfafst.”254

Davon ausgehend entwickelt Gazali seine mystische und symbolische
Philosophie, die spater von Ibn-Arabi und Suhrawardi fortgefiihrt
wurde.

Das Buch miskat al-anwar offnet einen neuen Horizont in der islamischen
Philosophie. Die neue Philosophie in der mystischen Tradition von Ibn
Arabi 2 heifst Philosophie der Erleuchtung (arab. isrig). Das Buch ge-
hort wie auch al-mungid min ad-dalal (Der Erretter aus dem Irrtum) nach
Meinung der 6stlichen Denker wie Hossein Nasr zur letzten Epoche der
schriftstellerischen Téatigkeit Gazalis. Er hat die beiden Biicher nach sei-
ner Lehrtatigkeit in der Nizdmiya und in der Zeit seiner Zuriickgezogen-
heit geschrieben.?>

Der Hauptbegriff in seiner mystischen Philosophie ist der des Lichts.
Das absolute und wahrhaftige Licht ist demnach Gott. Die Anwendung
des Begriffs ist allerdings eine Metapher ohne wortliche Bedeutung. Alle
Wesen werden nach ihrem Anteil an Licht enthiillt und eingestuft.

253 Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (miskat al-anwar), S. 3, zitiert aus dem Ko-
ran (24,35).

254 Ebd, S. 3,4.

255 Muhyeddin Mohammad Ibn al-Arabi (1165-1240 in Damaskus).

25 Elschazli, A.: [Einleitung], In: Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (miskat al-
anwar), S. XII-XIII.
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Am Anfang des Buches miskat al-anwdir gibt Gazali dem Leser einen ers-
ten Uberblick tiber das physische Licht und das Auge, welches durch
verschiedene Mingel nicht die ganze innere Wahrheit der Dinge emp-
fangen kann. Dann sucht er eine Moglichkeit zur fehlerfreien Wahrneh-
mung des Menschen:

Wisse, dafs es im Inneren des Menschen ein Auge gibt, das diese
Vollkommenheit (ndmlich die Freiheit von solchen Méngeln) als
Eigenschalft besitzt und das einmal “Vernunft® [ ‘agl] ein anderes
Mal “Geist™ [rith] und ein drittes Mal “die menschliche Seele
[nafs] genannt wird [...]. Die Vernunft verdient wegen ihrer er-
habenen Rangordnung iiber diese sieben Méangel hinaus eher als
das physische Auge ‘Licht™ genannt zu werden.2”

Im Unterschied zum Auge kann die menschliche Vernunft die Wahrhei-
ten, die hinter dem Schleier der immateriellen Welt verborgen sind, er-
fassen. Dies sind z. B. Thron und Sitz Gottes bis zu den hoheren Engeln
und dem hochsten Konigreich.

Alle Existierenden liegen im Bereich der Vernunft. Die menschliche Ver-
nunft erhélt ihre Informationen tiber die Existierenden aus verschiede-
nen Quellen. Das Auge und andere Sinne geben ihr nur einen Teil der
Informationen. Die andergn wichtigen Quellen sind Imagination, Erin-
nerung und Gedachtnis. Gazali hat dieses Thema in seinem Buch [hyd’
‘uliim ad-din (Wiederbelebung der religidsen Wissenschaften) im dritten
Kapitel: Agaib al-galb (Die Wunder des Herzens) im Detail und ausfiihr-
lich erortert.

Nach Gazali ist die Vernunft, die uns bei der Suche nach Wahrheit be-
gleitet, fehleranfallig, wobei er die hauptsdchlichen Fehler bei falschen
Lehrmeinungen und Urteilen sieht.?>® Trotzdem soll die Vernunft eher
als Licht bezeichnet werden und nicht etwa als Auge.

Im Miskat al-anwdir schreibt er, dass die Vernunft keine Fehler begehe,
wenn sie von der Hiille der Wahnvorstellungen und der Phantasie be-
freit wird. Nur dann kann sie die Dinge so sehen, wie sie wirklich sind.
Erst nach dem Tode enthiillt sich der Schleier und die Geheimnisse wer-
den aufgedeckt. Er zitiert aus dem Koran: ,Wir haben dir den Schleier
von den Augen genommen, so dass dein Blick heute scharf ist”.2% Der
Mensch sieht und hort in diesem Zustand die Wahrheit und ist davon

257 Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (miskat al-anwar), S. 9-10.

258 Gazali erklart dies in seinen Schriften mi yar al-"ilm (Das Kriterium des Wis-
sens) und mihak an-nazar (Der Priifstein der Reflexion).

259 Koran 50, 22.
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auch tiberzeugt, will ins Leben zuriickkehren, um rechtschaffen zu han-
deln.260 Er zitiert auch die oben genannten Stellen aus dem Koran?! und
deutet den Schleier, der nach der Trennung von Seele und Materie des
Menschen enthiillt wird, als Phantasie und Wahnvorstellungen der Ver-
nunft.262

Thomas von Aquin ist wie Gazali davon iiberzeugt, dass die wahre Er-
kenntnis erst nach dem Tode erreicht werden kann. Man kann nicht
durch die betrachtende Wissenschaft, welche in diesem Leben die Wahr-
heit erkennt, das letzte Ziel erreichen. Deshalb erreicht man die voll-
kommene Erkenntnis, die auch die menschliche Gliickseligkeit ist, nach
dem Tod:

Denn die Betrachtung der Wahrheit beginnt in diesem Leben,
wird aber im zukiinftigen vollendet das tédtige und gesellschaft-
liche Leben; aber iiberschreitet die Grenze dieses Lebens nicht.263

4.7 Gazalis Engelslehre

Fine detaillierte Auffassung iiber das Wesen der Engel ist bei ihm nicht
zu finden. Das Wesen der Engel wird bei Gazali als Licht bezeichnet und
seine Engellehre hiangt von seinem Lichtverstindnis ab.

Er gibt fast an jeder Stelle, in der es um Engel geht, nur eine kurze Er-
klarung. Dann kommt er zu einer unvollendeten Zusammenfassung
und beendet das Thema, etwa mit den Worten ,,Niemand kann versu-
chen, dies auszudriicken”.264

Was Garzali iiber Engel in , Die Nische der Lichter” (miskat al-anwar)
schreibt, ist einzigartig und ganz anders als bei Farabi und Ibn Sina.
Denn die beiden haben versucht die Notwendigkeit. der Engelswesen
logisch und im Rahmen der Philosophie behandeln. Gazali aber behan-
delt den Begriff des Engels in seiner Zuriickgezogenheit als mystische
Lebensphase. Aus diesem Grund erklért er das Engelswesen nicht durch

260 Vgl. Koran 32, 12.
261 Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (miskat al-anwar), S. 14.
262 Vgl. ebd.

263 Thomas von Aquins: Summa Contra Gentiles II1/1, 63, hrsg. und tibersetzt
von Karl Allgaier, Darmstadt 2001, S. 263. Es heifst in der Bibel (Ex 33,20):
, kein Mensch kann mich sehen und am Leben bleiben”. Thomas zitiert auch
die Verse, in denen der Herr ,,Lohn im Himmel” (Mt 5,12) verspricht und,
dass die Heiligen , sein werden wie die Engel” (Mt 22,30), die Gott ,,im Him-
mel immer schauen”, wie es Mt 18,10 heifst.

264 Al-Ghazali: Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-dalal), S. 47.
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eine philosophische Disziplin. Engel sind bei seiner Erleuchtungstheorie
die Vermittler des Gotteslichtes an die Propheten. Eine detaillierte Funk-
tion der Engel in seinem Denksystem bleibt fiir den Leser selbst aus sei-
nen allgemeinen Erkldrungen zu analysieren. Wie aber sieht dieses Sys-
tem aus?

Gazali vergleicht zwei Wahrheiten, die durch die menschliche Vernunft
bzw. durch die Engelsoffenbarung erreicht werden kénnen und erklart
dieses anhand des Lichtes. Das Symbol des Korans ist das Sonnenlicht,
das Symbol der Vernunft das Augenlicht. Er benennt den Koran als
Sonne der Vernunft und verwendet nach der Lehre des Korans Gott als
absolutes Licht und Gottes Gesandte als Offenbarer dieses Lichts, das
durch den Engel Gabriel offenbart wurde.265

Gazali glaubt an zwei Arten von menschlicher Erkenntnis, die er wieder
mit dem doppelten Auge des Menschen (ein dufseres und ein inneres
Auge) erklirt.2s6 Das duflere entstammt der Welt der Sinne und der Er-
scheinung, das innere der Welt des Himmelreiches. Jedem der beiden
Augen entsprechen eine Sonne und ein Licht, durch die das Sehen voll-
kommen wird:

eine der Sonnen ist physisch”27 also die sinnlich wahrnehmbare
Sonne und ,,die innere ist von der Welt des Himmelreichs, d. i.
der Koran und die Biicher des erhabenen Gottes, die er hinabge-
sandt hat.268

Wenn man dies vollstandig begreift, so Gazali, offne sich die erste der
Tiiren des Konigreichs. Das Verhiltnis zwischen Erscheinungswelt und
Himmelreich sei wie die Schale zum Kern oder die Dunkelheit zum
Licht und deshalb bezeichnet er das Himmelreich als die hohere Geistes-
oder Lichtwelt. Sie steht der materiellen, dunklen und niedrigen Welt
entgegen.26°

Fiir die Menschen ist alles, was in den Bereich ihrer Sinne und ihrer Ima-
gination fallt (sichtbare Welt). Alles aber, was iiber die Sinne hinausgeht,
nennt Gazali himmlisch und das ist der erste Aufstieg fiir diejenigen

265 Vgl. Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (mmiskat al-anwadr), S. 15. Er zitiert dort
aus dem Koran 4,174: ,,Thr Menschen! Nunmehr ist (durch die koranische Of-
fenbarung) von eurem Herrn ein klarer Beweis zu euch gekommen. Und Wir
haben ein offenkundiges Licht zu euch hinabgesandt.”

266 Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (miskat al-anwar), 5.16, das Kapitel Der Be-
griff Licht’ bei Gazali in dieser Arbeit.

267 Ebd., S. 16.

268 Ebd.

269 Vgl. ebd., S. 16.
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Menschen, die die Reise begonnen haben, um sich der gottlichen Anwe-
senheit zu ndhern:

Denn der Mensch ist auf die tiefste der Tiefen zuriickgewiesen,
von da aus steigt er auf zu der hochsten Welt. Die Engel aber sind
Teile der Gesamtheit des Himmelreichs. Sie geben sich der An-
betung (Gottes) in seiner heiligen Anwesenheit hin. Von da aus
blicken sie auf die unterste Welt. Deshalb sagte der gepriesene:
,Gott hat die Menschen in Dunkelheit geschaffen, dann hat er sie
mit seinem Licht besprengt. 270

Hier sind vier Bezighungen zwischen den Menschen und der geistigen
Welt nach Gazalis Uberzeugung spiirbar:

1.

Die erste Beziehung besteht direkt zwischen dem Propheten und
den Menschen. Gazali will hier wahrscheinlich auf die Mogli-
chkeit des Menschen fiir die Erleuchtung durch Prophetenwesen
hinweisen. Er meint, dass die Propheten und Engel sich im Him-
melreich bei Gott befinden, der allein die Schliissel zu dem Ver-
borgenen besitzt. Die Propheten haben die hochste Stufe des Seins
erreicht und einige Erkenntnisse tiber das Verborgene erlangt. Sie
kénnen z. B. das Herz des Menschen erblicken. Die Propheten
sind eine ,leuchtende Lampe”, die ihre himmlischen Lichter auf
andere Geschopfe ausstrahlen konnen.2”! Doch die Beziehung ist
zweiseitig: Wenn der Prophet in das Herz des Menschen blickt,
wird das Herz auch beleuchtet und kann Gottes Wahrheiten
empfangen.

Die zweite Beziehung besteht zwischen den Menschen und dem
Heiligen Buch des Islams als Wahrheitsquelle. Fiir die Beziehung
ist nattirlich die Vermittlung des Offenbarqngsengels und des Pro-
pheten als Offenbarungsempfanger nétig. Gazali glaubt, dass die
Welt der Erscheinung ein Symbol fiir das Gottesreich und symbo-
lische Wahrheiten des Korans als hochstes Licht ist. Dieses Licht
enthiillt sich nicht jedem, sondern nur den denkenden Men-
schen.2’2

Die dritte Beziehung besteht zwischen den Engeln und den Men-
schen. Man kann durch die Reinhaltung des Herzes von schlech-
ten Eigenschaften wie Zorn, die Engellichter empfangen.?”

270

271

272

273

Ebd., S.17.
Ebd., S.18.
Vgl ebd., S. 16-17.
Ebd., S. 42.
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4. Die Beziehung zweichen Engel, Menschen, und der Handlung der
Menschen.?74

Die zwei letzteren Beziehungen basieren auf dem Wesen der Engel. Die
Engel sind ein Teil des Himmelreiches und von da aus blicken sie auf
die unterste Welt. Sie haben volle Erkenntnis iiber das Handeln des
Menschen und sind dem Menschen ganz nah. Gazali zitiert einen
Hadith des Propheten Mohammed, dass , Gott verfiigt tiber Engel, die
tiber die Handlungen der Menschen besser Bescheid wissen als sie
selbst.”“275

Gazaliist der Uberzeugung, dass es verschiedene Engel gibt, die auf un-
terschiedlichen Stufen stehen. Er zitiert Ali?76 und Ibn Abbas?”7 aus einer
bedeutenden Quelle, im miskat al-anwar tiber einen Gottesengel, der mit
allen anderen verglichen wird:

,Gott hat einen Engel, der siebzigtausend Gesichter hat, fiir jedes Ge-
sicht siebzigtausend Zungen, mit denen er Golt preist.”27

~Am Tag (des Gerichts), da der Geist und die Engel in einer Reihe (vor
Gott) stehen, ohne zu sprechen, aufser wenn der Barmherzige einem Er-
laubnis (dazu) gibt und er sagt, was richtig ist.” 27

Es gibt einen Engel als Symbol des Feuers. Nach einem Zitat aus dem
Koran (28,29) gibt er den Hinweis, dass die himmlischen Lichter die
Quellen des Lichtes sind, aus denen die irdischen Lichter enthommen
sind. So gibt es einen Engel als Symbol des Feuers, welches auf der Seite
des Berges (namens Tiir) wahrgenommen wird.280

Er verwendet auch die Geschichte des Mose, um die Funktion des En-
gels zu erklédren. In dem Beispiel ist das Wahrnehmen der himmlischen

274 Ebd.
275 Ebd.

276 Al Ibn Abi Talib (600-661) gilt den Sunniten als vierter und letzter rechtge-
leiteter Kalif (656-661), den Schiiten als erster Imam.

277 Ibn Abbas, gest. im Jahre 68 n. H. (ca. 677-689 n. Chr.) war ein Vetter des
Propheten Mohammad, der bei den Sunniten und Schiiten als altester Exeget
des Korans gilt.

278 Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (miskat al-anwar), S. 19. Elschazli schreibt
hier in der Anmerkung, dass die Uberlieferung weder in der Sammlung, bei
al-Harawi noch bei Ibn-Fourak zu finden ist. Ebd., S. 70.

279 Ebd. Er zitiert dort aus dem Koran 78,38.
280 Koran 28, 29, vgl. 2. Mose 3.
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Lichter in der sinnlichen Welt von der Seite eines Berges leichter mog-
lich. Die Engel fungieren hier als Vermittler mit ihren verschiedenen
Aufgaben.

4.7.1 Himmlische Lichter und die Rangordnung der Engel

Die himmlischen Lichter haben eine Rangordnung, in der sie voneinan-
der ihr Licht erhalten. Dasjenige Licht, welches der ersten Quelle (Gott)
am néachsten steht, besitzt den hochsten Rang und ist vollkommener als
die Lichter in allen niedrigeren Stufen.

Nach Gazali gibt es keine Kausalbeziehung zwischen den Lichtern wie
bei der Emanationslehre von Ibn Sind. Die Reihenfolge der Lichter be-
deutet bei ihm nicht, dass sie auf unterschiedliche Art und Weise ent-
standen sind und Ursache fiir niedrigere Stufen sind (Ibn Sinds Lehre),
sondern jedes Licht, jeder Engel und jedes Geschopf hat einen Ursprung
in der ersten Quelle:

Wenn du weifst, dass die Lichter in einer Reihenfolge (zueinan-
der) stehen, so solltest du auch wissen, dass diese nicht unend-
lich ist. Vielmehr steigt sie bis zu der ersten Urquelle, welche das
Licht fiir sich und durch sich selbst ist und von nirgendwo an-
ders Licht entnimmt, von dort stromen alle Lichter je nach ihrem
Rang aus.28!

Nach seiner Erleuchtungstheorie haben die oberen Lichter eine Prioritat
(zeitlich und logisch). Ursache fiir alle Stufen bleibt aber das Ur-Licht.
So trennt Gazali seinen Weg von den bisherigen Emanationslehren. Er
verwendet an dieser Stelle auch die Begriffe Licht und Engel in der glei-
chen Bedeutung. Nachdem er tiber die Rangstufe der Lichter gespro-
chen hat, verwendet er den Begriff Engel: Malak. Er nennt hier zwei En-
gel und vergleicht ihre Rangstufe. Diese sind Israfil (ein Engel mit der
Auferstehungstrompete) und Gibra’il (Gabriel), der haufig nach der Ko-
ranlehre?s? als heiliger und zuverldssiger Geist mit einer besonderen
Stellung als Bote zwischen Gott und Mensch genannt wird:

Deshalb ist es nicht unmoglich, dass der Rang Seraphims [eigent-
lich: des Seraphen] hoher ist als der des (Erzengels) Gabriel und
dass es unter ihnen (d. h. den Engeln) den Néchststehenden gibt
wegen der Nahe seines Ranges zu der gottlichen Présenz, welche

281 Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (iniskat al-anwar), S. 20.

282 Koran 26,193 steht , der vertrauenswiirdige Geist”. Elschazli erkldrt in der
Anmerkung zu Die Nische der Lichter, dass in einem Korankommentar (von
Ibn-Katir) ,Seraphim’ steht, vgl. S. 71.
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wiederum die Quelle aller Lichter ist. Es gibt aber auch denjeni-
gen Engel, der noch nédher (zu dieser Prasenz) steht. Zwischen
den beiden gibt es unzahlige Stufen.2?

Gazali weist nach einem Koranvers (37,165f.) darauf hin, dass die grofie
Zahl dieser Engel nach Wiirde und Stellung in ihren Reihen zu bestim-
men ist: ,,Wir sind es, die (zum Gebet) in Reih und Glied stehen und wir
sind es, die Gott preisen.” 2

Esist wichtig, dass die Anzahl der Lichter nicht unendlich ist. Sie steigen
zu der ersten Ur-Quelle, welche das Licht durch sich und fiir sich ist und
sie entnehmen Licht von nirgendwq anders. Aus der Ur-Quelle stromen
alle Lichter nach ihrem Rang aus. Gazali ist davon iiberzeugt, dass die
Verwendung des Begriffs Licht (nir) nur fiir die Ur-Quelle wahrhaftig
ist. Fur alle anderen Wesen ist der Begriff rein metaphorisch zu verwen-
den, denn die Lenkung der Schopfung und Erleuchtung der Welt liegen
in seinen Handen. Ohne sein Wesen ist alles Finsternis des Nichts. Die
Dinge existieren nur im Verhaltnis zu ihm. Nach dieser Sicht erklart
Gazali die tatsdchliche Aussageabsicht der Gnostiker aus dem Koran
(28,88): ,es ist alles dem Untergang geweiht, aufSer Gottes Angesicht
(Aspekt)”285:

Jedes Ding hat also zwei Aspekte, einen zu sich selbst und einen
zu seinem Herrn. Wenn man es unter dem Aspekt zu sich selbst
betrachtet, ist es nichts, aber in Bezug auf den Aspekt des erha-
benen Gottes ist es existent. Also gibt es keine Existenz aufser
dem erhabenen Gott und seinem Angesicht (Aspekt).286

4.7.2 Engel als Ziel des Menschen

Bei der Zusammenfassung seiner Lehre nennt er wieder zwei Arten der
Lichter, visuelle und innere. Das visuelle, wahrnehmbare Licht strahlt z.
B. von der Sonne und kann auf der Erde gesehen werden. Die zweite,
universelle Art des Lichtes sind die Engel:

Was die verniinftigen, geistigen Lichter angeht, so ist die hohere
Welt von ihnen erfiillt - das sind die Substanzen der Engel, auch
die niedere Welt ist voll von ihnen - das ist das tierliche und dann
das menschliche Leben. Durch das menschliche niedere Licht
wird die Ordnung der niederen Welt sichtbar, wihrend durch
das Engelslicht die Ordnung der hoheren Welt sichtbar wird.

283 Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (iniskat al-anwar), S. 20.
284 Ebd., S5.20.
285 Ebd.S. 22.
286 Ebd., S. 23.
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Dies ist, was mit den Koranversen [11,61] gemeint wird: "Er hat
euch aus der Erde entstehen lassen und euch auf ihr wohnen las-
sen’.287

Die niederen Lichter stromen zueinander wie das Licht aus einer Lampe.
Die Lampe ist ein prophetischer Geist. Sie erhalten das Gotteslicht aus
einer hoheren Welt durch die Engel. Die Engel selbst entnehmen ihr
Licht voneinander. IThre Einstufung erfolgt je nach Rangordnung. Dann
erheben sie sich alle zu ihrer Quelle.

Gazali beschreibt in diesem Zusammenhang den Zweck aller Bestrebun-
gen des Menschen. Er ist der Meinung, dass der Hohepunkt der Auf-
stieg aller Geschopfe ist - das Konigreich der Einzigartigkeit. Uber die-
sen Punkt gibt es keinen anderen Aufstieg, denn der Aufstieg ist mit
Vielheit und Relation verbunden. Wenn man den Zustand unverandert
ldsst, dann bleibt die Einzigartigkeit weder hoch noch tief. Er halt die
Auffassung der Gelehrten fiir moglich, dass ,,das Hinabsteigen in den
niedersten Himmel sei das Hinabsteigen eines Engels.”268

Aus dieser Sicht hlt er die bekannte Aussage der Mystiker wie Manstr
al-Hallag 2% oder Sahl Tustari 2, die sich in die Einzigartigkeit Gottes
vertieft hatten, fiir wahr:

Fiir Gott gabe es ein Hinabsteigen in den niedersten Himmel und
dieser Abstieg bedeutet den Gebrauch der Sinne oder die Bewe-
gung der Organe. Darauf verweise die Uberlieferung des Pro-
pheten - Friede sei tiber ihm: ,Ich wurde sein Horvermogen, mit
dem er hort, sein Sehvermogen, mit dem er sieht, und seine
Zunge mit der er spricht.2!

287 Ebd,, S. 26.

288 Ebd., S. 28.

289 Mansur al-Hallag (857-922 Siidiran). Er ist der berithmteste alle frithislami-
schen Mystiker, dessen Ausspruch ,Ich bin die absolute Wahrheit” bis heute
kritisiert wird. Er ist als Mértyrer der Liebe bekannt. Vgl. Annemarie Schim-
mel: Gdrten der Erkenntnis, 4. Auflage, Miinchen 1995, S. 42. Gazali erwadhnt
an diesen Stellen die Namen der Mystiker nicht, sondern zitiert ihre bekann-
ten Aussagen.

290 Sahl Ibn Abdallah Tustari (874-896 n. Chr.) war ein persischer Mystiker, der
als der eigentliche Begriinder der berithmten Lehre in der islamischen Mystik
vom Licht Muhammad (n#ir-i muhammadi) gilt. Sahl spricht von den drei Lich-
tern Gottes, unter denen das erste Mohammad ist. Die Lehre wurde um 900
entwickelt. Vgl. Annemarie Schimmel: Mystische Dimensionen des Islam, S.
304.

291 Al-Ghazali: Die Nische der Lichter (iniskat al-anwar), S. 29.
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Wenn Gott sein Horvermogen, sein Sehvermogen und seine Zunge ist,
so ist Er der Horende, der Sehende und der Redende selbst.

Nach Gazali ist die Bewegung dieser Einzigartigkeiten vom niedrigsten
Himmel, seine Wahrnehmungen und seine Vernunft wiederum von
dem iiber dem zweiten liegenden: , Er steigt von dem Himmel der Ver-
nunft empor zu dem Endpunkt des Aufstiegs der Geschopfe. Das Ko-
nigreich der Einzigkeit umfasst insgesamt sieben Schichten. Anschlie-
Bend steigt Er auf den Thron der Einzigartigkeit, von wo aus er die Ge-
schicke aller seiner Himmel leitet.”292

Es ist nicht immer der Fall, dass man im Herzen die Engelslichter emp-
fangen kann, denn es gibt dafiir Hindernisse. Ein Hindernis ist Zorn. Es
ist ein Unheil der Vernunft. Er ist eine iible Eigenschaft in Menschen.
Das Haus des Herzens soll aber vor jeder Bosartigkeit bewahrt wer-
den.2%s

Andere Hindernisse sind alles, was den Menschen zu der niederen Welt
ziehen kann, wie Reichtum und Beschiftigungen mit dem diesseitigen
Leben. Wenn die Anziehungskraft des Glaubens stérker als die Anzie-
hungskraft zur wahrnehmbaren Welt ist, werden die Lichter die Ge-
heimnisse enthillen.

48 Gazali und andere Denker in seinem Konzept der
Philosophiegeschichte

Gazalis Uberlegungen und insbesondere seine Widerlegungen der Phi-
losophen wurden spéter von vielen Denkern tibernommen. Nicolas von
Autrecourt hat seine These iiber Kausalitdt sogar mit den gleichen Bei-
spielen (Feuer und Wolle) wiederholt.2%4

Es gibt auch viele Theorien, denen Gazalis methodische Denkweise sehr
dhnlich ist. G. H. Lewes vergleicht die Theorie von René Descartes im
Discours de la méthode” (Abhandlung tiber die Methode [des richtigen
Vernunftgebrauchs und der wissenschaftlichen Wahrheitsforschung],

292 Ebd., S. 29.
293 Ebd., S. 42.

294 Nicolas von Autrecourt (1300-1369) war ein franzosischer Philosoph und
:[heologe, der oft als ,Hume des Mittelalters” bezeichnet wird. Vgl. Saeed
Sayh: Islamic philosophy, S. 112.
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mit Gazalis Buch Thyad’ ‘uliim ad-din (W iederbelebung der religiosen Wis-
senschaften). Lewes fand die beiden so sehr dhnlich, dass es fiir ihn nur
um einen literarischen Diebstahl handeln konnte:2%

Schon vor einer Reihe von Jahren habe ich bemerkt, wie viel Fal-
sches ich in meiner Jugend habe gelten lassen und wie zweifel-
haft alles ist, was ich hernach darauf aufgebaut, dass ich daher
einmal im Leben alles von Grund aus umstofSen und von den
ersten Grundlagen an neu beginnen miisse.2%

Descartes selber schreibt, dass er fiir seine Ideen vielen vorherigen Den-
kern zu danken hat. Obwohl er sie nicht erwahnte, weifs man aber, dass
kein Philosoph aufSer Gazali im Buch al-mungid min ad-dalal (Der Erretter
aus dem Irrtum) diese Idee hatte. 27

C.F. Weizsacker stellt die Frage, ob Descarles genug gezweifelt hat. Und
antwortet: ,,Wahrscheinlich nicht”, denn woher weifs Descartes, dass
Denken Substanz ist?2%

Zahlreiche Autoren vertreten die These, dass Gazilis Zweifel tiefer als
die von Descartes seien. A. Elschazlis Begriindung dazu lautet:

Fiir Descartes waren Denken, Gefiihle und Zweifel Vorausset-
zung fir die Suche nach der Gewissheit. Fiir al-Ghazali waren
Denken, Zweifel und die Suche selbst nach der Gewissheit ein
Anlass dafiir, die Rettung von einem hoheren Wesen zu erhof-
fen. Der Zweifelnde ist zugleich ein Suchender. Er sucht die
Wahrheit, indem er zweifelt. Deshalb kann er nicht zugleich ein
Zweifender sein und die Losung aus sich selbst herausfinden.
Deshalb war die Hoffnung al-Ghazalis auf eine Erlosung von au-
8en, einer hoheren Instanz, von Gott selbst, konsequent.2%?

Hierbei sollte man Gazalis Lebensgeschichte nicht iibersehen. Seine
Zweifel wurden so tief, intensiv und stark, dass er seine Heimat, Familie
und Karriere aufgab und er sein normales, alltagliches Leben nicht wei-
terfiihren konnte.

295 Lewes, George Henry: The Biographical History of Philosophy, Bd. 2, London
1845/1846, S. 50: ,,[...] had any translation of it existed in the days of Des-
cartes, everybody would have cried against the plagiarism.”

2% Descartes: Meditationes de prima philosophia, hrsg. V. Liider Gabe, Hamburg
1959, S. 31. Vgl. Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-daldl), S. 4.

297 Ebd., 5.113.

298 von Weizsicker, Carl Friedrich: Descartes und die neuzeitliche Naturwissen-
schaft, Hamburg 1958, S. 28.

29 Elschazli, A.: [Einfithrung]. In: Der Erretter aus dem Irrtum (al-mungid min ad-
dalal), S. XXXIT-XXXIV.
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Ebenso kann man der Rezeption von Gazalis Denken bei Schopenhauer,
Eduard von Hartmann, Nietzsche nachspiiren. Die Ahnlichkeit zwi-
schen Immanuel Kant in seinem Werk , Kritik der reinen Vernunft” und
Gazalis Buch tahituf ist nicht iibersehbar.3® Die beiden beweisen die
Wabhrheit der Religion durch einen moralischen Einfluss auf den Men-
schen.

Innerhalb der islamischen Philosophie wirkte Gazalis Theorie nicht ne-
gativ. Manche Autoren meinen, dass seine Ideen wie ein harter Schlag
waren, der jeden weiteren Fortschritt verhinderte." Dies ist nicht kor-
rekt, denn nach dieser Epoche hatte sich die Philosophie um einen neuen
Aspekt, der in seinem weiteren Buch miskat al-anwar (Die Nische der
Lichter) mit dem Kernthema , Gotteslicht” zu lesen ist, erweitert.

Seine Biicher wurden ab dem 12. Jh. in die lateinische und dann in die
hebriische Sprache tibersetzt und beeinflussten christliche und jtidische
Denker, besonders das Buch magasid al-falasifah (Die Absichten der Phi-
losophen), das mehrmals tibersetzt wurde.

Thomas von Aquin ist in seinem Werk Summa Contra Gentiles mit
Gazaliim Buch tahafut der gleichen Meinung, dass die Philosophen iiber
manche Themen, wie Gottes Wissen, Wunder der Propheten und Wie-
derauferstehung der Toten zu widerlegen sind. Er schreibt, dass der
menschliche Intellekt im gottlichen Bereich unféhig ist. Beide meinen,
dass diese Wahrheiten nicht unverniinftig, sondern iiberverniinftig
sind. 302

49 Fazit

Gazali hat das reine philosophische Denken stark kritisiert. Sein neuer
Weg hat in der Philosophie einen mystischen Klang. Seine Kritik gegen
die Philosophen wurde spiter bei verschiedenen Denkern im Osten und
Westen diskutiert. Sein neuer Weg zur Wahrheit wurde in der islami-
schen Welt von Suhrawardi weiterentwickelt.

300 Vgl. ebenda, S. 115.

301 Vgl. Philip Khuri Hitti: History of Arabs, London 1949, S. 432. Vgl. Moham-
mad Igbal: The Reconstruction of Religious Thought in Islam, Oxford 1934, S. 4-
6

302 Vgl. ebenda, S. 109-111, vgl. auch Thomas von Aquin: Summa Contra Genti-
les I/1, 3. Kapitel, hrsg. und tibers. von Karl Albert und Paulus Engelhardt,
Darmstadt 2001.
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Gazali schreibt im ersten Artikel seines Werkes miskat al-anwar, dass die
reine menschliche Vernunft nicht irren kann. Die falschen Lehrmeinun-
gen entstehen wegen unserer Urleile und Phantasievorstellungen. Er be-
handelt das Thema in seinen Biichern miyar al-‘ilm (Das Kriterium des
Wissens) und mihak an-nazar (Der Prifstein der Reflexion). Wenn die
Vernunft von der Hiille der Wahnvorstellungen und der Phantasie be-
freit wurde, beginge sie keine Fehler. Die Befreiung ist aber fast unmog-
lich. Also kann man der Vernunft bei der Suche nach Wahrheit nicht
vertrauen.

Er leugnet sogar sichere und logische Prinzipien, namlich , die Kausali-
tit” und meint, dass es ein Produkt der Gewshnung menschlichen Den-
kens durch seine Erfahrungen ist, und dieses kann uns nicht zu einer
sicheren Erkenntnis fiihren.

Ein sicherer Weg zur Wahrheit ist nur durch gottliches Licht erreichbar.
Es ist eine Wahrheit, die durch Vermittlung des Engels an den Prophe-
ten fiir die Menschheit offenbart wurde. Es ist nicht wie die Philosophie
mangelhaft, sondern eine vollkommene und wahre Erkenntnis.

Er vergleicht die gottliche Wahrheit des Korans mit der Vernunft der
erreichbaren Wahrheiten. In dem Vergleich ist das Symbol des Korans
das Sonnenlicht und das Symbol der Vernunft das Augenlicht. Der
Mensch kann damit die Wahrheiten sehen. Der Unterschied der beiden
Lichter ist sehr grofs.

Was Garzali in seiner Philosophie présentiert hat, stellt ein Problem dar.
Das Problem beruht auf seiner mystischen Ansicht im Wahrheitsweg,.
Man soll sich auf die Lehre des Korans, aber auch die Lehre der Mysti-
ker, die die wahrnehmbare Welt verwerfen, konzentrieren. Es ist eine
schwierige Aufgabe, die nicht fiir alle Suchenden oder hochgelehrten
Menschen erreichbar ist. Der Wahrheitsweg fiihrt den Menschen durch
mystische Ubungen zu einer nahe an Engelwesen heranreichendenen
Sphire, bis diese sich Gott ndhert. Wenn man das Zwischenziel (Engel)
nicht erlangt, erreicht man das Ziel (die Wahrheit) nicht.

Suhrawardi versuchte das Problem mit seiner Erleuchtungsphilosophie
zu l6sen. Die Erleuchtungsphilosophie Suhrawardis basiert nicht nur
auf einer intellektuellen oder mystischen Lehre, sondern sie ist eine Ent-
wicklung von Gazalis Lehre mit verschiedener Denkweise. Die Denk-
weisen stammen aus altgriechischen, dgyptischen und altpersischen
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Weisheiten. Dazu kommen noch gottliche Weisheiten, die durch die En-
gel an Hermes®® offenbart wurden. Sein Weg zur Wahrheit ist fiir jeden
Suchenden erreichbar.

Gazalis spirituelle Uberlegungen kommen mit seinem Tod zu Ende.
Suhrawardi, der nédchste grofie Philosoph in der Kette der islamischen
Philosophen, hat mit seiner Erleuchtungslehre Gazalis Weg weiterent-
wickelt. Er hat die islamische Philosophie in ihre neue Richtung gefiihrt
und wiederbelebt.

308 Zu dieser Tradition s. unten FN 320 (Bettina Léber im Vorwort zu ,,Das Rau-
schen der Fliigel Gabriels”). Hossein Nasr schreibt, dass Hermes bzw.
Henoch (eine biblische Gestalt) fiir Suhrawardi und andere islamische Philo-
sophen der Prophet ldris (aus dem Koran) ist, der von Gott die Offenbarung
bekam. Vgl. Nasr, Hossein: Drei islamische Denker, 7. Auflage, Teheran 2006,
S. 63.
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5  Sihab ad-Din Yahya Suhrawardi

5.1 Der Begriinder der Erleuchtungsphilosophie

Der nédchste bedeutende Philosoph in der Reihe der islamischen Philo-
sophen nach Gazali ist Suhrawardi. Seine Philosophie basiert nicht auf
altgriechischer, sondern auf altpersischer Lehre, auf dem Zoroastris-
mus. Im Gegensatz zu vielen islamischen Philosophen schrieb er seine
Werke auf Persisch. Damit beweist er auch, dass sich diese Sprache -
genauso gut wie die arabische - fiir philosophische Schriften eignet. Die
islamischen Philosophen verdanken ihm seine Theorie als eine neue Phi-
losophierichtung. Die nachfolgenden Philosophen - wie Molla Sadra®*
oder Mir Damad?®® - kannten Suhrawardis Philosophie sehr gut.

Allerdings wurde seine Lehre weder im Westen noch im Osten - auch
in seiner Heimat (Persien) nicht - aufgegriffen und weitergefiihrt. Es
fehlt an wissenschaftlicher Sekundérliteratur tiber Suhrawardi. Im Wes-
ten wurde Suhrawardi durch die Werke von Henry Corbin (1903-1978)
und Hossein Nasr berithmt. Im Osten - besonders in seiner Heimat -
wurden iiber ihn nur wenige Monographien verfasst.3% Seine eigenen
Schriften (sowohl in originaler Sprache oder Ubersetzung) sind kaum in
Verwendung,

In seiner Erleuchtungsphilosophie geht es um das absolute Licht, dessen
helle Strahlen nie von der Finsternis eingenommen werden kénnen. Der
Versuch, ihn und seine Gedanken zu verstehen, kann fiir die heutige
Philosophie sehr bereichernd sein.

304 Molla Sadra (1572-1640) war der bedeutendste iranische Theologe und Phi-
losoph seiner Zeit und der Begriinder der transzendenten Philosophie im Os-
ten.

305 Mir Mohammad Bagher Estarabadi, bekannt als Mir Damad, war ein Philo-
soph und Theologe (gest. 1631 oder 1632) in der Zeit der Satawiden-Fiirstdy-
nastie in Persien.

306 Z. B.: Corbin, Henry: Sohravardi. Le Livre de la Sagesse Orientale. Lagrasse 1986;
Die Gesamtwerke von Suhrawardi, hrsg. von Hossein Nasr, Teheran 1975;
Nasr, Hossein: Geschichte der Philosophie im Islam, Teheran 1961.
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5.2  Philosophie der Erleuchtung (hikmat al- israq)

Sihab ad-Din Yahya Suhrawardi mit dem Beinamen al-magtil, d.h. der
Martyrer, ist der Begriinder der Philosophie der Erleuchtung (Oikmat al-
isrdq) bzw. der lllumination. Johann Christoph Biirgel schreibt:

Es fehllt auf, das der Autor [Suhrawardi] seine Lehre nicht als
falsafa [Philosophie], sondern als hikma bezeichnet. Das Wort ist
durch seinen Gebrauch im Koran und dariiber hinaus im Alten
Testament -in der hebradischen Form hochma- von heiliger Weihe.
Griechisch entspricht ihm sophia, das im Neuen Testament fiir
Weisheit steht. Doch wahrend der Begriff im Neuen Testament
ambivalent ist - der Weisheit Gottes steht , die Weisheit der
Welt” (tou kosmou 1. Kor. 19,20) gegentiber -, ist es im Koran im-
mer sakrales Wissen, das durch kikmabezeichnet wird [...]. Dem-
gegeniiber verwendet nun Suhrawardi hitkma in einem program-
matischen Sinn fiir eine bewufst stirker an Plato, aber auch an
den Hermetismus und die parsische Tradition angekniipfende,
ebenso gnostisch wie islamisch durchwachsene Philosophie.307

Geboren wurde er 1153 n. Chr. in Suhreward, einem Dorf in der persi-
schen Provinz Sandschan im Nordosten des Iran, aus dem auch der Stif-
ter des suhrawardiyya-Ordens stammte. Uber seine Kindheit bis hin zu
seinen anfanglichen Studien ist nichts bekannt. Zundchst zog er nach
Marégeh, eine Stadt in der iranischen Provinz Ost-Aserbaidschan, um
bei Magd ad-Din al-Gili islamische Rechtwissenschaften zu studieren.
Dort lernte er auch den bedeutenden persischen Philosophen Fahr ad-
Din ar-Rézi kennen. Danach zog er nach Isfahan und studierte bei Zahir
Farsi Logik. Einige Jahre spater, als er sein Studium der Grundwissen-
schaften abgeschlossen hatte, reiste er nach Damaskus (Syrien), um den
Mystiker und Wissenschaftler Elders kennenzulernen.

Zahlreiche Diskussionen wurden von al-Malik az-Zahir, dem Sohn von
Salah ad-Din - Herrscher von Aleppo - organisiert. Er ermutigte Suhra-
wardi und erwies ihm Ehrenbezeigungen. Sein Respekt gegeniiber dem
jungen Suhrawardi erregte grofsen Neid bei anderen Gelehrten, Wissen-
schaftlern und geistlichen Juristen. Sie fiirchteten den glanzenden, jun-
gen und mystischen Philosophen, so dass sie sich dazu entschlossen, ihn

307 Biirgel, Johann Christoph: Allmacht und Méchtigkeit. Religion und Welt im
Islam, Miinchen 1991, S. 161.
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wegen Unglauben zu verurteilen. Salah ad-Din lieS Suhrawardi gefan-
gen nehmen. Er wurde im Alter von 38 Jahren auf unbekannte Weise
getotet. Daher ist er als Martyrer bekannt.308

Fiir seine Philosophie orientierte Suhrawardi sich nicht an Aristoteles
und Platon, sondern an der altpersischen Lehre. Darin besteht der mafs-
gebliche Unterschied zu anderen islamischen Philosophen.

Sein Weg zur Wahrheit (hagigat) beginnt mit der Philosophie, kommt
aber erst durch mystische Schau ans Ziel. Anders als bei Ibn Sina, Al-
Kindji, oder Kant ist seine Lehre von Kritik fast unbertihrt geblieben.

In seiner kurzen Lebenszeit fithrte er - wie alle Sufis - ein sehr einfaches
Leben. Er kam mit dem Notigsten an Materiellem aus und folgte darin
seinem Meister Aba Nasr as-Sarraj, der sagt: ,,Sufismus bedeutet, nichts
zu besitzen und von nichts besessen zu werden.”309

Er glaubte aulerdem an einen Ausspruch tber den Sufismus seines
Meisters Abii Sa‘id Ibn abi‘l-Haiyr (geb. 967 Iran, Horasan). Dieser defi-
niert Sufismus als einen bestimmten Zustand: ,Ruhm im Elend, Reich-
tum in der Armut, Herrschaft in Dienstbarkeit, Sattigung im Hunger,
Leben im Tode und SiifSe in der Bitterkeit [...] Der Sufi ist der, der mit
allem zufrieden ist, was Gott tut, so dass Gott mit allem zufrieden ist,
was er tut.”310

Wihrend Suhrawardi von den einen als ungldaubig (kifir) bezeichnet
wird, nennen andere ihn einen Heiligen, der gottliche Geheimnisse
kannte und Wunder vollbrachte (sahib al-karamat).311Die Bezeichnung
sayh al-israg bedeutet Meister der Erleuchtungsphilosophie, was auf
seine mystische Philosophie zuriickgeht: ,Was metaphysisch als Exis-
tenz (wujid) begriffen wird, fallt mit dem zusammen, was in der Urer-
fahrung als Licht (niir) erfahren wird. So gilt in diesem Kontext: Existenz
ist Licht.”312

308 Yaqut al-Hamawi: (ma 'gam al-'odabd), 19. und 20. Buch, hrsg. Ihsan Abbas,
Beirut 1993, S. 315.

309 Schimmel, Annemarie: Mystische Dimensionen des Islam, S. 32. Sie zitiert aus
dem Band von Abu Nasr As-Sarraj: Kitab al-luma’ fi't-tasawuf, hrsg. von Rey-
nold Alleyne Nicholson, Leiden/London 1914.

310 Schimmel, Annemarie: Mystische Dimensionen des Islam, S. 344.

sl Ibn abi Usaibah (1203-1270): Uyun al-Abna’, hrsg. von Amer an-Naggar, Bei-
rut 1996, S. 641.

312 Schimmel, Annemarie: Mystische Dimensionen des Islam, S. 368.
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Suhrawardi verfasste knapp fiinfzig Biicher auf Persisch und Arabisch
iiber seine Lichtlehre, die im historischen Buch nuzhat-ul arwah313 er-
wiahnt wird. Seine Lehre verfasste er in Erzdhlform. Eine intensive Be-
schiftigung mit seinen Texten ist notwendig, um sie in ihrer Tiefe zu
erfassen. Dabei konnen zwei Begriffe — namlich ,Liebe” und ,Intellekt’ -
als zentral aufgefasst werden, sie treten in fast jeder seiner Geschichten
auf, wobei die Liebe das Hoherstehende ist, da sie immer zur Wahrheit
fiihrt. Seine Geschichte tiber die Wahrheit der Liebe (arab. hagigat al-'iSq)
kann als ein Meisterwerk in der persischen Sprache gelten.

Das Wesen der Engel ist fiir Suhrawardi ein zentrales und notwendiges
Thema, das von ihm direkt und indirekt behandelt wird. Dieses Thema
soll hier im Kontext seines philosophischen Denkprozesses (ohne den
das Verstandnis unmoglich ware) untersucht werden.

Als Beispiel soll die Rolle der Engel in seiner wichtigsten philosophi-
schen Publikation hikmat al-israg (Philosophie der Erleuchtung)®! be-
trachtet werden. Sie ist nicht nur die bedeutendste Quelle fiir seine Phi-
losophie, sondern sie ist auch in der ganzen islamischen Philosophie ein-
zigartig. Sie zeichnet sich wie auch seine anderen Werke durch eine be-
sondere literarische Fahigkeit und eine spiirbare Leidenschaft aus, mit
der er sich diesem Thema widmet. Er liefert hier eine Interpretation vom
Aufstieg der menschlichen Seele, die mit der Reinigung der Seele be-
ginnt und mit ihrer Erleuchtung endet.

In der Einfiihrung heifst es, dass der Inhalt des Buches ihm durch eine
mystische Erfahrung von Gottesengeln offenbart wurde. Daraufhin
habe er diese auf Driangen seiner Schiiler niedergeschrieben:

Doch ihr meine Freunde - moge euch Gott zuteil werden lassen,
was ihm lieb und recht ist! , habt nicht davon abgelassen, mich
darum zu bitten, euch ein Buch niederzuschreiben, in dem ich
darlege, was mir durch mystische Erfahrung zuteil geworden ist,
wiahrend ich mich in die Einsamkeit zuriickgezogen hatte und
gottliche Eingebung auf mich herabkam. In jeder strebenden
Seele gibt es einen mehr oder weniger grofsen Anteil vom Licht

313 Sahruzi Sams ad-Din Muhammad (13. Jh.): Nuzhat al-arwah wa rawdat al-afrah
fit tarih al-hukama wa T-faldsifah, Hrsg. Khiirshid Ahmad, Haydarabad 1976, 2.
Buch, S. 123.

314 Hikmat bedeutet wortlich ,Weisheit’ (griech. Sophia), wird aber im Arabischen
synonym mit ,Wissenschaft’ verwendet. iSrdg bedeutet ,Strahlen von Licht’.
Insbesondere ,Licht der Sonne” und ist etymologisch mit dem arabischen
Wort fiir ,Osten, Orient” (Sarg) verwandt. Vgl. Nicolai Sinai: [Stellenkommen-
tar]. In: Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 302.
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Gottes, und jeder, der sich selbstandig miiht, verfiigt in hoherem
oder minderem MafS tiber mystische Erfahrung.315

Auch bei der Zusammenfassung des Buches und seiner anderen Werke
erwahnt er, dass die Wahrheiten und Geheimnisse ihm durch den Hei-
ligen Geist des Gabriel auf einmal offenbart wurden und das Schreiben
des Buches nur wenige Monate dauerte. Das Buch bezeichnet Suhra-
wardi als besonders wichtig. Um es zu verstehen, seien seelische Vorbe-
reitungen notwendig, fiir die er eine Anleitung gibt:

Bevor er mit der Lektiire beginnt, soll er sich vierzig Tage lang
asketischen Ubungen unterziehen, kein Tierfleisch und nur we-
nig Essen verzehren und sich ausschliefslich der Kontemplation
des Lichtes des méchtigen und erhabenen Gottes widmen und
zwar so, wie es der Hiiter der Schrift befiehlt. Wenn die Zeit fiir
das Buch gekommen ist, dann soll er sich darin versenken [...].
Der Heilige Hauch [rih] hat es mir an einem wundersamen Tag
auf einmal ins Herz geworfen [...]. Niemand soll danach trach-
ten, die Geheimnisse dieses Buches kennenzulernen, ohne sich
an den zu wenden, der mein Nachfolger ist und bei dem das Wis-
sen um die Schrift ist.316

Das Buch hat zwei Hauptteile. Im ersten Teil kritisiert Suhrawardi be-
stimmte Positionen der peripatetischen Philosophie und der Philoso-
phie Ibn Sinas, Logik, Physik und Metaphysik. Er bereitet den Leser auf
den zweiten Hauptteil seines Buches, die Darstellung seiner Wissen-
schaft der Lichter, vor.

5.3 Quellen der Erleuchtungsphilosophie

Nach Suhrawardi und Farabi gibt es eine Wahrheit, zu der alle Philoso-
phen streben und die diese auf verschiedene Weise erlautern. Nach sei-
ner Vorstellung gelten altgriechische und agyptische Weisheiten als
wertvollstes geistiges Erbe der Menschheit.

Bei Suhrawardi riickt allerdings das Wesen der Engel ins Zentrum der
islamischen Philosophie. Die Engel gelten nicht nur als Vermittler der
Offenbarung bei Propheten, sondern auch als Vermittler der Wahrheit
an die Philosophen und Mystiker. Sie verbinden Prophetie, Philosophie
sowie Weisheit der Kulturen und mystische Inspiration.

315 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 9.
316 Ebd., S.221-222.
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Suhrawardi bezeichnet Hermes als ,,Vater der Philosophie”37 und als
Griinder der ewigen Weisheit. Bettina Lober schreibt, dass man bei
Suhrawardis Erzdhlungen zahllose Beziige und Resonanzen zu Hermes
findet und erklért den Begriff:

Hermes, den er den , Vater der Weisheit” nennt, ist uns durch
das ,,Corpus Hermeticum” und andere alte Texte bekannt. Es
handelt sich dabei um magische, alchemische, astrologische und
gnostisch-philosophische Schriften, die unter dem Namen des
dreimal grofSen Hermes, Hermes Trismegistos, zusammenge-
fasst werden. Damit ist keine historische Person, sondern eine
religivse Stromung gemeint, deren Wurzeln im alten Agypten
liegen. 318

Die Weisheit, die durch Hermes begriindet wurde, wurde dann nach
Iran und Agypten weitergegeben. Von dort gelangte sie nach Griechen-
land. Die Griechen und Perser haben sie iiberliefert. Die Weisheit hat
sich in der islamischen Kultur und bei den Mystikern gehalten und
wurde weiterentwickelt. Suhrawardi meint, dass alle Lehren in den
grundlegenden Fragen iibereinstimmen.*'’Er vereinbarte in seiner Grie-
chischen Philosophie (hikmat-i yunani) agyptische Gedanken mit der mys-
tischen Erkenntnis, die durch unmittelbare Erfahrung erreicht wird .32

Suhrawardi brachte durch seine Lichtlehre die Lehren von Aristoteles,
Platon, Zarathustra und Hermes zusammen. In der Einfiihrung seiner
bedeutendsten Schrift: Philosophie der Erleuchtung erwéhnt er die Namen
von Philosophen und Weisen, die ihn beeinflussten:

Meine Ausfiihrungen iiber die Wissenschaft der Lichter und al-
les, was sich darauf griindet, verdanken sich der Hilfe alle jener,
welche den Weg des méachtigen und gewaltigen Gottes einge-
schlagen haben. Diese Ausfiihrungen stimmen tiberein mit der
mystischen Erfahrung des méchtigen und erleuchteten Platon,
des Fiihrers und Meisters der Philosophie, und aller, die ihm von
Hermes, dem Vater der Philosophie, bis zu seiner eigenen Zeit
vorausgegangen sind, unter ihnen solche gewaltigen Grofsen der
Philosophie wie Empedokles und Pythagoras.?2!

317 Ebd., S. 10.

518 Lober, Bettina: Das Rauschen der Fliigel Gabriels. Drei Erzahlungen des
,Meisters der Erleuchtung’ Suhrawardi, Birnbach 2006, S. 25.

319 Vgl. Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 11.
320 Vgl ebd., S. 10-11.
821 Ebd., S. 10.
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Er erwihnt viele Denker, die ihn beeinflussten und wiirdigt ihr geistiges
Erbe, das er auf sich tibertragen sieht. Dieses Erbe entwickelte er mit sei-
nen eigenen ldeen weiter. Durch diesen Prozess entstand die Erleuch-
tungsphilosophie.

Suhrawardi greift auf die Denkweise von Gayomarth, Fereydan und
Kai Khosrow aus dem persischen Kénigsbuch zuriick und bezieht sich
auf Bayzid-i Bistami, Dhu'n-Nun (der Agypter), Sahl-i Tustari, Abu‘l-
Hasan Haraqani und Mansur al-Hallag.

Bettina Lober fasst die Quellen, die Suhrawardi verwendet hat, folgen-
dermafSen zusammen:

Suhrawardi lédsst sich nicht durch starre Dogmen einschrinken und
schopft aus den unterschiedlichen Quellen, namlich islamischen, christ-
lichen, jiidischen, philosophischen, gnostischen, hermetischen und al-
chemischen. In seinen Erzahlungen und Lehrschriften bezieht er sich auf
den Koran und die Bibel, auf Zarathustra, Hermes Trismegistos und
Plato, auf das persische ,Konigsbuch” und die sufische Dichtung. Er
weist mehrfach auf seine innere Verbundenheit mit Plato, Hermes, Za-
rathustra und anderen Weisen hin. Im Wirken all dieser Weisen sicht er

eine Absicht: Die menschliche Seele zu ihrer hoheren Bestimmung zu
fithren.322

Suhrawardi ist der Ansicht, dass die ewige Weisheit bei den Vorfahren
der Menschen in unterschiedlichen Ausfiihrungen auftrat. Er sah sich
selbst als Zentrum, welches zwei Denkrichtungen, die urspriinglich eine
Quelle hatten, neu zusammenbringt und wiederbelebt. Er hat alle diese
Lehren (von Hermes tiber die Griechen und Agypter bis hin zu persi-
schen Weisheiten) mit der Koranlehre und mystischen Wahrheiten kom-
biniert. Trotz dieser vielfaltigen Kombination ist seine Philosophie nicht
chaotisch, sondern weist ein geordnetes System auf.

Suhrawardis Methode unterscheidet sich in seiner Lichtlehre von Gazali
in dessen Buch miskat al-anwar (Die Nische der Lichter). Bisher wurde
tiber Suhrawardi nicht nur im Westen, sondern auch in seiner eigenen
Heimat wesentlich weniger als tiber 1bn Sina oder Ibn Rusd geforscht.
Insofern als seine Philosophie ein wertvoller und einzigartiger Schatz
ist, der auf menschliche Vernunft und Inspiration in allen Zeiten zurtick-
geht, verdient er jedoch weitaus grofiere Aufmerksamkeit. Um sein
Werk zu verstehen, muss man sich zuerst den wichtigsten Quellen fiir
seine Philosophie zuwenden.

32 Lober, Bettina: Das Rauschen der Fliigel Gabriels, S. 10.
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5.3.1 Altpersische Lehre

Suhrawardi legt viel Wert auf die altpersische Kultur und ihre Botschaft.
Seine Lehre basiert auf Licht und Finsternis, was auch dem Denken der
altpersischen Zoroastrier entspricht. Auch seine Engellehre wird mit ei-
ner geheimen Sprache und Begriffen aus der Religion des Zarathustra
erklart. Wichtig dabei ist, dass die Zoroastrier Monotheisten waren. Der
spéatere Dualismus entstand durch Mani und andere:

Hierauf griindet sich auch die orientalistische Lehre von Licht
und Dunkelheit, die von den persischen Philosophen wie Dja-
masp, Frashoshtar®?, Bozorgmehr324 und ihren Vorgangern ver-
treten wurde. Es handelt sich dabei nicht um die Lehre der un-
gldubigen Magier oder die Ketzerei Manis®?® oder sonst etwas,
was dazu fiihrt, Gott - hoch erhaben ist er dartiber! - andere Got-
ter beizugesellen.326

Nach Suhrawardi hat die Finsternis keine unabhéngige Existenz. Fins-
ternis bedeutet nur Mangel an Licht.

Sein Glaube an Engel stiitzt sich u. a. auf die altpersische Lehre. Die En-
gel sind darin geistige Wesen, an denen sich Gotteseigenschaften mani-
festieren. Als Helfer Gottes organisieren sie die untere materielle Welt.3

Die erste Strahlung des Lichtes liegt fiir Suhrawardi im altpersischen
Mythos - es ist der erste Schopfer von Ahura Mazda (Herr der Weisheit,
hochste awestische Gottheit). Die erste Gottesstrahlung steht stets in
persischen Aufzahlungen an zweiter Stelle nach Ahura Mazdd, der in der
mittelpersischen Sprache Pahlawi, Bahman genannt wird: ,Es steht fest,
dass dasjenige, was als erstes aus dem Licht der Lichter hervorgeht, eins
ist; dies ist das Néchste Licht bzw. das Gewaltige Licht, welches manche
der alten Perser vielleicht mit dem Namen ,Bahman’ bezeichnet ha-
ben.“328

323 Der mittelpersischen Literatur zufolge sind Djamasp und Frashoshtar zwei
Zoroastrische Briider. Vgl. Nicolai Sinai: [Stellenkommentar]. In: Suhrawardt:
Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-iSrdg), S. 305.

324 Legendérer Wesir des sassanidischen Herrschers Hosraw I. (reg. 531-578), der
in der arabischen und neuplatonischen Literatur erwdhnt wurde. Vgl. Nicolai
Sinai: [Stellenkommentar]. In: Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hik-
mat al-israg), S. 305.

325 Mani (216-274/277 n. Chr.), Begriinder des Manichdismus.
326 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 11.

827 In der persischen Mythologie, z. B. bei Zarathustra, spielen sie die Rolle von
Gottheiten.

328 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 129.
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Was bei der altpersischen Kultur auffallt, sind Lobpreis und Respekt,
die der Sonne entgegengebracht werden. Suhrawardi schreibt an meh-
reren Stellen tiber die Heiligkeit der Lichter und den Respekt ihnen ge-
geniiber.?? Auch das Element Feuer gilt ihm — unter dem Einfluss der
alten persischen Kultur — als bewundernswert: , Lichthaftes Feuer ist
aufgrund seiner Lichthaftigkeit etwas Edles. Die Perser sehen es tiber-
einstimmend als Talisman des ordibehest, eines herrscherlichen Lichts,
welches das Feuer emaniert, an.”330

Suhrawardi hat in seinen kleinen Schriften, besonders im ‘Agl-i sorh (der
Rote Intellekt), Begriffe aus dem persischen Koénigbuch (sahniame) — vor
allem fiir mystische Bedeutungen — neu verwendet.

5.3.2 Griechisches Denken

Suhrawardi ist weiterhin von Denkern der griechischen Antike beein-
flusst. Agathodaimon, Empedokles, Pythagoras und Platon sind fiir ihn
die , gewaltigen Grofien der Philosophie”.®! Er ist sogar tiberzeugt, dass
Philosophen wie Platon und Hermes durch ein héheres, umfassendes
Licht und durch Intuitionen immaterielle Substanzen sehen konnten.332

Aristoteles, der in der islamischen Philosophie als ,,der erste Lehrer” be-
kannt ist, stand auch bei Suhrawardi in groffem Ansehen und wird als
Jmam der Forscher“33 bezeichnet. Er schatzt dessen Griindlichkeit und
sein aufSergewohnliches Wesen, begabt mit Weitblick und Klarsicht.33
In der Philosophie der Erleuchtung kritisiert er allerdings die Grundlage
des Peripatos und ersetzt sie durch die Grundlage der Erleuchtungs-
lehre. Er erkennt Aristoteles nicht als direkten Vorgidnger der islami-
schen Philosophie an; seine Vorgidnger waren keine Philosophen, son-
dern Mystiker wie z. B. Bayzid-i Bistami oder Sahl-i Tostari.?>

Im ersten Teil der Philosophie der Erleuchtung ist der Platon-Einfluss deut-
lich. So sind z. B. bei unterschiedlichem Rang der Wesen - geméfs ihrem
Anteil an Licht - platonische Spuren zu finden.

829 Z.B.ebd., S. 198.

330 Ebd., S. 176, er zitiert hier Zarathustra: Awesta, 3. Abschnitt, Yasht Buch 1.
331 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 10.

332 Ebd., S. 219

333 Taheri, Sadr ad-Din: Erkldrung von Suhrawardis Buch. Al-mashare’ wal-
mutarihat (Begrindungen und Erlduterungen), Teheran 2006, S. 484.

334 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 11.
335 Vgl. Muhammadi, Kazem: Acht kleine Schriften von Suhrawardi, S. 51.

120

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

Die wesentliche Kritik gegentiber Aristoteles besteht in der Leugnung
der ,, Ideenwelt”336 und in der Lehre iiber Materie und Form. Nach Suhr-
awardi besteht die Welt aus verschiedenen Stufen von Licht und Fins-
ternis. Finsternis bedeutet bei ihm die Abwesenheit des Lichtes, das in
der Materie existiert. Sie funktioniere wie ein Schleier, der einen Licht-
einfluss verhindert. Er nimmt die platonische Form an und deutet das
Licht als Wesen eines Engels, der die Dinge erhilt und allen Wesen ihre
Fahigkeiten schenkt.

Fiir Suhrawardi ist es nicht wichtig, wie Aristoteles die Fahigkeit des
menschlichen Geistes zu erklidren versucht, sondern ihm geht es darum,
dessen Ursprung nachzuweisen. Damit will er einen Ausweg fiir die
Menschen aus einem materiellen Gefdngnis finden und ihnen die ewige
Ruhe und Gliickseligkeit ermoglichen. Nach seiner Kritik an dem
menschlichen Wissen, das auf den unsicheren Saulen der Sinne und der
Vernunft beruht, beschiftigt er sich im zweiten Teil seines Werkes mit
der Grundlage der isrig und der Bedeutung des Lichtes sowie mit der
Beschaffenheit der Engel.

5.3.3 Islamische Erkenntnisse

Koran und Hadith

Koran und Hadith (Propheten-Uberlieferung) sind die wichtigsten reli-
giosen Quellen fiir Suhrawardi. Er zitiert, erklart und interpretiert sie
héufig in seinen mystischen Schriften. Am Anfang jedes Werks emp-
fiehlt er seinen Freunden und Schiilern die Frommbheit. Seine Methode
ist eine philosophische Argumentation, die schlieSlich mit einem Vers
aus dem Koran belegt wird. In seiner Schrift munes al-usaq (Vertraute der
Liebenden) erklért er seine philosophische Sicht zu den Themen Liebe,
Schonheit und Trauer mit der koranischen Lehre. Dazu greift er auf drei
Personen - Joseph, Zelika und Jakob - zuriick, die im Koran erwéhnt
werden. Seine Erklarung fiihrt den Leser an seine Vorstellung tiber die
ganze Schopfungswelt heran. Er verdeutlicht sein Anliegen sowohl
durch philosophische Untersuchungen als auch mit Geschichten und
Erzidhlungen. 37

Nach dem Koran bilden Hadithe (die Prophetenworte, die als zweite
Quelle des Islams gelten) eine der Grundlagen fiir die mystische Philo-
sophie von Suhrawardi.

336 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 96-98.
387 Muhammadi, Kazem: Acht kleine Schriften von Suhrawardi, S. 149.
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Islamische Philosophie

Einen grofsen Teil seiner Gedanken iibernimmt er von den islamischen
Philosophen, insbesondere von Ibn Sina. Suhrawardis Ausfithrungen
tiber die Himmelsspharen (auch ihre Seelen, Intellekt und Ursache) und
tiber die regierenden Engel sind denen lbn Sinas sehr dhnlich.?

Er ist wie auch Ibn Sina davon tberzeugt, dass reine Materie der Grund
fur die Entfernung der Seele des Menschen von hoheren Wesen wie den
Engeln ist. Wenn der Mensch seine Abhidngigkeit von der materiellen
Welt reduziert, kann die Seele die hoheren Wesensstufen erreichen.3

Seine Schrift gissat al-gurbat al-garbiyah (Die Erzdhlung vom westlichen
Exil) ist eine Weiterentwicklung von Ibn Sinas Geschichte Haiy Ibn
Yagazin (Der Lebende, Sohn des Wachenden). Dort erklért er seine Ideen
metaphorisch und verwendet die gleichen mystisch-poetischen Begriffe
wie Ibn Sina.

Ganz anders argumentiert er in seiner Schrift hikmat al-israg (Philosophie
der Erleuchtung), in der er eine argumentative Losung fiir Probleme an-
gibt. In der Denkweise unterscheidet diese Schrift sich von den peripa-
tetischen Schriften. Er nimmt nur finf von zehn aristotelischen Katego-
rien an, namlich: Substanz, Qualitidt, Quantitiat, Relation und Bewe-
gung30

5.3.4 Mystik

Suhrawardi zitiert an mehreren Stellen aus den grofSen mystischen
Schriften. Er reiste viel, um grofse islamische Mystiker kennenzulernen.
Er glaubte an einen ungewchnlichen und tibernatiirlichen Weg der
Mystiker in das Licht. Es ist ein mehrstufiges Modell, das der Mystiker
in sich entwickelt, um die gottlichen Wahrheiten zu erreichen. Wichtig
ist dabei die Fiihrung durch Gott, denn der Ubergang von der dunklen
Welt der Materie und der Sinne hin zum Licht ist ohne Hilfe unmoglich.
Der einzige Unterschied zwischen seiner Denkmethode und der der
Mystiker ist, dass er die Bedeutung der Vernunft des Menschen bei der
Wabhrheitssuche nicht leugnet. Die Vernunft ist fiir ihn als erster Fiihrer
zur Wahrheit notwendig, reicht aber nicht aus, um zum Ziel zu gelan-
gen. Was schliefslich zum Ziel fiihrt, ist die Mystik.

338 Vgl. Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 210-212.
339 Vgl. ebd.
340 Vgl. Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 49.
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In all seinen Werken ist seine grofie Neigung zur Mystik spiirbar. Ein
kurzer Uberblick iiber die islamische Mystik, auf die er sich stiitzte,
kann fiir das Verstdndnis seiner Philosophie hilfreich sein. An dieser
Stelle soll eine kurze Zusammenfassung der orientalischen Mystik ge-
niigen:

Mystik kann als , Liebe zum Absoluten3*! definiert werden. Der geis-
tige Weg des Mystikers kann nicht mit dem intellektuellen Bemiihen er-
reicht werden. Der Intellekt allein wirkt auf diesem Weg lediglich wie
ein Schleier, also wie etwas, das von der Erkenntnis der Wahrheit ab-
lenkt.

Die Haltung der frithen Sufis zu Wissenschaft und Theologie wird von
Hugwirl - einem indischen Mystiker - zusammengefasst: ,,Das Wissen
ist riesig und das Leben ist kurz, deshalb ist man nicht verpflichtet alle
Wissenschaften zu lernen [...], sondern nur so viel, wie fur die Befol-
gung des Religionsgesetzes notwendig ist.”342

Der mystische Pfad (tariga), der zur gottlichen Wahrheit fiihrt, kommt
aus den islamischen Gesetzen (Sari ‘ah). Es wird als ein schwieriger Weg
beschrieben, der den Wanderer (salik) durch verschiedene Stationen
(magam) zum letzten Ziel, dem vollkommenen tauhid (wesenhafte Er-
kenntnis, dass Gott Einer ist), fiihrt. Das, was Weg und fiir den Wande-
rer erleuchtet ist, das ist Gottesvertrauen (tawakkul). Auf dem Weg gibt
es verschiedene Stufen, die erreicht werden konnen. Dhu‘n-Nun, der
Agypter, nennt z.B. folgende Stationen: , Glaube, Ehrfurcht, Gehorsam,
Hoffnung, Liebe, Leiden und Vertrautheit; die letzten drei Stufen wer-
den als Verwirrung, Armut und Einheit angegeben.”34

Suhrawardi ist nicht nur von Dhu’n-Nun, sondern auch von vielen an-
deren Mystikern inspiriert und beeinflusst worden, in besonderem
MafSe von Hallag, dem ,,Martyrer der Gottesliebe”3#, In seinem Werk
sind viele Zitate und Erzdhlungen iiber und von Hallag enthalten. Es
gibt zwischen beiden viele Ahnlichkeiten - sowohl in ihrem gewaltsa-
men Tod, als auch in dem ,, g6ttlichen Feuer, das Suhrawardis Seele ver-
zehrte, 345

341 Schimmel, Annemarie: Mystische Dimensionen des Islam, S. 17.

342 Ebd., S. 35.

343 Schimmel, Annemarie: Mystische Dimensionen des Islam, S. 150.

s Schimmel, Annemarie: Hallaj, Mértyrer der Gottesliebe. Leben und Legende,
Koln 1968.

345 Ebd., S. 370.
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Hallag s beriihmtester Ausspruch, den Suhrawardi oft zitierte, ist: and [-
hagq (Ich bin die absolute Wahrheit oder Ich bin Gott). Es ist der Hohe-
punkt der Mystik, den Hallag erreichte. Er bedeutet das Entstehen vom
eigenen Wesen und die Vereinigung mit Gottes Wesen (fana’i fil-lah). So
ist der Beginn des Entstehens Gott und sein Ende hat kein Ende oder gar
eine Grenze 3% Eine nachvollziehbare Interpretation von fand ist bei An-
nemarie Schimmel zu lesen:

Vollige Aufhebung des Ichbewusstseins, wenn nur die absolute
reine eine Wirklichkeit als absolutes Bewusstsein vor ihrer Spal-
tung in Subjekt und Objekt tibrig bleibt [...]. Der Sufi erlebt die
Riickkehr zu dem Augenblick, da Gott war und nichts aufser
Ihm. Fana ist sicherlich eine menschliche Erfahrung, aber der
Mensch ist nicht das Subjekt dieser Erfahrung. Das Subjekt ist
vielmehr die metaphysische Wirklichkeit selbst.34

Dieser Zustand kann nur durch wahre Liebe zu Gott erreicht werden. In
diesem Zustand hat Hallag sich als Gott empfunden und sich auch selbst
so bezeichnet. Die Aussage wurde falsch interpretiert und deswegen
wurde er als Unglaubiger beschuldigt und getotet. Die Erzahlung von
Attar 348 enthélt in Kurzfassung das Geheimnis von Hallags Leben,
Liebe und Tod, was Suhrawardis Schicksal recht dhnlich ist:

Als Hallaj im Gefdangnis war, fragte ihn ein Derwisch: was ist
Liebe? Er sprach: Du wirst es heute sehen und morgen sehen und
iibermorgen sehen! An jenem Tag toteten sie ihn, am n#chsten
Tag verbrannten sie ihn, und am dritten Tag gaben sie seine
Asche dem Wind [...]. 3%

Suhrawardi reflektiert seine Uberzeugung von der Mystik als den bes-
ten Weg zur Wahrheit in der Einfiithrung von Philosophie der Erleuchtung.
Dort nennt er verschiedene Rangstufen von Menschen, die nach der
Wabhrheit suchen. Dann bewertet er die Klassen nach ihrem Erfolg bei
der Suche. Die Mystiker haben bei ihm Vorrang;:

346 Die mystische Theorie des Ausloschens in Gott stammt aus einem Koran-Vers
(28,88).
347 Schimmel, Annemarie: Hallaj, S. 208.

348 Fariduddin Attar'e NeySaburi (ca. 1136 in 1220 oder 1221) war ein persischer
Dichter und Mystiker wihrend der mongolischen Invasion. Eines der be-
rithmtesten seiner 114 Werke ist das mantig at-tair (Die Vogelgesprache). In
der Geschichte tiber reisende Vogel erklért er den mystischen Weg zur Wahr-
heit, der durch sieben Stationen (magdm) geht.

349 Ebd., S. 100.
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a. Ein gottlicher Philosoph, der in der gottlichen Weisheit beschlagen
ist, dem das diskursive Denken (arab. baht, Nachforschung) jedoch
ganzlich abgeht.

b. Ein diskursiver Philosoph, dem die gottliche Weisheit gdnzlich
abgeht.

¢.  Ein gottlicher Philosoph, der sowohl in der gottlichen Weisheit
(arab. muta alleh) als auch im diskursiven Denken beschlagen ist.

d. Ein gottlicher Philosoph, der in der gottlichen Weisheit beschla-
gen, aber im diskursiven Denken nur mittelméfig oder schwach
ist.

e. Ein Philosoph, welcher im diskursiven Denken beschlagen, aber
nur mittelmafig oder schwach in der gottlichen Weisheit ist.

f.  Ein Schiiler sowohl der gottlichen Weisheit wie des diskursiven
Denkens.

g. Ein Schiiler, der allein nach der gottlichen Weisheit strebt.
h. Ein Schiiler, der nur nach diskursiver Erkenntnis strebt.350

Jemand, der zugleich in der gottlichen Weisheit und im diskursiven
Denken beschlagen ist (muta alleh), ist ein Stellvertreter Gottes auf der
Erde und soll der Herrscher sein.®! Suhrawardi selbst gehort zu dieser
Gruppe.

Er ist sowohl ein Mystiker als auch ein Philosoph. Allerdings unterschei-
det sich seine Mystik von der bei Hallag und seine Philosophie von der
Ibn Sinas, da er beides mit seiner eigenen Theorie - namlich isrdg - kom-
biniert. Fasst man ihn als einen reinen Mystiker oder aber einen reinen
Philosophen auf, versteht man seine Lehre falsch.

So ist nach Suhrawardi die Mystik mit einem logischen und intellektu-
ellen Hintergrund der vollkommene Weg zur Wahrheit. In Bezug auf
die Herrschaft zeigt er, wie wichtig ein derartiger mystischer Weg ist:

Sollte es auch so jemanden nicht geben, so gebiihrt die Herr-
schaft dem Philosophen, der beschlagen in der gottlichen Weis-
heit ist und dem das diskursive Denken ganzlich abgeht. Die
Welt ist niemals ohne Jemanden, der in der gottlichen Weisheit
beschlagen ist. Auf keinen Fall jedoch gebiihrt die Herrschaft in

350 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 11-12.
351 Vgl. ebd., S.11-12.
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Gottes Welt einem diskursiven Denker, der nicht auch mit der
gottlichen Weisheit vertraut ist.%2

Suhrawardi war selbstbewusst genug, diese Position einnehmen zu wol-
len 3%

Er bezeichnet solche Personen als ,,qutb” (Pol).?* Es sind jene, die nach
gottlicher Weisheit wie nach diskursiver Erkenntnis streben. Der Begriff
qutb hat in den persisch- arabisch sprachigen Kulturraumen eine wich-
tige und weitgefasste Bedeutung;

e  Bei den Sulfis ist qutb immer das Zentrum des Geistigen. Von ihm
hingt das Wohl dieser Welt ab.355

e Inder spiteren persischen Theosophie wird der qutb als der Er-
scheinungsort von Saros (zoroastrischer Engel, der Gabriel oder Is-
rafil, ,dem Engel der Auferstehung’, entspricht) bezeichnet.

¢  Nach einem aufSer-koranischen Wort (Hadit-i qudsi) haben qutb
und Heilige mit der Regierung des Universums zu tun. Sie sollen
die Unvollkommenheit aus dem Universum entfernen.356

Qutb ist bei Suhrawardi der wahre Herrscher und der hochste Heilige,
obwohl das politische Geschift nicht in seiner Hand liegt. Unter seiner
Herrschaft soll die Welt voll Licht und fern von Finsternissen der Unge-
rechtigkeit sein. Wenn er nicht regiert, herrscht Dunkelheit.357

Im Gegensatz zu Farabi und Ibn Sina ist Suhrawardi der Auffassung,
dass der wahre Herrscher unbedingt Mystiker sein sollte und mystische
Fahigkeiten wie karamt®>$ haben muss.?

In seinem Buch at-talwihit (Andeutungen) berichtet er, dass er in einem
Zustand zwischen Traum und Ekstase Aristoteles sah, der ihm sagte:

32 Ebd.,S.12
35 Yatrebi, Yahya: Die Erleuchtungsphilosophie von Suhrawardi, Qom (lran)

2012, S. 59.
354 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 12-13.
355 Vgl. Annemarie Schimmel: Mystische Dimensionen des Islam, S. 286.
3% Vgl. Annemarie Schimmel: Mystische Dimensionen des Islam, S. 286.
357 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 13.
358 Karamat sind die Wunder der Heiligen. Sie sind etwas Ungewochnliches, das

die Kette von Ursache und Wirkung zerbricht.

359 Yatrebi, Yahya: Die Erleuchtungsphilosophie von Suhrawardi, S. 59. Er zitiert
aus Suhrawardis Schrift: hayakil an-niir. Suhrawardi steht im Gegensatz zu
Farabi und Ibn Sina. Nach Ibn Sina soll der Herrscher die gelehrteste Person
sein, denn wire er ein Mystiker mit prophetischen Figenschaften, sei er Gott
und nicht mehr ein Mensch. Vgl. ebd., S. 58.
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,Bayzid'e Bistami, Sahl’e Tustari und dhnliche, die nicht mit reinem
Wissen zufrieden sind, sondern nach der direkten Intuition den Weg zur
Weisheit suchen, sind die wahren Philosophen.”3¢0

Er meint, dass die Weisheit mit der Befreiung aus dem Korperlichem (at-
tagrid) und der Kraft der Liebe (quwwat al-muhabbalh) anfangt und mit
Empfang des gottlichen Lichts weiter zum unendlichen und untber-
schreitbaren Ziel tibergeht.®!

Suhrawardi erzahlt zahlreiche mystische Geschichten, die sowohl von
der Bedeutung als auch von der Schreibart in der persischen Literatur
einzigartig sind. Zu nennen sind hier besonders seine symbolischen Er-
zidhlungen: ‘Agl-i sorh (Der Rote Intellekt), lugat-i miiran (Die Sprache
der Ameisen), Safir-i Simurg (Das Floten des Simurg362), Awaz-i par-i
Gibra’il (Der Klang der Schwinge Gabriels), hayakil an-niir (Die Licht-Al-
tire), risalat at-tair (Geschichte der Vogel). %% Seine al-waridat wat-taqdisat
(Gebete und Heiligungen) reflektierten umfassend seine mystischen
Vorstellungen.

54 Isragq

Der arabische Begriff isrig hat zwei Bedeutungen und wurde bewusst
von Suhrawardi ausgewdhlt. Der Begriff hangt mit dem Begriff sarg (Os-
ten, rechts) zusammen. Diese Himmelsrichtung hat bei Mystikern eine
geheimnisvolle Bedeutung. In der Mystik ist die Entfernung zwischen
West und Ost nicht nur geographisch zu sehen, sondern es besteht auch
eine hierarchische Distanz. ISrdg bedeutet auch: Strahlen von Licht, ins-
besondere von der Sonne. Ibn Sina gebrauchte den Begriff fiir die Er-
leuchtung des Vorstellungsvermogens (al-hiyal) durch den menschli-
chen Intellekt oder die Emanation des immateriellen Intellekts aus

360 Die Gesammelten Werke von Suhrawardi, hrsg. von Hossein Nassr, 1. Buch,
Teheran 1975, S. 70.

361 Ebd., S. 194.

362 Simurg gilt nach persischer Mythologie als Konig der Vigel. Sein Nest soll
sich hinter dem Gebirge gaf (kiih-i gif), dem Zielort von Wahrheit und Selbst-
erkenntnis, befinden. Wenn man die 7 Gebirge gif (sieben mystische Situati-
onen) hinter sich hat, erreicht man den Simurg.

363 Die Werke sind in Kazem Mohammadis Acht kleine Schriften von Suhrawardt
zu lesen.
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Golt.364 Bei Gazali wird der Begriff in seiner ,Wiederbelebung der reli-
giosen Wissenschaft” (ihyd uliim ad-din) gebraucht. Der Begriff findet bei
Suhrawardi eine neue, umfangreiche Bedeutung.

5.5 Die Bedeutung von Licht und Dunkelheit bei
Suhrawardi

Bei Suhrawardi ist das absolute Licht der Ursprung alles Existierenden.
Alle Wesen bestehen aus Licht. Licht ist das wahre Wesen und braucht
keine Definition, da unklare Begriffe mit klaren Begriffen definiert wer-
den. Licht ist das klarste Wesen, das mit nichts anderem erklart werden
kann. Alle Dinge werden mit Licht erkennbar. Nichts ist demnach offen-
barer als Licht. Es bedarf keiner Erklarung oder Definition.365

Suhrawardi konstatiert, dass ein Gegenstand entweder wesensméifsig
Licht und Glanz ist oder nicht. Er unterteilt das wesensmifsige Licht in
zwei weitere Lichter:

L. Das akzidentelle Licht (an-nir al-‘arid), das ein Zustand von
etwas anderem ist.
II. Das immaterielle oder reine Licht (an-niir al-mudgarrad, wortl.
losgelost, frei von der Materie), das kein Zustand von etwas an-
derem ist.

Was nicht wesensmafSig Licht ist, unterteilt er wiederum in zwei Teile:
I.  Finstere Substanz (al-gauhar al-¢asiq): was keines Substrats bedarf.

I.  Dunkler Zustand (al-hai @ az-zulmaniya): was ein Zustand von an-
derem ist.36¢

5.6 Hierarchie der Lichter
Die Lichter sind nach ihren Kategorien in zwei Klassen unterteilt: 367

I.  Existenzielles Licht, das ,,an sich” (fi nafsil) und ,,von sich aus”
(li nafsih) existiert. Es kann sich offenbaren, ist lebendig und im-

materiell.

364 Vgl. Nicolai Sinai: [Kommentar]. In: Suhrawardi: Philosophie der Erleuch-
tung (hikmat al-israg), S. 302-303. Vgl. Ibn Sina: 6. Abhandlung Kap.6, S. 603-
604.

365 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S.109.
366 Ebd., 5.109-110.
37 Ebd., S.138.
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IL.

a.
b.

Akzidentelles Licht, das ,,an sich, aber aufgrund von etwas an-
derem” existiert. Es kann sich nicht offenbaren, denn seine Exi-
stenz geht auf etwas anderes zurtick. Dieses Licht unterteilt sich
ebenfalls noch einmal:

Welches in Korpern auftritt.

Welches in immateriellen Lichtern auftritt (al-niir al-sanih), dar-
gebotenes Licht. 368

Die existenziellen Lichter sind in zwei Kategorien geordnet:

L.

a.

b.

Herrliche Lichter (anwar al-qahirya), die in keinerlei Beziehung zu
den Schranken stehen. Sie sind weder in sie eingepragt noch
kontrollieren sie dieselben. Unter den herrlichen Lichtern gibt es
erhabene, herrliche (gawahir at-toliyah oder gawahir al- uyiin) Li-
chter und formhafte herrliche Lichter (§dwahir al-ardiyah),
ndmlich die Archetypen (arbab al-asnam, wortlich: Herren der
Bildnisse). Aus dem formhaften Licht werden wiederum zwei
Welten emaniert:

Durch das Bezeugen (musahedah) wird die sinnliche Welt emaniert.
Durch die Erleuchtung (israg) wird die Ideenwelt emaniert.

Befehlshabende Lichter (an-niir al-isfahbod), die regierende Lichter
(al-anwar al-mudabbirah) sind und immateriell sind:

Regierende Lichter der Spharen.

Regierende Lichter der menschlichen Seelen. 3%

Suhrawardi versucht in seiner Lichtlehre und Einstufung des Lichtes -
wie Farabi und Ibn Sina - ein geordnetes und genaues System von der
existierenden Welt darzustellen. Allerdings steht er den Schritten zum
Erkladren seiner Lehre selbst skeptisch gegentiber. Er zweifelt, ob Wahr-
heit tiberhaupt erreicht werden kann. Wahrscheinlich entstammt dieser
Zweifel seiner Neigung zur Mystik. In seiner Lichtlehre heifst es, dass
man in dem umfassenden Bereich des Lichtes mit unvollkommener, ra-
tionaler Erkenntnis (Schliissen und Folgerungen) nicht alles erfassen
kann:

Ich behaupte nicht, dafs sich die Gesamtheit dieser Beziehungen
auf das beschrankt, was ich aufgezihlt habe. Vielmehr gibt es
dort Wunder, welche die menschlichen Intellekte nicht zu fassen

368

369

Ebd.
Ebd., 5.143-144.
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vermdogen, solange sie Kontrolle iiber [die] dunkle Seiende aus-
iiben. Welche Wunder auch immer wir uns ausmalen - dort gibt
es Dinge, die noch wunderbarer und erstaunlicher sind.370

erhabene herrliche Lichter
(§awahir at -t oliyah oder
Sawahir al-"uyiin)

Hertliche Lichter
(arwar al-qahirya)
sinnliche Welt
Artchetypen

Immaterielles ($awahir al-

(an-nar al- ardi iyah)

mudgarrad) @y Ideenwelt

der Spharen
Befehlshabendes
Licht
Die Lichter (an-niir al-isfakbud)

der menschlichen Seelen

Welches in Kérpern
auftritt

Akzidentelles
(an-niir al-
‘arid)

Welches in immateriellen
Lichtern auftritt
(al-nar al-sanih)

Abb. 2 Hierarchie der Lichter

5.6.1 Immaterielle, intellektuelle Lichter (ihre Eigenschaften und
der Grund ihrer Unterschiede)

Suhrawardi erklirt die Eigenschaften der immateriellen Lichter:

I.  Man kann auf ein immaterielles Licht nicht sinnlich hinweisen.
Das reine Licht ist nur durch den Intellekt und die mystische Er-
fahrung zu erfassen. Es kann keinem Koérper innewohnen und
nicht in einer bestimmten Richtung verortet werden.

370 Ebd., S. 159.
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II. Immaterielles Licht ist von sich aus ein Licht. Alles, was von der
Existenz her etwas anderes als Licht ist, ist akzidentelles Licht.

II. Immaterielles Licht kann sich durch die Kraft seines eigenen Sel-
bst erfassen.37?

Nach Suhrawardi unterscheiden sich die immateriellen Lichter nicht in
der Art, sondern in ihrer Vollkommenheit (kamal) und Unvollkommen-
heit (nags). Er driickt dies mit zwei Argumentationen aus:

I.  Das Wesen von Licht an sich ist nur durch die Vollkommenbheit
sowie durch duflerliche Dinge zu erkldren, denn wenn es zwei
Teile hitte - von denen ein jeder nicht an sich Licht wiére - sonst
gébe es eine finstere Substanz (gawhar al-gasig) oder einen
dunkleren Zustand (hai a zulmaniya) und das Ganze ware nicht
an sich Licht. Wenn aber einer der beiden Teile Licht ware und
der andere kein Licht, so wiirde letzterer keinen Anteil am
Wesen des Lichts haben und dieses wire mit einem der beiden
Teile identisch.372

II. Die immateriellen Lichter unterscheiden sich nicht ihrem Wesen
nach, denn wenn ihre Wesenheiten verschieden waren, dann
wiirde jedem immateriellen Licht das Lichtsein und noch etwas
anderes innewohnen. Nun sind drei Zustidnde vorstellbar:

a. Dieses andere wire dann entweder ein Zustand im immateriellen
Licht

b. oder das immaterielle Licht wire ein Zustand in ihm
c.  oder beide subsistierten jeweils durch sich selbst.

Wenn das andere ein Zustand im immateriellen Licht ware, dann wire
es dem Wesen desselben gegeniiber dufserlich, denn ein Zustand tritt
erst dann in einem Gegenstand auf, nachdem sich dieses als eine selbst-
standige Quidditdt im Intellekt verwirklicht hat. Er ist also nicht der
Grund des Unterschieds.

Wenn das immaterielle Licht ein Zustand in dem anderen wire, so wire
es kein immaterielles Licht mehr, sondern eine finstere Substanz, der ein
akzidentelles Licht innewohnt.

Wenn die beiden Lichter durch sich selbst subsistierten, dann ware kei-
nes von beiden das Substrat des anderen oder teilte ein Substrat mitihm.
Es handelt sich auch nicht um zwei Schranken, die sich vermischen oder
miteinander verbunden sein konnten. Folglich unterscheiden sich die

371 Ebd., S. 113.
372 Ebd., S.122.
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immateriellen Lichter nicht in ihrer Wesenheit, sondern in ihrer Voll-
kommenheit und Unvollkommenheit.33

5.6.2 Licht der Lichter

Nachdem Suhrawardi iiber die Wesenheit und Eigenschaften das imma-
terielle Licht erkléirt hat, beweist er die Existenz des Lichts der Lichter
als Ursache und Grund des Daseins. Sein Licht der Lichter als das voll-
kommenste Wesen entspricht den Eigenschaften von , das notwendige
Seiende”?74 bei den anderen Philosophen. Wenn ein immaterielles Licht
in seiner Wesenheit (mahiyat) bediirftig ist, so richtet sich seine Bedirf-
tigkeit seiner Meinung nach nicht auf die leblose, finstere Substanz.
Denn die Ursache soll edler und vollkommener als ihre Wirkung sein.
So ist es unmoglich, dass eine leblose, finstere Substanz ein vollkomme-
nes immaterielles Licht verwirklicht. Wenn immaterielles Licht zu sei-
ner Verwirklichung eines anderen Dinges bedtirftig ist, so ist es eines
subsistierenden Lichtes bediirftig. Die hierarchisch geordnete Reihe
setzt sich dann jedoch nicht ins Unendliche fort, sondern sie endet bei
einem Licht, jenseits dessen es kein weiteres Licht mehr gibt. Dieses ist
das Licht der Lichter. Das allumfassende, heilige und bestiandige Licht,
das gewaltige erhabene und alles beherrschende Licht, jenseits dessen
es nichts mehr gibt.?">

5.6.2.1 Einheit und Einzigartigkeit des ,Lichtes der Lichter”

Nach Suhrawardi ist es unvorstellbar, dass es zwei immaterielle Lichter
gibt, denn sie wiirden keinerlei Verschiedenheit aufweisen:

Sie wiirden sich weder durch etwas, was ihnen beiden gemein-
sam ist, unterscheiden, noch durch ein angenommenes notwen-
diges Begleitmerkmal des Wesens, denn auch ein solches miifste
ihnen gemeinsam sein, noch durch etwas Akzidentelles und
Fremdartiges, sei es dunkel oder lichthaft - denn jenseits ihrer
gibt es nichts, was als spezifizierender Faktor fungieren konnte.
Wenn aber eines der beiden Lichter sich selbst und das andere
spezifizierte, so wiirden sie bereits vor ihrer Spezifikation und
ohne jeden Spezifikationsfaktor als zwei verschiedene Indivi-
duen existieren - wo doch Individualisierung und Dualitét nicht
anders als durch einen Spezifikationsfaktor vorstellbar sind. Das

37 Vgl ebd., S.123.

374 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 96, 98, 147 und
123.

375 Ebd., S. 123.
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unbedtirftige immaterielle Licht ist also eins, ndmlich das Licht
der Lichter. Alles andere ist auf es angewiesen und erhalt seine
Existenz von ihmy; nichts ist ihm gleich oder dhnlich. Es ist der
Beherrscher aller Dinge, der selbst von nichts beherrscht wird
und dem nichts widersteht, denn alle Herrschaft, Kraft und Voll-
kommenbheit stammen von ihm.376

Die Vorstellung, nicht zu existieren, ist fiir das Licht der Lichter unmog-
lich, denn wenn diese Vorstellung moglich wére, dann wiire auch seine
Existenz nur moglich und es wiirde nicht von sich aus, sondern durch
die Kraft eines anderen ausschlaggebenden Faktors verwirklicht.377

Weiterhin erklart Suhrawardi das Wissen iiber das Licht der Lichter.
Sein Wissen ist sein Licht und Offenbarung fiir sich selbst:

Da die Tatsache, dafs ein Ding von sich selbst weifs, darauf hin-
auslduft, dass sein Selbst sich selbst offenbar ist, und da das Licht
der Lichter reines Licht-Sein ist, das nicht durch etwas anderes
offenbar ist, so gehen das Leben und Wissen des Lichts der Lich-
ter auf sein Selbst zuriick und nicht auf etwas, das zusitzlich zu
seinem Wesen hinzutritt.?78

Er widerspricht den Peripatetikern beziiglich des Wissens Gottes. Diese
meinen, dass das Wissen des Notwendigen Seienden nicht zusitzlich zu
ihm, zum Notwendigen Seienden, hinzutritt. Es besteht darin, dass ihm
sein Selbst, welches frei von der Materie ist, nicht verborgen ist. Bei ihm
heifSt es auch: , Das Sein der Dinge geht darauf zuriick, dass das Not-
wendige Seiende um sie weif3.”37

Er widerlegt die peripatetische Lehre mit folgender Begriindung:
,Wenn das Notwendige Seiende {iber Wissen verfiigt und aus diesem
Wissen dann notwendigerweise ein Ding hervorgeht, so geht das Wis-
sen den Dingen und der Tatsache, daf8 diese Dinge ihm nicht verborgen
sind, voraus - wo doch eigentlich die Unverborgenheit der Dinge ihrer
Verwirklichung nachfolgt!”3s0

Nach Suhrawardi ist das Wissen des Notwendigen Seienden das Licht
der Lichter. Es entsteht durch eine Erleuchtung. Er nennt es masiyait
(Vorsehung):

376 Ebd., S. 124.
377 Ebd., S. 124.
378 Ebd., S. 126.
37 Ebd., S. 147.
380 Ebd., S. 147.
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Die Relation, in der das Notwendige Seiende zu einem jeden
Ding steht, welches ihm offenbar ist, besteht darin, dafs es dieses
sieht und es erfafst. Eine Vielheit von intellektuellen Relationen
impliziert jedoch nicht, dafs seinem Selbst eine Vielheit inne-
wohnt.38

Er geht davon aus, dass die Welt der reinen Lichter frei von der Dimen-
sion der Entfernung ist. Je hoher die Rangstufe des Lichtes ist, desto na-
her ist es — aufgrund der Stirke seines Offenbarseins - dem Darunter-
stehenden (wie dem Menschen): ,, Licht ist der Magnetit der Néahe 382

5.6.2.2 Freigiebigkeit des Lichts der Lichter

Suhrawardi versteht die Schopfung in dhnlicher Art und Weise wie Ibn
Sina. Er verwendet seinen eigenen Begriff: [Srdg (Erleuchtung). Suhra-
wardi glaubt an das Licht der Lichter, die Emanation der Lichter und
ebenfalls an die Freigiebigkeit des Lichts der Lichter:

Freigiebigkeit besteht darin, dasjenige, was angemessen ist, ohne
Gegenleistung zu verleihen. [...] Es gibt nichts, das freigiebiger
ist als das, was in seinem eigenen Wesen Licht ist; es strahlt und
emaniert von sich aus iiber alles, was fiir es empfanglich ist. Der
wahre Konig ist der, dem das Selbst eines jeden Dinges gehort,
dessen Selbst jedoch keinem Ding gehort, und das ist das Licht
der Lichter.3%

So emaniert das erste und vollkommenste Licht die Welt der Moglich-
seienden durch eine Art Strahlung aus seinem eigenen Licht. Durch die
Emanation bleibt es immer noch das Vollkommene und unverandert. Je
néher ein Wesen ist, desto heller wird es und desto mehr Anteil an sei-
nem Wesen ihm hat es.

5.7 Licht und Feuer (niir wa nar)

Nach Suhrawardi ist Feuer aufgrund seiner Lichthaftigkeit etwas Ed-
les.34 Nach dem Begriff des Lichts betont und verwendet er den Begriff
,Feuer’ (arab. nir) oft. Feuer hat den héchsten Rang aller Elemente, denn
es ist der hoheren Welt und den Prinzipien dort dhnlich. Es hat die
hochste Bewegung und stellt die vollkommene Hitze dar. Das Element

381 Ebd., S. 149.

382 Ebd. Die islamische Lehre bestitigt die Theorie, denn nach dem Koran (50,16)
ist Gott dem Menschen niher als seine Halsschlagader.

383 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 135.
3 Ebd., S.176.
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besiegt die Dunkelheit der Natur. Die Perser sehen es tibereinstimmend
als Talisman des ordibehest, eines herrlichen Lichts, welches das Feuer
emaniert hat.

Suhrawardi bezeichnet das Feuer als den Bruder des befehlshabenden
Lichts vom Menschen. Der Grund fiir die enge Verwandtschaft konnen
die Gemeinsamkeiten der beiden sein:

I.  Nach Suhrawardi ist die menschliche Seele ein befehlshabendes
Licht, leuchtend wie das Feuer.

II. Die menschliche Seele mochte immer hohere Wesensstufen errei-
chen, wie auch das Feuer, das nach oben aufsteigt.

III. Die menschliche Seele ist etwas Intellektuelles, wohnt aber zu-
gleich im menschlichen Korper. Ahnlich verhilt es sich mit dem
Feuer, das einerseits zur hoheren Welt gehort, aber andererseits
etwas Materielles ist.

IV. Beide beleuchten die Dunkelheit: Eines beleuchtet die Finsternis
der Seele und das andere die materielle Welt.

V. Beide iiben die Herrschaft iiber andere Wesen aus und versuchen
anderen zu dhneln.38

Das Feuer hat vor anderen dunkleren Elementen Vorrang wie auch das
befehlshabende Licht iiber die Seele des Menschen herrscht. Dann gibt
Suhrawardi einen Hinweis auf die altpersische Religion, bei welcher das
Feuer [oder dessen Licht niir als Symbol der Gottheit] angebetet wird:
,Aus diesem Grund haben in der Vergangenheit die Perser angeordnet,
sich [beim Gebet] dem Feuer zuzuwenden. Gemaéfs dem auf das Licht
der Lichter zuriickgehenden Gesetz sind die Lichter insgesamt zu ver-
herrlichen.”38

5.8 Emanationslehre und Stufen des Lichtes bei
Suhrawardi

Die Hervorbringung oder das Uberstromen des Seins bei Farabi wie
auch bei Ibn Sina geht stufenweise vor sich. Die Reihe der Geschopfe ist
nach der Lichtstufe erkldrbar. Suhrawardi beachtet dabei die wichtigs-
ten Grundprinzipien der Seins-Ordnung: ,,Aus dem Einen kann nur Ei-
nes hervorgehen” .3 Er beweist das Prinzip mit Erleuchtungsbegriffen

385 Vgl ebd., S. 173-175 und 180.
386 Ebd., S. 180.

387 Alwdhidu 1d yasduru illil-wahid, d. h., dass das erste existierende Ding, das aus
notwendig Seiendem und anfangslosen Substanzen hervorgeht, nicht eine
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und sagt, dass das erste existierende Licht, das aus notwendig Seiendem
und anfangslosen Substanzen hervorgeht, nicht eine Vielheit in sich ent-
halten kann, weil die Ursache einfach ist und das Verursachte nur ein
einziges immaterielles Licht sein kann. Dieses erkldrt er mit einem Ge-
genargument. Wenn aus der Lichtquelle zwei Wesen hervorgehen, so
sind hier drei Félle vorstellbar:

I.  Zwei Lichter gehen aus ihm hervor.
II.  Ein Licht und eine Dunkelheit gehen aus ihm hervor.
Il.  Zwei Dunkelheiten gehen hervor.

Er beweist, dass alle drei Fille absurd sind. Es konnen nicht zwei Lichter
aus ihm hervorgehen, denn: ,,Es muf3 etwas geben, was zwischen den
beiden unterscheidet. Dann aber wire zu erkldren, worin sie sich unter-
scheiden und worin sie sich gleichen, und es wiirde folgen, dafs dem
Wesen des Lichts der Lichter zwei verschiedene Aspekte innewohnen,
was absurd ist.”388

Der zweite Fall ist auch unméglich, denn wenn die Existenz eines dunk-
len Seienden, das aus dem Licht der Lichter hervorgeht, angenommen
werden wiirde, so konnte nicht zusétzlich noch ein Licht auftreten, denn
dann gébe es eine Pluralitidt von Aspekten im Licht der Lichter und dies
istunmoglich. Der dritte Fall ist auch hinfallig, da aus reinem Licht keine
Finsternis entstehen kann. So muss als erstes aus dem Licht der Lichter
nur ein einziges immaterielles Licht hervorgehen.3¥ Dieses ist das
néchste Licht bzw. das gewaltige Licht, welches manche alten Perser mit
dem Namen ,,Bahman” 3% bezeichnet haben. Es unterscheidet sich vom
Licht der Lichter durch seine Unvollkommenheit. So wie bei sinnlich
wahrnehmbaren Dingen das Licht, welches aus einer Quelle stammt,
nicht die Vollkommenheit seines Quellenlichts besitzt.

Suhrawardi gibt einen Hinweis darauf, dass der Unterschied der Lichter
nicht immer auf die Lichtquelle zuriickgeht, sondern dass er auch im

Vielheit in sich enthalten kann, weder eine numerische noch eine solche, die
in der Teilbarkeit des Wesens aus Materie und Form besteht, weil die Ursache
einfach ist und das Resultierende nur einfach und nur eines sein kann. Die
Regel wurde von islamischen Philosophen viel diskutiert. Die meisten sind
fiir die Richtigkeit dieser Prinzipien. Manche Philosophen allerdings, wie
Garzali und Fahr ar-Razi, nennen es eine grofe Tauschung, weil es nicht mit
der Gottesmacht und seiner Ubervollkommenheit iibereinstimmt.

388 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 127.
3%  Ebd., S.127.
30  Ebd., S.129.
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Empfanger liegen kann. Die Lichter kénnen durch die Vollkommenheit
und Schwiche ihres Empfiangers unterschiedlich werden:

Dies ist zum Beispiel der Fall, wenn ein und dieselbe Mauer Licht
von der Sonne und von einer Lampe empféngt, oder wenn Son-
nenstrahlen von Glas auf den Erdboden reflektiert werden; denn
es ist klar, dafs der Boden von der Sonne selbst etwas Vollkom-
meneres empféangt als das, was durch Glas auf ihn reflektiert
wird oder was er von einer Lampe empféangt. 3%

Suhrawardi erkldart das Vielfache, das aus dem ersten immateriellen
Licht hervorgerufen wird, mit zwei Betrachtungen. Das néchste Licht

I.  ist an sich bedtirftig.
II.  ist durch das erste aber unbediirftig.

Aus dem nidchsten Licht treten zwei Dinge ins Sein. Das Licht begreift
seine eigene Bedtrftigkeit, was ein ihm innewohnender dunkler Zu-
stand ist, und es schaut das Licht der Lichter und das Wesen desselben
an. Im Vergleich mit der Herrlichkeit und Vollkommenheit des Lichts
der Lichter wird es seiner eigenen Finsternis und Bediirftigkeit gewahr.
So geht aus ihm ein Schatten hervor - namlich ,,die erhabene Schranke,
die gewaltiger als alle anderen Schranken und identisch mit dem bereits
erwihnten dufsersten Korper ist.”392

Durch die Betrachtung der Unbedtirftigkeit und der Notwendigkeit, die
ihm durch die Quelle des Lichtes zukommen, sowie durch die Schau
seiner Herrlichkeit, entsteht ein weiteres immaterielles Licht, das auf ei-
ner niedrigeren Stufe steht.

Suhrawardi will damit ausdriicken, dass die Dunkelheit an sich kein
Licht, sondern ein Mangel an Licht und an Sein ist.

In der Erleuchtungslehre gibt es zwischen Lichtern, die auf verschiede-
nen Rédngen eingestuft werden, eine enge Verbindung. Es existiert keine
Verhiillung zwischen einem unteren und oberen Licht, denn sie sind im-
materiell und haben - wie Korper - keine Dimensionen, welche Verhiil-
lungen verursachen.

Das untere Licht schaut das obere an und wird von ihm erleuchtet. Sogar
das niedrigste Licht kann das Licht der Lichter anschauen und von ihm
beleuchtet werden. Jedes empfiangt dieses je nach seinen Fahigkeiten. Je
niher es am Materiellen ist, desto weniger Licht kann es empfangen.

391 Ebd., S. 128.
392 Ebd., S. 134.
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Das Herausstromen des ersten Lichtes geschieht nicht durch Abtren-
nung, denn Trennung und Verbindung zihlen zu den Bestimmungs-
merkmalen der Koper und das notwendige Licht ist dariiber erhaben.
Es geschieht auch nicht dadurch, dass etwas von ihm auf etwas anderes
tibergeht, denn Zustdnde kénnen nicht auf etwas anderes iibergehen.??

Das Licht der Lichter hat die Herrschaft iiber alle anderen Lichter. Es ist
das schonste und vollkommenste Licht. Durch sein Erfassen besteht fiir
die anderen Lichter Freude. Jemand, der des Auftretens einer Vollkom-
menheit nicht gewahr ist, verspiirt keine Freude: ,,Freude wird demje-
nigen, der Freude versptirt, proportional zu seiner Vollkommenheit und
zu seinem Erfassen dieser Vollkommenheit zuteil.“** So liegt es im We-
sen eines unvollkommenen Lichtes, die oberen Lichter zu lieben und es
liegt im Wesen eines oberen Lichts, die unteren Lichter zu beherrschen.

So ist das gesamte Sein nach Liebe und Herrschaft geordnet. Die unzih-
ligen immateriellen Lichter (Engel) miissen auf notwendige Weise auf
die vollkommenste Weise geordnet sein.3%

Das Licht, welches ausgehend vom Licht der Lichter in einem immate-
riellen Licht auftritt, nennt Suhrawardi das dargebotene Licht ,an-niir
as-sanih”. Es ist ein akzidentelles Licht, welches sich in zwei Lichter auf-
teilt: Eines tritt in Kérpern auf und eines tritt in immateriellen Lichtern
auf3%

5.9 Wesen und Hierarchie der Engel (immaterielle
Lichter)

Die Lichtlehre von Suhrawardi enthélt seine Theorie iiber die immateri-
elle Welt der Engel. Die Engelswesen sind der Schwerpunkt der Licht-
lehre. Suhrawardi verwendet sowohl koranische als auch zoroastrische
Begriffe, die ebenfalls noch im persischen Kalender verwendet werden,
fur die Erklarung der Engel. Die Engel stehen bei ihm zwischen dem
Licht der Lichter und der materiellen Welt oder den finsteren, dunkleren
Substanzen.

Nach Suhrawardi spielen die Engel gleichzeitig drei zentrale Rollen:

I.  Engel sind Vermittler der gottlichen Wahrheit an den Menschen.

3% Ebd., S. 129.
394 Ebd., S. 137.
3% Ebd.

3% Ebd., S. 138.
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II.  Engel sind das Ziel des Menschen und jeder soll in seinem dies-
seitigen Leben versuchen, die hohere Wesensstufe eines Engels
zu erreichen. Im Christentum spielt der Engel nicht diese Rolle.

II.  Die Engel sind Halter und Beschiitzer der Welt und der Men-
schen.

Suhrawardi erkennt keine Grenze fiir die Zahl und Erkenntnis der En-
gel. Er kritisiert Ibn Sina, Farabi und die peripatetischen Philosophen,
die diese begrenzten. Er ist davon tiberzeugt, dass die Zahl der Engel
zahlreicher als zweihundert ist. Die Zahl hat mit der Zahl der Fixsterne
zu tun und ist praktisch vielmehr, als Menschen sich vorstellen und be-
rechnen kénnen. Ebenso meint er, dass die Erkenntnis der Engel und die
Weise, wie die Engel vom Gott, Licht der Lichter, beleuchtet und gefor-
dert werden, nicht mit menschlichem und logischem Denken zu begrei-
fen ist.3%7

5.9.1 Waagerechte und senkrechte Reihe der Engel

Bei seiner Engellehre erklart Suhrawardi die Zahl und Stufe der
Engel mit zwei Arten von Reihen: eine waagerechte und eine
senkrechte Reihe. In der oberen Stufe von der senkrechten Reihe
stehen die Erzengel. Das hochste Wesen bei den Erzengeln ist
Bahman. Er ist dem Licht der Lichter am néchsten. Die senkrechte
Reihe bringt folgende Engel hervor, die vom Licht der Lichter
und vom Bahman selbst beleuchtet werden. Diese Beleuchtung
geht so lange weiter, bis alle einzelnen Lichter in der Reihe der
herrschenden Lichter ,anwar al-gahir” geschaffen sind. In der
Reihe hat jedes untere Licht Liebe (mahabba) zu seinem oberen
Licht und jedes Obere hat Herrschaft (gahr) iiber sein unteres
Licht. Untere Lichter haben grofiere Bediirftigkeit als Obere,
denn ihre Lichthaftigkeit ist geringer. Alle Lichter sind aber end-
lich.

Die senkrechte Reihe der Engel benennt er auch mit dem arabischen Na-
men ummahat (die Miitter), denn alles in der Welt geht aus dieser Reihe
hervor:

Jedes einzelne von ihnen schaut das Licht der Lichter, und auf
jedes einzelne fallt etwas von seinem Strahlen. Uberdies reflek-
tieren die herrlichen Lichter ihr Licht untereinander: Denn jedes
obere Licht erleuchtet dasjenige, das sich dem Rang nach unter
ihm befindet, und jedes untere Licht empféangt die Strahlen des
Lichts der Lichter mittels derjenigen Lichter, die in verschiede-

397 Ebd., S. 139.
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nen Rangstufen tiber ihm angeordnet sind. Das zweite herrscher-
liche Licht empféangt das dargebotene Licht vom Licht der Lich-
ter folglich doppelt: einmal unmittelbar von diesem selbst und
ein andermal durch das Nachste Licht. Das dritte Licht empféangt
das dargebotene Licht viermal®®: es reflektiert die beiden Male,
die sein Herr Licht empfangt [einmal vom néchsten Licht und
unmittelbar vom Licht der Lichter.] dasjenige Licht, welches es
unmittelbar vom Licht der Lichter empfangt und dasjenige, wel-
ches es tiber das néchste Licht empféangt. Das vierte Licht emp-
fangt das dargebotene Licht achtmal: viermal, indem es seinen
Herrn reflektiert, die beiden Male des zweiten Lichts, einmal
vom Nichsten Licht und einmal unmittelbar vom Licht der Lich-
ter. Auf diese Weise vervielfachen sich die dargebotenen Lichter
zu einer grofsen Anzahl.3%

Die Lichter sind immateriell und werden nicht durch Verhillungen von
Dimensionen und Schranken abgeschirmt. Wichtig ist dabei, dass jedes
der oberen Lichter alle unteren Lichter anschaut und sein Licht - sowohl
mittelbar als auch unmittelbar - erleuchtet.

Die untere Abbildung stellt die Emanation der Lichter dar: das zweite
Licht empféangt ein doppeltes Licht und gibt ein doppeltes Licht weiter:
es gehen also zwei Strahlen von L2 zu L3, dazu empfiangt L3 einen Strahl
von Q und einen von L1.

Das dritte Licht empfangt vierfaches Licht und gibt vierfaches Licht wei-
ter: es gehen also vier Strahlen von L3 zu L4, dazu zwei Strahlen von L2
zu L4, dazu je ein Strahl von L1 zu L4 und von Q zu L4, macht insgesamt
acht Strahlen uzw.

398 Die vier Lichter sind: das erste, welches das Licht unmittelbar vom Licht der
Lichter empfangt, das zweite, welches es durch das Nachste Licht empfangt
sowie das dritte und vierte, welche es durch das zweite Licht empfangen.
(Das zweite herrliche Licht hat zwei Lichter: einmal unmittelbar vom Licht
der Lichter und einmal vom Néchsten Licht.)

399 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 139-140.
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L1=Q

L2= Q+L1=Q+Q=2Q

L3=Q+L1+L2=Q+Q+2Q=4Q

Ld= Q+L1+L2+L3=Q+Q+2Q+4Q=8Q

Ln=2"".Q

Q = Licht der Lichter (Quelle der Lichter), L= Herrliche Lichter, L1= das
Néchste Licht (das erste Licht)

Abb. 3 Die Emanation der Lichter
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5.9.2 Suhrawardis These: Aus dem Einen kann doch Vielheit
hervorgehen

Suhrawardi vertritt die These, dass aus dem Einen nur Eines hervorge-
hen konne,40 ldasst aber indirekt zu, dass aus dem FEinfachen Vielheit
hervorgeht. Das herrliche Licht bringt ein Licht hervor, das ihm nicht
dhnlich ist. Es geschieht durch eine Strahlung aus dem Licht der Lichter,
welches das hertliche Licht in sich enthélt. Die beiden funktionieren als
eine zusammengesetzte Ursache, welche die néchsten Lichter hervor-
bringt. So kommt aus der senkrechten Reihe der Lichter ein Licht zu-
stande, das zu der unteren Rangstufe - also zu der waagerechten Reihe
der Lichter - gehort.

Von der senkrechten Reihe der Lichter, bei welcher der Erzengel Bahman
(das Gott néherstehende Licht) an der Spitze steht, wird eine breite
Reihe der Lichter hervorgebracht. Die Lichter in dieser Reihe nennt er
arbab al-anwa’ oder arbab al-asnam ,,Herren der Bildnisse oder Herren die
Archetypen”. Sie lassen sich mit den platonischen Ideen vergleichen,
aber auch mit den Kréften von Ahiira Mazda bei Zarathustra in der alt-
persischen Religion. Jeder Archetyp wirkt kausal auf ein betreffendes
irdisches Ding ein. Er nennt z. B. den Archetyp des Wassers im Himmel
pordad. Der Herr der Pflanzen und Baume heifst mordad*™ und der des
Feuers ordibehest.#2 So ist jede einzelne Spezies unter der Aufsicht eines
Engels. Die Engel sind regierende Lichter der Sphéiren. Im Gegensatz zu
Ibn Sina emaniert die Sphére nicht aus ihren Seelen, sondern aus einem
Archetyp.

Die Archetypen sind nach ihren Lichtanteilen in verschiedene Klassen
unterteilt. Manche stehen den Seelen nahe und bediirfen der Vermitt-
lung des Seelenpneumas. Solche sind aufserordentlich unvollkommen
wie z. B. die vegetalive Seele. Immer kommt der untere Teil einer oberen
Rangstufe nahe und der obere Teil einer unteren Rangstufe folgt bei al-
lem Seienden direkt den dariiber liegenden Rangstufen. So gibt es unter
den kontrollierenden Lichtern der Menschen solche, die fast Intellekt
sind (wie Propheten und Weise), wihrend es solche gibt, die fast den
Tieren gleichkommen. Die herrlichen Lichter, die wegen ihrer schwi-
cheren Substanz nicht die immateriellen Lichter hervorbringen kénnen,
rufen die Elemente hervor - d. h. zwischen ihnen und ihren Archetypen

400 Siehe FufSnote 399.

401 Hordad und mordid sind der dritte und fiinfte Monat des persischen Kalen-
ders.

402 Vgl. Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 152.
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gibt es keine weitere Vermittlungsinstanz, so wie die kontrollierenden
Lichter.

Die oben genannten Lichter in der langen Reihe werden durch die herr-
liche Seite der langen Reihe emaniert und sind die sichtbaren Sphéren.
Dann - von der zweiten Seite der langen Reihe der Engel, ndmlich der
bediirftigen (dunklen) Seite - werden die Fixsterne und die sichtbare
Himmelssphare emaniert. Sie sind ein Aspekt von Unvollkommenem
und vom Licht der Lichter entfernt gebliebene Engel. Sie sind der Ar-
chetyp der menschlichen Spezies.

5.9.3 Engel in der mittleren Stufe (regierende und befehlshabende
Engel)

Die waagerechte Reihe der Engel bringt eine mittlere Engelstufe hervor.
Sie ist wie Kalifen, die eine Spezies regieren. Jeden einzelnen Kalifen
nennt Suhrawardi ,regierendes Licht” (arab. an-niir al-mudabbirah) oder
,befehlshabendes Licht” (arab. an-niir al-isfahbad). Das befehlshabende
Licht herrscht tiber die Seele des Menschen. Diese beiden Lichter bewe-
gen durch die Vermittlung der Liebe die Sphéren und sind Beschiitzer
aller Geschopfe wie Pflanzen, Menschen oder Tiere.

Beim Menschen existiert im Zentrum der Seele ein befehlshabendes
Licht, das seine Tatigkeiten fiihrt. Alle Menschen aber haben einen ge-
meinsamen Fihrer (ndmlich Gabriel).4%® Suhrawardi bezeichnet ihn
nach koranischem Ausdruck als vertrauenswiirdigen Geist (ar-rith al-
amin) - also als den Offenbarungsengel.

Suhrawardi Beweis von den regierenden und befehlshabenden Lichtern
basiert auf zwei Wegen:

I.  Aristotelische Beweise (deduktive und induktive Methode)

Im hikmat al-israq bringt er zwei logische Argumente fiir den Beweis der
Archetypen:

a. ,Die herrscherlichen lichthaften Arten gehen den unter sie fallen-
den Individuen voraus, das heifst, sie sind dem Intellekt nach
vorgingig. Das Prinzip der edleren Kontingenz erfordert die Exi-
stenz dieser immateriellen lichthaften Arten. Arten sind in unserer
Welt nicht blofs aufgrund von zufilligen Ubereinstimmungen vo-
rhanden, denn ein Mensch bringt immer nur einen Menschen her-
vor und Weizen immer nur Weizen” 404

403 Vgl. Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 182.
44 Ebd, S. 142.
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b. Das Argument basiert auf der Lehre von der edleren Kontingenz
nach der Erleuchtungsphilosophie: , Wenn etwas Kontingentes
von niedrigem Rang existiert, so mufS zuvor etwas Kontingentes
von edlerem Rang existieren.”4> Wenn die Welt des dunklen
Seienden, die unvollkommen ist, existiert, muss notwendigerweise
auch die vollkommene Welt von den immateriellen Lichtern exi-
stieren.

II. Intuitive Erkenntnisse

Der zweite Weg des Engelbeweises ist rein intuitiv. Suhrawardi schreibt,
dass jeder, dem eine Schau zuteil geworden ist, dem rein logischen, in-
tellektuellen Argument nicht vertrauen kann. Propheten oder grofse Phi-
losophen wie Platon, Hermes, Agathodaimon und Empedokles haben
die Archetypenin der Welt des Lichtes betrachtet. Platon hat sogar tiber
sich selbst berichtet, er habe die dunklen Seienden abgelegt und die
Ideen geschaut und versuchte diese Wahrheit fiir andere Menschen, die
nicht schauen, zu erkldaren.2% Suhrawardi formuliert sodann seine Uber-
zeugung mit der Frage:

,Wenn man in der Astronomie den Beobachtungen von ein oder
zwei Zeugen Beachtung schenkt, wie kann man dann den Aus-
sagen der Grofsen der Philosophen und des Prophetentums tiber
etwas, was sie im Zuge ihrer spirituellen Beobachtungen ge-
schaut haben, keine Beachtung schenken?” 407

Dazu nennt er den altplerischen Konig Kay-Husraw aus Sahndameh als
denjenigen, der die himmlischen Lichter gesehen hatte 408

Nach Suhrawardi kann man mit Bemiithungen auf dem Weg Gottes zur
Herrschalft tiber das dunkle Seiende gelangen, dann sind die Lichter der
erhabenen Welt in Form einer Schau zu erblicken. Denn die Lichter sind
vollkommener, als man sie in der materiellen Welt erblickt.

Nach Suhrawardi ist Gabriel das groite und bevorzugte, herrlichste
Licht und der Talismanherr.*® Er schenkt den Menschen unmittelbare
Weisheit und Leben. Er ist ein immaterielles Licht, das in den Menschen
strahlt. Er kann jedem einzelnen Menschen, der es verdient hat, intuitive
Erkenntnisse schenken. Er spielt als Offenbarungsbote die wichtigste

405 Ebd., S. 150.

406 Ebd., S. 151.

407 Ebd.

408 Ebd., S. 152.

409 Vgl ebd., S. 182.
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Rolle bei der Inspiration des Menschen zur wahren, direkten Erkennt-
nis. Er ist auch ein , befehlshabendes Licht fiir die Welt” des Menschen
- ,persisch: niir-i isfahbad-i nasiit”. Er ist Abbild und Archetyp des Men-
schen und wichtigster Engel im hochsten Rang. Sein Licht funktioniert
wie ,intellectus agens”:

Aus einem der herrscherlichen Lichter - namlich aus dem Talis-
manherrn der vernunftbegabten Art, das heifst Gabriel (Friede
sei tiber ihn), unserem unmittelbaren Vater unter dem machtigen
Fiirsten des herrscherlichen Reichs, dem Verleiher der Seelen,
dem Heiligen Geist, dem Spender von Wissen und Beistand,
dem Schenker von Leben und Tugend - geht entsprechend der
vollkommenen Mischung des Menschen ein immaterielles Licht
hervor - namlich dasjenige Licht, welches die Zitadelle des Men-
schen leitet, das regierende Licht, welches der Befehlshaber der
menschlichen Natur ist und das auf sich selbst als ,Ich’ hin-
weist.410

Neben Gabriel, der Offenbarungsengel und Beschiitzer des Menschen
ist, gibt es fiir jeden einzelnen Menschen einen Schutzengel, der in der
oberen immateriellen Welt existiert.

5.10 Der Zustand der menschlichen Seelen nach der
Trennung vom Korper

5.10.1 Das Wesen von Ginnen und Dimonen

Nach der Trennung vom Korper erwarten die menschliche Seele, dem
Handeln des Menschen gemafs, zwei Schicksale.

Suhrawardis Lehre befindet sich zwischen , platonischen Abbildern”
(pers. Mosol-i aflatoni) und den in der ,Schwebe befindlichen Formen®
(mosol-i mo ‘allagah). Die platonischen Ideen sind lichthaft und bestindig,
wihrend es unter den in der Schwebe befindlichen Abbildern sowohl
dunkle als auch erleuchtete gibt. Die Formen, die sich in der Schwebe
befinden, sind vollkommener als die, welche es auf der irdischen Welt
gibt.411

410 Ebd. Suhrawardi hat in seinem mystischen Werk hayakil an-niir (die Licht-Al-
tare), die Wichtigkeit des Gabrielwesens betont. Das Buch wurde von
Abtirian, Mohammadali (Kairo 1957) @ibersetzt. Der Originaltext ist online
verfiigbar unter: http:/ /kadl.sa/pdfviewer.aspx?filename=rtolymdpg5llm-
kcusbd1h7jdxbwin66urxérjlentq46rhbvrxfth8f1m1pl5g6, Stand: 27.01.2017

41 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 204 und S. 219.
Im Kommentar weist Nicolai Sinai darauf hin, dass in der islamischen wis-
senschaftlichen Literatur die Erde allgemein in sieben Klimazonen eingeteilt
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Es geht hier um zwei Zustidnde der menschlichen Seelen nach der Tren-
nung vom Korper. Fiir die Seligen sind strahlende Gestalten bestimmt,
die sich nach der Erlosung in der Welt der in der Schwebe befindlichen
Formen befinden. Damit werden sie beleuchtet und erfreut. Die Unseli-
gen werden aber von den Formen bestraft. Aus dgn in der Schwebe be-
findlichen Formen geht eine bestimmte Art von Ginnen und Ddamonen
hervor:

Die herrscherlichen Lichter, die regierenden Lichter, zweierlei
Arten von Schranken und in der Schwebe befindlichen Formen,
die sowohl dunkel als auch erleuchtet sein konnen und in der
Strafe der Unseligen bestehen. Aus diesen Seelen und in der
Schwebe befindlichen Formen gehen die Dschinnen und Damo-
nen hervor, und in ihnen liegen die Seligkeiten der Einbildungs-
kraft. Diese in der Schwebe befindlichen Abbilder kénnen wie
Spiegelbilder oder Vorstellungen neu entstehen und zunichte
werden. Sie kénnen durch die regierenden Lichter der Sphéren
geschaffen werden, damit sie ihnen als Erscheinungsorte bei den
Reinen dienen. Diejenigen von ihnen, die durch die regierenden
Lichter geschaffen werden, sind lichthaft und werden von geis-
tigem Charakteradel begleitet.412

Die Welt nennt Suhrawardi ,, Welt der immateriellen Erscheinungen®413,
Der Mensch kann im Traum die Wesen aus der immateriellen Welt se-
hen und nach dem Erwachen kann er die Welt der Abbilder verlassen
ohne sich zu bewegen und ohne sich in einer bestimmten Richtung zu
befinden.*14

5.10.2 Erreichung der Engelswelt fiir die Seligen

In der oben erwihnten Welt verwirklichen sich nach Suhrawardi die
Auferstehung der Korper und prophetischen Wahrheiten:

Aus gewissen Seelen durchschnittlicher Menschen, denen er-
leuchtete freischwebende Erscheinungen zukommen, deren Er-
scheinungsorte die Himmelssphéren sind, gehen entsprechend
den verschiedenen Klassen von Sphéren unzéhlige Klassen von

wird. Suhrawardi nennt seine ,,in der Schwebe befindlichen Abbilder” als
achte Klimazone (al-iglim at-tamin), die auflerhalb der irdischen Welt steht.

Ebd., S. 431.
412 Ebd., S. 205.
413 Ebd.

414 Ebd., S. 211.
146

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

Engeln hervor, Stufe um Stufe. Die in der gottlichen Weisheit be-
schlagenen Heiligen jedoch steigen zu einem Ort empor, der ho-
her als die Welt der Engel ist.415

Dort gibt es vollkommene Freude, Liebe, Herrschaft und Schau, mit der
sich keine andere Freude vergleichen lasst.

Bei Suhrawardi heifst es, dass jede Seele vor dem Abstieg in die materi-
elle Welt (der Kérper) zu der Engelswelt gehort. Bei der Vereinigung mit
dem Korper wird sie halbiert: Ein Teil bleibt im Himmel, wahrend der
andere im Korper gefangen ist. Aus diesem Grund ist der Mensch in der
Welt standig auf der Suche nach seinem verlorenen Wesensteil und nach
der Befreiung aus dem materiellen Gefangnis. Wenn er mit dem Tod
zum Himmel heimkehrt und sich mit seinem anderen Teil vereinigt, er-
reicht er Gliickseligkeit und wahre Freude. Er wird wieder nach langer
Suche mit seinem Engel vereinigt und wird dann das, was er werden
sollte 416

So sind die Wesen von Menschen und Engeln verbunden. Der Mensch
hat in sich den Engel Gabriel, als Abbild der Menschenart, der als Heili-
ger Geist (arab. rith al-qudiis) oder Muhammads Licht (niir-i muhammad-
iyd) bezeichnet wird, aber auch einen Schutzengel, der in der Engelswelt
sein Heim hat, jedoch bei der Geburt des Menschen geteilt wird. Dies ist
der Schutzengel, der mit der Seele identisch ist.

Der Gedanke von der Fremdheit der menschlichen Seele in der materi-
ellen Welt und die stindige Unruhe der menschlichen Seele, die mit der
Vereinigung mit dem Engel und seinem Ursprung endet, ist ein typisch
mystischer Gedanke, der bei vielen persischen Mystikern und in der Po-
esie zu finden ist.

In seinem Buch Awaz-i par-i Gibra'il (Der Klang der Schwinge Gabriels)
haben die Menschen die Moglichkeit sich mit intuitivem Wissen auch
im diesseitigen Leben mit ihrem wahren, verlorenen Teil zu vereinigen.
Durch ein Licht von Gabriel, das im Herzen des Menschen ruht, wird
dem Menschen die Wahrheit offenbart.417

Man kann davon ausgehen, dass zwei wichtige Elemente notwendig
sind, um diese Verbindung zwischen Engel und Mensch zu erkliren:

415 Ebd., S. 205.
46 Vgl ebd., S. 214,

47 Vgl. Bettina Lober: Das Rauschen der Fliigel Gabriels, drei Erzghlungen des
Meister der Erleuchtung” Suhrawardi, Birnbach 2006, S. 56.
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I.  Der Engel als die fithrende und wissende Kraft, welcher der Wahr-
heitsquelle ganz nahe steht.

II. Der Wille des Menschen und seine Sehnsucht nach der wahren Er-
kenntnis.

5.11 Engelsgebet fiir den Menschen

Wie erwidhnt wurde, schreibt Suhrawardi im ersten Teil seines Buches
hikmat al-israg allgemein tiber Lichter und Engel. Er bezeichnet Engel als
Vermittler der gottlichen Wahrheit an den Menschen, als Halter und Be-
schiitzer der Welt und der Menschen. Die Engel sind aber auch das Ziel
des Menschen, und jeder soll versuchen, die hohere Wesensstufe eines
Engels zu erreichen.

Im zweiten Teil des Buches erklirt er die konkreten Aufgaben der Engel,
z. B. beten sie fiir den Menschen vor Gott. Damit legt er nahe, dass Engel
den Menschen gegentiber positiv eingestellt sind, obwohl die Engel, ins-
besondre der gefallene Engel, Satan, urspriinglich gegen die Schopfung
des Menschen war.418

Auf den letzten Seiten des Buches hikmat al-isriq betet der Engel vor Gott
und wiinscht fiir den mit der Wahrheit Erleuchteten und den Menschen
das Beste:

Die Engel erhoren aus Furcht vor Gott das Schreien der From-
men und flehen um ihretwillen zu ihrem Herrn: ,,O Inhaber aller
Majestat, Beherrscher der hochsten Gewalten, der du die Zelte
der Macht errichtest und allen Geschopfen Licht spendest!
Sprich das Gebet fiir sie, denn an deinem guten Gebet erfreut
sich das Herz eines jeden Aufrechten! [...] So lafs ihnen von dir
ein treffliches Los zuteil werden und gewéhre ihnen von dir sieg-
reiche und leuchtende Stirke!”419

Daraufhin merkt Suhrawardian, dass Gott das Gebet der Engel hinsicht-
lich derer, die tugendhafte Werke vollbringen und Gott nichts gleich-
stellen, erfiillt.420

418 Siehe FufSnote 33.
419 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 216.
420 Ebd.
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5.12 Empfang des Menschen durch die Engel im
Himmelreich

Suhrawardi erklirt die verborgenen Dinge, welche Propheten, Gottes-
freunden und anderen zuteil werden. Die Wahrheiten erscheinen ihnen
in der Gestalt von Schriftzeilen, durch einen angenehmen Klang oder
schone menschliche Formen, die von dem Licht verursacht werden.42!
Er begrenzt die Moglichkeit der wahren Erkenntnis nicht nur auf die
Propheten, sondern spricht sie jedem Menschen zu, der im diesseitigen
Leben versucht, sich von der dunklen Welt der Materie zu befreien und
sich dem hoheren, vollkommenen Lichtbereich zu ndahern. Die Seele sol-
cher Menschen wird nach der Trennung vom Korper mit dem Licht ver-
einigt. Es ist ein seelischer Zustand, der fiir die menschliche Vorstellung
kaum greifbar ist. Der Mensch kann die Existenz des hoheren Rangs -
wie bei den Engeln, die nicht rdumlich lokalisiert sind, nicht physisch,
sondern auf eine andere Weise - erblicken (al-musahadah, ist ein Sonder-
fall des Schauens). So hat der Mensch Gewissheit tiber eine Welt:

Den vom Korper Befreiten kommt ein besonderer Rang zu, kraft
dessen sie dazu imstande sind, subsistente Abbilder beliebiger
Form ins Sein zu rufen. Dies wird als der Rang des ,Sei!l” be-
zeichnet. Wer diesen Rang geschaut hat, der weifs mit Gewifsheit
um die Existenz einer anderen Welt als derjenigen der Schran-
ken, einer Welt, in der es in der Schwebe befindliche Abbilder
und regierende Engel gibt, die Talismane und subsistierende Ab-
bilder gebrauchen, um durch sie zu sprechen und offenbar zu
werden. Daraus gehen durch wundersame Abbilder und Kldnge
heftige Zugriffe und eine herrscherliche Macht hervor, welche
das Vorstellungsvermogen nicht nachzuahmen vermag,.42

Die Seelen werden im Himmel von Engeln begleitet und empfangen.
Wichtig dabei ist, dass die Menschen, die das Reich betreten haben, die
Figenschaften der Engel wie auch Gottes loben und die anderen niedri-
geren Wesen beleuchten:

Die Reisenden, die reinen Herzens und geduldig an die Tiiren
der Kammern des Lichts klopfen, werden von den leuchtenden
Engeln Gottes empfangen, die ihnen den Grufs des Himmelrei-
ches entbieten und sie mit Wasser iibergiefSen, welche der Quelle
der Pracht entsprungen ist, um sie zu reinigen; denn der méch-
tige Herr mochte, dafs diejenigen, die zu ihm gelangen, rein sind.
[...] Sie sind es, welche den Gott am néchsten stehenden Reinen

421 Ebd., S. 210.

422 Ebd., S. 211-212. Vgl. der Vers (36, 82) im Koran: ,,Sein Befehl, wenn Er ein
Ding will, ist nur, dass Er spricht: Sei und es ist.”

149

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

[Engel] nacheifern; sie loben Gott. [...] Sie geniefsen und spenden
Wohltaten. Die individuellen Lichter auf den Pfaden der Bewe-
gung werden vom Licht Gottes gespeist und speisen ihrerseits
das, was unter ihnen liegt.4»

5.13 Engel in Suhrawardis anderen Werken (Erzihlungen)

Suhrawardi schreibt in seinen mystischen Erzdhlungen iiber Engel als
Fiihrer der Menschen zur Wabhrheit. Jeder einzelnen Erzdhlung geht es
um eine innere, phantasievolle Reise zu einer immateriellen und imagi-
ndren Welt. Dabei verwendet er verschiedene Symbole, wobei jedes fiir
sich eine liefe Bedeutung hat. Diese stehen nach jedem kurzen Satz —
und manchmal bei jedem Wort. Sein Ziel ist es, Hinweise fiir den Men-
schen zu geben, damit dieser sich mit einer Seelenentwicklung aus der
Finsternis des Wahrnehmbaren retten kann. Der Mensch soll in die ur-
spriingliche Heimat der Seele gelangen, namlich zur Welt der Engel und
Lichter. Die Engel werden hdufig mit persischen Begriffen wie pir (dlte-
rer Mann), farzaneh und heradmand (Weiser) oder sayh (Meister) bezeich-
net. Es geht aus dem Zusammenhang hervor, dass er mit den Begriffen
Engelwesen meint.

Suhrawardi verfasste fast alle seine Erzdhlungen innerhalb weniger
Jahre, daher lésst sich keine Untersuchung einer Entwicklung tiber ei-
nen Zeitraum hinweg vornehmen. Dabei ist es wichtig, dass die Erzih-
lungen nicht fiir sich genommen, sondern in einem logischen Zusam-
menhang betrachtet werden - d. h. jede Erzahlung ist Teil eines Ganzen.

Suhrawardis Erzdhlungen sind formal vielseitig und sehr verschieden.
Seine Hauptcharaktere in den imagindren Geschichten sind nicht nur
Menschen, sondern auch gefangene Vogel (die frei fliegen wollen, dies
aber mit ihren schweren Fesseln nicht konnen), Ameisen oder sogar Zu-
stande wie hosn (Schonheit), isg (Liebe) und hozn (Trauer).

Untersucht man Suhrawardis Erzahlungen eingehend, stellt man fest,
dass sie die Leser mit vielen unterschiedlichen Symbolen und Charak-
teren auf ein einziges Ziel hinfithren mochten. Er verfasste viele Ge-
schichten, die alle zu einer einzigen Wahrheit fithren - ndmlich zur
Welt der Lichter. Es werden hier vier Erzihlungen erldutert: Awaz-i
par-i Gibra'il (Der Klang der Schwinge Gabriels), al-gurbat al-garbiyah
(Vom westlichen Exil), ‘Agl-i sorh (Der rote Intellekt) und Lugat-i murin
(Die Sprache der Ameisen).

423 Ebd., S. 213.
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5.13.1 Awaz-i par-i Gibra’il (Der Klang der Schwinge Gabriels)

In der ersten Erzdhlung geht es um einen Suchenden, der auf die wahr-
nehmbare Welt und deren Geniisse verzichtet, um die wahre Erkenntnis
(arab. al-ma’rifa) zu suchen. Dabei zeigt Suhrawardi die Entwicklung der
menschlichen Seele aus der materiellen Welt tiber den Weg der Philoso-
phie und der Mystik bis zur Erreichung der immateriellen Welt der En-
gel. Der Leser soll den Text nicht zur Unterhaltung lesen, sondern sich
mit dem Suchenden identifizieren, sich aus den Fesseln der sinnlichen
Welt befreien und das gegenwirtige Wissen (‘ilm-i hudiiri) erreichen. Dies
ist eine Stufe der Erleuchtung,.

Suhrawardi verwendet auch in dieser Erzdhlung viele Zitate und Be-
griffe aus dem Koran, von Zarathustra, Hermes, Plato und aus mysti-
schen Schriften. Im Mittelpunkt der Geschichte steht der Engel Gabriel
als Heiliger Geist (rith-i qudsi) und Vermittler der gottlichen Offenbarung,.

Die Erzihlung beginnt in der dunklen, finsteren Nacht in der Wiiste und
endet beim erleuchteten Morgen und Sonnenschein in der Stadt, in der
Suhrawardi selbst wohnte. Symbolisch ist dies als Reise von der dunk-
len Welt der Unwissenheit hin zur Erleuchtung durch die Engel und die
Erreichung der Wahrheit zu verstehen. Dabei geht es um einen Suchen-
den, der seine Stadt (die materielle Welt) verlasst und in die Wiiste zieht.
Dort begegnet er einer Hierarchie von zehn Weisen - mit schénen Ge-
sichtern und weifSen Haaren und weiSen Kleidern. Sie sind in aufstei-
gender Reihe angeordnet. lhr Glanz, die Wiirde und Pracht versetzen
den Suchenden in ein tiefes Erstaunen und machen ihn sprachlos. Als
der Suchende voller Furcht und mit grofser Aufregung nach ihrer Her-
kunft fragt, antwortet ihm der Weise, der am Ende der Reihe steht, dass
sie eine Gemeinschaft unstofflicher Wesen seien und dem Gebiet des
,Nirgendwo” (Persisch: Nd koga abad)*** entstammen.

Das Nirgendwo ist bei Suhrawardi die Welt der ,,in der Schwebe befind-
lichen Abbilder” - also die achte Klimazone (al-iglim at-tamin),*® die au-
Berhalb der irdischen Welt steht. Die Welt na koga abad ist auch im Buch
hikmat al-iSrag erwdhnt. In der Klimazone gibt es wundersame Stddte -

a4 Vgl. Bettina Lober: Das Rauschen der Fliigel Gabriels, S. 31.

425 Eine gute Erkldrung der Imaginationswelt bei Suhrawardi ist von Henry Cor-
bin verfasst worden: Mundus Imaginalis or the Imaginary and the Imaginal, 7i-
rich 1972.

Online unter: http:/ /www bahaistudies.net/asma/mundus_imaginalis.pdf,
Stand: 29.12.2016.
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némlich Djabalag, Djabaras und Hiirqalyd.#26 Dies ist eine wahre immate-
rielle Welt, in der die Engel lokalisiert sind.

Der Suchende fragt weiter nach der Welt und dem Gebiet und der Weise
erklart ihm, dass es ein Gebiet ist, zu welchem der Finger den Weg nicht
zeigen kann. So weifs der Suchende, dass der Weise gottliche Kenntnisse
besitzt.*?” Weiterhin fragt der Suchende nach der Tatigkeit der Weisen
und nach dem Behiilter, den sie dabeihaben. Es entspinnt sich eine Art
Dialog zwischen den beiden Protagonisten. Hierbei sind sowohl die ge-
zielt gestellten Fragen, als auch die Antworten geheimnisvoll und meta-
phorisch. Diese stellen dabei Suhrawardis Theorie iiber die Engelwelt
dar. Denn am Ende der Geschichte begreift der Suchende, dass die Wei-
sen Engel sind und er mit Gabriel gesprochen hat.

Als der Suchende nach der Tatigkeit der Weisen fragt, erhalt er die Ant-
wort, dass sie Schneider seien und wihrend der meisten Zeit nidhen. Da-
mit erkldrt Suhrawardi die Rolle der Engel als Vermittler zwischen der
oberen und unteren Welt. Sie nidhen und verbinden die beiden Welten.

Weiterhin fragt der Suchende, warum die anderen Weisen nicht spre-
chen und der Weise am Ende der Reihe (Gabriel) antwortet, dass er die
Zunge (d. h. Vertreter) der anderen sei. Wegen des zu groien Wesens-
unterschieds konnten die anderen den Menschen nicht ansprechen. Da-
mit lehnt Suhrawardi eine natiirliche und direkte Beziehung zwischen
manchen Engeln und dem Menschen ab. Der Grund dafiir ist die Un-
vollkommenbheit des Menschen und die hohere Vollkommenheit der En-
gel - d.h. die Menschen seien nicht dazu in der Lage, die Sprache der
Engel zu begreifen. Nur Gabriel spricht den Suchenden an, denn er steht
den Menschen am nédchsten.#2

Gabriel stellt die anderen Weisen vor und sagt, dass der erste Weise im
hochsten Rang stehe, dann der zweite folge usw. bis hin zum neunten
Weisen. Gabriel wurde von Gott erzogen und gebildet. Damit erklért er
den Prozess der Schopfung. Die zehn Weisen sind Klassen von Engeln.
Das Verhiltnis der Engel zueinander und zur Schopfungswelt erldutert
Suhrawardis Emanationslehre. Ibn Sina spricht von zehn Intellekten?,
die mit dem titigen Intellekt beginnen (bei Suhrawardi heifst dies das
néchste Licht: Bahman).

426 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 219.
427 Vgl. Bettina Lober: Das Rauschen der Fliigel Gabriels, S. 31.

4“8 Ebd,S. 31

429 Vgl. Kapitel 3 dieser Arbeit.
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Die Erzdhlung geht mit der Frage nach der Beziehung zwischen dem
sprechenden Weisen und der Welt weiter. Der Suchende fragt, ob der
Weise Kinder oder Besitztiimer habe. Der Weise entgegnet, dass sie alle
keine Frau haben, aber jeder ein Kind und eine Miihle habe. Die Miihlen
werden jeweils von den Kindern versorgt. Das Kind blickt mit einem
Auge auf die Miihle und mit dem anderen Auge schaut es zu seinem
Vater. Bei der Miihle des Gabriel ist dies jedoch anders:

Was meine Miihle betrifft, so besteht sie aus vier Ordnungen,
und ich habe so viele Kinder, dass auch die kliigsten Berechner
ihre Zahl nicht errechnen konnten. Jedes Mal, wenn ich einige
Kinder erhalte, sende ich sie zu ihrer Miihle, und jedes ist eine
Zeitlang zum Verwalter des Bauwerks bestimmt. Wenn ihre Zeit
abgelaufen ist, treten sie vor mich und trennen sich wieder von
mir. Andere Kinder, die neu entstanden sind, gehen dorthin und
in dieser Weise weiter. [...] Aber die anderen Weisen haben jeder
nicht mehr als ein Kind, das fiir die Miihle verantwortlich ist,
und es bleibt immer an seine Aufgabe gebunden. Jedes ihrer Kin-
der ist stidrker als alle meine Kinder zusammen, und von ihren
Miihlen und ihrer Nachkommenschaft kommt Beistand fiir
meine Miihle und fiir meine Kinder .43

Suhrawardi beschreibt in dieser Erzdhlung die Viter und Kinder als En-
gel und ihre Wesensstufe. Nach jedem Engel folgt ein Engel auf einer
niedrigeren Stufe, bis hin zum zehnten Engel. Gabriel ist fiir die gesamte
Schopfung verantwortlich. Er spricht vor dem Suchenden weiter tiber
seine Kinder:

Da meine Miihle sehr eng ist und es in ihrem Umkreis viele be-
angstigende Gefahren und geféhrliche Dinge gibt und da von
meinen Kindern jedes an die Reihe kommt, die Miihle zu schiit-
zen, und sich dann von dort trennt, ist es nicht vorstellbar, dass
ein Kind den Wunsch haben konnte, noch einmal dorthin zu-
riickzukehren.431

Hiermit festigt Suhrawardi seine These iiber die Entwicklung des Men-
schen zu hoheren Engelswesen. Gabriel, der im hikmat al-isrdg als Arche-
typ der menschlichen Spezies genannt wird, geht an dieser Stelle auf
eine Moglichkeit fiir die Menschen ein, sich von der materiellen Welt zu
befreien, sich zu htheren Engeln zu entwickeln und in die Welt der Ab-
bilder zu schauen. Er bezeichnet die Personen als ,,die vom Korper be-
freiten” (arab. ahl ai-tagrid) und betont, dass man, wenn man die hohere

430 Vgl ebd., S. 32 und 33.
41 Ebd., S. 33.
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Wesensstufe erreicht habe, keinesfalls zu der engen und dunklen Mate-
rie zuriickkehren mochte.

Die nédchste Frage des Suchenden ist die nach der Zeugung und Fort-
pflanzung der Kinder und Gabriel gibt den Hinweis, dass dies allein
durch ihren Blickkontakt mit einer abessinischen Dienerin (Symbol der
materiellen Welt) geschehe. Die Verdanderungen liegen im Materiellen
und nicht im Immateriellen. Die Anderungen in der Welt seien kein Zei-
chen fiir eine Verdnderung und Umstellung bei Gott und den Engeln.

Der unverédnderte Zustand der Engel wird auch in Bezug auf die ndchste
Frage des Suchenden erwihnt. Die Frage lautet, ob die zehn Weisen (En-
gel) Gott anbeten. Gabriel lehnt ein Gebet in Form irgendeiner Bewe-
gung ab:

Nein, die Versenkung in die raumlose, in sich ruhende Gegen-

wart Gottes erlaubt uns keine Austibung von Gebeten, und auch

wenn man sagen wiirde, dass wir beten, dann ist es nicht mit der

Zunge oder irgendeinem Korperteil, es gibt dabei keine Hand-

lung oder Bewegung. 432

Danach lehrt Gabriel als der Vermittler zwischen der immateriellen und
materiellen Welt die Geheimnisse des Wortes (Logos, arab. kalima) Got-
tes. Die schopferische Tatigkeit Gottes erfolge mit dem Aussprechen des
Wortes ,,Seil” (arab. kun).43

Suhrawardi gibt in einer indirekten, zeichenhaften Antwort den Hin-
weis, dass die wahre Erkenntnis vom Gotteswort durch die Erkenntnis
seiner Schopfung erreicht werden kann.

Der Suchende stellt die nidchste Frage, bei der es um die Hervorbringung
oder Uberstromung des Seins geht. Suhrawardis Emanationslehre ist
eng mit dem Wesen Gabriels verbunden. Er meint, dass Gottes Wort
stark leuchtend und schopferisch sei. Die gesamte Schopfung sei
dadurch hervorgebracht worden. Aus dem Strahl jedes Wortes komme
ein niedereres Wort hervor - bis hin zum letzten Wort.

Suhrawardi glaubt, dass Gottes Worte kein Ende besitzen. Er erklart drei
Worter, die eine Hierarchie bilden:

432 Ebd., S. 34. Sowohl die freiwilligen Bittgebete du ‘i als auch die Pflichtgebete
saldt, finden mit Begleitung von Worten oder bestimmten Gebetshaltungen
und Bewegungen statt. Suhrawardi meint hier, dass dies bei Engeln nicht der
Fall ist.

433 Vgl. der Vers (36, 82) im Koran. S.o0. Fufinote 421.
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I.  Hochste Worte: Das hochste Wort ist das nachste Licht, Bahman.
Kein anderes Wort ist méchtiger. Seine Beziehung zu den ande-
ren Worten ist wie die der Sonne zu anderen Sternen.

II.  Mittlere Worte: Aus dem Strahl des hichsten Wortes geht das
mittlere Wort hervor. Die mittleren Worter sind die Engel, wel-
che die himmlischen Sphéren bewegen.

III. Das niedere Wort ist Gabriel. Die menschlichen Seelen kommen
aus Gabriels Worten hervor. In einem Mohammads heifst es:
,,Gott schickte einen Engel, der ihm den Geist einhaucht.”++

Suhrawardi schreibt mit Bezug auf die Koranverse 32, 7-9, dass Gott zu-
erst den Menschen aus Lehm geschaffen und ihm hierauf seinen Geist
(arab. und pers. rith) eingehaucht habe. Ahnliches sei auch bei Maria ge-
schehen:

Wir sandten unseren Geist zu ihr, und dieser ist das Wort des
Gabriel. Jesus wird Geist Gottes genannt und aufSerdem nennt
man ihn Wort. Von Geist ist auch die Rede, wo es heifst: ,,Der
Messias [masih] Jesus (Isa), der Sohn der Maria, ist der Gesandte
Gottes und sein Wort, das er Maria entboten hat, und Geist von
ihm.” Auch hier wird Jesus Wort und Geist genannt. 4

So bezeichnen bei Suhrawardi beide Begriffe Geist und Wort dieselbe
Wirklichkeit. Was Geist ist, ist auch Wort. Alle Engel in der Ndhe vom
Licht der Lichter (das néchste Licht, Bahman) bis zu Gabriel sind Mog-
lichseiende. Suhrawardi erlautert sodann zwei Seiten des Wesens Gab-
riels. Er ist ein Engel zwischen der Welt der Lichter und der Welt der
dunklen Materie. Er beschreibt seine Theorie mit einem poetischen
Gleichnis und erklart, ,,alles, was zu den vier Teilen der unteren Welt
herabkommt, kommt von den Fliigeln Gabriels.”43%

Wisse, dass Gabriel zwei Fliigel hat. Der eine, auf der rechten
Seite, ist reines Licht. Die Gesamtheit dieses Fliigels ist die Ver-
bindung seines (Gabriels) Seins mit Gott, ohne jegliche Hinzufu-
gung. Und es gibt den linken Fliigel, auf dem sich ein finsterer
Teil zeigt, wie ein Flecken auf dem Gesicht des Mondes, ja, er
dhnelt den Klauen des Pfaus. Es ist ein Merkmal seines Seins,
dass er eine Seite im Nichtsein hat.47

434 Lober, Bettina: Das Rauschen der Fliigel Gabriels, S. 35.

435 Ebd., S. 36, Suhrawardi zitiert aus dem Koran: 19,17 und 4,171.
436 Ebd., S. 35.

437 Ebd., S. 37.
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Suhrawardi deutet die folgende Aussage der Propheten: ,Er schuf die
Geschopfe in einer Finsternis, dann verspriihte er iiber sie etwas von
seinem Licht“43 als einen Hinweis auf die Dunkelheit des linken Fliigels
und auf den Strahl des rechten Fliigels von Gabriel. Das Wort und der
Geist haben dieselbe Bedeutung. Er legt dies anhand eines Verses aus
dem Koran dar (70,4): ,Engel und der Geist steigen auf zu Ihm (Gott)”.

Suhrawardi betont im letzten Teil seiner Geschichte, wenn der Suchende
nach der Form von Gabriels Fliigel fragt, dass es sich um Symbole
handle, die nur Sinn ergeben, wenn man sie zu deuten verstehe.

Das Ende der Geschichte ,,Das Rauschen der Fliigel Gabriels” ist eben-
falls mit Symbolen aufgeladen, deren Bedeutung es zu entschliisseln
gilt. Der Suchende kommt von seiner imaginédren Reise in die immalteri-
elle Welt zur wahrnehmbaren Welt zuriick. Er findet die Eingangstiir
zur immateriellen Welt wieder verschlossen und die Tiir zur Stadt ge-
offnet. Er muss wieder bei den Menschen leben, die aufSer Sinnlichem
nichts kennen. Die Gemeinschaft der Weisen ist vor seinen Augen ver-
schwunden, stattdessen sind Kaufleute erschienen. Vergeblich klagt er
aus Sehnsucht nach der Gesellschaft der Weisen.

Die Szene stellt die Verlorenheit des Wissenden in der rein sinnlich ori-
entierten Welt dar.

513.1.1  Engel und Heimkehr in Awaz-i par-i Gibra’il

Ma’ad (Heimkehr) ist ein arabischer Terminus, mit dem in der persi-
schen Sprache die Auferstehung bezeichnet wird.** Das Wort bedeutet
urspriinglich Heimkehren und Zuriickkommen. Suhrawardi verwendet
ma ‘ad in diesem urspriinglichen Sinne - ndmlich als Heimkehren bzw.
das Ziel erreichen. Wie bereits bekannt ist, gehort nach Suhrawardi die
Seele vor dem Herabsteigen in die materielle Welt (in den menschlichen
Korper) zu der Engelwelt. Bei der Vereinigung mit dem Korper wird sie
halbiert: Ein Teil bleibt im Himmel und der andere ist im Koérper gefan-
gen. Aus diesem Grund sucht der Mensch stiandig nach seiner wahren
Heimat. Suhrawardis Erzahlungen verweisen auf diese Heimkehr: die
Heimkehr eines verzweifelten Menschen, dem nicht immer bewusst ist,
dass er nicht der Materie angehort. Manchmal allerdings kennt er seinen
Ursprung und sucht einen Ausgangsweg zur Engelswelt. Der Suchende
kann nicht alleine den Weg zum Ziel finden und braucht einen Fiihrer,

438 Ebd.

439 Der arabische Begriff ma‘ad (Auferstehung, Heimkehr) sollte nicht mit der
dgyptischen ma’at verwechselt werden!
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der diesen Weg gut kennt. Gabriel, der Archetyp des Menschen, kennt
diesen Weg. Er ist der Engel, der seine zwei symbolischen Fliigel zwi-
schen der Welt der Lichter und der Welt der dunklen Materie gedffnet
hat. Er kann den Menschen auf seiner langen und gefahrvollen Reise
zum Ziel fiihren. Diese Fithrung geschieht durch die direkte Erkenntnis
(ilm-i hudiiri).

5.13.2 Al-gurbat al-garbiyah (Vom westlichen Exil)

Diese Erzdhlung handelt von der Suche und der Sehnsucht des Men-
schen nach seinem eigentlichen Ursprung. In der symbolischen Erzih-
lung tritt der Engel auf als Fiihrer des Menschen vom westlichen Exil
(arab. al-gurbat al-garbiyah) bis zur Rickkehr zu seinem Ursprung. Hier
soll der Versuch gemacht werden, die wesentlichen von Suhrawardi
verwendeten Begriffe zu erldutern.

Die Erzidhlung tritt besonders hervor, da sie sich von seinen anderen
Werken unterscheidet. Die Geschichte beschreibt Suhrawardis eigenes
Schicksal, in dem sich die Stationen der intellektuellen Wahrheitssuche
in der Philosophie iiber mystische Weisheiten bis hin zur Riickkehr zum
Licht abzeichnen. Der Mittelpunkt der Geschichte ist ein mystischer
Pfad zur Wahrheit. Der Autor erklart seine Theorie in der Geschichte
durch ein Gespréch eines Suchenden mit seinem Fiihrer in der Gestalt
eines dlteren Mannes. Der Fiihrer ist der Engel, der den Suchenden zu
den Kenntnissen tiber die Freiheit der menschlichen Seele aus dem Exil
- ndamlich den Gefangenschaften der finsteren Materie - verhilft. In der
Geschichte deutet er den mystischen Pfad (arab. tariga) detailliert von
Stufe zu Stufe.

Es geht um einen Suchenden, der seine eigentliche Heimat - in der noch
sein Vater wohnt - verloren hat. Sie beginnt und endet mit seiner Reise.
Der Suchende muss auf der Reise viele schwierige Stufen durchlaufen -
z.B. durch Wasser und Feuer gehen, durch Vielheit die Einheit erreichen
und so zur Wiedergeburt gelangen. Die Sehnsucht nach dieser Vereini-
gung ermoglicht es ihm, den schwierigen Weg zu bestehen. Der Autor
verbindet auf diese Weise die wahrnehmbare, dufSere Welt mit der tie-
fen, immateriellen, inneren Welt des Menschen. Suhrawardi ist dieser
Weg durch seine eigenen mystischen Erkenntnisse (arab. al-ma’rifa, Gno-
sis) vertraut. Die Reise kann stufenweise so geschildert werden:

Der Suchende beginnt seine Reise mit seinem Bruder Asim, dem Unver-
letzlichen, in den Gebieten jenseits des Flusses, um in die Lander des
Westens zu gelangen und dort einen Schwarm von Vogeln an der Kiiste
des griinen Meeres zu jagen. Doch dann geraten sie in ein Dorf mit fins-
teren Einwohnern - namlich in das Gebiet der Kairuan.

157

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

Der Begriff Reise (safar) bezeichnet in der persischen Poesie symbolisch
die Unzufriedenheit. Sie kann als Versuch angesehen werden, von dem,
was man ist, wegzukommen, hin zu dem, was man sein kann oder soll.
Sie kann auch als Weg von Unwissen zu Wissen verstanden werden.

Der Held der Geschichte ist Asim, der Unverletzliche. Bettina Lober ver-
tritt die Meinung, dass er den ewig geistig-gottlichen Aspekt im Men-
schen reprasentiere und seine Anwesenheit die Voraussetzung dafiir
sei, dass ein Riickweg aus der Finsternis in das Licht tiberhaupt moglich
ist.#40 Es konnte aber auch sein, dass der Bruder der Schatten des Su-
chenden ist, denn in der persischen Literatur symbolisiert der Schatten
die dunkle und unwissende Seite des Menschen. Wenn die Suche nach
der Wahrheit beginnt, kann der Schatten der Unwissenheit - trotz ihrer
Unverletzlichkeit des Asims - plotzlich verschwinden.

Das Meer ist in der persischen Literatur ein Symbol fiir die Wahrheits-
quelle. Die Vogel, die tiber das Meer fliegen (morgan-i daryayi), haben die
Wahrheit erreicht. Haufig symbolisieren Vogel auch menschliche See-
len, die ans Ziel gekommen sind. Die Farbe Griin ist in mystischen Wer-
ken eine geheimnisvolle Farbe und deutet eine tiefere Erkenntnis der
Dinge an.#!

5.13.2.1 Der Fall in die Finsternis

Sobald die Bewohner des Dorfes bemerkten, dass die beiden Reisenden
Sohne des Scheichs al-Hadi Ibn al-Hayr (der Fiihrer, Sohn des Guten)
sind, fesselten sie diese und sperrten sie auf den Grund eines Brunnens,
dessen Tiefe unendlich war. Sodann entstand die Finsternis iiber alle
Finsternisse. Die Reise von den Gebieten jenseits des Flusses in die Lan-
der des Westens und der Fall in die Finsternis sind eine Chiffre fiir die
Schopfung des Menschen, bei der er aufgrund seiner ersten Siinde in die
finstere Materie fallt. Dort wohnt die gefesselte Seele. Der Mensch ver-
gisst allmédhlich seinen Ursprung in der Lichtwelt, wo seine Seele mit
den Engeln nahe am Licht lebte.

Lober interpretiert den Fall mit Bezug auf Suhrawardis Geschichte
Awaz-i par-i Gibra’il (Der Klang der Schwinge Gabriels) anders:

440 Vgl. Lober, Bettina: Das Rauschen der Fliigel Gabriels, S. 124-125.

441 Nach islamischer Sicht ist Griin die Farbe des Propheten. Man meint, dass er
die Farbe bei den Kleidungen bevorzugte. Die Moschee in Medina, wo er be-
graben ist, erhielt nach seinem Tod ein griines Dach. Auch die Moscheen in
islamische Lander enthalten meistens viel Griin.
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Der Fall in die Finsternis ist jedoch kein beabsichtigter Teil der
Seelenreise. Wir sind Suhrawardis Lehre in diesem Punkt bereits
begegnet: Die Seele sollte sich niemals mit der Finsternis, der Ma-
terie, dem Schatten auf Gabriels linkem Fliigel verbinden. IThr
Auftrag war, bei der Miihle ihres Vaters zu arbeiten. Insofern ist
das Bild der ,,Jagd an der Kiiste des Meeres” in dieser Erzdhlung
sehr sprechend: Es klingt, als habe sich die Seele nah an die
,westliche” Grenze begeben, eben an die Kiiste, als habe sie
niber den Rand geschaut” und sei dadurch gefallen. In der ers-
ten Erzahlung war es der Blick der abessinischen Dienerin, die
Verlockung der Materie, die den Fall ausloste.+2

Hauptsache sei aber das Hinaufsteigen nach dem Fall, das nur mit Hilfe
einer fithrenden Kraft des Vaters (eine immaterielle Hilfe, Engel) bewal-
tigt werden kann.

5.13.2.2  Der Versuch des Hinaufsteigens nach dem Fall

Der Weg vom Hinaufsteigen und Weiterreisen in Richtung des Lichts ist
derselbe Weg, den der Reisende mit seinem Bruder zum Berg gif gehen
soll. Dies symbolisiert die Reise, die der Mensch aus der finsteren Mate-
rie in die immaterielle Welt der Lichter antreten muss. Er erhélt einen
Brief mit guter Nachricht von seinem Vater aus dem Jemen. Der Bote ist
ein Wiedehopf, der den Brief in seinem Schnabel trdgt. In dem Brief
steht:

O du! Wenn du zusammen mit deinem Bruder befreit werden
willst, dann werdet nicht miide in eurem Entschluss, euch auf
den Weg zu machen, und haltet euch fest an unserem Lichtseil,
dem Dschauzahar (Drache), der heiligen Sphére, die tiber die Ge-
biete der Verfinsterung herrscht. Wenn du dann in das ,, Tal der
Ameisen” kommst, dann schiittele dein Gefolge ab und sprich:
,Lob sei Gott, der mir leben gab, nachdem er mich getétet hat,
und zu dem die Auferstehung ist”, und vernichte deine Angeho-
rigen. [...] Besteige das Schiff und sprich: Im Namen Gottes sei
seine Fahrt und seine Landung! +8

Jemen ist die Chiffre fiir eine Lichtheimat der Seele und das Land der
hoheren Weisheit. Wiedehopf (persisch: Hudhud) ist ein scharfsehender
Vogel, der in der persischen Literatur als Chiffre fiir gute Nachrichten
bekannt ist.

Der Berg gaf ist in der iranischen Mythologie ein sehr schwer zu bestei-
gender Berg, Nistplatz von Fabelvogeln, u. a. von Simorg (Konig der 40

4 Ebd., S. 139.
443 Ebd., S. 130. Vgl. ebenfalls Salamon im Koran 27:16-19.
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Vogel). Der Berg gaf steht fiir das Ziel der Wahrheit und Selbsterkennt-
nis.

Die Angehorigen (Familie, Frau und Kinder) gelten in der mystisch-per-
sischen Literatur als Symbole der Abhidngigkeit an die Materie. Sie fun-
gieren als Hindernis und fesseln den suchenden Menschen auf seinem
Weg zur Wahrheit. Deswegen gilt es, sein Herz davon zu befreien, um
ans Ziel zu kommen.

5.13.2.3  Hinaufsteigen auf den Berg Sinai und das Gesprach mit
dem Vater

Die Briider kommen durch eine stiirmische See zum Berg Sinai, um zum
Heiligtum des Vaters zu gelangen. Sie haben viele Schwierigkeiten be-
zwungen wie Wasser, Feuer und Erdbeben. Feuer und Wasser sind zwei
Naturelemente, die positiv oder negativ wirken kénnen. Feuer kann
gleichzeitig wiarmen oder verbrennen - so wie Wasser, das belebend o-
der todlich wirken kann. Das bedeutet, auf dem Weg zur Wahrheit soll
man sich mit allen Mitteln eine Briicke bauen, um ans Ziel zu kommen,
egal wie schwer es fallt.

Der Suchende ldsst die Gefahren hinter sich und kommt dem Ziel ganz
nah. Dann sieht er die oberen Himmelskorper, fiihlt sich mit der imma-
teriellen Welt vereinigt und hort ihre Melodien mit grofser Freude. Die
Fesseln werden gelost. Sie suchen am Berg die Quelle des Lebens und
sehen, wonach sie die ganze Zeit gesucht haben:##

Ich stieg auf den Berg und sah unseren Vater, wie einen weisen

Alten, dessen Licht so erhaben war, dass es fast die Himmel und

die Erde zum Bersten brachte. Ich war bestiirzt und verwirrt [...]

Darauf weinte ich eine Zeitlang und klagte bei ihm tiber die Ge-

fangenschaft in Kairuan. Er sprach zu mir: ,Wie gut! Du bist be-

freit; allerdings musst du noch einmal in die westliche Gefangen-

schaft zuriickkehren, denn du hast die Fesseln noch nicht voll-

standig abgelegt.” 45
Die Worte des Vaters bezeichnen die Wiedergeburt, die nur Menschen
erreichen kénnen, die eine entsprechende seelische Entwicklung durch-
gemacht haben. Es ist ein Versuch, die finsteren Figenschaften an sich
selbst und in der Umgebung zu beseitigen und die Quelle des Lebens zu
erreichen. Suhrawardi ist fest davon iiberzeugt, dass man dieses in einer
inneren Reise von der wahrnehmbaren Welt zur Welt der Abbilder und

444 Vgl ebd., S. 132.
445 Ebd., S. 132-133.
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Engel erfahren kann. Man kann die Engel sehen und ihre Melodien ho-
ren, was nur durch eine Trennung von der materiellen Abhdngigkeit
und durch seelische Fortschritte moglich ist.

5.13.24  Riickkehr zur westlichen Gefangenschaft

Die westliche Gefangenschaft steht symbolisch fiir die Vielheit und ihre
standige Bewegung. Die Vielheit der Materie wird in der Geschichte
nicht nur negativ betrachtet, sondern auch positiv, denn sie kann fiir den
Menschen auf seinem Weg zur Einheit der immateriellen Welt hilfreich
sein. Wenn die Menschen diese Phase bestehen, konnen sie das ewige
Leben und die seelische Vollkommenbheit erreichen. So kann der Held
der Geschichte nach den Worten seines Vaters frohlich wieder zur Ma-
terie zurlickkommen, bis die Fesseln der Materie vollstandig abgelegt
werden:

Die Riickkehr ist zu diesem Zeitpunkt notwendig. Aber zwei
Dinge verkiinde ich dir: Erstens, dass du, wenn du in die Gefan-
genschaft zurtickkehrst, zu uns kommen und in unseren Garten
hinaufsteigen kannst, wann immer du es wiinschst. Das zweite
ist, dass du am Ende frei in unsere Hoheit eingehen und das
westliche Land und seine Gefangenschaft endgiiltig verlassen
wirst. 446

Vor der Riickkehr gibt der Vater den Hinweis, dass der Berg der Sinai
ist, dass es noch einen weiteren Berg Sinai tiber ihm gebe und dass dies
die Wohnstitte seines Vaters und Grofsvaters sei. Es werden weitere
Vorfahren genannt, bis die Kette beim Konig endet. Dieser besitze erha-
benste Schonheit, hochste Glorie und das méchtigste Licht, das ewige
Licht der Lichter. Die Kette besteht aus verschiedenen Engelwesen, die
schon aus Suhrawardis , Philosophie der Erleuchtung” bekannt sind.

Die Geschichte endet mit dem Hinabfallen aus der Hohe in den Ab-
grund der Natur und des Menschen. Suhrawardi gibt in seinem Werk
den Hinweis, dass solche visiondren Erkenntnisse in einem Zustand
zwischen Wachen und Schlaf erfolgen. Solange der Mensch noch lebt,
kann er diesen Zustand nicht als lang andauernd und bleibend erleben.
Suhrawardi beschiftigt sich mit diesem entscheidenden Punkt der Reise
der Seele auch in anderen Erziahlungen.

Hier ist beispielsweise ,,Risalat at-tair” (Geschichte der Vogel) zu nen-
nen, in der es um eine dhnliche Hin- und Riickreise geht. Die Vogel be-
freien sich von den Fesseln und fliegen tiber acht Berge zu Salamon (Su-
layman). Anschlieflend miissen sie aber zunédchst wieder zuriick an den

446 Ebd., S. 133.
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Ort ihrer Herkunft, damit sie die letzten materiellen Fesseln ablegen
kénnen, denn nur ohne die Bindung an Materie kann ihnen die Ehre
zuteil werden, endgiiltig bei Salamon zu sein.#7

In der Erzahlung safir-i Simurg (Das Floten des Simurg) ist der Mensch
in der Lage, einen hoheren Seelenzustand (fand: Entwerden) zu errei-
chen und die Strahlen der immateriellen Welt in sich aufzunehmen
(tagrid).

5.13.3 ‘Agql-i sorh (der rote Intellekt)

Die Erzidhlung ist - wie Suhrawardis andere Erzahlungen und allgemein
alle mystischen persischen Werke - symbolisch strukturiert. Der einfa-
che und alltdgliche Begriff birgt bei Suhrawardi eine geheimnisvolle,
tiefe Bedeutung, die nach der Geschichte erldutert wird.

In der Erzidhlung geht es um Falken, die in der Falle eines Jdgers gelan-
det sind. Sie wurden durch das Korn des freien Willens angelockt und
auf diese Weise gefangen. (Mit diesem Korn ist der freie Wille des Men-
schen gemeint, sich auf die sinnliche Welt oder auf die wahre Welt der
Lichter zu fokussieren.) Dann brachte sie der Jager aus der eigenen Hei-
mat in ein anderes Land. Der Jager ndht ihnen die Augen zu und fesselt
sie. Sie werden von zehn Wachtern iiberwacht. Die Falken versuchen
zuerst sich zu retten, vergessen aber nach und nach ihr Heimatland und
fihlen sich bald wie zuhause. Dann aber 6ffnen sich ihre Augen ein we-
nig und sie sehen erstaunliche Dinge. Jeden Tag 6ffnen sich ihre Augen
ein Sttick mehr. Schliefslich sind sie ganz geoffnet, so dass sie ihre Fes-
seln, die sie nicht mehr gefiihlt hatten, und die fliegenden Vogel am
Himmel sehen. Nun hat einer der Falken nur noch einen Wunsch: ,,Ob
es wohl jemals geschieht, dass ich einen Augenblick in der Luft fliegen
und mich von diesen Banden befreien kann?“448

In einem Moment nutzt er die Unaufmerksamkeit der Wachter aus und
fliegt trotz seiner schweren Fesseln in die Freiheit. Er fliegt in die Wiiste,
in der er eine Person mit rotem Angesicht und Bart sieht. Der Falke
spricht ihn an: ,,Oh junger Mann, woher kommst du?” Dieser erwidert
ihm:

447 Die Erzdhlungen sind in Kazem Mohammadis Acht kleine Schriften von
Suhrawardi auf Persisch zu lesen.

448 Vgl. Suhrawardi: Der rote Intellekt. In: Acht kleine Schriften von Suhrawardji,
hrsg. von Mohammadi Kazem, Teheran 2011, S. 175-177. Ein Teil der Erzah-
lung ist bei Annemarie Schimmel zu lesen: Garten der Erkenntnis, S. 102-103.
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O Kind, du redest mich nicht richtig an. Ich bin das erste Kind

der Schopfung, und du nennst mich jung?” Ich sprach: ,, Aus wel-

chem Grunde ist dann dein Bart nicht ergraut?” Er sprach: ,Mein

Bart ist weifs und ich bin ein lichtvoller Greis. Aber jene, die dich

in der Schlinge fingen und dir diese verschiedenen Fesseln an-

legten und dir diese Wéchter zugesellten, die haben auch mich

fiir eine Weile in ein schwarzes Loch geworfen. Diese meine

Farbe, die dir rot erscheint, kommt daher, sonst wére ich weifs

und leuchtend. Denn jedes Weifse, das mit dem Licht zusammen-

hangt - wenn es mit schwarz gemischt wird, so scheint es rot, so

wie die Rote zu Beginn des Abends oder am Ende des Morgens,

[...]”. Dann sagte ich: ,,O Meister, woher kommst du?” Er sprach:

»,Von hinter dem Berg Qaf, wo mein Aufenthaltsort ist und wo

auch dein Nest war - aber du hast das vergessen.” ich sagte:

,Und was machst du hier?” Er sprach: ,Ich bin ein Wanderer,

standig ziehe ich durch die Welt und sehe wundersame

Dinge.” ¥
Der Falke gilt in der Mystik als ein typischer Seelenvogel. In der materi-
ellen Welt werden seine Augen von den fiinf Wachtern der Sinne zuge-
ndht. Dann folgt er mit seinem eigenen freien Willen in die wahrnehm-
bare Welt und beschiftigt sich damit so intensiv, dass er seine Fesseln
nicht mehr fithlt und seine urspriingliche Heimat vergisst. Per Zufall er-
innert er sich an seine Heimat und findet keine Ruhe mehr, denn er will
in die Heimat zurtickfliegen.

Dieses Bild lasst an die Emanationslehre Suhrawardis denken, worin die
Seele des Menschen, die eigentlich zur Lichtwelt gehort, der materiellen
Welt oder den finsteren, dunkleren Substanzen des Korpers betreten
muss. Das Leben in der materiellen Welt, das fiir die Seele qualvoll ist
und eher als Strafe angesehen werden kann, wird mit der Zeit besser
ertraglich. Die Menschen fiihlen sichim Laufe der Zeit in der materiellen
Weltwohl. Sie vergessen lhre Lichtheimat und haften an der materiellen
Welt. Dies fiihrt so weit, dass sogar die Riickkehr zur Lichtwelt (Tod) als
das traurigste Geschehen gilt.

Die Erzdahlung geht so weiter, dass er Gabriel trifft, der ihm den Weg
aus der Finsternis zum Licht zeigt. Auf dem schweren, aber wunderba-
ren Weg erscheinen sieben Dinge, die die sieben Stufen der mystischen
Stationen**® zur Wahrheit préasentieren - z.B. den Berg gdf als das Heim
der menschlichen Seelen und Engel:

449 Schimmel, Annemarie: Girten der Erkenntnis, S. 103-104.

450 Schimmel gibt eine Zusammenfassung iiber die Stationen in: Mystische Di-
mensionen des Islam, S5.162-214.

163

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

,Das erste ist der Berg Qaf, der die ganze Erde umgibt und aus elf Bergen
besteht, und du, von den Fesseln befreit, willst dorthin ziehen, denn von
dort bist du gebracht worden.”#5!

Als der Suchende fragt, ob der Weg dorthin leichter werden kann, be-
kommt er die Antwort, dass er selbst durch eine besondere Eigenschaft
leicht durch die Berge hindurchfliegen kann. Die Menschen konnen
leicht durch diese Eigenschaft ,entwerden’ (fand), d. h. sie konnen sich
von der materiellen Welt abtrennen, um gottliche Eigenschaften zu er-
reichen#52, die Berge tiberschreiten, ein Zwischenziel erreichen und
leicht weitergehen:

Leicht, aber nur wenn jemand es richtig versteht. Manche sind
zwischen den beiden Bergen festgehalten und andere sind zu ei-
nem dritten Berg gelangt und haben sich dort festgesetzt, andere
zum vierten und fiinften, und so immer weiter bis zum elften. Je
gescheiter der Vogel ist, je weiter kommt er.4%

Suhrawardis Theorie im ,, ‘agl-i sorh” (der rote Intellekt) tiber die Verbin-
dung mit dem Engel und der Lichterwelt ist nur durch eine innere, mys-
tische Erfahrung (Schau) moglich. Hier spielt der Mensch selbst die
wichtigste Rolle. Er kann sich durch den freien Willen aus seiner stoffli-
chen Falle befreien:

Und wir, wenn wir uns reinigen von der Sorge und Beschéfti-
gung mit dem Korperlichen, wenn wir die Herrlichkeit der gott-
lichen Wahrheit, das freudevolle Licht der Glorie und das sich
ausgieffende Licht betrachten, erleben wir innerlich aufstrah-
lende Blitze und das Aufgehen des Lichtes, das nach Osten (zur
Morgenrote) weist, und wir schauen Lichter und erfiihlen die
Ziele. Und was glaubst du erst von den Personen von edler Er-
scheinung, ewiger Form und dauerhafter Gestalt, die sicher sind
vor dem Verderben durch ihre Entfernung von der Welt der Ge-
gensétze? Sie sind mit keiner Sorge beschiftigt. Das Strahlen der
erhabenen Lichter Gottes und der Beistand der subtilen gottli-
chen Gnadenbeweise ist nie von ihnen getrennt. 4

451 Schimmel, Annemarie: Girten der Erkenntnis, S. 104.
452 Vgl. Annemarie Schimmel: Mystische Dimensionen des Islam, S. 208.
453 Schimmel, Annemarie: Girten der Erkenntnis, S. 105.

454 Suhrawardi: Der rote Intellekt (‘agl-i sorh). In: Bettina Lober: Das Rauschen
der Fliigel Gabriels, S. 111.
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5.13.4 Lugat-i muran (Die Sprache der Ameisen)

In Suhrawardis Geschichte ,, Die Sprache der Ameisen” (persisch: Lugat-
i muran)*> geht es wieder um den mystischen Weg zu Gott. Schimmel
fasst die Geschichte so zusammen:

Einige Ameisen giirteten ihre Lenden und wandten sich aus der
unteren Finsternis, ihrem ersten Aufenthaltsort, zur Steppe, um
Nahrung zu bereiten. Zuféllig kamen ein paar Zweige in ihren
Gesichtskreis, und zur Morgenzeit hatten sich Tautropfen auf
deren Oberfldche niedergelassen. Eine fragte die andere: ,Was
ist denn das?” Die antwortete: ,, Der Ursprung dieser Tropfen ist
aus der Erde.”456

Suhrawardi versucht hier die Unwissenheit und die Schwiache des
menschlichen Wesens darzustellen. Ameisen sind als schwache Wesen
vielen Schwierigkeiten ausgesetzt, schaffen es aber in ihrem Leben,
grofSe Hindernisse zu iiberwinden.

Weiterhin heifst es:

Alle Dinge kehren zu ihrem Ursprung zuriick. Und was immer
sich zur reinen Finsternis zieht, dessen Ursprung ist auch von
dort. Und wenn er zu dem Licht der Gottheit kommt, so ist diese
Angelegenheit besonders deutlich (- fern sei dabei der Gedanke
an Vereinigung [zwischen Gott und der Welt]: Was immer Hel-
ligkeit sucht, das entstammt aus dem Licht.4”

Wenn man den Weg zum Licht betritt, findet man das Ziel.

Am Ende der Geschichte, nachdem Suhrawardi die zwolf Stufen des
Weges erklart hat, macht er die Anmerkung, dass der Intellekt des Men-
schen im Vergleich zur Stirke der Liebe sehr schwach sei, wie eine
Lampe im Vergleich zur Sonne. Damit will er sagen, dass man durch die
Liebe sein Ziel erreichen kann und nicht durch die vergleichsweise
schwache Vernunft.

5.13.5 Al-waridat wat-tagdisat (Gebete und Heiligungen)

Suhrawardi schreibt in zwei kleineren Schriften, waridit und tagdisat,
tiber die Gebete zu Ehren der Sonne, des Mondes, des Mars und anderer
Planeten im Sonnensystem. Denen entsprechen sieben Engel, die jeweils
Planeten halten. Er betet am Anfang zur Ehre der Sonne und nennt sie

455 Vgl. Suhrawardi: Der rote Intellekt. In: Acht kleine Schriften von Suhrawardji,
hrsg. von Kazem Mohammadi, S. 175-177.

456 Schimmel, Annemarie: Girten der Erkenntnis, S. 107.
457 Suhrawardi: Die Sprache der Ameisen. In: Garten der Erkenntnis, S. 107.
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mit dem Namen Hurahs, der in der Religion Zarathustras der Engel der
Erleuchtung ist:

Willkommen, du lebendiger Beredter, der du am meisten leuch-
test, reinstes Wesen und strahlender Planet [...] Du bist Hurahs,
der maéchtige, Sieger tber die Abendddmmerung, Herrscher
iiber die Welt, Konig der Planeten, Herr der hochsten Wesen. Mit
dem Willen des erhabenen Gottes [...] Bist du das grofste Kind
der Heiligkeit. Stellvertreter des Urlichts, in der Welt der Plane-
ten[...] Du gibst den Planeten dein Licht. Und nimmst nichts von
ihnen, und bekleidest sie mit Glanz und Strahlung. [...] Ich bitte
dich, heiliger Vater, [...] dass Er [deine] meine Seele erleuchten
moge. Mit heiligem Glanz, mit gottlichem Wissen. Und den
hochsten Tugenden. 458

Am Anfang des Buches steht ein Gebet fiir die Engel:

O du edelster an oberster Stelle wirkender heiliger Engel, du bist
der wertvolle heilige Vater und geistige Sohn. Du bist der edle,
wissende und wirkende Engel, du kiimmerst dich infolge des
Gottesbefehls um meine Angelegenheiten. Du hast vor Gott dem
Barmherzigen fiir mich gebetet, dass meine Méngel sich in Voll-
kommenheit wandeln. Du hast mich mit dem gottlichen Licht-
kleide geschmiickt und stehst in hochster Stufe der Vollkom-
menbheit. Ich bitte dich um jenen, der dir die Ehre und grofse
Gnade gegeben hat, dass du mir in deiner besten Lichtgestalt er-
scheinst. So werde ich das Licht deines leuchtenden Angesichts
sehen und sei Vermittler zwischen Gott und mir, damit die Ge-
heimlichter auf mich strahlen und das finstere Hindernis weg-

geht. %9

Suhrawardis Erzahlung ,,vom westlichen Exil” kann als literarische Dar-
stellung seiner Lebensgeschichte gelesen werden. Er wurde nach einer
lebenslangen Suche nach Weisheit und einer Sehnsucht nach dem Ur-
sprung als unglaubig verurteilt und im Alter von 38 Jahren auf eine ge-
heime Art getotet. Sein Weg aber wurde von dem persischen Philoso-
phen Molla Sadra und dem bekannten Mystiker Ibn Arabi weiterentwi-
ckelt.

458 Das Buch ist leider nicht verfiigbar. Ein Teil ist online abrutbar unter:
http:/ /ingrid-dengg.at/de/shihAbaddin-yahya-Suhrawardi-leben-und-
werk-1154-1191, Stand 01.01.2017, Das Zitat stammt aus al-waridit wat-
tagdisat, hier: Gebete zu Ehren der Sonne am Sonntag.

4% Suhrawardi: Al-waridat wat-tagdisat. Online unter:
http:/ / de.scribd.com/doc/96584951 /, Stand 01.01.2017, iibersetzt von
Zohreh Abedi.
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5.14 Nirgendwo (na koga abad)

Suhrawardi war ein kreativer Philosoph und gewissermafsen ein Erfin-
der der Philosophie der Erleuchtung, der in seinen Werken viele neue
mystische und literarische Begriffe verwendete und sie so fiir die per-
sisch-islamische Welt pragte. Ein markantes Beispiel ist der Begriff Nir-
gendwo.

Uber die Welt der Engel schrieb er vor allem in seinen Biichern hikmat
al-i$rag (Philosophie der Erleuchtung), dwaz-i par-i Gibra'il (Der Klang
der Schwinge Gabriels), ‘Agl-i sorh (der rote Intellekt) und fil hagigat-ul
"iSg (von der Wahrheit der Liebe). Die Welt wird von ihm als Nirgendwo
bezeichnet, da man sie nicht sinnlich, sondern nur mit Hilfe der Erleuch-
tung wahrnehmen kann.

Dieser Begriff ist eine Metapher, die spéter als Utopie oder Idealstadt
gedeutet wurde. Friedmann z. B. erklért den Begriff ,Utopie’ im Gegen-
satz zur Theologie:

Utopie ist die Rede vom Nirgendwo, Theologie die Rede von
Gott. Utopie sucht das Bessere. Theologie sucht das Gute. Beide
vollziehen ihre Suche mit Vernunft, Utopie mit einer autonomen,
Theologie mit einer heteronomen Ausrichtung. Der Mensch frei-
lich befindet sich hierbei immer dazwischen: Er ist weder ganz
bei Gott noch ganz im Nirgendwo. Der Mensch braucht das Gute
und fragt doch stets nach dem Besseren.490

Fiir Suhrawardi ist das Nirgendwo viel mehr als eine ideale Stadt. Es ist
eine reale dsthetische Welt, die man mit Hilfe von rehglos—mystlschen
Ubungen erreichen kann. Er verwendet daftir den persischen Begriff ,,na"
koja abail”, der als ,Heimstadt” und , Welt der Engel” verstanden wer-
den kann. Es ist zu bezweifeln, ob die englischen, franzosischen und
deutschen Ausdriicke ,le monde imaginal” und ,,die imaginale Welt” die
eigentliche Bedeutung von Suhrawardis Begriff wiedergeben konnen.
Der lateinische Ausdruck , Mundus imaginalis” ist nach Corbin, die plau-
sibelste Ubersetzung und bezieht die vermittelnde Stellung der Engel-
welt mit ein: ,,Auf der einen Seite entmaterialisiert sie die sinnfélligen
Formen, auf der anderen Seite ,imaginalisiert’ sie die intelligiblen For-
men, denen sie Gestalt und Dimensionalitiat verleiht.”461

460 Friedmann, Richard: [Einleitung]. In: Utopie heute. Zur aktuellen Bedeutung,
Funktion und Kritik des utopischen Denkens und Vorstellens, hrsg. v. Beat
Sitter-Live, Stuttgart 2007, S. 4.

61 Darvas, Janos: [Praludium zur zweiten Auflage]. In: Henry Corbin: Geistleib
und Himmelserde (Corps spirituel et Terre Céleste Troisieme édition), Paris 1979,
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Suhrawardi spricht in seinen Werken z. B in haydkil an-niir tiber drei
Welten, die er wie folgt beschreibt:

I.  Cabarit: Die rein intelligible Welt ,, ‘dlam-i ‘agli”, die Welt ohne
Material.

1. Malakiit: Die imaginale Welt ,, ‘alam-i mitali”, die Welt der Seele
und der Seelen (die Welt der Engel).

III.  Mulk: Die Sinneswelt ,, ‘@dlam-i hissi”, welche das ,,Gebiet” der
stofflichen Dinge ist.#?

Dementsprechend ergeben sich die Seins- und Erkenntnisformen, die je-
der dieser drei Welten zugeordnet sind: Die intelligiblen Formen (suwar-
i ‘agliya), die imaginalen Formen (suwar-i mitiliya) und die sinnfalligen
Formen (suwar-i hissiya).463

Die Menschen kénnen nach der Erleuchtung den nicht lokalisierbaren
Wohnort der Engel und die Welt der ,,in der Schwebe befindlichen Ab-
bilder”, also die achte Klimazone (al-iglim at-tamin) also ,, ‘alam-i mitali”
(lat. mundus imaginalis) also malakiit, erreichen. Diese Welt steht aufser-
halb der irdischen Welt und ist deswegen nicht durch die wahrnehm-
bare Welt der Menschen zu beschreiben.

Henry Corbin schreibt tiber diese Wellt:

This world requires its faculty of perception, namely, imagina-
tive power, a faculty with a cognitive function, a noetic value
which is as real as that of sense perception or intellectual intui-
tion. We must be careful not to confuse it with the imagination
identified by so-called modern man with ‘fantasy” and which, ac-
cording to him, is nothing but an outpour of ‘imagining’. This
brings us to the heart of the matter and our problem of terminol-

Og}’~464

http:/ /www .bahaistudies.net/asma/ mundus_imaginalis.pdf, S. 3, Stand:
29.12.2016.

462 Suhrawardi: Hayakil an-niir (Die Licht-Altare), Gibersetzt von Mohammad ali
Abiiriyan, Kairo 1957, fiir die deutsche Ubersetzung wurde die Internetseite
benutzt: Janos Darvas: [Praludium zur zweiten Auflage]. In: Henry Corbin:
Geistleib und Himmelserde (Corps spirituel et Terre Céleste Troisiéme édition),
Paris 1979, http:/ /www.bahaistudies.net/asma/ mundus_imaginalis.pdf, S.
4, Stand: 27.01.2017.

4 Ebd,, S. 4.
464 Corbin, Henry: Mundus Imaginalis, S. 5.
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Die Erforschung des Nirgendwo spielt in den Werken Suhrawardis eine
entscheidende Rolle, denn dort findet man den Gipfel seiner einzigarti-
gen Neuerung in der Geschichte der islamischen Philosophie, ndmlich
die Vereinigung von Philosophie, Theologie, alt-persischen Zarathustra-
Lehren und mystischer Erfahrung nach dem Vorbild der visiondren Er-
fahrung des Propheten in der , Nacht der Mi rdj” 465 Alle visiondren Er-
fahrungen finden in der Welt der Engel statt. Sie unterscheiden sich aber
darin, wie leicht bzw. wie schwierig es ist, sie zu erreichen. Bei dem Pro-
pheten dauert es nur einen Augenblick, den Zustand der Befreiung zu
erreichen, bei den anderen erfordert es lebenslange Bemtihungen.

5.15 Nirgendwo in den Werken Suhrawardis

5.15.1 Nirgendwo in der Philosophie der Erleuchtung

Suhrawardi zufolge liegt das Gebiet Nirgendwo in der Klimazone, in der
es wundersame Stddte gibt. Es tritt als wahre, immaterielle Welt auf, in
der die Engel lokalisiert werden. Suhrawardi schreibt dartiber auf den
letzten Seiten seines Buches ,,Philosophie der Erleuchtung”, , iiber die
Zustdande der Wanderer”. Dort heifst es, dass den Seelen, denen dauer-
haft erhabene Erleuchtung zuteil wird, die Materie der Welt gehorsam
sei und dass ihre Bittgebete in der erhabenen Welt gehort werden. Das
dargebotene Licht aus der erhabenen Welt ist das Elixier der Macht und
des Wissens. Es wird ausgewdahlten Menschen zuteil, so dass die Welt
ihnen gehorsam ist.*% Die Menschen, die vom Koérper befreit sind (ahiu
t-tagrid), werden durch die verschiedenen Klassen von Lichtern erleuch-
tet. Es handelt sich um ftinfzehn Lichter, die dem Wanderer den Weg in
die Engelswelt weisen. Hier werden sieben davon, die fiir das Thema
wichtig sind, erwahnt:

e  Ein aufblitzendes Licht, welches die Neulinge tiberkommt und
wie ein erfreuender Blitz aufglanzt und wieder vergeht.

¢  Ein den Betreffenden tiberkommendes angenehmes Licht, dessen
Auftreten von warmem Wasser auf dem Kopf dhnelt.

e  Ein fiir lange Zeit verweilendes Licht von grofser Herrscherkraft,
das von einer Benommenbheit im Gehirn begleitet wird.

e  Ein grofse Freude spendendes Licht, das keinem Blitz dhnelt, aber
von einem milden und siiflen Entziicken begleitet wird und sich
mit der Kraft der Liebe bewegt.

465 Vgl. Koran: 17,1.
466 Vgl. Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 217.

169

1P 216.73.216.60, am 23.01.2026, 10:51:43. © Inhatt.
untersagt, mit, 10r oder In KI-Systemen. Ki-Modellen oder Generativen Sprachmodellen.



https://doi.org/10.5771/9783828869523

e Ein glinzendes Licht, das einen mit Gewalt fortreifSt und fiir die
Schau und den Blick offenbarer ist als die Sonne und dabei mafs-
lose Freude hervorruft.

e  Ein Licht, welches von der Seele aus das gesamte Seelenpneuma
zu erleuchten scheint und bei dem einem zumute ist, als hétte sich
irgendetwas den Korper wie eine Riistung angelegt, wobei das
Pneuma des gesamten Korpers beinahe eine lichthafte Form an-
nimmt, dieses Licht ruft grofse Freude hervor.

e Ein dargebotenes Licht, das die Seele raubt, wodurch diese sich
vollkommen in der Schwebe zu befinden und ihre eigene Befrei-
ung von allen Dimensionen zu schauen scheint, auch wenn ihr Be-
sitzer zuvor keinerlei Wissen (iiber die Immaterialitit der Seele)
besessen hat.467

Die Lichter bilden eine Reihe, die von unten nach oben intensiver und
stirker wird. Das fiinfzehnte Licht, das am stiarksten ist, fiithrt den Su-
chenden zur Engelswelt:

All dies sind Erleuchtungen, die dem regierenden Licht zuteil
werden und die sich im Tempel und im Seelenpneuma wider-
spiegeln. Fiir durchschnittlich Fortgeschrittene stellen sie die du-
Bersten Grenzen dar. Es kommt vor, dass diese Lichter sie tragen,
so dafs sie auf Wasser oder Luft gehen. Manchmal steigen sie mit
Korpern zum Himmel auf und schliefSen sich einem der erhabe-
nen Herren an. Diese sind die Bestimmungen der achten Klima-
zone, in der die wundersamen Stadte Djabalag, Djabaras und
Hiirgalya liegen, 468
Das regierende Licht, das die Dunkelheit gianzlich ablegt, ist der Habitus

des Todes, der zum Ziel des Menschen und zum Erreichen der Engel-
welt fithren kann.

5.15.2 Habitus des Todes

Suhrawardi bezeichnet mit dem Begriff ,Habitus des Todes’ nicht die
Menschen nach dem Tod, sondern die Menschen, die in ihrem diesseiti-
gen Leben den Habitus des Todes tragen konnen. Dabei legt das regie-
rende Licht die Dunkelheit ganzlich ab. Suhrawardi beschreibt die Er-
reichung des Habitus folgendermafsen:

Der gewaltigste Habitus ist ein Habitus des Todes, bei dem das
regierende Licht die Dunkelheit ganzlich ablegt; wenn es auch
nicht frei von einer Restbindung an den Korper ist, so tritt es

467 Ebd., S. 218-219.
468 Ebd., S. 219.
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doch in die Welt des Lichtes ein und verbindet sich mit den herr-
scherlichen Lichtern. Es erblickt alle Lichthiillen in Beziehung
zur Erhabenheit des umfassenden und bestdndigen Lichts, dem
Licht der Lichter, als wére sie durchsichtig, und ihm ist, als be-
fande es sich innerhalb des umfassenden Lichts. Dies ist ein sehr
hoher Rang [...].4°

Suhrawardi meint wie Ibn Sina und Gazali, dass es auf dem Weg zum
Ziel Sufi zu werden Inspirationen durch Schmecken (daug), Enthiillung
(kasf) und Schau (musahada) gibt, aber im Unterschied zu den anderen
bleibt fiir ihn der Weg der Vernunft immer notwendig. Diejenigen die
von diesem Ziel geschrieben haben, sind nicht ausschliefSlich Sufis, son-
dern man findet Ausfithrungen hierzu auch bei Platon und Hermes.*
Sie haben den Habitus erreicht. Die Menschen, die ihre menschliche Na-
tur abgelegt haben und iiber Gott nachdenken, kénnen auch den Habi-
tus erreichen.

Wer die Lichter erreicht und emporsteigt, bestindig nachdenkt und
standhaft ist, der wird sein Ziel erreichen. Das Fintreten des Menschen
in die Engelswelt und die Welt der gottlichen Lichter gibt den Menschen
ein Gewand von Macht, Liebe und Ehrfurcht.4!

5.15.3 Nirgendwo in , Der Klang der Schwinge Gabriels”

In der Geschichte Awaz-i par-i Gibra'il (Der Klang der Schwinge Gabriels)
wird Folgendes beschrieben: Als der Suchende in grofSer Furcht und
Aufregung nach der Herkunft der weisen Manner (Engelhierarchien)
fragt, antwortet ihm der Weise, der am Ende der Reihe steht (Gabriel),
dass sie eine Gemeinschaft unstofflicher Wesen sind und dem Gebiet
des ,Nirgendwo” (Persisch: Na koja' abad)*’2 entstammen. Es ist ein Ge-
biet, zu welchem der Finger den Weg nicht zeigen kann. Der Grund da-
fiir ist die Tatsache, dass dieses Gebiet nicht zu unserer zeitraumlichen
Welt gehort. Unser Kosmos, unsere irdische Well, ist siebenfach, und
wer sie iiberwindet, kann die heilige Sphére des Nirgendwo erreichen.

In der Geschichte ist die Sehnsucht zum Nirgendwo beschrieben. Um
das Erreichen dieses Ziels zu beschreiben, verwendet er den arabischen
Begriff ma’ad, der Heimkehr bedeutet, denn die Seelen der Menschen
gehoren vor dem Herabsteigen in die materielle Welt (der menschliche

49 Ebd.

40 Ebd.

471 Ebd., S. 220.

472 Vgl. Bettina Lober: Das Rauschen der Fliigel Gabriels, S. 31.
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Korper) zu der Engelswelt. Der Mensch kann seinen Ursprung und Aus-
gangsweg in der Engelswelt finden. Wesentlich ist, dass er diesen Weg
nicht alleine, sondern nur mit Hilfe der Engel als Fiihrer, die diesen gut
kennen, gehen kann.

5.15.4 Nirgendwo in , Der Rote Intellekt”

Hier ldsst Suhrawardi den Engel iiber seinen Ort sprechen: ,,... [Ich
komme] von hinter dem Berg Qaf, wo mein Aufenthaltsort ist und wo
auch dein Nest war [...] ich bin ein Wanderer, stindig ziehe ich durch
die Welt und sehe wundersame Dinge.” 47

Danach zeigte ihm der Weise Gabriel den schwierigen mystischen Weg
zu seinem Ziel, dem Berg gaf und zu seiner Lebensquelle.

Die Eigenschaften der Engelswelt in der Geschichte lassen sich fol-

gendermafien zusammenfassen:

Sie umgibt die ganze Erde,

besteht aus elf Bergen,

ist das Heim der menschlichen Seelen und Engel.
Der Weg dorthin ist sehr schwer.

Man geht dorthin durch den freien Willen.

Voraussetzungen, um dorthin zu gelangen:

innere mystische Erfahrung,

Befreiung aus dem Stofflichen,

Verbindung mit Engeln / Hilfe der Engel.

Der Weg kann durch die ,besondere Eigenschaft’ erleichtert wer-
den.

5.15.5 Nirgendwo in ,, Die Wahrheit der Liebe™:

Suhrawardi schreibt in ,, Die Wahrheit der Liebe” auch einen Dialog zwi-
schen jad’agiib und hozn (Trauer) ,Jakob und Betriibnis” iiber das Nir-
gendwo:

Plotzlich kam Hosn aus dem Monchskloster und Jakob sah ihn,
ein Reisender mit einem sympathischen Gesicht, der ihm be-
kannt vorkam. Er [Jakob] sagte frohlich zu ihm: Willkommen,

473 Schimmel, Annemarie: Girten der Erkenntnis, S. 103.
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woher bist du zu uns gekommen? Hosn sagte: aus dem Gebiet
des Nirgendwo, der Stadt der gereinigten Seelen.4™

Zum zweiten Mal in der Geschichte ist die Rede vom Nirgendwo, wenn
die Liebe und die Zulayha sich treffen:

Als Zulayha diese Szene sah, stand sie auf und ging zu Liebe hin
und sagte: Tausende wie ich sind deine Opfer, woher kommst
du und wohin wirst du gehen und wie wirst du genannt? Liebe
antwortete: Ich bin aus dem heiligen Land aus dem Bezirk der
rith abad (Bezirk des Geistes) und bin die Nachbarin der hosn
(Schonheit).47

Hier stellt Suhrawardi das Nirgendwo als ein Land mit Bewohnern und
Nachbarn, Stadten und Bezirken vor. Weiterhin beschreibt Suhrawardi
den Charakter der Liebe ,'isg” als merkwiirdig und weit entfernt vom
menschlichen Verstand:

Wenn ich von den Eigenschaften meiner Heimat berichte, rede
ich von ihrer Merkwiirdigkeit, die ihr euch nicht vorstellen
konnt. Es ist das letzte Land. Es kann von denjenigen von euch
erreicht werden, die den Weg kennen. Ich erklédre unsere Welt so,
dass es nah an eurer Vorstellungskraft ist [damit ihr es verstehen
konnt].476

Suhrawardi beschreibt die Wahrheit mit folgender Geschichte, in der
das Nirgendwo ein Palast (auf Persisch: oskiib) ist. Der Palast hat neun
Etagen, er wird auch ,,Land der Seele” genannt. Er hat eine Befestigung
(bari) aus der Wertschatzung und einen Graben (handag) aus der Herr-
lichkeit. Der Torwéchter der Stadt ist ein Mann namens “pir-i herad”
(Ewigkeit der Weisheit), der alt und jung zugleich ist. Man begegnet
weiteren Widerspriichen, z. B., dass er immer auf Reisen ist, sich aber
nie von seinem Platz bewegt und sich an alles erinnern kann. Er kennt
das Gottesbuch (Koran) sehr gut und kann es gut rezitieren und inter-
pretieren, er ist sehr redselig, manchmal aber auch sprachlos. Suhra-
wardi schreibt die Geschichte in symbolischer Sprache weiter. Dort
heif3t es, dass, wer das Land der Engel erreichen mochte, seine vier Ban-
der (materielle Neigungen) abschneiden miisse und mit einem Seil aus
Liebe im Sattel des Pferdes der Freude (daug) zum Ziel vorangehen
solle.477

474 Suhrawardi: Die Wahrheit der Liebe. In: Muhammadi, Kazem: Acht kleine
Schriften von Suhrawardi, S. 155. Ubersetzt von Zohreh Abedi.

475 Ebd., S. 157. Ubersetzt von Zohreh Abedi.

476 Ebd., S. 158. Ubersetzt von Zohreh Abedi.

477 Ebd., S. 158. Ubersetzt von Zohreh Abedi.
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Er beschreibt den Aufbau jeder Etage und die Eigenschaften deren Be-
wohner, die an die Stufen des mystischen Pfads erinnern und am Ende
der Beschreibung heifst es: ,Wenn ich euch die ganze Wahrheit erzihle,
werdet ihr im Meer des Erstaunens ertrinken.”478

5.16 Fazit

Suhrawardi ist Begriinder einer neuen Philosophierichtung. Seine Phi-
losophie nannte er hikmat al-isrig (die Philosophie der Erleuchtung oder
die Illuminationsphilosophie). Damit hat er die Lehre von Aristoteles,
Platon, Zarathustra, Hermes, Plotin und die mystisch-islamischen Leh-
ren synthetisiert und theisiert. Das bedeutet allerdings nicht, dass er al-
les von deren Philosophie angenommen hat. In seiner Philosophie ist die
Wabhrheit des ganzen Wesens das Licht. Die hochste Stufe des Lichtes ist
bei dem Licht der Lichter als Ursache des Daseins vorhanden.

Engel haben als immaterielle Wesen den hochsten Anteil an Licht und
spielen in Suhrawardis Denksystem eine zentrale Rolle. Die Engel - als
immaterielle Lichter — unterscheiden sich nicht in ihrer Wesenheit, son-
dern in ihrer Vollkommenheit und Unvollkommenheit. Sie erfiillen
gleichzeitig drei wichtige Aufgaben:

Engel sind Vermittler der gottlichen Wahrheit an den Menschen, sie sind
das Ziel des Menschen. Jeder soll in seinem diesseitigen Leben versu-
chen, die hohere Wesensstufe eines Engels zu erreichen. Und sie spielen
die Rolle als Halter und Beschiitzer der Welt und der Menschen.

Der Mensch hat durch die von Suhrawardi prasentierten Lichter eine
enorme Fahigkeit. Er kann sich in seiner materiellen Welt wie andere
Lebewesen mit sinnlichen Dingen beschiftigen oder sich durch seinen
freien Willen der Hilfe der Engel anvertrauen und so die gottliche Weis-
heit erreichen. Ein derartiger Mensch kann der Stellvertreter Gottes auf
der Erde sein. Diese sichere Erkenntnis erreicht man nach Suhrawardi
nicht durch aristotelische, rationale Schlussfolgerungen, sondern durch
eine intuitive Erkenntnis, welche von den Engeln und durch eine mys-
tisch-individuelle Erkenntnis erreicht wird.

Gabriel ist der Engel, der fiir die Menschen ganz nah ist. Er ist der Ar-
chetyp des Menschen und spielt in den Erzdhlungen die Rolle des Fiih-
rers und Wegweisers.

478 Ebd., S. 163. Ubersetzt von Zohreh Abedi.
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6 Thomas von Aquin und Suhrawardi

Den Menschen wird nicht weniger versprochen als die

Gleichheit mit den Engeln [...] So lehrten die Philoso-
phen, dass die hochste Gliickseligkeit des Menschen
darin besteht, die von der Materie getrennten Wesen-
heiten zu denken.4?

6.1 Die Engellehre bei Thomas von Aquin und bei den
islamischen Philosophen

Thomas zahlt ohne Zweifel zu den bedeutendsten Philosophen und
Theologen im Hochmittelalter, die iiber das Wesen der Engel geschrie-
ben haben. Sein wichtigstes Werk zu diesem Thema ist ,, De substantiis
separalis”. Darin geht es um eine philosophiegeschichtliche Vorstellung
von Theorien der Vorsokratiker, Platon, Aristoteles und Ibn Sina.
Thomas sucht dort nach Beschreibungen, die eine Verbindung mit dem
Bild biblischer Engel zulassen und bestitigt: ,, Quae si vera essent, omnes
huiusmodi medii ordines apud nos angelorum mnomine censerentur.” 480
(deutsch: Wenn dies der Wahrheit entsprechen wiirde, miissten alle der-
artigen mittleren Ordnungen bei uns mit der Bezeichnung Engel be-
trachtet werden).

So ergibt sich bei Thomas die Gleichsetzung der Engel in seinen verschie-
denen Werken mit den getrennten Substanzen der Philosophen, wie sie
auch bei den islamischen Philosophen zu finden ist.

Er handelt seine Engellehre auch in der Summa Theologiae im Rahmen
mehrerer Fragen ab (Sth 1, q. 50-64, q. 106-114). Im Rahmen dieser Ar-
beit konnen nicht alle Aspekte von Thomas’ Engellehre beriicksichtigt
werden, sondern nur die wesentlichen Aussagen, insbesondere die
Punkte, die er aus der islamischen Philosophie auswahlt und mit seinen
eigenen Ansichten tiber Engel zusammenbringt.

479 Thomas von Aquin: Sentenzen-Kommentar 1V, 49.2.1. Das ist Thomas” For-
mulierung des Matthdus-Evangeliums 22,30 (Zitiert nach Steiner Rudolf: The-
men aus dem Gesamtwerk 17, Vom Wirken der Engel, Ausgewhlt und her-
ausgegeben von Wolf Ulrich Kliinker, Stuttgart 1991, S. 10).

480 Vgl. Tiziana Suarez-Nani: Individualitat und Subjektivitdt der Engel im 13.
Jahrhundert, Thomas von Aquin, Heinrich von Gent und Petrus Johannis O-
livi, In: Das Mittelalter. Perspektiven mediavistischer Forschung, Zeitschrift
des Medidvistenverbandes, hrsg. von Ortrun Riha, Band 11 (2006, S. 29-48),
Heft 1: Engel und Boten, hrsg. von Wendelin Knoch, S. 31.
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Thomas ist iiberzeugt, dass Gott sich den Menschen offenbart, beispiels-
weise durch Engelserscheinungen, die im Neuen Testament (Lk1; 2,8-
15; Mt 28,1-8) erwahnt werden.

Nach Thomas hat die Offenbarung zwei Quellen: die Schrift und die
Tradition, welche die Apostel entweder aus dem Munde Christi oder
durch Eingabe des Heiligen Geistes empfangen und der Kirche weiter-
gegeben haben.

Im Islam gibt es ebenfalls zwei Quellen, namlich den Koran als Gottes-
wort und die Uberlieferung (Hadith). Die Uberlieferung besteht in den
Ausspriichen und Handlungen des Propheten, die den Korantext erlau-
tern und interpretieren.

Islamische Philosophen vertreten dariiber hinaus die Ansicht, dass Gott
sich durch seine Schopfung offenbart hat. Die wichtigste Offenbarungs-
quelle bleibt aber der Korantext, da er aus Gottes Wort besteht, das der En-
gel Gabriel an den Propheten Mohammed offenbart hat. So riickt die Engelrolle
in der islamischen Philosophie ins Zentrum, denn durch sie besteht die Ver-
bindung zwischen den Himmeln und der Erde. Die Rolle der Engel wird
bei Farabi, Ibn Sina, Gazali, Suhrawardi und allen islamischen Philoso-
phen immer wieder als einziger sicherer Weg zur absoluten Wahrheit,
namlich Gott, anerkannt. Nach Thomas sind die Wahrheit des Korans
und die Weissagung des Propheten Muhammad bedeutungslos und als
Offenbarungsquelle ungiiltig.*8! Dennoch bedient er sich durchaus der
Zitate islamischer Philosophen.

Trotz dieser Aussage ist er in seinen Werken, besonders in Summa Theo-
logiae, Summa contra gentiles und De Veritate von der Angelologie der is-
lamischen Philosophen stark beeinflusst.

481 Thomas von Aquin: CG /1, 2, vgl. auch CG I/1, 6: Das Wahre, das Moham-
med lehrte, habe er mit vielen Fabeln und grundfalschen Lehren vermischt
und habe keine iibernatiirlichen Zeichen gegeben. Die Anhénger waren tieri-
sche Menschen, die in Wiisten lebten. Thomas meint, dass die Ausbreitung
des Islam durch Waffengewalt geschehen und durch fleischliche Begierden
erfolgreich gewesen sei. Die Ausbreitung des Christentums hingegen sei
selbst ein Wunder und basiere auf der Anerkennung von Wundern seines
Stifters.
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6.2 Die vollkommene neutestamentliche Offenbarung
nach Thomas von Aquin

Der Offenbarungsbegriff gehort zu den zentralen Begriffen der christli-
chen Theologie.482 Weil der Begriff in den verschiedenen Religionen
unterschiedliche Bedeutungen hat, ist eine kurze Erlduterung notwen-
dig. Im Islam versteht man Offenbarung in einer auf den Koran einge-
schrankten Bedeutung, dessen Lehre durch den Propheten Mohammed
verkiindet wurde. Im Christentum bezeichnet Offenbarung die Mittei-
lungen Gottes durch Worte, Taten und Geschehnisse, die ihren Hohe-
punkt im Leben Christi fanden.*3

Es besteht ein wesentlicher Unterschied zwischen Gottesoffenbarung im
christlichen und im islamischen Sinn. Bei Origenes zum Beispiel heifst
es, dass die Offenbarung Gottes erst mit der Erscheinung Christi im
Fleisch vollstandig ist. Er lehrt das Wort Gottes, ,,den Vater zu erkennen
und zu offenbaren”, der vorher nicht gesehen wurde.*%

Die vollkommene Offenbarung geschieht durch seinen eingeborenen
Sohn (Hebr 1,1). Dieser musste nicht erst selbst das Wort Gottes horen,
sondern erzihlte, was er selbst gesehen hatte (Johannes 1,18). Er offen-
bart nicht nur den Vater, sondern auch sich selbst und seine Herrlich-
keit. Die Apostel verkiindigen das Leben, das zuvor beim Vater war und
nun ihnen erschienen ist. Gott tritt unmittelbar sprechend in ihm auf
(Joh 8,25) 485

Als Ereignis behandelt Thomas die Offenbarung vor allem in der
»Summa Theologiae” (11-11171-182). Er schreibt von den besonderen Gna-
dengaben und unter ihnen an erster Stelle von der Prophetie. In der
Summa Contra Gentiles (111, 154) fithrt der Abstieg der Offenbarung von
Gott, durch die Engel zu ausgewdhlten Menschen.

482 Michael Seybold: Offenbarung [Art.]. In: Historisches Worterbuch der Philo-
sophie, hrsg. von Joachim Ritter und Karlfried Griinder, Band 6, Basel/Stutt-
gart 1984, S. 1105.

483 Vgl. Peter Stockmeier: , Offenbarung” in der Frithchristlichen Kirche [Art.].
In: Handbuch der Dogmengeschichte. Offenbarung von der Schrift bis zum
Ausgang der Scholastik, hrsg. von M. Seybold, P. Gren, U. Horst, A. Sand und
P. Stockmeier, Freiburg/Basel/Wien 1971, S. 38.

484 M. Seybold, Artikel: Offenbarung [Im NT], In: Historisches Worterbuch der
Philosophie, Ritter, Joachim und Griinder, Karlfried (Hrsg.), Band 6, Ba-
sel/Stuttgart 1984, S. 1107.

485 Vgl. Ebenda. 1106.
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In der Summa Contra Gentiles (111, 154) wie in der Summa Theologiae (1111,
171-178) wird der Empfang der Offenbarung aus den verschiedenen Ge-
sichtswinkeln reflektiert, die es im Vorgang der Prophetie gibt: das in-
nere Licht, die Einbildungskraft und die Bilder, die korperliche und
sinnliche Beteiligung des Propheten, sodann der Inhalt der Offenba-
rung, die Sprache und Wunder, der Blick in die Zukunft und so weiter.

Die vollkommenste Offenbarung bleibt bei Thomas wie bei anderen Kir-
chenlehrern die Erscheinung Christi im Fleisch, die unter den gottlichen
Werken den Verstand wahrhaft am meisten iiberschreite. An dieser
Stelle vertritt Thomas zwei Positionen. Einerseits findet er das Streben
nach dieser Weisheit als das vollkommene, erhabenste, niitzlichste und
angenehmste und meint, wer danach strebt, habe einen Teil der wahren
Gliickseligkeit.486 Anderseits diirfe man diese Wahrheit auf keinen Fall
mit der Vernunft suchen:

Wer aber die Dreiheit der Personen durch die natiirliche Ver-
nunft zu beweisen sucht, schadet dem Glauben in doppelter
Weise. Erstens in Bezug auf die Wiirde des Glaubens, dass er auf
das Unsichtbare geht, welches die menschliche Vernunft iiber-
steigt [...]. Zweitens in Bezug auf den [moglichen] Nutzen, an-
dere fiir den Glauben zu gewinnen. Sobald man ndmlich zum
Beweis fiir den Glauben Griinde anfiihrt, die nicht zwingend
sind, féllt man dem Gespdtt der Unglaubigen anheim, sie meinen
dann namlich, dass wir uns auf derlei Griinde stiitzen und ihret-
wegen glauben.4”

Eine These von W. Lueken und M. Werner besagt, dass Christus im Kon-
text apokalyptischer Spekulationen als Engel aufgefasst worden sei#ss,
was von Thomas eindeutig zurtickgewiesen wird. Er zitiert aus der Bi-
bel*%, dass Jesus iiber den Engeln steht:

Nun sind aber offenbar Menschen wie Engel auf ein Ziel hinge-
ordnet, auf die Herrlichkeit der Wonne in Gott. Daher gehoren
zum mystischen Leib der Kirche nicht nur die Menschen, son-
dern auch die Engel. Das Haupt dieser grofsen Schar aber ist

486 Thomas von Aquin: CG /1, Kapitel 6 und CG 1V, 27. Thomas zitiert an dieser
Stelle mehrmals aus der Bibel.

487 Torrell, Jean-Pierre: Magister Thomas: Leben und Werk des Thomas von
Aquin, iibersetzt von Katharina Weibel u.a., Freiburg/Basel/Wien 1995, S.
128. Er zitiert dort STh I, q. 32, a. 1.

488 Vgl. Johann Ev. Hafner: Angelologie. Gegenwartig Glauben denken, Pader-
born 2010, S. 185.

489 Kol 2,10: ,[...] Er ist das Haupt aller Fiirstentiimer und Gewalten”. Dasselbe
gilt von allen anderen Engelchoren. Also ist Er das Haupt der Engel.
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Christus, weil Er Gott niher ist und an Seinen Gaben vollkom-
mener teilhat als die Menschen und selbst die Engel; denn beide
empfangen von Seiner Fiille: ,Gott Vater hat Ihn (Christus) im
Himmel zu Seiner Rechten gesetzt iiber alle Fiirstentiimer,
Méchte, Gewalten, Herrschaften und jegliches Wesen dieser und
der kommenden Welt” (Eph 1,20 ff). Und Psalm 8,8: , Alles hat
Er Ihm zu FifSen gelegt.” Aus diesem Grund ist Christus das
Haupt beider, der Menschen und der Engel. Daher lesen wir bei
Matthéus: ,,Engel traten herzu und dienten Thm” (4, 11).4%

6.2.1 Die Offenbarung durch Engel bei Thomas von Aquin

Thomas glaubt an eine bestimmte Ordnung in der Welt. Diese Ordnung
wird in der Offenbarung notwendig gewahrt.#! Die Offenbarung an
den Menschen muss immer durch eine Vermittlung geschehen. Hierin
geht Thomas mit Dionysius*? konform: ,,Die Ordnung der Gottheit
bringt es mit sich, daf8 die untersten Stufen durch mittlere Stufen ver-
vollkommnet“4? werden. In seiner Ordnung sind die Engel nidher bei
Gott und werden durch , offene Schau”#* offenbart. Die Engel haben die
Aufgabe, einem bestimmten Menschen etwas zu offenbaren. Die Offen-
barung geschieht durch eine Artinneres geistiges Licht, erhebt den Geist
des Menschen dazu, Dinge zu verstehen, die mit der Vernunft nicht er-
kennbar sind.

Diese Erkenntnishilfe mit dem Licht geht manchmal dufserlich zum Bei-
spiel mit einer Rede, und manchmal innerlich, zum Beispiel mit einer
Vorstellung, die Gott bewirkt, einher 4%

Johann Ev. Hafner argumentiert, dass bei Thomas die Notwendigkeit
der Existenz von Engeln nicht einfach aus den biblischen Belegen ge-
wonnen wird, sondern durch eine Art Leistungsbeweis:

Die Engel fiillen die Funktionsstelle aus, die durch andere, kor-
perliche und materielle Wesen nicht abgedeckt werden kann, die
Ausverwandlung an Gott. Weil die Welt sinnvoll und gut ist,
muss Gott als verstandhafter und wollender Schopfer vorausge-
setzt werden. Weil ihm diese Merkmale eignen, muss es eine ge-

490 Thomas von Aquin: STh. 111, g. 8, a. 4, Deutsche Thomas-Ausgabe, Bd. 25, S.
225.

491 CGIIl/2,154.
492 STh1I-1I, q. 172, a. 2.

498 Ebd.
494 CGIIl/2,154.
495 Ebd.
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schopfliche Entsprechung zu ihm geben, ohne die das All unvoll-
kommen wére. Nur Unkorperliches vermag die Eigenschaften
Gottes angemessen durch seinen Wesensvollzug auszudriicken:
durch reinen Verstand und reinen Willen (intellectus et voluntas).
Mit anderen Worten, Engel sind notwendig als unkorperliche. 46

Thomas erklart in ,,De Veritate” (12,8) auch die Mittlerrolle der Engel im
Offenbarungsvorgang. Er meint, dass das prophetische Licht, das den
Geist der Propheten erleuchtet, seinen Ursprung in Gott hat. Der
menschliche Geist wird ,,durch ein englisches Licht gestéarkt und gewis-
sermafien vorbereitet, um jenes angemessen aufzunehmen”. 47 Engel
werden dabei als Instrument und nicht Ursache der Prophetie betrach-
tet.

Diese Enthiillung der unsichtbaren Dinge bei Gott gehort zur Weisheit,
die im eigentlichen Sinne Erkenntnis des Gottlichen ist (Weish 7,271,
Eccli 15,5).48

Thomas meint, dass der Prophet seine Erfahrung als ,,Horen” wie als
,Sehen” beschreiben kann; in der innerlichen Erfahrung sind beide ge-
wissermafien eins, auch wenn die Verwendung der Begriffe unter-
schiedliche Konnotationen mit sich bringt. ,Sehen” akzentuiert das Be-
trachten eines Gegenstandes (consideratio), beim , Horen” liegt die Beto-
nung auf der Unterweisung (instructio).**

Thomas zufolge hat die Gliickseligkeit des Menschen mit der Errei-
chung der absoluten Wahrheit zu tun. Er beschiiftigt sich in fiinfzehn
Kapiteln seiner Summa contra gentiles mit der menschlichen Gliickselig-
keit und meint, dass diese erst nach dem Tod erreichbar ist.

Er erklart vor allem, worin die Gliickseligkeit nicht besteht. Die mensch-
liche Gliickseligkeit besteht bei ihm nicht in der Gotteserkenntnis, die
man durch den Glauben gewinnt, denn der Glaube handelt von Abwe-
sendem, nicht von Gegenwirtigem.5%0

496 Johann Ev. Hafner: Angelologie. Gegenwartig Glauben denken, Paderborn
2010, S.114.

497 Berchtold, Christoph: Manifestatio Veritatis, Zum Offenbarungsbegriff bei
Thomas von Aquin, S. 75.

08 CGII/2,154.

499 Vgl. Marianne Schlosser: Lucerna in caliginoso loco. Aspekte des Prophetie-
Begriffes in der scholastischen Theologie, Paderborn u. a. 2000, S. 70.

500 Vgl. CG III/1, 40. Thomas belegt dort seine These mit einer Stelle aus den
Paulusbriefen (2 Kor 5.6f), wo es heifst, ,, dafs wir, solange wir im Glauben wan-
deln, fern vom Herrn in der Fremde weilen”.
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Die hochste Vollkommenheit des Menschen kann nicht darin be-
stehen, dafs er sich mit Dingen verbindet, die tiefer stehen als er,
sondern (nur) darin, dafs er sich mit einem hoheren Dinge ver-
bindet: das Ziel ist ndmlich besser als das, was auf ein Ziel aus
ist.501

Sie besteht auch nicht in Ehrung,5? Ruhm,5® Reichtum,5* welltlicher
Macht, 5% im Guten des Korpers,% in der Sinnlichkeit,5°7 in den Akten
der sittlichen Tugenden,®% im Akt der Klugheit 5° und nicht in der
kiinstlerischen Titigkeit,51° sondern sie besteht in der Betrachtung Got-
tes:

Wenn also die letzte Gliickseligkeit des Menschen nicht in den
dufseren Dingen besteht, die man Gliicksgiiter nennt; nicht im
Korper-Guten; nicht im Guten der Seele, insofern es sich auf den
sinnlichen Bereich bezieht; nicht insofern es sich auf den geisti-
gen Bereich, dieser sich aber auf den Akt der sittlichen Tugend
oder jene geistigen Fahigkeiten bezieht, die eine Tatigkeit betref-
fen, ndmlich Kunst und Klugheit: so bleibt tibrig, dafs die letzte
Gliickseligkeit des Menschen in der Betrachtung der Wahrheit
liegt.511

Thomas zitiert auch beztiglich der Gottesschau, in der die Gliickseligkeit

des Menschen liege, die Bibel (Ps 36,10): ,,In deinem Licht werden wir
das Licht sehen” 512

Man kann Thomas zufolge die Gliickseligkeit nicht durch die Wahrheit
erreichen, die durch die betrachtende Wissenschaft erkannt wird, son-
dern erreicht die vollkommene Gliickseligkeit erst nach dem Tod und
durch den Offenbarungsweg;:

501 CGIIl/1, 27.
502 CGIIl/1, 28.
503 CGTII/1, 29.
504 CGTII/1, 30.
505 CGIIl/1, 31.
506 CGIIl/1, 32.
507 CGIIl/1, 33.
508 CGIIl/1, 34.
509 CGITIl/1, 35.
510 CGIIl/1, 36.
511 CGIIl/1, 37.
512 CG1II/1, 53; 1. Kor 13,12: ,,von Angesicht zu Angesicht.”
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Denn die Betrachtung der Wahrheit beginnt in diesem Leben,
wird aber im zukiinftigen vollendet: das tétige und gesellschaft-
liche Leben aber iiberschreitet die Grenze dieses Lebens nicht.53

Thomas geht auch nicht davon aus, dass man die Gliickseligkeit in die-
sem Leben durch Engel erreichen kénne:

Aus diesen und dhnlichen Griinden haben Alexander [von Aph-
rodisias] und Averroes behauptet, dafs die letzte Gliickseligkeit
nicht in der menschlichen Erkenntnis liege, welche durch die be-
trachtenden Wissenschaften geschieht, sondern durch eine un-
mittelbare Verbindung mit der getrennten Substanz, die, so
glaubten sie, dem Menschen in diesem Leben moglich sei [...].
Weil hingegen Aristoteles einsah, dafs es in diesem Leben keine
andere Erkenntnis des Menschen gibt als durch die betrachten-
den Wissenschaften, nahm er an, dafs der Mensch die Gliickse-
ligkeit nicht vollkommen, sondern nur auf seine Weise er-
lange.514

Dariiber hinaus findet man in der Summa Contra Gentiles den Hinweis,
worin Thomas den Unterschied der Engelslehre sieht: er schreibt, dass
wir in diesem Leben nicht, wie Ibn Rusd behauptet, die getrennten Sub-
stanzen erkennen konnen.515

Beziiglich der Engelwesen folgt Thomas Ibn Sinas Lehre von der Engel-
sprache. Er geht davon aus, dass diese Sprache zweiartig ist, innerlich
und dufserlich. In der Summa theologiae behandelt er dieses Thema mit
Bezug auf die Bibel (Isaias 6,3, Sacharja 1,12 und Korinther 13,1), Diony-
sius und Gregorius.>6

Die Engel sprechen demnach untereinander und zu den Menschen. Das
geschieht mit dem Willen, der den Verstand zu seiner Tétigkeit bewegt.
Thomas teilt das Verstehbare im Verstande auf dreifache Weise:

1. ,Dem Gehaben oder dem Gedéchtnis nach wie Augustinus sagt.
2. Alsim Vollzug betrachtet und erfasst.

3. Als auf ein anderes bezogen.”*”

513 CG1ll/1, 63, vgl. auch STh I-11, q. 1-5.
514 CG1II/1, 48, vgl. auch CG 111 /1, 43.
515 Vgl CG1I1/1, 43.

516 STh1, q. 107, a. 1-5, Deutsche Thomas-Ausgabe, Bd. 8, S. 87-99. Gregorius ist
Gregor der Grofse (um 540-604 n. Chr.), Papst und einer der vier lateinischen
Kirchenviter.

517 Vgl ebd, a1, S. 88.
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Die Stufen werden dann zur jeweils hoheren tiberfiihrt. Dadurch wer-
den die Gedanken des Engels offenbart.

Es ist nun offensichtlich, dafs das Verstehbare von der ersten in
die zweite Stufe iiberfiihrt wird auf Geheifs des Willens; darum
wird bei der Begriffsbestimmung des Gehabens gesagt: ,wessen
sich jemand bedient, wann er will.” Desgleichen wird es von der
zweiten Stufe zur dritten iberfiihrt durch den Willen, denn
durch den Willen wird der Gedanke des Geistes auf ein anderes
hingeordnet, z. B. um etwas zu tun oder einem andern kundzu-
tun. - Wenn sich nun der Geist dazu hinwendet, das im Vollzug
zu betrachten, was er im Gehaben besitzt, dann spricht er mit
sich selbst, denn gerade der Gedanke des Geistes wird ,inneres
Wort” genannt. Dadurch aber, dafs der Gedanke im Geiste des
Engels durch dessen Willen zur Offenbarung an einen andern
bestimmt wird, wird das geistige Wort des einen Engels dem an-
dern bekannt, und so spricht ein Engel zum andern. Denn zu ei-
nem andern sprechen ist nichts anderes als: das Wort des Geistes
dem andern kundtun.5!$

Bei Menschen aber, anders als bei den Engeln, wird das innere Wort
durch zwei Hindernisse verschlossen gehalten5?:

e  Erstens durch den Willen selbst, der den Gedanken des Verstan-
des im inneren zurickhalten oder nach aufSen wenden kann. Nur
Gott kann den Geist eines andern sehen (1 Kor 2,11).

e  Zweitens durch die Grobstofflichkeit des Korpers. Wenn der
Mensch etwas offenbaren will, muss er irgendein sinnenhaftes
Zeichen anwenden.

Diese Hindernisse bestehen bei Engeln nicht. Sobald der eine seinen Ge-
danken offenbaren will, sofort gelangt der andere zu dessen Kenntnis.”
,Wie durch ein sinnfalliges Zeichen der Sinn zum Aufmerken veranlasst
wird, so kann auch durch eine geistige Kraft der Geist des Engels zum
Aufmerken veranlasst werden.”520

518 STh1, q.107,a.1, DThA, Bd. 8,S. 88 f.
519 SThl, q.107,a.1,ad 1; DThA, Bd. 8, S. 89 f., Wortlaut leicht geandert.
520 Ebd., ad 3,S. 91.
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6.2.2 Die vollkommene Offenbarung nach den islamischen
Philosophen

Wie bereits erwdhnt beschrankt sich die Offenbarung bei islamischen
Philosophen, wie Ibn Sina und Suhrawardi, meistens auf die Offenba-
rung durch Engel. Der Koran gilt in der islamischen Theologie als Wun-
der Gottes und Wegfiihrer, der durch den Engel Gabriel (Gibra'il) an den
Propheten MuUOammad offenbart wurde.5?!

Bei Suhrawardi zum Beispiel wird in seinem mystischen Werk der Engel
Gabriel als wichtigster Vermittler zwischen Himmel und Erde erwahnt.
Er hat als Offenbarungsengel absoluten Vorrang vor den anderen En-
geln. Seine Treue, Starke und Macht werden an vielen Stellen des Ko-
rans, aber auch bei Suhrawardi betont.>?2 Neben seinen anderen Aufga-
ben bleibt die wichtigste die Ubermittlung von Gottes Botschaften an
den Propheten.>?

Ebenso spielen die Engel bei Ibn Sina eine zentrale Rolle in der Schop-
fung. Er rezipierte die aristotelische Kosmologie und entwickelte sie mit
seiner eigenen Philosophie mafsgeblich weiter. Tizana Suarez-Nani
schreibt:

Im philosophischen System des Avicenna, eine bemerkenswerte
Synthese zwischen Aristotelismus und Neoplatonismus, spielen
die mittleren, vermittelnden Wesen - getrennte Intelligenzen
und Himmelsseelen - eine wesentliche und notwendige Rolle
der Vermittlung sowohl in der Konstitution des Universums als
auch in der Riickkehr der Dinge zum Ersten Prinzip. Zugleich -
und dies ist ein entscheidendes Element fiir die Philosophie und
die Theologie des lateinischen Mittelalters - setzt Avicenna diese
mittleren Realitédten mit den Engeln der islamischen Religion
gleich, was im Folgenden zu einer Verbindung zwischen Kosmo-
logie und Angelologie fithren wird-524

521 Vgl. Koran 16,2 und passim.

522 Koran 81,19-20: ,,Dass dies (Koran) in Wahrheit das (offenbarte) Wort eines
edlen Gesandten ist. Eines Méachtigen und eingesetzt bei dem Herrn des Thro-
nes. Dem man dort gehorcht, und der vertrauenswiirdig ist.”

52 Ebd.

524 Suarez-Nani, Tiziana: Individualitdt und Subjektivitédt der Engel im 13. Jahr-
hundert, Thomas von Aquin, Heinrich von Gent und Petrus Johannis Olivi,
S. 30.
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6.3 Methoden der Engelsforschung bei Thomas von
Aquin und Suhrawardi

Bei der Angelologie des Thomas von Aquin handelt es sich um eine de-
taillierte Lehre mit einer philosophischen Erkldrung der Engelwesen.
Dabei beriicksichtigt Thomas verschiedene Aspekte wie die Schopfung
der Engel, ihre Erkenntnis und ihre Aufgaben, so dass er zu einem um-
fangreichen Ergebnis kommt.

Bei der Untersuchung der Engellehre in Werken von Thomas und bei
islamischen Philosophen, wie zum Beispiel Suhrawardji, stellt man einen
auffalligen Unterschied in ihren Forschungsmethoden fest.

Bei Thomas wird das Thema Engel eindeutig rational behandelt, was bei
den islamischen Philosophen und insbesondere bei Suhrawardi nicht
der Fall ist. In seiner Schrift ,,Uber die Trinitat“ wie in anderen Werken
stellt Thomas mit Blick auf Dionysius fest, dass man in diesem Leben
die unstofflichen Wesen auf keine Weise erkennen konne, weder auf
dem Weg der natiirlichen Erkenntnis, noch auf dem Weg der Offenba-
rung.52

Dennoch befasste er sich ausfiihrlich mit dem Thema Engel. Mit
Thomas’ Kommentar zu der Schrift ,,Uber die Trinitdt” von Boethius
liefse sich dieser Widerspruch erkldren, wo es mit Berufung auf Aristo-
teles in Bezug auf das Erreichen des Gliicks, das in der Betrachtung des
Unstofflichen besteht, heifst:

In uns sind Prinzipien hineingelegt, mit denen wir uns auf die
vollkommene Erkenntnis der unstofflichen Wesen zwar vorbe-
reiten, mit denen wir sie aber nicht erlangen konnen. Denn ob-
wohl der Mensch von Natur aus auf das hochste Ziel ausgerich-
tet ist, kann er es von Natur aus nicht erreichen, sondern allein
durch die Gnade, und zwar wegen der Erhabenheit dieses Zie-
les.526

Fine auf diese Weise differenzierte Betrachtung findet sich bei den isla-
mischen Philosophen nicht. Dafiir nennt Ibn Sinad mehrere Griinde, un-
ter anderem den, dass die Engel selbst die Ursache dafiir sind, dass wir
sie nicht erkennen:

Ihm zufolge sind sie das Gegenteil von Wesen, die sich zu erkennen ge-
ben und versuchen, sich durch ihre Manifestationen, Wirkungen und
Figenschaften von den Menschen entdecken zu lassen. Ein anderer

525 Vgl. Thomas von Aquin: Uber die Trinitit, ibersetzt und erldutert von Wolf-
Ulrich Kliinker, Stuttgart 1988, 6. Frage, 4. Artikel, S. 262.

526 Ebd., 6. Frage,4. Artikel, S. 272,
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moglicher Grund fiir ihre Unerkennbarkeit ist ihre zu starke Manifesta-
tion und Sichtbarkeit. Sie erstaunen und verwirren die menschliche Ver-
nunft wie zu starkes Sonnenlicht, das das Sehen erschwert. Die Wesen
bleiben daher verborgen wie Gott.5?

Mohammed sagt, Gott schuf die Welt, um sich zu erkennen zu geben.
Er sagt weiterhin, dass die Materie des Menschen das grofste Hindernis auf
dem Weg zu wahrer Erkenntnis und fiir den Fortschritt des Menschen
zur intellektuellen Welt sei.528

Als einen weiteren Grund dafiir, dass die persisch-islamischen Philoso-
phen nicht konkret und ausfiihrlich, sondern indirekt und mystisch
tiber Engel schreiben, nennt Ibn Sina ein allgemeines Interesse der per-
sischen Kultur am Mystischen.5? Dieses Interesse ist auch bei Ibn Sina
selbst zu finden, der dem rationalen und aristotelischen Denken von den
islamischen Philosophen am ehesten zugeneigt ist. Bei Farabi und
Gazali ist die mystische Neigung stdrker als bei Ibn Sina ausgepragt.

Bei Suhrawardi geht diese Neigung so weit, dass Saiyid Hossein Nasr®°
davon tiberzeugt ist, dass Suhrawardi an erster Stelle Mystiker sei. Er
meint, dass Suhrawardis Philosophie ein Versuch sei, seine Visionen,
die er nach streng mystischen Ubungen erhalten habe, mit der Philoso-
phie zu begriinden. Nasr will beweisen, dass das bekannteste Werk von
Suhrawardi auf Mystik und nicht auf menschlicher Vernunft basiert.
Seine These ist, dass Suhrawardi das Buch mit Logik beginnt und mit
dem Hinweis auf Gliickseligkeitsgefiihl und Erleuchtung endet. Damit
bringe er Themen zusammen, die vorher nichts miteinander zu tun hat-
ten.%31

527 Vgl. Ibn Sina: Magmu'e rasi’il (Gesammelte kleine Werke von Ibn Sina), 1.
Teil, al-mabda® wal-ma'ad, S. 72.

28 Vgl ebd., S.73.

529 Die mystische Neigung; ist bei den Persern bis heute in der Literatur, Kunst,
Musik und auch in der (Innen-) Architektur der Hauser zu sehen.

530 Gespréach mit Hossein Nasr (geb. 1933 in Teheran, Professor fiir Islamwissen-
schaft und Philosoph an der George Washington University) von Shiva Kavi-
ani (auf Persisch): http:/ /www.noormags.ir/ view /en/ articlepage/ 297878/,
S. 190, Stand 29.01.17.

531 Ebd., S. 190.
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6.4 Erkenntnistheorien und Intellectus agens bei Thomas
von Aquin

Die Frage nach dem Menschen, seiner Erkenntnis und darin wiederum
nach der Rolle des Intellectus agens ist bei den beiden Philosophierich-
tungen (islamischer und westlicher Philosophie, z. B. Thomas und Suhr-
awardi) unterschiedlich. Diese Unterschiede betreffen auch die Engel-
lehre.

Thomas beginnt seine Untersuchung tiber das Wesen des Menschen mit
einer Reihe von Themen: tiber das Wesen menschlicher Erkenntnis, tiber
den Bezug des Menschen zur Well, iiber die Voraussetzung und Mog-
lichkeitsbedingung einer Existenz jenseits der Todesgrenze.

Dazu wird das Wesen des Menschen nidher bestimmt:

Der Mensch ist in seiner Konkretheit, als compositum aus Leib
und Seele, von Gott beabsichtigt und geschaffen. Diese geistig-
leibliche Einheit ist ,ex prima dei intentione” (De potentia, q.3,
a.10). Dieser Einheit liegt nichts voraus; auch die Seele ist nicht
etwa frither und unabhéngig aufSerhalb eines Korpers geschaf-
fen. Gott ist der Schopfer totius compositi, der Ganzheit Mensch.
Aber nicht nur in dieser Einheit, sondern auch in seiner Einma-
ligkeit - propter se (De ver V3) - ist der Mensch von Gott gewollt.
Er ist von Natur aus frei, Herr seiner Akte und trégt seinen Sinn
in sich selbst.52

Weiterhin erklidrt Thomas den Menschen mit dem Begriff der Person
(STh1, 29,1; vgl. auch 29,3): , Etideo etiam inter ceteras substantias quoddam
speciale nomen habent singularia rationalis naturae, et hoc nomen est persona.”
(deutsch: Und so haben unter den tibrigen Substanzen die Einzelwesen
von vernunftbegabter Natur auch einen besonderen Namen und dieser
Name ist Person).

Richard Heinzmann meint, dass der Mensch in diesem Verstandnis fiir
Thomas Gegenstand philosophisch interpretierender Explikation ist, die
er mit Hilfe des Hylemorphismus durchfiihrt.>

Thomas glaubt an die Geistigkeit der menschlichen Seele. Die Seele ist
duferlich und innerlich vom Stoff frei und unabhingig.5* Die Erkennt-
nis dieser geistigen Seele als die einzige substantielle Form des Men-
schen wird aus den sinnlichen Dingen gewonnen: , Utrum intellectiva

582 Heinzmann, Richard: Thomas von Aquin. Eine Einfithrung in sein Denken,
Stuttgart/Berlin/ Koln 1994, S. 45.
588 Ebd.

534 SThl, q.75 a. 5.
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cognitio accipiatur a rebus sensibilibus”. (deutsch: Wird die Verstandeser-
kenntnis aus den sinnfalligen Dingen gewonnen?).

Ein Objekt regt den Sinn an und dadurch entsteht die Grundlage fiir Er-
kenntnisse. Er meint, dass es fiir unseren Verstand im Stand des gegen-
warligen Lebens, nach dem er mit dem leidensfahigen Leibe verbunden
ist, unmaglich ist, etwas aktuell zu denken, ohne sich zu den Phantasie-
bildern zu wenden.®% Durch das Zusammenwirken der einzelnen Sinne
des Gemeinsinnes (sensus communis)®3¢, des Gedachtnises (memorativa)>
und der Einbildungskraft (imaginatio) entsteht eine Vorstellung (phan-
tasma) des Gegenstands in der Seele. Thomas erkldrt weiter, dass es
durch die Spontaneitit des tatigen Intellektes dann durch den Prozess
der Abstraktion zur Erkenntnis des einzelnen Seienden kommt. So ist
der Erkenntnisakt ein einheitlicher Vollzug leiblich-geistiger Wirklich-
keit des Menschen: ,, Der Geist mischt sich per accidens in das einzelne
ein, insofern er in stetem Zusammenhang mit den sinnlichen Kréften
steht.” (De ver X5)538

6.4.1 Intellectus agens und Intellectus possibilis als Vermdgen der
Seele

Das letzte Ziel der Erkenntnis ist es, eine Erkenntnis von Gott und den
Engeln zu bekommen, was durch die Sinne nicht moglich ist, sondern
nur durch den Verstand. Der Verstand des Menschen ist zunéchst pas-
siv. Das Erkenntnisvermogen (infellectus possibilis) wird aber in die
Wirklichkeit iiberfiihrt. Der titige Verstand (intellectus agens) wendet
sich dem Phantasma zu und kommt zu einer Abstraktion des Versteh-
baren (intelligiblen) aus dem sinnlich Wahrgenommenen ohne Stoff und
individuelles Akzidens.5® Intellectus possibilis und intellectus agens
sind (und bleiben) zwei verschiedene Vermégen der Seele.>*

Thomas gibt Hinweise darauf, dass man durch die Ahnlichkeit der stoff-
lichen Dinge von den Engeln etwas affirmativ nach der gemeinsamen

585 Vgl.STh, q.84,a. 7.

586 STh1, q.78, a. 4.

557 SThl, q.78 a. 4.

538 Heinzmann, Richard: Thomas von Aquin, S. 49.

539 Vgl.STh1, q.88,a.2und q. 84, a. 6, vgl. auch CG I1I/1, 46. Zur Engellehre von
Thomas wire eine Vertiefung sinnvoll, die im Rahmen dieser Arbeit aller-
dings nicht zu leisten ist, sondern weiterfithrender Untersuchungen bedarf.

540 Vgl. STh1, q.79, a. 4, ad 4 (DThA 6, S.161).
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Beschaffenheit erkennen kann, wenn auch nicht nach der besonderen
Beschaffenheit der Art, von Gott aber auf keine Weise.541

Er ist davon iiberzeugt, dass die Seele als Substanz zwischen Korper und
Geist steht und ein natiirliches Licht ist. Dieses lumen naturale hat am
ewigen Licht, also dem Licht Gottes, teil. Wie das Auge Licht bendtigt,
so bedarf es auch zum Sehen des Wesenhaften im sinnlichen Gegen-
stand eines geistigen Lichtes. Das Licht ist reine Aktivitit und Sponta-
neitét des Geistes: intellectus agens.>*

Das gleiche Beispiel fiir Licht und intellectus agens findet sich bei Ibn
Sina: ,,Dieser aktive Intellekt funktioniert fiir uns wie das Sonnenlicht.
Er hilft den menschlichen Augen, alles zu sehen. Wir haben das Sehver-
mogen und der zehnte Intellekt tragt dazu bei, unsere Moglichkeiten zu
verwirklichen.”543

6.5 Die Intellektlehre bei Ibn Sina 544

6.5.1 Der Intellectus agens (al-'agl al-fa’al) bei Ibn Sina als Weg
zum Engelbeweis

Wie im dritten Kapitel dieser Arbeit erwdhnt, versucht Ibn Sina mit ei-
nem methodischen Vorgehen zu seinem vorbestimmten Ziel, namlich
zur Gotteserkenntnis zu kommen. Er spricht sich gegen einen rein rati-
onalen Weg aus, bei dem zunéchst eine Frage gestellt und dann durch
Logik (rationale Gesetze) zum Ziel fortgeschritten wird.

Auf Ibn Sinas Weg, der hier als rationale Imagination bezeichnet wird,
ist das Ziel fiir den Sucher bekannt und er mochte es mit verschiedenen
Mitteln, sowohl mit aristotelischer Logik als auch durch mystisches Lei-
den erreichen. Auf diese Weise néhert er sich dem mystischen Erleuch-
tungsweg ,Illumination” (arab. isrig) des Suhrawardi und entfernt sich
von fritheren philosophischen Richtungen. Diese Methode fiihrt nicht

54 Ebd., SThI, q. 88, a. 2.

542 Zitiert bei Heinzmann, Richard: Thomas von Aquin, S. 50, auch STh [, q. 88,
a. 3.

54 Vgl. Ibn Sina: An-nagat, S. 193.

544 Vgl. auch Ulrich Rudolph: Islamische Philosophie, S. 20. (Zur Intellektlehre
bei Ibn Sina: der aktive Intellekt: abgetrennt, unterste Sphére der Intelligen-
zen; der materielle/ potentielle Intellekt: die reinen, noch unentwickelten Fa-
higkeiten; der Intellekt in habitu: Intellekt mit Disposition, Wissen um die
prima intelligibilia; der Intellekt in effectu: Erfassen der sekundéren intelligibilen
Formen, der Konklusionen; der erworbene Intellekt: Intellectus adeptus, aktu-
elle Erkenntnis: Kontakt mit dem aktiven Intellekt.)
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von der Natur zu Gott, sondern von Gott als notwendig Seiendem zur
Natur und Sphéarenbewegung, welche spiter bei Suhrawardi als Engel-
wesen bezeichnet wird.

Bei Ibn Sina und anderen islamischen Philosophen ist der intellectus a-
gens nicht ein menschliches Vermogen, sondern ein eigenes Wesen, das
den Menschen hilft und zur Erkenntnis fiihren kann. Er ist die hochste
Stufe des Intellekts. Ibn Sina zufolge soll der Mensch sich bemiihen und
sich mit seinem eigenen Willen vom infellectus agens erleuchten lassen.
Der aktive Intellekt ist der Fiihrer des Menschen auf dem Weg zum er-
worbenen Intellekt.545

6.5.2 Heiliger Intellekt und Engel bei Ibn Sina

Wenn man mit Hilfe des aktiven Intellekts den erworbenen Intellekt be-
sitzt, sind die Ttiren zum heiligen Intellekt gecffnet. Man braucht keine
Fiihrer und keine Anstrengungen mehr. Wie bereits gesagt wurde, hat
Ibn Sina die Intellektlehre Alkindis tibernommen; in seiner Philosophie
kann allerdings ein fiinfter Intellekt gefunden werden, und zwar der
Jheilige Intellekt’. Er verwendet den arabischen Ausdruck ,qudsi” (hei-
lig), der die Bedeutung , at-tuhr wal-baraka” (Reinheit und Segen) enthailt.

Heilig bedeutet im Sinne lbn Sinas, dass keine Argumente und Intuitio-
nen notig sind, um die Wahrheit zu finden. Er schreibt in seiner Schrift
Lal-qiiwa an-nafsaniyah” (Geistige Potentialitat der Seele): Die Menschen
koénnen in ihrem geistigen wachen Zustand den aktiven Intellekt einset-
zen und erreichen etwas, wofiir sie keine Argumente brauchen, sondern
wolfiir die Inspiration durch Engel und Offenbarung reicht. Dies ist die
Fahigkeit des menschlichen nutg, sich mit dem heiligen Geist (riih al-
qudiis, Engel) zu verbinden.54

Ibn Sinas Ziel ist der Nachweis der Notwendigkeit von Engelwesen und
Prophetie, was auch in Al-mabda’ wal-ma’ad das Anliegen ist.

In den letzten Zeilen der Schrift , al-giiwa an-nafsaniyah” (Geistige Poten-
tialitdt der Seele) beschreibt er die Rolle der Engel fiir die Erkenntnis des
Menschen, die nicht wie bei Aristoteles durch Sinneswahrnehmung,
sondern durch gottliche Inspiration erfolgt.>#

545 Vgl. Ibn Sina: Magmu'e rasi’il (Gesammelte kleine Werke von Ibn Sina), 1.
Teil, al-mabda’ wal-ma’ad, S. 99, tibersetzt von Zohreh Abedi.

546 Hekmat, Nasrollah: Ibn Sinas Metaphysik, S. 605-607, zitiert aus Ibn Sina:
Geistige Potentialitét der Seele.

547 Ebd., S. 608.
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6.5.3 Die Intellektlehre und die Engel bei Suhrawardi

Nach Suhrawardiist Gabriel der Offenbarungsengel und das grofste und
bevorzugte, herrlichste Licht und der Talisman-Herr. Er schenkt den
Menschen unmittelbare Weisheit und Leben.

Er ist auch ein befehlhabendes®* Licht fiir die Welt des Menschen - per-
sisch: , niir-i isfahbod-i nasut”. Er ist Abbild und Archetyp des Menschen
und wichtigster Engel im hochsten Rang. Sein Licht funktioniert wie der
Jintellectus agens™:

Aus einem der herrscherlichen Lichter - namlich aus dem Talis-
man-Herr der vernunftbegabten Art, das heifst Gabriel (Friede
sei tiber ihn), unserem unmittelbaren Vater unter dem machtigen
Fiirsten des herrscherlichen Reichs, dem Verleiher der Seelen,
dem Heiligen Geist, dem Spender von Wissen und Beistand,
dem Schenker von Leben und Tugend - geht entsprechend der
vollkommenen Mischung des Menschen ein immaterielles Licht
hervor - namlich dasjenige Licht, welches die Zitadelle des Men-
schen leitet, das regierende Licht, welches der Befehlshaber der
menschlichen Natur ist und das auf sich selbst als ,Ich’ hin-
weist.549

Ebenso steht im Mittelpunkt seiner Geschichten der Engel Gabriel als
Heiliger Geist und Vermittler der gottlichen Offenbarung. In seinen mys-
tischen Geschichten schreibt Suhrawardi, dass die Begriffe einander ent-
sprechen.

Nach Suhrawardi steht in der Hierarchie der Lichter®? Gott (Licht der
Lichter) als absolut vollkommenes Wesen an der Spitze und hat die
Herrschaft tiber alle anderen Lichter.

Andererseits lehrt Suhrawardi, dass es im Wesen eines unvollkomme-
nen Lichts liege, die oberen Lichter zu lieben und im Wesen eines oberen
Lichts, die unteren Lichter zu beherrschen. Das gesamte Sein ist seiner
Uberzeugung zufolge nach Liebe und Herrschaft geordnet. Die Engel
als unzdhlige immaterielle Lichter miissen notwendigerweise auf die
vollkommenste Weise geordnet sein.5!

548 Befehlhabendes Licht = intellectus agens = der Engel Gabriel.

549 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-iSrag), S. 182. Suhrawardi
hat in seinem mystischen Werk hayakil an-niir (die Licht-Altare) die Wichtig-
keit des Gabrielswesens betont.

550 Vgl. Abb.1,s.0,5. 29
551 Ebd., S. 137.
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Suhrawardis Emanationslehre ist eng mit dem Wesen Gabriels verbun-
den. Er meint, dass Gottes Wort stark leuchtend und schopferisch552
sei. Aus diesem entstand die gesamte Schopfung. Aus dem Strahl jedes
Wortes komme ein niedereres Wort hervor - bis zum letzten Wort.

In seinem Weltmodell und besonders in seinen Erzdhlungen findet man
keine direkte Anwendung der Begriffe ,Verstand’ und ,Intellekt’, son-
dern nur ,Licht’ und ,Engel’, zum Beispiel in der Geschichte Awaz-i par-
i Gibra'il (Der Klang der Schwinge Gabriels), in der es um Hervorbrin-
gung oder Uberstromen des Seins geht.

Dabei schreibt er iiber eine imagindre Erfahrung von einem , Suchen-
den” als Erzdhler und Held der Geschichte, der zehn weise Méanner
trifft; einer davon ist Gabriel. Er redet mit den anderen neun Weisen und
sagt, dass der erste Weise im hochsten Rang stehe, dann der zweite usw.
bis hin zum neunten Weisen. Gabriel wurde von Gott geschaffen. Damit
erklart Suhrawardi den Prozess der Schopfung. Die zehn Weisen sind
Klassen von Engeln, was bei Ibn Sina den zehn Intellekten (die mit dem
titigen Intellekt beginnen) entspricht.

Das Verhilinis der Engel zueinander und zur Schopfungswelt bildet
Suhrawardis Emanationslehre.

6.6 Menschenbilder bei Thomas und Suhrawardi

Bei Thomas und den meisten anderen Philosophen hat der Mensch eine
definierte und feste Stelle in der Hierarchie der Schopfung. Bei Thomas
zum Beispiel konnte eine Hierarchie so aussehen:

Gott

Engel

Verstand

Sinnenseele (anima sensitiva)
Pflanzen

Unbeseelte Korper®®

Bei Suhrawardi sieht es etwas anders aus. Seinen verschiedenen Wer-
ken, besonders der Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), aber
auch seinen mystischen Erzahlungen zufolge kénnte man die These auf-
stellen, dass die Menschen keine feste vorbestimmte Stelle in der Schop-

552 Siehe Seite 115 dieser Arbeit.
553 Vgl. STh 1, q. 75-89.
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fungshierarchie haben, sondern mit ihrem eigenen Willen und durch ei-
gene Bemiihungen sich weiterentwickeln kénnen. Er geht darin so weit,
dass die Menschen Engel sehen und ihre Stellung erreichen kénnen.

Das Menschenbild von Suhrawardi und Thomas hat Gemeinsamkeiten
aber auch einen grundlegenden Unterschied. Der Mensch ist aufgrund
seiner ersten Stinde gefallen. Bei Thomas ist er deswegen erlosungsbe-
diirftig. Der Mensch ist bei den islamischen Philosophen nicht nur von
Natur aus unschuldig, sondern auch Stellvertreter (Kalifat) Gottes auf
der Erde. Gott hat ihm von seinem Geist eingehaucht. Die Engel sind
aber aus Licht erschaffen. Deswegen sollten sich die Engel vor den Men-
schen, die eine hohere Stellung haben, gleich nach der Schopfung ver-
beugen 55

Suhrawardi ist davon tiberzeugt, dass die Menschen in der Welt der
dunklen Seienden die Archetypen, zu denen die herrlichen Lichter ge-
horen, sehen kénnen. Die Aussage wurde allein im Buch hikmat al-israq
mehrmals mit verschiedenen Formulierungen betont und wiederholt:

Die meisten Anspielungen der Propheten und der Grofsen der
Philosophie deuten hierauf hin. Platon, seine Vorganger wie
Sokrates und dessen Vorgédnger wie Hermes, Agathodaimon
und Empedokles sind allesamt dieser Ansicht. Die meisten unter
ihnen haben offen erklért, dafs sie die Archetypen in der Welt des
Lichts geschaut haben.5%

In der oben erwdhnten Welt verwirklichen sich die Auferstehung der
Korper und die prophetischen Wahrheiten:

Aus gewissen Seelen durchschnittlicher Menschen, denen er-
leuchtete freischwebende Erscheinungen zukommen, deren Er-
scheinungsort die Himmelssphéren sind, gehen entsprechend
den verschiedenen Klassen von Sphéren unzédhlige Klassen von
Engeln hervor, Stufe um Stufe. Die in der gottlichen Weisheit be-
schlagenen Heiligen jedoch steigen zu einem Ort empor, der ho-
her als die Welt der Engel ist.5%

Dort gibt es vollkommene Freude, Liebe, Herrschaft und Schau, mit der
sich keine andere Freude vergleichen lasst.

554 Koran 2,34.
555 Suhrawardi: Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg), S. 151.
556 Ebd., S. 205.
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7 Fazit

Der Begriff ,Engel’, der sich sowohl in der Philosophie und Theologie
als auch in Kunst, Musik und Mystik zu allen Zeiten in verschiedenen
Kulturkreisen in ganz unterschiedlichen religits-philosophischen Rich-
tungen verbreitet hat, ist vielfaltig, allerdings sind die wichtigen ausdif-
ferenzierten Engellehren von persischen Philosophen im 9. bis 12. Jahr-
hundert weniger bekannt. Dies gilt auch und insbesondere fiir Suhra-
wardi, dessen Engellehre im Mittelpunkt dieser Arbeit steht.

Das Anliegen der vorliegenden Arbeit war es, einen Einblick in die Ent-
wicklung der Engellehre in der islamischen Philosophie im Mittelalter
zu geben und die Engellehre Suhrawardis im philosophiegeschichtli-
chen Kontext, insbesondere vergleichend mit der Engellehre bei Thomas
von Aquin als doctor angelicus, prasentieren. Die Untersuchung ist in
mehrerlei Hinsicht von grofier Bedeutung;

1. Die Lehre persischer Philosophen dieser Zeit wurde insbesondere
in Bezug auf die Engellehre bisher kaum beachtet und ernstge-
nommen. Die vorliegenden Untersuchungen kommen tiberwie-
gend von der Seite der Orientalisten, die die persische Philosophie
als Nachahmung westlichen Denkens ansehen. Die Philosophen,
die ihre eigene Engellehre auf Basis von aristotelischer oder plato-
nischer Philosophie geleistet und entwickelt haben, werden immer
noch als Erklarer und Nachahmer und nicht als Begriinder eines
neuen Philosophiesystems betrachtet.

2. Die bedeutenden islamischen Philosophen, die in dieser Arbeit
untersucht wurden, sind weitgehend nur als Sufis oder Mystiker
anerkannt. Bei einer solchen Sichtweise bleiben ihre philosophi-
schen Lehren jedoch hinter der mystischen Fassade verborgen.
Das wird ihnen keineswegs gerecht, zumal fiir sie die Mystik, die
mystische Methode und Sprache Mittel auf dem Weg zur
Wabhrheit sind. Daher greift es zu kurz, sie als reine Mystiker zu
bezeichnen und sie als Philosophen nicht ernstzunehmen. Gazali
zum Beispiel hatte tiefe Zweifel und wandte sich von seinem fami-
lidren und beruflichen Leben (als Oberhaupt der Bagdader Hoch-
schule) ab. Er fand durch seine mystische Erfahrung zu Gott als
seinem Erretter und Fiihrer: ,Wer also glaubt, dass die Enthiillung
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der Wahrheit nur von den niedergeschriebenen Argumenten ab-
hingig ist, der hat die grofie Barmherzigkeit Gottes eingeengt.” 57

Farabi, Ibn Sina und Suhrawardi sind genauso davon iiberzeugt, dass
man sich mit allen Mitteln, z. B. der Mystik, auf dem Weg zur Wahrheit
eine Briicke bauen solle, um ans Ziel zu kommen. Fiir diese Briicke ver-
wendet Suhrawardi vielfaltige Materialien und Mittel, wie die Lehre
von Aristoteles, Platon, Zarathustra, Hermes, Plotin sowie die mystisch-
islamischen Lehren und présentiert seine einzigartige tiefe und kom-
plexe Engel-Lichtlehre (siche Abbildung 3, S. 106).

Die Einfliisse und Wirkungen der Engellehre Suhrawardis lassen sich
bei spiteren Lichtlehren im Osten und Westen bis zum heutigen Tag
nachweisen.

Um die Entwicklung der Lehre zu untersuchen, wurde der Wurzel des
Engel-Begriffs bei Zarathustra®?® nachgegangen. Nach Zarathustra be-
steht die Welt aus dem Zusammenwirken vom guten (Spanta Mainyu)
und bosen Geist (Ahra Mainyu)®°, welche mit anderen Worten als guter
und boser Engel bezeichnet werden kénnen. Das bose Dasein verliert im
Kampf mit dem guten Wesen und wird schliefslich in das tiefste fins-
terste Dasein, also in die Holle, verschoben. Zarathustra nennt diese
,Haus oder Sphire der Liige”°e.

AnschlieSend wurde der Engel als ein Wesen, das die Religionen Juden-
tum, Christentum und Islam verbindet, thematisiert. Der Engel ist in
den Religionen so wichtig, dass er hdufig nach Gott die wichtigste Rolle
im Diesseils und Jenseits spielt. Aus religioser Sicht ist der Engel von
Natur aus ein Mittlerwesen zwischen Himmel und Erde, zwischen Gott
und Menschen, zwischen Gut und Bose. Der Engel spielt in der persi-
schen Philosophie in diesem Zeitraum eine zentrale Rolle bei der Wahr-
heitssuche.

Weiterhin wurde die Rolle der Engel bei folgenden Philosophen unter-
sucht:

Abtt Nasr Farabi (ca. 870-950) glaubt an eine einzige Wahrheitsquelle,
die auf zwei verschiedenen Wegen erreicht werden kann. Er verbindet
die Philosophiewahrheiten (als hochste Form der Rationalitdt) mit den

557 Siehe FufSnote 222.

558 Ca. 2. oder 1. Jahrtausend vor Christus. Der Zeitpunkt des Wirkens von Za-
rathustra wurde auf ca. 1000-600 v. Chr. berechnet. Vgl. Geo Widengren: Die
Religionen Irans, S. 61.

559 Vgl ebd., S. 74.
560 Yasna 30,10.
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Wabhrheiten, die Propheten durch Offenbarung durch Engel erreichen.
Dabei ist der aktive Intellekt der Punkt, an dem Offenbarungswissen
und Rationalitat sich vereinigen. Was der Philosoph durch den aktiven
Intellekt erfahrt, erfahrt der Prophet entweder direkt durch Intuition
(hads), mystische Erleuchtung oder durch die Vermittlung der Engel.

Ibn Sina erklart die Engellehre mit seiner ,rationalen Imagination”. Da-
bei vereinigen sich Offenbarungswahrheiten durch Engel an Menschen
und rationaler Weg. Bei Ibn Sina ist der Mensch in der Lage, sich auf
eine intellektuelle Welt hin zu entwickeln und wie Engel wahre Schon-
heit und Freude zu geniefSen. Er ist jedoch davon iiberzeugt, dass die
Materie des Menschen sein grofstes Hindernis fiir wahre Erkenntnisse
und den Fortschritt zur intellektuellen Wellt ist.5¢1 Die Engel sind in der
Lage, den Menschen bei der Beseitigung der Hindernisse zu helfen.

Gazali hat mit seinem bekannten Kausalitdtsproblem und den Vorwiir-
fen gegentiber der Philosophie verschiedene Absichten: unter anderem
die Rettung des Glaubens an Engel. Er erwdhnt die Beziehung zwischen
Engeln und der untersten Welt>s2 und zwischen Engeln und den Hand-
lungen der Menschen.>® Er meint, dass die beiden Beziehungen auf dem
Wesen der Engel basieren. Die Engel sind ein Teil des Himmelreiches
und von da aus blicken sie auf die unterste Welt. Sie haben volle Er-
kenntnis tiber das Handeln des Menschen und sind dem Menschen ganz
nah.

Sowohl Ibn Sina und Farabi als auch Gazali, als bedeutende Denker der
islamischen Philosophie, haben eine Uberzeugung gemeinsam: Wo die
Vernunft an ihre Grenzen stofSt, beginnt der Glaube an die Propheten
und an die Rolle des Engels in der Mitteilung der Wahrheit. Die Formu-
lierung der Problemldsung ist aber unterschiedlich. Das Verhaltnis der
Engel zueinander und zur Schopfungswelt behandelt Suhrawardis
Emanationslehre.

Suhrawardi ist der Begriinder der Philosophie der Erleuchtung (hikmat
al-isrdq) bzw. der lllumination. Das Wesen der Engel ist fiir Suhrawardi
ein zentrales und notwendiges Thema, das im Kontext seines philoso-
phischen Denkprozesses (ohne den das Verstindnis unmoglich wire)
untersucht wurde. Bei ihm riickt das Wesen der Engel ins Zentrum der
islamischen Philosophie.

561 Ebd.
562 Al-Ghazali: Miskat al-anwar (Die Nische der Lichter), S. 17.
563 Ebd.
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Die Engel haben viele Formen und umfangreiche Aufgaben in der
Schopfung und Fiihrung des Menschen. Der Mensch kann sichere Er-
kenntnis erwerben. Dies schafft er aber nicht durch aristotelische, ratio-
nale Schlussfolgerungen, sondern durch eine intuitive Erkenntnis, wel-
che durch die Engel und durch eine mystisch-individuelle Erkenntnis
erreicht wird. Mit der Rolle der Engel fiir die Erlangung der Wahrheit
als die wichtigste Tat der Menschen, nahert er sich dem mystischen Er-
leuchtungsweg Illumination” (arab. israq) und entfernt sich von friihe-
ren philosophischen Richtungen.

Die Engellehre wird bei Suhrawardi nur in seinem philosophischen
Werk Philosophie der Erleuchtung (hikmat al-israg) direkt behandelt. Aller-
dings bleiben nach der Untersuchung der hikmat al-israq beztglich der
Engellehre viele wichtigere Aspekte iiber Engel bei Suhrawardi unbe-
kannt; diesen widmet sich diese Arbeit, indem sie sie sorgfaltig behan-
delt und _hervorhebt,vdass Suhrawardi in seinen mystischen Erzahlun-
gen wie Awaz-i par-i Gibra'il, Der Klang der Schwinge Gabriels), al-gurbat
al-garbiyah (Vom westlichen Exil), ‘Agl-i sorh (Der rote Intellekt) und
Lugat-i muran (Die Sprache der Ameisen) viele neue mystische und lite-
rarische Begriffe fiir die persisch-islamische Welt pragte.

Insofern leistet diese Arbeit einen wesentlichen Beitrag zur philosophi-
schen Erschliefsung des literarisch-mystischen Werks Suhrawardis.

Lober schreibt iiber die Sprache seiner Erzdhlungen:

Suhrawardis Erzdhlungen sind durch und durch allegorisch. Je-
der Satz, jedes Symbol ist bewusst gesetzt, um seine Lehre bild-
haft zum Ausdruck zu bringen. Wer sich ldnger damit beschaf-
tigt, entdeckt, dass hierbei nicht willkiirlich Bilder und Gleich-
nisse zusammengesetzt werden, um eine Lehre zu veranschauli-
chen. In dieser Seelenwelt bewegt sich Suhrawardi miihelos und
bringt ihre innere Wahrheit zum Ausdruck.5%

Aus diesem Grund wurde der Versuch unternommen, die wichtigsten
von ihm verwendeten Symbole in der persischen Literatur zu definie-
ren’s> und darzustellen. Nur auf diese Weise lisst sich seine Engellehre
besser verstehen. Ein markantes Beispiel ist der Begriff Nirgendwo. Er
verwendet dafiir den persischen Begriff ,na koga dbad”, der als

564 Lober, Bettina: Das Rauschen der Fliigel Gabriels, S. 11.

565 Zum Beispiel wurden in dieser Arbeit der mythische Vogel Simurg, das kos-
mische Gebirge gif, die Bedeutung des Meers und die Bedeutung der Farben
in der persischen Mystik ausgefithrt. Aus personlichem Intresse und auf-
grund meines frithreren Studiums der Persischen Literatur versuche ich in die-
ser Arbeit, Suhrawardis Geheimsprache mit Bezug auf seine Zeit und sein
eigenes Denken zu erklaren.
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,Heimstadt” und ,,Welt der Engel” verstanden wird und der fiir ihn viel
mehr ist als eine ideale Stadt, namlich eine reale dsthetische Welt. Diese
Welt kann man mit Hilfe von religios-mystischen Ubungen erreichen.
Wesentlich ist dabei, dass man diesen Weg nicht alleine, sondern nur
mit Hilfe der Engel als Fiihrer, die diesen gut kennen, erreichen kann.

Im Mittelpunkt der mystischen Geschichten von Suhrawardi steht meis-
tens der Engel Gabriel als Heiliger Geist und Vermittler der gottlichen
Offenbarung,.

Nach Thomas von Aquin ist, wie bei den islamischen Philosophen, das
letzte Ziel der Erkenntnis, Gott und Engel zu erkennen. Bei Thomas ist
dies durch den Verstand machbar.566 Es wiire interessant, weitere Philo-
sophen zu behandeln, die sich mit Suhrawardis Philosophie befasst ha-
ben und weitere Einfliisse zu untersuchen. So hat z. B. Ibn al Arabi (1165-
1240) in der Auseinandersetzung mit Suhrawardis Philosophie eine ei-
gene Engellehre entwickelt. Auch Molla Sadra (1572-1640) hat sich mit
dem Wesen der Engel bei Suhrawardi beschaftigt. Mit Untersuchungen
in dieser Richtung, die in dieser Arbeit keinen Platz finden konnten,
kénnte man an die Ergebnisse dieser Arbeit anschlieffen und so weitere
Liicken in der Erforschung der persischen Philosophie und ihrer Ein-
fliisse schliefSen.

Es wire auch wiinschenswert, das Thema Licht in der Philosophie im
Westen tiefer zu erforschen und den Horizont der Lichtlehre zu erwei-
tern, u. a. wiren hier heranzuziehen die Lichtmetaphysik bei Leibniz so-
wie Untersuchungen von Beierwaltes und Hubertus Busche 567

566 Vgl. Thomas von Aquin: STh., I-1I, q. 3, art. 7 und STh I, q. 88, a. 2 und q. 84,
a. 6, vgl. auch CGIII/1, 46, siehe 5.145 dieser Arbeit.

567 Busche fasst die Lehre vom Leibniz zusammen. Dabei sind die Ahnlichkeiten
zwischen Suhrawardis-, Gazalis- und Leibnizslichtlehre merkbar: ,,daf Gott
alles in allem ist, dafs er mit allen Geschopfen, freilich nach ihrem Vollkom-
menheitsgrad, im Innersten vereinigt ist, und dafs allein er es ist, der sie durch
seinen EinflufS bestimmt. Weil der Lichtither zum einen der Geist Gottes ist, zum
anderen aber das universale Fluidum, dessen Zirkulation die Phinomene von
Gravitation, Elastizitdt, Stofs und Lichtausbreitung, d. h. die Grundphéno-
mene der Natur erzeugt, kann man also sagen, dafs Gott selbst vermittelst
seines Spiritus jenen mechanischen Kunstgriff ausiibt, der den préetablierten
Grund der allgemeinen, kosmischen Harmonie ausmacht.”: Busche Hubertus
in: Klassiker Auslegen, Hrsg. Otfried Hoffe Band 34: Gottfried Wilhelm Leib-
niz, Monadologie, Hrsg. Hubertus Busche, Berlin 2009, S. 69-70. Dariiberhin-
aus findet man die Ahnlichkeiten in den Emanationslehren: ,[...], daff die
Reizungen der Sensorien zunéchst von der Peripherie des Leibes nach innen
an jene Sphére aus Lichtdther fortgepflanzt werden, welche die aktive Zentral-
monade des Leibes umhiillt. Diese Sphéare aus Licht oder Erstmaterie ist fiir
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Beierwaltes gibt uns ein Bild von Platons Lichtlehre, die verschiedenen
in der Arbeit erwidhnten Lichtverstandnissen dhnelt: , Die Verwandt-
schaft von Reinheit und Wahrheit kommt nahe an die Aussage heran,
dafs die Wahrheit als der Erkenntnisgrund der Dinge Licht ist. Deutli-
cher wird dies durch das Sonnengleichnis: die Wahrheit hat im geistigen
Bereich dieselbe Funktion wie die Sonne im sinnlichen: die Sonne er-
leuchtet die Dinge, daf3 sie gesehen werden konnen. Die Wahrheit leuch-
tet in den Dingen, dafs sie erkannt werden konnen.”568

Beierwaltes driickt die Lehre Platons im Bezug auf Licht, Erkenntnis
und Sein aus, was bei Suhrawardi besonders bei Das Rauschen der Fliigel
Gabriels (S. 114-119 dieser Arbeit) zu finden ist:

Erkenntnis macht leicht, sie befreit vom Lastenden. In ihr richtet
man den Blick nach oben. Symbol dieses Lichtgewordenseins
durch die Erkenntnis sind die Fliigel und der Tanz. Die obersten
Dinge, die in der Erkenntnis erfafst werden, das Gute und
Schone, sind in hochstem Mafse Geist und Sein, aber auch in
hochstem Mafse Licht. Je hoher nun der Geist hinaufsteigt, umso
leichter wird er, aber auch umso lichter. [...] Da also nach der
Lehre Platons die Erkenntnis das Sein des Menschen verwandelt,
wird er, weil das Sein Licht ist, auch von diesem Licht durch-
formt. Die Tugend, die durch die Erkenntnis erworben wird,
macht innerlich schon.569

Leibniz das Medium, in dem die Umsetzung korperlicher Bewegung in seeli-
sche Regungen erfolgt”: Ebenda, S. 76.

568 Beierwaltes, Werner: Lux Intelligibilis, Untersuchung zur Lichtmetaphysik der
Griechen, Miinchen 1957, S. 74.

569 Ebd., S. 87.
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