Prinz Mohammad Dara Shok(h

Der Zusammenflu3 zweier Meere

(Majma’ al-Bahrain)

Eingeleitet und {ibersetzt aus dem Persischen von Roland Pietsch
A. Einleitung

Der Mogulprinz Mohammad Déra Shokah', Urenkel des Mogulkaisers Akbar
und designierter Thronfolger Kaiser Shajahans, hat mit seiner in persischer
Sprache geschriebenen Abhandlung ,,Majma’ al-Bahrain (Der Zusammenfluf3
zweier Meere“)* den groBartigen Versuch unternommen, das Sufitum mit den
Lehren des Hindutums, im besonderen mit der Vedanta, zu vergleichen.
Grundlage und Ausgangspunkt fiir diesen Vergleich ist die Lehre von der
gottlichen Einheit im Sufitum und im Vedanta. Im Sufitum, dessen Lehre und
Weg Dara Shokih als Eingeweihter des Qadiri-Ordens * genau kannte, stellt die
mystische Einigung mit der einen und allumfassenden gottlichen Wahrheit das

! Dara Shohh, pers., wértlich: der Besitzer derrlitdakeit*; abweichend davon findet man in
der Literatur auch folgende Schreibweise: ,Dar&8ii oder ,Dara Shukéh*.

% Der Ausdruck ,majma’ al-bahrain“ findet sich im Km in der achtzehnten Sure ,Die Hohle
(al-kahf)“, Vers 60.

® Der Qadiri-Orden oder die QAadiriyya wurde von deerihmten persischen Sufi-Meister
"Abdul Qadir Gilani (1088-1166/470-561 H.) gegriinded fand in der gesamten islamischen
Welt weite Verbreitung. Uber die Geschichte der i@@gh: J. SPENCER TRIMINGHAM, The
Sufi Orders in Islam, Oxford 1998, 40-44.
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hochste Ziel aller geistigen Vollendung dar. Die geistigen Erkenntnisse, die Dara
Shoktih auf diesem Weg zuteil wurden, lieBen ihn diese eine gottliche Wahrheit
auch in den heiligen Biichern der Inder und dariiber hinaus in Gespriachen mit
indischen Meistern und Gelehrten suchen und finden, die offensichtlich
Anhidnger des Vishishtidvaita-Vedanta Ramanujas 4, des Sdmkhya und Yoga®
waren. Fiir Dara Shokth ist die Wahrheit im Sufitum und im Vedanta ein und
dieselbe Wahrheit, und diese eine gemeinsame Wahrheit ist auch der eigentliche
Bezugspunkt und Mal3stab seiner vergleichenden Studien, die ihren Niederschlag
vor allem im ,Majma’ al-Bahrain“ gefunden haben.® Dieses kleine Werk, das
keinen Anspruch auf Vollstindigkeit erhebt, ist in der Geschichte der
Darstellungen der inneren Einheit der Religionen’ ein entscheidender
Meilenstein. Sein Text bietet auch heute noch wertvolle Anregungen fiir weitere
und tiefergehende Betrachtungen. Dara  ShokGh hat mit dieser
religionsvergleichenden Schrift und zugleich mit seinen Ubersetzungen heiliger
indischer Schriften ins Persische einen bedeutenden Beitrag zur Vermittlung
zwischen indischer und islamisch-sufischer Geistigkeit geleistet. Hohepunkt
dieser Vermittlung ist seine Ubersetzung der Upanishaden unter dem Titel ,,Sirr-
i-Akbar (Das groe Geheimnis)“. Im Vorwort zu diesem umfangreichen Werk
schreibt Dara Shokih, daB er die Ubersetzung deshalb angefertigt habe, weil in
ithm die Lehre von der gottlichen Einheit (tauhid) klar und deutlich zum
Ausdruck komme und weil die Gesamtheit der Upanishaden ,,ohne Zweifel das
erste der himmlischen Biicher bilde und vollstdndig mit dem heiligen Koran
{ibereinstimme.® Das Wissen um diese Ubereinstimmung griindet sich nicht auf
die dulleren Glaubenssitze und Lehren des Islam und des Hindutums, sondern
vielmehr auf die innere metaphysische Einsicht und Erkenntnis, die diese
Glaubenssitze von innen her zu betrachten imstande ist. Diese Betrachtung von
innen her hat zur Folge, dafl die in den jeweiligen Glaubenslehren enthaltene

* Ramanuja (ca. 1055-1137) ist der Begriinder dekishigidvaita —Vedanta (Lehre von der
eigenschaftsbehafteten Nicht-Zweiheit), dessen $téshzZiel die Liebe zu Gott (Bhakti) ist.
Vergl. RUDOLF OTTO, Siddhénta, Jena 1917; ADAM HOMEBERGER, Ramanuja, Bonn
1960; ARVIND SHARMA, Visistadvaita Vedanta — A StydNew Delhi 1978; B. N.
KRISHNAMURTI SHARMA, History of the Dvaita schoolfd/edénta and its literature. From
the earliest beginnings to our own times, Delhi1.98

® Eine griindliche Untersuchung der Quellen, die #ékih seinem Vergleich zugrundegelegt
hat, wirde den Rahmen dieser Arbeit erheblich idheeiten.

® Einen ersten kurzen Uberblick in deutscher Spraities Dara Shokihs Religionsvergleich hat
A. Roest Crollius SJ vorgelegt. Siehe: A. ROEST CRWAS, Die islamische
Transzendenzerfahrung im indischen Kontext. Zurid@amg zwischen Sufismus und Bhakti, in:
Transzendenzerfahrung, Vollzugshorizont des H&lEs Problem in indischer und christlicher
Tradition. Arbeitsdokumentation eines Symposiumsghvon GERHARD OBERHAMMER,
Wien 1978, 81-96.

" Grundsétzlich dazu: FRITHOF SCHUON, De l'uniténseendante des religions, Paris 1979;
deutsche Ubersetzung: Von der inneren Einheit édigi@nen, Interlaken 1981.

8 ERHARD GOBEL-GROSS, Sirr-i akbar. Die persische abigadeniibersetzung des
Mogulprinzen Dara Sukoh, Diss. phil., Marburg 1968, Vgl. dazu Tara Chand, Dar& Shikoh
and the Upanishads, in: Islamic Culture, vol. X\11943, 397-412.
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iiberformliche Wahrheit erkannt wird, ohne dal} ihre jeweilige Religionsform in
Frage gestellt wiirde. Jeder geistige Weg ist immer ein Weg nach innen und
schlieBt als solcher grundsitzlich jede Art von Synkretismus aus. Dara Shokihs
Vergleich zwischen Sufitum und Vedanta, der ohne Zweifel auf der universalen
Ausrichtung dieser beiden Lehren beruht, strebt in der Tat keine Vermischung
der beiden Religionsformen an, sondern will vielmehr auf die eine tiberformliche
absolute gottliche Wahrheit und Wirklichkeit hinweisen, die all ihren vielféltigen
Kundgebungen und Offenbarungen zugrunde liegt. Dara Shokth blieb trotz
seiner groflen Liebe zur indischen Weisheit Zeit seines Lebens mit der
islamischen Form verbunden.

I. Das Leben’ von Prinz Mohammad DAara Shokiih

Prinz Mohammad Dara Shokih kam am 20. Mérz 1615 (29. Safar 1024 H.) in
der Ndhe von Ajmir als erster Sohn des spidteren Mogulkaisers Shajahan (
Shajahans Thronbesteigung erfolgte am 4. Februar 1628) und seiner Gattin
Arjlimand Banu Mumtaz Mahal (sie gebar insgesamt vierzehn Kinder) zur Welt.
Seine Erziehung verlief nach den strengen Regeln, wie sie fiir Mogulprinzen
festgelegt waren, und bestand im wesentlichen im Koran- und Hadith-Studium,
im Studium der persischen Dichtung und der Geschichte des grofen Timur.
AulBlerdem wurde persische Kalligraphie und der Kampf mit der Waffe geiibt. Im
Alter von dreizehn Jahren wurde fiir ihn Mulla Abdul Latif Sultanpuri als Lehrer
bestimmt, der in dem jungen Prinzen die Liebe fiir metaphysische Fragen
weckte. 1633 wurde Dara Shokih mit Nadira Begam, der Tochter des Prinzen
Sultan Parvéz, vermahlt. Diese Hochzeit war von Dara Shokiihs Mutter Mumtaz
Mabhal vorbereitet worden. Sie konnte die Hochzeit aber nicht mehr erleben, da
sie 1631 starb. Shajahan errichtete ihr zu Ehren den beriihmte Taj Mahal, in dem
er spater selber seine letzte Ruhestitte finden sollte. 1634 gebar Dara Shokihs
Gattin Nadira Begam eine Tochter, die aber schon wenige Monate spéter starb.
Der Tod dieses ersten Kindes (Nadira Begam gebar spéter noch sieben Kinder)
hatte den Prinzen und seine Frau tief erschiittert, und beide suchten deshalb 1635
Hilfe und Trost bei Miyan Mir von Lahore, einem beriihmten Sufi-Meister, der
dem Qadiri-Orden angehorte. Von ithm hat Dara Shokih wesentliche AnstdB3e fiir
sein weiteres geistiges Leben empfangen. Scheich Miyan Mir starb aber schon
kurz nach dieser Begegnung, und Dara Shokiih mufite sich auf die Suche nach
einem neuen Meister machen. Im Jahr 1640 traf er anldBlich eines Aufenthalts in
Lahore Molla Shah Badakhshani, den er bei seiner Begegnung mit Miyan Mir

° Die wichtigsten Werke Uber Leben und Werk Dara kbhs sind KALIKA-RANJAN
QANUNGO, Dara Shukoh, Vol. I. Biography, Calcutt@38 und BIKRAMA JIT HASRAT,
Déaréa Shikah: Life and Work, New Delhi, 2. Auflag@8P.
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schon kennengelernt hatte. Mollda Shah Badakhshani nahm Dara Shokiih und
seine Frau als Schiiler an und weihte sie in den geistigen Weg des Qadiri-Ordens
ein. Dard Shokih und seine Frau beschritten nun unter seiner Anleitung den
geistigen Weg, und Dara Shokth vertiefte sich in die Lehren des Sufitums.
Dariiber hinaus beschéftigte er sich aber auch mit den Lehren und Methoden des
Vedanta, Samkhya und Yoga. Die Einsichten, die er dabei gewinnen konnte,
fiihrten ihn zu der festen Uberzeugung, daB zwischen Islam und Hindutum und
im besonderen zwischen Sufitum und Vedanta eine innere Einheit vorhanden ist.
Die Schriften, die Dara Shokiih dariiber verdffentlichte, zeigen, daB er in diesem
Bereich mit Recht als einer der bedeutendsten Gelehrten des Mogulreichs
bezeichnet werden kann.

Der duBere Lebensweg von Prinz Mohammad Dara Skokiih fand nach seiner
Hochzeit vor allem am Hof seines Vaters Shajahan statt, der ihn zum
Gouverneur von Allahabad, Panjab, Gujrat, Multan und Kabul ernannte. Dara
Shokfh lieB diese hohen Amter jedoch durch Stellvertreter ausiiben. Als Anfang
1639 am Hof die Nachricht eintraf, daB3 die Safawiden einen Angriff auf
Kandahar vorbereiten, wurde Dara Shokiih mit einer Armee dorthin geschickt.
Es kam jedoch zu keinen Kampfhandlungen, und Dara wurde nach Lahore
zuriickberufen. 1642 wurde Kandahar erneut von den Safawiden bedroht, und
diesmal wurde Dara Shokiih als Oberkommandierender einer groen Armee iiber
den Indus ins Kampfgebiet geschickt. Weil aber der safawidische Konig
plotzlich starb, zogen sich dessen Truppen zuriick, und es kam wiederum zu
keinen Kampfhandlungen. Im Jahr 1649 schlieBlich eroberten die safawidischen
Truppen unter Shah Abbas II. Kandahar. Diesmal wurde Aurangzeb, der jiingere
Bruder Dara Shokiihs, mit einer Armee dorthin geschickt. Nachdem dieser 1649
und 1652 Kandahar erfolglos belagert hatte, wurde er von Shajahan
zuriickbeordert. 1653 wurde Dara Shokih erneut mit einer groen Armee nach
Kandahar geschickt. Diesmal kam es zu Kédmpfen, die aber fiir die Armee Dara
Shokiihs erfolglos endeten.

Im Jahr 1657 erkrankte Shajahan schwer, und Déara Shokih wurde von ihm zu
seinem Nachfolger bestimmt. Diese Nachfolge wurde von Dara Shokihs
Briidern Shuja, Aurangzeb und Murad aber nicht anerkannt. Sie machten ihm
den Thron streitig und marschierten mit ihren Armeen gegen ihn. 1658 sandte
Dara Shokith seinen zweiundzwanzigjdhrigen Sohn Sulaiman gegen Shuja,
dessen Armee in der Schlacht von Bahardupur eine empfindliche Niederlage
erleiden mufite. Inzwischen hatten Aurangzeb und Murad ihre Armeen vereinigt
und besiegten in der Schlacht von Dharmat Dard Shokiths Armee. In der
darauffolgenden Schlacht von Samiigardh bei Agra am 8. Juni 1658 wurde Dara
Shoktlihs Schicksal endgiiltig besiegelt. Er fliichtete, konnte noch einmal eine
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Armee aufstellen und kimpfte am 23. Mérz 1659 in der Schlacht von Derorai bei
Ajmir gegen Aurangzeb, gegen den er aber schlieBlich verlor. Mit seiner Frau,
seinem Sohn Siphir und einigen Getreuen konnte er nur knapp seiner
Gefangennahme entgehen. Wéhrend der Flucht starb seine geliebte Frau Nadira
Begam. Dara Shokiih schickte seine Getreuen mit dem Leichnam seiner Frau
nach Lahore und fliichtete allein mit seinem Sohn Siphir weiter. Bei Malij Jivan,
einem afghanischen Adeligen, fanden sie Zuflucht, wurden aber dann von
diesem verraten und an die Héscher Aurangzebs ausgeliefert. Dara Shokiih
wurde nach Delhi gebracht, wo er auf Befehl seines Bruders Aurangzeb am
10. September 1659 hingerichtet wurde. Seine sterblichen Uberreste wurden zum
Grab Humayuns, dem Vater von Kaiser Akbar, gebracht und dort in einem
unteren Gewolbe beigesetzt.

II. Werke

Die wichtigsten Werke Dara Shokiihs konnen in drei Gruppen eingeteilt werden:
1. Werke tiber das Sufitum, 2. Werke iiber den Vergleich zwischen Sufitum und
Vedanta und 3. Ubersetzungen heiliger indischer Biicher ins Persische.

1. Werke iiber das Sufitum:

a. Safinat al-Auliya (Lebensldufe der Heiligen) ist das erste Werk, das Dara
Shokiih 1640 vollendet hat. Es enthélt vierhundertelf Lebensldufe beriihmter
Sufis sowie eine kurze Darstellung ihrer Lehren. Dara Shokiih beginnt diese
Ubersicht mit dem Propheten Muhammad, den ersten vier Kalifen, den zwdlf
Imamen und leitet dann iiber zu den Vertretern des Qadiri-Orden, des
Nagshbandi-Ordens, des Chishti-Ordens, des Kubrawi-Ordens, des Suhrawardi-
Ordens und weiteren Sufi-Orden bis zu den heiligen Ménnern seines Zeitalters.
Zum Abschluf3 seiner Darstellung des Sufitums fithrt Dara Shokth die Quellen
und Autorititen an, die er dafiir benutzt hat. Am wichtigsten sind al-Hujwiris
Kashf al-Mahjib (Die Enthiillungen des Verschleierten) , Attars Tadhkirat al-
Auliya (Die Lebensldufe der Heiligen) und Jamis Nafahat al-uns (Hauchungen
der Vertrautheit).

b. Sakinat al-Auliya (Die Ruhe der Heiligen) ist das zweite Werk, das Dara
Shoktih im Jahr 1642 niederschrieb. Es behandelt ausschlieBlich Lebensldufe
von Mitgliedern des Qadiri-Ordens und deren Lehren. Das Werk ist in drei
Abschnitte gegliedert. Der erste Abschnitt enthidlt eine Lebensbeschreibung
Miyan Mirs, den Dard Shokith zusammen mit seiner Frau im Jahr 1635 in
Lahore besucht hat. Der zweite Abschnitt beschreibt das Leben von Miyan Mirs
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Schwester Bib1 Jamal Khatiin, und der dritte Abschnitt enthélt eine ausfiihrliche
Darstellung der Lehren Molla Shah Badakhshanis, Meister von Dara Shokh.
Annemarie Schimmel hat Teile dieses Werks ins Deutsche tibersetzt.'®

c. Hasanat al-'Arifin (Die guten Eigenschaften der Erkennenden). In diesem
Werk hat Dara Shoktth Ausspriiche und Aphorismen von einhundertsieben
Heiligen der verschiedenen Sufi-Orden sowie einige Vierzeiler aus der eigenen
Feder zusammengestellt.

d. Tarigat al-Hagigat (Der Weg der Wahrheit) ist in dreiflig Abschnitte
gegliedert, von denen jeder eine Wegstrecke (manzil) auf dem Weg zu Gott
darstellt.

e. Risala-ye Hagnumd (Abhandlung tiber die Erscheinung der Wahrheit) wurde
1646 vollendet und behandelt die in den verschiedenen Sufi-Orden geiibten
Praktiken auf dem Weg zur Vollendung.

f. Diwdn. In diesem literarischen Werk, das lange als verschollen galt, stellt Dara
Shokiih sufische Lehren im allgemeinen und des Qadiri-Ordens in verschiedenen
poetischen Formen dar.

2. Werke iiber den Vergleich zwischen Sufitum und Vedanta

a. Mokdlama Baba Lal wa Dard Shokith (Gespriache zwischen Baba Lal und
Dara Shokiih). In diesem Werk sind die sieben Gespriache zwischen dem
indischen Heiligen Baba Lal Bairagi und Dara Shokih, die im Jahr 1653 in
Lahore gefiihrt wurden, aufgezeichnet. Urspriinglich waren sie in Hindi gefiihrt
worden und wurden spiter ins Persische iibersetzt. Eine Ubersetzung dieses
Werks ins Franzosische wurde von Cl. Huart und L. Massignon angefertigt und
verdffentlicht."’

b. Majma’ al-Bahrain (Das ZusammenflieBen zweier Meere). In dieser
Abhandlung, die im Jahr 1656 fertiggestellt wurde, vergleicht Dara Shokth das
Sufitum mit entsprechenden indischen Lehren und kommt zu dem Ergebnis, dal3
zwischen diesen beiden Religionen kein wesentlicher Unterschied besteht.

19 ANNEMARIE SCHIMMEL, Liebe zu dem Einen. Texte adsr mystischen Tradition des
indischen Islam. Ausgewahlt, aus dem Persischeabigchen, Urdu und Sindhi Gbersetzt und
eingeleitet von ANNEMARIE SCHIMMEL, Zrich, Einsieth, Kéln 1986, 106-115.

1 CL. HUART et L. MASSIGNON, Les Entretiens de La&dfentre le prince impérial Dara
Shik(h et I'ascete hindou Baba La’'l Das), in: Jaliisiatique, Tome CCVIII, 1926, 285-334.
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3. Ubersetzungen heiliger indischer Biicher ins Persische

Dara Shokih iibersetzt im Jahr 1650 Yoga-Vasishtha und die Bhagadvagitd ins
Persische. Im Jahr 1657 vollendet er mit Hilfe indischer Gelehrter seine
Ubersetzung der Upanishaden aus dem Sanskrit ins Persische unter der
Uberschrift Sirr-i-Akbar (Das groBe Geheimnis). Dieses Werk wurde in Europa
zuerst durch die lateinische Ubersetzung des franzosischen Gelehrten Abraham

Hyacinthe Anquetil Duperron ,,Oupnek’hat, id est Secretum Tegendum
bekannt.

III. Majma’ al-Bahrain - Samudrasangama

Das wichtigste religionsvergleichende Werk Dara Shokiihs ist ohne Zweifel sein
Majma’al-Bahrain, von dem es auch eine Sanskrit-Ubersetzung mit dem Titel
Samudrasangama (Der Zusammenflull der Ozeane) gibt, die von Jatindra Bimal
Chaudhuri herausgegeben und von Roma Chaudhuri in der Reihe Pracyavani-
Mandira 1954 in Calcutta verdffentlicht wurde.'3

Dara Shoktihs Vergleich zwischen Sufitum und Vedanta umfallt nicht die
Gesamtheit aller sufischen und vedantischen Lehren, sondern beschrinkt sich auf
eine Auswahl, die er in folgenden zweiundzwanzig Darlegungen vornimmt:

I. Darlegung iiber die Elemente

I1. Darlegung iiber die Sinne

I11. Darlegung iiber die geistigen Ubungen

IV. Darlegung iiber die Eigenschaften Gottes, des Erhabenen
V. Darlegung iiber den Geist

VI. Darlegung iiber den Lebensodem

VII. Darlegung iiber die vier Welten

12 ANQUETIL DUPERRON, OUPNEK’HAT (ID EST, SECRETUM TEENDUM): OPUS
IPSA IN INDIA RARISSIMUM, Continens antiquam et aram, seu THEOLOGICAM et
PHILOSOPHICAM, doctrinam, et quatuor sacris INDORU#&IPersico idiomate, Samskreticis
vocabulis intermixto, in Latinum conversum, Tomyud 801, Tomus Il, 1802, Argentorati; Das
OUPNRK’HAT. Die aus den Veden zusammengefassted_ebn dem Brahm. Aus der sanskrit-
persichen Uebersetzung des Firsten Mohammed Datastlin das Lateinische von Anquetil
Duperron, in das Deutsche Ubertragen von Franzhdls®resden 1882.

13 pracyavani-Mandira, Comparative Religion and Roihy Series, Vol. Il, A Critical study of
Daréa Shikih's SAMUDRA-SANGAMA, Vol. | in two partey ROMA CHAUDHURI, Vol. Il
First critical edition of the Sanskrit Text of SANDIRA-SANGAMA by JATINDRA BIMAL
CHAUDHURI, Calcutta 1954. Vgl. dazu JEAN FILLIOZATur les contreparties indiennes du
soufisme, in: Journal Asiatique, Tome CCLXVIII, Ade 1980, 259-273.
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VIII. Darlegung iiber den Ton

IX. Darlegung iiber das Licht

X. Darlegung iiber die Schau

XI. Darlegung iiber die Namen Gottes, des Erhabenen
XII. Darlegung iiber das Prophetentum und die Heiligkeit
XIII. Darlegung tiber Brahmanda

XIV. Darlegung tiber die Richtungen

XV. Darlegung iiber die Himmel

XVI. Darlegung iiber die Erde

XVII. Darlegung iiber die Einteilung der Erde

XVIII. Darlegung tiber die Zwischenwelten

XIX. Darlegung iiber die Auferstehung

XX. Darlegung tiber mukti (die ewige Befreiung und Erlosung)
XXI. Darlegung iiber den Tag und die Nacht

XXII. Darlegung iiber die Endlosigkeit der Zyklen

Anmerkungen zur folgenden Ubersetzung

Die Ubersetzung stiitzt sich auf folgende Ausgaben des persischen
Originaltextes: . Majma’-ul-Bahrain or The Mingling of the two Oceans by
Prince Muhammad Dara Shikih. Edited in the original Persian with
English Translation , Notes and Variants by M. Mahfuz-Ul-Haq,
(Bibliotheca Indica, Work Number 246), Calcutta 1929; II. Majma’ al-
Bahrain, in: Mohammad Dara Shokuh, Montachabat-e asar (Ausgewihlite
Werke), hrsg. von Seyyed Mohammad Reza Jalali Na’ini, Teheran
1335/1950. Die Unterschiede zwischen beiden Editionen sind geringfiigig,
werden aber in der Ubersetzung beriicksichtigt. Persische und persisch-arabische
Worter und Begriffe werden mit der Abkiirzung pers. gekennzeichnet, arabische
Worter und Begriffe mit arab. und Sanskrit-Worter und Begriffe mit skrt. Fiir
die folgende deutsche Ubersetzung wurde auch die englische Ubersetzung von
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M. Mahfuz-ul-Haq sowie die franzdsische Ubersetzung von Daryush Shayegan'4
und sein ausfiihrlicher Kommentar zu Rate gezogen. Deutsche
Teiliibersetzungen der Darlegungen IX, X und XII hat Richard Gramlich
vorgelegt. >

B. Ubersetzung

Prinz Mohammad Déara Shokiih:
Majma’ al-Bahrain (Der Zusammenflull zweier Meere)
Im Namen Gottes, des Barmherzigen, des Erbarmers.

Im Namen dessen, der keinen Namen hat; mit welchem Namen du Ihn auch
anrufst, Er offenbart sich dir. Unendliches Lob sei dem Einen, der erscheinen
148t auf Seinem herrlichen Antlitz, ohnegleichen und unvergleichlich, die beiden
Strange, den Glauben und den Unglauben, die sich wie zwei entgegengesetzte
Pole zueinander verhalten, und mit keinem von beiden hat Er Sein herrliches
Angesicht verschleiert.

,, Unglaube und Glaube, beide streben auf dem Weg zu IThm,

Rufend: Er ist der Eine und ohne Genossen. “"'°

Er ist kundgegeben in allem, und alles zeigt sich aus Thm.

Er ist der Erste und der Letzte, und nichts ist, aufler Thm.

., Nachbar, Gefdihrte und Mitreisender, alles ist Er (hama tist),
in den Lumpen eines Bettlers, in den Gewdndern von Kénigen, alles ist Er.
In der Versammlung der Trennung und im geheimen Gemach der Vereinigung.

Bei Gott, alles ist Er, und wahrlich bei Gott, alles ist Er. 7

“DARYUSH SHAYEGAN, Hindouisme et soufisme. Une leetudu Confluent des Deux
Océans le Majma’al-Bahrayn de Dara Shokdh, Pa€ig.19

> RICHARD GRAMLICH, Islamische Mystik. Sufische Texaus zehn Jahrhunderten, Stuttgart
1992, 297-300.

'8 Diese Verse zitiert Dara Shokiih aus Ab(’l Majd ditéid San&'t Ghaznawis (zwischen 1131-
1150/525-545) ,Hadiqat al-Haqiqat (Der Garten\Wahrheit)".
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Unendliche Segnungen auf die vollkommene Kundgebung, die Ursache der
Schopfung des Universums — Muhammad, Gott segne ithn und gebe ithm Heil
ebenso auch seiner edlen Familie und seinen groflen Geféhrten. So spricht Dara
Shoktih, Sohn des Kaisers Shajahan, dieser Arme (arab. faqir'®) nun ohne
Triibsal und Kummer nach dem Empfang der Wahrheit der Wahrheiten und dem
Studium der Geheimnisse und Feinheiten der wahren sufischen Uberlieferung;
und mit diesem unermefllichen Geschenk bedacht, entschlof3 er sich, auch die
Lehren der Einheitsbekenner Indiens kennenzulernen. Zu wiederholten Malen
fiihrte er Gespriache und viele Unterredungen mit einigen von den Weisen dieses
Volkes und seinen Heiligen, die mit nicht endender Askese, mit Scharfsinn und
Verstehen den Gipfel der Mystik und Gottesweisheit erreicht hatten. Aber,
abgesehen von einigen sprachlichen Verschiedenheiten im Begreifen und in der
Erkenntnis der Wahrheit, hat er keinen Unterschied gefunden. Aus diesem Grund
begann er, die Aussagen beider Religionen zu vergleichen und einige der
Aussagen, deren Erkenntnis fiir die Sucher der Wahrheit unbedingt notwendig
und niitzlich ist, in einer Abhandlung niederzuschreiben. Da diese
Zusammenfassung die Wahrheiten und Erkenntnisse der Wahrheitssucher beider
Religionen enthilt, gab er ihr den Titel ,,Majma’ al-Bahrain (Der Zusammenfluf}
zweier Meere)“. Den Aussagen der grof3en Sufis zufolge ist ,,das Sufitum (arab.
tasawwuf) Gerechtigkeit und Aufthebung des duBeren Zwanges, weshalb jeder,
der gerecht ist und zu den Erkennenden gehort, verstehen wird, wie tief die
Untersuchung dieser Umstdnde geht. Und gewill werden die verstehenden
Besitzer des Verstdndnisses viel Freude beim Lesen dieser Abhandlung haben;
jene aber, deren Verstand stumpf ist, werden daraus keinen Nutzen ziehen. Diese
Enthiillungen der Wahrheiten habe ich gemé meiner inneren Eingebung und
meines mir zugeteilten gottlichen Trankes (pers. sogh'®) fiir meine
Familienmitglieder niedergeschrieben und nicht fiir die gewohnlichen Menschen,
die zu einer der beiden Religionen gehoren. Khwaja Ahrar *°, geheiligt sei sein
Geheimnis, hat gesagt: ,,Wenn ich einen Ungldubigen voller Fehler kennenlerne,
der auf dem Pfad das Lied der Einheit (arab. tauhid) singt, zu dem gehe ich, hore
ihm zu und bin ihm dankbar.“ Und von Gott ist Gnade und Hilfe.

" Dieser Vierzeiler steht im 22. Kapitel von “Abd-Réhman Jamis (1414-1492/817-898)
.Lawd'ih (Lichtblitze)".

18 Mit faqir wird im Sufitum ein Wanderer auf dem sfigen Weg bezeichnet. Dara Shokah
weist hier auf seine Mitgliedschaft im Qadiri-Ordan.

19 Sogh bedeutet wértlich ,Schmecken* oder ,Geschrhatia Sufitum bedeutet es auch

,gottlicher Trank".

% Khwaja “Ubaidallah Ahrar (1403-1490/806-896), bekaunter dem Namen Khwéaja Ahrar,

war ein Mitglied des Nagshbandi-Ordens.
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I. Darlegung iiber die Elemente (pers. anasir)

Wisse, dal} es fiinf Elemente gibt und daf} diese die Materie bilden, aus der alle
irdischen Geschopfe gemacht sind. An erster Stelle steht das hochste Element
(pers. ‘onsor-e a’zam), das von den Gldubigen ,,hochster Thron (pers. "arsh-e
akbar)*“ genannt wird. An zweiter Stelle steht die Luft (pers. bad), an dritter das
Feuer (pers. atesh), dann an vierter das Wasser (pers. ab) und an fiinfter Stelle
die Erde (pers. khak). Diese Elemente insgesamt werden in der indischen
Sprache pancabhiita >' genannt und heiBen im einzelnen: akasha (Ather), vayu
(Luft), tejas (Feuer), jala (Wasser) und prithivi (Erde). Von akasha gibt es drei
Arten: bhitakasha®*, manas-akasha®? und cidakasha®*. Bhitakasha umhiillt die
Elemente, manas-akasha umhiillt die irdischen Geschopfe, und cidakasha
umbhiillt alle Dinge und ist allgegenwiértig. Dieses letztere ist wahr, das heif3t, es
ist nicht erschaffen, und es gibt keine Stelle im Koran oder in den Veden, die
seine Erschaffung oder seine Ausloschung bezeugen. Das Erste, was aus
cidakasha hervorgeht, ist die Liebe (arab. "ishq), die in der Sprache der indischen
Einheitsbekenner als maya* bezeichnet wird. Und der Ausspruch ,,Ich war ein
verborgener Schatz und wollte erkannt werden, so schuf Ich die Schépfung® 2°
ist der Beweis fiir das Gesagte. Aus der Liebe geht der hochste Geist (pers. ruh-
e-"azam) hervor, das heifit jivatman *7, die Mohammedanische Wirklichkeit
(pers. hagigat-e-mohammadi) und ist ein Hinweis auf den universalen Geist, den
Herrn alles Wahren (Muhammad), Gott segne ihn und gebe ihm Heil. Die
indischen Einheitsbekenner nennen ihn hiranyagarbha®® und avasthatman®, die
auf die Stufe der GroBe (Gottes) hinweisen. Nach diesen kommt das Element
Luft, das auch als Odem des Barmherzigen (pers. nafas-e rahméan) bezeichnet
wird, woraus der Wind hervorgeht. Und da dieser Atem wegen des Innehaltens
im Sein wihrend des Hauchens der Kundgebung warm war, ist aus dem Wind
Feuer hervorgegangen. Und da in diesem Atem die Eigenschaften der

2l pancabhita, skrt.: die finf grobstofflichen EleteerDara Shok(h hat in seinem Text die
Sanskrit-Warter und -Begriffe so transkribiert, veiesie von den Pandits in Benares gehért hat.
Diese Aussprache wird in der Ubersetzung nichtdesichtigt, sondern alle Sanskrit-Wérter und
-Begriffe werden in der klassischen Aussprache &rigelgeben. Vgl. dazu auch TARA CHAND,
Dara Shikoh and the Upanishads, in: Islamic Cujtud. XVII, 1943, 402 f.

2 phitakasha, skrt.: elementarer Ather.

%3 manas-akasha, skrt: Geist-Ather.

24 cidakasha, skrt.: Bereich oder Raum des absoBgevuRtseins (cit: absolutes BewuRtsein).

% maya, skrt.. Blendwerk, Schein oder Tauschung. Viedanta bezeichnet maya die
Schopferkraft Brahmans, die sich vielfaltig kundgib

% Heiliger Ausspruch (arab. hadith qudsi), in dentt@oder ersten Person durch den Mund des
Propheten spricht.

27 jivatman, skrt.: lebende Seele; die Kundgebunggitichen Selbst (atman) im Leben eines
einzelnen Menschen.

% hiranyagarbha, skrt.: das goldene Ei oder dereaymdKeim. Im Rigveda bedeutet es den
Anfang oder ersten Keim der Schodpfung, der Himmmel Brde in sich enthalt.

29 avasthatman, skrt.: BewuRtseinsebene oder -zustesl atman (das unsterbliche géttliche
Selbst des Menschen).
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Barmherzigkeit und der Einung (pers. etehad) enthalten waren, ist er kalt
geworden, und das Wasser ist aus dem Feuer hervorgegangen. Aber wie
andererseits die Elemente Luft und Feuer wegen ihrer hohen Feinstofflichkeit
nicht wahrnehmbar sind und das Wasser im Vergleich zu diesen beiden
Elementen deutlicher wahrnehmbar ist, so ist von einigen in Anbetracht seiner
wahrnehmbaren Eigenschaft gesagt worden, da3 das Wasser zuerst entstanden ist
und dann erst das Element Erde, und diese Erde wird in der Eigenschaft als
Schaum dieses Wassers angesehen und gleicht der Milch, die, aufs Feuer gesetzt,
zu kochen und zu schdumen beginnt.

Wie konnte ich wissen, dafs dieses grenzenlose Meer so (beschaffen) ist:
daf; seine Dimpfe zum Himmel werden und sein Schaum zur Erde wird.
Ein Tropfen, dhnlich einem Ei, gekocht, und das Meer schdumte.

Der Schaum wird Erde, und sein Dunst bringt den Himmel hervor.”

Wihrend der Grof3en Auferstehung (pers.: qiyamat-e kobra), die von den Indern
mahapralaya®' genannt wird und die das Gegenteil dieser Schopfung ist, wird
zuerst die Ausloschung der Erde stattfinden, das Wasser wird sie verschlingen,
und das Feuer wird das Wasser vertrocknen. Die Luft wird das Feuer ausldschen
und wird in dem hochsten Geist, im mahéakasha 3*, versenkt. , Alle Dinge
vergehen aufSer Seinem Angesicht.“ ** und ,Alle auf ihr (der Erde) sind
vergdnglich, aber es bleibt das Angesicht deines Herrn voll Majestdit und Ehre.*
34 Die Hervorhebung des Wortes ,,Angesicht* in diesen beiden Koranversen, die
von der Ausléschung aller Dinge sprechen, weist auf mahakasha hin, das
unverginglich ist.

Andernfalls wiirde Er sagen: ,,4lle Dinge sind vergdnglich aufler Thm.* Aber die
Betonung des Wortes ,,Angesicht“ kann nichts anderes als ein Hinweis auf
mahakasha sein, das Wesen Gottes. Die Betonung auf mahakasha deshalb, weil
dieses symbolisch als ,feinstofflicher Korper™ auf das heilige Wesen Gottes
hinweist. In der Sprache der Inder wird die Erde divi*> genannt, denn alles geht

% Diese Verse finden sich nicht in der Ausgabe vehéeFan.

31 mahapralaya, skrt.: die groRe Auflésung am EndeseWeltenzyklus.

32 mahakasha, skrt.: der hochste oder oberste AdwrRaum.

33 Koran: Sure 28, 88.

34 Koran: Sure 55, 25.

35 Hier irrt Dara Shokah; die Sanskrit-Worter divy@iund divasa bedeuten nicht Erde, sondern
Himmel oder Tag.
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aus ihr hervor, und zu ihr wird alles zuriickkehren. Und im Koran steht
geschrieben: ,,Aus ihr haben Wir euch erschaffen, und in sie lassen Wir euch

.. . . . (X3 36
zurtickkehren, und aus ihr lassen Wir euch erstehen ein andermal.

I1. Darlegung iiber die Sinne (pers. hawas)

Es gibt fiinf Sinne, die den fiinf Elementen entsprechen und in der indischen
Sprache panca-indriyani®’ genannt werden, ndmlich 1. der Geruchssinn (pers.
shamma), 2. der Geschmackssinn (pers. dhd'iqa), 3. der Gesichtssinn (pers.
basira), 4. das Gehor (pers. sdmi’a) und 5. der Tastsinn (pers. lamisa). Diese
werden in der indischen Sprache ghrana (Nase), rasana (Zunge), cakshu (Auge),
srota (Ohr oder Gehdr) und tvac (Haut oder Gefiihl) genannt. Die
wahrnehmbaren Gegenstinde (mahsiisat), die ihnen entsprechen, heiBlen (auf
Sanskrit): gandha (Geruch), rasa (Geschmack), riipa (Form), shabda (Laut oder
Ton) und sparsha (Beriihrung). Jeder dieser fiinf Sinne entspricht einem der
Elemente und steht mit ihm in Beziehung. Der Geruchssinn bezieht sich auf die
Erde, denn in Anbetracht dessen, dal} die Elemente, auller der Erde, ohne Geruch
sind, ist es allein der Geruchssinn, der den Geruch wahrzunehmen vermag. Der
Geschmackssinn bezieht sich auf das Wasser, dessen Geschmack von der Zunge
wahrgenommen wird. Der Gesichtssinn entspricht dem Feuer, weil die
Wahrmehmung der Farben vom Auge abhingt und weil das Leuchten (pers.
nlraniyat) in beiden vorhanden ist. Der Tastsinn bezieht sich auf die Luft, weil
sie die Ursache der fiihlbaren Wahrnehmungen ist. Und der Gehdrsinn bezieht
sich auf das hochste Element, auf mahakasha, das die Ursache aller
Gehorwahrnehmungen ist. Auf dem Pfad des Gehorsinns gibt sich die
Wirklichkeit des mahéakasha den Leuten des Herzens (d. h. den Sufis) kund,
wihrend die anderen dafiir kein Gehor haben. Dies ist eine den Sufis und den
indischen Einheitsbekennern gemeinsame geistige Ubung, die von diesen
Wachen in jedem Atemzug (pers. pas-e anfas) und von jenen dhyana® genannt
wird. Es gibt gleichermallen (auch) fiinf innere Sinne: 1. das innere Vermdgen
des Begreifens (pers. hiss-e moshtarak), 2. die Einbildungskraft (pers.
motakhayyila), 3. die Denkfédhigkeit (pers. motifakkira), 4. das Gedéchtnis (pers.
hafiza) und 5. die Phantasie (pers. wahmiya). Die Inder lassen hier nur vier
gelten: 1. buddhi®®, 2. manas*°, 3. ahamkéara*' und 4. citta**. Die Gesamtheit

% Koran: Sure 20, 55.

37 pancaindriyani, skrt.: die fiinf Sinnesorgane.

% dhyana, skrt.: Kontemplation, Betrachtung.

%9 buddhi, skrt.: héherer Intellekt, héhere Untersdhiegskraft.

“manas, skrt.: Denken, denkender Geist.

“1 ahamkara, skrt.: wortlich ,das, was das Ich austtiadie individuelle BewuRtheit.
“2 citta, skrt.: samtliche geistigen Vorgange unccEesnungen.
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dieser vier Sinne wird als antahkarana* bezeichnet, was gleichsam als flinfter
Sinn gelten kann. Citta ist eine besondere Eigenschaft, die als sat-prakrti**
bezeichnet wird, und diese Eigenschaft wird als ihr FuB3 angesehen; wenn man
ihn abschneidet, kann citta nicht mehr laufen. An erster Stelle steht buddhi, was
hoherer Intellekt bedeutet. Buddhi ist das, was sich zum Guten hinneigt und das
Bose meidet. An zweiter Stelle steht manas, das Herz, das zwei Krifte hat:
samkalpa*’ und vikalpa?®, das heifit Entschlossenheit (pers. “azimat), Aufhebung
(pers. faskh). An dritter Stelle steht citta, der Bote des Herzens, dessen Aufgabe
darin besteht, nach allen Seiten zu laufen, der aber nicht zwischen Gut und Bose
zu unterscheiden vermag. An vierter Stelle steht ahamkara, das die Dinge zu sich
selbst in Verbindung setzt; es ist dariiber hinaus die FEigenschaft des
paramatman*’, aufgrund der Vermittlung von maya, was in ihrer Sprache Liebe
bedeutet. Ahamkéra wird in drei Arten untergliedert: sattva, rajas und tamas*.

1. Ahamkara-sattva bedeutet jnanasvaripa*’, was die hochste Stufe ist, wenn
paramatman spricht: ,,Ich bin alles, was ist.“ Dies ist die Stufe der universellen
Umfassung aller Dinge, wie im Koran geschrieben steht: ,,Ist’s nicht, daf3 Er alle
Dinge umgibt?“ >° und , Er ist der Erste und der Letzte, der A'uﬁere und

(51
Innere. *

2. Ahamkara-rajas ist madhyama>®, das heiBt die mittlere Stufe. Dies ist die
Stufe, wo der, welcher jivitman betrachtet, sagt: ,,Mein Wesen ist frei vom
Korper und den Elementen, und die Korperlichkeit hat kein Verhiltnis zu mir.*
,Nichts ist gleich Thm.* >3 | Siehe, Allah ist reich ohne alle Welt.* >

3. Ahamkara-tamas ist adhama’’ oder die untere Stufe, die avidya® ist, das heiBt
die Stufe der Knechtschaft vom géttlichen Sein. Der Grund fiir diese niedrige

3 antahkarana, skrt.: Das innere Organ oder Instnnaas den Menschen denken, empfinden,
erinnern und unterscheiden laf3t. Es besteht auagnaitta, buddhi und ahamkara.

* sat-prakrti, skrt: die ewig seiende Natur, diesihervorbringt.

> samkalpa, skrt: Absicht, Entschluf.

“6 vikalpa, skrt.: Zweifel, falsche Vorstellung.

" paramatman, skrt.: das héchste géttliche Selbst.

8 Alle Gegenstande der Erscheinungswelt bestehenfaigenden drei Gunas (guna, Skrt.:
Grundeigenschaft): 1. sattva, skrt.: Ubereinstimghnit der reinen Wesenheit des Seins (sat); 2.
rajas, skrt.: Tatigkeit; 3. tamas, skrt.. Dunkefheder Finsternis, die der Unwissenheit
gleichgesetzt wird.

9 inanasvaripa, skrt.: die Verkérperung der Weishetche die wahre Natur des Menschen ist.
0 Koran: Sure 41, 54.

°L Koran: Sure 57, 3.

*2 madhyama, skrt.: das Mittlere.

°3 Koran: Sure 42,2.

> Koran: Sure 3,94,

5 adhama, skrt: das Unterste, Geringste.

%6 avidya, skrt.: Nicht-Wissen, Unwissenheit.
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Stellung besteht darin, daB (avidya) aufgrund ihres Abstiegs, ihrer
Beschrinktheit, ihrer Bestimmung eine Beziehung zu Unwissenheit und
Unachtsamkeit zuzuschreiben ist und, indem sie einen Blick auf ihr
eigentiimliches sinnliches Dasein wirft, spricht: ,,Das ,Du’ und ,Ich’ entfernt
sich (avidyd) von der Stufe der Einheit:* ,,Sprich, Ich bin nur ein Mensch wie
ihr. 57 Yoga Vasishtha®® fiigt hinzu: Als das gottliche Sein sich festlegen wollte,
wurde es in paramatman verwandelt, und als diese Beschrinktheit zunahm,
wurde ahamkara geschaffen, und als eine andere Beschrinktheit hinzukam,
wurde es mahatattva®® genannt, das heifit Urintellekt. Auf der Grundlage von
samkalpa und mahatattva entsteht manas, das hei3t Herz, das auch prakrti
genannt wird. Und aus samkalpa sind die fiinf jndnendriyani®, der Geruchssinn,
der Tastsinn, der Gesichtssinn, das Gehor und der Geschmackssinn in
Erscheinung getreten. SchlieBlich entstehen aus der Vereinigung von samkalpa
und den fiinf jnadnendriyani die stofflichen Glieder und Korper, deren Gesamtheit
als korperliche Form (pers. badan) bezeichnet wird. Folglich ist der paramatman
nichts anderes als der Vater des Geistes (pers. abol arwah), (dessen erste
Kundgebung die Mohammedanische Wirklichkeit ist, die zweite ist der Heilige
Geist, das heiBit Gabriel). Alle diese Bestimmungen sind aus paramatman
hervorgegangen, und dieser hat sich an alle gebunden. Wie eine Seidenraupe alle
Seidenfdden aus ihrem eigenen Speichel hervorbringt und sich selbst in ihnen
einschlieBt, so hat das Ursein alle diese triigerischen Beschrinkungen aus sich
geschaffen und sich selbst darin eingebracht oder wie der Same eines Baums, der
den Baum aus sich selbst hervorbringt und in den Baum eindringt und in den
Zweigen, Blittern und Bliiten eingebunden wird. Deshalb wisse und bedenke,
daB vor der Kundgebung der Welt diese im Wesen Gottes verborgen war; jetzt
aber verbirgt sich Sein heiliges Wesen in der Welt.

III. Darlegung iiber die geistigen Ubungen (pers. shoghl)

Obwohl es den Einheitsbekennern Indiens zufolge mehrere Arten von geistigen
Ubungen gibt, so halten sie doch ajapa®" fiir die beste von allen. Diese Ubung
geht aus allen Lebewesen hervor, immer und in jedem Augenblick, ohne Wollen
und Absicht, sowohl im Schlaf als auch im Wachzustand; so der Koranvers ,,Und

" Koran: Sure 18, 110.

°8 Dara Shokah bezieht sich hier auf das von ValmékfaRte Werk ,Yoga-Vasishtha®, in dem
der Heilige Vasishtha seinen Schiler, den Prinzé&md& belehrt, wie man zur ewigen
unwandelbaren Wahrheit und Wirklichkeit gelangtl.Mipzu The Yoga-Vasishtha of Valmiki,
Sanskrit text and English translation, Ed. and weith introd. by Ravi Prakash Arya, 4 Bande,
Delhi 1998.

** mahatattva, skrt.: die hochste Wahrheit oder dehste Grundsatz.

% jnanendriyani, skrt.: Mittel oder Organe der Enfnis.

®1 ajapa, skrt.: die unwillkiirliche Anrufung einestijothen Namens oder eines Mantra.
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kein Ding ist, das Ihn nicht lobpreist. Doch versteht ihr nicht ihre Lobpreisung.*
62, der darauf hinweist. Das Einatmen und das Ausatmen ist mit zwei Worten
versinnbildlicht worden: das Ausatmen wird Er (pers. U) genannt und das
Einatmen Ich (pers. man); die Verbindung von beiden ,,U manam*“®3 bedeutet
,.Er ist Ich*. Die Sufis finden die geistige Ubung in den beiden Worten ,,Huwa
Allah* (Er ist Allah), wobei sich Er (arab. Hii) beim Einatmen und Allah beim
Ausatmen kundgibt. Diese beiden Worte gehen aus jedem Lebewesen hervor, die
sich aber dessen nicht bewuf3t sind.

IV. Darlegung iiber die Eigenschaften Gottes, des Erhabenen (sifat)

Den Sufis zufolge hat Gott, der Erhabene, zwei Eigenschaften: die Schonheit
(arab. jamal) und die Majestit (arab. jalal), und die gesamte Schopfung befindet
sich nicht auBlerhalb dieser beiden Eigenschaften. Fiir die Inder hingegen gibt es
drei Eigenschaften, die zusammenfassend triguna® genannt werden und im
einzelnen sattva, rajas und tamas. Sattva bedeutet Schopfung. Rajas bedeutet
Dauer, und tamas bedeutet Ausldschung. Weil jede Eigenschaft auch in den
anderen Eigenschaften enthalten ist, werden sie von den indischen Mystikern
(pers. fogardye hind) trimdrti® genannt, nimlich Brahma, Vishnu und
Maheshvara®®. Diese drei werden in der Sprache der Sufis als Gabriel (Jibra’il),
Michael (Mika’il) und Seraphiel (Israfil) bezeichnet. Brahma oder Gabriel ist der
Wichter der Schopfung; Vishnu oder Michael ist der Wéchter der Verlangerung
(des Daseins), und Maheshvara oder Seraphiel ist der Wiachter der Vernichtung
und des Todes. Auch das Wasser, die Luft und das Feuer bezichen sich auf diese
Wichter: Das Wasser ist mit Gabriel verbunden, das Feuer mit Michael und die
Luft mit Seraphiel. Diese drei zeigen sich in allen Lebewesen. Brahma, der wie
Speichel auf der Zunge erscheint, ist der Ort der Offenbarung des gottlichen
Wortes, und daraus ist das Redevermdgen hervorgegangen. Vishnu, das Feuer im
Auge, bringt Licht, Klarheit und Sehvermoégen hervor. Maheshvara ist die Luft
in der Nase, aus der zwei LuftstoBe kommen, ndmlich jene beiden Atemziige,
die, wenn sie unterbrochen werden, zum Tode fiithren. Triguna bildet die drei
Eigenschaften Gottes, ndmlich die Schopfung, die Wahrung und die
Vernichtung. Der Ort der Offenbarung dieser drei Eigenschaften sind Brahma,
Vishnu und Maheshvara, deren Eigenschaften sich in allen Geschopfen

%2 Koran: Sure 17, 44.

8 Auf Sanskrit lautet diese heilige Anrufung ,so’ha(far ist ich )“. Sie beschreibt die
BewuRtwerdung der ewigen Verbindung von atman uatirban.

® triguna, skrt.: drei Grundeigenschaften.

® trimarti, skrt.: die Dreiheit der Gétter Brahmajskhu und Shiva, die das Prinzip von
Schoépfung, Erhaltung und Zerstérung symbolisieren.

 Maheshvara, skrt.: wortlich ,der groRe Ishvarahvara ist Gott, der als Person die Welt
erschafft; auRerdem ein Name fur Shiva oder Vishnu.
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kundgeben. Am Anfang wird das Geschopf geboren, dann lebt es eine
vorbestimmte Zeit und wird danach ausgelscht. Shakti®’, die Kraft der drei
Eigenschaften, wird tridevi®® genannt. Aus trimdirti gehen Brahma, Vishnu und
Maheshvara hervor, wihrend aus tridevi Sarasvati®, Parvati’® und Lakshmi”'
hervorgehen. Sarasvati gehort zu sattvaguna’” und Brahma, Parvati zu
tamoguna’? und Maheshvara und Lakshmi zu rajoguna’® und Vishnu.

V. Darlegung iiber den Geist (riith)

Es gibt zwei Arten des Geistes, den Geist (pers. rih) und den Vater des Geistes
(pers. abol arwah), die in der Sprache der indischen Weisen atman’> und
paramatman’® genannt werden. Wenn das reine Sein (pers. dhat-e baht) bestimmt
und beschriankt wird, entweder auf der feinstofflichen Ebene oder auf der
grobstofflichen Ebene, wird er auf der feinstofflichen Ebene Geist oder atman
genannt, auf der grobstofflichen Ebene Korper oder sharira’’. Das Wesen, das
durch die Vor-Ewigkeit (pers. azal) bestimmt wird, ist der hochste Geist, der mit
dem Wesen aller Eigenschaften die Stufe der Einheit Gottes (arab. ahadiyat) ist.
Und das Wesen, in dem alle Geister enthalten sind, wird paramatman oder Vater
des Geistes genannt. Symbolisch entsprechen das Wasser und die Welle des
Wassers dem Korper und dem Geist, also sharira und atman. Die Ganzheit der
Wellen éhnelt aufgrund ihrer Gesamtheit dem Vater des Geistes (pers. abol-
arwah) und dem paramatman, wahrend das Wasser, insofern es die Gegenwart
des Seins versinnbildlicht, dem shuddha’ und dem cetana” hnelt.

67 Shakti, skrt.: wértlich ,Kraft, Macht, Energie®;iel Gemahlin Shivas, die als ,Géttliche
Mutter* verehrt wird.

®8 Tridevi, skrt.: drei Gottinnen.

% Sarasvati, die Gemahlin Brahmas.

O parvati, die Gemahlin Shivas.

" Lakshmi, die Gemahlin Vishnus.

2 sattvaguna, skrt.: Grundeigenschaft des reinemsSei

3 tamoguna, skrt.: Grundeigenschaft der Dunkelhit kinsternis.

" rajoguna, skrt.: Grundeigenschaft der Tatigkeit.

S atman, skrt.: das unsterbliche géttliche SelbstMenschen, das mit dem brahman (das ewige
Absolute) identisch ist.

S paramatman, skrt.: das héchste géttliche Selbst.

" sharira, skrt.: vergéngliche Hiille oder vergargicKorper.

"8 shuddha, skrt.: rein, gereinigt, heilig.

9 cetana, skrt.: BewuRtsein.

SPEKTRUM IRAN




VI. Darlegung iiber den Lebensodem (bad)

Der Lebensodem, der im menschlichen Korper kreist, ist fiinf Stellen zugeordnet,
die mit folgenden Namen bezeichnet werden: 1. prana®, 2. apana®, 3. samana®,
4. udéna®? und 5. vyana®. Prana flieBt von der Nase bis in die Zehenspitzen, und
das Atmen ist seine besondere Eigenschaft. Apana flieft vom Gesidll bis zum
besonderen Organ (Geschlechts- organe) und umkreist den Nabel und ist dariiber
hinaus die Ursache des Lebens. Saméana kreist in der Brust und im Bauchnabel.
Udéna bewegt sich von der Kehle bis zur Gehirnhaut, und das AuBere und das

Innere ist von vyana erfiillt.

VII. Darlegung iiber die vier Welten

Bestimmten Sufis zufolge gibt es vier Welten, durch die alles Geschaffene
hindurchgehen muB. Sie werden folgendermaBen bezeichnet: nast®s, malakat®,
jabarat®” und 1ahtt*®. Fiir andere gibt es insgesamt fiinf Welten, indem sie den
vier Welten die flinfte Welt der Urbilder (pers. alam-e mithal) hinzufiigen.
Wiederum fiir andere gibt es nur vier Welten, weil sie die Welt der Urbilder mit
der unsichtbaren Welt (malakit) gleichsetzen. Den indischen Heiligen zufolge
besteht avasthathman® aus vier Welten, ndmlich jagrat®®, svapna®', sushupta®
und turiya®3. Jagrat entspricht nasit, der irdischen Welt, der sichtbaren Welt und
der Welt des Wachseins. Svapna entspricht malakit, der himmlischen Welt und
der Welt des Schlafes. Susupta gleicht jabarGt, in der die Bilder der beiden
Welten ebenso wie Unterschiede zwischen Ich und Du schwinden, ob die Augen
offen oder geschlossen sind. Es gibt in beiden Religionen zahlreiche geistige
Menschen, die nichts von dieser Welt wissen. Meister Abl'l- Qasim Junaid
Bagdadi®*, Gott heilige sein Geheimnis, hat dariiber gesagt: ,,Sufitum besteht
darin, sich fiir einen Augenblick ohne Sorgen (also angesammelt) niederzusetzen

8 prana, skrt.: die kosmische Energie, die den nigicben Korper durchdringt.

81 apana, skrt.: Lebensodem, der fiir die Ausscheidiemgzerbrauchten Stoffe aus dem Kérper
sorgt.

8 samana, skrt.: Lebensodem, der die Nahrungsaufmalmd Verwertung im Koérper im
Gleichgewicht halt.

8 udana, skrt.: Lebensodem im oberen Teil des Kérputar die geistige Entwicklung fordert.

8 yyana, skrt.: Lebensodem, der den Kreislauf (ibenva

8 nasiit, arab.: die irdische Welt, bestimmt von MateRaum, Zeit und Form.

8 malakat, arab.: die himmlische Welt, frei von MieRaum und Zeit

87 jabar(t, arab.: die héchste geschaffene WeltyfraiMaterie, Raum, Zeit und Form.

8 |ahat, arab: die géttliche Welt der Offenbarung dslkommenen géttlichen Eigenschaften.
8 Siehe Anmerkung 28.

% jagrat, skrt.: Ebene oder Zustand des WachbewinRtse

L svapna, skrt.: Traumzustand.

92 sushupta, skrt.: Tiefschlaf .

% turiya, skrt.: reines BewuRtsein.

% Ab('l-Qasim Muhammad Junaid (gest. 902/297 H Jieender Sufi-Meister.
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(das heiBt Gottes zu gedenken).” Der Shaikh al-Islam®® erkldrt dazu: ,,Was
bedeutet es, ohne Sorgen zu sein?* und antwortet: ,,Finden, ohne zu suchen, und
sehen, ohne zu blicken!* Denn der Sehende griindet sich auf die Schau, und sich
fiir einen Augenblick ohne Sorgen niederzusetzen, bedeutet, dal in diesem
Augenblick die Bilder von nasit und malakit den Geist nicht erreichen.
Maulana Rﬁmi96, Gott heilige sein Geheimnis, hat ebenfalls darauf hingewiesen:

, Wenn du dich danach sehnst, Ihn zu finden, dann halte dich fiir einen
Augenblick zuriick;

Wenn du Ihn erkennen willst, dann bleibe einen Augenblick ohne Erkennen.

Wenn du Ihn im Verborgenen suchst, dann bist du fern von Seinen

Erscheinungen.

Wenn du Seine Erscheinungen suchst, verschleiert bist du dann vor Seinem
Wesen.

Wenn du aufgrund der Beweise das Innere und das Auf3ere verlift,

‘

dann strecke deine Beine aus und schlafe gut unter Seinem Schutz.

Turiya entspricht 1ahtit, dem reinen Wesen, das alle drei Welten umgibt und
umfaflt. Wenn der geistige Weg des Menschen von nasiit zu malakit und vom
letzteren zu jabar(t und von diesem zu lahdt flihrt, dann kann dies als geistiger
Fortschritt bezeichnet werden. Wenn aber die Wahrheit aller Wahrheiten, die
von den indischen Einheitsbekennern avasina®’ genannt wird, ihren Abstieg von
1ahit durch jabar(t und malakit vollzieht, dann grenzt ihr letzter Abstieg an die
Welt von nasit. Und die Tatsache, da3 bestimmte Sufis die Grade des Abstiegs
in vier Stufen beschreiben, andere in fiinf, ist ein Hinweis auf diese Bedeutung.

VIII. Darlegung iiber den Ton (pers. awaz)
Der Ton ist aus dem Odem des Barmherzigen hervorgegangen und wurde durch

den gottlichen Befehl ,,Sei (arab. kun)* im Augenblick der Erschaffung der Welt

% Khwaja “Abdullah Ansarf von Herat (1006-1089/3%8t4.), Sufi-Meister und Koran-Exeget.
% Maulana Jalaluddin ROmf (1207-1273/604-672 H.).
" avasana, skrt.: unverhiillt.
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kundgegeben. Der Ton wird von den indischen Heiligen Sarasvati®® genannt,
denn aus diesem Ton gehen alle (anderen) Tone, Stimmen und Schwingungen
hervor.

Wohin du deine Ohren auch hdltst, du horst seine klangvolle Stimme.
Wer hat jemals solche ausgedehnten Schwingungen gehért?

Von diesem Ton, der auch ndda®® genannt wird, gibt es, den Indern zufolge, drei
Arten. An erster Stelle steht anahata'®®, das hei3t der Ton, der immer war, immer
ist und immer sein wird. Die Sufis betrachten ihn als den absoluten Klang (pers.
awaz-e motlak) oder den Herrscher der Anrufungen (pers. arab. soltan-al-
adhkar), der unerschaffen ist. Die Wahrnehmung von mahakasha kommt dadurch
zustande und kann von niemandem, auller den groBen Heiligen der beiden

Religionen, gehort werden. An zweiter Stelle steht ahata'®"

, also der Ton, der
beim Zusammenschlagen zweier Dinge ohne Zusammenstellung von Wortern
entsteht. An dritter Stelle steht shabda'®, das sich durch die Zusammenstellung
von Wortern kundgibt und Sarasvati dhnelt. Aus diesem Ton geht der hochste
Name (pers. ism-e zam) der Muslime hervor und die heilige Silbe (skrt. veda
mukha) OM (A.U.M.) der indischen Heiligen. Die Bedeutung des hochsten
Namens schlieft ein, dal Er der Besitzer der drei Eigenschaften Schopfung,
Bewahrung und Ausléschung ist. Fatha, damma und kasra'®, die akara, ukéra
und makara'® gleichen, gehen aus diesem hochsten Namen hervor. Dieser
hochste Name hat eine besondere Form bei den indischen Einheitsbekennern und
dhnelt auf vollkommene Weise unserem hochsten Namen, in dem die Sinnbilder
der Elemente wie Wasser, Feuer, Erde und Wind und gleichermalen auch das

reine Wesen sich kundgeben.

IX. Darlegung iiber das Licht (pers. niir)

Es gibt drei Arten von Licht. Wenn es sich mit der Eigenschaft der Majestit
kundgibt, hat es entweder die Farbe der Sonne oder die Farbe des Rubins oder
die Farbe des Feuers. Wenn es sich mit der Eigenschaft der Schonheit kundgibt,
hat es entweder die Farbe des Mondes oder die Farbe von Perlen oder die Farbe
des Wassers. Das Licht des Wesens ist erhaben iiber alle diese Eigenschaften,

% Sarasvati, skrt: Gattin Brahmas und Géttin desligéén Wortes sowie Schutzherrin der
Klnste.

9 nada, skrt.: Ton, Klang.

10 anahata, skrt.: der ewige Ton, der auch als Sphiirsik bezeichnet wird.

191 ahata, skrt : der Ton oder Klang, der aus demafusenstolRen” entsteht.

192 shabda, skrt.: der innere Sinn oder Gehalt deeg oder Klanges.

103 Fatha, damma und kasra bezeichnen in der arabiSprache die Vokale a, i und u.

104 Akara, ukara und makara bezeichnen in der SarGkainmatik die Laute a, u und m.
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und keiner kann es erfassen, auller den Freunden Gottes (pers. awliya-ye khoda),
liber die Gott gesagt hat: ,,Allah leitet zu Seinem Licht, wen Er will. “ '® Dies ist
ein Licht, das erscheint, wenn jemand, der entweder schlidft oder mit
geschlossenen Augen dasitzt, weder etwas mit den Augen sieht, noch mit den
Ohren hort, noch mit der Zunge spricht, noch mit der Nase riecht, noch mit dem
Tastsinn spiirt, und der im Schlaf alle diese Tétigkeiten mit einer einzigen
Féhigkeit ausiibt; dazu braucht er keine Glieder, keine duleren Sinne und nicht
das Licht einer Lampe. Denn alle Sinne, der Gesichtssinn, das Gehor, der
Geschmackssinn, der Geruchssinn und der Tastsinn, verschmelzen miteinander
und werden ein einziges Wesen, das nichts anderes ist als das Licht des Wesens
Gottes. Gepriesen sei Seine Wiirde! Mein Freund, denke dariiber nach, was ich
gesagt habe, denn es ist der Ort des Scharfsinns und des Gedenkens. Und der
Gesandte Gottes, Gott segne ihn und gebe ihm Heil, hat gesagt: ,,Ein
Augenblick Gedenken (arab. taffakur) ist besser als ein Jahr Gebet.” Das Licht,
auf das sich der Koranvers ,,Allah ist das Licht der Himmel und der Erde. " 106
bezieht, wird von den indischen Heiligen als jyotih-svarupa'®’, svaprakasha'®®
und svapnaprakasha'® bezeichnet. Dieses Licht scheint durch sich selber,
gleichgiiltig, ob es sich in der Welt kundgibt oder nicht. Wie die Sufis das Licht
mit dem Wort erleuchtend (arab. munawwar) erklaren, so wird es in gleicher
Weise von den Indern gedeutet. Der Koranvers, der davon handelt, lautet: ,,4A/lah
ist das Licht der Himmel und der Erde. Sein Licht ist gleich einer Nische, in der
sich eine Lampe befindet; die Lampe ist in einem Glas, und das Glas gleich
einem flimmernden Stern. Er wird angeziindet von einem gesegneten Baum,
einem Olbaum, weder vom Osten noch vom Westen, dessen Ol fast leuchtete,
auch wenn es kein Feuer beriihrte — Licht iiber Licht! Allah leitet zu Seinem
Licht, wen Er will.“''° Nach Auffassung des Armen, der dies schreibt, mufl man
unter der Nische die Welt der sinnlichen Korper (pers. "alam-e ajsam) verstehen.
Die Lampe bedeutet das Licht des Wesens, wihrend das Glas der Geist ist, der
einem funkelnden Stern gleicht, so dafl dieses Glas wegen der Helligkeit der
Lampe auch wie eine Lampe erscheint. Der Satz ,,Er wird angeziindet* richtet
sich auf das Licht des Seins, wihrend ,,der gesegnete Baum“ das allerh6chste
Wesen Gottes meint, das erhaben ist tiber der Ostlichen und der westlichen
Richtung. Das Ol bedeutet den universalen Geist, der weder vor der Ewigkeit
noch nach der Ewigkeit ist. Infolge seiner groen Feinheit und Reinheit von sich
selber leuchtet und scheint es aus sich selber und braucht nicht angeziindet zu

195 Koran: Sure 24, 35.

1% Koran: Sure 24, 35.

97jyotih-svarupa, skrt.: Licht-Form oder Licht-Gdsta
198 syaprakasha, skrt.: Licht oder Glanz aus sicheselb
199 svapnaprakasha, skrt.: Licht im Traumzustand.
109 Koran: Sure 24, 35.
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werden. Deshalb sagt Meister Abl Bakr al-Wasiti''', das gottliche Erbarmen sei
auf ihm, in seiner Erklarung des Geistes: ,,Das Glas des Geistes ist so hell, dal3 es
nicht die Berithrung mit dem Feuer der sinnlichen Erscheinungswelt braucht. Es
kann aufgrund seiner ihm innewohnenden Fahigkeit zum Verbrennen
unmittelbar aus sich selber leuchten. Dieses Licht des Ols ist das ,Licht iiber
Lich’, was bedeutet, da3 es wegen seiner so groflen Reinheit und Helligkeit Licht
voller Licht ist. Und niemand kann Thn mit diesem Licht sehen, auller, daf3 Er ihn
leitet mit dem Licht Seiner Einheit. Folglich besteht der Sinn des gesamten
Inhalts dieser Verse darin: Der Allerhochste und heilige Gott gibt sich mit dem
Licht seines Wesens in feinen und leuchtenden Schleiern kund, so dafl keine
Finsternis die Klarheit verhiillen kann. Das Licht des Wesens gibt sich kund im
Schleier des Geistes der Geister und dieser im Schleier der Geister und dieser
letztere im Schleier korperlicher Formen. Auf gleiche Weise leuchtet aufgrund
des Lichts des Olbaums die Lampe und gibt sich im Schleier des Glases kund,
das sich in der Nische kundgibt. Diese beiden schopfen ihr Licht vom Licht des

13

gottlichen Wesens und vermehren so das ,Licht iiber Licht’.

X. Darlegung iiber die Schau (pers. royat)

Die Einheitsbekenner Indiens nennen die Schau Gottes, des Erhabenen,
sakshatkara''?, das heiBit, die Schau Gottes mit dem duBeren Auge. Wisse, daB3
die Gottesgesandten, Friede sei auf ihnen, und die vollkommenen Freunde
Gottes, Gott heilige ihre Geheimnisse, keinen Zweifel an der Schau Gottes
sowohl in dieser und in der anderen Welt als auch mit den &uleren oder inneren
Augen lassen. Und alle Vilker des Buchs (arab. ahl al-kitab), die Vollkommenen
und die Seher aller Vilker glauben an die Schau Gottes, seien es die Leute des
Koran, der Veden, der Thora, der Evangelien oder jene, die an die Psalmen
Davids glauben. Jeder, der die Schau (Gottes) verneint, ist ein blindes und nicht
verstdndiges Mitglied seines Volkes, denn das reine und heilige Wesen Gottes ist
fahig zu jeder Tat; wie sollte es also nicht imstande sein, sich Selbst zu
offenbaren. Dies ist von den Gelehrten (arab. 'ulama’) der Sunna klar und
deutlich erklart worden. Wenn von einigen gesagt wird, dall es mdglich ist, das
reine Wesen Gottes zu sehen, so ist das nicht moglich, denn das reine Wesen
Gottes ist ungeschieden, ohne Bestimmung und setzt sich nicht selber fest. Es
gibt sich nicht anders als im Schleier seiner Feinheit kund, und weil man es nicht
sehen kann, ist eine solche Schau nicht moglich. Wenn manche sagen, dal3 man
es in der anderen Welt, aber nicht in dieser (irdischen Welt) sehen kann, so

11 Abl Bakr Muhammad al-Wasiti (gest. 910/320 H. edéutender Sufi-Meister aus
Zentralasien.
112 sakshatkara, skrt.: die unmittelbare Erkenntnis Schau Gottes.
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entbehrt dies jeder Grundlage, denn Gott ist allmichtig und offenbart sich
iiberall, in jeder Weise und immer, wie es Ihm gefdllt. Und wer Ihn hier (in
dieser Welt) nicht sehen kann, der wird ihn auch in der anderen Welt nicht
sehen, so wie Er es in folgendem Koranvers ausgesprochen hat: , Und wer
hienieden blind gewesen, der soll auch im Jenseits blind sein.*''3, das heift,
wem dieses Gliick nicht hier zuteil wurde, dem wird auch in der anderen Welt
die Gabe Seiner Schonheit nicht zuteil werden. Die Gelehrten der Mu'tazilah
und der Shi’ah, die sich gegen die Schau (Gottes) wandten, haben einen grof3en
Fehler gemacht, denn hitten sie nur die Fahigkeit zur Schau des reinen Wesens
Gottes verneint, wére dies bis zu einem gewissen Grade gerechtfertigt gewesen.
Der Grund, der aber gegen sie spricht, ist die Tatsache, daB3 die Mehrheit der
Gottgesandten und der vollkommenen Freunde Gottes die Schau Gottes mit
thren duBeren Augen erlebt und die heiligen Worte unmittelbar gehdrt haben;
und wenn sie selbstverstindlich mit allen Mitteln dazu imstande waren, die
Worte Gottes zu horen, warum sollten sie dann nicht mit allen Mitteln dazu
imstande sein, Ihn zu schauen? Sie miissen also dazu imstande sein. Und wie es
unerldBlich ist, an Gott, an Seine Engel, an Seine (heiligen) Biicher und Seine
Gesandten sowie an die Auferstehung, die Vorsehung, das Gute und das Bose
und an die heiligen Stétten zu glauben, so ist es gleichermallen notwendig, an die
Schau Gottes zu glauben. Einige nicht sehr kluge Gelehrte der Sunna hatten
Meinungsverschiedenheiten im Hinblick auf den Ausspruch (hadith), nach dem
"Ayishah siddiga den Gottgesandten, Gott segne ihn und gebe ihm Heil, gefragt
hat: ,,Hast Du Deinen Herrn gesehen?* , worauf der Gottgesandte erwiderte: ,,Es
ist ein Licht, das ich sehe.” Diesen Ausspruch haben sie als ,,Es ist ein Licht, wie
kann ich es sehen? gelesen. Aber dieser Ausspruch ist nicht ein Beweis gegen
die Schau Gottes von seiten des Gottesgesandten, Gott segne ihn und gebe ihm
Heil, denn wenn man sich auf die erste Bedeutung festlegt, dann sieht man, daf3
sie sich auf die vollkommene Schau Gottes im Schleier des Lichts bezieht; wenn
man sie aber in der Bedeutung ,,Es ist ein Licht, wie kann ich es schauen?*
deutet, dann bezieht sie sich auf das reine Wesen Gottes, das frei von allen
Farben ist. Es handelt sich dabei keineswegs nur um sprachliche Unterschiede,
sondern dies ist das Wunder des Gottgesandten, der zwei Probleme in einem
Ausspruch (hadith) dargelegt hat. Der Koranvers, der sagt: ,,Die einen Gesichter
werden an jenem Tage leuchten und zu ihrem Herrn schauen® ''4, ist ein
einleuchtender Grund zum Nachweis der Schau des Schopfers, gepriesen sei
Seine Erhabenheit. Der Koranvers ,Nicht erreichen Ihn die Blicke, Er aber
erreicht die Blicke;, und Er ist der Scharfsinnige, der Kundige''> dagegen ist
ein Beweis dafiir, da3 das Wesen Gottes frei von Farbe ist, das heifit, dal3 die

13 Koran: Sure 17, 72.
114 Koran: Sure 75, 22 f.
115 Koran: Sure 6, 104.
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Blicke Thn nicht sehen konnen auf jener absoluten und von aller Farbe freien
Stufe, wihrend Er alles sieht und sich in einem Zustand hochster Subtilitdt und
Farblosigkeit befindet. Das Flirwort ,,Er (arab. Hii)* in diesem Vers bezieht sich
auf die Nicht-Erkennbarkeit des reinen Wesens Gottes. Es gibt fiinf Arten der
Schau des allerhochsten Gottes. Die erste besteht darin, IThn im Traum mit dem
Auge des Herzens zu schauen; die zweite besteht darin, Thn im Wachzustand mit
den duBleren Augen zu sehen; die dritte besteht darin, Ihn in einem Zustand
zwischen Wachsein und Schlaf, in dem das Ich auf besondere Art abwesend ist,
zu sehen. Die vierte Art besteht darin, Thn in einer besonderen Bestimmung zu
sehen; die flinfte besteht darin, die Einzigkeit Seines Wesens in der Vielheit von
Bestimmungen zu erkennen, die der duBleren und der inneren Welt innewohnen.
Auf diese Art schaute unser Gottgesandter, Gott segne ihn und gebe ihm Heil, als
sein Ich abwesend war und der Schauende und der Geschaute sich vereinigt
hatten, sein Schlaf, sein Wachen und die Abwesenheit seines Ichs und ebenso
das innere und das dullere Auge eins waren. Dies ist die vollkommenste Stufe
der Schau Gottes, die vollkommenste Kontemplation und die vollkommenste
Erkenntnis, die weder auf diese noch auf die andere Welt beschrinkt ist und
iiberall und immer moglich ist.

XI. Darlegung iiber die Namen Gottes, des Erhabenen (asma)

Wisse, dal3 die Anzahl der Namen Gottes, des Erhabenen, endlos ist und alle
Grenzen tiberschreitet. In der Sprache der indischen Weisen werden das absolute
und reine Wesen, das Verborgene des Verborgenen und die Gegenwart des

16 triguna''?, mirdkéra''®, niranjana''®, sat'** und

notwendigen Seins als asanga
cit'*' bezeichnet. Wenn Thm Wissen zugeschrieben wird, dann nennen Thn die
Muslime den ,,Wissenden* (arab. al-"alim), wihrend Thn die indischen Weisen
als cetand'** bezeichnen. Fiir die ,,Wahrheit* (arab. al-haqq) haben sie in ihrer
Sprache das Wort ananta'*}; fiir den ,,Méchtigen“ (arab. al-qadir) das Wort

124

samartha'** und fiir den ,,Horenden* (arab. al-sami”) das Wort shruti'*>, wihrend

116 asanga, skrt.: unberiihrt, ungebunden.

"7 triguna, skrt.: die drei Grundeigenschaften descEeinungswelt. Méglicherweise meint Dara
Shokuh atriguna, das heif3t: frei von den Bindungen die drei Grundeigenschaften der
Erscheinungswelt.

M8 mirakara, skrt.: ohne Gestalt, ohne Form, unbemreigenschaftslos.

M9 niranjana, skrt.: frei von Farben, ungeschminkt.

120 gat, skrt.: das absolute géttliche Sein.

121 cit, skrt.: absolutes BewuRtsein.

122 cetana, skrt.: Bewultsein, Intelligenz.

123 ananta, skrt.: unendlich

124 samartha, skrt.: Fahigkeit, Kraft, Starke, Macht.

125 shruti, skrt.: das Héren.
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der ,,Sehende” (arab. al-basir) drashta'*® genannt wird. Wenn das Wort Seinem
absoluten Wesen zugeschrieben wird, dann nennen sie es vyaktd'*’. Allah ist

«128

OM; den Namen ,,Er (arab. H()* bezeichnen sie als ,,Sa**" und die Engel (pers.

129

fereshta) als devata' ™. Die vollkommene Kundgebung bezeichnen sie als
avatira'®°. Avatara ist die gottliche Macht, die das, was in einem Wesen in
Erscheinung tritt und durch dessen Dasein wahrzunehmen ist, zur selben Zeit in
keinem einzigen (anderen) Wesen seiner Art sich kundgeben 146t. Die gottliche
Offenbarung (arab. wahy), die den Gottgesandten iiberkam, wird dkasha-vani'3'
genannt; der Grund, warum sie dkasha-vani genannt wird, besteht darin, daf der
Gottgesandte, Gott segne ihn und gebe ihm Heil, gesagt hat, ,,die schwierigsten
Augenblicke meines Lebens waren jene, da ich die gottliche Offenbarung
empfing: Ich vernahm sie wie den Klang einer Glocke oder das Summen eines
Bienenschwarms®. Diese Kldnge, die aus akasha hervorklingen, nannten sie

akasha-bani'3>.

Die offenbarten (heiligen) Biicher sind die Veden; die guten
Geister (arab. jinn), welche die Feen (pers. pari) sind, nennen sie Apsaras'3?; die
bosen Geister, welche die Damonen (pers. odiv) und die Satane (pers. shayatin)
sind, nennen sie Rakshasa'3*. Der Mensch wird als manushya'3> bezeichnet; die
Heiligen (die Freunde Gottes) werden rishi'3® genannt, wihrend man den

Propheten (arab. nabi) als mahashuddha'3” bezeichnet.

XII. Darlegung iiber das Prophetentum und die Heiligkeit

Es gibt drei Arten von Propheten. Erstens solche, die Gott mit dem Auge,
entweder mit dem duBleren oder dem inneren, geschaut haben. Weiterhin solche,
die die Stimme Gottes wahrgenommen haben, entweder ganz einfach Seine
Stimme oder Seine Stimme, die aus Worten zusammengesetzt ist. Drittens gibt
es solche, die einen Engel geschaut oder seine Stimme gehort haben. Es gibt drei
Arten von Prophetentum und Heiligkeit. Erstens das Prophetentum und die
Heiligkeit, die ganz auf die Erhabenheit Gottes ausgerichtet sind (arab. tanzihi).
Zweitens das Prophetentum und die Heiligkeit, die auf die sinnbildliche

126 drashta, skrt.: der Sehende, der Erkennende

127\yakta, skrt.: das Kundgegebene.

12853, skrt.: er.

129 devata, skrt.: Gottheit.

130 avatara, skrt.: Herabkunft und Erscheinungsfornité3oauf Erden im einer von ihm frei
gewahlten Form, um die Menschen auf den rechten sAidghren.
131 Akasha-vani, skrt.: Stimme aus dem Ather.

132 Akasha-bani, skrt.: Klang aus dem Ather.

133 Apsaras sind weibliche gottliche Wesen im Himnuah indra.
134 Rakshasa, skrt.: Damon, béser Geist.

135 manushya, skrt.: Mensch.

136 rishi, skrt.: Seher.

3" mahashudda, skrt.: der hochste Reine.
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Spiegelung der Eigenschaften Gottes (also der gottlichen Kundgebungen)
ausgerichtet sind (arab. tashbihi). Drittens das Prophetentum und die Heiligkeit,
welche die erste (tanzih) und zweite (tashbih) Art vereinen. Erstens, das
Prophetentum, das auf die Erhabenheit Gottes ausgerichtet ist, entspricht dem
Prophetentum Noahs, Friede sei auf ihm. Er schaute Gott unter dem Anblick der
Erhabenheit (tanzih) und lud sein Volk zur Nachfolge ein, aber, abgesehen von
einigen Wenigen, nahm es wegen des Anblicks der Erhabenheit Gottes (tanzih)
seinen Glauben nicht an und ist im Meer der Vernichtung untergegangen, wie die
Frommler unserer Zeit, die ihre Schiiler zum Weg der Erhabenheit Gottes rufen,
und keiner dieser Schiiler wird Gotterkennender (arab. ‘arif). Und von der
Fiihrung jener gibt es keinen Nutzen, und auf dem Weg zu Gott werden sie
geistig ausgeloscht und vernichtet und erreichen Gott nicht. Zweitens, das
Prophetentum, das auf die Spiegelung der géttlichen Eigenschaften in den
Geschopfen ausgerichtet ist, entspricht jenem des Moses, Friede sei auf ihm, der
Seinen Gott in einem brennenden Dornenbusch schaute und Seine Stimme aus
einer Wolke vernahm. Die Mehrheit seines Volkes ahmte Moses nach und
verfiel dem Gotzendienst, betete das Kalb an und wurde (Gott gegeniiber)
ungehorsam. Und heute sind einige der Nachahmer in unserer Zeit jene, die sich
zur Aufgabe gemacht haben, die Heiligen ausschlieBlich (&duBerlich)
nachzuahmen, und dafiir leben sie vom Anblick der Erhabenheit Gottes weit
entfernt, versunken in Bilder und mit dem Anblick schoner begehrenswerter
Gesichter und Formen zum Vergniigen und zum angenehmen Zeitvertreib. Thnen
darf man auf keinen Fall folgen.

Jede anziehende Form, die sich deinem Blick offenbart,

wird dir das Schicksal aus deinen Blicken geschwind rauben.

Geh’, schenke dein Herz deshalb dem, der in den Bewegungen des Daseins
Ewig war und immer mit dir sein wird.

Drittens, das Prophetentum, das die Unvergleichlichkeit, also die Erhabenheit
(tanzihi), und die Ahnlichkeit Gottes, also die Spiegelung der gottlichen
Eigenschaften in den Geschopfen (tashbihi), zusammenfaBt, ist das
Prophetentum Muhammads, Gott segne ihn und gebe ihm Heil, der das
Unbedingte (arab. mutlaq) und das Bedingte (arab. muqayyad), die Farblosigkeit
und die Farbe, das Nahe und das Ferne zusammengefiigt hat. Ein Hinweis auf
diese Stufe ist der folgende Koranvers: ,,Nichts ist gleich IThm, und Er ist der
Hérende, der Schauende.'3®  Nichts ist gleich Ihm*“ bezieht sich auf die

138 Koran: Sure 42, 11.
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Unvergleichlichkeit, also die Erhabenheit (tanzih), wéhrend der Satz ,,Er ist der
Horende, der Schauende* sich auf die sinnbildliche Spiegelung der gottlichen
Eigenschaften (tashbih) bezieht. Und dies ist die hochste und grofite Stufe der
Gesamtheit des Siegels des Prophetentums, das die Eigenart des Wesens unseres
Herrn Muhammad, Gott segne ihn und gebe ihm Heil, kennzeichnet. Somit
umfaflt unser Gottesgesandter die ganze Welt vom Osten bis zum Westen. Das
Prophetentum, das sich allein auf tanzihi bezieht, ist ohne jenes des tashbihi, und
dieses ist ohne tanzihi. Das vollkommene Prophetentum aber vereint das tanzihi-
und das tashbihi-Prophetentum, von dem es im folgenden Koranvers heif3it: ,,Er
ist der Erste und der Letzte, der Auf3ere und der Innere.” ' In gleicher Weise ist
die Besonderheit der Heiligkeit den Vollkommenen dieser Gemeinde
vorbehalten, iiber die Gott, der Erhabene, gesagt hat: ,lhr seid die beste
Gemeinde, die fiir die Menschen erstand. '*° Das bedeutet, daB die besten
Gemeinden jene sind, die tanzih und tashbih vereinen. So gab es in der Zeit
unseres Gottesgesandten, Gott segne ihn und gebe ihm Heil, Heilige (arab.
auliyd) wie Abd Bakr'#', "Umar'4*, "Uthmén'4, "Ali'#4, Hasan'4’ und Husain'#,
die sechs Verbliebenen (arab. baqiya), und jene zehn Personen, die frohe Kunde
empfangen hatten (arab. ‘asharah mubashsharah)'4’, ferner jene, die den
Propheten auf seiner Flucht (arab. hijrah) aus Mekka begleitet hatten (arab.
muhajirin), und schlieBlich jene Helfer (arab. al-ansar), die ihn in Medina
empfangen hatten, und die Sufis. In der Zeit der tabi'un'4® gab es Heilige wie
Uwais al-Qarani '#° und andere; und in einer spiteren Zeit Heilige wie Dhii'n-
Nan al-Misri'*°, Fudail ibn ‘Iyad'>’, Ma'raf al-Karkhi'>*, Ibrdhim Adham'>3,
Bishr al-Hafi'>4, Sari as-Saqati'sS, Béyazid Bastdmi's’, Meister Abd'l-Qasim
Junaid'$’, Sahl Ibn “Abdulldh at-Tustari'®, Abd Sa'id Kharraz'%, Ruwaim'®,

139 Koran: Sure 57, 3.

10 Koran: Sure 3, 110.

141 Ab(l Bakr, erster Kalif und Nachfolger des Prophd#uhammad.

142 Umar, zweiter Kalif und Nachfolger Ab( Bakrs.

143 Uthman, dritter Kalif und Nachfolger "Umars.

144- A7, vierter Kalif und Nachfolger “Uthmans.

%5 Hasan, funfter Kalif, altester Sohn “Alfs.

18 Husain, zweiter Sohn “Alis.

47 Der Prophet Muhammad hatte erklart, da diese Betisonen mit Sicherheit ins Paradies
kommen werden.

8 Tabi’un, arab., sind diejenigen, die mit den Ge&ihdes Propheten Muhammad gesprochen
haben.

149 Ywais al-Qarant (7. Jhdt.), Zeitgenosse des Pitephend Sufi im Jemen.
0 Dh{i'n-Nan Aul Faid ibn Ibrahim al-Misri (ca. 7860/180-245 H.).

131 Fydail ibn “lyad (gest. 803/187 H.).

132 Ma'r0f al-Karkht (gest. 815/199 H.).

133 |brahim ibn Adham (gest. 782/165 H.).

1% Bishr ibn al-Harith al-Hafi (gest. 842/227 H.)r ®arfiiRige.

135 Ab(°| Hasan Sarf as-Saqati (gest. 871/255 H.)Hdder.

136 Taifr ibn “Isa Bayazid Bastami (gest. 874/261 H.)

57 Ab(i’1-Qasim Muhammad al-Junaid (gest. 902/297 H.).

138 |1bn “Abdullah Sahl-at-Tustari (gest. 896/283 H.).
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AbG'l-Husain an-Nari'®", Tbrahim Khawass'®, Abu Bakr Shibli'®, Abti Bakr
Wasiti'® und andere wie diese. In einer spiteren Zeit waren es Abt Sa’id Abi'l
Khair'®, Sheikh al-Islam Kwéja Abdullih Ansari'®, Shaikh Ahmad al-Jami'®7,
Muhammad Ma’shik Tasi'®, Ahmad Ghazzali'® und "Abul Qasim Gurgéni.'”
In einer spdteren Zeit gab es Heilige wie mein Meister Shaikh Muhyiuddin
"Abdul Qadir Gilani'”', Abl Madyan al-Maghribi'’?, Shaikh Muhyfuddin Ibn al-
"Arabi' 73, Shaikh Najmuddin Kubra'’#, Shaikh Fariduddin “Attar'”> und Maulana
Jalaluddin Rami'7°. In einer anderen Zeit gab es Khwaja Mu’inuddin Chishti'?”,
Khwija Bahd'uddin Nagshband'”®, Khwéja Ahrar'” und Maulind ‘Abdur
Rahman Jami'*. In einer anderen Zeit gab es Heilige wie meinen Shaikh, den
zweiten Junaid, Shah Mir'®', meinen Lehrer Miyan Bari'®?, meinen geistiger
Lehrer (arab. murshid) Mulld Shah'®3, Shah Muhammad Dilruba'® Tayyib
Sarhindi'® und Bawa Lal Bairagi.'®

XIII. Darlegung iiber Brahmanda'®’

Unter allumfassendem Brahmanda versteht man die eingeschrinkte Kundgebung
des Seins in der Gestalt einer Kugel. Weil aber diese Kugel keine Neigung in
irgendeine Richtung und in bezug auf alle Dinge ein gleiches Verhéltnis hat und

159 Ab(i Sa’id Ahmad ibn “Isa al-Kharraz (gest. 899/Pi86

180 Abl Muhammad Ruwaim ibn Yazid (gest. 914/303 H.)

181 Ab(I-Husain Ahmad ibn Muhammad an-Nari (gest./29% H.).

162 Ab(i Ishak Ibrahim ibn Ahmad al-Khawass (gest. 868r 904/291 H.).

163 Ab(i Bakr ibn Jahdar al-Shibli (gest. 945/324 H.).

164 Ab(i Bakr Muhammad al-Wasiti (gest. 910/320 H.).

185 Ab(i Sa’id Fadlullah ibn Ab{'l-Khair (967-1049/38%0 H.).

186 Ab(i Isma’Tl Abdullah ibn Muhammad al-Ansari vonrate(1006-1089/396-481 H.).
187 Ab(i Nasr Ahmad al-Jami (1049-1141/441-536 H.)

188 Muhammad Ma’shik at-T(si, Lebensdaten nicht bekann

189 Ahmad ibn Muhammad Ghazzali (gest. 1126/520 H.).

170 Abul Qasim ibn “All ibn “Abdullah al-Gurgani (geE076/469 H.).

11 Abdul Qadir Gilant (1088-1166/470-561 H.).

172 Ab(l Madyan Shu’aib al-Maghribf (gest. 1197/594 H.)

173 Muhyiuddin Ibn “Arabf (1165-1240/560-838 H.).

174 Shaikh Najmuddin Kubra (1145-1221/540-618 H.).

175 Fariduddin “Attar (gest. 1220/617 H.).

176 Maulana Jalaluddin RGmi (1207-1273/604-672 H.).

Y7 Mu’fnuddin Muhammad Chishti (1142-1193/537-633 H.)

178 Khwaja Baha uddin Muhammad Nagshband (1317-1389721 H.).

179 Khwaja Nasiruddin “Ubaidullah Ahrar (1403-1490/8885 H.).

180 Maulana “Abdur Rahman Jami (1414-1492/827-898 H.).

181 Mir Muhammad ibn Sa'in Data, auch Miyan Mir odéyan Jiv (938-1045 H.).
182 Miyan Bari (gest. 1062 H.).

183 Mulla Shah Muhammad ibn Mulla “Abd Muhammad, aiviiila Shah oder Lisanullah (gest.
1661/1072 H.).

184 Shah Muhammad Dilruba, Lebensdaten nicht bekannt.

185 Shaikh Tayyib Sarhindi, Lebensdaten nicht bekannt.

186 Bawa Lal Bairagi, indischer Heiliger, der von D&téokah sehr verehrt wurde und mit dem er
zahlreiche Gespréache fuhren konnte.

187 brahmanda, skrt.: wortlich ,Ei des Brahma*, daswdrsum
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weil andererseits die ganze Schopfung und Kundgebung in ihr ist, wird sie von
den indischen Einheitsbekennern mit dem Namen Brahmanda bezeichnet.

XIV. Darlegung iiber die Richtungen (jihat)

Die islamischen Einheitsbekenner betrachten den Osten, Westen, Norden, Siiden,
das Oben und das Unten als voneinander getrennte Richtungen und nennen sie
die sechs Richtungen. Die indischen Einheitsbekenner aber sprechen von zehn
Richtungen; ihnen zufolge gibt es zwischen dem Osten, Westen, Norden und
Siiden auch noch andere Richtungen, deren Gesamtheit sie als die zehn desha'™®

bezeichnen.

XV. Darlegung iiber die Himmel (pers. Asmanha)

Den Indern zufolge gibt es acht Himmel, die gangana'®

genannt werden. Von
diesen sind sieben die Standorte der sieben Planeten, nidmlich Saturn, Jupiter,
Mars, Sonne, Venus, Merkur und der Mond. In der indischen Sprache werden
diese sieben Planeten nakshatra'® genannt: shanaishcara (Saturn), brhaspati
(Jupiter), mangala (Mars), siirya (Sonne), shukra Venus), budha (Merkur) und
candramas (Mond). Der Himmel, an dem sich alle Fixsterne befinden, wird als
der achte Himmel angesehen. Dieser Himmel wird von den Weisen mit den
Namen ,,achte Sphére* oder ,,die Sphére der Fixsterne* bezeichnet, wihrend die
Leute der Shari’ah ihn in ihrer Terminologie als Firmament (arab. kursi)
benennen, wie im Koran geschrieben steht: ,,Weit reicht Sein Thron iiber die
Himmel und die Erde.” " Der neunte Himmel, der mahikéasha genannt wird,
wird nicht zu den Himmeln gezdhlt, weil er alles, ndmlich den Thron, die

Himmel und die Erde umfaBt.

XVI. Darlegung iiber die Erde (pers. zamin)

Die Erde hat, den Indern zufolge, sieben Stufen, die sapta tala'®* genannt werden
und jede dieser Stufen hat einen Namen: atala, vitala, sutala, talatala, mahatala,
rasatala und patala. Den Muslimen zufolge gibt es sieben Erden, wie im Koran

18 desha, skrt.: Ort, Gegend, Land.

189 gangana, skrt.: Himmel, Firmament

199 nakshatra, skrt.: Fixstern

91 Koran: Sure 2, 255.

192 sapta, skrt.: sieben; tala, skrt: Ebene, Flachend Boden.
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geschrieben steht: ,,Allah ist’s, der sieben Himmel und ebensoviele Erden
erschaffen hat.“ '%*

XVIIL. Darlegung iiber die Einteilung der Erde (pers. ghismat-e zamin)

Die Weisen haben den bewohnten vierten Teil der Erde in sieben Schichten
geteilt und von ihnen als ,,sieben Sphéren (pers. haft iqlim)* gesprochen, die von
den Indern sapta dvipa'®* genannt werden. Die Inder stellen sich diese sieben
Schichten der Erde eher als Treppenstufen einer Leiter denn als
Zwiebelschalen'® vor. Die sieben Gebirge, die jede dieser Sphiren einschlieBen,
werden von den Indern saptakuldcala'® genannt. Die Namen dieser Gebirge
lauten: 1. sumeru, 2. suktima, 3. hemakuta, 4. himavat, 5. nisadha, 6. pariyatra
und 7. kaiasa. Dasselbe ist im Koran geschrieben: ,, Und die Berge zu Pflocken.
97 Jedes von diesen Gebirgen ist von einem Meer umgeben, und sie werden
insgesamt sapta-samudra'®® genannt, im einzelnen: 1. lavana-samudra, der Salz-
Ozean, 2. iksu-rasa-samudra, der Rohrzucker-Ozean, 3. sura-samudra, der Wein-
Ozean, 4. ghrita-samudra, der Butterschmalz-Ozean, 5. dadhi-samudra, der
Sauermilch-Ozean, 6. kshira-samudra, der Milch-Ozean und 7. svaduja-samudra,
der kalte klare Wasser-Ozean. Dal} die Anzahl der Meere sieben ist, kann aus
folgendem Koranvers abgeleitet werden: ,, Auch wenn alle Bdume auf Erden
Federn wdren, und wiichse das Meer hernach zu sieben Meeren (von Tinte),
Allahs Worte wiirden nicht erschopft '°, das heifit, wenn aus allen Bdumen auf
Erden Schreibfedern gemacht wiirden und die sieben Meere schwarz (Tinte)
wiirden, Allahs Worte, das heiit Seine Vorsehung fiir die Schopfung, wiirde
nicht ausgeschopft werden konnen. Es gibt auf jeder dieser Spharen Gebirge und
Meere und unterschiedliche Geschopfe. Die Erde, die Gebirge und die Meere,
die tiber alle anderen Erden, Gebirge und Meere gestellt sind, werden den
indischen Gelehrten zufolge svarga®® genannt, und das ist das Paradies (pers.
behesht, arab. jannat); die Erde (das Gebirge) und das Meer dagegen, die unter

193 Koran: Sure 65, 12.

19 dvipa, skrt.: Insel, Kontinent, ringférmige Sphées Universums.

19 Dieser Vorstellung entsprechend besteht das Usiiver(brahmanda) aus folgenden sieben
Welten (loka): 1. bhdrloka: die Erde mit sieben Koenten, sieben Ozeanen und sieben
Unterwelten. 2. bhuvarloka: Raum zwischen Erde 8ndnenbahn. In diesem Raum befinden
sich Gotter, Geister und Damonen. 3. svargalokanRawischen Sonnebahn und Polarstern. 4.
maharloka: Welt der Heiligen. 5. janarloka: Welr &&hne Brahmés. 6. tapasloka: Welt der
Vairdja-Gotter. 7. satyaloka: Welt der Gotter. Vglazu: WILLIBALD KIRFEL, Die
Kosmographie der Inder nach den Quellen dargesBaiiin und Leipzig 1920.

1% saptaculaca, skrt.. die sieben Hauptberge.

197 Koran: Sure 78, 7.

198 sapta-samudra, skrt.: die sieben Ozeane, weleh&ndie ringférmig abwechselnd mit einem
ebenfalls ringférmigen Insel- oder Landbereich ubege

199 Koran: Sure 31, 27.

M svarga, skrt.: Himmel
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allen anderen Erden, Gebirgen und Meeren von anderen Sphiren sind, werden

201

naraka™ genannt, und das ist die Holle (pers. diizakh, arab. jahanam). Den
indischen Einheitsbekennern zufolge bilden das Paradies und die Holle den
wesentlichen Teil jener Welt, die brahmanda genannt wird. Und so bewegen sich
auch die siecben Himmel, die die Standorte der sieben Planeten sind, um das
Paradies und nicht iiber es hinaus. Die Hochstgrenze des Paradieses wird von
ithnen dariiber hinaus als mahakasha angesehen, und das ist der Thron (arab.
"arsh), wihrend der Boden des Paradieses als Firmament (arab. kurs?) betrachtet

wird.

XVIII. Darlegung iiber die Zwischenwelten (arab. barzakh)

Der Gesandte (Muhammad), Gott segne ihn und gebe ihm Heil, hat gesagt: ,,Wer
stirbt, wahrlich, fiir den gibt es die Auferstehung.“*** Nach dem Tod trennt sich
atman, der Geist (rth), vom stofflichen Korper und geht unmittelbar in den
Korper der Befreiung (skrt. mukti**®) ein, der stikshma-sharira®** genannt wird.
Dies ist ein feinstofflicher Korper, der aus Taten eine Form angenommen hat:
Ein gutes Werk bringt eine gute Form hervor, und ein boses Werk bringt eine
bose Form hervor. Nach Fragen und Antworten (die nach dem Tod gestellt und
beantwortet werden) gehen die Leute des Paradieses unmittelbar und sofort ins
Paradies ein und die Leute der Holle in die Holle, entsprechend den
Koranversen: ,,Was die Elenden anlangt, so sollen sie ins Feuer kommen und
drinnen seufzen und stohnen. Ewig sollen sie darinnen verbleiben, solange die
Himmel und die Evde dauern, es sei denn, daf3 dein Herr es anders wolle; siehe,
dein Herr tut, was Er will. Was aber die Gliickseligen anlangt, so sollen sie ins
Paradies kommen und ewig darinnen verweilen, solange die Himmel und Erde
dauern, es sei denn, dafs dein Herr es anders wolle — eine ununterbrochene
Gabe.***> Aus der Holle frei kommen, bedeutet, dal Gott, wenn es sein Wille ist,
die Verdammten aus der Holle nimmt und vor dem Vergehen der Himmel und
der Erde ins Paradies versetzt. Und Ibn Mashid>*®, Gott sei mit ihm zufrieden,
hat diesen Vers so gedeutet: ,,Fiir die Holle kommt eine Zeit, daB3, nach langem
Aufenthalt in ihr, niemand in ihr bleiben wird.”“ Die Leute des Paradieses

2 naraka, skrt.: Holle, Unterwelt.

292 Der Prophet Muhammad bezieht sich hier auf dién&leAuferstehung, das heiRt die
Auferstehung des einzelnen Menschen.

293 mukti=moksha, skrt.: endgiiltige Befreiung und Euiég von allen irdischen Bindungen, vom
Karma und vom Kreislauf von Geburt und Tod durch Hrkenntnis der hdchsten géttlichen
Wirklichkeit.

204 siikshma-sharira, skrt.: im Vedanta die zweitesteiffliche Hiille, die das Selbst ( atman)
umgibt.

25 Koran: Sure 11, 106-108.

205 Abdullah ibn Mashiid (gest. 652 oder 653/ 32 kin,Gefahrte des Propheten Muhammad.
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herausnehmen, bedeutet, dal Gott, wenn es sein Wille ist, vor dem Vergehen

von Himmel und Erde diese Leute in das hochste Paradies (pers. firdaws-e a’la)

bringen kann, denn seine Gnade ist grenzenlos. Und auch der folgende Vers

bezeugt das: ,,Aber Wohlgefallen bei Allah ist besser als dies. Das ist die grofite

Gliickseligkeit.“ *°7 Das heif3t, das Gott ein Paradies hat, das grofler als andere
208

Paradiese 1ist. Die Inder nennen es vaikuntha™", das den indischen
Einheitsbekennern zufolge die grofite Befreiung und Erlosung bedeutet.

XIX. Darlegung iiber die Auferstehung (qiyamat)

Die indischen Einheitsbekenner sind der Auffassung, daB3 nach einem langen
Aufenthalt im Paradies und in der Holle mahapralaya, die gro3e Auferstehung,
stattfindet, was aus folgendem Koranvers verstanden wird: ,,Und wenn da kommt
die grofie Auferstehung.” **° Dasselbe auch im folgenden Vers: ,,Und gestofien
wird in die Posaune, und ohnmdchtig sollen alle in den Himmeln und auf der

« 210 Aufer denen* in diesem

Erde werden, aufSer denen, welche Allah belieben.
Vers bedeutet: Diejenigen, welche Gott aussparen wird, sind die Erkennenden
(arab. "arifan), die in dieser und in der anderen Welt gegen Dummbheit und
Unwissenheit geschiitzt sind. Nach der Ausloschung der Himmel und der Erden
und dem Vergehen von Holle und Paradies und der Vollendung des Zeitalters
von brahmanda erlangen die Leute des Paradieses und die Leute der Holle die

211

ewige Befreiung (mukti® '), das heiflt, beide Gruppen werden ausgeldscht und
gehen im gottlichen Wesen auf, wie im folgenden Koranvers festgestellt wird:
SYAlle auf ihr sind vergdnglich. Aber es bleibt das Angesicht deines Herrn voll

Majestdt und Ehre.

e 212

XX. Darlegung iiber mukti (die ewige Befreiung und Erlosung)

Mukti besteht im Aufgehen und in der Auflosung aller Bestimmungen im
gottlichen Wesen, wie aus folgendem Koranvers hervorgeht: ,,Aber Wohlgefallen
bei Allah ist besser als dies. Das ist die grofie Gliickseligkeit.“ *'*> Die groBe
Befreiung (mukti) ist das Eingehen in die groBte Zufriedenheit (pers. rizwan-e
akbar), welche das hochste Paradies ist (pers. firdaws-e a’ala). Es gibt drei Arten

27 Koran: Sure 9, 72

208 \;aikuntha, skrt.: Vishnus Paradies.
29 Koran: Sure 79, 34.

2%k oran: Sure 33, 69.

21 Siehe Anmerkung 202.

212 Koran: Sure 55, 26 f.

23 Koran: Sure 9, 72.
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der Befreiung: An erster Stelle steht jivanmukti®'4, das heifit die Befreiung zu
Lebzeiten, und ein jivanmukta ist folglich derjenige, der die Erkenntnis Gottes,
des Erhabenen, zu Lebzeiten erlangt und der, indem er erlost wird, sich befreit
und der (bereits) in dieser Welt alle Dinge als eins sieht und erkennt und der
weder sich selbst noch anderen gute und bdse Handlungen, Taten und
Verhaltensweisen zuordnet, sondern der sich selbst und die Gesamtheit des
Daseins als Anblick Gottes erkennt und auf allen Ebenen Gott als Kundgebung
sieht. Er betrachtet auBerdem das ganze brahmanda, was die edelmiitigen Sufis
Makrokosmos (pers. "alam-e kobra) nennen und das die universelle Form Gottes
darstellt, gleichsam als den stofflichen Leib Gottes. Er soll das hochste Element
(pers. ‘onsor-e a’zam), das heift mahakasha, das slikshma-sharira, also den
feinstofflichen Leib Gottes, darstellen und ebenso das Wesen Gottes als den
Geist dieses feinstofflichen Leibes, und, indem er Thn als bestimmte Person
betrachtet, soll er die offenbaren und verborgenen Welten, von den einzelnen
Teilchen bis zu den Bergen, nicht als etwas vom Wesen des unvergleichlichen
Einen Getrenntes sehen und erkennen. Und ebenso wie ein Mensch, der als
Mikrokosmos (pers. "alam-e saghir) bezeichnet wird, ein Einzelwesen ist, trotz
der Verschiedenheit seiner unterschiedlichen und vielfdltigen Glieder, die
aufgrund der Vielheit seiner Glieder nicht notwendig eine Vielheit seines
Wesens bedingen, so soll er auf dieselbe Weise das Einssein von Gottes Wesen
wegen seiner Vielheit von Bestimmungen nicht als vielfaltig betrachten.

Die ganze Welt, der Geister wie auch der Kérper,

Verkérpert eine bestimmte Person, deren Name die Welt ist.

Folglich wird er Gott, den Erhabenen, als Geist und Leben dieser bestimmten
Person, der von der Welt nicht um Haaresbreite getrennt ist, erkennen. Sa’uddin
Hammu’i*'3 sagt:

Gott ist die Seele der Welt, die ganze Welt ist seine Hiille,
die Geister, Engel sind die Sinne dieses All-Korpers,

wihrend die Sphiren, die Elemente und die drei Reiche’'® alle seine Glieder

sind.

Das ist die Einheit, alles andere sind Formen und Spiele.

Zitvanmukti, skrt.: Befreiung, Erlésung zu Lebzeite
15 35"uddin ibn al-Muwayyad Hummu’T auch Hamdyah {#1253/587-650 H.)
18 Damit sind die Reiche der grobstofflichen Kérpier Pflanzen und Tiere gemeint.
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Auch solche indischen Einheitsbekenner wie Vyasa®'’ und andere haben
brahmanda, das Universum, gleichsam als eine einzige Person betrachtet und
haben seine Glieder, wie im folgenden dargelegt wird, beschrieben. Der Grund
dafiir besteht darin, daf} ein reiner Sufi, wenn er auf etwas blickt, wissen wird,
dal er dabei nichts anderes betrachtet als eines von den Gliedern
Mahépurushaszlg, der hier das Wesen Gottes, des Erhabenen, umfalit. patala, die
siebente Stufe der Erde, ist die FuBlsohle von Mahapurusha. rasatala, die sechste
Stufe der Erde, ist die Ferse von Mahapurusha; die Satane sind die Fu3zehen von
Mahapurusha; die Reittiere der Satane sind die FuBndgel Mahapurushas;
mahatala, die fiinfte Stufe der Erde, ist das Fersenbein Mahapurushas; talatala,
die vierte Stufe der Erde, ist der Unterschenkel Mahapurushas; sutala, die dritte
Stufe der Erde, ist das Knie von Mahapurusha; vitala, die zweite Stufe der Erde,
ist der Oberschenkel von Mahapurusha; atala, die erste Stufe der Erde, ist das
besondere Glied (Geschlechtsorgan) von Mahapurusha; kala, die Zeit, ist die
Umgangsform Mahapurushas; parjanya devata®'®, die Ursache von Geburt und
Zeugung in aller Welt, ist das Symbol der Mainnlichkeit und Manneskraft
Mahapurushas; der Regen ist der Samen Mahapurushas; bhirloka®*, der Raum,
der die Erde bis zum unteren Himmel umschlieB3t, ist der Bauchnabel von
Mahapurusha; die drei siidlichen Berge sind die rechte Hand Mahapurushas; die
drei nordlichen Berge sind die linke Hand Mahapurushas; sumeru-parvata (das
Gebirge sumeru) ist der Riickenl Mahapurushas; das Licht der wahren
Morgenddmmerung ist die weile Farbe des Schleiers von Mahapurusha; und die
Zeit nach Sonnenuntergang, der die Farbe des Abendrots hat, ist das Tuch, mit
dem das Geschlechtsteil von Mahapurusha bedeckt ist. Samudra, der umgebende
Ozean, ist der Kreisumfang und die Tiefe des Bauchnabels von Mahapurusha;

vadavanala®*'

, die Feuerstelle, die auch jetzt das Wasser der sieben Ozeane
anzieht, Uberschwemmungen verhindert und bei der groBen Auferstehung alles
Wasser austrocknet, ist die Warme des Bauchs von Mahapurusha; die anderen
Meere sind die Adern Mahapurushas; ebenso wie alle Adern in den Bauchnabel
miinden, enden alle Ozeane in Samudra; die Flisse Ganga, Yamuna und
Sarasvati sind die Hauptadern Mahapurushas; Ankala, Jemnan, Bayhala,

Yami(na, Sakhamna und Sarasti bhiiluk®**, die iiber bhiirloka gelegen sind, wo

27 yasa, skrt.: wortlich ,Sammler*; diesen Namengea zahlreiche alte Verfasser und
Sammler von Sanskrit-Werken.

218 Mahapurusha, skrt.: wortlich ,die groRe Seelet Weltseele als hochstes Wesen, zugleich
ein Name Vishnus.

29 naryanya devata, skrt. : géttliche Wolke.

220v/gl. Anmerkung 194.

22l yvadavanala, skrt: Hollenfeuer.

22 Djese Worter sind bislang nicht zu erklaren.
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die Gandharvas®** wohnen und wo der Ton entsteht, entsprechen dem Bauch
Mahapurushas. Das Feuer der kleinen Auferstehung ist der augenblickliche
Appetit Mahapurushas; und das Vertrocknen der Wasser bei der kleinen
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Auferstehung ist der Durst Mahapurushas; svargaloka®*“, iiber bhirloka gelegen,
der eine Paradiesstufe darstellt, ist die Brust Mahapurushas, in der
Gliickseligkeit, Freude und Frieden ewig gegenwairtig sind. Die Sterne sind die
vielfdltigen Juwelen Mahapurushas; das Schenken, das der Bitte vorausgeht und
das Freigebigkeit und UberfluB bedeutet, ist die rechte Brust Mahapurushas,
wihrend das Schenken, das auf die Bitte folgt, die linke Brust Mahapurushas ist.
Das Gleichgewicht, rajoguna, sattvaguna und tamaguna, zusammen prakrti**®
genannt, ist das Herz Mahapurushas; wie ein Lotus drei Farben hat, ndmlich
weil}, rot und violett, so hat auch das Herz, das die Form eines Lotus hat, drei
Eigenschaften, welche die drei Farben der Kundgebung sind, ndmlich Brahma,
Vishnu und Maheshvara®*®; Brahma, auch manas (Herz) genannt, ist der Antrieb
und Wille des Herzens von Mahapurusha; Vishnu ist seine Gebarmutter und
seine Liebe, wihrend Maheshvara sein Zorn und seine Wut sind. Der Mond ist
Mahéapurushas Lécheln voll Freude, welches das Feuer der Schmerzen und des
Kummers vertreibt; die Nacht ist der Bogen Mahapurushas, der Berg Sumeru ist
die Wirbelsdule von Mahapurusha, und die bekannten Berge rechts und links
sind weitere versteckte Knochen von Mahapurushas. Die acht Engel, Lokapala®’
und Indra®*, ihr Oberhaupt, der voller Kraft ist und dem das Schenken und
Regnen zu gewdhren und zu verweigern eigen ist, sind die beiden Hénde
Mahapurushas; die rechte Hand Mahapurushas bedeutet Freigebigkeit und
Regen, wihrend seine linke Hand bedeutet, das Schenken und den Regen zu
verweigern. Die Apsaris, die Huris®*® des Paradieses, sind die Handlinien
Mahapurushas, und die Engel, Yaksha®® genannt, sind die Fingerndgel
Mahéapurushas; und die drei Engel Lokapala sind die rechte Hand Mahapurushas.
Der Engel Yama®' ist der Arm Mahépurushas, und der Engel Lokapéla ist die

linke Hand Mahapurushas; der Engel Kubera®* ist das Knie Mahapurushas, und

22 Gandharvas sind gottliche Wesen, die als himméisttusikanten zum Hofstaat Indras
gehdren. Sie wohnen im Luftrraum und in Gewéssem, sie sich mit den Apsaras (vgl.
Anmerkung 132) vergniigen.

224\/gl. Anmerkung 194.

25 prakrti, skrt.: die Urnatur, die von den drei Gsin@rundeigenschaften) sattva, rajas und
tamas gebildet wird. Vgl. Anmerkung 47.

226\/gl. Anmerkung 63.

227 | okapala, skrt.: himmlische Beschiitzer der Welt.

28 |ndra, skrt.: Oberhaupt des Gétterhimmels, dasgedder Dreiheit von Shiva, Vishnu und
Brahma untergeordnet ist.

22 hur, arab., pl. von haura.: die Frauen des Paaslie

#0yaksha, skrt.: Uibernatiirliche Wesen.

%1 yama, skrt.: Gott des Todes, der iber die Seetdnet und das kosmische Gleichgewicht
wiederherstellt.

232 Kubera, skrt.: Gott der Geister der Tiefe, Gott 8ehatze und Reichtiimer.
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Kalpavriksha®3, der den Baum T(ba*3* darstellt, ist der Stab Mahapurushas; der
Stidpol ist die rechte Schulter und der Nordpol die linke Schulter Mahapurushas.
Der Engel Variina®>, Name eines Lokapala, welcher der Engel ist, der den
Wichter des Wassers darstellt und im Westen wohnt, ist der Halswirbel
Mahapurushas; Anahata®°, welcher der Herrscher aller Anrufungen genannt
wird, ist die hohe Stimme Mahapurushas; maharloka®’, {iber svargaloka

238 {iber maharloka

gelegen, ist die Kehle und der Hals Mahapurushas; janarloka
gelegen, ist das gesegnete Gesicht Mahapurushas. Der Wille der Welt ist das
Griibchen am Kinn Mahéapurushas; die Begierde, die in der Welt herrscht, ist die
Unterlippe Mahapurushas; Scham und Scheu ist die Oberlippe von
Mahapurusha; die Brust, Sitz der Liebe und der Neigungen, sind die
Zahnwurzeln Mahapurushas; die Nahrung aller Welten ist die Mahlzeit
Mahapurushas; das  Element Wasser ist der Gaumen und der Mund
Mahapurushas; das Element Feuer ist die Zunge Mahapurushas; Sarasvati ist die
Gabe des Redens von Mahapurusha; die vier Veden, das heift, die vier Biicher
der Aufrichtigkeit und Wahrhaftigkeit, sind die Worte Mahapurushas; maya, das
hei3t Liebe, die Ursache fiir die Erschaffung der Welt, ist das Lachen und die
gute Stimme von Mahapurusha; und die acht Richtungen des Universums sind
die beiden Ohren Mahapurushas; Ashvini**°, zwei Engel von groBer Schonheit,
sind die beiden Nasenfliigel Mahapurushas; gandha-tanmatra®°, das heiBt das
Erdelement, bildet die Geruchsféhigkeit Mahapurushas; das Luftelement ist das
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Atmen Mahapurushas; janarloka und tapasloka®' sind die flinfte und sechste
Stufe des Paradieses, angefiillt mit dem Licht des gottlichen Wesens, und die
siidliche Hélfte von diesem entspricht dem rechten und die nordliche Hélfte von

diesem dem linken Auge Mahapurushas; die Quelle des Lichts, ewige Sonne

233 alpavriksha, skrt.: ein heiliger Baum in den hilischen Welten, der alle Wiinsche erfilllt.

%34 Koran: Sure 13, 29:Djiejenigen, welche glauben und das Rechte tun, Efwartet sie und
eine schondHeimstatt* Ansari (vgl. Anmerkung 94) erklart diesen Versseinem beriihmten
Koran-Kommentar folgendermaRen: ,TGba wird auch Mdil Ubersetzt. Man fragte den
Propheten, Gott segne ihn und gebe ihm Heil, wa3iba? Er antwortete: Es ist ein Baum,
dessen Stamm in meinem Haus im Paradies stehtagsetnl Aste in die Hauser der

anderen Bewohner des Paradieses reichen. Diege Rea man dem Propheten, Gott segne ihn
und gebe ihm Heil, ein andermal gestellt, und awartete: Es ist ein Baum, dessen Stamm in
“Alis Haus im Paradies steht und dessen Aste ikidieser der anderen Bewohner des Paradieses
reichen. Die Leute sagten: Er (der Prophet) wurdeimal gefragt und hat unterschiedlich
geantwortet. Er, Gott segne ihn und gebe ihm Kdatte: Mein Haus im Paradies und “Alis Haus
im Paradies stehen am selben Ort.”

25 var(na, skrt.: Schopfer und Erhalter von Himmed &de.

236 anahata, skrt.: siehe Anmerkung 99.

#7vgl. Anmerkung 194.

238\/gl. Anmerkung 194.

239 Ashvini, skrt.: zwei Gottheiten, die vor der Mongémmerung mit einem goldenen von
Pferden und Vogeln gezogenen Wagen erscheinen.

240 gandha, skrt.: Geruch; tanmatra, skrt.: Urstoffiz&chnung fiir das Wesentliche oder feines
Element. Es gibt funf Tanmatras: 1. shabda (KlaBgsparsha (Beriihrung), 3. riipa (Sehen), 4.
rasa (Geschmack) und 5. gandha (Geruch).

241ygl. Anmerkung 194.
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genannt, ist das Sehvermdgen Mahapurushas; die ganze Schopfung ist der
zartliche Blick Mahapurushas; die Nacht und der Tag des Weltalls sind das
Blinzeln Mahéapurushas; Mitra®**, der Name des Engels, der Wéchter der
Freundschaft und Liebe ist, und Tvashtri**, der Engel, der Wachter von Zormn
und Wut ist, sind die beiden Augenbrauen Mahapurushas; tapasloka, iiber
janarloka, ist die Stirn Mah4purushas; und loka, der {iber allen loka steht®#4,
bildet den Schiddel Mahapurushas; die Verse der Einheit (arab. tauhid) und das
Buch Gottes sind die Gehirnhaut Mahapurushas; die dunklen Wolken, die die
Sintflut des mahapralaya bedeuten, sind die Haare Mahapurushas; die Pflanzen
aller Berge sind die Korperhaare Mahapurushas; Lakshmi, die Reichtum und
Schonheit in der Welt bedeutet, ist die Schonheit Mahapurushas; das Sonnenlicht
ist die Klarheit des Korpers von Mahapurusha; bhiithdkasha®+ sind die Poren am
Korper Mahapurushas; cidakasha®® ist der Geist des Korpers von Mahapurusha;
die Gestalt jedes einzelnen Menschen ist das Haus Mahapurushas; der
vollkommene Mensch ist die stille Zuflucht und der besondere Ort
Mahapurushas. Gott hat zu David, Friede sei auf ihm, gesagt: ,,David, errichte
mir ein Haus.* Dieser antwortete: ,,Du bist zu erhaben, um ein Haus errichtet zu
bekommen.* Darauf sprach der Herr zu ihm: ,,Du bist mein Haus, reinige dein
Herz von allem, was nicht Gott ist.“ Alles, was in brahmanda auf ausfiihrliche
Weise vorhanden ist, das ist in zusammengefafiter Form auch im Menschen
enthalten, der ein Abbild (Mikrokosmos) des Makrokosmos darstellt. Wer eine
solche Erkenntnis und Schau hat, der ist imstande, jivanmukti*#’ zu erlangen. Fiir
einen solchen Menschen gilt, was im Koran geschrieben steht: ,,Freudig iiber

« 2488 An zweiter Stelle steht

das, was Allah von Seiner Huld ihnen gab.
sarvamukti, das heiBt, die universelle Erlosung. Sie ist das Aufgehen in das
gottliche Wesen und umgreift alle Geschopfe, denn nach der groB3en
Auferstehung und dem Vergehen von Himmel und Erde, des Paradieses und der
Holle und durch die Abwesenheit von brahmanda und der Tage und Néchte sind
alle diese Dinge aufgrund ihrer Ausléschung in das gottliche Wesen erlost und
befreit. Die Verse: ,,dber Wohlgefallen bei Allah ist besser als dies. Das ist die
grofie Gliickseligkeit.*“ >*° und: ,, Ist’s nicht, daf iiber Allahs Freunde keine
Furcht kommt und daff sie nicht trauern werden?* >° weisen auf diese
Befreiung hin. An dritter Stelle steht sarvadamukti, das heiflt die letzte

Befreiung. Sie besteht darin, erldst und befreit zu bleiben, auf jeder Stufe, auf der

242 Mitra, skrt.: Name eines Sonnengottes.

243 Tyashtri, skrt.: Gottheit mit hervorragenden haaddichen Fahigkeiten.

244 Die Welt tiber allen Welten ist satyaloka, die veatWelt der Gétter, vgl. Anmerkung 194.
245 Sjehe Anmerkung 21.

246 Sjehe Anmerkung 23.

47 Sjehe Anmerkung 213.

248 Koran: Sure 3, 170.

249 Koran: Sure 9, 72.

20 Koran: Sure 10, 62.
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sie sich bewegen, sei es am Tage oder in der Nacht, in der verborgenen oder in
der offenbaren Welt, im erschienenen oder verborgenen brahmanda, in der

*3', bhavisyat™* und

Vergangenheit, Gegenwart oder Zukunft. Sie werden bhiita
vartamana®>3 genannt; sie sind Erkennende, Erloste und Befteite. Uberall, wo die
Koranverse hinweisen auf: ,,Verweilen sollen sie in ihnen ewig und immerdar*
34 ist das Paradies der Erkenntnis gemeint, der Ausdruck ,,ewig und immerdar*
bezieht sich auf dieses mukti. Auf welcher Stufe der Verwirklichung bzw. des
Seins man auch sein mag, immer ist die gottliche Gnade der Erkenntnisfahigkeit
gegeben. Die beiden folgenden Koranstellen beziehen sich auf diese Gruppe von
Befreiten und Erldsten: ,,Es verheifit ihnen der Herr Barmherzigkeit von IThm und
Wohlgefallen, und Gdrten sind ihnen, in denen bestindige Wonne.*“ >3 und:
,Ver- weilen sollen sie in ihnen ewig und immerdar. Siehe, Allah — bei IThm ist

gewaltiger Lohn.* *5°

,»Und um den Gldubigen, die das Gute tun, schénen Lohn
zu verheifsen®, das heifdt, sie tun gute Taten und erreichen die Erkenntnis Gottes,
des Erhabenen, ,,verweilend in ihm immerdar® *°7, das heilt im hochsten

Paradies (pers. firdaws a’la).

XXI. Darlegung iiber den Tag und die Nacht (pers. riiz wa shab)

Die sich offenbarende und sich verbergende Gottheit (pers. oluhiyat). Den
indischen Einheitsbekennern zufolge dauert das Zeitalter von Brahma, welcher
dem Erzengel Gabriel entspricht und ebenso dem Vergehen von brahmanda und
dem Ende des ,,Tages der Offenbarung”, der auch , Tag der Gottheit™ ist,
achtzehn anj>®-Jahre, wobei jedes anj 1000 Jahre dieser Welt hat, entsprechend
dem Koranvers: ,, Und siehe, ein Tag ist bei deinem Herrn gleich tausend Jahren
von denen, die ihr rechnet.” *° Dasselbe im folgenden Vers: ,,Auf denen die
Engel und der Geist zu IThm emporsteigen an einem Tage, dessen Maf3
fiinfzigtausend Jahre sind.“ ** Die Engel und der Geist bedeuten hier Brahma
und Gabriel. Sie kehren zu ihrem Gott zuriick an dem Tag, dessen Linge 50.000
Jahre sind, und jeder Tag dieser 50.000 entspricht 1000 gewohnlichen Jahren,

%lphita, skrt.: Vergangenheit.

%2 phavisyat, skrt.: Zukunft.

23 yartamana, skrt.: Gegenwart.

%4 Koran: Sure 9, 22.

#5Koran: Sure 9, 21 f.

#%Koran: Sure 9, 22.

#7Koran: Sure 18, 2 f.

28 |n der Sanskrit-Ubersetzung des ,Majma’ al-Bafitaiteht anstelle des Wortes ,anj* das
Wort ,abja“, das auch padma (Lotus) bedeutet. Aljjd padma bezeichnen gleichermalRen auch
die Zahl zehn Milliarden. Vgl. dazu: JEAN FILLIOZATSur les contreparties indiennes du
soufise, in: Journal Asiatique, tome CCLXVIII, Arm&980, 264.

29 Koran: Sure 22, 47.

#0Koran: Sure 70, 4.
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was sich aus dem soeben zitierten Koranvers ergibt. Folglich dauert das Zeitalter
von Gabriel und die Linge eines Tages und des ganzen Zeitalters von
brahmanda, nach meinen Berechnungen, achtzehn anj-Jahre, und jedes anj
entspricht gemdfl den Berechnungen der indischen Einheitsbekenner 1000
Jahren, nicht mehr und nicht weniger. Wisse, da3l das besondere Merkmal der
Zahl achtzehn sich bei ihnen auf acht und zehn griindet; dariiber hinaus wird
nicht mehr gezdhlt. Die kleineren Auferstehungen, die schon in der
Vergangenheit stattgefunden haben und in Zukunft stattfinden werden, nennt
man khanda pralaya®" wie der Sturm von Wasser oder der Sturm von Feuer oder
der Sturm von Wind. Aber am Ende dieses Zeitalters wird dieser Tag zur Nacht,
und die groBe Auferstehung findet statt. Sie wird mahapralaya genannt,
entsprechend den folgenden beiden Koranversen: ,,An jenem Tage, an welchem

die Erde in anderes als Erde verwandelt wird*“ *%*

und: ,,An jenem Tag werden
wir den Himmel zusammenrollen wie eine Schriftrolle. **3 Nach der groBen
Auferstehung in der Nacht der Verborgenheit, die dem Tag der Offenbarung
gleich ist, wird die Gesamtheit der Bestimmungen im goéttlichen Wesen
ausgeloscht sein und wird den achtzehn anj-Jahren dieser Welt gleich sein. Das

26 iibereinstimmt,

Zeitalter avasthatman®®, das mit sushuptésthana®®s und jabarit
ist das Zeitalter, in dem das Wesen Gottes ausruht von der Erschaffung und
Ausloschung des Weltalls. Und der Koranvers: ,,Wir werden frei sein fiir euch,
ihr beiden Schweren.« %7 ist ein Hinweis darauf, daB mit den ,,beiden Schweren*
Menschen und Dschinne®® gemeint sind. Das géttliche Wesen befindet sich
wihrend der Kundgebung des Weltalls auf der Stufe von nasit >°, wihrend der
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kleinen Auferstehungen auf der Stufe von malakiit und nach dem Beginn der

groBen Auferstehung auf der Stufe von jabarit *7".

Verehrter Freund, das, was hier geschrieben wurde, ist das Ergebnis grofer
Sorgfalt und vieler Priifungen entsprechend der mir zugeteilten Eingebung. Und
diese Eingebung stimmt iiberein mit den beiden zitierten Koranversen, obwohl
du sie in keinem Buch gelesen oder von jemandem gehort hast. Wenn das, was
hier gesagt wurde, zu schwer flir die Ohren mancher Unvollkommener ist, dann

kiimmern wir uns nicht darum, denn: ,,Siehe, Allah ist reich ohne alle Welt.“ *7*

1 khanda pralaya, skrt.: Teilauflosung
%62 Koran: Sure 14, 48.

263 Koran: Sure 21, 104.

264\/gl. Anmerkung 88.

25 sushuptasthana, skrt.: Ebene oder Zustand deschiafs.
2% v/gl. Anmerkung 86.

%" Koran: Sure: 55, 31

%8 Sjehe Koran: Sure 72 ,Dschinn (jinn)“.
29 Sjehe Anmerkung 84.

?’0 Sjehe Anmerkung 85.

"1 sjehe Anmerkung 86.

22K oran: Sure 3, 96.
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XXII. Darlegung iiber die Endlosigkeit der Zyklen (adwar)

Den indischen Weisen zufolge beschrinkt sich Gott nicht allein auf eine Nacht
und einen Tag, wenn aber die Nacht zu Ende geht, folgt auf sie der Tag, und
wenn dieser sein Ende erreicht, erscheint wieder die Nacht und so endlos immer
wieder von neuem. Das wird anddi-pravaha®’? genannt. Khwaja Hafiz*’4, die
Barmherzigkeit Gottes sei auf ihm, hat auf die Endlosigkeit dieser Zyklen
hingewiesen:

Es nimmt kein Ende das Ereignis zwischen mir und meinem Geliebten.

Alles, was keinen Anfang hat, nimmt auch kein Ende.

Und was die Besonderheit der Kundgebung des Wesens Gottes und der
Verborgenheiten

des vorausgegangenen Tages und der Nacht betrifft, so erscheinen diese genau
auf dieselbe Weise am nédchsten Tag und in der Nacht, wie im folgenden
Koranvers geschrieben steht: ,,Wie Wir die erste Schopfung hervorbrachten,
wollen Wir sie wieder hervorbringen.“ *7°, das heiBt, so wie wir Geschopfe
schufen, die nicht da waren, so werden wir auch nach der Vollendung dieses
Zyklus die Welt Adams, des Vaters der Menschheit, genau auf dieselbe Weise
wieder erscheinen lassen, und auf diese Weise wird es so weiter gehen. Der
Koranvers: ,,Gleich wie Er euch schuf, kehret ihr zu Ihm zuriick.“*’®, das heiBt,
so wie wir euch zuerst erscheinen lieBen, genau so werden wir euch wieder
erscheinen lassen, ist ein Beweis fiir das Gesagte. Wenn irgendjemand daran
zweifelt, dal} das Siegel des Prophetentums unseres Gesandten, Gott segne ihn
und gebe ihm Heil, durch diese Darlegung widerlegt sei, dann sage ich, da3 auch
am folgenden Tag unser Gesandter, Gott segne ihn und gebe ihm Heil, auf
dieselbe Weise sein wird und an diesem Tage noch einmal das Siegel des
Prophetentums sein wird. Der Ausspruch (hadith) beziiglich der Nacht der
Himmelfahrt (arab. mi’rdj) des Gottgesandten, ist ein Beweis dafiir. Es wird
gesagt, dal3 der Prophet, Gott segne ihn und gebe ihm Heil, eine Karawane von
Kamelen sah, die ununterbrochen weitergingen; auf jedem von ihnen waren zwei
Truhen aufgeladen, und in jeder dieser Truhen gibt es eine Welt, die unserer
gleicht, und in jeder dieser Welten gibt es einen Muhammad wie ihn selbst. Der

273 anadi-pravaha, skrt.: anfangsloser FluR oder Strom

2" Muhammad Shamsuddin Hafiz Shirazi (1325-1390/026+.)
2’5 Koran: Sure 21, 104.

278 Koran: Sure 7, 29.

DER ZUSAMMENFLUB ZWEIER MEERE (MAJMA’ AL-BAHRAIN)




Prophet fragte den Erzengel Gabriel: ,,Was ist das? Dieser antwortete: ,,0
Gesandter Gottes, seitdem ich erschaffen worden bin, sehe ich diese Karawane
von Kamelen, mit Truhen beladen, ziehen, und ich weil} auch nicht, was das ist.*
Dies ist ein Hinweis auf die Endlosigkeit der Zyklen. Gepriesen sei der Herr, der
mir die Gunst gewéhrt hat, diese Abhandlung ,Majma’ al-Bahrain (Der
Zusammenfluf3 zweier Meere)* im Jahr 1065 H./1657 zu beenden, das dem 42.
Lebensjahr dieses Armen entspricht, der ohne Sorgen ist, Muhammad Dara
Shokih.
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