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Die Wirklichkeit des Seins —
Einfiihrung in die Metaphysik von Mulla Sadra

Sadr ad-Din Sirazi, bekannt auch als Mulla Sadra, ist einer der
grofiten islamischen Philosophen, Theologen und Mystiker, der im
17. Jahrhundert in Persien lebte und die islamische Philosophie zu
einer neuen Bliite gefiihrt hat'. Auf der Grundlage der islamischen
Offenbarung und seiner eigenen mystisch-metaphysischen
Erfahrungen hat er die philosophischen Lehren vor allem von Ibn

" In Europa wurde Mulla Sadra zuerst durch den franzosischen Diplomanten und
Schriftsteller Arthur Comte de Gobineau (1816-1882) bekannt, der ihn in seinem
Werk ,Les religions et philosophies dans 1°‘Asie centrale”, Paris 1865, als
bedeutenden Erneuerer der islamischen Philosophie in Persien wiirdigte. Im Jahr
1912 veréffentlichte der deutsche Orientalist Max Horten (1874-1945) die erste
wissenschaftliche Arbeit tiber Mulla Sadra: ,,Die Gottesbeweise bei Schirdzi
(1640+). Ein Beitrag zur Geschichte der Philosophie und Theologie im Islam*
und 1913 in Strassburg: ,,Das philosophische System von Schirazi (1640+).
Einige Jahre spiter sind weitere grundlegende Arbeiten tiber Mulla Sadra von
Henry Corbin, Seyyed Hossein Nasr, Fazlur Rahman, Cécile Bonmariage,
Christian Jambet und anderen in europdische Sprachen erschienen. Vgl. die
Bibliographie in: Sajjad H. Rizvi, Mulla Sadra and Metaphysics, London 2009,
185-212.
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Sina (980-1037), Abii Muhammad Hamid Gazali (1058-1111),
Sihab al-Din Suhrawardi magqtul (1154-1191) und seines Lehrers
Mir Damad (gest. 1631/32) mit den mystischen Lehren von "Ayn
al-Qudat Hamadani (1098-1131), ‘Ibn Arabi (1165-1240) und
Mahmiid Sabistar (1288-1340) verbunden, umgestaltet und
ganzheitlich weiter entwickelt und dariiber hinaus auch zahlreiche
vorislamische Traditionen in seine metaphysischen Betrachtungen
mit einbezogen.

Diese ganzheitliche Philosophie wurde von seinen Schiilern als
transzendente Weisheit (Hikmat muta‘aliya) bezeichnet. Sie ist das
Ziel, auf das sich die ganze Philosophie, Theologie und Mystik
Mulla Sadras bezieht. Fiir ihn ist ,,die Philosophie (falsafa) die
Vervollkommnung der menschlichen Seele (istikmal al-nafs al-
insaniyya) durch die Erkenntnis der Wirklichkeit der Seienden
(ma'rifat haqa’iq al-mawgudat), so wie sie in Wirklichkeit sind,
und durch die Urteile tiber ihr Sein, das durch Beweise ermittelt
(tahqiqan bi-l-barahin) und nicht durch Vermutungen (bi-l-zann)
verstanden wird oder durch Festhalten an der Autoritét (bi-1-taqlid)
soweit diese dem Menschen erreichbar ist. Durch das Erkennen
wird die Seele ein Spiegelbild der Welt. Dadurch ist die Wiirde der
Philosophie klar, denn das Sein, ihr Gegenstand, ist das reine Gute
und ein Ding, das man nicht erkennt, kann man nicht
verwirklichen. Die Weisheit ist ein Geschenk Gottes*?. Mulla
Sadra hat die Weisheitslehre und Wissenschaften auf
unterschiedliche Weise gegliedert. In der Einleitung zu seinem
Hauptwerk ,,Asfar gliedert er die Philosophie oder Weisheitslehre
entsprechend der aristotelischen Denkschule in theoretische und
praktische Weisheit. Wihrend die theoretische Weisheit Logik,

% Sadr al-Din Muhammad Sirazi, Hikma al-muta’aliya fi l-asfar al-arba’a al-
"aqliyya, hrsg. von Gholamreza A’avani, Teheran 2003, Bd. 1, 23.
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Mathematik, die Wissenschaft von der Natur und die Metaphysik
umfasst, gehoren Ethik, Wairtschaftslehre und Politik zur
praktischen Weisheit. Den Kern der theoretischen Weisheitslehre
bildet eindeutig die Metaphysik, die fir Mulla Sadra gottliche
Wissenschaft (‘ilm ilahi) und gottliche Weisheit (hikmat ilahiya)’
ist; in ihrem Mittelpunkt stehen die Lehre vom Vorrang des Seins
und die Lehre von der Einheit und Abstufung des Seins.

Im Folgenden werden die Grundziige dieser Metaphysik ohne
Anspruch auf Vollstidndigkeit aufgezeigt. Zuvor wird ein kurzer
Uberblick iiber Leben und Werk von Mulla Sadra gegeben

1. Leben und Werk*

Mulla Sadra, dessen voller Name Muhammad ibn Ibrahim Yahya
Sirazi Qawami lautet, wurde um 979/1572 in Schiraz als einziger
Sohn einer reichen und einflussreichen Familie geboren. Sein Vater
war ein gelehrter Mann und zeitweilig auch Minister am
safawidischen Konigshof. Die erste Ausbildung erhielt Mulla Sadra
zu Hause von seinem Vater und von Hauslehrern. Nach dem Tod
des Vaters begab er sich nach Isfahan und studierte dort
Philosophie, Theologie und Geisteswissenschaften bei Baha’ al-
Din Muhammad al-"Amil1 (gest. 1031/1622) und Muhammad Bagqir
Astarabadi, genannt Mir Damad (gest. 1040/1631). Nach
Beendigung seiner Studien lehrte er selbst Philosophie, zog sich
aber wegen zahlreicher Anfeindungen vor allem von Seiten
bestimmter Rechtsgelehrter in das kleine Dorf Kahak in der Néhe

3 Schon Aristoteles hat die Metaphysik, deren Name er noch gar nicht kannte, als
Erste Philosophie (proté philosophia), Theologie und Weisheit (Sophia)
bezeichnet.

* Den neuesten Forschungsstand iiber Leben und Werk Mulla Sadras vermittelt
das Buch von Sajjad H. Rizvi, Mulla Sadra Shirazi: His Life and Works and The
Sources for Safavid Philosophy, Oxford 2007, (Journal of Semitic Studies
Supplement 18).
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von Qom zuriick, wo er, wie manche Quellen berichten, fiinfzehn
Jahre lang blieb. Hier wurde ihm sein entscheidendes mystisch-
metaphysisches Erlebnis zuteil. Mulla Sadra selbst berichtet, wie
nach langen geistigen Ubungen seine Seele zu gliihen begann:
»dann stromten Lichter aus der Welt der Engel (malakt) tiber
meine Seele, wobei sich alle Mysterien aus der Welt der
cherubinischen Intelligenzen und der Welt der gottlichen Namen
(gabariit) offenbarten und meine Seele von den Mysterien der
gottlichen Einheit durchdrungen wurde. Ich erkannte die gottlichen
Mysterien (asrar), die ich bis dahin nicht verstanden hatte; die
Sinnbilder (rumiiz) enthiillten sich mir, was mir bisher keine
verniinftige Beweisfiihrung aufzeigen konnte. Oder besser gesagt:
alle metaphysischen Geheimnisse, die ich bisher durch logische
Beweise erkannt hatte, habe ich jetzt durch eine intuitive
Erkenntnis, durch eine unmittelbare Schau erkannt. Nach dieser
groffen geistigen Erfahrung begann Mulla Sadra mit der
Niederschrift seines wichtigsten und umfangreichsten Werkes ,,Die
transzendente Weisheit tiber die vier geistigen Reisen (al-Hikma al-
mut‘aliya fl-Asfar al-arba’a al-"aqliyya)“, mit der Absicht, allen
Suchenden auf dem Weg zur geistigen Vollkommenheit einen
Wegweiser in die Hand zu geben. Das Werk besteht aus folgenden
vier  mystisch-metaphysischen ,Reisen: 1. Die Reise des
Geschopfs oder der Schopfung zum Schopfer oder zur Wahrheit, 2.
Die Reise in die Wahrheit mit der Wahrheit, 3. Die Reise von der
Wahrheit zur Schopfung mit der Wahrheit und 4. Die Reise mit der
Wahrheit in die Schopfung. Andere wichtige Werke sind: ,,Die
géttlichen Bezeugungen (Sawahid al-rubiibiyya)®, ,.Die Weisheit
des gottlichen Thrones (Kitab al-"ar§Tyya)“, ,,Glossen zum

> Sadr al-Din Muhammad Sirazi, al-Asfar al-arb’a, hrsg. von Muhammad Husain
Tabataba’i, Qom 1958, Bd. 1,
8. Im Folgenden abgekiirzt als al-Asfar.
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Kommentar von Suhrawardis Hikmat al-israq (HaSiyat Sarh i
Hikmat al-i§raq)*, ,,Glossen zu Ibn Sinds a3-Sifa' (Hagiyat as-
Sifa‘)“ , »Das Einssein des Erkennenden mit dem Erkannten
(Ittihad al-"aqil wa-l-ma‘qal)*, ,,Das Buch der ontologischen
Eingebungen (Kitab al-Masa’ir ), ,,Ursprung und Riickkehr ( al-
Mabda'wa-1 Ma’ad )“, ,,Die Schliissel zur Verborgenheit (Mafatih
al-gayb)®“, ,,Abhandlung tiber Entstehung der Welt (Risala fi-1-
hudiit)“ und seine groBartigen metaphysischen Korankommentare
zu einzelnen Suren und Versen, die in dem mehrbéndigen ,,Tafsir
al-Qur’an al-karim* gesammelt sind. Von Schah "Abbas II. wurde
er gebeten, in der vom Gouverneur Allahwirdi Khan in Schiraz
erbauten Hochschule in Schiraz Philosophie zu lehren. Mulla Sadra
folgte dem Ruf und kehrte nach Schiraz zuriick und lehrte dort bis
zu seinem Tode vor allem Philosophie. Er starb wihrend seiner
siebten Pilgerreise auf dem Weg nach Mekka in Basra im Jahr
1050/1649, wo er auch begraben liegt. Mulla Sadras Philosophie
wurde von seinen Schiilern weitergegeben und verbreitete sich bis
nach Indien. Zu seinen bedeutendsten Schiilern gehéren Fayyad
Lahigt (gest. 1661) und Mulla Muhsin Fayd-i Kasant (gest. 1680),
die zugleich seine Schwiegersdhne waren. Der erste Kommentator
seines Hauptwerks ,,Asfar* ist Mulla "Ali NurT (gest. 1830). Der
bedeutendste Vertreter und Kommentator von Mulla Sadras
Metaphysik im 19. Jahrhundert ist aber ohne Zweifel Mulla Haggt
Hadi Sabzawari (1797-1878 oder 1881)°. Der Einfluss der
Philosophie und im Besonderen der Metaphysik Mulla Sadras auf
die gegenwirtige Philosophie und Theologie im Iran und in der
islamischen Welt dauert an.

 Vgl. dazu Toshihiko Izutsu, The fundamental structure of Sabzawari’s
metaphysics, in: Ders., The Concept and
Reality of Existence, Tokyo 1971, 57-149.
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2. Grundziige der Metaphysik

Metaphysik bezieht sich fiir Mulla Sadra auf die Erkenntnis der
hochsten Wirklichkeit und vermag den Menschen zu jener
geistigen Vollkommenbheit zu fithren, die ihn befdhigt, das Absolute
oder Unbedingte vom Relativen und das Wirkliche vom
Unwirklichen zu unterscheiden. Mulla Sadra betont in diesem
Zusammenhang, dass eine solche hohe Erkenntnis allein durch die
Verankerung der Metaphysik in einer geistigen Schau (bi-1-kasf
wa-1-Suhtid) und in der gottlichen Offenbarung selbst ermoglicht
wird. Die metaphysische Erkenntnis, die auf einer geistigen Schau
beruht, ist fiir Mulla Sadra gleichsam das Auge, mit welchem das
Licht der gottlichen Offenbarung geschaut werden kann.

2. 1. Die Lehre vom Vorrang des Seins

Grundlage und Mittelpunkt von Mulla Sadras Metaphysik oder
gottlicher Weisheit ist das Sein (gr. einai, lat. esse) als Wirklichkeit
des Seins (al-haqiqa al-wugiid). In der deutschen Sprache ist das

7
“".Im

Wort ,,Sein‘ der substantivierte Infinitiv des Hilfsverbs ,.sein
Unterschied zur deutschen Sprache wund den anderen
indogermanischen Sprachen wird in der arabischen Sprache ,,Sein*
mit wugid wiedergegeben. Wugid ist von der Wurzel w-g-d
abgeleitet, die ,,finden* bedeutet®. Diesem Sein oder Gefundenem
(wugtd) kommt eindeutig der Vorrang vor dem Seienden (gr. on,

arab. mawgtd, lat. ens) und der Washeit oder Wesenheit (arab.

7 Vgl. dazu Martin Heidegger, Zur Grammatik und Etymologie des Wortes
»Sein®, in: Ders., Einfithrung in die Metaphysik, Tiibingen 1976, 40-56 und
Ernst Fraenkel, Das Sein und seine Modalititen, in: Lexis, Bd. II, 1 Und 2, 1949
und 1950/51, 146-154, 163-204.

¥ Vgl. dazu Pierre Thillet, La formation du vocabulaire philosophique arabe, in:
La formation du vocabulaire scientifique et intellectual dans le monde arabe,
hrsg. von Danielle Jacquart (Etudes sur le vocabulaire intellectuel du moyen age
VII), Brepolis 1994, 43 f.




SPEKTRUM IRAN

mahiya, lat. quidditas) zu. Damit unterscheidet sich Mulla Sadra
klar und deutlich von Ibn Sina, Suhrawardi und Mir Damad, die
nicht dem Sein, sondern dem Seienden und der Washeit oder
Wesenheit den Vorrang einrdumten. Mit Recht ist die Wendung
Mulla Sadras vom Seienden zum Sein und damit seine Lehre vom
Vorrang des Seins (asalat al-wugiid) als ,,Revolution” in der
Geschichte der islamischen Philosophie bezeichnet worden’. Bevor
im Folgenden die Unterschiede zwischen Sein und Seiendem und
zwischen Sein und Washeit oder Wesenheit betrachtet werden,
muss zuerst noch kurz auf den Unterschied zwischen Begriff und
Wirklichkeit des Seins hingewiesen werden.

2. 1. 1. Der Unterschied zwischen Begriff und Wirklichkeit des

Seins

Mulla Sadra unterscheidet zwischen dem Begriff (mafthum) des
Seins und der Wirklichkeit (haqiga) des Seins und meint damit
zwel Bezugsebenen, die nicht miteinander verwechselt werden
dirfen. Der Begriff beziechungsweise der Vorbegriff des Seins
bilden und befinden sich auf der Ebene des vorbegrifflichen und
begrifflichen Denkens, wihrend sich die Wirklichkeit des Seins
jenseits von Verstand und Denken befindet'’.

2. 1. 1.1. Der Begriff des Seins

Mafhum bedeutet wortlich ,,das, was verstanden wurde. Eine
unbedachte Ubersetzung mit ,,Begriff* kann zu Missverstéindnissen
filhren. Denn bei Mulla Sadra bezieht sich Mathum zunéchst auf
die vorbegriffliche Stufe des Verstehens dessen, was ,,ist“ oder
»existiert. Dieser Vor-Begriff des Seins oder das vorbegriffliche

?Vgl. Henry Corbin, Einleitung zu Molla Sadra Shirazi, Le livre des pénétrations
métaphysiques (Kitab al-Masha’ir), Lagrasse 1988, 57.
' Vgl. dazu Toshihiko Izutsu, a. a. O. 68 ff.
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Verstehen ereignet sich spontan und selbstverstindlich
(badih1).Wenn zum Beispiel gesagt wird ,,Der Mensch ist* oder
,»Der Mensch existiert, dann wird im allgemeinen unmittelbar
verstanden, was gemeint ist. Dieses Verstehen ereignet sich ohne
jede Reflexion und erfolgt unmittelbar. Zum vorbegrifflichen
Verstehen hat sich Martin Heidegger mehrfach geduBert. Er fragt
»hach der Moglichkeit des Begreifens dessen, was wir alle als
Menschen schon und stédndig verstehen. Die Seinsfrage als Frage
nach der Moglichkeit des Begriffes vom Sein entspringt ihrerseits

P . . eS|
aus dem vorbegrifflichen Seinsverstindnis“'’

. Das vorbegriffliche
Verstehen des Seins kann somit zum begrifflichen Verstehen im
eigentlichen Sinne des Wortes entwickelt werden. In der
Geschichte der Philosophie wurde die Begriffsbildung wurde zuerst
von Sokrates und Platon als Frage nach den gemeinsamen
Eigenschaften oder Merkmalen von Dingen begriindet und
methodisch durchgefiihrt. Weil das Sein als solches keine
Eigenschaften und Begrenzungen kennt, wird es auch als absolutes
Sein (wugiid mutlaq) bezeichnet. Dagegen wird der Begriff des
Seins, der durch eine Washeit oder Wesenheit bestimmt oder
begrenzt wird, begrenztes Sein (wugid muqayad) genannt.
Beispiele fiir einen solchen begrenzten Begriff von Sein sind
Aussagen wie das Sein eines Menschen, das Sein einer Katze oder
das Sein eines Baumes.

2. 1. 1. 2. Die Wirklichkeit des Seins

Im Unterschied zum Vor-Begriff und Begriff des Seins ist es sehr
schwer, die Wirklichkeit des Seins (haqiqat al-wugtid) zu erfassen
und zu verstehen, denn sie kann nicht, wie Mulla Sadra feststellt, ,,
in unserem Verstand verwirklicht werden. Denn das Sein ist nicht
etwas Allgemeines, im Gegenteil; das Sein von jedem Seienden ist

' Martin Heidegger, Kant und das Problem der Metaphysik, Bonn 1929, 216.
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dieses Seiende selbst in der duBeren Welt, und das AuBere kann
niemals in das Denken verwandelt werden. Das, was
verstandesmiBig vom Sein erfasst werden kann, ist bloB ein
allgemeiner gedachter Begriff. ... Die Erkenntnis der Wirklichkeit
des Seins ist allein durch die erleuchtende Gegenwart (hudir i8raqr)

13

oder eine unmittelbare Bezeugung zu erlangen'?. Diese Erfahrung
ist aber nicht fiir jedermann zugénglich. Sie ist, wie gesagt, eine
mystisch-metaphysische Erfahrung, die denjenigen zu teil werden

kann, die den geistigen Pfad beschreiten.

Die Wirklichkeit des Seins wird auch als allgemeine Einheit (fard
"amm) bezeichnet, wobei in diesem Zusammenhang mit allgemein
("amm) ihr allumfassender Anblick gemeint ist. Er bezieht sich auf
alle duBerlich existierenden Wirklichkeiten in ithrem urspriinglichen
Zustand der Einheit. Mit anderen Worten, in der Einheit ist die
Vielheit enthalten. Diese Vielheit gibt sich in vielfiltig
existierenden Formen in der dufleren Welt kund. Als solche sind sie
die vielfdltigen Anblicke der einen Wirklichkeit des Seins.

2. 2. Der Unterschied zwischen Sein und Seiendem

Der Unterschied zwischen Sein und Seiendem geht auf Aristoteles
zuriick, fiir den nicht das Sein (gr. einai), sondern das Seiende als
Seiendes (gr. to on hei on)"” Gegenstand der Metaphysik ist. Ibn
Sina tibernahmen diese Gegenstandsbestimmung und bezeichnet im
ersten Buch seines Hauptwerkes ,,Buch von der Genesung der
Seele (Kitab a3-Sifa)*, ebenfalls das ,,Seiende als Seiendes (arab.
mawgiid bima huwa mawgtd) als den eigentlichen Gegenstand der

12 Sadr al-Din Muhammad al Shirazi, The Metaphysics of Mulla Sadra, Kitab al-
Masha’ir, The Book of (Metaphysical) Prehensions, Arabic and English Text,
New York 1992, S. 30, 57).

1 Vgl. Aristoteles, Metaphysik I'1, 1003 a 21 f.
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Metaphysik '*. In der mittelalterlichen lateinischen Ubersetzung
von Ibn Sinas ,Buch der Genesung der Seele” heiBit es
dementsprechend: ,,Primum subiectum huius scientiaec est ens,

“I5 Dieses Werk hat neben der unmittelbaren

inquantum ens
Aristoteles-Rezeption das  Seinsverstdndnis im  christlichen
Mittelalter stark beeinflusst. In der islamischen Welt wurde dieser
Einfluss Ibn Sinas und seiner Anhédnger radikal durch Mulla Sadras
Lehre vom Vorrang des Seins beendet, wihrend in Europa -
abgesehen von Thomas von Aquin (1224/25-1274) - erst ungeféhr
250 Jahre spidter von Martin Heidegger auf den Unterschied
zwischen Sein und Seiendem und damit auf den Vorrang des Seins
vor dem Seiendem hingewiesen wurde. In diesem Zusammenhang
sei noch kurz darauf hingewiesen, dass fiir Martin Heidegger das
abendlidndische Denken seit Platon und Aristoteles an
Seinsvergessenheit leidet. Diese Seinsvergessenheit besteht fiir ihn
vor allem in der ,,Vergessenheit des Unterschiedes des Seins zum
Seienden*'®. In seinem Hauptwerk ,,Sein und Zeit®, das zuerst 1927
im ,,Jahrbuch fiir Philosophie und phdnomenologische Forschung*
veroffentlicht wurde, stellt Heidegger fest: ,,Das Sein als
Grundthema der Philosophie ist keine Gattung eines Seienden, und
doch betrifft es jedes Seiende. Seine ,Universalitit® ist hoher zu
suchen. Sein und Seinsstruktur liegen iiber jedes Seiende und jede
mogliche seiende Bestimmtheit eines Seienden hinaus. Sein ist das
transcendens schlechthin. Die Transzendenz des Seins des Daseins
ist eine ausgezeichnete, sofern in ihr die Moglichkeit und
Notwendigkeit der radikalen Individuation liegt. Jede Erschliefung
von Sein als des transcendens ist transzendentale Erkenntnis.

"* Vgl. Ibn Sina, Kitab a3-Sifa, Bd. 1, Kairo 1980, 13

' Avicenna Latinus, Liber de Philosophia Prima sive Scientia Divina, ed. S. van
Riet, Bd. 1, Leiden 1977, 13.

'® Martin Heidegger, Der Spruch des Anaximander, in: Holzwege, Frankfurt am
Main 1950, 336.
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Phdnomenologische Wahrheit (Erschlossenheit von Sein) ist veritas

“" " Heidegger hat den Unterschied und das

transcendentalis
Verhiltnis zwischen Sein und Seiendem, das er auch als
,ontologische Differenz“'® bezeichnet, in seiner Antrittsvorlesung
»Was ist Metaphysik?*“ im Jahre 1929 an der Universitidt in
Freiburg i. Br. eingehend behandelt, dariiber hinaus aber auch in
anderen Werken'’. Im Nachwort zur fiinften Auflage (1943) von
,»Was ist Metaphysik?* bezeichnet er das Verhiltnis zwischen Sein
und Seiendem als ontologisch notwendige Korrelation: ,,Ohne das
Sein, dessen abgriindiges, aber noch unentfaltetes Wesen uns das
Nichts in der wesenhaften Angst zuschickt, bliebe alles Seiende in
der Seinslosigkeit. Allein auch diese ist als die Seinsverlassenheit
wiederum nicht ein nichtiges Nichts, wenn anders zur Wahrheit des
Seins gehort, dass das Sein nie west ohne das Seiende, dass niemals
ein Seiendes ist ohne das Sein“*’. Gegen Heideggers Vorwurf der
allgemeinen Seinsvergessenheit im Abendland hat der italienische
Philosoph Cornelio Fabro (191 1-1995)*" auf die Ausnahmestellung
des heiligen Thomas von Aquin und dessen Seinslehre
nachdriicklich hingewiesen. Sein ist fiir Thomas vor allem Akt*.
Das Wort stammt vom lateinischen Begriff ,actus® oder
sactualitas®, der eine Ubersetzung des aristotelischen Begriffs
menergeia® ist. Meister Eckhart hat als Ubersetzung des
aristotelischen Begriffs der deutschen Sprache ein Wort geschenkt,

"7 Martin Heidegger, Sein und Zeit, Tiibingen 2006, 38.

' Martin Heidegger, Vom Wesen des Grundes, Frankfurt am Main 1955, 5.

¥ U. a. in folgenden Werken: Vom Wesen der Wahrheit 1930, Platons Lehre von
der Wahrheit 1931/32, 1940, Brief iiber den Humanismus 1946, in: Wegmarken
GA Bd. 9), Frankfurt am Main 1967; Einfiihrung in die Metaphysik, Tiibingen
1953.

® Martin Heidegger, Nachwort zu ,,Was ist Metaphysik*?, in: Wegmarken (GA
Bd. 9) Frankfurt am Main 1967, 306.

! Uber die Thomas-Interpretation von Cornelio Fabro siche: Mario Pangallo,
L‘essere come atto nell tomismo essenziale di Cornelio Fabro, Rom 1987.

2 Vgl. Thomas-Lexikon, Paderborn 1895, Nachdruck Stuttgart 1983, 14-21.
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das dem griechischen energeia nachgebildet ist; es sagt statt
,actualitas‘: ,Wirklichkeit*“*>. Thomas von Aquin hat sich den
Begriff Akt in seiner Akt-Potenz-Lehre wie kein anderer zu Eigen
gemacht. Gott ist fiir ihn reiner Akt (actus purus), und das Sein
(esse) ,,erhilt seine wesentliche und unterscheidende Bestimmung

2 Bej Thomas ist ,,das ens nicht das

als erster und letzter ,actus
,habens essentiam‘, sondern das ,id, quod habet esse‘..., derart,
dass das Sein wahrer Akt ist, Akt, der immer nur Akt ist“*. Fabro
ist der Auffassung, dass durch die Seinslehre des hl. Thomas die
berechtigten Forderungen, die Heidegger fiir das Sein stellt, erfiillt
werden”®. Dariiber hinaus ist er der festen Uberzeugung, dass der
hl. Thomas mit seinem Schritt vom ens in actu zum esse ut actus
(zum Sein als Wirklichkeit) im christlichen Denken eine
kopernikanische ~Revolution bewirkt hat’’. Wenn damit
nachgewiesen ist, dass Thomas von Aquin nicht zu den
Philosophen der Seinsvergessenheit gehort, dann kommt ithm im
Vergleich zu Mulla Sadra eine fithrende Stellung zu. Ein Vergleich
der Seinslehren von Thomas von Aquin und Mulla Sadra ist daher
eine dringliche Forderung an die philosophische Forschung in Ost
und West.

» Georg Picht, Der Begriff der Energeia bei Aristoteles, in: Georg Picht, Hier
und Jetzt, Bd. 1, Stuttgart 1980, 289.

** Cornelio Fabro, Actualité et originalité de 1”esse” thomiste, in: Revue thomiste
(St. Maximine), 64, 1956, 500.

** Cornelio Fabro, Dall’essere all’esistente, Brescia 1957, 429. Vgl. dazu auch
den ausgezeichneten Aufsatz von Josef Stallmach, Der “actus essendi” bei
Thomas von Aquin und das Denken der “ontologischen Differenz”, in: Archiv
fiir Geschichte der Philosophie, Bd. 50, 1968, 134-144.

% Cornelio Fabro, Ontologia esistenzialistica e metafisica tradizionale, in:
Rivista di Filosopfia Neo-Scolastica (Milano), 45, 1953, 611.

2 Vgl. Cornelio Fabro, La problematica dello “esse” tomistico, in: Ders.,
Tomismo e pensiero modern, Roma 1969, 130 f.
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2. 3. Der Unterschied zwischen Sein und Washeit oder Wesenheit

Die Frage nach dem Unterschied und dem Verhéltnis zwischen
Sein (wugtid) und Washeit oder Washeit (mahiya) war in der
Geschichte der islamischen Philosophie eine grundlegende Frage.
Sie geht auf al-Farabi (um 870-950) und Ibn Sina zurtick.

Wenn ein Mensch die Wahrnehmung der verschiedenen Dinge,
denen er begegnet, griindlich zu untersuchen beginnt, dann kdnnen
sich ithm folgende zwei Fragen stellen. Die erste Frage lautet: ,,Ist
es“ oder ,existiert es (arab. hal huwa)? Diese Frage bezieht sich
auf das Sein oder Nicht-Sein eines Dinges oder eines Seienden. Die
zweite Frage lautet: Was ist das (arab. ma huwa)? Diese zweite
Frage bezieht sich auf die Washeit oder Wesenheit eines Dinges
oder eines Seienden. Aus der Frage ma huwa wurde das Wort
mahiya gebildet, ebenso wurde im Lateinischen aus der Frage quid
est (was ist das) das Substantivum quidditas gebildet. Mahiya und
quidditas werden im Deutschen mit Washeit oder Wesenheit
wiedergegeben. Dementsprechend kann jedes Ding oder jedes
Seiende vom Gesichtspunkt des Seins oder der Wesenheit
betrachtet werden.

Suhrawardi und in seiner Nachfolge Mir Damad waren der
Auffassung, dass die Wesenheit eines Dinges objektiv wirklich ist,
wiahrend das Sein nur ein Akzidenz sei, das keine Wirklichkeit
besitze. Mulla Sadra hat diese Auffassung mit einer Fiille von
Argumenten zurlickgewiesen, von denen hier im Folgenden nur
zwei angefiihrt werden.

Das Sein, das der Grund alles Seienden ist, gibt allem Seienden
seine Wirklichkeit. Ohne Sein wiirde alles Seiende iiberhaupt nicht
existieren kdnnen. Im Hinblick auf die Washeit stellt Mulla Sadra
fest, dass diese allein fiir sich tiberhaupt nicht existieren kann. Erst
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das Sein verleiht der Washeit ihre Wirklichkeit?*. Die Washeit oder
Wesenheit vermag deshalb ohne Sein gar nicht in Erscheinung zu

treten.

Die Wesenheit begrenzt einen Gegenstand und unterscheidet ihn
von anderen  Gegenstinden. Zur  Verdeutlich  dieses
Zusammenhanges fithrt Mulla Sadra folgendes Beispiel an. In dem
Satz ,,.Der Mensch ist ein animal rationale (ein verniinftiges
Lebewesen)“ begrenzt der Ausdruck ,,rationale* den Menschen und
schlieft andere Moglichkeiten aus. Weil die Washeit oder
Wesenheit eine Begrenzung des Seins ist, bedeutet dies im
Hinblick auf das hochste Sein Gottes, dass dieses von aller
Wesenheit frei ist, denn das Sein Gottes ist unbegrenzt, unendlich
und einfach. Fiir die Anhdnger Suhrawardis ist das Sein aber nur
ein gedachter Begriff; dementsprechend ist Gott auch nur ein
gedachter Begriff. Wenn aber das Sein Gottes nicht der Grund und
die Ursache fiir alles Seiende ist, wie soll dann Gott die Ursache
aller Ursachen sein und der Grund fiir all das sein, was ist. Fiir
Mulla Sadra ist damit klar, dass, wenn der Wesenheit der Vorrang

vor dem Sein eingerdumt wird, dies zum Unglauben fiihren kann.

Ein weiteres Argument, das Mulla Sadra gegen die Auffassung von
Suhrawardi und Mir Damad anfiihrt, ergibt sich aus seiner
Untersuchung des Verhéltnisses von objektiver Wirklichkeit und
Subjektivitdt. Die objektive Wirklichkeit verfiigt iiber die
Fahigkeit, bestimmte Wirkungen hervorzubringen; die Subjektivitit
verfiigt nicht tiber diese Fahigkeit. Zum Beispiel kann der blof3e
Begriff des Feuers nichts anziinden oder verbrennen, wihrend das
wirkliche Feuer alles, was ihm zur Nahrung gegeben wird,
niederbrennt. Die Behauptung, dass es zwischen der objektiven
und der subjektiven Daseinsweise keinen Unterschied gebe, wird

28 Vgl. Sadr al-Din Sirazi, al-Asfar, 1, 68.
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von Mulla Sadra deutlich verneint. Denn manchmal besteht ein
Seiendes oder eine Wesenheit auf der subjektiven Ebene ohne die
ihr entsprechende duflere Wirklichkeit. So kann man sich zum
Beispiel die Gestalt eines Elefanten ohne jeglichen Bezug zu
seinem &dufleren Dasein ausdenken. Wenn also die Wesenheit
bisweilen nur auf ihre gedankliche Ebene beschriankt bleibt, dann
hebt sie ihren vermeintlichen Vorrang vor dem Sein auf und
beweist damit, dass eine andere Wirklichkeit gibt, welche das
Dasein aller Dinge in der &dulleren Welt begriindet. Diese
Wirklichkeit ist das Sein oder die Existenz eines Gegenstandes.
Deshalb hat das Sein Vorrang vor der Wesenheit. Wie bereits
erwdhnt, ist das Sein im Hinblick auf die objektive Wirklichkeit
selbstverstindlich, seine innere Wirklichkeit aber ist verborgen. Sie
ist vor allem deshalb verborgen, weil in unserer Subjektivitit das

Sein eines Gegenstandes nicht die Wirklichkeit des Seins ist.

Das wesentliche Kennzeichen des Seins ist objektive Wirklichkeit,
und deshalb kann sie nicht vom menschlichen Verstand erfasst
werden”. Wenn aber zum Beispiel vom Sein eines Menschen oder
eines Baumes gesprochen wird, dann wird eigentlich nur von der
Wesenheit oder Washeit eines Menschen oder eines Baumes
gesprochen. In diesem Sinne sind auch die zehn Kategorien des
Aristoteles fir Mulla Sadra nur Wesenheiten. In Wirklichkeit
ibersteigt das Sein alle Systematisierungsversuche.

Das Sein durchdringt alles und ist in allem gegenwirtig; es ist die
Wirklichkeit von allen, und nichts wiirde ohne sie existieren. Mit
der Substanz wirkt sie als Substanz; mit der Akzidenz nimmt sie
die Rolle der Akzidenz an, aber in keinem Fall ist sie auf
irgendeine von diesen Kategorien reduziert. Das gilt vor allem fiir
Gott, der das reine und absolute Sein selbst ist. Obwohl seine

2 Vgl. Sadr al-Din Strazi, al-Asfar, 1, 37f.
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Schopfung nur eine Wiederspiegelung dieses vollkommenen Seins
ist, ist Gott in ihr voll und ganz gegenwirtig, ohne durch diese
Gegenwart seine Transzendenz und unverdnderliche Unbedingtheit

zu verlieren.

Diese Zusammenhinge erkldart Mulla Sadra auch damit, dass er das
Sein mit dem Licht gleichsetzt. Das Licht als solches hat keine
Farbe, und selbst wenn es in eine Fiille von verschiedenen Farben
gebrochen wird, bleibt es doch immer wesentlich dasselbe eine
farblose Licht. In dhnlicher Weise ist das Sein immer und {iberall
dieselbe eine Wirklichkeit, aber ihre Farben oder Wesenheiten sind
verschieden und mannigfaltig. Wer die Farben aber fiir
Wirklichkeit hilt und das Licht nicht kennt, das die Quelle aller
Farben ist, der gleicht einem Menschen, der die Wesenheit fiir die
Wirklichkeit hélt und das Sein nur als einen gedanklichen Begriff
ansieht®”.

Fiir Mulla Sadra ist, wie gesagt, allein Gott das Sein an und fiir
sich, und alles andere auBler Thm ist unwirklich. Gott ist der ganze
Inhalt und Grund fiir das Dasein der gesamten geschaffenen
Weltordnung. Weil die Wesenheit das Sein eingrenzt, Gott aber
absolut und grenzenlos ist, kennt Gott keinerlei Wesenheit. Gott ist
reines und einfaches Sein; allein das geschaffene Sein ist aus Sein
und Wesenheit zusammengesetzt.

2. 4. Einheit und Abstufung des Seins

Die Lehre von der Einheit des Seins (wahdat al-wugiid) und die
Lehre von den analogen Abstufungen des Seins sind miteinander
eng verbunden und bilden gleichsam den Kern von Mulla Sadras
gesamter Seinslehre, in der verschiedene frithere Lehren von der

30 Vgl. Sadr al-Din Strazi, al-Asfar, 1, 70 f.
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Einheit des Seins ganzheitlich vereint sind. Von diesen fritheren
Lehren ist die Seinslehre Ibn "Arabis die bedeutendste. Ibn "Arabi
lehrt, dass es nur ein einziges Sein gibt, ndmlich das Sein Gottes,
neben dem nichts ist und nichts sein kann. Dementsprechend gibt
es nichts, was auBler Gott existiert (1a mawgud illa Allah). Die
Dinge, die erscheinen, sind nichts anderes als Theophanien
(tagalliyat) des einen gottlichen Seins, das allein ist. Diese
Betrachtungsweise der Einheit des Seins wird hypostatische Einheit
(wahda Sahsiyya) genannt. Sie bringt die hochste Erfahrung des
Einen zum Ausdruck. Diese Lehre hat Mulla Sadra in seine
Darlegungen der Einheit des Seins einbezogen. Er unterscheidet
grundsétzlich drei Ebenen oder Stufen (maratib) des Seins: 1. das
absolute Sein, 2. das absolute Sein in seiner Entfaltung und 3. das
relative oder verhiltnismiBige Sein®'. Das absolute Sein ist als
solches unbedingt und iiberschreitet alle Begrenzungen und sogar
das Sein selbst. Von den Mystikern wurde es als die verborgene
Selbstheit (al-huwiya al-gaybiya), als die absolute Verborgenheit
(gayb al-mutlaq) oder als das Wesen der Einheit (al-dat al-ahadiya)
bezeichnet. Dieses Sein hat keine Namen und auch keine
Eigenschaften und kann mit Hilfe des logischen Denkens weder
erkannt noch wahrgenommen werden. Lediglich seine Wirkungen
konnen erkannt und wahrgenommen werden. Das absolute Sein in
seiner Entfaltung (al-wugiid al-mutlaq al-munbasit) ist gleichsam
die erste Bestimmung (al-ta’ayyun al-awwal) der Kundgebung des
absoluten Seins. Diese erste Bestimmung ist die Ursache fiir das
Sein aller Dinge. Das relative Sein schlielich bezieht sich auf alles
Seiende, das durch die erste Bestimmung ins Dasein gerufen wurde
und bestimmt sich selbst auf verschiedenen Ebenen und Stufen.
Das unbedingte Absolute dagegen ist als solches eins und einfach,

3! Vgl. S. H. Nasr, Mulla Sadra and the Doctrine of the Unity of Being, in: The
Philosophical Forum, vol. IV, 1972, 153-159.
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und aus ihm entfaltet sich das Sein in seine erste Bestimmung, die
auch als erster Intellekt (al-"aql al-awwal), als heilige AusgieBung
(fayd al-mugaddas) oder als die Wirklichkeit aller Wirklichkeiten
(haqiqat al-haqa’iq) bezeichnet werden. Auch das Sein in seiner
Entfaltung ist in seinem Wesen eins, verfiigt aber tiber unendlich
viele ontologische Bestimmungen. Das Vorhandensein dieser
verschiedenen Seinsstufen, die sich im Kosmos kundgeben, hat
seine Wurzel im sich entfaltenden Sein. Fiir Mulla Sadra ist das
Sein an und fiir sich Einheit, wéhrend das Seiende vielfiltig ist. Die
Vielheit der Dinge gehort zu den verschiedenen Arten der ersten
Bestimmung. Die unendlich vielen Modalititen des Seins, welche
die Wesenheiten der Dinge bilden, machen die Vielheit aus, denen
der Mensch in der Welt begegnet. Wie bereits erwihnt, haben die
Modalitdten des Seins oder die ontologischen Begrenzungen des
Seins, die als die Wesenheiten der Dinge wahrgenommen werden,
keine objektive Wirklichkeit. Die Wesenheiten sind lediglich
gedachte Abstraktionen (i’tibari). Allein das Sein ist eine objektive
Wirklichkeit. Und es gibt nur die eine Wirklichkeit: das Sein
(wugud).

Fiir Mulla Sadra ist und bleibt das Sein das eine Sein, aber dieses
Sein gibt sich auf verschiedenen Ebenen oder Stufen, die vom
Vollkommenen bis zum Unvollkommenen reichen, kund. Dieses
Sein als die eine und unteilbare Wirklichkeit bedeutet die
transzendente Einheit des Seins (wahdat al-wugiid), die hinter dem
Schein der Vielheit verborgen ist und diese umfasst. So ist zum
Beispiel das Sein eines Menschen, eines Pferdes, einer Pflanze und
eines Steines eine Wirklichkeit; der Mensch, das Pferd, die Pflanze
und der Stein unterscheiden sich aber nach den Stufen ihrer
Vollkommenheit. So ist das Sein des Menschen ohne Zweifel
vollkommener als das Sein einer Pflanze oder eines Steines.
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Das Vorhandensein dieser verschiedenen Seinsstufen bedeutet,
dass sich das absolute Sein durch sie selbst bejaht und dabei doch
immer das eine Seine bleibt. Diese Bejahung wird auch
Offenbarung, Kundgebung, Entfaltung oder Bestimmung des
gottlichen Seins genannt. Aus der ersten Bestimmung stromen
nacheinander alle anderen Bestimmungen, die dann das gesamte
kosmische Dasein bilden®. Auf diese Weise ist das absolute Sein
die Mitte und zugleich die Quelle, um die sich konzentrisch die
einzelnen Stufen ausdehnen.

Wirklichkeit wird von Mulla Sadra als analoge Abstufung des
Seins (taskik al-wugiid) bezeichnet. In diesem Sinne vollzieht sich
die gesamte Schopfung als ein Vorgang von ontologischen
Abstufungen. Um die analoge Abstufung des Seines besser
erkldren zu konnen wird oft das Beispiel vom Licht erwihnt. Licht
ist eine einzelne allgemeine Bezeichnung, deren Besonderheiten
auf verschiedenen Ebenen und Stufen ausgesagt werden konnen
wie etwa: Das Licht der Sonne, das Licht des Mondes, das Licht
einer Kerze. In allen diesen Aussagen handelt es sich um Licht,
aber um Licht auf unterschiedlichen Ebenen.

Mulla Sadra unterscheidet zwei Arten von analogen Abstufungen:
1. die besondere Abstufung (taskik al-hass) und 2. die allgemeine
Abstufung (taskik al-’amm). Die besondere Abstufung ist die, in
welcher das, was den Unterschied auf den verschiedenen Ebenen
oder Stufen verursacht, dasselbe ist, was diesen Ebenen oder Stufen
gemeinsam ist. Zum Beispiel ist das Licht, das als das Licht der
Sonne, als Licht des Mondes oder als das Licht einer der Kerze
unterschieden wird, fiir alle das eine Licht. Die allgemeine
Abstufung dagegen ist die, in welcher das, was den verschiedenen
Stufen gemeinsam ist, diese nicht voneinander trennt. So reiht sich

32 Vgl. Sadr al-Din Sirazi, al-Asfar, 1, 69.
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beispielsweise die Abstufung der Lebewesen in die Kette des
gesamten Seins ein.

Die analoge Abstufung des Begriffs vom Sein gehort zur analogen
Abstufung der Wirklichkeit des Seins in einer besonderen Art. Der
Begriff des Seins bringt die unterschiedlichen Dinge in der Welt
zusammen, aber er ist nicht imstande, sie auseinanderzuhalten. Die
Wirklichkeit des Seins aber vereint und unterscheidet zugleich die
Dinge nach ihrer Vollkommenheit oder Unvollkommenheit, Stirke
oder Schwiche. Grundsétzlich kann festgestellt werden, dass alle
diese Unterschiede nichts anderes sind als die Modalitdten
derselben Wirklichkeit des Seins.

Die Fiille und Vielheit dieser Kundgebung verneint aber in keiner
Weise die Einheit des Seins, denn die Vielheit ist in Wirklichkeit
nichts anderes als die Ausdehnung der einen Wirklichkeit. So wie
das Licht alles zu durchdringen vermag, dabei aber immer das eine
Licht bleibt, so durchdringt das Sein alles und bleibt dabei doch
immer das eine und vollkommene Sein.

Fiir Mulla Sadra ist das absolute Sein Gott, der allein vollkommen
ist; die Schopfung dagegen ist eine hierarchische Abstufung von
Kundgebungen dieses absoluten gottlichen Seins. Das
geschopfliche Sein, welches der gottlichen Quelle néher ist, ist eine
stairkere Kundgebung dieses gottlichen Seins als jenes
geschopfliche Sein, das von der gottlichen Quelle weiter entfernt
ist.

Wenn dieser Zusammenhang zwischen absolutem Sein und seinen
Kundgebungen mit dem Begriff Wesenheit betrachtet wird, dann
gilt zundchst, wie bereits gesagt, dass das Sein die Dinge vereint,
wihrend die Wesenheit die Dinge voneinander unterscheidet und
trennt. Die Fdhigkeit zu unterscheiden und zu trennen, die in der




SPEKTRUM IRAN

Wesenheit enthalten ist, geht zuriick auf die erste Bestimmung des
Seins. Weil in der ersten Bestimmung, die Mulla Sadra, wie gesagt,
,».das absolute Sein in seiner Entfaltung® oder ,,heilige AusgieBung*
nennt, die Kundgebung des Seins am stirksten ist, weil ihre Nihe
zur absoluten Mitte noch sehr eng ist, kann vom trennenden
Einfluss der Wesenheit noch gar nicht gesprochen werden. In
gleicher Weise sind die Wesen in der Welt der reinen Intelligenzen
(mugarradat) aufgrund ihrer Ndhe zur gottlichen Quelle rein und
vollkommen. Wenn aber die Kundgebung des Seins sich weiter
ausdehnt und sich immer mehr von der Mitte entfernt, dann wird
der trennende Einfluss der Wesenheit stirker. Soweit sich diese
Kundgebungen aber auch von der Mitte zu entfernen scheinen, die
Mitte selbst ist in ihnen immer und iiberall gegenwirtig **, und die
allumfassende Mitte als die Wirklichkeit des Seins ist zugleich die
transzendente Einheit des Seins selbst.

3. Zum Abschluss

Mulla Sadra hat in seiner transzendenten Weisheit eine Fiille von
unterschiedlichen philosophischen, mystischen und hermetischen
Lehren ganzheitlich vereint und ausgearbeitet; er hat dafiir nicht
nur die Lehren Ibn Sinas, Abii Muhammad Hamid Ghazzalis,
Suhrawardis, Mir Damads, "Ayn al-Qudat Hamadanis, Ibn "Arabis
und Mahmud Sabistaris herangezogen. Fiir Mulla Sadra beginnt die
gottliche Weisheit bereits mit Adam, dem ersten Menschen und
Propheten und seinem Sohn Seth, der diese Weisheit an Hermes
oder den Propheten Idris weitergab, der sie dann in der ganzen
Welt verbreitete. Pythagoras, Empedokles, Sokrates, Platon und
Aristoteles waren fiir Mulla Sadra die fiinf Sdulen der Weisheit bei
den Griechen, die sie von verschiedenen Propheten tberliefert
bekamen, so hat Empedokles die Weisheit vom Propheten David

33 Vgl. Sadr al-Din Sirazi, al-Asfar, 1, 70.
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erhalten und Pythagoras vom Propheten Salomon®. Der einzige
und zugleich hochste Mafistab, dem Mulla Sadra bei seinen
Betrachtungen der verschiedenen Weisheitsformen folgte, war
allein die Wahrheit. Aufgrund seiner geistigen Schau war er
imstande, sie im Inneren aller Weisheitsformen und Religionen im
Zusammenhang der transzendenten Einheit der Religionen zu
erkennen, und damit erweist er sich als ein bedeutender Vertreter
der Sophia Perennis, das heiit der einen anfangslosen, ,,in allen
Weisheitsformen sich gleichbleibenden Metaphysik®. Diese
Metaphysik bezieht sich auf Wahrheiten ,,die dem menschlichen
Geist angeboren sind, die jedoch in der Tiefe des ,Herzens® — im
reinen Intellekt — gewissermallen vergraben und nur dem geistig
Schauenden zuginglich sind; und dies sind die metaphysischen
Grundwahrheiten*”. Die erste und wichtigste Grundwahrheit ist
das Unbedingte, das letzte Eine, das gleichzeitig das unbedingte
Gute ist. Auf diese eine unbedingte Wirklichkeit des Einen griindet
sich Mulla Sadras transzendente Weisheit, deren hochstes Ziel
darin besteht, die Menschen in das Licht der gottlichen Einheit zu
fihren. In der Wirklichkeit dieses Lichtes, das zugleich die
Wirklichkeit des Seins ist, vollendet sich der Sinn alles
menschlichen Daseins und Seins.

**Vgl. dazu Sajjad A. Rizvi, Mulla Sadra and Metaphysics, London 2009, 33-37.
3 Frithjof Schuon, Sophia perennis, in: G. K. Kaltenbrunner (Hrsg.): Wissende,
Verschwiegene, Eingeweihte. Hinfithrung zur Esoterik, Herderbiicherei Initiative
42, Freiburg i. Br. 1981, 23. Uber Frithof Schuon siche: Harry Oldmeadow,
Frithjof Schuon and the Perennial Philosophy, Bloomington 2010.
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