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Einleitende Gedanken

Das iranische Volk hat sich in seiner jahrtausendealten Geschichte nicht nur
auf den Gebieten von Politik, Wirtschaft und Militdr als eine einflussreiche
Grofe gezeigt, sondern es brachte in den Bereichen der Kultur und Wissen-
schaft namhafte Denker hervor, die eine Reihe philosophischer Denkschu-
len begriindeten. Viele dieser Schulen spielen in der Weltphilosophie noch
heute eine einflussreiche Rolle und ihre Ideen spiegeln sich im Denken des
modernen Menschen wider.

Es ist nicht verwegen zu behaupten, dass die Perser aufgrund ihrer phi-
losophischen Affinitdt zu allen Zeiten ein positives Verhéaltnis zum Denken
auf der Weltbiihne pflegten und die Fackel der Weisheit auf allen Ebenen
zum Leuchten zu bringen vermochten. Das unstillbare Interesse dieses Vol-
kes am philosophischen Denken bleibt trotz geschichtlicher Hohen und
Tiefen bis in die Gegenwart erhalten.

H6hepunkte der persischen Philosophie

Die Auspragungen frither philosophischer Gedanken in Persien sind insbe-
sondere in der Lehre des Sartoscht (Zarathustra) und dem Mysterienkult
des Mithraismus enthalten, der seit dem 1. Jahrhundert christlicher Zeit-
rechnung im ganzen Romischen Reich Verbreitung findet. Schriftliche
Zeugnisse dieser frithen Zeiten sind das Awesta und seine Interpretationen,
orientalische Fabelsammlungen wie >Kalila wa Dimna« sowie die Mythen
um den assyrischen Lebensbaum. Viele Forscher und Philosophiehistoriker,
auch griechische Philosophen, pfliicken die reichen Friichte der Kultur und
des Wissens Persiens und tibertragen sie in ihre eigene Sprache. Zu den
Grofsen der vorislamischen Sassanidenzeit im 6. Jahrhundert zdhlen Den-
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ker, die sich mit der sartoschtischen Kosmologie beschiftigen, wie der Mi-
nister und Arzt Bozorgmehre Bokhtagan.

Nach der Entstehung des Islam erfahren die Bithnen des philosophi-
schen Denkens in Persien eine weitere Glanzzeit. Die Ara der Ubersetzun-
gen griechischer Werke ins Arabische und der Eingang dieser Philosophie
in die islamische Welt weist wiederum hauptsdchlich die persischen Philo-
sophen als die Erben dieses Wissens aus, dessen sie sich in einer analyti-
schen Denkweise angenommen haben. Abu Nasr Farabi (870-950), Abu
Reyhan Biruni (973-1048) und Ibn Sina (980-1037) betreiben ihre eigenen
Philosophien; Schahabeddin Sohrewardi (1155-1191) begriindet die Philo-
sophie der Erleuchtung, Jahrhunderte spater bringt Molla Sadra (1571-1640)
aus der Mischung dieser Schulen mit »erfanischen¢, also mystischen und
theologischen Gedanken, die Transzendentalphilosophie hervor. Im Zuge
dieser Entwicklung entstehen nacheinander die Schulen von Schiraz, Es-
fehan und Teheran, die zum Fortbestand der philosophischen Tradition in
Persien beitragen.

Im 20. und zu Beginn des 21. Jahrhunderts lassen sich in der zeitgendssi-
schen Philosophie des Iran verschiedene einflussreiche Schulen unterschei-
den: unter ihnen sind die neosadraische Schule, die traditionalistische sufi-
sche Schule, die iranischen Heideggerianer sowie die iranischen Popperia-
ner und die Schule der Rationalitdt und des Spirituellen zu nennen. Im vor-
liegenden Beitrag geht es vor dem historischen Hintergrund philosophi-
schen Denkens in Persien darum, die Denkrichtungen dieser fiinf philoso-
phischen Schulen grob zu umreifien.

Historisch ist mit dem >zeitgentssischen Iran« die Zeit nach der Konstitu-
tion, bzw. der Verfassungsrevolution >enghelabe maschrute« in Persien von
1906 gemeint, welche darauf ausgerichtet war, die absolutistische Monar-
chie durch ein parlamentarisches Regierungssystem abzultsen. Die persi-
sche Verfassungsrevolution bewirkte zahlreiche Umwaélzungen auf politi-
schem und kulturellem Gebiet, vor allem im Bildungssektor. Die bestehen-
den Verbindungen zwischen dem philosophisch-wissenschaftlichen Iran
und der Welt erhalten dadurch wichtige Impulse und es ertffnen sich neue
Horizonte.

Dies bedeutet allerdings nicht, dass die iranischen Philosophen ihren
Blick nun ausnahmslos auf die westliche Philosophie gerichtet und ihr
Denken in Relation hierzu definiert hétten. Viele iranische Philosophen der
Qadjarenzeit (1779-1925) wie die Gebriider Molla Abdollah Zanouzi und
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Agha Ali Modarres Zanouzi (1818-1889), Griinder der philosophischen
Schule in Teheran, kennen die westliche Philosophie kaum. So wird berich-
tet, dass der >Emadoddole¢, ein philosophisch interessierter qadjarischer
Konigssohn, im Gesprdch den Namen europdischer Philosophen wie René
Descartes (1596-1650) und Immanuel Kant (1724-1804) erwdhnt hdtte, wo-
rauf die Zanouzis in aller Bescheidenheit antworteten, diese Philosophen
seien ihnen unbekannt.

Dennoch gebiihrt den Gebriidern Zanouzi das Verdienst, eine Reihe qua-
lifizierter Philosophen in Teheran, Qom, Maschad und auch in Nadjaf (Irak)
ausgebildet zu haben, die durch ihre Publikationen und philosophischen
Kommentare zum Fortbestand der Philosophie in Persien beitragen.

Die neosadraische Schule

Zweifelsohne steht Allameh Tabatabai (1903-1981) an der Spitze der
neosadraischen Schule. Neben den Kompetenzen auf seinen Hauptgebieten,
der Religionskunde und der Koranexegese, beschiftigt er sich intensiv mit
der sadraischen Philosophie und ist bestrebt, ein einheitliches und vor allem
systematisches Bild von dieser Philosophie zu zeichnen. Dabei begreift er
die Philosophie im Iran nicht als blofle Wiederbelebung der sadraischen
Philosophie, sondern er erhebt den Anspruch, eine neue Weltanschauung
als Konkurrenz zu anderen Schulen und Denkansitzen, allen voran dem
Materialismus und Existentialismus, zu begriinden.

Auf der Grundlage der sadraischen Philosophie behandelt Allameh Ta-
batabai wichtige Fragen der Philosophie der islamischen Welt und fasst
seine Uberlegungen in einer leicht verstindlichen Sprache zusammen. In
»Usule Falsafe wa Raweshe Realism¢, >Prinzipien der Philosophie und Me-
thoden des Realismus« richtet er sein Augenmerk darauf, ein materialisti-
sches Weltbild zu widerlegen.

Allameh Tabatabai verfasst ferner die bertihmten Werke >Bedajatol
Hikma<, »Anfang der Weisheit« und >Nahajatol Hikma<3, >Ziel der Weisheit«

1 Vgl. Zanouzi, Agha Ali Modarres: Bedaatol hakam [Anfang der Philosophie], Teheran
1997.

2 Vgl. Tabatabai, Allameh Seyyed Mohammad Hossein: Bedajatol hikma [Anfang der
Weisheit], Qom Y+ 8.

3 Vgl. Tabatabai, Allameh Seyyed Mohammad Hossein: Nahajatol hikma [Ziel der
Weisheit], Qom Y+ 8,
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in arabischer Sprache und >Usule Falsafe wa Raweshe Realism«* in Persisch.
Diese Studien enthalten Erkenntnisse zu grundlegenden Uberlegungen
Molla Sadras, ndmlich Fragen nach dem Sein und der Seinsskepsis.

Die Philosophie der islamischen Welt betrachtet Allameh Tabatabai in
ihrer konkreten Gestalt als eine realistische Philosophie und stellt diese dem
sophistischen Denken gegeniiber, nach dem jede Realitdt aufSerhalb des
eigenen Denkens geleugnet wird. Er zeigt, dass Realismus und reales Den-
ken nicht mit Materialismus deckungsgleich sein muss, weil weite Teile der
Welt und Realitdt spirituell und nichtmateriell sind. Selbst die menschliche
Wahrnehmung ist nach Allameh Tabatabai ein spiritueller Akt.>

Zu den bekanntesten Schiilern Tabatabais gehort Morteza Mortahari
(1920-1979), der Sinn, Struktur und Bedeutung dieser Philosophie in wis-
senschaftlichen und kulturellen Kreisen verbreitet und popularisiert. Zu
nennen sind auch Mehdi Haeri Yazdi (1923-1999), Abdullah Javadij-e Amoli
(*1933) und Gholamhossein Ebrahimi Dinani (*1934).

Die neosadraische Philosophie erhélt im Jahr 1979 starke Impulse von
der Islamischen Revolution. Sie wird von vielen Schulen zur Kenntnis ge-
nommen und diskutiert. Manche ihrer Anhdnger werden spéter zu ihren
Kritikern, wie Seyyed Yahya Yasrebi (*1942). In seinem letzten Werk unter-
zieht er bspw. die sadraische Philosophie derber Kritik.6

Die traditionalistische sufische Philosophie

Die Schule der traditionalistischen sufischen Philosophie hat ihre Wurzeln
im Denken von Philosophen wie Henry Corbin (1903-1978) und Toshihiko
Izutsu (1914-1993). Als ihr Worttiithrer gilt Seyyed Hossein Nasr (*1937).
Beide Philosophen verfolgen auf unterschiedlichem Wege das Ziel, die is-
lamische Philosophie durch die Riickkoppelung an die eigene Geschichte
des Denkens wiederzubeleben.

Die Vertreter der traditionalistischen sufischen Philosophie glauben an
ewige Vernunft, die >djawidan kherad«, und eine Endlichkeit, die eine Art
Geschenk Gottes an die Menschheit ist. Vor dem Hintergrund eines solchen

4 Vgl. Tabatabai, Allameh Seyyed Mohammad Hossein: Usule falsafe wa raweshe realism
[Prinzipien der Philosophie und Methoden des Realismus] (in fiinf Banden), Teheran
1984.

5 Vgl. ebenda, Bd. 1, 1984, S. 93.

6 Yasrebi, Yahyah: Hekmat mote alije. Barresi wa naghd hekmat sadrol motealehin [Trans-
zendentalphilosophie. Analyse der sadraischen Philosophie], Teheran 2010.
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Verstidndnisses sind ihre Vertreter der Ansicht, dass der Mensch mit seinem
Eintritt in die Neuzeit und der Beschiftigung der Notwendigkeiten dieser
Zeit von der unendlichen Quelle der gottlichen Weisheit ferngeblieben und
ein Sklave von Rationalitidt, Wissenschaft und Industrie geworden ist.

Eine Moglichkeit der Errettung besteht nach der Auffassung dieser Phi-
losophen in der Beseitigung von Verdunkelungen der Moderne, einer
Riickkehr zu Tradition und in der Wiederbelebung der in ihr enthaltenen
Spiritualitdt und Geistigkeit.”

Die Schule der iranischen Heideggerianer

In den vergangenen Jahrzehnten, insbesondere im Philosophischen Institut
der Teheraner Universitit, ist unter der Federfithrung von Ahmad Fardid
(1909-1994) eine Schule entstanden, die sich durch eine eigene Interpretati-
on der Philosophie des deutschen Denkers Martin Heidegger (1889-1976)
definiert. Diese einheimische Interpretation zeichnet sich dadurch aus, dass
sich Fardid der Philosophie Heideggers auf der Grundlage seiner Kenntnis-
se zur persischen Kultur und Literatur ndhert, allen voran Hafis (1326-1390)
und Rumi (1207-1273) sowie durch eine spezifische Lesart des Koran und
nicht zuletzt durch die islamischen Uberlieferungen.

Fardid geht davon aus, dass unsere Zeit von der europdischen Kultur
beherrscht wird und sich der >historische Zustand« der orientalischen Nati-
onen in einer »Verwestlichung« befinde. Der Westen sei ein Ganzes, und als
solches konne man nicht einen seiner Teile, wie Wissenschaft und Techno-
logie tibernehmen, gleichsam aber weitere Teile, wie Philosophie und Kul-
tur, verwerfen. Die orientalischen Volker miissten diese historische Situati-
on betrachten und begreifen.

Obwohl Fardid nur eine geringe Anzahl an Schriften hinterlassen hat,
wurde von ihm eine Reihe von Schiilern ausgebildet, die seinen Weg wei-
terverfolgen und vertieft entfalten. Der fithrende seiner Nachfolger, der die
Weltsicht der iranischen Heideggerianer in Forschung und Lehre fortfiihrt,
ist Reza Davari Ardekani (*1933).

Obschon der Einfluss dieser Schule nicht tiberragend ist, hat sie in man-
chen intellektuellen und akademischen Kreisen Wurzeln geschlagen. Fin
problematischer Punkt dieser Schule ist die Art der Beziehung zu anderen

7 Vgl. Nasr, Seyyed Hossein: Sonnate aghlanie eslami dar iran [Islamischer Rationalismus
im Iran], Teheran 2005.
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Weltanschauungen, insbesondere ihre Wechselwirkung mit den religiosen
Lehren des Islam. Es ist evident, dass die Philosophie Heideggers im Wes-
ten, aufserhalb der Bereiche religiosen Denkens besser aufgehoben ist. Den-
noch sind die iranischen Heideggerianer bemiiht, mit der Verwendung
mancher islamischer Begriffe, allen voran eschatologischer Termini, zwi-
schen Religion und Heidegger eine gewisse Kompatibilitidt herzustellen.

Die Schule der iranischen Popperianer

Diese Schule ist in den letzten drei Jahrzehnten zur bekanntesten philoso-
phischen Denkrichtung im Iran geworden. Ihr fithrender Vertreter ist Ab-
dolkarim Soroush (*1945). Anfdanglich widmete sich Soroush mehr der In-
terpretation von >-Masnavi¢; Gedichten aus je zwei sich reimenden Halbver-
sen von Rumi, und >Nahdjul-Balagha¢; einer Sammlung der Reden von
Imam Ali, dem vierten Kalifen. Deshalb wurde er zunéchst als ein mysti-
scher und religioser Wissenschaftler bekannt. Aufgrund seiner Ansichten
tiber die Entwicklung religioser Erkenntnisse hat sich indes der religiose
Intellektuelle zu einem intellektuellen Theologen gewandelt.

In seinem Werk verfolgt Soroush eine neue Klassifikation von Sachver-
halten, wie der Trennung von Wissenschaft und Philosophie, von Wert und
Wissenschaft oder von Religion und Ideologie. Letztlich verteidigt er eine
Art religiosen Pluralismus.8 Im Hinblick auf die Philosophie der Wissen-
schaft rdumt er der Falsifikation von Karl Popper gegeniiber anderen Schu-
len den Vorrang ein. Der Einfluss Poppers beschriankt sich nicht nur auf
Soroushs Arbeiten zur Philosophie der Wissenschaft und wissenschaftli-
chen Psychologie. Indem er zu zeigen versucht, dass Demokratie und Reli-
giositdt nicht zwangsldufig kontradiktorisch sein miissen, wird er auf dem
Gebiet des politischen Denkens zu einem Verteidiger der liberalen Demo-
kratie.

Viele junge Akademiker stehen unter dem Einfluss der iranischen Pop-
perianer. Ali Paya (*1953), einst ein Schiiler Soroushs, vertritt diese Schule
und setzt sich fiir deren Fortbestand ein.

Die Schule der Rationalitat und des Spirituellen

Diese Schule ist in gewisser Weise eine Unterart der iranischen Popperianer,
die allerdings allmédhlich zu einer neuen, eigenen Identitéit gelangt. Die fiih-

8 Vgl. Soroush, Abdolkarim: Sarathaje mostaghim [Gerade Wege], Teheran 1990.

42 SPEKTRUM IRAN ¢ 27. Jg. ¢ Nr. 2-2014



Philosophische Tendenzen im zeitgendssischen Iran

rende Figur ist Mostafa Malekian (¥*1956). Man sucht einerseits nach Wegen,
um dem religiosen Leben in der Gegenwart zu grofierer Lebendigkeit zu
verhelfen, andererseits mochte man religiose Schliisselbegriffe der Moder-
ne, ndmlich Rationalitdt und Menschenrechte, nicht aufgeben. Den Vertre-
tern der Schule der Rationalitdt und des Spirituellen geht es letztlich darum,
Religion und Moderne miteinander zu verschnen.?

Diese Schule vertritt die Auffassung, dem Menschen in der modernen
Welt sei es einerseits wohl gelungen, sich in Anlehnung an seine Vernunft
von den Satzungen der traditionellen Welt zu befreien und sich ein Leben
in Wohlstand, Ruhe und Freiheit zu schaffen, gleichsam aber ringe er im-
mer noch mit seelisch-emotionalen Krisen, da es ihm nicht gelinge, seelische
Ruhe und Gliickseligkeit zu erlangen. Die Vertreter dieser Schule sehen die
Errettung in einer Mischung von Spiritualitdt und moderner Rationalitét.
Diese Spiritualitdt bzw. Geistigkeit muss nicht notwendig religits sein, sie
kann aber religiovse Wurzeln haben. Insofern miisse eine moralische und
menschliche Lesart der Religion formuliert werden, um diese von Begriffen
zu befreien, die der menschlichen Wiirde und Moral abtraglich sind.10

In solcherlei Auffassungen sind Einfliisse existenzialistischen Gedan-
kengutes, vor allem der theistischen Richtung, zu verzeichnen. Zu den Cha-
rakteristika dieser Schule gehoren die Betonung der Autonomie und das
Primat der Moral vor der Religion.1

Zum Abschluss dieser kurzen Darstellung sei erneut betont, dass die
Denkrichtungen im gegenwartigen Iran sich nicht auf die fiunf umrissenen
Schulen beschrianken. Wegen der Kiirze dieses Beitrages war eine Auswahl
zu treffen, die freilich mit starken inhaltlichen Einschnitten einhergeht.

Die fortwdhrende Zunahme von Menschen mit akademischer Bildung in
philosophischen Disziplinen sowie die wachsende Zahl von Ubersetzungen
wissenschaftlicher Texte aus anderen Sprachen werden im Iran weiterhin
auf grofies Interesse stofsen und zur Griindung neuer Schulen fithren. Wie
eingangs erwdhnt, hiangt dies nicht zuletzt damit zusammen, dass Iraner
nicht nur offen sind fiir das Neue, sondern sich tiber die Zeiten hinweg ihr
historisch gewachsenes Gespiir fiir Philosophie und philosophische Wir-
kungszusammenhdnge bewahrt haben.

9  Vgl. Malekian, Mostafa: Rahi be rahai [Weg zur Befreiung], Teheran 2002.

10 Vgl. ebenda.

1 Vgl. Fanai, Abolghasem: Akhlaghe dinschenasi [Ethik der Religionskunde], Teheran
2010.
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