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Abb. 1. Ibn Sina (7) bei der Vorlesung,
Miniatur aus einem persischen Manuskript des 17. Jahrhunderts (Islamisches Museum
Kairo, MS 14709, Nachzeichnung H.-U. Herold)

Ein Jahrtausend ist vergangen, seit der fiir viele Generationen als der Lehrer der Me-
dizin geltende Sohn der Buchara-Oase Abu Ali al-Husain ibn Abdallah ibn Sina seinen
Lebensweg begann, der ihn durch Leid und Erfolg, durch viele Stadte und Staaten bis
in den Westiran fiihrte. Er war Philosoph und Politiker, Mediziner und Naturwissen-
schaftler, das Kind einer ungewohnlichen Zeit des Umbruchs und ein ungewohnlicher
Mensch.

Da die Tausendjahrfeiern des Jahres 1980 die Aufmerksamkeit auf diesen Mittelasia-
ten lenken, entschlossen sich der Verlag und die Autoren zum Versuch einer popularen
Einflihrung in das Leben Ibn Sinas, des Avicenna der europaischen Tradition.
Angestrebt wurde, Ibn Sinas Rolle als des Sammlers und Vermittlers, des Lehrers der
Medizin Europas und Asiens fiir mehrere Jahrhunderte verstandlich werden zu lassen.
Im Vordergrund der sein Werk behandelnden Kapitel 6. und 7., die S. Brentjes verfass-
te, steht daher Ibn Sinas Rolle als Mediziner, als sytematisierender Denker und Lehrer,
nicht der Philosoph oder Mathematiker, beides wiirde eine ganz andere Anlage der
Arbeit erfordern.

Auf die Philosophiegeschichte konnte nur so weit Ricksicht genommen werden, wie
sie jene Personlichkeit zu verstehen hilft, die durch den Zusammenbruch ihrer politi-
schen Heimat, des Samanidenstaates, zu den Buyidenfiirsten und dem Streit ihrer Hofe
wanderte.




1 Vorwort

Daher erschien es auch dem Verfasser der historischen Kapitel 1.-5., 8. bis 10., B.
Brentjes erforderlich, den Leser in die politische Geschichte des Kalifats und vor allem
der Buyiden zu fiihren, einen Zeitraum, tber den in Mitteleuropa wenig bekannt ist.

Aus diesen Griinden war es auch erforderlich, die einzelnen Teile der Darstellung von-
einander zu trennen. Zuviel der notwendigen Voraussetzungen, das Leben Ibn Sinas zu
verstehen, haben mit ihm selbst wenig zu tun.

Selbst seine Autobiographie vermeidet aus vielerlei Griinden eindeutige Aussagen zu
politischen Problemen der Zeit. Doch ist sie die Hauptquelle fiir das Leben Ibn Sinas
und ein Zeitbild, so dass sie in deutscher Ubersetzung in den Band aufgenommen wurde,
Nicht beriicksichtigt wurden die sich aus der Tradition verschiedener Handschriften er-
gebenden Varianten, die zuletzt W. E. Gohlmann [17] vorbildlich nachgewiesen hat.

Eine exakte Angabe der Lebensdaten islamischer Wissenschaftler ist im allgemeinen
schwierig, da es einerseits bis in dieses Jahrhundert in den islamischen Landern nicht
iblich war, Geburts- und Sterbedatum genau zu registrieren, und andererseits die lber-
lieferten Daten mitunter nach unterschiedlichen Kalendern angegeben sind. Daraus
erklaren sich auch die verschiedenen Angaben iiber die Lebenszeit Ibn Sinas.

Problematisch ist wiederum die Umschrift orientalischer und anderer Namen und Be-
griffe. Es wurden jeweils Formen angestrebt, die phonetisch reproduzierbar sind, und
sie wurden dem populdren Charakter der Schrift entsprechend vereinfacht. Hierbei wa-
ren Inkonsequenzen unvermeidbar, besonders bei Namen, die in der deutschsprachigen
Literatur bereits traditionelle Formen erhalten haben.

Fir die russischen Namen wurde die Steinitzsche Umschrift benutzt, um auch hier-
bei Zusatzzeichen zu vermeiden. Die Bibliographie beschrankt sich auf die zugrunde
gelegten Schriften, da sie sonst dem Charakter und den Aufgaben der Arbeit nicht
entsprechen wiirde.

Burchard Brentjes, Sonja Brentjes
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Der firstliche Meister Ibn Sina ist viel zu beriihmt, als dass man von ihm sprechen
misste. Er hat seine eigene Lebensgeschichte erzahlt und es dadurch anderen erspart,
iber ihn zu schreiben. Deswegen beschranken wir uns auf das, was er von sich selbst
berichtet und was Abu Ubaid al-Dschuzdschani, der Freund des Meisters, von seinen
Lebensumstanden schreibt...

Al-Dschuzdschani, der Lieblingsschiiler Ibn Sinas, schrieb offenbar nach dem Diktat
seines Meisters, und so besitzen wir von einer der eigenartigsten Gestalten der Wissen-
schaftsgeschichte eine Autobiographie, die uns in das 11. Jahrhundert zuriickfihrt, in
die Berge Irans und die Ebenen Mittelasiens - denn Abu Ali al-Husain ibn Abdallah ibn
Sina war ein Sohn der Buchara-Oase.

Der im Jahre 370 der Hidschra (980 unserer Zeitrechnung) in Afschana bei Buchara
geborene Sohn eines Steuerbeamten pragte wie nur wenige Gestalten der Vergangenheit
die Geistesgeschichte des Orients und Europas, in dem er als Avicenna - nach der
judischen Umschrift seines Ibn Sina als Aven Sina - bekannt wurde und fiir Jahrhunderte
als Autoritat der Lehre der Medizin galt.

Wie kam es, dass ein Mittelasiate nicht nur in Asien bis ins 19. Jahrhundert, sondern
auch in Europa bis ins 17. Jahrhundert jene Rolle spielte, die u. a. dazu fiihrte, dass
sein Kanon der Medizin als eines der ersten wissenschaftlichen Werke 1495 in Venedig
gedruckt werden konnte?

Wer kannte denn schon zu Beginn unseres Jahrhunderts in Europa noch Buchara? Und
schon gar als Zentrum der Wissenschaft und Kultur ist es erst in unseren Tagen wieder
im Entstehen.

Man muss schon tief in die Vergangenheit zurilickgreifen, um sowohl den Lebensweg
wie die Wirkung dieses Mediziners und Philosophen, Astronomen, Dichters und Staats-
manns verstehen zu konnen.
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3.1 Gesellschaft und Ideologie des Islams

Schwer ist es, die Gedanken verflossener Generationen lebendig werden zu lassen.
Manchmal nur zufallig blieben die schriftlich fixierten Lehren einzelner erhalten, und die
Gedankenwelt, aus der sie erwuchsen, unterscheidet sich von der unseren oft so sehr,
dass uns auch die Ideen Ibn Sinas unverstandlich bleiben miissen, wenn wir uns nicht
die Weltanschauung erschlieBen, in der er und seine Umwelt lebten.

Der Mensch ist stets bestrebt, sich selbst und seine Stellung in der Welt zu erkennen
oder doch zumindest zu erklaren. Dabei bilden sich ganze Gedankensysteme heraus,
Weltanschauungen, die solange der jeweiligen Gesellschaft dienen konnen, wie sie den
sozial bestimmenden Klassen oder Schichten ein hinreichendes Bild von der Welt geben.
In ihnen werden auch die auftauchenden Widerspriiche ausgetragen, formuliert selbst die
Opposition ihre Gedanken, bis diese die Kernthesen des Selbstverstandnisses zersetzen
und damit die herrschende Weltanschauung aufgehoben wird und in ein anderes, zum
Teil entgegengesetztes System umschlagt.

Kernstlick der Weltanschauung ist stets die Vorstellung liber das Wesen des Menschen,
seine Stellung in der Gesellschaft und in der Natur, d. h. das ,,Menschenbild", das nicht
mit der bildlichen Darstellung des Menschen identisch ist. Diese Grundidee bestimmt
die Kunst, die Religionen und die anderen Formen des Bewusstseins.

Die Weltanschauungen der Vergangenheit waren ja nicht das Ergebnis wissenschaftli-
cher Erkenntnis, sondern haufig von spekulativem Denken bestimmt, das meist die Form
von Religionen annahm, Aber die Religionen sind nicht primar, sind nicht, wie deren
Anhanger glauben, von héheren Machten gegeben, sondern sind Ergebnisse menschli-
chen Strebens, sich die Welt zu erklaren.

So ist denn auch in jeder Religion das Wesentliche nicht die Gottesvorstellung, sondern
die Form des Menschenbildes, die sie vermittelt. Das Gottesbild wird bestimmt von der
Vorstellung (iber den Menschen, ist ein ideologischer Ausfluss des Versuchs, sich selbst
zu begreifen.

Ibn Sina lebte im islamisch gepragten Iran und in Mittelasien. Er kann nur im Zusam-
menhang mit der Weltanschauung des Islams begriffen werden, da er in ihr aufwuchs
und in ihren Kategorien dachte.

Zugleich ist er auch in jenen Teilen seines Denkens, in denen er die Grenzen dieser
Ideologie durchbrach, nach dem Ausgleich zwischen Glauben und Wissen suchte, zu
allgemeingiiltigen Erkenntnissen gelangt, die ihn zu einem der GroBen der Menschheit
werden lieBen.

Der Islam entstand im frithen 7. Jahrhundert auf der arabischen Halbinsel und wur-
de in seinen Grundziigen von Mohammed ibn Abdallah formuliert, einem verarmten
Angehorigen des Mekka beherrschenden Stammes der Quraisch.

Er lebte in einer Zeit allgemeiner Krise seiner Umwelt. Mekkas Wirtschaft beruhte seit
Jahrhunderten auf dem Karawanenhandel zwischen Sidarabien und Palastina, sowie
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dem Irak. Der Handel reichte von den Hafen des Siudens weit bis nach Indien und
Ostafrika und von Gaza und den anderen Hafen des Nordwestens bis nach Kleinasien,
Griechenland, Italien und Nordafrika.

Aber nur im Frieden bliihten Handel und Handwerk. Zu Lebzeiten Mohammeds tobten
jedoch jahrzehntelange Kriege zwischen den Herren der Mittelmeerlander, den Byzanti-
nern, und den Beherrschern des Iran und Irak, den Sasaniden, deren Truppen bis in den
Hedschas kamen. Die Byzantiner hatten Athiopien zur Besetzung Siidarabiens ermutigt
- und die Perser daraufhin den Jemen besetzt.

Aber die Kriege brachten nicht nur beide Reiche an den Rand des Zusammenbruchs.
Das Gefiige des damaligen Welthandels brach zusammen. Die Stamme der Steppen
gerieten in Bewegung, und Kampfe brachen aus, so dass gerade Stadte wie Mekka
aufs tiefste erschiittert wurden. Erforderlich war die Reorganisation des Lebens in der
vorderasiatischen Staatenwelt, und sie war historisch moglich durch die Zerriittung der
Macht der bisherigen Herren der Welt, Iran und Byzanz.

So unterschied sich die Krisenzeit, in der Mohammed lebte, vollig von der Krise des
romischen Imperiums, aus der das Christentum erwuchs.

Es entstand in einem Imperium, aus dem es im 1. und 2, Jahrhundert keine Moglichkeit
des Ausbruchs gab. Aus der gemeinsamen Unterdriickung von Aramaern, Griechen,
Agyptern, Arabern, Berbern usw. gab es keinen Ausweg in der Realitat, und so kam es
zu jener Lehre, die die Tradition mit Jesus verbindet, dessen Historizitat nicht verbiirgt,
aber doch wahrscheinlich ist.

Er bot mit seinen Nachfolgern den Menschen in einer ausweglosen Welt einen Ausweg
im Irrationalen, einen Ausweg ins Jenseits als Trost in einer trostlosen Welt. Der Christ
sieht sich daher als vom Ursprung her siindiges Wesen, das als Individuum eingeordnet
in die Hierarchie der Welt auf die Gnade Gottes warten muss, auf die Menschwerdung
Gottes, der durch eigenes Leid das unsagliche Leid der Klassengesellschaft tiberwindet
und zum idealen Menschen und im Priester reproduziert wird.

Ganz anders der Islam, dem der Mensch nicht leidendes, anderen untergeordnetes,
sondern denkendes Wesen ist, das als Individuum selbst in seinem Denken Gott gegen-
ubertritt und sich mit ihm in Einklang bringt.

Hier ist kein Platz fir eine geistige Unterordnung unter einen idealen Menschen, da die
Unterordnung unter den als unerkennbar erkannten Gott total ist. Die ,,Ergebung"” (ls-
lam) in Gott ist ein stabilisierter Individualismus in einer Gesellschaft der Gleichen, ein
Abbild des Selbstverstandnisses des Beduinen oder Handlers der arabischen Stamme,
der nicht in einer unaufléslich in Klassen gespaltenen Gesellschaft lebte, sondern in der
Stammesordnung des 7. Jahrhunderts, in der Reiche und Arme noch als Stammesmit-
glieder gleich waren.

So bildete sich ein Menschenbild heraus, das die Gleichheit der Menschen in der Ge-
meinschaft als Personlichkeiten festhielt - die Ungleichheit im Besitz oder an Macht
als dieses nicht betreffend sah und sieht. Dieses Gedankensystem war so elastisch und
stabil, dass es erst heute unter dem Einfluss der birgerlichen Gesellschaft und ihrer
industriellen Struktur mit straffen Unterordnungen zerfallt.
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Es erliegt der Zerstorung des Menschen in der biirgerlichen Gesellschaft, der Auflésung
der Gemeinde von gleichen Personlichkeiten in eine von Klassengegensatzen zerrissene
Gesellschaft ohne Optimismus und Zukunft.

Das so andere Menschenbild des Islams entstand unter dem Einfluss christlicher Lehren,
die vor allem die scheinbare Orientierung auf das Jenseits gaben, den Antrieb, die als
allgemein empfundene Krise mit der unerklarlichen Allmacht Gottes zu beantworten.
An das Judentum erinnert im Islam die rigorose Abstraktion Gottes zum Monotheismus.
Er ist durch die rationalisierende spatantike Philosophie gepragt, aus der der Wesens-
zug des Islams, das Wissen als Grundzug des Menschen zu betrachten, entlehnt ist.
Dieser als Rationalismus gefasste Monotheismus war zugleich Antithese zu dem von
den Persern verbreiteten Schicksals- und Zeitglauben, der bis zum Atheismus fiihrte,
aber betrachtend blieb, die Welt nicht verandern wollte.

Nach der altpersischen Auffassung war die Welt eine EntauBerung (Vergegenstandli-
chung) der ewigen Zeit fiir einige Jahrtausende, nach denen alles wieder in der Zeit
vergange. Aber damit war in der Zeit Mohammeds kein Problem zu l6sen, und deren
gab es mehr als genug.

Der Kampf zweier GroBmachte beherrschte damals den Nahen Osten, der sasanidische
Iran stand gegen das byzantinische Reich.

Noch zu Ende des 6. Jahrhunderts herrschte in der arabischen Steppe Irans politischer
Einfluss vor. Der Adel der Araberstamme lehnte sich an die Sasaniden an, deren Truppen
den Jemen kontrollierten und vom Irak aus immer wieder tief nach Arabien vordrangen.
Irans Gegenspieler Byzanz beherrschte Syrien, Palistina und Agypten und war mit
Athiopien im Bunde, das erst kurz vor Mohammeds Auftreten den Jemen an die Perser
verloren hatte.

Mohammed, der als Vertreter der Stammesarmen begann, trat gegen den Adel und seine
persischen Hintermanner an und sah in Athiopien und den Christen des Nordwestens
seine naturlichen Verbiindeten.

Er hielt sich fiir den Vollender der Reihe der Propheten, zu denen er u. a. sowohl
Moses wie Jesus zahlte, seine Sendung sah er darin, einerseits den Arabern die Bot-
schaft von dem einen Gott zu bringen, die jener zu den anderen Volkern gesandt habe,
und andererseits die von den Priestern der Juden und Christen verfalschte reine Lehre
wiederherzustellen.

In Mekka am Widerstand des Adels gescheitert, wandte Mohammed sich 622 nach
Yathrib, in dem die dort ansassigen fiinf Stdmme nicht mehr in der althergebrachten
Weise leben konnten, da sie an den Rand der Klassengesellschaft gelangt waren und sich
in inneren Kampfen zerfleischten. Mohammed organisierte ein einfaches Staatswesen,
das den Stammen alles lieB, was sich mit den Interessen der Staatsmacht vereinen lieB.
In Yathrib, das nun bald als die ,Stadt" (=al-Medina) des Propheten galt, entwickelte
Mohammed seine Lehre als ein System praktischer Verhaltensweisen.

Zu weltgeschichtlicher GroBe kam die islamische Staatsgriindung durch duBere Fakto-
ren. Die beiden Giganten Iran und Byzanz bluteten in jahrzehntelangen Kriegen aus,
auch wenn schlieBlich die Byzantiner mit letzter Kraft die scheinbar unbegrenzte Macht
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des Schahinschahs zu Fall brachten.

Als nach dem Tode Mohammeds die Kalifen Heere zum Kampf um die Eroberung der
Welt aussandten, trafen sie nur noch auf Schemen der alten Machte, und wenige Jahr-
zehnte spater herrschten die als Staat organisierten Stamme (iber den Iran und die nicht
von Griechen besiedelten bisherigen Provinzen der Byzantiner in Asien und Afrika.

Sie hatten sich von nun an geistig mit mehreren religiosen Systemen auseinanderzuset-
zen, deren Lehrsysteme entwickelt und kompliziert waren. Zudem waren sie in fremden
Sprachen abgefasst und tief in den Massen der Stadte und Dorfer verwurzelt.

Ilhre Anhanger bildeten die Verwaltungen, deren sich auch die neuen Herren bedienen
mussten. AuBerdem schrieb Mohammeds Lehre Toleranz gegeniiber Christen, Juden
und anderen Bekennern heiliger Biicher vor, sobald sie sich freiwillig unterworfen hat-
ten.

Knapp dreiBig Jahre nach dem Tode Mohammeds hatte die alte mekkanische Adels-
familie der Umaiyaden, die anfangs Mohammed bekampft, sich aber noch rechtzeitig
auf die neue Lage eingestellt hatte, die Macht an sich gerissen. Auf Syrien gestiitzt,
herrschten die Umaiyaden seit 660 uber ein riesenhaftes Reich vom Atlantik bis ins
Ferganatal und nach Indien hinein.

Ihre Macht bildeten die arabischen Stamme, die als Militaradel und in Truppenlagern
iber das Land verteilt waren. Nichtaraber waren Biirger zweiter Klasse, selbst wenn sie
zum Islam Gbertraten, und bald entbrannten politische Kampfe, die vielfach als geistige
Auseinandersetzungen ausgetragen wurden.

Die Muslime entwickelten hierbei ihre eigene Theologie, systematisierten die Lehren
Mohammeds und setzten sich mit den fremden Lehren auseinander, Sie vervollstandig-
ten das eigene Lehrgebaude mit Antworten auf Probleme, mit denen Mohammed noch
nicht konfrontiert gewesen war.

Neben Christentum, Judentum, Zoroastrismus, dem Manichaismus und anderen Religio-
nen waren es die verschiedenen Spielarten spatantiker Philosophie, die in den Stadten
des neuen GroBreiches verbreitet waren und mit denen sich nicht nur die Theologen
unter den Muslimen befassten.

3.2 ,,Mutakallimun* und Philosophen

Bald jedoch zerfiel die urspriingliche Einheit der Muslime in soziale Schichten und
Klassen, und auch die Nichtaraber im Islam drangten auf ihr Recht. SchlieBlich nutzten
dies die Abbasiden, gleichfalls eine mekkanische Adelsfamilie, zum Sturz der Umaiyaden.
Im Jahre 750 begriindeten sie das Kalifat von Bagdad, in dem die Volker des Reiches
mehr und mehr im Islam gleichgestellt und arabisiert wurden. Mehrere Kalifen, vor
allem der in Merw aufgewachsene al-Ma'mun (813-833), forderten die Aufnahme der
Wissenschaften in die islamisch-arabische Kultur, denn in der Auseinandersetzung mit
den an griechischer Philosophie geschulten Christen des Iraks und Syriens, Agyptens
und Palastinas erwies sich die auf dem Wortlaut des Korans beharrende Theologie als
unzureichend.

Bald (ibernahmen muslimische Denker die Dialektik als Methode des Denkens und
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Erorterns der Lehrsatze. Die , Rede”, der ,Kalam", gewann an Bedeutung, und so
nannte man die Vertreter dieser Richtung , Mutakallimun®, deren alteste Gruppe als
,Mu'tazila" bekannt wurde, als die ,,sich Zurlickziehenden", ein unterschiedlich erklarter
Begriff.

Sie erkannten neben der sinnlichen Erfahrung und dem traditionellen ,Wissen“ des
Islams die Vernunft als Mittel der Erkenntnis an. Sie betonten den im Grundsatz des
Islams beruhenden Rationalismus - und waren vor allem Anhanger der Willensfreiheit,
die in der stadtischen Gemeinschaft notwendig geworden war und der Unbedingtheit
der Ergebung in den gottlichen Ratschluss der Tradition entgegenstand.

Sie iibernahmen vieles aus der Philosophie der Antike, blieben aber Muslime, so dass
sie der alten Frage an die Monotheisten gegeniiberstanden, wie ein allgewaltiger Gott
soviel Boses zulassen konne, wie es die Menschen im Klassenstaat auch des Kalifen am
eigenen Leibe erfuhren.

Die Hauptgegner der Mu'tazila waren die Vertreter einer eigenartigen Atomlehre, die
aus der griechischen Atomtheorie abgeleitet worden war, zu der sich in der Folgezeit
auch verschiedene Muslime in der urspriinglichen Fassung bekannten. Die Atomlehre
der Mutakallimun war eine Anpassung der Philosophie an die Religion.

Sie lehrte, Gott schaffe in jedem Zeitatom von neuem die Substanzatome und die Ei-
genschaften, die aber immer nur ein Zeitatom dauern wiirden. Im leeren Raum bildeten
die Atome nach Gottes Willen durch Reibung die Dinge, und es gabe nur scheinbar eine
Kausalitat. Kein Naturgesetz existiere, nur die standige Neuschopfung Gottes tausche
Gesetze vor.

Jedoch sei Allah jederzeit in der Lage, die Folge der Schopfungen des Seins abbrechen
zu lassen. Durch Abu |-Hasan al-Asch’ari aus Basra (873-935) wurden die Methoden
der Mutakallimun mit der Orthodoxie des Islams verbunden.

Die Philosophen losten sich in der Folgezeit von der Theologie, ohne Atheisten werden
zu konnen, Die Ablehnung Allahs ware eine Aufgabe des islamischen Menschenbegriffs
gewesen, dem Allah der Gegenstand des ,Wissens" schlechthin war. So hieB es im 12.
Jahrhundert:

"Die Philosophen nennen Gott die erste Ursache, aber jene, die man unter dem Namen
Mutakallimun kennt, gehen dieser Benennung mit groBer Sorgfalt aus dem Weg und
nennen Gott den Hervorbringer; denn - sagen sie - wiirden sie ihn die erste Ursache
nennen, so ware damit die Mitexistenz der Wirkung gesetzt, und dies fiihrte zur An-
nahme (der Materialitat) der Welt."

Das war die Lehre des Aristoteles, der Gott als ersten AnstoB beibehalten hatte, aber
dann der Welt eine eigene Existenz zusprach, auf die Gott nicht einwirke. Jedoch war
es ein recht abgewandelter Aristoteles, der den Arabern vorlag.

Er war durch die Schule der neuplatonischen Philosophen gegangen, die ihn hauptsach-
lich in der Psychologie, Ethik und Politik iberarbeitet hatten. Den Muslimen lagen die
Schriften des Themistus, des Porphyrius und die Arbeiten des Alexander von Aphro-
disias vor, desgleichen ein Auszug aus Plotin, der als , Theologie des Aristoteles” im
frithen 9. Jahrhundert ins Arabische iibertragen und als Werk des Aristoteles akzeptiert
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wurde.

Schon im 9. Jahrhundert brachen auch in der Gesellschaft des abbasidischen Kalifats
die vielfaltigen Klassengegensatze und sozialen Widerspriiche offen aus, und das Reich
begann zu zerfallen.

War nach der Eroberung versucht worden, die Araber als herrschende Schicht (iber
den Einheimischen zu erhalten, so musste dieser Versuch bald aufgegeben werden. Die
Sieger rissen Land, Hauser und anderen Besitz an sich - und bald trennten die Un-
terschiede von arm und reich die Araber untereinander nicht weniger als unter den
Persern, Araméaern, Griechen und Kopten. Die Klassengesellschaft der , alten” Staaten,
Byzanz und Iran, setzte sich wieder offen durch, und die alten herrschenden Klassen
verschmolzen mit den Oberschichten der Araber, wie die Masse der Zugewanderten mit
den einheimischen Bauern, Hirten und Handwerkern zusammenwuchs, ein Prozess, der
einige Jahrhunderte dauerte.

Die sozialen Hauptklassen waren die Bauern, Handwerker und die Grundherren und
Kaufleute. Die niedrigste Stellung hatten die Sklaven der GroBgliter und der Hauswirt-
schaften, und auf allen lastete der Militarapparat, eine Kaste, die sich zum Teil aus
gekauften Sklaven selbst regenerierte. Ihre Fihrer rissen Landgiter an sich, terrorisier-
ten die Stadter und Dorfler, fochten oft gegeneinander und bedienten sich der Kalifen
als Mittel zur Auspliinderung des Landes.

So zerfiel die Macht der Kalifen in Biirgerkriegen und Truppenrevolten, und den fiih-
renden Schichten der Stadte blieb mehr Raum, eine eigene Rolle zu spielen, wie auch
die unterdriickten Klassen, die Verarmten und Ausgebeuteten nach ideologischen Mog-
lichkeiten suchten, ihre Interessen zum Ausdruck zu bringen.

Sekten entstanden und verwarfen die Lehren der islamischen Othodoxie, die als Vertei-
digerin der herrschenden Klasse auftrat.

Die Gebildeten der Stadte, vielfach aus christlichen oder vorislamischen Schichten stam-
mend, wandten sich der Philosophie zu, in erster Linie den Lehren des Aristoteles.

Aber es zeigte sich bald, dass sich auch im idealistischen Gedankengut des Neuplato-
nismus die geistige und politische Opposition ausdriicken konnte.

Vor allem die ,Lauteren Brider” von Basra (Al-ichwan as-safa des 10. Jahrhunderts)
traten als philosophische Idealisten im Gewande des Islams auf. Sie erstrebten die Ver-
vollkomnung des Geistes und suchten letzte Wahrheiten in der Erkenntnis der Erschei-
nungswelt. lhnen waren Lehren der Vergangenheit Symbole einer ewigen Harmonie, aus
denen sie die Wesensziige der Natur und Seele zu entschleiern glaubten.

Sie erstrebten die Lauterung der Seele, damit diese befreit von der Last der Materie
sich mit der Weltseele vereinigen konne. Diese Seelenlehre stammte offenbar von Plotin,
der den Universalintellekt als hochstes akzeptierte. lhnen war die Religion das Streben
nach dem Ahnlichwerden mit Gott, denn die auf Erden wandelnden Wesen seien nur die
Abbilder der in der Spharenwelt lebenden Ausfliisse der Weltseele. Alle menschlichen
Ideen und Wesen seien nur Sinnbilder.

Von dieser Gruppe gingen Einfliisse nach Cordoba zu Salomon Ibn Gabirol, dem Avence-
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bron der mittelalterlichen Philosophie Europas. Auch extreme Sekten, wie die Qarmaten
und Ismaeliten waren vom Neoplatonismus beeinflusst. lhre Erlésergestalten, die Mah-
dis, galten als Manifestation des Weltgeistes.

In erster Linie aber sind die Sufis, die Hauptstromung islamischer Sekten, dem islami-
schen Neoplatonismus zuzurechnen. lhnen ist die Erscheinungswelt wesenlos und nur
Spiegelung der gottlichen Realitat. Mit Askese und Ekstase strebten sie die Vereinigung
mit Gott an, die Ausléschung der Individualitat im Aufgehen im Nichtsein, in Gott.
Im Sufitum vereinigten sich soziale Stromungen und politische Richtungen - und nur
die Interpretation des Islams als verschlisselte Geheimlehre vereinigte sie, die immer
mehr in der Mystik versanken, je mehr sich das Reich in sozialen Gegensatzen und
okonomischem Chaos aufloste,

3.3 ,,Die ersten Lehrer*

Die bedeutendsten Philosophen des Islams waren jedoch vier Aristoteliker, unter ihnen
Ibn Sina, die eine dreistufige Erkenntnis forderten:

1. die Propadeutik (Einfiihrung in die Wissenschaft),

2. die Kenntnis der Naturwissenschaften und

3. das Studium der Philosophie.

Neben Ibn Sina waren es al-Kindi, al-Farabi und Ibn Ruschd, der in Europa als Averroes
bekannt wurde. Der Araber al-Kindi, um 870 gestorben, begriindete die islamische
Aristoteles-Interpretation mit naturwissenschaftlichen Studien und Arbeiten zur Logik.
Er galt als der ,erste Lehrer”.

Der ,,zweite Lehrer”. war der Tiirke al-Farabi, der in Bagdad ausgebildet wurde und
950 in Damaskus starb. Er kam aus der Stromung der Sufis und versuchte Platon
und Aristoteles zu vereinen, die er als die beiden Imame (Lehrer) feierte. Er schuf eine
geschlossene Weltanschauung, die noch heute nachwirkt.

Seine Hauptleistungen liegen auf dem Gebiet der Erkenntnistheorie und Logik. In der
Weltlehre folgte er Platon und leitete die tatige Vernunft, die Quelle des Erkennens,
aus einer supralunaren (iiber dem Mond angeordneten) Welt ab. Sie gehe von dem
einzigen sich selbst denkenden Wesen aus, das die oberste Sphare der Welt bewege.
Aus dieser gingen zehn gesonderte Intellekte hervor, die ihrerseits niedere Spharen und
deren bewegende Geister hervorriefen.

Diese Spharen seien in ewiger Kreisbewegung begriffen. Der zehnte Spharengeist, der
~tatige Intellekt” bringe die Formen der elementaren Welt hervor und in ihm vollziehe
sich die geistige Vervollkommnung des einzelnen. Aus der tatigen Vernunft gehe die
potentielle Vernunft des einzelnen hervor, die zur erworbenen Vernunft fiihre.

Auf al-Farabis Werk baute der 980 geborene Ibn Sina auf, dem schon in Buchara
Manuskripte des Philosophen vorgelegen haben diirften.

Er kam aus einer Familie, die sich der vom Neuplatonismus bestimmten islamischen
Sekte der Ismaeliten anschloss. Ibn Sina vereinigte al-Farabis Aristotelismus mit den
neoplatonischen Lehren und anderen Ideen, ohne ein véllig einheitliches System zu
erreichen.
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Beherrschend war sein Streben, die verschiedenen Stoffe systematisch in enzyklopadi-
scher Form darzustellen. Beeindruckend sind sein unermiidlicher FleiB und seine hohe
Konzentration, so dass er angeblich 99 Werke hinterlieB3.

Ibn Sina ging von einem tatigen Humanismus aus, der den denkenden Menschen als
das Wesentliche ansah, und ibernahm zugleich die Spharenlehre, den damals gangbaren
Weg der Interpretation der Welt in einer religios bestimmten Gesellschaft, Oft genug
war er gezwungen, seine Lehren der Zeit anzupassen, und trotzdem musste er wieder-
holt fliehen. Er wurde verhaftet und schrieb im Kerker weiter, u. a. den sarkastischen
Vierzeiler:

Ich sah Ibn Sina von den GroBen verkauft

im Kerker zum schlimmsten Tode verbannt,
Schifa, sein Werk, brachte Genesung ihm nicht,
sein Nadschat hat ihm keine Befreiung gesandt.

Er spielte darin mit den Titeln zweier seiner philosophischen Schriften - Schifa, die
Genesung und Nadschat, die Befreiung. Seine Lehren, die die Ewigkeit der Welt lehrten
und die Wiederauferstehung der Menschen nach dem Tode verwarfen, waren jedoch in
der Tat eine geistige Befreiung von der Religion und eine Genesung des Menschen von
der Unwissenheit.

Seine zu Recht in vielem der islamischen Orthodoxie ketzerisch erscheinenden Lehren
griff besonders der konservative Philosoph Ghazali an (geb. 1111). Er wandte sich gegen
drei Hauptthesen Ibn Sinas, die Ewigkeit der Welt, das nur allgemeine Wesen Gottes
als des ersten Bewegers der Welt und die Reduzierung eines Lebens nach dem Tode
auf eine rein geistige Fortdauer in einer abstrakten Weltseele.

Ghazali warf dem Bucharen vor, er leugne damit Paradies und Holle - und in der Tat ist
fir beide in der Gedankenwelt Ibn Sinas kein Platz. Fiir den orthodoxen Traditionslehrer
Ibn al-Salah al-Schahrazuri war Ibn Sina 1245 der Inbegriff des Bosen:

"Er gehorte nicht zu den Wissenschaftlern des Islams, sondern war ein Teufel unter den
menschlichen Teufeln." [16, S. 188]

Nichtsdestoweniger erfuhr Ibn Sina seitens des wohl konsequentesten Denkers der is-
lamischen Philosophie, Ibn Ruschd (gest. 1180), eine scharfe Kritik, da er Aristoteles
verfalscht hatte. Gemeint war hier die neoplatonische Seite der Ideen Ibn Sinas, die dem
Materialisten Ibn Ruschd ein Greuel war. Jedoch behandelte er Ibn Sina verdienterma-
Ben betrachtlich positiver als Ghazali, den er als Schwatzer bezeichnete. Ibn Ruschd
und Ibn Sina trennte in erster Linie die unterschiedliche Stellung zur Materie und ihren
Eigenschaften, auf die im Kapitel 5. einzugehen sein wird.

Nach Ibn Ruschd ging die Fiihrung in der Philosophie an die Juden Spaniens und die
Christen Siid- und Westeuropas tber, die sowohl Avicenna wie Averroes noch Jahrhun-
derte, je nach ihrer Stellung zu den Grundfragen dieser Welt, als Vorbilder oder auch
als Erzfeinde behandelten und bei ihnen das Wissen (iber Aristoteles entliehen, auf dem
die europaische Philosophie erwuchs.
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4 Die Welt des Ibn Sina

4.1 Firsten und Kriege

Es war eine Zeit des Umbruchs, der Ubergang zum 2. Jahrtausend u. Z., in der Ibn Sina
lebte und lehrte. Er wirkte in Mittelasien, das damals wirklich im Zentrum der , Alten
Welt" lag.

Hier schnitten sich die StraBen des Welthandels von China nach Vorderasien, von Indien
nach Europa, von Byzanz nach Nordasien. Politisch zahlte Mittelasien damals zum
Kalifenreich, aber dieses war im Zusammenbruch begriffen. In Bagdad herrschten seit
945 die Schahinschahs der Buyiden, einer Dynastie aus dem Nordiran, und die Kalifen
waren mehr Geduldete als Herren.

In Europa standen die deutschen Kaiser auf der Hohe ihrer Macht und drangten nach
Italien, um Anschluss an den Welthandel nach Osten und das an Rom gebundene Erbe
der Macht zu gewinnen.

In Spanien begann die Reconquista, die , Riickeroberung” des von den Arabern besetz-
ten Stdens, und Frankreich wahlte den Capetinger Hugo zum Koénig. Byzanz erklomm
unter dem , Bulgarentoter” Basileios II. den Hohepunkt seiner Macht, und die alte Stadt
am Bosporus war noch immer das kulturelle Zentrum Europas, in dem die Philosophie
und die Wissenschaften blihten.

Indien litt unter den immer tiefer ins Land eindringenden Tiirken und Afghanen, und
nur der Siden blieb verschont. China erlebte unter der 970 zur Macht gekommenen
Sung-Dynastie eine der klassischen Bliitezeiten des Landes, dessen Kultur weithin nach
Nord- und Mittelasien ausstrahlte.

In den Steppen zwischen Aralsee und Gelbem Meer sammelten sich erneut Nomaden-
foderationen, am Altai die Tiirken, im Osten die Kitan und am Meer die Tungusen und
Mandschuren.

In Mittelasien ging die Zeit der Samaniden zu Ende, einer Dynastie, unter der das
Land aus den Wirren der islamischen Eroberungen au