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Im Jahr 2009 haben Manuchehr Jamali und ich in Eile unser gemeinsames Buch ,,Das Denken
beginnt mit dem Lachen: die unsterbliche Kultur des Iran* herausgebracht. In dem Jahr zeigte
sich die Wehrhaftigkeit eines groBen Teils der iranischen Bevolkerung bei den
Demonstrationen nach den Présidentschaftswahlen auf den Stralen Irans. Das Regime
begegnete dem Widerstand mit duBerster Gewalt und konnte so iiber Jahre sicherstellen, dass
augenscheinliche Ruhe gewahrt werden musste.

Jamali und ich betrieben schon viele Jahre gemeinsam im Netz Seiten, insbesondere

www.jamali.info, auf denen wir mithin auch versuchten andere sdkulare politische
Aktivist*innen zu unterstiitzen. Wir schrieben an unserem Buch und ich hatte zu der Zeit kein
Autokorrektur-Programm auf meinem Computer — man glaubt es kaum — und auch hatte ich
leider zu dem Zeitpunkt damals niemanden, der mir alle Kapitel hitte Korrektur lesen konnen.
Die Idee zu dem gemeinsamen Buch entstand spontan. Ich betrieb die Webseiten von Jamali
iiber seine philosophischen Ansédtze und war somit mit vielen seiner Gedanken vertraut,
obgleich ich mich auch bis heute eher unsicher und bevorzugt schriftsprachlich in der
persischen Sprache bewege (was mir meine iranischen Verwandten und Freund*innen kaum
verzeihen). Zudem waren mir die Inhalte von Jamali auch vertraut durch unsere Gespriche
miteinander und zu dritt mit Farangis G. Yegane.

Die Auseinandersetzung mit einem sdkularen Mystizismus im Erbe friiher iranischer Kultur,
setzt das in eine denkerische Praxis um, was man als ein passendes, in dem Fall
kulturspezifisches Pendant zur heutigen Diskussion iiber eine Dekolonialisierung im Denken
verstehen konnte.

Jamali erkannte bereits wéahrend seiner Studienaufenthalte in der BRD der Nachkriegszeit, wie
wichtig es ist, sich mit den philosophischen Ansdtzen des eigenen Kulturraumes zu befassen.
Durch die Kontrastierung und das In-Verhéltnis-Setzen westlicher Philosophien und von
Rezeptionen klassischer philosophischer Ansédtze der Antike beispielsweise, wurde ihm frith
klar, was im iranischen Kulturgebiet und dessen Sprachraum gedankliche Dimensionen und
Blickwinkel waren, die keinesfalls sowohl im Zuge akademischer Westzentriertheit als auch
der politisch-religiosen Problematik, der sich der Iran gegeniiber sah und sieht, verloren gehen
diirften.

Unter der Gemeinschaft iranischer Exilant*innen tat man sich schwer mit einem Ansatz, der
sich gedanklich in fast archdologischer Weise an die Literatur und die Philosophien des eigenen
Kulturkreises annédherte und diese mit zeitgenodssischer Philosophie und Politik verband. Im
Westen ,,angekommen* wendete man sich eher den Idealen sozialistischer Niichternheit und
einem einhergehenden Pragmatismus zu oder aber auch den Kompatibilititen mit
kapitalistisch-orientierenten Lebensentwiirfen, Neoliberalismus und den allgemeinldufigen
Vorstellungen iiber ein gesellschaftliches sowie individuelles Konformititsstreben, das sich an
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den jeweiligen politisch-hegemonialen Prozessen ausrichten wird. Von beiden westlich-
zentrieren Achsen her konnte man nun schlieSlich aber auch eine ,,Renaissance* (und einer
damit einhergehenden und Kompatibilititsschaffung) erlernter religios-politischer
Herrschaftsvorstellungen herbeisehnen, als vermeintliche Alternative und Riickbesinnung auf
die geschichtlichen Wurzeln im Orient.

Die Auseinandersetzung mit immerhin doch tradierter ,alter Geschichte® aus der eigenen
Kultur, mit dem Fokus auf die iranische Sprache als etymologisch wichtigem Gegenstand,
schien trotz allem Nationalstolz und trotz aller augenscheinlichen, aber vielleicht doch etwas
vordergriindigen Kulturpflege, vielen Zeitgenoss*innen einfach nicht nachvollziehbar und als
philosophisch-kulturellen Ausgangspunkt nicht tragbar. Sicherlich ist auch heute die Synthese
von Mythologie und Philosophie, die eigentlich zwei voreinander untrennbare Themen seien
miissten, eher ein Aullenseiterthema. Die Vorstellung frithe Geschichte sei ab einem gewissen
Punkt zwangsldufig mit irgendeinem Grad an Primitivitdt gleichzusetzen — gleich wie die
Bewertung vermeintlicher Primitivitit ausfillt — begegnet uns in der Gegenwart immer wieder.

Jamali hat sich neben seiner Schriftstellerei und seiner Tatigkeit als Herausgeber
oppositioneller, pro-demokratischer Meinungsvielfalt in den Jahren zwischen 1960 und 1985
als Galerist mit Hauptsitz in London mit der Kuration und der musealen Repridsentation
archdologischer Kunst befasst, mit den Schwerpunkten auf griechische-, romische- und
byzantinische Kunst, und im spezifischen mit Ausnahmekunst. Kultur als ein Kontinuum voller
innerer Abzweigungen, war flir Jamali Gegenstand der kritischen Auseinandersetzung und der
Kulturanalyse.

Sprache und Inhalt zusammenzusetzen, gleich einem archdologischen Restaurierungsprozess,
mutet in der sprachlich-praktischen Umsetzung vereinfachend an, weil man in die Grundlagen
von Sprachen eintaucht. Dies sind liberraschende Prozesse, da uns in der Regel alte bildlich-
arbeitende Ausdrucksweisen fern sind — und noch ferner, wenn wir westlich geprégt sind, sind
uns alte Begriffsbildungen mit Morphemen, die sich nicht auf das Altgriechische oder das
Lateinische zuriickfiihren lassen. Eine Anndherung an Mythologeme und damit im
Zusammenhang stehende Denkmdglichkeiten ist aber kaum anders mdglich als mit einem sich
Heranwagen an die alten Bilder und Geschichten und die sprachlichen und inhaltlichen
Fragmente.

Ich korrigiere hiermit also nochmal unser Buch iiber eine friihe iranische Bezugnahme auf das
»Sein in der Zeit* — wie es im Schahnameh Bezeichnung findet. Ein Zeitbegriff und ein Begriff
des ,,in der Welt seins“, der sich sdkular-mystisch betrachtet, und sich nicht auf unsere
gedanklichen Territorialbegriffe begrenzen lassen muss.

Gita Marta Yegane Arani, Usingen 2022
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Die Freude und die Erkenntnisfahigkeit sind in der Natur des Menschen in
vereinter Weise vorhanden

Dass in der Natur des Menschen Freude und Erkenntnis vereint vorhanden sind, bildete als
Gedanke die Grundlage der iranischen Welterfahrung. Dem Menschen ist es in der Welt
moglich, anhand seiner suchend-ordnenden Vernunft (der Assan-Xrad) einem frohlichen und
heiteren Leben den Weg zu bahnen.

In den Pahlavi-Schriften (dem Wizidagiha-i Zatspram oder den ,,Auswahlen des Zatspram®)
erfahren wir, dass die Gottheit Vohuman (die auch Bahman und Human genannt wird) sich bei
der Geburt Zarathustras in ihn ,hineingemischt und mit ihm ,,vereinigt* hat, und dass
Zarathustra darauthin lachte. Dies nun ist kein besonderes Ereignis gewesen, das nur einem
Auserwihlten zugedacht worden wire, sondern diese Begebenheit reflektierte die
urspriingliche Weltbetrachtung der Iraner insgesamt.

In die Welt zu kommen und geboren zu werden betrachtete man als die hochste Form der
Lebensfreude. Das Gebiren selbst ist das Lachen oder das Erblithen. Man spricht im Iranischen
noch heute von den ,lachenden Blumen®, den ,lachenden Pistazien“, dem ,lachenden
Granatapfel®; die griine Wiese ist ein Lachen der Erde. Das Kind weint bei der Geburt, weil die
hochste Freude ins Weinen umschlégt. Diese Vorstellung machte die Grundlage der iranischen
Lebensphilosophie aus und stand fiir den hochsten Wert, den man der materiellen Welt
zuordnen konnte.

Die Gottheit Vohuman, die Urquelle des Denkens, wurde im Volksmund Bazmuneh genannt.
Der Name war ein Ausdruck eines allgemein geldufigen und vorherrschenden Ideals im
Denken: Bazmuneh ist das Prinzip der ,frohlichen, sich beratenden und miteinander denkenden
Versammlung (Bazm)’. Die Worte Baz und Bazm zeigen die Beziehung an, die der Prozess des
Gebirens oder der Geburt mit dem Denken und der Freude hat. Im Kurdischen heiit Baz
»Mutterleib®, Bazaw ist ,,die Bewegung* und Bazan ,,der Wissende*.

Im Gegensatz zum monopolhaften Status des Lachens bei der Geburt des Zarathustra, dachte
man in der frithen Vorstellungswelt des Iran, dass es sich auf so eine Weise bei allen Menschen
belaufen wiirde, denn Vohuman (Bahman) verkorpert den schopferischen Denk-Urgrund in
jedem Menschen. Das Gebiren und das in die Welt kommen, beides sah man als ein Existenz-
Erblithen oder als ein ,Entflammen’ eines gottlichen Feuersamens im Menschenleib an. Das
,»Bldhen* der Seele und des Leibes in Freude wurde gleichgesetzt mit dem Lachen.

Dieses Lachen beinhaltete keineswegs das iiber-jemanden-Lachen oder ein iiber etwas das
auBerhalb des eigenen Wesens liegt zu lachen. Das Lachen tritt stattdessen im Erscheinen der
eigenen Lebensfreude auf, die von einem gleichzeitigen Aufgehen der Lichtstrahlen begleitet
ist. Die Gottheit Bahman (Vohuman) nun verkorpert das Prinzip und die Quelle des frohlichen
Denkens in der Natur des Menschen. Und als untrennbare Zwillinge, fassten das Denken und
die Freude den gesamten Leib des Menschen mit ein, und wurden als im Menschen als naturhaft
erscheinende Phidnomene betrachtet.
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Mit der Monopolisierung des Lachens, das durch die Verbindung mit Vohuman entsteht, und
mit der Reduzierung allein auf das Erlebnis Zarathustras als ein einmaliges und besonderes
Vorkommnis, wurde die Urspriinglichkeit des Menschen an sich durch den Zoroastrismus
aufgehoben. Man negierte damit die friilhe Vorstellung iiber eine Untrennbarkeit des
Zusammenhangs zwischen der Freude und der Erkenntnis.

In den Lehren Zarathustras und spdter im Islam wurde die Verbindung von Freude und
Erkenntnis zergliedert und beides als sich widersprechende Dinge aufgefasst. Der fundamentale
Gedanke der Verbundenheit beider Elemente blieb aber unzerstorbar ein vitaler Impuls sowohl
in der iranischen Kultur als auch im alltiglich gelebten Leben im Iran. Und so konnte es auch
dabei bleiben, dass sich der Widerstand gegen die Formen der Herrschaft liber den
menschlichen Geist gleich einem unermiidlichen Ringen um die klare Luft des eigenen und
urspriinglichen Freiheitsbegriffes fortsetzten konnte.

In den Gathas zeigt Zarathustra im Bild der klagenden Urkuh (4evo-daata), die das Allleben
in der Welt (Geusch-Urvan) verkorpert, das Unvermogen des Wesens sich gegeniiber dem
Leid, das im angetan wird zu schiitzen und das Tier ruft nach einem der ihm hilft und es von
seiner Pein erlost. Dieses Urwesen kann sich nicht mittels der eigenen Kraft befreien,
geschweige denn jemals eine eigene Freude erlangen. Es ermangelt dem Leben an der Fahigkeit
sich gegeniiber dem ithm angetanen Leid zu erwehren.

In einer durch die zoroastrischen Mubeds (das sind die zoroastrischen Priester)
uminterpretierten Form, begegnet uns dieses sehr frilhe Motiv im Schahnameh wieder in der
Erzdhlung iiber den Konig Jamschid, und der entscheidende Punkt tritt hier weitaus deutlicher
hervor.

In der altiranischen Kultur ist Jamschid (Yima) der Urmensch gewesen, der mit seiner eigenen
Xrad (= Vernunft) und seinem eigenen Handeln die ,,frohliche* Zivilisation in der Welt errichtet
und so das Paradies auf Erden verwirklicht. Die zoroastrische Theologie reduzierte seine Rolle
des Urmenschen auf die des Konigs, womit sichergestellt werden konnte, dass man sich nicht
mehr mit ihm identifizieren wiirde, sein urspriingliches Bild war immerhin das Abbild der Natur
des Menschen gewesen — doch nicht in der Funktion eines bloBen Vorbilds, sondern die eigene
menschliche Natur wurde mit der Natur des Jamschid gleichgesetzt; jeder Mensch hatte eine
gleiche Natur wie Jamschid.

Im Schahnameh errichtet nun der Konig Jamschid durch seine Vernunft (4ssan Xrad = die auf
sich selbst griindende Vernunft) eine schone und erbliihende Zivilisation. Als seine Xrad den
Gipfel ihres Gelingens erreicht, assoziiert Jamschid sich mit dem Div (dem Ddmonen) und
begibt sich auf eine Himmelfahrt. Die Himmelfahrt stand in der zoroastrischen Theologie fiir
die Moglichkeit einen Einblick in die erhabenen gottlichen Mysterien zu erlangen, und sie stand
fiir die Erkenntnis iiber die letzten und ultimativen Wahrheitsbereiche und die durch die
Erlangung dieser Erkenntnis mdgliche Vereinigung mit Gott.

Die verbotene Himmelfahrt des Konigs Jamschid findet genau am Tag des Neujahrsfestes statt,
der im iranischen Kalender anfdnglich als der erste Schopfungstag galt. Im Bundahischn — dem
dltesten TUberlieferten aber durch die zoroastrischen Priester stark bearbeiteten
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Schopfungsmythos des Iran — konnen wir sehen, dass der Ahriman (der Teufel) die Welt an
diesem Tag beginnt anzugreifen, in alles zu einzudringen, sich in alles einzumischen und damit
alles versucht zu verderben. Der Uberlieferung in der Tradition des Volkes zufolge wird der
Neujahrstag aber einem Gott zugeordnet, der ,,Festemacher* oder ,,Schopfer des Festes* heifit.
Dieser Name im Volksmund driickt den Gedanken aus, dass das Leben in der Welt das Fest
zum Ziel hat, und der Mythos des so benannten Gottes besagt, dass der erste Tag des Jahres der
.Same  ist, aus dem ,alle Zeit als ein Fest’” entwichst.

Mit der spéteren Umdeutung des Neujahrstages wurde der Welt und der Geschichte ein anderes
Ziel gegeben. Der hochste Festtag, die Wurzel aus der alle Tage der Zeitgeschichte als ,,Fest*
entwachsen, wandelt sich zum Tag der grof3ten Freveltat des Menschen.

Durch die Anderung im Ziel beginnt die Zeit also mit dem Verbrechen der menschlichen
Vernunft (Xrad) gegen Gott. Die menschliche Vernunft und die aus ihr gewonnenen
Erkenntnisse sind nicht nur unfdhig Freude und Gliick auf weltlicher Ebene zu erlangen,
sondern ihre Natur ist gleichsam ahrimanisch (teuflisch, verderbend) und erst am Ende, am
Gipfel des Handelns, offenbart sich der wahre menschliche Charakter, die wahre menschliche
Natur.

Dem zoroastrischen Weltbild zufolge verdreht Ahriman alles mit seiner List und vermag alle
Richtigkeit zu kippen. Er ist der Feind des Lebens, der erst in Liebe auftritt allein um die
Gelegenheit zu finden zu zerstoren, zu toéten und zu morden. Die menschliche Xrad ist von
solch einer ahrimanischen Beschaffenheit. Sie zeigt sich erst als zivilisationserrichtend, um
zuletzt die Wahrheit zu enthebeln und die ,,festgleiche* Freude zu vernichten. Das was die
menschliche Vernunft als Wohl und Heilsam fiir das Leben entdeckt und ersinnt, schldgt um in
einen Affront gegen das Gottliche. So wird der Mensch schlieBlich genau hierfiir betraft und
Jamschid (Yima) dem Mythos zufolge in der Mitte entzwei geségt.

Der Widerspruch zwischen menschlicher Erkenntnis und Freude hat sich im Islam in einer
anderen Form fortgesetzt. In der iranischen Kultur kénnen wir aber entdecken, wie die grof3en
Dichter und Mystiker eigene Weltbetrachtungen in spontaner Weise auf die islamische
Tradition libertrugen, und damit umgingen sich ganzlich dem neuen Gott Allah zu beugen.

Der grof3e iranischen Mystiker und Dichter Fariduddin Attar (oder Attar Neyshapuri) gibt der
islamischen Erzéhlung von der Schopfung des Menschen beispielsweise eine radikal andere
Wendung um den Ubermut und die Rebellion, selbst gegeniiber Gott (Allah, als der héchsten
Machtinstanz) und selbst auch die Verdammnis, als eine Voraussetzung der Suche nach
Wabhrheit darzustellen.

Attars Buch iiber die Wahrheitssuche in sieben Stadien (Manteq al-Tayr) beginnt mit der
ungeheuerlichsten Freveltat gegeniiber dem allméchtigen Gott. In dieser Erzdhlung kann man
die tiefe Kluft und den Widerspruch zwischen Erkenntnis und Freude, die der Gedankenwelt
der urspriinglichen iranischen Mythologie entgegenstand, deutlich erkennen.

Was die iranischen Kultur im Vergleich zur jiidischen- und der griechischen Kultur
kennzeichnet, ist genau diese innige Vereinigung von Erkenntnis und Freude im menschlichen
Dasein. Im Gegensatz zur Bibel, in der die zwei separaten Baume im Paradies (im Garten Eden)
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— zum einen der Baum der Erkenntnis und zum anderen der Baum der Unsterblichkeit oder
genauer des ewigen Lebens — als Wesenseigenheiten Gottes dargestellt werden, gibt es im
iranischen Mythos nur einen einzigen Baum, und zwar einen, dessen Wurzel die
Unsterblichkeit und dessen Friichte und Blétter die Erkenntnis darstellen.

Die Unsterblichkeit (die ein fortwdhrendes ,,Frisch-Sein“ und das immer von neuem
stattfindende Ergriinen bedeutete) und die Erkenntnis wachsen auseinander. Beide
Grundeigenschaften sind aber in einem Keim vereint vorhanden. Der Same ist gleichzeitig die
Quelle der Lichts (der Erkenntnis) und er ist das immer von neuem stattfindende Sich-
Erfrischende und Griin-Werdende. Die Natur des Menschen selbst besteht aus einer ,Griinheit’
(dem vom neuen Entstehenden oder Erstehenden) und einer ,fréhlichen Erkenntnis’. Der
Mensch (der in seiner Gesamtheit der ,Mar-Tokhm’ ist) ist, wie sein Name im Iranischen bereits
selbst ausdriickte, dieser besondere Keim oder Same (Tokhm).

Attars Erzdhlung zufolge (die Frage des 22. Vogels, die Beschreibung des ersten Tals oder im
Tal des Suche) befiehlt der Gott Allah, als er sich an die Schopfung des Urmenschen (Adam)
machen will, allen Engeln sich zu beugen, um nicht das Mysterium anzuschauen, das Gott im
Menschen verbirgt. Der Teufel (Iblis) begeht aber ein Verbrechen, das Allah ithm nicht
vergeben wird. In seinem Ubermut und als Wagnis lehnt Iblis es ab sich zu beugen, und will
dieses Mysterium mit seinen eigenen Augen erblicken. Seine Wahrheitsliebe ist so stark, dass
kein Befehl, noch nicht mal das géttliche Machtwort, ihn von dieser Tat abhalten und vor den
moglichen Folgen abschrecken kann. Der Wille zur Erkenntnis der Wahrheit iiberwindet fiir
Iblis das von hochster Instanz und Autoritit gegebene Verbot. Anders gesagt zieht Iblis die
Erkenntnis der Wahrheit durch die eigene Anschauung dem Glauben vor.

Iblis achtet Gottes Gebot nicht und schaut somit in das Mysterium des menschlichen Seins, das
keiner sehen und keiner wissen darf. In dieser Erzédhlung zu Beginn der Wahrheitssuche im
Buche Manteq al-Tayr nimmt der Iblis die Gestalt des vor dem Menschen Vorbildlichen an.
Iblis wird hier als ein Vorbild in der Wahrheitssuche représentiert, als etwas das zur
Nachahmung reizt und seine Urtat trigt die Qualitét einer exemplarischen Handlung in der
Suche nach Wahrheit. Der Machtgott hingegen wird implizit als ein Hindernis in der Frage iiber
die menschliche Wahrheitssuche angedeutet.

Nun gelangte Iblis in die Lage jedermann die Wahrheit, die blof3 ein Mysterium bleiben sollte,
verraten zu konnen. Fiir Gott (Allah) machte Iblis sich des Erwerbs des Wissens schuldig, das
weder Iblis noch andere besitzen diirften. So bestraft Gott Iblis als Wahrheitswissenden, weil
er, Gott, befiirchtet, dass die geheim zu bleibende Wahrheit nunmehr allen weiter- und somit
bekannt gegeben werden kann. Und durch das Folgen Iblises konnte schlieBlich auch jeder
Mensch das eigene verborgene Wesen betrachten — oder aber sich sogar seiner eigenen ,,Seelen-
Verwandtschaft mit Iblis (Artha = Iblis) bewusst werden. Dies war es, was der Gott Allah
befiirchtete.

Das Urelement menschlichen Lebens ist in der iranischen Kultur die Gottheit Artha gewesen —
ein Gott selbst, der ein Urfeuer, ein ur-unbeugsam sich erhebendes Feuer, das eine Quelle des
Lichts (der Erkenntnis) und ein Brunnen des Freudenfestes gewesen ist. Diese iranische
Gottheit namens Artha wurde in Arabien Iblis, Abu-Mara und auch Haares genannt. Der

Jg. 3 (2022), Heft 1 9



Prophet Mohammed wollte diese andere Gottheit aus dem Geisteswesen der Menschen
vertreiben, diese Gottheit verhésslichen oder zumindest ihre kulturelle Existenz verdecken.

So wird Iblis als Erz-Liigner, Wahrheitsverdreher und Verfalscher mit der ewigen Verdammnis
bestraft und als der bedrohlichste Feind des Menschheit deklariert, weil Iblis (Artha) selbst
dieses Mysterium ist, das in jedem Menschen verborgen liegt. Durch die Verdammung des Iblis
entstellt Allah tatsdchlich die arthaische Natur (die gottliche Natur) des Menschen und lésst ihr
duBeres Abbild erstarren.

Die Wirklichkeit des menschlichen Wesens in der Form wie die Iraner es einst in ihre Umwelt
getragen und verbreitet hatten, wurde durch den Gott Allah wohlweiBlich fast vollstindig
verdrangt, denn ein Feuerfunke im menschlichen Sein, der sich selbst erhebende und von selbst
wachsende Feuerkeim, der Artha oder Iblis heiflt und sich niemals beugt oder unterwerfen
wiirde, wird sich auch weder génzlich dem Gott Allah noch irgendeiner anderen Autoritét
gegeniiber vollends ergeben.

Die Wahrheits- und Erkenntnissuche des Glaubigen ist mit der Freude und dem Wohlsein nicht
vereinbar, wenn diese sich auferhalb der Versprechen Allahs bewegen. Gott (Allah) selbs
profaniert hier in der Strathandlung die Wahrheit, indem er den Wahrheitskennenden (Iblis) zu
Gunsten des Wohls der Glaubigen als ,,Liigner* diffamiert.

Mit dieser harten Strafe geht Gott gegen die Weitergabe der Wahrheit an den Menschen vor.
Iblis will diese fiirchterliche Achtung aber fiir alle Zeiten auf sich nehmen, weil ihm die
Anschauung der Wahrheit trotz ewiger Verdammnis ein oberster Wert ist. Die Freude, die die
Erkenntnis der Wahrheit in seinem Wesen erzeugt, hebt das gesamte Leiden, das der neue Gott
ithm durch die Verdammnis als Liigner zufiigt, fiir ihn auf. Die Struktur der Erzéhlung zeigt,
wie der Trieb der Wahrheitssuche eine unvorstellbare Kraft des Leidtragens hervorbringt. Sie
hilt die Bezichtigung der Liige und die Verneinung und Anfeindung der Wahrheit aus.

Die Wahrheitssuche im Laufe der Geschichte ist, was die Fragen geistiger Gewaltherrschaft
anbetrifft, eine Tragddie des Leidens. Wer ist dieser Iblis, in dessen Wesen die Freude und das
Wohlbehagen so tief mit der Erkenntnis und der Wahrheit verbunden sind, dass keinerlei Angst
vor der Verleumdung durch die hdchsten Machtinstanzen ihn ,auseinanderreiflen‘ kann?

Iblis ist, durch seinem spontanen Widerstand gegen Allah, nicht um die Rettung seines
Seelenheils besorgt, und er hat kein Paradies vor Augen und mochte auch nicht mit einem
ewigen Leben im Paradies belohnt werden. Das jenseitige Paradies, das der Prophet
Mohammed verspricht, bildet fiir ihn keine reale Lebensfreude. Er kann die Freude, die mit der
Erkenntnis verbunden ist, durch ihr stindiges hervorspringen aus dem eigenen Lebensquell in
der Gegenwart erleben. Er ist gegen &uBlere Leiden dadurch geschiitzt, weil er selbst der
Ursprung von Freude ist und weil er selbst durch seine eigene Freude bestimmt wird.

Er verstoft gegen das Gebot eines Gottes, der die freie Wahrheitssuche und die Vereinigung
der Freude mit der Erkenntnis in der Welt, in seiner Welt, nicht vorgesehen hat.
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Der Iblis des Koran ist die iranische Gottheit Artha gewesen. Sie war der Herd
aller Feuerkeime, die Ahre aller Lebenssamen und das Urelement (der Same) des
Lebens

Iblis, dessen Wesen aus dem Feuer besteht, ist von Natur aus hochlodernd und nach dem
Erhabenen strebend. Die islamischen Uberlieferungen bestiitigen uns, dass Iblis eine iranische
Gottheit war, und dass ihr anderer Name Abu-Mara und Haaress gewesen ist. An diesem
Namen und dem feurigen Wesen erkennt man ohne jeden Zweifel, dass es sich hier um die
iranische Gottheit Artha-Khuscht handelt, die in der Provinz Fars, nahe an Arabien liegend, die
hochste Gottheit war.

Abu-Mara ist in seinem Wesensattribut: mara, das das ,,An-sich-Seiende, Sich-Bewegende und
das aus der Verbindung zweier Krifte Schopfende* bedeutet. Und Haaress ist eine
Arabisierung des Wortes bzw. Namens Artha = Arass.

Artha-we-Khuscht, der Name der frithen iranischen Gottheit, heiit: Artha die gute Ahre. Die
Iraner haben diese Gottheit als eine Ahre konzipiert, deren Korner der Entstehungssamen der
Menschheit ist, und dieser Same wurde mit Feuerwiirfeln gleichgesetzt. Die Schopfung war ein
Prozess der Streuung dieses Feuersamens auf die Erde und sie gilt selbst als ,die Erde (Korper).
Der Ursprung des Lebens in jedem Menschen ist, wie wir in dieser Untersuchung besprechen
wollen, der ,gbttliche Feuersame’ oder Artha selbst. Artha ist in jedem Menschen ein Korn
dieser Ahre. Aus diesem Grund trug die Gottheit Artha das Attribut Hu-Citra, d.h. ,,des guten
Samens; der guten Ahre*.

Den Mond am Firmament sah man als den Trager der Wolke und er galt als eine Einheit mit
den Wolken. Die Wolke hat durch den Blitz die Samen, die allesamt im Mond (der Ahre aller
Lebenssamen) sind, auf die Erde gestreut und dadurch alle Korper schwanger gemacht. Wolke
und Blitz beide wurden Sang = verbundenes Paar = ,,Stein genannt. An der Bezeichnung des
Blitzes im Persischen und im Tabari-Dialekt konnen wir erkennen, was der Blitz (das Feuer)
hier genauer bedeutete:

In Tabari heif3t der Blitz 1. Al-su-su, 2. Sandjel, 3. Sakel, 4. Elbis und 5. Alb:
1. Al-su-su ist der ,,Lichtstrahl der Al (der Geburtsgottin)®.

2. Sandjel ist Sang-el, ,,die Al der verbundenen Paare®. Dieses Wort tritt im Koran in der
Form von Sedj-dhil auf.

3. Sakel, Sak-el = Sang-el diese Worter tragen die gleiche Bedeutung.

4. El-bis bedeutet ,,die A/ mit dem verbundenen Paar (bis = vis = vi). Dieser Name
des Blitzes wird in dem Wort ,,Iblis* arabisiert , das im Koran den Satan bezeichnet.

5. Alb ist die Verkiirzung von Al-beh, ,,der guten A/

Im Persischen umfasst die Bezeichnung fiir den ,,Blitz*“ die Bedeutungen 1. Feuer und 2.
Artadjak = Artha + djak. Djak ist eine Form eines sogennanten Jugh oder Djoft, das heif3t eines
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»gebundenen Paares” in einem besonderen, archetypischen Sinne, den wir spéter noch
besprechen werden.

In all diesen Bezeichnungen wird offenkundig, dass der Blitz — der das Urelement des Lebens
oder der Feuersamen Arthas (der Gottin Artha Khuscht) ist — in den ,,Herd* des menschlichen
Korpers eingeht. Im Pahlavi bedeutet Korper: Tan gleichzeitig auch ,,Feuerherd*.

Der Blitz der Wolke, stellt das Licht dar, das die Geburt des Regens begleitet. Die dunkle
Wolke ,,lacht” im Gebéaren des Wassers. Der Blitz wird als ein Lachen und als die Freude der
,Entstehung der Lebensquelle’ begriffen. In der iranischen Literatur ist das Bild des Blitzes als
lachend tiber einen groflen Zeitraum bestehen geblieben. Die Geburtsgottin (die dunkle Wolke
= Simorgh) bringt mit dem Regen durch den Blitz die Welt zum Lachen, zur Freude. Sie
erheitert die Welt durch ihre Erfrischung.

Das Ideal der Iraner war es nicht ein Lichtempfanger oder ein durch eine fremde Lichtquelle
Be- oder Erleuchteter zu sein, sondern stattdessen die Quelle des Lichts und der Warme, und
dies beides zusammen, selbst zu sein.

Der Urfeuersame des Lebens (Axv) hat die Kraft sich durch seinen Reichtum und seine Fiille in
das Vielartige, das Unzéhlbare und Vielfarbige umzugestalten. In diesem Prozess des Sich-
Austreckens, des Ausbreitens, Sich-Offenbarens, Aufstehens und Sich-Erweiterns, erscheint
das Erlebnis der existenziellen Freude, des Lachens und der Heiterkeit.

In Ausdriicken wie Vista-axv, Farr-axv und Ustan-axv hat man die Existenzwerdung als die
Synthese von Leben, Freude (Lachen) und der Xrad (eines ,Denken-Hellwerdens*) erfasst. Das
Zurweltkommen war die gemeinsame Erstehung des Lebens, der Freude und des Lichts (der
Erkenntnis). Lachen und Freude, verbunden mit der Erkenntnis durch die Xrad, waren der
Prozess der Umwandlung und der Gestaltgewinnung des 4Axv (des Ursamens des Lebens) im
Dasein.

Der iranische Gott bringt den neuen Gott jeden Tag dreimal durch seine Kritik
zum Lachen!

Die Erinnerung an diese Gottheit — eine Gottheit, die die ganze Lebenswelt durch ihren
lebensschenkenden und lebensbejahenden Charakter zum Lachen brachte und die Existenz in
Freude zu versetzen vermochte — ist uns in einer Erzéhlung Attars in seinem Buch ,Mosibat
Nameh’ erhalten geblieben:

Zu Moses Zeiten gab es einen Mann der Barkhe Asswad (der schwarze Blitz, Asswad = schwarz,
Barkh = Bargh = Blitz) genannt wurde. Dieser Mann verbreitete solch eine erfrischende
Heiterkeit, dass er in seiner Dunkelheit sogar dem Glauben ein frohliches und rosig-rotes
Gesicht verleihen konnte. Das Jahr war in Israel sehr trocken gewesen, es gab eine Missernte
und viele Menschen starben. In seiner Not wendete sich das Volk an Moses, damit er von Gott
Wasser erbete. So ging Moses in die Gefilde und richtete diese Bitte an Gott. Seine Bitte wurde
von Gott aber nicht erhort. Er bat Gott nochmals und befragte ihn nach einem Ausweg aus der
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prekédren Lage. Darauthin sprach Gott zu ihm und sagte, dass es da nur einen Knecht Namens
Barkh gibe, auf dessen Gebet um Regen er einzig und allein horen wiirde.

Moses machte sich somit auf den Weg, um diesen Mann ausfindig zu machen und ihn darum
zu beten, mit ihm in die Wiistenei zu kommen und Gott um eine Regenwolke zu bitten. Am
folgenden Tag kam Barkh hinaus in die Steppe und das ganze Volk scharte sich um ihn.
Plotzlich erhob er seine Stimme und begann in verwerfender Weise zu Gott zu sprechen: ,O
Gott, bring diesen Menschen doch nicht jeden Tag eine Qual auf die ndchste und ein Leid nach
dem andern, und zieh’ die Menschen doch nicht fortwéhrend in ihr Verderben. Wenn Du diese
Geschopfe schon erschaffen hast, warum ldsst Du sie dann verhungern und im Elend allein. Es
scheint, dass von Deiner Milde und GroBziigigkeit nicht das Geringste iibrig geblieben ist. Ich
meine es ziemt Dir nicht, dass Du das Volk durch solch eine Hungersnot bestrafst!’

Sofort als Barkh diese Worte gesprochen hatte fing es an in Strdémen zu regnen. Die Welt wurde
durch den Regen erfrischt und das Volk war vor Freude ergriffen. Am anderen Tag nun
begegnete Moses Barkh zufillig, und Barkh sprach Moses an: ,Hast du gesehen wie ich mit
Gott in ganz intimer und freundschaftlicher Weise ein Zwiegespriach gefiihrt habe!” Auf diese
Aussage reagierte Moses emport und wurde furchtbar wiitend. Er schiumte iiber wie ein
brausendes Meer, weil Barkh mit solch einer Frechheit, einer Dreistigkeit und mit solchem
Ubermut zu Gott gesprochen hatte, und so wollte er Barkh jetzt gerne, wegen dieses
respektlosen Verhaltens seinem Gott gegeniiber, kranken und verletzen.

In dem Augenblick, als die Wut liber Moses hereinbrach, erschien plotzlich Gottes Bote, der
Engel Gabriel, und sprach zu Moses: ,Moses, sei nicht zornig und krianke Barkh nicht, weil er
ist derjenige, der meine Milde und meinen Edelmut jeden Tag dreimal, wie die Blumen des
Friihlings aufbliihen ldsst und mich zum Lachen bringt. Er ist der wahre Anlass unserer Milde
und unserer Zirtlichkeit, die uns Lachen ldsst. Was er tut ist nicht deine Angelegenheit und Du
kannst dies nicht vollbringen. Bei ihm aber ist es seine Wesenseigenschaft.’

Barkh, der tatséchlich dem Wortsinne nach ,,Blitz* (Bargh) heil3t, ist wie wir oben einleitend
beschrieben haben, der Name dieser alten Gottheit und dieser Name und bzw. auch die
Bezeichnung des Blitzes wird mit dem Lachen identifiziert. Wenn auch Attar vermeidet Allah
oder Jahweh als ein lachendes Wesen anzunehmen, so macht er doch das Lachen als Ausloser
der Milde und des GrofBmutes akzeptabel. Attar mediiert nicht zwischen dem altiranischen Gott
mit Allah, wie es und im ersten Augenblick erscheinen konnte, sondern in der Tiefe seines
Herzens gibt er dem heidnischen Gott die Priferenz. In stiller Weise verherrlicht er ndmlich
einen Gott, der durch die Kritik und durch das intime Verhéltnis mit den Menschen in innigster
Freude lacht und der sich daraufhin korrigiert und maBigt.

Wie es scheint, sehnt Attar sich nach seinem heidnischen Gott, der, obgleich er einerseits als
Iblis verdammt und versteinert wurde, auf der anderen Seite noch als guter Knecht den Hof-
narren des neuen Gottes spielen darf, und dessen Lachen (der Blitz) in Wirklichkeit die Geburt
des Regens aus der dunklen Wolke begleitet, die die ganze Welt ergriinen lédsst und erfrischt.
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Das menschliche Leben als ein Entflammen des Feuers. Wie die Iraner das
Menschenleben deuteten

Das Fundament der Erscheinung des neuen Menschen im Westen begriindete sich auf dem
Mythologem des Prometheus, das der menschlichen Existenz eine andere Deutung gab als das
biblisch-christliche Menschenbild. Der Titan Prometheus hat das Feuer gegen den Willen des
Zeus aus Liebe zu den Menschen gestohlen und es ihnen tibergeben. Diese Art der Rebellion
und dieser Widerstandsgeist wurden wirksam fiir den westlichen Menschen als Vorbild des
Widerstandes gegen Autoritéten.

Die Gehalte iranischer Mythologie wurden durch die zoroastrische Theologie verdeckt und in
Vergessenheit gebracht. Die Terminologie der iranischen Mythologeme findet sich im
,Bundahischn’: Das Wort selbst bedeutet ,,die Erkenntnis {iber den Ursprung®. Auch die
persischen Worter Daastaan und Daatestan, die Firdausi im Schahnameh sinngleich dem
Worte ,,Mythos* verwendet, bedeuten in dhnlicher Weise ,,Ort der tiefen Erkenntnis®. Eine
wahre Erkenntnis iiber einen Gegenstand, ist eine Erkenntnis mittels derer man zum
Entstehungsort seines Ursprunges gelangt. In dieser Weise sollte es sich auch mit der
Erkenntnis liber das Feuer in der iranischen Mythologie belaufen.

In den uns iiberlieferten Pahlavi-Texten findet man die Erwdhnung dessen, dass der Mensch
ein ,,Same des Feuers* ist. Ausfiihrlicher erfahrt man dariiber in diesen Texten jedoch nichts.
In der frithen iranischen Kultur betrachtete man den Menschen als einen ,,Samen des Feuers®,
und die Bedeutung dessen war, dass der Mensch ein ,,Same* der Gottheit Artha ist.

Der Mensch brauchte nicht gegen seinen Gott zu rebellieren oder sein feuriges Wesen durch
das Entwenden des Feuers erlangen. Es bedurfte auch keines Feuerbringers, denn damit wire
seine eigene Gleichartigkeit mit dem Ursprung, d.h. mit Gott, negiert. Weitlaufig bildete dies
auch den Grund dafiir, dass die zoroastrische Theologie den Terminus des ,,Feuersamens*
beibehielt; sie riss ihn aber aus seinen urspriinglichen Zusammenhéngen heraus und ordnete
ithm andere Bedeutungszusammenhinge zu, um dem eigenen Gott Ahura Mazda als Schopfer
des Menschen Platz zu machen, und, so konnte sie auch die Verwandtschaft von Gott und
Menschen auflésen.

Das Wesensbild der frithen Gottheit Artha war das Sinnbild der ,Ahre* in all ihren mdglichen
Formen: als Traube, als Ahrenkrone des Weizens oder der Gerste, als Dattelzweig, als Bliite
einer Blume (durch die Vielzahl ihrer einzelnen Blitter), als Hyazinthe und als Granatapfel, der
all seine Fruchtsamen unter seiner Haut trdgt — all diese Bilder standen als Symbole des
Archetypen der Ahre. Noch in der Zeit des Dichters Hafez war die Gestalt dieser Gottheit als
Gol-chehreh in der Erinnerung lebendig. Gol-chehreh bedeutet ,,das, was in seinem Wesen
einer Blume gleicht* (am ehesten einer Rose). Es ist eine ,,Ahre* im abstrakten Sinne, von der
keiner ihrer Samen dem anderen gleicht.

Die friihe Gottheit war ,,dhrengleich® und alle Menschen und alles Lebendige betrachtete man
als durch sie hervorgebrachte, sich voneinander unterscheidende Samen. Das persische Wort
Tokhm umfasste die Bedeutung des ,,Samens® (oder aber auch der ,,Spermien®). Das Wort
wurde zugleich auch mit dem ,Feuer als Lebenswarme®“ gleichgesetzt. Diese
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Bedeutungsidentitdt fand sich auch im Bild des Feuerherdes oder dem Feuerbehiltnis, in dem
sich Feuerwiirfel oder Feuerkohle befinden.

Die Gottheit Artha nannte man auch Artha-we-Khuscht, das ,,Artha die gute Ahre* bedeutet
(Weh = Vohu = ,,gute). Im Volksmund benannte man eine ihrer Hauptwesenseigenschaften als
wsarfraaz®, das heiBt: die, die ihren Kopf hoch trigt, die sich erhebt, die einen
Selbstbehauptungswillen hat, die sich widersetzt und rebellisch ist. Und so wie diese
Eigenschaft zur Gottheit gehorte, so war sie auch in jedem ihrer Abkommlinge vorhanden. Die
Menschen als ihre Samen, tragen ihre gottlichen Eigenschaften der Fihigkeit des Sich-
Erhebens, des Selbstbehauptungswillens und der Erhabenheit. Dieses Menschenbild
widerspricht dem jiidisch-christlichen und dem islamischen Menschenbild. Auch widersprach
dieses Menschenbild dem Zarathustras. Zarathustra benannte die Gottheit Artha um, und er
raubte ihr ihre Wesenseigenschaft als Ahre. Der zoroastrische Hauptgott Ahura Mazda war frei
von jeder dhrengleichen Eigenschaft. Ungleich zur Gottin Artha verwandelte er sich nicht zur
Materie, zur Welt und zum Menschen.

Das Wort ,,Ahre* in der deutschen Sprache ist mit dem englischen Wort ,,ear* (= the fruiting
body of a grain plant) identisch. Auch das persische Wort Gusch (,,Ohr*) entspricht dem Wort
Khusche = ,,Ahre”. Das Englisch ,,ear* ist etymologisch wortverwandt mit den persischen
Weortern: Ir, Hir und Hry, die allesamt ,,Drei bedeuten.

Die dreiblittrige Pflanze, das Trifolium, verstand man als die ,,Ur-Ahre*. Ihr Ursprung war
unsichtbar und ungreifbar, doch in dem Moment ihres Erscheinens tritt sie als Spektrum der
Vielfalt auf. Die Dreiblattrigkeit war das Sinnbild der Entstehung des Vielfaltigen aus einem
im dunklen und im verborgenen liegenden Ursprung. Im Persischen nannte man das Trifolium
Humaneh, das eine weibliche Form des Namens Vohuman bzw. Bahman ist. Die Ur-Ahre oder
die urspriingliche Schépfungs-Ahre sah man am Himmel in den Plejaden (pers. Khusche
Parvin), die, so meinte man, sich aus drei sichtbaren ,,Zwillingen” und einem unsichtbaren
Stern zusammensetzten. Diese sechs Sterne oder ,,drei Zwillinge* galten als ,,Artha-we-
Khuscht*.

Das Bild der Khusche (der Ahre), deren verschiedenartige Samen alle Vielfalt darstellten und
die man als den Ursprung der Welt dachte, teilte sich in drei Seinsbereiche — dem des Wassers,
dem der Erde und dem des Himmels — in denen es seine Darstellungs- oder
Verbildlichungsformen fand:

Der Vollmond, den man als eine Umarmung des Halbmondes mit den Plejaden betrachtete, galt
als eine Ahre im Himmel: Die Ahre, die die Plejaden bilden, liegt im Bauche des Halbmondes
(der Halbmond versinnbildlichte den ,,Mutterleib®“. Im Persischen bezeichnete man ,,den
Mutterleib* als Aabgah, das im wortlichen Sinn ,,Wasserzisterne* bedeutet.)

Simorgh im Schahnameh (Artha, die auch Artha Khusche genannt wurde) hat ihr Nest (4-
schyanne) auf drei Baumen im Elborzgebirge. Das Wort A-schyanne, das Nest bedeutet, hief3
zugleich aber auch Himmelsdach. Das Wort Schy+yane bedeutet ,,Heim der Vereinigung von
Dreien®. Die Vorsilbe Sche bzw. Schy bedeutet ,,Drei” und die Nachsilbe Yane (Yaone) ist der
,»Vereinigungsort“. Die Darstellungen im Schahnameh lassen auf das gleiche Bild der Plejaden
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zuriickschlief3en, dort aber als ein ,,aus drei Bdumen Gewachsenes®, wobei das Nest bildlich
auf den Baumen liegt.

Ein anderes Bild der Khusche ist das der am Fluss Daiti rastenden Kuh. Diese ,,Erd-Kuh*
besteht aus dem Samen von allem Lebendigen oder allen ,,Lebenssamen*.

Ein weiteres Bild ist das vom Baum im Weltmeer, auf dem Simorgh sitzt und als ,,Ahre* dieses
Baumes genannt wird. Simorgh schiittelt sich und streut so ihre Samen aus, die durch den Wind
iiber die ganze Erde verteilt werden.

Dariiberhinaus muss gesagt werden, dass die Zahl Drei (Ir, Hir, Shr, Shy, Hry, Dry ... ) und ihre
Multiplikation die Bedeutung der ,,Ahre* sinnbildlich im Sprachgebrauch implizierten.

All diese und dhnliche mythologisch verbundene Bilder, stellen den gleichen Gedanken im
Himmel, auf der Erde und im Meer (im Wasser) dar, weil diese Seinsbereiche als gleichwertig
und auch als substanzgleich betrachtet wurden. Sie alle wiesen auf eine Synergie oder Paarung
von Wasser und Samen ( = Feuer) als Schopfungsquelle hin.

Simorgh im Schahnameh auf den drei Bdumen nistend erscheint immer innerhalb dunkler
Wolken. Und die Gottheit im Himmel ist wesensgleich mit der ,Samen-Kuh* auf der Erde, die
die Erde selbst verkorpernd am Flussufer ruht, und auch mit dem Meeresvogel, der auf dem
Baume Van Vas Tokhmak sitzt. Den Mond versah man im Bundahischn mit dem Attribut er sei
,wolkenhaltig®, er berge Wolken in sich oder sei mit den Wolken gepaart. Der Gedanke der
Gebundenheit von Wasser und Samen (Feuer) ist in jeder der drei Seinsdimensionen
gegenwirtig. Die Form einer miteinander verbundenen Zweiheit, die durch ihr Verbundensein
als ein Dreiheitliches galt, findet ihre Spiegelung aber auch im Wesen aller ,,Lebenssamen®.

Die Ahre war ein Denkbild und hatte mit einer realen Ahre wenig zu tun, da eine reale
pflanzliche Ahre sich primir durch die Gebundenheit der Wiederholung kennzeichnet. Das ab-
strakte Bild der Ahre betonte aber den Aspekt der Vielfalt und Verschiedenheit der Teilchen
aus der die Ahre sich zusammensetzt. In diesem Bild wurde eine Verbundenheit des Seienden
und Lebendigen zum Ausdruck gebracht. Gott war die Verbundenheit von allem und alle
Existenz war verschiedenartig und individuell. Gott als das Urelement von allem, verwandelte
sich in die Mannigfaltigkeit, das hieB, dass die Welt sich nicht auf der Grundlage der
Gegensitze bildet, sondern das Verschiedenartige bildet sich aus der Verwandlung einer
gleichen Substanz. Die bildlich gedachte Ahre setzte sich aus allem anders-, verschiedenartig-
oder unterschiedlich Seienden zusammen und in ihr fiigte sich der Gedanke von Pluralitidt und
Verbundenheit zu einer Gesamtheit. Das Weltall, die Goétter und die menschlichen Kulturen
wurden als andersartig aber miteinander verbunden betrachtet. Andersartigkeit bildete hier
keinen Gegensatz.

So war der Mensch auch kein ,, Knecht* oder keine ,,Kreatur® Gottes, sondern man sah den
Menschen, gleich welcher Nation, welcher Religion, welcher Rasse, welchen Geschlechtes
oder welchen Stammes er sich selbst zuordnete, als einen Samen (den Feuersamen) der
Gottheit, auch wenn die Menschheit sich selbst ihrer Zusammengehorigkeit nicht bewusst sei.
Die Menschheit besteht aus der gleichen Substanz wie Gott oder wie ihr Ursprung. Im
iranischen Denken wurde Gott als Ursprung des Menschen verstanden, nicht als sein Schopfer.
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In diesem Weltverstindnis nahm das Phanomen des Glaubens als einem religidsen Akt keinen
Platz ein, da deren Religion (pers. Din = Daena) in ihrer Ontologie nicht an das
Glaubensbekenntnis gebunden war; die Religion bedurfte nicht des Glaubens. Es besteht keine
Notwendigkeit an Gott oder an eine Gottheit zu glauben, sondern des Menschen Aufgabe ist
es, den individuellen Gottessamen, den Ur-Feuersamen Gottes, in sich zum Entflammen zu
bringen. Jeder Form der Macht, die diese Gottesurspriinglichkeit bezweifelt, negiert oder
zerstoren will, kann mit Widerstand und Rebellion begegnet werden. Der Mensch besitzt das
inhdrente Recht zur Infragestellung jeder Instanz, die seine Identitét als einem ,,Gottessamen*
verwirft.

Die Einheit und die Vielfalt galten in der altiranischen Kultur als
zusammengehorend

Der Same und die Ahre

Dem Erleben und Erfassen des ,,Ursprungs® oder der ,,Wahrheit”, in der Vielfalt derer
moglichen Entfaltungen und Erscheinungen, sprach man im frithen iranischen Denken einen
hochsten Wert zu. Der Ursprung (Tokhm = Cithra) transsubstantiiert sich zur Vielfiltigkeit und
nicht zu einer einzigen Form. Es gab in der iranischen Weltanschauung auch keine
»Scheinwelt™ oder eine als minderwertig zu betrachtende ,,Welt®.

Die Gottheit Artha war einerseits die Ahre = Khusche und gleichzeitig auch der Same = Tokhm.
Sie ist ,,Weh- Khusche und ,,Hu-Cithra®, das bedeutet, dass die Ahre und der Same ihre beiden
miteinander verbundenen Gesichter sind. Oder anders ausgedriickt ist Artha auch die Ahre
(Khusche), die bereits im Samen (Tokhm) immanent verborgen liegt. So ist beispielsweise der
Mensch, als der Feuersame Arthas, der ,,Mar- Tokhm*. Die Seele (die Psyche = Urvan = Ravan)
des Menschen selbst ist dhrengleich, woraus folgte, dass man die Psyche (Ravan) als die
ordnende und zusammenhaltende Kraft der Korperorgane betrachtete, denn die sinnbildliche
Eigenschaft der Ahre war die einer ordnenden Verbindungskraft der einzelnen Teile zu einem
Ganzen. Die ordnende und bildende Kraft des Ganzen liegt aber auch in jedem ihrer
Feuersamen.

Der Aspekt des Ahrenhaften war iiber dieses Gottheitsbild im menschlichen Sein (Tokhm)
mitbeinhaltet. Der gleiche Gedanke lag auch im Bilde des Jaam-e Jam, des Bechers des Konigs
Jam — der urspriinglich als der Urmensch galt. In der iranischen Literatur der islamischen Zeit
galt der Jaaam-e Jam als das Idealbild einer Erkenntnisquelle. In diesem Becher ist das ganze
Weltall zu erblicken. Man sah das Ganze als im einzelnen Keim (7okhm) Vorhanden-Seiendes.
So lag ein Ganzes auch im Menschen, weil Artha den Samen des menschlichen Leibes bildete
und gestaltete.

Auf solch einer Grundidee aufbauend, konnte eine ungeheure Fiille der Formen, die sich aus
den Feuersamen Arthas herausgestalteten, mit der Herkunft aus einer Einheit als vertrdglich
erscheinen. Und andererseits ist diese Einheit selbst aber auch aus der Bindung der Vielheit
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entstanden. Das heif3t: die Urspriinglichkeit wurde transferiert. Man kann die Urspriinglichkeit
in allen Samen, in allen Entfaltungen und allen Formgebungen erleben.

Die schopferische Kraft lag sowohl im Schopfer als auch in den Geschopfen. Der Gott war
dadurch mit dem Menschen gleich. Und dies heif}t, es war der dhrengleichen Eigenschaft der
Gottheit geschuldet, dass alle Menschen ein Gleiches mit ihr und mit sich selbst waren. Die
Gottheit Artha stellte den Stolz und das Selbstgefiihl im Menschen her und sie war in jedem
menschlichen Wesen (Mar-Tokhm) in ihrer doppelten Wesenheit als einzelner Same und als
Khusche oder ein Ganzes vorhanden.

Das Gottliche oder der Ursprung erhellt sich, indem es sich vervielfaltigt. Die Urspriinglichkeit
selbst ist in ihrer Tiefe dunkel und unbekannt, im Ausdruck ihrer Vielfdltigkeit und in der
Buntheit der Formen und Farben kommt sie aber zu Lichte. Und schaut man die Verbundenheit
dieser Vielfalt an, kann man das Urspriingliche erfassen. Das Urspriingliche (Tokhm = Cithra)
ist in seiner Vielfdltigkeit nur ein Gewachsenes. Das ,,Werden* und das ,,Sich-Verwandeln*
wird als ein ,,Wachsen* = Wachschidan verstanden. Die Welt, die Zeit und die Gotter, alle
zusammen, erwachsen aus einem Samen.

Die Gotter sind das Werden der Welt, und das Erwachsen der Goétter ist wiederum das
Erwachsen der Welt und der Zeit. Alle Gotter in der frithen iranischen Kultur sind Aste, die am
Stamm eines einzigen Baumes wachsen. Ein Ursame verwandelt sich bei dem Aufwachsen
eines Baumes so zu dreiflig Gesichtern (Gottern). Monotheismus und Polytheismus bildeten im
iranischen Denken keine Gegensdtze, wie das hinsichtlich des Islams, des Christentums und
des Judentums der Fall war. Der Polytheismus war hier notwendig um einen ,,namenlosen Gott*
in seiner Vielfaltigkeit zu erkennen.

Die Gotter waren die unterschiedlichen Gesichter eines gleichen namenlosen Gottes: Das
Bildlose hat den inneren Drang und Trieb dazu gehabt, sich verschiedene Formen zu geben.
Was bildlos ist will aus sich viele Bilder machen. Dieses Denken brachte ein anderes
Gottheitskonzept hervor. Die Gotter waren die Facetten eines Kristalls, da das Unbekannte,
Dunkle und das Wahre erst durch die Mannigfaltigkeit hell wiirde (das Licht war das Empfinden
der Farben). Gott konne nicht in einer einzelnen Form, in einer Erscheinung oder einer
Offenbarung allein erleuchten; das Gottliche wird im Regenbogen der Formen und
Offenbarungen hell und licht.

Wir trennen Sein und Zeit heute begrifflich auseinander, aber in dieser Denkweise waren Zeit,
Sein und Gott die Gesichter eines gleichen Urelements. Spuren, die uns auf diese Identitét von
Gott und Zeit verweisen — dass Gott ein Wandeln der Zeit ist — konnen wir im iranischen Aftari-
Dialekt vorfinden. Tag und Nacht sah man als bestehend aus 32 Zeitteilen statt aus 24 Stunden.
Den Tag bilden 20 Arda und die Nacht 12 Arda. Die Bezeichnung ,,Arda‘ ist nichts anderes als
der Name ,,Artha®“. Gott bildet die Segmente dieser Zeiteinheit, denn ,,Artha* ist ,,Artha-far-
ward — sie ist das Prinzip des Werdens = Wartan. Der unbekannte Ursprung (als Zahl Eins)
wandelt sich zu 32 Zeitabschnitten, und diese ndmlich finden ihre Verkdrperung in den 33
iranischen Goéttern, die zusammen mit dem Namen Mar = Amar benannt wurden. Der Mensch
wurde, wie wir bereits erwéhnten, als ,,Mar-Tokhm‘ benannt, das heiflt als ,Samen’ der
Zeitgotter oder als der ,Samen’ Arthas.
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Die Gestalt des Satans oder des Iblis im islamischen Arabien trug unter verschiedenen Namen
auch die Namen: Abu-mara und Haaress. Der Name Haaress war die arabisierte Form des
Wortes bzw. des Namens Aras = Artha. Der Prophet Mohammed entdeckte im iranischen Gott
seinen Teufel, da die iranische Gottheit als die ,Ahre des Feuersamens’ galt, die mittels des
Feuersamens ihren Feuerherd in allen menschlichen Leibern stiftete.

Spuren der Eigenschaften der iranischen Gottheit sind im Paschtu noch in der Bedeutung des
Wortes ,,Art* erhalten geblieben. Das Wort bedeutet: 1. offen, 2. weit, 3. frei und 4. unbegrenzt.

Das Menschenbild der Iraner wurde verdammt und zum obersten Feindbild erklirt, denn im
Islam hatte ein Mensch keinen Platz als der Samen der erhabenen Artha, d.h. als einem Samen,
der in seinem Wachsen entflammt und der in seinen eigenen Flammen das Géttliche des eigenen
Wesens entfaltet.

Im Schahnameh finden wir das Bildnis der Zeit als einem Baum, aus dessen Stamm jeden Tag
ein neuer Ast wichst. Dieser Zeitbaum besaB dreiBig Aste. Die Zeit war durch die
Mondbewegung bestimmt und man setzte sie mit dem Erwachsen eines Baumes aus einem
Samen gleich. Die Zeit ist das Wachsen und das Werden der Gétter. Sie ist gottervermehrend
und lebensvermehrend. Die Lebensschopfung iiberhaupt wurde als Lebensvermehrendes = Jan-
afzaa verstanden. So war die Zeiterfahrung auch nicht die der Verginglichkeit, sondern man
sah in der Zeit den Fortschritt und das Fordernis der Schopfung. Das Wachsen (= Wakhschidan)
begriff man als eine tiefe Erfahrung und Anschauung, ganz entgegen unseres heutigen Konzepts
vom Wachsen und vom Wachstum. Gott, Welt und Leben, Mensch und Zeit, alle bildeten sich
aus der pflanzlichen Substanz. Das Gesamt-Sein, von Gott angefangen bis iiber das Wasser, die
Erde, die Pflanzen, die Tierwelt, bis zum Menschen, sie alle galten als etwas ,,Wachsendes*,
und dieses Wachsen ist ein Blithen und ein Sich-Freuen.

Der Begriff Wakhschidan (,,Wachsen®) bedeutete: 1. zu wachsen, zu schiiren, 3. zu brennen,
verbrennen, 4. entflammen, 5. in Brand setzen, 6. fortschreiten, 7. grof3 werden, sich erheben
und erblithen. Das Wort Wakhsch bedeutet: Atem, Leben, Leuchten, Wort, Rede, gottliches
Wort. Wakhschik bedeutet: Fortschritt und Fordernis, Entflammen, geistiges Sein. Wakhsch ist
wder Geist“. Wakhschig bedeutet ,,geistig”. Einen ,,Propheten” bezeichnete man als einen
Wakhsch-war.

Alles Geistige, Himmlische, der Eingebung- oder der Inspiration-Zuzuordnende verstand man
als ein aus der Immanenz des menschlichen Seins heraus Entspringendes. Artha war der
Feuersame und das Urelement, das sich verstreut hat und zur Mitte jedes Leibes geworden ist
(das persische Wort Tan bedeutet sowohl ,Leib®“ als auch ,Feuerherd“). Dieser
Gottesfeuersame, der in jedem Feuerherd liegt, gerédt in Flammen und wéchst in die Hohe und
ins Erhabene. Seine Flamme erhebt sich und organisiert gleichsam den ganzen Prozess des
,Hochwachsens* des menschlichen Korpers. Der Feuersame bildet das Lebensheim des
Menschen und er ist das dem Leben Formgebende (Cehrenidan). Der Tokhm = Cithra (Cihr)
gibt sich selbst seine Form. Die immanente Substanz verwandelt sich (mittels der ihr inhdrenten
Ahrennatur) zur Form, zum Bild oder zum Gesicht (Cehrenidan).
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we-tokhmak' zu sein (Drei-Samen-Habend) entsprach der Symbolik des Trifoliums und damit
der Ur-Ahre. Die letzten Tage des Monats, bzw. die drei letzten Mondh#user, konstituierten
diesen Samen, der in sich die Ahre war. Dies ist auch der Same, aus dem der neue Zeit- oder
Gotterbaum erwéchst. Das Wort Cithra, das Tokhm oder ,,Ur-sprung® bedeutet, weist auf diese
Dreifiltigkeit hin. Cithra setzt sich zusammen aus den Morphemen: 1. Cit und 2. Tre.
Heutzutage noch bedeutet das Wort Cit im Kurdischen ,,Flote* oder pers. Nay. Tre bedeutet
,drei“. So heiBt Cithra: ,drei Floten® oder Saena (Sin, Sanam, Saena-Moro = ein Vogel mit
drei Floten). Der Cithra ist der Same am hochsten Wipfel des Zeit- oder Gotterbaumes.

Das Bild des Tokhm oder Cithra trug in der iranischen Kultur die Bedeutung des
Vollkommenen. Etwas ist vollkommen, wenn es 1. den Ursprung und die Wurzel einer neuen
Schopfung bildet, und 2. wenn es gleichzeitig die Frucht und das Ende des Wachstums darstellt.
Das heilt, anders ausgedriickt, etwas ist vollkommen, wenn es 1. die Kraft und das Prinzip der
Wiedererneuerung ist, und 2. wenn es in seiner Form als Frucht, das Licht und die Erkenntnis
und damit das meist entfaltete ist. Der Tokhm oder der Cithra ist das ewige Wiederauferstehen
von Leben und Erkenntnis, beides zusammen. Sie sind in sich selbst Ende und Anfang.

Dadurch, dass der Cithra eine Dreieinigkeitsform darstellt, ist er das Ende des Zeitbaumes und
zugleich der Beginn der neuen Schopfung. Aus diesem Grund markierte das Hu-Cithra auch
die Eigenschaft der Artha-we-Khuscht.

Den mythischen Vogel Humaay (Hu-Maay = ,,gute Urmutter*) nannte man auch Cithra-Akaat
(4-Kaat). Die drei letzten Mondhduser bezeichnete man als Kaht = Kaat. Noch heute ist das
persische Wort Cikaat (das ,,drei Gipfel bedeutet) gleichbedeutend mit Cikaat: dem ,,hdchsten
Punkt“ (dem Gipfel). Der Name dieses Dreieinheitsgottes (Humaay) Cithra- Akaat hat sich mit
der Zeit umgewandelt zu ,Schehrezade® bzw. zu Cehr-Azad. Aus dem Wortteil Akaat ist das
heutige Azad geworden, das ,,frei* bedeutet (pers. Azadi hei3it ,,Freiheit®).

Cithra-Akaat bedeute einen Samen, der am erhabenen Gipfel des Wachstums erscheint; der
hiermit die hochste Erkenntnis in sich tragt und die Quelle der Erneuerung bildet.

Das Verstiandnis von ,,Vollkommenheit* beinhaltete in der iranischen Kultur keineswegs das
unendliche Gute oder ein hochstes allumfassendes Licht und das Allwissen, sondern es
bedeutete ein Same zu sein, im Sinne einer ewigen Bewegung zwischen Helligkeit und
Dunkelheit. Zarathustras Gott Ahura-Mazda war allwissend und das unendliche Licht
(Allwissen) war sein Heim — er war ,Harvisp-agah“. Mit der Einfilhrung des neuen
Gottesbegriffs, in der Gestalt des Ahura Mazda, entstand zwischen der urspriinglichen
iranischen Kultur und der zoroastrischen Religion ein tragischer Konflikt.

Jeder Mensch ist ein Same der gottlichen Ahre. Die Menschheit ist eine Ahre
(Gott, Artha-Khuscht)

Der Mensch, der in der urspriinglichen iranischen Kultur fiir sein Selbstsein aufsteht, wird in
seinem Tun als rebellisch gegen gesellschaftliche und religiose Méchte verstanden. In der
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iranischen Terminologie ausgedriickt ist der Mensch ein Mar-tohm (-tum). Der Begriff Tokhm,
Tohm, Tom oder Tum bedeutet ,,Same*.

Simorgh (oder Artha) ist die Ahre des Seins-Baumes. Diese iranische Gottheit wurde daher
auch Artha-weh-Khuscht genannt: Khusche bedeutet ,,Ahre*. Das Gotteswesen ist nichts
anderes als eine Ahre, die sich aus dem Samen aller Lebewesen und aller Menschen
zusammensetzt. Jeder Mensch ist ein Same dieser géttlichen Ahre und die schopferische Kraft
selbst ist in jedem dieser Samen vorhanden.

Gott und Mensch sind gemeinsam teilhabend an der schopferischen Kraft. Woher riihrt diese
schopferische Kraft? Thre Quelle ist die Zusammenwirkung zweier Kréfte, die kontinuierlich
miteinander verbunden sind. So setzte sich auch das Wesen Simorghs, wie auch das Wesen
aller Samen (7ohm), aus zwei Kréften zusammen, die geschlossen ein ,,gebundenes Paar* oder
einen ,,Zwilling* konstituieren. Das Begriffsbild des ,,Zwillings* war gleichbedeutend mit dem
Bild eines untrennbaren Paares. Zarathustra stellte sich gegen den untrennbar miteinander
verbundenen ,,Zwilling* (Yema) als Schopferquelle und versuchte dieses gedankliche Konzept
negativ zu konnotieren und schlieBlich auszusondern. Viele mythologischen Bilder und
Begriffe wurden in den zoroastrischen Texten nur verzerrt liberliefert und urspriingliche
Bedeutungen bis zur Unkenntlichkeit verdreht.

Das Wort ,,Tom* teilte im Aramiischen und im Hebriischen die gleiche urspriingliche
Bedeutung wie im Persischen. In diesen Sprachen bedeutete 7om: ,,Zwilling”. Der Name
Thomas stammt von dieser gleichen Wurzel. Ein anderes persisches Wort fiir ,,Samen*: Daneh
(die dltere Wortform ist: Dvaneh) bedeutet auch ,,Zwilling®. In der Sprache der Achdmeniden
zeugte das Bild und der Begriff des Tum = Xva = Uva vom Selbst-Sein, im Sinne des selbst die
eigene Quelle und der eigene Maf3stab Sein, des selbst die Quelle des Lichts und der Erkenntnis
Sein; inzwischen aber emergierten andere religiose Bewegungen im Iran, die das einstige
Konzept des Menschseins verwarfen. In diesen Gesellschaften wurde eigenstindiges Denken
und das selbststidndige Handeln und Kreieren schlieBlich zu etwas Schlechten oder Siindigen.

Die Geschichte Zals (der auch Zal-e Zar genannt wurde) im Schahnameh befasst sich mit dem
Konflikt zwischen der Urspriinglichkeit im Sein und dem Siindenbegriff, der sich dieser
Urspriinglichkeit anhaftet. Zal-e Zar wird ,,zweifarbig* geboren. Seine besonderen Merkmale
werden geschildert als weiBBhaarig mit rotem Gesicht, und an anderer Stelle als weillhaarig mit
schwarzen Augen. Die Zweifarbigkeit seines Hauptes war die Verbildlichung der gebundenen
Zweiheit, die in der frithen Religion eine besondere Stellung inne hatte. Der tragische Konflikt
trdgt sich nun an dem Punkt aus, dass Zals Geburt die Folge einer Siinde sein miisse. Und so
soll entweder das Kind dem Tode iiberlassen werden oder die Eltern haben die Verbannung aus
Schmach anzutreten. Ein Mensch darf kein ,,7ohm* — keine in sich gebundene Zweiheit sein.
Zal-e Zar ist, weil er solch ein ,,7um* ist, schon bei seiner Geburt zum Ausstof3 verdammt. Das
Tum-Sein, oder das ein-in-sich-gebundenes-Paar-Sein, wurde als Siinde begriffen.

Zals Geschichte beginnt die Gegebenheiten beschreibend mit einem heftigem Trotz und mit
einer Widerlegung des Stigmas — u.z. einer Widerlegung des Ursiindebegriffs und der damit
verbundenen Berechtigung zum AusstoB. Die Ursiinde ist analog zu verstehen mit der
proklamierten Verneinung der wesenhaften Verbundenheit von Gott und Menschen. Diese
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Ursiinde (oder das ,,Abgeworfen-Sein*) bildet die Wurzel der dualistischen Spaltung des Seins
in Gottliches und Weltliches, Himmlisches und Irdisches und aller final dichotomen
Polarisierungen des Seinsbereiches.

Die Geschichte Zals hinterfragt perspektivisch die vermeintliche Siindhaftigkeit seines in-die-
Welt-Kommens und des damit logischerweise verbundenen in-der-Welt-Seins. Simorghisches
Denken kennzeichnete sich durch ein Menschenbild, das dem Gedanken des Siindenfalls
widersprach in all seinen Formen, in denen er in den verschiedenen Licht-Religionen
auftauchte. Die Gestalt des Zal-e Zar im Schahnameh nun ist die prdgnante Verkorperung des
Geschicks des Menschen, das durch alle Méchte und religiose Lehren die auftreten, in Frage
gestellt, verachtet und bestritten wird — denn der Mensch im Iran war dieser Mar-tohm. Tom,
Tohm und Tokhm ist gleichbedeutend mit dem ,,Samen*. Das persische Wort Mar hatte mehrere
Bedeutungen: 1. das Paar, und 2. die 33 Zeitgotter. Der Mensch stammte von den Goéttern ab
und seine Essenz war die der ,,gebundenen Zweiheit“. Solch ein Mensch aber liel3 sich schlecht
unterordnen und beherrschen.

Bei dem so vehement bekdmpften Geschick des Menschen geht es um das von-sich-selbst-Sein,
das maBgebend in Gut und Bose, und das selbst-die-Licht-und-Erkenntnisquelle-Sein. Alle
verdammen den Menschen zum Fall und zum AusgestoB3en-Sein. Zal ist ein Bild des Menschen
im Ganzen, dessen jegliches Streben nach Erlangung eigener Urspriinglichkeit als schlecht
bezeichnet und als Ursiinde verdammt wird.

Der Same (Tom = Tohm = Dwaane) galt in der iranischen Kultur als das Urvollkomme, weil
er die Paarung von Anfang und Ende, Licht und Dunkel, Himmel und Erde, Frucht und Wurzel
darstellt. Das Wort ,,Same* stammt im Deutschen vom dem Wort ab, dass in Sanskrit und in
der Avesta ,,Sam lautet. In Sanskrit bedeutet ,,.Sam*: 1. mit, zusammen, 2. Vollkommenheit,
3. miteinander verbunden und 4. Vereinigung. Bei denjenigen zusammengesetzten Wortern im
Sanskrit, die dieses Morphem ,,Sam beinhalten, kann man den Bezug auf einen ,,gebundenen
Ursprung® oder einen ,,Paar-Zustand* erkennen (Sam-bhutti, Sambhuta, Sam-bhava , Sam-bhu,
usw).

Die Frucht (die Ahre, das Korn, ... ), die oben an der Pflanze oder am Baum gedeiht und die die
hochste Klarheit, Helligkeit und Offenbarung darstellt, ist ,,gepaart und verbunden mit der
Wurzel, die selbst in der Dunkelheit der Erde verborgen und schopferischer Anfang ist. Das
was Anfang und Ende, Himmel und Erde, Licht und Dunkel, also augenscheinliche Gegensétze
verbindet, ist ein unsichtbares und ungreifbares Drittes. Die besondere Art der Dreiheit, die als
eine Einheit im Sinne der Liebe und des Harmonierens verstanden werden kann, bildet den
Samen, der die Zeit hervorbringt. Und dieser ,,Zeit-Samen* manifestiert die Schopfung und die
Welt. Die dreiheitliche Vereinigung hebt die Vielfalt aber nicht auf, sondern diese Vereinigung
wird als ein Kooperieren und als ein Miteinander-Schopfen verstanden. Da solch eine trinitére
Verbindung auch als Grundverbindung des Alls begriffen wurde, erklérte sie gleichermal3en
die ganze Welt. Und dabei ist alles Lebendige Mitschopfer der Welt. Die Welt hat somit keine
einzelnen Schopfer, sondern alle haben und alles hat Teil an der Weltschopfung.

Der Ursame, der gleichzeitig die Urliebe darstellt, wurde auch ,,Liebes Pflanze* = Mehr Giah
genannt, er tragt dariiber hinaus aber auch noch andere Namen. Einer davon ist die Bezeichnung
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,.Brm*, ein Wort, das verwandt ist mit dem ,,Brahma‘ im Sanskrit. Im Schahnameh wird ein
iranischer Konig geschildert, der sich gegen den Zohhak, als die Verkdrperung des Anti-
Lebens (des sog. ,,4zhi*), erhebt. Als Kind wurde dieser Konig von der Erdkuh Brmaayun
erndhrt. Brm-yun bedeutet ,,Mutterleib* oder auch ,,Quelle des Brm*. Das Wort Brahman im
Sanskrit heif3t: ,,Wachsen®, ,,Entfaltung* und ,,Sich- Verbreiten* und Brahm-anda bedeutet ,,der
Same Brahmas®. Ein anderer Name der ,,Liebes-Planze* (Mehr Giah), der in den persischen
Lexika — ungleich zu seiner Vorkommnis in den anderen Quellen in der Literatur — nur in einer
verdrehten Form auftaucht, lautet ,,Behrooj-al-Sanam®, das ,,Behrooz und San“ (San-m =
Saena = Saena-morro, Vogel Simorgh) bedeutet und einen Hinweis auf die Zusammenhinge
mit zwei Gottheiten liefert.

Die drei iranischen Gotter, nach denen die drei letzten Tage am Ende jeden Monats im
altiranischen Kalender benannt sind, waren 28. — Ram, 29. — Amar Spanta und 30. — Behrooz
(Bahram). Diese Gotter waren eine Verkorperung des Ursamens: Die Gottheit Amar Spanta
oder Mar-Spanta war die verbindende Kraft, die die Gottheiten Ram (die Mutter des Lebens)
und Bahram miteinander verband. In den zoroastrischen Texten wurden diese Gotternamen
abgedndert, um das frilhe Konzept der Dreieinigkeitsliebe — als dem Samen aus dem Zeit,
Mensch und Gétter erwachsen, entflammen und sich entfalten — in Vergessenheit zu bringen.
Auch haben die Zoroastrier die Gottheit Ram verménnlicht. Das war leicht moglich, weil Ram
(Vay) ihrem Wesen nach ,,zwillingshafter Natur ist, indem sie iiber mannliche und weibliche
Attribute verfiigt.

Der Liebessame (Mehr-Gyah) des Zeit-Baumes ist der Same, der zur Wurzel des neuen Monats
und zum Ausgangspunkt der Entstehung neuer Goétter wird. Im Schahnameh finden wir das
Bild der dreiBig Tage des Monats dargestellt als einem Baum (Zeitbaum) der dreiBig Aste hat.
30 iranische Gotter erwuchsen als Aste aus einem Baum, der selbst wiederum aus einem Samen
wuchs der 3 Gétter in sich vereinigte. Und dieser Same ward als die Frucht (die sich am Wipfel
befand) zum Ursamen in der Wurzel geworden (es bildete sich die Wachstumskette als 3 + 27
+ 3). Die Aste, die Gotter waren, wuchsen nacheinander alle aus einem Samen, der aus drei
Gottern bestand. Und so bestand die iranische Gotterwelt aus 33 Gottern. Im altiranischen
Kalender hielt man die Mondbewegung in 27 Konstellationen fest.

Diese Idee lebte im Mithraismus weiter. Im bekannten Dieburger Mithras-Relief sieht man
Mithras, Cautes (Rashn) und Cautopates (Sroscha) als drei Aste eines Baumstammes. Der
Mithraismus hat die drei Goétter drei aufeinanderfolgenden Tage fiir sein Konzept der
Dreieinigkeit adaptiert. Der Tag 16 des Monats ist Mithra, Tag 17 ist Sroscha (Cautopates) und
Tag 18 ist Rashn (Cautes). Der 16. Tag, der Mithra genannt wurde, ist mit der mythologischen
Pflanze Mehr-Gyah identisch. Die Pflanze, die dem 16. Tag des Monats zugeordnet wurde,
verrit die Wesenheit von Mithra als einem ,,verbundenen Paar* oder ,,Zwilling*“. (So war Mithra
auch eine Gottheit, die die Umarmung der Gottheiten Bahram und Sanam [dem Vogel von
Saena = Simorgh] darstellte.) Der Mithraismus und der Zoroastrismus waren gegen das
Konzept der miteinander verbundenen Zweiheit als Sinnbild eines Ursamens. Deshalb haben
sie das alte Bild von Mithra abgeéndert und seiner urspriinglichen Symbolik beraubt.
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Die Spuren einer Schopfung der Welt durch mehrere Gottheiten finden sich aber auch im
Bundahischn. Ahura-Mazda erschafft die Welt zusammen mit den sechs anderen
Amschaspandan. Die Vorstellung dieser gemeinsamen Schopfung durch die Gottheiten nannte
man ,,Sam-bagh*.

Der Gedanke der Weltschopfung aus einer Liebe, die sich in einem dreiheitlichen Prinzip dreier
verschiedener Krifte ausdriickt und versinnbildlicht, ist spdter bis ins Christentum
iibergegangen. Im Christentum ist der Liebesgedanke aber so stark mystifiziert und zur
Metapher geworden, dass ihm etwas fast Unbegreifliches anhaftet.

Einst ging es den Menschen in ihrer Vorstellung darum, dass die Welt selbst aus Liebe
entstanden war; wobei diese Liebe aber in ihrem weltlich-sikularen Bezug keineswegs
zwingend sexuell verstanden wurde, sondern diese Liebe umgriff die Verbindungen aller
unterschiedlichen Formen. Man kann das altiranische Konzept von Gottheit, Sein und Zeit
daran erkennen, dass cine Einheit Gottes und die Vielheit der Gotter keine innere
Widerspriichlichkeit beinhalten. Die Einheit in der Liebe hebt die Vielheit nicht auf. Ein Baum
verkorpert eine Einheit von Vielheit: Aus einer Wurzel der Liebe wiéchst alle Vielfalt und
Pluralitit, und es ist ein Saft der alle Aste und Blitter, Friichte und Samen durchliuft.

Die Gestalt des Zal-e Zar im Schahnameh ist die Metapher des Mar-Tokhm. Und in der
Gesellschaft, in der die andere Religion herrscht wird seine Existenz bereits durch sein In-die-
Welt-Kommen als das was er ist, als Stindenfall verstanden. Simorgh (Artha-Khuscht, Artha
die Ahre) hebt in der Erzihlung das AusgestoBene und zum Fall verdammte Leben auf: Sie
trdgt den in den Bergen ausgesetzten Zal zu ihrem Nest und ndhrt das Kind mit dem eigenen
gottlichen Blut, das sich in ihrer Brust zu Milch verwandelt hat. Sie zieht das Kind auf und das
gottliche Blut (Jiv = Blut = Leben) flie3t in seinen Adern. Damit gibt Gott dem Zal-e Zar seine
durch den Fall und das Ausgestof3en-Sein verneinte gottliche Urspriinglichkeit zuriick.

In dem Moment, in dem Zal ebenbiirtig und zu einem paarhaften Gegenstiick oder zum
»Zwilling* Simorghs wird, versieht ihn Simorgh mit der eigenen Feder, damit er so ausgestattet
zur irdischen Welt ,,mit dem Geleit Gottes* herabsteigen kann. In frithen Darstellungen wurde
der Same als ein Kreis, mit zwei Fliigeln dargestellt. Die Gottheit Simorgh gibt ihren Samen
von Natur aus Fliigel (die Blitter des Keimes) mit, und diese miissen blof3 ausgestreckt werden.
Durch seine Zweifarbigkeit bereits ist Zal-e Zar solch ein Same und als er bei Simorgh
aufgenommen wird, erhélt er die Feder — er breitet seine Fliigel aus. So wird Zal an der
Gottlichkeit teilhaftig.

Die Symbolik der Feder ist mit der des Windes identisch, der das Feuer entfacht, der zum Leben
erweckt und so die verborgene Essenz einer Sache zur Erscheinung bringt. Den Samen (Tokhm,
Tohm = Tom = Tum) sah man als identisch mit der Substanz der Feuerkohle. Simorgh und die
anderen iranischen Gottheiten waren Feuerentziinder oder Veranlasser des Brennens, die kurz
beriihrten um etwas in Gang zu setzten — sie waren Ansto3geber oder das Plektrum das die Saite
eines Musikinstrumentes schldgt. Schopfung bedeutete die bereits glithende Kohle (den Samen
jeden Lebens) zum Entflammen zu bringen. Die Schopfung aus dem Nichts durch einen Befehl
hitte keinen Sinn gehabt. Die Feder war dem ,,guten Wind*“ (Pneuma) gleichgesetzt, der den
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Samen des Lebens zu leben anregt. Zal mit der eigenen Feder zu versehen, bedeutet eben diese
Teilhabe an der gottlichen schopferischen Kraft und es bedeutete Leben.

Der Mensch ist nach seiner Verdammung zum Fall und dem AusstoB3, aufgrund der
Verleumdung und durch die Anlastung der Siindhaftigkeit wegen des fremden Gottes, das Kind
Simorghs und das Kind der alten Gottheit geworden und dadurch wieder mit Gott verbunden
und teilhabend am gottlichen Wesen.

In seinem Wesen ist der Mensch ein Same (ein Tokhm, Tohm; ein Dane oder Dvane). Er ist ein
»zusammengebundenes Paar. Jeder Same beinhaltet Gott oder Simorgh, oder ist, anders
ausgedriickt, ,,schwanger* mit Gott. Gott ist in jedem Menschen immanent vorhanden und blof3
der Schlag eines Plektrums — ein Ansto3 oder Anlass geniigt, um durch die Gottheit entflammt
zu werden. Die Erfahrungen und das Versuchen sind Lebensanstdfle und Feuerentziinder, die
die Gottheit im irdischen Leben jedes Menschen entflammt.

Die Schaffung der Welt als ein sinfonisches Zusammenspiel. Die Welt als ein
Haus des Festes

In der frithen iranischen Kultur galt die Auffassung des Lebens als einem Fest als ein hochstes
Ziel. Das Leben besteht aus immer neuen Festen. Jeder Tag war identisch mit einem anderen
Gott. Jeder dieser Gotter verfiigte {iber eine eigene musikalische Qualitdt und ihnen allen war
jeweils eine bestimmte Blumenart zugeordnet; symbolisch entsprach die Blume dem Sinngehalt
der Ahre. Der Ursame stellt im seinem Vereinigungsakt der Liebe ein Hochzeitsfest dar. Das
Wort Schadi (,,Freude*) war im Persischen auch das Wort fiir ,,Hochzeitsfest™. Ein anderer
Name Simorghs war auch der Name: Schadeh.

In der alten Zeitrechnung, in der man die Monate durch die Zeiteinheit des Monatsbaumes
verbildlichte, benannte man den ersten Tag jeden Monats nach dem Schoépfergott. Die
Zoroastrier nennen diesen Tag nach ihrem Hauptgott Ahura Mazda, aber im Volksmund behielt
der Tag einen anderen Namen bei: Man bezeichnete ihn als den Jaschnsaz, den ,,Festemacher
oder ,,Feste-Schopfer”. Damit war auch das Ziel des Zeitablaufs bestimmt. Im Zoroastrismus
ist das Leben ein Kampfplatz gegen Ahriman und man ist als Mitkdmpfer des Gottes Ahura
Mazda geschaffen und der erste Tag des Jahres ist der Tag an dem Ahriman beginnt die
Schopfung anzugreifen. In der frithen iranischen Kultur war der erste Tag des Jahres die Geburt
Arthas aus der Erde; der Tag markierte damit den Geburtstag Gottes, mit dem die Zeit als Fest
ihre Anfang nahm.

Die allererste Erscheinung iiberhaupt ist der Same, der sich im Zeitbaum aus den drei Tagen
des vergangenen Monats zusammensetzt. Dieser Anfang einer wachstumshaften Wandlung
bestimmt den Gesamtcharakter der restlichen Tage. Die Schopfung der irdischen Welt ist gleich
einer Schopfung der Freude (Schadi), weil Gott (Artha) sich zur Erde (Ard in Pahlavi, Erets in
Hebréisch, Arz in Arabisch, Earth in Englisch) verwandelt hat und sich fortwiahrend von Neuem
gebiert. Jeder Tag war ein neues Geburtstagsfest Gottes.
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Ahura Mazda, der Hauptgott der Zoroastrier, wird in den zoroastrischen Texten nie als ein
Festemacher charakterisiert. In den Pahlavi-Texten werden Lied und Gesang immer dem
Ahriman, dem Feind Ahura Mazdas zugeordnet.

skekesk

Die drei hochsten Aste des Monatsbaumes sind: Ram-Jid (der 28. Tag), Amar Spanta (der 29.
Tag) und Behrooz (der 30. Tag). Amar Spanta ist die Gottheit der Ehe und stiftet die Hochzeit
zwischen Ram und Bahram (Behrooz); aus ihnen gemeinsam wird die neue Zeit geboren. Oder
anders ausgedriickt: aus dem Samen (7okhm) den sie gemeinsam bilden, wichst ein neuer
Zeitbaum. Und der erste Tag, der darauthin jeden Monat neu entsteht, ist der Jaschnsaz (der
,Festemacher®).

Der 28. Tag wurde von den Bewohnern der Region Fars, wie Abu Rayhan al-Biruni berichtete,
Ram-Jid genannt. Jit, Cit und Sit sind auch Namen, mit denen man die Flote bezeichnete. Das
Wort ,,Musik®, im Persischen Musighi, bildet sich aus der Zusammensetzung der Morpheme
Mu + se bzw. Mu + si; im Persischen tragt das Wort ,,Mu* auch die Bedeutung ,,Flote”. Ram-
Jid — die Mutter des Lebens und die Quelle der Zeit (die Zeitg6ttin) — ist eine Flotenspielerin!
Die Beschaffenheit des Ursamens aus dem die Zeit und die Menschen entwachsen, ist die
Gottheit Ram selbst, die Go6ttin der Musik und die Festemacherin.

Das persische Wort Gasn bzw. Jaschn oder Djaschn (,,Fest™) setzt sich urspriinglich aus Yas-
nay zusammen. In den zoroastrischen Texten wird dem Wort Yas zwar eine andere Bedeutung
beigemessen, aber im Schuschtari-Dialekt bedeutet Jaz (das heutige persische Jaz) ,,Flote*. Der
Sprachwissenschaftler Heinrich F.J. Junker bemerkt, dass Nayet im Huzvarisch (Frahang i
Pahlavik) gleichbedeutend mit dem Wort Yazronet ist. Das Wort Nay heilit im Persischen auch
,Flote”. So bedeutet Nayet ,flote spielen®, weil yazronitan — das aus dem Substantiv Yaz
gebildete Verb — ,,Flote spielen heif3t.

Die Nay (,,Flote”), die als Begriff in verschiedenen Benennungsweisen héufig in der
altpersischen Literatur vorkommt, wird in ihrer besonderen Bedeutung und in ihren
offensichtlichen Erscheinungszusammenhingen von den zoroastrischen Mubeds, den
zoroastrischen Priestern, verdreht und im Obskuren gehalten, weil dieses Wort Nay auch die
Bedeutung ,,Frau® trigt (Kanyaa = Nadh = Nay) und der Schopfungsmythos hatte mit der Nay,
die mit der Frau gleichgesetzt wurde, zu tun gehabt. Geburtskanal, Hals und Nase waren alle
Nay. So wurde auch der Hals mit seinem Vokaltrakt als ,,Kanal*“ der Stimme und des Gesangs
mit der Gottheit Ram-Jid (der Flotenspielerin) identifiziert.

Fir die Iraner war der Gedanke des zur-Existenz-Kommens gleichbedeutend mit dem
Flotenspiel und dem Festemachen. Da jeder Tag den Prozess des Geborenwerdens eines neuen
Gottes darstellte, war jeder Tag auch ein gottliches Geburtstagsfest. Alle erscheinenden Gétter
wurden auch Yazdan = Izadan genannt, da sie allesamt Flotenspieler und Festemacher waren.
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Mit dem Aufkommen des Zoroastrismus kehrt sich das Ziel der Schopfung in eine
entgegengesetzte Richtung. Der Mensch war geschaffen, um gemeinsam mit Ahura Mazda
gegen Ahriman zu kdmpfen. Das Ziel der menschlichen Existenz war der Kampf gegen das
Bose, das Ahriman verkorperte, und nicht mehr das Feste-Feiern um damit die Existenz oder
das All-Sein zu preisen. Die Weltschopfung beginnt im Zoroastrismus am Neujahrstag
(Nowrooz) mit dem Kampf Ahura Mazdas gegen Ahriman. Nowrooz war flir die Zoroastrier
ein tragischer Tag, wihrend der Nowrooz-Tag fiir die sich in den alten Traditionen bewegenden
Iraner der erste Geburtstag einer ihrer Gotter war.

kg

Der Vogel war eine hervorragende Versinnbildlichung der Idee der ,,Paarschopfung®. Fliigel
und Schnabel bilden eine ,,gebundene Zweiheit* indem beide Korperteile die Eigenschaft teilen
in einem gewissen Sinne ,,Wind*“ oder ,.bewegte Luft“ zu erzeugen. Wie man aus seinen
damaligen Bezeichnungen erkennt, galt der Schnabel des Vogels als eine Nay (,,Fl6te*). Fliigel
und Schnabel kénnen ein Bewegung der Luft erzeugen und damit entsteht ,,Wind*“. Die ,,Luft*
galt als ein ,,ausgeruhter Wind*“. Der Wind, der die Fliigel reziprok stimuliert, beinhaltet den
fiir den Vogel den erlebten Moment des Abhebens und er ldsst die Fortbewegung in besonderer
Wechselwirkung mit dem Fliigel des Vogels im Flug zu. Der ,,Wind*“ wiederum der vom
Schnabel erzeugt wird, zeigt das momentane In-Erscheinung-Treten von Klang, Musik und
Melodie an. Das Bild des Windes war vom Verstindnis {iber Melodie und Musik untrennbar:
der Wind klingt und singt. Molavi (Rumi) bezeichnet in seinen Versen den Gesang der Nay,
durch den die ganze Welt zum Tanz gebracht wird, als Musik und als Klang des Federschlags
des Vogels (der Vogel Huma, Homaa = Hu+maay = ,,gute Mutter®).

Die Feder (Par) wird in persischen Worterbiichern auch als Nay oder ,,hornartige Nay aus der
Haarfasern wachsen* definiert. Die sich bewegenden Fliigel werden im Garshasp-nama Asadis
mit dem Wind gleichgesetzt, und der Wind als Entziinder des Feuers oder als Initiator der
Flamme beschrieben. Wie wir vorher bemerkten, sah man auch die Gottin Artha als eine
Feuerentziinderin oder Ingangsetzende des Feuers.

Der Schnabel des Vogels galt als eine Nay oder Flote. Simorgh trug an verschiedenen Orten
jeweils unterschiedliche Namen, die aber alle ausnahmslos ihren Nay-artigen Schnabel
benennen. Heutzutage glaubt man, dass diese Namen, Namen verschiedener Vogelarten
gewesen seien. Aber tatsdchlich hat man die Spuren dieser Gottheit und der Kultur, in der sie
auftauchte, versucht zu verdunkeln und ins Abseits der Vergessenheit zu bringen. Die Namen:
Anghaa, Samandar, Karshiv und Ghoghnos sind solche verschiedenen Namen Simorghs
gewesen.

Ghoghnos leitet sich vom urspriinglicheren Kokh-nos ab. Kokh, Rukh, Lukh, Dukh und Dokh
alle diese Namens bedeuten ,,Nay* (,,Fl6te*). Die Nachsilbe —nos ist das gleiche Morphem, das
sich in den Wortern ,,nose” im Englischen und ,,Nase* im Deutschen findet. So bedeutet
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Ghoghnos ,,Nay-Nase®. In den Beschreibungen des Vogels Simorgh wird gerade dieser Sinn
bildlich dargestellt.

Anghaa ist ein weiterer Name Simorghs. Wenn man auch glaubt der Name stamme von der
arabischen Bezeichnung fiir ,,Hals* ab, so muss man sich doch vergegenwiértigen, dass das Wort
Nay im Persischen auch eine Bezeichnung von ,,Hals* gewesen ist. Ang bedeutete im Persischen
auch Nay. Und diese Vorsilbe bedeutet auch Nay in Namen Angra Mainyu = Ahra Mainyu;
dies ist ein anderer Name Ahrimans (auch Hra und Ghra bedeuten Nay). Der Name Anghaa
dieses Vogels hie3: Nay-Hals. Aulerdem gab es noch eine weitere persische Bezeichnung fiir
»Hals®“, und zwar das Wort Glu, das urspriinglich Gru lautete, und das im Pahlavi wiederum:
,»Nay* bedeutete. Der Hals wird auch, gerade weil er als Nay galt, der Gottin Ram zugeordnet;
der Gottin des 28. Tages, die auch Ram-Jid, ,,Ram die Flotenspielerin® genannt wurde.

Ein anderer Name Simorghs ist Samandar: Saman bedeutet im Persischen ebenfalls Nay und
die Nachsilbe —dar oder —andar ist gleichbedeutend mit Tohm (Same) und Andar (Mutterleib
= die Quelle). So heifit Samandar ,,Ursprung der Nay*.

Der Name Kar-shiv hebt den Effekt der Melodie der Nay stdrker hervor. Kar, wie auch Gra =
Ghra bedeutet auch Nay. Das Wort Schiv deutet die Leidenschaft und die Ektase in der Haltung
an. Die Hervorrufung von Enthusiasmus und Begeisterung durch die Musik Simorghs wird im
Garshasp-nama in aller Deutlichkeit dargestellt. Das bedeutete, dass diese Gottin durch ihren
Gesang und mit der Melodie in Ektase versetzen kann.

In den Biichern Asadis und Attars ist beschrieben, dass ,,Simorgh-Ghoghnos* einen Schnabel
gleich einer Nay mit 360 Lochern hat, dass jedes Flotenloch wie ein anderes Musikinstrument
klingt, dass alle diese Locher zusammen klingen wie die Sinfonie aller Musikinstrumente
zusammen, dass die Horer tanzen und extreme Freude gewinnen, in Exzessen lachen und
weinen, und, dass Simorgh-Ghoghnos der Ursprung der Musik ist.

Wenn auch die persischen Lexika mit aller Selbstverstandlichkeit behaupten das Wort Musighi
(Musik) sei vom Griechischen iiber das Arabische nach Persien gekommen, so ist genau das
Gegenteil richtig. Musighi, das sich aus den Morphemen Mu-se oder Mu-si bildet, ist eine
Benennung Simorghs gewesen. Mu-se bedeut ,,drei Nay*, in der gleichen Weise wie auch die
Benennung Sae-nay = Sae-na (der Vogel Saena = Simorgh) ,,drei Nay* und somit auch einfach
eine Nay bedeutet. Das Konzept der Dreieinigkeit, das seinen Ausdruck in vielen Begriffen der
frithen iranischen Kultur fand, machte aus einer Dreiheit (wie Se, S7) eine Einheit. Mu bedeutete
im Persischen urspriinglich Nay und Se oder Si bedeutet ,,Drei®.

Im Arabischen nennt man das Gerét, das man zur Haarrasur verwendet: Musi, weil Rasiergeréte
frither aus dem Schilfrohr hergestellt wurden aus dem man auch die Nay schnitzte. Heute
nennen die Baluchen die Barbiere auch ,,Nayi*.

Kurzum, das heutige Wort ,,Musik* ist nichts anderes als ein Name Simorghs, der Géttin der
Flote. Flote und Flotenspieler sind miteinander identisch. Simorgh ist die Verkdrperung der
Musik, die die Welt mit ihrer Sinfonie erschafft und die das Fest des Lebens auf der Erde durch
ihren Gesang initiiert.
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Die Menschen brauchen keinen Feuerbringer — weder einen Prometheus noch
einen Zarathustra

Der Mensch ist in der iranischen Kultur selbst ein ,,Same des Feuers®, deshalb
entwendet er das Feuer weder selbst, noch muss er auf einen Feuerbringer warten

Im griechischen Mythos entwendet Prometheus, als Feuerbringer des Menschen, das Feuer von
Zeus aus dem Olymp. Auch Zarathustra bringt das Feuer, und zwar aus dem Paradies. Doch
warum sollten Prometheus und Zarathustra dem Menschen das Feuer aus dem Olymp oder dem
Paradies bringen, wenn der Mensch selbst schon ein ,,Same des Feuers* ist?

Derjenige, der dem Menschen das Feuer bringt, setzt voraus, dass der Mensch kein Feuer hat,
und dass es in seiner Welt auch kein Feuer gibt; dass der Mensch in einer Welt ohne Feuer lebt,
in einer Welt ohne Wirme und Licht. Das Leben begénne ohne Warme und Licht, und immer
wenn der Mensch in seinem Leben Licht und Warme fiihlt, muss er sich daran erinnern, dass
beides etwas Entwendetes und ihm Gebrachtes darstellt, und dass sein Leben, dass ja schlieBlich
aus der Wiarme und dem Licht besteht, damit ein geliehenes ist.

So strahlt das Feuer, das Zarathustra aus dem Paradies fiir den Menschen bringt, von sich selbst
kein Licht aus. Die Strahlung des Feuers (das Licht) rithrt nicht vom Element des Feuers selbst,
sondern kommt von dem unendlichen Licht, das die Heimstétte des Gottes Ahura Mazda ist.
Der Mensch erlebt die Warme und das Licht in seinem Leben als etwas immer fremdes und
fortwéhrend entliehenes — das Leben ist damit eine Dauerleihgabe.

Im Islam erschafft Allah den Iblis aus dem Feuer, dessen Natur die Widersetzung gegen Gott
ist, und der Mensch wird aus der Erde geschaffen, der Allah jede Form geben konnte und deren
Natur die Sterblichkeit ist. In des Menschen irdischer Substanz ist kein Feuer aus dem Wirme
und Licht entstehen, denn solch eine immanente Warme und solch ein Licht aus dem Leib selbst
wire als Widersetzung gegen Allah zu betrachten. Wie sich anhand historischer islamischer
Quellen feststellen ldsst, ist ,,Iblis* der Name des Konigs der Paris. Das Wort Pari und Fari im
Persischen bedeutet ,,Freundschaft und ,,Liebe‘ und es ist ein Name einer iranischen Gottin
gewesen, die spéter in ihrer Bedeutung zu einem unsichtbaren Jin herabreduziert wurde. Auch
wurde die Gestalt Simorghs in der persischen Literatur als Konigin der Paris bezeichnet. Im
Koran erkliart Mohammed diese Géttin, die die Ahre aller Lebenssamen = der Herd der alle
Feuersamen war, zum hochsten Widersacher Allahs und zum Urfeind des Menschen, denn
diese Gottin zeugte und ,,streute* die Menschheit als Samen ihrer Ahre (Khusche) aus und all
diese Samen sind Feuersamen: Unterschiedslos sind alle Menschen die gliihenden Kohlen aus
threm Herd — sie alle haben Teil an dem selbsterhebenden, sich behauptenden und
himmelsragenden Wesen dieser Gottheit.

Alle arabischen Namen des Widersacher Allahs tragen ausnahmslos den Namen dieser Gottin.
Im Arabischen wird Iblis auch Haress genannt, was eine Arabisierung des Wortes Artha =
Arrass ist, und er wird im Arabischen auch Abu-Mara genannt, das, wie wir an anderer Stelle
noch darlegen werden, die Bezeichnung einer Eigenschaft des Grundwesens der Gottheit
Simorgh gewesen ist (Mara = Amru = Amra).
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Im persischen Tabari-Dialekt wird der ,,Blitz* auch Elbis genannt. Al-Biruni erklért in seinem
Buch Al-Tafhim, dass man den Blitz im Iran auch als ,,Feuer (4thasch) bezeichnet hat. Blitz
und Wolke werden im Bundahischn als ,,Sang® benannt, da Sang ein ,Paar oder die
Vereinigung zweier Dinge bedeutet. In der persischen Mythologie stehen Wolke und Blitz auch
fiir Simorgh. Im Soghdischen wird die Wolke Pari-we und Pari-awra genannt. Das Wort A/b
oder Al-be in Tabari bedeutet ,,gute Al“ (der Name ,,Al* ist der Name einer Geburtsgottin
gewesen). Im dem Wort El-bis (in Tabari: ,,Blitz*), steht das ,,bis* fiir den ,,miteinander
verbundenen Zwilling® (die durch ein drittes unsichtbares und ungreifbares Element zustande
kommende Trinitét).

Wolke und Blitz stellen gemeinsam in ihrer Eigenschaft als Sang ( = Zwillinge) die Gottheiten
Simorgh und Artha Khuscht dar. Die Gottin Artha Khuscht, die Zarathustra umbenannte zu
Artha Vahisht, galt als die Schopferin des Feuers. Mit der Behauptung, er habe den Feuerherd
aus dem Paradies (Behesht) gebracht, hat Zarathustra bewusst Verwirrung gestiftet, denn das
Wort ,,Behesht* (Paradies) ist eben das ,,Vahisht, mit dem er Artha, als ihr Attribut, versah.

Er selbst hatte die Gottheit Artha-we-Khuscht umbenannt zu Artha-Vahischt und damit einher
ging seine Behauptung, dass er den Feuerherd von Ahura Mazda gebracht habe (gerade weil
sein Gott keine Ahre ist und weil sein Licht nicht aus dem Feuersamen entstanden ist). Die
Gottin Artha hatte keinen Feuerbringer nétig. Sie schiittelte und streute ihre Ahre (den
Feuersamen) aus, der direkt und unmittelbar in allen Leibern seinen Platz nahm. Der Gedanke
eines Feuerbringers war ein Begriff, der dem der Schopfungsart Arthas ein entgegengesetzter
war.

Man betrachtete den Menschen in der friithen iranischen Kultur als einen Samen des Feuers. Die
Gottheit Artha Khuscht (,,Artha die Ahre), die Zarathustra zu Artha-Vahischt umbenannte, um
ihr dhrenhaftes Wesen zu negieren, galt als ein Feuerherd (als ein Sammelbecken aller
Feuerteilchen) weil jeder Same (Tokhm) ihrer Ahre ein Urelement und ein schopferisches
Element ist, das sich als Feuer (Lebenswirme) in die Welt wirft und verbreitet, und das
schlieBlich in jedem Korper, wiederum selbst als ein Herd, ein Zentrum von Wérme wird.

Einen Feuerbringer oder einen Feuerentwender, wie Prometheus in der griechischen
Mythologie, gibt es in den iranischen Mythen nicht. Dort hatte das Feuer mit einer immanenten
schopferischen Kraft der Welt und des Menschen zu tun. Ein Feuerbringer oder -entwender
hitte sich aus dem frithen iranischen Gotterbild nicht ergeben kénnen, weil dadurch eine
unmittelbare Verbindung zwischen Gott und Mensch gebrochen wire.

Bei dem Bild des Same- und Feuersame-Seins des Menschen, geht es um ein von-sich-selbst-
Sein, ein ,,selbst die Quelle der Erkenntnis und der Liebe Sein* und ein ,,selbst der Ursprung
von Zivilisation, Ordnung und Vergesellschaftung Sein“. Bereits die Tatsache des
Feuerbringens negiert die Urspriinglichkeit der Menschen und der Welt. Vor diesem
Hintergrund betrachtet wird auch klar, dass die Lehren Zarathustras zu einem jahrtausendlang
wiahrenden und tragischen Konflikt mit den alten Fundamenten iranischer Kultur fiihren
mussten.
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Das Bild Zarathustras als dem Feuerbringer aus dem Paradies stand dem Welt- und Gottesbild
des alten Iran entgegen. Keiner wiirde der Welt und dem Menschen von au3en her das Feuer
bringen, denn die Welt (Giti), die selbst das Gesamtleben darstellt, ist ein gebundenes Feuer =
Same = Tokhm. Die Welt ist existent, weil jede Erscheinung in ihrem Kern Feuer ist, und sie
gleicht einem groflen Ofen oder Herd, der {ibervoll ist mit brennbarer Kohle. Das Feuer kann
nicht von der Existenz der Welt getrennt sein, denn das Leben selbst ist das Feuer. Das heif3t,
die Welt kann nicht ohne Feuer sein und man hat dieses Element nicht erst in die Welt bringen
miissen. Das Feuer kann in der Welt nicht als etwas Fehlendes gelten, das importiert werden
konnte um eine Reihe praktischer Lebensbediirfnisse zu decken, oder um eine neue Nachfrage
nach etwas Neuem zu erzeugen, denn alles was in der Welt lebt, lebt weil es selbst Feuer ist.

Das Feuer oder der Lebenskeim oder Same = Tokhm (Tukhm, Tom) = der gebundene Zwilling,
ist der schopferische Kern von allem Seienden oder Lebenden. Jeder Gegenstand, der wirkt
oder Wirkung empfangt, ist eine Flamme eines Feuersamens, der in den Korpern lodert. Jeder
der lebt, trdgt in seinem ,,Mutterleib (der Materie = Tan-kard) Artha-we-Farward (das Wort
We ist das heutige Beh und im Avestischen das Vohu, und es bedeutet: ,,gute).

Die Gottheit Artha schopft die Welt nicht mittels eines Befehls und auBerhalb ihres eigenen
Wesens, sondern sie gleicht einem Vulkan der seine Asche (pers. Khakestar = aag + star =
»Samen-Steuer; das Wort Khaak, das Erdstaub bedeutet, leitet sich von der Wurzel Haag =
,,Ei* beziehungsweise Aag = ,,Weizenihre* ab), das heiBt ihre Feuersamen (Ahre), iiberall hin
schiittet, und in der Weise die ganze Welt aus sich entstehen lasst.

Die Welt ist eine gottliche Verldngerung oder Fortsetzung. Gott dehnt sich in der Welt und im
Menschen aus. Gottliche Substanz verwandelt sich und nimmt eine andere Form an. Das
Gottliche dehnt sich aus und die Welt ist ein Brand alles Seienden. Die Gottheit Artha verstreut
ihre schopferische Kraft und ihre schopferische Vernunft (4san Kharad = Athange Kharad)
und damit entstehen die Welt und die Menschen.

In jedem ihrer Samen, die sich aussden, ist ihre eigene schopferische Kraft enthalten. Man
nannte ihre Haupteigenschaft daher: Hu-bis. Das hauptsidchliche Attribut des Alllebensbaumes
(der den Samen von allem Lebendigen tréigt) heillt: Hu-bis und Vispos bis. Die Silbe pers. bis
entspricht den Silben vis, vi und im Altpersischen vith, das im Englischen ,,with® und im
Lateinischen zu ,,bi* geworden ist. Jedes Teilchen dieses Alllebensbaumes und seiner Samen
ist schopfend = ein von sich selbst seiendes, wirkendes und gebarendes, weil es ein gebundenes
Paar ist (Sang oder Athanga = Amar = Mar = Vi = Gao = Gi = Asim = Sim ... ). Simorgh oder
Artha wird auch bezeichnet als ,,Vi-daeva®, als ein Gott mit trinitdter Seinsart oder ein Gott, der
eine miteinander verbundene Zweiheit darstellt. Die Samen = Tukhm = Tom dieser Gottheit
sind, wie sie selbst, selbstschopfend und vollkommen eigenstindig. Sie haben die Fihigkeit
sich zu erneuern und sich selbst wieder zum Leben zu erwecken.

Das Feuer oder der gottliche Same ist in jedem Wesen vorhanden und dadurch ist jedes Element
ein aus sich selbst gebdrendes. In Pahlavi wird ,,Element” Zahak und auch Zahgaan genannt,
das ,,lebensgebidrend* oder ,,etwas, das sich selbst gebiert™ heilit. Alles was sich von selbst
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gebiert oder Leben gebiert, setzt sich aus einem Samen (,,Sperma‘) und einem Mutterleib
zusammen (aus miteinander verbundenen Zwillingen, aus etwas, das als eine gebundene
Zweiheitlichkeit auftritt). Etwas ist ein Element = Zahak = selbstgebirend, weil seine
Eigenschaft die des Vi = Sang (dt. ,,Stein*) = Gao = Jugh (Jut = dt. ,,Paar*) = Amar = Maethe
(Med) = Yima ist (das franzosische Wort /a vie, das ,Leben‘ bedeutet, ist eben dieses Wort).
Die Idee einer gebundenen Zweiheitlichkeit die selbstschopfend ist findet sich spéter noch in
religidsen und mythischen Auffassungen iiber die vier Elemente (Feuer, Luft, Wasser, Erde).
Feuer, Luft, Wasser und Erde haben allesamt eine zweiheitliche Eigenschaft, in der sie sich,
durch die Beweglichkeit der inneren Zweihaftigkeit, fortwédhrend mit anderen Elementen
verbinden konnen. Sie sind dadurch imstande ohne eine dulere Manipulation ,,von selbst* d.h.
immanent neues schopfen zu konnen. Feuer ist beispielsweise trocken und warm. In seiner
trockenen Eigenschaft wird es zur Erde hingezogen und in seiner Wirme sucht es die
Verbindung mit der Luft. Wenn man sich spéter, seit dem Aufkommen der Schopfergotter, an
das Prinzip der Paarschopfung auch nicht mehr erinnerte, so hat die Idee doch bis heute ihre
eigene Plausibilitét erhalten konnen.

Auch die sieben Himmelssphéren teilen diese selbstschopferische Verbindungskraft oder
Trinitdt (als der durch ein drittes unsichtbares und ungreifbares Element verbundenen
Zweiheit), so wie auch die menschlichen Korperteile, in denen das Prinzip tiberall wirkt (Sang
oder Asan = Amar = Jugh oder Jut = Vi oder Bis oder Gao oder Gi). Man betrachtete die Nerven
und die Adern und Venen als Ausdruck der Gebundenheit der Gottheiten Bahram und Ram.

Obgleich das alte Weltbild von den zoroastrischen Mubeds weitestgehend eliminiert wurde, ist
doch vieles davon fiir uns im Birunis Buch Al-Tathim bewahrt geblieben: Das Sang-Sein
(Stein-Sein), das Vi- oder Gi-Sein, oder das Mar- (Amar-) oder Yima- (Jimak-) Sein bedeutet
eine eigenstindige Quelle des Feuers, des Lichts, der Bewegung und der Erkenntnis sein. Es
bedeutete auch selbst der Ursprung von Erneuerung und der Initiator von Gesetzen,
Gesellschaft und Ordnung zu sein. Alle diese Eigenheiten nahmen ihren Ursprung in der
gleichen Existenzauffassung.

Aus diesem Grund auch hiel der Urmensch Yema = Yima = Jam, das Zwilling bedeutet. Und
auch die Bezeichnung des Menschen = Mar-Tukhm tiberhaupt bedeutet ,,Zwillings-Same*. Die
zoroastrische Theologie wandelte das Wort Mar-Tukhm um zu Marata-Tukhm das wortlich
»sterbender Same* bedeutet. Einhergehend mit dieser Umbenennung wurde der Mensch auch
seiner eigenen Urspriinglichkeit beraubt. In dem Moment in dem Zarathustra die Idee der
Paarschopfung in den Gathas negierte und Artha als Ahre verneinte (das heit den Gedanken
des Gottes als Samen von allem Lebendigen) begannen die zoroastrischen Theologen auf der
Grundlage seiner radikalen Erneuerung damit, die gesamten iranischen Mythen umzuarbeiten.
Zarathustras erneuernde Umdeutungen begannen beim Namen des Menschen. ,,Die
Menschheit* heilit Mar-tokhm (Mar-dukhm). Die Achdmeniden nannten den Menschen Mar-
tiva. Beide Namen (Mar-tukhm = Mar-tiya) tragen die wortliche Bedeutung: ,,Same der
Zwillinge*.

Eine Bedeutung von Mar = Amar ist ,,Zwilling* und eine weitere ist ,,33 (drei und dreiBlig, das
ist die Anzahl der iranischen Zeitgdtter). Mar-tohm (oder auch Mar-tiya) bedeutet auch ,,der
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Same aller Goétter zusammen* (in unserer Darlegung iiber die Entstehung der 33 iranischen
Zeitgotter haben wir ihr Erscheinen als unendliche Wachstumskette des Zeitbaumes als ,,3 +27
+ 3% erklért. Die Begriffe Mar und Amar beinhalten diesen Entstehungsablauf, und bedeuten
somit also auch alle d.h. 33 Zeitgdtter). Andererseits ist Mar = Amar auch der Name desjenigen
Gottes, nach dem der 29. Tag jeden Monats benannt war. Dieser Gott hie3 auch Amahr-Spanta
bzw. Mar-Spanta, und der Name der ihm zugeordneten Pflanze (der Lorbeerbaum) ist ebenfalls
die Bezeichnung: Sang, die auch ,,Stein* bedeutet.

Mar-Spanta ist der Gott der Heirat und verbindet den 30. Tag des Monats, der dem Gott Bahram
zugeschrieben wurde, mit dem 28. Tag, dem Tag der Gottin Ram. Diese beiden, Bahram
(Behrooz) und Ram (Golchihre), sind die ménnlichen und die weiblichen Urkréfte, die in jedem
Samen oder Keim vorhanden sind, und die durch Amar-Spanta (Sang = Mar) miteinander
verbunden werden. Die aus diesen drei Gottheiten (Bahram, Ram, Amar-Spanta) bestehende
Dreieinigkeit befindet sich an der Spitze des Zeitbaumes zu jedem der zwdlf Monate, und sie
bilden gemeinsam den Samen, aus dem die neue Zeit (dreiBig Zeitgdtter = dreiBig Aste des
Zeitbaumes = dreillig Vogel) erwéchst.

Dieses Mar oder Sang ist die gleiche verbindende Kraft, die im menschlichen Keim (Mar-
Tukhm) vorhanden ist, und die den Grund bildet warum der Urmensch, der die Gesamtheit der
Menschen darstellte: Jam (Yima) d.h. ein ,,gebundener Zwilling* genannt wurde. Yima oder
Jam, das ,,Zwilling* hiel3, galt als der Ursprung aller Menschen. Die Zwillingshaftigkeit oder
das Same-Sein = Tukhm-Sein, war der Ausdruck dessen, dass Menschen (eine Frau oder ein
Mann) selbst MaB3stébe aller Dinge sind, und dass sie selbst die Welt zum Ort der Freude und
zum Ort eines langen Lebens machen konnen. Jam kann die Welt mit seiner eigenen Khrad
(Vernunft) fordern und zivilisieren.

Zarathustra reillit die Wurzel des Menschen aus Gottes Boden heraus aber
betrachtet das Getrenntsein des Menschlichen vom Gottlichen als die Urstiinde des
Menschen

Der menschliche Feuersame (seine Natur) bildet sich aus der Zusammenkunft von 5 Goéttern 1
- Raam, 2 - Artha (Simorgh), 3 - Bahram (Varthragna) 4 - Sraoscha, 5 — Raschn.

Warum der Mithraismus Cautes (Raschn), Cautopates (Seraoscha) und Mithras als eine Trinitdt
begriff.

Im Bundahischn erfahren wir, dass der Mensch sich der iranischen Mythologie zufolge in einem
bestimmten Zeitraum entwickelt hat, nimlich von Tage Ram (dem 21. Tag) des zehnten Monats
im iranischen Kalender (der 10. pers. Monat Day fillt mit dem Zeitraum vom 22. Dezember bis
zum 20. Januar im gregorianischen Kalender zusammen) bis zum letzten Tag des Jahres (dem
360. Tag im persischen Kalender im Monat Sepandar Madh bzw. Espand / Esfand). Die finf
Tage am Ende des Jahres bilden den Keim oder Samen, aus dem das neue Jahr erwéchst. Diese
5 letzten Tage des Jahres sind durch die Zoroastrier umbenannt worden, und zwar hat man sie
mit den Anfangsnamen der 5 Teile der Gathas (der Lieder Zarathustras) benannt. Zeit und Welt
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waren dadurch nicht mehr das aus dem Samen Gewachsene, sondern stattdessen das durch die
Worte und Lieder Ahura Madzas Geschaffene.

Die menschliche Entwicklung und das Erwachsen des Menschen dauert 70 Tage. Zuvor aber
wird ein 5-tigiges Fest abgehalten. Nach der zoroastrischen Vorstellung hat Ahura Mazda mit
der Beendigung dieses Festes den Urmenschen Kayomarth (Gaya Mare-tan) erschaffen. Die
Gestalt des Gaya Mare-tan wird in der zoroastrischen Theologie als der Urmensch vorgestellt.
Warum? Immerhin wurde genau mit der FEinfilhrung dieses Urmenschen das
Schopfungskonzept der altiranischen Kultur auf den Kopf gestellt.

Das 5-tagige Fest (der 17., 18., 19., 20., und 21.) und der 16. Tag des Monats verkorperten den
Feuersamen des Menschen und damit seinen Ursprung. Aus diesem Feuersamen, der sich aus
5 Gottern zusammensetzt, wichst der ,,menschliche Baum*; keineswegs aber eine Schopfung
aus Ahura Mazdas Willen und seinem Wissen (Licht). Die Vereinigung und Verschmelzung
von 5 Goéttern zu einem Samen war die Natur des Menschen beinhaltend. Das heilit am
Lebenssamen des Menschen haben 5 Gotter teil, sie haben sich im Menschen miteinander
verbunden und die Natur des Menschen ist somit als eine Verbindung dieser 5 Gotter zu
verstehen. In einer Auseinandersetzung mit dem Wesen und der Funktion dieser Gotter, konnen
wir das Menschenbild des alten Iran anschaulich machen.

Die zoroastrische Theologie erkennt das 5-tdgige Fest zwar formal an, aber sieht darin nicht
mehr den Aspekt des gottlichen Feuersamens, aus dem der Mensch gewachsen ist. Dieses Fest
war aber urspriinglich deshalb ein Fest gewesen, genau weil es als der ,,Feuersame* betrachtet
wurde, der die menschliche Natur bestimmte. Tatséchlich gab {iber das ganze Jahr verteilt sechs
solcher 5-tdgigen Feste, diese sechs Feste waren Schopfungsfeste und spielten eine wesentliche
Rolle im kulturellen Leben des Iran. Sie waren das iiber den Verlauf des ganzen Jahres
symbolisch verbreitete Feuer, das den friihsten irdischen Ursprung manifestierte. Die
Bedeutung dessen war, dass die gesamte Schopfung aus 6 Feuersamen nacheinander gewachsen
ist. Aus 6 Feuersamen wuchsen sechs Schopfungsbereiche. Und diese sechs
Schopfungsbereiche, die 6 Jahreszeiten waren, sind gewesen: 1. der wolkige Himmel
(Simorgh), 2. das Wasser, 3. die Erde, 4. die Pflanzenwelt, 5. das Tierreich und 6. die Menschen.
Der Jahreszyklus tiberhaupt teilte sich in sechs Jahreszeiten. Diese Sechs Feuersamen (oder drei
Paare) nun waren Artha-we-khuscht, die Ahre Artha.

Nach zoroastrischer Vorstellung schuf mit dem Vergehen jedes der sechs 5-titigen Feste des
Jahres der Gott Ahura Mazda diese Schopfungsbereiche. Die 5 Tage tragen im Zoroastrismus
selbst keine Bedeutung eines Feuersamens oder Ursprungs des wolkigen Himmels, des
Wassers, der Erde, der Pflanzen, der Tiere und der Menschen. Ahura Mazdas Wissen und sein
Willen verdriangt den Samen und damit das Wachstum aus dem Samen. Diese Feste verloren
damit ihren urspriinglichen Sinn und Wert. Die Schopfung durch den Willen und das Wissen
ersetzen das Wachstum und die Entwicklung aus dem Feuersamen, und von diesem Punkt an
wird der Mensch als eine Schopfung Ahura Mazdas betrachtet; das einstige Schopfungsfest
wird zu einer mehr oder weniger sinnentleerten Feier.

Der Tag vor dem Fest (der 16. Tag) wurde Mithra genannt. Im Zoroastrismus und Mithraismus
hat man diesen 16. Tag und seine Gottheit uminterpretiert und den urspriinglichen Sinn verzerrt
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um die eigenen Weltanschauungen zurechtzulegen. Wer war die Gottheit Mithra? Im Namen
der Pflanze, die diesem Tag zugeordnet wurde, kann man ihr urspriingliches Wesen erkennen:
Diese Pflanze heil3t Mehr-gyah (,,Liebespflanze®), sie trdgt auch noch andere Namen, einer
davon ist Hassan-Baghi, dessen dltere Form Assan-Baghi gewesen ist. Dieser Name heif3t
»Stein-Gottheit™. Das bedeutet, die Gottheit Mithra ist eine ,,Gottheit der Verbindung und
Vereinigung®. Eine ihrer weitere Benennungen, die im Laufe der Zeit stark abgedndert wurde
lautet: ,,Behrooz und San-am®. Behrooz entspricht dem Namen Bahram und Sanam, das dem
Namen San bzw. Saena entspricht, ist die Gottheit Artha. Das Prinzip der Synergie oder der
Paarung (von Bahram und Saena = Artha) war die Quelle aller Bewegung, Schopfung und
Entwicklung.

Der nichstfolgende Tag, der 17., ist Seraosche (Cautopates) und den 18. Tag reprisentiert
Raschn (Cautes). Der Mithraismus hat die drei Gottheiten des 16., 17. und 18. Tages zur eigenen
Trinitdt erwahlt und dabei aber das Konzept, das Mithra verkorperte, abgewandelt. Cautes, der
urspriinglich Kavat heif3t, bedeutet , Initiator*. Der ,,Feuerentziinder* ist in der iranischen
Mythologie und Weltanschauung der Schopfungsinitiator. Cauto-pates heifdit ,,Kavat-pat®. Das
Wort Pat bedeutete ,,Paar”, die Bedeutung des Wortes wurde spéter in Sinne von ,,anti*
(,,gegen®) umgedeutet. Hier bedeutet es aber der Partner und Zwilling von Cautes (Kavat).
Diese drei Goétter erschaffen im Mithraismus gemeinsam die Welt. Die Zusammenhinge, in
denen sie auftreten bediirfen aber einer genaueren Ausfiihrung.

Der Feuersame des Menschen in der Artha-Religion bestand aus der Verbindung von 5 Géttern:
Tag 17 — Seraosch (Cautopates) Tag 18 — Raschn (Cautes)

Tag 19 — Artha we Farvard (Simorgh = Humaay = Saena) Tag 20 — Bahram

Tag 21 — Raam

Um die Natur des Menschen zu verstehen, muss man also die Eigenschaften dieser Gotter ndher
kennen. Jam oder Yima war die Verkorperung des urspriinglichen Menschenbildes, das
unmittelbar aus der ,,Liebespflanze* Mehr-gyah (Artha und Bahram, Assan-Bagh) gewachsen
war.

Mit der Annahme Gaya-mare-tans (Mehr-gyah) als ,,den sterblichen Urmenschen®, hat die
zoroastrische Theologie aber den Ursprung der gesamten Schopfung zu einem Geschopf Ahura
Mazdas uminterpretiert und zugleich damit auch die Idee der Paarverbindung als das
urséchliche Schopfungsprinzip zunichte gemacht. Das Wort Gaya-mare-tan (Kayumarth), das
sich zu dem Wort Gyah-Mardom umformte, bedeutet: ,,etwas was aus der Verbindung von
einem Paar im Mutterleib heranwéchst. Mare = ,,Paar*, Tan = , Mutterleib*.

Gaya-mare-tan aber ist der Same, aus dem die Welt wéchst. Die zoroastrische Lehre hat mit der
Umdeutung des Ursamens der Welt hin zu einen ,,sterblichen Samen®, den Ahura Mazda
erschaffen hat, die Urspriinglichkeit der Welt und der Menschen mit einem Schlag aus ihren
Wurzeln gerissen, was in der iranischen Welt in einem tiefenkulturellen Konflikt resultierte.
Die Familie Sams (Kershasp, Zal, Rostam) aber verweigerte sich den neuen Glauben
anzunehmen, so wie sie sich vorher bereits geweigert hatte den Mithraismus anzunehmen.
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Wir mdchten hier versuchen den Aufeinanderprall der zoroastrischen Weltanschauung mit der
arthaischen anhand der Erzéhlung iiber Jamschid (Yima), wie sie uns im Schahnameh erhalten
ist, genauer zu betrachten. Durch diese Betrachtung kdnnen wir ein besseres Verstidndnis
entwickeln {iber die tragische Verwandlung der iranischen Kultur, ihre fortdauernden inneren
Konflikte und die sich durch die zoroastrische Religion ergebenden Verzerrungen.

Yima (Yema, Jam) wird im Hymnus der Gathas als der Ursprung iiberhaupt vorgestellt und
nicht als Urmensch. Zarathustra verstand unter dem Begriff des Ursprungs aber etwas der alten
iranischen Vorstellung vollig entgegengesetztes. Er sah in dem Ursprung zwei Kréfte, die klar
voneinander getrennt und gegensitzlicher Natur sind und diese zwei entgegengesetzten Krifte
sind auch nicht miteinander zu verbinden. Der Mensch hat nur die Moglichkeit zwischen zwei
sich entgegestehenden Prinzipien zu wihlen und in der Konsequenz dessen gegen das entgegen-
oder zuwiderlaufende andere Prinzip zu kdmpfen. Der Ursprung selbst klédrt und erhellt sich
durch die Trennung und die Entgegensetzung, und damit wird auch der Begriff von Licht und
Helligkeit in der zoroastrischen Religion festgelegt. Eine ,,Erkenntnis® wird durch die
Scheidung, die Trennung und das Auseinanderschneiden bzw. die Zergliederung bestimmt.
Dieser Gedanke stand der altiranischen Auffassung iiber die Erlangung von Erkenntnis
entgegen. Fiir die Iraner entstanden Licht und Helligkeit durch die Paarung, die Verbindung
und Zusammensetzung. Der Same wichst durch die Verbindung vom Wasser mit dem Samen,
und er bringt damit seine verborgenen Eigenschaften ans Licht. Gott oder die Wahrheit waren
der ,,Saft” oder die ,,fliissige Essenz* der Welt. In dem Moment, in dem der Mensch als Same
das gottliche Wasser aufsaugt, ,,wéichst und erbliiht* er. Das Ergriinen und Herauswachsen aus
dem Samen vermittelte den Begriff von ,,Licht und Erkenntnis“. Die Erkenntnis war ein
gemeinsames Unterfangen von Mensch und Gott (der Essenz der Welt), das heilit Erkenntnis
und Licht entstanden durch die ,,Zusammensetzung® von Gott und Mensch, oder besser, durch
das Aufsaugen Gottes im menschlichen Sein. Aus der Zusammensetzung und Verbindung
entstehen Licht und Erkenntnis. Der Urmensch Yima war, wie schon sein Name bezeugt, in
dieser Weltanschauung ein verbundener Zwilling = ein vereinigtes Paar. Er war somit selbst
die Quelle der Erkenntnis und der Lichts. Die Vernunft (Khrad) wuchs durch seine Sinne.

Dieses Menschenbild hatte nun aber keinen Platz in der Weltanschauung Zarathustras. Doch da
die Auseinandersetzung mit dem Bild des Jam (Yima) bei den Iranern {iber die Zeit nicht an
Bedeutung verlor und seine Gestalt selbst noch unter islamischer Herrschaft als ein Ideal der
Erkenntnisfahigkeit fortbestehen konnte, blieb seine Gestalt fiir den Zoroastrismus eine
problematische Angelegenheit. Man musste sich iiberlegen wie man den Yima, und das heif3t
das im Volk vorherrschende Idealbild vom Menschen, interpretierten sollte und inwieweit man
die durch ihn transportierten Inhalte annehmen oder ablehnen wolle. Diese Ambivalenz fiihrte
jedoch zu zahlreichen Widerspriichen, die uns heute dabei helfen konnen das urspriingliche
Bild zu rekonstruieren.

Eines der Bilder des Jam, Yima oder Jamschid ist das im Schahnameh wiedergegebene.
Jamschid wird hier auf die Rolle des vierten Konigs reduziert, aber er bleibt der Stifter der
menschliche Zivilisation, die er auf der Grundlage seiner eigenen Vernunft und seines Willens
errichtet. In dieser Sage sagt er, dass von ihm selbst all seine Virtutes und besonderen
Féhigkeiten stammen. Er sagt voller Selbstbehauptungswillen und Selbstgewissheit, dass er die
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Welt zum Schonen geordnet habe — nach seinem Willen und seiner Vernunft; er entdeckt die
Kunst des Webens und der Kleiderherstellung, wie man Ziegelsteine herstellt und das Bauen
von Hiusern und Badern, wie man aus dem Gestein Edelsteine fordert, die Konservierung von
Wohlgeriichen, das Leibeswohl und schlieBlich die Medizin. Er empfiehlt, dass die Menschen
sich in einer von vier Berufsklassen bilden und organisieren sollen: als Geistliche, im Militér,
als Bauern oder Kunstschaffende.

Als er all die Geheimnisse der Natur mittels seiner eigenen Vernunft entdeckt hat, baut er
Schiffe und umsegelt die Welt. Aber nachdem er dank seiner Vernunftsbegabung alle
Zivilisationselemente erlangt hat und so die Langlebigkeit des Menschen durch Wohlfahrt
garantieren kann, wird diese Vernunft nun plétzlich zum Urgrund der AnmaBung gegen Gott.

Plotzlich werden die Vernunft und der Eigenwille, mit der Jamschid die Zivilisation begriindet
hat, zu einem Hinweis auf seine Komplizenschaft mit dem Satan (den Divs oder Ahriman).
Jamschid fahrt nun mit der Hilfe des Satans (den Divs) zum Himmel. Die menschliche Vernunft
und der Wille zeigen am Ende ihre tatsidchliche satanische Natur, so wird uns im Schahnameh
erklért: Als er all seine Ziele erreicht hat, will der Konig Jamschid noch hdher in seinem Rang
steigen und er errichtet sich einen Kaare (Thron), der auf seinen Befehl von den Divs (,vom
Teufel‘) von der Erde hoch zum Himmel getragen wird. Die Vernunft zeigt ihre ahrimanische
Natur und sie driangt ihn in himmlische Bereiche, die er auf diese Weise nicht betreten darf.

Die Himmelfahrt wurde im zoroastrischen Denken als ein Eindringen in die géttliche Doméne
und damit als eine Siinde betrachtet, im Gegensatz dazu war sie in der altiranischen Kultur eine
notwendige ,,Bewegung® in der Erkenntnisgewinnung. Der Ursame des Menschen (4xv) hatte
vier Kriéfte, die dessen vier Fliigel darstellten. Aus dem Gottesfunken (dem Samen) erwuchsen
der Seele nach der frithen iranischen Vorstellung, vier Fliigel, die den Fliigeln Simorghs oder
Humaays — ihrem Ursprung — entsprachen. Die menschliche Seele war ein ,,Seelenvogel* und
die Erkenntnis wurde als eine Himmelsfahrt der Seele verstanden. Aus diesem Grund wurde
auch Kyros mit vier oder acht Fliigeln dargestellt. Dies bedeutete, dass er im direkten Kontakt
mit dem Gottlichen stand. So etwas war im zoroastrischen Denken aber nicht erlaubt. Nun wo
der Mensch als der ,Same des Ahren-Gottes* durch Zarathustra negiert wird, gilt die
Himmelsfahrt der Seele als hochste Siinde. Am Neujahrsfest (dem ersten Tag des Jahres, dem
Tag der Neuschopfung) wird Jamschid zum Partner Satans. Das Wort manidan, das ,,denken*
bedeutet, wird in dem Kontext in seinem Sinn auf den Kopf gestellt und ihm wird nun die
Bedeutung des Sich-AnmalBens und des Sich-als-Gott-Betrachtens gegeben.

Der Gebrauch des menschlichen Denkens zum Fordernis von Zivilisation und Wohlfahrt und
zur Organisation der Gesellschaft wird hier als Ursiinde und als Teuflisches festgelegt, und
Yima (Jam) muss dann schlielich aus diesem Grunde in der Mitte entzwei gesdgt werden. Das
menschliche Denken zur Ordnung der Welt und der Gesellschaft wird verteufelt und als hochste
Siinde strafbar gemacht. Die Vernunft des Menschen (Xratu = Xra + ratu), die nicht mehr die
Metamorphose der Gottheit Artha (Ratu) im Leib des Menschen ist und somit den Menschen
und seine Welt bildet, ist damit verdammt. Die menschliche Xrafu (Vernunft) war nichts
anderes als die Umformung des Feuersamens (A-rtha = raatha, ratu) zam Licht der Erkenntnis
der Sinne, zum Schutze und Fordernis des Lebensfeuers. Zarathustra vernichtete diese
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Teilhaftigkeit der menschlichen Vernunft (Xrafu) an Gottes (Artha) Substanz. So wurden alle
Mythen die von Jamschid (Yema) handelten in der Weise umgeédndert, um die eigentliche
Verdammung als eine Siinde des Menschen selbst darzustellen.

Erkenntnis und Licht sind das, was am ,menschlichen Baum’ wéchst

In der iranischen Kultur betrachtete man die Erkenntnis als in dem Moment entstehend, in dem
der Mensch und Gott sich als Paar vereinigen.

Der Mensch ist der Same und Gott ist das Wasser. Wenn der Same das Wasser trinkt erwachsen
die Erkenntnis und das Licht (das Leuchtend-Sein und die Griinheit)

Das Wasser symbolisierte die Essenz oder den Saft der lebendigen Welt.

Der Mensch oder der Mar-Tokhm ist das wachsende Sein und die Erkenntnis, die identisch ist
mit dem Licht, das aus seinem Baum-Wesen wéchst und ergriint. Das Begriffspaar von ,,Hel-
ligkeit und Griinheit” ist in der altiranischen Weltanschauung untrennbar gewesen. Es
beinhaltet die Verbundenheit der Erkenntnis mit der Frohlichkeit, der Frische, der Heiterkeit
und der Erneuerung. Auf der anderen Seite impliziert der Gedanke des Wachstums des Samens
— weil der Tokhm (Mer-Tokhm) mit dem Feuer gleichgesetzt wurde — gleichzeitig auch
dasjenige Feuer, das (selbst) entflammt und aus dessen Flammen Licht und Wérme strahlen.
Dies bedeutete, dass Erkenntnis und Warme (Freundschaft und Liebe) im Wachsen aus dem
menschlichen Feuersamen erstrahlen.

Diese Idee eines Prozesses der Entwicklung menschlicher Erkenntnis spielte in der arthaischen
Kultur eine wesentliche Rolle, die, auch als der Iran vom Islam beherrscht wurde, als ideales
Bild nebulds in der iranischen Literatur weiterlebte.

Dass Erkenntnis einerseits mit Pflanzen, in der Bibel, und andererseits mit dem Feuer bei
Prometheus in Griechenland verbunden ist, legt die Vergleichbarkeit der beiden Kulturen mit
der iranischen Vorstellung von menschlicher Erkenntnis nah. In der Bibel begegnet man der
Idee, dass der Mensch durch das Essen der Frucht des verbotenen Baumes der Erkenntnis zur
Erkenntnis gelangt und damit gegen das gottliche Gebot verstof3t und seine Ursiinde begeht.
Der Mensch darf durch das Essen von der Frucht des verbotenen Baumes, Gott nicht dhnlich
werden. Jahwe verbannt ihn aus dem Garten Eden in der Befiirchtung, dass der Mensch auch
noch von der Frucht des zweiten verbotenen Baumes essen und Gott damit noch ganz &hnlich
wiirde. Hierin entdeckt man, dass das gottliche Sein pflanzliche Eigenschaften hat. Der Prozess
des Essens bedeutet, dass der Mensch sich durch das Essen von dieser Pflanze (d.h. von
Gottlichem) Gott in sich einverleibt und verdaut und dadurch am gottlichen Wesen teilhaft wird.
Die zwei Bdume im Paradies kennzeichnen zwei Grundeigenschaften Jahwes, und der Mensch
darf an diesem gottlichen Wesen nicht teilhaftig werden.

Das ,,Essen® implizierte in der iranischen Weltanschauung, weil es mit beilen, dem Zubeillen
der Zdhne, dem Zerreilen und dem Kauen zu tun hatte, Zorn und Aggressivitit
(Lebensverletzung). Selbst bis heute tragt das persische Wort fiir ,,essen*: xvardan tatsachlich
die wortliche Bedeutung von ,.trinken®, obgleich man sich im alltdglichen Sprachgebrauch
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dieser Besonderheit nicht bewusst ist. Die Grundeigenschaft der Erkenntnis war im Iran ihre
Funktion des Lebensschutzes und der Lebenspflege. Gott ist selbst das Allleben, und das Essen
Gottes mit den Zéhnen bedeutete Gott (und damit sich selbst) zu zerreiBen und dem Lebendigen
Leid zuzufiigen. Die Erkenntnis wurde in der iranischen Welt mit dem Wasser und dem Trinken
und Aufsaugen des Wasser in Verbindung gebracht. Der Same (Mar-Tokhm = Mensch) muss
das Wasser in sich aufnehmen, um zu wachsen: Dies war ein Prozess der Liebe, der Paarung
und Vereinigung. In Sarvestan, in der Provinz Fars, sagte man zum Wasser trinken: mehr hestan
=, Liebe gewihren* oder ,,Liebe zulassen®. Der ,,Mutterleib* wurde auch Abgah (Zisterne) ge-
nannt. Das Wort ,,saugen® (= mekidan = migidan) hat sich als Verb aus dem Wort Mak gebildet,
das Schilfrohr und Fl6te bedeutet. Die ,,Flote” bezeichnet auch den ,,Mutterleib® und die
,,Mutterbrust“. Erkenntnis ist ,,im Mutterleib schwimmen® und ,,aus der Mutterbrust Milch
saugen*.

Wie wir noch sehen werden, umfasste der Begriff des Wassers (4b, Ape, Aveh) die gesamte
Existenz und alles Lebendige. Im Bundahischn werden alle Sifte und die Essenz des
Lebendigen und der Pflanzen, beides, als ,,Wasser* benannt. Die Welt ist ein Meer solchen
Wassers. Das Gottliche war der Saft, das Ol oder die Essenz von allem Lebenden. Daher wurde
der Hauptgott (der erste Tag) entweder Khorram-Zhada oder Rim-Zhada genannt; Zhada war
dieser Saft, diese Milch oder das Harz.

In der iranischen Kultur entstand Erkenntnis gerade wenn der Mensch entweder in diesem All-
Wasser schwimmt, einen der All-Fliisse iiber- oder durchquert, am Ufer eines All-Flusses sitzt
oder schléft, sich im Wasser einer Quelle wischt oder dieses All-Wasser aus dem Trinkbecher
trinkt. Dadurch entstand auch der Kult aus einem Becher zu trinken was aus drei Siften
gemischt ist (Wasser, tierische Milch und Pflanzensaft) und das die gesamte Lebenswelt
darstellt; mit dem Trinken aus diesem Becher kann man die ganze Welt anschauen. Der
Gesamtsaft oder diese Gesamtessenz der lebendigen Welt flieBt entweder in dem Fluss der
Weh-Daiti genannt wird, oder er bildet das Weltmeer, das Vorou-Kasa heif3t.

Die Quelle und das Prinzip einer Sache wird als eine ,,Summe von Gleichem in der Welt*
verstanden. Und auch die Idee des Géttlichen wurde durch eine gebundene Summe dargestellt.
So sah man zum Beispiel die Goéttin der Erkenntnis (Daena) als ,,Gesamtschonheit™ alles
existierenden Schonen, das sich in einem Wesen gebiindelt zeigt; wenn sich die Schonheit alles
Schonen in der Welt zu einem Wesen oder Gesicht verbindet, dann ist das die Quelle der wahren
Erkenntnis. Alles Schone in Welt ist teilhaftig am Ur-Schonen oder es ist Teil der Gottin der
Erkenntnis. Aus allen Erkenntnissen entsteht die gottliche Erkenntnis.

Auch die Summe alles Lebendigen wird dargestellt, und zwar als eine groBe Kuh (Gao-Sepanta,
Geusch) die auch als die Quelle von allem Leben gilt und die am Ufer des Flusses Weh-Daiti
sitzt. Die Summe aller Bdume dieser Welt ist ein Baum in der Mitte des Meeres, der den Samen
aller Bdume und Pflanzen trdgt. Und, auch die Gottheit Artha-Farvard oder Artha-we-Khuscht
ist die Ahre, die den gesamten menschlichen Samen trigt.
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Erkenntnis ist Schwimmen

Die Schopfung (die Vermehrung, die Fortsetzung, das Wachstum, das Gebéren) ist ein Prozess
der Paarung oder der Vereinigung und Verbindung. Der Same (der Mensch = Mar-Tokhm) und
das Wasser (Maya) erzeugen, wenn sie ,,gepaart sind*“ und sich vereinigen, die Tat oder die
Bewegung und Freude, das Wachsen und das Licht. Schon das Wort Mayischn im Pahlavi
bedeutet Umarmung und Paarung.

Dieser Prozess der Vereinigung der Paare (der Verschiedenheiten) wurde auch Sang = athanga
= asan = a-sna = sna genannt, ein Begriff der sich im heutigen Persisch auf den Sinngehalt des
Wortes ,,Stein* verengt hat. In anderen iranischen Sprachen aber hat dieses Wort und der
Begriff eine andere Bedeutung beibehalten: Im Sistani-Dialekt bedeutet Sang-ak ,,Mutterleib;
im Kurdischen ist Sang die ,,Brust. Wobei im Kurdischen Sang = ,,Stein“ auch Bard und
Katschak genannt wird. Bardi ist ,,die Flote* und Katsche bedeutet ,,Méadchen* oder ,,Jungfer*,
Katschak bedeutet ,,kleines Madchen (die ,,Flote” und die ,,junge Frau* und der ,,Mutterleib*
sind miteinander verbundene Begriffsbilder).

Im Bundahischn werden die Wolke und der Blitz zusammen Sang (Stein) genannt, weil die
schwarze Wolke (Simorgh erscheint im Schahnameh immer in der dunklen Wolke) schwanger
ist mit dem Regen und dem Feuer (Blitz). ,,Simorgh*, die der wolkige Himmel und der Himmel
an sich war, bedeutet auch Stein-Vogel; denn die Vorsilbe Si bedeutet auch Sang. Simorgh und
Morgh (der Vogel an sich = Tan-gorria) ist die Quelle der Wiedererlebung und der
Neuschopfung.

So bedeutete auch aus diesem Grund Asseman (,,der Himmel*), der auch 4ssan genannt wurde,
»dtein® = Sang, nicht weil er sich als eine harte und dichte Materie bildet, sondern weil er als
die ,,Quelle der Neuschopfung und der Wiedererlebung™ betrachtet wurde. Der Himmel
(Asseman = Assan) war die Zusammensetzung und Verbindung der Kriftepaare oder
Gotterpaare oder Sphéren.

Erkenntnis ist das, das aus der Verbindung und Vereinigung (Sang = A-sna = Sna) zustande
kommt. Das Wort ,,erken-nen* (schnaxtan) in Pahlavi und in Persisch, und das Wort fiir ,,mit-
den-Sinnen-fiihlen* in Pahlavi (snahitan), beide sind von dem Wort sna = sna bzw schna, das
»schwimmen® und ,,sich waschen* bedeutet, abgeleitet. Das Wort snaa in der Avesta bedeutet
»waschen®. Sangidan (Snahitan, Schnaxtan) ,,sich verbinden und vereinen* ist identisch mit
,,schwimmen* und ,,waschen®.

Erkenntnis ist ein Prozess der Verbindung des Menschen und seiner Sinnesorgane (Snah) mit
der Essenz der Umwelt, die den Menschen ,,umflieB3t*, umgibt. Die Welt ist ein Meer und der
Mensch ist der in dieser Welt schwimmende Fisch. Erkenntnis ist das ,,sich mit dem Wasser
waschen®, ,,im Wasser schwimmen* oder ,,das Trinken des Wassers*.

Das Wort Sang = a-sanga = a-sna = a-schna — das urspriinglich ,,sich paaren®, ,,vermischen®,
,»sich verbinden® bedeutete — ist gleichzeitig auch der Begriff fiir das ,,Schwimmen* und fiir
,»das durch den FluB3 (oder Bach) wandeln®, aus dem sich schlieBlich die Worter Schnakhtan,
Snahitan ,,Erkenntnis* und Ashna ,,der Bekannte* entwickelt hat. Man erkennt die Welt, wenn
man in ihrer Essenz (dem Saft, dem Saft der Frucht, dem Lebenssaft) schwimmt und sich (darin
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oder damit) wischt. Im heutigen Persisch ist das Wort A-schnaa = Schnaa = ,,Schwimmen®,
dasselbe Wort wie A-schnaa, das den ,,Bekannten bezeichnet. Das ,,bekannt sein® mit etwas
und das ,,Erkennen‘ von etwas, sie beide haben eine wesenhafte Beziehung.

Andere Dialekte nennen das ,,Waschen™ Axsnin oder Axsnun. Die Vorsilbe Axv bedeutet
»dame® oder ,,ein Ursprung des Seins*“: Dieser Same schwimmt (sza) im Wasser und er ver-
einigt sich mit dem Wasser. Das Wort ax-sene bedeutet im Soghdischden ,,griin“. In der Avesta
heiBt ax-schaena ,,griin“. Mit dem ,,Schwimmen® ergriint der Same (4xv = Xva) und er wird
sichtbar, und diese Sichtbarwerdung des Griinen (das Leuchten des Ergriinens) wird
gleichgesetzt mit dem Licht und mit der Erkenntnis. Die zoroastrische Theologie gibt im
Bundahischn deshalb an, dass Ahura Mazda den Samen des Urmenschen (Gaya-maretan) aus
Licht und aus dem Griinen des Himmels (Sang) geschaffen hat.

Die Blutader, die mit Artha-Khuscht gleichgesetzt wurde, und die Sehne (Sra), die man mit
Bahram gleichsetzte — die beide zusammen das vereinte Zwillingspaar der Gesamtschépfung
versinnbildlichten — waren das Ur-Sang. Wenn sie auch einzeln genannt wurden, so betrachtete
man sie doch als ein Sang = die Sehne und die Ader zusammen (,,Sehne* = Sna = Sang). Die
Sinne wurden im Pahlavi Snah genannt. In allen Sinnesorganen ist das ,,Ur-Sang* (Artha und
Bahram) gegenwirtig. Jedes Sinnesorgan ist ein sich-sein-Paar-Suchendes, schwimmliisternes
Wesen. Die Sinnesorgane mochten in der Essenz der Welt (Gott) schwimmen, sich in dieser
Essenz waschen und Gott in sich aufnehmen. Erkenntnis ist das, was aus der Vereinigung der
Sinnesorgane des Menschen mit Gott erwéchst und entflammt und sich erhebt und nach dem
Himmel (Stein = Sang) strebt.

Die Taufe (rituelle Waschung) wurde dadurch nicht als eine ,,Befreiung von der Siinde und von
der Unreinheit* betrachtet, sondern als eine Erneuerung und Wiedergeburt (Ergriinen) und sie
wurde damit als ein Gelangen zur neuen Erkenntnis empfunden. In der Erkenntnis verbindet
sich der Kern des Menschen mit der Welt und vereint sich mit ihr, sie schlie3t den Prozess der
Weltbeherrschung und die Uberlistung aus. Erkenntnis ist nicht etwas von anderen Erlernbares,
sondern eine unmittelbare Verbindung mit Gottlichem, das in der Welt immanent gegenwirtig
ist.

Die Gleichsetzung des Samens (7Tokhm) mit dem Feuer fiihrte zu dem Gedanken, dass der Same
die Quelle 1. der Lichts und 2. der Erneuerung, beides zusammen ist. Der Same ist Feuer. Das
Ausbreiten seiner Triebe, der Zweige, Blitter und Aste entspricht den lodernden Feuerzungen.
Die Flamme des Feuers wurde daher auch mit der Idee der ,,Gottheit als solcher identifiziert,
denn das Feuer (= Same) ist der ,,Mutterleib* des Lichts, der Helligkeit und der Erkenntnis.

Mit dieser Grundidee galt jeder Mensch (Mar-Tokhm) als Quelle und als Malistab der
Erkenntnis. Die zoroastrische Theologie bestritt aber, sich auf die Lehren Zarathustras
berufend, diese besondere Bedeutsamkeit des Feuers und behauptete das Licht (ndmlich Ahura
Mazdas Wissen) erzeuge das Feuer; so negierte sie die Urspriinglichkeit des Menschen als die
Quelle und den Maf3stab von Erkenntnis. Und genau hier liegt auch der Grund warum im
Schahnameh dargelegt ist, dass Zarathustra das Feuer aus dem Paradies brachte. Der Same
(Mensch = Mar-Tokhm) als Ursprung und MafBstab der Erkenntnis wurde damit vernichtet.
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Die Bedeutung, die das Feuer (der Same) mit Hinsicht auf das Licht, das es emittiert, tragt —
das die Urspriinglichkeit des Lebens und des Menschen wesenhaft verkdrpert — blieb aber trotz
der Lehren Zarathustras unangetastet. Das Wort ,,wachsen™ (= wachschidan) hat die
Urspriinglichkeit des ,Feuers des Lebens im Licht’ (Erkenntnis) beibehalten. Beides: Licht und
Erkenntnis waren verbunden mit dem Wachsen des Feuersamens (das ist: die Identitdt des
Samens mit dem Feuer) — und der Mensch ist der ,,Mar-tokhm*, er ist der Feuersame. Die
zoroastrischen Mubeds mussten das Wort ,,Mar-tokhm = ,den Menschen’ und das Bild vom
Urmenschen Yima = Djam deshalb abdndern, um die Urspriinglichkeit des menschlichen Seins
und des ,,Samens* (Feuer) zu zerstoren.

Das Wort waxschidan bedeutet zugleich 1. wachsen, zum Wachsen anregen und 2. brennen,
auflodern, entziinden. Das Licht (Erkenntnis) ist von dem Feuersamen untrennbar. Der Geist
wurde daher Waxsch, und das Geistige: ,,geistig®, wurde wachschig genannt. Der Geist war
nicht etwas Transzendales, sondern etwas aus dem Lebensfeuer (Warme) gewachsenes,
ausgestrahltes. Das ,,Sagen® ebenfalls hieB Waaxtan, das bedeutet: etwas wachsendes und
flammendes, das Licht ausstrahlt. Zarathustra wird von seinen Glaubigen Waxsch-war genannt!
Im Bundahischn ist das Wasser nicht nur etwas korperliches (tan-kard), physisch-chemisches,
sondern auch gleichzeitig etwas geistiges: Waxschaa, weil es ein ,,Zwillings-Partner* zum
Wachsen ist (Same und Wasser). Same und Wasser werden zusammen zum Sang = Sha.
Zarathustras Lehre war diesem Prinzip genau entgegengesetzt.

Die Erkenntnis und das Durchwandeln des Menschen durch den Fluss (Weh-
Daiti), der aus dem Lebenswasser von 5 Gottern zusammenflieft. Das Ham-
pursakih oder der Dialog des Menschen mit der Gottheit ist Erkenntnis

Im Vichitakiha-i Zatsparam finden wir einen sehr alten und fundamentalen Mythos (Datestann)
tiber die Entstehung der menschlichen Erkenntnis, die man spéter bei Zarathustra zu
lokalisieren suchte. Dieser Mythos muss aber mit Djam (Yima) — dem Ur-Samen, dem alle
Menschen in der arthaischen Kultur zugeordnet wurden — in Zusammenhang gebracht werden,
weil dieser Mythos der Licht- und Erkenntnislehre Zarathustras vollkommen widerspricht.

Die Entstehung der Erkenntnis (die Griinheit und warmes Licht) durch das ,,Sich-Paaren* oder
das ,,sich-zu-einem-Paar-ZusammenschlieBen® (sna = thang) des menschlichen Samens mit
dem Wasser (im Fluss Daiti), ist das gleiche Bild des ,,gebundenen Zwillings®, das sich zu
Zarathustras Lehren kontrér verhilt. Die arthaische Weltanschauung war in der iranischen Seele
tief verwurzelt und die zoroastrische Theologie konnte sich ihrem Einfluss nicht ohne weiteres
entziehen.

Der Mythos stellt das Konzept menschlicher Erkenntnis in der altiranischen Kultur sehr
deutlich dar, wenn auch diese Uberlieferung nun im Sinne einer Zukunftsdeutung und
Prophezeiung umgedeutet und dahingehend verengt wurde:

Nach dem grof3en Fest, das Maidhyoi Zare-maya genannt wurde, wandert Djam (Zarathustra)
durch den Fluss Daiti. Die vier Gelenke seines Korpers (ndmlich seine FuBknochel, seine Knie,
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seine Hiiftgelenke und die Wirbel des Nackens, als das den unteren Kdrper mit dem Kopf
verbindende ,,Gelenk®), die vier Samen darstellten, schwimmen im Wasser. Daraufhin
erscheint Vohuman (Bahman), der dann mit ihm gemeinsam zur Gotterversammlung, zum
Dialog mit den vereinten Gottern wandelt. Die Auseinandersetzung mit den weiteren Details
wollen wir in einem spéteren Artikel fortfithren, an dieser Stelle wollen wir uns nur mit dem
Fest begniigen, das den sog. ,,Samen-des-Wassers* darstellt.

Die fiinf Tage des zweiten Monats des iranischen Kalenders (Ordibehescht = Artha-we-
Khuscht), an denen das Maidhyoi Zare-maya-Fest abgehalten wurde, galten als ,,Samen-des-
Wassers*. Die Substanz dieser Gotter nun zusammen, um die es in diesem Mythos geht, bildete
die Quelle des Wassers.

Gerade Djam (Zarathustra) wandelte in dem Wasser als es unmittelbar von der Quelle flief3t.
Die erste Erscheinung jeder Sache, zeigt immer ihre wahre Substanz. Die ersten Strahlen der
Sonne bei der Morgenddmmerung zeigen ihre Essenz an. Die erste Tat oder Bewegung oder
das erste Wort gibt das wahre tiefe Wesen eines Gegenstandes oder eines (lebendigen)
Subjektes an.

Die flinf Gotter zusammen, mit denen wir es in dem Mythos zu tun haben, sind:

1. Anahita (Aabaan, der 10. Tag des 2. Monats), 2. Die Sonne (Khor, der 11. Tag des 2. Monats),
3. der Mond (Maay, der 12. Tag des 2. Monats), 4. Tischtar (Hermes Trismegistus, der 13. Tag
des 2. Monats) und 5. Geusch (Geo, der 14. Tag des 2. Monats).

Am 15. Tag des 2. Monats, an dem das Fest sein Ende nimmt und der ,,Same des Wassers*
verwirklicht wird, flieBt der Fluss, der Daiti genannt wird. Man sieht, dass dieses Wasser die
Essenz oder das ,,Lebenswasser* dieser wichtigen Gotter beinhaltet, und durch das Schwimmen
in diesem Wasser und die Aufnahme des Wassers in sich, ,,wéchst-sich-“ der Gott Vohuman
(der die fundamentale Vernunft verkorperte) in den Menschen ,,-hinein® oder lodert in ihm auf.

Die Vereinigung des Wassers mit dem Menschen (Djam) wird als ein Dialog (Hampursitan)
bezeichnet. Die Erkenntnis (der ontische Dialog) ist das Hampursakih des Menschen mit Gott.

(Wir setzen diese Untersuchung in einem spéteren Artikel fort.)

Vernunft (Xrad) offenbart sich durch erschiitternde Anstof3e des Lebens

In der altiranischen Kultur sah man die Vernunft (Xratu = Xrad) auch als bestehend aus der
Kooperation und Vereinigung eines Paares zweier Arten der Vernunft. Die eine Vernunft ist
die Assan Xrad und die andere die Gusch-Soroot Xrad. Die Assan Xrad ist mit der Gottheit
Vohuman (Bahman) gleichzusetzen und die Gusch-Srood Xrad ist identisch mit der Gestalt der
Seraosch (Sorousch). Jedes Individuum verfiigt liber seinen eigenen personlichen Sorousch.
Viele Autoren haben die Gestalt des Sorousch mit dem Heiligen Geist des Christentums oder
mit dem Engel Gabriel im Islam verglichen. Diese Vergleiche fithren aber zum Missverstdndnis
iiber die Inhalte friiher iranischer Kultur.
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Sorousch verkorpert die Individualitit des Menschen, die sich auf der Grundlage seiner
unmittelbaren Verbundenheit mit der Urquelle der ,die-Welt-ordnenden-Vernunft® (Bahman)
bildet. Der Ursprung jedes Menschen wird in der Gottheit Vohuman (Human) verkorpert. Das
Wort Humani bedeutet ,,gutes Denken®. Das gute Denken ist ein Denken, das frei von Zorn und
Gewaltstreben ist, es ist ein Denken, das keine Angst erzeugt und iiberhaupt der Gewaltsamkeit
und dem Angstmachen widerstrebt. Solch ein Denken konstituiert die Grundvernuntt, die auch
den schopferischen Ausgangspunkt der Gesellschaft formt, und dieser Aspekt des Denkens
wird in der menschlichen Natur als Assan Xrad bezeichnet. Assan bedeutet Stein, und der
»tein® tragt wiederum urspriinglich die Bedeutung der ,,Vereinigung und Vereinigungskraft
eines Paares von Individuen, Kréften oder Gegenstinden‘ und galt damit als eine Schopfungs-
und Lichtquelle. Die Assan Xrad ist die ordnende und gestaltende Kraft, die jedem Menschen
immanent ist und die unsichtbar und ungreifbar ist.

Sorousch oder die Gusch-Sorood Xrad ist die andere Seite oder Halfte der Xrad, die den tiefen
Gedanken zur Erscheinung und zur Manifestation oder Geburt bringt. Gusch heifst Ohr und
Sorood heiit Melodie und Lied. Diese Vernunft hort diese selbst unaussprechbare dunkle
Stimme und ist im Vorbewusstsein des Menschen wispernd und leise sprechend. Der Name
Sorousch (Sera-osch) heifit wortlich ,,weckendes Horn“. Sorousch ist der Gott der Dammerung
und des frithen Morgens. Er bldst die tiefliegende Melodie des Inneren des Menschen —
Vohuman (Hu + man = guter Gedanke) — in das Ohr des Menschen. Diesen Gedanken nun
nannte man Farman. Das Wort wurde aber spéter seiner urspriinglichen Bedeutung beraubt und
im Sinne des ,,Befehls® umgedeutet. Farman war aber keineswegs ein Befehl irgendeiner
dufleren Instanz oder einer religidsen oder politischen Autoritét, sondern Farman war der
humane Gedanke, der aus der Tiefe des individuellen Wesens entsprang, der frei vom Willen
zur Gewalt und vom Zorn war und die Angsterzeugung verabscheute. Dieser Gedanke Farman,
wirkte in jedem Individuum als Drang zur legitimen Tat. Sorousch und sein Wort fiihrte aus
dem Inneren  jedes Menschen  zur  Hervorbringung des rebellischen,
gehorsamkeitswiderstrebenden, unterordnungsverweigernden und widerstindigen individuell-
menschlichen Charakters. Die Gestalt des Sorousch reprisentierte die Individualitdt jedes
Menschen als die mal3gebende und ordnende Instanz.

Das Buch Schahnameh beginnt mit dem Prozess der Wachwerdung des Menschen und der
Gesellschaft. Die Gestalt des Keyumars oder Kajumars (sein dlterer Name in der persischen
Mythologie ist Gayo-mare-tan), die in zoroastrischen Theologie zum ,,Samen aller Menschen*
umgedeutet wurde, ist auch der erste Herrscher. Implizit bedeutet dies, dass alle Menschen, die
aus ihn gewachsen sind, das gleiche ordnungsstiftende Vermdgen in sich tragen. Dieser Aspekt
des Keyumars wird unter dem Bezug auf die Vorstellung iiber die Gesellschafts- oder
Herrschaftsform aber keinesfalls erweitert. Doch der Aspekt der Erweckung durch Sorousch
(oder die Gusch-Sorood Xrad) wird im Mythos als ein Ereignis gesellschaftlich-politischen
Umfangs verstanden. Die gesellschaftliche oder politische Ordnung wird durch die Gestalt
Sorouschs (Xrad) geweckt.

Der Konig Keyumars hat keinen Feind in der Welt auler Ahriman (Angra Mainu). Aber als
dieser sich dem Konig néhert, gewinnt gerade er die Gunst der Konigs und wird zum
Befehlshaber iiber die Armee ernannt; Keyumars sieht in seinem grofSten und geféhrlichsten
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Feind irrtimlicherweise seinen besten Freund. Er begeht den fatalsten Fehler durch seine
falsche Beurteilung und sein mangelndes Unterscheidungsvermogen.

Der Lehre Zarathustras zufolge verhalten sich das Zhi (Leben) und das A-Zhi (das Anti-Leben)
als vollkommene Gegensétze zueinander, und beide Phdnomene sind voneinander vollstindig
getrennt. Der Begriff der Lichts, der Helligkeit und Klarheit wird bei Zarathustra gerade durch
dieses Ur-Bild der klaren Trennbarkeit bestimmt. Die Xrad der Menschen kann zwischen den
Prinzipien des Lebens und des Anti-Lebens leicht unterscheiden und zwischen diesen wihlen.
Und wenn die Menschen ihre freie Wahl getroffen haben, dann sind sie dazu verpflichtet gegen
das Anti-Leben (Angra Mainu) zu kdmpfen. Der Feind des Lebens wird Zedaar-Kameh
genannt, was soviel bedeutet wie: ,einer der von Natur aus die Verletzung des Lebens genief3t’;
fiir solch einen ist das Angstmachen, das Blutvergielen und das Toten ein Fest.

Keyumars, der in der zoroastrischen Theologie den Ursamen verkorpert, wahlt Ahriman zum
Freund. Das heif3t, dass die Menschen im allgemeinen, und folglich auch die Herrscher, unfahig
sind, mittels ihrer eigenen Xrad den Freund vom Feind zu unterscheiden. Mit dieser Festlegung
wird die Rolle der zoroastrischen Priesterschaft bei der Erkenntnis dariiber, was ein wahrer
Feind der Gesellschaft ist, bereits subtil eingeleitet. Der Theologie zufolge ist der Ursame aller
Menschen — und somit auch aller sich allein auf das Menschliche begriindende
Herrschaftsformen — das, was sich kennzeichnet durch eine an sich untaugliche und unfahige
Xrad, die von selbst auBlerstande ist die Anti-Lebenskrifte zu erkennen. Damit fehlt dem
Menschen selbst die Kraft, die Ordnung in der Gesellschaft zu bestimmen. Doch Sorousch, der
die zweite Seite der Xrad bildet, und der wie Bahman (Human) das Prinzip der Anti-Gewalt
und des Anti- Zornes verkorpert, kann es nicht erdulden untitig zu bleiben wenn ein Leben
bedroht wird oder ein Leben verletzt werden soll.

Die Xrad der urspriinglichen iranischen Kultur ist die erste Formwerdung des Feuersamens
(Artha = Praan = Ahv) des Lebens und ihre Aufgabe ist der Lebensschutz. Die Xrad ist aus dem
Lebenssamen erwachsen, um das Leben zu schiitzen und um dem Leben ein Schild zum
Selbstschutz zu bieten. In dieser Kultur war die Hauptfrage nicht die Erlésung von der Siinde,
sondern der wesentliche Punkt war die Befreiung des Lebens von jeglichem Leid. Der Staat
und die Herrschaftsform tridgt zu seiner eigenen Legitimitdt ausschlieBlich die Pflicht der
Erfiillung dieser Aufgabe des Lebensschutzes. Mit den Lehren Zarathustras aber wird, wie wir
das oben bereits gekennzeichnet haben, die Xrad der Menschen als fiir den Schutz und den
Erhalt des Lebens im Ganzen ungeeignet befunden, und diese Aufgabe konnte somit der
Priesterschaft zugeordnet werden. Dem Erkenntnisvermogen der Gesellschaft und der
weltlichen Herrschaft wurde das Stigma der Schwiche und der Unmiindigkeit angehaftet und
ohne die Beihilfe der Mubeds, der zoroastrischen Priester, konnte somit keine Macht ihre
Legitimitdt mehr begriinden.

Wegen der Hilflosigkeit des Keyumars das Leben zu schiitzen, weil seine Xrad sich zu leicht
tduschen ldsst, weil er den Ursprung von Gut und Bose nicht unterscheiden kann und leicht
verflihrbar ist, richtet sich Sorousch an Siamak, den Sohn den Keyumars, um ihm die drohende
Gefahr zu melden und dieser setzt sich nun mit seinem Leben ein, um ,,das Leben der
Menschen* von Leid zu befreien. Dieser Umstand steht dem Anspruch Zarathustras entgegen,
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dass Ahura Mazda und Zarathustra ausschlieBlich selbst diese lebensschiitzende Funktion
zukommt.

Aber wer ist eigentlich dieser Sohn des Keyumars, der Siamak genannt wird? Ausfiihrlicher
werde ich dariiber an anderer Stelle sprechen. An dieser Stelle ist aber festzuhalten, dass die
Erzdhlung im Schahnameh mit Einfliissen aus der arthaischen Weltanschauung legiert ist. Die
Geschichte liber den ersten Konig des Schahnameh: Keyumars, 1dsst sich nicht problemlos der
traditionellen zoroastrischen Lehre zuordnen, sondern ist mit Elementen der arthaischen Kultur
verwoben und dies kann uns bei unserer Entdeckung der frithen iranischen Kultur weiterhelfen.
Siamak empfingt die warnende Nachricht von der Assan Xrad (der schopferischen Vernunft
der Welt), die in jedem Menschen immanent ist. Er selbst ist tatsdchlich die wache oder
wachsame Xrad, die das Leben (die Gesellschaft und den Staat) beschiitzt und es allgemein
vom Leid zu befreien sucht.

In gleicher Weise weckt Sorousch im Schahnameh auch Fereydoon — den Konig der sieben
Liander (diese sind ,,die Welt*) und Begriinder der Gerechtigkeit auf der Welt auf der Basis der
Xrad — im Augenblick der Lebensgefahr. Dessen beiden Briider planen seine Ermordung.
Sorousch zieht ithn aber in dem Moment der Gefahr an seinem Schopf zu Boden, warnt ihn,
dass sein Leben in Gefahr ist und gibt im bei dieser Gelegenheit den Schliissel von Gut und
Bose. Sorousch, der Botschafter der schopferischen Urvernunft (4ssan Xrad = Human) ist der
Trager des Schliissels, mit dem man den Zugang zur Erkenntnis iiber Gut und Bose eroftnet.
Sorouschs Name ist im Volksmund auch ,,der Weg-Eroffner = Li&s ; gewesen. Als Fereydoon
in den Besitz dieses Schliissels kommt, begriindet er unter Einberufung einer Versammlung der
Verniinftigen die ,gerechte Welt‘. Der Initiator der Weltgerechtigkeit, der seinen Kampf gegen
das Anti-Leben = Zahhak erst beginnt, hatte seine Lebensfeinde bereits im eigenen Haus.
Fereydoon verzeiht seinen Briidern aber schlieBlich, trotz ihrer Boswilligkeit. Fiir die Xrad ist
das Lex Talionis oder das Jure Talionis (das Vergeltungsrecht) der Bibel und des Korans oder
das Programm zur Vernichtung Ahrimans im Zoroastrismus keine sinnvolle Option.

Sorousch ist die Vorhut, die stiirmend voreilt um auszukunden. Er hat der Mythologie zufolge
einen Wagen, der von vier schattenlosen Pferden gezogen wird, die alle Gehenden und
Rennenden iiberholen. Das Wesen von Raschn und Sorousch, den Zwillingen der
Morgenddmmerung, die im Mithraismus Cautes und Cautopates genannt werden, ist das der
Geschwindigkeit. ,,Cautes* ist die latinisierte Form von ,,Gwaad*, das Wind bedeutet. Noch
heute nennen die Baluchen den Wind Gwaad. Von Biruni aber wissen wir, dass Gwaad =
Kwaad (im Persischem Ghobaad) die Gottheit Artha reprasentierte. Artha ist der Wind, der im
Sanskrit 4sv genannt wird, ein Wort wiederum mit dem auch das Pferd bezeichnet wird. Gwaad
bezeichnet (weil es mit dem Lebenshauch gleichgesetzt wird) den Ursamen (4xv = Ahv) des
menschlichen Daseins. Und dieser Ursame Axv verwandelt sich zu den vier Kriften des Geistes,
die entweder mit vier Fliigeln oder mit vier Pferden (4sv) identifiziert werden. Gwaad ist der
Initiator, der Erneuerer und Begriinder. Hierin finden wir auch den Grund dafiir, warum im
Bahram Yasht und im Den Yasht (in der Avesta) die wahre Erkenntnis, die aus dem Menschen
geboren wird, mit den Augen der Pferde zu Land, dem Adler in den Liiften und dem Delphin
(dem Kar-Fisch) zu Wasser verglichen wird, und zwar weil diese Tiere die Geschwindigkeit
verkorpern.
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Wahre Erkenntnis ist vorrennend, voreilend, avant-gard. Der Blick des Auges wird
gleichgesetzt mit dem Blitz (Adhar-Guschn-Asp). Die wahre Erkenntnis ist die Erkenntnis, die
imstande ist vorauszueilen, um vorauszusehen. Aus diesem Grund wird das Pferd des groB3en
iranischen Helden Rostam im Schahnameh Raksch genannt, denn es iibernimmt die gleiche
Rolle des vorauseilenden Warners und der Begriff Raksch charakterisiert eben diese
Erkenntnisart. Das Wort Raksch bezeichnet das Konzept des Lichts in der arthaischen Kultur,
das sich von dem Lichtkonzept der zoroastrischen Theologie vollstindig unterschied.

Der iranische Held ist auch ein Held der Erkenntnis, weil er die Funktion des Beschiitzers des
Lebens einnimmt. Seine Rolle impliziert solch eine Form der Erkenntnis. Das Wort Raksch ist
eine Kurzform von Raoxschana: Das Wort hat im heutigen Persisch zwei Formen
angenommen, zum einen hat sich daraus Rauschan abgeleitet. Rauschani heifit ,,Licht und
rauschan heiB3t ,,hell” und , . klar*. Als zweites hat sich daraus das Wort Rakschan abgeleitet. In
der Wortbedeutung von Raksch ist der urspriingliche Sinn erhalten geblieben. Raksch bedeutet
die Zusammensetzung von Weill und Rot. Das Pferd Rostams hat diese Fellfarbe. In dem
Symbol der zusammengesetzten Zweiheitlichkeit spiegelt sich die Idee der ,miteinander
verbundenen Zwillinge*, die in der iranischen Kultur als Schopfungsursprung angesehen wurde
und gegen die Zarathustra kampfte.

Licht und damit auch die Erkenntnis wird in der zoroastrischen Theologie als ,,weil}* begriffen,
fiir die Arthaer bestand das Licht aber aus zwei Farben: rot und weil3. Die Farbe Rot wurde dem
Weiblichen zugeordnet und mit der Gottheit Artha-Farvard identifiziert und das Weile wurde
dem Maénnlichen zugeordnet und mit der Gottheit Bahram identifiziert. Bahman aber wurde
sichtbar durch die Zweiheit von Bahram und Artha-Farvard (oder Ram). Die Zoroastrier ordnen
dem Bahman den weiflen Jasmin als seine Blume und als seine Farbe zu. Die Arthaer ordneten
dem Bahman aber die Centaurea zu, und damit gab es auch den roten und den weiflen Behen
(Bahman = Behen). Die Zoroastrier mussten die Zwillingsidee im Licht und im Bahman aber
bekdmpfen und ausmerzen. Mit der Idee der Zwillingshaftigkeit des Lichts (Raksch) war die
Farbenfiille und der Regenbogen gegeben. Das Wesen der Erkenntnis bildete sich aus der
Akzeptanz der Vielfiltigkeit, da Farbe (Rang) mit Essenz und Wesen gleichgesetzt wurde. Hier
finden wir auBerdem auch den Grund warum das Wort Raksch einerseits ,,Regenbogen‘ und
andererseits auch ,,Anfang* und ,,Blitz* bedeutet. Das Licht isz liberhaupt durch die verbundene
Zweiartigkeit, und es ist die Quelle der Bewegtheit und der Liebe. Das Licht (Raoxschana)
bewegt und es befruchtet daher.

Der iranische Held reitet nun auf solch einem Pferd (4sv = Gwaad) und ist mit ihm eine
Zweiheit. In dem Moment, in dem er sich aus der Zweiheit mit seinem Pferd trennt, verhalt sich
Rostam ganz anders. Sein Pferd Raksch kann in der dunklen Nacht wie am hellen Tag sehen.
Wihrend Rostams Missionsauftrag von sieben Etappen — in denen er auszieht, um den
gefangenen Konig und das iranische Heer zu retten, die mit Blindheit, resultierend aus dem
UnmaB und dem UbermaB, geschlagen sind, und die durch den Feind gefangen genommen
wurden — rettet das Pferd Raksch den Helden Rostam zweimal durch sein Wachsein im Dunkel
der Nacht vor den drohenden Gefahren. Einmal in der ersten Etappe und spiter in der dritten
Etappe. Als Rostam schléft in dem Land in dem der Ezhdehaa (Drache = Azhi = das Anti-
Leben) sich befindet, erscheint der Drache in der tiefe der Nacht. Raksch versucht Rostam mit
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dem scharren seiner Hufe zu wecken. Rostam wird wach, aber der Azhi ist plotzlich nicht mehr
zu sehen und Rostam ist verdrgert, dass Raksch ihn sinnlos geweckt hat. Rostam schlift wieder
ein und der Azhi erscheint wieder. Raksch eilt wieder zu Rostam und scharrt mit seinen Hufen
und wirft den Boden auf, um Rostam zu wecken. Als Rostam so aus dem Schlaf gerissen wird
und er wieder um sich blickt ist erneut nichts zu sehen. Verérgert schimpft Rostam mit dem
lieben und wachsamen Raksch und droht, dass wenn er ihn nun nicht schlafen lasse und er
nochmal so ein Aufhebens um nichts mache, er tihm mit seinem Schwert enthaupten wiirde. Der
Azhi erscheint nochmals und zuerst wagt Raksch sich wegen der Wut und der Drohung Rostams
nicht, diesen nun abermals zu wecken. Sein Herz ist entzweit, weil er nun durch beide, Rostam
und den Azhi, bedngstigt ist. Seine Liebe zu Rostam lésst ihn aber nicht los, er iiberwindet seine
Angst und eilt zu Rostam und weckt ihn, und diesmal kann Rostam den AzAi sehen.

Es ist schlielich Raksch der den Azhi tatsdchlich tiberwiltigt, und Rostam spielt dabei
eigentlich eine Nebenrolle. In dieser Erfahrung finden wir ein ganz anderes Weltbild iiber die
Begegnung d