Mawlana

Muhammad Jala-
luddin Rumi wurde um 1207
in Balkh geboren, das heute
in Afghanistan an der nord-
lichen Grenze zur Sowjetuni-
on liegt. Zur Zeit seiner Ge-

burt hatte die Stadt bereits
eine besondere Bedeutung
dadurch, daB sie an einem
Dreildanderpunkt lag. Im
Siiden und Siidwesten bis ins
heutige Pakistan hinein lag
das Reich der Ghaznawiden
und spéter Ghuriden mit den
Hauptstddten Ghazna und
Lahore. Ghazna war eine
beriihmte Stadt, aber Balkh
war noch beriihmter, worauf
ich  spidter  zuriickkomme.
Im Westen, wo heute Khora-
san, Herat und Mashhad lie-
gen, herrschten zunidchst die
Samaniden, dann kamen die
Saljukiden (die iranischen
Saljukiden im Gegensatz zu
den Seldschuken, von denen
spiter die Rede sein wird).
lhre Hauptstadt Nischapur,
die heute als kleine Ort-
schaft zwischen Mashhad
und Teheran liegt, war da-
mals groB und bedeutend,
und bekannte Gelehrte und
Wissenschaftler lehrten dort.
Im Norden lag das zentrala-
siatische Reich von Khwa-
rasmshah, das die heutigen
muslimischen Sowjetrepubli-
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ken Tajikistan, Turkmenistan

und Usbekistan mit den
Stddten Samarkand, Tirmiz
und Marw umfaBte. Balkh

war zwischen diesen Reichen
begehrt und umkimpft. Es
war bereits in vorislamischer
Zeit bekannt als Geburtsort
von Zoroaster, aber es hat in
islamischer Zeit groBe Ge-

lehrte hervorgebracht, da-
runter Personlichkeiten wie
Ibrahim bin Adham (gest.

790), ein groBer Sufi-Meister
und einer der Shuyukh, auf

-die der spidtere Chishti-Or-

den zuriickgeht. Dieser Or-
den ist nach der Stadt
Chisht in der Ndhe von Herat
und Balkh benannt und hatte
in Balkh immer eine wichtige
Niederlassung.

Shah Husayn Balkhi, Jalalud-
dins GroBvater miitterlicher-
seits, war einer der groBen

mystischen Meister und
bekannt fiir seine Gelehr-
samkeit, Frommigkeit und

Gottesliebe. Er bildete seine
Tochter, Jalaluddins Mutter,
in den islamischen Wissen-
schaften und der Mystik aus.
Dieser EinfluB muB den
jungen Jalaluddin sehr beein-
druckt haben, denn seine
spétere Liebe zur Mystik und
seine ekstatischen Zustdnde

JALALUBBIN RUMI
EIN GRESSER MYSPINER

sind sicherlich etwas, das er
schon in der Kindheit be-
kommen und verinnerlicht
hat. Spater wurde es eine
Zeitlang verdrangt und kam
erst durch ein besonderes
Erlebnis wieder zum Vor-
schein. Soweit wir feststel-
len konnen, gehorte seine
Mutter der islamisierten tiir-
kischen Bevdlkerung an. So-
wohl die Ghaznawiden als
auch die Samaniden, Saljeken
usw. waren islamisierte Tiir-
kenvolker, die als Muslime
die iranische Kultur und die
persische Sprache als Kul-
tursprache iibernommen hat-
ten, obwohl sie zu Hause
sicher eine der damaligen
tirkischen Sprachen benutz-
ten, die moglicherweise dem
heutigen usbekisch nahesteht.

Wenn wir Mawlanas Ghase-
len, seine Liebesgedichte, le-
sen und ihr Metrum verglei-
chen, dann entdecken wir,
daB es nicht den Metren der
klassischen arabischen oder
persischen Dichtung #hnelt,
sondern auf den Volksliedern
der tiirkischen Volker dieser
Gegend Dbasiert. Sie sind
leicht zu singen, im Gegen-
teil zur klassischen Dich-
tung, die eher fiir die Rezi-
tation bestimmt ist. Dichter



en einen anderen Stil, ih-
Wwerke vorzutragen, als
yolkssdnger, deren Lieder
Jeicht und beschwingt und
deren Formen und Bilder be-
sonders schén und leicht
versténdiich und doch voller
tiefer Gedanken sind.

hab

Jalaluddin lernte seine ersten
Biicher von seiner Mutter.
Auch seine Liebe zur Qur'an-
rezitation zeigt, daB er den
Qur'an von seiner Mutter
gelernt hat. Ebenso verhilt
es sich mit seinen Hadith-
kenntnissen: er war sehr
vertraut mit Uberlieferungen,
die von den Gelehrten nicht
pesonders geschdtzt werden,
die jedoch fiir die Volks-
frommigkeit von besonderer
Bedeutung sind und mit ih-
ren einfachen, kurzen Satzen
als Lebenshilfe von jedem
einfachen glaubigen Men-
schen geschétzt werden. Sol-
che Texte zitiert er auch in
seinen Gedichten, insbeson-
dere in seinem Werk "Math-
nawi”, das auch in einer
einfachen Sprache geschrie-
ben ist. Seine Liebe zum Ge-
schichtenerzahlen teilt er mit
allen Autoren seiner Zeit,
aber auch daraus wird er-
sichtlich, daB er schon in der
Kindheit Erzdhlungen und
Tiergeschichten wie z.B. in

"Khalila wa Dinna"”, einer
berithmten indischen Fabel-
sammlung, die spater ins
Arabische und Persische

iibersetzt wurde und sich bis
heute groBer Beliebtheit er-
freut, von seiner Mutter ge-
lernt hat.

Wir wissen, daB der miitter—
liche EinfluB ldnger auf
Jalaluddins Leben eingewirkt
hat. Bis zu seinem 10. oder
11. Lebensjahr war seine
Mutter seine alleinige Erzie-
herin, denn das Leben seines
Vaters war so voller Aktivi-
titen und vor allem auch
Reisen, daB er nicht genug
Zeit hatte, sich der Erzie-
hung seines Sohnes so zu

widmen, wie er es vielleicht
gewiinscht hitte. Der Vater
war Sultan al-‘Ulama Ba-
hauddin  Walad  al-Khatib
oder Khatibi - aus diesem
Namen geht hervor, daB er
aus einer Familie von Frei-
tagspredigern stammte, die
viele bekannte Gelehrte
hervorgebracht hat. Er selbst
wurde beriihmt durch eine
theologische Kontroverse mit
einem bekannten Gelehrten
des Islam, nidmlich Fakhrud-
din Razi.

Zum Streit mit Fakhruddin
Razi kam es, weil Sultan
al-¢ Ulama Bahauddin Walad
ein Anhdnger von Al-Ghazali
- genauer von beiden Al-
Ghazalis - war, und Al-Gha-
zalis Theologie stand direkt
in Opposition zu der Theolo-
gie Razis. Al-Ghazali vertrat
eine pneumatische Theologie,
die auf Riih (Geist) und In-
nerlichkeit basiert war, wéh-
rend Razis Theologie hochin-
tellektuell und philosophisch
war. Aus der Sammlung von
Predigten und Ansprachen
von Sultan al-‘Ulama’, die
uns erhalten geblieben sind,
ersehen wir, daB er Razi na-
mentlich kritisiert. Auch Ru-
mi greift spater im "Mathna-
wi" Razi mit den Worten an:
"Wenn reine Intellektualitét
einen Menschen Gott ndher-
bringen konnte, dann stiinde
Razi an der Spitze, aber die
FiiBe der Intellektuellen sind
immer aus Holz gemacht.”

In populiren Werken wird
sogar behauptet, er habe
seine  Heimatstadt wegen
dieser Kontroverse ver-

lassen miissen. Das kann je-
doch so nicht stimmen, denn
Razi starb schon 1209, wéah-
rend Sultan al-“Ulama noch
bis 1212 oder 1213 in Balkh
blieb. Er war dort Professor
und fiir sein Wissen und
seine Religiositdt bekannt. Er
war auch ein Lehrer der
Mystik, aber anders als sein
Schwiegervater. Neben ande-

ren Tiatigkeiten hielt er
montags und freitags allge-
meine Vorlesungen, an denen
wie berichtet wird, groBe
Gelehrte, Aristokraten und
sogar die Prinzen der konig-
lichen Hauser teilnahmen.

Der eigentliche Grund, wa-
rum Sultan al®Ulama Balkh
verlieB, hat moglicherweise
etwas mit dem Mongolenein-
fall zu tun. Die Mongolen
riickten immer weiter auf
Balkh vor, und Sultan al-°
Ulama beschloB, zundchst
die Hagg durchzufiihren und
dann einen anderen Ort zu
suchen. Inzwischen habe ich
weiter nachgeforscht und bin
zu der Ansicht gekommen,
daB er noch einen weiteren
Beweggrund gehabt haben
muBte. Das ist meine per-
sonliche Meinung, und ich
habe bestimmte Griinde
anzunehmen, daB der Mon-
goleneinfall seinen EntschluB
nur noch bekraftigte. 1212
oder 1213 verlieB er mit sei-
ner Familie Balkh und reiste
iiber Nishapur nach Baghdad,
besuchte von dort aus Mekka
und Medina und kehrte nach
Baghdad zuriick. 1217 finden
wir ihn zum erstenmal in der
Tiirkei. Hier haben wir also
etwa vier Jahre, in denen er
zur Hagg reiste, aber auch in
Baghdad irgendetwas getan
haben muB. Meine Untersu-
chungen weisen darauf hin,
daB es damit eine ganz klare

Bewandtnis hatte. Wie be-
reits erwdhnt, war Sultan
al-* Ulama von beiden Al-
Ghazalis tief beeindruckt.
Dazu muB ich etwas erldu-
tern: Es gab in der Ge-

schichte der islamischen My-
stik verschiedene Stromun-
.gen, von denen eine die des
oben erwihnten Ibrahim bin
Adham war. Seine Mystik
beruht auf uneingeschrankter
Liebe und Hingabe zu Gott.
Deswegen hatte die von ihm
eingeleitete Tradition einen
besonderen Akzent auf Sukr
(Berauschtheit) und Mahabba
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(Liebe), d.h. der Mystiker
versucht sich in der Liebe so
hinzugeben, daB er voll von
dieser Liebe erfiillt wird -
dieser Zustand wird Sukr
genannt. Diese Sache wurde
sehr oft miBverstanden, weil
man spéter oft annahm, die
betreffende Person sei "nicht
ganz normal”. Diesem gegen-
iiber stand Junaid, ein ande-
rer groBBer Gelehrter, der die
Auffassung vertrat, echte
Mystik bestehe aus Erkennt-

nis (Ma'rifa). Dies wurde
auch mit Sahw (Niichtern-
heit) bezeichnet, was hier

bedeutet, daB man von dieser
Erkenntnis so erfiillt ist, daB
man ganz ohne irgendwelche
Schwérmerei Gott ergeben
ist und Gott in jeder Form
dient., Beides sind Akzente,
denn wir sehen selbst bei
Ahmad Al-Ghazali, der aus
dieser Tradition kommt, daB
die Liebe die Oberhand ge-

winnt, wahrend bei Muham-
mad Al-Ghazali beide im
Gleichgewicht liegen. Mu-

hammad Al-Ghazali starb 1111
und ist auch in der westlj-
chen Welt beriihmt durch
sein Buch Ihya' ‘ultim id-Din
(Die  Wiederbelebung  der
religiosen ~ Wissenschaften).
Dieses Buch ist in vier Teile
geteilt. Der erste behandelt
‘Ibadat, d.h. gottesdienstli-
che Handlungen wozu Lernen
und Studieren ebenso z#hlen
wie Beten, Fasten, usw., und
der zweite behandelt Mu®
amlat (Handlungen), d.h. die
Regelung der zwischen-
menschlichen Beziehungen
und Ethik. Diese beiden er-
sten Teile lernte Jalaluddin
Rumi  von seinem Vater
selbst, und die beiden letz-
ten, ndmlich iiber die Gefah-
ren fiir die Psyche durch
schlechte Charaktereigen-
schaften und liber die Ret-
tungsmittel lernte er vom
Hauptschiiler seines Vaters.
Im letzten Kapitel des zwei-
ten Buches geht es um die
Personlichkeit des Propheten
Muhammad (p) - dies ist
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sozusagen das Herzstiick der
Ihya' “ultim id-Din - und dies
hat er besonders von seinem
Vater gelernt, und es hat
sein jugendliches Leben sehr

gepragt.

Muhammad Al-Ghazalis jiin-
gerer Bruder Ahmad ist im
Westen nicht so bekannt,
genieBt aber unter Mystikern
ein viel hoheres Ansehen. Er
ist der Verfasser vieler
schéner Biicher, darunter Sa-
wanih, ein persisches Buch
liber Mystik. Hellmut Ritter
hat unter dem Titel "Apho-
rismen iiber die Liebe" ver-
sucht, es zu iibersetzen, aber
die persische Sprache ist so
schon, daB es einfach nicht

libersetzbar ist. Wer persisch
versteht, sollte es in kleinen
Abschnitten lesen und darii-
ber meditieren, denn das
ganze Buch handelt von der
Liebe zu Gott. Diese Verbin-
dung Ahmad AL-Ghazalis von
Liebe und Erkenntnis oder
Erkenntnis durch Liebe ist
ein  EinfluB, der Jalaluddin
Rumi zutiefst geprédgt hat.

Ahmad Al-Ghazali hatte zwei

bekannte Schiiler, nimlich
Ain  ul Qudhst Hamadani,
dessen Buch Tamhidat, in

dem es um die Liebe zu Gott
bzw. um die Synthese zwi-
schen Erkenntnis und gottli-
cher Liebe geht, bis heute
eines der Lehrbiicher im



Chishti—Orden ist. Der ande-
re Schiiler war As-Suhrawar-
di (gest. 1168), der Begriinder
des Suhrawardi-Ordens. Ja-
Jaluddin Rumis Vater war
sowohl Schiiler dieses ersten
Suhrawardi als auch ein An-

hanger des anderen, Abu
Hafs As-Suhrawardi (Max
Horten hat iiber die vier

suhrawardis ausfiihrlich ge-
schrieben). Ersterer verfaBte
ein mystisches Lehrbuch
«Adab al-Muridin, und das
Buch des zweiten As-Suhra-
wardi, Awarif  al-Ma°® arif,
liegt auch in  deutscher
iibersetzung vor. Beide Bii-
cher haben auf Rumis mysti-
schen Werdegang eingewirkt.
Abu Hafs As-Suhrawardi war
eine sehr interessante Per-
sonlichkeit. Er war nicht nur
der wirkliche Gestalter des
Suhrawardi-Ordens, sondern
die GroBe des Ordens ist
vollig sein Werk. Es gelang
ihm, den damaligen Abbassi-
denkalifen An-Nasir zu dem
Versuch zu bewegen, den
islamischen Staat wiederzu-
beleben. An-Nasir war der
letzte groBe Abbassidenkalif
in Baghdad, und obwohl sein
Reich nicht so grofl war wie
das seiner Vidter, war doch
seine Bedeutung fiir die isla-
mische Geschichte viel gros-
ser als etwa die eines Harun
Ar-Rashid, denn er versuchte
ernsthaft, die Muslime gegen
die Mongolen zu vereinigen,
unterstiitzte Khwarasmshah
moralisch, bemiihte sich um
die Vereinigung der Ayyubi-
den und beeinfluBte in die-
sem Sinne die Rim-Seld-
schuken. Dieser zweite Suh-
rawardischaykh wurde nun zu
An-Nasirs Hauptbotschafter
ernannt und reiste also nach
Mosul, Aleppo, Konya, usw.
und wirkte iiberall daraufhin,
daB sich die Muslime gegen
die Mongolengefahr zusam-
menschlossen. Solange An-
Nasir lebte, gelang den Mon-
golen der Durchbruch nicht.
Aber Suhrawardi tat auch
noch etwas anderes, indem

er namlich die Futuwwa-Be-
wegung organisierte. Dies
war eine Bewegung junger
Leute unter dem EinfluB der
mystischen Orden. Dabei or-
ganisierten sich junge Men-
schen, die noch nicht verhei-
ratet waren, in Gruppen, die
jeweils auf einem Gewerbe

basierten wie z.B. Gold-
schmiede, Weber usw. mit
jeweils einem Sufi-Meister,

der sie die Religion lehrte,
wihrend sie gleichzeitig ihr
Handwerk erlernten. Wenn
es notwendig war, wohnten
sie auch zusammen, solange
sie unverheiratet waren. Es
gab dann Gesellen und Mei-
ster, die sowohl das reli-
giose und mystische als auch
das praktische Leben mitei-
nander entfalteten. Konya
wurde eines der groBen
Zentren dieser Bewegung und
damit auch eine Hochburg
des Suhrawardi-Ordens. Ich
glaube, das war der Grund,
warum  Sultan al-® Ulama’
Bahauddin Walad in die Tiir-
kei reiste. Er lehrte an ver-
schiedenen Orten und wurde
dann vom Seldschukensultan
in die Hauptstadt Konya be-
rufen und blieb dort fiir den
Rest seines Lebens als aner-
kannter Lehrer.

Als Sultan al-*Ulama' 1232
starb, war sein Sohn Jala-
luddin 25 Jahre alt wund
ebenfalls ein Lehrer, aber
noch nicht so, wie er es gern
sein wollte. Durch eine giiti-
ge Fiigung kam es, daB Sa-
yyid Burhanuddin Muhaqgiq,
der Hauptschiiler und Nach-
folger seines Vaters in
Balkh, der die Stadt verlas-
sen muBte, da sie 1220 zer-
stort wurde und dann von
Ort zu Ort wanderte, in
Konya ankam und versuchte,
seinen Lehrer wiederzufinden.
Er kam genau ein Jahr nach
dessen Tod. Durch seine Be-
ziehung zu Jalaluddin bekam
er auch hier wieder den
Lehrstuhl seines Lehrers und
fing an, Jalaluddin systema-

tisch auszubilden. Er war ein
groBer Faqih und lehrte Figh
so, daB Jalaluddin nicht nur

frei davon wurde, einer
bestimmten Schule zu fol-
gen, sondern sich in allen

Schulen zu Hause fiihlte und
selbst Mujtahid wurde. Dazu
schickte er Jalaluddin auch
sowohl nach Aleppo, wo er
von einem der groBiten Ge-
lehrten der damaligen Zeit
die Lehrbefdhigung in Figh
und Kalam bekam, und nach
Damaskus, wo er fiir kurze
Zeit bei Ibn Arabi studierte
und auf diese Weise Philoso-
phie und Mystik von einem
groBen Meister lernte.

Hier lernte er auch seinen
lebenslangen Freund Sadrud-
din Algonawi kennen, den
wichtigsten Schiiler Ibn Ara-
bis und ersten Kommentator
von dessen Buch Fusus al-
Hikam (Weisheiten der Pro-
pheten). Sowohl das Buch
selbst als auch dieser Kom-
mentar sind  einschldgige
Werke, die jeder, der die
islamische Mystik studieren
mochte, lesen sollte. Durch
diese Freundschaft hatte Ja-
laluddin  die  Mbglichkeit,
nicht nur seine Familientra-
dition zu vertiefen, sondern
auch neue Erkenntnisse im
mystischen Denken seiner
Zeit zu erlangen und ver-
schiedene Orden und deren
Lehren kennenzulernen. Nach
dem Tod seines Lehrers war
er selbst ein groBer Gelehr-
ter. Die beiden Freunde wa-
ren sozusagen Professoren
und Leiter ihrer jeweils eige-
nen Schule und ergédnzten
sich gegenseitig, denn Sa-
druddin Algonawi war hoch-
intellektuell, und Jalaluddin
Rumis Spezialitdit war es,
diese hohen Lehren pédago-

\gisch so aufzuarbeiten, daB

auch Menschen, die keine
besondere Schulbildung
genossen hatten, sie begrei-
fen konnten. Sein ganzes Le-
ben lang hat Rumi diese Ei-
genschaft behalten, mit ei-
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nem FuB in hochster Gelehr-
samkeit zu stehen und mit
dem anderen so volksnah zu
sein, daB er sich mit einfa-
chen Leuten unterhalten und
ihnen die tiefsten und kom-
pliziertesten Wahrheiten in
einer  Sprache  vermitteln
konnte, die sie begreifen und
sich aneignen konnten. So
vergingen Jahre voller Ge-
lehrsamkeit, in denen er
sowohl seine Universitat
ausbaute wie auch aus Leu-
ten, die von der Futuwwa-
Bewegung  herkamen, die
ersten Orden organisierte.

Dann kam ein Ereignis, das
sein ganzes Leben vollig ver-
anderte. Im Jahre 1244 er-
schien ein Mensch, der sich
Shams Tabrizi nannte, eine
sehr  mysteriose Gestalt.
Heute wissen wir, daB3 er ei-
ner der Imame der Ismaeliten
war. Rumi hatte ihn zun&chst
bei Ibn Arabi getroffen. Er
war ein Wanderderwisch, und
jeder, der ihn sah, wurde so-
fort von ihm bezaubert. Man
erziahlt, daB Jalaluddin, als
er ihn traf, sofort ergriffen
wurde und sich in ihn ver-
liebte. Diese Liebe war so
stark, daB er anfing zu dich-
ten. Die Ghaselen in seinem
Diwan sind ihm nicht nur
gewidmet, sondern Jalaluddin
nennt sich selbst Shams
Tabrizi. Obwohl dieser Diwan
von Jalaluddin Rumi ist, gilt
er als Diwan Shams Tabrizi.

Dies ist ein ganz klares Sta-
dium von Fana’', wie es in der
Mystik  verschiedene  gibt:
Fana fis-Saykh, d.h. vollig in
den Shaykh versunken sein,
dann in den Murshid, dann in
den Imam, dann in den Pro-

pheten ( p) und am Ende in
Allah. Dies war eins dieser
Stadien, und es war sehr
tief. Ich kann lhnen ein
Beispiel verlesen, wie stark
diese Liebe war, wenn es
auch auf deutsch etwas
niichterner klingt als auf
Persisch:
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"Nicht alleine sing ich immer
Shamsuddin und Shamsuddin,
Nein, die Nachtigall im Gar-
ten,

und das Rebhuhn auf dem
Berg!

Tag voll Leuchten: Shamsud-
din, und

Himmel drehend: Shamsud-
din, ‘
Edelsteinberg:  Shamsuddin,
und

Shamsuddin ist Tag und
Nacht...”

Dies gibt ungefdhr einen
Eindruck, wie stark seine

Liebe zu Shamsuddin war: er
sah in jedem Baum, in jeder
Rose, in jeder Nachtigall, in
jedem Stein nichts anderes
als das Antlitz von Sham-
suddin, und in Shamsuddin
sah er nichts anderes als die
Schonheit und Vollkommen-
heit Gottes, die sich da wie-
derspiegelte. Natiirlich hat er
nicht gedacht, Shamsuddin
sei sein Gott; es war viel-
mehr so, daB, wenn er
Shamsuddin sah, ihn dieses
Gesicht Gott nidherbrachte.
Auf diese Weise kam es da-
zu, daB -er plotzlich anfing,
diese Ghaselen zu schreiben
und zu musizieren. Er sang
diese Ghaselen und fing an,
in seinen Vorlesungen, wenn
ihn dieser Zustand iiberkam,
in etwas auszubrechen, was
man nur als einen Tanz be-

zeichnen kann. Dies rief
groBes Argernis bei seinen
Schiilern,  Anhédngern  und
Verwandten hervor, und sie
fingen an, sich Shamsuddin
gegeniiber feindselig zu
verhalten, und versuchten,

ihn mit Drohungen zu ver-
bannen. Er ging dann auch
nach Damaskus, aber da
Jalaluddin sehr ungliicklich
war, wurde er wieder zu-
riickgeholt. SchlieBlich er-
mordete ihn Jalaluddins
zweiter Sohn und begrub ihn
heimlich. Viele Jahrhunderte
lang glaubte man, er sei ein-
fach auf unerklérliche Weise
verschwunden, bis 1958 im
Familienbesitz ein Grab ge-

funden wurde, bei dem Ein-
zelheiten darauf hinweisen,
daB es das Grab von Shamg
Tabrizi sein muB.

© Allak!

Dies hat Jalaluddin Rumi zu-
tiefst erschiittert. Lange war
er sehr krank. Dann wurde
einer seiner Schiiler, Sala-
huddin Zarqlb, zum Zentrum
seiner Aufmerksamkeit. Jetzt
gab es fiir die Leute noch
mehr AnlaB zum Arger, denn
sie sagten sich, daB Shams
Tabrizi immerhin ein Gelehr-
ter gewesen war, wihrend
dieser  Salahuddin  Zarqtb
Goldschmied war und nicht

einmal lesen und schreiben
konnte. Das war ein noch
groBeres Argernls, zumal
Salahuddin sein "zZweiter

Mann" im Orden wurde und
bis zu seinem Lebensende
den Orden organisierte,
obwohl die Leute nicht mit
ihm zufrieden waren. Jala-
luddin Rumi selbst war
manchmal so in seinen Tran-
cezustanden, daBB er, wenn er
Salahuddin Zarqubs Héam-
merchen horte - im Orient
konnen Sie dieses rhythmi-
sche Hammern noch immer
horen, wo Messingplatten
und dergleichen hergestellt
werden - anfing zu tanzen.

Auf Salahuddin Zarqub folg-
te Hisamuddin Chalebi als
bester Schiiler, und er war



derie"ige’ fiir den Rumi sein
.-Mathnawi", ein Lehrgedicht
in sechs Bénden, verfaBite.
gpater baute er auch Rumis
or anisation weiter aus. Was
den heutigen Orden betrifft,
S0 sind seine Rituale etwa
200 Jahre spater enstanden.
Jalaludd‘m Rumis Tanzen und
Musizieren hat mit dem jet-

zigen Ritual nichts zu tun.
Es war sein Zustand der
Ekstase, wobei sein  Sukr

oder seine Berauschtheit so
war, daB er danach nie die
Besinnung oder die intellek-
tuelle Kontrolle verlor. Er
konnte tanzen und tanzend
seine Vorlesungen  halten
oder seine Fatwas geben
oder auf irgendeine Frage
nach dem islamischen Recht
und Gesetz eine sehr gute
und befriedigende Antwort
geben, ohne daB er aus die-
ser Halbtrance herauszu-
kommen brauchte, Das war
eine Eigentiimlichkeit, die er
seine Schiiler nicht so lehrte,
und sie folgten in der ersten
Zeit auch keinem solchen Ri-
tual, sondern es war einfach
ein Teil seiner Personlichkeit.
Man kann es damit erkldren,
daB die Chishti-Elemente, die
eine Zeitlang durch die Suh-
rawardi-Elemente verdridngt
worden waren, weiterwirkten
und spiter durch die Begeg-
nung mit Shams Tabrizi um
so heftiger zum Durchbruch
kamen und sich auf seine

Dichtung auswirkten. Seine
Dichtung, insbesondere das
"Mathnawi”, ist didaktisch

und erbaulich. Er hat darin
alle mystischen Themen sei-
ner Zeit behandelt. Es ist
nicht besonders systema-
tisch; manchmal fangt er ein
Thema an, dann fillt ein
Wort oder ein Name, z.B.
Maryam, dann fdngt er einen
Exkurs an, in dem er von
Maryam, der Mutter Jesu
erzahlt, dann besinnt er sich
plotzlich und kehrt zum ur-
spriinglichen - Thema zuriick.
Das kommt sehr oft vor und
macht sein Gedicht  Ffiir

Neulinge manchmal sehr ver-
wirrend. Es ist voller Humor
und Ironie, aber auch sehr
tief erleuchtend. Eine oft
daraus zitierte Geschichte
erzihlt von einem Papagei,
der immer sehr frohlich war
und sprach und sang und bei
seinem Besitzer, einem Kauf-
mann, sehr beliebt war. Ei-
nes Tages war er besonders
frohlich und hiipfte herum
und fiel in einen Farbtopf.
Damit richtetete er groflen
Schaden an. Als der Kauf-
mann zuriickkam, wurde er
sehr zornig und schlug den
armen Papagei so, daB keine
Feder mehr an ihm zuriick-

blieb. Darauf wurde der
Papagei ganz stumm und
sprach kein Wort mehr; auch
der Kaufmann war sehr

traurig, und niemand wufte
sie zu heilen. So vergingen
viele Monate. Da kam eines
Tages einer der Qalandari
ganz kahl geschoren, Kopf-
haar, Augenbrauen, Bart und
alles. Als der Papagei diesen
sah, sagte er ganz erstaunt:
"Ach, bist du auch in den
Farbtopf  gefallen?”  Man
kann bei Jalaluddin Rumi
viele solcher wunderbaren
Geschichten lesen. Sie alle
haben eine besondere Bedeu-
tung. Der Farbtopf ist hier
"Sibghat Allah”, die "Farbung

Gottes”, nach dem Vers in
Sura  al-Baqara: "Welche
Firbung ist besser als die
Fiarbung Allahs?” Die

menschliche Psyche oder das
Ego (Nafs) ist nichts anderes
als ein Papagei, dhnlich wie
in Mozarts "Zauberflote": da
ist der Prinz, und da ist der
Papageno. Der Prinz ist die
Vernunft oder der Geist, und
der Papageno ist die Psyche.
Die Mystiker haben viele
solche symbolischen Schilde-
rungen verfaBt. Jalaluddin
Rumi war ein Meister solcher
Darstellungen.

Aber Rumi sprach auch vom
Geist als einem Vogel. Die
Geister sind  verschieden.

Einige sind wie Tauben: wenn
sie die Katze sehen, schlies-
sen sie die Augen und sitzen
da und warten, daB es vorii-
bergeht. Dann gibt es Gei-
ster, die wie Falken sind,
und nach oben fliegen und
versuchen, groBe Hohen zu
erreichen. Es gibt auch den
Mondvogel - dariiber gibt es
viele Lieder und mystische
Gesdange - der ist ganz
verriickt nach dem Mond. In
einer Vollmondnacht fliegt
er auf ihn zu und fliegt und
fliegt. Wenn er dann aber an
einem FluB voriiberkommt
und den Mond darin gespie-
gelt sieht, dann setzt er sich
ans Ufer und freut sich da-
riiber, daB der Mond herun-
tergekommen ist. So ist ein
solcher Geist. Der Mystiker
sucht nach Gott und meint,
zur Gottesschau hochfliegen
zu miissen, und wenn das
nichts niitzt und er dann im

FluB seines Herzens das
Spiegelbild seines Geliebten
findet, freut er sich und

sitzt da und singt, daB Gott
zu ihm gekommen ist.

Alle diese verschiedenen Zu-
stande der Mystik, diese ver—
schiedenen Reisen und Er-
lebnisse, konnte Jalaluddin
Rumi gut beschreiben. Ich
mochte Thnen, ein kurzes
Gedicht zitieren, das die ver-—
schiedenen Stufen von Fana
zeigt, wie der Mensch stirbt
und wieder aufersteht:

Siehe, ich starb als Stein und
ging als Pflanze auf,

starb als Pflanze und nahm
drauf als Tier den Lauf.
Starb als Tier und ward ein

Mensch. Was fiircht' ich
dann,
Da durch Sterben ich nie

minder werden kann?

Weiter, wenn ich werd als
Mensch gestorben sein,

wird ein Engelsfittich mir
erworben sein,

und als Engel muB ich sein
geopfert auch,

werden, was ich nicht be-
greif': ein Gotteshauch!”
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