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Der Fundamentalismus

Ben Laden und andere Islamisten fihren nach ileiganen Angaben einen
Krieg, gegen die Kreuzritter. Die gab es aber irh ¥hd XlIl. Jh. Warum wird
nun an dieser alten Geschichte angeknipft? Offietiisic, weil es fir die
Islamisten immer um dieselbe Auseinandersetzuriglgser Zeit geht. So reiht
sich die Globalisierung von heute in eine Entwickju ein, die im
Hochmittelalter begann und wesentlich von den Eaeop und spater
gemeinsam mit den US-Amerikanern unter der Kenhpeiog Westen bestimmt
ist. Auf diese Herausforderung konnten die Muslime reagieren. lhre Haltung
hat bis heute ihren reaktiven Charakter behaltadigSJalal al-Azm schreibt in
seinem Buch ,Unbehagen in der ModerneAllg Einflisse, die das arabische
leben in den letzten ungefahr 150 Jahren maf3gelgmpragt haben, waren
europaischer Herkunft. Erinnert sei an Kapitalismu$ozialismus und
Kommunismus, Nationalismus, Sé&kularismus und Liisenas, oder an die
theoretischen wie angewandten Wissenschaften ucidh®mgien. Erinnert sei
auch an den Aufbau des modernen Nationalstaateslhseinen Institutionen
und Dienstleistungett.

Im Mittelalter war Europa weitgehend von Gebietarieu der Herrschaft des
Islam umgeben. Man dachte Anfang des Xll. Jh.ss das Welt nur aus Asien,
Afrika und Europa besteht. Asien stiinde fast gamt Afrika zum grof3en Teil
unter der Herrschaft des Islam. Das Christentundevinur in Europa herrschen,
aber nicht Uberall, weil bedeutende Gebiete Sigesroron den Muslimen
besetzt waren. Die Europdaer glaubten, dass zw#eDdier Welt islamisch seien.
Nach Montgomery Watthaben die Europder Minderwertigkeitsgefiihle vor
dieser Uberlegenen Zivilisation entwickelt und vergen in der Religion eine
Uberlegenheit zu finden, die in der Realitat nigaeben war. Das Christentum
verkorpert das Wahre und Gute und der Islam dasckalund Bdse, glaubten
sie. So entstand die christliche Identitat Eurogsichzeitig, wurde ab dem X.
Jh. bis Mitte des XIII. Jh.s durch eine intensivieetsetzungsaktivitat das meiste,
was diese Uberlegene Zivilisation anzubieten hatbersetzt, verarbeitet und
aufgenommen. Ende des Xl. Jh.s. ging Europa mit iKexuzziigen in die
Offensive. Jerusalem fiel 1099 den Kreuzritterndie Hande, nach dem die
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Normanen 1091 Sizilien eroberten. Vorher hatte @Blldie Reconquista in
Spanien begonnen.

Mit den grof3en Entdeckungen ab dem 15. Jh. befsedle Europa aus der
muslimischen Umklammerung und begann seine Herftsciber die Welt zu
verbreiten. Das Herrschaftsgebiet des Islam wutdadgy regionalisiert und
verlor in der neuen Weltékonomie allméhlich an ékeomscher und politischer
Bedeutung. In einer ersten Phase zur Zeit des Malikemus (16.-18. Jh.)
wurden Teile Amerikas, Asiens und Afrikas kolonitién einer zweiten Phase
nach der industriellen Revolution begannen mit deusdehnung des
kapitalistischen Weltmarktes die 6konomische Uné&sfung der ganzen Welt
und ihre Anbindung an Europa. In einer dritten [has dem letzten Drittel des
19. Jh.s. wurde die Welt unter den imperialistiscleiropaischen Méachten
aufgeteilt. Die Imperien entstanden, um in einerten Phase nach dem Zweiten
Weltkrieg von den Befreiungsbewegungen weggefegverden. Die politische
Direktherrschaft verschwand, die Herrschaft desthegbsen Kapitals blieb, das
war die Zeit des Neokolonialismus. In der letztew dlinften Phase ist diese
Herrschaft mit dem Untergang des sowjetischen Reidrenzenlos geworden,
sie wurde global.

Diese epochale Entwicklung der Herrschaft des Wisstmd seiner Hegemonie
Uber die ganze Welt pragt die Reaktionen in damgchen Welt und verleiht
thnen trotz ihrer verschiedenen Ausdruckformen eB®meinsamkeit, die im
wesentlichen darin besteht, die verlorene Machtdarezu gewinnen. Der
Islamismus ist nicht ein Aufstand der Armen. Er &he Mischung aus
O0konomischen, politischen und kulturellen Elementen

Der ideologische Hintergrund der Muslime

Bernard Lewis erzahlt in seinem Buch "Der AtemaRAB. Die islamische Welt
und der Westen - Kampf der Kulturen?", wie in AgypDemonstrierende gegen
die Balfour-Deklaration im Jahre 1945 eine katlables eine armenische und
eine griechisch-orthodoxe Kirche angegriffen habbn. Jahre 1952 haben
wieder Demonstrierende, diesmal gegen die Britane &optische Kirche
geplindert und angesteckt und mehrere Kopten ge@tes kommentierte er
wie folgt: "Doch im Augenblick der Krise und der Erregung seldér wiitende
Mob instinktiv, dass seine arabischsprechendeny abestlichen Landsleute
und Nachbarn auf der anderen Seite waren, und edéle entsprechend. Fur
beide Vorfalle mag es Erklarungen aus besonderkaldm Umstanden geben.
Aber in beiden schlagt sich zweifellos die allggraemuslimische Auffassung
nieder, dass die Welt im Wesentlichen in zwei Lagé#llt: in Muslime und die
Ubrigen und dass die weiteren Unterteilungen d&atéeen im Grunde unwichtig



sind® Die Grundlage dieser Auffassung liefert der Bdgiifmma, die
Gemeinschaft der Muslime, der schon darauf hindedsss der Islam mehr als
eine Religion ist, er ist auch aktive Politik.

Die Muslime kennen keine Trennung zwischen StadtRsligion. Der Islam ist
in der Umma verkérpert und die Umma muss nach deaiga handeln. Es heif3t
im Koran: "Thr (Glaubigen) seid die beste Gemeinschaft (Ummi&) unter den
Menschen entstanden ist. Ihr gebietet, was rec¢hvésbietet, was verwerflich
ist, und glaubt an Gativenn die Leute der Schrift glauben wiirden (wif inére es besser fir sie. Es
gibt Glaubige unter ihnen. Aber die meisten voreihsind Frevier' (Sure 3:110). Der einzelne
Muslim ist ohne seine Umma unvorstellbar. DurchneeZugehorigkeit zur
Umma geniel3t er Privilegien im Diesseits, welil mea besseren Status als die
Nichtmuslimen besitzt und im Jenseits, weil nur Muas ins Paradies gelangen
konnen. Die Umma kann ohne die Scharia auch nightieren. Der osmanische
GroBwesir und Verbindete Deutschlands Mehmet SatimHPascha sagte
1917: 'Das Vaterland eines Muslims ist Uiberall dort, we Sicharia regiert* In
einem Gesprach im letzten Jahr mit Vertretern valli 806rts tber ihre Ziele in
Deutschland sagten sie: Sie wollen den turkischegraviten, die hauptsachlich
aus landlichen Gegenden stammen und den tradigon€blksislam nachgehen,
den wahren Islam und ihre Zughdrigkeit zur Umma trslime bewusst
machen. Die von der Scharia regierte Umma kanmmneinem islamischen Staat
verwirklicht werden, d.h. unter islamischer Hermsith gedeihen. Wenn
islamische Organisationen in Deutschland flr digehdrigkeit zur Umma der
Muslime anstatt zum bundesdeutschen Gemeinwesdremedlann kann das als
ein Schritt auf dem Weg zur Errichtung eines issmmen Staates verstanden
werden.

Die Muslime haben sehr frih die Welt in ein Geblies Islamdar al-islan), wo
sie herrschen, und ein Gebiet des Kriegks @l-harb), wo sie nicht herrschen,
aufgeteilt. Dazwischen lag ein Gebiet des Vertragiés al-'ahd auch Gebiet
des Friedens genannt, wo die Muslime nicht herrsclader unter fremder
Herrschatft in Frieden leben kénnen. Den Vertragnkdndie Muslime allerdings
jederzeit kundigen, wenn die Krafteverhaltnissehsizu ihren Gunsten
entwickeln. Viele Muslime betrachten den Westen eveder Demokratie und
der Religionsfreiheit als Gebiet des Vertrages umah hort immer wieder
islamische Stimmen, die den islamischen Staat inst&ve errichten wollen
(UIOF).

Der Islam entwickelte sich von einer Religion in Ma, wo die Offenbarung
begann und dreizehn Jahre andauerte (610-622), imame weltlichen
Herrschaftssystem nach der Flucht Mohammeds ungersé\nhanger nach
Medina im Jahre 622. Dort wurde im Laufe von zelamrdn die Scharia
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offenbart und die Umma der Muslime organisiert, uod dort wurden mit dem
von Gott angeordneten heiligen Kriedjipad) Mekka und die gesamte
arabische Halbinsel erobert. Die Verankerung déaBa, des heiligen Krieges
und der Solidaritdt der Umma im Koran ist unmisstérdlich und erschwert
eine fortschreitende Modernisierung des Islam. fJgaa Ess schreibt:Man
kann zwar in der Exegese so tun, als meinten di¢eTetwas anderes, als was
dasteht. Aber die Gefahr eines Ruckfalls ist sebR g- und was wichtiger ist:
dieser Ruckfall kann sich mit gewissem Recht alski&hr zur Wahrheit
ausgeben. Anders ist dies nur dann, wenn die Raliglie geschichtliche
Bedingtheit religidser Aussagen anerketint Da eine erfolgreiche
Modernisierung, gekoppelt an einem historisch tidghen Umgang mit den
heiligen Schriften, bis heute ausgeblieben ist,ehalwir es in den unten
behandelten muslimischen Reaktionen Uberwiegend emter standigen
"Ruckkehr zur Wahrheit" zu tun, die eher einen Réiltklarstellt.

Die Kreuzzlge, die so wichtig fir das europaischestliche Bewusstsein und
auch fur den, heute wirden wir sagen Technologistes, waren, spielten kaum
eine Rolle im Bewusstsein der Muslime. Das warersié@ eher Grenzgefechte.
Die Kreuzritter haben es nie geschafft, wahrend zleeihundert Jahre ihrer
Anwesenheit ins Landesinnere einzudringen. Siebbhean den schmalen
Klstenstreifen hangen. Sie haben auch nie versudig, Muslime zu

missionieren und haben nicht einmal die orientasc Christen gewinnen
kbnnen, damit sie eine feste Basis in der Bevolkgribaben. Sie blieben ein
Fremdkorper und stellten im Vergleich zu den moisgblen Horden im Osten
eine geringere Gefahr dar. Die Mongolen erobertagddd 1258 und beendeten
das abbasidische Kalifat. Mit diesem Datum istBeginn des Niederganges der
islamischen Zivilisation verbunden. Unter dem Riffl dieser Ereignisse
entwickelte Ibn Taymiya (1263-1328) seine fundarakstische Lehre. Alle

Islamisten unserer Zeit berufen sich auf sie. Degative Bezeichnung der
Westler heute als Kreuzritter ist deshalb eine €&olgr Kolonisierung im 19. Jh.

Die Herausforderung des Westens

Mit den grofRen Entdeckungen tauchten die Européeran islamischen
Gebieten auf. Ihre Prasenz |0ste direkt, aber afthaindirekt, durch die
Auswirkungen ihres 6konomischen Treibens, Reaktionas, die alle einen
religibsen Charakter besal3en
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1. Reaktionen vor der Industriellen Revolution

Die islamische Welt war nie homogen genau so wemggdie christliche Welt.
Wenn wir die zwei Hauptherrschaftsgebiete des Islam7. Jh. betrachten, das
osmanische Reichi300-1918 im Nahen Osten und das Mogulreicl®46-1857
im indischen Subkontinent, dann stellen wir fesfssd sie sich in einem
wesentlichen Punkt, ndmlich dem gesellschaftlicAemalismus, unterscheiden.
Im osmanischen Reich bildet das Milletsystem, dias weitere Entwicklung des
friheren Systems der SchutzbefohlenBhiihmi) darstellt, den Grundstein der
soziopolitischen Organisation. In Indien hat Sukdar (1556-1605 das System
abgeschafft und die Gleichheit aller Untertanenléetk Das geschah im
osmanischen Reich erst 1856 unter Druck der Westimaber Islam hatte sich
Uberall an die lokalen Verhéltnisse, vor allem as gweilige Gewohnheitsrecht
seines Herrschaftsbereiches, angepasst und warr dabe der idealen
Gesellschaft unter der Herrschaft des Prophetenaiaiad in Medina6g2-632
weit entfernt. Die wichtigste Reaktion auf diesetftemdung” kam aus Arabien
und hat bis heute Uberlebt. Das ist der Wahabismus.

Der Wahabismus

Der Wahabismus ist eine Reaktion auf einerseitdHgigrschaft der Stamme in
Arabien, die in Wirklichkeit nie richtig islamisiewaren und die eher nach ihren
Stammesregeln und Gewohnheitsrecht lebten, undarseitteauf die Herrschaft
der Osmanen, die sich von der Lehre der frommemg&fayer des Fruhislaras-
salafu as-salehweit entfernt haben. Muhammad Ibn Abd al-Wahhaiog3-
1792, der der sunnitischen Rechtsschule der Hanbabiegehort, wollte in
Arabien den Islam reformieren und predigte die Rébk zum wahren Islam der
Vorganger ¢alaf). Das ist der reine Monotheismuawhid) den er nicht nur als
Betonung der Einzigartigkeit Gottes verstand, somdauch als seine
exklusivistische Anbetung. Er verurteilte deshalke aanderen Formen der
Verehrung von Heiligen, Schreinen und Grabstattksn \@erstol3 gegen den
reinen Monotheismusslirk). Obwohl er zur Ruckkehr zum Qoran aufrief,
lehnte er die Anwendung der Ratio fir die Qoranegsegab. Es galt fur ihn nur
der literarische Sinn des Textes, und insoweiehaen Weg zur Erneuerung des
Islam verbaut. Der wahre Islam ist in der Praxis $alaf zu finden, alles was
spater dazu gekommen ist, wie der Mystizismus, @ésketismus, die
Bruderschaften und die Rituale, die nicht im Koraorgeschrieben sind,
betrachtet ibn abdel-wahab als verwerfliche Erneugen bida'), die beseitigt
werden mussen. Er folgt damit seinem Lehrmeistem dHanbaliten Ibn
Taymiya (1263-1328), der seiner Zeit auch die Rabkkum Salaf predigte und



die Erneuerungen (bida’) beka&mpfte. Insoweit war der Wahabismus
puritanistisch. Er ahnelt in manchen Ansatzen daiwikistischen Puritanismus
in England im spéaten 16. Jh. Sein Rigorismus wareax und bislang in der
islamischen Geschichte unbekannt. Muslime warendiejenigen, die seiner
Lehre folgten, alle anderen sind Unglaubige und sefisbekampft werden.
Damit hat er zwei Kategorien eingeftihrt, die ben depateren Islamisten
verheerende Auswirkungen haben werden: dakfir (Abfall vom Islam) der
anderen Muslime und die Pflicht deghad (heiliger Krieg).

Das Bundnis Ibn abdel-wahabs mit einem Stammesfikighammad ibn Saud,
im Jahre 1745 verlieh der Bewegung der Wahabiten r{annten sich selber
Muwahiddr) die notwendige Schlagkraft fur die Unterwerfurey &tdmme. Die
Wahabiten erklarten ihnen den heiligen Krieg. 1&f8berten sie Riad und
grindeten einen islamischen zentralistischen Staatem die Menschen ganz
nach den Geboten der gereinigten Scharia ein pigitsches, pietistisches
Leben fuhren konnten. Musik und Tabak waren sogapoten. 1802 eroberten
die Wahabiten die Stadt Karbala im Stdirak und 18R@%&ka im Hidjaz. 1811
eilte Mohammad Ali, der osmanische Gouverneur v@ypien, nach Mekka
und vertrieb die Wahabiten im Jahre 1813 fir diehsten hundert Jahre aus
dem Hidjaz. Erst 1924 eroberten die Wahabiten bde. Saudis den Hidjaz
wieder und griindeten 1932 das Konigreich Saudii&rab

Der indische "Wahabismus"

Mit dem Zerfall der islamischen bzw. dem Zuwachs letischen Herrschaft
auf dem indischen Subkontinent entwickelten sian &neuerungsbewegungen
mit &hnlichen Zielen wie die Wahabiten Arabiense 3ieabsichtigten die
Starkung islamischen religiosen Lebens durch esmsrgie Ausrottung der vom
Hinduismus ererbten Brauche und Rituale und anderskirch eine klare
Darstellung des islamischen Rechtes, damit es aderl besser und enger
begleiten kann. Hauptfigur der Bewegung ist SchaddiWah (1703-1763, ein
Zeitgenosse Ibn abdel wahaliga3-1792. Er war der erste Islamreformer, der
die Gefahren des westlichen Modernismus fur deamdbegriffen hat, und war
Zeuge des Verfalles des Mogulreiches. Er wollte tdam straffen, um den
Widerstand der Muslime effektiver zu machen. Errigge sich nicht damit, die
religibse Praxis durch Reinigung von FremdelemeriBda') neu zu beleben,
sondern verfolgte mit seiner Neugestaltung desnisiehen Rechtes den heiligen
Krieg, Djihad. Die politische und militarische Herrschaft der $¥mme muss um
jeden Preis erhalten bleiben, lehrte er. Seinenldearden spéter von der
Bewegung deMugahidin (Gotteskrieger) tbernommen, die unter der Leitung
ihrers FUhrers Sayyid Ahmed Brelwil1786-183), eines ausgewiesenen
Wahabiten, sich noch intensiver und deutlicher filie Erhaltung der



muslimischen Gemeinschatft in Indien und die Bekamgfaller hinduistischen
Einflisse im privaten und sozialen Leben der Muslemsetzte. Er ging soweit,
die politische Spaltung von den Hindus zu betreimet griindete in der Tat ein
theokratisches Firstentum, das 1831 von den Sikbsannt wurde. Er verlor
dabei sein Leben.

Die theokratischen Staaten Westafrikas

Ahnlich sind die sog. theokratischen Staaten Wgkésf einzuordnen. Auch sie
kénnen als Versuche angesehen werdeseln einer neuen Ordnung inmitten
der Unordnung zu schaffenwie Montgomery Watt schreibt. Wobei die
Unordnung hier hauptsachlich auf die Ankunft eursgt@&r Handler an der
Klste und den ansteigenden Sklavenhandel zurldkmritist. Im 18. Jh.
erschienen, noch vor den Wahabiten Arabiefgihadi-Bewegungen in
Westafrika, die zentralistische islamische Staaeichteten. Das Imamat von
Timbo in Futa Jalon (Senegal/Gambia) ist der edstech Djihad errichtete
iIslamische Staat (1728). Dé&jihad war gegen Nichtmuslime gerichtet. Unter
der Herrschaft Ibrahim Sorislq51-179) entpuppte sich aber der aggressive
heilige Krieg gegen die Nachbarlander als nichtdeas als eine organisierte
Sklavenversorgung. Die nicht verkauften Sklavendearin Dorfern gesammelt
und schufteten fir ihren Besitzer. Die Muslime tenfnicht versklavt werden,
das forderte die Verbreitung des Islam.

Das Imamat in Futa Toro ist auch das Ergebnis dijiead in den Jahren 1760
bis 1780, aber gegen die eigene Elite, die die éfiht des Landes gegen
Sklavenrazzien nicht schitzen konnte. Genau wierdasat in Futa Jalon hat
die neue islamische Oligarchie in Futa Toro dasdLigtamisiert und lebte von
den Einkinften aus den eigenen Sklavendorfern saleie Taxierung des
Handels mit den Europé&ern, hauptséchlich des Skimrelels.

Die Djihad-Bewegungen erreichten einen H6hepunkt im Jahrd, 188 Shehu
Usuman dan Fodio nach dem Vorbild lIbn abdel-Walgdggen andere Hausa-
Muslime in heutigen Nigeria rebellierte. Er dekdaite sie als Unglaubige und
erklarte ihnen den heiligen Krieg. Anders als diéhéren Imamate hatte die
Bewegung von Shehu Usuman wahabitische puritaniZcige. Im Jahre 1808
grindete er ein Fualni-Kalifat in Sokoto, das huhdeahre spater 1903 von den
Briten annektiert wurde.

Shehu Ahmadu Lobba 175-184% war von der Lehre dan Fodios beeinflusst und
hatte dieselbe fundamentalistische Einstellungerklarte 1818 den heidnischen
Fulani und Bambara den heiligen Krieg und erriéhtiet Macina (Mali) einen
theokratischen Staat, der 1862 von Hajj Umar bésmgde. Hajj Umar da.
1794/1796-186% begann seineDjihad im Jahre 1852 gegen die Heiden in Segu



und Karta, um 1862 den Staat Macina zu Uberrent881 eroberten die
Franzosen sein Reich.

All diese islamischen Staaten haben mit der Einfiilgr der Scharia als
Herrschaftssystem die Islamisierung ihrer Gesedifieh vorangetrieben.
Moscheen und Koranschulen wurden Uberall erriclidet. Imame tbernahmen
die religiésen, die juristischen und nicht seltés gblitischen Funktionen in den
Dorfern. Die Einkinfte der Staaten im 19. Jh. stéemmweniger aus dem
Sklavenhandel als aus der religiosen Almosenstdesizagat was auf eine
fortgeschrittene Islamisierung der heidnischen Bearting hinweist. Schliel3lich
erweiterten die Djihad-Bewegungen das Herrschaftsgebiet des Islam
betrachtlich.

2. Die Bildung eines Nationalstaates
Die Reformen

Der jahrhundertealte feste Glauben an die UberlegierdesDar al Islam
(Gebiet des Islam) zerschellte an der Mauer von nWi&83. Und die
verheerende Niederlage der osmanischen Armeen innrugsischen Steppe
Uberzeugte die Osmanen nach dem Friedensvertragkwoinuk Kainarji 1774
von der Notwendigkeit von Reformen nach dem eusmbé@n Muster. Sie
begannen mit der Ubernahme der Technik, dann dé#rnsichen Organisation
und schlie3lich fuhrten sie im 19. Jh. wirtschafi® und politische Reformen,
genannt Tanzimat, nach dem europdaischen Vorbilg¢hdudie Reformen von
1856 waren die radikalsten, sie schafften das Milktem ab und erklarten alle
Blrger fur gleich. Sie garantierten u.a. das blicer Privateigentum als
Grundrecht. Die Einflhrung des europaischen Reckgesngte allméhlich den
Wirkungsbereich der Scharia. Anfang des 20. Jhebhbllie Scharia nur im
Bereich des Familien-, Stiftungs- und Erbrechtstigilund das in allen
islamischen Landern bis heute. Eine Ausnahme bddlein die Turkei, in der
1924 Ataturk einen laizistischen Staat errichtetel geilweise Tunesien, das
1964 die Polygamie abschaffte.

Der Nationalstaat

Diese Reaktionen gehdren zu den staatlichen Reagktider Staat modernisiert
sich, um weiter gegentiber dem Feind bestehen znekdrDabei leitet er einen
Prozel3 der Herausbildung eines Nationalstaatesigirgen Zerfall des Reiches



durch eine effektive und moderne  zentralistische aatSstruktur
zusammenzuhalten.

Dieser Prozel3 wurde von einem aufgeklarten Beamtegetragen, das sich auf
neue soziale burgerliche Schichten stltzen koriigese Schichten waren ein
Produkt des nach der industriellen Revolution netstandenen kapitalistischen
Weltmarktes, der die traditionellen Strukturen déinfte und feudalen
Landbesitzer zugunsten der Handler, GroRRgrundleesitmd Industriellen
zerstorte. Diese Schichten waren fiir die ideoldggacEinflisse des Westens,
insbesondere des Nationalismus, offen. Ihr Versténder Reformen war auch
europaisch. So setzten sie 1876 die Verfassungaridmentswahlen durch, die
allerdings zwei Jahre spater vom Sultan Abdel Hamnid®er Kraft gesetzt
wurden. Die Modernisierung ging aber weiter. Derefstzwischen beiden
Parteien ging nicht um den neuen Nationalstaatgdesonum seine Form: Der
Sultan war trotz seiner panislamistischen Phrag@l@ir eine zentralistische
Despotie, die Reformer dagegen waren flr eine akesttsche Demokratie. Der
Sultan dachte nicht daran, die eingefiihrten wésthcGesetze abzuschaffen. So
waren beide Parteien in der einen oder anderen Farrainen sékularisierten
Staat.

Die Nahda

Neben dem aufgeklarten Beamtentum und den Natgiaalwirkte eine Gruppe
von religibsen Gelehrten auch zugunsten des Nadsimaes. Das sind die
Islamreformer der Nahda (Renaissance) um die Sthe@amal ad-din al-
Afghani (1838-1897)und Mohammed Abdu1849-1905) Sie wehrten sich gegen
den modernen S&kularismus der Nationalisten, aben gegen die islamische
Tradition, die im Laufe der Jahrhunderte die Relgkorrumpiert hat. Man muss
zum wahren Islam bzw. zu den Quellen zurickkehfasoweit waren sie
formell Fundamentalisten wie die Wahabiten, aber farmell, weil sie
inhaltlich eine ganz andere Position vertraten.gkeibten einen pluralistischen
demokratischen Staat mit einer Verfassung erriclaterkbnnen auf der Basis
eines reformierten Islam, der auf einer modernd¢ionalen Interpretation des
koranischen Textes basiert. Wie die Gelehrten mTdadition zu ihrer Zeit den
Koran interpretiert haben, so steht den Gelehnetiaser Zeit zu, den Text neu
zu interpretieren. Es stimmt nicht, dass alles giesarden ist, die Koranexegese
muss weiter gehen und darf nie aufhdren. Bei deamigformern war nicht
mehr die Rede von dd&dmma Gemeinschaft der Muslime urdhr al-islam
Gebiet des Islam, sondern von islamischen StaateRahmen eines lockeren
internationalistischen Verbundes. Das war der Ansan einer Trennung von
Staat und Religion. Die Nationalstaaten wurden pled, die Religion wurde
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auf eine Metaebene ohne politische Konkretisierwgrgchoben. Die Denker der
Nahda waren islamische Modernisten und keine isielngin Salafisten.

Das Scheitern der Verwestlichnug

Die Bemiuhungen um einen modernen Nationalstaagmislamischen Landern
erzielten mit der turkischen Revolution der Junkgiar 1908 einen
entscheidenden Erfolg. Das sollte spater 1924 zurcHtung des ersten
laizistischen Nationalstaates auf islamischen Boiddémen. Kurz danach 1932
wurde das erste islamische Konigreich in Saudi iralerrichtet. Alle anderen
islamischen Lander standen unter Direktherrschadt &uropaer. In der
Kolonialzeit haben liberale nationale Eliten ihrénder auf den Weg der
Unabhangigkeit geftihrt und Nationalstaaten gehildiet zu schwach waren, um
unter imperialistischen Verhaltnissen zu besteh8&0. entwickelten sich
pannationalistische Bewegungen wie der PanarabjssiendNasserismus und der
Baathismus mit sozialistischer Farbung sowjetiséhr@gung, um ihren Volkern
den Wohlistand zu bringen. Sie mindeten aber alleaumoritaren bis
diktatorischen Regimen. Liberalismus, Nationalismand Sozialismus haben es
nicht geschafft den Volkern Wohistand, Gerechtigkeid Rechtssicherheit zu
bringen. Im Gegenteil, mit der Perfektionierung deterdriickung ihrer eigenen
Volker zwecks ungezigelter Ausbeutung haben digsdeenden ab den 70er
Jahren das Volk in die Arme der Islamisten getmeb®it der islamischen
Revolution im Iran 1979 erzielten die Islamistemesi entscheidenden Sieg.
Seitdem spricht man von der islamischen Erweckung.

3. Die Bildung eines islamischen Staates

Die Spaltung der Nahda

Im Jahre 1924 hat Atatirk das Kalifat abgeschBfift. Nahda, deren Absicht die
Versohnung des Islam mit der Moderne war, spalietie in eine sakulare und
eine salafitische Stromung. Die Sakularen pladwert@ir eine weitere
Reformierung des Islam bis zur Trennung von StadtReligion. Ihre Leitfigur
war der agyptische Scheich Ali Abdel-Razeq (1888&)9der in seinem 1925
erschienenen Buch Islam und die Grundlagen der HerrschHaftden
Sékularismus islamisch zu begriinden versuchte SBiafiten dagegen vertraten
mit ihrer Leitfigur Scheich Raschid Rida einen halittschen Fundamentalismus
und traten fur die Wiederherstellung des Kalifatasts ein. Diese ideologische
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Ausrichtung brachte sie né&her zum Wahabismus, dér der arabischen
Halbinsel wieder siegreich war.

Die Spaltung der Salafiya

Die Annaherung an den Wahabismus spaltetesalafiyain zwei Fraktionen: in
einen republikanischen und einen pro-saudischemansbistischen Flugel. Die
erste Fraktion wurde von Ibn Badiss§9-1940 in Algerien vertreten. Er trennt
den Staat von der Relgion und betrachtet das Kaligaspirituelle Instanz. Wenn
es Uberhaupt neu belebt werden soll, dann in den lBes Papsttums, eine Idee,
die wiederholt im Ansatz von Afghani, Abdu und Richaihrer ersten Phase
punktuell zu finden war. Das Kalifat soll nicht dmolitische Einheit der
islamischen Welt verkorpern, sondern ihre kulterelind religiose Identitat
gegeniber dem Westen. Die Lehre von Ibn Badis, dier einer
Befreiungstheologie ahnelt (Widerstand gegen denf&ssen und Verteidigung
der eigenen Identitat), steht im Gegensatz zum dalafistischen Weg der
nahdstlischen Fundamentalisten um Rida. Es wundiefit, dass Rida den
Wahabismus verteidigte und das Wirken des KonigsdSait dem der ersten
Kalifen verglich. Aus dieser zweiten Fraktion deal&@ireformer um Rida
stammt Hassan al-Banna, der 1928 die "Organisatien Muslimbrtder"
grindete. Sie stellt den Beginn des politischerantsidar, genannt auch
Islamismus.

Die Muslimbruderschaft

Hassan Al-Banna1p06-1949 sagt klar und deutlich, dass der Islam Religiad u
Staat ist, die politische Macht ist ein Bestandt®l Religion. Das Ziel der
Muslimbruderschatt ist die Errichtung des islamestlistaates, bis 1939 sprach
er sich fur die Wiederherstellung des Kalifats alaach nicht mehr. Es sollen
in allen islamischen Landern islamische Staatesteimén, deren Gesetzgebung
von der Scharia abgeleitet wird und deren Aufgaloem Beachtung der
islamischen religiésen Pflichten ist. Weltweit gteire Mission im Mittelpunkt,
man soll die Herrschaft des Islam auf die ganzet\Al@sdehnen. Er teilte die
Welt in das Gebiet des Glaubem&i al-islam und Gebiet des Unglaubens auf
(dar al-harb) und erhob den Anspruch die islamischen Mindeenen der Welt
zu beschitzen. Er beabsichtigte, den Sakularismois dem Islam zu
unterwerfen, wo er zu Hause ist, d.h. im WestenchN2945 grindeten die
Muslimbrider Organisationen in allen islamischemde&rn und spater mit der
Migration der Muslime in den Westen in allen westen Landern. In
Deutschland heif3t ihre Organisation ,Islamische &escthaft in Deutschland
e.V.” (IGD).
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Was den Muslimbrtdern charakterisiert ist ihre ap#@tige Haltung zur Gewalt.
Sie sind im Prinzip flir einen Weg durch die Indttnen und lehnen eine
gewaltsame Ubernahme der Macht ab, gleichzeititieft#m sie die Anwendung
von Gewalt in der Form von Attentaten nicht aus wivischen 1945-48, als sie
den Premierminister und einen Richter toteten uebtk\Studenten sowie Juden
Uberfielen. Und manchmal verlassen sie den ingtitatlen Weg, wie im Jahre
1948, als ihre Verschworung gegen den Staat erntdegkde, was zu ihrem
Verbot fuhrte. Die Muslimbruder toteten 1949 wiederen Premierminister. Die
Polizei tbtete am 12.02.1949 Hassan al-Banna. Hmardkteristikum der
Muslimbrtder bildet die Tatsache, dass immer wietleile ihrer Mitglieder
abdriften und sich radikalisieren. Den ersten Fhilden die ,Shabab
Mohammed*“(die jungen Mohammegddje sich 1940 spalteten, viel bedeutender
aber ist die Stromung von Sayyed Qutb, der von awvhudi beeinfluf3t war.

Sayyed Qutb und die Djihadis

Sayyed Qutb 1006 -1968, Mitglied der Muslimbrider, fihrte die Lehre al-
Mawdudis vonHakimiyat Allah der Herrschaft Gottes, in Agypten im Jahre
1952 ein. In den 60er Jahren radikalisierte er_giere weiter. Ausgehend vom
Jahiliya-Begriff Mawdudis,Jahiliya ist die Zeit des Unglaube vor dem Islam in
Arabien, erklarte er die islamischen Gesellschaftennichtislamisch und die
Muslime fur UnglaubigeKuffar. Deshalb gehéren sie nicht mehr dem Gebiet
des Islamdar al-islam an, sondern dem Gebiet der Unglaubigen, d.h. des
Krieges,dar al-harb. Man muss ihnen den heiligen Krieg erklaren. Dghad
richtet sich gegen sie genauso wie gegen den Webiese Kriegserklarung
fuhrte zur Hinrichtung Qutbs 1966. Die Saat fur demrorismus ab den 70er
Jahren war aber gesat. 1969 kam es zu einem Brugschen den
Muslimbrtiidern und den Anhé&ngern des gewaltsardghad, bekannt als
Djihadis. Die Djihadis betrachten die Demokratie al¥ahiliya (Zeit des
Unglaubens) und wollen sie zerstéren. Die Muslimdier akzeptieren die
Demokratie als politisches System und wollen slamssieren. DieDjihadis
betrachten das Fehlen eines islamischen Staatesmain Kalifen als Grund fir
die Takfir der Muslime. Die Muslimbrtder betrachten die Staals islamisch,
selbst ohne Kalif. DieDjihadis betrachten sich als die wahre Gemeinschatft
(Umma)der Muslime, alle anderen sikduffar (ungldubig) Die Muslimbrider
betrachten sich als eine Gemeinschaft von Musliorgar anderen. Die Djihadis
stammen alle aus den Reihen der Muslimbrider. Bkatntesten sind die o.e.
,Sschabab Muhammeédvon Saleh Sariye, der 1975 hingerichtet wurdat- ,,
tawaqquf wat tabyif , at takfir wal hujrd und ,tanzim al Djihad, der al-Sadat
1981 ermordete undMunazzamat al Djihad alislarhvon al-Zawabhiri, der sich
1998 mit ben Laden vereinigte
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Hizb at Tahrir

Nach dem Schwanken zwischen Islam und Nationalisbawe. zwischen den
Muslimbridern und der Baathpartei griindete derdtiaknser an-Nabha(i909-
1977) 1952 Hizb at tahrir in Jordanien. Fur an-Nabhani stellt der Islam ®ine
dritten Weg zwischen Kapitalismus und Sozialismas Hizb at tahrir verstand
sich als islamische politische Partei und wollte tieen reformieren, um ein
islamisches Bewusstsein zu schaffen. Sie warf deslimbruderschaft vor, mehr
religibs-moralisch als politisch zu wirken, das tighzur Trennung von den
Muslimbridern. An-Nabhani entwarf einen Kalifatgdtaals Alternative zur
Demokratie. Er neigte zum sowjetischen Modell unetrdchtete die
demokratischen Freiheiten als Zersetzungmanover\Vdestens. Die ldee der
Vereinbarkeit von Islam und Demokratie hat der \Begiropagiert, sie ist falsch
und muss bekampft werden. Der Kalif soll im islachisn Staat die Scharia
umsetzen und nach auf3en den Islam verbreiten, gemanu den alten Zeiten.
Der islamische Staat ist ein Missionsstat#wlat ad Da'wa) Das Fehlen eines
islamischen Staates fihrt nicht automatisch zWmifr wie Sayyed Qutb
behauptete. Die Kuffar, die Unglaubigen, sind all€iejenigen, die von der
Trennung von Staat und Religion sprechen. Siersgkgotet werden, selbst wenn
es sich um Millionen handelt. Die Realisierung ddgmischen Staates erfolgt in
zwei Etappen wie beim Propheten. Die erste entspder mekkanischen Phase,
in der nur geworben wird. Die zweite entspricht deedinesischen, in der
gekampft wird.

Der gewaltsame Umsturz fir die Machtiibernahme stehthrer Tagesordnung.
1968 scheiterte inr Umsturzversuch in Jordaniei@4d1tat Hizb at Tahrir als erste
mit der organisierten Gewalt in Agypten angefangdfr. Uberfiel die
Militarakademie in Kairo und scheiterte, der Fuh8ariye wurde hingerichtet,
die Partei wurde verboten, auch in allen arabis@taaten. Sie fanden Zuflucht
im Ausland. 1984 wurden 32 Personen nach einemhg#stgen Umsturz in
Agypten verhaftet, darunter die zwei Fiihrer, zwgjenieure aus Osterreich bzw.
aus Deutschland. 1983 grindete Mohammed ChataraOdganisation in
Tunesien. Er wurde wahrend seines Studiums in Kahgeworben. 1991
verhaftete die tunesische Behorde 80 Aktivister, ah einem Umsturzversuch
beteiligt waren. Der Chef und Planer Mustafa Tawa€ in Deutschland und sitzt
noch dort (er ist in Jordanien zum Tode verurigit geniel3t Asyl in Dt.). Die
Partei hat u.a. Filialen in Deutschland, Osterreidelgien, Danemark,
Grol3britannien, Australien und Kanada

Ben Laden und al-Qa'ida

Als die Allilerten 1990 in Saudi Arabien und im Gdhndeten, um Kuwait zu
befreien, wurde in den Moscheen gegen sie agittest.wurden Fetwas und
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Pamphlete herausgegeben sowie Stellung bezogeentStand die salafitische
Stromung der gs salaf as saléhdie an die alten Wahabis des 17. Jh.s erinnern.
1990 adressierten 52 Gelehrten und ProfessorerPeititeon an den Konig, in der
sie ihn aufforderten, die Scharia wirklich zu bgfn und seine Aul3enpolitik zu
korrigieren. 1992 adressierten wieder 108 Persemas sehr scharfe Petition an
den Konig, in der sie das politische System und mhétische Allianzen der
Saudis vor allem mit dem Westen als gegen die &charurteilen. Unter den
Unterzeichnern taucht zum ersten Mal der Name laateh auf. Die Repression
lie3 nicht auf sich warten. Die Opposition fliickete1t993 ins Ausland und
grindete in London ,das Komitee zur Verteidigung @&chariarechte® mit
Mohammed al Mas’ari als Vorsitzender.

Bald spaltete sich die Opposition in drei Gruppeh aine Gruppe ging mit Saed
al Fagih zu den Muslimbridern. Eine andere Gruppe it al-Mas’ari zu Hizb
at Tahrir und eine Gruppe, die Radikalsten, gingban Laden in den Sudan und
grundete die Organisatioral,Qaidd’. 1996 erklart ben Laden dddjihad gegen
die Amerikaner, um Saudi Arabien von der Besatzdugh die Amerikaner zu
befreien. 1998 vereinigen sich Ben Laden und alaamwbzw. ,al Qaidd und
»al Djihad al Islamf' und bilden die internationale Front flr den Djihad gegen
Kreuzritter und Judén Der Rest der Geschichte ist bekannt.

4. Die Herausbildung des Kommunitarismus
Der Kommunitarismus

Mit der Absetzung des letzten islamischen Moguls€es Bahadur Shah Zafar
durch die Briten im Jahre 1857 endete auch diedtanslamische Herrschatft in
Indien und die Muslime wurden zu einer Minderheieinem nicht- islamischen
Staat. Indien wurde zdar al Harb (Gebiet des Krieges bzw. der Unglaubigen)
und ein guter Muslim sollte nadhar al Islam (Gebiet des Islam) auswandern
(Hijra). Die wichtigsten muslimischen Bewegungen entstdmesich fir die
innere Migration, fir einen inneren Rickzug in Bestung ihres Glaubens.

Die erste ist die 1867 entstandene Deobandi-Bewgedbie beruft sich auf die
Tradition von Schah Waliullah und ist streng funéasalistisch. Sie
beabsichtigt die Wiederbelebung des klassischamisind seine Reinigung von
Fremdeinflissen als Grundlage fiir eine starke islame Identitat. Sie betreibt
eine rege juristische AktivitaF{gh), um alle erdenklichen Lebenssituationen in
einem nichtislamischen Staat nach der Scharia gelneSie setzt sich fur eine
strikte Geschlechtertrennung ein und halt die Marinegenetisch intelligenter
als die Frauen, die die Schule nach ihrem achtéersgahr nicht mehr besuchen
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durfen. Ihr Ziel war die Abkoppelung von den Hindwsd die Bildung einer
islamischen Gemeinschaft. Die Bewegung ist eng dein islamischen
BildungszentrunDar al Ulim das 1866 in der Stadt Deoband gegrindet wurde,
verbundenDar al Ulim ist heute die grofdte islamische Universitat weitw
nach der Universitat al-Azhar in Kairo. Im Jahr®2®aben 65.000 Absolventen
die Uni verlassen. Sie haben Tausende von Schaledréssaspegrindet. In
Asien gab es im selben Jahr 15.088drassadarunter 4.000 in Pakistan, die
sich deobandi nannten. Aus der deobandi-Beweguamgnsen die Taliban.

Die zweite ist die 1904 entstandene Sufi-Bewegueg Barelvi, die eine

ahnliche Abgrenzung der islamischen Gemeinschaft der Umwelt wie die

Deobandis forderte. Sie bezweckt die Starkung dkesnl bei einfachen Leuten
durch die Propagierung der Scharia durch angese¥édtier wie die Scheichs

der Sufiorden. Sie betrachtet den Propheten Mohamais tGbernatlrliches
Wesen. Ihr popularer Pietismus, der gar nicht st veen Hinduismus entfernt

ist, ruht auf seiner Quasivergottlichung. Mohamnieldiet die ldentitat der

Gruppe, seine Beleidigung ist gleich eine Beleidmguer Gruppe. Das erklart
ihre heftige Reaktion in GroR3britannien auf dieasgchen Verse von Selman
Rushdie.

Aus der Deobandi-Bewegung stammen zwei Stromurdjersich fur die totale

Abgrenzung von der Umwelt einsetzen. Die erstedist Jama‘at at Tabligh

(1927), die sich ganz auf die eigene Gemeinschafickziehen will und eine

totale Abschottung betreibt, ohne den umgebendaat $indern zu wollen. Sie
verkorpert die vollkommene Form des islamischen Kuwmmitarismus. Der

Kommunitarismus bezweckt die Aufteilung des Gemeisens in verschiedene
religibse Gemeinschaften, die auf diese Weise Itheatitdt und ihre Lebensart
bewahren kdnnen. Er ist eine Art Notlésung fur Migslime, die als Minderheit

in einem nichtislamischen Staat leben. Daher iglireg voriibergehende Ldsung,
bis der islamische Staat Wirklichkeit wird. Im Jahd992 machten die

islamischen Kommunitaristen in Grof3britannien eirlegst, sie wahlten ein

selbsternanntes ,muslimisches Parlament” als Adtisra zum britischen

Parlament. Das war ein Schock fiir die britischee@ffchkeit.

Die zweite ist die von Maududi 1941 gegriindete Jaihal Islamiya, die sich
ahnlich abschottet, aber fir die Errichtung desalele islamischen Staates
kampft. Mit ihrer Hakimiyat-allah Theorie liefertsie der oben erwé&hnten
Djihadi-Strémung ihre ideologische Grundlage.

Der theokratische Staat

Al- Sayyid Abu'l-A’la Mawdudi (903-1979 war von Hassan al-Banna, dem
Begrunder der Muslimbruderschaft in Agypten, bdasdt und hat spater 1941
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die Theorie von der Souveranitat Gottes ,Hakimktah" erstellt. Die Freiheit
ist bei den Liberalen ein Naturrecht, meint Al-Mawld im Islam aber gehort sie
zu der von Gott erschaffenen menschlichen NatumnAfean seiner Natur folgt
und sich Gott unterwirft, dann ist man frei. Frairs heil3t, sich Gott zu
unterwerfen und nicht den anderen Menschen, wieeesler Souveranitat des
Volkes der Fall ist. Sich Gott unterwerfen heil#insGesetz, die Scharia, zu
befolgen, deshalb handelt es sich um eine Theekuatil nicht eine Demokratie.
Da die Menschen aber in ihrer Unterwerfung unteit @lte gleich sind, handelt
es sich um eine Theo-Demokratie und zwischen GuaitMensch befinden sich
keine Mittler wie der Klerus. Der moderne Staat ulbérauf dem freien
Individuum und der islamische Staat auf der Gergkéit in der Gemeinschatt.

Anders als die Muslimbrtder, die ein klassischesstdndnis haben: Gott hat
die Welt dem Menschen zur Verfiugung gestellt, bpketual-Mawdudi, die
ganze Welt einschliel3lich des Menschen steht Guotierfligung. Es gelte nur
die Herrschaft Gottes. Deshalb ist der Kalif seiertketer in dieser Welt und
wird von anerkannten Gelehrten beraten. Die HeafschottesHakimiyatAllah
ist allumfassend, man muss den heiligen Krieg getieriJnglaubigen fuhren,
bis die ganze Welt unter die Herrschaft Gottes luas. Islam gebracht wird.

Al Mawdudi hat seine Theorie in den 30er Jahremwigkelt und wurde von
Hitler und Stalin beeinflul3t. Der islamische Stexistiere noch nicht, meinte er
weiter und die islamischen Gesellschaften sindtngtamisch, weil die Scharia
dort nicht angewandt wird. Es gabe daher Muslinteeran vorislamischen
GesellschaftenJa@hiliya). Mawdudi geht nicht soweit, die Muslime deswegén
Unglaubige zu bezeichnen, sein Djihad richtet giegen die Nichtmuslime. Mit
seinemJahiliya-Begriff ebnet er allerdings den Weg fir SayyedQutie wir
oben sahen, der die Muslime, die uniahiliya-Verhaltnisse lebten, als vom
Glauben abgefallerkuffar, betrachtete und ihnen den heiligen Krieg erklarte

Alle diese Tendenzen und Bewegungen in Indien miégnde die Teilung des
Landes 1947. Die Muslime spalteten sich ab unddgien Pakistan (Urdu: das
reine Land). Der pakistanische Nationalismus basaerf der Religion. Im
Gegensatz dazu griindete Indien eine sékulare Datkdie grofldte in der
Welt. Im Jahre 1971 spaltete sich Ostpakistan abguiindete Bengladesch. Im
Jahre 1977 kam General Zia-ul-Haqg, ein glihendevuBeerer von Mawdudi,
an die Macht. Er betrieb die Islamisierung des lesnahd flihrte die Scharia ein.
Seitdem ist Pakistan wie Saudi Arabien ein Hortidiesnischen Fanatismus und
Terrorismus. Mit seinen 4.000 Deobandischulergdrassas leistete es eine
entscheidende Unterstlitzung fiir die Taliban. Dielnasssas werden von Saudi
Arabien finanziell massiv unterstutzt. Pakistan @adidiarabien waren und sind
vielleicht immer noch die engsten Verblndeten d8AU
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Zusammenfassung

Die Ausdehnung der europdaischen Herrschaft dbeMéé wurde von einer

Islamisierung der islamischen Gesellschaften besglaind auch von einer
Verbreitung des Islam, insbesondere in Westafrikd was hier nicht behandelt
wurde, in Sudostasien. Die Islamisierung Malaysiad Indonesiens ab dem 16.
Jh. ging Schritt um Schritt mit dem Eindringen &eropaer in diese Region vor
sich.

Es sind auch die Européaer, die die Ausbreitunglglesn in Europa forderten.
Nach dem Zweiten Weltkrieg holten sie aus ihrenok@n und spater aus
Anwerbelandern Millionen von Muslimen nach Européit ihnen kamen alle

islamistischen Organisationen: Die Deobandis, dszeli, die Tablighi, die

Jama'at Islamiya, die Wahabiten, die Muslimbrud¢tzp at-tahrir, die Djihadis

aller Couleur, wie die algerische FIS, die al-qaita ansar al-islam. Nicht zu
vergessen sind die turkischen islamistischen Osgéionen wie die Suleimanci,
bekannt als Verband der islamischen Kulturzentrighlli Goris und die

Nurculuk, deren Wurzeln in der Turkei zu findendsumd die dort als islamische
Reaktion auf die Laizisierung entstanden, um dasen Verhaltnisse und den
offentlichen Raum zu islamisieren. Sie konzentnesich auf die religiose
Bildung und die islamische Erziehung. Ihre Anwesnim Deutschland ist
massiv. Alle diese Organisationen beherrschenstienische religiose Szene in
Europa und sind fast tGberall die Ansprechpartneedspaischen Regierungen.

Die Herausforderung des islamischen Orients

Das Anwerben von Muslimen als Arbeitsmigranten naiém Zweiten

Weltkrieg, um zum Wiederaufbau der zerstorten edisghen Lander
beizutragen, stellte Europa vor neue Herausfordgmndie allerdings nicht
vorhergesehen waren und die von den Europaernzuiapat wahrgenommen
wurden. Diese Herausforderungen Dbetreffen erstenas dethnische
Selbstverstandnis der europaischen Vdélker und eweithre religiosen und
humanistischen Traditionen, die ihre historischentdét bilden. Wie wacklig

ihre kulturelle Identitat inzwischen ist, zeigte diebatte um den EU-Beitritt der
Tarkei mehr als deutlich.

1. Die ethnische Herausforderung
Infolge der Migration leben zurzeit in Europa sdoufigsweise 17 Millionen

Muslime, 3,2 Millionen davon in Deutschland. Gendadlen gibt es wegen der
fehlenden statistischen konfessionellen Erhebungst.
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Die Politik in den meisten europaischen Landerriehainerseits kein Konzept
far die Integration der Migranten. Sie handeltegpmatisch, und bis heute ist
eine einheitliche européaische Migrationspolitikhtizustande gekommen.

Andererseits, und abgesehen von einigen Ausnghwealite die Politik kein
Integrationskonzept entwickeln. Sie rechnete mitRiégckkehr der Einwanderer
und behandelte sie wie in den Kolonien. Die Dritdelt-Emigranten wurden in
die niedrig qualifizierten Jobs verlegt, in den amWohnvierteln untergebracht
und ihre Partizipation an der Gesellschaft in ihserialen, kulturellen und
politischen Vielfalt eingeschréankt. So war in délebund 60er Jahren die Rede
von ,ethno-class® und in den 70er Jahren von ,sdeichtung®, beide Begriffe
zeigen die minderwertige Stellung der Arbeitsmigeann der unteren Stufe der
sozialen Skala.

Das bestarkte die Europaer in ihrer zivilisatorethUberlegenheit, und sie
verlangten eine totale Anpassung der Migrantenegbddoch daflr etwas zu tun.
Elementare Bedurfnisse der Migranten wie Erlernen Bluttersprache und
Austibung der eigenen Religion sowie politischeiBigdtion und Repréasentanz,
die Ubrigens in keinem Widerspruch zum Zivilisasanspruch stehen, wurden
nicht berlcksichtigt. Im Namen eines mehr oder genethnisch homogenen
Nationalstaates wurde eine Eingliederung in diehaodenen Strukturen
verlangt, eine Art Assimilation, von der in der Tatir wenige profitieren

konnten. Der Uberwiegenden Mehrheit der Migrantemde die Fahigkeit zur

Integration abgesprochen. lhre traditionelle voreroé Pragung ist ein
essentielles Merkmal ihrer ethnischen Zugehorigkdie sie nicht leicht

abschutteln kdnnen. Die Migranten wurden im negatisinne ethnisiert. In

Deutschland sei nur an die Diskussion in den 80anhreh Uuber die

Integrationsfahigkeit der Tlrken erinnert.

Diese im Grunde genommen rassistische Haltung ditikPin der Metropole
war an sich eine Fortsetzung der rassistischertilPati den Kolonien. Sehr
schnell hat in der Kolonialtheorie bzw. der Koldpraxis die Politik der
Kooperation die Assimilationspolitik ersetzt. Detdte zielte unter Einfluss der
franzOsischen Revolution auf eine totale Integratadler Menschen in einer
burgerlichen Gesellschaft, das versuchten die Biseerzin Algerien ohne Erfolg,
weil es dort einfach keine burgerliche Gesellsclgath. Die Kooperation geht
von dieser Tatsache aus und versucht nicht diesieies nennt, ,traditionelle®
Gesellschaft zu modernisieren. Sie begnugt sichitdasben dem traditionellen
Sektor einen modernen Sektor zu errichten, um digbAutung der Ressourcen
des Landes mit Hilfe von Einheimischen zu ermdglrch Dieser schmale
moderne Sektor umfasst Bildung, Verwaltung, Armee eine wirtschaftliche
Infrastruktur fir die Ausbeutung der Rohstoffe. DRiaran Beteiligten werden
unter den Eliten rekrutiert und teilweise in dertMpole gebildet. Das sind die
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Assimilierbaren. Der Rest fallt unter die Rubrikditionell und ist in der Regel
tribal zersplittert. Er ist deshalb nicht in dergea einen Nationalstaat zu
errichten. Die traditionelle Gesellschaft ist eisegmentare Gesellschaft, die
aulR3erhalb der Geschichte steht.

Die politische Konsequenz der rassistischen Haltwag die Verhinderung der
Integration. Das war bei der ersten Generation Meranten kein grol3es
Problem, weil sie nicht beabsichtigte, in Europablriben. Diejenigen aber, die
integrationswillig waren, und das waren die Elitbagannen damit, eine eigene
Identitat zu basteln, die oft in ihren Herkunftdl@m wegen des fehlenden
Nationalstaates keine Konsistenz hatte. Der Zwaeked Ansatzes besteht im
Abschutteln der Herrschaft, der, wie sie sagen, rifatsgesellschaft, um sich
einen Raum zu verschaffen, in dem sie in Wirdendtimmnen. Das ist, wenn
man will, die Fortsetzung des antikolonialen Kanspéeif europaischem Boden.
Wer von Mehrheit spricht, setzt die Anwesenheit Wdimderheit voraus. Der
nachste Schritt war dann der Einsatz fur die RedeteMinderheiten. Mit der
Essentialisierung der ethnischen Zugehorigkeitelgegn manche Stromungen
weiter und verlangten ihre Anerkennung als Mindegememit der Einflhrung
entsprechender Quoten, die den Zugang zu den Ressoder Gesellschaft
garantieren sollen. Das bedeutet die Segmentierdieg europaischen
Gesellschaft und ihre Zersplitterung in ethnisch&emeinschaften. Die
kommunitaristische Segmentierung in Europa ware Blasdant der tribalen
Segmentierung in der Dritten Welt.

In den 90er Jahren wurde das Ende des Nationastaatkiindet. Zur Zeit der
Globalisierung ist er nicht mehr in der Lage, Antteo auf dkonomische,
soziale und politische Fragen zu liefern. Selbst wiationalen Gesellschaften
haben zur Zeit der internationalen Migration keiB&stand mehr. Es herrscht in
den alten Nationen ein Multikulturalismus, der v@thnischen Gemeinschaften
mit nationalem Charakter getragen wird. Die Thea®s Transnationalismus
und die Netzwerktheorien, die ein Ergebnis der Komgrung von Raum und
Zeit in der Globalisierung sind, breiteten sich.dbge Welt ist eine Buhne und
der Staat ein Fleck, auf dem sich verschiedeneoh@itaten aufhalten. Dieser
ethnische Kommunitarismus &hnelte dem religiosemikanitarismus, der sich
parallel zu ihm entwickelt hat.

2. Die religiése Herausforderung

Den Hauptwiderstand gegen rassistische und diskiemn@nde ldeologien und
Politiken fuhrten an erste Stelle die Européereselbas war fur sie ein Kampf
fur die Verteidigung und Umsetzung der Haupterrmsgbaften der
europaischen Geschichte und Zivilisation, ndmlieh Mlenschenrechte und der
Demokratie. In den 50er und 60er Jahren solidaresiesich linke und liberale
Europaer mit den Befreiungsbewegungen in der Dritelt. In den Metropolen
sahen sie in der ethno-class der Migranten u.a&neVerbiindeten gegen das
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kapitalistische System, dessen Integration vom HKamer Arbeiterklasse

abhangt. In den 70er Jahre bekdmpften sie die agmuhe Hegemonie des
Eurozentrismus und setzten sich fur die Rechteetterischen Minderheiten in
Europa ein. Sie forderten eine multiethnische unttikulturelle Gesellschatft. In

den 80er Jahren hat sich der Multikulturalismust féaberall in Europa

durchgesetzt.

Das geschah zu einer Zeit, als der Islamismusgefder iranischen Revolution
von 1979 auf den Vormarsch war. Die Kinder und Hakder der ersten

Migrantengeneration beherrschten nun die Szeneeirals ihre Eltern war ihre
ethnische Identitat weniger ausgepragt; schliel3iahen sie in Europa geboren
und aufgewachsen. Trotzdem waren sie immer noclat nictegriert. So

versuchten manche eine hybride Identitat zu komstwn. Der Islam schien
ihnen aber erfolgsversprechender zu sein. So warsikkesich an die Islamisten,
bei denen sie eine kulturelle Identitat fanden, idieen von der deutschen
Gesellschaft vorenthalten geblieben ist. Auf dieS¢eise haben die
islamistischen Vereine und Organisationen flr imnmeehr Muslime die

Funktion der Identitatsherstellung und -erhaltunigerilommen. Uberall in

Europa begann unter Aufsicht und Wirken der Isléenigdie Entwicklung einer
islamischen ldentitat

Mit der Islamisierung der Muslime tauchte ein Peobl auf, das die

Selbstverstandlichkeit der Trennung von Staat ualigi®n in Europa in Frage

stellte. Die Islamisten, die das Religiose verwglteerfligen inzwischen tber
eine gut ausgebaute Infrastruktur, die aus Mosghi€eranschulen, Internaten,
Sozialarbeit, Jugend- Frauen- und Sportvereinembehsmittelketten,

Bestattungsunternehmen, islamischen Fonds und -Z#kaern besteht. Sie
bildet die Grundlage fur eine kommunitaristischealalgesellschaft, die nach
islamischen Werten gefthrt wird. Flr manche Islé@msaber ist sie eine Basis
flr die Eroberung der Gesellschaft. Auf ihrer Jalheesammlung im April 2003

bekréftigte z.B. die islamische Dachorganisation IEJn Anwesenheit des

Innenministers Sarkosy ihre Absicht, Frankreichgfastig in eine islamische

Republik umzuwandelmfe Nirnberger Zeitung vom 23.April 20p3

Die Islamisten nutzen ihre privilegierte Stellung der Verwaltung des
Religiésen durch ihre Dominanz in den islamischegaisationen aus, um der
Entwicklung einen desintegrativen Verlauf zu vdréi. Ihr Ziel ist nicht die
Integration, sondern der Sieg uber die Unglaubiged die Errichtung des
islamischen Staates. Lord Bhikhu Parekh, ein Vatercdes Multikulturalismus,
schrieb i der sz vom 4. August 2093 ,,Das grofdte Problem der Muslime ist nicht die
Demokratie, sondern das Leben in einer multikultereGesellschaft. Muslime
sind von der absoluten Uberlegenheit des Islamszébgt... Die Einstellung
der Muslime zum Multikulturalismus kann nur eingesiein. Einerseits wird er
begriufdt, da er ihnen ermdglicht, ihre religiose Ad&t zu wahren und andere
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mit ithrem Glauben vertraut zu machen. Anderers&iifdt Multikulturalismus
jedoch auf Ablehnung, da er die Uberlegenheit dgaml negiert und die
Muslime und ihre Kinder mit anderen Religionen wmeéltlichen Kulturen in
Berlhrung bringt: D.h. mit anderen Worten, dass sie sich nur eine
kommunitaristische Organisationsform vorstellenr&m

Die Islamisten sind zurzeit diejenigen, die die egration der Muslime
hauptsachlich verhindern. Sie nutzen die Religiaiséit aus, um eine so
genannte islamische Lebensweise durchzusetzen,Aldsnative zu dem
dekadenten, verdorbenen, gottlosen Westen.

Auf der anderen Seite scheinen sie mit dem GeisEde im Einklang zu sein,

man sieht sie gemeinsam mit Multikulturalisten, Ksradikalen, Neo-Nazis und
Pazifisten fir den Frieden demonstrieren. Der wigische Cocktail scheint ein
neues Zeichen fir die Globalisierung zu sein. Ehsallerdings bestimmt nicht
neu, das ist das 1400 Jahre alte Machtstrebertskd®s, das die Islamisten seit
mehreren Hundert Jahren wiederherzustellen veesuch
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