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Das Problem Islam und Nationalismus?! ist im Grunde so alt wie der Islam selbst.
Es meldet sich im Leben des arabischen Propheten bereits vernehmlich an, wenn
es sich auch noch nicht in klarer Fassung und Folgerichtigkeit herausstellt. Daf} es
hier schon auftaucht, erklart sich daraus, dafl der Islam von allem Anfang an eine
politische Religion ist. Muhammed, der arabische Prophet, war ja nicht nur der
Stifter der neuen Religion, er war zugleich der Schopfer eines méchtigen Staates.
Wollte man ihn doch gelegentlich geradezu als Staatsmann verstehen, dessen eigent-
liche Aufgabe die politische Einigung der ihre Krifte in inneren Fehden vergeudenden
Araber gewesen sei. Diese Auffassung ist gewifl irrig. Zwar hat Muhammed auch
jene Aufgabe gelost. Aber im Kern seines Wesens fiihlte er sich vielmehr zur Ver-
kiindung seines Glaubens an den einen Gott, den Richter beim Jiingsten Gericht
und den Schopfer des Alls, und zur Durchfiihrung seines Willens berufen. Und in
der Erfiillung dieser Sendung wurde er zwangsliufig zum Politker —, und zwar
zum erfolgreichen Politiker. Die Wurzel seines Wesens, aus der alles andere erst
herauswichst, war das Bewuf3tsein von seiner religiosen Mission; seine Glaubens-
iiberzeugung beherrschte ihn so vollig, dafl sie das ganze Leben in allen seinen Sphéren,
auch der politischen, bestimmen mufite: der Totalititsanspruch der Religion 1st ja
ein wesentlicher Zug des Islam bis zum heutigen Tage.

Ubrigens war die Verbindung von Religion und Politik ja keineswegs erst von
Muhammed erfunden. Ein Blick auf die Erfahrungen, die er bei der Werbung fiir
seine Uberzeugung machte, zeigt das deutlich. Als er seinen Glauben an den einen
Gott und an den Jiingsten Tag zu verkiinden begann, liefl das seine dem Diesseits
zugewandten Landsleute ziemlich kiihl. Erst als er folgerichtig anfing, den Kult
seiner Vaterstadt Mekka anzugreifen, regten sie sich auf. Man hat kaum den Ein-
druck, dafy dieser Kult ithnen Herzenssache war: vielleicht hingen sie an ihm als an
einer von den Vitern ererbten Tradition, gewif3; aber einem religiosen Bediirfnis
der Seele, soweit ein solches iiberhaupt vorhanden war, tat er kaum Gentige. Dazu
war er entschieden zu primitiv. Auch die — im {ibrigen wenig religids veranlagten —
Araber, zumal die kulturell etwas gehobenen Mekkaner, waren innerlich tiber die
Entwicklungsstufe, der er entsprach, hinausgewachsen. Man war lingst mit anderen,
hoheren Religionen in Beriihrung gekommen, die auch in Arabien Fuf} gefafit hatten.
Man kann wohl sagen, daf} Arabien im Begriffe war, ein christliches Land zu werden,
als der Prophet auftrat>. Wenn also Muhammeds Angriffe auf den altererbten Kult

1 Die folgenden Ausfithrungen beriihren sich in einzelnen Punkten und ergidnzen sich
gegenseitig mit denen, die ich in dem Vortrag »Islam und Politik« (Jahrbuch der Akademie
der Wissenschaften in Gottingen 1942/43, S. 68ff.) und in dem Buch »Die Religion des Islame«
(Berlin 1944), S. 100ff. gemacht habe. Vgl. auch die kurze Zusammenfassung in Forschungen
und Fortschritte 1942, Nr. 31/32, S. 301ff.

2 Siehe J.Wellhausen, Reste arabischen Heidentums, 2. Aufl. (Berlin 1897), S. 231
und 242.
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Anstof3 erregten, wenn er deshalb immer schwererer Anfeindung ausgesetzt war, so
waren die Ursachen andere: die religiosen Feste an den Heiligtiimern in und um
Mekka, zu denen die Araber von weit und breit in den heiligen Monaten zusammen-
stromten, hatten den Grund gelegt fiir den wirtschaftlichen Aufstieg dieser in un-
fruchtbarem Tal gelegenen Siedlung. Sie waren zugleich grofie Handelsmessen, die
die geschaftstiichtigen Bewohner der Stadt, die Erben der Reste eines nach dem
Niedergang der Handelszentren weiter siidlich und nérdlich iibrig gebliebenen Kara-
wanenverkehrs, griindlich auszunutzen verstanden. Wie die groflen Handelsunter-
nehmungen gemeinsame Angelegenheit der fithrenden Schicht in der Handelsrepublik
Mekka waren, so war auch der Kult von Mekka — nicht Befriedigung des religidsen
Bediirfnisses des einzelnen, sondern — Sache der staatlichen Gemeinschaft, mit den
praktischen Interessen der Biirger aufs engste verkniipft. Wer den Kult von Mekka
antastete, der bedrohte die wirtschaftlichen und politischen Grundlagen des stédtischen
Gemeinwesens, die Wurzeln seines Wohlstandes. Muhammed war durch seine religiose
Verkiindigung zum gefihrlichen Revolutionir geworden, gegen den sich die fithrende
Schicht seiner Heimatstadt in erbitterter Feindschaft wandte. Als er sich 622, ver-
zweifelt an der Aussicht auf Erfolg in der Vaterstadt, entschlof3, nach Yatrib, weiterhin
kurzweg al-Medina »die Stadt« genannt und spéter ausgedeutet als »Stadt des Ge-
sandten Gottes«, auszuwandern, da war diese Higra, nach der die Muslime die Jahre
zihlen, ein politischer Akt: sie bedeutet den Bruch mit dem sozialen Verband, m
den Muhammed durch seine Geburt hineingestellt war, mit seiner Vaterstadt und
mit seinem Stamm, der in ihr die Fiihrung in Hinden hatte, den Qoraisch. Der Kon-
flikt zwischen ihm und seinen Anhingern auf der einen, der Mehrzahl seiner Mit-
biirger und Stammesgenossen auf der anderen Seite, der bisher eine interne Ange-
legenheit von Mekka gewesen war, wurde damit zwangsldufig zu einer auflenpolitischen
Verwicklung, die nur mit den Mitteln der Politik gelost werden konnte.

Die Zerreifung der Blutbande fiel Muhammed gewif} nicht leicht. Die umfassendste
Gemeinschaft, der sich ein Araber seiner Zeit im allgemeinen angehdrig und ver-
pflichtet fiihlte, war ja der Stamm: das entsprach — und entspricht — der beduinischen
Lebensnorm. Und der Bruch mit dem Stamm, der in der beduinischen Gesellschaft
dem einzelnen erst seine soziale Stellung und seinen Riickhalt gibt, ist fiir den Araber
eine Verzweiflungstat, die ihn zunichst zum out-law macht. Nun waren die Qoraisch
freilich keine Beduinen mehr; sie waren in der Stadt Mekka seBhaft geworden, die
sie zum Handelsmittelpunkt entwickelt hatten. Aber wie dem Beduinen durchweg
die Ansiedlung in einem stidtischen Gemeinwesen und die Beschiftigung im Kara-
wanenhandel — der ja durch viele Bande mit der Titigkeit des viehziichtenden No-
maden verkniipft ist — leichter fillt als etwa der Ubergang zur Bebauung des Bodens
und einen nicht ganz so tiefen Bruch mit der Vergangenheit bedeutet®, so waren auch
die Qoraisch unter dem Einfluf} ihrer beduinischen Umgebung geblieben, verleugneten
ihre Herkunft aus ihr nicht und erkannten weitgehend die beduinische Lebensnorm
als bindend an. Das gilt im ganzen gewif3 zundchst auch von dem Qoraischiten Mu-
hammed. Wie zih er innerlich an seiner Vaterstadt und gerade auch an ihrer kultischen
Tradition hing, das sollte erst der Aufenthalt im Exil zeigen, in dem seine Blicke

-

3 Sehr deutlich zeigt das die schone Monographie von A. de Boucheman, Une petite
cité caravaniére. Suhné (Damas-Paris (1937?)).
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sich immer wieder sehnsiichtig nach der verlorenen Heimat lenkten, bis er sie — mit
politisch-militdrischen Mitteln — fiir seine Sache gewonnen und sogar ihren Kult
— freilich nach griindlicher Reinigung — in Form von %ag¢ und ‘umra als Kernstiick
in seine neue Religion eingebaut hatte. Es soll nicht behauptet werden, dafi Muhammed
sich mit seiner religiosen Botschaft zundchst nur zu seinem Stamm gesandt angesehen
habe. Aber er war zu sehr Araber, als dafl nicht auch fiir thn der Stamm die natiirliche
soziale Gemeinschaft gewesen wire. Es war selbstverstindlich, dafl er sich zuerst
an seine Stammesgenossen wandte. Ihre ablehnende Haltung muf3 ihn schwer ent-
tduscht haben. Wenn er jenen folgenschweren Schritt der Ubersiedlung nach Medina
tat, so gab ihm die Kraft dazu seine Uberzeugung, dafl seine Sache eben Gottes Sache
sei. Gottes Sache aber durfte er nicht aufgeben. Sie stand auch hoher als die Solidaritit
des Stammes. Wenn er mit seiner gottlichen Botschaft bei seinem Stamm taube Ohren
fand, mufite er sie eben anderen bringen. Die Ablehnung, die er zu Hause erfuhr,
hatte ihn schon vor der Higra veranlafit, sich an andere Araber zu wenden. In Medina
stand er dann von Beginn an an der Spitze eines politischen Gemeinwesens, das vollig
anders war als das von Mekka. Es war nicht gegriindet auf die Blutsgemeinschaft
des Stammes, sondern umfafite Elemente verschiedenster Herkunft. Die Herrschaft
iiber die Oasenstadt Medina war bisher ein Zankapfel zwischen den in Fehde liegenden
Stammen Aus und Chazrag gewesen, denen in ihrer Erschopfung durch die schweren
Blutverluste des Kampfes die Ankunft Muhammeds als eines unparteiischen Schieds-
richters willkommen war, wenn sie sich auch zunichst keineswegs alle dem neuen
Glauben anschlossen. Die beiden Stimme bildeten die Masse der sogenannten ansar,
der »Helfer« Muhammeds. Zu ihnen kamen dann die muhagirin, die »Auswanderer,
die Muhammed aus Mekka hierher gefolgt waren. Schliefilich zdhlten zur Einwohner-
schaft noch mehrere Judenstimme, auf deren Unterstiitzung Muhammed erst gerechnet
hatte, die er aber spiter — empoOrt und enttduscht iiber ihre ablehnende Haltung —
vertrieb oder vernichtete. All diese Elemente gehorten zu der politischen Gemeinde,
deren Fithrung Muhammed zugefallen war. Der Kreis seiner Gefolgschaft war also
stammesmafig recht gemischt. Es war zweifellos erhebliches politisches Geschick dazu
notig, ein so zusammengesetztes Gemeinwesen in Ordnung zu halten und zu leiten.
Denn wenn auch die Entwicklung von Anfang an darauf angelegt scheint, dafl der
werdende Staat auf die Gemeinsamkeit des neuen Glaubens gegriindet sein sollte, vor-
erst war es einmal noch nicht so weit und dann war das doch etwas Neues, also ein
Experiment. Was diesen verschiedenen Elementen gemeinsam war, das war neben den
Zufilligkeiten des gleichen Wohnsitzes und der darauf beruhenden Interessengemein-
schaft im wesentlichen eben das lose Band derselben Sprache. Sie alle redeten Arabisch,
waren Araber. Und diesen weit gezogenen Kreis fafite Muhammed nun bewufiter ins
Auge, wenn er von Medina aus die Gewinnung der Araber fiir seinen Glauben und ihre
Unterwerfung unter seine politische Macht betrieb.

Wenn auch normalerweise fiir die Araber der Stamm die letzte politische Einheit
darstellte, so hatten sie natiirlich doch ein Empfinden ihres gemeinsamen Volkstums,
mochten sie davon auch praktisch wenig Gebrauch machen. Die entwickelte Stammes-
Genealogie ist dessen Zeuge. Und Mekka mit semen religiosen Festen und seinem
Handel war der rechte Ort, die hohere Einheit der dieselbe Sprache redenden Araber
zum Bewufltsein zu bringen. Konnte doch die dem Araber von jeher eigene Freude an
der gepflegten Sprache und an der gebundenen Rede gerade bei den Festen und Messen
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dort, zu denen sich in den Monaten eines heiligen Friedens Araber aller Gaue und
Stimme trafen, zu lebendiger Auswirkung kommen. Muhammed, der in seinem
eigenen Leben Gelegenheit genug hatte, die verhdngnisvollen Folgen des Stammes-
partikularismus zu beobachten, mag fiir die Eindriicke von der Kraft der die Araber
zu einer grofien Einheit zusammenschweiflenden arabischen Sprache besonders emp-
fanglich gewesen sein. So spielt denn auch in Muhammeds Vorstellung vom Verlaufe
der gottlichen Offenbarung die Sprache der Offenbarung eine wichtige Rolle: Gott hat
zu seiner Zeit jedem Volke einen Propheten gesandt, der sich der Sprache dieses Volkes
bediente?. Er selbst fiihlt sich erwihlt, seinem Volke, den Arabern, die wahre Gottes-
erkenntnis zu ubermitteln, die andere Propheten anderen Volkern gebracht haben.
Darum ist sein Qor’an ein »arabischer Qor’an«®; darum ist seine Sprache »eine deutliche
arabische Sprache«®. Und geradezu verbliiffend wird dieser Gedanke formuliert, falls
wir die etwas rétselvolle Selbstbezeichnung des Propheten als nabz ummi’, die zu mancher-
lei Uberlegungen und Ausdeutungen Anlafl gegeben hat, mit C. A. Nallino als »nationaler
Prophet« verstehen diirfen®. '

Hier sind also offenkundig nationale Tone angeschlagen. Aber so offenkundig das
ist, so deutlich die Sprache jener Aulerungen erscheint, man darf daraus natiirlich nicht
gleich auf einen Nationalismus im heutigen Sinne des Wortes schlieflfen. Das Be-
kenntnis zum arabischen Volkstum, das hier vorliegt, bedeutet zunichst die auch in
anderer Form so oft vorkommende Ablehnung des Stammespartikularismus und der
ganzen beduinischen Lebensnorm, mit der dieser als ihr Kernstiick unldsbar verbunden
ist: Muhammed bekdmpft diese Ziige, weil sie die Energien der Araber auf verderbliche
Bahnen leiten und sie von der Aufgabe, die Gott den Menschen gestellt, ablenken. Diese
Ablehnung der beduinischen Lebensweise geht so weit, dafl man den Islam nicht erst
in seiner spiteren Ausbildung, sondern schon in den Urzeiten als eine stddtische
Religion bezeichnen kann®. Auf der anderen Seite umschreiben jene Wendungen des
Qor’an positiv den Kreis der Empfianger der prophetischen Verkiindigung. Die arabische
Sprache des Qor’an beweist, dafl die gottliche Botschaft, die er enthilt, gerade fiir die

Araber bestimmt ist. An sie wendet sich der arabische Prophet ; sind sie doch sein Volk

und ist er doch zu ihnen gesandt, weil sie — im Unterschied von den Nachbarvolkern —
in ihrer Mehrzahl Heiden waren, also zuerst die neue Offenbarung brauchten. Aber
man darf jene Qor’an-Stellen auch nicht zu s€hr pressen: so wenig war Muhammeds
Vorstellung von seiner Mission national eingeengt, daf3 es durchaus glaubhaft ist, daf
er spiterhin, als er die Uberzeugung gewonnen hatte, dafl Juden und Christen die ihnen
zuteil gewordene Offenbarung verfalscht hitten, und als der Erfolg es zu rechtfertigen
schien, seine Blicke weit iiber die Grenzen Arabiens hinaus schweifen liel. Mdgen die
Briefe, in denen er die Fiirsten der ihm bekannten Welt, sogar den Kaiser und den

4+ Qor’an, 14, 4.

5 ~Qar’an, 12, 252021128 39, 293 41, 2 wund 445 425 5 43, 2.

% "Qor’an, 16, 105 26,195,

7 Qor’an, 7, 156 und 158. — Die Sure gilt zwar fiir mekkanisch, aber gerade V. 156—158

werden als mig#linischer Zusatz angesehen; vgl. Noldeke-Schwally, Geschichte des Qorans,
L 1O8 1,

8 C.A.Nallino, Raccolta di scritti editi e inediti, II, 60ff.

° Siehe J.Wellhausen, Die religios-politischen Oppositionsparteien im alten Islam
(Berlin 1901), S. 8f.; H. Lammens, La cité arabe de Taif (Beyrouth 1922), S. 193; W. Mar-
cais in Académie des Inscriptions et Belles-Lettres. Comptes-rendus 1928, S. 92.
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Perserschah, zur Bekehrung aufgefordert haben soll, gewif3 so, wie sie iiberliefert sind,
nicht authentisch sein, daf3 sich in seinem Selbstgefiihl der Bereich seiner Mission
weiter spannte, ist hochst wahrscheinlich®. Daf3 seine Anhénger spiter sie als an die
ganze Welt gerichtet ansahen, ist sicher.

Auf keinen Fall darf man Muhammed etwa auf Grund jener Qor’an-Stellen einfach
zum nationalen Politiker stempeln wollen: in Wahrheit fiihlte er sich vielmehr auch in
Medina noch durchaus als religioser Erwecker. Auch die Politik, in der er sich bald als
Meister erwies, diente ihm letzten Endes als Mittel zum Zweck der Ausbreitung seines
Glaubens und der Durchfiihrung von Gottes Willen. Dabei scheute er als gewandter
Diplomat zeitweilig auch vor Kompromissen nicht zuriick. In Medina stand er — wir
sahen es — an der Spitze eines Gemeinwesens, das anfangs auch zahlreiche Nicht-
muslime umfafite. Und so bezieht die dlteste Verfassung, die er seimner Gemeinde gab,
die sogenannte Gemeindeordnung von Medina, auch Ungldubige in die Organisation
ein. Dieses Grundstatut bedeutet einen starken Einbruch in die sonst und bisher auch
dort geltende Stammesorganisation, sofern der Stamm das Fehderecht nach mnen auf-
geben mufite. Im diibrigen ldBt es immerhin deutlich erkennen, daf§ das Leitmotiv
Muhammeds doch die Religion war, vor allem schimmert die Tendenz der Entwicklung
des Gemeinwesens zu einem rein muslimischen unverkennbar durch. Aber es bleibt
doch bemerkenswert, dafy die dlteste Organisation, die Muhammed schuf, nicht eine
spezifisch religiose, sondern eine rein politische war; daf} sie nicht — wenn man den
Ausdruck gebrauchen darf — eine Kirche darstellte, sondern einen Staat. Die Tatsache
erklart sich aus der besonderen Situation heraus, in die sich der Prophet nach dem Aus-
zug aus Mekka gestellt sah. Und da in dem werdenden Staat nach emniger Zeit alle
Staatsbiirger Muslime waren, der Staat sich also ganz auf der Grundlage der gemein-
samen Religion aufbaute, fand man in der Folge neben dem — doch muslimischen —
Staat eine besondere Organisation zur Regelung der religiosen Angelegenheiten erst
recht nicht notig. Das blieb so bis in die Gegenwart herein: der Islam hat von sich
aus — weder in der Theorie noch in der Praxis — eine besondere religiose, kirchliche
Organisation geschaffen. Um so mehr braucht er den Staat und setzt den Staat voraus
als die ausschlie3liche Organisationsform der Gemeinde. Aus diesem Grunde konnen
die politischen Dinge dem Islam nicht gleichgiiltig sein.

Der so von Muhammed geschaffene Staat war im Grundsatz Theokratie, Gottes
Herrschaft auf Erden. An der Spitze des Staates steht der Prophet. Gottes Wiille wird
den Menschen kund durch die an den Propheten ergehenden Offenbarungen. Wo eine
Offenbarung fehlt, ist der Prophet als Mensch zwar nicht unfehlbar, wird aber im
ganzen doch den rechten Weg finden.

Uberblicken wir den Lebensgang und die Entwicklung des Propheten, so zeigt sich,
dafl die Verbindung von Religion und Politik eigentlich eine Selbstverstindlichkeit fiir
ihn sein mufite. Die einschneidendste Tatsache in seiner Laufbahn aber, die durch
die anfingliche Ablehnung durch seine Stammesgenossen veranlafite Higra, hatte
einen doppelten Aspekt. Einmal bringt sie zum Ausdruck, dafl die neue Gemeinschaft
nicht auf die Bande des Blutes, sondern auf die des gemeinsamen Glaubens gegriindet
sein sollte. Andererseits lenkte die Sprengung der Stammesgemeinschaft den Blick

10 Sjehe Fr. Buhl in Islamica, II (1926), S. 135ff.; T. Andrae, Mohammed (Géttingen
1952).8 S 1A
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entschieden auf die nichsthohere natiirliche Gemeinschaft des Volkstums. Beide
Aspekte konnten, konsequent durchgefiihrt, in Gegensatz zueinander treten und haben
das zeitweilig in der Geschichte auch getan. Sie brauchten es nicht unbedingt und taten
es nicht im Bewufltsein Muhammeds. Wir wissen ja, dafl er iiberhaupt nicht so sehr
ein Mann des logischen Denkens war als des Gefiihls und Willens. Sahen wir doch
bereits, wie leicht sich bei ihm der nationale Gedanke mit dem universalistischen kreuzen
konnte, und hatten auch darauf hinzuweisen, wie trotz aller Ablehnung des Stammes-
partikularismus nach dem errungenen Erfolg seine innere Bindung an die heimatliche
Tradition mit elementarer Kraft wieder zum Durchbruch kam.

Es war ein kritischer Augenblick, als der Prophet plotzlich starb, ohne iiber die
kiinftige Leitung des nun ganz Arabien umfassenden Reiches eine Verfiligung getroffen
zu haben. Es ist der schlagendste Beweis fiir die Grofle von Muhammeds Leistung,
daf} es einem kleinen Kreis von vertrauten Anhingern des Propheten gelang, die Krise
zu meistern. Einer von ihnen, Abt Bekr, trat als ckalifa, vicarius des Gesandten Gottes,
an die Spitze und fiihrte die Leitung im engen Anschlufl an das Vorbild des Propheten
weiter. Noch Abi Bekr begann trotz der Abfallsbewegung, die zunichst die arabische
Halbinsel durchzitterte, die von Muhammed geplanten Feldziige in die Nachbarldnder
einzuleiten. Unter den ersten Chalifen, von denen besonders der zweite, {Omar, um die
Schaffung einer festeren staatlichen Organisation bemiiht war, bildete das Reich —
nach Wellhausens gliicklicher Formulierung — gewissermaflen eine »Theokratie ohne
Propheten«*!. Wihrend ‘Omars Regierung erfolgte dann die verbliiffende Vernichtung
des Sasaniden-Staates und die Gewinnung wertvollster Provinzen des byzantinischen
Reiches. Damit war ein Staatswesen von ungeheurer Ausdehnung entstanden. Die
gewaltigen Aufgaben und die riesige Beute fesselten zunéchst die Energien der musli-
mischen Araber und stellten einen Kitt fiir die von Hause aus etwas unfiigsamen Ele-
mente dar, aus denen sich die Gemeinde zusammensetzte.

Noch zu Lebzeiten Muhammeds war der Islam die Religion der Araber geworden.
In Arabien sollte kein anderer Glaube Heimatrecht haben. In der Periode der Er-
oberungskriege war der Islam tatsdchlich eine arabische Sache. So unbestritten war
die Herrschaft der arabisch-muslimischen Minoritit, dafl in den friih einsetzenden
Biirgerkriegen weder die unterworfenen Nichtmuslime von sich aus ernstlich ihre
Unabhingigkeit zu gewinnen suchten, noch das byzantinische Reich einen energischen
Riicker@berungsversuch mit ihrer Hilfe machte. Die Biirgerkriege wurden unter mus-
limischen Arabern ausgefochten. Dabei waren die Kimpfe im wesentlichen einfach
Kimpfe um die Macht. Denn erst sehr allmihlich entwickelte die Partei ‘Alis, die
Schitat CAli, ihre staatsrechtlichen und theologischen Sonderlehren. Wohl sonderte sich
bereits im ersten Biirgerkrieg eine Gruppe von Muslimen ab, die friih iiber grund-
satzliche Fragen nachdachten und sich ein eigenes Urteil ztitrauten. Die Bewegung
dieser »Sezessionisten«, der Charigiten, war entstanden, als zum erstenmal gewaltsam
die Frage ausgetragen wurde, wer zum Fiihrer, zmam, des islamischen Staatswesens
berufen sei. Eingedenk der Tatsache, dafl die Grundlage des islamischen Staates
nicht die Abstammung, sondern der gemeinsame Glaube sei, da} in ihm nicht die
Blutsverwandtschaft, sondern die Frommigkeit den Mafistab bilden miisse, gaben
sie darauf die Antwort: »der Frommste, und wenn er ein schwarzer Sklave wire«.

11 Sjehe J. Wellhausen, Das arabische Reich und sein Sturz (Berlin 1902), S. 22.
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Sie zogen also — konsequenter als der Prophet selbst oft empfunden und gehandelt
hatte — aus jenem Grundsatz die Folgerung und sprachen dem Unterschied der
Nationalitdt jede Bedeutung im Islam ab. Fiir sie hatte der Islam mit dem Araber-
tum nichts zu tun. Aber wenn sie auch zeitweilig die islamische Welt tief aufzuwiihlen
vermochten, gerade wegen ihrer sturen Kompromifllosigkeit blieb ihnen dauernder
Erfolg versagt. Sie waren eine verschwindende Minoritit, die-den Gang der Dinge im
groffen nicht ernstlich zu beeinflussen vermochte. |

Im ersten Biirgerkrieg siegte mit dem Omayyaden Mu‘awiya die alte mekkanische
Stammesaristokratie iiber den von charigitischer Morderhand fallenden Schwieger-
sohn des Propheten, ¢Ali, als Repridsentanten des neuen islamischen Adels. Und
wiahrend der nun beginnenden etwa hundertjdhrigen Periode der omayyadischen
Chalifendynastie blieb das islamische Reich ein arabisches Reich. Die Triger des
Staates waren der arabische Kriegeradel. Die Chalifen selbst fithrten ihr Regiment
vielfach in patriarchalischer Form nach dem Vorbild des alten arabischen Sayyid.
Es ist etwas Richtiges an der spiteren — ¢abbasidischen — Geschichtsbetrachtung,
nach der die Herrschaft der Omayyaden mehr ein weltliches Kénigtum mulk gewesen
sei als ein wahres Chalifat im Sinne der Fiihrung eines theokratischen Staates. Nur
darf man die Dinge nicht so ansehen, als ob die Omayyaden und ihre Anhéinger sich
nicht als Gldubige gefiihlt hiatten. Sie waren nicht immer gute, aber doch ehrliche
Muslime; sie waren vor allem auch echte Araber. Und beides war fiir sie im Grunde
eines und dasselbe, wobei freilich der Islam die Auswiichse des Stammespartikularismus
und des beduinischen Individualismus, denen einst der: erbitterte Kampf des Pro-
pheten gegolten hatte, nicht endgiiltig tiberwinden konnte. Wie die Araber mit naiver
Selbstverstiandlichkeit Islam und arabische Sache gleichsetzten, so war es fiir sie auch
ohne weiteres gegeben, dafl das neue Weltreich die Doméne des arabischen Krieger-
adels sein mufite. Es bedeutete fiir sie zundchst die Herrschaft der muslimischen Araber
iiber ‘die nichtmuslimischen Nichtaraber'?. Das arabische Nationalgefiihl hatte sich
im Islam durchgesetzt.

Der unvergleichlich schnelle Siegeslauf des Islam hatte auch eine rasche innere
Entwicklung zur Folge. Der Islam hatte, gewif3 nicht ausschlieflich, aber nicht zu-
letzt durch seinen dufleren Erfolg, werbende Kraft. Es konnte nicht ausbleiben, dafl
frith zahlreiche Nichtaraber die neue Religion annahmen. Diese neubekehrten Nicht-
araber konnten in die arabisch-muslimische Gesellschaft nur so eingegliedert werden,
dafB sie sich als Klienten mawali einem arabischen Patron anschlossen. Nun war aber
gerade bei den Persern, die bald in stattlicher Zahl {ibertraten, das nationale Bewuf3t-
sein so stark entwickelt, daf} sie auch beim Glaubenswechsel an ithrem Volkstum und
ihren nationalen Traditionen festhielten. Diesen selbstbewufiten Persern pafite es
nicht, auch nach der Annahme des Islam nur als Klienten der arabischen Muslime,
denen sie sich kulturell iiberlegen fiihlten, ein Biirgerrecht zweiten Ranges im Staate
zu haben. Nun sie Muslime geworden waren, meinten sie, auch Anspruch auf volle
Gleichberechtigung zu haben. Schliefilich konnte man ja doch die Tatsache, daf§ der
islamische Staat grundsitzlich nicht auf der Basis der nationalen Einheit der Araber,
sondern auf der Gemeinsamkeit des Glaubens aufgebaut war, nicht einfach verleugnen.
Das Problem der mawali, der Klienten, d. h. also der zum Islam tibergetretenen

12 Siehe ebd., S. 15ff. und 45.
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Nichtaraber, in erster Linie Perser, zieht sich — immer gebieterischer Losung hei-
schend — durch die ganze Omayyadenzeit. Es war eine der Ursachen, die schliefilich
750 den Sturz der durch das arabische Erbiibel der inneren Uneinigkeit ausgehohlten
Herrschaft des Hauses Omayya herbeifiihrten: es brach unter den Schligen der freilich
nicht unter der Fahne der Nationalitit, sondern unter der der Religion kimpfenden
Iranier zusammen, deren schiCitische Neigungen ein arabisches Geschlecht geschickt
in das Bett seiner Politik zu lenken verstanden hatte.

Dieses Geschlecht, das Haus ‘Abbas oder die Sippe Hasim, wie sich seine Glieder
nach dem gemeinsamen Grofivater des Stammherrn ‘Abbas und Urgrofivater des
Propheten gerne nannten, trat die Erbschaft des Chalifates an. Unter den ‘abbasi-
dischen Chalifen sollte das Reich erst zu seinem vollen Glanz aufsteigen, wenn auch
seine Einheit von Anfang an durchlochert war, sofern ein Abkommling der alten
Dynastie sich im fernen Spanien zu halten vermochte. Der Wechsel der Dynastie
bedeutete einen volligen Umschwung des Regierungssystems. Mit der arabischen
Vorherrschaft war es jetzt endgiiltig vorbei. Die ‘Abbasiden enttduschten zwar die
schi¢itischen Hoffnungen ihrer Helfer bitter, sofern sie nun, nachdem das Bekenntnis
zur Schi‘a ihnen zum Sieg verholfen, in ihrer Religionspolitik auf den Weg der sun-
nitischen Mehrheit einschwenkten, nicht aber die politischen Erwartungen der mawali.
Die leitenden Stellungen im Reich hatten nicht mehr die Ménner des arabischen
Kriegeradels inne, sondern meist geschiftsgewandte Nichtaraber, bald auch Unfreie
oder Freigelassene, besonders Ménner iranischer Herkunft, denen sich friith, zumal
wo es sich um militdrische Aufgaben handelte, tiirkische Elemente zugesellten. Schon
al-Gahiz (gest. 255) kennzeichnet das Omayyadenreich als ein arabisches und stellt
ihm das der ‘Abbasiden als ein persisches gegeniiber'®. Bis in die Einzelheiten stellte
die cabbasidische Herrschaft einen scharfen Gegensatz gegen die Praxis der Omayyaden
dar. Aus ist es mit der patriarchalischen Weitherzigkeit und Grofdziigigkeit der Cha-
lifen. Sie wird abgeldst durch eine orientalische Despotie. Der Chalife ist nun durch
seinen Hof und seine Garden von den Untertanen abgesondert, die eine tiefe Kluft
von ihm trennt. Er schliefit sich in der neuen Residenz Baghdad, die — kennzeichnend
genug — auf frither persischem Boden lag, sorgfiltig von der Masse der Gldubigen
ab und zieht sich, als diese ihm durch das rasche Anwachsen der neuen Griindung
zu nahe riickt, weiter zuriick. Die ‘Abbasiden waren unter der Fahne der Religion
zur Macht emporgestiegen, deren Spiegel sie den weltlich gesinnten Omayyaden
vorgehalten hatten. So ergingen ihre Regierungsmafinahmen auch gewissermafien 1im
Namen der Religion, die einen Deckmantel fiir alles hergeben mufite, auch wenn
es sich oft genug nicht weniger um Willkiirakte fiirstlicher Laune handelte, als das
wohl auch bei den Omayyaden vorgekommen war, die dafiir dann aber nicht den
Islam verantwortlich zu machen pflegten. Man begann immer mehr die muslimischen
Gesetzesgelehrten an den Hof zu ziehen oder in Beamtenstellen zu setzen, wobel
sich freilich bald ‘auch unter ihnen gefiigige Werkzeuge der fiirstlichen Wiinsche
finden liefien.

Fiir den Geist, der in der Welt des Islam im 2. und 3. Jahrhundert der islamischen
Zeitrechnung herrscht, ist eine eigentiimliche Richtung in der arabischen Literatur
kennzeichnend, die wir freilich nur mehr aus Bruchstiicken kennen, deren Bedeutung

13 Sijehe I. Goldziher, Muhammedanische Studien, I (Halle 1889), S. 148.
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und Wesen aber doch aus der Polemik der Gegner klar zu erfassen ist, die sogenannte
Su‘ubiyya-Bewegung¥, in der die nichtarabischen »Volker« §u¢ib'® stolz ihre Eben-
biirtigkeit mit, ja ihre Uberlegenheit iiber die eingebildeten Araber verfechten. Diese
literarische Bewegung war keineswegs rein akademisch, sie hatte ein praktisches poli-
tisches Ziel: sie begriindete zwar nicht die Forderung nationaler Selbstindigkeit, die
natiirlich auflerhalb des Blickfeldes blieb — hitte sie doch zur Auflosung des Reiches
fiihren miissen —, wohl aber den Anspruch auf volle Gleichstellung der nichtarabischen
Muslime mit den arabischen. Um dieses Zieles willen wird diese literarische Stro-
mung auch die der ak/ ef-taswiya »Verfechter der Gleichberechtigung« genannt. Fiir
diese Gleichstellung waren die Voraussetzungen im ¢Abbasidenreich geboten durch
die Zuriickdringung der praktischen Vorherrschaft des arabischen Elementes. Im
Rahmen der ¢abbasidischen Staatspolitik, die ja den grundsitzlich islamischen Cha-
rakter des Staates so geflissentlich betonte, war es eigentlich von vornherein gegeben,
dafl im Islam alle, Araber wie Nichtaraber, dieselben Rechte und Pflichten haben
sollten. So wirken diese nationalen Tendenzen unter den Nichtarabern, die gegen
den nationalen Vorrang der Araber gerichtet waren, mit in der Richtung auf die Aus-
schaltung eines jeden Nationalismus aus der islamischen Gesellschaft und auf die
Uberbriickung jeden Unterschiedes der Nation in der Einheit des Glaubens.

Die frithe ‘Abbasidenzeit ist die Periode, in der der Islam seine endgiiltige fertige
Form annimmt. Damals wurde das grofle Gebdude des islamischen Gesetzes auf-
gefiihrt, das den Anspruch erhebt, das ganze Leben des Menschen nach allen Seiten
genau zu regeln, und zwar auf Grund gottlicher Autoritit und darum fiir alle Zeiten
bindend; dieses eigentiimliche Gesetz, in dem kultische Vorschriften neben prozef3-
rechtlichen Anordnungen stehen, rein sittliche Forderungen neben strafrechtlichen
Bestimmungen, und zwar alles auf einer und derselben Ebene. Es kann naturgemif3
ber der besonderen Stellung des Islam zum Staat auch das Staatsrecht nicht beiseite
lassen; und so haben wir denn als einen Teil des islamischen Gesetzes die islamische
politische Theorie, die die Kronung einer Art geschichtsphilosophischer Deutung
der Entwicklung der Menschheit bildet!®.

Jeder Mensch ist im Grunde als Muslim geboren; er ist von Natur zum wahren
Glauben angelegt und wird erst durch seine Eltern zum Irrglauben erzogen. Die ersten
Menschen besafien bereits die wahre Gotteserkenntnis. Aber durch die Fehler und
Leidenschaften der Menschen kam ihnen diese wieder abhanden. Die Menschheit
verfiel in mancherle: Irrtiimer und spaltete sich in zahlreiche Gruppen. Immer wieder
schickte Gott seine Gesandten, um ihnen die verlorene Wahrheit aufs neue zu bringen.
Aber es war das Los vieler Propheten, tauben Ohren zu predigen; und auch wo ein
Teil der Menschen sich bekehren lief3, haben sie die erneute Offenbarung bald wieder
verfdlscht. Der Starrsinn der Juden und Christen beweist das ja. Immerhin haben

Siehe ebd. S. 147ff.

Noch Qor’an, 49, 13.

Vgl. zum folgenden z.B. D. Santillana, Istituzioni di diritto musulmano Malichita,
I (Roma 1926), S.65ff.; aus der Literatur iber Wesen und Entwicklung des Chalifatsbegriffes
seien hervorgehoben W. Bartold, Chalif i Sultan: Mir Islama, I, 203—226 und 345—400;
C. H. Becker, Bartholds Studien tiber Kalif und Sultan: Der Islam, VI, 350—412: C. A. Nal-
lino, Appunti sulla natura del »Califfato« in genere e sul presunto »Califfato ottomano« (Roma
1917, abgedr. in Raccolta di Scritti, III, 234—259); Th. W. Arnold, The Caliphate (Oxford
1924); R. Tschudi, Das Chalifat (Tibingen 1926).
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sie einen Rest der Offenbarung bewahrt, wihrend die Polytheisten im reinen Irrtum
leben. Als letzter der Gottesgesandten ist nun Muhammed, das Siegel der Propheten,
gekommen, um die Offenbarung der friiheren Propheten zu bestitigen und zu er-
neuern. Damut ist der Abschlufl der Entwicklung erreicht: jetzt vollends mufl die
ganze Welt die wahre Religion annehmen, muslimisch werden. Auch die Juden und
Christen miifiten Muhammed als wahren Propheten erkennen und anerkennen, wenn
sie die ihnen durch Moses und Jesus gebrachte Offenbarung nicht verfilscht hitten.
Ein Gott, eine Gemeinde: das ist der urspriingliche Zustand der Menschheit und
ware auch jetzt wieder der normale rechtmiflige Zustand. Die islamische Gemeinde,
zu der die ganze Menschheit gehoren miifite, hat zum Oberhaupt Gott, der sie durch
seinen Propheten bzw. dessen vicarius, den chalifa, leiten 18t; der islamische Staat,
wie er sein soll, ist Theokratie. Eine Vielzahl von Staaten hat im Grunde keine Be-
rechtigung; sie ist nur eine Folge des Abfalls der Menschen vom wahren Glauben.

Diese ideale Einheit ist das Endziel der islamischen Politik. Solange sie nicht
erreicht ist, zerfillt die Welt in zwei Hilften: die dar al-islam, das Islam-Gebiet, und
die auferislamische Welt. Die dar al-islam ist bewohnt von einem Volke, den Mus-
limen, und geleitet von einem Fiihrer smam, dem Chalifen. Tatsichlich hat hier der
Unterschied der Nationalitit seine Bedeutung verloren, da die Einheit des muslimischen
Volkes ja nicht auf blutméifliger Abstammung, sondern auf dem Glauben beruht.
Nur an ganz wenigen Punkten verrit sich im Gesetz noch eine Erinnerung an den
einst so selbstverstdndlichen Vorrangsanspruckr der Araber: ‘er dufiert sich, wie wir
sehen werden, in den Bedingungen, die an die Person des imdm gestellt werden; und
ebenso steht in der Bemessung der vom Eherecht geforderten Ebenbiirtigkeit der
Ehepartner der Araber iiber dem Nichtaraber. Aber diese Punkte sind in der Tat
vollig vereinzelt. Die auflerislamische Welt ist in zahlreiche Vélker und Religions-
gemeinschaften gespalten, die im Grunde dazu bestimmt und verpflichtet sind, den
Islam anzunehmen. Zwischen beiden Hilften besteht normalerweise Kriegszustand:
die auflerislamische Welt ist dar al-harb »Kriegsgebiet«, so lange, bis sie sich dem
Islam unterwirft und damit zu einem Teil der dar al-islam wird. Die ungldubigen
Bewohner der dar al-harb zerfallen nun wieder in zwei Hauptgruppen: es gibt solche,
die einst eine Offenbarung empfangen und wenigstens einen Teil der Wahrheit in
emem »Buch¢, einer Offenbarungsschrift, bewahrt haben wie Juden und Christen,
und daneben Heiden, Gotzendiener. Dem entspricht eine unterschiedliche Behand-
lung, die sie vom Islam zu erwarten haben. Wihrend mit den letzteren, den Heiden,
kein Kompromifl moglich ist, sie also bekdmpft werden miissen, bis sie Muslime
geworden oder vernichtet sind, konnen die Besitzer einer Offenbarungsschrift auf
eine gewisse Duldung rechnen, falls sie sich der Herrschaft des Islam unterwerfen
und demiitig die Kopfsteuer zahlen. An der Spitze der dar al-islam steht, wie wir
sahen, als ihr 7mam »Fiihrer« der Chalife. Die Frage, wer ein rechtmaéfliger imam sei,
hat die Gemeinde frith gespalten und spaltet sie noch heute. Wihrend die Charigiten
dazu schlechthin den Frommsten fiir berufen erkliren und die SchiCiten die Recht-
mafigkeit von der Abstammung von ‘Ali abhingig machen, den der Prophet selbst
zu seinem vicarius bestimmt habe, hat die sunnitische Mehrheit ihre Lehre von den
Anforderungen, denen der #mam gerecht werden miisse, dem idealisierten Vorbild
der ersten vier Chalifen entlehnt. Der #mam mufl darnach ein volljahriger ménnlicher
Araber aus dem Stamme Qoraisch, dem des Propheten, sein, er muf} unversehrte Ieibes-
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glieder und Sinnesorgane haben. Er muf ferner ‘adl sein, was man vielfach mit »un-
bescholten« wiedergibt, was aber genauer heifit, dafl man weder schwere Siinden
begeht noch gewohnheitsmifiig leichtere Siinden. Schliefllich wird von ihm die poli-
tische Fihigkeit zur Fiihrung der Staatsgeschifte, die militirische zu der des Krieges
verlangt, den der islamische Staat ja grundsétzlich zur Ausbreitung des wahren Glau-
bens zu fithren hat. Streng genommen und urspriinglich wird vom zmam noch die
Kenntnis des Gesetzes gefordert, die ihn befédhigt, als selbstindiger Forscher mugtahid
aus den Quellen des Gesetzes Entscheidungen zu treffen.

Das Gesetz ist sich dariiber klar, daf} die Wirklichkeit diesen Bestimmungen wenig
entspricht. Zwar glaubt man, dafl sie das unter den ersten vier Chalifen wohl getan
habe; aber seither geniigt eigentlich kein Herrscher mehr den vollen Anforderungen
des Gesetzes. Die Minner, die die Chalifatswiirde bekleideten, waren ja meist wirklich
keine Idealgestalten nach dem Herzen der Frommen. Die Omayyaden, die man
mehr als Konige denn'als wahre Chalifen ansieht, verfallen mit Ausnahme von ‘Omar
ibn ¢Abd al-¢Aziz ja alle deren ablehnendem Urteil. Aber auch die ‘Abbasiden fanden
meist wenig Gnade vor ihren Augen. Jedenfalls vermochten auch sie den hohen An-
spriichen des Gesetzes nicht zu geniigen. Als imam im Vollsinn des Gesetzes konnten
sie nicht gelten. Auf der anderen Seite sank im Laufe der Jahrhunderte die Stellung
der Chalifen so tief, daf} sie zeitweilig nichts mehr zu regieren hatten. Die wirkliche
Macht in den verschiedenen Provinzen des Reiches lag in der Hand von in Wahrheit
unabhingigen Fiirsten, die, um die ihnen fehlende Legitimitit zu ersetzen, Wert auf
ein Diplom von seiten des Trigers der geweihten Chalifenwiirde legten und ihn
insofern rein nominell anerkannten; er blieb de jure der wahre Inhaber der Macht,
die er an die tatsichlichen Machthaber delegierte. Der Gegensatz der Wirklichkeit
zu der idealen Theorie des Gesetzes wurde so grof3, dafl ihn auch das Gesetz selbst
nicht ignorieren konnte. So setzt es denn — seltsam genug — neben die Lehre vom
rechtmifligen smam die Lehre vom dhu °§-Sauka, von dem »Machthaber«, der seine
Stellung einfach der Gewalt verdankt, und fordert auch ihm gegeniiber vom Muslim
Gehorsam, soweit seine Befehle nicht unmittelbar gegen das gottliche Gesetz ver-
stoflen: denn verglichen mit dauernder Unordnung, die die dar al-islam noch weiter
schwichen und u. U. die Ausiibung des Kultes in Frage stellen konnte, erscheint
auch seine Herrschaft als das geringere Ubel. Die staatsrechtliche Theorie zeichnet
also bewuf3t ein Bild nicht von dem, was ist, sondern was sein sollte, und nimmt
damit in der Tat im Rahmen des Gesetzes eine besondtre Stellung ein.

Immerhin, solange die wirklichen Herrscher duldeten, dafi der Name des Chalifen
— trotz aller wirklichen Ohnmacht — auf die Miinzen geprigt, dafl er im Kanzel-
gebet genannt wurde, konnte der Grundsatz: ein Gott, ein Reich, ein mam — dem
Scheine nach als gewahrt gelten.  Wie stand es aber mit dem einen Volk? Wir sahen
doch, dafl nach dem politischen Ideal die dar al-islam von einem Volke, dem mus-
limischen, bewohnt sein soll. Wir konnten dem gegeniiber aber auch gerade in der
Friihzeit des ¢Abbasidenreiches einen lebhaften Wettstreit unter den Volkern fest-
stellen, die sich zum Islam bekannten. Zunichst ist gewifd zuzugeben, daf§ jene Lehre
von dem einen muslimischen Volk — Theorie ist. Aber sie ist doch nicht nur Theorie.
Wie das islamische Gesetz in seiner Kasuistik ein gut Teil der Zivilisation seiner
Entstehungszeit, d. h. eben der frithen ‘Abbasidenzeit, voraussetzt, damit sanktioniert
und gewissermafien verewigt, so hat auch jene Theorie von dem einen Volk immerhin
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emnen Ansatzpunkt in der Wirklichkeit. Denn in dem gewaltigen Chalifenreich setzte
von Beginn an der Prozefl einer An- und Ausgleichung der Zivilisation ein, der ein
zunehmend festeres Band der Gemeinschaft um seine Vélker schlang. Ganz besonderes
Gewicht kommt in diesem Angleichungsproze3 der arabischen Sprache zu. Ist sie
doch geweiht als die Sprache der Offenbarungsschrift, des Qor’an, der angeblich
gar nicht adiquat in eine andere Sprache iibersetzt werden kann und darum nicht iiber-
setzt werden soll. Von da aus ist das Arabische dann auch die Sprache der islamischen
Wissenschaft geworden, an der fast von Beginn ab auch nicht wenige Nichtaraber,
besonders wieder Iranier, mitarbeiteten. Und — was noch wichtiger ist — im ganzen
westlichen Teil des Chalifenreiches verdringt das Arabische allmihlich auch als Um-
gangssprache die bisher gesprochenen Sprachen, zunichst natiirlich bei den zum Islam
Ubergetretenen, schliefllich sogar bei den nicht unbetrichtlichen christlich gebliebenen
Minorititen. So wird das Arabische die herrschende Sprache vom Tigris bis zum
Atlantischen Ozean und schmilzt die bunte Bevélkerung dort langsam wirklich zu einer
Art neuen arabischen Volkstums zusammen. Im Osten, in der iranischen Reichshilfte,
konnte sich das Arabische freilich nicht so durchsetzen. Das Persische hielt sich nicht
blof} als Umgangssprache; es gewann bald in der Gestalt des Neupersischen auch als
Schriftsprache wieder kriftiges Leben, ja konnte sich zeitweilig auch auflerhalb Persiens
als solche ausbreiten. Aber die Sprache der eigentlich islamischen Wissenschaft blieb
auch dort das Arabische; und das Neupersische hat nicht nur das duflere Gewand der
arabischen Schrift angenommen, sondern ist auch tief vom Arabischen beeinfluft, ganz
besonders im Wortschatz. Alles in allem band das Gemeinsame der islamischen Zivili-
sation, die doch der Ausflufl einer hinter ihr stehenden geschlossenen Ideologie war,
auch die Perser eng an die Bewohner des arabischen Sprachgebietes. Das ging natiirlich
nicht so weit, bei den islamischen Vélkern das Bewufltsein ihrer schon durch den
sprachlichen Unterschied betonten Verschiedenheit von einander im Denken und
Fihlen ganz zu ersticken. Das Empfinden der eigenen Art wurde vielmehr aufs neue
geweckt, wenn ein neues volkisches Element auftauchte, wie es gerade in der frithen
‘Abbasidenzeit mit den Tiirken der Fall war. Wenn wir als Beleg der literarischen Aus-
einandersetzung mit dem steigenden Einfluf§ der Tiirken einzelne arabische Lobschriften
auf sie erhalten haben'7, so zeigt der Niederschlag, den die Begegnung mit ihnen — wie
schliefflich jedes wichtige Geschehnis der islamischen Frithzeit — im Hadith hinter-
lassen hat, entschieden ein weniger freundlich gefirbtes Bild'8. Aber wenn man auch
hier unverkennbar eine gewisse Rassenabneigung durchspiirt, von einem ausge-
sprochenen Nationalismus, vollends einem politischen Nationalismus kann deshalb
noch nicht die Rede sein. Zu einem solchen fehlte jeder unmittelbare AnlaB, da ja unter
der abbasidischen Dynastie jedenfalls theoretisch die Gleichstellung aller Muslime
ohne Unterschied des Volkstums gewihrleistet war, mochte die Praxis auch hiufig zu
Lasten der Araber gehen. Und inzwischen ging jener grofie Angleichungsprozef weiter,

17 50 al-Gahiz, Fi Managqib at-Turk, herausgeb. bei van Vloten, Tria opuscula (Leiden 1903),
ins Deutsche tbersetzt von O. Rescher in Orientalistische Miszellen, I (Konstantinopel 1925),
S. 107—170; ferner Ibn al-Hassul, Tafdil al-Atrik, herausgeb. von ¢Abbas al-¢Azzawi und ins
Turkische iibersetzt von Serefeddin Yaltkaya im Belleten Nr.14/15 (1940) des TiirkTarih Kurumu.

'8 Siehe Goldziher, Muhammedanische Studien, I, 270f. Ubrigens finden sich bei
al-Buchari aufier in dem dort beigezogenen bab al-maniaqib auch in dem bab al-gihad (Nr. 95,
96) Traditionen iiber die Tiirken in der Art der von Yaqut erwihnten.
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mochte auch die politische Einheit der dar al-islam zur Fiktion geworden, das Chalifen-
reich in eine ganze Reihe von Einzelstaaten zerfallen sein. Die tatsdchliche Teilung des
Reiches konnte zu einer Aufspaltung der Bevolkerung in gesonderte Nationen um so
weniger fiihren, als die Herrscher meist land- und volksfremd waren, die Grenzen
hiufig wechselten und jedenfalls mit dem Volkstum der Bewohner schlechterdings
nichts zu tun hatten. Je weniger man Grund hatte, sich als Staatsbiirger einem dieser
Teilstaaten innerlich verbunden zu wissen, desto mehr fiihlte man sich als Teilhaber an
der blendenden, iiber die Grenzen hinweg verbindenden islamischen Zivilisation, in der
man lebte und der man so viel verdankte. Die sprachliche Arabisierung einer Be-
volkerung, die schon seit Jahrhunderten im romischen Reich nicht national, sondern
kosmopolitisch, allenfalls daneben rein lokalpatriotisch zu denken gelernt hatte, war
noch zu jung, als daf} sie jetzt schon ein arabisches Nationalgefiihl hitte grofiziehen
konnen. Die Fiirsten selbst hatten ein Interesse daran, ihre Untertanen anderen Volks-
tums nicht auf die nationalen Unterschiede hinzuweisen, sondern lieber die Theorie
von dem einen muslimischen Volke zu betonen. Schlief3lich hat diese uns zunachst so
gekiinstelt erscheinende Theorie, wie sie auf der einen Seite doch.einen realen Unter-
grund hatte, auf der anderen ihrerseits wieder die Mentalitit der Muslime entscheidend
mit beeinfluft.

Es ist tiberhaupt merkwiirdig, wie scharf sich die poliischen Konzeptionen des
islamischen Ideals dem Empfinden der Muslime aufgeprigt haben. Wenn auch das
Cabbasidische Chalifat Jahrhunderte lang kaum mehr ein Schattenbild der islamischen
Lehre vom imam war, bifite die Chalifatsidee doch kaum etwas von ithrem Nimbus ein;
und selbst die méichtigsten Fiirsten entrichteten ihr ihren Zins, indem sie ohne ein
schones Diplom aus der Hand der ohnméchtigen Puppe in ihrer Hand nicht auskommen
zu konnen glaubten. Nun mag es ja noch verstindlich sein, daf3 die 1slamische Reichsidee
aus der Erinnerung an die Bliitezeit des Chalifenstaates suggestive Kraft zog, so lange
noch in der alten Chalifenstadt ein Sprofl aus dem Hause ‘Abbas ein Schattendasein
fiihrte. Geradezu erstaunlich aber ist es, wie lange und kraftvoll sie auch diese Schatten-
existenz iiberlebte. Es ging wohl ein Schrei des Entsetzens durch die Welt des Islam,
als 1258 die heidnischen Mongolen dem ‘Abbasiden-Chalifat von Baghdad ein blutiges
Ende bereiteten. Aber man fand sich bald mit dem neuen Zustande ab. Beachtenswert
bleibt, daf} diejenigen, die die Liicke am schwersten empfanden, — die 1slamischen
Fiirsten waren, denen nun das iibliche Mittel der Legitimierung fehlte. Nun regierten
in dem einzigen grofien Staat, der sich der mongolischen Flutwelle mit Erfolg entgegen- °
zustellen vermochte, in Agypten und Syrien, Herrscher, denen nicht blof3 die Legitimitit
im Sinne des islamischen Gesetzes abging, sondern die sich auch nicht auf eine dy-
nastische Thronfolge berufen konnten, Méinner, die aus den Reihen der gekauften,
also unfreien Soldateska, den Mamluken, emporgestiegen waren und deren Regierung
auf dem Prinzip der Auslese des Stirksten allein basierte. An threm Hofe fand — nach
einem merkwiirdigen Zwischenspiel'® — das ¢Abbasiden-Chalifat eine seltsame Fort-
setzung, indem sie einen dem Blutbad von Baghdad entronnenen angeblichen ‘Abbasiden
und seine Nachkommen als Chalifen anerkannten, die die einzige Aufgabe hatten, dem
jeweiligen Sultan seine Macht zu iibertragen und auflerhalb der Grenzen des Mamluken-

19 Sjehe meine Bemerkungen »Zur Vorgeschichte des ¢abbasidischen Schein-Chalifats von
Cairoc.
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staats wenig Beachtung fanden. Sonst sank das Wort ckalifa zu einem bloflen Titel
herab, den gelegentlich méchtige Fiirsten annahmen, um damit allenfalls den Anspruch
geltend zu machen, die Vormacht des sunnitischen Islam zu verkorpern, nicht aber den,
der wahre mmam 1m Sinne des Gesetzes zu sein. Als die Osmanensultane nach der
Einverleibung des Mamlukenstaates in ihr Reich im Jahre 1517 selbst diesen Titel
fiihrten, hatten sie wenigstens wieder einen grofien Teil der islamischen Welt in einem
politischen Gebilde von grofitem Ausmafl vereinigt, darunter gerade die zentralen
1slamischen Linder mit den heiligen Stiddten des Higaz, und besaflen die Macht, die
allein der Wiirde des Chalifen ihren Gehalt verleiht. Aber sie selbst scheinen sich iiber
die fragwiirdige Qualitdt ihres Chalifates im klaren gewesen zu sein. Sie haben damit
wenigstens kaum Anspriiche verbunden, die iiber ihre Sultanswiirde hinausgingen.
Und doch hielt schon der blofie Titel die Erinnerung an das Traumbild des echten
Chalifates wach. Ganz gleichgiiltig, wie sich die politische Wirklichkeit gestaltete, gleich-
giiltig auch, ob man einem blofifen Namens-Chalifat die Qualititen eines wirklichen
Chalifates zuzubilligen geneigt war oder nicht, das politische Ideal des Gesetzes blieb
im Bewuf3tsein der Menge lebendig und wirksam als der Mafistab, an dem die Wirklich-
keit gemessen wurde. Damit hingt aber auch die Vorstellung von dem einen musli-
mischen Volke eng zusammen. Natiirlich blieben die Unterschiede des Volkstums
fihlbar. Die neue Form der Vorherrschaft der Tiirken?? machte dieses Volk den
Arabern nicht sympathischer, als frither thre Rassegenossen es gewesen waren. Nur
dafl diese Abneigung jetzt ihren Niederschlag nicht mehr im Hadith finden konnte,
sondern z. B. im volkstiimlichen Sprichwort. Aber viel stirker als alle solche Span-
nungen erweist sich doch das verbindende Moment des gemeinsamen Glaubens und
der — trotz der sprachlichen Verschiedenheit — gemeinsamen Zivilisation. Daf} das
osmanische Reich, das ja geradezu eine Art Renaissance des sunnitischen Islam herbei-
fihrte, und dem natiirlich jeder Antagonismus zwischen Arabertum und Tiirkentum
unerwiinscht sein mufite, sich grundsitzlich auf den Standpunkt der gesetzlichen
Theorie stellte, ist selbstverstindlich. So verwurzelt diese Theorie nur um so tiefer in
der Mentalitdt der muslimischen Bevolkerung. Es ist kennzeichnend, dafl im Sprach-
gebrauch des Osmanenreiches bis an die Gegenwart heran der Begriff der Nationalitit
mit dem des Glaubensbekenntnisses so sehr zusammenfiel, daf3 man von einer tiirkischen
oder arabischen Nationalitit kaum etwas wissen wollte, wohl aber von einer muslimischen
reden konnte. _

Behilt man im Bewuf3tsein, daf3 das islamische Gesetz gottlichen Ursprungs zu sein
behauptet und damit zugleich fiir alle Zeiten bindend sein will, so ergibt sich, dafl im
Bereich des traditionellen Islam der Unterschied der Nationalitdt nicht nur praktisch
tiberbriickt scheint durch die Einheit des Glaubens, sondern dafl das politische Ideal
des Gesetzes fiir einen Nationalismus eigentlich keinen Raum 1idf}t, ja thn im Grunde
ausschlieft. Uberblicken wir ferner die geschichtliche Entwicklung, so miissen wir fest-
stellen, daf} die dem Nationalismus ungiinstige Stellungnahme des Islam ankniipfen kann
an grundsitzliche Gesichtspunkte, die schon in der ersten Zeit des Islam hervortraten,
die aber freilich vom Propheten mehr instinktiv empfunden als in logischer Klarheit

*0 Tatsdchlich war man ja an die Oberherrschaft der Fremden ldngst gewohnt. Es ist
kennzeichnend, dafl man in der Darstellung des Konfliktes zwischen Mamluken und Osmanen
etwa in Syrien die Seite des eigenen Staates, die Mamliken, als arrak »Tirken« bezeichnen
konnte, widhrend man die gegnerische Seite, die Osmanen, arwam d.h. Rum-Leute nannte.
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erfaSt und konsequent durchgefithrt wurden. Wenn eine besonders strenge Sonder-
richtung im Islam, die Charigiten, damit friih vollen Ernst machte und dem natio-
nalen Unterschied im Islam keine Stelle zuerkannte, so hat die groflie Mehrheit der
Gemeinde zunichst einen anderen Standpunkt eingenommen; auch sie konnte sich
— freilich mehr duflerlich — auf gewisse Ziige in der Verkiindigung und der Praxis
des Propheten berufen. Aus der erfolgreichen Opposition gegen das Bestreben der
urspriinglichen Mehrheit, den Islam als arabische Sache anzusehen, kam es dann zu
der Anerkennung der Gleichstellung aller Volker im Islam und zu der etwas vagen
Vorstellung von dem einen muslimischen Volk, die das Gesetz angenommen und damit
sanktioniert hat und die nicht zuletzt aus diesem Umstand neue Lebenskraft sog.

In bestitigender Erginzung mag noch darauf hingewiesen werden, dafl im Gegensatz
zu dieser Stellungnahme der sunnitischen Auspragung des Islam, die das Hauptgewicht
auf die Wahrung der Gemeinschaft unter den Muslimen legt, bisweilen gewisse religiose
Sonderrichtungen sich mit nationalen Tendenzen verbinden konnten, wie etwa eine
bestimmte Form der Schifa als nationalpersisch gelten kann oder in Nordafrika das
Charigitentum zeitweilig mit der Sache der Berber*' zusammenfallen konnte.

IL.

Die islamische Zivilisation des Mittelalters war trotz der Mannigfaltigkeit der Quellen,
aus denen sie geflossen war, ein Gebilde von eindrucksvoller Geschlossenheit; und
ebenso war die hinter ihr stehende Ideologie aus einem Guf3. Das verlieh ihr von
vornherein eine zihe Lebenskraft. Dazu hatte diese Zivilisation besondere Mittel ent-
wickelt, um ihre Bestindigkeit vollends zu sichern. Da der kasuistische Ausbau des als
gottlich angesehenen Gesetzes zahlreiche Einzelziige der Zivilisation seiner Entstehungs-
zeit als gegeben voraussetzt und damit sanktioniert, erscheint zumal der breiten Masse
die ganze Zivilisation mitsamt der entsprechenden Ideologie leicht als religids verankert:
man denke nur an den Widerstand, auf den oft bis in unsere Tage eine Auflerlichkeit
wie die Anderung der Kleidertracht stoflen konnte. Nach der herkommlichen ortho-
doxen Lehre von den Grundlagen des Gesetzes bindet ja ein z¢ma¢, ein consensus
doctorum, der irgend einmal — sei es selbst stillschweigend — zustande gekommen 1ist,
auf die Dauer; auf die Auslegung der materiellen Quellen des Gesetzes, Qor’an und
Uberlieferung, angewandt, schneidet diese Theorie auch jeden selbstindigen ig#had aus
diesen Quellen endgiiltig ab. Es ist klar, daf8 dieses System, wenn es konsequent durch-
gefiihrt wurde — und das wurde es im ganzen — dem Islam und der von ihm be-
stimmten Zivilisation ein ungemein starkes Beharrungsvermogen schenkte, ja daf3 es die
Gebiete, fiir die das Gesetz eine grundsitzliche Regelung bot — dazu gehort aber auch
das Staatsrecht —, unabédnderlich festzulegen beanspruchte.

Die Festgefiigtheit und Unveranderlichkeit des Islam einschliefllich der islamischen
Zivilisation, in der der gute Muslim lange ein Zeichen der inneren Stirke und Sicherheit
sehen mochte, erscheint dem auflenstehenden Beobachter vielmehr als ein verhdngnis-

2t Vgl. u. a. E. F. Gautier, Les si¢cles obscurs du Maghreb (Paris 1927); R. Stroth-
mann, Berber und Ibaditen: Der Islam, XVII, 258—279; R.Brunschvig, La Berbérie
orientale sous les Hafsides, I (Paris 1940), S. 333.
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volles Hemmnis jeder lebensnotwendigen Entwicklungsfihigkeit. Dafl die Gefahr
volliger Verknocherung und Erstarrung immer drohte und oft recht bedenkliche Aus-
mafle annahm, ist nicht zu leugnen, wurde iibrigens auch immer wieder von einsichtigen
Muslimen erkannt. Ja, die Tatsache wird gewissermaflen implicite von der geschichts-
philosophischen Betrachtung des Islam zugegeben, wenn sie annimmt, daf} alle hundert
Jahre dem Islam ein »Wiederbeleber« erstehen solle. Wenn also nicht zu bestreiten ist,
daf} der historisch gewordene Islam innerem und #uflerem Fortschritt starke Hem-
mungen entgegenzustellen geneigt ist, so wurde andererseits die Unfahigkeit des
Islam, sich verdnderten Verhiltnissen anzupassen, von abendlindischen Kritikern
haufig {iberschétzt. Schon ein Blick auf die Geschichte hiitte davor warnen sollen :
hat der Islam doch tatsichlich manchen Wandel der Dinge zu iiberstehen und sich
erfolgreich mit ihm auseinanderzusetzen vermocht. Wo ganz neue Probleme auftauchen,
ist emne fortschrittfreundliche Regelung stets moglich gewesen; so konnten technische
Fortschritte schliefllich immer Duldung und Anerkennung finden. Freilich handelte
es sich dabei meist um isolierte Einzelheiten, die die Fundamente des Gebidudes nicht
beriihrten. Wichtiger als sie ist die Tatsache, dafl der Gefahr der Verduflerlichung
und Entseelung der Religion der auf Verinnerlichung abzielende Einfluf} der Mystik
wirksam entgegensteht, der sich in mehr oder minder starkem Ausmaf} schlieBlich bei
der iiberwiegenden Mehrheit durchgesetzt hat. Es ist freilich eine entschiedene Uber-
treibung, wenn moderne Muslime den mystisch gefirbten Islam kurzweg als liberal
bezeichnen mochten??. .Aber eine innere Auflockerung der Fesseln einer allzu starren
Gesetzlichkeit bedeutet jener mystische Einschlag doch. Es darf in diesem Zusammen-
hang an den vielleicht bedeutendsten jener »Wiederbeleber« der Religion erinnert sein,
al-Ghazzali, dessen Verdienst gerade die Aussshnung der Mystik mit der orthodoxen
Theologie war: wie er, getragen von dem stolzen Bewuf3tsein seiner Berufung, seinem
Hauptwerk den Titel gab »Wiederbelebung der Wissenschaften der Religion¢, so lehnte
er fiir seine Person auch das Verbot des #gtihdd, der selbstindigen Forschung in den
Quellen, dessen »Tor« ja lingst »geschlossenc sein sollte, ab, womit von selbst eine Ver-
engung der Geltung des igmac gegeben ist.

Auf der anderen Seite war der Islam gerade in der Schule, die nicht das Ventil der
Mystik anerkennt, im hanbalitischen Ritus, noch im 18. Jahrhundert so lebendig, daf}
es hier zu einer ausgesprochenen Reformbewegung kommen konnte, die in unmittel-
barer Nachfolge der grofien hanbalitischen Theologen und Bekenner des 14. Jahr-
hunderts das Recht des igtihad als selbstverstindlich forderte und den Bereich des 18mac
ganz wesentlich einschrénkte, um sich gegen allerhand spiter in den Islam eingedrungene
»Neuerungen« bida ¢ wenden zu konnen. Praktisch lief die Bewegung des Wahhabiten-
tums, wie diese Richtung von ihren Gegnern nach dem Namen ihres Begriinders
Muhammed ibn ‘Abd al-Wahhdb genannt wurde, auf die Ablehnung aller Art von
Aberglauben, zumal Heiligenverehrung und Derwischwesen, aber auch von Auflerungen
des Luxus einer gehobenen Zivilisation hinaus. Zwar ist das schroff puritanische
Wahhabitentum im Grunde nur die extreme Ausprigung der — sonst ja durchaus
anerkannten — hanbalitischen Richtung; aber durch die kompromifilose Ziehung der

Konsequenzen kam es notwendig mit den Grundsitzen der traditionellen Orthodoxie
in Konflikt.

** So z.B. A. Adnan, La science chez les Turcs ottomans, S. 10.
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Die angefiihrten Tatsachen geniigen wohl, um zu zeigen, daf es im Islam keineswegs
an jeder Moglichkeit einer inneren Entwicklung fehlte; mehr vermogen sie freilich
nicht zu beweisen. Tatsdchlich waren die Mittel zu einer solchen Entwicklung teilweise
zu wenig, teilweise in falscher Richtung wirksam. Gerade die kraftvolle Reform-
bewegung des Wahhibitentums war ja nicht vorwirts — zu kulturellem Fortschritt
hin — gerichtet, sondern riickwirts: ihr Ziel war die Zuriickschraubung des Islam auf
die Verhiltnisse der Zeit des Propheten. Und doch ist sie in unserem Zusammenhang
von Bedeutung nicht nur als Zeichen dafiir, dafl im Islam selbst lebendige Krifte
immer noch schlummern, sondern auch deshalb, weil, wie die weitere Entwicklung
zeigen sollte, die von ihr angewandten Methoden auch in umgekehrter Richtung ein-
gesetzt werden konnten.

Die islamische Zivilisation blieb in ihrer Geltung unangefochten, so lange sie der
anderen, mit der sie — obwohl ihr nahe verwandt — in scharfer Auseinandersetzung
stand, der christlich-européischen, iiberlegen war. Selbst als lingst der Grund gelegt
war zum Aufbau der modern-abendldndischen Zivilisation, die eine tiefe Kluft zwischen
Morgen- und Abendland aufreiffen und, zumal in der Technik, das Mittelalter so
weit iiberfliigeln sollte, wirkte jene Uberlegenheit auf manchen Gebieten noch nach:
man denke nur an die mit Grauen gemischte Bewunderung, mit der abendldndische
Beobachter die Einrichtungen des osmanischen Reiches in seiner Bliitezeit schildern.
Es dauerte bis ins 18. Jahrhundert herein, bis sich die Waage deutlich zu ungunsten
der alten, iiberlebten islamischen Zivilisation senkte. Und die islamische Welt, die
gerade durch den immer stirkeren inneren Aufbruch des Abendlandes geistig von
diesem geschieden und auf sich selbst zuriickgeworfen wurde, wurde sich dessen
noch lange nicht bewuflt, sondern triumte in gefahrlicher Selbstzufriedenheit den
Traum von der eigenen Uberlegenheit weiter.

Um die Wende zum 19. Jahrhundert aber konnte man sich auch auf islamischer
Seite der Erkenntnis von der Bedrohlichkeit des Wandels nicht mehr verschliefien.
Es war der politische Niedergang der islamischen Welt, besonders ihres Hauptreprasen-
tanten, des osmanischen Reiches, der zu Anfang des 19. Jahrhunderts zum Bewuf3tsein
brachte, daB man sich der bedrohlichen Uberlegenheit der westlichen Welt nicht
mehr erwehren konne, wenn man sich nicht die modernen technischen Mittel, die
der Westen geschaffen hatte, selbst dienstbar mache. So setzte in der Tiirkei nach
dem gescheiterten Versuch Selim’s III. unter der Regierung Mahmuds II. die Ara
der Reformen nach abendlindischem Vorbild ein. Mahmid II. fand dabei einen
gelehrigen und energischen Schiiler an seinem Statthalter in Agypten und Gegen-
spieler Mehmed ¢Ali. Die Tore Agyptens waren kurz zuvor durch die napoleonische
Expedition dem Westen aufgeschlossen worden. -Und die folgenden internationalen
Verwicklungen gaben Mehmed ¢Ali Gelegenheit, das Land, wenn auch nicht formell,
so doch praktisch unter seiner eigenen Herrschaft aus dem Verbande des osmanischen
Reiches zu losen, wozu ihm eben die Reformen nach dem Muster Europas die Mittel
lieferten. Man schreibt Mehmed ¢Ali den Plan zu, die arabischen Provinzen des
osmanischen Reiches zu einem grofien Staat zusammenzufassen und so dem tiirkischen
Osmanenreich ein arabisches Reich an die Seite zu stellen. Wie weit gespannt seine
Pline waren, wissen wir nicht genau; jedenfalls scheiterte schon der bescheidenere
Plan der dauernden Vereinigung Syriens mit Agypten. Der Gedanke der Erweckung
eines arabischen Nationalgefiihls war damals jedenfalls kaum denkbar und diirfte
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ihm, dem Arnauten, der sich selbst als Tiirke fiihlte, ohnehin recht ferngelegen haben.
Wohl aber hat er gewisse, fiir die spitere Entwicklung eines nationalen Empfindens
entscheidende Voraussetzungen geschaffen. Von ausschlaggebender Bedeutung war
die Tatsache an sich, dafl einmal ein Land arabischer Sprache und Zentrum der is-
lamischen Kultur, und zwar das arabische Land, das durch seine geographischen
Bedingungen allein eine in sich und gegen auflen abgeschlossene Einheit darstellt, aus
dem Rahmen des iibernationalen Osmanenreiches herausgenommen und als selbstin-
diger politischer Korper konstituiert wurde. Aber auch manche Einzelmafinahmen
sollten sich in der Zukunft als folgenschwer erweisen. Mehmed ¢Ali hat z. B. die
Agypter selbst zum Heeresdienst herangezogen; wenn die dgyptischen Truppen auch
zundchst von tiirkischen und tscherkessischen Offizieren befehligt waren, die dafiir
ja eine vererbte Veranlagung und Tradition mitbrachten, so begannen spiterhin doch
auch Agypter in die Offizierstellen aufzuriicken: wir werden bald sehen, welche Wir-
kungen das hatte.

Die Reformen betrafen im Osmanenreich wie in Agypten zunichst das Militir-
wesen, die Verwaltung und die Wirtschaft. Natiirlich hatte man es vorerst besonders
auf die technischen Fortschritte des Abendlandes abgesehen, mit deren Hilfe man
gerade die eigene noch als hoher gewertete Kultur verteidigen wollte. Freilich, schon
zur Handhabung der technischen Mittel war eine gewisse Umschulung unentbehrlich.
Und wer sich téglich dieser Mittel bedienen sollte, die ein Erzeugnis des westlichen
Geistes waren, konnte schlieflich von diesem Geiste selbst nicht unberiihrt bleiben.
Es zeigte sich, dafl mit den materiellen Giitern, die man wollte, auch — undeklariert —
Ideen die Zollgrenze passierten, die man zunichst nicht gewiinscht hatte. So fand
mit den Neuerungen auf technischem Gebiet mehr und mehr doch auch die ganze
Denkweise des aufgeklarten Abendlandes Eingang, wenn auch nur erst in zahlenmaflig
beschrinkten Kreisen. Es wuchs eine kleine Elite im Lande zu Tragern der Reformen
heran, die anfinglich durchaus von oben, von den Herrschern dem Lande aufge-
zwungen waren. Die Hebung des Schulwesens mufite dann bald den Horizont einer
allmdhlich wachsenden Schicht erweitern. Vor allem verbreitete die junge Presse,
so bescheiden ihre Leistungen zunichst auch noch waren, nicht blof§ eine bessere
Kenntnis des Abendlandes, sie mufite auch als typische Entlehnung aus Europa ge-
wollt oder ungewollt zur Vermittlerin europiischer Denkweise und Vorstellungswelt
an emen immer breiteren Leserkreis werden. ’

Dabei lag es im Wesen der Presse, dafl sie auf Vereinfachung und Prizisierung
des sprachlichen Stiles hinwirken mufite. Und diese Tendenz miindete in eine viel
tiefere, letzten Endes — wenn auch indirekt — ebenfalls durch die Beriihrung mit
dem Abendland angeregte, auf sprachliche und literarische Erneuerung gerichtete
Stromung ein, die sich — auf lange Sicht betrachtet —, weil von den Vélkern des
Orients selbst erarbeitet und aus ihrem eigenen Geiste erwachsen, als fruchtbarer
und tiefergreifend erwies als manche mehr in die Augen fallende Entlehnung auf
technischem Gebiet.

Es 1st nur natiirlich, daf} die sprachliche und literarische Bewegung bei den Tiirken
wesentlich andere Wege einschlug als bei den Arabern; waren doch die Voraus-
setzungen voOllig andere. Und doch lassen sich gewisse verwandte Ziige feststellen.
Einmal war bei beiden Vélkern die Entwicklung an einem toten Punkte angelangt,
also fir eine griindliche Wandlung reif. Und so verschieden der bei beiden einge-
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schlagene Weg war, in beiden Fillen lduft er letzten Endes auf eine durch die Be-
kanntschaft und den Vergleich mit den westeuropdischen Sprachen angeregte Be-
sinnung auf das Eigene, Bodenstdndige hinaus. Bei den Tiirken duflert sich der Wandel
als eine Abkehr von dem gekiinstelten, geschwollenen, mit arabischem und persischem
Ballast iiberladenen Stil, der dem einfachen Tiirken schlechthin unverstindlich und
zum Ausdruck neuer Gedanken kaum mehr imstande war, und als Streben nach
einer sehr viel einfacheren, natiirlicheren, dem tiirkischen Volke ohne weiteres ver-
standlichen Ausdrucksweise, wobe1 freilich zunachst das Franzosische Pate stand
und erst merklich spiater bewuf3t Anlehnung an die schlichte Sprache der Volksliteratur
gesucht wurde. Auf arabischem Sprachgebiet, auf dem eine erstaunliche Verwilderung
der edlen klassischen Sprache eingetreten war, konnte man sich unmittelbar an den
groflen Denkmaélern der klassischen Zeit schulen?®, die, wie sich iiberraschend zeigte,
ihren sprachlichen und gedanklichen Reiz fiir die Nachfahren noch nicht verloren
hatten, und damit bei aller dem modernen Bediirfnis entsprechenden Vereinfachung
doch etwas von dem Glanz der alten Sprache wahren. Der Prozefl war in beiden
Fillen naturgemif} ein schrittweiser, zog sich iiber lange Zeit hin, ist heute noch
nicht endgiiltig abgeschlossen. Aber doch sind die Ergebnisse in wenigen Jahrzehnten
auf dem Boden des Tiirkischen wie des Arabischen im Grunde erstaunlich grof.
In Persien, wo ein dhnlicher Wandel verhiltnismifiig spéter einsetzt und zeitweilig
sehr stiirmisch verlduft, ist das Resultat noch kaum klar abzuschitzen. Uberall ist
der Prozefl einmal ein Ausflufl gehobenen nationalen Bewufitseins auf kulturellem
Gebiet, wirkt dann aber seinerseits erst recht fordernd auf die Stirkung und Klirung
dieses nationalen Empfindens zuriick. Ohne diese Selbstbesinnung der Volker des
islamischen Orients auf ihre kulturelle Eigenart wire der spétere, so iiberraschend
starke und plotzliche Durchbruch des politischen Nationalismus kaum vorstellbar.

Mit der ganzen abendlidndischen Denkweise heischten nicht zuletzt natiirlich auch
die politischen Ideen des damaligen Europa ihren Eingang in die islamische Welt.
Die Reform der staatlichen Verwaltung mufite die Blicke ja unmittelbar auf politische
Probleme hinlenken. Das westliche Europa war aber im 19. Jahrhundert beherrscht
- vom Liberalismus, der so auch zum Orient seinen Weg fand. Stand die ganze Reform
doch — teils unter dem faszinierenden Eindruck der Uberlegenheit der modern-
abendlindischen Kultur, teils unter dem direkten politischen Druck der Maichte —
von Anfang an im Zeichen des Liberalismus. Schon der Gedanke, dafl alle Staats-
angehdrigen — unbeschadet der Verschiedenheit des Volkstums, der Sprache und
des religiosen Bekenntnisses — gleiche Rechte und Pflichten haben sollten, war ja
eine unerhorte Neuerung, die zudem im klaren Widerspruch zu der staatspolitischen
Theorie des Islam stand. In dem Hatt-i Serif von Giilhane 1839 und dem Hatt-1
humaytn von 1856 wurden in diesem Sinne die Grundsteine zu einer kiinftigen Ver-
fassung des osmanischen Reiches gelegt. Die Begriffe Volk und Vaterland, die natiir-
lich immer vorhanden waren, aber bisher in der politischen Sphire kaum eine Rolle
hatten spielen konnen, drangen in das politische Denken ein. Wenn man sich friiher
politisch eben als Muslim und allenfalls einem bestimmten Herrschergeschlecht —

23 Die Bedeutung des sprachlichen Wandels bei den Arabern auch fir die politische Ent-
wicklung ist schon herausgestellt bei W. Braune, Die Entwicklung des Nationalismus bei
den Arabern: BASI, S. 425—438.
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als Représentanten des islamischen Staates — verbunden gefiihlt hatte, so begann man
jetzt als Glied des eigenen Volkes, als Biirger des Vaterlandes zu empfinden. Ganz
ahnlich wie zeitweilig auch im Abendland konnte dieser aufkeimende Patriotismus,
gerade in seiner Verbindung mit dem Liberalismus, den konservativen Michten
verdichtig werden. In der Tiirkei war die Bewegung von vornherein in eine bestimmte
Richtung gedringt, die mit dem Schlagwort »Osmanismus« bezeichnet wird: in das
tibernationale, viele Volker in seinen Grenzen zihlende Osmanenreich pafte natiirlich
ein Nationalismus, der sich eben dem eigenen Volkstum verpflichtet. fiihlte, recht
wenig; unter der Fahne von Fortschritt und Freiheit sollten sich, so dachte man,
die verschiedenen Volker des Staates — unbeschadet des Unterschiedes in Sprache
und Religion — zu einem neuen »osmanischen« Volkstum zusammenschlieSen. Obwohl
der Osmanismus, der ja iibrigens seine Parallelen in Europa hatte, in der Schweiz, in
Belgien, besonders in der Donau-Monarchie, eine etwas gekiinstelte Konstruktion war,
fand er wenigstens bei den Tiirken zeitweilig Anklang. So steht doch z. B. Namiq
Kemal’s patriotisches Drama Watan »das Vaterland, das bei der Auffiithrung 1872 stiir-
mischen Beifall erntete, duferlich unter dem Zeichen des Osmanismus, wenn die Begriffe
auch wenig gekldrt sind und der Dichter in Wahrheit wohl bereits eher als Tiirke fiihlte.
Noch lange vermochte der Osmanismus als ausgesprochenes Programm der Jungtiirken
die Entwicklung und den bewufiten Durchbruch des Nationalismus mit Erfolg zu hemmen.

Wenn dies bei den Tiirken als den eigentlichen Trigern des Osmanenreiches be-
greiflich ist, so liel der Osmanismus fiir die anderen Nationen des Reiches, zumal das
nach den Tiirken wichtigste Element, vielleicht sogar das zahlenmiflig stirkste, die
Araber, die Anziehungskraft vermissen, die er auf die Tiirken ausiiben konnte. Hier
neigte der Patriotismus von Beginn an dazu, die Form eines arabischen Nationalismus
anzunehmen, der seine Spitze gerade gegen die Tiirken richtete. Es gab im osmanischen
Reich ja auch arabische Provinzen, die dem Einfluf} westlicher Denkweise, also auch
moderner politischer Gedanken, sehr zuginglich waren. So stand besonders Syrien
schon durch seine geographische Lage als Kiistenland des Mittelmeers, dann durch
den an den heiligen Stitten Paldstinas haftenden Fremdenverkehr, schlieBlich durch
seine starken christlichen Minorititen und das unter diesen wirkende Missionsschul-
wesen dem Abendland und seinen Ideen offen. Diese Einfliisse hatten das Land ja —
unter stirkster Mitwirkung des christlich-arabischen Elements — zum Ausgangspunkt
der »Renaissance« der arabischen Literatur werden lassen. Und die geistige Regsamkeit,
die die Syrer kennzeichnet, sicherte ihnen rasch einen fiithrenden Platz in der arabischen
Presse, weit liber die Grenzen ihrer Heimat hinaus, zumal in Agypten.

Im tiibrigen hatte von allen islamischen Lindern bald Agypten jedenfalls duBlerlich
die stirksten Fortschritte gemacht. Die prunkvolle Einweihung des Suez-Kanals 1869
sollte nach dem Wunsche des Chediven das Land schon fast als ein europdisches er-
scheinen lassen. Freilich die dank der Beflissenheit fremder Finanzleute durch den
unbekiimmerten Fiirsten herbeigefiihrte Uberschuldung und F Inanzkatastrophe brachte
nur zu bald als peinliche Folge die Einmischung des Abendlandes. Immerhin war die
Reform doch bereits betrichtlich in die Tiefe gedrungen. Agypten war rasch ein
zweites Zentrum der arabischen Renaissance geworden, die hier ganz vorwiegend von
muslimischen Kreisen getragen war. Die Vorbereitung, die damals schon geleistet
wurde, setzte das Land in Stand,’spiter in allen kulturellen Fragen die Fiihrung im
arabischen Sprachgebiet zu iibernehmen.
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Die Bresche, die die neue Gedankenwelt in das so fest gefiigte Mauerwerk der
islamischen Zivilisation legte, war tief und breit. Die Auswirkung auf die, die von ihr
erfafit waren, war stark, mochte sie auch im einzelnen recht verschiedene Formen an-
nehmen. Denn es handelte sich ja nicht mehr um die Ubernahme einzelner technischer
Fortschritte, wie sie immer vorgekommen war, auch nicht vereinzelter Ideen, sondern
um das ununterbrochene Einsickern breiter Gedankenkomplexe, die ebenso aus einer
bestimmten Ideologie hervorgingen, wie die Ziige der herkémmlichen Anschauung
Ausflufl der geschlossenen islamischen Ideologie waren. Die beiden Ideologien aber
waren grundverschieden und nicht ohne weiteres in Einklang oder Ausgleich zu bringen.
Betroffen waren von dem Umschwung zunichst nur kleine Kreise. Lebendig waren die
neuen Gedanken vor allem bei denen, die unmittelbar mit den Reformen zu tun hatten,
also bei den Offizieren, den héheren Beamten, iberhaupt einem Teil der jungen Intelli-
genz, und strahlten von da aus — freilich vielfach getriibt und verdiinnt — in einen
weiteren Umbkreis hinaus. Bei vielen, vielleicht den meisten, die die neue Ideenwelt
in ihren Bann gezogen hatte, stand das neue Gedankengut unausgeglichen neben den
Resten der iiberkommenen Ideenwelt. Sie waren sich des inneren Widerspruchs, der
damit in ithr Wesen getragen wurde, wohl kaum bewuft, spiirten vielleicht bisweilen
dunkel die dadurch bewirkte innere Unsicherheit, ohne das Bediirfnis zu empfinden
oder den Mut aufzubringen, den damit aufgeworfenen Fragen auf den Grund zu gehen,
wozu sie auf Grund ihrer Ausbildung ja ohnehin kaum das geistige Riistzeug hatten.
Andere wieder wurden unter dem iiberwiltigenden Eindruck des Neuen an dem
Glauben ihrer Viter irre und huldigten einer oberflichlichen Aufklidrung. Am ldngsten
konnten von dem Wandel die Ménner der traditionellen islamischen Bildung, die be-
rufenen Vertreter des Islam, unberiihrt bleiben. Sie waren ja von der Spannung so
wenig unmittelbar in Mitleidenschaft gezogen und zugleich so tief in der ungebrochenen
Tradition verwurzelt, daf sie sich zum Teil bis heute vor der drohenden Krise in ithrer
konservativen Haltung versteifen konnten. Aber es gab doch immer auch in diesem
Kreis — es handelte sich ja oft um die geistig am hochsten Entwickelten — Mainner,
die ihre Augen vor dem Neuen nicht verschlielen konnten, die selbstindig genug
urteilten und auch geniligend Selbstbewufitsein hatten, um eine klare Auseinander-
setzung zwischen dem Alten und dem Neuen nicht zu scheuen. Das Problem wurde
ungefihr gleichzeitig an zwei verschiedenen Stellen der islamischen Welt aufgegriffen:
in Indien, wo es durch die britische Herrschaft ausgelost war, eher etwas friiher als in .
Agypten. Es ist beachtenswert, daf§ dabei die indischen sogenannten Neu-Mu‘taziliten
und die dgyptischen Reformer, ohne dafl eine tatsichliche Beziehung zwischen beiden
Gruppen festzustellen ist, trotz merklich abweichender Grundeinstellung teilweise zu
genau denselben Argumenten und Methoden kamen. An dieser Stelle konnen wir uns
auf die dgyptische Reformrichtung beschrianken, da ihre Vertreter das Problem mehr
grundsatzlich, strenger mit den der islamischen Tradition gemédfien Mitteln anpackten
als die mehr von allgemeinen kulturellen Gesichtspunkten ausgehenden und vor allem
apologetisch eingestellten Inder, damit entschieden eine weitergreifende Wirkung aus-
ibten und zudem auch unmittelbar politisch interessiert und tdtig waren.

Die Auseinandersetzung wenigstens eingeleitet zu haben, ist das Verdienst der
eindrucksvollen Personlichkeit des Gemal ed-Din al-Afghani®*, die noch immer eine

24 1839—1897; sieche GAL, Suppl. III, 311ff,
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etwas ratselhafte Gestalt darstellt: denn wie seine Heimat sich nicht mit voller Sicher-
heit feststellen 1df}t, wie wir seine Entwicklung nicht deutlich sehen, so ist es selbst
kaum méglich, die von ihm vertretenen Gedanken genau zu fassen. Die von ihm zu-
sammen mit seinem Schiiler Muhammed ¢Abduh 1884 herausgegebene kurzlebige, aber
lange nachwirkende Zeitschrift al-urwat al-wutqa 138t den Anteil der beiden Heraus-
geber nicht recht unterscheiden, wobei doch wegen des Unterschiedes nicht nur an
Alter, an Herkunft und an Lebensumstinden, sondern auch an Charakter und Tempera-
ment gewifl mit einer merklichen Verschiedenheit zu rechnen ist. Aber der Einfluf3
des Mannes, der 1869—71 in Konstantinopel, 1871—79 in Cairo titig war, um den
Schlufl seines Lebens 1892—97 wieder in der tiirkischen Hauptstadt zu verbringen, hat
alle spateren Erneuerungsbestrebungen im Islam aufs stirkste bestimmt. Er wirkte
allem nach stirker durch das gesprochene Wort als durch die Schrift, am tiefsten aber
durch seine Schiiler, allen voran den bedeutendsten, den schon genannten Agypter
Muhammed ¢Abduh. Gemail ed-Din stand tief unter dem Eindruck von der Riick-
sténdigkeit und Unterlegenheit der islamischen Welt und war als tiberzeugter, ja be-
geisterter Muslim von der Gewifheit durchdrungen, daf der richtig verstandene Islam
mit jedem Fortschritt vereinbar sei. Um sich aber fortschrittlicher Entwicklung widmen
zu konnen, sei die politische Selbstéindigkeit der muslimischen Vélker Voraussetzung.
Sein politisches Endziel war der Zusammenschluff aller muslimischen Vélker und
Léander unter der Fithrung des Chalifen. Aber auch hierfiir war ja die Moglichkeit der
Selbstbestimmung Vorbedingung. Zunichst galt es also fiir die muslimischen Vélker,
die diese entbehrten, wie die Inder und die Agypter, die politische Freiheit zu erobern.
Wenn Gemal ed-Din al-Afghani also das traditionelle islamische Staatsideal wieder zu
beleben suchte — er gilt ja als der geistige Vater des Panislamismus —, so hat er doch
an nachgeordneter Stelle auch fiir den Nationalismus Raum gefordert; und es wird
verstindlich, dafy seine Gestalt so vielfach auch den Beginn der nationalen Regungen
bei den muslimischen Vélkern bestimmt. Ein muslimischer Inder sagte mir einmal:
»Gemail ed-Din al-Afghani lehrte uns, uns zuerst als Muslime und dann als Inder
zu fithlen« und fuhr dann fort zu zeigen, wie sie dazu gekommen seien zu merken,
dafy sie erst Inder seien und dann Muslime. Diese Charakterisierung scheint heute
vielleicht Gemal ed-Din keine allzu bedeutende Rolle zuzuweisen 5 1ch glaube, aus
seiner Zeit heraus gesehen, lifit sie ihn doch auch an diesem Punkt als Bahnbrecher
erscheinen.

Wenn Gemal ed-Din der Uberzeugung lebte, dafl der Islam — richtig verstanden —
sich keinem wirklichen Fortschritt verschliele, so blieb die grundsitzliche theologische
Ausfiihrung und Begriindung dieser Uberzeugung im einzelnen seinem grofien Schiiler
Muhammed‘Abduh?® und dem Fortsetzer von dessen Werk, Muhammed R agid Rida?s,
vorbehalten, deren Bemiihungen um eine Losung der Aufgabe das bald stiirmischer
werdende, bald wieder gewaltsam zuriickgedringte Eindringen der neuen Gedanken
begleiteten und — allméhlich vertieft und weiter ausgebaut — schliefllich auch auf
grofiere Kreise Einflufl gewannen.

Die wesentlichen Ziige des Ergebnisses mdgen hier vorweggenommen sein. Von der
Erkenntnis aus, dafl im Laufe der Jahrhunderte mancherlei MifSbrauche in den Islam

5 1849—1905; siehe GAL, Suppl. III, 3151 .
*¢ 1865—1935; siche GAL, Suppl. III, 321f.
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eingedrungen und in ihm durch den Grundsatz des 7¢ma¢, des consensus spéterer Gene-
rationen, anerkannt worden waren, lehnen diese Méinner den fagl/id, das blinde Nach-
beten, ab, wie es in den historischen madahib, den anerkannten gesetzlichen Schul-
richtungen, auf Grund des uneingeschriankten i¢ma¢ zur Herrschaft gekommen war,
und fordern die Freigabe des igtihad, der selbstindigen Forschung aus den materiellen
Quellen des Gesetzes. Dieser igtthad aus den Urquellen soll an Stelle des alten briichig
gewordenen 7gma¢ einen den Zeitverhidltnissen und dem Gemeinwohl entsprechenden
neuen zgma¢ gewinnen. Man glaubt iiber den durch den consensus spéaterer Generationen
verdorbenen historischen Islam hinaus auf den einfachen und schlichten Urislam zuriick-
greifen zu konnen. Man weif} sich dabei in Ubereinstimmung mit einer Reihe grofler
theologischer Autorititen der Vergangenheit, die ebenfalls die Auswiichse des auf
blindem faglid beruhenden madhab-Wesens bestritten und sich weigerten, auf das
Recht des igtthad zu verzichten. Unter den bedeutenden Gestalten der islamischen
Dogmengeschichte, die der Manar, die Zeitschrift der dgyptischen Reformpartei, gerade
hierfiir gerne als Kronzeugen anfiihrt, um z. B. den Heiligenkult mit all seinem aber-
gldubischen Drum und Dran zu bekdmpfen, fallen die grofien Hanbaliten des 14. Jahr-
hunderts, Ibn Taimiya und Ibn Qaiyim al-Gauziya, besonders auf, also gerade die
Minner, auf die Muhammed ibn ¢Abd al-Wahhab und die Wahhabiten in ithrem Kampf
gegen die »Neuerungen« zuriickgriffen. In der Ablehnung solcher »Neuerungen« und in
der Begriindung dieser Ablehnung geht ja die Manar-Richtung, wie man die dgyptische
Reformgruppe nach ihrem Organ vielfach nennt, weitgehend mit den bereits erwdhnten
Wahhabiten zusammen. Es ist durchaus moglich, ja wahrscheinlich, dafl in der Tat
die wahhabitische Kritik am herrschenden Islam wie auf die indischen Neu-Mu‘taziliten
so auch auf die dgyptischen Reformer einen gewissen Einfluf} geiibt hat. Und es nimmt
nicht wunder, da§ Muhammed ¢Abduh und seine Anhédnger von ihren auf dem tradi-
tionellen Standpunkt verharrenden Gegnern gerne als Wahhabiten verunglimpft wurden.
Aber wihrend fiir die Wahhabiten die Abschaffung der bida¢ das Endziel darstellt, sie
also den Islam auf die kulturelle Stufe der Zeit des Propheten und seiner ersten An-
hinger zuriickschrauben wollen, soll sie fiir Muhammed ‘Abduh vielmehr nur einen
besseren Ausgangspunkt geben fiir einen von der gesetzlichen Kasuistik ungehemmten
Neuaufbau der gesellschaftlichen Verhiltnisse. Denn diese konnen fiir ihn nicht
Gegenstand einer fiir alle Zeiten bindenden religiosen Gesetzgebung werden; sie sind
vielmehr jeweils in einer den kulturellen Erfordernissen der Zeit und dem Gemeinwohl
entsprechenden wechselnden Form wohl nach den Grundsitzen der Religion, aber nicht
so sehr nach dem Buchstaben als aus ihrem Geist heraus zu ordnen. Das streckenweise
Zusammengehen mit wie die Abweichung von den Anschauungen der Wahhabiten hat
Goldziher sehr schon zum Ausdruck gebracht, wenn er die Manar-Richtung als Kultur-
wahhabismus charakterisiert hat. Bei dem Neuaufbau aber ist fiir die dgyptischen Re-
former — und darin unterscheiden sie sich vollends von den Wahhabiten, die ja jede
mystische Neigung grundsétzlich ablehnen, — der gegebene Wegweiser al-Ghazzali mit
seiner Forderung sittlicher Vertiefung und Verinnerlichung.

Wenn diese Grundsétze auch so sehr gemeinsames Eigentum der dgyptischen Reform-
richtung sind, dafl wir bei manchen Auflerungen und Schlufifolgerungen nicht ent-
scheiden konnen, auf welchen ihrer Fiihrer sie zuriickgehen, so sind diese, wie wir noch
sehen werden, in der Politik entsprechend ihrer Herkunft, ihrer Zeit und ithrem Wir-
kungskreis doch recht verschiedene Wege gegangen.
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In den siebziger Jahren stieg die als Folge der Reformideen einsetzende politische
Girung auf den Hohepunkt. Aus dem arabischen Gebiet erhalten wir vereinzelte merk-
wiirdige Nachrichten, die in ihrer Tragweite zundchst freilich nicht leicht zu beurteilen
sind. So klingt es recht iiberraschend, wenn wir horen, daff um 1875 ein “Aneze-Scheich
den Gedanken eines arabischen Chalifats unter dem Grof3-Scherif von Mekka ent-
wickelt haben soll2?. Man darf allerdings nicht vergessen, daf3 der Higaz stets ein Feld
der Spannungen zwischen der tiirkischen Oberhoheit und der einheimischen scheri-
fischen Regierung war. Damals gerade scheint Mekka wirklich ein politischer Unruhe-
herd gewesen zu sein?®. Wie weit man freilich hier bereits von einer national-arabischen
Bewegung sprechen kann, mag dahingestellt bleiben. Immerhin ist zuzugeben, dafl
eine solche hier einen Ansatzpunkt haben konnte. Etwas deutlicher, wenn auch immer

‘noch blaf3 genug, ist das Bild, das wir von einer geheimein Gesellschaft erhalten, die

1875 in Bairiit von arabischen Christen gegriindet wurde, aber bald auch Muslime zu
ihren Mitgliedern zihlte und wenige Jahre spéater mit schroff antitiirkischen Forderungen
hervortrat®®.

Nun trat jedoch ein Ereignis ein, das dazu bestimmt scheinen mochte, alle solche
Sonderbestrebungen zu ersticken: 1876 schenkte Midhat Pascha im Namen ‘Abd ul-
Hamids I1. dem osmanischen Reiche eine moderne liberale Verfassung nach dem Muster
der belgischen. Die jungtiirkische Bewegung schien endgiiltig den Sieg iiber die Méchte
der Tradition davongetragen zu haben. Der »Osmanismus« schien sich wirklich durch-
gesetzt zu haben. Es war ein Schein. Der russisch-tiirkische Krieg nahm seinen fiir die
Tiirkei verhingnisvollen Verlauf, er schenkte dem Sultan aber die Moglichkeit zu einem
personlichen Sieg, dem Sieg iiber die Jungtiirken, indem er ihm willkommene Gelegen-
heit bot, die Liberalen zu beseitigen und die eben verkiindete Verfassung zu suspen-
dieren. Zwar hatte der Sultan nun freie Bahn, seine panislamische Politik vorzubereiten
und auszubauen; aber die Hemmnisse, die der Osmanismus den nationalen Sonder-
bestrebungen in den Weg gelegt hatte, fielen nun weg. Der Riickschlag war vielmehr
nur geeignet, diese aufs neue anzufachen. So vernehmen wir denn durch europdische
Berichte aus den verschiedensten Gegenden der arabischen Reichshilfte bald von
Mif3stimmung, Selbstbesinnung auf die arabische Sonderart und Ablehnung der tiir-
kischen Vorherrschaft. Am eindrucksvollsten sind gewisse 1880 von der oben erwéhnten
Bairuter Gesellschaft heimlich angebrachte Maueranschldge, in denen unter Anklagen
gegen das tyrannische und unislamische Verhalten der Tiirken und Appell an das
arabische Bewuf3tsein Auf hebung der Zensur, Anerkennung des Arabischen als offizielle
Sprache, Ableistung des Militdrdienstes in der Heimat, ja kurz Autonomie oder Unab-
hingigkeit Syriens verlangt wird. In Konstantinopel vermutete man — gewif} zu Un-
recht —, daf} hinter diesem Komplott die Hand Midhat Paschas stecke, der ja 1878 zum
Statthalter von Syrien ernannt war; ganz dhnlich iibrigens, wie man 1914 — und damals
wohl begriindet — hinter den syrischen Reformklubs den Einfluf§ Kamil Paschas suchte.

In diesen Jahren mehren sich auch sonst iiberall die Anzeichen national-arabischer
Tendenz. Besondere Beachtung verdient in dieser Hinsicht Arabien selbst. In den

27 Siehe Upton, Gleanings from the Desert (London 1881), S. 238.
*8  Siehe unten und Anm. 30.
20 Sjehe G. Antonius, The Arab Awakening (LLondon 1938), S. 79ff.

30 Zum folgenden siehe J.T.von Eckardt: Deutsche Rundschau 98 (1899), S. 62f.;
C. A. Nallino, Raccolla di Scritti, III, 209{.
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siebziger Jahren scheint Mekka das Zentrum gewisser — angeblich von Zentralasien
ausgehender — panislamischer Bestrebungen geworden zu sein, die hier bald ausge-
sprochen antitiirkischen Charakter annahmen®’. Man ist' versucht, die Vorginge 1n
Arabien doch irgendwie mit dér Titigkeit Gemal ed-Din al-Afghani’s in Verbindung
zu bringen. Leider wissen wir aber iiber dessen Bezichungen zu Mekka recht wenig.
Sie reichen immerhin bis ins Jahr 1857 zuriick, in dem er den kagg ausfithrte. Wann er
»in Mekka« die panislamische Gesellschaft Umm al-Qura griindete, die ‘Abd ul-Hamid
nach einem ‘Jahre verboten habe®!, wissen wir nicht. Es ist mir auch unbekannt, was
es mit der (vereinzelten?) Notiz auf sich hat, daf} eine Schrift von Gemail ed-Din iiber
das Chalifat unterdriickt worden sei32. Wenn aber ein solcher Zusammenhang bestehen
sollte, kommt jedenfalls die antitiirkische nationalarabische Wendung, die die Stromung
in Arabien nahm, nicht auf Gemal ed-Dins Rechnung. Im Higiz und in Yemen soll
damals eine Bewegung aufgekommen sein, die dem Osmanensultan das Recht auf den
Chalifentitel absprach und diese Wiirde fiir einen Nachkommen des Propheten, also
einen Scherifen, vorbehalten wissen wollte33, Der Umstand, daf3 1880 der Grof3-Scherif
Husain ermordet wurde, wurde von manchen damit in Verbindung gebracht, daf§ er
derartigen Ansichten gehuldigt habe. Tatsache ist, daf} sich die Zentralregierung in den
nichsten Jahren — wenigstens eine Weile mit Erfolg — in Mekka stirker durchzusetzen
bemiihte®t. Aber noch 1882 wissen im Frithsommer britische Konsulatsberichte aus
Mekka die AuBlerung des Wunsches nach Freiheit zu melden®’.

Bei all dem handelte es sich jedenfalls mit um eine Riickwirkung der auflen- und
innenpolitischen Miferfolge des osmanischen Reiches. Und weitere Unruhe mag dann
in den arabischen Gebieten auch durch die Ereignisse in Agypten ausgeldst sein, wo
damals zuerst der Ruf erscholl: »Agypten den Agyptern !«

Hier hatten die einheimischen arabischen Kreise in der Armee allmédhlich Zugang
zu den Offiziersstellen gefunden; aber sie fiihlten sich — wohl nicht ganz zu Unrecht —
zuriickgesetzt hinter den Tiirken und Tscherkessen, die ja den gleichen Schichten ange-
horten, unter deren Ausbeutung die Bevolkerung des Landes bitter zu leiden hatte.
Der iiberraschende Erfolg eines Putsches von arabischen Offizieren unter Fuhrung von
Ahmed al-¢Orabi 1881 in der eigenen Sache verlockte diesen geradezu zu einer Wieder-
holung der Machtprobe, und so sah er sich fast unversehens vor grofiere politische
Aufgaben gestellt und an die Spitze einer ausgedehnten volkstiimlichen Bewegung
gedringt, die sich gegen den Einflu der Fremden im Lande, und zwar bald mehr

32 Siehe E. G. Browne, The Persian Revolution (London 1909), S. 14.
32 Sjehe G. Wilson, Modern Movements among Moslems, S. 71.

33 Leider sind die Angaben v. Eckardts iiber die Stromungen im Higaz ziemlich un-
bestimmt, jedenfalls nicht ohne weiteres zu verifizieren. Die genannten Einzelheiten tber die
Titigkeit Gemal ed-Din el-Afghanis wiirden sich gut in das von V. Eckardt gezeichnete Bild
einfiigen, der freilich den Namen von Gemal ed-Din hier gar nicht nennt. Dagegen spricht
er davon, dal eine Broschiire, in welcher Kheredin Pascha (Chair ed-Din, siche Th. Menzel
in EI II, 936 und M. S. Mzali et J. Pignon, Documents sur Khérédine: Revue Tunisienne,
N. S. No. 18ff.) die Ideen der arabischen Liga verfochten hatte, »mit Beschlag belegt und
offentlich verbrannt« wurde; auch dariiber finde ich nichts Néaheres.

31 Siehe C.Snouck Hurgronje, Verspreide Geschriften, III, 59 und 319: »it was not
until 1880, that the Shereef finally relinquished as fruitless all armed resistance to the Sultan’s
Deputies«.

35 Siehe G. Antonius, The Arab Awakening, S. 90.
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als gegen den der Tiirken gegen den der Europder wandte, die sich zur Regelung des
schweren Schuldendienstes in die innere Verwaltung einmischten. ¢Orabi Pascha war
zeitweilig der unbestrittene Herr im Lande. Aber auf die Ausschreitungen in Alexan-
drien am 11. Juni 1882 folgte am 11. Juli das britisch¢ Bombardement der Stadt und
die Besetzung des Landes durch England. Trotz dieses ungliicklichen Ausganges hat
die ¢Orabi-Erhebung ihre grofie Bedeutung als erste wirklich nationale Bewegung 1im
islamischen Orient. Gewif} trigt die Bewegung Ziige der Fremdenfeindschaft und
nimmt zeitweilig auch solche der Christenfeindschaft an, Ziige, die in der islamischen
Welt gelegentlich immer vorkamen und an sich noch nichts mit Nationalismus zu tun
haben: der Islam gibt seinen Bekennern ja stets ein gewisses Uberlegenheitsgefiihl,
das die Herrschaft oder auch nur mafigebenden Einflufl Andersgldubiger als der rich-
tigen Ordnung widersprechend empfindet und nur mit Widerstreben ertragt. Aber
diese Ziige sind nicht das Charakteristische der ¢Orabi-Bewegung, nicht das, was ihr
ihre Kraft gab. Sie stand vielmehr in unmittelbarer Beziehung zu der jungen, von
Gemal ed-Din al-Afghani eingeleiteten Reformstromung. Der Fortsetzer von Gemil
ed-Dins Werk, Muhammed ‘Abduh, galt geradezu als einer ihrer geistigen Fithrer. Zwar
billigte er die Militirrevolte und manche Handlungen ¢Orabis nicht, sondern fiirchtete
die Einmischung der Fremdmaichte, die er vermieden sehen wollte. Aber Muhammed
¢Abduh war nicht blofl ein Anwalt von kulturellem Fortschritt; man hat ithn auch als
den ersten bezeichnen konnen, der — von seinem gut islamischen Standpunkt aus —
den Gedanken des Vaterlandes vertrat und Liebe zum Vaterland forderte®®. Das war
in der Tat ein neuer Gesichtspunkt im Islam, aber einer, fiir den die Zeit in Agypten
reif war. Die ¢Orabi-Bewegung war nicht eine Wirkung des traditionellen islamischen
Selbstgefiihls, sie war vielmehr unverkennbar Ausflufl 4gyptisch-nationalen Empfindens.
Hier hatte die lange Reformtitigkeit mit dem Mittel der Erziehung durch Schule und
Presse ihre ungewollten Friichte getragen.

Es kann freilich die Frage aufgeworfen werden, ob wir das Selbstgefiihl der Agypter,
das sich damals so entschieden anmeldete und das sich seither so kréftig entwickelt hat,
als Nationalismus bezeichnen diirfen. Von einem Nationalismus kann man doch nur
sprechen, wo von einem Volkstum die Rede ist. Gibt es aber ein dgyptisches - Volk?
Sind die Agypter nicht ganz ebenso wie die Syrer oder die Irager nur ein Teil des
arabischen Volkstums? Gewif3, auch die Agypter sind Araber; und die Bewegung war
nicht etwa nur eine vaterlindische, sondern eine arabische, gerichtet in ihren Anfingen
gegen die doch ebenfalls muslimischen und agyptischen Tiirken und Tscherkessen.
Aber Agypten ist das einzige Land arabischer Zunge, das eine in sich geschlossene und
nach auflen deutlich abgegrenzte Einheit darstellt, das dem Nil seine Existenz und seine
Sonderart verdankt. Dazu hat das Land seine eigene Geschichte, nicht blofl im Alter-
tum — und an die Bliitezeit unter den Pharaonen kniipfen die nationalistischen Agypter
bekanntlich als an ihre eigene Vergangenheit gerne an —, sondern auch durch das
Mittelalter hindurch bis zur osmanischen Eroberung 1517 und nun wieder, seit Mehmed
CAli es aus dem Verband des osmanischen Reiches gelost hatte. Auch die Geschichte
aber driickt den Menschen ihren Stempel auf. Wenn ein syrischer, ein paldstinischer,
ein iragischer Nationalismus nicht moglich ist, sondern nur ein syrischer Patriotismus

36  Siehe Cheikh Mohammed Abdou, Rissalat at-Tauhid, trad. par B. Michel et Mou-
stapha Abdel Razik (Paris 1925), S. XLIf.
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oder ein arabischer Nationalismus in Syrien usw., weil es eben kein syrisches, palésti-
nisches, iraqisches Volk gibt, sondern nur ein arabisches Volk in Syrien, in Paldstina,
im Iraq, so kann man doch vielleicht von einem &gyptischen Volk reden, wenn man nur
nicht vergift, daf dieses dgyptische Volk trotz aller Sonderart doch ein Teil des ara-
bischen Volkes bleibt und sich dessen bewufit ist.

An zwei entscheidenden Punkten der islamischen Welt hatten so die Reformbestre-
bungen neue staatliche Formen sich zum Ziel gesetzt und dieses Ziel zundchst auch
schlieBlich erreicht: im osmanischen Reich und in Agypten. Das Ziel war verschieden
gewesen: in Agypten war es ein Nationalismus von besonderer ortlicher Prigung; ent-
sprechend dem iibernatioralen Charakter des osmanischen Reiches war es dort — nicht
nur fiir die Tiirken, sondern fiir alle Volker des Staates bestimmt, aber im wesentlichen
von den Tiirken erdacht und erstrebt — ein liberaler »"Osmanismus¢; in den arabischen
Provinzen des Reiches hatten die besonderen Bedingungen es gar nicht zu einer selb-
stindigen, klaren und einheitlichen Zielsetzung kommen lassen. Aber kaum hatten die
Reformer das Ziel erreicht, da wurde es ihnen in beiden Fillen jih wieder entrissen:
hier durch die Michte der alten Ordnung, dort durch das Eingreifen des Auslandes.
Der Riickschlag war sehr schwer. Er entzog der politischen Betitigung in reformfreund-
lichem Sinne im Lande den Boden: nun jede Aussicht auf Erfolg geschwunden war,
fehlte auch der Anreiz zur Suche nach neuen Formen. Im iibrigen gestaltete sich die
Lage an beiden Stellen bald recht verschieden. In Agypten wurden die Fiihrer der
nationalen Bewegung des Landes verwiesen, darunter auch Muhammed ‘Abduh, der
1882—89 Agypten meiden muflte, aber auch im Exil fiir seine Sache werben konnte:
die wihrend seines Aufenthaltes in Paris 1884 von Gemil ed-Din al-Afghéni und ihm
herausgegebene Zeitschrift al-‘urwat al-wutga bekdmpfte nun erst recht die Fremd-
herrschaft in seinem Vaterlande, und sie fand trotz aller Behinderung auch den Weg in
die Heimat; welche Bedeutung man ihr fiir die Entwicklung der nationalen Bewegung
beilegt, beweist die Tatsache, daf} sie in spiterer Zeit mehrfach wieder neu gedruckt
wurde. In der Tiirkei legte ‘Abd ul-Hamid II. zwar Wert darauf, durch Einfihrung
technischer Fortschritte sich als reformfreundlicher Herrscher zu erweisen, unterband
aber jede noch so platonische politische Bewegung in seinem Lande mit zunehmend
schrofferen Mitteln. Driickend legte sich der Terror des ‘abdulhamidischen Systems
iiber die Keime der geistigen Verjiingung. Nicht blofi jede politische Betitigung wurde
durch Zensur und Geheimpolizei niedergehalten; das ganze geistige Leben wurde
gefesselt. Es kam die Zeit, da in der Tiirkei Friedhofsruhe herrschte, da auch die Presse,
wollte sie der Zwangsjacke entgehen, ins Ausland fliichten mufite. Besonders fiir die
syrischen Journalisten, die in der arabischen Presse die Fiihrung hatten, wurde jetzt
Agypten ein Asyl, von dem aus das geistige Ringen der Araber um Freiheit und Fort-
schritt weitergefiihrt wurde. Denn England legte ja hier der literarischen Betitigung
keine zu engen Fesseln an. Fiihlte es sich doch unter Lord Cromer so sicher in Agypten,
daf es darauf verzichten konnte, sich durch kleinliche Zensurmafinahmen unbeliebt
zu machen und sich selbst Unbequemlichkeiten zu schaffen. Lag ja doch auch kein
Grund vor, die aus dem osmanischen Reiche gefliichteten Journalisten an der Auflerung
ihrer Kritik der Zustinde in der Tiirkei zu hindern. Dieses Zustromen der syrischen
Journalisten bereicherte das Bild des dgyptischen Pressewesens betrdchtlich. So trug
die Politik CAbd ul-Hamids mit zur Herauffiihrung einer Bliitezeit der arabischen Presse
in Agypten bei. Ubrigens bewihrte sich auch sonst die geschickte Weitherzigkeit der
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englischen Besetzungsmacht gegeniiber der Presse. Sie hat es zu ihrem Teil mit be-
wirkt, dafl die politischen Bestrebungen in Agypten friedlich verliefen.. So lie man
auch spater die seit 1897 einsetzende nationale Propaganda von Mustafd Kamil®? ruhig
gewihren, der seine Ziele, die Befreiung Agyptens und die Riickgabe des Sudan, auf
friedlichem Wege, durch Uberzeugung, durchsetzen zu kénnen hoffte. Nicht nur
dadurch unterschied sich diese zweite Welle des Nationalismus von der der Jahre 1881f,,
mit der sie auch in keiner inneren Verbindung stand. Wenn damals die Masse der
Fellahen begeistert hinter ¢Orabi-Pascha stand, wandte sich Mustafa Kamil vor allem
an die stidtische Bevolkerung, besonders an die moderne Intelligenz. Wihrend die
“Orabi-Bewegung zunichst gegen die Tiirken gerichtet war, suchte Mustafd Kamil
Riickhalt an der ganzen islamischen Welt, erkannte den tiirkischen Sultan ausdriicklich
als Chalifen und Oberhaupt des Islam an und forderte dessen panislamische Bestre-
bungen. Die Zeitung al-Liwa’, die Mustafa Kamil seit 1900 herausgab, war bald das
beliebteste und einflulreichste Blatt Agyptens. In kurzer Zeit war es ihm gelungen,
die Masse des dgyptischen Volkes ein zweites Mal unter der nationalen Parole zu
sammeln, als er 1908 durch einen vorzeitigen Tod aus seiner Arbeit herausgerissen
wurde. Mit seinem Tode aber verfiel sein Werk, das zuletzt Lord Cromer doch noch
Besorgnis eingeflofit hatte, scheinbar vollig fruchtlos.

Auch in der Tiirkei aber lief} sich trotz aller Bemiihungen ¢Abd ul-Hamids der Funke,
der einmal entziindet war, nicht mehr ganz ersticken. Der Einbruch der neuen Ideen
war so tief gegangen, daf sie sich, ihren eigenen Gesetzen folgend, weiter entwickelten.
So begegnen wir in einer Zeit, in der die Agenten des ‘abdulhamidischen Systems auch
in der harmlosen schénen Literatur auf versteckte politische Zielsetzung fahnden und
sie damit immer mehr lahmlegen, doch bisweilen neuen Ténen. In Mehmed Emin
ersteht dem tiirkischen Volke ein Dichter, der den einfachen ehrlichen Mann aus dem
Volk mit seiner Tagesarbeit und seinen Sorgen in anschaulichen Bildern zeichnet, damit
aber auch vernehmlich zu ihm spricht, und der andererseits in dem aus Anlaf} des
griechisch-tiirkischen Krieges geschaffenen Gedicht: »Ich bin ein Tiirke. Grof} ist mein
Glaube, mein Geschlecht«, den Tiirken eine Art nationale Hymne schenkt. Es fiihrt
eine gerade Entwicklungslinie von Namiq Kemal, der wohl auch als Tiirke fiihlte,
ohne sich dessen schon klar bewufit zu werden, zu Mehmed Emin, bei dem das
tiirkische nationale Bewuf3tsein zu voller Klarheit durchgedrungen ist. Wenn Mehmed
Emins echt volkstiimliche tiirkische Gedichte ungehindert erscheinen konnten, so
verdanken sie es der Tatsache, dal sie durchaus unpolitisch waren. Jede politische
Betitigung aber mufite das Licht des Tages scheuen. Wenn keine Flamme lodern
durfte, so glomm der Funke eben unter der Asche weiter. Anlal zu politischen Sorgen
und Wiinschen gab es ja genug: das Verbot reizte vielleicht erst recht zur Arbeit im
Verborgenen. Wenn man sich nicht laut duflern durfte, fand man sich in geheimen
Organisationen zusammen, im Komitee fiir Einheit und Fortschritt, das nicht nur
im Ausland zahlreiche Mitglieder zéhlte, sondern auch in der Heimat wachsenden An-
hang gewann, zumal im Offizierskorps, das ja schon durch seine moderne Ausbildung
neuzeitlichen Ideen besonders aufgeschlossen war und die traurige auflenpolitische
Lage des Reiches mit verbissenem Ingrimm beobachtete. Und die Mitgliedschaft
dieser Organisation war nicht auf Tiirken beschrinkt; es waren auch Araber darunter,

37 1874—1908; siehe GAL. Suppl. III, 332f,
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selbst bis in die Leitung hinein. Fiir manche von ihnen sollte diese Teilnahme eine
Schule unterirdischer politischer Betitigung werden, die ihnen spdter noch sehr zu-
statten kam. Man denke nur an die Rolle, die so viele ehemalige tiirkische Offiziere
spiter in der arabischen Sache spielen sollten, unter denen manche nachweislich schon
damals im Komitee hervorgetreten waren: es sei hier nur an ‘Aziz ‘Ali al-Migri®®
erinnert.

Auch fiir die arabische Reichshilfte kénnen Stimmen national bewufiter Stromungen
eigentlich nur im Ausland vernehmbar werden. Freilich ist es schon in der geogra-
phischen Lage des tiirkischen Siedlungsgebiets wie in der ganzen Geschichte des
Tiirkentums begriindet, daf} dieses im ganzen sehr viel entschiedener von der Mo-
dernisierungstendenz durchdrungen war, wihrend die muslimischen Araber tiefer in
der islamischen Tradition wurzelten, die ihren arabischen Ursprung nicht verleugnen
kann, die arabischen Christen aber zwar fiir die aus dem Abendland kommende moderne
Weltauffassung recht empfinglich, aber eben durch ihre Religion wieder von ihren
muslimischen Volksgenossen geschieden waren. Eine merkwiirdige Gestalt aus dieser
Zeit, ein Mann, dessen Schriften teilweise vielleicht erst nach semem 1903 erfolgten
Tode zu voller Wirkung kamen, der jedenfalls heute als ein wichtiger Vorkdmpfer
der national-arabischen Sache anerkannt ist, ist der Syrer ‘Abd ar-Rahman al-Kawa-
kibi®® aus Haleb, der — wie so viele seiner Landsleute — vor dem Regime ‘Abd ul-
Hamid’s nach Cairo auswich. In dem unter dem Titel Umm al-Qura erschienenen
Protokoll eines fingierten allgemeinen islamischen Kongresses zu Mekka*® im Jahre
1898, das iibrigens hin und wieder in der Literatur als echt angesehen wurde*!, predigt
er eine durchgreifende Reform des Islam, um ihn mit allen Erfordernissen der Gegen-
wart in Einklang zu bringen. Er erscheint hier zunichst durchaus als ein Verkiinder
der panislamischen Gedanken Gemil ed-Din al-Afghdni’s. Aber seine Schrift zeigt
zugleich, wie unmittelbar ein Weg vom Panislamismus zu einem arabischen Nationalis-
mus fithren konnte: denn wenn er gleichzeitig aus der Verbundenheit der Araber
mit der Entstehung und Ausbreitung des Islam die Folgerung zieht, daf sie eine
besondere Aufgabe unter den muslimischen Vélkern haben, und — entsprechend
dem islamischen Gesetz — die Schaffung eines arabischen Chalifats unter einem
Chalifen aus dem Stamme Qorai$ fordert, so wird er damit wirklich auch zum direkten
Vorldufer des arabischen Nationalismus. Wenn ihm auch die Griindung einer ge-
heimen politischen Gesellschaft zugeschrieben wird*?, von der wir im iibrigen nichts
Niheres erfahren, so scheint al-Kawakibi jedenfalls sehr viel mehr politischer Theo-
retiker als Praktiker gewesen zu sein.

38 UUber ihn sieche BASI, S. 452, 460ff., bes. Anm. 106.
39 1849—1903; siehe GAL Suppl. III, 379f.; G. Antonius a.a.O., S.951f.

10 “Der Gedanke eines islamischen Kongresses lag damals bereits in der Luft, vgl. Wdl 23
(1941), S. 123f.

11 Sjehe Annuaire du Monde Musulman, II (1925), S.355; A.Sanhoury, Le Califat
(Paris 1926), S. 558.

12 Der einzige Beleg hierfiir ist, soweit ich sehe, K. T. Khairallah, Le probleme du Levant.
Les régions arabes libérées (Paris 1919), S.24. Ob diese Notiz nicht auf einer Kombination
der Tatsache, daB al-Kawakibis Buch Umm al-Qura in den Entwurf eines Programmes fur
eine solche Gesellschaft ausmiindet, mit der anderen beruht, daf} Gemal ed-Din el-Afghani
die Griindung einer Gesellschaft mit dem Namen Umm al-Qura in Mekka zugeschrieben wird
(vgl. oben S. 27)?
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Dagegen begannen kurz nach der Jahrhundertwende, von Minnern ganz anderen
Schlages eingeleitet, die ersten Bemiihungen um die Vorbereitung einer arabischen
Erhebung. Die 1904 von dem christlichen Syrer Negib al-cAziri*® gegriindete lgue
de la patrie arabe, deren Ziel die Schaffung eines selbstindigen arabischen Reiches
aus den arabischen Provinzen der Tiirkei war, verdient schon darum besondere Be-
achtung, weil sie die arabische Frage vor das europdische Forum brachte dank der
propagandistischen Unterstiitzung, die sie bei dem franzésischen Schriftsteller Eugéne
Jung fand; sie erregte im Abendland erhebliches Aufsehen und ist auch in die euro-
pdischen Darstellungen der Entwicklung der arabischen Nationalbewegung eingegangén.
Nach den Angaben aus arabischer und tiirkischer Quelle wurde diese Griindung aber
kaum von wesentlicher Bedeutung fiir den Fortgang des arabischen Nationalismus.
Wenn Negib al-‘Aziiri auch selbst an den spiteren nationalistischen Organisationen
beteiligt war, so spielte er doch ganz offenkundig hier keineswegs die grofie Rolle, die
ihm die auf seinen eigenen Mitteilungen beruhende Schilderung E. Jungs zuschreibt.

Negib al-CAziiri war der Verwirklichung seiner Pldne nicht wesentlich niher ge-
kommen, als ein Ereignis eintrat, das die ganze Lage mit einem Schlage inderte:
die jungtiirkische Revolution von 1908. Sie machte dem Terror-System des Sultans,
unter dem die ganze Bevilkerung gelitten hatte, ein Ende und zwang ihn zur Wieder-
einfiihrung der Verfassung von 1876. Unter den Menschen aller Schichten und
Rassen herrschte heller Jubel. Das Wort »Verfassung« wirkte wie ein Zauberwort,
von dem man die Beseitigung aller Ubel erwartete. Man glaubte an ein goldenes Zeit-
alter von Gliick, Freiheit und Briiderlichkeit. Es ist begreiflich, daf3 im Taumel der
ersten Begeisterung die stillen Umtriebe auch der ligue de la patrie arabe eingestellt
wurden. Freilich folgte nur zu bald eine bittere Erniichterung. Die Revolution war
— wie so mancher entscheidende Schritt auf dem Wege der Reform — ausgeldst,
um einer drohenden oder doch befiirchteten Einmischung der Michte zuvorzukommen.
Aber — ebenfalls wie so oft — niitzten die Nachbarn die mit jeder Revolution ver-
bundene augenblickliche Schwichung der Tiirkei aus, um eigene Vorteile zu erlangen.
Das Land konnte nicht mehr zur Ruhe kommen. Aber schlimmer war die Schwiche
im Innern. Die Revolution war glinzend gelungen dank der Energie der reform-
freundlichen Offizierskreise. Aber diese Offiziere waren keine Politiker. Und auch
sonst hatte die Organisation der Jungtiirken, das Komitee fiir Einheit und Fort-
schritt, wohl politische Theoretiker, aber keine Minner der politischen Praxis. Sie
tiberlieflen die Regierung daher zunidchst alten bewihrten Staatsminnern, die doch
innerlich kaum wirklich Anhénger ihrer Auffassungen waren, wihrend sich die Leitung
des Komitee’s im Hintergrund hielt. Die gewihlten Abgeordneten bekannten sich
wohl iiberwiegend zum Komitee fiir Einheit und Fortschritt, aber darunter waren
manche, die in Wahrheit gar keinen festen Standpunkt hatten. Die Komitee-Partei
legte den stirksten Nachdruck auf den Programmpunkt der Einheit und glaubte ihn
am besten gewahrt durch eine moglichst straffe Zentralisierung der Verwaltung. Da-
mit aber waren keineswegs alle vollig einverstanden; es gab auch Politiker, denen
fiir einen Volkerstaat wie das osmanische Reich weitgehende Dezentralisierung das
Gewiesene schien. Es bildete sich neben der Partei fiir Einheit und Fortschritt die
Gruppe der sogenannten Liberalen, die vor allem fiir Dezentralisierung eintraten.

¢ Uber ihn vgl. BASI, S. 446fF. und 455.
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Und da die Parteizugehorigkeit vielfach ebensosehr durch persénliche Momente wie
durch politische Uberzeugung bedingt war, ging eine Scheidelinie zwischen Zentra-
listen und Dezentralisten auch mitten durch die Mehrheitspartei. Besonders bei den
 nichttiirkischen, zumal den arabischen Abgeordneten waren im Grunde die meisten
Anhiinger der Dezentralisation. Zundchst begrifiten die Araber natiirlich die Mog-
lichkeit, auch wieder offen fiir ihre eigenen Belange eintreten zu konnen. Das spielte
sich vor allem in Gesellschaften und Biinden# ab, die mit Billigung oder gar Teil-
nahme der regierenden Partei zur Pflege der kulturellen Interessen der Araber ge-
griindet wurden. Nun ist der Unterschied zwischen kulturellen und politischen Fragen
u. U. ein flieBender. Und es war naheliegend, daf} die 6ffentlich angegebenen und
auch wirklich gepflegten kulturellen Bestrebungen von manchen als Deckmantel
fiir stille politische Betitigung beniitzt wurden, die nicht immer streng loyal war.
Andererseits hegten die Jungtiirken, die ja die Wege unterirdischer politischer Wiihl-
arbeit aus eigener Erfahrung sehr gut kannten, stets lebhaftes Mifitrauen gegen die
Nichttiirken. So wurde denn die gleich nach der Revolution 1908 unter grofier
Begeisterung gegriindete »arabisch-osmanische Verbriiderung« al-ich@’ al-Carabi al-
Cosmani nach dem reaktiondren Putsch 1909 verboten, weil angeblich eine Anzahl
von Mitgliedern an diesem Putsch beteiligt war. In den nichsten Jahren entstand
dann eine ganze Reihe solcher Gesellschaften, teils ffentlich bekannte und anerkannte,
rulturellen Zielen dienende, die aber auch einen Unterschlupf politischer Wirksamkeit
bieten konnten, teils solche, die von vornherein politische Pline verfolgten und im
Geheimen arbeiten mufiten, bald im Inland, bald auch im Ausland gegriindet, wo
man sich naturgemif freier bewegen konnte und doch, wie wieder die Jungtiirken
erprobt hatten, genug Moglichkeit hatte, auf die Heimat zu wirken. Je unerquicklicher
die duferen und inneren Verhiltnisse der Tiirkei wurden, desto entschiedener wurden
begreiflicherweise gewisse arabische Kreise in ihren Forderungen und Methoden.
Ein besonders wunder Punkt in der Haltung der Jungtiirken war, dafl sie zwar nach
wie vor sich formell zum »Osmanismus« bekannten, einem Ideal, das ja von Beginn
an den Arabern nicht so sehr am Herzen lag, das sie aber in Wahrheit immer mehr
national-tiirkisch ausdeuteten: so lief ihre Zentralisierungspolitik ungliicklicherweise
praktisch teilweise geradezu auf eine Tiirkisierung hinaus, was selbstverstidndlich
bei den Arabern auf heftigen Widerstand stoffen mufite.

Die Geschichte der politischen Bestrebungen der Araber in dieser Zeit, ‘'die — wie
angedeutet — zum guten Teil eine Geschichte der verschiedenen arabischen Gesell-
schaften ist, ist recht verwickelt. Ihre Wandlungen waren mit bestimmt durch Ver-
inderungen in der Politik der Zentralregierung in Konstantinopel. Auflerdem fehlte
es den Arabern noch mehr als den Tiirken an einer klaren und geschlossenen politischen
Zielsetzung. Die Einstellung der verschiedenen an der Politik interessierten arabischen
Kreise war sehr mannigfaltig, nicht selten durch rein personliche Motive beeinflufit.
Diese Kreise waren eben auch sehr bunt zusammengesetzt. Da standen reiche mus-
limische Grundbesitzer neben christlichen Literaten, kleine Dynasten mit Hausmacht-
interessen neben unzufriedenen, verirgerten Offizieren und Staatsbeamten, muslimische
Theologen alter Bildung neben aufgeklirten jungen Studenten oder entwurzelten

st UUber diese vergleiche vorliufig das in meinem Aufsatz »Arabische politische Gesell-
schaften bis 1914« in BASI S. 439ff. zusammengetragene Material.
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Gliedern eines intellektuellen Proletariats. Besonnene Minner des praktischen Lebens
waren zusammengewlirfelt mit unentwegten geborenen Revolutiondren und unklaren
Phantasten. So verschieden die Menschen waren, so verschieden auch die Griinde der
politischen Unzufriedenheit. Personliche Miflerfolge im Staatsdienst, ehrgeizige
Trdume vornehmer Aristokraten einten sich mit reaktioniren Wiinschen eines alt-
hergebrachten Traditionalismus und halbverstandenen humanitiren oder nationa-
listischen Phrasen abendléndischen Ursprungs zu einer bunten Mischung gemeinsamer
Turkenfeindschaft. All dem war gewifl von Beginn an ein gut Teil ehrlichen, oft
aber recht unpraktischen nationalen Idealismus beigemengt. Es ist begreiflich, daf}
die Stimmen aus dem Reformlager hiufig ein recht disharmonisches Konzert abgaben.
Was alle einte, war eine Ablehnung der tiirkischen Vorherrschaft und die Forderung
einer gewissen inneren Autonomie der arabischen Reichsteile, die bei manchen freilich
schon frith in den Wunsch voélliger Loslosung von der Tiirkei iiberging. Sie alle aber
machten sich — dementsprechend — iiber die Zukunft ihre eigenen Gedanken. Manche
muslimische Kreise waren wohl noch, in panislamischen Gedanken befangen. Viele
in alter Tradition verwurzelte Muslime dachten zunichst gar nicht an eine Trennung
vom Reich; anderen mag die Idee eines arabischen Chalifats vorgeschwebt haben,
vielleicht sogar schon mit einem Scherifen von Mekka als Chalifen an der Spitze?>.
Den arabischen Fiirsten war es sicher in erster Linie um die Stirkung ihrer Haus-
macht zu tun. Am stirksten durchdrungen vom modernen Nationalismus waren
zweifellos die arabischen Offiziere dank der im osmanischen Heere lingst eingebiirgerten
Schulung im abendlidndischen Geist. Eine innere Unsicherheit verriet es, dafl viele
Kreise vor allem auf die Hilfe des Auslandes rechneten: gewisse christliche arabische
Elemente richteten ihre Blicke nach wie vor auf Frankreich als Schutzmacht, wiahrend
es auch Muslime gab, die an das britische Weltreich als Helfer und Beschiitzer, u. U.
sogar an ein britisches Protektorat dachten. Die Griinde sind sehr naheliegend: einmal
glaubte man an England einen Riickhalt gegeniiber der traditionellen Begiinstigung
der Christen, zumal der Maroniten durch Frankreich zu haben; andererseits lockte

wenigstens die groflarabisch denkenden Kreise der unter englischer Agide mogliche
Zusammenschlufl mit Agypten.

Einige unter jenen arabischen Gesellschaften, denen meist wenige fithrende Persén-
lichkeiten ihren Stempel aufzudriicken vermochten, verdienen um ihrer besonderen

*> Vgl. zu dem Gedanken eines Chalifats der Scherife von Mekka die von G. Jaschke in
WdI 25, S. 161, Anm. 17 beigebrachten Belege; weiter E. Jung, La révolte arabe, I, 106, 112,
117. C. Snouck Hurgronje, Verspreide Geschriften, III, 323 hat gewifl recht mit der Be-
merkung, dafl solche Pline eine grofiere Rolle in europiischen Kopfen gespielt haben als in
der Wirklichkeit des Orients. Wir sahen immerhin oben, dafl der Gedanke schon 1875 von
arabischer Seite geduflert wurde. Sehr auffallend sind die Angaben von K. T. Khairallah,
Le probléme du Levant, S. 32f. (sie ist sichtlich aus dieser zweifelhaften Quelle libernommen
von Fr. Cataluccio, Storia del Nazionalismo arabo, S.53), wonach bereits 1911(!) zahl-
reiche arabische Abgeordnete mit Tilib an-Naqib (s. BASI, S. 458, Anm. 81) den Husain
von Mekka als Chalifen anerkennen wollten. Ich muf3 gestehen, dafl mir diese Behauptung
oder mindestens die Ubersetzuhg der betreffenden Stelle ins Franzosische zweifelhaft erscheint.
Daf sich Snouck Hurgronje a.a. O. mit seinem Urteil iiber die Einsicht der Scherife in die
Sinnlosigkeit einer Aspiration auf das Chalifat getduscht hat, beweist die Korrespondenz Hu-
sains mit Mac Mahon und sein spéteres Verhalten. Bei der gelegentlich ebenfalls ventilierten Idee,
das Chalifat dem &gyptischen Fiirstenhaus zu iibertragen (E. Jung, La révolte arabe, I, k121,
La vérité sur la question syrienne — Stamboul 1916 — S. 6, Cataluccio, S. 41), kann man
doch nicht wohl von einem »arabischen« Chalifat sprechen.
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Bedeutung willen hier kurze Erwdhnung. Die 1912 in Cairo geschaffene »osmanische
Dezentralisationspartei« lg-merkeziya konnte eine hervorragende weitgespannte Organi-
sation aufbauen, die schliellich ein Sammelbecken der Bestrebungen all jener Gesell-
schaften wurde, die gegenseitig zum Teil gar nicht von ihrem Bestehen wufiten. Von
ihr scheint auch das Bairiiter Reform-Komitee angeregt gewesen zu sein, das sich Ende
1912 wihrend des Grof3-Vezirats des mehr liberal eingestellten Kamil Pascha aus
Arabern aller Bekenntnisse bildete und im Februar 1913, als der Wind in Konstan-
tinopel bereits wieder imgeschlagen war, mit einem grofien Reformprogramm hervor-
trat: es sah weitgehende Autonomie fiir die arabischen Provinzen des osmanischen
Reiches vor, mutete beinahe wie eine zeitgemifle Wiederaufnahme der Forderungen
an, die 1880 vorzeitig in derselben Stadt schon aufgestellt worden waren, und fand
auch in anderen Orten Syriens und des ¢Iraq Widerhall. Durch den in Cairo lebenden
syrischen Schaich Muhammed Rasid Rida*¢, den Herausgeber des Manar und Fort-
setzer des theologischen Werkes von Muhammed ‘Abduh, einen Mann, dem man
schon friith nahe Beziehungen zu England nachsagte®?, der gegeniiber dem lokal ge-
farbten #gyptischen Nationalismus stets die gemecin-arabische Sache vertrat, an-
scheinend vom Panislamismus ausgegangen, spiater durch alle politischen Wand-
lungen 48 hindurch ein eifriger Forderer aller national-arabischen Tendenzen war,
wurde auch eins Verbindung der ld-merkeziya mit den halb selbstindigen Emiren
der arabischen Halbinsel hergestellt*®, die man 1914 sogar zu einem Kongref} zu-
sammenzufithren hoffte.

Wenn der Rahmen der lg-merkeziya sehr weit gespannt war, so daf} fast alle fir
den nationalen Gedanken wirkenden Kreise zu ihr in irgendwelcher Beziehung standen,
beschrinkten sich zwei geheime Gesellschaften durch den strengsten Mafistab, der
an die Zuverlissigkeit und Disziplin der Mitglieder angelegt wurde, bewufit auf einen
ganz engen Kreis von Eingeweihten. Die eine, die 1911 in Paris von dortigen arabischen
Studenten gegriindete »jungarabische Gesellschaft« al-gam‘iya al-‘arabiya al-fatat,
war an der Einberufung des 1913 in Paris abgehaltenen arabischen Kongresses maf3-
gebend beteiligt, der zwar manche Unreife und Unklarheit unter den Arabern deutlich
erkennen lief und durch die geschickte Politik der Tiirken einen ziemlich dirftigen
Ausgang nahm, sich in der Folgezeit aber doch als ein Markstein in der Entwicklung
der arabischen Bewegung erweisen sollte®®. Eine Reihe von Minnern aus diesem
Kreise sollte spiter noch eine fithrende Rolle spielen. Und dem 1914 in &hnlich straffer
Form organisierten al-Cahd »Bund¢, der sich fast ausschliefilich aus arabischen Offi-

16 Siehe oben Anm. 26. Uber seine politische Stellung vgl. auch Koloniale Rundschau 33
(1942), S. 68f{.

47 Vgl. M. Hartmann, Reisebriefe aus Syrien, S.92; E. Jung, La révolte arabe, 11, 26;
dazu aber auch Der Islam, XIX, 161.

i8 Er arbeitete zeitweilig eng mit dem Scherifenhaus zusammen — war er doch der Vor-
sitzende des syrischen Nationalkongresses, der 1920 in Damaskus. Faisal zum Konig ausrief
(siche OM. XV, 478) —, wandte sich aber schliellich entschieden dem Ibn Sa‘ad zu, nachdem
seine theologische Richtung ja seit jeher eine innere Verwandtschaft mit den Wahhabiten nicht
verleugnet hatte.

19 Sjehe La vérité sur la question syrienne, S. 102: Beziehungen zum Idrisi, zum Schaich
von Kuwait, zum Ibn Sa‘dd u.a. Wenn in dem tirkischen Rotbuch von Beziehungen zu den
Scherifen von Mekka gar nicht die Rede ist, ist der Grund gewifl der, da3 zur Zeit der Ab-
fassung des Rotbuches Husain noch nicht offiziell mit der Tiirkei gebrochen hatte. Vgl. auch
REI. VI (1932), S. 205.




e -

Alelw

36 : R.oHartmann:

zieren der tiirkischen Armee, vornehmlich Iragern, zusammensetzte, war, wie Wwir
noch sehen werden, spiterhin eine noch grofiere Bedeutung vorbehalten.

Das war der Stand der Dinge, als der erste Weltkrieg ausbrach. Es ging eine tiefe
Girung durch weite Kreise des arabischen Volkes. Das Bild war freilich ein ziemlich
wirres. Noch zeichnete sich — jedenfalls von auflen gesehen — keine einheitliche
Linie der zukiinftig moglichen Entwicklung ab. Aber diese Girung war wohl not-
wendig. Es mufiten sich erst Schlacken absetzen, ehe sich eine geschlossene Bewegung
herausliutern konnte. Man darf nicht vergessen, daf8 die Zeit bis 1908 ja kaum eine
Maoglichkeit der Schulung bot, die nun in etwas iibereiltem Tempo nachgeholt werden
mufite. Und schlieBlich ist kaum je eine revolutionire Bewegung von unerfreulichen
Begleiterscheinungen frei, die erst iiberwunden werden miissen. Vom spéteren Verlauf
der Dinge aus gesehen ist wohl zu erkennen, dafl die Araber die Zeit ausgeniitzt haben.
Die beiden zuletzt genannten Gesellschaften, deren Tatigkeit, ja Existenz zundchst
vollig geheim geblieben war, haben ganz wesentliche Arbeit geleistet, um die wilde
Stromung in ein festes Bett zu lenken und zu niichterner, aber auch entschlossener
und disziplinierter Vorbereitung anzuleiten.

Auch an denTiirken selbst waren die Jahre der Unruhe nicht ohneWirkung vorbei-
gegangen. Zwar hatte die Partei fiir Einheit und Fortschritt duflerlich die osmanische
Staatsidee nicht aufgegeben; aber ohne dafl man sich dessen klar bewufit wurde,
legte man den Osmanismus mehr und mehr im Sinne eines tiirkischen Nationalismus
aus. Der tiirkische Nationalgedanke, wie er sich von Namiq Kemal iiber Mehmed
Emin zunichst in der Literatur deutlich herausgeschilt hatte, drang auch in die Politik
ein, nachdem er fiir weite Kreise bereits eine Selbstverstindlichkeit geworden war.
Gerade dies letzte sollte sich — nach weiten Um- und Irrwegen — als eine wichtige
Vorbereitung fiir eine spitere Entwicklung erweisen.

Der erste Weltkrieg fiihrte zu einer iiberstiirzten Entwicklung und stellte den ara-
bischen Nationalismus rasch vor folgenschwere Entscheidungen. Die Gegner der
Tiirkei begannen alsbald auf das Ziel hinzuarbeiten, eine Erhebung der Araber gegen
die Tiirken zuwege zu bringen, und setzten damit besonders bei den Vasallenfiirsten
der arabischen Halbinsel ein, die ja in ihrem Machtbereich ziemliche Unabhingigkeit
und damit Handlungsfreiheit genossen. Zwar blieben die Verlockungen bei dem schon
vorher durch Abmachungen mit England verbundenen Emir der Wahhabiten ‘Abd
el-CAziz b. Sacid, nachdem er Anfang 1915 gegen seinen alten Rivalen, den Ibn Rasid,
eine leichte Schlappe erlitten hatte, erfolglos; suchte er doch dngstlich jeder Moglich-
keit einer Einmischung der Fremden in seine inneren Angelegenheiten vorzubeugen.
Mehr Erfolg war den britischen Bemiihungen bei der Scherifen-Dynastie von Mekka,
dem regierenden Emir Husain und seinen Sohnen, beschieden, die schon Beginn 1914
bei Kitchener vertraulich sondiert hatten, ob sie wohl bei einem Konflikte mit den
Tiirken auf britische Unterstiitzung wiirden rechnen kénnen. Nach der bekannten
Husain-Mac Mahon-Korrespondenz brach der Aufstand Husains im Juni 1916 offen
aus. Er schien zunichst ftur eine Revolte des Scherifenhauses im Higaz; aber er
wuchs sich in der Tat zu einer nationalen Erhebung der Araber in den weiten zum
osmanischen Reich gehdrenden arabischen Liandern aus. Diese Lénder litten ja unter
den Kriegsverhiltnissen in besonderem Mafle, was natiirlich auf die allgemeine

o Siehe ‘Wdl: 23, 5. 126&:
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Stimmung der Araber wirkte. Nun war den tiirkischen Behorden reichlich schwer
belastendes Material gegen eine Reihe von fiihrenden Personlichkeiten der arabischen
Bewegung in die Hinde gefallen. Zwar warteten sie zundchst ab, wie sich die Araber
im Kriege verhalten wiirden. Und gewisse besonders gut disziplinierte Gruppen,
wie die genannten gamCiyat al-fatat und al-‘ahd, scheinen auch zu Anfang vor iiber-
eiltem Handeln gewarnt, ja — im Mifitrauen gegen die Absichten der Grofiméchte —
u. U. Zusammengehen mit der tiirkischen Regierung empfohlen zu haben. Auf der
anderen Seite bekamen die Tiirken doch auch Wind von bedenklichen Umtrieben.
Und es kam zu dem groflen Prozefl vor dem Kriegsgericht der IV. Armee in Syrien,
in dem zahlreiche Araber, z. T. aus den angesehensten Kreisen, zum Tode verurteilt
wurden. Diese Urteile und die 6ffentliche Vollstreckung einer Reihe von ihnen stei-
gerten noch die Erbitterung.

Husain trat von allem Anfang an als der Verfechter der gemeinarabischen Sache
auf und hatte in seiner Korrespondenz mit MacMahon die Freiheit aller arabischen
Gebiete des Reiches — natiirlich unter seiner Fithrung — verlangt. Er war zundchst
zweifellos durch personlichen und dynastischen Ehrgeiz getrieben; ja es ist anzu-
nehmen, dafl ihm, dem Nachkommen des Propheten, selbst schon der Traum vor-
schwebte, der Griinder eines neuen arabischen Chalifates zu werden. Wie fern thm
im Grunde die doch in einer neuen Gedankenwelt wurzelnde nationale Idee lag, das
beweist besser als alles andere die Proklamation vom 25. Sa‘ban 1334 = 26. Juni 1916,
mit der er sich von den Tiirken, d. h. wie er sagte, von der Partei fiir Einheit und Fort-
schritt, lossagte®: sie erschopft sich darin, den Leitern der Tiirken Verstofie gegen
die traditionell-orthodoxe Auffassung des Islam, Entweihung des Heiligtums von
Mekka und Grausamkeit gegen Muslime — will sagen: die vom Kriegsgericht der
IV. Armee Verurteilten und ihre Angehorigen — vorzuwerfen. Trotzdem darf man
den arabischen Aufstand wohl als eine national-arabische Sache ansehen. Denn es
scheint, dafl Husain in der Tat im Einvernehmen mit den geheimen Gesellschaften
gamSiyat al-Carabiya al-fatat und al-‘ahd handelte, ja, dafl die Forderungen, die er
betreffs der Unabhingigkeit der arabischen Gebiete an Mac Mahon stellte, nur der
Niederschlag einer Denkschrift jener Gesellschaften waren®, in die Husains Sohn
Faisal 1915 in Damaskus aufgenommen worden war. Wenn diese Behauptung von
G. Antonius richtig ist — und ich sehe keinen Grund, die Richtigkeit zu bezweifeln —,
so kliart die Tatsache nicht nur die Rolle, die Husain tatsichlich spielte; dariiber
hinaus hat der erste Brief Husains dann die Bedeutung, dal er die Ziele, die den
national bewufiten Arabern vorschwebten, zu deutlichem Ausdruck bringt. Gerade
jene beiden Gesellschaften bestanden ja aus liberzeugten Anhdngern des Nationalismus,
die durchaus in moderner Gedankenwelt leben und denen die etwas verschwommenen
Ideen mittelalterlich-islamischer Tradition, wie sie aus Husains Proklamation sprechen,
gar nichts bedeuteten. Sie waren zugleich — wie die Mitglieder des “ahd schon durch
ihren Beruf als Offiziere — energische, auf praktisches Handeln gerichtete Manner
und teilweise schon in der tiirkischen Armee im Komitee fiir Einheit und Fortschritt

51 Sje ist in englischer Ubersetzung wiedergegeben bei C. Snouck Hurgronje, Revolt
in Arabia (New York 1917); tiber ihren Inhalt vgl. Beitrige zur Kenntnis des Orients, XV
(1909), S. 22ff. :

52 Diese Zusammenhinge aufgezeigt zu haben, ist das Verdienst des ofter genannten Buches
von Antonius, der sich auf persdonliche Informationen von autoritdrer Stelle berufen kann.
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fiir ihre besonderen Aufgaben vorbereitet und geschult. Diese Offiziere haben dann
Husain und Faisal eine Art reguldrer Armee geschaffen und bildeten spiterhin noch
den festen Kern, auf den sich Faisal in Damaskus und schliefllich in Baghdad
vornehmlich stiitzen ‘konnte. Die Ausdehnung, die die aufstindische Bewegung
nahm, macht erst deutlich, wie griindliche Vorarbeit die geheimen Gesellschaften
geleistet haben miissen, und welch tiefe Wurzeln die nationale Bewegung schon
geschlagen hatte.

Es ist selbstverstindlich, dafl die Vorstellungen, die diese Kreise mit dem Begriff
der arabischen Freiheit verbanden, erheblich abwichen von denen, die sich Husain
machte. Wir kennen dessen Anschauungen wohl nicht im einzelnen. Aber was wir
gelegentlich davon erfahren, geniigt, um uns ein ungeféhres Bild zu geben. Wie er
sich z. B. die Stellung der Fiirsten der arabischen Halbinsel dachte, dafiir haben wir
einen nachtriglich fast komisch wirkenden Beleg in einem Entwurf von seiner Hand
vom 21. November 1918, den Hafiz Wahba spiter veroffentlicht hat®. Ihm schwebte
wohl ein arabischer Staatenbund vor, hauptsichlich repriasentiert durch seine S6hne
als Fiirsten der wichtigeren Linder unter seiner obersten Leitung. Und es ist kenn-
zeichnend, dafl er — offenbar einem alten Traume folgend — den Gedanken in letzter
Stunde noch insoweit zu verwirklichen suchte, als er im Méirz 1924 den Chalifentitel
annahm, kurz ehe er aus seinem Konigreich Higaz vertrieben wurde. Doch fiir die
Jahre des Kampfes traten diese Sonderziele in den Hintergrund zuriick. Und wenig-
stens Faisal scheint, vermutlich unter dem Einflu} jener Kreise des ‘akd und wohl
bestarkt durch T. E. Lawrence, selbst vom nationalen Gedanken ergriffen worden
zu sein, dem er gewify schon dank dem Abstand der Generationen leichter zuginglich
gegeniiber stand als sein Vater.

Der Kampf der Waffen endete mit einem vollen Erfolg. Den Krieg hatten die
Araber gewonnen; den Frieden verloren sie. Die Tiirken allerdings waren sie los
geworden, die Tiirken, die iibrigens schon wihrend des Krieges, enttduscht iiber die
Haltung der Araber, sich mit dem Gedanken eines Verzichtes auf die arabischen
Reichsteile abzufinden anfingen, aber freilich erst noch in der Begeisterung tiber die
erst jetzt zu ihrem vollen Bewufitsein durchgedrungene sprachliche und kulturelle
Zusammengehorigkeit mit den Tiirkvolkern aufierhalb des Reiches dem Phantasiebild
eines politischen Anschlusses dieser nachjagten®®, ehe sie sich zu einem auf seine
engeren Grenzen beschrinkten, aber gekldrten und sicher begriindeten Nationalismus
durchrangen. Die tiirkische Vorherrschaft, die doch nie die verletzende Form wirk-
licher Fremdherrschaft angenommen hatte, hatten die Araber nun — um der Eigen-
interessen ihrer Verbiindeten willen — vertauscht mit der mehr oder weniger aus-
gepriagten Kolonialverwaltung durch abendlindische Michte. Und an Stelle der

- Einheit, die im Rahmen des osmanischen Reiches fiir dessen arabische Teile immerhin

gewihrleistet war, war die Zersplitterung in eine Reihe vollig getrennter Mandatsldnder
getreten, die durch kiinstliche, auch auf keine wirtschaftlichen Gesetze achtende Gren-
zen gegeneinander abgeriegelt waren. Wenn der romantische Herrschertraum Hu-
sain’s in ein Kkldgliches Nichts zerrann, wenn die Throne, auf die seine S6hne Faisal

3 In deutscher Ubersetzung wiedergegeben von R. Paret in WdI 22 (1940), S. 78ff.

5¢ Siehe G. Jdschke, Der Turanismus der Jungtirken: WdI 23 (1941), S. 1—54; tuber
die Nachwirkungen dieser Einstellungen vgl. ders. in BASI, S. 468ff.
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und ¢Abdallah gesetzt wurden, nur ein sehr kiimmerlicher Ersatz fiir die einstigen
Grof3machthoffnungen waren und Husain selbst — letzten Endes ein Opfer seines tiber-
mifligen Ehrgeizes — schliellich gar aus seiner Heimat verjagt wurde durch den klugen
cAbd al-cAziz b. Sa ¢id, so war der Schlag, der die eigentlichen Nationalisten, die Vor-
kampfer eines grofien neuen Ideals von einem einigen, selbstdndigen, arabischen Staate
getroffen hatte, fast noch hérter. Aber eben als Verfechter einer neuen Idee, die nicht
an die Tradition einer iiberlebten Vergangenheit gefesselt ist, sondern sich der Zukunft
sicher fiihlt, waren sie zwar zeitweilig niederzuhalten, aber nicht endgiiltig und innerlich
zu iiberwinden.

Die Zeit nach dem ersten Weltkrieg ist die Periode der vollen Entfaltung des Natio-
nalismus im vorderen Orient®®. Unmittelbar oder mittelbar wurden schliefilich alle
Vélker in den wilden Strudel des Krieges hineingezogen. Der nationale Gedanke, der
bisher in einer zwar mafigebenden, aber zahlenméfig nicht allzu grofien Elite Wurzel
geschlagen hatte, wurde durch die Ereignisse und den Ausgang des Krieges auch an
die breite Masse herangetragen. In dieser Richtung wirkte schon die ungleich viel
engere — freundliche oder feindliche — Berithrung mit den Abendldndern, die der
Krieg mit sich brachte®®. Das Ende des Krieges aber brachte einen volligen Zusammen-
bruch der politischen Vorstellungswelt, in der der so konservative Orient — trotz
mancher Unzufriedenheit und Zweifel — in der Hauptsache noch immer gelebt hatte.
Die Zertriimmerung des bisherigen Weltbildes machte vollends erst den Platz fre1 fir
ein neues, ja sie hinterlief eine Liicke, die irgendwie ausgefiillt werden mufite. Und
dieser Zusammenbruch einer traditionellen Ideologie wurde um so stdrker gefiihlt, als
er gepaart ging mit einer wirtschaftlichen Umwilzung. In den leer gewordenen Raum
drangen nun mit Wucht von auflen kommende Vorstellungen, die zundchst vielfach
nicht klar erfalt waren, ‘aber auf die Dauer wirksam sein mufiten. Es ist da vor allem
das so laut verkiindete Selbstbestimmungsrecht der Volker zu nennen. Dazu aber kam
auch der radikale ideelle und wirtschaftliche Umschwung im russischen Reich, der —
zuerst natiirlich in den Nachbarlindern — seinen Einflu} ausiiben mufite. Wie sich
die verschiedenen Faktoren im einzelnen auswirkten, kann hier nicht untersucht werden.
Wir stehen den Ereignissen vielleicht auch noch zu nahe, die Entwicklung ist noch zu
sehr im vollen Fluf}, als dafl sich das mit Sicherheit iiberblicken liefle. Nur in ganz
groben Ziigen mag darauf hingewiesen werden, welche Wirkungen bisher zu erkennen
sind. Sie sind naturgemif} bei den einzelnen Léndern und Vélkern je nach ihrer be-
sonderen Lage recht verschieden in Art und Ausmaf.

Die Tiirken haben nach der bitteren Erniichterung des Weltkriegs, ldngst geheilt
von den mittelalterlichen Triumen eines Panislamismus wie von der blutleeren Kon-
struktion des Osmanismus und nun vollends den uferlosen Phantasien des politischen
Turanismus, in verzweifeltem Ringen ihre Freiheit unter der Fithrung Mustafa Kemals
behauptet und die tiirkische nationale Idee, wie sie der begeisterte Kiinder Ziya Gok Alp
theoretisch begriindete, in der Beschrinkung auf das engere Tiirkenland — ohne die
geistige Verbundenheit mit den Tiirkvilkern auflerhalb darum zu vergessen — ver-
wirklicht in der tiirkischen Republik. Man darf wohl von einer spiten, aber bewufiten

55 Sjehe Fr. Taeschner, Der Islam im Banne des Nationalismus der Zwischenweltkriegs-
zeit: BASI, S. 484—513.
. 56 Man denkt unwillkiirlich an die Wirkung, die in dieser Hinsicht auf die Tirken der
Krimkrieg ausubte.
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Vollendung ihrer Volkwerdung®? sprechen in einem Staat, in dem der Grundsatz »die
Tiirkei den Tiirken !« tatsdchlich bis ins letzte durchgefiihrt ist.

Auch fiir Persien ermoglichte die Ermiidung der Grofimédchte nach dem erschopfen-
den Kampf unter dem energischen Zupacken von Riza Sih Pehlevi eine Periode natio-
nalen Hochgefiihls, das gelegentlich — wie so oft in dhnlicher LL.age — in nationalistischen
Uberschwang auszuarten drohte, sich dann freilich in der rauhen Zugluft der wahren
Machtverhiltnisse als allzu schnell hochgetriebenes und nicht geniigend widerstands-
fahiges Teibhausgewichs erweisen sollte.

In Agypten, das so lange nicht nur in der arabischen, sondern {iberhaupt der islamisch-
orientalischen Welt an der Spitze der modernen Entwicklung zu stehen schien, hat der
Weltkrieg eine Zeit zdhen Ringens eingeleitet, in der das dgyptische Volk, das wider
seinen Willen unter den schweren Lasten des grofien Krieges gebiickt gegangen war,
seine Sache selbst in die Hand nahm und, geeint unter der Leitung des Fiihrers des
Wafd, Sa‘d Zaghliul — {ibrigens eines der intimsten Schiiler von Muhammed ‘Abduh —,
sein Recht auf Selbstbestimmung gebieterisch forderte. In dem oft dramatischen Ver-
lauf des politischen Wechselspiels, das die folgenden Jahre ausfiillte, kam die Schutz-
macht England dem Nationalismus der Bevilkerung schrittweise entgegen. Der wich-
tigste Markstein in dieser Entwicklung ist die Einigung von 1936, durch die Agypten
formale Selbstindigkeit zugebilligt wurde, was zweifellos bei den Agyptern Befriedigung
erweckte, aber doch nicht als volle Erfiillung ihrer Wiinsche gewertet werden konnte.
Jetzt, nach dem Ende des zweiten Weltkriegs, scheint die Aussicht auf eine endgiiltige
Regelung giinstiger denn je.

Verglichen mit den arabischen Lindern, die bis 1918 unter osmanischer Herrschaft
standen, war Agypten natiirlich weit voran. Zu den Schwierigkeiten, die die Araber
bei der Suche nach einer neuen staatlichen Organisation erwarteten, kam hinzu, daf
auch die bisherigen Bundesgenossen und kiinftigen Mandatsméchte unvorbereitet vor
der Aufgabe standen, eine Form zu finden, in der sie die Erfiillung ihrer Verpflichtungen
mit der Wahrung ihrer eigenen Interessen verbinden konnten. Das Ergebnis war
zundchst eine jahrelange Leidensgeschichte. Die Enttduschung der berechtigten Hoff-
nungen der Araber dieser Gebiete, die mit ithrem Blut fiir die Freiheit und Einheit des
Arabertums mit gekdmpft und — vertrauend vollends auf das feierlich verkiindete
Selbstbestimmungsrecht der Volker — den Sieg mit erstritten hatten, loste eine Welle
der Emporung aus, die im britischen ¢Irdq und Paldstina wie im franzosischen Syrien,
wenn auch aus verschiedenen Anldssen und zu verschiedenen Zeiten, zu gewaltsamen
Erhebungen fiihrte, die fremde Mandatsherrschaft ernstlich bedrohte und nur mit
Gewalt unterdriickt werden konnte. Wohl wurde auch hier zwischendurch immer
wieder ein modus vivendi gesucht und gefunden, der den erschopften Kriften eine
Ruhepause zu neuer Sammlung gewidhrte. Aber lange vermochte weder die dem ¢Irdq
schlieBBlich bescherte »Unabhingigkeit« nach dem Vorbild der dgyptischen, die zunédchst
mehr als ein Wechsel auf die Zukunft gewertet wurde, noch die 6fter wechselnde Aufteilung
des bereits durch die Abtrennung Paldstinas und Transjordaniens verstiimmelte Syrien
in eine Reihe von mehr oder weniger selbstindigen getrennten Kleinstaaten wirkliche

87 Unter diesem Gesichtspunkt suchte ich die jlingste Entwicklung zu verstehen in meinem
Vortrag »Die neue Thiirkei im Rahmen der tiirkischen Gesamtgeschichte« auf dem 2. tiirkischen
Geschichtskongref (deutsch gedruckt als Sep. Istanbul 1937, in tiirkischer Ubersetzung in
Ikinci Tirk Tarih Kongresi — Istanbul 1943 —, S. 746—756).
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Befriedung zu stiften. Erst nach wechselvollem Verlauf, in den die Geschehnisse des
zweiten Weltkrieges zeitweilig neue Verwirrung brachten, lenkte die Entwicklung end-
lich in anscheinend ruhigere Bahnen in der Richtung auf die Verwirklichung einer
Selbstbestimmung in zundchst rdumlich begrenzten Gebieten. Das fiir alle dort ver-
tretenen Religionen »heilige« Land Paldstina aber scheint als Zankapfel zwischen Juden
und Arabern noch immer keine Ruhe zu finden und gibt dem arabischen Nationalismus
im gesamten arabischen Raum immer neue Nahrung.

Zwei arabische Staaten aber haben seit 1918 eine von aufien nicht so unmittelbar
beeinflufite bodenstindige Entwicklung genommen, die beiden Lénder, die sich in das
Kerngebiet der arabischen Halbinsel teilen: der meist von Steppen und Wiisten ein-
genommene grofle nordliche Teil Arabiens, vor allem Negd und Higaz umfassend, der
— unter dem weitblickenden ¢Abd el-cAziz ibn Sa‘id geeint — als Sa‘idiye-Arabien
bezeichnet wird, und der kleine, aber kaum weniger volkreiche Hochlandstaat Yeémen.
Beide sind durchaus selbstindige, echt arabische Staaten. Das Innere der weltfernen
arabischen Halbinsel ist ja — zumal seit dem Verschwinden der Tiirken — von der
Berithrung mit fremdem Volkstum ziemlich frei geblieben und von dem Einstromen
der Modernisierung und Sikularisierung des Denkens, in deren Folge der Nationalismus
den Orient eroberte, kaum gestreift. In ihrer Unberiihrtheit bieten diese Lander vor-
ldufig kaum einen Nihrboden fiir den Nationalismus moderner Prigung. Vielmehr
ruhen die beiden Staaten — durchaus der alten Ideologie entsprechend — auf religioser
Grundlage. In Yemen herrscht der aus Muhammeds Geschlecht stammende Imam der
Zaiditen, jenes gemafigten Zweiges des Schi‘a, dem auch ein betrdchtlicher Teil be-
sonders der bduerlichen Bevolkerung anhingt. Die religiose Sonderstellung hat mit
dazu beigetragen, dem an sich schon ein ziemlich geschlossenes Gebiet darstellenden
Land ein Eigenleben abseits von dem Strom der Entwicklung in den mehr dem Welt-
verkehr offenen grofien Kulturlindern des islamischen Kerns zu sichern. Konig ‘Abd
el-CAziz b. Sa‘id aber ist das politische Haupt der Wahhabiten, jener puritanischen
Reformrichtung des Islam, die sich gegen alle spiter eingeschlichenen »Neuerungen«
in der Religion wendet, zumal soweit sie, wie Heiligenkult, Reliquienverehrung usw.,
den streng gefafiten Monotheismus zu gefdhrden drohen. Der Gegensatz zwischen der
puritanischen Auffassung der Wahhabiten und der der iibrigen Sunniten, der immerhin
zeitweilig die gegenseitige Anerkennung als orthodoxe Muslime verhinderte, wird heute
dank der besonnenen und mafivollen Haltung des Konigs ‘Abd el-CAziz auf der emnen,
der Einstellung gewisser orthodoxer Reformkreise auf der anderen Seite, die sich in der
Ablehnung mancher mifibrauchlicher »Neuerungen« mit den Wahhabiten begegnen,
nicht mehr so stark empfunden. Wenn schon die Art, wie sie den Islam auffassen, bei
den Wahhabiten grundsitzlich den Nationalismus ausschliefit, so wachen sie um so
eifriger gegen jede Form von Einmischung von Nichtmuslimen und konnten Husain
von Mekka sein Paktieren mit den Grofimédchten vorwerfen. ¢Abd el-‘Aziz b. Sa‘ad
verstand es, trotz seines Abkommens mit England sein Land vollig unabhidngig zu
halten. Gerade dieser Zug war es, der thm auch bei seiner Auseinandersetzung mit
Husain in manchen nationalistischen Kreisen Sympathien zu gewinnen vermochte.
Und nach seinem Sieg und der Aufrichtung seiner Herrschaft iiber die heiligen Stiadte
des Higaz konnte es so kommen, daf§ Sa‘tdiye-Arabien, das Land, das durch den wahha-
bitischen Glauben vorlidufig gegen den Nationalismus immun erscheint, doch ein
stimulans fiir die nationale Bewegung wurde und die Blicke der Nationalisten immer
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wieder auf sich lenkte: ist doch dort durch seinen klugen und energischen Fiirsten das
Ideal der tatsichlichen Unabhéngigkeit des Arabertums, das in den fortschrittlicheren
Liandern erst Ziel ist, -bereits Wirklichkeit geworden. |

Wenn wir von der arabischen Halbinsel mit ihren besonderen Verhéltnissen absehen,
ist also im groflarabischen Raum, in den Kulturlindern Syrien mit Paldstina und dem
¢Iraq, die Bevolkerung heute ganz iiberwiegend vom Nationalismus beherrscht, ebenso
wie in Agypten, mit dem Unterschied freilich, dafl der Nationalismus im letztgenannten
Lande dank der geographischen und geschichtlichen Sonderart die lokale Farbung eines
dgyptischen Nationalismus beibehalten konnte: fiihlen sich die Agypter doch gern mit
einem reichen Maf} kithner Phantasie und einem kleinen Kern wirklichen Tatbestandes
entsprechend als die Nachkommen der Pyramidenerbauer. In den anderen Lindern
ist es ein weiter gespannter, ein arabischer Nationalismus, der seine Blicke wohl zu-
nichst auf die engere Heimat richten mag, aber zugleich iiber ihr Gesamtgebiet und
weiter iiber die arabische Halbinsel schweifen 1483t in weiterer Ferne auch iiber Agypten
und letzten Endes vielleicht gar selbst iiber das stets ein Sonderleben fithrende Nord-
westafrika.

Soweit sich den Arabern die Moglichkeit unmittelbar praktischer politischer Be-
tatigung bietet, ist diese natiirlich auf die einzelnen staatlichen Gebilde beschrankt. Das
ist eben die Wirkung der entgegen den Wiinschen der arabischen modernen Intelligenz
erfolgten Zerstiickelung des arabischen Bevolkerungsgebiets durch die von den Grof3-
michten geschaffene Losung nach dem ersten Weltkrieg. Und es ist zuzugeben, dafl
in diesem Sinn eine rege politische Betitigung festzustellen ist. Es mag denn auch
bisweilen so scheinen, als ob der politische Betdtigungsdrang in diesem engen Rahmen
Befriedigung finden kénnte. Natiirlich 1a8t sich die zukiinftige Entwicklung der poli-
tischen Tendenzen, die von so vielerlei Faktoren abhéngig ist, nicht voraussagen. Vor-
erst aber gewinnt man entschieden den Eindruck, dafl {iberall da, wo das politische
Interesse iiber den engsten Partikularismus hinausreicht, der Blick durchaus vom
arabischen Nationalismus und nicht so sehr von einem Landespatriotismus bestimmt ist.

Ubrigens muf} in diesem Zusammenhang — um Mifiverstindnissen vorzubeugen —

darauf hingewiesen werden, daf} der Begriff »Nationalismus« in der Literatur gelegentlich
in ganz anderem Sinne verwendet wird. In einer sehr dankenswerten Arbeit®® {iber die
sozialen und politischen Tendenzen in den arabischen Léndern 1930—1933 wurde vor
einigen Jahren eine dreifache Moglichkeit der politischen Entwicklung ins Auge gefafit:
neben der Moglickeit einer panislamischen Richtung, die aber nach ihrer Blofistellung
durch das System ‘Abd ul-Hamids II. bei der inzwischen weit fortgeschrittenen Sékulari-
sierung des Denkens doch wohl wenig Aussicht haben diirfte, wird da die Frage einer
Entwicklung im nationalistischen und im panarabischen Sinn erdrtert. Unter Nationa-
lismus wird dabei das Gefiihl der Verbundenheit mit dem staatlichen Gebilde ver-
standen, zu dem man gehort, so dafl man von einem palédstinischen, libanesischen,
transjordanischen usw. Nationalismus sprechen konnte, wahrend das, was wir arabischen
Nationalismus nennen, als Panarabismus gekennzeichnet wird. .Diese Terminologie
kann sich wohl auf das Vorbild Agyptens berufen, wo man wohl von einem dgyptischen
Nationalismus reden kann. Aber, wie wir bereits gesehen haben, ldf}t sich die Parallele
eben nicht ziehen, da Geographie und Geschichte das Nilland wohl als geschlossene

8 L. Jovelet, L’évolution sociale et politique des Pays arabes: REI 1933, S. 425—466.
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Lindereinheit ausweisen, aber nicht einen der neuen Staaten im arabischen Raum und
man dementsprechend auch von einem &gyptischen, nicht aber von einem syrischen,
libanesischen, iragischen usw. Volke sprechen kann. Die Bewohner dieser Linder
fithlen sich vielmehr eben als Glieder des ganzen arabischen Volkes. Der Nationalismus
hingt aber doch an der Idee des Volkes, nicht etwa der eines Landes oder gar Staates,
der vielmehr vom Araber aus langer Erfahrung leicht eher als eine feindliche Macht
empfunden wird. Jene Auffassung vom Nationalismus als an einen Staat gebunden
erklirt sich wohl letzten Endes aus der aus der Geschichte begreiflichen franzosischen
Anschauung von der Nation als der Bevolkerung des Staates, die nicht wohl verallge-
meinert werden darf. Fiir den muslimischen Araber jedenfalls, der schon im Mittel-
alter sich wohl als Biirger einer Stadt, aber kaum als Angehdriger eines Staates, sondern
vielmehr im ganzen Bereich der arabischen Sprache, ja beinahe in der ganzen dar al-
islam beheimatet fiihlt, gilt sie nicht.

Das zeigt sich auch unverkennbar in der seit dem ersten Weltkrieg in der arabischen
Welt, besonders in Syrien deutlichen Neigung, iiber die durch die Versuche zu einer
Neuordnung geschaffene Kleinstaaterei hinauszukommen zum Zusammenschlufi in
grofferem Rahmen. Gewifl gab es — und gibt es auch noch in gewissem Umfang —
besonders wieder in Syrien, aber auch sonst im arabischen Gebiet Gruppen, die sich
enger zusammengehorig fiihlen. Aber diese Gruppenbildung beruht nicht auf dem
Prinzip des landsmannschaftlichen Verbandes, sondern des religiosen. Daran kniipften
ja auch die ersten Versuche der staatlichen Organisation in Syrien bewufit an, hatten
aber offenbar iibersehen, dafl die Funktion dieses Gliederungsprinzips bereits grund-
satzlich iiberwunden war durch die Wucht, mit der sich das der nationalen Zusammen-
gehorigkeit durchzusetzen begann. Das sehen wir ganz klar z. B. in der innerpolitischen
Geschichte Agyptens in der neuesten Zeit, ebenso aber auch in der palédstinischen Frage
an dem Zusammengehen der arabischen Christen mit den Muslimen. Es ist doch auch
sehr kennzeichnend, daf} ein arabischer Nationalismus, dessen Ziel heute nicht nur die
Selbstindigkeit, sondern auch die Einigung des arabischen Volkstums wenigstens in
den bis 1918 unmittelbar zum osmanischen Reich gehorigen Gebieten ist, eifrige Ver-
treter in den Kreisen jener religiosen Sondergruppen gefunden hat, auch in denen der
Christen, die als Minderheiten in der muslimischen Umwelt leben. Man denke nur an
den aus drusischem Geschlecht stammenden Emir Sekib Arslin®® auf der einen, die
Christen Amin ar-Raihani®? und George Antonius® auf der anderen Seite. Wie wenig
sich das arabische nationale Bewuf3tsein, auch wenn die unmittelbar praktische politische
Betitigung notgedrungen auf den eigenen Staat beschrinkt ist, in den nun einmal ge-
zogenen Grenzen erschopft, beweist am besten die paldstinische Frage, in der die Soli-
daritdt des Arabertums so unmifverstindlichen Ausdruck findet. Diese ganze arabische
nationale Bewegung als Panarabismus zu bezeichnen, erscheint als ein Pleonasmus. Von
Panarabismus sollte man m. E. hochstens da reden, wo die Bewegung auch die entfernten
Auflenposten des gesamtarabischen Gebietes, wie die Linder des Maghrib, in ihre
politische Zielsetzung einbezieht. Daran denken aber die‘praktisch urteilenden Araber
heute doch kaum.

5 Siehe GAL, Suppl. III, 394ff.
89 Siehe GAL, Suppl. III, 3991f.
1 Siehe OM. XIX (1939), S.121f.; BASI, S. 442f.
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Wie breite Schichten aber vom arabischen Nationalismus erfafit sind, wie sehr er
geeignet scheint, in der groflen Gotterddmmerung versunkene Ideale zu ersetzen, das
zeigt schirfer als alles andere die Tatsache, dafl der ahnenstolze Beduinenscheich, der die
durch viele Generationen festgehaltene beduinische Tradition rettungslos entschwinden
sieht, sich nun wohl in den jungen, kraftvollen, oft auch iiberschdumenden Nationalismus

fliichtet®2,

| III.

Die Durchsetzung des Nationalismus vollzog sich zwar als Folge der seelischen Krise,
aber im ganzen meist widerstandslos ohne Auseinandersetzung mit den bisher geltenden
Idealen. Das ist auffallend, da der Nationalismus doch offenbar mit der ererbten poli-
tischen Theorie von dem einen muslimischen Volk unter dem einen imam in Wider-
spruch steht. Dieses im Untergrund schlummernde Ideal war von den Noten der Zeit
kaum angesprochen. Das findet seine Erkldrung darin, daf8 die Krisis sich nicht unmittel-
bar auf religiose Dinge bezog, ist aber bei dem Totalitdtsanspruch des Islam ein Zeichen
der fortgeschrittenen Sdkularisierung des Denkens. Es hatte die Folge, dafl der innere
Gegensatz zwischen der politischen Theorie des historischen Islam und dem Nationalis-
mus kaum zum Bewuf3tsein kam. Friiher oder spiter aber mufite das an gewissen Stellen
doch kommen. Die stirker in der Tradition verwurzelten und in ihrer Methodik ge-
schulten theologischen Kreise konnten iiber das Problem nicht auf die Dauer hinweg-
sehen. Auch sie waren freilich grofienteils von jener Sidkularisierung der Gedankenwelt
mehr oder weniger beriihrt. Manche von ihnen umgingen das Problem wohl durch ein
personlich vielleicht tragbares, grundsitzlich jedoch wenig befriedigendes Kompromif3.
Die stirkeren Naturen stellten sich dem Problem; und fiir manche von ithnen mochte
sich das schmerzliche Dilemma ergeben: Islam oder Nationalismus? Es gab aber auch
Minner, die aus ihrer tiefen Uberzeugung von der Vollkommenheit des Islam und
seiner Vereinbarkeit mit jeder Phase der Zivilisation die Gewiflheit zu haben glaubten,
daf} er auch fiir dieses Problem eine Losung habe, und den Mut schopften, eine solche
zu suchen. Wir sahen vorher®, dafl schon Gemail ed-Din al-Afghini in seiner pan-
islamischen Anschauung dem nationalen Empfinden eine zwar theoretisch zweit-
rangige, aber praktisch doch im Vordergrund stehende Rolle zuweisen konnte. Muham-
med ¢Abduh’s patriotische Haltung, die ihm die Unterstiitzung von ¢Orabi Pascha
ermoglichte, ist wohl von hier aus zu verstehen. Wenigstens der arabische Nationalis-
mus hat dariiber hinaus im traditionellen islamischen System gewisse Ansatzpunkte in
den freilich vereinzelten Spuren einer Hoherbewertung des arabischen gegeniiber
anderem Volkstum, die sich abweichend von der grundsétzlichen Gleichstellung aller
Volker im Glauben erhalt®n konnten: speziell die fast allgemein anerkannte gesetzliche
Bestimmung, daf} der rechtmiflige imam ein Araber aus dem Stamme QoraiS sein miisse,
forderte nationalistische Tendenzen geradezu heraus, sobald der Nationalismus irgend-
wie in den Gesichtskreis gebracht war. Deutlich ausgepriagt sehen wir das bei al-

2 Sjehe R. Montagne in Bulletin d’Etudes Orientales, V, 64f.; M. von Oppenheim,
Die Beduinen, II, 14.

63 Siehe oben S. 24.
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Kawikibi. In all diesen Fillen erscheint freilich die nationale Tendenz nur als Mittel
zu einem Zweck, der jenseits der Verwirklichung des nationalen Zieles zu suchen ist.
Das aber ist im Grunde doch etwas anderes, als was wir unter Nationalismus verstehen,
wobei die nationale Entwicklung eben das politische Endziel darstellt. Wenn freilich
das dariiber hinaus liegende Endziel soweit in die Ferne riickt, daf§ es dem Gesichts-
kreis entschwindet, so wird der Ubergang zum Nationalismus in diesem eigent-
lichen Sinn flieBend. So scheint der Fall bei Muhammed Ra$id Rida zu liegen, der
wohl grundsitzlich von dem panislamischen Ideal eines Gemil ed-Din el-Afghani
ausging, aber schlieflich praktisch doch zu einem Vorkdmpfer des arabischen Natio-
nalismus wurde.

So fiihrt tatséchlich eine Linie von dem alten islamischen Ideal in der Richtung auf
den Nationalismus hin, ohne dafl dieser damit zunichst grundsitzlich anerkannt wire.
Aber auch dieser letzte Schritt ist — mindestens implicite — in derselben Reformbewe-
gung gegeben, deren Hauptvertreter wir eben zu nennen hatten. Diese Méinner, zumal
Muhammed ‘Abduh und Muhammed Rasid Rida, waren ja nicht blof3 Politiker, sie
waren in erster Linie Theologen, deren wesentliches Anliegen die Reinigung des Islam
von allerhand unislamischen Mif3brduchen und Aberglauben sowie der Nachweis der
Fortschrittfreundlichkeit des echten Islam war. Mit der Ablehnung des faglid, der
blinden Nachbetung von allem, was spétere Theologengenerationen entschieden haben,
wie sie in den anerkannten madahib, den Rechtsschulen, durch iiberméfiige Ausdehnung
des Prinzips des i¢ma¢, des consensus doctorum, festgelegt ist, und der Forderung des
igtihad, der freien Forschung aus den Quellen, und eines neuen darauf gegriindeten
und dem Gemeinwohl und den Erfordernissen der Zeit entsprechenden 7¢ma¢ sucht
diese orthodoxe Reformbewegung, wie wir oben sahen, iiber den historisch gewordenen
Islam auf den Urislam, die Religion der Altvordern salaf zuriickzugreifen. Durch die
geschilderte Methode hat sich die salafiya, wie sie sich meist nennt, grundsitzlich frei
gemacht von der Bindung an all die Einzelheiten der Kasuistik des islamischen Gesetzes.
Man braucht nur diese Grundsitze auf das politische Gebiet anzuwenden, so fallt auch
die Verpflichtung zur Anerkennung eines politischen Ideals aus der frithen “Abbasiden-
zeit, wie es die staatsrechtliche Theorie des traditionellen Islams darstellt. Damit ist 1m
Prinzip der Weg gebahnt fiir andere, den heutigen Verhidltnissen mehr entsprechende
politische Tendenzen, u. U. also auch den Nationalismus. Diese Tatsache ist umso
beachtenswerter, als die Begriinder der salafiya ihre Grundsatze nicht an den politischen
Fragen entwickelt haben, ja ihre politische Haltung kaum unmittelbar durch sie be-
stimmt wurde, die Leitgedanken eher nur nachtriglich zur Rechtfertigung ihrer poli-
tischen Stellungnahme beigezogen werden konnten.

Allerdings ist zu bemerken, dafl die salafiya-Bewegung®* bisher keine offizielle
Anerkennung gefunden hat, dafl vielmehr die traditionellen madahib noch durchaus das
Ubergewicht haben. Das hingt z. T. damit zusammen, daf} die salafiya keine geschlos-
sene Schule ist, daf3 sie ihrem Wesen nach die feste Bindung der madahib ablehnt,
sondern vielmehr eine@n freier Entwicklung begriffene geistige Stromung darstellt, die
wohl fiir ihre Ideen wirbt, aber ihre Anhédnger nicht zdhlt und organisatorisch sammelt.
Dazu sind schon die Begriinder, Muhammed ¢Abduh und Muhammed Rasid Rida, bei
aller Einheitlichkeit der Grundgedanken an Geistesart und Temperament viel zu ver-

¢4 Siehe H. Laoust, Le réformisme orthodoxe des Salafiya: REI. VI (1932) S. 175—244.
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schieden, als dafl eine vollige Gleichmifigkeit ihrer Einstellung zu erwarten ware.
Innerhalb des durch die Leitgedanken gezogenen Rahmens sind sehr erhebliche Unter-
schiede denkbar je nach dem Ausmaf, in dem man deren Anwendung als geboten
ansieht. Muhammed ‘Abduh und vielleicht noch mehr Muhammed Rasid Rida waren
im Grunde durchaus konservative Personlichkeiten, die nur da, wo es ihnen dringend
notig schien, vor allem, wo ein unmittelbar religioses Bediirfnis vorlag, zu einer Ab-
weichung von der traditionellen Auffassung geneigt waren. Man kann den Begriff der
maslaha, des »Allgemein-Interesses¢, den man dafiir aus dem traditionellen theologischen
Repertoire aufgenommen hat, um ihn freilich vielfach mit ganz neuem Inhalt zu fiillen,
auch sehr weit ausdehnen. Man kann die schon bei Muhammed ‘Abduh vorliegende
Unterscheidung zwischen eigentlich religiosen, daher dauernd giiltigen und die welt-
lichen Angelegenheiten betreffenden, daher zeitgebundenen und verinderlichen An-
ordnungen des Propheten bis zur volligenPreisgabe der Saria in allen mu‘amalat treiben,
wie sie bei den Tiirken vorliegt, wobei dann freilich das Leitmotiv im Grunde nicht
mehr religios, sondern anderer Art war: ein nicht mehr blof3 gradueller, sondern
wesentlicher Unterschied, der von der noch immeér religios gestimmten salafiya durchaus
empfunden und mit entschiedener Ablehnung des tiirkischen Vorgehens beantwortet
wird.

Wenn die salafiya auch keine Massenbewegung ist, so hat sie doch — nicht zuletzt
dank dem erheblichen Spielraum, der in ihrem Wesen liegt, — eine starke Wirkung auf
betrichtliche Schichten zunichst in Agypten, aber dann auch weit dariiber hinaus aus-
geiibt. Man darf wohl sagen, daf3 weite Kreise gerade der jungen Intelligenz durchaus
unter ihrem Einflufl stehen, ob sie sich formell zu ihr bekennen oder nicht. Ubrigens
beschiiftigen Tendenzen zu einer Reform des Islam, die in ganz dhnlicher Richtung
laufen, — vielleicht z.T. durch die salafiya-Bewegung angeregt, z.T. aber auch durch
das tiirkische Vorgehen — auch sonst vielfach die Offentlichkeit iiber die engeren Kreise
der salafiya hinaus®s. Ungemein beliebt ist die Gegeniiberstellung des historisch ge-
wordenen und des urspriinglichen Islam, wobei man freilich erstaunlich viele moderne
Ideen im Urislam wiederfinden will, auch wo in Wahrheit die Geschichte dafiir sehr
viel weniger Ansatzpunkte bietet, als es beim Nationalismus immerhin bis zu einem
gewissen Grade der Fall ist. Beachtenswert ist — und das ist gewify vor allem der
salafiya-Bewegung zu verdanken, — daf} sich in der jiingsten Zeit die Haltung der Ver-
fechter der Modernisierung der traditionell sogenannten islamischen Zivilisation zur
Religion des Islam merklich verdndert hat. Wenn die die allgemeinen Reformen tra-
genden Kreise eine Weile oft einer oberflichlichen Aufklirung zu verfallen drohten, so
haben sich jetzt sehr viele, die der modernen Entwicklung durchaus freundlich gegen-
iiberstehen, wieder auf die Werte besonnen, die die Religion ihrer Viter zu geben hat.
Der unleugbare geistige Aufschwung im islamischen Orient, den die Auseinander-
setzung mit der abendlidndischen Ideenwelt ausloste, die Befreiung aus der Verstrickung
in die mittelalterliche Zivilisation des Orients scheint gerade auch der Religion selbst
zugute gekommen zu sein und den Kern der Religion aus der Einkapselung in ein gar
zu engmaschiges Netz von Auflerlichkeiten befreit zu haben. Dieser Wandel duflert
sich auch auf politischem Gebiet. Als seit dem ersten Weltkrieg der Nationalismus in
der islamischen Welt so iiberraschend anschwoll, hat man daraus gelegentlich — oft

65 Vgl.J.Schacht, Sarica und Qanin im modernen Agypten: Der Islam XX (1932), S.209ft.
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einseitig unter dem Eindruck des tiirkischen Beispiels, das man vielfach dazu noch
falsch verstand — auf ein merkliches Nachlassen der religiosen Krifte im Islam schlieflen
zu sollen geglaubt. Demgegeniiber konnte festgestellt werden®®, dafl vielmehr gerade
bei solchen, die tief unter dem Einfluf} der abendlindischen Zivilisation stehen, zu-
nehmend ein Festhalten am Islam zu beobachten ist, ja dafl gerade immer wieder
bewufit muslimische Kreise sich in den Dienst der nationalen Sache stellen, und daf3
nicht zuletzt die Nationalisten sich wieder der islamischen Solidaritit bewufit werden.
Es sieht so aus, als ob an Stelle des Dilemmas »Islam oder Nationalismus ?«, das bis vor

kurzem die Lage zu kennzeichnen schien, mehr und mehr die Synthese »Islam und
Nationalismus« tréte.

8¢ Besonders und immer wieder von G. Kampffmeyer; siehe vor allem seinen Beitrag
in dem Sammelwerk H. A.R. Gibb, Whither Islam? (London 1932), S. 99ff.
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