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Der Islam in der gegenwé,rtigén Weltkrise”

Von Univ.-Professor Dr. Franz Taeschner, Miinster i. W.

Iv.

Der Reformislam jiingerer Richtung
(Modernismus)

Der Reformislam é&lterer Richtung, der Wahhabismus,
hat, wenn auch nicht aktiv politisch, so doch durch seine
Ideen iiber seinen eigentlichen Aktionsbereich, Arabien, hinaus-
gewirkt. Ich denke dabei weniger an gewisse Fernwirkungen des
Wahhabismus, nach Indien und dem Sudan, als vielmehr an
die subtileren Wirkungen, die er auf die Geisteswelt in den
Arabien benachbarten Kulturlindern ausgeiibt hat, wo er den
Boden bereitet hat fiir eine Reformbewegung anderer Art, die
letztlich in eine Art von islamischem Modernismus einmiin-
dete. Veranlassung zu dieser waren freilich nicht primér religidse
Momente, sondern ein kulturpolitisches Anliegen, nédmlich die
schmerzliche Erkenntnis gebildeter Angehériger der islamischen
Volker und Staaten, daB die islamische Welt kulturell und zivili-
satorisch dem ungldubigen Abendlande gegeniiber im Riickstande
sei und daher sich dessen Bevormundung gefallen lassen miisse.
Peinlich wirkten auf Minner dieser Geistesart auch die grob
volkstiimlichen religiosen Briuche, wie sie das Derwischtum
pflegte und der massive Materialismus, der in dem Heiligenkult
herrschte. Der Vergleich mit abendliandischer Geistigkeit liefl
diesen Méannern die Primitivitit derartiger Briduche schmerzlich
zum BewuBtsein kommen. Als gebildete Méinner erkannten sie
sehr bald, daB es sich hierbei um Dinge handele, die mit dem
Islam, wie er vom mekkanischen Propheten gestiftet worden war,
nichts zu tun haben, vielmehr im Laufe der Geschichte ihren
Einzug in den Islam gehalten haben. Und so lehnten sie mit den
Wahhabiten all diesen allzu volkstiimlich derben Betrieb der
Derwischorden und des Heiligenkultes ab.

Doch zu der prinzipiellen Proteststellung der Wahhabiten, die auf
die Ablehnung des allgemeinen Idschma®, des Consensus doctorum,
hinauslauft, jenes Prinzipes, durch das ja all dieses EinflieBen von
fremdem Gut und dessen ungebiihrliches Wuchern moglich geworden
war, vermochten sie sich denn doch nicht zu versteigen. Auch war

ihnen der wahhabitische Puritanismus, der sich ja auch z. B. gegen den
GenuB von Kaffee und Tabak als sunnawidrige Neuerungen richtete,

* Siehe den ersten Teil der Abhandlung in dieser Viermonatsschrift,
Jahrgang 4, 1941, Heft 2, S, 125 ff.
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zuwider, da er sich mit dem zivilisatorischen Fortschrittsglauben, den
sie vom Abendlande her sich angeeignet hatten, nicht vertrug. Im
Gegenteil, sie setzten auf das Idschma® sogar besondere Hofinungen.
Denn wie durch dieses Prinzip im Laufe der Geschichte, wie sie richtig
erkannten, manche Dinge in den Islam Aufnahme gefunden hatten oder
zum mindesten zum Gebrauche des frommen Muslim freigegeben worden
seien — es handelte sich hier nicht allein um so #uBerliche Dinge wie
Kaffee und Tabak oder mit Aberglauben durchtrinkte MiBbriuche wie
Derwischtum und Heiligenkult, sondern auch um wertvollere Gaben,
wie den Gebrauch der griechischen Philosophie und der Anwendung
ihrer Denkweisen in der Dogmatik —, in gleicher Weise, argumentierte
man, koénnte das Idschma® auch gegeniiber Gaben aus dem Abendlande
seine assimilierende Kraft erweisen. Auf diese Weise kénnten viele
Dinge, die der Segen des fortschrittlichen Abendlandes dem islamischen
Orient bescheren wiirde, im Islam heimisch werden, nachdem sie sich
unter stillschweigender Duldung oder sogar Zustimmung der Ulema-
schaft in den islamischen Lindern eingebiirgert hatten; und zwar
konnten dadurch nicht nur Dinge der auBeren Zivilisation und der
duBerlichen Lebensfiihrung, sondern auch gewisse in das Glaubensleben
eingreifende Vorstellungen der modern abendlindischen Weltanschauung,
so hofften diese Modernisten, Eingang in das Denken der islamischen
Welt finden.

Bei diesen Bestrebungen handelte es sich also um die Einsicht
gebildeter Muslims in die nicht wegzuleugnende Tatsache, dafi die
islamische Welt seit Jahrhunderten einen Kultur- und Zivilisationsstand
verkérpere, den das von Stufe zu Stufe fortschreitende Abendland langst
hinter sich gelassen hatte. Sehr richtig war dabei auch die Einsicht,
dafl das islamische Gesetzes- und Rechtssystem, das Schar® oder die
Schari'a, seinen guten Teil mit zu dieser Stagnation beigetragen habe.
Denn diese Scharia, die als ,heiliges Gesetz religiose Autoritit fiir
sich in Anspruch nahm, hatte ja das gesamte Leben des Einzelmenschen
wie das der islamglaubigen Gemeinschaft mit einem immer engmaschiger
werdenden Netz von gesetzlichen Bestimmungen iiberzogen. Der Um-
stand aber, dall einmal die Schari‘a in ihrem wesentlichen Kern im
frihen Mittelalter entstanden war unter Verhiltnissen, die von der
modernen Welt weit hinter sich gelassen worden waren, zum andern,
dal sie kraft der ihr zugestandenen religiosen Autoritit ewige Giiltigkeit
beanspruchte, — dieser zwiefache Umstand bewirkte, daB die Scharia
auf die heutige Zeit nicht mehr passen wollte, daB aber anderseits ihre
Anpassung an moderne Verhiltnisse ausgeschlossen schien, so daB sie
sich als ein gewaltiges Hindernis gegen zivilisatorischen und kulturellen
Fortschritt herausstellte.

Die Unveranderlichkeit der Schari‘a brachte es mit sich, daB der
glaubige Muslim sich bisweilen einem Gewissenskonflikt gegeniiber sah,
wenn er zwischen einer von dem modernen Zivilisationsbetrieb empfoh-
lenen Mafinahme, deren Niitzlichkeit und moralische Einwandfreiheit
ihm der Verstand vorhielt, und einem vom heiligen Gesetz festgelegten
Verbot wahlen sollte, das auf ganz andere, nicht mehr zutreffende Ver-
héltnisse zugeschnitten war. So ist z. B. im islamischen Gesetz das
Zinsennehmen von gelichenem Gelde, das als Wucher angesehen wurde,
verboten. Es ist daher vorgekommen, dafl fromme Muslims sich wei-
gerten, von Geld, das sie auf einer Bank deponiert hatten, Zinsen zu
mnehmen. Solche und dhnliche Fille brachten es fortschrittlich gesinnten
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Muslims zum lebendigen Bewulitsein, daBl die Zuriickgebliebenheit des
islamischen Orients dem Abendlande gegeniiber durch die Starrheit des
veralteten islamischen Gesetzes verursacht sei.

Nun ist zwar die Einsicht, daBl die Schari‘a zur Gegenwart nicht
mehr passen wollte, durchaus nicht neu. Auch in fritheren Zeiten klaffte
eigentlich immer zwischen ihren theoretischen Forderungen und dem
wirklichen Leben mit seinen Anforderungen eine oft peinlich empfun-
dene Kluft; in ihrer Entstehungsgeschichte, die auf einen Kreis von
der wirklichen Gestaltung des offentlichen Lebens ausgeschlossener
frommer Oppositioneller zuriickgeht (die fromme Opposition gegen das
verweltlichte Omaiyadenkalifat im 7. und 8. Jahrhundert), ist es be-
griindet, daB die Schari'a eigentlich nie in eine Zeit hineingepaBt hat.
Das hier dauernd vorliegende Dilemma hatte man frither dadurch aus-
zugleichen gesucht, da man durch die Anwendung von Rechtskniffen
(higal) manchmal recht gewaltsam die kanonischen Bestimmungen fiir
die Praxis passend machte. Des weiteren stellte man sich so ein, dalB
man auf der einen Seite dariiber hinweg sah, daB vielfach in der Praxis
die Schari'a mehr oder weniger unbeachtet gelassen — grofie Teile von
ihr haben nie wirklich praktische Geltung gehabt — und dafB§ sie durch
eine den wirklich herrschenden Bediirfnissen angepalite weltliche Gesetz-
gebung, fiir die man den dem Griechischen entlehnten Ausdruck Qdaniin
gebrauchte, ersetzt wurde. Die islamische Theologie sorgte durch die
Bereitstellung des Begriffes des ,behérdlichen -Gutdiinkens® (urf) als
einer neben der kanonischen Schari‘a fir die Praxis giiltigen Norm und
durch den moraltheologischen Grundsatz, dall der legitimen Obrigkeit
unter allen Umstinden Gehorsam zu leisten sei, auch wenn sie das
heilige Gesetz nicht befolge, dafiir, daBl sich die Gewissen bei dessen
praktischer Aullerkraftsetzung nicht beschwert zu fithlen brauchten. Der
Ausgleich gegen diese chronische Zuriickdringung der Schari'a aus dem
praktischen Gebrauch wurde dann dadurch hergestellt, da man auf
der andern Seite an der theoretischen Geltung der Schari‘a um so starrer
festhielt, sie als den Spiegel betrachtete, den die Religion der Welt
entgegenhielt, um ibr zu zeigen, wie sie sein soll, wogegen man sich
gegeniiber dem faktischen Zustand, wie sie wirklich war, recht nach-
sichtig verhalten konnte. So betrachtete man es mit dem musli-
mischen Charakter eines Fiirsten oder einer Behdrde als durchaus
vereinbar, wenn er die Schari'a nicht befolgte oder praktisch durch
anderweitige Malinahmen aufler Kraft setzte; solange er ihre theore-
tische Geltung unangetastet lieB, hatten ihm gegeniiber seine musli-
mischen Untertanen von Religions wegen Gehorsamspflicht. Wer es
aber wagen sollte, die Geltung der Schari‘a grundsitzlich, also auch
theoretisch anzugreifen, der hitte als Ungliubiger gegolten, dem gegen-
iber kein Muslim zum Gehorsam verpflichtet sei, auf den vielmehr die
muslimische Gemeinschaftspflicht des Heiligen Krieges (dschihad) An-
wendung finden wiirde. So konnte man sich leicht iiber die Nicht-
befolgung der Schari'a hinwegtrosten, indem man die Schlechtigkeit
der Zeit — ein stindiges homiletisches Requisit bei den islamischen
Theologen — als Entschuldigung anfiithrte. Die volle Durcafiihrung der
Schari'a auch in der Praxis vertagte man auf das Ende der Tage, wenn
der ,rechtgeleitete Kalif, der Mahdi, erscheinen wiirde. Dieser werde
allgemeiner Erwartung nach die Schari'a in ihrem vollen Umfange
durchfithren; und um darauf vorbereitet zu sein, studieren in allen
muslimischen Liandern schon seit Jahrhunderten die jungen Theologen
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mit unverdrossenem Eifer die Schari'a, obwohl ihnen genau bekannt
ist, daB sie fiir das wirkliche Leben nur einen kleinen Teil davon wiirden
gebrauchen kdénnen.

Trotz dieser praktischen Auflerkraftsetzung grofler Teile der
Schari‘a hat sich diese doch in der Geschichte immer wieder als retar-
dierendes Moment erwiesen, das grundsitzlich allem Neuem feindlich
sich entgegenstellte, so dafl es bei Einfithrung von im Abendlande ge-
machten Erfindungen, wie z. B. der Buchdruckerkunst (in der Tiirkei
1727) immer erst eines geistlichen Gutachtens, eines Fetwas, iiber die
religionsgesetzliche Unbedenklichkeit bedurfte, bis sie der Offentlichkeit
iibergeben werden konnte 2.

Besonders kraBl wurde die zum grofien Teile an der Starrheit des
heiligen Gesetzes liegende Stagnation des islamischen Orients empfunden,
als seit der Mitte des 19. Jahrhunderts diese scheinbar in sich selbst
ruhende Welt in immer starkere Berithrung mit dem dauernd in Be-
wegung befindlichen Abendlande kam. Hier kam man mit dem alten
Rezept der praktischen AuBerkraftsetzung der Schari'a bei starrem
Festhalten an ihrer theoretischen Geltung und der Vertagung ihrer
Durchfithrung bis auf das Ende der Zeiten nicht mehr aus; vielmehr
zwangen die Verhaltnisse alle Manner, die es wirklich ernst mit dem
Islam meinten, zu einer tiefergehenden Auseinandersetzung zwischen
der altiiberlieferten Scharia und den mit unwiderstehlicher Gewalt in
den Orient EinlaB begehrenden neuen Ideen und Einrichtungen. Es
zeugt von der Treue der fithrenden Minner auf islamischer Seite zu
ihrer eigenen Geisteswelt, dall sie es zunichst versuchten, aus den
Kriften heraus, die der Islam selbst hervorgebracht hatte, und mit
seinen eigenen geistigen Mitteln dem Ubel abzuhelfen und den isla-
mischen Orient aus seiner Stagnation herauszureifien. Diese Minner
waren fest davon iiberzeugt, daB all diese moderne Zivilisation und
die politischen und sonstigen Vorstellungen und Einrichtungen, die vom
Abendlande her ihren Einzug in den Orient hielten, mit dem Islam,
wenn man ihn im Geiste seines Stifters recht versteht, nicht im Wider-
spruche stiinden, wie es die traditionsgebundenen Theologen glauben
machen wollten. Freilich diirfe man sich nicht mit der herkémmlichen
Interpretation der Religionsquellen begniigen, die in einer epigonen-
haften Starrheit befangen seien; sondern miisse sich von dieser losen
und die Religionsquellen von neuem unbefangen befragen. Den Islam
als Religion aus dieser seiner epigonenhaften Starrheit, der mit einem
gewissen Recht die Schuld an der Stagnation des islamischen Orients
zugeschrieben wurde, zu lésen, war also das Bestreben dieser Refor-
misten, von dem sie sich eine Aufholung des durch Jahrhunderte Ver-
sdumten und eine kulturelle Angleichung des Orients an das Abendland
— das alleinige Heil, das ihnen vorschwebte — versprachen.

Dieses Bestreben aber traf auf eine der Fundamentalanschauungen
der islamischen Theologie, die sozusagen die dogmatische Festlegung
des theologischen Epigonentums darstellt und in einer riickschauenden
Uberbetonung der Autoritit der &lteren Generationen von Theologen
gipfelt. Dieser Anschauung gemif besaflen das Recht auf eigene Ent-
scheidung in Fragen des Gesetzes und Rechtes, auf selbstindige For-
schung nach dem Wahren und Rechten aus den Religionsquellen, Koran
und Sunna, das sog. Idschtihad, im vollen Umfange nur die iltesten:

12 Vgl. Franz Babinger, Stambuler Buchwesen, Leipzig 1919, S. 9.
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Kenner dieser Rechtsquellen. Je mehr Rechtsfille aber entschieden
wurden, desto mehr wurde das Recht auf eigene Entscheidung einge-
schrankt. Und seit Jahrhunderten steht die islamische Theologenschaft
auf dem Standpunkt, dali sie dieses Recht auf das Idschtihad iberhaupt
nicht mehr besitze, dafi ,,das Tor des Idschtihad geschlossen sei”, wie
man sich bildlich ausdriickte, — dall sie vielmehr zur Anerkennung der
Autoritat der alten Meister, zum Sichbescheiden bei der Lehre der alten
Autoritaten, zum Tagqlid, verpflichtet sei. In der Tat liegt in dieser
Anschauung der Angelpunkt fir die Starrheit des islamischen Gesetzes-
und Rechtssystems, der Schari'a, begriindet. Um diese aufzuheben,
ging ihr Streben dahin, das ,,Tor des Idschtihad wieder zu o6ffnen®,
«d. h. sie beanspruchten fiir sich das Recht, unbekiimmert um die
Resultate der mittelalterlichen Rechtsforscher, unter Berticksichtigung
‘moderner Verhaltnisse erneut aus den Rechtsquellen das Recht zu schopfen.

Diese Geisteshaltung, die wohl an dem islamischen Recht als
solchem festhalt, aber bestrebt ist, es aus seiner Erstarrung zu lésen
und wieder elastisch zu machen, war in hoéchster Bliite im letzten Viertel
«des vorigen Jahrhunderts und zu Anfang dieses Jahrhunderts bis etwa
zur Zeit des Weltkrieges. Es war die gleiche Zeit, in der auch der
Panislamismus im Schwunge war. Tatséchlich sind es vielfach dieselben
Personen, die in beiden Richtungen tatig waren. So vor allem der Vater
des islamischen Modernismus, Saiyid Dschemaleddin Afghani
(1839—1897), der wegen seiner umstiirzlerischen Ideen vom Schah von
Persien, Nasiruddin, verfolgt wurde, aber wegen seiner panislamischen
Bestrebungen in dem Tiirkensultan Abdulhamid II. einen Beschiitzer
fand. Sein Schiiler, der Agypter Mohammed ‘Abduh (1849—1905)
ist der bedeutendste Vertreter der modernistischen Richtung in der isla-
mischen Theologie2. Er war seit 1899 GroBmufti, also der hochste geist-
liche Beamte Agyptens, und der hervorragendste Lehrer an der Azhar
in Kairo. Seiner Tatigkeit ist es zu danken, daf die modernistische
Gedankenwelt in weiten Kreisen der islamischen Theologenschaft, so vor
allem an der Azhar in Kairo selbst, Aufnahme gefunden hat.

Mohammed ‘Abduhs Theologie lduft auf einen kiihlen Ratio-
nalismus hinaus. Dieser Rationalismus ist zwar ein altes isla-
misches Denkmittel, das die islamische Theologie oft und gern,
vor allem gegeniiber dem Christentum angewandt hat. In der
Ausdehnung jedoch, wie ihn Mohammed ‘Abdubh verwendet —
in der weitestgehenden Form, wie er eben noch mit der Ortho-
doxie in Einklang zu bringen ist —, ist er ein von dem ratio-
nalistischen spéaten 19. Jahrhundert des Abendlandes iiber-
nommenes Denkmittel. Mit seiner Hilfe sucht er in apologetischer
Tendenz islamische Einrichtungen, so gut es geht, zu stiitzen,

12 Vgl. G. Bergstrifler, Islam und Abendland, Vom #agyptischen und
tiirkischen Modernismus, in: Auslandsstudien 4, Der Vordere Orient, Konigs-
berg 1929, S. 9ff., namentlich die kritische Wiirdigung des theologischen
Systems Mohammed ‘Abduhs daselbst S. 15 ff.; Mohammed ‘Abduhs theolo-
gisches Hauptwerk, dem programmatische Bedeutung fiir seine Beslrebungen
zukommt, liegt in franzdsischer Ubersetzung vor in B. Michel et le Cheikh
Moustapha Abdel Razik, Cheikh Mohammed Abdou, Rissalat al tawhid,
Exposé de la religion musulmane, Paris 1925.
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sie notigenfalls umdeutend; so wird z. B., was am islamischen
Gottesdienst kultisch gedacht ist, wie das Gebet und das Fasten,
moralistisch umgedeutet u. dgl. Auf diese Weise sucht er ,,gegen-
iiber dem Ansturm des Abendlandes den Islam wenigstens als
Religion zu festigen und zu erhalten, wihrend er die religiés in-
differenten AuBiengebiete islamisch-orientalischen Lebens kampf-
los aufgibt“'. Es ist dies eine Linie, die in der Folgezeit zu
noch viel radikaleren Abstrichen am Islam gefiihrt hat.

Obwohl Mohammed °‘Abduhs Titigkeit in der islamischen
Theologenschaft eine ungeheure Wirkung verursacht hat, so ist
seine Konstruktion, die ein KompromiB zwischen der traditio-
nellen islamischen Theologie und der modernen abendlindischen
Gedankenwelt darstellt, doch nach beiden Seiten hin unbefrie-
digend. Es gab ja schon weite Schichten in allen muslimischen
Lindern, die unbeschwert von theologischen Gedankengingen
die Schranken, die Abendland und muslimisches Morgenland
bisher voneinander getrennt hatten, kiihn iibersprungen hatten.
Diese Kreise waren natiirlich nicht mehr auf die Plattform, die
Mohammed ‘Abduh geschaffen hatte, zuriickzuholen, wihrend
auf der anderen Seite sein kithner und bisweilen gewagter Vor-
stoBl bis an die Grenze des abendlindischen Denkens die konser-
vativen Kreise nicht befriedigen konnte, vielmehr ihre Kritik
wachrief. So kann es uns nicht wundernehmen, wenn wir sehen,
daB die Geschichte iiber reformistische Bestrebungen von der Art,
wie Mohammed °‘Abduh sie betrieb, zur Tagesordnung iiber-
gegangen ist, und diese durch die neuere Entwicklung in den
islamischen Léndern z. T. iiberholt sind. Es wird heute nicht
mehr die Frage gestellt, wie das islamische Recht den modernen
Verhiltnissen angepaBt werden koénnte; sondern es wird heute
die viel radikalere Frage nach seiner Geltung iiberhaupt gestellt,
und im wirklichen Leben ist es in den meisten Lindern durch
die neuere Gesetzgebung in einem MaBe auBler Gebrauch gesetzt,
wie dies frither nie gewagt worden wire. In beiden Richtungen
ist die Tiirkei mit ihrer radikalen Entwicklung in der Nachkriegs-
zeit richtungweisend gewesen. Auch handelt es sich in heutigen
modernistisch-theologischen Kreisen nicht mehr darum, das ,,Tor
des Idschtihad wieder zu 6ffnen” — dies ist durch die gesetz-
geberische Praxis der Zeit in einem MaBe geschehen, die man
nicht fiir moglich gehalten und auch nicht gewiinscht hatte —,
sondern einfach darum, auf der einen Seite an denjenigen Ele-
menten des Islams, die man fiir wesentlich hélt, festzuhalten, auf
der anderen Seite aber weitherzig in der Zulassung von Einrich-

14 Bergstrafler, a. a. O., S. 16.
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tungen zu sein, die durch das moderne Leben fiir notwendig
erachtet werden, und fiir maBvolle Reformen bereit zu sein. Es
ist keine Frage, daB dies nicht ohne Preisgabe von AuBenbezirken
der Religion abgeht, die nach der gemeinen Auffassung des Islams,
wie sie sich geschichtlich entwickelt hat, Wesensbestandteile des-
selben bilden. Indessen um des gréBeren Zieles willen, der Auf-
rechterhaltung des Islams an sich, ist man zu derartigen Teil-
kapitulationen bereit.

In der heutigen Diskussion iiber Fragen der Schari‘a fillt
als charakteristische Erscheinung auf, daf auf der einen Seite die
leitenden Gesichtspunkte, um derentwegen etwa Modifikationen
an ihr vorgenommen oder sonstige Reformen vorgeschlagen
werden, moderne, vom Abendland her eingefiihrte Gesichtspunkte
sind — z. B. das ,,6ffentliche Interesse®, ein Begriff, der zwar in
der traditionellen Schari‘a nicht fehlt, aber heute doch einen
anderen, weitergehenden Inhalt hat —, daB solche modernen
Gesichtspunkte also die Fragestellung bestimmen; daB man sich
aber auf der andern Seite wegen der immer noch starken Stellung
der konservativen Kreise, vor allem in Agypten, vor einem offenen
Bruch mit der Schari'a scheut und bemiiht ist, den Schein ihrer
Geltung aufrechtzuerhalten; daB aber drittens und endlich die
konservativen Kreise, die sich an diesen Diskussionen beteiligen,
es nicht wagen, zwei Momente zur Begriindung ihrer Ansichten
anzufiihren: das Idschma®, den Consensus doctorum, als zuletzt
entscheidende Instanz in allen Fragen des Gesetzes und des
Rechtes, und das Tagqlid, die Verpflichtung zur Anerkennung der
Autoritit der vorangegangenen Generationen von Theologen und
Gesetzeslehrern '°. Dies besagt einmal, daB die durch die wahha-
bitische Bewegung ausgeloste Auflockerung der Bindung an das
Idschma® weite Kreise der gebildeten Islambekenner, ja wohl auch
der Theologen ergriffen hat, so daB man fast sagen kénnte, daB
sie selbst bereits zu einem Bestandteile des Idschma® geworden
ist, — zum andern, daB das Bestreben der ilteren Generation
von Modernisten, das ,,Tor des Idschtihad (der freien Rechts- und
Gesetzesforschung aus den Religionsquellen) wieder zu &ffnen,
Erfolge gehabt hat: das Tor des Idschtihad ist praktisch heute
wieder offen.

Alles in allem gesehen, zeigt heute der islamische Moder-
nismus ein anderes Gesicht als in der Vorkriegszeit, vor allem
zu Zeiten Mohammed ‘Abduhs. Die nationalistische Nachkriegs-

15 Vgl. dariiber Joseph Schacht, Sari'a und Q&n@in im modernen
Agypten. Ein Beitrag zur Frage des islamischen Modernismus, in: Der
Islam 20, 1932, S. 209 ff.
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entwicklung, von der gleich zu sprechen sein wird, zwang ihn in
andere Richtung, indem sie das Gesetz des Handels an sich riB
und den Modernismus in einer Linie mit dem Gemeinislam in
die Defensive dridngte. Seine Bedeutung liegt infolgedessen auch
heute nicht mehr wie einst darin, daB er dem Gemeinislam als
eine Oppositionspartei entgegentritt, sondern er ist heute zum
grofen Teil in dem Gemeinislam wieder aufgegangen, diesen
allerdings in bedeutsamer Weise befruchtend. Mégen sich heute
z. T. konservative Theologenkreise recht reaktionir gebirden —
es ist dies eine manchmal nur zu verstindliche Reaktionserschei-
nung auf das revolutionire Tempo der Entwicklung, die die Dinge
vor allem in der heutigen Tiirkei genommen haben —, so treibt
doch der von Mohammed ‘Abduh ausgesite Samen in der isla-
mischen Theologenschaft weiter. Die Schriften dieses einstigen
Schulhauptes des islamischen Modernismus werden heute noch
viel gelesen, und seine theologische Richtung hat in der von dem
Meister selbst 1897 gegriindeten, nach seinem Tode von seinem
Schiiler Scheich Mohammed Raschid Rida in seinem Sinne gelei-
teten Monatsschrift al-Manar (,,Der Leuchtturm®) ein angesehenes
und weitverbreitetes publizistisches Organ. Die alte Azhar aber,
deren Verfassung und Unterrichtsmethoden bis zum Auftreten
Mohammed ‘Abduhs noch rein mittelalterlich waren, hat sich auf
seine Initiative hin bis in die neuesten Zeiten hinein mehrfache
Reformen in neuzeitlichem Sinne gefallen lassen miissen, die das
Einstromen moderner abendlédndischer Ideen erleichtern®®. So ist
trotz aller Reaktionserscheinungen, wie sie in den letzten Jahr-
zehnten bei den Azharscheichs bisweilen wahrgenommen werden
konnten, die starre Oberfléiche der islamischen Theologie gegen
frither doch ganz erheblich aufgelockert und damit ihre Fihig-
keit, in Krisenzeiten auf die Entwicklung im Sinne des ortho-
doxen Islams einzuwirken, zweifellos gesteigert. Seit 1930 steht
der Azhar auch ein eigenes Publikationsorgan in der Zeitschrift
Nur al-Islam (,Licht des Islams®) zur Verfiigung, das ibr die Mog-
lichkeit bietet, auch auBlerhalb des theologischen Unterrichtes in
der islamischen Welt ibre Stimme zur Geltung zu bringen.

So ist der reformistische Modernismus, wie er in der Vor-
kriegszeit als eine vom Gemeinislam gesonderte Bewegung be-
standen hat, in dieser Form heute zwar so gut wie verschwunden,
und wihrend er in seiner Sturm- und Drangperiode gegen Ende

18 Uber die neueste Entwicklung der Azhar (namentlich seit 1911) vgl
Achille Sékaly, L'Université d’El Azhar et ses Transformations, in: Revue
des Etudes Islamiques I, 1927, S. 95 ff. u. 405 ff. und II, 1928, S. 47 ff., 255 fT.
u, 401 ff., mit ausfiithrlicher Wiedergabe der einschligigen Dokumente.
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des vorigen Jahrhunderts Miene machte, sich von dem Gemein-
islam zu ldsen, so ist er heute in dessen SchoBe wieder aufge-
gangen. Doch hat er damit den Gemeinislam in nicht zu unter-
schiitzender Weise befruchtet und ihn dazu befihigt, in der
modernen Geisteswelt ein Wort mitzureden und in der geistigen
Auseinandersetzung mit dem Abendland seine Stimme mit zur
Geltung zu bringen. Wihrend noch fast bis zur Jahrhundert-
wende die islamische und die modern-abendlindische Geisteswelt
fast hermetisch gegeneinander abgeschlossen waren, die isla-
mischen Theologen dieser letzteren ginzlich verstindnis- und
teilnahmlos gegeniiberstanden, gibt es heute allenthalben auch
gebildete Theologen, die, obwohl sie in der islamischen Geistes-
welt fest verwurzelt sind, der abendlindischen beobachtend und
aufgeschlossen, freilich auch kritisch gegeniiberstehen. Diese
Gruppe steht nun freilich in latenter Kampfstellung gegen eine
andere, die, von dem Basiliskenblick der modern abendlindischen
Zivilisation gebannt, die Verwurzelung in der genuin islamischen
Geisteskultur verloren hat und einer schrankenlosen Europiisie-
rung das Wort redet. Ihr miissen wir nunmehr unsere Auf-
merksamkeit zuwenden.

V.
Der Islam im Banne des Nationalismus

Die reformistische Richtung vom Geiste Mohammed ‘Abduhs
hat, wie bereits angedeutet, einer neueren Phase des islamischen
Modernismus vorgearbeitet und hat in manchen islamischen
Liandern dieser weichen miissen. Das Charakteristikum dieser
neueren und jiingsten Phase ist, dafl hier der Islam nicht um
seiner selbst willen gewertet wird, sondern seine Wertung
empfingt von dem nationalen Gedanken, der in der Zeit
nach dem Weltkriege immer mehr auch in den islamischen
Landern zur Herrschaft gelangt ist. Damit steht in Zusammen-
hang eine radikal ablehnende Stellung gegeniiber der Scharia
(tiirk. Scheri‘at), die man nicht mehr bestrebt ist zu reformieren
und wieder elastisch zu machen, sondern deren Geltung fiir die
moderne Welt man bestreitet.

- Diese nationalistische Richtung hat den Anfang ihres Sieges-
laufes in der islamischen Welt in der Tiirkei genommen, und in
der Tiirkei hat sie sich auch restlos durchgesetzt'’. Doch hat sie

17 Uber die religitsen Verhiltnisse in der modernen Tiirkei vgl. Gott-
hard Jiaschke, Der Islam in der modernen Tiirkei, in: Orient-Rundschau,
.19. Jg., Nr. 2, vom 23. April 1937, S. 17 ff.; Henry Elisha Allen, The Turkish:
Transformation, A Study in Social and Religious Development, Chicago o. J..
(1935), insbes. Kap. X, The Place of Islam in the New Turkey (S. 169 ff.).
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auch in anderen islamischen Lindern Anhinger. Wie von vorn-
herein einleuchtet, war es wiederum kein religioses Anliegen, das.
zu dieser Entwicklung den AnstoB gab, sondern ein auBer-
religioses, diesmal ein national-politisches. Dieses hatte in der
Tiirkei durch den ungliicklichen Ausgang des Weltkrieges einen
miichtigen Antrieb erhalten; und wie sich die Tiirkei damals not--
gedrungen aus einem iibernationalen, von dem politischen Ge-
danken des Islams getragenen Reiche in einen geschlossenem
Nationalstaat umwandeln muBte, nachdem alle iibernationalen
Ideologien im Weltkriege zusammengebrochen waren, so wurde
schrittweise auch alles Ubernationale am Islam in der Tiirkei
abgestreift — die Absage an den Kalifatsgedanken erwihnten wir
ja schon —, ohne daB aber darum der Islam an sich aufgegeben
worden wiére.

Beim Ausgang des Weltkrieges war die geistige Situation in
der Tiirkei die, daB neben der konservativ-orthodoxen Richtung,.
die etwa das verkorperte, was wir im vorstehenden den ,,Gemein-
islam"“ genannt hatten, zwei modernistische Richtungen bestanden,
eine reformistische von der eben geschilderten Einstellung, die-
auf den Schriften von Mohammed ‘Abduh und seinem Kreise
fuBend bestrebt war, unter Abschaffung von Entartungen und
MiBbrauchen und unter Zuriickgehen auf einen idealisierten Ur-
islam den politischen und gesetzlichen Charakter des Islams als.
solchen beizubehalten, und eine nationalistische®. Die refor-
mistische Richtung ist seit der Wiedereinfiihrung der Verfassung
in der Tiirkei (1908) die herrschende Richtung unter den tiir-
kischen Intellektuellen gewesen und hatte in der Zeitschrift Sebil’
tir-reschad (,,Weg der Rechtleitung®) ein weitverbreitetes publi-
zistisches Organ. In dieser Zeitschrift erschien im Jahre 1918 die:
Programmschrift der Richtung, eine ,Islamisierung® betitelte Ab-
handlung des dem Agyptischen Konigshause angehdrigen Prinzem:
Mehmed Said Halim Pascha, der auch zeitweise (1913—
1917) osmanischer GroBvezier war, eine Abhandlung, die bei ihrenmx
Erscheinen das grofite Aufsehen erregte und in Tausenden vom
Sonderdrucken verkauft wurde’.

18 Diese Situation mit dem Nebeneinander der beiden genannten
modernistischen Richtungen (die Reformisten werden, etwas irrefiihrend,
.Reformatoren® genannt) ist ausfiihrlich geschildert bei Ahmed Muhiddin,
Die Kulturbewegung im modernen Tiirkentum, Leipzig 1921.

19 Jslamlaschmaq; in Ubersetzung mit anderen Stimmen zur religiosem
Bewegung in der Tiirkei mitgeteilt von A. Fischer, Aus der religiésen Reform-
bewegung in der Tiirkei, Leipzig 1922 (auch in Zeitschrift fiir Missionskunde
und Religionswissenschaft, 37. Jg., H. 7ff.); der tiirkische Text nochmals:
abgedruckt von A. Fischer in: Islamica 3, 1927, S. 391 ff.
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Wie bei den iibrigen Vertretern der reformistischen Richtung
ist auch fiir Sa'id Halim Pascha der dem Abendlande gegeniiber
zuriickgebliebene kulturelle und politische Zustand der isla-
mischen Staaten und Vélker das dringende Moment, das ihn zum
Reden zwingt. Indem auch er in dem Wunschbilde eines Ur-
islam, in dem latent alles enthalten sei, was an Kulturgiitern das
Abendland zu bieten habe, sein Ideal erblickt, sieht er die Ur-
:sache fiir die kulturelle Riickstindigkeit des islamischen Orients
in einer Entislamisierung, die die zum Islam bekehrten Volker
nach ihrer Bekehrung wieder stufenweise von dem wahren Islam
sich entfernen lieB, um sie schlieBlich in unseren Tagen ganz in
«den Bann der unislamischen abendlandischen Zivilisation geraten
zu lassen. Dementsprechend sieht Sa‘id Halim das Heil in einer
erneuten Islamisierung, einer Reislamisierung also, deren wesent-
lichen Inhalt er in die Schlagworte individuelle Freiheit (auch
Gerechtigkeit) und gesellschaftliche Solidaritit (te‘azud) faBt,
‘welche Schlagworte er natiirlich nicht genuin islamischen Ge-
dankengiingen entnommen hat, sondern der politischen Phraseo-
logie des liberalistischen Zeitalters, bzw. der diesem folgenden
Periode neuerer politischer Gedanken. Zwar erkennt Sa‘id Halim
die Scheri‘at als das die Beziehungen der Menschen untereinander
— das 1thm am meisten am Herzen liegende Problem — in idealer
Weise ordnende Prinzip an; doch ist ein niheres Verhiltnis zu
ihr und ihrem Inhalt nicht erkennbar. Der Verfasser ist eben
reiner Politiker, nicht Theologe. Besonders deutlich kommt der
Umstand, daB es sich nicht um ein religidses, sondern um ein
politisches Anliegen handelt, zum Ausdruck, wo er auf die Be-
ziehungen der muslimischen Vélker zueinander zu sprechen
kommt. Er lehnt da den einseitig egoistischen Nationalismus, wie
-er mit seiner doppelten Moral im Abendlande herrsche und soeben
im Weltkriege seine grausigen Orgien gefeiert habe, ab und redet
hier das Wort einem internationalen Solidarismus, der die ein-
zelnen Nationen zwar nicht aufhebt, aber ihre gegenseitigen Be-
ziehungen in dhnlicher Weise regelt wie die der einzelnen Indi-
viduen innerhalb einer Nation.

Die Geschichte hat diese solidaristische Reislamisierung nicht
gewollt. Nach dem ungliicklichen Ausgange des Weltkrieges mit
seinem die Vélker trennenden Resultat war den Tiirken gar keine
andere Wahl gestellt, sofern sie aus dem Zusammenbruch des
osmanischen Reiches wenigstens die politische Freiheit ihres
Volkstums retten wollten, als sich ausschlieflich und eindeutig
fiir eine nationalistische Richtung zu entscheiden. Und so siegte
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denn auch in der Religion die nationalistische Richtung iiber
alle anderen.

Diese Richtung, die auch auf dem Gebiete der Religion den
Nationalgedanken zur Geltung zu bringen suchte und daher alles
Ubernationale, damit auch alles gemeingiiltige Politische und
Gesetzliche am Islam abzustreifen bestrebt war, hatte bereits vor
dem Weltkrieg in der Tiirkei eingesetzt. Fiir religiose Fragen
stand ihr in der Zeitschrift Islam Medschmi‘asi (,,Islamische
Zeitschrift”) ein publizistisches Organ zur Verfiigung, das sich
aber mit dem Sebil iir-reschad nicht messen konnte. Vorkimpfer
des auch auf den Islam ausgedehnten tiirkischen Nationalismus
war der Dichter, Soziologe und Politiker Ziya Gokalp (1875—
1924). Dieser kam religiés von der eben beschriebenen refor-
mistischen Richtung her. Doch unter dem Zwange seiner philo-
sophisch unterbauten politischen und soziologischen Ideen, die
ihre Herkunft von dem franzdésischen Positivismus eines Auguste
Comte nicht verleugnen, entfernte er sich immer mehr von dieser
Richtung und sah den Islam nur mehr unter der Perspektive
einer Gesellschaftslehre, die die Kultur der Nation, die Zivilisation
aber einer iibernationalen Gemeinschaft zuordnete**. DaB in dem
von Ziya Gokalp aufgestellten politischen Leitsatze: ,Wir ge-
hoéren zur tiirkischen Nation, zur islamischen Religionsgemein-
schaft und zur abendlandischen Zivilisation®, wie er ihn in seiner
politischen Programmschrift ,,Die Grundlagen des Tiirkismus® >
formuliert, der Islam auf gleicher Stufe mit den beiden Haupt-
komponenten seiner Gesellschaftslehre erscheint, darf uns nicht
dariiber hinwegtauschen, daB das in Wahrheit herzlich wenig
bedeutet. Denn da in dem auf der Zweiteilung von Kultur und
Zivilisation aufgebauten System Ziya Gokalps alle Lebensgebiete
entweder der tiirkischen Nationalkultur oder der abendlindischen
Zivilisation zugewiesen wurden, blieb fiir den Islam nur ein sehr
diinnes ,rein religidses” Bereich iibrig, das fiir Ziya Gokalp per-
sonlich freilich noch von der alten islamischen, speziell tiirkischen
Mystik gespeist wurde; doch wurde dieses ihm selbst noch an-
haftende starke religiose Empfinden von seinen Anhingern und
Nachfolgern meist nicht mehr geteilt.

0 Gedichte religiosen Inhalts von Ziya Goékalp bei A. Fischer, a. a. O.
Eine kritische Behandlung der AuBerungen von Religiositit bei Ziya Gokalp
und ihre Gegeniiberstellung zu Mohammed ‘Abduh bei G. BergstriiBer,
@a. a. O., R

21 Tiirkdiiliigiin esaslari, Ankara 1339 H./1921 D. Der Absatz ,.Der Tiir-
kismus in der Religion®, darin S. 163 f., iibersetzt von J. Schacht, Der Islam,
Tiibingen 1931, S. 188.

16  Missionswissenschaft und Religionswissenschaft. 4. Jahrgang. 3. Heft.
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DaB in diesem System das islamische Gesetz und Recht, die
Scheri‘at, keinen Platz hatte, ist ja klar. So wurde diese als eine
im Laufe der Geschichte entstandene Ausdehnung des Islams von
dem religiosen auf das gesetzliche und politische Bereich fiir
religios nicht verbindlich erkldrt und abgelehnt, wogegen, wie
Ziya Gokalp und seine Gesinnungsgenossen meinfen, um so
groferer Wert auf den ethischen und religiosen Gehalt des Islams
gelegt werden sollte, mit dem Ziele, den Islam aus einer Gesetzes-
in eine Gesinnungsreligion umzuformen. Es ist keine Frage, daB
es sich auch hierbei nicht um genuin aus dem Islam entwickelte
Gedanken handelt, sondern um eine Adaption abendlindischer
Gedanken an den Islam. Auch ist nicht zu verkennen, daf die
AuBerungen iiber die Religion bei Ziya Goékalp nur ein Neben-
produkt seiner Geistestitigkeit sind. In Wirklichkeit spielte die
Religion in seiner und seiner Mitkdmpfer Ideenwelf nur eine
periphere Rolle; es war ja nicht die Religion, die ihn zwang, seine
Ideenwelt so aufzubauen, wie er es tat, sondern das Primére war
eine politische Ideologie, in die die Religion nur in der von ihmr
geforderten Form hineinpaBte.

Ziya Gokalps Einstellung kam einer weitgehenden Ent-
fremdung der tiirkischen Intellektuellen dem Islam gegeniiber
- entgegen — eine Folge des dauernden und immer stirker wer-
denen Einstromens liberalistischer Gedankengénge von Europa
her in die Tiirkei; so wurde sie die Einstellung der neuen Ménner
in der Tiirkei. Und wie dies bei revolutiondren Umstiirzen zu
geschehen pflegt, radikalisierte sich die Umsturzwelle unter der
Fiithrung des seit 1919 titigen Erneuerers der Tiirkei, Gazi
Mustafa Kemal Pascha (seit dem 24. Nov. 1934 Kemal
Atatiirk geheifien, gest. 10. Nov. 1938), im Zuge der Durch-
fithrung ihrer Ziele immer mehr; was seitdem an umstiirzlerischen
Neuerungen durch die neu einsetzende. Gesetzgebung vorge-
nommen worden ist, hat mit den Zielen Ziya Gokalps nicht mehr
viel zu tun. Freilich muB anerkannt werden, daB dieser Entwick-
lung, so radikal sie ist, innere Logik innewohnt, und es ist wohl
als sicher anzunehmen, daB sie von dem weitblickenden Kemal
als fiir seine Ziele notwendig vorausgesehen worden ist, wihrend
er aber in vorsichtiger Weise zu Anfang in religioser Hinsicht
weitgehend mit vorhandenen altererbten Ansichten paktierte und
mit radikaleren MaBnahmen erst herauskam, als ihm die Zeit
dafiir reif schien.

In der Zeit der Befreiungskriege der Tiirken ‘gegen die
Griechen war die national-tiirkische Bewegung noch stark von
islamisch-religiosen Motiven im herkémmlichen, politisch ge-
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firbten Sinne getragen®: wie die Griechen ihren Kampf gegen
die Tiirken als eine Art Kreuzzug gegen die Muslime aufmachten,
so wurde der Abwehrkampf der Tiirken als Heiliger Krieg gegen
die ungliubigen Eindringlinge gefiihrt. Und noch vorher im Be-
ginn der von Kemal gefiihrten national-tiirkischen Bewegung be-
fehdeten sich die beiden um die Macht ringenden Parteien mit
Rechtsgutachten (Fetvas) nach der Scheriat: am 11. April 1920
wurde Mustafa Kemal und seine Gefolgschaft auf Grund eines
Fetvas des Scheich iil-Islam als Rebellen gebrandmarkt. Kurz
danach lieB Kemal von Ankara aus ein Gegenfetva ergehen. Es
hat wohl nichts so sehr der Geltung der Scheri‘at in der Tiirkei
geschadet als dieser Kampf der Konstantinopler Regierung gegen
die nationale von Ankara, die die Sympathie des iiberwiegenden
Teiles der Nation fiir sich hatte, mit dem alten Miitel des Fetva-
krieges. Die Folgerung zog Kemal, als er nach Vertreibung der
Griechen aus Anatolien die ganze Macht in dem tiirkischen
Staate in seiner Hand vereinigte und durch Abschaffung des
osmanischen Sultanates die Einheit der Staatsfithrung wieder-
herstellte. Zwar wurde das osmanische Kalifat, das noch eine
gewisse Popularitit hatte, auf kurze Zeit beibehalten. Nach
dessen Abschaffung aber am 3. Mirz 1924 setzte die Zeit der
radikalen Entislamisierung des offentlichen Lebens ein®. Es
wurden zunichst zwei Gesetze erlassen, die vor allem die Lal-
sierung (Laizismus, Idyiklik, ist eines der politischen Schlag-
worte der neuen Tiirkei und ist seit dem 5. Februar 1937 auch in
der Verfassung festgelegt) des Unterrichtswesens verfiigten: das
gesamte Unterrichtswesen, auch die geistlichen Schulen, die
Medressen, bisher von staatlicher Beaufsichtigung unabhingige
Korperschaften, wurden dem Unterrichtsministerium unterstellt;
fiir die Heranbildung der islamischen Religionsdiener wurde an
der Universitit Istanbul eine eigene theologische Fakultit ge-
schaffen, die also die Medressen tiberfliissig machte. Als logische
Folge davon wurden diese, die Pflanzstitten der islamischen
Theologenschaft alten Stiles, zugleich auch der spezifisch isla-
mischen Bildung, bald geschlossen. Spater (nach 1932) ist die
theologische Fakultit in ein Institut fiir Islamforschung umge-
wandelt worden. Durch Gesetz vom 8. April 1924 wurden dann
die geistlichen Gerichte aufgehoben und die gesamte Rechtspflege

22 Vgl. G. Jdschke, Nationalismus und Religion im tiirkischen Be-
freiungskriege, in: Die Welt des Islams 18, 1936, S. 54 ff.

2% Vgl. dazu Harald Fischer, Die neue Tiirkei und der Islam, Eine
religionsrechtliche Studie (Erlanger Diss.), Kulmbach 1932, und die oben
S. 238 angefiihrte Literatur, namentilich aus der Feder von G. Jischke.

16*
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laisiert. Die Verfassung vom 20. April 1924 iibertrug der GroBen
National-Versammlung die alleinige gesetzgeberische Gewalt. Da-
mit war ein Strich gezogen zwischen Theologie und Rechtspflege,
welch letztere nun unbekiimmert um die Grundsiitze der Scheri‘at
ihre eigene Entwicklung nahm. Es folgte nun eine Gesetzgebungs-
periode (vor allem in den Jahren 1926 und 1927), in der immer
mehr Gebiete nach abendlindischem Muster, z. T. unter unmittel-
barer Annahme abendlindischen Rechtes, geregelt und damit der
Scheri‘at entzogen wurden. Am 24. Oktober 1926 trat feierlich
das neugeschaffene Recht in Kraft und das bisherige Gesetzbuch,
die sog. Medschelle, das im wesentlichen eine Kodifizierung des
kanonischen Rechtes darstellte, auler Kraft.

Als kurz nach Verkiindigung der neuen Verfassung im Osten
des tiirkischen Staates unter den Kurden ein Aufstand ausbrach,
der stark von religiosen Motiven in konservativ-islamischem Sinne
mithestimmt war, sah sich der Reorganisator der Tiirkei zu einer
noch radikaleren MaBnahme gedriingt: er hob im Jahre darauf,
am 2. September 1925, die Derwischorden auf, die Stiitzpunkte
einer lippig wuchernden, in ihren Auswirkungen oft unkontrol-
lierbaren Volksfrommigkeit, und lieB die Derwischkldster sowie
die viel verehrten Grabbauten (Tiirben) der Heiligen schlieBen.
Damit war das ganze Derwischtum und was damit zusammen-
hiingt im Bereiche der Tiirkei aus dem Leben gestrichen und in
die Stellung eines interessanten Studienobjektes verwiesen. Durch
all diese MaBnahmen ist der Islam in der Tiirkei auf den mageren
gottesdienstlichen Betrieb in den Moscheen zuriickgedriingt, von
denen aber auch einige dem gottesdienstlichen Zwecke entzogen
wurden, wie z. B. die berithmte Aya Sofia, die einstige von Kaiser
Justinian erbaute Kirche der ,heiligen Weisheit* (Hagia Sophia),
die jetzt Museum ist.

Auf die Anregung, die das tiirkische Beispiel gab, hat auch
in Iran eine dhnliche Entwicklung eingesetzt, wenn auch nicht
in ganz so radikalen AusmaBen. Im Jahre 1926 wurde auch hier
ein neuzeitliches Zivil- und Strafrecht nach europiischem Vor-
bilde eingefiihrt und damit das kanonische Recht und die geist-
liche Rechtspflege auBler Kraft gesetzt. Diejenigen Mollas, die sich
der neuen Ordnung nicht fiigen wollten, wurden kurzerhand aus
dem Staatsdienst entlassen. Auch sind hier zum groBten Teile
die alten Theologenschulen geschlossen und die Ausbildung des
theologischen Nachwuchses auf neue Grundlagen gestellt worden.

In den iibrigen islamischen Lindern, vor allem in denen
arabischer Zunge, geht vorldufig noch alles seinen gewohnten
(Gang; ja man kann, wie bereits gesagt, in gewissen Kreisen, vor



Taeschner: Der Islam in der gegenwiirtigen Weltkrise 245

allem der Azhar-Scheichs, Reaktionserscheinungen gegen das allzu
radikale Vorgehen der Tiirken wahrnehmen, die auf die Entwick-
lung der Dinge vor allem in Agypten, dem geistig und gesetz-
geberisch fithrenden Lande der arabisch sprechenden Welt, ver-
langsamend wirken. So beschrinkte man sich hier darauf, mehr
oder weniger einschneidende Reformen an den bestehenden spe-
zifisch islamischen Einrichtungen durchzufiihren, lief sie aber
grundsétzlich weiterbestehen und suchte auch den Schein der
Giiltigkeit der Schari'a zu wahren, vor allem auf den drei Ge-
bieten, die von jeher die auch fiir die Praxis wichtigsten und
immer zum groBten Teil befolgten der Schari'a gewesen sind,
das Erbrecht, das Familienrecht und die frommen Stiftungen
(wagf, Pl. augaf, tirk. evkaf). Doch melden sich in der Dis-
kussion iiber diese Dinge neuerdings immer mehr Stimmen, die
auch sie, wenigstens Teile von ihnen, als religits indifferent oder
sogar als mit der Religion in ihrem eigensten Geiste unvereinbar
aus der Zustindigkeit der Schari’a ausscheiden méchten®. Im
Jahre 1931 wurden in Agypten die geistlichen Gerichtshofe refor-
miert, auch gesetzliche Bestimmungen getroffen, die gewisse Be-
stimmungen des kanonischen Rechtes dnderten, ja bisweilen fak-
tisch einen tiefen Eingriff in dieses Recht darstellten; aber in
ihrem Bestande wurden diese Gerichtshiéfe nicht angetastet.
Auf rein geistigem Gebiete hat die auch auf den Islam als
Religion ausgedehnte nationalistische Richtung ebenfalls iiber die
Tiirkei hinaus manche Anhiinger gefunden. Wenn der Agypter
Sanhoury (1926)* fiir eine ,distinction entre la partie reli-
gieuse et la partie temporelle du droit musulman® eintritt, so
klingt dies zwar an die Phraseologie der nationalistischen Kreise
vom Schlage Ziya Gokalps an; indessen vertritt Sanhoury im
einzelnen doch mehr den ilteren reformistischen Standpunkt. Ja
er ist bestrebt, fiir ein Teilgebiet, nimlich das Kalifat, ein aus
schari‘a-geméBen Argumenten und Resultaten, die sich ihm aus
der Einsicht in die Geschichte des Islams ergeben haben, be-
stehenden theoretischen Bau zu schaffen, der in der Praxis der
heutigen Lage gerecht werden und helfen soll, das Kalifat in einer
neuen Form wieder erstehen zu lassen, — ein Unterfangen, das
ganz im Geiste der Reformisten der dlteren Generation befangen
ist und heute schwerlich mehr Aussicht auf irgendwelche Bedeu-

2¢ J. Schacht hat diese Verhilinisse in der oben angefiihrten Arbeit
Sari'a und Qaniin (Der Islam 20, 1932, S. 209 ff.) vor allem an der Behand-
lung der Frage der frommen Stiftungen und des Familienrechtes ausfiihrlich
gezeigl.

25 S. oben S. 132, Anm. 7.
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tung haben diirfte. Dagegen ist die fast gleichzeitige scharfe Ab-
sage des ‘Ali ‘Abdarraziq (1925)* an den Kalifatsgedanken, die
wir oben beriihrt haben, von dem radikal nationalistischen Geiste
diktiert, der von der Tiirkei her nach Agypten heriibergeweht ist.
Waihrend die Vertreter der reformistischen Richtung sich immer
noch in erster Linie als Muslims fiihlten und erst in zweiter Linie
als Angehorige einer bestimmten muslimischen Nation, so fiihlen
sich die Vertreter der nationalistischen Richtung umgekehrt als
Tiirken, Agypter oder was sie sonst sind, und nur nebenbei auch
als Muslims*. Immerhin hat in Agypten wenigstens der Islam
noch eine starke Position auch in der gebildeten Schicht. Be-
merkenswert ist hier die 1927 gegriindete ,,Vereinigung mus-
limischer junger Ménner* (gam‘iyat asch-schubban al-muslimin),
iiber die Kampffmeyer ausfiihrlich berichtet hat®. Diese der
englischen ,,Young Men’s Christian Society® (YMCS) offensichtlich
nachgebildete Vereinigung entfaltet in den Lindern arabischer
Zunge eine rege Tétigkeit und sucht durch diese die islamischen
Belange in der Welt zu vertreten. Man hat freilich den Eindruck,
als ob auch hier weniger von der Religion diktierte Motive als
vielmehr solche eines arabischen Nationalismus das treibende
Moment sind, wie sich denn naturgemiB der Islam leichter mit
einem arabischen Nationalismus verbinden la8t als mit irgend-
einem anderen.

Ist nun zwar der Islam in seinem  Wirkungsbereich auf die
Welt in der Tiirkei und auch in Iran erheblich eingeschrinkt,
so wire es doch verfriitht, etwa erwarten zu wollen, daB er in
diesen Lindern dadurch zum Absterben verurteilt sei. Gewif ist
dies der Wunsch eines Teiles der modernen Tiirken, die, kulturell
vollig entwurzelt, nur in einer blinden Nachahmung Europas oder
in einem romantischen Zuriickgreifen auf ein idealisiertes Ur-
tiirkentum, das aber reine Konstruktion ist, das Heil sehen. Die
Methode ist bekannt: wie man sich einst das Wunschbild eines
idealisierten Urislams schuf, in den man alle Reformwiinsche, die
man vorzubringen hatte, hineinsah, so schuf man sich nun das
Wunschbild eines ebenso idealisierten Urtiirkentumes, in das man
die eigenen Gedanken und Bestrebungen hineinprojizierte, um
diese vor sich selbst zu rechtfertigen. So vermifit man in den
Dokumenten des alten Tiirkentumes jegliche Spuren einer religios

26 S. oben S. 131,

27 AuBerungen dieser Art hat G. Kampffmeyer in: Whither Islam?,
S. 151 zitiert: in islamisch-reformistischem Sinne von dem -Agyptischen
Dichter al-Manfalaiti (1876—1924), in nationalistischem Sinne wvon ‘Ali
‘Abdarraziq (in seiner Zeitschrift ar-Rabita asch-scharqiya vom 24. Nov. 1927).

28 Vgl. G. Kampffmeyer in: Whither Islam?, S. 101 ff.
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orientierten Gesetzgebung — unbedingt mit Recht bei einer der-
artig primitiven Religion, wie es zweifellos der alttiirkische
Schamanismus war — und sieht darin eine rassisch bedingte
Stellungnahme der alten Tiirken zu diesem Fragenkomplex, zu
der man also in gleicher Weise berechtigt sei. In der Religions-
geschichte des Christentumes aber glaubt man ein Beispiel fiir
eine die Religion weit von ihrem urspriinglichen Charakter ab-
fiihrende Entwicklung zu sehen und schopft daraus den Mut,
auch im Islam ein gleiches zu wagen®. Eigentiimlich wirkt in
diesem Zusammenhange die Selbsteinschitzung der Tiirken als
die Protestanten des Islams ** — ich brauche an dieser Stelle nicht
eigens hervorzuheben, daB es sich hier um eine Verwechslung
von Protestantismus und modernem Rationalismus u. #. handelt.

Es liegt eine eigentiimliche Zwitterigkeit in der Stellung-
mahme der fiihrenden tiirkischen Kreise und ihrer Sprecher gegen-
iiber dem Islam: auf der einen Seite will man ihn aufrecht-
erhalten, auf der andern Seite aber ihn seines wesentlichen und
spezifischen Inhaltes berauben. So ist in der neuen Verfassung
der Tiirkei vom 20. April 1924 der Islam zwar noch als Staats- .
religion beibehalten; spiter (durch Gesetz vom 10. April 1928)
wurde aber der betreffende Passus gestrichen und der religise
Eid abgeschafft. Dennoch sind die islamischen Religionsdiener
mach wie vor tiirkische Staatsbeamte. Die Tiirkei ist damit zwar
.das erste islamische Land geworden, das offiziell seinen isla-
mischen Charakter abgestreift hat; doch ist in Wahrheit auch
in der heutigen Tiirkei immer noch die islamische Gemeinde mit
«dem Staate identisch, nur mit folgendem Unterschiede gegen
frither: wiahrend in alter Zeit der Staat seinen Charakter von der
islamischen Religion empfing, lehnt dies der heutige tiirkische
Staat ab; er steht der Religion indifferent gegeniiber. Ja, die maB-
gebenden Personlichkeiten in der Tiirkei stehen dem Islam und
meist iiberhaupt jeglicher Religion offen feindlich gegeniiber;
auch fehlt es nicht an Stimmen, die den Islam aus nationali-
stischen Griinden ganz ablehnen und ihn durch eine national-
tiirkische Religion ersetzt sehen moéchten *'. Soweit versteigt man
sich freilich in den fithrenden Kreisen anscheinend nicht; viel-

29 Vgl. H. E. Allen, The Turkish Transformation, S. 50 (Zitat aus
Levonian, Moslem Mentality, London 1928).

30 Als Beispiel fiir derartige AuBerungen der Selbstbeurteilung fiihre -
ich an das Buch der tiirkischen Schriftstellerin Halide Edib, Turkey faces
‘West, New York 1930.

31 Uber einen derartigen Versuch berichtet G. Jischke, Eine tiirkische
Nationalreligion? in: Aus der Welt des Ostens, hrsg. von Dr. Lepsius-Deutsch-
Orient-Mission, Potsdam 1941, S. 86—89.



248 Taeschner: Der Islam in der gegenwirtigen Weltkrise

mehr scheint ‘man sich bisweilen selbst noch fiir muslimisch zu
halten, indessen in einer Form, die mit dem geschichtlich gewor-
denen Islam nun wirklich nichts mehr als den einfachen Gottes-
glauben gemein hat *.

Doch diese, man kann fast sagen praktisch antiislamische
Einstellung ist keineswegs die des ganzen tiirkischen Volkes.
Vielmehr kann man beobachten, daB dieses sich mit um so gro-
Berer Inbrunst an den ihm iibriggebliebenen Rest religioser Be-
titigung im Sinne des geschichtlichen Islams klammert, und an
den islamischen Festtagen pflegen die Moscheen voller zu sein
als frither. Auf jeden Fall muBl man abwarten, wie dem Islam
mit seinem stark politischen Charakter diese Aussperrung aus
dem politischen Bereiche bekommt, ob diese Beschrinkung ein
allméhliches Absterben in den betreffenden Lindern zur Folge
haben wird, oder aber ob es dem Islam gelingen wird, aus der
bedringten Lage neue Aufbaukrifte zu schopfen. Das eine aber
ist sicher: was sich an religiosen Neubildungen etwa an seiner
Stelle anbietet, das wird sich vor der Geschichte als Religion im.
wahren Sinne erst bewéhren miissen. Denn auf die Dauer kann
sich doch nur das als Religion halten, was nicht nur den ohnehin
herrschenden Ideen entgegenkommt und ihnen dient, sonderm
das, was den Miihseligen und Beladenen Erquickung bringt, auch
wenn es vielleicht solchen Ideen entgegensteht.

VI.
Lebens- und Werbekraft des Islams

Aus den vorstehenden Ausfithrungen, die die religigse Ent-
wicklung in der Nachkriegszeit vor allem in der Tiirkei zu
skizzieren versucht hat, mag man vielleicht den Eindruck ge-
winnen, daB damit der Islam in die letzte Phase seines Daseins
eingetreten sei, in der er in einem unaufhaltsamen Auflésungs-
prozefl dem sicheren Absterben entgegengehe. Denn mag die hier
geschilderte letzte Entwicklungsphase vorerst auch nur auf die
Tiirkei beschrinkt sein, so besteht doch die deutliche Tendenz,
daB sich das in der Tiirkei Geschehene irgendwie auch in den
anderen islamischen Lindern, vor allem in den alten Kultur-
lindern, wie Iran und Agypten, auswirken, die Entwicklung auf
diese Linder iiberspringen wird und diese iiber kurz oder lang

82 Vgl. z. B. Gotthard Jischke, Die Religion Afatiirks, in: Der Orient,
Die religiésen und profanen Lebensmiichte des Ostens, 21. Jg., Heft 2, Mirz-
April 1939, S. 21 ff.
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den gleichen Weg der Zuriickdringung des Islams aus dem 6ffent-
lichen Leben gehen werden. Zudem kann man sich nicht der
Erkenntnis verschlieBen, daB, wenn es sich auch bei den diese
letzte Entwicklungsphase tragenden Ideen nicht um solche han-
delt, die aus dem Islam selbst herleitbar sind, vielmehr um
fremde, im Abendlande geborene, — daB diese Entwicklung doch
nicht der geschichtlichen Logik entbehrt. Es ist eben so, dafl das
Abendland mit dem ganzen Schwergewicht seiner Machtmittel,
geistigen wie materiellen, auf dem Orient gelastet hat und noch
auf ihm lastet, wodurch alle Eigenwerte der unterlegenen Welt
schon seit Jahrzehnten einer inneren Auflésung iiberantwortet
worden sind. Dazu kommt, daB dem Orientalen nur ein einziges
Mittel tauglich erscheint, sich des gewaltigen Ubergewichtes des
Abendlandes zu erwehren, namlich dies, sich so weit es irgend
geht, dessen Zivilisationstypus anzupassen, selber Abendlinder zu
werden und dadurch mit den Abendlindern auf gleicher Platt-
form zu stehen. Diese Tendenz aber gibt, wie nicht anders zu
erwarten ist, allen Eigenwerten des Orients den Rest. Und damit
ist auch der Islam als Religion in eine Krise hineingerissen
worden, die von vielen als seine Todeskrise angesehen wird.

Es erscheint daher die Frage berechtigt: kann man ange-
sichts dieser Entwicklungstendenz, die mit der Gewalt eines
Naturgesetzes zu wirken scheint, iiberhaupt noch von einer ge-
schichtlichen Wirkmdglichkeit des Islams sprechen? Ich glaube,
daff man trotz allem diese Frage bejahen mufi. Denn mag in
einigen Kulturlindern der Islam, angekrinkelt von der vom
Abendlande ausstrahlenden religitsen Gleichgiiltigkeit, im Schwin-
den begriffen sein, als Ganzes steht er doch als weltgeschichtliche
GroBe ungebrochen da. Ja er hat heute noch, und vielleicht
sogar heute wieder, eine geradezu unheimliche Lebens- und
Werbekraft®, die seinen Bestand im ganzen nicht nur sichert,
sondern sogar langsam, aber stindig stirkt, derart, daB er iiberall
auf der Welt, vielleicht noch mit vorlaufiger Ausnahme des
christlichen Abendlandes, im Vordringen ist.

In dieser Lebens- und Werbekraft iibertrifft der Islam alle
anderen Religionen der Erde, in einigen Lindern auch das Christen-
tum. Es ist bekannt, daB die christlichen Missionen nur dort Erfolg
haben, wo der Islam nicht hingekommen ist, am Islam aber so gut
wie wirkungslos abprallen, und wo der Islam im Vordringen ist,

88 Eine kurze Ubersicht iiber die hierher gehorigen Symptome und
Krifte gibt Paul Fleischmann, Lebenskraft und Missionsfahigkeit des Islams,
in: Der Orient, Die religiosen und profanen Lebensmichte des Ostens..
19. Jg., Heft 3, Mai-Juni 1937, S. 50 fI.
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stagnieren oder sogar zuriickweichen. Das orientalische Christen-
‘tum nimmt stindig zugunsten des Islams ab. In Indien hat der
Islam gegeniiber dem Hinduismus eine starke Position; es sind
«dort auch Missionsbestrebungen im Gange, die von der Azhar in
Kairo aus geleitet werden, und, wie man hért, nicht ohne Erfolg
sind. In China ist, wie Kenner berichten, der Islam von den ein-
heimischen Religionen — er ist dort seit der Mongolenzeit hei-
misch — diejenige, die, abgesehen von den kleinen christlichen
‘Gemeinden, von ihren Bekennern am meisten ernst genommen
wird®. In dieser unheimlichen Lebens- und Werbekraft des
Islams ist jedenfalls ein starker Faktor zu erblicken, dessen
Aktionskraft in einer Periode des Umbruches, wo eine alte, bisher
fiir gefestigt gehaltene Ordnung fillt, um einer neuen Platz zu
‘machen, nicht unterschitzt werden darf.

Der Ursachen fiir diese starke Werbekraft des Islams sind
natiirlich sehr viele, und es wiirde zu weit fithren, wenn ich mich
‘hieriiber verbreiten wollte. Der bekannte islamische Terrorismus,
«demzufolge ein vom Islam Abgefallener praktisch vogelfrei ist,
teicht zur Erklirung dieser Tatsache nicht aus. Vielmehr miissen
wir tiefer suchen; und da fiihrt uns die Frage nach Ursachen fiir
«die Uberlegenheit des Islams an Missionskraft gegeniiber dem
Christentum auf einen Punkt in der heutigen Lage der abend-
lindischen Menschheit, der mir nicht unbedenklich erscheint,
‘weshalb ich zum SchluB noch mit ein paar Worten darauf ein-
‘gehen will. Mir scheint die Uberlegenheit des Islams auf folgenden
auflerreligivsen Griinden zu beruhen. Das Christentum als
Missionsreligion leidet heute an einem Zwiespalt: es gilt in der
Welt unzweifelhaft als eine Angelegenheit der abendlindischen
Herren- und Kulturvélker. Indessen wird ein zum Christentum
Bekehrter darum doch nicht in die abendlidndische Vélker- und
Kulturgemeinschaft aufgenommen, und die Bereitschaft, ihm als
,»Bruder in Christo* zu begegnen, ist, abgesehen von dem Missio-
nar selbst, bei den abendléindischen Christen nur sehr gering.
‘Ganz anders liegen die Verhilinisse beim Islam: die Muslims
sind nicht, wie die christlichen Abendlinder, wirkliche Herren
der Welt; aber der Islam als solcher beansprucht die Weltherr-
schaft, und wer sich zum Islam bekennt, nimmt teil an diesem
Anspruch und hat das ihm von allen seinen Glaubensgenossen
zugebilligte Recht, sich als Teilhaber an diesem Weltherrschafts-

84 Zum Islam in China vgl. jetzt Friedrich Otto, Die Mohammedaner-
bewegung in China, in: Die Welt des Islams 17, 1935, S. 81 ff.
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anspruch hoch erhaben zu fiihlen iiber die Nichtmuslims, wenn
er auch in seiner wirklichen Lebenslage noch so schlecht gestellt
ist. Der Islam erhoht also das Lebensgefiihl desjenigen, der sich
zu ihm bekennt.

Dazu kommt noch ein weiteres hinzu: der Islam ist nicht
nur eine Religion, sondern auch eine ganze Kultur. Natiirlich
darf man bei dem, was er hier den Neubekehrten in den Missions-
lindern zu bieten hat, beileibe nicht etwa an die islamische Hoch-
kultur denken. Vielmehr handelt es sich nur um eine allen
Volkern, und mogen sie noch so primitiv sein, zugingliche Vor-
stufe zur islamischen Kultur, die sich in gewissen AuBerlichkeiten,
in Kleidung, Speise u. dgl. tdglichen Dingen und in Annahme
der arabischen Schrift erschopft und durch das in allen isla-
mischen Landern blithende, im Namen Allahs betriebene Zauber-
wesen der Primitivitit der heidnischen Volker noch eigens ent-
gegenkommt. Was der Neumuslim, z. B. in Afrika, durch die
Annahme des Islams an Zivilisation erhalt, ist immerhin so viel,
daB er sich in seinem Lebensstil gehoben fiihlen kann, ohne daB
er, wie bei den Segnungen der von den christlichen Missionaren
vermittelten Giitern der abendldndischen Zivilisation, das Gefiihl
zu haben braucht, daB dies alles doch nur von den Europiern
abgelegter Plunder ist. Der Islam bietet also seinen Bekennern
hier in dieser Welt etwas, was er als positiven Wert empfindet, ganz
abgesehen von den angenehmen eschatologischen Aussichten, die
ihm bei Annahme des Islams eréffnet werden.

Alles in allem gesehen hat die groBere Werbekraft des Islams
dem Christentum gegeniiber ihren Grund u. a. in der verschiedenen
Stellung, die die Volker des Morgenlandes und des Abendlandes
zu ihren Religionen einnehmen. Die islamischen Volker des
Orients stehen — in verschiedener Einzeleinstellung zwar, aber
doch im ganzen geschlossen hinter ihrer Religion; ihre Welt ist
der Islam, und wenn sie auch noch so viele europiische Einrich-
tungen sich zu eigen machen; hinter dem islamischen Missionar,
der meist gar kein gelernter Theologe, sondern ein einfacher
Kaufmann ist, steht wirklich die ganze islamische Welt, und
darum ist die islamische Mission so erfolgreich. Dies aber kann
man von der christlichen Mission nicht sagen: die Welt, die sie
aussendet, ist nicht in dem MaBe eine christliche, wie die isla-
mische Welt eine islamische ist, und dies lihmt die Werbekraft
dieser Mission. Was der arabische Hausierer dem Neger iiber den
Tslam erzahlt, das findet dieser bei jedem andern Muslim, der
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zu ihm kommt, bestétigt; doch der christliche Missionar steht
auf isoliertem Posten, und so glaubt man ihm nicht®,

Dieser Tatsachenbestand hat einen weltpolitischen Hinter-
grund, der nicht iibersehen werden darf. Den islamischen Volkern
steht in ihrer Religion ein Mittel zur Verfiigung, durch das sie
stindig ihre Welt erweitern, den abendlindischen Volkern aber
steht dies nicht zur Verfiigung. Bei der trotz aller Europa-
nachéfferei der Muslims unzweifelhaft bestehenden antieuro-
pidischen Tendenz des Islams bedeutet dies aber, da die anti-
europiische Front in stindigem Wachsen begriffen ist. Denn wir
diirfen nicht iibersehen, da die Sucht des Orientalen sich zu
europdisieren, weniger seiner Hochschéitzung der abendlindischen
Kultur entspringt, obwohl nicht geleugnet werden soll, daf dies
Motiv auch mitspricht, — als vielmehr dem Bestreben, sich in
den Besitz der gleichen geistigen und technischen Machtmittel
zu setzen, die das Abendland besitzt, um sich dessen Ubermacht
besser erwehren zu kénnen, m. a. W. Europa mit seinen eigenen
Waffen zu schlagen. Und es ist ein Zeichen der Zeit, daffi auch
die islamische Mission, als deren bedeutendstes Zentrum wiederum
die altberiihmte Azhar in Kairo zu betrachten ist, sich vom Abend-
lande iibernommener Propagandamittel in Wort und Schrift zu
bedienen gelernt hat. Also auch hier hat die Beriihrung mit dem
Abendlande die Krifte des Morgenlandes mobilisiert, die sich nun
bereit machen, ihrerseits zum Gegenschlage auszuholen.

Unter diesem Gesichtswinkel gesehen ist die von den euro-
piischen Vélkern selbst verschuldete mindere Werbekralt des
Christentumes gegeniiber dem Islam als ein bedenkliches Zeichen
der Zeit anzusehen, das nicht unbeachtet bleiben darf. Denn hier
tritt der Islam in seiner Gesamtheit als lebengestaltende und wirk-
kriftige Religion auf, wihrend das Abendland bei der immer
stirkeren Ausschaltung des Christentums aus dem 6ffentlichen
Leben auf dessen Boden ihm nichts entgegenzustellen hat.

8 Vgl. auch A. Perbal, ,Katholiken und Mohammedaner* in dieser Vier-
monatsschrift, 1940, Heft 1, S. 16 ff.
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