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3 Das Verhaltnis von Islam und Moderne
aus muslimischer Sicht

3.1 Bewertung der Situation der Muslime

Grundsitzlich ist zu betonen, dass in den meisten wissenschaftlichen Bewertungen®® zur
Thematik das Verhiltnis von Islam und Moderne als Erstes auf die Grundproblematik der
Heterogenitit der muslimischen Gesellschaften innerhalb der sich immer stirker globa-
lisierenden Welt hingewiesen wurde, die sich als fester Bestandteil in der muslimischen
Welt etabliert hat, wobei in diesem Zusammenhang auch die Abwehr des westlichen
Wahrnehmungsprozesses, wonach die muslimische Welt zunehmend als monolithischer
Block aufgefasst wurde, im Fokus stand.

Allerdings wurde in diesem Kontext auch darauf hingewiesen, dass es trotz dieser
Zerrissenheit und Unstimmigkeiten ein ,Zivilisationszugehérigkeitsbewusstsein“®* in
der muslimischen Bevolkerung gebe, das auch vom Westen mit Nachdruck beobachtet
wurde und wird.?®

Die Muslime wiederum betrachten die Globalisierung aus zwei unterschiedlichen
Blickwinkeln: Auf der einen Seite steht die Verwestlichung (westernisation), die syste-

matisch alle Lebensbereiche ergreift, was eine komplette Zuriickdringung des Islam aus

263  Dieses Kapitel stellt eine Zusammenfassung des wissenschaftlichen Diskurses in der tiirkischsprachigen Literatur
dar, da es sich in der Regel um verbreitete Annahmen handelt, wird im Einzelnen auf exemplarische Belegstellen
verwiesen.

264 Biilent $enay: Kiiresellesme siirecinde dinlerin yeri ve cagdag Islam diinyasi’na bir bakis [Der Stellenwert der
Religionen wihrend des Globalisierungsprozesses und die Sichtweise auf den zeitgenéssischen Islam]. In: Cagfer
Karadag (Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri [ Zeitgendssische islamische Denker]. Istanbul 2007. S. 62.

265 Muhammad Zohair Hussain: Global Islamic Politics. New York 1995. S. X1.
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266 50 dass der Islam von einer Lebensweise zu einem

der Offentlichkeit notwendig macht
deistischen, individualen Glauben transformiert wird.?” Auf der anderen Seite wurde
betont, dass der Islam aufgrund seiner Ganzheitlichkeit nicht auf die gottesdienstlich-
rituelle Ebene reduziert werden diirfe, sondern auch Prinzipien fur das gesellschaftliche
Zusammenleben beinhalte. Mit den aus der Geschichte gewonnenen Erfahrungen sollten
Ideale wie humanistische Gerechtigkeit, Frieden und Respekt in den Mittelpunke gestellt
werden, um somit die Uberzeugung zu unterfiittern, die das diesseitige Leben mit der
jenseitigen Rettung bzw. Erlosung verband. An dieser Stelle sollte betont werden, dass
die genannten beiden Haltungen Grundtendenzen der verschiedenen Denkrichtungen
bilden, jedoch waren Nuancen zwischen diesen vorhanden.?*® In diesem Kontext wurde
auch darauf hingewiesen, dass nicht nur der Islam in dem Prozess der Globalisierung in
seinen Grundstrukturen zu verteidigen sei, um seinen Platz in dieser globalen Welt zu
legitimieren, sondern dass diese Problematik auch andere Weltreligionen betrifft.?®

Ein Blick auf die Bewertung der unmittelbaren Konsequenzen der Globalisierung fir
die muslimische Welt zeigt trotz unterschiedlicher Schwerpunkte bei den verschiedenen
Autoren®” drei grundsitzliche ,Krisen*”": die Frage nach der Identitit, die Verteilung
des Einkommens und die Beteiligung am demokratischen Prozess. Die Komponenten

Modernisierung, Sikularisierung und Urbanisierung erscheinen hierbei als ,dreifache

266 Niliifer Géle: Modernlesme baglaminda Islami kimlik araysi [Islamische Identititssuche im Kontext der Moder-
nisierung]. In: Sibel Bozdogan, Resat Kasaba (Hrsg.): Tiirkiye’de modernlesme ve ulusal kimlik [Modernisierung
in der Tiirkei und nationale Identitit]. Istanbul 2010. S. 85.

267 Biilent Senay: Kiiresellesme siirecinde dinlerin yeri ve cagdas Islam diinyasi'na bir bakis. In: Cagfer Karadag
(Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul 2007. S. 62.

268 Ebenda.

269  Grace Davie: Din ve modernite. Batili bir bakis [Religion und Modernisierung. Aus westlicher Sicht]. In: Islami
Ilimler Arastirma Vakfi [Stiftung fiir die Untersuchung islamischer Wissenschaften] (Hrsg.): Modernlesme, Islam
diinyast ve Tiirkiye [Modernisierung, islamische Welt und Tiirkei]. Istanbul 2001. S. 91 f.

270 Um hier nur cine kleine Auswahl zu erwihnen: Seyit Ali Tiz (Hrsg.): Kiiresellesme, Islam diinyasi ve Tiirki-
ye [Globalisierung, islamische Welt und Tiirkei]. Istanbul 2002. Ali Yasar Saribay, Fuad Keyman (Hrsg.):
Kiiresellegme, sivil toplum ve Islam [Globalisierung, Zivilgesellschaﬁ und Islam]. Ankara 1998. Fikret Baskaya:
Somiirgecilik, emperyalizm, kiiresellesme [Ausbeutung, Imperialismus, Globalisierung]. Istanbul 2010. Yasin
Aktay, Abdullah Topgoglu (Hrsg.): Postmodernizm ve Islam, kiiresellesme ve oryantalizm [Postmodernismus
und Islam, Globalisierung und Orientalismus]. Ankara 1996.

271 Biilent Senay: Kiiresellesme siirecinde dinlerin yeri ve cagdas Islam diinyasi'na bir bakis. In: Cagfer Karadag
(Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul 2007. S.73.
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Umzingelung“*’%, und die getrennte Familie, die verwirrte Jugend, finanzielle Note und
dhnliche Probleme stehen im Mittelpunke.

Um allerdings den Diskurs tiber die Identititskrise verstehen zu kénnen, ist zunichst
zu kliren, was unter muslimischer Identitit verstanden wird und nach welchen Kriterien
sich diese Zugehorigkeit richtet. Der kleinste gemeinsame Nenner und eine wichtige Vo-
raussetzung dieser Zugehorigkeit ist das islamische Glaubensbekenntnis (schahada) des
Einzelnen. Die Gegenwart eines Schopfers anzuerkennen beinhaltet zugleich eine umfas-
sende Konzeption der Schopfung, wodurch die Zugehérigkeit zum Islam wiederum eine
bestimmte individuelle Lebensweise sowie die Einhaltung bestimmter Regeln fiir das ge-
sellschaftliche Zusammenleben erfordert. Nach dem monotheistischen Bekenntnis, wel-
ches als vertikale Grunddimension betrachtet werden kann, ,,eroffnet sich ein erster hori-
zontaler Raum in Bezug auf die menschlichen Bezichungen??, so dass in diesem Kontext
insbesondere die soziale Bedeutung des Islam von der Familie iiber die Gemeinschaft und
Gesellschaft bis zur gesamten Menschheit verdeutlicht werden muss: ,,Jeder Muslim trigt
die gemeinsame Verantwortung, Zeugnis von der Botschaft vor der ganzen Menschheit

abzulegen* Zwar begriindet die Familie als wichtigste Instanz den Kern der Gesell-

schaft, weshalb ihrer Erhaltung und ihrer Stabilitit eine besondere Stellung zukommt*”,
jedoch gestaltet sich die Beziehung des Individuums zu seinem Schopfer durch ein aktives
und positives Engagement auf sozialer Ebene. Die soziale Zugehorigkeit griindet auf der
umma, die die Gemeinschaft der Muslime zusammenfasst, und auf den islamischen Prin-
zipien, wobei insbesondere auf die Aspekte Gerechtigkeit und Gottesbewusstsein betont

werden?®. In diesem Zusammenhang gilt die Gemeinschaft in Medina im 7. Jahrhundert

als ideales Gesellschaftsmodell, da unter der Fithrung des Propheten Muhammad die Leh-

272 Ebenda.

273 Tariq Ramadan: Muslimsein in Europa. Untersuchung der islamischen Quellen im europiischen Kontext. Kéln
2001. S. 188.

274 Ebenda.S. 194.

275 Tartk Ramazan: Islam medeniyetlerin yiizlegmesi. Hangi modernite igin hangi proje? [Die Konfrontation der
islamischen Zivilisationen. Welche Modernisierung fiir welches Projeke?]. Istanbul 2003. S. 66 f.

276 Hamza Tirkmen: Tiirkiye'de Islimciligin kokleri [Die Wurzeln des Islamismus in der Tiirkei]. Istanbul 2008.
S. 89.
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re des Islam in reiner Form praktiziert wurde und theoretische Auslegung sowie praki-
sche Ausfithrung im Einklang miteinander standen.”””

Im weiteren Verlauf der muslimischen Geschichte wurde diese Finheit zerstort, zu
den Ursachen gehoren beispielsweise unterschiedliche religiose Bekenntnisse, widerstrei-
tende territoriale Machtanspriiche, die wiederum zu Aufstieg und Fall unterschiedlicher
Machtzentren und Grofreiche fithrten.?”8

Im letzten muslimischen Grofireich, dem der Osmanen, strukturierte die Religions-
zugehorigkeit die Bevolkerung. Die unterschiedlichen religiosen Gruppierungen durften
weitgehend selbstbezogen und autonom ihr Gemeinschaftsleben organisieren. Dieses
Prinzip wurde als millet bezeichnet, was sich mit Volk oder auch Religionsgemeinschaft
tibersetzen lisst und die Organisationsstruktur des Osmanischen Reiches auf der Basis
von Religion darstellte. Dabei bildete der Islam als Staatsreligion das Verbindungsstiick,
das in alle Lebensbereiche eingriff und das éffentliche Leben bestimmte, da der Islam,
wie erwihnt, die Regelung und den Zusammenhalt des 6ffentlichen muslimischen Zu-
sammenlebens, aufbauend auf die religiése Zugehorigkeit des Individuums zur islami-
schen Lehre, als wichtigstes und oberstes Gebot ansicht. Aus diesem Grund erwies sich
der Zusammenhalt der muslimischen Gemeinschaft als iiberaus stark, und Faktoren wie
Rasse, Herkuntft, Schichtzugehorigkeit und auch Nationalitit waren fiir die Existenz der
muslimischen Gemeinschaft, der #mma, nicht ausschlaggebend. Genau dieses islamische
Prinzip ermdéglichte auch den jahrhundertlangen Bestand des Osmanischen Reiches,
denn der Islam sorgte als die mafigebende Instanz trotz mannigfaltiger Volks- bzw. Stam-
meszugehorigkeiten fir die Einheit und Verbundenheit des Vielvolkerstaates. Der Osma-
nenstaat mit seinem Millet-Prinzip erlaubte den nichtmuslimischen Minderheiten zwar,
ihre Religion weiterhin austiben, aber sie genossen nicht denselben rechtlichen Status und

mussten regelmifig eine besondere Steuer (dschija) entrichten. Jiidische und christliche

277 Miicteba Ugur: Asr-1saadet’te sosyal hayat [Das soziale Leben im ,,Zeitalter der Glﬁckseligkeit“]. In: Vecdi Akyiiz
(Hrsg.): Biitiin yonleriyle asr-1 saadet’te Islam. 1. cilt [Alle Perspektiven des Islam im Zeitalter der Gliickseligkeit.
Band 1]. Istanbul 2006. S. 117-149.

278 Hamza Tirkmen: Tirkiye'de Islimciligin kokleri. Istanbul 2008. S. 87-108.
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Minderheiten genossen einen Sonderstatus, genannt ah/l-ul kitab*” - ein islamisches Prin-
zip —, da diese beiden monotheistischen Religionen géttliche Schriften erhalten haben.?*

Mit der zunehmenden kolonialen Prisenz der Europider im 17. und 18. Jahrhundert
setzte nicht nur der Niedergang des Grofireiches ein, sondern es wurden auch unter-
schiedlich konnotierte Diskurse eréffnet, um Lésungsansitze fiir die als problematisch
wahrgenommenen Aspekte der Verwestlichung im Allgemeinen und der Nationalisie-
rung zu finden. Die Besonderheit in diesem Kontext lag darin, dass sowohl von Seiten
der so genannten Traditionalisten als auch von Seiten der den Verwestlichungsgedanken
Befiirwortenden im Laufe der Zeit die in Europa entstandene Idee der Nationalisierung
propagiert wurde, die zur Ersetzung des Prinzips der #mma in der muslimischen Welt
durch das der Nation in den einzelnen muslimischen Lindern fiihrte.?8! Zwar kam es im
Laufe der letzten zwei Jahrhunderte im Zusammenhang mit der Erweckungs- bzw. Wie-
derbelebungsdebatte der muslimischen Zivilisation immer wieder zur Forderung, eine
cinheitliche muslimischen (Welt-) Gemeinschaft zu errichten, jedoch konnte die nationa-
le Realitdt nicht iiberwunden werden.?®> Aus dieser neuen Perspektivierung der soziopo-
litischen Ordnung wurde die Problematik um die Werteverschiebung bzw. den Wertever-
lust innerhalb der muslimischen Gesellschaft als unmittelbare Folge dieser Entwicklung
beschrieben, die letztlich auch die Frage nach der Identitit aufwarf.?®?

Insbesondere das Verhiltnis zur europiischen Moderne, die als universalistisches
Modell propagiert wurde, prigte das Selbstbild der Muslime insoweit, als sich durch
den unausweichlichen Weg der Verwestlichung ein Unterlegenheitsgefiithl entwickelte,

das seinen Hohepunkt in einer empfundenen Minderwertigkeit fand.?®* Zwar lief der

279  Unter dem Begriff ahl-ul-kitab (Leute der Schrift) werden im Koran Menschen zusammengefasst, die vor der Of-
fenbarung des Koran géttliche Offenbarung in schriftlicher Form durch Gesandte erhalten hatten, so dass ihnen
eine besondere Stellung und bestimmte Rechte zugeschricben wurde.

280 Halil Inalcik: Essays in Ottoman history. Istanbul 1998. S.229-239. Ziya Kazic1: Osmanli'da toplum yapist [Die
Gesellschaftsstrukeur im Osmanenreich]. Istanbul 2003.

281 Hamza Tirkmen: Tirkiye'de Islimciligin kékleri. Istanbul 2008. S. 69 ff.

282 Metin Hiilagii: Islam birligi ve Mustafa Kemal [Islamische Einheit und Mustafa Kemal]. Istanbul 2008. S. 62-
104. Siche dazu Reinhard Schulze: Islamischer Internationalismus im 20. Jahrhundert. Leiden 1990.

283  Kemal Karpat: Osmanlr'dan giiniimiize kimlik ve ideoloji [Identitit und Ideologic von den Osmanen bis heute].

Istanbul 2009. S. 94 f.
284  Abdullah Ahsen: Cagdas miislimanin kimlik krizi [Die Identititskrise des zeitgendssischen Muslims]. Istanbul
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Transformationsprozess innerhalb der einzelnen Gesellschaften unterschiedlich ab*®,
doch ibertrug sich dieser Anpassungsmodus auf alle gesellschaftlichen Bereiche, was
nicht nur die Hoffnung auf Verinderung weckte, sondern auch kritische Stimmen héren
lie, die von der Einleitung cines gesamtgesellschaftlichen Prozesses der ,,Entfremdung
und Degeneration“286 sprachen. Identitidtsstiftende Faktoren wie die eigene Geschichte,
Kultur und Psychologie, aber auch die Soziologie betreffende Aspekte wurden durch den
Effekt der blinden Nachahmung des westlichen Wertekanons ausgetauscht, so dass Ori-
entierungslosigkeit und somit auch eine Krise hinsichtlich der eigenen Identitit und Zu-
gehorigkeit die Folge war.®® Dabei spielten der Bezug auf die eigene Vergangenheit und
deren Bewiltigung eine wichtige Rolle, da sie weder verindert noch verdringt werden
kann®®, so wie die muslimische Identitit nicht komplett verdringt werden konnte.”® Die
Diskrepanz zwischen dem Eigenen und dem Fremden wuchs insbesondere durch die pre-
kire Kluft zwischen dem Wunsch nach Bewahrung der eigenen nationalen Identitit bzw.
nach Schutz vor den ausbeuterischen Angriffen der kolonialen Michte auf der einen und
der Tatsache, dass insbesondere das Wissen um das Eigene entweder bis zu diesem Zeit-
punke bereits stark abgewertet worden war oder schlichtweg nicht mehr existierte, auf
der anderen Seite. So bezog sich die Kritik vor allem auf das Bildungs- und Erziehungs-
system in muslimischen Gesellschaften, das in dem gesamtgesellschaftlichen Transforma-
tionsprozess mit umgestaltet wurde, denn die Art und Weise der Bildung und Erzichung
galt als Hauptursache fiir das Aufkommen der Identititskrise innerhalb der muslimischen
Welt.

In der Forschung wurde als einer der wichtigsten Faktoren fiir die Krise die Entwick-

lung einer neuen Schicht von Intellektuellen genannt, die durch ihre intensive Beschifti-

1985.S.61.

285 Niliifer Géle: Modernlesme baglaminda Islami kimlik arayisi In Sibel Bozdogan, Resat Kasaba (Hrsg.):
Tiirkiye'de modernlesme ve ulusal kimlik. Istanbul 2010. S. 85 f.

286 Yiumni Sezen: Cagdaslasma, yabancilasma ve kimlik [Modernisierung, Entfremdung und Identitic]. Istanbul
2002.S.93.

287 Ebenda.

288 Abdullah Ahsen: Cagdag miisliimanin kimlik krizi. Istanbul 1985.S.61.

289 Gustave Edmund von Grunebaum: Modern Islam. The search for cultural identity. Berkley 1962. S.249 ff.
290 Abdullah Ahsen: Cagdag miisliimanin kimlik krizi. Istanbul 1985. S. 62.
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gung mit dem westlichen Wissens- und Kulturbestand zwar eine neue Perspektivierung
entwickeln konnte, die jedoch auch viele Nebeneffekte mit sich brachte:

Die Ablésung der alten Gelehrtenschicht durch die neuen Intellektuellen wurde da-
durch ausgelost, dass die klassische islamische Ausbildung den neuen Herausforderungen
nicht mehr gewachsen war, da Themen wie moderne Wissenschaft und technische Inno-

vationen bis dahin unbehandelt geblieben waren.*!

Eine unmittelbare Folge dieses Wech-
sels war die wachsende Kluft zwischen der neuen Schicht der Intellektuellen und dem
cinfachen Volk*?. Weil sie sich zunchmend in eine in sich geschlossene elitire Schicht
verwandelten, blieben die Erwartungen, die in die Intellektuellen gesetzt worden wa-
ren, zum groflen Teil unerfiille.?® An dieser Stelle muss auch erwihnt werden, dass diese
neu entstandene Schicht eine keineswegs homogene Gruppe darstellte und dass unter-
schiedlichste Ansichten und Denkschulen aus ihr hervorgegangen sind.?** Die politische
Neuordnung und die daraus neu entstandenen Stidte und Dérfer, der Umgang mit den
neu eingefiihrten technischen Innovationen und die importierten westlichen Wert- und
Normvorstellungen fiihrten zu verschiedenen Problemen, fiir deren Lésungsansitze wie-
derum die Intellektuellen verantwortlich gemacht wurden. Zwar wurde auf die morali-
schen Verluste, die Gottlosigkeit, den Werteverlust der Familie und auch im Allgemeinen
auf die Sinnfrage der Existenz des Menschen hingewiesen, doch entweder fehlten umfas-
sende Konzepte oder die Vorschlige konnten nicht umgesetzt und die den notwendigen
Verinderungen entgegenstchenden Regime nicht bekimpft werden.”

Die Frage nach der Identitit und Zugehérigkeit 16ste verschiedene Bewegungen in-
nerhalb der muslimischen Gesellschaften aus. Damit zusammenhingend nahm auch der
Islam unterschiedliche Rollen ein: Fiir die einen verkdrperte er hinsichtlich der Identitit

und Zugehorigkeit eine moralische Instanz, fir die anderen beinhaltete er eine umfassen-

291 Ebenda.

292 Fazlur Rahman Malik: Islam and Modernity: Transformation of an intellectual tradition. Chicago 1982. S. 48 f.

293  Kemal Karpat: Osmanlr'dan giiniimiize kimlik ve ideoloji. Istanbul 2009. S. 53.

294 Vgl. dazu Cetin Yetkin: Tiirk edebiyatinda batililagma ve kimlik sorunu [ Verwestlichung und die Identititsproble-
matik in der tiirkischen Literatur]. Istanbul 2008.

295 Siche dazu Syed Ali Ashraf: The Predicament of the Muslim Intelligentsia. In: Islamic Cultural Centre (Hrsg.):
Islamic Quarterly 23. London 1979. S.161-172.
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de Lebensweise und religiése Orientierung, wogegen eine dritte Gruppe den Islam mit
radikalen Ziigen als Ideologie instrumentalisierte.

Um diese Krisen iiberwinden zu kénnen, versuchten viele muslimische Denker, die
islamischen Grundsitze, die das soziale Leben betrafen, neu zu bewerten, indem sie die-
se in verinderbare und unverinderbare aufteilten. Hierbei sollte betont werden, dass der
Versuch zur Verdnderung innerhalb der erlaubten Grenzen des Islam unternommen und
die Bewertung im Rahmen der epistemologischen Methode vollzogen wurde. Zwar gab
es einzelne Meinungsverschiedenheiten, dennoch stimmte die systematische Einbettung
mit dem vorhandenen Denken iiberein. Die klassisch hermeneutische Vorgehensweise
in den islamischen Wissenschaften wurde weiterhin auf der Grundlage des idschtihad™®
beibehalten, die sich im traditionalistischen Sinne auf den Fortschritts- und Erneuerungs-
gedanken stiitzte. Um diese Grundlage erlautern zu konnen, folgt nun eine kurze Einfiith-

rung in das islamische Recht.

3.2 Das islamische Recht

Grundsitzlich muss festgehalten werden, dass das islamische Recht (scharia) ein integ-
raler Bestandteil des Islam ist. Die muslimische Gemeinschaft (umma) betreffend ist
das Recht ein konstituierendes Element, denn es enthilt die von Gott gesetzte Ordnung
und regelt nicht nur die zwischenmenschlichen Beziehungen, sondern auch das prakti-
sche Verhiltnis zwischen Gott und dem Individuum. So werden dann in der islamischen
Rechtsprechung die Handlungen eben als geboten, verboten oder erlaubt gewertet, wobei
die Wertung in den Rechtsquellen verankert ist. Die meisten Juristen pflegen die Quellen

97 zu unterteilen, nimlich in die

des islamischen Rechts in zwei wesentliche Kategorien®
Hauptquellen und in die erginzenden Quellen. Erste Prioritit haben die Hauptquellen,

zu denen der Koran (das Heilige Buch des Islam), die sunna (die authentische Uberlie-

296 Siche dazu Kapitel 3.2.

297 Der Rahmen dieser Arbeit erlaubt lediglich, die primiren Hauptquellen niher zu erliutern. Siche dazu Said Ra-
madan: Das islamische Recht. Theorie und Praxis. Marburg 1996.
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ferung dessen, was der Prophet Muhammad gesagt, getan und gebilligt hat), idschma
(Meinungs-Konsensus der Rechtsgelehrten) und gjas (Urteil aufgrund des juristischen
Analogieschlusses) gehéren. Doch wurden zu Lebzeiten des Propheten lediglich die
ersten beiden Hauptquellen als rechtsverbindlich anerkannt, wobei die sunna ihre Gil-
tigkeit aus klaren Weisungen im Koran ableitete. Zwar konnten personliche Meinungen
entwickelt werden, doch war dies nur zulissig, wenn sich weder im Koran noch in der
sunna anwendbare Textstellen fanden und wenn kein Widerspruch zum Geist der beiden
Hauptquellen vorlag.?”® Dieses Prinzip des selbstindigen Bemiihens der Rechtsgelehrten
bei einem Rechtsproblem, das weder durch Koran und suzna noch durch gijas gelst wer-
den kann, wird als idschtibad bezeichnet, das vor allem die Gelehrten der unterschiedli-
chen Rechtsschulen®” praktizierten. Das Rechtsprinzip idschtibad brachte allerdings im
Laufe der Geschichte auch massive Probleme mit sich, da nach der Zerstrung der beiden
Zentren der islamischen Geisteskultur Cérdoba und Bagdad im 13. Jahrhundert ein ,,Sta-
dium der Erstarrung® einsetzte. Der Historiker Ibn Athir beschrieb die Folgen dieser

institutionellen Zerstorung folgendermafien:

»Es war ein Desaster ohne Parallelen in der Geschichte. Es betraf die gesamte
Menschheit im Allgemeinen und die Muslime im Besonderen. Wenn irgendje-
mand behauptet, dass es ein dhnliches Ereignis von der Zeit Adams bis zum heu-
tigen Tag gab, dann ist dies unwahr, denn in der Geschichte gibt es nicht einen
einzigen Vorfall, der damit zu vergleichen wire, méglicherweise wird so etwas nie

wieder bis zum Jiingsten Tag geschehen:!

Diese Aussage wirkt vielleicht im ersten Moment tibertrieben, jedoch fihrte die Auflo-

sung der kulturellen Zentren zu verheerenden Konsequenzen in der islamischen Geleh-

298 Ebenda.S. 34.

299 Die Rechtsschulen entstanden ab Mitte des 8. Jahrhunderts und zeichnen sich durch eine bestimmte Lehrmei-
nung und Haltung zu praktischen Fragen aus. Vgl. dazu Ahmad Abdurrahman Reidegeld: Handbuch Islam. Die
Glaubens- und Rechtslehre der Muslime. Kandern im Schwarzwald 2008. S. 114-120.

300 Said Ramadan: Das islamische Recht. Theorie und Praxis. Marburg 1996. S. 85.
301 Zitiert nach Muhammad Sameer Murtaza: Die Salafiya. Die Reformer des Islam. Norderstedt 2005. S. 10.
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samkeit und fiir die Praktizierung des Glaubens, denn im 14. Jahrhundert beschlossen die
Gelehrten, das ,, Tor zum idschtihad“** zu schliefen, da sic davon ausgingen, dass alles
Erfahrbare und Wissenswerte bereits von fritheren Gelehrten, die zeitlich niher am Pro-
pheten gewirke hatten, besser gewusst worden sei. Eine mégliche Erkliarung fur dieses Ver-
halten ist in dem Wunsch der Gelehrten zu schen, nach der Zerstérung von Bagdad eine
weitere Spaltung der muslimischen Gemeinschaft zu verhindern.’®

Konsequenterweise betrieben die Gelehrten nach diesem Beschluss den Grundsatz
des taqlid, wonach die Lehrmeinungen anderer, ohne nach ihrer Begriindung zu fragen,
anerkannt wurden, was im Grunde genommen das Gegenteil des idschtibad war. Dieses
Verhalten tibertrug sich auf die gesamte muslimische Gesellschaft und fithrte ein Jahr-
hundert spiter zu einer ,W issensabstinenz“**, Dass damit auch die oben angesprochene
Riickstandigkeit der muslimischen Welt zusammenhingt, ist eindeutig und zweifellos.
Auch war dieser Zustand mitverantwortlich fiir die Kolonialisierung der muslimisch ge-
prigten Regionen.’® Die Bewertung dieser Situation unter den muslimischen Denkern
fithrte zu Meinungsverschiedenheiten und wurde auch in den unterschiedlichen Regio-

nen der muslimischen Welt kontrovers diskutiert.

3.3 Muslimisches Denken in der Moderne

Historischer Abriss liber das muslimische Denken

Die ersten Krisen in der muslimischen Welt begannen bereits kurz nach dem Tod des
Propheten Muhammad (571-632). Es war nicht nur die gemeinschaftliche Einheit der
Muslime gefihrdet, vielmehr stand auch das beseitigte Prinzip der Stammeszugehérigkeit

als Einheitsverbund wieder im Mittelpunke der Offentlichkeit. Das duferte sich in den

302 Pierre Rondot: Der Islam und die Mohammedaner von heute. Dic islamische Geschichte: gestern — heute — mor-
gen. Stutegart 1963. S.278.

303  Siche dazu Said Ramadan: Das islamische Recht. Theorie und Praxis. Marburg 1996. S. 11.
304 Murad Wilfried Hofmann: Der Islam als Alternative. Miinchen 1999. S. 56.
305 Ebenda. S.20.
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Vorschligen der Kalifenkandidatur®® der jeweiligen Stimme.*”” Diese politischen Aus-
cinandersetzungen fanden ihren ersten Hohepunkt nach der Ermordung des dritten Ka-
lifen Uthman ibn Affan (579-656), denn sie l6sten sowohl auf gesellschaftlicher als auch
politischer Ebene cine tiefe Spaltung innerhalb der muslimischen Gesellschaft aus, die
auch das islamische Denken beeinflussen sollte.’”® Obgleich sein Nachfolger Ali ibn Abu
Talib (596-661) versuchte, diese Zerwiirfnisse beizulegen, um die gesamtgesellschaftliche
Einheit wieder herzustellen, vollzog sich mit der so genannten Kamelschlacht®” der erste
Bruch, die zugunsten Alis endete, die ihn allerdings auch zwang, Arabien in Richtung
Kufa zu verlassen, da sich seine Person als ,,Kristallisationspunkt der Spannungen*'® ent-
puppte. Die zweite biirgerkriegsihnliche Auseinandersetzung in der Schlache von Siffin®'!
(657) war schwerwiegender, und ihr Ausgang fiihrte zur Institutionalisierung der mak-
rosozialen Krise und stellte im Grunde genommen den Ausgangspunke fiir die weiteren
politischen und geistigen Entwicklungen in der muslimischen Welt dar.’'> Das Kriegsge-
schehen spielte sich zwischen den Truppen des Kalifen Ali und des Statthalters von Syri-
en Muawiya (602-680) ab, der die Unterwerfung unter den Kalifen verweigerte und ihn
zum Mitverantwortlichen an der Ermordung des dritten Kalifen deklarierte. Der Kampf

wurde mit einem Schiedsspruch auf der Basis des Koran iiber die Herrschaft im Kalifat

306 Im Allgemeinen wird unter einem Kalifat die Statthalterschaft des Menschen auf Erden verstanden. Nach dem
Tod des Propheten umfasste dieser Begriff die Fithrungsaspekte der muslimischen Gemeinschaft.

307 Grundsitzlich sollte erwihnt werden, dass dieser Abschnitt keine komplette Zusammenfassung darstellen, son-
dern nur die Grundlinien fiir das Verstindnis innerhalb der Diskussion um das islamische Denken ziehen kann.
Grundlageninformationen liefern folgende Standardwerke: Claude Cahen (Hrsg.): Der Islam I. Vom Ursprung
bis zu den Anfingen des Osmanenreiches. Fischer Weltgeschichte. Band 14. Frankfurt am Main 2003. Alfred von
Kremer: Geschichte der herrschenden Ideen des Islams. Darmstadt 1961. Peter Feldbauer, Gottfried Liedl: Die
islamische Welt 1000-1517. Wirtschaft. Gesellschaft. Staat. Wien 2008. Josef van Ess: Theologic und Gesellschaft
im 2. und 3. Jahrhundert Hidschra. Eine Geschichte des religiésen Denkens im frithen Islam. Band 2. Berlin, New
York 1991.

308 Adem Apak: Hz. Osman dénemi devlet siyaseti [Staatspolitik in der Regierungszeit Uthmans]. Istanbul 2003.
S.132f.

309 Gudrun Krimer: Die Geschichte des Islam. Miinchen 2005. S. 38 ff.

310 Tillmann Nagel: Die islamische Welt bis 1500. Oldenbourg Grundriss der Geschichte. Band 24. Miinchen 1998.
S.36.

311 Siche dazu Julius Wellhausen: Die religios-politischen Oppositionsparteien im alten Islam. Schwetzingen 2010.
S. 1-56.

312 Cagfer Karadas: Islam diisiincenin panoramas: [Panorama iiber das islamische Denken]. In: Cagfer Karadas
(Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul 2007. S. 14.
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entschieden, was jedoch eine Spaltung innerhalb der Anhangerschaft Alis auslste, da op-
positionelle Stimmen diese Entscheidung als Verrat am Islam werteten. Letztlich endete
dieser Konflikt erst mit der Ermordung des Kalifen Ali im Jahr 661.>"* Bereits dreiflig
Jahre nach dem Tod des Propheten konnten die Muslime in vier verschiedene Gruppie-
rungen eingeteilt werden: die Anhanger Ali ibn Abu Talibs, die Anhinger Muawiyas
und die Charigiten3l4, die sich sowohl von Ali als auch von Muawiya abgrenzten und
sich als neue politische Bewegung verstanden. Die vierte Gruppe bestand aus Muslimen,
die sich ihrer Stimme enthielten.?’> Vereinen konnte die umayyadische Herrschaft®'® die
in sich zerrissene muslimische Welt nicht, im Gegenteil: Als Ergebnisse waren die grofie
Spaltung zwischen Schiiten und Sunniten und die Erhebungen der Haschimiden®'” zu
verzeichnen.’'®

So verspiirte die muslimische Bevolkerung das Bediirfnis, diese Ereignisse zu bewer-
ten und eine gewisse Haltung hinsichtlich der weiteren politischen und geistigen Ent-
wicklung einzunchmen, die den Anfang der unterschiedlichen Denkrichtungen und der
Rechtsschulen bildete. Zu den ersten Denkrichtungen gehorten die Mu'taziliten, die sich
um Hasan al-Basris*” (gest. 728) formierte, und die hanifitische Rechtsschule, die nach
ihrem Begriinder Abu Hanifa® (gest. 767) benannt wurde. Trotz unterschiedlicher He-
rangehensweisen — al-Basri hatte einen cher theoretischen Schwerpunke, insbesondere in
der Positionierung des Islam, Abu Hanifa widmete sich hauptsichlich dem Thema der

Austibung bzw. Praktizierung der islamischen Lehre — war beiden aber die Grundannah-

313 Gudrun Krimer: Die Geschichte des Islam. Miinchen 2005. S. 38 ff.

314 Patricia Crone: Hagarism. The making of the Islamic world. Cambridge 1977.

315 Cagfer Karadas: Islam diisiincenin panoramast. In: Cagfer Karadag (Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul
2007.S. 14.

316 Die Umayyaden sind cine Familie aus dem mekkanischen Clan des Stammes der Quraisch, dem auch der Prophet
Muhammad entstammte, die von 661 bis 750 das Kalifat innehatte.

317 Die Haschimiden sind ein Stamm der Quraisch und spiter cine arabische Dynastie. Insbesondere als Scherifen in
Mekka und Medina wurde ihnen eine wichtige Rolle zugeschrieben.

318 Cem Zorlu: Islam'da ilk iktidar miicadelesi [Der erste Machtkampf im Islam]. Konya 2002. 73 ff.

319 Osman Karadeniz: Hasan el-Basri ve kelami gériigleri [Hasan al-Basri und scine Ansichten zur kalam). Tzmir
1985. S.135-156. Abdullah Aydinli: Hasan Basri hayati ve hadis ilimindeki yeri [Das Leben von Hasan al-Basri
und seine Stellung innerhalb der Hadith-Wissenschaften]. Erzurum 1988. S. 94.

320 Muhammed ebu Zehra: Ebu Hanife [Abu Hanifa]. Istanbul 1981. S.197-214.
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me gemein, dass die am Verstand orientierte Entscheidungsfindung eine wesentliche Rol-
le einnehmen sollte.>*!

Die Gegenposition vertrat die Ansicht, dass nicht der Einzelne durch Abwigung
kommentieren diirfe, sondern die Gebote nach ihrem dufleren Wortlaut vom Koran und
von der sunna abgeleitet werden sollten. Aus diesem Grund nahmen sie auch cine cher
ablehnende Haltung gegeniiber den Prinzipien des gijas und idschtibad ein >

Imam Schafi®?? (gest. 820) hingegen versuchte, eine Synthese beider Ansitze zu ent-
wickeln, indem er die islamischen Quellen priorisierte: Die primare Quelle stellte ohne
Zweifel der Koran dar, die so genannten ahadith® wurden als sekundire Quelle bezeich-
net, wobei der Aspekt des idschtihad reduziert wurde. Dieser Ansatz, der die Verse des Ko-
ran und die ahadith ins Zentrum der Betrachtung stellte, wurde aus damaliger Perspektive
als neue Methodologie aufgefasst.’>

Erwihnt werden muss auch, dass zu diesem Zeitpunke viele Ubersetzungsarbeiten aus
unterschiedlichen Sprachen vorgenommen wurden, in deren unmittelbarer Folge neue
Gedanken und Theorien entstanden und entfalteten. Als wichtigste Konsequenz dieser
Ubersetzungsarbeit wurde allerdings das Entstehen der islamischen Philosophie bewer-
tet, die sich nach al-Kindi (800-873) in zwei grofle Richtung einteilen lisst: Auf der einen
Scite stchen die Anhinger Avicennas (980-1037), deren Gedankenwelt auf Platon zu-
riickgeht, auf der andern Seite die Schiiler Averroes (1126-1198), dessen Ausgangspunkt

die Lehre von Aristoteles ist.** Doch nahm die Philosophie auch eine bedeutende Rol-

321 William Montgomery Watt: Politische Entwicklung und theologische Konzepte. Stuttgart 1985. S.276 ff.

322 Sénmez Kultu: Islam disiincesinde ilk gelenekciler [Die ersten Traditionalisten im islamischen Denken]. Ankara
2000. Siche dazu Said Ramadan: Das islamische Recht. Theorie und Praxis. Marburg 1996.

323 Muhammed ebu Zehra: Imam $afii [Imam Schafi]. Ankara 1996. S. 180 ff.

324 Unter hadith (pl. ahadith) werden alle Uberlieferungen verstanden, die die Ausspriiche, das Verhalten und die
Haltung des Propheten Muhammads beinhalten. Siche dazu Adel Theodor Khoury, Ludwig Hagemann, Peter
Heine: Islam-Lexikon. Geschichte, Ideen, Gestalten. Band 2. Freiburg im Breisgau 1991. S.325-329.

325 Hayrettin Karaman: Islam hukuk tarihi [Islamische Rechtsgeschichte]. Istanbul 1999. S. 82-86.
326 Macit Fahri: Islam felsefesi tarihi [Geschichte der islamischen Philosophie]. Istanbul 1967. S.91-126.
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le hinsichtlich der systematischen Gestaltung und Entwicklung sowohl der kalam®* als
auch des Sufismus ein.??’

Die erste wirkliche ,ideologische Auseinandersetzung**’ wurde durch das so genann-
te Mihna-Ereignis*® von Seiten der Anhingerschaft der Mu'taziliten ausgelst, die vom
Kalifen in Bagdad unterstiitzt wurde, um somit die Autoritit und den Machtapparat ge-
geniiber den oppositionellen Gruppierungen etablieren und stabilisieren zu kénnen. Sie
versuchten mit einigen Zwangsmafinahmen die muslimische Bevélkerung davon zu tiber-
zeugen, dass der Koran erschaffen und ihm somit das Actribut der Ewigkeit entzogen wur-
de. Viele Gelehrte wehrten sich gegen diese Indoktrination und wurden daraufhin nicht
nur verfolgt, sondern auch verhaftet und gefoltert. Unter ihnen war auch der Gelehrte
Ahmad ibn Hanbal (gest. 855), der sich zum geistigen Anfiihrer der sunnitischen Oppo-
sition entwickelte. Thnen gelang es zwar, tiber die mu'tazilitische Staatsmacht zu siegen,
doch die ideologisch geprigte Auseinandersetzung hinterlief} tiefe Spuren im muslimi-
schen Bewusstsein, was wiederum dazu fihrte, dass neue Bewegungen entstanden und die
vorhandenen Denkrichtungen sich im stirkeren Maf8e mit der aktuellen Situation ausein-
andersetzten. Zu diesem Zeitpunkt dominierten drei wichtige Richtungen: die salafiyya,
die sich darum bemiihte, an den traditionellen Denkstrukturen festzuhalten und durch
die Lobpreisung der Vergangenheit sowohl deren Denkweise als auch deren Lebensweise
zu iibernehmen; der Sufismus versuchte, die vorhandene geistige Leere durch die Hervor-
hebung der Moral und des Gewissens zu beseitigen; die sunnitische £alam hingegen hob
das Verstiandnis bzw. die Erklarung in das Zentrum ihrer Betrachtung, wobei die Heran-

zichung der Vernunft entscheidend war.*!

327  Kalam ist cine theologische Richtung im Islam, die sich auf Scholastik stiitzt und dem Prinzip des Vernunftschlus-
ses einen hohen Stellenwert beimisst.

328 Siche dazu Geert Hendrich: Arabisch-islamische Philosophie. Geschichte und Gegenwart. Frankfurt am Main
2005.

329 Cagfer Karadas: Islam diisiincenin panoramast. In: Cagfer Karadas (Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul
2007.S.18.

330 Walter Melville Patton: Ahmed Ibn Hanbal and the Mihna. A contribution to a biography of the Imam and to
the history of the Mohammedan inquisition called the Mihna. Leiden 1897.

331 Cagfer Karadas: Islam diisiincenin panoramast. In: Cagfer Karadas (Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul
2007. S. 18. Mubittin Baggeci: Kelam ilmine giris [Einfihrung in die kalam-Wissenschaft]. Kayseri 2000. S. 9 ff.
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Die Etablierung der unterschiedlichen Denkrichtungen als Rechtsschulen suggerierte
einerseits die Vielfiltigkeit in der Auslegung der islamischen Lehre, andererseits fithrte
diese Diversitit zu einer tiefen Spaltung, insbesondere in der Bezichung zwischen den

Sunniten und Schiiten.>*

Zwischen ihnen kam es im 11.Jahrhundert zu einer grofien
kriegerischen Auseinandersetzung, die tiefe Spuren im Bewusstsein beider Gruppen hin-
terliefs, wobei der Ausgangspunke der Streitigkeiten gewisse politische Machtkonstellati-
onen waren.*?

Auch innerhalb der sunnitischen Rechtsschulen gab es zu diesem Zeitpunkt Kont-
roversen, die auf dem Weg der Gewaltausiibung gefiihre wurden und letztlich die Span-

334 Die muslimischen Gelehrten waren von diesen Ereignissen stark

nungen verstarkten.
betroffen, was sich auch in der Wissenschaftslandschaft widerspiegelte. Betrachtet man
die Einschitzungen von Al-Ghazali (gest. 1111) fiir diese Zeit, dann zeichnete sich ein
Bild ab**, in dem die Beschiftigung mit der islamischen Lehre im Zeichen der jeweili-
gen aktuellen politischen Ereignisse stand, so dass der Ansatz einer kritischen Analyse der
Probleme fehlte und die politische Agitation im Vordergrund stand. Zu erwihnen wire
tiberdies Al-Ghazalis Stellungnahme zum weiteren Verlauf des muslimischen Denkens,
denn er wollte zumindest die Ausschreitungen innerhalb der sunnitischen Rechtsschulen
eindimmen, indem er die Auseinandersetzung um die offenkundigen und mystischen Ele-
mente aufgriff und neu bewertete, wobei er zwischen den Anhingern beider Richtungen
cine Anniherung erreichen wollte.

Der mongolische Einfall in die muslimische Welt**” und die Unruhen in Andalu-

sien®® bildeten wichtige Zisuren in der Genese des muslimischen Denkens, denn die

332 Fiir eine kurze Zusammenfassung zur Geschichte der Schia siche Kapitel 3.4.

333 Cagfer Karadas: Islam diisiincenin panoramast. In: Cagfer Karadas (Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul
2007.S.18.

334 William Montgomery Watt: Politische Entwicklung und theologische Konzepte. Stuttgart 1985. S.276-297.
335 Imam Gazali: Ihyauwultmd-din. 1. cilt [Wiederbelebung der Religionswissenschaft. Band 1]. Istanbul 1973.

336 Yasar Aydinli: Gazzali: Muhafazakar ve modern [Al-Ghazali: Traditionalist und Modernisierer]. Bursa 2002.
S.163 ff.

337 Siche dazu Claude Cahen (Hrsg.): Der Islam I. Vom Ursprung bis zu den Anfingen des Osmanenreiches. Fischer
Weltgeschichte. Band 14. Frankfurt am Main 2003.

338 Gudrun Krimer: Die Geschichte des Islam. Miinchen 2005. S. 144-153.
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politischen Ereignisse fithrten zu einer gewissen Stagnation, die wiederum die Ursache
fiir neue Entwicklungen und Offnungen waren. Stellung und Pracht der wissenschaftli-
chen Zentren gingen mit deren verheerender Verwiistung und Zerstérung naturgemafd
verloren. Doch die Zentren wurden durch neue ersetzt. Eine wahre Migrationswelle im
Bereich der Wissenschaft konnte nachgezeichnet werden. Wissenschaftler, die aus den
ostlichen Zentren wie Samarkand, Buchara oder Merw stammten, wanderten aus Griin-
den der Sicherheit nach Anatolien, Syrien und Agypten aus, denen fortan ein neues Ge-
wicht zukam. Um hier nur ein Beispiel zu erwihnen: Der Vater von Dschalal ad-Din
Muhammad Rumi (Maulana) wanderte von Balch nach Konya aus. Auch in Andalusien
konnte man eine dhnliche Entwicklung beobachten, viele Gelehrte verliefien Spanien und
liefen sich in Agypten, Syrien und Irak nieder. Doch auch die mongolischen Herrscher
bemiihten sich darum, neue Erkenntnissen im wissenschaftlichen Bereich zu gewinnen,
so dass beispielsweise eine Art von ,Forschungshiusern® errichtet wurde, die einen be-
trichtlichen Bestand®*? an wissenschaftlichen Biichern aufweisen konnten.*Nach dem
mongolischen Einfall konnten zwei Kategorien innerhalb der Wissenschaftslandschaft
markiert werden, die sich auch geographisch unterteilen lieen: In den 6stlichen Gebie-
ten, einschlieflich Aserbaidschan und Chorasan, lag der Schwerpunkt auf den Bereichen
Mathematik, Astronomie, Kalam-Wissenschaft und Philosophie. In den Gebieten um
Syrien und Agypten hingegen wurde der Fokus auf Religions- und Rechtswissenschaften,
Koran- und Hadith-Wissenschaften, Geschichte, Literaturwissenschaft und Grammatik
gelegt. In der ersten Zeit profitierten sowohl die Seldschuken als auch die Osmanen von
ihnen. Jedoch entwickelte sich bereits unter Fatih Sultan Mehmet (1432-1481) Istanbul
zum Wissenschaftszentrum, so dass sich auch in Edirne, Bursa, Rumeli und in einigen
Stiddten in Anatolien madrasa®" etablierten. Dort wurden nicht nur klassisch islamische
Ficher unterrichtet, sondern auch die Naturwissenschaften, die Philosophie und die Me-

dizin erforscht und gelehrt.>*

339 Eine Bibliothek im westlichen Aserbaidschan hatte einen Bestand von 400.000 Biichern.

340 Cagfer Karadas: Islam diisiincenin panoramast. In: Cagfer Karadas (Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul
2007.S.26.

341 Madrasa wird als der Ort des Unterrichts tibersetzt, wobei jede Form von Schulstitte gemeint sein kann.

342 Gazi Topdemir: Tiirk digtince tarihi [Die tirkische Wissenschaftsgeschichte]. Ankara 2000. Ismail Hakki
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Trotz einiger Fortschritte galt diese Zasur hinsichtlich der Bewertung des islamischen
Denkens als Phase der ,,Stagnation” und ,,Riickbesinnung“>*. Damit war gemeint, dass
durch Auswendiglernen zwar die wissenschaftlichen Erkenntnisse der Vergangenheit ge-
sammelt und dementsprechend gewiirdigt wurden, jedoch aufgrund der traditionalisti-
schen Perspektivierung neue Ansitze im weitesten Sinne ausblieben.?**

Der curopiische Kolonialismus, der auch als Einfall in die muslimische Welt be-
trachtet wurde, galt hinsichtlich der muslimischen Denkweise nicht nur als eine wichtige
Zisur, sondern verinderte bzw. spaltete die geistige Haltung aufgrund seiner westlichen
Dominanz und seiner universalistischen Weltsicht.

Die Ausbeutungspolitik, die Riicksichtslosigkeit gegeniiber den einheimischen Inte-
ressen und die universalistisch-ideologische Ausrichtung der kolonialisierenden Staaten
riefen unterschiedliche Reaktionen innerhalb der muslimischen Gesellschaften hervor,
aus denen sich drei wesentliche Grundhaltungen innerhalb der muslimischen Denkrich-
tungen gegeniiber den westlichen Kolonialméchten etablierten:

Die erste Gruppe vertrat die Ansicht, dass nur durch die Annahme der westlichen
Werte das zivilisatorische Niveau der europdischen Ordnung erreicht werden kénne, wo-
bei im Wesentlichen der Fortschrittsgedanke im Vordergrund stand. Sie propagierte die
absolute Loslosung von dem alten System und forderte die fortschreitende Modernisie-
rung in allen Teilbereichen der Gesellschaft.

Die zweite Gruppe wollte an den eigenen Werten und Vorstellungen weiterhin
festhalten, die erkannte jedoch, dass die unbedingte Notwendigkeit bestand, die wis-
senschaftlichen und technischen Entwicklungen in den europiischen Lindern zu tiber-
nehmen und die eigene Gesellschaftsordnung zu transformieren. Dabei analysierten die
Vertreter dieser Ansicht das westliche System und versuchten den Sonderweg Europas

nachzuvollziechen, erkannten den technischen und wissenschaftlichen Vorsprung und das

Uzuncargili: Osmanli devletinin ilmiye tegkilati [ Die Wissenschaftsorganisation im Osmanischen Reich]. Ankara

1984.S.19-34.

343 Cagfer Karadas: Islam diigiincenin panoramast. In: Cagfer Karadas (Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul
2007.S.28.

344 Mustafa Said Yazicioglu: Islam diisiincesinin tarihsel gelismesi [Die historische Entwicklung des islamischen
Denkens]. Ankara 2001. S. 157-164.
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damit zusammenhingende Potential, als Weltmacht zu fungieren. Allerdings wurde die-
ser Sonderweg Europas nicht nur als europiisches, sondern als gemeinschaftlich-mensch-
liches Produkt aufgefasst, das sich insbesondere aus den Bereichen Kultur, Kunst, Recht
und Tradition zusammensetzte.’® Die Hauptzentren dieser Bewegung waren vor allem
Istanbul, Agypten und das stidliche Indien, die bekannt fiir ihre geistige und kulturelle
Vielfalt waren. Obgleich diese Denkschule die Grundhaltung beinhaltete, die westliche
Technik zu iibernechmen und gleichzeitig das eigene Wertesystem beizubehalten, konnte
sie trotzdem unterschiedliche Grundhaltungen einnechmen, was wiederum eine Verallge-
meinerung nicht zuliefl.

Die dritte Gruppierung wurde in ihren Grundziigen als traditionalistisch charakee-
risiert. Sie wiederum versuchte, die neue gesamtgesellschaftliche Entwicklung mit den
vorhandenen Denkmustern zu bewerten, wobei diese Sichtweise schnell an die eigenen
Grenzen stief}, so dass eine zweiteilige Bewéiltigung346 des alltaglichen Lebens auftrat. Auf
der cinen Seite war die technische Modernisierung nicht aufzuhalten und sich dem zu
entzichen unméglich, auf der anderen Seite wurden die religiésen Elemente noch stirker
im traditionalistischen Sinne betrachtet und interpretiert.*’

Den letzten wichtigen Einschnitt in der Formierung des muslimischen Denkens stell-
te die Globalisierung dar. Zum einen vernetzte sie die Welt zunehmend, zum anderen
machte sie jedoch die Kluft zwischen den entwickelten und unterentwickelten Staaten
nicht nur sichtbar, sondern eindringlich spiirbar, was sich auch im muslimischen Den-
ken nachweisen lief3, das sowohl im technisch-wissenschaftlichen als auch im sozialwis-
senschaftlichen Bereich stark von den westlichen Lindern abhing und -hingt.*® Nach
der Positionierung des Islam als Feindbild in der westlichen Offentlichkeit, insbesondere

nach den Ereignissen des 11. September, konnen die Haltungen der muslimischen Den-

345  Said Ozervarli: Kelamda yenilik araysslari [Die Suche nach Neuerungen in der kalam]. Istanbul 1998. S. 146 £.

346 Cagfer Karadas: Islam diigiincenin panoramast. In: Cagfer Karadag (Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul
2007.S.33.

347  Erol Giingér: Islam’in bugiinkii meseleri [Die hiesigen Aufgaben des Islam]. Istanbul 1990. Serif Mardin: Tiirk
modernlesmesi [Die tiirkische Modernisierung]. Istanbul 1991.

348 Cagfer Karadas: Islam diisiincenin panoramast. In: Cagfer Karadas (Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul
2007.S.34.
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ker hierzu in zwei Kategorien eingeteilt werden: in die einer im deistischen Sinne verstan-
denen Islaminterpretation, die vehement von den Traditionalisten kritisiert wurde, und
eine, die eine Haltung zwischen diesen beiden einzunehmen versucht und krampfhaft die

Globalisierungstendenzen mit den islamischen Prinzipien vereinbaren will.>*

Grundzlige des muslimischen Denkens

Das so genannte muslimische Denken in der Moderne umfasst die Gedanken und Denk-
weisen einzelner Gelehrter, die Ansichten und Theorien einzelner Intellektueller und
Denker, die sich mit den Themenkomplexen Religion, Gesellschaft, Zivilisation, Kultur
und Philosophie auseinandersetzten, aber auch die Kunst und die Metaphysik in ihre Be-
trachtungsweise mit einschlossen. So wurden das Wissen, die Gedanken, die Einschit-
zungen, die Theorien, die Entdeckungen, die Technologien und die Kiinste der Vertreter
der einzelnen Denkrichtungen und -schulen, wie beispiclsweise der salafiyya, der Sunni-
ten, Schiiten oder auch der Mu'taziliten, ab einer gewissen Zeit unter dem Begriff des
muslimischen Denkens zusammengetragen.

Aufgrund dieser groffen Vielfalt und auch der vorhandenen inhaltlichen Diskrepanz
zwischen den einzelnen Denkrichtungen innerhalb des islamischen Denkens wurde die-
ses in zwei groflere Kategorien eingeteilt, um eine gewisse Strukturierung gewihrleisten
zu kénnen®’: Die erste Kategorie stellen die klassischen Islamwissenschaften (ulim-i is-
lamiyye) dar, die sich aus den Hauptquellen des Islam legitimieren und die das Denken,
Leben und auch die Kultur der Muslime im starken Mafle beeinflusst und gestaltet haben.
Die zweite Kategorie schlieft im Grunde genommen alle anderen Wissenschaften mit
ein, die in einem sozialen System vorhanden waren. Sie verfolgten die Tradition, sich mit
den Belangen einer Gesellschaft zu beschaftigen, denn dies stellte einen wesentlichen Be-

standteil der islamischen Lehre dar.

349 Recep Sentiirk: Islam diinyasinda modernlegme ve toplumbilim — Tiirkiye ve Misir 8rnegi [Modernisierung und
Sozialwissenschaften in der muslimischen Welt am Bespiel der Tiirkei und Agypten]. Istanbul 2006.

350 Siileyman Uludag: Giiniimiizde Islam diisiincesinin problerimi [Die aktuellen Probleme des islamischen Den-
kens]. In: Cagfer Karadag (Hrsg.): Cagdas Islam diisiiniirleri. Istanbul 2007. S. 37 ff.



84 3 Das Verhaltnis von Islam und Moderne aus muslimischer Sicht

Grundsitzlich muss erwihnt werden, dass sich auch das muslimische Denken der
jeweiligen Zeit angepasst hatte und sich somit stindig in einem Verinderungsprozess
befand. Jedoch gab es auch in der Geschichte des muslimischen Denkens konstante ide-
engeschichtliche Elemente und Ansichten, die sich nicht durchsetzen konnten bzw. nach
einer gewissen Zeit innerhalb der reformisti