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EINLEITUNG

Die vorliegenden Essays verraten ein anhaltendes Interesse an der
Entstehungsweise geistiger Traditionen: an einem Vorgang, der
Ideen auf Ideen hiuft, sie weitertradiert, verandert und entwik-
kelt, wobei sie an Gewicht gewinnen. Meine jahrelange Tatigkeit
als Lehrer fiir Geschichte des Nahen Ostens hat bei mir ein
besonderes Interesse an zwei Arten dieses Prozesses geweckt. Das
eine gilt der Herausbildung einer besonderen europiischen Sicht
auf den Islam und seine Kultur, eine Sicht, die von einer sich
vertiefenden Kenntnis des muslimischen Glaubens und seiner Ge-
schichte herriihrt sowie von sich verindernden Anschauungen
iiber Religion und Geschichte in Europa. Das zweite betrifft die
Entstehung einer wissenschaftlichen Uberlieferung — gemeinhin
als »Orientalismus« bekannt —, nidmlich die Ausbildung von
Methoden, Texte zu erfassen, zu bearbeiten und zu interpretieren,
sowie deren Weitergabe von einer Generation zur nichsten iiber
eine Kette — eine silsila, um den arabischen Begriff anzuwenden —
von Lehrern und Studenten.

Diese beiden Vorginge waren eng miteinander verkniipft: Ge-
lehrte arbeiten nicht abstrakt, ihre Ansichten sind geprigt von der
Kultur ihrer Zeit und vorangegangener Zeiten; sie machen es sich
zur Aufgabe, zu deuten, was sie ihren Quellen entnehmen; die
Auswabhlkriterien, die Betonung und Ausfithrung schreiben sich
von ihrem Leben her.

Im ersten und lingsten Essay dieses Buches unternehme ich den
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DER ISLAM IM EUROPAISCHEN DENKEN

Versuch, die Verbindung zwischen diesen beiden Prozessen deut-
lich zu machen, indem ich die Wurzeln europiischer Tradition
in islamwissenschaftlichen Studien iiber Gott, Menschen, Ge-
schichte und Gesellschaft, die zentral fiir das europdische Denken
sind, freilege. Insbesondere versuche ich zu zeigen, wie sehr die
Richtung der Islamwissenschaft, die im 19. Jahrhundert als eine
eigene Disziplin hervortrat, von einigen zu jener Zeit geliufigen
Ideen bestimmt wurde: von kulturgeschichtlichen Ideen, Ideen
iiber Natur und Bildung der Religionen, iiber die Art und Weise,
wie heilige Biicher zu lesen waren, und iiber die Beziehungen
zwischen den Sprachen. Ich wollte die wichtigsten Abstammungs-
linien der Islamwissenschaft nachzeichnen, die im 17. Jahrhun-
dert in Paris und Leiden ihren Ausgang nahm. In der zweiten
Hilfte des 19. Jahrhunderts hatte die Islamwissenschaft ihre Or-
ganisationsform entwickelt — ihre eigenen Methoden der Lehre,
der Veréffentlichung und ihre eigene Wissenschaftssprache — und
sie hatte eine tragfihige und bestindige Autoritit, die bis auf den
heutigen Tag besteht, erworben.

Besondere Aufmerksamkeit widmete ich Ignaz Goldziher, der,
wie mir scheinen will, eine zentrale Stellung in dieser Geschichte
einnimmt: Er war Erbe beider grofer silsilas und zugleich ein von
den beherrschenden Ideen seiner Zeit und auch von seiner eige-
nen, jildischen Tradition gepragter Geist. Vor allem zwei Schriften
Goldzihers schufen eine Art Orthodoxie, die ihren Einfluf8 bis
heute geltend macht: jene iiber die Urspriinge und Entstehung des
hadith (der Uberlieferungen des Propheten) sowie jene iiber die
Herausbildung der islamischen Theologie und des islamischen
Rechts.

Ich selbst gehore keiner dieser groflen silsilas an. Ich kam auf
anderen Wegen zur Geschichte des Nahen Ostens und lehrte an
einer Universitit, deren Bedeutung fiir die Geschichte der Islam-
wissenschaft eher marginal war, obwohl in Oxford Arabisch seit
dem 17. Jahrhundert gelehrt wird. Ich schitze mich jedoch gliick-
lich, Kollegen zu haben, die in der eigentlichen Tradition ausgebil-
det waren — unter diesen die bereits verstorbenen H. A. R. Gibb,
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EINLEITUNG

Richard Walzer, Samuel Stern, Joseph Schacht und Robin Zaeh-
ner —, und ich war in Oxford zu einer Zeit, da Anstrengungen
unternommen wurden, der »Orientalistik« mit finanzieller Hilfe
von seiten der Regierung neuen Schwung zu verleihen. Die wich-
tigste Personlichkeit bei diesem ProzefS war H. A. R. Gibb in seiner
Zeit als Laudian Professor in Oxford. Uber ihn habe ich an
anderer Stelle ausfiihrlicher geschrieben.!

Wie alle »Orientalisten« seiner Zeit sah sich Gibb gezwungen,
in allzu vielen Bereichen zu lehren: in Sprache, Literatur und
Geschichte. Er hielt sich in erster Linie fiir einen Historiker, und
eines seiner Hauptanliegen in Oxford bestand darin, Historiker
davon zu iiberzeugen, der Geschichte auSereuropiischer Gebiete
mehr Aufmerksambkeit zu widmen und ihr im Lehrplan den ihr,
wie er meinte, gebithrenden Platz einzurdumen. Einer der Griinde,
weshalb er schlieflich Oxford verlief, um nach Harvard zu ge-
hen, war der (begriindete) Glaube, daf historische Fakultiten der
Idee der Weltgeschichte aufgeschlossener gegeniiberstiinden und
daf gute, als Historiker ausgebildete Studenten dazu gebracht
werden konnten, sich dem Studium der islamischen Welt zu wid-
men.

Als Historiker war Gibb darum bemiiht, sowohl die Quellen
heranzuziehen, um zu entdecken, was sich in der islamischen
Geschichte ereignet hatte (wie etwa in seinen Studien iiber das
Leben von Saladin), als auch eine Interpretation der Gesellschaf-
ten vorzunehmen, in denen der Islam die vorherrschende Religion
war; eine seiner grundlegenden Arbeiten ist der Essay » An inter-
pretation of Islamic history «2.

Marshall Hodgson war ein amerikanischer Historiker, der,
obwohl nicht Schiiler von ihm, dennoch unter dem Einfluff von
Gibbs Ideen stand. Hodgsons Buch The Venture of Islam: Con-
science and History in a World Civilization® ist Gegenstand des
zweiten Essays in diesem Band. Jedes einzelne Wort im Titel dieses
Werks ist von Bedeutung, sorgfiltig gewahlt und bedenkenswert:
venture (Wagnis), Islam, conscience (Bewufltsein), history (Ge-
schichte) und world society (Weltgesellschaft). Ich schrieb diesen
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Essay als Rezension und begriiffte das Buch mit Begeisterung als
einen duflerst wichtigen und originellen Versuch, Kategorien zu
schaffen, mit deren Hilfe islamische Geschichte im Kontext der
Geschichte der gesamten Okumene, das heifSt, der Welt der sef-
haften Landwirtschaft, der Stidte und der Hochkultur verstanden
werden konnte. Ich halte es immer noch fiir ein bemerkenswertes
und aufregendes Buch und méchte dabei noch ein weiteres hinzu-
fiigen, das eine umfassende Synthese bietet, nimlich das Buch
eines Studenten von Gibb aus der Zeit in Harvard: Ira Lapidus’
History of Islamic Societies®.

Hodgsons — und auch Lapidus’ — Buch liegt die Annahme
zugrunde, daf es innerhalb der allgemeinen Geschichte der Oku-
mene so etwas wie eine »islamische Geschichte« gebe, das heifdt,
daf$ es in Gesellschaften, in denen der Islam die vorherrschende
Religion war, gewisse gemeinsame Struktur- und Entwicklungs-
merkmale gegeben habe. Gibb teilte diese Ansicht, dennoch ging
keiner von ihnen davon aus, daf§ »Islam« der Schliissel sei fiir
alles, was in »islamischen « Gesellschaften geschah, noch, daf die
Geschichte dieser Gesellschaften aus sich wiederholenden Zyklen
dhnlicher Erscheinungen bestehe. Alle drei sind sich vollkommen
dariiber im klaren, daf§ die Geschichte jeder »islamischen« Gesell-
schaft einer bestimmten Zeit und an einem bestimmten Ort sich
von der anderer unterscheidet. Mein eigenes Interesse als Histori-
ker richtete sich hauptsichlich auf die Linder um das ostliche
Mittelmeer, im weitesten Sinne also um den Nahen oder Mittleren
Osten, und dabei vor allem auf die letzten zwei Jahrhunderte.
Mein Anliegen war, zu bestimmen, ob und bis zu welchem Grad
die Tatsache, daf der Islam in Agypten, Syrien oder der Tiirkei die
dominierende Religion ist, dazu beitragen kann, seine Geschichte
in der Moderne zu verstehen. Ich hatte Gelegenheit, diese Frage
1979 auf einer Konferenz an der University of California in Los
Angeles zu diskutieren; der dritte Essay ist das Ergebnis davon.
Darin stelle ich drei alternative (oder sich iiberschneidende) Er-
klarungsprinzipien zur Debatte und komme zu dem Schluf, daff
der Begriff »islamische Geschichte« uns hilft, gewisse Aspekte der
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EINLEITUNG

modernen nahéstlichen Geschichte zu erkliren. Am Schlufl des
Essays weise ich darauf hin, daff ich die Vermutung hegte, dies
wire seit dem Ersten Weltkrieg nicht mehr langer der Fall. Genau-
sowenig wie andere Beobachter sah ich voraus, daf§ die achtziger
Jahre dereinst die Epoche des — etwas ungenau ausgedriickt —
» Wiedererwachens des Islam« genannt werden sollte.

In diesem Essay — ebenso wie in den anderen — zeigt sich
allerdings, dafl ich um den Hintergrund wufSte, auf dem dieses
»Wiedererwachen des Islam« beruhte: auf dem sich verindern-
den Bewufltsein vom »anderen« dieser arabischsprechenden,
vorwiegend muslimischen Welt, iiber die europiische Gelehrte
und Historiker — unter ihnen ich selbst — geschrieben haben. Es
gab eine Zeit, da konnte diese Welt wie ein zum Sezieren freige-
gebener Korper behandelt werden, aber Reisen, die Erfahrung
imperialer Herrschaft und die Auflehnung dagegen sowie die
Wiederbelebung des einheimischen iiberlieferten Gedankenguts
und Schrifttums machten es unmoglich, weiterhin so iiber den
»Orient« zu denken. Wissenschaft wird heute von der Zusam-
menarbeit derjenigen getragen, die in westlicher Tradition ausge-
bildet sind, und von denen, die iiber diese Ausbildung hinaus
etwas von ihrer eigenen Tradition islamischen Denkens und
Glaubens mitbringen. Niemand kann heute noch Bedeutendes
iiber die Welt des Islam schreiben, ohne ein gewisses Gefiihl
einer lebendigen Beziehung zu jenen, iiber die er schreibt, mit-
zubringen.

Der vierte Essay beschiftigt sich mit zwei in mancher Bezie-
hung 4duflerst unterschiedlichen und doch auch wieder sehr dhnli-
chen Minnern, deren Lebenswege sich fiir einen kurzen Moment
beriihrten und deren Schriften vom klaren Bewufitsein der Not-
wendigkeit geprigt sind, die Kluft zu iiberbriicken, die durch
Gewalt, Feindseligkeit und Abgrenzung entstanden war. Die Vor-
stellung, am falschen Platz zu stehen, verfolgt T.E. Lawrence in
Die sieben Sdulen der Weisheit: Wenn er nach der Eroberung von
Damaskus seinen Abschied einreicht, dann deshalb, weil »mich
das Ereignis nur mit Kummer erfiillte und die Phrase bedeutungs-
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los geworden ist«>. Auch Louis Massignon verwarf »unseren
weltlichen Wahn, zu verstehen, zu erobern, zu besitzen«.

Leben und Personlichkeit von Lawrence und Massignon haben
mich jahrelang beschiftigt. Das Buch The Seven Pillars of Wis-
dom, das ich las, als es 1935 zum erstenmal der Offentlichkeit
zuginglich gemacht wurde, hat mich zutiefst bewegt und hat
vielleicht — halb bewuft, halb unbewufSt — die Richtung meines
Werks als Historiker mitbestimmt. Spiter dann konnte ich wih-
rend vierzehn Jahren vom Fenster meines Schlafzimmers aus auf
den Bungalow im Garten seines Elternhauses in der Polstead Road
sehen, wo er in seiner Jugend gelebt hatte. Massignon begegnete
ich einige Male; sein Gesicht und die Gespriche sind mir in
Erinnerung geblieben. Von Freunden und Kollegen habe ich viel
iiber ihn erfahren, und auch hier war der genius loci von Bedeu-
tung. Ich sah ihn deutlich vor mir, sooft ich die griechisch-katholi-
sche Kirche in Garden City in Kairo besuchte, die von seiner
Freundin Mary Kahil sorgfiltig renoviert worden war. Seine
Uberlegungen zum Islam und dessen Beziehung zum Christentum
gaben Stoff zu mehr als nur einem dieser Essays.

Massignons Werk iibte auf die franzésischen Gelehrten seiner
und der nichsten Generation einen groflen Einfluf aus. Dies zeigt
sich an den Schriften von Jacques Berque, obwohl das Gedanken-
gebiude, auf dem diese beruhen, sich davon erheblich unterschei-
det. Mein Essay iiber Jacques Berque ist Ausdruck der Dankbar-
keit sowohl fiir eine lange Freundschaft als auch fiir alles, was ich
von ihm gelernt habe. Seine Biicher sind geprigt von der langen
Erfahrung franzosischer Herrschaft und Anwesenheit in Nord-
afrika. Jacques Berque, der in Algerien aufwuchs und sich schon
im friithen Alter zusammen mit seiner Muttersprache Franzésisch
die arabische Sprache aneignete — und spiter wihrend seines
jahrelangen Aufenthaltes oder seiner Besuche als Beamter und
Wissenschaftler —, lehrte uns, die verschiedenen Bewegungen der
Geschichte auseinanderzuhalten: die Geschichte, welche auslin-
dische Herrschaft arabisch-islamischen Lindern aufzuzwingen
versuchte, und diejenige, welche diese Volker selbst hervorbrach-
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EINLEITUNG

ten. Der Titel eines seiner Biicher, Intérieur du Maghreb, weist auf
das beherrschende Anliegen seines Werks hin: Er schaut iiber die
Zentren der Macht und iiber die Kiistenstadte mit ihrer gemisch-
ten Bevolkerung hinaus auf die Stidte und Dorfer in den Bergen
und Tilern des Hinterlandes. Seine Schriften driicken auch ein
Glaubensbekenntnis aus: daf, trotz allem, was war, eine Veriande-
rung der Menschen stattgefunden habe; daf eine Synthese lateini-
scher und arabischer Kultur, der Traditionen beider Seiten des
Mittelmeeres bestehe und weiterhin fortlebe.

Diesem Essay habe ich drei weitere hinzugefiigt, die das Augen-
merk auf die Verinderung im BewufStsein vom »anderen«, auf die
Versuche, eine neue Stimme in der Welt zu finden, lenken. Der
erste untersucht das letzte Stadium, in dem es noch moglich war,
von einer unabhingigen Welt islamischer Kultur zu sprechen.
Obwohl die politischen und 6konomischen Voraussetzungen die-
ser Unabhingigkeit gegen Ende des 18. Jahrhunderts zu bestehen
aufhorten, konnte ein gebildeter Muslim immer noch mit Ver-
trauen auf die Macht und Uberlebenskraft der kulturellen Uber-
lieferung, die er von der silsila seiner Lehrer und Vorfahren emp-
fangen hatte, in die Welt blicken.

Ein halbes Jahrhundert spiter war das schon nicht mehr der
Fall. Die Ausdehnung des europdischen Handels sowie die Aus-
weitung der militarischen Macht und des politischen Einflusses
Europas fiihrte — zuerst durch die einheimischen Herrscher, da-
nach durch fremde Michte — dazu, dafl neue Verwaltungsmetho-
den, neue Gesetzbiicher und eine neue Art von Schulen eingefiihrt
wurden. Kenntnisse des Franzosischen und anderer europaischer
Sprachen sowie der Welt, die sie er6ffneten, brachten neue Fragen
und Ideen. Dieser geistige Aufbruch vollzog sich vor allem in den
Hafenstidten und in anderen Stidten, wo Minner und Frauen
verschiedener Religionszugehérigkeit und Nationalititen Seite an
Seite zusammenlebten und wo der Austausch von Ideen wie von
Giitern am leichtesten und auf eintriglichste Art stattfinden
konnte. Eine der wichtigsten Stidte war Beirut. Die letzten beiden
Essays befassen sich mit zwei Mitgliedern der Familie al-Bustani,
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