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KAPITALISMUS -
Zum Problem der Reformation im Islam unter den Bedingungen des Kolonialismus

"In dieser Gesellschaft und in diesem Moment", schrieb der 1977 verstor-
bene Reformtheologe und Theoretiker der islamischen Revolution im Iran, Ali
Shari'ati, "muB der Intellektuelle (den Kampf) fir die Befreiung der
Menschen mit der Religion beginnen ... Er muB", so prazisiert er,
"einen islamischen Protestantismus initileren, um wie der christliche
Protestantismus, der das mittelalterliche Europa sprengte ..., in der Lage zu
sein, die Gesellschaft mit neuen Ideen und einer neuen Bewegung zu
stimulieren” (Shari'ati, S. 76). Im Jahre 1080 griff der libanesische Marxist
Fawwaz Tarabulsi diesen Gedanken auf: Sichtlich von den Ereignissen im
Iran beeindruckt, benannte er als dringlich zu schlagende Briicke zwischen
beiden Seciten eine "protestantische Revolution” im Islam (vgl. Tarabulsi
1980, S. 50). Und finf Jahre spiter, das AusmaB dessen nun vor Augen,
was oft als "Reislamisierung" bezeichnet wird, gab der besorgte algerische
Historiker und Philosoph Mohammed Arkoun seinem neuesten Buch den
programmatischen Titel "Critique de la raison islamique”.

Diese und andere Rufe nach einer grundlegenden Reform im Islam
erténen im Angesicht eines Dilemmas, das keineswegs abstrakter Natur ist:
des Dilemmas namlich, daB der gegenwirtige Aufbruch in der islamischen
Welt nicht etwa im Zeichen eines aufgeklirten, biirgerlichen Reformislam,
sondern vielmehr in jenem eines archaischen Fundamentalismus steht, dessen
im Wesen reaktionires Gesellschaftsideal Jetztendlich keinen Ausweg aus der
Krise zu weisen vermag, der zu entrinnen die Muslime so eindrucksvoll
angetreten sind. Ungeachtet ihrer verschiedenen politischen Standorte
miissen die hier genannten und andere Beobachter der Ereignisse feststellen,
daB heute vorbiirgerliche Formen des Islam Denken und Handeln der
iberwiltigenden Mehrheit der Muslime beherrschen (vgl. Johansen 1982,
. 52 f.). Sie und die sie begiinstigenden Verhiltnisse bewirken u.a., daB
rgikulare Ideologien” - der dgyptische Philosoph Hasan Hanafi nennt in einem
Atemzuge "westlichen Liberalismus”, "Staatssozialismus". "traditionellen
Marxismus" und "tribalen Ritualismus" - nicht den Weg in die "Herzen der

Massen” finden (Hanafi 1985. §. 97). Den Betroffenen. namentlich jenen, die
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in den islamischen Liéndern bemiiht sind, die Massen fiir gesellschaftlichen
Fortschritt zu mobilisieren, kann es folglich nicht gleichgiiltig sein, ob sie es
dort mit einem fundamentalistischen, einem "angepaBten" oder gar einem
reformierten Islam zu tun haben. Das wiederum veranlaBt dazu, dariber
nachzudenken, was einem derartigen reformierten Islam - einer Reformation
im Islam - im Wege stand und noch steht, was also - das ist die
iibergreifende Fragestellung - die offensichtliche Identititsschwiche des
piirgerlichen schlechthin in der dritten und damit auch in der islamischen
Welt bewirkte und bewirkt.

Die Diskussion um diese Thematik hat - abgesehen vom objektiven
Bediirfnis danach - in der Mitte der 70er Jahre neue Impulse erhalten, und
zwar vor allem durch die 1974 erschienene englische Ubersetzung von Maxime
Rodinsons "Islam et capitalisme". Der Autor untersuchte darin die Beziehung
zwischen Islam und Kapitalismus vor allem unter dem Gesichtswinkel, ob der
Islam die Entwicklung von Kapitalismus behindert habe; er kam - hier wandte
er sich namentlich gegen Max Weber - zu einem negativen Resultat. Unter
den Kritikern Rodinsons war einer - der britische Arabist und
Wirtschaftshistoriker Roger Owen -, der bel grundsétzlicher Zustimmung
durch Nachfragen jedoch einen konstruktiven Neuansatz bot: er beméngelte
niamlich, daB Rodinson "den" Islam und "den" Kapitalismus untersuchte und
durch diese traditionelle Weise der Analyse vermied, den
historisch-konkreten Islam, den historisch-konkreten K;pitalismus und ihre
gegenseitigen Beziehungen zu ergriinden (vgl. Owen 1976 und Asad 1976).

Damit verwies Owen - zwar nicht expressis verbis, aber doch durch die
Logik seiner Kritik - auf die umgekehrte Fragestellung, némlich die, ob
nicht der Kapitalismus, und zwar der, der sich konkret in islamischen
Lindern zu entwickeln begann, gar die Evolution des Islam beeintrichtigt
hat. Hier - in der Untersuchung des historischen Schicksals des Kapitalismus
und seines Einflusses auf die Reform des Islam unter den Bedingungen des
Kolonialismus - scheint in der Tat eine Moglichkeit zu liegen, Zugang zu den
Ursachen fir die blockierte Reformation im Islam wund die heutige
Identitdtskrise des Biirgerlichen in der islamischen Welt zu finden.

Genesis und Entwicklung des Kapitalismus wie des Biirgertums in den
islamischen, hier in den arabischen Lindern stehen also am Anfang einer
Erorterung. Umfassende, differenzierte, auf ausreichendem Quellenmaterial
fuBende Untersuchungen dazu aus marxistisch-leninistischer Sicht sind noch
rar. Dieser Mangel hat wohl dazu beigetragen, daB in der aktuellen

Diskussion zwei Extreme anzutreffen sind: einmal die Auffassung, der in den
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arabischen wie auch anderen Entwicklungsliindern entstandene Kapitalismus
unterscheide sich von dem in Europa lediglich durch eine mehr oder weniger
rasch nachholbare Phasenverschiebung, also im Grunde nur durch ein
quantitatives Moment (vgl. Gamajunov 1962, S. 393). Zum anderen die These
-~ sie wird zumeist von "Dependenz-Theoretikern" vertreten -, in der
betrachteten Region sei Kapitalismus {berhaupt nicht autochthon, d.h.
organisch aus den vorgefundenen Produktionsverhiltnissen eines
orientalischen Feudalismus hervorgewachsen, sondern vielmehr exogener
Natur, also ausschlieBlich vom Kolonialismus eingepflanzt (vgl. Rodinson
1971, S. 182).

Nun sind Ansitze einer autochthonen kapitalistischen Entwicklung in der
Region - das ist durch jiingere Forschungen bestitigt worden (vgl. Gran
1979, Owen 1981, Richards 1981 und Schélech 1982) - tatséichlich vorhanden
gewesen. Sie entstanden zwar nicht, wie manche Autoren behaupten, im
friihen Mittelalter (vgl. Labib 1969, S. 96), doch fiir das ausgehende 18.
Jahrhundert sind sie zumindest in Agypten und in Teilen der Levante,
besonders im heutigen Libanon, nachweisbar. Die Beobachtung Friedrich
Engels', daB die "tiirkische wie alle orientalische Herrschaft unvertriglich mit
kapitalistischer Gesellschaft" sei, weil "der ergatterte Mehrwert ... nicht
sicher vor den Hinden raubgieriger Satrapen und Paschas” war und "die
erste Grundbedingung biirgerlichen Erwerbs: Sicherheit der kaufminnischen
Person und ihres Eigentums" fehlte (Engels 1977, S. 31), schloB also nicht
aus, daB kapitalistische - namentlich handels- und wucherkapitalistische -
"Inseln" im osmanischen Herrschaftsbereich entstehen und sich - vornehmlich
im Verlauf und im Gefolge der Tanzimat-Reformen in der Mitte des 19.
Jahrhunderts - ausdehnen konnten.

Der eindringende europdische Kolonialismus bezog grofBe Teile der Region
rasch in den kapitalistischen Weltmarkt und damit zugleich in den
Reproduktionsprozefl der Metropolen ein. Das war mit der Einpflanzung eines
(exogenen) kolonialen Kapitalismus verbunden, der die autochthonen Ansitze
dort, wo sie entstanden waren, nicht einfach verdréngte, sondern
deformierte und verkriippeln lieB und so zur Herausbildung eines nicht nur
"untergeordneten” bzw. "peripheren", sondern vom "Zentrum" strukturell
auch abhiéngigen Kapitalismus beitrug (vgl. Ernst/Schilling 1981, S. 20 ff.
und Scholch 1982a, S. 223). Dieser ProzeB der "Peripherisierung"” (Senghaas
1982, S. 28) setzte in arabischen Léndern in der zweiten Hilfte des 19.
Jahrhunderts ein, wozu auch - subjektiv gewiB nicht beabsichtigt - interne
Vorleistungen, etwa unter der Herrschaft Muhammad Ali's (1804 - 1849) in
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Agypten, Hilfestellung gaben. Die durch ihn grzeugte Unterentwicklung
machte einen "einfachen Nachvollzug" jener kapitalistischen Entwicklung, wie
sie sich in Europa vollzog, kiinftig unméglich (vgl. Schilling 1982, S. 814).
Diese also wesentlich von auBen verursachte Deformation und schlieBlich
Blockierung eines autochthonen Kapitalismus in arabischen Li#indern sowie die
Existenz eines abhiingigen Kapitalismus wirkten sich auf Zustand und
Titigkeit der dort entstehenden Bourgeoisie wesentlich und folgenreich aus.
Das betrifft ihre soziologische Struktur ebenso wie jhre historische Rolle
(vgl. Ernst/Schilling 1981, S. 35 ff. und Turner 1979, S. 113 ff.). Ihr
ohnehin quilend langsames Herauswachsen aus dem Feudalismus, dem und
dessen sozialem und geistigem Milieu sie bis heute mannigfach und zih
verbunden blieb, wurde unter diesen Bedingungen noch mehr verzogert. Die
bereits bestehende Enge ihres sozialen Spektrums wurde konserviert, was zu
einem iiberdurchschnittlich hohen Anteil der
unternehmerischen", ja,

"unproduktiv-
parasitiren  Fraktionen des Handes- und
Wucherkapitals fiihrte. Kolonial-politische MaBnahmen wie Konzessionen und
Kapitulationen schon zu Zeiten Muhammad Ali's, vor allem aber im
Zusammenhang mit den Tanzimat-Reformen, vertieften nicht nur ihre
Abhingigkeit von der metropolitanen Bourgeoisie, sondern auch ihre -
letztendlich  &konomisch  begriindete - ethnische und konfessionelle
Differenziertheit. Das fiihrte in der Mitte des 19. Jahrhunderts zu einer
wirtschaftlichen und politisch-ideologischen Dominanz nichtarabischer bzw.
nichtmuslimischer  Gruppen wu.a. im dgyptischen und levantinischen
Geschiftsleben (vgl. Haddad 1970, S. 75 ff., Ma'oz 1873, S. 29 ff., Owen
1981, 5. 291 und Schélch 1982, S. 179).

Die historische Rolle dieser Bourgeoisie wurde durch derartige
Entstehungs- und Entwicklungsbedingungen natiirlich entscheidend bestimmt.
Zeitpunkt und Umstinde ihres Entstehens verwiesen sie nicht nur in den
Zustand einer noch "vorkapitalistischen" (Grundfragen 1974, S. 905),
sondern - scheinbar paradoxerweise - zugleich in den einer schon "zu spit
gekommenen" Bourgeoisie (Mahrdel 1978, S. 208): Sie war zur Welt
gekommen, als der Kapitalismus bereits welthistorisch fiberlebt war; sie war -
das ist keine Frage subjektiven Unvermégens, sondern eine der vorenthal-
tenen Chance - als soziale Klasse also niemals revolutionir (vgl. Amil 1975,
S. 136). Das schlieBt natiirlich nicht aus, daB Teile dieser Bourgeoisie -
zeitweise sogar fithrend - am revolutioniren Kampf ihrer Vélker um nationale
Befreiung teilnahmen, um dadurch auch an ihrer eigenen Emanzipation als
Klasse nicht nur von feudalen Verhiltnissen, sondern auch von denen der
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Abhingigkeit und Unterentwicklung zu arbeiten, in denen sie die imperia-
listische Bourgeoisie hielt und durch die sie - obgleich Teil der
Weltbourgeoisie - in ihrer natiirlichen Bewegung behinderte.

Welchen Einfluf hatte das alles nun auf die Identitit der arabischen
Bourgeoisie als Klasse, auf ihr "geistiges Selbstgefiihl" (Marx 1981, S. 388),
das nach Karl Marx ja nicht fehlen sollte, wenn eine Klasse die
emanzipatorische Stellung in der Gesellschaft erstiirmen will? Die arabische
Bourgeoisie - das verdeutlichen sowohl ihre historische Rolle als auch ihre
intellektuellen Selbstzeugnisse - vermochte weder jene 'revolutionire
Energie" noch jenes "geistige Selbstgefiihl" aufzubringen, von denen Marx
sprach und wie sie die '"normale" Kapitalistenklasse Westeuropas und
Nordamerikas in ihrer Aufstiegsphase besaB - vorbereitet von Reformation
und Aufklirung (vgl. Thesen 1981, S. 882 ff.).

Das bedeutet nun aber keineswegs, daB es - wie heute von einigen
Autoren behauptet wird (vgl. Tibi 1980, S. 15) - in den arabischen Lindern
nichts Vergleichbares gegeben hiitte. Die Bourgeoisie konnte dort im 189.
Jahrhundert durchaus auf eine (arabische) Aufklirung und eine (islamische)
Reform verweisen und zurlickgreifen. Doch diese Aufklirung und diese
Reform verdeutlichen durch die Besonderheit in ihren gegenseitigen
Beziehungen wie auch fur sich genommen - ideologisch - die Blockade des
birgerlichen Emanzipationsprozesses unter den Bedingungen eines peripheren
und abhiingigen Kapitalismus, und sie weisen damit auch auf die Wurzeln der
bis in die Gegenwart reichenden Identitdtskrise des Biirgerlichen in der
arabischen Welt.

Zuniichst fillt, was die gegenseitigen Beziehungen zwischen den beiden
Erscheinungen angeht, ihre "verkehrte" Reihenfolge auf: Die Aufklirung
ging der religiésen Reform voraus. Wirde man hier von einem formalen
Vergleich mit Vorgiingen im mittelalterlichen Europa ausgehen, so wire diese
Beobachtung gewiB unwesentlich. Doch die "verkehrte" Reihenfolge ist
insofern fiir die Problematik wesentlich, als sie die Verkehrtheit der
Umstéinde reflektiert. unter denen sie zustande kam. Zwei Gesichtspunkte
verdeutlichen das.

Zum einen hat es durchaus Anzeichen fir eine "richtige" Reihenfolge
gegeben. Seit der Mitte des 18. Jahrhunderts waren in Agypten muslimische
Religionsgelehrte bemiiht, Tradition (hadith) und Theologie (kalam), gewilB
zogernd, in einem rationalen wund utilitaristischen Sinn zu deuten.
Muhammad  Ali's

Hauptvertreter dieses frithen, bis in die Zeit

hineinreichenden islamischen Reformansatzes war Hasan al-Attar (1766 -

i

1835). Dieser war, schreibt Werner Ende, in » seinem reformatorischen
Bemithen noch frei vom Zwang zur Verteidigung des Islam und des
yaterlandes gegeniiber dem politischen Zugriff einer europiischen GroBmacht,
d.h. des Kolonialismus, gewesen (Ende 1965, S. 86). Doch dieser gleichsam
mnatiirliche” ProzeB - nattirlich insofern, als er bei der herrschenden
Ideologie, dem Islam, ansetzte, und der Genesis autochthoner kapitalistischer
verhilltnisse Rechnung trug -, wurde bereits frith blockiert. Obgleich
muslimische Aufkldrer wie der Schiiler al-Attars, Rif'a Rafi'i at-Tahtawi (1801
- 1873), sowie die reformbeflissenen Minister Ali Mubarak (1823 - 1893) in
Agypten und Khair ad-Din (1825 - 1890) in Tunesien eine fiihrende Rolle in
ihr spielten, loste die in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderis einsetzende
frithbiirgerliche arabische Aufklirung (nahda) den islamischen Reformansatz
nun nicht etwa ab, sondern unterbrach ihn. Denn die "nahda" war - und
dies ist der andere Gesichtspunkt - kein Ausdruck gesamtbiirgerlicher
Emanzipationsbestrebungen in den arabischen Lindern, sondern in erster
Linie ein - zweifellos sehr produktiver und niitzlicher - Ausdruck des
wachsenden  SelbstbewuBtseins, das das nunmehr unter zunehmend

abhiingig-kapitalistischen Verhiltnissen  aufstrebende  nichtmuslimische,
namentlich christliche, Handelsbiirgertum entwickelte. Es ist also kein Zufall,
wenn heute die Algerierin Aissa Thaminy diese "nahda" als eine "Tochter
Europas" bezeichnet, hingegen "unsere Reformation, ... unsere Renaissance
und ... unsere Aufklirung" in das 12. Jahrhundert des Ibn Tumart (1077 -
1130) und der Almohaden zuriickverlegt (vgl. Thaminy 1981, S. 135). Nicht
zuletzt aufgrund ihrer konfessionellen Enge vermochte die arabische
Aufklirung weder den islamischen Reformansatz forzufithren, noch seine
Wiederaufnahme in der zweiten Hélfte des 19. Jahrhunderts wesentlich zu
stimulieren.

Entscheidend fiir den fehlenden Impetus, der von der frithbiirgerlichen
arabischen Aufklérung fir eine Revolutierung von Geist und Gesellschaft im
Vorderen Orient hitte ausgehen kénnen, war jedoch ihr kolonialer
Charakter. Ahnlich wie in Lateinamerika, wofiir Manfred Kossok diesen
Begriff verwendet (vgl. Kossok 1974, S. 8 ff.), erwies sich die "nahda"
keineswegs als "einfacher Nachvollzug" der europé#ischen Aufklirung auf
entsprechender Basis, sondern sie vollzog sich im Grunde als Ubertragung
fortgeschrittenen biirgerlichen Gedankenguts auf eine "noch 'vor'biirgerliche
Umwelt". Das geschah vornehmlich durch christliche Intellektuelle, die auch
aufgrund ihres kulturellen Milieus unbefangener als Muslime den Nachhall der

Franzosischen Revolution und der sie vorbereitenden und begleitenden Tdeen
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aufzunehmen und zu propagieren vermochten, und es #duBerte sich vor allem
in einer breiten Ubersetzungstitigkeit und einer umfangreichen Reiseliteratur
(vgl. Abu-Lughod 1963, S. 35 ff.). Die von christlichen Missions- und
kolonialen Bildungseinrichtungen im Nahen Osten zunehmend geférderte
Ubersetzung zahlreicher europédischer Werke zur Geschichte, Philosophie,
Geographie, Anthropologie und Belletristik sowie - besonders seit der
zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts - zu Politik, Sozialwissenschaften und
Jurisprudenz wurde von den arabischen Aufklirern aus der Uberzeugung
heraus betrieben, Macht wund Prosperitit des biirgerlichen Europa
entspringen seiner vorbildlichen Beherrschung von Wissenschaft und
Technik. Folglich enthielten die zu diesen Ubersetzungen formulierten
Einfiihrungen und ganz besonders die Reiseberichte, die etwa at-Tahtawi,
ash-Shidyaq, Bustrus und Marrash {iber Frankreich und England schrieben,
neben der beredten Klage iiber die Riickstindigkeit der arabischen Heimat
den dringenden Aufruf, der méchtigen europidischen Bourgeoisie in
angemessener Weise nachzueifern. Es war deshalb auch nicht verwunderlich,
daB nun ebenfalls Werke der biirgerlichen Orientalistik Europas - den Anfang
machte Amélie Sédillots "Histoire des Arabes" im Jahre 1872 - ins Arabische
iibertragen wurde - jener Orientalistik also, iliber die rund einhundert Jahre
spiter der palistinensische Historiker Edwart Said polemisierend #duBerte, sie
hiitte ausschlieBlich einen Orient beschrieben wund vermittelt, der vom
Okzident geschaffen worden sei (vgl. Said 1980).

Den  kolonialen Charakter der arabischen Aufklirung machte -
zwangsldufig - auch ein "'gebrochenes' Verhiltnis" seiner Anhdnger "zum
praktischen Vollzug” der von ihnen iibernommenen Ideen aus (vgl.
Abdel-Malek 1967, S. 294). Das zeigte sich besonders deutlich in zweierlei
Hinsicht. Zum einen fehlte eine "radikale Religionskritik". Fir sie waren
weder die objektiven Bedingungen vorhanden, wovon nicht zuletzt der
abgebrochene Ansatz islamischer Reform zeugte, noch die subjektiven
Voraussetzungen. denn eine eher platonische Beschéftigung mit der
Wissenschaft und Technik mangels ausreichender Moglichkeiten eigener
Betreibung vermochte in der Tat keine Glaubensartikel ins Wanken zu
bringen. So verwundert es nicht, wenn die Hochachtung, die die arabischen
Aufklirer fiur die wissenschaftlichen Leistungen Europas empfanden, von
MiBtrauen gegeniber dem Laizismus der Franzdsischen Revolution begleitet
war (vgl. Wielandt 1980, S. 25). Dieser Widerspruch legt die Vermutung
nahe, daB Erscheinungen religioser Indifferenz im burgerlichen Europa

weniger als Konsequenz wissenschaftlicher Erkenntnisse iiber Natur und
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Gesellschaft denn als "natiirliches” Verhalten eben, in Glaubensdingen laxer
Ungldubiger aufgefaBt wurden, denen gegeniiber das eigene Festhalten am
Glauben zuletzt als entscheidender Vorteil ausschlagen kénnte. Dieser
vielleicht aus der Resignation angesichts des europiischen Vorsprungs in
wissenschaft und Technik geborene, spiiter aufgegriffene und gegen dieses
Europa gerichtete Gedanke von der "Arbeitsteilung" zwischen West und Ost,
also zwischen "Materialismus” und "Geistigkeit”, wurde schon recht friih
ausgesprochen: Im Jahre 1841 vertrat Abduh Khalifa Mahmud im Vorwort zu
der von ihm besorgten Ubersetzung von William Robertsons "The History of
the Reign of the Emperor Charles the Fifth" den Standpunkt, Gott habe
Europa nun einmal mit dem Stolz auf die niitzlichen Wissenschaften, die
Bildung und die Industrie, Asien hingegen mit jenem auf die Botschaft, die
Prophetie, den GroB8mut und das Rittertum geehrt (vgl. Abu-Lughod 1963,
S. 153).

Auch zum Kapitalismus und seiner "Ethik" - dies zum zweiten - hatten
die meisten arabischen Aufkldrer ein "gebrochenes" Verhiltnis. Die
Hauptgrinde dafiir lagen im Unvermogen, selbst noch mental und strukturell
im Vorkapitalismus wurzelnd, die neue gesellschaftliche Ordnung, ihre
Gesetze und Kategorien zu begreifen sowie in dem immer weiter aufklaffenden
Widerspruch zwischen Ideal und Wirklichkeit der von der Kolonialbourgeoisie
lingst pervertierten emanzipatorischen Idee des aufstrebenden européischen
Biirgertums. Ersteres zeigte sich u.a. darin, daB manche Aufkldrer einen
der Schliisselbegriffe biirgerlicher Emanzipation, den der "Fraternité",
lediglich im Sinne "religigser Bruderschaft" zu deuten wuBten (vgl. Zolondek
1967, S. 207). Beide Griinde wurden in dem "reaktiondren" Antikapitalismus
wirksam, den die meisten Aufklidrer vertraten - erst Farah Antun (1874 -
1922) hob ihn am Anfang dieses Jahrhunderts in einem kleinbiirgerlichen
Sozialismus auf (vgl. Reid 1975, S. 112 f.). Mit seiner Wirklichkeit in
Frankreich und England konfrontiert, verwarfen sie den Kapitalismus oder
einige seiner Seiten vornehmlich aus religiés-moralischen Motiven und
verharrten stattdessen in einer sentimental verkldrten vorkapitalistischen
Geisteshaltung. Soziale Beweggriinde, die zu einer Ablehnung des realen
Kapitalismus hiitten fiihren kénnen, sind kaum anchweisbar: Nur as-Shidyaq
interessierte sich fiir die Lage der Arbeiter in England (vgl. Abd an-Nur
1975/76), derselbe Ahmad Faris as-Shidyaq (1804 - 1887), der dann im
Angesicht der nach Profit jagenden englischen Bourgeoisie verstindnislos
fragte: "Was niitzat der Vermégenszuwachs einem, den Gott durch seine Giite
bereits reich gemacht hat?" (Wielandt 1980, S. 82). Und selbst Ya'qub
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Sarruf (1852 - 1927), ein spiiter Vertreter der Aufklirung und ein Anh@nger
des freien Unternehmertums im Nahen Osten, risonierte, Zuwachs an Besitz
vermehre die Ruhe nicht, sondern nur die Plackerei (Wielandt 1980, S. 249).

Die Wiederaufnahme der islamischen Reformbestrebungen erfolgte im
letzten Viertel des 19.
erwuchs diesmal jedoch nicht aus der autochthonen kapitalistischen

Jahrhunderts. Der entscheidende Impuls dafiir

Entwicklung, wie das am Ende des 18. Jahrhunderts der Fall war, sondern
vielmehr aus der Herausforderung durch den imperialistischen Kolonialismus,
der am Ausgang des 19. Jahrhunderts zum Generalangriff auf die Vélker und
Linder Nordafrikas und des Nahen Ostens ansetzte. Fiir die arabische,
namentlich die muslimische Bourgeoisie klaffte da ein Widerspruch auf, der
ihre latente Identitéitskrise nur noch vertiefte: Es galt nun mehr denn je
jene europiische Bourgeoisie zu bekdmpfen, deren Vorbild man bisher mehr
oder weniger intensiv, mehr oder weniger offen nachgeeifert hatte. GewiB,
aus diesem Widerspruch entsprangen letztendlich die antikolonialen und
antiimperialistischen Potenzen jener nationalen Fraktionen des arabischen
Birgertums, die nun auch schrittweise die Fithrung im nationalen
Befreiungskampf zu iibernehmen begannen. Doch zugleich wurden Verlauf
und Ergebnis der biirgerlichen islamischen Reformbestrebungen durch diesen
Widerspruch tief und folgenreich beeinfluft.

Wie in allen Reformationen ging es auch hier in erster Linie darum, den
Islam "den veridnderten &konomischen Bedingungen und der Lebenslage der
neuen Klasse anzupassen"” (Engels 1981, S. 492). Das bedeutete Wandel.
Andererseits erwies sich der Islam in jener Zeit als die einzige wirksame
ideologische Waffe im antikolonialen Widerstand. Das erforderte Bewahrung.
Aus diesem Gegensatz, der letztendlich der abhingig-kapitalistischen
Entwicklung in der Region erwuchs, ging die islamische Reform unvollendet
hervor, da ihre Pioniere Gamal ad-Din al-Afgani (1839 - 1897) und Muhammad
Abduh (1849 - 1905) ihn durch Ubernahme der europidisch-kapitalistischen
Wissenschaftskultur bei gleichzeitiger Verhinderung ihrer glaubensrelativie-
renden Wirkung zu losen suchten. Das geschah insbesondere mit dem
Anspruch, im Islam hiitten sich Verstand und Glaube erstmalig verbriidert,
ja, er sei iiberhaupt die einzige "rationale Religion". Dadurch wurden die
Errungenschaften der modernen Wissenschaft und Technik, die es anzueignen
galt, um dem miichtigen Europa widerstehen zu kénnen, als Abzweigungen
und Produkte der koranischen Offenbarung gedeutet. deren Ewigkeit damit
nicht etwa in Frage gestellt, sondern - im Gegenteil - nur bestitigt wiirde.
Hier geschah etwas, was Ernst Werner bereits fiir das 12. Jahrhundert in
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guropa  feststellen  konnte, daB némlich "fehlende Empirie und
Naturerkenntnis" sowie das "Gefiihl der Unterlegenl:eit und Minderwertigkeit
auf kulturellem, philosophischem und technischem Gebiet" zur 'rationalen
Aufpolierung des Dogmas" und zu dem Streben veranlaBten, die Religion in
54 f.).

piesem scholastischen Versuch der muslimischen Reformer lag ilibrigens der

teine 'verniinftige' Religion umzufunktionieren" (Werner 1976, S.

Gedanke jener "Arbeitsteilung" zwischen Okzident und Orient zugrunde, der
dem ersteren "Materialismus" -zuordnete und dem letzteren eine "Geistigkeit",
deren Beherrschung zu guter Letzt den Ausschlag im Wettbewerb geben
wiirde.

Nun vollzog sich dieser Versuch keineswegs konfliktlos. al-Afgani und
Abduh sowie andere muslimische Intellektuelle dieser Zeit, darunter
Muhammad al-Muwailihi (1858 - 1930), waren vom rationalistischen Zweifel
durchaus "angekrinkelt" und zumindest zeitweise agnostischen,
pantheistischen und deistischen Gedanken zugeneigt (vgl. Ende 1965, S. 100
ff., Ende 1969, S. 650 ff. wund Jansen 1971, S. 71 ff.). Doch die
Konfrontation mit der imperialistischen Bourgeoisie Europas, die ein al-Attar
seinerzeit noch nicht empfinden konnte, wirkte hier als das entscheidende
Korrektiv und bewirkte mafBgeblich, dafB der "verschimte Materialist" und
streitbare Antikolonialist al-Afgani in die Scholastik entfloh. Sein gespanntes
Verhiltnis zu dem indo-muslimischen Reformer Sayyid Ahmad Khan (1817 -
1898), dessen Rationalismus ihm zwar sehr nahe stand, dessen Loyalitdt zur
britischen Kolonialherrschaft er jedoch energisch bekdmpfte (vgl. Ahmad
1960, S. 55 ff.), verdeutlicht das: Nicht mehr nur die fortdauernde
Verwurzelung im Vorkapitalismus, sondern vor allem nun die zunehmende
Sorge um den Islam als zu jener Zeit einzigem autochthonen Schutzschild
nationaler Selbstbehauptung gegeniiber dem Kolonialismus lieB ihn und andere
Reformer den Rationalismus der Apologetik opfern. Damit wurde iibrigens ein
Argumentationsmodell  geschaffen, mit dem noch heute muslimische
Konservative und Fundamentalisten religiése Reform auf die verwerfliche
Absicht zurickfiihren, das - was die Ibrahim Abu-Lughod erst jiingst
schrieb - "islamische Band der arabischen Gesellschaft zu schwichen und
durch die Wirksamkeit der Religion als zementierenden Faktor in der
arabischen  kulturellen Identitdit und im Widerstand gegen koloniale
Beherrschung zu mindern" (Abu-Lughod 1982, 5. 43).

Widerspriichlich war auch das Verhiltnis der muslimischen Reformer zum
Kapitalismus. Im Unterschied zu dem Antikapitalismus arabischer Aufklirer

war der ihre stiarker sozial bestimmt - schlieBlich prisentierte sich der
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europdische Kapitalismus in der Region immer aufdringlicher und

entlarvender als Kolonialismus. Indessen entpuppte sich dieser soziale Aspekt
bei manchem Reformer als schlichte philanthropische Attitiide eines liberalen

Biirgers, den die scharfen Konflikte innerhalb eines entwickellen
Kapitalismus erschreckten. So beschrieb al-Muwailihi im Jahre 1907 die
apokalyptische Vision eines entfalteten Kapitalismus mit den Worten:

in die untersten Schichten der Erde und
zerstoren ihr Inneres, sie die
Erdoberfliche verunstalten. Ungliick iiber den Menschen! Er glaubt fiir das
Lebensgliick zu arbeiten. Indessen verbringt er seine Lebenszeit in Not und
Plage, bis der Tod ihn ereilt." Er fiigte hinzu: "Und wahrlich - wie konnte
der Mensch den Zustand ertragen, wie ein Insekt im Innern der Erde zu

"Millionen von Arbeitern fahren

um das aus ihr herauszuholen, womit

withlen, um die zu bereichern, die in den Palisten der Macht und des
Wohlstandes wohnen" (Ende 1965, S. 94 f.). An derartige Vorstellungen vom
Industriekapitalismus kniipfte sich in der Regel die Uberzeugung, die von
ihm beherrschten europdischen Nationen wiirden iber kurz oder lang von
selbst zugrunde gehen. Diese Ansicht stiitzte sich jedoch nicht auf ein
Wissen von den inneren GesetzmiBigkeiten kapitalistischer Entwicklung,
sondern vielmehr auf den Glauben, entweder die laxe Moral der dort
lebenden Menschen aller Klassen und Schichten oder aber die krassen
Eigentumsunterschiede wiirden schon das ihre tun, um das kapitalistische
Europa in einem anarchischen Chaos untergehen zu lassen.

Diese Apokalypse veranlafite die muslimischen Reformer, in der eigenen
Vergangenheit ein angemessen liberales Modell biirgerlichen Erwerbs und
Lebensstils zu suchen. Sie fanden es in der Neuinterpretation von Geist und
Organisation der Gemeinde des Propheten, wie sie vielleicht al-Muwailihi
vorgenommen haben mag. Weise ist dann der, der "in materiellen Dingen
nicht trachtet, MaB Fristung des

Lebensnotwendigen iiberschreitet, und sich vom Besitzneid, der die Ruhe

nach dem was das des zur

seiner Seele zerstéren wiirde, ebenso fernhidlt wie vom Streben nach
irdischen Giitern und Ehren, deren Erlangung ihn in stindige Angst vor
Verlust stiirzen wiirde" (Ende 1965, S. 114). Von Muhammad Rashid Rida
(1865 - 1935) schlieBlich "skonomischen Ethik" eines
Weges" formuliert, beanspruchte dieses Modell, gleichermaBen Alternative zum

europiiischen Kapitalismus wie zum Sozialismus zu sein, dessen Lehren nun

in seiner "dritten

auch im Nahen und Mittleren Osten immer mehr Interessenten fanden. Es
erwies sich jedoch praktisch als Idee von einem "unabhiingigen" Kapitalismus,

fiir den bereits Rida's Lehrer Abduh den Ansatz geliefert hatte: Er hatte am
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Frithkapitalismus Muhammad Ali's eigentlich nur kritisiert, daB dieser
Fremde, némlich Européer, zu Hilfe geholt hatte (vgl. Nagel 1978, S. 24).
pies sollte nun anders werden. Bezeichnenderweise nach Anbruch einer
neuen historischen Epoche unternahm der #gyptische Muslim Tal'at Harb
(1867 - 1941) im Jahre 1920, ein Jahr nach der #égyptischen Revolution, den
Versuch, durch die Grindung der Misr-Bank einem "autonomen #gyptischen
Kapitalismus" den Weg zu bereiten, der fihig wire, sich das Kapital des
imperialistischen Europa vom Leibe zu halten. Der Versuch miBlang: Zwar
florierte die Bank, doch sie tat das mit auslindischem Kapital, wodurch sie
die "Reinheit des Ethos" verlor (vgl. Deeb 1976, S. 69 ff., Davis 1983,
Tignor 1976, S§. 41 ff., Tignor 19877, S, 161 ff., Tignor 1980, S. 101 ff.
und Tignos 1984).

Es war kein Zufall, daB das Fiasko dieses Projektes in einer Zeit
da am Ende der 20er Jahre des 20. Jahrhunderts
Weltwirtschaftskrise die

zaghaften Ansitze eines politischen Liberalismus verkiimmerten und islamische

deutlich sichtbar wurde,

unter den Auswirkungen der Kkapitalistischen
Reformbestrebungen - Worte und Taten Rida's sind Beleg genug dafiir - in
einer politisch sterilen Neo-Orthodoxie versickerten bzw. in einem militanten
Fundamentalismus - etwa dem der "Muslimbriider" - miindeten, in denen nun
Massen verelendender Kleinproduzenten in Stadt und Land ihr Heil suchten.
Leonard Binder hat vor einigen Jahren die interessante Vermutung geiuBert,
daf

Liberalismus

mit dem islamischen Reformwerk direkt verbundene
20er Jahre

Fundamentalismus gelegt hat, wobei er noch im Unklaren dariiber war, ob

eben dieser

der den Grundstein fiir den islamischen

letzterer nun eine "dialektische Reaktion" auf den ersteren oder gar sein
frithes Stadium darstellt (vgl. Binder 1982, S. 57).

Das Problem besteht
kapitalistische Entwicklung behindert hat, als vielmehr in der Tatsache, daB

also nicht so sehr darin, ob der Islam eine

die Entwicklung eines abhéngigen Kapitalismus in arabischen Lindern
Desintegration, Verkriippelung  und schliefBlich Degenerierung des
biirgerlichen islamischen Reformwerks bewirkte. Dieses, das sich letzten

Endes in einigen institutionellen Modernisierungen erschopfte, war - Bryna
5. Turner ist hier im Recht - weniger eine "autonome Entwicklung, als ein
Versuch, die gesellschaftlichen Konsequenzen eines exogenen Kapitalismus zu
legitimieren" (Turner 1974, S. 240 f.).

Kolonialer Charakter der Aufklirung und Blockade des islamischen Re-
formprozesses im 19. und beginnenden 20. Jahrhundert haben also wesentlich
ldentitdtskrise des den arabischen Lindern

zur Burgerlichen in
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beigetragen. Auch durch die Hinwendung zum Nationalismus, in dem der
groBte Teil des 20. Jahrhunderts sein Selbstverstédndnis zu finden hoffte,
wurde sie nichi Im Gegenteil: nach wie vor wird von
biirgerlichen und kleinbiirgerlichen Intellektuellen die Frage gestellt, wie man
Freiheit und Identitdt zu

pendelt ihr

aufgehoben.

"modernisieren” konne, ohne "nationale
verlieren"  (El-Samir 1972, §S. 306),
Selbstverstindnis zwischen - wie der Marokkaner Abdallah Laroui schreibt -
(Laroui 1976, S. 156),
arabisches biirgerliches Denken von diesem "intellektuellen Manichédismus"
beherrscht (Shoukri 1981, S. 14). Der #gyptische Philosoph Murad Wahba
fand dafiir die schonungslosen Worte: "Das arabische Denken hat sich seit
dem Ende des 18. Jahrhunderts nicht stetig vorwirtsbewegt. Es schwankt",
so schreibt er, "zwischen Revolte und Stagnation. Revolution gibt es nicht.
Sie steht noch immer aus ... Einige Leute verweisen darauf, daB arabische
Denker nach einer Reform der Religion und nach der Befreiung der Vernunft
gerufen haben. Doch diese Appelle konnten kein neues Zeitalter bewirken,
das man eine Renaissance nennen kénnte". Und er benennt die Ursache: "Die
Vision von der Zukunft griindet sich nicht auf die Vergangenheit ... Die
Grundfrage ist: Was sollen wir sein? Das ist die Frage der Zukunft; doch
man mufi feststellen, daB die Grundfrage in der arabischen Welt so lautet:
Was waren wir, und warum sollten wir nicht sein, wie wir immer gewesen
sind? mahnt der Agypter, daB die
Bewegungen von heute eine Reproduktion derer von gestern sein sollen"
(Shoukri 1981, S. 17 f.).

Die Identitatskrise des Biirgerlichen in den arabischen und gewiB auch
anderen Entwicklungslindern ist kein Randproblem der Zeitgeschichte. Noch
immer ist in diesen Lindern gesellschaftlicher Fortschritt unter biirgerlichem
Ubergang zum Sozialismus durch

sich
nach wie vor
"Medidvalisierung" wird

"Verwestlichung" und

Darin". "liegt eine ernste Illusion:

Vorzeichen mdéglich, der revolutioniire
Vermeidung des kapitalistischen Entwicklungsstadiums die Ausnahme. Auch
sollte hier iiber die Frage nachgedacht werden, ob iliberhaupt und, wenn ja,
unter welchen Bedingungen das "kapitalistische Entwicklungsstadium des
Islam” zu umgehen ist (vgl. Lenin 1972, S. 412 f.). Aus all dem erwichst
das grundsitzliche Interesse am noch ldngst nicht abgeschlossenen Prozel
der biirgerlichen Emanzipation und an den Ergebnissen des Bemiihens, diese
Felder

die eigene Geschichte und mit ihr die

Identititskrise zu ilberwinden. Zwei dieses Bemiithens scheinen

besonders interessant: der Versuch,
Weltgeschichte neu zu schreiben, sowie der Anspruch, der (kapitalistischen)
Welt wachstum- noch konsumorientiertes

ein krisenfreies, weil weder
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wirtschaftsmodell bieten zu konnen. Ergebnisse dieser

Denkanstrengungen - ein orientzentristisches Weltbild (vgl. Anim 1976,
al-Azm 1981, Haddad 1982 und Said 1980) sowie eine in spitbiirgerliche
Terminologie gekleidete vorkapitalistische Idylle (vgl. Under 1980, Preiswerk

Die bisherigen

1980 und Simson 1980) - geben allerdings wenig Hoffnung, daB der von

Laroui beschriebene. Kreislauf durchbrochen wird — unter

abhingig-kapitalistischen Bedingungen durchbrochen werden kann.
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ARMUT UND DIE ZUKUNFT ASIENS*)

Bei der ersten Sitzung des letzten Treffens der International Association
of Agricultural Economists in Jakarta charakterisierte V. S. Vyas (1983) die
guten landwirtschaftlichen Produktionsergebnisse in Siid- und Siidostasien im
Verhiltnis zu anderen Entwicklungsregionen folgendermafen:

"In den meisten Lindern dieser Region iibertraf die landwirtschaftliche
Produktion das Bevolkerungswachstum; in einer Reihe von Liindern war das
Produktionswachstum hoher als jenes der inléndischen Nachfrage; der
Selbstversorgungsgrad mit Nahrungsmitteln verbesserte sich in der Region
Mehrzahl Lénder;

landwirtschaftlichen Exporte iibertrag das Wachstum der landwirtschaftlichen

insgesamt und fur die der das Wachstum der

Importe ..."

Dann fiihrte er weiter aus, daB "ein gleichermaBen bedeutungsvolles
Merkmal der Entwicklung wihrend der vergangenen Dekade darin lag, daB es
wenig EinfluB auf das AusmaB der Armut in dieser Region hatte".

hohen

Wachstums weiterbestehende Armut ist und wird tatsichlich das Kernproblem

Die trotz landwirtschaftlichen und gesamtwirtschaftlichen
des lédndlichen Sektors in Siid- und Siidostasien bleiben. Auf der Grundlage
der Erfahrung in Ostasien werde ich dann eine Aussage zum auftauchenden
ganz andersartigen Problem machen, wenn eine erfolgreiche wirtschaftliche

Entwicklung das Stadium der Losung des Armutsproblems erreicht haben mag.

Wirtschaftliches Wachstum und Armut

Zuerst versuchen wir, uns einen Uberblick liber die Wirtschaft Asiens zu
Sicht Makrodaten (Tabelle 1)
wirtschaftliche Erfolg der asiatischen Region eindrucksvoll. Der Aufstieg

verschaffen., Aus der der war der

Japans innerhalb nur zweier Dekaden seit den 50er Jahren vom Stadium eines

Entwicklungslandes zu einer groBen Industriemacht, ist eine bekannte

Geschichte. Die asiatischen Schwellenlinder (NICs - Newly Industrializing

*) Zuerst wurde diese Arbeit in Englisch auf der XIX International Con-
ference of Agricultural Economists in Malaga, Augsut 1985 prisentiert und
ist in den Proceedings der Konferenz - Maunder, A. and Renborg, U.
(eds.), Agriculture in a Turbulent World Economy, Gaser 1986, enthalten.
Die Verdffentlichung erfolgt mit freundlicher Zustimmung der International
Association of Agricultural Economists. Ubersetzung von Herwig Palme.



