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Heidi Grobbauer
DIE KURDEN — ZWISCHEN WIDERSTAND UND ER-
ZWUNGENER ASSIMILATION

Feinde,

die Kurden leben noch immer.
Selbst Bomben

konnen sie nicht vernichten.

Keiner soll behaupten,
sie hétten aufgegeben,
Sie werden weiterkdmpfen,
die Fahne hoch erhoben.
(Aus der inoffiziellen Nationalhymns)

Abstract

The present article discusses the formation and development of Kurdish nationalism
and the Kurdish national movement in Iraq, Iran and Turkey. Also Kurdish nationalism
is based on the ethnic identity of the Kurdish people (language, territory, and heritage
of common history), national consciousness among the Kurds developed not before
the division of Kurdistan after World War I. The formation of the Kurdish national
development is the result of this division and the following suppression of the Kurdish
people and it developed under the influence of European ideals of nationalism,
freedom and self-determination. There are many conflicts and divisions within this
national movement, which are briefly discussed here. In the second part the failure
of integrating the Kurds by force is analyzed. The policy of the states with a Kurdish
minority can be interpreted as internal colonialism, because Kurdish territories within
these nations are underdeveloped and the exploitation of natural resources (e.g. oil)
does not correlate with the investment in the infrastructure and economy of Kurdistan.

Vorbemerkungen

Sie leben noch immer, aber noch immer ist ihre Existenz bedroht, noch immer
der drohende ,Holocaust” nicht abgewendet. Wie so oft im Laufe seiner Geschichte
stand das kurdische Volk auch im aktuellen Golfkrieg zwischen den Fronten. Viele
Kurden hofften zwar, daB ein Sieg der alliierten Machte den Sturz des diktatorischen
Regimes Saddam Husseins bedeuten wiirde, und eine Neuordnung der Kréftever-
héltnisse eine Verbesserung fir die politische Lage der Kurden bringen kdnnte. Das
brutale Vorgehen des irakischen Regimes gegen die kurdische Bevdlkerung nach
Beendigung der Kampfhandlungen zwischen dem Irak und den USA und die dadurch
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ausgeldste Flichtlingswelle von ca. 2 Millionen Kurden haben zwar fiir das soge-
nannte ,Kurdenproblem” erstmals weltweite Aufmerksamkeit gebracht, aber noch
keine tatsdchliche Lésung. Die vorliegende Analyse der Entwicklung der kurdischen
Nationalbewegung bezieht die aktuellen Ereignisse im Irak nicht mit ein. Dies ist
insofern von Bedeutung als diese Ereignisse doch einen starkeren ZusammenschluB
der kurdischen Parteien mit sich brachten, und die kurdische Nationalbewegung sich
zumindest zur Zeit als eine wesentlich einheitlichere Bewegung prasentiert.

Zahlreiche Publikationen zum ,Kurdenproblem® beschéftigen sich mit der geopo-
litischen Lage der Kurden, mit den Machtverhéaltnissen im Mittleren Orient und
4uBeren Einflissen auf die politische Lage der Kurden, es gibt jedoch wenig Analy-
sen der inneren Entwicklung der kurdischen Gesellschaft und der internen Faktoren,
die den Verlauf der Geschichte des kurdischen Volkes geprégt haben.

Trotz der Aufteilung des kurdischen Territoriums und Volkes auf vier Staaten
(Tirkei, Iran, Irak und Syrien), die eine gewaltsame Assimilierungspolitik verfolgen,
gibt es das ,Kurdenproblem" in diesen Staaten noch. Der vorliegende Aufsatz
beschaftigt sich im ersten Teil mit der Entstehung und inneren Entwicklung des
kurdischen Nationalismus und NationalbewuBtseins. Es wird versucht, jene Faktoren
herauszuarbeiten, die fiir Spaitungstendenzen innerhalb der kurdischen Nationalbe-
wegung verantwortlich sind.

Im zweiten Teil wird die offensichtlich miBlungene Assimilierungspolitik der Staa-
ten, auf die Kurdistan aufgeteilt ist, analysiert. Der kurdische Nationalismus konnte
sich inmitten rivalisierender nationalistischer Ideologien, die eine gewaltsame Assi-
milierung der Kurden verfolg(t)en, behaupten, obgleich es der Nationalbewegung
nicht gelang, langerfristige politische Erfolge fiir die Kurden zu erzielen.

1. Die Entwicklung einer nationalen kurdischen Bewegung
1.1 Grundlagen der ethnischen Identitat

Ein homogenes Siedlungsgebiet, ihre Abstammung, die Uberlieferung einer ge-
meinsamen Geschichte und Kultur sowie die kurdische Sprache bilden die wesent-
lichen Grundlagen der ethnischen Identitat der Kurden. Die Herkunft des kurdischen
Volkes ist wissenschaftlich noch weitgehend ungeklart, die Kurden selbst sehen sich
als Nachfolger der Meder.

Die kurdische Sprache gehort jedenfalls zur indoeuropéischen Sprachfamilie, und
zwar zu den iranischen Sprachen (wie z. B. Persisch, Tadschikisch, Belutschisch
u.a.). Die kurdische Sprache zerfallt ihrerseits in verschiedene Dialekte — Kurmanci,
Sorani, Feyli.

Archéologische Funde im Irak deuten zwar auf eine frihere Existenz einer
kurdischen Schrift hin, die jedoch verloren ging. Es gab zahlreiche Bemiihungen, ein
eigenes Alphabet zu entwickeln. So haben etwa kurdische Linguisten im Irak ein
Alphabet entwickelt, das im wesentlichen eine Mischung aus arabischer und persi-
scher Schrift mit Originalkonsonanten des Kurdischen ist. Daneben verwenden die
Kurden drei andere Alphabete: das lateinische (Tlirkei, Syrien), das arabische (Irak)
und das cyrillische (Sowjetunion).
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Die Kurden gehbren in ihrer Mehrheit der sunnitischen Richtung des Islam an. Es
gibt neben sunnitischen und schiitischen Kurden noch etwa 100.000 Yezidi (Teufels-
anbeter). Letztere sind nicht nur als Kurden, sondern auch als Religionsgemeinschaft
unterdriickt und verfolgt.

Die Grenzen des kurdischen Territoriums sind ebenso wie die Zahl der kurdischen
Bevolkerung umstritten. Die Diskussionen um Gebiete und Zahlen sind von den
Interessen der Staaten, auf die Kurdistan heute aufgeteilt ist, beeinfluBt. So bean-
spruchen etwa sowohl der Irak als auch die Tirkei die Erdéigebiete um Mossul und
Kirkuk. Die Zahl der kurdischen Bevdlkerung kann nur geschéatzt werden, da es kein
verlaBliches Datenmaterial gibt, wobei diese Schatzungen von den Interessen der
Konfliktparteien (Kurden und Staaten, die eine kurdische Minderheit haben) beein-
fluBt sind. Foggensteiner/Reichmann filhren eine Gesamtzahl von 23 Millionen mit
folgender Aufteilung an: 12,3 Millionen Kurden in der Turkei, 4,5 Millionen im Irak, 5
Millionen im Iran, 800 000 in Syrien und 350 000 in der Sowjetunion (vgl. Foggen-
steiner/Reichmann 1988, 8/9).

Wesentlich zur Aufrechterhaltung der ethnischen ldentitdt der Kurden hat im
Verlauf der Geschichte sicher auch ihre Stellung im Osmanischen Reich beigetragen.
Die meisten kurdischen Fiirstentiimer hatten im Osmanischen Reich relative Auto-
nomie, wodurch die ethnische Identitat trotz Zugehdrigkeit zu einem Reich, das von
einer anderen ethnischen Gruppe regiert wurde, damals nicht gefdhrdet war. Die
Loyalitdt der Kurden zum Osmanischen Reich war aufgrund der gemeinsamen
Religion gegeben. Als aber die osmanische Zentralverwaltung versuchte, die Auto-
nomie der Firstentiimer einzuschranken, gab es Widerstand von Seiten der kurdi-
schen Firsten. Durch diese Entwicklung festigte sich die kurdische Identitit und
entwickelte sich langsam zu einem nationalen BewuBtsein (Verbindung der ethni-
schen |dentitdt mit politischen Forderungen).

1.2 Ubergang von ethnischem zu nationalem BewuBtsein

Die traditionelle kurdische Gesellschaft war eine nomadische Stammesgesell-
schaft, deren Strukturen zum Teil noch heute die politische und soziotkonomische
Entwicklung Kurdistans beeinflussen. Der Ubergang vom Stammessystem zum
Feudalismus brachte eine Anderung der Besitzverhiltnisse. Stammesfiihrer wurden
zu GroBgrundbesitzern, die vor allem im kurdischen Teil der Tirkei bis in die
Gegenwart eine starke wirtschaftliche Position innehaben und damit auch in der
Politik EinfluB ausiiben. Dort sind sie Uberwiegend Gegner der kurdischen National-
bewegung, in deren politischer Ausrichtung (sozialistische und kommunistische
Parteien) sie eine Gefdhrdung ihrer eigenen Position sehen.

Die starke Solidaritdt innerhalb eines nomadischen Stammes, die fiir die Existenz
und den Schutz jedes Einzelnen notwendig war, bildet einerseits einen wesentlichen
Faktor fiir die Persistenz der ethnischen Identitat der Kurden. Andererseits hat sich
diese Verbundenheit mit einem Stamm zum Teil bis in die heutige Zeit erhalten und
bildet wohl eher einen Hemmschuh flr die nationale Einheit der Kurden.

Die starke Aufteilung in Stdmme, die die wichtigste |dentitits- und Loyalitadtsebene
darstellten, war immer ein Hindernis fiir stammes(bergreifende Zusammenschlisse.

69



Ebenso konnte die Islamisierung mit der starken Betonung der islamischen Gemein-
schaft (umma) die Loyalitat der Kurden nur zeitweilig binden — auch das wahrschein-
lich auf der anderen Seite ein Faktor, der zur Erhaltung der kurdischen Identitat
beitrug. Aber die starke Solidaritat innerhalb des Stammessystems war nicht nur der
Konsolidierung einer stammesiibergreifenden islamischen Gemeinschaft hinderlich,
sondern stand auch einem stammesibergreifenden nationalen ZusammenschluB
der Kurden entgegen.

Trotz dieser gesellschaftlichen Struktur mit abgegrenzten Stammessystemen gab
es aufgrund gemeinsamer Merkmale wie Sprache, Abstammung und Siedlungsraum
bereits sehr friih das BewuBtsein einer kurdischen ldentitat. In der Literatur Gber die
frihe Geschichte der Kurden finden sich zahlreiche Hinweise darauf, daB die
Zugehorigkeit zum kurdischen Volk nicht in Zweifel stand, und es gab eine klare
Abgrenzung zu den benachbarten Vélkern. In der kurdischen Gesellschaft entwik-
kelten sich demnach mehrere Loyalitéts- und Identitdtsebenen. Mit dem Vorhanden-
sein multipler Zugehdrigkeiten entstand die Frage, welche Gruppenbindung sich in
Konfliktsituationen als die jeweils starkste erweist. ,Im Wertesystem der Stammes-
organisation ist das ,ich’ so gut wie nicht vorhanden: es ist das ,wir' (der Stamm), das
vorherrscht. Das Individuum bezieht sich auf seinen Stamm, es bestimmt sich nur in
Abhangigkeit von ihm. Es ist zundchst Mitglied eines solchen Stammes, dann
Moslem, Yezidi oder Christ und erst danach Kurde usw.” (Kendal 1984, 48)

Im 19. Jahrhundert lassen sich erste Ansétze einer kurdischen Nationalbewegung
beobachten, als es zahlreiche Aufstande gegen die verstérkte Zentralisierungspolitik
der osmanischen Herrschaft (zum Teil auch gegen die persische Zentralmacht in den
kurdischen Gebieten im Persischen Reich) gab. Diese Aufstande waren jedoch meist
nur auf bestimmte Stammesgebiete oder Fiirstentiimer beschrankt und von einzel-
nen Firsten organisiert, die sich vor allem gegen die Bedrohung ihrer relativen
Autonomie und die Gefdhrdung der damit verbundenen Privilegien zur Wehr setzen
wollten. Einzelne Versuche, Zusammenschlisse mehrerer Stamme oder Firstentl-
mer zu organisieren, scheiterten im wesentlichen an der Rivalitat um die Vormacht-
stellung der Fiirsten und Stammesfiihrer.

Die Niederschlagung dieser Aufstande flihrte zur vélligen Auflésung der kurdi-
schen Firstentiimer, womit der Weiterentwicklung einer kurdischen nationalen
Bewegung zunéchst einmal eine wichtige Basis entzogen wurde. Das politische
Fuhrungsvakuum konnte zum Teil durch religiése Fuhrer (Scheichs) gefullt werden,
die in der kurdischen Geselischaft eine relativ starke Machtposition (auch 6kono-
misch) innehatten. Einigen Scheichs gelang es zudem erstmals, stammesiber-
greifende Zusammenschlisse zu erreichen und diese fiir einen Aufstand einzu-
setzen.

Diese Aufsténde gaben sich zum Teil zwar nationalistisch (z.B. der Aufstand unter
Fihrung von Scheich Ubeidullah Nehri 1880), der kurdische Nationalismus bildete
aber nur einen Vorwand fir einen Kampf um die Autonomie der Stdmme und damit
der Verteidigung des Tribalismus. Gemeinsam war allen diesen Aufstdnden, daB sie
relativ unkoordiniert und spontan ausbrachen, ohne politisches Programm, ohne
festgelegte Strukturen und Ziele. Trotz der unzweifelhaft vorhandenen ethnischen
Identitat des kurdischen Volkes kann man in dieser Zeit noch nicht von einem
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kurdischen NationalbewuBtsein sprechen, da neben einer breiteren Basis fir eine
nationale Bewegung auch die Formulierung klarer politischer Ideen und Ziele fehlte.

Gegen Ende des 19. Jahrhunderts tauchten erste kurdische politische Organisa-
tionen auf. Die Herausbildung einer kleinen kurdischen intellektuellen Schicht (zu-
nachst Nachkommen der alten Aristokratie) vor allem im damaligen Stambul, die nicht
unberiihrt von europaischen Ideen und Ideologien (Nationalismus, Liberalismus,
Freiheit, Gleichheit und Briiderlichkeit) blieb, und eine kurze Phase der Liberalitét
nach der Machtiibernahme der Jungtiirken bildeten einen guten Nahrboden fiir die
Griindung der ersten politischen Organisationen und fUr die Herausgabe der ersten
kurdischen (oder zweisprachigen) Zeitschriften.

Aber auch in dieser Phase blieb die Bewegung duBerst heterogen, es wurde zwar
eine breitere Diskussion (ber die Erhaltung der kurdischen Kultur und Sprache und
liber eine nationale kurdische Einheit initiiert, aber die Bewegung konnte weder klare
Strukturen noch ausgeprégte politische |deen oder Programme noch klare Ziele
aufweisen. Diese wichtige Entwicklungsphase wurde zunéchst durch eine Anderung
der Politik der Jungtiirken — verbunden mit dem Verbot sdmtlicher nicht-tlrkischer
Vereinigungen, Publikationen und Schulen — und spéter durch die Beteiligung des
Osmanischen Reiches am Ersten Weltkrieg sowie durch die Instrumentalisierung der
Parole von der ,islamischen Gemeinschaft zwischen Tirken und Kurden® fiir die
Politik Mustafa Kemals radikal unterbrochen.

Die Moglichkeit eines unabhéngigen kurdischen Staates, wie sie im Friedensver-
trag von Sevres (1920) noch vorgesehen war, fehlte im nachfolgenden Friedensver-
trag von Lausanne (nach dem Befreiungskrieg unter Filhrung Mustafa Kemals).
Innerhalb der kurdischen Gesellschaft existierte in dieser Zeit auch noch kein
nationales BewuBtsein, das die Errichtung eines eigenen Staatsgebildes anstrebte.

Der Ubergang von einem ethnischen zu einem nationalen kurdischen BewuBtsein
féllt zeitlich zusammen mit der Aufteilung Kurdistans auf mehrere Staaten. Der
kurdische Nationalismus war somit von Anfang an mit anderen Nationalismen, die
stark chauvinistische Ziige aufwiesen, konfrontiert, sodaB sich das kurdische Natio-
nalbewuBtsein nicht langsam und kontinuierlich entwickeln konnte. Die Aufteilung
von Volk und Territorium hat die Entwicklung einer einheitlichen Nationalbewegung
einerseits stark behindert, andererseits aber die Entstehung eines starken National-
bewuftseins als Reaktion auf die Unterdrlickung und drohende Zwangsassimilierung
geférdert.

1.3 Die moderne Phase der kurdischen Nationalbewegung

Mit dem Friedensvertrag von Lausanne 1923 wurde die bis heute geltende
Aufteilung des kurdischen Volkes und Territoriums festgelegt. Die Kurden wurden zu
Minderheiten in finf Staaten (Turkei, Iran, Irak, Syrien und Sowjetunion). Sie sahen
sich zudem stark nationalistischen Ideologien und zum Teil gewaltsamen Assimilie-
rungsbestrebungen ausgesetzt. Die kulturelle und politische Unterdriickung fihrten
zunédchst zu zahlreichen Aufstdnden in den kurdischen Gebieten, die aber alle
niedergeschlagen wurden.
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Mit der zunehmenden BewuBtwerdung der Aufteilung und Unterdriickung sowie
der damit verbundenen Bedrohung der Existenz des Volkes entwickelte sich eine
breitere und stdrkere Widerstandsbewegung unter den Kurden. Stark beeinfluft
wurde diese Entwicklung durch die Griindung einer unabhdngigen kurdischen Re-
publik in Mahabad (lran) 1946, die allerdings nach einem Jahr von persischen
Truppen aufgeldst wurde, und dem von Mullah Mustafa Barzani im Irak gefiihrten
Befreiungskrieg (mit kurzen Unterbrechungen von 1961 bis zur schweren Niederlage
1975). Das Zentrum der kurdischen Nationalbewegung bildete sich zunédchst im Irak
heraus, wo sich kurdische Parteien mit klar formulierten Zielen wie Autonomie oder
Unabhéngigkeit etablierten. Die kurdische Nationalbewegung entwickelte sich etwa
ab 1945 zu einer sehr vielschichtigen Bewegung mit zahlreichen politischen Grup-
pierungen und Parteien in drei Teilen Kurdistans (Turkei, Iran, Irak).

Nationalismus und sozialer Wandel

Von zahlreichen Theoretikern wird auf den Zusammenhang beziehungsweise die
zeitliche Parallelitit der Entstehung von Nationalismus und dem Ubergang traditio-
neller zu modernen Gesellschaften hingewiesen. Nationalismus wird als Ersatz fir
traditionelle Gruppenbindungen und Identifikationsmdglichkeiten gesehen. Eine kri-
tische Analyse der Entstehung des kurdischen Nationalismus zeigt meines Erach-
tens ein etwas anderes Bild, da in diesem Fall der Nationalismus zunéchst vor allem
als Legitimation fiir die Erhaltung der traditionellen Lebensweise und damit fir die
Erhaltung der Privilegien der traditionellen Elite beziehungsweise als Verteidigung
gegen Modernisierungsprozesse in der kurdischen Gesellschaft diente oder benutzt
wurde.

Elemente eines Modernisierungsprozesses wie zunehmende Kommunikation und
Urbanisierung spielten auch in der Entwicklung des kurdischen Nationalismus eine
Rolle. Die intellektuelle Schicht, die sich in den Stadten etablierte, war ein ausldsen-
der Faktor fiir die Griindung der ersten kurdischen politischen Crganisationen, die
wiederum eine breitere Basis fir die kurdische Nationalbewegung bildeten.

Diese Organisationen produzierten die ersten kurdischen Zeitschriften und ver-
breiteten damit ihre Ansichten und Ideen Gber kurdische Geschichte und Kultur sowie
lber eine nationale Einheit der Kurden. Die verstarkte Kommunikation innerhalb der
Kurden hat damit eine Starkung des NationalbewuBtseins mitbewirkt, wobei vor
allem die Kommunikationsinhalte — Begriffe wie Freiheit und Unabhéngigkeit, Auf-
stieg und Fortschritt standen im Zentrum kurdischer Publikationen (vgl. Kiichler 1978,
159) — eine groBe Rolle spielten.

Bedeutend erscheint mir auch eine Unterscheidung zwischen innerethnischer
(innerhalb der Kurden) und intra-ethnischer (zwischen Kurden und anderen ethni-
schen Gruppen) Kommunikation zu sein. Die Zunahme von Kommunikationsmdog-
lichkeiten zwischen den verschiedenen ethnischen Gruppen hat zu einer verstérkten
BewuBtwerdung der 6konomischen Ungleichheiten zwischen diesen Gruppen ge-
fihrt. Die Auseinandersetzung mit der 6konomischen Unterentwicklung nahm auch
in der politischen Presse der Kurden breiten Raum ein, sie wird ,als bewuBte
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Benachteiligung der kurdischen Region angesehen und verstérkt die ablehnende
Haltung gegeniiber den Zentralregierungen” (Grobbauer 1989, 172)

Soziale Transformationsprozesse in der kurdischen Gesellschaft (die Herausbil-
dung einer Schicht stadtischer Intellektueller, verstarkte Kommunikation (inner- und
intra-ethnisch), und zunehmende Politisierung haben die Integration innerhalb der
kurdischen Gesellschaft wesentlich geférdert. Der kurdische Nationalismus hat an
Anziehungskraft gewonnen, er griff auf die schon vorhandene ethnische Identitit
zuriick. Mit der Entwicklung des kurdischen Nationalismus haben andere Gruppen-
bindungen und Loyalitidtsebenen (Stamm, Religion) an Bedeutung verloren, sind
aber noch nicht ganz verschwunden, wodurch es vor allem innerhalb der kurdischen
Nationalbewegung Konfliktpotential gibt.

Konfliktursachen innerhalb der kurdischen Nationalbewegung

Die Zersplitterung der kurdischen Nationalbewegung in zahlreiche politische
Gruppierungen mit unterschiedlichen Zielsetzungen und Programmen mindert die
Durchsetzungsfahigkeit ihrer Forderungen. Diese Zersplitterung resultiert einerseits
aus den Spannungen innerhalb einer Gesellschaft, die sich im Ubergangsstadium
von einer traditionellen zu einer modernen befindet, andererseits aus der Aufteilung
auf mehrere Staaten, die die kurdischen Parteien zur Suche nach Allianzen zwingt,
die der Entwicklung einer einheitlichen Bewegung nicht férderlich sind.

Reste tribaler und feudaler Strukturen mit einer starken Autoritédt und Stellung der
Stammes- und zum Teil auch religiéser Fithrer innerhalb der kurdischen Geselllschaft
kollidierten mit der zunehmend an EinfluB gewinnenden Schicht stédtischer Intellek-
tueller. Im Laufe der Entwicklung der kurdischen Nationalbewegung zeigte sich, daf3
es fir politische Parteien kaum mdéglich war, eine breitere Basis in der kurdischen
Bevolkerung aufzubauen ohne Zusammenarbeit mit traditionellen Autoritaten. Die
Bedeutung der tribalen Elemente in der kurdischen Gesellschaft wurde von der
kurdischen Intelligentsia zundchst kaum beriicksichtigt: ,Der Tribalismus gilt bei
diesen Fihrern im Hintergrund ihres modernistischen Denkens als Relikt vergange-
ner Zeiten, als schlicht reaktionér, ohne daB sie sich bemiihen, die politische Brisanz
der tribalen Beziehungen und Loyalitédten ndher zu betrachten.” (Ibrahim 1983, 798)

In der kurdischen Nationalbewegung haben sich zwei Pole herausgebildet — die
stadtischen Intellektuellen verliehen der Bewegung politisches Gewicht, wéhrend die
Stamme mit ihren Flhrern die militdrische Komponente bildeten. Diese Situation
fihrte aber auch zu Kampfen zwischen Intellektuellen und Stammesfihrern und
GroBgrundbesitzern um Vormachtsteliung und Fihrung in der Nationalbewegung.

Die Gegensitze zwischen dem stédtisch-intellektuellen und dem traditionell-kon-
servativen Teil der Nationalbewegung zeigen sich auch in Motivation und Zielsetzung
fur den Kampf. Wéhrend die Intellektuellen neben dem Kampf um Unabhéngigkeit
oder Autonomie auch Ziele wie sozialen Fortschritt und Veranderung der politischen
und soziodkonomischen Verhaltnisse innerhalb der kurdischen Gesellschaft verfol-
gen, bleibt die traditionell-konservative Seite alten Zielen verhaftet. lhr Widerstand
richtet sich oft gegen staatlich verordnete ModernisierungsmafBnahmen, die eine
Gefahrdung traditioneller Lebensformen und damit eigener Privilegien (z. B. der
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GroBgrundbesitzer durch Landreformen) darstellen. Wéhrend man in der Tiirkei die
Zusammenarbeit kurdischer GroBgrundbesitzer mit der tiirkischen Regierung ver-
bunden mit einer einfluBreichen Stellung in der Politik feststellen kann, haben sich
die kurdischen GroBgrundbesitzer im Iran in einer Phase der Bedrohung ihrer Postion
durch Landreformen auf die Seite der kurdischen Nationalbewegung gestellt.

Tribale und feudale Elemente sind vor allem in der Demokratischen Partei Kur-
distans vertreten, daneben gibt es zahlreiche Parteien — im besonderen die Komala
im Iran, die Patriotische Union Kurdistans (PUK) im Irak und die PKK (Kurdische
Arbeiterpartei) in der Tirkei, die auch den Kampf gegen alte Stammes- und Feudal-
strukturen in Kurdistan aufgenommen haben.

Die Ziele der kurdischen Parteien sind ebenfalls uneinheitlich. Sie reichen von
reinen Autonomieregelungen in den einzelnen Gebieten liber Teilunabhéngigkeit bis
zur Unabhéngigkeit Gesamtkurdistans. Verbunden mit unterschiedlichen Zielsetzun-
gen ist die Suche der einzelnen Parteien nach Bindnispartnern im Kampf um die
jeweils angestrebte Losung. Diese strategischen Allianzen haben sich bis jetzt immer
zum Nachteil der kurdischen Bewegung ausgewirkt. Dies wurde besonders deutlich
beim Biindnis Barzanis mit dem persischen Schah im irakischen Blrgerkrieg, als der
Schah die Unterstiitzung der Kurden fiir ein Abkommen (ber den Verlauf des
Shatt-al-Arab mit dem Irak 1975 einstelite. Solche Biindnisse erhéhen das Konflikt-
potential innerhalb der kurdischen Bewegung enorm (z. B. im Falle der Allianzen im
irakisch-iranischen Krieg). Kurzfristig stellen sie zwar eine Starkung einzelner Par-
teien dar, l&ngerfristig schwéchen sie meines Erachtens die kurdische Bewegung
aber, da das MiBtrauen zwischen den Parteien und Fliigelkdmpfe geférdert werden.

2. MiBlungene Integration der kurdischen ,Minderheit®

2.1. Konfrontation mit anderen Nationalismen

Nach dem Abbasidenreich (750 — 1258 n. Chr.) gab es mit dem Osmanischen
Reich (Beginn d. 14. Jhs. — 1918) erstmals wieder ein Staatsgebilde, in dem der
Islam nicht nur vorherrschende Religion war, sondern auch die politisch-soziale
Ordnung beeinflute. Gegen Ende des 19. Jahrhunderts entwickelte sich eine
stdrkere panislamische Bewegung im Osmanischen Reich. Der Panislamismus
wurde von den Herrschern, besonders von Sultan Abdul Hamid Il. einerseits als Mittel
zur Mobilisierung der Massen gegen die Bedrohung durch die européischen Méachte
und RuBland eingesetzt, andererseits als Mdglichkeit gesehen, den drohenden
inneren Zerfall des ethnisch (und religiés) heterogenen Reiches aufzuhalten.

Mit der Propagierung der islamischen Einheit und Gemeinschaft konnte auch die
Loyalitat der kurdischen Bevdlkerung eine Zeitlang an das Reich gebunden werden.

Die panislamische Idee stand sowohl zum Panarabismus als auch zum regionalen
arabischen Nationalismus, beides sékulare Bewegungen, im Gegensatz. Beide —
Panislamismus und Panarabismus — propagierten eine Einheit und Gemeinschatt,
die aber aufgrund der realen geselischaftlichen Hetercgenitat nur eine aufgezwun-
gene sein konnte. .,Nach der Dekolonisation und der Konstituierung mehrerer arabi-
scher Nationalstaaten gab es zwar einige Versuche zur Bildung einer arabischen
Nationalbewegung und zumindest ein Lippenbekenntnis zum Panarabismus fast
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aller arabischen Regierungen. In der politischen Realitat Uberwog aber der lokale
Nationalismus." (Grobbauer 1989, 190) Sowohl Panislamismus als auch Panarabis-
mus waren zwar durchaus wirksame Mittel zur Massenmobilisierung, aber die
Umsetzung einer islamischen oder arabischen Gemeinscharft als nationales, staatli-
ches Gebilde gelang nicht. Die aktuellen politischen Entwicklungen des Nahen
Ostens zeigen, daB von verschiedenen Kraften auch heute noch versucht wird, die
mobilisierende Wirkung solcher Ideen einzusetzen. Die im Irak und in Syrien regie-
rende Baath-Partei ist eine panarabische Partei, in deren Terminologie der Begriff
Jnational” sich auf die gesamte arabische ,Nation* bezieht.

Rechtfertigt eine panislamische ldeologie die Einbeziehung des kurdischen Vol-
kes in die islamische Gemeinschaft noch, da die gro3e Mehrheit der Kurden dem
Islam angehért, so trifft dies auf eine panarabische Ideologie nicht zu, da die Kurden
keine Araber sind. Trotzdem heiBt es in der Verfassung des Irak, das kurdische Volk
ist ein untrennbarer Teil des Irak und der Irak ein Bestandteil der arabischen Nation.
Trotz der Anerkennung der kurdischen Minderheit und gewisser Rechte, die zumin-
dest auf dem Papier in einem Autonomiestatut flr die kurdische Region im Irak
festgelegt sind, wendet sich die kurdische Widerstandsbewegung vor allem gegen
diese Vereinnahmung des kurdischen Volkes durch eine ,arabische Nation®.

Neben Panarabismus und regionalem arabischem Nationalismus haben sich auch
in der Tirkei und im Iran stark nationalistische Strdmungen entwickelt. Mit der
Etablierung der tlrkischen Republik 1923 gab es zwar einen kiar umrissenen
Rahmen fir den tlrkischen Nationalismus, aber keine ethnisch oder religiés homo-
gene Gesellschaft. Auch in der tiirkischen Verfassung ist die Unteilbarkeit des
Staates und der ,Nation® enthalten, die Bildung von Parteien auf ethnischer, religidser
oder regionaler Grundlage verboten (vgl. Steinbach 1988, 347). In der Verfassung
sind Minderheitenrechte verankert, die allerdings nur fiir religibse Minderheiten
gelten. Die Kurden gelten in der Tirkei als ,Bergtiirken®, die einen ,alten tiirkischen
Dialekt" sprechen. Die kurdische Sprache ist verboten, die Existenz einer kurdischen
Minderheit wurde in der Tirkei lange Zeit geleugnet, erst in den letzten Jahren gab
es hier eine leichte Anderung.

Im Iran propagierte die Pahlevi-Dynastie (1925 — 1979) einen Nationalismus, der
auf vorislamische, altiranische Elemente zurtickgriff. ,Ist der arabische Nationalismus
im wesentlichen ein Sprach-Nationalismus, weist dagegen die in der Pahlevi-Zeit
vorherrschende, repressiv-chauvinistische Variante des iranischen Nationalismus,
der Paniranismus, dariiber hinaus rassenbezogene Elemente auf." (Ekbal 1985, 95).
Auch im Iran war also die herrschende Ideologie klar gegen die im Land lebenden
Minderheiten gerichtet, deren Assimilierung zum Teil gewaltsam forciert wurde (z. B.
Verbot der kurdischen Sprache und der kurdischen Tracht). Wie wenig zielflihrend
allerdings diese gewaltsame Assimilierungspolitik war, zeigte sich in der Teilnahme
der Minderheiten an der iranischen Revolution 1979. Nach der Machtiibernahme
Khomeinis wurde allerdings schnell klar, daB Hoffnungen der Minderheiten auf
gréBere Autonomie nach der Revolution verfriiht waren, denn auch die neue Fiihrung
des Iran sah die Forderungen der Minderheiten nach mehr Mitspracherecht und/oder
Autonomie als Gefdhrdung des Staatswesens an. ,Ebenso wie die Propagierung
eines iranischen Nationalismus im Vielvolkerstaat ran die Rechte anderer Kulturen
negiert hat, werden durch die gegenwértige Propagierung des Islam beziehungswei-
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se der Schia all jene Bevolkerungsgruppen diskriminiert, die entweder Angehdrige
einer anderen Religion (z. B. Baha'i) oder keine Anhanger der schiitischen Richtung
des Islam sind, wie etwa ein GroBteil der Kurden.” (Grobbauer 1989, 214)

Die Kurden stehen also in allen Staaten starken nationalistischen (Staats-)ldeo-
logien gegentiber, aufgrund derer ihnen politische und kulturelle Rechte verweigert
werden und ihre Assimilierung angestrebt wird.

2.2 Interner Kolonialismus — die wirtschaftliche Unterentwicklung der kur-
dischen Gebiete

Da die Wirtschaftsplanung auch im Bereich der Regionalpolitik in den Handen der
Zentralregierungen liegt, kann die 6konomische Unterentwicklung in alllen kurdi-
schen Gebieten wohl nicht als Zufall bezeichnet werden. Neben der Unterdriickung
der kurdischen Bevdlkerung, der Verweigerung politischer und sogar kultureller
Rechte (z. B. Verbot der Sprache, lllegalitét der kurdischen Parteien) tragt auch die
dkonomische Unterentwicklung, die von den kurdischen Parteien als gezielt angese-
hen wird, zur Starkung des Nationalismus bei.

Die 6konomische Unterentwicklung a3t sich im wesentlichen auf zwei Faktoren
zurtckfihren:

»1. Durch die ideologische Ausrichtung auf Modernisierung und Industrialisierung
wird in der Tirkei, im Iran und im Irak der landwirtschaftliche Teil vernachlassigt.
Durch die Konzentration der kurdischen Wirtschaft auf den Agrarsektor ist Kurdistan
besonders von dieser Vernachlassigung betroffen.

2. Die Regionalpolitik der drei Staaten beinhaltet nicht die Absicht, zur sozio-6ko-
nomischen Entwicklung der kurdischen Region beizutragen. Ausbau der Infrastruktur
oder Invesititionen werden im kurdischen Gebiet getétigt, wenn dies fiir andere
Zwecke notwendig ist” (z. B. fur die irakische Erdolférderung oder dem notwendigen
Ausbau der Infrastruktur fir tirkische NATO-Stltzpunkte). (Grobbauer 1989,
343/344)

Die tlirkische Regierung versucht jetzt allerdings, den Siidosten aufzubauen und
durch das sogenannte GAP-Projekt (Giineydogu Anadolu Projesi) eine wirtschaftli-
che Entwicklung zu forcieren. GAP ist ein GroBprojekt zum Bau von Stauddmmen
und Wasserkraftwerken. Bis zum Jahr 2020 sollen 15-21 Stauddmme und 17-18
Wasserkraftwerke entstehen (vgl. Franz 1989, 187). Der gré3te der Stauddmme, der
Atatiirk-Staudamm, 560 Meter breit, 166 Meter hoch, soll den Euphrat zu einem 800
QuadratkilometergroBen See stauen, um damit ein 2400 Megawatt-Kraftwerk zu
versorgen (vgl. Hehemoser 1991, 30).

Die Ziele des GAP sind in erster Linie die Gewinnung von Energie und Anbaufla-
che. GAP soll aus dem Siidosten der Tlrkei ein riesiges Gebiet fir (Export-)Agrar-
produktion machen. Die Auswirkungen des GAP auf die kurdische Bevélkerung sind
zun&chst einmal groBe Umsiedlungen der Bevélkerung und die Evakuierung zahirei-
cher Dorfer sowie der Verlust von Land fir die kurdischen Bauern. Bis jetzt sollen
155 Dérfer zerstort und ca. 65 000 Menschen umgesiedelt worden sein (Hehemoser
1991, 30/31). An den Besitzverhaitnissen in diesem Gebiet (ganze Doérfer im Besitz
von GroBgrundbesitzern, Feudalstrukturen) hat sich nichts gedndert, Ablésezahlun-
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gen gingen an die Eigentimer und nicht an die den Boden bearbeitenden Péchter,
Grundstiicksspekulanten kauften ganze Darfer auf, bis die Regierung den Landkauf
in diesem Gebiet verbot. Die gewonnene Energie flieBt vorwiegend in den Westen
der Tirkei, weil es immer noch keine nennenswerten Investitionen im Stidosten gibt.
Die turkische Regierung erhofft sich durch die propagierte wirtschaftliche Entwicklung
eine Abnahme des Einflusses kurdischer nationalistischer Parteien. Eine langeriristig
positive Entwicklung in der Folge des GAP-Projektes sieht Franz: ,Eine Entwicklung
in der betroffenen Region wird einsetzen, wenn auch langsamer als von offizieller
Seite propagiert. Die Bedeutung der Region fiir die tiirkische Gesamtwirtschaft und
damit ihre Wirtschaftsintegration nimmt mit jedem Tag, mit dem das Projekt fortschrei-
tet, zu. (...) Mit der wirtschaftlichen Bedeutung wird aber auch die politische Bedeu-
tung der Regionalbevdlkerung zunehmen.” (Franz 1989, 198) Trotzdem geht diese
mégliche zuklnftige wirtschaftliche Entwicklung zundchst einmal zu Lasten der
kurdischen Bevdlkerung.

Okologische Bedenken, die aufgrund zahlreicher Erfahrungen mit &hnlichen Pro-
jekten berechtigt erscheinen, werden von der Regierung nicht geteilt. Neben den
innenpolitischen Problemen, die mit diesem Projekt verbunden sind, ergibt sich auch
ein auBenpolitischer Machtfaktor fiir die Tirkei, da sie mit den Staudammen die
Méglichkeit hat, den Nachbarlandern Irak und Syrien die Wasserzufuhr von Euphrat
und Tigris abzuschneiden beziehungsweise zu beschranken.

3. SchiuB

Angesichts der gegenwartigen politischen Verhéltnisse und Entwicklungen im
Mittleren Orient scheint eine Losung der Kurdenfrage nach wie vor weit entfernt. Der
Irak hat mit seinen Giftgasangriffen gegen kurdische Dérfer im Méarz 1988 und mit
dem Vorgehen gegen die kurdische Bevélkerung, das schlieBlich zur groBen Fliicht-
lingswelle im Frihjahr 1991 fiihrte, gezeigt, daB er bereit ware, den ,Storfaktor*
Kurden durch Vernichtung auszuschalten.

Im Iran scheint die Lage im kurdischen Gebiet momentan ruhiger zu sein. Die
kurdische Nationalbewegung im Iran, insbesondere die Demokratische Partei, leidet
aber sicher noch am Verlust ihres bedeutenden Flihrers, des in Wien 1989 ermorde-
ten Abdurrahman Ghassemlou.

In der Tiirkei zeichnen sich leichte Veranderungen in der Behandlung der Kurden-
frage ab, aber noch keine offizielle Anerkennung politischer oder kultureller Rechte
fur die kurdische ,Minderheit* in der Tirkei.

Die Lésungsmdglichkeiten dirften sich im besten Fall auf die Gewahrung von
Autonomierechten beschranken, die folgende wesentliche Elemente enthalten miifi-
ten:

»1. Die territoriale Abgrenzung der Autonomiegebiete unter Einbeziehung der
wirtschaftlich relevanten Gebiete Kurdistans. Fir die sozio-6konomische Entwick-
lung Kurdistans ist die Investition der Einnahmen aus der Ausbeutung der Rohstoffe,
die im kurdischen Gebiet vorhanden sind, vor allem des Erddls, in die kurdische
Wirtschaft von enormer Bedeutung.

2. Die Gewahrung politischer und kultureller Rechte.
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3. Die Einfiihrung von Kurdisch als Schul-und Amtssprache in den autonomen
Gebieten.” (Grobbauer 1989, 396)

Eine foderalistische Lésung wurde nach dem Ende des Krieges zwischen dem
Irak und den USA vor allem von der kurdischen Opposition im Irak angestrebt. Eine
Teil- oder Gesamtunabhéngigkeit Kurdistans bleibt angesichts der realpolitischen
Verhéltnisse wohl Utopie. Die Unabhéangigkeit eines Teiles von Kurdistan wiirde in
jenen Teilen Kurdistans, die noch anderen Staaten angegliedert blieben, bedeuten-
den EinfluB auf die dortige Nationalbewegung ausiiben. Somit ist anzunehmen, dai3
sich alle drei Staaten (Turkei, Iran, Irak) mit vereinten Kréften nicht nur gegen die
Unabhéngigkeit Gesamtkurdistans sondern auch gegen eine solche Teillésung
stellen wiirden. Auch Autonomieregelungen in einem Staat wiirden Forderungen der
kurdischen Parteien in den Nachbarstaaten provozieren, sodaB mit einer Lésung der
»Kurdenfrage” durch Zugesténdnisse an die kurdische Nationalbewegung zur Zeit
nicht zu rechnen ist.
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