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In einer kleinen Quartalszeitschrift wie WF gelingt es oft nicht,
aktuelle politische Ereignisse, wie den Putschversuch in der Tiirkei,
angemessen aufzugreifen. Daber sei an dieser Stelle auf das W& F
2-2016 beiliegende Dossier 82, »Gescheiterter Friedensprozess und
Biirgerkrieg in der Tiirkei« ebenso verwiesen wie auf die Verleibung
des Aachener Friedenspreises am 1. September. Der Preis geht u.a.
an das Tiirkische Komitee der WissenschaftlerInnen fiir den Frieden.
Sie forderten im Januar 2016 ein Ende des Militireinsatzes in den
kurdisch geprigten Gebieten und riefen zu einer Wiederaufnahme
der Verbandlungen fiir den Friedensprozess auf. Dieser Aufruf hatte
fiir die tiirkischen Hochschulen und die Unterzeichner erhebliche
Folgen: Leib und Leben wurden bedroht, berufliche Existenzen
vernichtet, (regierungs-) kritisches Denken aus den Hochschulen
verbannt. Nach dem Putschversuch sind kritische Menschen in der
Tiirkei noch mehr gefibrdet. Darauf verweist auch die Stellung-
nahme der [ALANA auf'S. 49.
Erliuterungen zur Bebilderung dieser Ausgabe durch Iyad Shraim
finden Sie auf'S. 62.
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Die nichsten Heftthemen von W&EF stehen fest:

4-2016: Weltordnungskonzepte

Dossier 83: Ziviles Peacekeeping (in Zusammenarbeit mit dem
Bund fiir Soziale Verteidigung)

1-2017: Pazifismus/Friedensbewegung

Dossier 84: Deutsche und europiische Perspektiven auf Gender
in Krieg und Frieden (in Zusammenarbeit mit dem Frauennetz-
werk fiir Frieden e.V.)

2-2017: Flucht und Migration

3-2017: Ressourcen fiir den Frieden
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Politischer Islam

In den letzten Jahren ist das Interesse
der Offentlichkeit am Thema Islam
gestiegen, und die Medien greifen
das Thema intensiver auf. Allerdings
wird in dieser Auseinandersetzung
hiufig nicht oder nicht ausreichend
zwischen den theologischen und den
politischen Aspekten des Islam unter-
schieden. Islam wird kurzerhand in
einen lopf gepackt mit Islamismus
oder sogar mit Terrorismus, Muslime
werden pauschal als (gewaltbereite)
Islamisten abgewertet. Adrian Pau-
kstat beschreibt in seinem Artikel
die Denkrichtung der Salafiyya als
ideengeschichtliche Grundlage des
politischen Islam, entstanden sowohl
als Reaktion auf den westlichen
Kolonialismus als auch aus einem
Modernisierungsbestreben im theolo-
gischen wie im politisch-gesellschaft-
lichen Bereich.

ie Wurzeln des sunnitischen
politischen Islam sind untrenn-
bar mit dem ideologischen

Riickbezug des eigenen Handelns auf die
»frommen Altvorderen« (al-Salaf al-Sa-
lih) verbunden, dem auch der Begriff
»Salafismus« seinen Namen schuldet.
Bereits im 13. Jahrhundert formulierte
der Anhinger der besonders konserva-
tiven hanbalitischen Rechtsschule, Ibn
Taimiyya, die Konzeption einer not-
wendigen Riickbesinnung auf die von
allen schidlichen menschlichen (Um-)
Interpretationen bereinigte Tradition der
ersten vier rechtgeleiteten Kalifen, deren
Herrschaft mit dem sunnitisch-schii-
tischen Schisma und dem Aufstieg der
Umayyaden-Dynastie endete.

Mit der im frithen 19. Jahrhundert
beginnenden territorialen Expansion des
saudischen Herrscherhauses erlangten
die islamischen Rechtsauslegungen dieser
Traditionslinie in einem signifikanten
Teil der damaligen islamischen Welt
politische und religiose Wirkmichtigkeit.
Die Verbindung von rigidem Islam-
verstindnis und politischer Herrschaft
resultierte aus dem im 18. Jahrhun-
dert geschmiedeten Biindnis zwischen
Muhammad ibn Saud und Muhammad

Abd al-Wahhab. Von dem Nachnamen
des Letzteren leitet sich die Bezeichnung
»Wahhabismus« fiir die saudische Staats-
doktrin ab.

Von der Wahhabiyya und
Salafiyya zum (Neo-) Salafismus

Kennzeichnend fiir Abd al-Wahhabs
Lehre sind mehrere Elemente, die auch
heute noch (in mal mehr, mal weniger
radikaler Form) zu den ideologischen
Grundpfeilern des sunnitischen politi-
schen Islam zihlen. Da ist zum einen die
duflerst strenge Auslegung des »Tauhids,

Denken dieser als Salafiyya bezeichne-
ten Tradition entwickelte sich im 19.
Jahrhundert in Auseinandersetzung mit
dem westlichen Kolonialismus und der
Frage nach der Ursache fiir die Unterle-
genheit der islamischen Welt gegeniiber
dem Westen. Das Denken der Reformer
war einerseits gepragt von antikoloni-
alistischen und panislamischen Topoi,
die bis heute sinnstiftend sind fiir den
politischen Islam, vor allem fiir dessen
radikal-dschihadistische Ausprigungen.
Andererseits resultierte es aus dem expli-
ziten Drang nach Modernisierung und
Erneuerung der arabischen Welt, sowohl

Politischer Islam
Eine Geschichte der Radikalisierung

der Lehre von der Einheit Gottes, gemifd
der bereits die Verehrung von Heiligen,
Gribern oder bestimmten Gelehrten als
Abkehr vom strengen Monotheismus
und damit als »Schirk« (in etwa »Beige-
sellung«) gilt.

Zentral ist auflerdem der Begriff des
»Bida« (Neuerung). Das Wort Gottes gilt
im Wahhabiyya-Islam als vollkommen.
Die tradierten islamrechtlichen Lehr-
schulen und deren Nachahmung bzw.
Befolgung (Taqlid) gelten als unstatthafte
Verinderungen der reinen Lehre. Dem
wird im Wahhabismus der »Idschtihadc,
die eigenen Lektiire von Koran und
Sunna (den in den Hadith gesammelten
Ausspriichen und Handlungen Muham-
meds), gegeniiber gestellt. Der fromme
Muslim soll sich an der origindren
Offenbarung ausrichten; der Weg dort-
hin fiihre iber die eigenen Exegese und
somit {iber die Verwendung des eigenen
Verstandes ohne Anleitung eines anderen
(in diesem Falle der tradierten Rechts-
schulen) (Commins 2009).

Bei den so genannten Reformern oder
Modernisten, wie Dschamal ad-Din
al-Afghani, Muhammad Abduh und
Raschid Rida, entfalteten sich rationa-
listische Elemente dieser Theorie. Das
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von Adrian Paukstat

im theologischen wie im sozio-dkono-
mischen Sinne. Dieser Modernisierungs-
anspruch ist stets mit dem Bezug auf die
»frommen Altvorderen« verkniipft: Die
Errungenschaften der Modernisierung
werden riickprojiziert auf gesellschaftli-
che Verhilenisse, die in der Vergangen-
heit geherrscht hitten und deren Verfall
mit dem Abfall vom urspriinglichen
Islam zu erkliren sei (Seidensticker
2015).

Der Ubergang von den islamischen
Modernisten zum heutigen (Neo-)
Salafismus ist durch eine radikale Auf-
l6sung dieser Ambivalenz von Moder-
nisierungsgedanken und religiéser
Tradition gekennzeichnet. Verstanden
al-Afghani, Abduh und Rida die Ableh-
nung des »Taglid« noch als implizit
rationalistisches Projekt, nimlich als
Zuriickweisung tradierter Lehrauffas-
sungen zugunsten der eigenen Lektiire
der Quellen, wandelt sich diese Position
nun zur Ablehnung von Interpretation
schlechthin. Nicht mehr nur die tradier-
ten Rechtsauffassungen sollen zuriickge-
wiesen werden, sondern jede »menschen-
gemachte« Deutung,.

Im o6ffentlichen Diskurs des Westens
wird unter »Salafismus« inzwischen meist



eine gewaltbereite, explizit auf politische
Herrschaft ausgerichtete und (neo-) fun-
damentalistische! Strdmung des sunniti-
schen Islam subsumiert. Diese Begriffs-
verwendung ist problematisch. Zum
einen ist der Bezug auf die »frommen
Altvorderen« unterschiedlichen, zum Teil
duflerst heterogenen Stromungen des
sunnitischen Islam gemein; zum anderen
befiirworten keineswegs alle Stromun-
gen, die tatsichlich als neofundamenta-
listisch eingestuft werden kénnen, den
Einsatz von Gewalt. Die als »Salafiyya«
bzw. »Salafi« bezeichneten Bewegungen
reichen somit von solchen, die in der

deren Entscheidungspraxis der Wahha-
bismus anerkennt. Zweitens verfiigt der
Salafismus anders als der Wahhabismus
nicht iiber eine Legitimations- und
Staatsideologie, es fehlt ihm somit ein
staatstragendes Element (Seidensticker
2015).

Der Islam als politische Theorie

Zwar gab es bereits im 19. Jahrhundert
Denker, die islamische Theologie, Politik
und Staatlichkeit im modernen Sinne
zusammendachten, doch erst Mitte

des 20. Jahrhunderts entstand mit der

Im Anfang war die Tat. (Johann Wolfgang von Goethe: Faust I, Studierzimmer)

Tradition des islamischen Modernismus
stehen, bis zu solchen, die der wahhabiti-
schen Lehre folgen.

Der gegenwirtige Salafismus steht
zwar hinsichtlich seiner antiimperia-
listischen und panislamischen Grund-
ausrichtung weiterhin in der Tradition
der Salafiyya, negiert jedoch deren
rationalistische Elemente bzw. deutet
diese um. Uberdies spitzen die neosala-
fistischen Bewegungen die Doktrin der
Wahhabiyya extrem zu und sind daher
nicht mit Letzterer gleichzusetzen. Etli-
chen dschihadistischen Stromungen,
wie al-Qaida oder dem IS, gilt selbst das
saudische Herrscherhaus als Feind.? Die
Radikalisierung betrifft zwei Aspekte der
wahhabitischen Doktrin. Erstens gilt die
Zuriickweisung des Taqlid explizit auch
fiir die vier groflen islamischen Rechts-
schulen, d.h. es wird der Bruch mit der
hanbalitischen Rechtsschule vollzogen,

dgyptischen Muslimbruderschaft eine
erste genuin politische Bewegung mit
islamischem Charakter. Als ideologischer
Vordenker der Muslimbruderschaft gilt
Sayyid Qutb; vor allem sein Werk »Zei-
chen auf dem Weg« hatte enormen Ein-
fluss auf die Entwicklung des politischen
Islam, weit iiber den unmittelbaren Wir-
kungskreis der Organisation hinaus.

Im Zentrum der Theorie Qutbs steht
»Dschahiliyyac, die sich urspriinglich auf
die vorislamische Zeit der »Unwissen-
heit« bezog. Qutb verwendet den Begriff
unter Bezug auf Ibn Taimiyya jedoch
in einem aktualisierten Sinne: »Dscha-
hiliyya« ist demnach nicht eine abge-
schlossene historische Epoche, sondern
herrscht iiberall dort, wo eine Gesell-
schaft von den Geboten Gottes abweicht,
insbesondere dann, wenn sie gegen
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»Hakimiyya«, das Prinzip der (Allein-)
Herrschaft Gottes, verstofit.

Hier zeigt sich ein zentrales ideo-
logisches Topos des politischen Islam,
das in nahezu all dessen Spielarten und
Bewegungen rezipiert wurde: die radikale
Ablehnung all jener politischer Herr-
schaftsformen, die als Souverinitit des
Menschen iiber den Menschen verstan-
den werden. So zielt die Kritik des poli-
tischen Islam an westlicher Demokratie
nicht so sehr auf das demokratische Prin-
zip an sich ab, sondern vielmehr auf das
Prinzip der Volkssouverinitit. Als grof3-
tes Sakrileg gilt nicht die Herrschaft mit-
tels Demokratie, sondern die Herrschaft
des Menschen anstelle der Herrschaft
Gottes (Damir-Geilsdorf 2003).

Auch »Dschihad« und »Takfir« gehs-
ren zu jenen Begriffen, die mafigeblich
durch Qutb popularisiert wurden. In der
islamischen Theologie gibt es mehrere
Auslegungen des Dschihad-Begriffes,
deren Unterschiede sich in der Regel
an drei Kernfragen orientieren. Erstens:
Ist mit »Dschihad» (in etwa »Anstren-
gung«) cher individuelle Selbstdisziplin
und Selbstiiberwindung, also der Kampf
gegen sich selbst, oder Kampf in einem
militdrischen Sinne gemeint? Zweitens:
Ist der militirische Dschihad rein defen-
siv oder auch im Sinne einer offensiven
Expansion zu verstehen? Drittens:
Besteht eine individuelle Pflicht zum
Dschihad? (Heine 2003) Der so genann-
te »Islamische Staat« steht in diesem
Sinne fiir eine rein militirische, expansi-
ve und stark auf die individuelle Pflicht
fokussierte Auslegung des »Dschihadx.

» Takfir« steht fiir die Exkommunika-
tion von Muslimen durch andere Musli-
me. Auch bei diesem Begriff besteht eine
lange Tradition mal engerer, mal weiterer
historischer Auslegungen dessen, was fiir
einen Muslim einen Abfall vom Glauben
und damit das todeswiirdige Verbrechen
der Apostasie konstituiert. Wihrend sich
z.B. die vier groflen islamischen Rechts-
schulen wechselseitig ebenso anerkennen
wie die meisten Stromungen des sunni-
tischen bzw. schiitischen Islam, gelten
fiir die (neo-) salafistischen Stromungen
Schiiten als Apostaten. Der IS dehnt das
Takfir gar auf alle aus, die nicht seiner
spezifischen Lesart des sunnitischen
Islam folgen (wozu die Anerkennung
Abu Bakr Al-Baghdadis als Kalif gehére).

Einer der Begriinder des dgyptischen
»Islamischen Dschihads, einer radi- }
kalen Splittergruppe der Muslimbru- >

derschaft, war Aiman az-Zawabhiri,



der spiter als Chefideologe von al-Qaida
das Gedankengut Qutbs popularisie-

ren sollte. Auch die »Hamas« entstand
urspriinglich aus einem palistinensi-
schen Ableger der Muslimbruderschaft,
nahm aber erst zu Beginn der ersten
Intifada den bewaffneten Kampf auf.
Die »Hamas« (Al-Harakat al-muqawama
al-islamiyya — Bewegung des Islamischen
Widerstandes) sowie die libanesische
Schiiten-Miliz »Hizbullah« (Partei Got-
tes) setzten als erste Bewegungen des
politischen Islam das Selbstmordattentat
als Mittel des militirisch-politischen
Kampfes ein. Die ersten Anschlige dieser
Art wurden zu Beginn der 1980er Jahre
mutmafllich von schiitischen Milizen im
Libanon durchgefiithrt. Im Jahre 1993,
gegen Ende der ersten Intifada, fand

der erste palistinensische Selbstmordan-
schlag statt.

Islamische Revolution und
revolutionires Schiitentum

Eine besondere Stellung nimmt die schi-
itische Variante des politischen Islam ein,
die in der islamischen Republik Iran offi-
zielle Staatsideologie ist. Die Schia (vom
arabischen »Schiat Ali« — Partei Alis) bil-
dete sich Mitte des siebten Jahrhunderts
heraus. Dabei ging es um die Frage, wem
nach Muhammeds Tod die Position des
Kalifen zukomme. Die Schiiten ergrif-
fen Partei fiir Ali, den Schwiegersohn
Muhammeds. Die Niederlage der Schi-
iten in diesem gewaltférmig ausgetra-
genen Konflikt trug zur Herausbildung
eines signifikanten Distinktionsmerkmals
der Schia bei: Der Verwandtschaftsli-

nie Alis folgend wurden fortan dessen
Nachkommen als Imame verehrt. Die
unterschiedlichen Strémungen der Schia
unterscheiden sich u.a. darin, wie viele
Imame sie als Nachfolger Muhammeds
anerkennen (sieben oder zwolf). Die
grofSte Stromung ist die Zwolfer-Schia,
der u.a. Ajatollah Khomeini, der Fiihrer
der Islamischen Revolution von 1979,
und die Vertreter der libanesischen His-
bollah angehéren.

In den meisten Phasen ihrer
Geschichte waren Schiiten eine bedrohte
und verfolgte Minderheit. Dies schligt
sich bis heute in zentralen theologischen
Aspekten, beispielsweise dem besonders
ausgeprigten Mirtyrerkult, nieder. Das
Selbstverstindnis als Religion der Under-
dogs ist auch tragendes Element der
klerikal-politischen Ideologie Ajatollah
Khomeinis. Dieser interpretierte den

Islam zu einer Art Befreiungstheologie
des »Mostazafin«, der Unterdriick-

ten, um und integrierte so zentrale
Elemente antikolonialistischer »third
worldism«-Ideologien in das Konzept
eines sozialrevolutioniren und antikolo-
nialen Islam. Nach Khomeinis Riickkehr
aus dem Exil gelang es den gut organi-
sierten Kriften des politischen Schiiten-
tums im Iran schnell, die Hegemonie
innerhalb der revolutioniren Bewegung
zu erlangen und kurz darauf die Islami-
sche Republik auszurufen.

Khomeinis Konzept der Herrschaft
der Schriftgelehrten (Welayat-e Faghih)
konstituiert seither die theokratische
Legitimationsideologie der islamischen
Republik Iran. Die Zwdlfer-Schia vertritt
den Glauben an die Erlosung der Welt
durch die Riickkehr des Mahdi, des in
die Entriickung verschwundenen zwélf-
ten Imam. Bis dahin sollen die Ulama,
die Schriftgelehrten, welche als besonders
gebildete Theologen als Einzige Einsicht
in den Plan Gottes haben, die Leitung
der Politik iibernehmen. Der zentrale
theologische Unterschied zu den eher
gietistischen Auslegungen des schiiti-
schen Islam, wie ihn der Grof3teil der
schiitischen Ulama verfolgt, liegt gemify
Khomeinis Konzept in dem Gedanken,
die Wiederkunft des Mahdi konne durch
menschliches bzw. politisch-revolutioni-
res Handeln eingeleitet bzw. beschleunigt
werden.

Des Weiteren gelten im Denken
Khomeinis Nationen als vom Imperia-
lismus geschaffene Kunstprodukte. Sie
haben keinerlei Daseinsberechtigung und
dienen nur dazu, die Gemeinschaft der
Gldubigen, die Umma, zu spalten (Kho-
meini 2002, S. 29f). Dieser ideologische
Topos des politischen Islam findet sich
gleichermaflen in dessen sunnitischen
Stromungen. Auch dafiir ist der »Islami-
sche Staat« ein aktuelles Beispiel, denn er
stellt sein militdrisches Expansionspro-
jekt explizit unter das Banner der Zer-
schlagung nationalstaatlicher Grenzen in
der islamischen Welt.

Von al-Qaida zum IS

Die Entstehung von al-Qaida (die Basis)
datiert auf den Beginn der sowjetischen
Invasion in Afghanistan im Dezember
1979. Auf Initiative des saudi-arabischen
Staatsbiirgers Osama bin Laden wurde zu
jener Zeit im pakistanischen Peschawar
ein Biiro eingerichtet, in dem sich Frei-
willige aus der gesamten arabischen Welt
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melden konnten, um den Kampf gegen
die Sowjetunion zu unterstiitzen. Diese
»afghanischen Araber« bildeten den orga-
nisatorischen Kern dessen, was spiter
al-Qaida bilden sollte. Die urspriinglich
vom US-Geheimdienst CIA finanzierten
Kéampfer begannen bereits Anfang der
1990er Jahre, sich gegen ihre einstigen
Gonner zu wenden. Grund dafiir war die
Entscheidung des saudischen Herrscher-
hauses, den USA die Einrichtung von
Militirbasen in Saudi-Arabien zu geneh-
migen. Al-Qaida galt die Prisenz westli-
cher Soldaten im historischen Kernland
des Islam als besonders perfider Frevel.

In den Jahren darauf mehrten sich
sowohl Anschlige gegen US-amerika-
nische Militdreinrichtungen und sol-
che ihrer Verbiindeter als auch gegen
Zivilisten, beispielsweise beim Attentat
von Luxor 1997 mit mehreren Dut-
zend Toten. Die Fithrung von al-Qaida
konnte dabei stets aus »sicheren Hifen«
operieren, zunichst aus dem islamistisch
regierten Sudan unter Umar al-Ba-
schir, spiter aus dem von den Taliban
beherrschten Afghanistan. Seit dem Sturz
der Taliban durch die von den USA
gefithree Militirintervention im Jahr
2001 ist al-Qaida zu einer klandestinen
und dezentralen Organisationsweise
gezwungen. Eine zentrale Streitfrage der
zwar noch jungen, aber umfangreichen
Forschungsliteratur zum Thema al-Qai-
da dreht sich darum, ob al-Qaida und
ihre jeweiligen regionalen Ableger (im
Maghreb, Jemen, Irak, aber auch die
deutsche »Sauerlandzelle«) Teile einer
hierarchisch gefiihrten Organisation
sind.?

Unter Fithrung des Jordaniers Abu
Musab az-Zarqawi formierte sich nach
der US-Invasion im Irak 2003 mit
»al-Qaida im Irak« der wahrscheinlich
schlagkriftigste regionale Ableger der
Organisation. Thr operationales Ziel
bestand vor allem darin, mittels gezielter
Anschlige gegen die schiitische Infra-
struktur sowie gegen schiitische Zivilis-
ten und US-Soldaten den Widerstand
gegen die US-Besatzung voranzutreiben
sowie einen Biirgerkrieg im Irak aus-
zulésen (Wichmann 2014, S. 272f)).
Kernpunkt dieser Konzeption war eine
»Eskalationsstrategie, die auf ein durch
Chaos erzeugtes Machtvakuum speku-
liert“ (Wichmann 2014, S. 253). Die
Versiumnisse und Inkompetenzen der
US-amerikanischen Militirverwaltung
des Irak trugen in dieser Situation dazu



bei, die Gesellschaft zu spalten. Zentrale
Entscheidungen der Militirverwaltung
unter General Bremer, wie die radikale
und tiberhastete »Ent-Bathifizierung« des
irakischen Beamten- und Militirappa-
rates, die unzureichende Bereitstellung
militdrischer Krifte zum Erhalt der
offentichen Ordnung sowie die von
Anfang an betriebene Ethnisierung des
politischen Systems (Hiltermann 2006)
wurden zu Ausgangspunkeen fiir das
Chaos im Nachkriegsirak.

In den folgenden Jahren konnte sich
»al-Qaida im Irak« in den sunnitischen
Stammesgebieten im Westen des Landes

Quo vadis?

Die gegenwirtige Entwicklung des poli-
tischen Islam scheint von zwei wesentli-
chen Ereignissen geprigt: zum einen vom
Aufstieg des »Islamischen Staates« und
der damit einhergehenden Diskussion
iiber die Attraktivitit von dessen Ideo-
logie fiir Muslime in Europa, zum ande-
ren von der Entstechung demokratisch
legitimierter, von islamistischen Parteien
gefithrter Regierungen in Agypten und
Tunesien im Zuge des Arabischen Friih-
lings. Im Falle Agyptens wurde die Herr-
schaft der Muslimbruderschaft allerdings

Mensch, lerne dich selbst erkennen: das ist der Mittelpunkt aller Weisheit.

eine solide Operationsbasis verschaffen,
die erst durch das als »Anbar Awakening«
bezeichnete Aufbrechen des Biindnisses
der sunnitischen Stimme mit al-Qaida
verloren ging, wodurch die Organisa-
tion massiv an Schlagkraft einbiifSte.

In dieser angespannten Lage bot der
beginnende syrische Biirgerkrieg einen
viel versprechenden Ausweg. Mit der
Verlagerung der Organisation, die sich
mittlerweile »Islamischer Staat im Irak
und der Levante« nannte, nach Syrien
ging ein zentraler Herrschaftskonflike
zwischen dem IS und dessen Ableger
al-Nusra-Front (Unterstiitzungsfront fiir
das syrische Volk) einher, der letztlich zur
Abspaltung des IS von al-Qaida fithrte
(Al-Tamimi 2013, S. 19ff.). Seither ste-
hen sich beide Organisationen feindlich
gegeniiber.

(Gotthold Ephraim Lessing)

durch den militirischen Putsch General
as-Sisis nach kurzer Zeit wieder beendet.
Seitdem wird Agypten von einem sich
zunehmend autoritirer gebirdenden
Militdrregime beherrscht. In Tunesien
erlangte in den ersten freien Wahlen die
Ennahda-Partei (Harakat an-Nahda,
Wiedergeburt) die Macht. Ahnlich wie
im Falle der Muslimbriider in Agypten
trug hier vor allem der organisatorische
und infrastrukeurelle Vorsprung der
Krifte des politischen Islam maf3geblich
zu ihrem Wahlsieg bei.

Die Ennahda in Tunesien und der
IS stehen stellvertretend fiir die Kom-
plexitit und Bandbreite des Labels
»politischer Islam«. Wihrend unter der
Herrschaft der tunesischen Islamisten ein
signifikanter Mifligungsprozess inner-
halb der Ennahda-Partei einsetzte, der
sich auch in einer iiberraschend liberalen
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Verfassung niederschlug, errichtete der IS
in Teilen Syriens und des Irak eine ult-
ra-fundamentalistische Schreckensherr-
schaft, deren Auswirkungen bis in die
europiischen Metropolen zu spiiren sind.
Es bleibt abzuwarten, ob der politi-
sche Islam langfristig den Weg des revo-
lutioniren Terrors oder den der parla-
mentarischen Inklusion einschlagen wird
— oder ob die ihm inhirente politische
Heterogenitit langfristig erhalten bleibt.

Anmerkungen

1) Zum Begriff des Neofundamentalismus vgl.
Roy 2006.

2) Vgl. hierzu vor allem Osama bin Ladens
Kriegserklirung an das saudische Herrscher-
haus; in: Kepel/Milelli 2006.

3) Eine Uberblicksdarstellung der Diskussion fin-
det sich bei Hellmich 2001, S. 30-37.
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