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1 EINLEITUNG

Anfang des 20. Jahrhundert gab es in Agypten verschiedene nationalistische Bewegungen als
Reaktion auf den Imperialismus europdischer Staaten. Zunédchst wurden vor allem sékular
nationalistische Strategien entwickelt, um eine Befreiung von der Fremdherrschaft zu
erreichen. Als sich herausstellte, dass diese Strategien nicht erfolgreich verliefen, entstanden
einige Gruppierungen, die den Islam als Basis fur den Kampf gegen die Fremdherrschaft
instrumentalisierten. Eine dieser Bewegungen ist die agyptische Muslimbruderschaft (iAwan
al-muslimin), die 1928 von Hasan al-Banna’ (1906-1949) in der Stadt Isma‘iliya am
Suezkanal gegriindet wurde. Der Suezkanal war — gemal} internationaler Vertrage — unter der
Protektion GroRbritanniens, daher waren einige britische Institutionen in Isma‘iliya prasent.
Dies bestarkte al-Banna’ eine islamische Strategie zu entwickeln, um Agypten zu einer

unabhéngigen Renaissance zu verhelfen.

Ab dem Jahr 1936 (in diesem Jahr begann die arabische Revolte in Palédstina) wurden die
inneren Strukturen der Muslimbruderschaft klar ausformuliert, so dass die Organisation am
Ende des Zweiten Weltkriegs eine entscheidende Kraft im politischen System Agyptens
darstellte. Im Jahr des Ausbruchs des Ersten arabisch-israelischen Krieges 1948 wurde die
agyptische Muslimbruderschaft von der politischen Elite verboten und einige andere
Repressionen (z.B. Beschlagnahmung von Besitztiimern, Verhaftungen) gegen Mitglieder der

Organisation durchgefuhrt.

Vor, wahrend und kurz nach dem Staatsstreich der Freien Offiziere im Jahr 1952 konnte eine
graduelle Kooperation mit der Muslimbruderschaft beobachtet werden. Nach dem Tod der
bisher pragnantesten Figur der Organisation al-Banna’ entstand eine Flhrungsliicke innerhalb
der Bruderschaft. Die Organisation war auf al-Banna’s Tod weder ideologisch noch
strukturell vorbereitet, so dass es der &gyptischen politischen Elite kaum mehr
Schwierigkeiten bereitete, die Muslimbruderschaft zu verfolgen. Die Organisation der
Muslimbruder wurde aufgelost und der GroBteil der Mitglieder verhaftet oder zu Tode
verurteilt. Sayyid Qutb versuchte vor diesem Hintergrund die entstandene ideologische Liicke
zu schlieBen und entwickelte eine Strategie zur Bek&mpfung des politischen Systems unter
dem neuen Prisidenten Gamal ‘Abd an-Nasir. Vor dem Hintergrund des Krieges im Jahr 1967
zwischen Agypten und Israel traten erste Briiche innerhalb der Muslimbruderschaft auf und
Teile radikalisierten sich. Diese Radikalisierung gipfelte in offenen Abspaltungen
unabhéngiger Gruppen, die auf Grundlage einer Interpretation von Sayyid Qutbs Schriften

ihre islamische Ideologie entwickelten.



Anfang der 1970er Jahre war die Muslimbruderschaft mit dem Wiederaufbau ihrer
Organisation beschéftigt. Allgemein wird in den 1970er eine Neuorientierung der
Muslimbruderschaft beschrieben, die sich zum Beispiel in einer Betonung der Gewaltlosigkeit
der Organisation erkennen lasst. Der Nachfolger ‘Abd an-Nasirs Anwar as-Sadat prasentierte
sich in der Offentlichkeit bewusst als ,,muslimischer Fiihrer und installierte islamische
Organisationen als Gegengewicht zu anderen oppositionellen Gruppen. Im Jahr 1977 begann
as-Sadat Friedensgespriche mit Israel zu fiihren, gleichzeitig war ein Bruch der islamischen
Organisationen mit der politischen Elite erkennbar. Die Muslimbruderschaft ging trotzdem
gestarkt aus diesen Ereignissen hervor und konnte sich Anfang der 1980er wieder als voll

ausgepragte Organisation prasentieren.

Dieser kurze historische Abriss der Geschichte der Muslimbruderschaft bis zum Jahr 1980
soll verdeutlichen, dass in jener Zeit, als sich die Gesellschaft Agyptens aktiv mit Fragen zum
Israel-Palastina Konflikt auseinandersetzen musste, auch entscheidende Weichenstellungen
innerhalb der Bruderschaft stattfanden. Das Verhéltnis der Muslimbruderschaft zu Israel ist
feindlich, einige Autoren sehen die Muslimbruderschaft sogar als Fortsetzung des
nationalsozialistischen Antisemitismus. Dies wird unter anderem mit judenfeindlichen
Aussagen der Muslimbruderschaft, dem militarischen Charakter der Erziehungsprogramme
der Muslimbrtder, der den der nationalsozialistischen Programme ahnelt, und Verbindungen
der Muslimbriider zu deutschen Nationalsozialisten in den 1930er Jahren begriindet." Der
Gegenstand dieser Arbeit soll nicht die Judenfeindlichkeit der Muslimbruderschaft oder die
Dokumentation feindlicher Aktionen gegen Israel sein. Vielmehr wird von einem feindlichen
Verhaltnis ausgegangen und zunéchst untersucht, wie dieses ideologisch begriindet ist.
Danach wird gefragt, inwieweit dieses feindliche Verhéltnis die Muslimbruderschaft
beeinflusst hat. Es werden hierbei sowohl die ideologischen als auch organisatorischen
Konsequenzen beachtet. Deshalb lautet die zentrale Forschungsfrage dieser Arbeit: Wie hat
sich das (feindliche) Verhéltnis der &gyptischen Muslimbruderschaft zu Israel auf die

Organisation sowohl ideologisch als auch organisatorisch ausgewirkt?

Zunachst soll dargestellt werden, wie das feindliche Verhéltnis der Muslimbruderschaft zu
Israel ideologisch begriindet ist. Hier scheint vor allem die pannationale Konzeption der
agyptischen Muslimbruderschaft einer genaueren Betrachtung zu bedurfen. Diese Konzeption
hatte seine Urspriinge bei Gamal ad-Din al-Afgani. Da die vollstindige Darstellung der

Reformationsbemiihungen al-Afganis nicht zielfithrend fiir diese Arbeit ist, wird sie sich auf

1 Patterson, David: A Genealogy of Evil. Anti-Semitism from Nazism to Islamic Jihad. New York: Cambridge
University Press, 2011.



sein Nationalismuskonzept beschrédnken, das vor allem eine panislamische Dimension
beschreibt. Im Jahr 1948 kampften Muslimbrider aktiv in Paldstina. Die Nationalkonzeption
hatte also praktische Folgen fir ein Engagement der Bruderschaft. Diese werden vor allem

hinsichtlich des gihad-Prinzips der Muslimbruderschaft erlautert.

Nachdem die ideologische Begriindung fur das feindliche Verhaltnis dargestellt wurde, wird
konkret gefragt, wie sich dieses Verhéltnis auf die Muslimbruderschaft ausgewirkt hat. Nach
ihrer Griindung ist die Muslimbruderschaft bis 1939 rasant gewachsen, so dass sie zu Beginn
des Zweiten Weltkriegs eine politische GroRe darstellte. In den Jahren 1936-1939 fand in
Palastina ein Aufstand seitens der arabischen Bevolkerung gegen judische Siedlungen und der
britischen Mandatsmacht statt. Deshalb wird der Frage nachgegangen, inwieweit dieser
Aufstand die Ausformulierung der Organisation beeinflusst hat. Desweiteren stehen drei
weitere Ereignisse in Bezug zu Israel und Agypten im Fokus der Analyse, die die Gesellschaft
Agyptens und die agyptische Muslimbruderschaft nachhaltig pragten: Der erste arabisch-
israelische Krieg 1948, der Junikrieg zwischen Israel und Agypten 1967 und die
Friedensinitiative as-Sadats, die er 1977 mit einer Rede im israelischen Parlament (Knesset)

einleitete.

Da der Konflikt mit Israel bei der &gyptischen Muslimbruderschaft, wie in der gesamten
arabisch-sprachigen Welt, ein sehr populistisches Thema ist und oft flr eigene Zwecke
missbraucht wurde und die Bedeutung des Themas in Relation mit den tatsdchlichen
Ereignissen oft (berhoht beziehungsweise vermindert dargestellt wird, missen zu den
jeweiligen Ereignissen die spezifischen historischen, gesellschaftlichen und politischen
Begleitumsténde, die die Bruderschaft direkt betrafen, beleuchtet werden. Vor allem drei
Ebenen scheinen fur die Analyse notwendig zu sein: Der Umgang der jeweiligen politischen
Elite mit der Bruderschaft, &gyptische gesellschaftliche Entwicklungen (jeweiliger
wZeitgeist“) und Entwicklungen innerhalb der Muslimbruderschaft. Am Ende der Arbeit
werden die jeweiligen Ergebnisse zusammengefasst und versucht Parallelen zwischen den
untersuchten Zeitrdumen herauszuarbeiten. Die Diplomarbeit soll dazu beitragen, die
Einflusse des Verhaltnisses zu Israel auf die Muslimbruderschaft zu verstehen und diese
zukunftig besser nachvollziehen zu kénnen, um so die Motive, die bestimmte Artikulationen

und Aktionen begriinden, zu erkennen.

Die Relevanz des Themas dieser Arbeit ergibt sich aus der aktuellen politischen Situation in
Agypten. Denn nach der agyptischen Revolution 2011, griindete die Muslimbruderschaft am

30. April 2011 die Freiheits- und Gerechtigkeitspartei Partei (kizb al-hurriya wa-1- ‘adala) und
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stellt seit dem 30.Juni 2012 den Prasidenten Muhammad Mursi, der auch fiir die AuBlenpolitik

und somit fur das gesamtégyptische Verhéltnis zu Israel verantwortlich ist.

Da die vollstandige Darstellung des islamischen Reformismus nicht zielfiihrend fir die Arbeit
ist, wird darauf verzichtet. Die ideologischen Darstellungen der Muslimbruderschaft sind
keineswegs vollstandig, sondern beschranken sich auf die fur die Arbeit relevanten Aspekte.
So wird ideologisch zunéchst nur das Nationalkonzept der Muslimbruderschaft und dessen
Konsequenzen dargestellt. Bei der Ideologie Sayyid Qutbs steht vor allem das Konzept der
gahiliya im Fokus, das essentiell fir Qutbs Nationenverstandnis ist. Ahnlich wird mit den
historischen Angaben vorgegangen, deshalb stellt die Arbeit keinen Anspruch auf die

Vollstandigkeit der dargestellten historischen Daten.

Die in dieser Arbeit verwendete Transkription von arabischen Fachbegriffen folgt den Regeln
der Deutschen Morgenlandischen Gesellschaft (DMG), sofern diese keine entsprechenden
deutschen Bezeichnungen besitzen (z.B. Kairo, Koran, Islam etc.). Zitate werden in den ihnen

eigenen Transkriptionen wiedergegeben.

Um eine neutrales Bild des Gegenstands dieser Arbeit zu gewahrleisten, werden negativ
behaftete Begriffe wie Fundamentalisten, Islamisten, Islamismus usw. nicht verwendet.
Deshalb wird das Islamverstandnis der &gyptischen Muslimbruderschaft als ideologischer
Islam und dessen Mitglieder als islamische Aktivisten bezeichnet. Islamisch-politische

Bewegungen, die Gewalt anwenden werden mit dem Zusatz militant versehen.



2 DER NATIONALISMUS DER MUSLIMBRUDERSCHAFT

2.1 GESELLSCHAFTLICHE UND POLITISCHE BEDINGUNGEN

Das Nationalismus-Konzept der Muslimbruderschaft soll zeigen, wieso sich die
Muslimbruderschaft im Palastinakonflikt engagiert. Die Bruderschaft war nicht die einzige
Bewegung, die ein neues nationales Konzept vertrat, vielmehr gab es in der &gyptischen
Gesellschaft einen Bedarf nach einer neuen nationalen Identitat. Dies hatte seine Urspringe

auf verschiedenen Ebenen.

Im Jahr 1922 gewihrte GroRbritannien Agypten formell die Souveranitat. Allerdings mit
weitreichenden Einschréankungen. Verbindungswege, die Verteidigung des Landes und die
Position als Schutzmacht von Minderheiten und der nicht-agyptischen Bevdlkerung standen
unter britischer Kontrolle. Nach europaischem Vorbild wurde Agypten eine konstitutionelle
Monarchie unter Konig Fu’ad (1889-1936), sein Nachfolger wurde sein Sohn Fariiq I (1920-
1965). Im Jahr 1936 unterzeichnete GroRbritannien mit der agyptischen Regierung ein
Vertrag (treaty of alliance). Dieser sicherte Agypten mehr Selbstbestimmungsrechte zu (z.B.
waren Polizei und Armee von nun an unter &gyptischer Leitung), jedoch wurde
GroRbritannien die militarische Uberwachung des Suez-Kanals? mit einer begrenzten Anzahl
von Truppen zugesprochen. Die agyptische AulRenpolitik musste weiterhin mit der britischen
abgestimmt werden und im Kriegsfall hatte GroRbritannien das Recht auf das Transport- und
Kommunikationswesen einzugreifen.® Viele Teile der adgyptischen Gesellschaft waren also
durch die européische Prasenz enttduscht. Zusétzlich boten die etablierten politischen Kréfte

keine Losungen an.

In Folge des ersten Weltkriegs stieg die agyptische Rohstoffproduktion, in der Folge wurde
vor allem Baumwolle produziert. Diese Produktion verminderte sich aber im Zuge der
Weltwirtschaftskrise 1929 und wirkte sich negativ auf den Produktionssektor und die
Arbeiterschaft aus. Zusatzlich gab es ein groRes Bevolkerungswachstum, was in Kombination

mit einem schwachen Agrarsektor (der Grofteil des landwirtschaftlich nutzbaren Landes war

2 Seitder Offnung des Suez-Kanals 1869 betrieb die ,Universal Company of the Suez Maritime Canal“, die
offiziell dem Khediven Agyptens und franzosischen Investoren gehorte, den Kanal. Wegen einer
staatlichen Schuldenkrise 1875-76 musste der Khedive seine Anteile an seine Schuldner (meist britische
Banken) verkaufen. 1888 erklarte das osmanische Reich den Suezkanal als internationale Zone unter
britischer Protektion. Die aufderordentliche strategische Bedeutung des Kanals stieg im Laufe des Ersten
und Zweiten Weltkriegs und spiter als Folge der Entdeckung von Ol auf der Arabischen Halbinsel an.
Osman, 2010: 49.

3 Sonnleitner, 2004: 14-17.



in Besitz von einigen wenigen GroRgrundbesitzern) zu einer hohen Urbanisierungsrate

fhrte.

Ein weiterer Faktor, der das Entstehen neuer nationaler Konzepte forderte, war das wachsende
Interesse der dagyptischen Gesellschaft am Paléstinakonflikt. Der Aufstieg Hitlers in
Deutschland und sein rigoroses Vorgehen gegen die judische Bevolkerung fuhrte zu einem
erheblichen Anstieg der zionistischen Immigration. Der Zustrom an jldischen Menschen
verursachte einen verstarkten Widerstand seitens der arabischen Bevolkerung gegen die
britische Besatzungsmacht und jidische Einwanderung. Dieser gipfelte in einem arabischen
Aufstand in Pal&stina, der 1936 mit einem sechs Monate dauernden Generalstreik der Araber
im britischen Pal&stinamandat begann und in Gewaltakten gegen judische Siedler und die
britische Mandatsmacht gipfelte. Die Rebellion wurde 1939 wvon britischen Truppen
gewaltsam niedergeschlagen. Dabei fanden 4000 Palastinenser den Tod. In Agypten wurden
diese Ereignisse genau verfolgt und die Paldstinenser wurden fir ihren Aufstand gegen

GroRbritannien bewundert.

Aus diesen Zeiten gehen zwei Nationalkonzepte hervor. Zum einen eine sékulare und zum
anderen eine islamisch gepragte Vorstellung Gber die politische Zukunft Agyptens. Erstere
wurde vor allem von jenen vertreten, die eine westlich gepragte Ausbildung erhalten hatten.
Im 19. Jahrhundert fand vor dem Hintergrund zunehmenden européischen Einflusses ein
Modernisierungsschub statt, der Teilen der &gyptischen Bevolkerung den Zugang zu
westlichen Bildungseinrichtungen ermdglichte. Diese Teile waren zum einen in ihrer Existenz
in der traditionellen Gesellschaft verankert und zum anderen hatten sie ihren geistigen
Ursprung im Westen. Diese — meist aus der privilegierten Oberschicht stammenden —
Menschen standen im Zwiespalt einerseits fest in der traditionellen dgyptischen
Gesellschafsstruktur verankert zu sein, andererseits eine westliche Bildung erhalten zu haben.
Dieses Spannungsfeld sollte ihre Handlungsweise bestimmen. Zum einen wollten sie die
traditionalistische  Struktur der d&gyptischen Gesellschaft (berwinden, zum anderen
bekampften sie den westlichen Imperialismus.® Bei diesem Nationalkonzept wird die
arabische Sprache als Begriindung einer Nation beschrieben (Panarabismus). Die Einteilung
in nationale Entitaten ist in Augen jener eine westliche Erfindung. Die politische,
wirtschaftliche und kulturelle Trennung des gesamten arabischen Volkes sei eine kinstliche

Erschaffung des westlichen Imperialismus und stehe im Gegensatz zur nattrlichen Ordnung,

4 Kapferer, 1972: 101; Binderhofer, 1991: 62.
5 Binderhofer, 1991: 63-64.
6 Kapferer, 1972: 103-104.



die eine Nation aller Arabisch sprechenden Menschen vorsieht. Diese Ordnung soll durch
einen vereinten arabischen Staat verwirklicht werden.” Das panarabische Nationalkonzept
setzt sich erst in den 1950er breitenwirksam durch, doch 1952 werden die Freien Offiziere®,

die dieser Stromung zuzurechnen sind, Agypten nachhaltig pragen.

Die Mehrheit der Gesellschaft suchte in Kontrast zu den sékularen Strémungen in der
Rickbesinnung auf den Islam ihren Identifikationsstifter. Der Islam diente als kollektive
Alternative zu den sé@kularen Anschauungen des Westens. Die Religion stellte den
offensichtlichsten Unterschied zur Kultur der westlichen Staaten dar und diente breiten Teilen
der agyptischen Bevolkerung als Abgrenzung gegen den europdischen Imperialismus. Die
politische und gesellschaftliche Situation wurde mit einer glorifizierten Vergangenheit des
Islam verglichen. Hier konnte sich der Islam als passende Ideologie darstellen, um die Nation
und das kulturelle Leben neu zu ordnen.’ Die Riickbesinnung auf die islamische Religion
durchdrang die signifikanten Teile des gesellschaftlichen Leben Agyptens: Die Kultur, die
Literatur, das Bewusstsein fir die eigene Geschichte und die nationale Identitat. Gershoni
beschreibt den damals vorherrschenden Zeitgeist als ,,the renewal of a powerful yearning for
Islam as a religious faith, a guiding national and social ideology, a psychocultural refuge, and

the focus of collective identity and the building of the national past.”*°

Das Entstehen eines neuen sich auf den Islam berufendes Nationalkonzepts entstand also
unter anderem als Reaktion auf den westlichen Imperialismus und der Schwéche der
politischen Fuhrung und deren Unféahigkeit, die dadurch hervorgerufenen wirtschaftlichen
Missstande zu Uberwinden. Die islamische Konzeption hatte seine Urspriinge jedoch nicht in
dieser Zeit. Die Muslimbruderschaft machte sich die bestehenden Strukturen zu nutzen und
verhalf der Strémung zu einer konservativen Renaissance. Vor allem Gamal ad-Din al-Afgani
entwickelte im 19. Jahrhundert vor dem Hintergrund des vermehrten europdischen Einflusses
in der muslimischen Welt eine islamische Defensivstrategie. Seine Lehren sind die Grundlage
fir das pannationale Konzept der Muslimbruderschaft und bedirfen einer eigenen
Behandlung. Zumal sich die Bruderschaft ,,in direkter Nachfolge der Véter des Modernismus,
insbesondere in der Nachfolge al-Afganis, gleichzeitig aber auch als Hiiter der

traditionalistischen Orthodoxie*! sieht.

7 Gershoni, 1982: 85.

8 Siehe Kapitel 4.1.

9 Kapferer, 1972: 108.
10 Gershoni, 1982: 66.

11 Kapferer, 1972: 136.



2.2 AL-AFGANI ALS WEGBEREITER DES PANNATIONALEN
KONZEPTS DER MUSLIMBRUDERSCHAFT

2.2.1 LEBEN UND WIRKEN AL-AFGANIS

Gamal ad-Din al-Afgani gilt als eine der herausragenden Figuren des Islam im 19.
Jahrhundert. Seine Abstammung ist wie seine islamische Glaubensrichtung umestritten.
Einerseits wird angenommen, dass er in Persien geboren ist und daher Schiit sei. Al-Afgani

selbst behauptete allerdings, dass er im Jahr 1838/39 in Afghanistan geboren und Sunnit ist.*?

Nachdem er in Afghanistan eine traditionelle Ausbildung in Philosophie und den exakten
Wissenschaften genoss, verbrachte er ein Jahr in Indien. Auf dem Subkontinent erhielt er
einen modernen Zugang zur Bildung und trat das erste Mal mit Englandern in Kontakt. Im
Jahr 1857 bestritt er die Pilgerfahrt nach Mekka. Er begab sich also von einer persisch-
islamisch in eine arabisch-islamisch geprégte Gegend. Nach den Jahren in Afghanistan und
Indien kam er 1869 das erste Mal fiir sechs Wochen nach Agypten. Nach einem kurzen
Aufenthalt in Istanbul, den er wegen politischen und religiésen Auseinandersetzungen
abbrechen musste, kehrte er 1871 wieder nach Agypten zurlick. Er verbrachte seine Zeit oft in
der Azhar®® und richtete in seinem Haus eine Schule ein. Es versammelten sich viele Schiiler
um ihn und zu dieser Zeit machte er Bekanntschaft mit seinem spéateren Schiler und
Gefahrten Muhammad ‘Abduh.'* Die herrschende Klasse zwang al-Afgani nach Indien zu
exilieren. Es folgten einige Aufenthalte in européischen Landern (GroRbritannien, Frankreich,
Deutschland) und in Russland, Persien und dem Irak. Im Jahr 1892 kehrte er nach Istanbul
zuriick, wo er die letzten Jahre bis zu seinem Tod verbrachte. Gamal ad-Din al-Afgani starb
am 8.Marz 1897 an Krebs, wobei es Spekulationen gibt, dass sein Arzt auf Anweisungen die
Hilfeleistung verweigerte oder sogar, dass al-Afgani vergiftet wurde.”> Aus seinem
Lebenslauf kann geschlossen werden, dass al-Afgant schon friih in seinem Leben mit anderen
Kulturkreisen konfrontiert war; sowohl mit verschiedenen islamischen als auch

nichtislamischen. Dies ermdglichte es al-Afgani sich schon friih in seinem Leben mit

12 Sonnleitner, 2004: 19.
13 Al-Azhar ,die leuchtende Moschee“; zum einen eine Moschee in Kairo zum anderen eine der
bedeutendsten Universitdten der arabischen Welt. Ab dem 15. Jahrhundert ist sie die angesehenste
Hochschule des sunnitischen Islam mit einer theologischen, einer rechtswissenschaftlichen und einer
philologischen Fakultat. Der Rektor (Sayh al-azhar) muss ein Religionsgelehrter sein und wird vom
agyptischen Prasidenten ernannt. Lexikon der arabischen Welt, s.v. Azhar.
14 Srour, 1977: 11.
15 EI?, s.v. Djamal al-Din al-Afghani.
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Wissenschaften zu beschaftigen, die nicht in traditionellen islamischen Schulen gelehrt

wurden.

Die islamischen Gelehrten des 19. Jahrhunderts sahen sich mit zunehmender europdischer
Einflussnahme in ihren Wirkungskreisen konfrontiert. Ihnen wurde vor dem Hintergrund der
europdischen Herrschaft tber Teile der islamischen Welt vor Augen gefihrt, dass die
christliche Welt die muslimische anscheinend wissenschaftlich, politisch und militérisch
uberflligelt hatte. Dies machte eine Reform des Islam und den Beginn einer neuen Periode
notig. Al-Afgant war einer der Vordenker der Reform des Islam. Nach seiner Auffassung
standen die islamischen Gesellschaften nicht in Einklang mit denen des ersten Jahrhunderts
islamischer Zeitrechnung. Daher suchte er nach Mdglichkeiten den Islam von innen her zu
reformieren und zu revitalisieren, um so eine Basis flir eine moderne Gesellschaft zu schaffen.
So wollte er den europaischen Einfluss, welcher fur al-Afgani eine groe Bedrohung
darstellte, zurlickdrangen. Diese Suche nach dem richtigen Schliissel zur Wiedererstarkung
des Islam schlagt sich auch in seinem Gesamtwerk nieder. Al-Afgani revidiert und
kontrastiert seine Ansichten im Laufe der Jahre. Nichtsdestotrotz haben seine Schriften
Pionier-Charakter, die sich vor allem in der Darstellung von sozialpolitisch-revolutiondren
Ideen der klassischen islamischen Zeit in Konfrontation mit den damals umgreifenden
europdischen Ideen zeigt.'® Ein Erklarungsversuch fir die Varietaten der Ideen al-Afganis
konnten die zahlreichen unterschiedlichen Kulturkreise und die dort vorherrschenden

Denkstromungen sein, die er in seinem Leben aufsuchte.

Es wird im Allgemeinen angenommen, dass mit den Lehrsdtzen al-Afganis die islamischen
Reformbewegungen entstanden, die die salafiya-Bewegung nach sich zogen. Diese
Denkweise will den Islam durch eine Riuckbesinnung zur klassischen Zeit und den frommen
Altvorderen (as-salaf as-sdlih)17 revitalisieren. Die im 19. Jahrhundert entstandene islamische
Denkweise spricht sich gegen die unflexiblen Rechtsnormen aus, die durch die verschiedenen

Rechtsschulen festgesetzt wurden, und fordert ein Ruckgreifen auf die urspriinglichen Inhalte

16 Srour, 1977: 2-3.
17 Daher der Name salafiya. Im modernen Arabisch wird islah allgemein mit ,Reform“ ibersetzt. Die
Radikale s-I-h werden im Koran oftmals benutzt. Vor allem das Substantiv muslih wird im Sinne von
»derjenige der Friede und Harmonie predigt” oder ,derjenige, der sich um die moralische Perfektion der
Nachbarn sorgt” im Koran (7: 170; 11: 117 und 28: 19) erwdhnt. Die Reformer sehen sich in Kontinuitat
zu den muslihtin, die im Koran erwahnt sind; vor allem natiirlich zu Muhammad, dem iiberragenden
Reformer. Der Begriff ist also tief im Islam verankert und kann nicht nur in der Moderne verortet werden.
EI?, s.v. islah.
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des Koran und der Sunna®® in Verbindung einer geschichtlichen Kontextualisierung. Dadurch
soll eine Verformbarkeit der Normen fir die Beschéftigung mit der Moderne erreichet
werden. Sie setzt die Inhalte des Koran und der Sunna in den geschichtlichen Zusammenhang
der islamischen Gemeinschaften im 7. Jahrhundert. Diese Denkweise geht nicht davon aus,
dass alle Gesetze im Koran und der Sunna fur alle Zeiten dogmatisiert sind, sondern mit den
jeweiligen zeitlichen Umstédnden in Verbindung gebracht werden mussen. Vor allem im
Bereich der zwischenmenschlichen Beziehungen gebe es wegen des Kontextes Mdglichkeiten
der Revision bestimmter Normen. Eine Mdglichkeit diese Forderung zu verwirklichen, ist das
Anwenden des Prinzips des igtihddlg. Hier folgte auch die klare Abgrenzung von der
traditionellen Gelehrsamkeit, die den Prozess des igtihad seit dem 11. Jahrhundert fir
abgeschlossen hielt. Vor allem al-Afgani, Muhammad ‘Abduh (1849-1905), Rasid Rida
(1865-1935) und ‘Abd ar-Rahman al-Kawakibi (1849-1902) werden als Pioniere der salafiya-
Bewegung gesehen.? Die Muslimbruderschaft entwickelte diese Reformbemiihungen zu ihrer

Ideologie weiter.

2.2.2 AL-AFGANIS NATIONALKONZEPTION

Wie oben dargelegt, war al-Afgani kein Systematiker. Er entwickelte seine Ideen, unter
anderem anhand der kulturellen und politischen Einflisse, die er auf seinen Reisen
kennenlernte, weiter. Dennoch sind seine — zum Teil sogar widerspruchlichen -
Aufzeichnungen Grundstein und N&hrboden fur die Ideologien, die schlieflich in der
Vorstellung eines panislamischen Nationalismus-Verstandnisses munden, essentiell. Daher
sollte die kontinuierliche Entwicklung der Lehrsétze von al-Afgani schlaglichtartig dargestellt

werden.

Zunéchst lehnte al-Afgani ein Nationalitats-Prinzip, das auf der Identitat des Individuums mit
einem nationalen Kollektiv (etwa Stdmmen) beruht, ab. Er schrieb der Religion eine
verbindende Funktion zu. Zum Beispiel hdtten Muslime nie aufgrund eines bestimmten
Zugehorigkeitsgefiihls die Herrschaft durch einen anderen Muslim abgelehnt. Die Araber
akzeptierten die Herrschaft der Osmanen oder die Perser die der Araber. Ein muslimischer

Herrscher sei in jedem Fall, sei seine Herrschaft auch nicht konform mit den islamischen

18 Der Terminus Sunna steht fiir das Befolgen von allgemein anerkannten Taten Muhammads und den
frommen Altvorderen. Die Sunna des Propheten wurde neben dem Koran die zweite Quelle der
islamischen Jurisprudenz. EI2, s.v. Sunna.
19 [gtihad (wortlich: sich anstrengen) ist der Fachbegriff in der islamischen Jurisprudenz, erstens fiir die
Nutzung der individuellen Rechtsbegriindung im Allgemeinen und spater, in einem eingeschrénkten Sinn,
fiir die Nutzung der Rechtsbegriindung mit Analogie. EI?, s. v. Idjtihad.
20 Murtaza, 2011: 28-31. )
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Gesetzen, einem nichtmuslimischen Herrscher vorzuziehen. Es zeichne den Muslim aus, dass
er sich eben nicht tber ein bestimmtes Zugehorigkeitsgefuhl definiert, sondern lber die Bande
der Religion.”® Zunichst geht al-Afgani also davon aus, dass neben einer islamisch

begriindeten Nation keine andere benétigt wird.

Im nédchsten Schritt erklart al-Afgani, dass es an Stelle oder neben der Religion eines
Nationalbewusstseins bedarf. Al-Afgant hélt also einen weiteren Identifikationspunkt mit der
Nation auBer der Religion fur notwendig. Al-Afgani erkannte, dass die verschiedenen
muslimischen Strémungen zundchst nicht geeint werden konnten, da es zu viele Differenzen
unter ihnen gab. Daher soll jeweils ein Nationalbewusstsein entstehen, um diese individuell
zu stérken. Dennoch verwendet al-Afgani den Islam als Oberbegriff, um die verschiedenen
Volker unter einem Kalifat zu einen. Diesen Widerspruch versucht er aufzulésen, indem er
behauptet, die religiosen Grinde eines Nationalbewusstseins kommen nur zur Entfaltung
wenn sie mit den irdischen korrelieren. Daher widerspreche die Religion nicht den irdischen
Prinzipien, sondern erganze diese.?? Vor allem der Sprache misst al-Afgani eine groBe
Bedeutung im Prozess des Bildens eines Nationalbewusstseins bei. Die Sprache sei der
wichtigste Faktor, fur die Bildung eines nationalen Bewusstseins. Ihr sollte flr die Erhaltung
einer Nation sogar groflere Bedeutung zugemessen werden, als der Religion. Nationen
wechselten im Laufe der Jahrhunderte die Religionen, dieser Umstand hétte jedoch nie die
Sprache und somit die Starke des Nationalbewusstseins zerstort.”® Dieses Nationalismus-
Konzept entstand vor dem Hintergrund der europdischen Suppression und sollte dazu dienen
die jeweiligen Nationen zu starken und diese von den Einfllissen der européischen Méchte zu
befreien. Als al-Afgani jedoch wahrnehmen musste, dass dieser Nationalismus in den

jeweiligen Landern kein Fundament fand, sprach er sich fur ein panislamisches Prinzip aus.

Das panislamische Prinzip setzt die Einheit aller Muslime voraus. Da dies nur zu den Zeiten
der Altvorderen gewdbhrleistet war, versucht al-Afgani nun diese Einheit zu erreichen, indem
er das religiose Selbstbewusstsein der Muslime zu wecken und sie zu politischen Aktionen zu
bewegen versucht. Dies erreicht al-Afgani dadurch, dass er den Islam in eine politische bzw.
nationale Ideologie transformiert. Die Ideologisierung des Islam soll eine Einheit der Muslime
formen und ihnen einen Identifikationspunkt geben, um die Muslime, die unter fremden

Einflissen leiden, zu starken.?*

21 Srour, 1977: 157-159.
22 Ebenda: 162-168.
23 Ebenda: 171.
24 Ebenda: 176.
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Die Idealvorstellung al-Afganis war eine islamische Nation unter einem Kalifat. Es wurde
aber erkannt, dass dieses auf Grund von dufReren Faktoren zunéchst nicht méglich war. Da die
Position der Muslime gegeniiber den Européern aber derart schlecht gewesen sei, miisse etwas
in Richtung islamischen Zusammenschluss getan werden. Deshalb wird eine islamische
Konfdderation angestrebt, die die verschiedenen islamischen Strdmungen einer Einigung
néher bringen soll. Diese Konfoderation sieht neben islamischen Foren, auch Kooperationen
in den wirtschaftlichen und erzieherischen Bereichen zwischen den verschiedenen Léndern

vor.?

Da sich al-Afgani in den bereisten Landern groBtenteils politisch engagierte, wurde er dafiir
kritisiert, die Religion fir politischen Opportunismus zu benutzen. Al-Afganis Verteidiger
halten dagegen, dass seine nationalistische Agitation eine notwendige Stufe auf dem Weg der
islamischen Einheit ware. Auch wére die Unabhangigkeit eines Staates nicht das Ziel, sondern

nur das Werkzeug zur Errichtung eines panislamischen Verstandnisses gewesen.?

Die Muslimbruderschaft entwickelte diese Thesen weiter und erschuf eine eigene
pannationale Konzeption. Sie ubernahm von al-Afgani vor allem die panislamische Vision
einer Nation, beschrankte sich jedoch nicht nur auf diese, sondern griff z.B. auch die Sprache
als Identifikationsmittel fiir eine Nation auf. Die Konzeption der Bruderschaft soll das
Engagement fir Paldstina bzw. gegen Israel rechtfertigen, deshalb soll es im Folgenden

dargestellt werden.

2.3 DAS PANNATIONALE KONZEPT DER MUSLIMBRUDERSCHAFT

2.3.1 DIE KONZEPTION DES ISLAMISCHEN PANNATIONALISMUS

Das pannationale Konzept der Muslimbruderschaft hat vor allem drei Dimensionen: Die

islamische, die arabische und die &gyptische Nation.

Im Fokus von al-Banna’s Nationalkonzept steht die Zuriickweisung des westlich-orientierten
territorialen Nationalismus. Der territoriale Nationalismus sondiere von Natur aus und mache
Unterscheidungen. Dies wird als Bedrohung fiir die Einheit der umma?’ gesehen. Der
westliche Nationalismus habe die Absicht die bruderlichen nationalen Grenzen

aufzusprengen. Daher konne zwischen territorialen Nationalismus und der Loyalitat zur

25 Ebenda: 181-186.
26 Sonnleitner, 2004: 21.
27 Im Koran bezieht sich umma normalerweise auf Gemeinschaften einer gleiche Religion. Spéater in der

Geschichte bezeichnet es meist die ganze muslimische Gemeinschaft. EI? s.v. Umma.
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islamischen umma kein Kompromiss gemacht werden.”® Jeder Mensch, der das
Glaubensbekenntnis des Islam ausspricht, gehtre zur islamischen Nation, da der Islam keine
territorialen oder ethnischen Unterschiede kennt. Der Islam bekréftigt, dass alle Menschen
den gleichen Ursprung (Adam) haben und daher der Ethnizitdt oder dem territorialen
Nationengedanken widerspricht. Der Islam dient der umma also als verbindendes
Identifikationsmittel. Die Muslimbruderschaft ging davon aus, dass der Islam die nationalen
oder ethnischen Einteilungen ersetzte, indem sie meinten, dass der Islam Heimatland und

Nationalitat bzw. der Glauben die Nationalitat des Muslims sei.?®

Die islamische umma ist ein menschliches Kollektiv, die die uneingeschrénkte Loyalitét jedes
Muslims fordert, um alle Muslime zu einigen. Diese Loyalitdt wird mit dem Koran Vers
49:10 erklart: ,,Die Glaubigen sind doch Briider. Sorgt also dafiir, dall zwischen euren beiden
Brudern Friede (und Eintracht) herrscht, und furchtet Gott! Vielleicht werdet ihr (dann)
Erbarmen finden.*® Diese islamische Briderlichkeit verlangte von den Muslimbriidern
einiges Engagement, vor allem eine Kooperation unter allen Umsténden. Die islamische
Briderlichkeit wurde von der Bruderschaft als ein Aspekt des Glaubens gesehen und ersetzte
den territorialen Nationalismus mit der Bereitschaft der Kooperation und Aufopferung fiir die
Belange anderer muslimischer Gemeinschaften und Léander.** Die Muslimbruderschaft
verkn(pft also mit der islamischen Nation die Notwendigkeit einer aktiven Kooperation, die
sich auch im Politischen ausdriickt. Hier wird also die klassische Konzeption der umma als
Basis fur eine moderne Konzeption des Nationalismus verwendet. Die Wiedergeburt der
islamischen Nation und deren Symbol, die Wiedererrichtung des Kalifats, wird erst in ferner
Zukunft erreicht werden konnen, da dafiir die Bande zwischen den arabischen und
islamischen Nationen stérker werden missen. Zuerst misse eine Vereinigung der arabischen
Welt stattfinden.*

Wie oben dargestellt hatte auch al-Afgani die Bedeutung der Sprache fiir eine Nation
hervorgehoben. Er war sogar so weit gegangen, die Bedeutung der Sprache fur die
Identifikation mit einer Nation (ber die Religion zu stellen. Die Muslimbruderschaft erkannte
das wachsende Potential des Zustroms fir ihre Organisation aus dem Kreis der Vertreter, die
die arabische Sprache als die Grundlage flr eine Nation sahen (Arabismus). So legte al-

Banna’ in einem Artikel 1943 dar, dass die arabische Nation eine natiirlich historische

28 Gershoni, 1982: 73.
29 E]- Awaisi, 1998: 2.
30 Jbersetzt nach Paret, 1979: 364.
31 E]-Awaisi, 1998: 5.
32 Mitchell, 1969: 269; Gershoni, 1982: 75.
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Realitat ist, die durch den Islam begrindet ist. Das arabische Volk wirde in einem
Territorium leben, hatte die gleiche Religion, Sprache, Kultur, Denkweise, Tradition und die
gleichen Brauche.® Diese Darlegungen &hnelten denen der sakularen Vertreter des
Arabismus. Eine zu enge Verbindung mit dem sakularen Arabismus, sprach aber gegen die
Universalitat des Islam, da dieser ja keine ethnische Unterscheidung macht. Also entwickelten
die Muslimbruder eine Konzeption, die den Arabismus in den Kontext der islamischen umma

setzt.

Die Muslimbruderschaft sah im sdkularen Arabismus eine Irrefihrung, da dessen Vertreter
die herausragende Stellung des arabischen Volkes und des Arabismus in Zusammenhang mit
dem Islam Ubersahen. Der Koran wurde in der arabischen Sprache offenbart und as-salaf as-
salih sprachen alle Arabisch; sie waren die ersten, die sich der islamischen Mission annahmen
und sie in der ganzen Welt verbreiteten. Das arabische Volk ist jetzt, genau wie in der
»glorreichen™ Zeit des Islam, die spirituelle Avantgarde der islamischen Nation. Von den
Arabern muss die Verwirklichung der Errichtung der islamischen umma ausgehen. Nach al-
Banna’ besitzen nur die Araber die spirituelle Starke die islamische Nation zu befreien. Die
arabische Nation seien alle Sprecher des Arabischen, daher gehdren alle Agypter zu dieser
Nation, die ein ganzheitlicher Teil der islamischen Nation sei. Hier konstruieren die
Muslimbruder eine Synthese zwischen islamischer und arabischer Nation. Einerseits kennt der
Islam keine Ethnizitat, andererseits wird die Rolle des arabischen Volkes hervorgehoben. Die
Botschaft des Islam sei zwar an die ganze Menschheit gerichtet, doch sind die Araber als
Empfénger und Mittler der Botschaft privilegiert. Die arabische Nation kann daher keine
sékulare Form annehmen, vielmehr ist die Einigung der arabischen Nation wesentlich fur die
Wiedererrichtung der islamischen Nation. Die arabische Einheit hat die Aufgabe die
islamische Mission auszufuhren, daher ist der Panarabismus ein Sprungbrett fir den

Panislamismus.>

Nachdem das Verhaltnis der Bruderschaft zur islamischen und arabischen Nation geklért ist,
stellt sich nun die Frage nach Agypten im Besonderen. Wie oben gezeigt, stellte der westlich-
gepragte territoriale Nationalismus aus dem Blickwinkel der Muslimbrider eine Bedrohung

fiir den Islam dar. Die Abgrenzung zu diesem stellte die Ideologen der Muslimbruderschaft

33 Binderhofer, 1991: 93.
34 Gershoni, 1982: 76-77; Kapferer, 1972: 148.
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vor eine groRe Herausforderung. Die Bruderschaft konstruierte einen Nationalismus, der

. . . 35
versucht mit dem ,,wahren* Islam kohérent zu sein.

Der sékulare Patriotismus erhebe die Nation zur heiligen Angelegenheit, um diese zu
verteidigen und an ihrer Stelle zu kampfen. Aber nicht Agypten als solches soll das
Engagement gelten, sondern Agypten als Teil der islamischen Nation. Daher ist Patriotismus
maoglich und erstrebenswert, zumal Agypten seit jeher eine wichtige historische Beziehung
zum Islam hatte und damit eine Verantwortung einhergeht. Ein Engagement firr das Land, in
dem der Muslim geboren ist, wurde vom Islam und dem Arabismus unter der Bedingung
akzeptiert, dass dies innerhalb der Konzeption von ,,die Liebe zum Heimatland ist Teil des

«“% geschieht. Das Engagement fur Agypten, als Teil

Glaubens (hubb al-waran min al-iman)
der arabischen und islamischen Nation, ist der erste Schritt fur die Befreiung vom
Imperialismus und die Errichtung einer islamischen Nation. Dieser Nationalismus ist nicht im
westlichen Sinne, da Nationalismus und Islam nicht zwei verschiedene, sich ausschlielende
Autoritaten sind, sondern konzentrisch zueinander stehen. Nationalismus kann — nach al-
Banna’ — nicht als autonome sékulare Einheit bestehen die auRerhalb des Einflussbereichs der

islamischen Nation besteht.%

Um das ,,richtige MaB* des dgyptischen Nationalismus zu finden trennt die Bruderschaft die
Begriffe gawmiya (Ergebenheit des Individuums zu seinem nationalen Kollektiv;
Nationalismus) und wataniya (Ergebenheit des Individuums zu seinem Heimatland;
Patriotismus). Diese Begriffe hatten Dimensionen, die teils mit dem Islam koharent sind, teils
nicht. Al-Banna’ billigte:

- wataniyat al-hanin (der nostalgische Patriotismus): Die Liebe des Individuums zu seinem
Land und Wohnsitz

- Wataniyat al-hurriva wa [-‘izza (der Patriotismus der Freiheit und Ehre): Das Ersehnen des
Individuums sich fur die Befreiung und Unabhangigkeit seines Landes zu engagieren

- Wataniyat al-fath (der Patriotismus der Eroberung): Das Erstreben der Eroberung hat seine

Wurzeln im Islam, der die Eroberer zur besten Form der Kolonisation leitet

Auf der gawmiya-Ebene billigte al-Banna’:

35 Kapferer, 1972: 149.
36 Gershoni, 1982: 78.
37 Ebenda: 79.
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- gawmiyat al-magd (der Nationalismus des Ruhmes): Der Stolz der Jugend auf den Ruhm der

Vergangenheit und das Erstreben desselbigen

- gawmiyat al-umma (der Nationalismus der umma): Die spezielle Loyalitdt eines

Individuums zu einer bestimmten Gemeinschaft

- gawmiyat at-tanzim (der Nationalismus der Organisation): Das Engagement einer Gruppe
fur Freiheit und Erlésung.®

Die drei verschiedenen Dimensionen (islamisch, arabisch, &gyptisch) des Nationalismus
stehen zueinander in Loyalitatsverbindungen. Die islamische Nation ist der groRe Rahmen, in
dem die arabische und &gyptische Nation enthalten ist. Al-Banna’ sah die drei Dimensionen
als sich integrierende Kreise. Die Muslime konnen sich gleichzeitig fir das Heimatland, die
arabische und islamische Nation engagieren.®® Der erste Kreis der Loyalitat ist das
Heimatland des dgyptischen Volkes, der sich in den zweiten Kreis der Loyalitét integriert.
Dieser zweite Kreis ist die arabische Einheit, die sich wiederum in den groRten Kreis
integriert: Die islamische Nation. Die agyptische Loyalitat hat die Funktion die arabische
Einheit zu realisieren. Diese wiederum hat nur die islamische Einigung zu erlangen.* Da der
agyptische Kreis nur der erste der Loyalitat ist, muss sich dieser in die beiden anderen
integrieren. Daher gaben die Muslimbriider bei diesem Modell dem duRersten Kreis Prioritat
vor den inneren. Dass heildt, es wurde nicht gebilligt, wenn zum Beispiel die Loyalitat des

agyptischen Kreises nicht mit der Loyalitat der anderen, gréReren Kreise korreliert.

Das pannationale Konzept der Muslimbriuder wurde wéhrend des Pal&stinakonflikts in den
1930/40er Jahren formuliert. Dies hatte einige Konsequenzen im Engagement der

Muslimbruderschaft in Bezug auf Palastina.

2.3.1 PRAXIS DER KONZEPTION

Im Zusammenhang mit dem Paldstinakonflikt konnten alle drei Dimensionen der
pannationalen Konzeption angewendet werden. Nach den Kreisen der Loyalitat sind die
Grinde, warum sich fiir Paldstina engagiert werden miisse, nach ihrer Wichtigkeit ,the
interests of Islam, the interests of Arabism and the limited interests of the nation [Egypt].“*

Die oben beschriebene islamische Briderlichkeit, die mit einer uneingeschrankten Loyalitét

38 Mitchell, 1969: 265-266; El- Awaisi, 1998: 3.
39 Saleh, Mohsen, 2007.
40 Gershoni, 1982: 80.
41 Zitiert nach Mitchell, 1969: 268.
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einhergeht, begriindet die islamische umma. Diesen Grund nannte al-Banna’ selbst am 6.Juni

1936 in magallat al-ihwan al-muslimin:

Das paléstinensische Volk sind unsere Briuder; derjenige der sich zuriickhélt und Pal&stina
nicht unterstutzt, wird so angesehen, als habe er sich zurlickgehalten Gott und seinen
Propheten zu helfen und als habe er den Glauben verlassen. Und derjenige der Paldstina
unterstltzt und Geld um seinetwillen spendet, wird so angesehen, dass er Gott unterstiitzt und

den Islam verteidigt.*

Mit der islamischen Bruderlichkeit ist nach der Ideologie der Muslimbruderschaft konkretes
Engagement verbunden. Der erste Grund flr ein Engagement in Pal&stina ist also die
islamische Dimension der pannationalen Konzeption der Muslimbrider. Der zweite Grund
ergibt sich aus dem ersten Grund. Die islamische umma kann nach der beschriebenen
Konzeption nur (ber die arabische Einigung realisiert werden. Das Engagement fir Paldstina
wird als Sprungbrett fur die Erlangung der islamischen Einheit gesehen, die eben nur ber die
arabische erreicht wird. Hier konnte eine Verbindung zwischen der Notwendigkeit des
Engagements gegen England als imperialistische Macht und Israel, das einer arabischen
Einigung hinderlich ist, konstruiert werden. England wurde vorgeworfen, die arabische Welt
spalten zu wollen, indem es Juden in Palastina instrumentalisiert. Mit dem Hinweis auf die
Geschichte verbreiteten die Muslimbriider, dass die Briten in Verbund mit dem Zionismus
einen Kreuzzug gegen das arabische Volk in Palastina mit dem Ziel der Vertreibung dieser
durchfiihren.”® Die islamische und arabische Dimension der pannationalistischen Konzeption
konnte also auch ein dagyptisch-nationales Engagement gegen die britische Besatzungsmacht

rechtfertigen.

Die &gyptisch-nationale Dimension des Grundes fir ein Pal&stina-Engagement ist sékularer
Natur. Die Muslimbrider sehen in einem israelischen Staat in direkter Nachbarschaft eine
direkte Bedrohung fir Agypten. Mit dem Entstehen eines israelischen Staates wurde die
Gefahr einer zionistischen Invasion vor allem auf der Sinai-Halbinsel beschrieben. Dort ist
der Geburtsort Moses und er hat dort auf der Flucht vor den Pharaonen die Tafeln der zehn
Gebote erhalten. Deshalb habe dieser Ort einen hohen symbolischen und religidsen
Stellenwert fiir das Judentum. Desweiteren hatten GroBmachte schon seit der Antike Paléstina
als Sprungbrett der Kontinente benutzt und sind so nach Agypten gelangt. Deshalb sei ein

israelischer Staat ein Auf’enposten der europdischen Kolonialméchte, um die arabische Welt

42 Zitiert nach Saleh Mohsen, 2007.
43 Croitoru, 2007: 30.
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zu bedrohen.** Die &gyptisch-nationale Dimension wurde nicht nur von der
Muslimbruderschaft vertreten, sondern auch viele Intellektuelle und Politiker Agyptens sahen
das Entstehen und die rasche Expansion der judischen Siedlungen unterstitzt von westlichen

Kolonialméchten mit einem ,,genuine alarm*.*

Die dagyptisch-nationalen sakularen sind hier integriert in die arabisch- und islamisch-
nationalen Griinde fur ein Engagement fiir Palastina bzw. gegen Israel. Die beschrankten
agyptischen Interessen kdnnen eine Rechtfertigung fur ein VVorgehen gegen &gyptische Juden
sein. Die Muslimbruderschaft versucht hervorzuheben, dass al-Banna’ ein klares Konzept
formulierte, welches Juden als ahl al-kizab*, die in der islamischen Jurisprudenz Rechte und
Pflichten haben, und zionistischen Juden, die muslimisches Land besetzen, unterscheidet.’
Gegen zionistische Juden misse vorgegangen werden, da diese hinderlich fur das Entstehen
einer arabischen und islamischen Nation seien. Daher wurden &gyptische Juden immer wieder
aufgefordert ihre Position hinsichtlich Pal&stinas zu artikulieren und sich vom Zionismus zu
distanzieren. Dies wurde nicht nur durch Worte, sondern auch durch Anwendung von Gewalt
erreicht. Es wurden z.B. spezielle Trainingskurse veranstaltet, in denen gelernt wurde, wie die
Offentlichkeit gegen agyptische Juden aufgebracht werden konnte.*® Teils wurde Gewalt
gerechtfertigt, indem Juden verallgemeinert als zionistisch beschrieben wurden. So meinte der
Muslimbruder  Salih  al-‘ASmawi, der dem revolutiondr gesinnten Fliigel der

Muslimbruderschaft zu zurechnen ist;

Jeder Jude ist ein Zionist. Diese Tatsache wird bekréaftigt durch vergangene Zwischenfélle und
Experimente. Diese Tatsache ist so klar wie die Mittagssonne und kann nicht verandert

werden.*°

Es ist die Wahrheit und ihre Essenz, dass die zionistische Frage nichts anderes ist, als eine

judische Frage mit alledem, was das Wort beinhaltet.>

44 Ebenda: 26.
45 Kramer, 1989: 151.
46 Ahl al-kitab bedeutet ,Leute des Buches”, gemeint sind hier die christliche und jiidische Religion, die
beide eine heilige Schrift besitzen. Dadurch werden die Glaubigen dieser Religionen zu ahl ad-dimma, was
mit ,Schutzgenosse iibersetzt werden kann und bezeichnet die Einwohner im islamischen Staat. Gegen
die Ausrichtung einer speziellen Steuer (gizya) gewahrt der Staat ahl ad-dimma Schutz, das Recht auf
Eigentum, das Recht auf Ausiibung der Religion, eine eigene Gerichtsbarkeit und befreite sie vom
Kriegsdienst. Murtaza, 2011: 234.
47 Saleh Mohsen, 2007.
48 Kramer, 1989: 161.
49 Zitiert nach Murtaza, 2011: 99.
50 Zitiert nach ebenda.
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Die Interessen der &gyptischen Loyalitdt widersprechen hier denen der arabischen und
islamischen Loyalitdt. Seien agyptische Juden zionistisch, verlieren diese ihre Rechte als
,Leute des Buches* und miissen bekdmpft werden, weil die Loyalitdt zur arabischen und

islamischen hoher ist als zu agyptischen Nation.

Nicht nur Argumente der pannationalen Konzeption fiir ein Paldstina-Engagement, sondern
auch Argumente der religiésen Bedeutung Paléstinas an sich, wurden herangezogen. Der
Prophet habe in Jerusalem® auf dem Tempelberg gebetet und sei von dort auf dem Riicken
des Fabelwesens burag zuriick nach Mekka geflogen. Vor allem der Koran Vers 17:1 wird

von den Muslimbridern angefuhrt, um die Wichtigkeit Jerusalems hervorzuheben:

Gepriesen sei der, der mit seinem Diener (d.h. Mohammed) bei Nacht von der heiligen
Kultstatte (in Mekka) nach der fernen Kultstétte (in Jerusalem), deren Umgebung wir gesegnet
haben, reiste, um ihn etwas von unseren Zeichen sehen zu lassen (w. damit wir ihn etwas von

unseren Zeichen sehen lassen)! Er (d.h. Gott) ist der, der (alles) hért und sieht.>?

In diesem Vers soll die heilige Kultstatte Mekka und die ferne Kultstatte Jerusalem
symbolisieren.®® Auf dieser Stelle des Tempelberges sei al-masgid al-aqsa (die ferne
Moschee, nach dem oben genannten Vers) errichtet worden, die der zweite Kalif ‘Umar bin
al-Hattﬁb54 erstmals befestigt hatte. Den von ‘Umar erkannten Stellenwert dieses Platzes
wirden die heutigen Muslime missachten, da sie die Bedeutung des Verses nicht mehr kennen
wirden. Die Bedeutung indiziere eine Bewachung und aktiven Schutz fur al-masgid al-aqsa,
damit sie bis zum Tag der Auferstehung als Moschee bestehen bleibe und nicht zum jldischen
Tempel werde.>® AuBerdem sei Jerusalem dritt-heiligste Stadt im Islam und die erste der zwei
Gebetsrichtungen (gibla). Dort hatten viele islamische Kriegsziige stattgefunden und viele
Propheten und Gelehrte wirden von dort stammen. Deshalb glaubte die Muslimbruderschaft,
dass Palastina ein Teil des islamischen Glaubens ist. Als solch ein Teil gehort er nicht nur
zum Gebiet des paldstinensischen oder arabischen Volkes, sondern zum Gebiet aller Muslime

tiberhaupt. Deshalb miisse sich jeder Muslim fur die Palastina-Angelegenheit engagieren.

51 Jerusalem wurde 638 von den Muslimen erobert und hat den Namen al-Quds (das Heiligtum) erhalten.
Jerusalem reprasentiert mit seinen Sakralbauten, dem Felsendom und der Agsa-Moschee, neben Mekka
und Medina eine heilige Statte hochsten Ranges. Gasperin-Ishak, 2001: 69.
52 (Jbersetzt nach Paret, 1979: 196.
53 Die Bedeutung dieses Verses ist unter islamischen Gelehrten umstritten, nachdem er vielfach
interpretiert wurde. EI?, s.v. Mi‘radj.
54#Umar bin al-Hattab war der zweite der rechtgeleiteten Kalifen und regierte von 634 bis 644 AD. Unter
seiner Regentschaft expandierte das islamische Reich nach Syrien, Agypten Irak und viele andere Lander.
EI% s.v. ‘Umar b. al-Khattab.
55 Croitoru, 2007: 23.
56 E1- Awaisi, 1998: 10.
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Durch ihre pannationale Konzeption konnte sie das agyptische und arabische Volk in den
Palastinakonflikt einbeziehen. Durch das Hervorheben der religiosen Bedeutung Jerusalems,

wurde diese Gruppe erweitert, nun konnten sie alle Muslime involvieren.

Eine Konsequenz, die die verschiedenen Dimensionen der pannationalen Konzeption und die
religivse Bedeutung Jerusalems verlangen, ist der aktive gihad® in Paléstina. Al-Banna’
meinte, dass der gihad eine Pflicht fur jeden Muslim sei. Die physische Dimension des gihad
ist durch seine Beziehung mit dem Tod und Martyrertum begrundet. Dies legte al-Banna’ in
seiner Schrift Sina ‘at al-mawt ,,Industrie des Todes®, veréffentlicht 1937 in der Zeitung an-
nazir und 1946 unter dem Titel Fann al-mawt ,, Kunst des Todes* neu aufgelegt, dar. Dort
behauptete er, der Koran habe der Menschheit befohlen den Tod mehr zu lieben als das
Leben. Wenn diese Philosophie die Liebe zum Leben nicht ersetzen werde, dann fiihre dies zu
nichts. Der Sieg konne erst geschehen, wenn die Meisterschaft in der Kunst des Sterbens
erreicht worden ist. Daher konne die Bewegung ohne dedizierten und uneingeschrankten
gihad nicht erfolgreich sein.®® Die Verpflichtung zum gihad war auch Bestandteil des
Eidschwurs, den die Muslimbruder bei ihrer Aufnahme leisten mussten. Diese Verpflichtung
sollte, so al-Banna’, bis zum jiingsten Tag bestehen und unterschied drei verschiedene

Dimensionen des gihad:

Die erst Stufe des Dschihad ist die Ablehnung [des Feindes] im Herzen; die letzte Stufe ist der
Kampf fir die Sache Gottes. Zwischen diesen beiden Stufen gibt es den Dschihad der Zunge,
den Dschihad der Schreibfeder und der Hand sowie den Dschihad, bei dem einem ungerechten
Herrscher Worte der Wahrheit gesagt werden. Die islamische Sache kann nur durch den
Dschihad Uberleben. Je héher die Sache, um so héher wird die Stufe des Dschihad um
ihretwillen sein und noch héher wird der Preis fur ihre Unterstltzung sein und die Belohnung

flr diejenigen, die sich daran beteiligen.59

Al-Banna definierte flnf Objekte des gihad. Das erste Objekt des gihad ist sich selbst, seine
Familie, sein Land und seine Religion zu verteidigen; das zweite ist die Freiheit aller Muslime
zu schitzen, die von Ungl&ubigen in Versuchung gefiihrt werden; das dritte Objekt meint die
Botschaft des Islam zu schiitzen, damit sie die ganze Menschheit erreicht. Bis sich ein

Individuum entweder als Muslim oder Anhénger einer nichtislamischen Schutzbefohlenen

57 Gihad »Kampf, Streben“, wird jedoch oft sowohl in der muslimischen Uberlieferung als auch dartiber
hinaus als ,Krieg gegen Unglaubige” verstanden. Der Terminus gihad stammt von der Wurzel g-h-d, die
Anstrengung, Mithe, Anspannung beschreibt. Derivative davon kommen im Koran 41 Mal vor und nicht
alle beziehen sich auf Krieg. Lexikon der arabischen Welt, s.v. Jihad.
58 Mitchell, 1969: 207.
59 Zitiert nach Croitoru, 2007: 24.
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definiert, soll es bek&mpft werden, damit es die Verbreitung der Nachricht nicht blockiert; das
vierte besagt, dass wenn Muslime und nichtislamische Schutzbefohlene ihren religiésen
Pflichten nicht nachkommen, oder der umma Schaden zufligen, sind diese zu bekdmpfen; das
finfte Objekt war die Verpflichtung alle Muslime, egal an welchem Ort, zu unterstitzen.
Diese fiinf Objekte wurden mit Spriichen aus dem Koran und der hadi-Tradition®
untermauert. Die Muslimbriider gingen davon aus, dass alle finf Objekte des gihad in
Zusammenhang mit Pal&stina gegeben sind. Der gihad soll in finf Stufen vorbereitet werden.
Zundchst intensive Erziehungsarbeit, in dem der Gedanke des Heiligen Krieges verinnerlicht
werden sollte; dann die materielle VVorbereitung in Form von Rekrutierung, darauf folgt die
Schaffung militarischer Strukturen, danach militarische Ausbildung und die fiinfte Stufe ist

schlieBlich die Schaffung der finanziellen Basis.™

Da alle funf Objekte des gihad in Palastina zur Anwendung kamen, ging die Bruderschaft
davon aus, dass dadurch das Prinzip des gihad wiederbelebt wird, da die Muslime jenes durch
ihre Liebe zum Leben und der Angst vor dem Tod vergessen hatten. Der gihad in Paléstina
wurde, nach al-Banna’, zur Pflicht jedes Muslims. Das Prinzip des gihad wurde im Laufe des
Paléstinakonflikts ausformuliert und kam das erste Mal im ersten arabisch-israelischen Krieg
1948 groRflachig zum Einsatz. Der Paléastinakonflikt trug dazu bei, dass die

Muslimbruderschaft das Prinzip des gihad auszuformulieren konnte.®

60 Hadit (Erzahlung, Vortrag) mit dem bestimmten Artikel (al-hadit) ist es die Uberlieferung, was der
Prophet gesagt oder getan hat oder seine schweigende Zustimmung zu etwas Gesagtem oder Getanem.
61 E]-Awaisi, 1998: 11-14.
62 Ebenda: 14.
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3 DIE MUSLIMBRUDERSCHAFT BIS 1948

3.1 DIE ERSTEN JAHRE

Nachdem der Volksschullehrer al-Banna’ die Gesellschaft der Muslimbriider im Jahr 1928 in
der am Suezkanal liegenden Stadt Isma‘iliya gegriindet hatte, stand in den ersten drei Jahren
zunéchst dessen VergroBerung in und um Isma‘iliya im Vordergrund. Es wurde ein
Hauptquartier bezogen und daraufhin eine Moschee gebaut. AuRerdem wurden eine Jungen-
und eine Madchenschule gegriindet. Das Auftreten der Muslimbrider in Kombination mit
sozialen MalRnahmen wurde beispielhaft in der Grindung von neuen Zweigen der
Bruderschaft tiber das ganze Land.®®* Neben Schulen wurde auch ein breites Sportangebot fiir
Jugendliche geschaffen, bei denen diese ihre Flhrungsqualititen und einen
Gemeinschaftssinn entwickeln und mit den sozialen Werten der Bruderschaft vertraut
gemacht werden sollen. Suppenkiichen wurden eingerichtet, Dorfer mit Elektrizitat versorgt
und Spenden flr Bedurftige gesammelt. Durch diese und andere soziale Malinahmen wurden
die Muslimbrider innerhalb der Gesellschaft als Organisation wahrgenommen und konnten
ein Sympathiegefuhl in der Gesellschaft aufbauen. Dieses Sympathiegefuhl bestarkte al-
Banna’ die Organisation weiter zu vergrofern. Ein Schritt dahin war die Verlegung des
Hauptquartiers von Isma‘iliya nach Kairo im Jahr 1932. Um seine Botschaft zu verbreiten

reiste Al-Banna’ durch die Dorfer des ganzen Landes.®*

Die Organisation wuchs und es wurden etliche Zweigstellen gegriindet und neue Mitglieder
rekrutiert.®> Nach Mitchell ist die GroRe und das AusmaB der Generalkonferenzen, bei denen
frihere Aktionen restimiert und zukiinftige beschlossen wurden, ein Indikator fir das schnelle
Wachstum der Organisation. Die erste Konferenz wurde 1933 abgehalten und behandelte
vornehmlich Fragen in Bezug auf christliche Missionare. In der zweiten Konferenz wurde
beschlossen Printmedien fir die Verbreitung ihres islamischen Verstandnisses zu etablieren.
Es wurden in der Folge die Magazine magallat al-ihwan al-muslimin und magallat an-nazir
gegrundet. In diesen Zeitschriften veroffentlichte al-Banna’ Artikel und Briefe; dies bildet

eine Hauptquelle seiner Lehre.®®

63 Mitchell, 1969: 9.
64 Murtaza, 2011: 44.
65 In der Literatur werden verschiedenste Angaben iiber die Anzahl der Mitglieder gemacht. Es konnte
hier nur ein Mittelwert angeben werden, auf den wegen der wissenschaftlichen Korrektheit verzichtet
wird.
66 Mitchell, 1969: 13.
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Zunachst setzten die Muslimbruder ihre Prioritat in die Verbreitung ihrer Lehre und das
Rekrutieren neuer Mitglieder. Die Phase von 1932-39 nennt Mitchell , the rise to power .’
Die Muslimbruderschaft unterschied sich zunéchst nicht von den anderen religiésen Gruppen,
die in Agypten bedingt durch den Zeitgeist vielfach vorhanden waren. Dennoch wurde die
Muslimbruderschaft bis zum Ausbruch des Zweiten Weltkriegs eine der wichtigsten
politischen Krafte Agyptens. Die Mitglieder der Bruderschaft wurden aus fast allen Teilen der
Gesellschaft rekrutiert, so dass ihre Mitglieder gewissermalen die agyptische Gesellschaft
reprasentierten.®® Wie kam es zu dieser Entwicklung? ,,One of the possible explanations
scholars have suggested for the massive increase in the Society’s strength is the growing
interest in the Jewish-Arab conflict in Palestine and, beginning in 1936, its intensive activities
on behalf of the Palestinian Arabs.”®® Deshalb sollen im Folgenden auf die Entwicklungen der

Muslimbruderschaft in Bezug auf den arabischen Aufstand in Pal&stina eingegangen werden.

3.2 DIE ARABISCHE REVOLTE 1936-1939

1935 hatte es die Bruderschaft in gewissem MaRe geschafft, eine wahrnehmbare Organisation
zu werden. Dies bestarkte al-Banna’ darin sich in der Paléstinafrage zu engagieren. Das erste
Engagement der Bruderschaft in der Paléstinafrage war 1935, als Abd ar-Rahman al-Banna’,
der Bruder des Griinders, den Mufti”® von Jerusalem Muhammad Amin al-Husayni’* traf.
Nach dem Ausbruch des Generalstreiks im April 1936 erklérte sich al-Banna’ mit dessen
Initiatoren solidarisch und bekraftigte im Namen der Bruderschaft im darauffolgenden
Briefwechsel mit Amin al-Husayni, dass die kdmpfenden Palédstinenser — gemal der
pannationalen Konzeption der Muslimbruderschaft — ihre Brider, deren Land ihr Land und
deren Angelegenheit ihre Angelegenheit ware. Dies bildete eine Grundlage der
Zusammenarbeit der Bruderschaft mit der palastinensischen Nationalbewegung.”® Die

Muslimbruderschaft belieferte in Folge die Kampfer in Pal&stina mit Hilfsgutern und

67 Ebenda: 13- 34.
68 Ebenda: 12.
69 Gershoni, 1986: 367.
70 Mufti (mufti) ist die arabische Bezeichnung fiir einen Rechtsgelehrten, der dazu bemachtigt ist,
Rechtsgutachten zu religios-rechtlichen Fragen, sog. Fatwas zu erstellen. Lohlker, 2008: 70.
71 Muhammad Amin al-Husayni (1895-1974) stammte aus einer der drei angesehensten Jerusalemer
Notabelnfamilien. Sein Aufstieg als paldstinensischer Politiker begann in den zwanziger Jahren, als er
unter der Patronanz der britischen Mandatsregierungen zum mufti von Jerusalem ernannt wurde. 1937
wurde er von Grofdbritannien gezwungen zu exilieren. Dennoch blieb er bis zu den spaten vierziger Jahren
die bedeutendste Fithrungspersonlichkeit des palastinensischen Volkes. Gasperin-Ishak, 2001: 20.
72 Gershoni, 1986: 377.
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Ausr[]stung.73 Durch die Kontakte mit Amin al-Husayni konnten Verbindungen zu

islamischen Gruppen in Paldstina hergestellt werden.

Auch zur etablierten Offentlichkeit in Agypten konnten Kontakte geknipft werden. Mit
Ausbruch des arabischen Aufstands wuchs das Interesse der dgyptischen Gesellschaft an der
Palastinafrage. In Folge engagierten sich verschiedenste dgyptische Organisationen dafir. Die
1927 von ‘Abd al-Hamid Sa‘id gegriindete islamische Bewegung gam Tyat as-subban al-
muslimin ,,Gesellschaft der muslimischen Jugend“ engagierte sich seit 1929 in der
Pal&stinafrage und war eine der fuhrenden Organisation in dieser Hinsicht. So wurden diverse
Protestnoten an verschiedene agyptische und internationale Institutionen gesendet oder
Spendenaktionen fiir Palastina durchgefiihrt.” Im Mai 1936 wurde unter der Leitung von
gam Tyat as-subban al-muslimin eine Konferenz abgehalten, in der Mdglichkeiten diskutiert
wurden, wie die dgyptische Offentlichkeit Palastina unterstiitzen konnte. An der Konferenz
nahmen verschiedene Politiker, syrische und paléstinensische Vereine aus Kairo und
islamische Organisationen wie die Muslimbruderschaft teil. Die Folge der Konferenz war das
Schaffen einer Dachorganisation, in Form eines Komitees, zur Koordinierung der
Hilfskampagne. Die Muslimbruderschaft wurde in diesen Komitee durch Hasan al-Banna’
und seinen Bruder ‘Abd ar-Rahman représentiert. Die Bruderschaft fiihrte daraufhin viele
Aktionen in Kooperation mit diesem Komitee aus. Es wurden Demonstrationen, Konferenzen,
Protestnoten an britische Behorden, Unterstiitzungsbekundung an die paldstinensische
Nationalbewegung und Ahnliches koordiniert.”> Auch wurden die Spendenaktionen fiir
Paléstina in diesem Komitee koordiniert. Nach Gershoni gibt es kein Indiz dafur, dass die
Muslimbruderschaft ihre individuell gesammelten Spenden diesem Komitee Ubergab, noch
dass je Spenden seitens der Muslimbrider in Paldstina angekommen sind. Die
Schlussfolgerung lautet, dass die Bruderschaft die Gelder fir den Aufbau ihrer eigenen

Organisation verwendet hat.”

Die Bruderschaft kooperierte zwar mit gam Tyat as-subban al-muslimin, verzichtete jedoch
nicht auf eigene unabhéngig durchgefiihrte Aktionen. So wurden in den Zeitschriften der
Bruderschaft etliche Artikel zu Paldstina veroffentlicht oder Boykottaufrufe gegentber
agyptischen Juden verkiindet. Die Muslimbruderschaft betonte ihre Unabhéngigkeit und die

Unterschiedlichkeit der beiden Organisationen. Durch die Kooperation konnte sich die

73 Mitchell, 1969: 55.
74 Jankowski, 1980: 12.
75 Binderhofer, 1991: 85.
76 Gershoni, 1986: 381.
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Muslimbruderschaft eine breitere Akzeptanz in der agyptischen Gesellschaft erarbeiten, da
gam Tyat as-Subban al-muslimin bereits Uber dieselbe verfugte. Durch die Vertretung im
Koordinationskomitee konnten auf’erdem Beziehungen zur politischen Elite gekniipft werden.
Die Betonung der Unabhdngigkeit und Unterschiedlichkeit stellte klar, dass die

Muslimbruderschaft als eigenstandige Organisation wahrgenommen wurde.”’

Der arabische Aufstand hatte auch gewisse Auswirkungen auf die organisatorische Struktur
der Bruderschaft. Auf der dritten Generalkonferenz der Bruderschaft im Jahr 1935 wurden die
paramilitarischen Pfadfindergruppen (gawwala) reorganisiert. Diese gingen aus den Gruppen
fur athletisches Training hervor, das in Isma‘iliya vor allem fiir Jugendliche abgehalten
wurde. Die gawwala wurden mit der Absicht reorganisiert, die innere Loyalitdt der
Bruderschaft bzw. die Autoritat der Fiihrungsschicht zu stdrken und um ein Instrument fur die
Durchsetzung ihrer Ideen zu besitzen.™ Fast jeder Zweig besa eine solche Pfadfindereinheit
deren Aufgaben vor allem in der Organisation von Spendenaktionen flr Paldstina, dem
Propagieren des Palastinathemas und der Rekrutierung neuer Mitglieder waren.”® Der
militarische Charakter dieser Gruppen zeigte sich unter anderem im Abhalten von Paraden bei

denen die Mitglieder militarische Uniformen und das Banner der Muslimbruderschaft trugen.

Ab dem Jahr 1937 rief die Bruderschaft die Offentlichkeit auf sich am Kampf in Palastina
aktiv zu beteiligen und Vorbereitungen wurden getroffen freiwillige Kdmpfer zu rekrutieren.
Jedoch gibt es keinen Beweis, dass rekrutierte Muslimbrider wahrend des arabischen
Aufstands gekdmpft haben. Hier liegt nach Gershoni ein Beweis, dass die Bruderschaft die
Palastinakampagne benutzte, um die Organisation zu stdrken und interne Strukturen
aufzubauen. In Folge wurden die paramilitdrischen Einheiten der kata’ib (Bataillone)
gegriindet.®® Diese Organisationen entwickelten sich zur internen und externen Polizei der
Muslimbruderschaft und viele Bruder erhielten dadurch eine militrische Schulung. Sie
spielten vor allem im Abhalten von Demonstrationen eine groRe Rolle. Im Jahr 1938 wurde
eine Serie von Demonstrationen gegen die Untétigkeit der &gyptischen Regierung in der
Palastinafrage, Briten und Zionisten in ganz Agypten organisiert. Auf den Plakaten der
Demonstrierenden waren Pro-Paléstina-, Antizionismus- und islamische Parolen zu lesen. Im

Zuge dieser Demonstrationen gab es gewaltvolle Zusammenst6Re mit der agyptischen Polizei.

77 Ebenda: 380.
78 Mitchell, 1969: 14.
79 Gershoni, 1986: 373.
80 Ebenda: 384.
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Die Proteste wurden zunehmend gewaltvoller, was die agyptische Polizei dazu veranlasste

mehrere Muslimbrider zu verhaften.®!

Die paramilitarischen Organisationen hatten zu dieser Zeit einen groRen Zulauf und gipfelten
schliellich in der Schaffung eines militarischen Geheimapparats, der eine grolRe Rolle
hinsichtlich der Begriindung der Verfolgung durch die politische Elite spielen wird. Auch
andere politische Organisationen wie der Wafd® besaRen damals militarische
Jugendorganisationen. Dies hé&ngt unter anderem mit sozio-6konomischen Faktoren
zusammen. In Agypten herrschte vor allem bei den Jugendlichen eine Unzufriedenheit tiber
die politischen Verhaltnisse. Diese entstand in Zusammenhang mit einer schnellen
Verstadterung, die durch groRes Bevolkerungswachstum und einer Krise im Agrarsektor
begriindet war. Dort war Land groRtenteils im Besitz von GroRgrundbesitzern. Dies und die
Auswirkungen der Weltwirtschaftskrise 1929 fiihrten zu einer sozialen Ungleichheit, was sich
im Protest gegen die ,,Oberschicht™ und das korrupte parlamentarische System ausdriickte.
Vor allem bei Jugendlichen und Studierenden wuchs die Unzufriedenheit, sie politisierten
sich und mussten dies kanalisieren. Es herrschten in Agypten in jugendlichen Kreisen also
gewisse revolutionare Tendenzen. Die Palastinafrage kanalisierte die Unzufriedenheit und
ermoglichte der Bruderschaft in den Kreisen mit revolutiondren Tendenzen groRe Zahlen an
Mitglieder zu rekrutieren. Was eine VergroRerung der paramilitarischen Organisation und

eine klarere Ausformulierung der inneren Struktur der Bruderschaft folgen lieB.%

Durch die Paléstinafrage konnte die Muslimbruderschaft Kritik gegen die politische Elite
(Parteien, Regierung, Parlament und Palast) formulieren. Vermehrt nach 1938 kritisierte die
Bruderschaft die politische Elite wegen ihrer Passivitat hinsichtlich der Pal&stinafrage. Die
Organisation rief die politischen Krifte Agyptens immer wieder auf, sich direkt in einen
Losungsversuch zu involvieren oder diesen zu initileren. Dadurch konnte sich die
Bruderschaft Prestige bei ihren Mitgliedern und Sympathisierenden erarbeiten; auflerdem

wurden der Organisation dadurch neue Aktionskanale eroffnet.®

81 Ebenda: 385.
82 Wafd-Partei (hizb al-wafd ,Partei der Delegation) ist eine Partei in Agypten, die aus der von S. Zaglil
am 13.11.1918 gebildeten Delegation hervorging, die in London und Versailles die Unabhangigkeit
Agyptens forderten. Die Partei war 1924, 1928, 1936/37, 1942-44 und 1950-52 an der Regierung
beteiligt. Sie wurde 1953 verboten. 1984 schlossen sich viele ehemalige Mitglieder als sogenannte Neue
Wafd in einem Wahlbiindnis mit den Muslimbriidern zusammen. Lexikon der arabischen Welt, s.v. Wafd-
Partei.
83 Kramer, 1989: 143.
84 Binderhofer, 1991: 88.
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Wie gezeigt konnte sich die Bruderschaft mittels des arabischen Aufstands ein breiteres
politisches Netzwerk erarbeiten. Durch den Kontakt mit Amin al-Husayni konnte sich die
Muslimbruderschaft erstmals international orientieren, Beziehungen zu islamischen Gruppen
konnten aufgebaut werden und schon 1945 konnten sich erste Zweigstellen der
Muslimbruderschaft in Palastina etablieren.®® An diesem Beispiel wird deutlich, dass die
Bruderschaft die Phase von 1936-1939 als Vorbereitung fur die Ausformulierung ihrer
Organisation beniitzte. Innerhalb Agyptens ermdglichte der arabische Aufstand Kontakte zu
verschiedenen etablierten politischen Kraften. Durch die Solidaritdt mit Paldstina konnten
neue Mitglieder, vor allem aus jugendlichen Kreisen, rekrutiert werden. Das Entstehen und
die Ausformulierung der Struktur des Militarapparates war unter anderem eine Folge des
arabischen Aufstands. Die Organisation beschrankte sich nun also nicht mehr auf religiéses
Predigen und soziale Einrichtungen, sondern wurde zu einer aktiven wirtschaftlichen®®,
sozialen und vor allem politischen Organisation. 1939 wird die flinfte Generalkonferenz
abgehalten, in der al-Banna’ die Organisation auch als eine politische definiert.’” Der
arabische Aufstand ist nicht nur der einzige Faktor fur den Aufschwung der Muslimbrider.
Hinzu kommen eine verschlechterte wirtschaftliche und soziale Lage und eine korrupte und
durch den Palast und GroRbritannien geschwdachte Regierung. Dennoch spielte der arabische
Aufstand die Rolle des Sprungbretts, durch das sich die Muslimbruderschaft zu einer in der

Gesellschaft verankerten politischen Organisation entwickeln konnte.

3.3 DIE HINTERGRUNDE DES VERBOTS DER MUSLIMBRUDER-
SCHAFT 1948

Das Jahr des Ausbruchs des ersten arabisch-israelischen Krieg ist in der Geschichte der Mus-
limbrider ein Meilenstein, denn die Muslimbruderschaft wurde verboten und ein Jahr spéater
wurde der Grunder der Organisation Hasan al-Banna’ unter nie gekldrten Umstéinden

ermordet. Wie kam es zu dieser Entwicklung?

3.3.1 INNENPOLITISCHE AKTIVITATEN

Wie dargestellt diente der Bruderschaft die Zeit des arabischen Aufstands in Paléstina als
Wegbereiter, um ihrer Organisation Geltung zu verschaffen. So scheint die Bruderschaft zu
Beginn des Zweiten Weltkriegs eine innenpolitische Grolie dargestellt zu haben, mit der von

85 Murtaza, 2011: 103.
86 Am Ende der 1930er Jahre soll die Muslimbruderschaft sieben wirtschaftlich erfolgreiche Unternehmen
gehabt haben. Sonnleitner, 2004: 38.
87 Mitchell, 1969: 16.
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Seiten der politischen Elite gerechnet wurde. So unterhielt al-Banna’ Beziehungen zu

verschiedensten Seiten des politischen Spektrums.®

Agypten reagierte auf den Kriegseintritt GroRbritanniens gemaR dem treaty of alliance: Es
brach alle diplomatischen und wirtschaftlichen Beziehungen zum Deutschen Reich ab,
unterstellte alle agyptischen Héfen der Kontrolle der britischen Marine und fihrte unter
britischer Beteiligung eine Zensurverordnung hinsichtlich der Post, des Telefon- und
Telegraphensystems und der Presse durch. Die &gyptische Regierung erkléarte wahrenddessen
ihre Loyalitat und Freundschaft zu GroBbritannien.®® GroRbritannien beeinflusste durch die
Zensurverordnungen aktiv nicht nur das Leben der agyptischen Gesellschaft, sondern auch die
innenpolitische Lage. So wurden Regierungen auf Wunsch Grol3britanniens abgesetzt oder
neu gebildet. Unter diesen Umstdnden verstarkte die Muslimbruderschaft ihre
nationalistischen Handlungen gegeniiber GroRbritannien. Da die Muslimbruderschaft sich zu
einem entscheidenden Faktor in der &gyptischen Gesellschaft aufgeschwungen hatte, wurde
sie fur GroRbritannien zur Gefahr ihrer Interessen. Im Februar 1941 wurde das
Bildungsministerium von den Briten angewiesen, al-Banna’ von Kairo nach Oberdgypten zu
versetzen. Al-Banna’ widersetzte sich dem Fithrungsbiiro, das ihn dazu bringen wollten, sich
der britischen Anweisung zu widersetzen, und beugte sich dem Ansinnen des
Bildungsministeriums. Auf Druck einiger Parlamentarier konnte er jedoch im Juni wieder
nach Kairo zuriickkehren.*® Dies sollte aber erst ein Vorbote der folgenden Restriktionen fiir
die Bruderschaft sein. Noch im gleichen Jahr wurde al-Banna’, nachdem er wihrend einer
Konferenz die britische Politik in Palastina und Agypten kritisiert hatte, mit einigen anderen
Bridern in Oberdagypten inhaftiert. AuBerdem wurden alle Zeitungen und Treffen der
Bruderschaft verboten. Nachdem die inhaftierten Brider wieder freigelassen wurden, wurde

eine politische und 6ffentliche Kampagne gegen die Bruderschaft gefahren.*

Nach dem Gefangnisaufenthalt wurden Kontakte mit der britischen Botschaft geknipft. Das
folgende Treffen war jedoch ergebnislos. Die Muslimbruderschaft ging nicht auf die
Kooperationsangebote der Briten ein, da die Organisation davon ausging, dass sie benutzt
werden wirden, um den Wafd zu schwéachen. Wer wen zuerst fir ein Treffen kontaktiert

hatte, kann heute nicht mehr nachvollzogen werden. Jedoch zeigt dies, dass die

88 Kapferer, 1972: 87.
89 Mitchell, 1969: 20.
90 Murtaza, 2011: 95.
91 Mitchell, 1969: 23.
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Muslimbruderschaft mittlerweile eine solch grol3e gesellschaftliche Kraft war, dass sich die

Briten aktiv mit ihr auseinander setzten.*?

Da der revolutiondre Flugel der Muslimbruderschaft immer starker auf eine gewaltsame
Loslésung von den Briten dréngte, entschied sich al-Banna’, um innenpolitische Erfolge
aufzuweisen, an den Parlamentswahlen 1942 teilzunehmen. Dass eine anti-britische Partei ins
Parlament einziehen konne, beunruhigte GroRbritannien. Zumal al-Banna’ in dem Bezirk
Isma‘Tliya kandidieren wollte, dieser jedoch in der sensiblen Suezkanal-Zone lag. Der von den
Briten geférderte Premierminister des Wafd Mustafa an-Nahhas (1879-1965) forderte al-
Banna’ unter Androhung der Haft schlieBlich auf, seine Kandidatur zuriickzuziehen, den
treaty of alliance nicht mehr zu kritisieren und der Regierung die Treue zu schworen.
Daraufhin gab al-Banna’ diesen Forderungen nach und formulierte die gewiinschten
Artikulationen offentlich. Die Muslimbruderschaft konnte im Gegenzug einige Freiheiten
erreichen.”® Das Verhaltnis zum Wafd blieb jedoch weiterhin duBerst angespannt. Im Jahr
1942 wurden nach Anordnung von Mustafa an-Nahhas alle Zweigstellen der Bruderschaft, bis
auf das Hauptquartier, geschlossen. Dies geschah auf Druck der Briten, da al-Banna’ 1941
seine Kooperation verweigert hatte. Die Restriktionen wurden 1942, nachdem einige Wafd-
Mitglieder den Dialog mit den Muslimbriidern suchten, aufgeldst. Der Zugang des Wafd zu
den Muslimbriidern war ambivalent. Einerseits waren die Brider dem Wafd ein Dorn im
Auge, andererseits waren sie ein geeignetes Gegengewicht zum Kommunismus, der in

Agypten wahrend des Weltkrieges groRe Teile der Gesellschaft erreichte.*

Der Wafd hatte im Laufe des zweiten Weltkriegs zugunsten von auflerparlamentarischen
Gruppen, wie die Muslimbruderschaft eine darstellte, ihre nationale Vormachtstellung
verloren. Vor allem durch die starke Kooperation mit den Briten verlor die Partei an
allgemeinem Ansehen. Durch diesen Verlust wurde auch die Position des Konigs geschwacht.
Seine Reaktion darauf war die Absetzung des Wafd von der Regierung 1944 und die
Einsetzung des Premierministers Ahmad Mahir (1888-1945), der den Sa‘disten® zugehérig
war. In den darauffolgenden Neuwahlen kandidierten erneut einige Muslimbrider fir einen
Sitz im Parlament (al-Banna’ fiir Isma‘iliya). Die Vertreter der Muslimbriider scheiterten aber

geschlossen, obwohl sie sich in einigen Bezirken des Sieges gewiss waren. Mitchell geht

92 Ebenda: 28.

93 Murtaza, 2011: 97.
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95 Die Sa‘disten entstanden als ,rechte” Abspaltung des Wafd, die eine Aussohnung mit dem Konig
anstrebte. Sie standen im Gegensatz zu der linken Wafdistischen Avantgarde, die mit den sozialistischen
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davon aus, dass diese Wahlen manipuliert wurden. Im Jahre 1945 wurde Ahmad Mahir
ermordet. Irrtimlicherweise wurde die Muslimbruderschaft fiir diesen Mord verantwortlich
gemacht und u.a. al-Banna’ voriibergehend verhaftet.®® Dies zeigt, dass die politische
Ungewissheit Agyptens (was sich u.a. in den vielen verschiedenen Regierung 4uBerte) das
Ausbrechen von politischer Gewalt forderte. Am 9.Juli wurde von verschiedenen politisch
engagierten Gruppen, vor allem von der Muslimbruderschaft, eine anti-britische
Demonstration organisiert, die sich zuspitzte als zwanzig demonstrierende Studierende getotet
wurden. In Folge kam es zu einer Serie von Demonstrationen — die vor allem den
vollstdndigen Abzug der Briten forderten, da die Pal&stina-Frage zu dieser Zeit nicht primér
war — Streiks und Attentate. Flr diese, teils gewaltvollen Demonstrationen, wurde der

Muslimbruderschaft zumindest eine moralische Schuld gegeben.®’

Als der neue Premier Isma‘1l Sidqi (1875-1950) mit GroRbritannien Uber deren Abzug
verhandelte und ein Vorvertrag dazu unterzeichnet wurde, veranlasste die
Muslimbruderschaft weiterhin  Demonstrationen, da ihnen die Forderungen des
Premierministers nicht weit genug gingen. Es kam in Folge zu 0Offentlichen Verbrennungen
von vermeintlichen Symbolen, die die Fremdherrschaft reprasentierten (z.B. britische Blicher,
Geschéfte oder Stralenbahnen). Daraufhin kam es zu erneuten Verhaftungen von
Muslimbrudern. Sidqi musste aufgrund des verlorenen 6ffentlichen Ansehens, das aus dem
geschlossenen Vorvertrag resultierte, zuriicktreten. Sein Nachfolger Mahmiid an-Nuqrasi
(1888-1948) brach die Verhandlungen mit Grol3britannien ab und ging mit der Unterstltzung
der Muslimbrider zum Sicherheitsrat der Vereinten Nationen, um einen Abzug der Briten zu
erreichen. Da diese Aktion jedoch keinen Fortschritt in den Unabhangigkeitsbestrebungen

brachte, wuchs die Frustration der Muslimbriider weiter an.*®

Die innenpolitischen Aktionen der Muslimbruderschaft waren geprdgt von der
Auseinandersetzung bzw. Kooperation mit der Wafd-Partei, den verschiedenen Regierungen
und GrolRbritannien. Sie wurde teils von diesen Gruppen instrumentalisiert, um andere
Gruppen, die zu diesem Zeitpunkt mehr oder weniger in der jeweiligen Gunst standen, zu
schwdachen oder zu starken. Vor allem der Kampf gegen GroBbritannien stand innenpolitisch
im Fokus der Muslimbruderschaft. Jene wiederum reagierten mit Strenge und erlieRen — teils
Uber die marionettenhaften Regierungen — einige zeitweilige Repressionen gegen die

Bruderschaft. VVor allem ab der zweiten Halfte der 1940er Jahre vermehrten sich die

96 Ebenda: 41-42.
97 Kramer, 1989: 164.
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Gewaltaktionen der Muslimbruderschaft gegen politische und jldische Institutionen, die

groltenteils vom sogenannten Geheimapparat ausgingen.

3.3.2 DIE MILITARISCHE ORGANISATION

Hasan al-Banna’ war beeindruckt vom Militarismus des nationalsozialistischen Deutschland
und des faschistischen Italien, da er davon ausging, dass dieser mitverantwortlich fir das
Wiedererstarken dieser Nationen gewesen sei. Auch der zukiinftige islamische Staat sollte
diese militarische Geisteshaltung unter allen Muslimen verbreiten. Dies wurde mit dem Koran
Vers 8:60 belegt®:

Und rustet fur sie, soviel ihr an Kriegsmacht und Schlachtrossen (?) (aufzubringen) vermdgt,
um damit Gottes und eure Feinde einzuschiichtern, und andere auRer ihnen, von denen ihr
keine Kenntnis habt, (wohl) aber Gott! Und wenn ihr etwas um Gottes willen spendet, wird es
euch (bei der Abrechnung im Jenseits) voll heimgezahlt. Und euch wird (dabei) nicht Unrecht

getan.'®

Der erste Terminus ,,so riistet (wa-a idi) ist im offiziellen Logo der Muslimbruderschaft auf
grinem Grund unterhalb eines Koranexemplars und zweier Schwertern enthalten. Die
angestrebte militarische Geisteshaltung entfaltete sich in der Schaffung verschiedener
Erziehungsinstitutionen. Die Bruderschaft unterschied jedoch zwischen militérischer und
gihadiya-Erziehung, die die Muslimbruderschaft anwendete. Wahrend das erste Disziplin und
Training bedeute, sei das letztere etwas Komplexeres. Die gihadiya-Erziehung sei die
militarische Erziehung verbunden mit Glauben, Sitten, Geist und Hingabe. Deshalb wurde
gefolgert, dass ein aktives militdrisches Engagement eine ideologische, politische und

schlielRlich eine praktische Ausbildung der zukiinftigen Kampfer ben('jtige.101

1937 wurden von al-Banna’ die Bataillone (kata’ib) ins Leben gerufen, um den Mitgliedern
die totale physische, mentale und spirituelle Annahme der und Hingabe zur
Muslimbruderschaft zu vermitteln. Im Herbst desselben Jahres wurden die ,,Bataillone der
Unterstiitzer Gottes™ (kata’ib ansar Allah) gegrindet. Diese waren vor allem fir die
spirituelle Indoktrination der Mitglieder der Bataillone zustandig. So wurden einwdchige
Trainingslager abgehalten, in denen spirituelle Nachtsitzungen abgehalten wurden. Das Motto
dieser Veranstaltungen war ,,Handlung, Ruhe und Gehorsam®.’% Ab 1938 schienen sich die

gawwala und die kata’ib zu ergdnzen. Die Mitglieder erhielten ihr Training durch die

99 Murtaza, 2011: 72.
100 (Jbersetzt nach Paret, 1979: 130.
101 E]-Awaisi, 2000: 214.
102 Mitchell, 1969: 196.
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Bataillone und wechselten dann zu den gawwala. Die Muslimbrider gingen davon aus, dass
erst gihad gegen sich selbst durchgefiihrt werden msse, bevor er fir die Sache Gottes zum
Einsatz kommt. Der gihad gegen sich selbst wurde durch die Bataillone mit den spirituellen

Nachtsitzungen und Training reprasentiert, aktiv zum Einsatz kam er dann in den gawwala.'®

Wegen des hohen Mitgliederandrangs, wurde 1940 beschlossen, die Bataillone
umzustrukturieren und dessen Funktion den gawwala zu Ubertragen. Aullerdem wurde das
usra (Familien)-System eingefiihrt. Danach sind alle Mitglieder systematisch in Familien
organisiert. Jeder lokale Zweig der Muslimbruderschaft beinhaltet mehrere Familien mit
jeweils einem Obmann (nagib). Die Familie hat zwischen finf und zehn Mitglieder und
personliche, soziale und finanzielle Pflichten. Auerdem hatte sie geschlossen an bestimmten
militarischen Aktivitdten (z.B. Veranstaltungen der gawwala) teilzunehmen. Fiunf Familien
ergeben einen Klan, finf Klans ergeben eine Gruppe und fiinf Gruppen formen schlief3lich ein
Bataillon. Diese Form der Organisation wurde mit demselben Konzept der islamischen
Briderlichkeit begriindet, wie es im Kontext der Solidaritat in der islamischen umma getan
wurde. Dieses System besteht heute noch in der Struktur aller Gesellschaften der
Muslimbruderschaft weltweit und hat erzieherischen und administrativen Charakter. Die
verschiedenen Familien konnten sich nun leicht miteinander austauschen und die

Verbindungen zwischen den Mitgliedern gestarkt werden.***

Aus den gawwala und usar entwickelte sich eine weitere Organisation, ndmlich nizam al-hass
(spezielle Ordnung) bzw. al-gihaz as-sirrt (Geheimapparat). Dieser war hauptverantwortlich
fir die Gewalt, die im Namen der Bruderschaft durchgefiihrt wurde. Uber die Anzahl der
Mitglieder, der Organisation oder die genauen Tatigkeitsfelder vom Geheimapparat bestehen
keine gesicherten Informationen. Bis 1948 sollen nur die wenigsten Mitglieder der
Bruderschaft al-gihaz as-sirri Uberhaupt gekannt haben. Nach 1948 jedoch unterstiitzten die
meisten Muslimbrider die Institution u.a. weil al-Banna’ eine militdrisch geprégte
Indoktrination seiner Mitglieder forderte.'® Der Geheimapparat war also die Konsequenz der
Systeme der gawwala und usar. Das Familiensystem hatte den Anspruch, dass das jeweilige
Mitglied einer Familie in einem naturlichen, allméhlichen Prozess, bedingt durch die
Erziehung, Mitglied von al-gihaz as-sirri wurde. Diese drei Systeme bestanden parallel

nebeneinander, jedes mit seinem eigenem Zweck und Programm. Die Familien bereiteten
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hierbei die Mitglieder erzieherisch auf die Mitgliedschaft in den gawwala und nizam al-hass

vor.1%

Der Erfolg dieses Erziehungsprogramms zeigt sich erstmals 1947, als die Vereinten Nationen
den Teilungsplan fiir Palastina'® verabschiedeten. Den darauf folgenden Aufruf fir

freiwillige Kampfer fir Palastina wurde zahlreich Folge geleistet. EI-Awaisi folgert daher:

In short, the Palestinian arena was the first to witness the fruits of this jihadia education in

1947, when it demonstrated the determination of the Muslim Brothers to wage jihad in the

Holy Land in order to win one of the two rewards: ‘either victory or martyrdom 108

Die wissenschaftliche Literatur geht davon aus, dass sich schon friih ein revolutionar
gesinnter Fligel der Muslimbruderschaft herausbildete, der al-Banna’ fiir zu pragmatisch
hielt, da er z.B. Beziehungen zur politischen Elite unterhielt oder an Wahlen teilnahm. Vor
allem Salih al-‘ASmawi, ehemaliger Leiter des Geheimapparats und Herausgeber diverser
Zeitungen der Muslimbruderschaft, und ‘Abd ar-Rahman as-Sanadi, ehemaliger Leiter des
Geheimapparats, werden zu den einflussreichsten Mitglieder dieses Flugels gezéhlt. Der
Geheimapparat unter der Leitung von as-Sanadi schien ab 1945 eigenméchtige (gewaltvolle)
Handlungen durchgefiihrt zu haben. Al-Banna’ hatte scheinbar die Kontrolle (ber den
Geheimapparat  verloren, trotzdem machte er sich durch sein erschaffenes

Erziehungsprogramm und sein Schweigen mitschuldig.'®

3.3.3 AURENPOLITISCHE AKTIVITATEN

Die Paléstinafrage war von 1940 bis 1947 nicht die dominierende Thematik bei den
Muslimbrudern, sondern der innenpolitische Kampf gegen Grol3britannien. Spétestens mit der
Verkindung des Teilungsplans der Vereinten Nationen &nderte sich dies grundlegend. Die
Muslimbruderschaft begann im Oktober 1947 damit, freiwillige Kaémpfer zu rekrutieren. Ab
dem Fruhjahr 1948 wurden mit dem Einverstandnis der &gyptischen Regierung zwei
Trainingslager fir die militarische Schulung von freiwilligen Rekruten geschaffen. VVor allem
der ehemalige &gyptische Offizier Mahmud Labib, der seit 1940 eng mit al-Banna’
zusammenarbeitete, spielte dabei eine wichtige Rolle. Daraufhin wurden die

Freiwilligeneinheiten in den Kampf nach Paléstina geschickt. Wie viele Muslimbriider

106 E]-Awaisi, 2000: 221-222.
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wirklich in den Freiwilligeneinheiten k&mpften und wie wichtig deren Rolle war, ist heute
nicht mehr nachvollziehbar."'° Die Muslimbruderschaft gibt an, dass drei Bataillone unter der
Fihrung der Muslimbruderschaft in Paléstina kdmpften. Die drei Bataillone wurden von den

Muslimbriidern Kamil a§-Sarif, Muhammad Faragli und Yasuf Tal at angefiihrt.***

Noch bevor der Staat Israel am 14. Mai 1948 ausgerufen wurde, erklarte die agyptische
Regierung am 11. Mai den Notstand. Am 15.Mai unternahmen offiziell die Linder Agypten,
Syrien, Libanon, Transjordanien und der Irak Kampfhandlungen gegen Israel, in Folge
herrschte in Agypten Kriegsrecht."*? Einige Zionisten und Kommunisten, hauptsachlich
judische, aber auch zahlreiche Muslimbriider wurden verhaftet. Der Kriegseintritt war eine
Maoglichkeit, sich der geféhrlichsten oppositionellen Elemente zu entledigen, egal welche
Einstellung sie zur Palastinafrage hatten. Die Firmen, die den Inhaftierten gehdrten, wurden
beschlagnahmt.™* Im November wurden bei einem Mitglied der Muslimbruderschaft Waffen
gefunden und im darauffolgenden Verhor bestatigte dieser die Existenz eines militarischen
Geheimapparats. Am 8. Dezember 1948 loste der agyptische Premier von der Wafd-Partei an-
Nuqrasi die Muslimbruderschaft offiziell per Dekret auf, mit der Begrindung die
Muslimbruderschaft wolle die Regierung stiirzen. Ein Grund des Verbots scheint nach
Murtaza die Angst vor der Ruckkehr bewaffneter und kampferprobter Muslimbrider aus dem
Palastinakrieg gewesen zu sein, zumal jetzt die Existenz des militrischen Geheimapparats
enthdllt war. Am 28. Dezember desselben Jahres wurde der Premier von einem jungen
Muslimbruder erschossen. Diese Tat wurde al-Banna’ zugeschrieben, obwohl dieser seine
Abscheu dariiber ausgedriickt hatte, da er die zentrale Autoritat der Muslimbruderschaft
war."* Die Auflésung der Bruderschaft geschah nach al-Banna’ aufgrund &uRerlichen
Drucks, in Vorbereitung von Verhandlungen mit den Briten und Zionisten, durch die
,versteckten Finger” des Zionismus, Kommunismus und durch die Anhé&nger von Atheismus
und Verdorbenheit. Am 12. Februar wurde al-Banna’ in einem Taxi niedergeschossen und

verstarb im Krankenhaus. Dort soll ein Vertreter des dgyptischen Staatsschutzes den Tod al-

110 Croitoru, 2010: 34.
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etabliert und 750.000 Menschen des palistinensischen Volkes mussten aus Palistina fliehen. Agypten
hatte kein Landverlust erlebt, war aber durch die Etablierung eines neuen nicht-arabischen Staates in
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Banna’s veranlasst haben. Auf die Ermordung erfolgten viele Verhaftungen von

Muslimbridern.**®

Seitens der Muslimbruderschaft wird die Rolle, die sie im Zusammenhang der
Kampfhandlungen gespielt haben soll, hervorgehoben. Die Kampfeinsatze sollen strategische
Vorteile fir die reguldre agyptische Armee gebracht haben und die heroische Haltung der
kampfenden Briider wird immer wieder betont.**® Nachdem die Bruderschaft verboten wurde,
sollen die Muslimbriider nochmals von dgyptischen Streitkraften zur Hilfe gerufen worden
sein. Nur ihrem Einsatz sei es zu verdanken gewesen, dass Versorgungslinien der agyptischen

Armee nicht von der israelischen unterbrochen wurden.*’

Auch die Rolle Hasan al-Banna’s
in diesem Kontext wird besonders hervorgehoben. In einem Interview, dass Murtaza mit
einem Muslimbruder, der 1948 aktiv in der Ausbildung freiwilliger Kampfer involviert war,
gefuhrt hat, betonte dieser, dass al-Banna’ sich drei Mal monatlich ein Bild ber die
Fortschritte der Rekruten machte; als Nachrichten der ersten Gefallenen kamen, hatte al-
Banna’ selbst jede Familie benachrichtigt. Aulerdem wére er dabei gewesen ein Bataillon
nach Paléstina zu fihren, doch das Verbot der Muslimbruderschaft sei dem zuvor
gekommen.*® Als klar wurde, dass die Muslimbruderschaft aufgelést wird, soll er den
k&mpfenden Mitgliedern eine Nachricht Gbermittelt haben, dass sie weiterkdmpfen sollen und
dass deren Angelegenheit Palastina ist.*® Es wird ein Zusammenhang zwischen Palastina und

dem Tod al-Banna’s konstruiert:

Al Banna deserves [...] a special mention and estimation; he paid the bill of his love to,
sincere commitment to defend and liberate Palestine; the history will always remember him as

one of the age’s most prominent men who gave so to Palestine much and contributed to

making it under the spotlight.120

Hier wird al-Banna’s Tod als direkte Konsequenz seines Paldstina-Engagements konstruiert.
Die Muslimbruderschaft versucht also ihre historische Rolle im Paléstinakonflikt zu betonen.
Dies geschieht als Rechtfertigung flr innerdgyptische Gewalttaten. Indem sich die
Muslimbruderschaft als Opfer einer internationalen Verschworung sieht, die die
Muslimbruderschaft aufgrund ihres erfolgreichen Paldstina-Engagement verfolgt, kann die

Ursache der Gewalt anderen zugeschrieben werden. Das Opfer-Argument wird die
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Muslimbruderschaft im Laufe ihrer Geschichte des Ofteren als Rechtfertigung fir
Gewaltaktionen benutzen. AulRerdem konnen sich die Muslimbriider, indem sie ihre Rolle im
arabisch-israelischen Krieg 1948 und in seinem Vorfeld betonen, bei ihren Mitgliedern und
anderen Teilen der &gyptischen Gesellschaft ein gewisses Prestige erarbeiten. Viele
agyptische Personen konnten zur Zeit des arabischen Aufstands in Paldstina und des
Palastinakrieges, in Folge des Werbens der Muslimbruderschaft fur ein Paldstina-
Engagement, als Mitglieder gewonnen werden. Vor allem junge Agypter mit revolutionaren
Gedanken, konnten auf diese Weise als Mitglieder gewonnen werden. Diese sehen eine

spezielle Rolle der Muslimbruderschaft im Pal&stinakrieg positiv.

Die Muslimbruderschaft wurde 1948 aus mehreren Grunden aufgel6st. Innenpolitisch
dominierte der Kampf gegen den Wafd und mit ihm verbunden gegen Grol3britannien.
Dadurch, dass die Muslimbruderschaft — auch als Folge des Paldstina-Engagements — im
Laufe des zweiten Weltkriegs zur innenpolitischen Grélie wuchs, wurde sie immer mehr zur
Bedrohung fir diese. Dies hatte einige Repressionsmalinahmen zur Folge, was wiederum ein
Anstieg der Gewalt seitens der Muslimbruderschaft bedingte. Wéhrend des arabischen
Aufstands in Paldstina formte sich die militarische Struktur der Muslimbruderschaft, die
schlielRlich der offizielle Grund fiir die Auflésung war. Auch andere politische Organisationen
hatten zu jener Zeit paramilitarische Organisationen. Dies zeigte sich unter anderem 1947, als
der Sicherheitsrat der Vereinten Nationen den Teilungsplan Paldstinas verkindete. Im Zuge
dieser Ereignisse tauchten in Kairo paramilitarische Ableger des Wafd, von gam iyat as-
subban al-muslimin und anderer auf. Diese rihmten sich ihrer Waffen, Munition und
Sprengstoff, die sie in Palastina, gegen GroRbritannien, aber auch gegen Agypter einsetzen
wiirden.*”* Die Muslimbruderschaft spielte aber vor allem hinsichtlich der Propaganda fiir
Gewalt eine bedeutendere Rolle als jene Gruppen. Aullerdem konnten die Muslimbrider eine
effizientere paramilitarische Struktur aufbauen. Durch den arabisch-israelischen Krieg konnte
der Besitz von Waffen gerechtfertigt werden. Durch die Ausformulierung der
paramilitarischen Struktur und dem damit verbundenen Anstieg an Gewalt wurde die
Bedrohlichkeit der Muslimbruderschaft fir GrofR3britannien und die agyptische Regierung
immer starker wahrgenommen. Im Laufe des Jahres 1948 wurde die Existenz des
Geheimapparats deutlich. Noch wahrend einige Muslimbrider in Ké&mpfe in Paldstina
verstrickt waren, nahm die &gyptische Regierung den Krieg als Mdglichkeit war, sich
oppositioneller Gegner zu entledigen, so wurde die Muslimbruderschaft am 8.Dezember 1948

verboten.

121 Mitchell, 1969: 61.
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Die Ermordung al-Banna’s konnte als Folge der Ermordung des Premiers an-Nuqrasi durch
einen jungen Muslimbruder gesehen werden. Wéhrend der Beerdigung an-Nugqrasis,
verlangten seine Anhanger den Tod Hasan al-Banna’s.?? Ein Angestellter des Staatsschutzes
soll al-Banna’s Tod im Krankenhaus veranlasst haben. Dies deutet auf den Wafd, zu dem die
Muslimbruderschaft schon seit ihrer Griundung eine problematische Beziehung hatte, als
Initiator des Mordes hin. Die Muslimbruderschaft versucht jedoch hervorzuheben, dass al-
Banna’ als Folge seines Paldstina-Engagement ermordet wurde. Falls die Schaffung der
militarischen Strukturen, der Anstieg von Gewalt und den Kampfen mit dem Wafd und
GroRbritannien nur die Folge des Paldstina-Engagements der Muslimbruderschaft gewesen
waére, konnte dies bestétigt werden. Jedoch waren die Griinde der Ermordung al-Banna’s und
des Verbots keine alleinige Folge des Paldstina-Engagements, sondern resultierten zusatzlich

aus politischen, sozialen und externen Faktoren.

122 Ebenda: 67.
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4 DAS ENTSTEHEN RADIKALER BEWEGUNGEN

In den 1960er Jahre fand eine Radikalisierung der Muslimbruderschaft statt. Diese wurde
deutlich, als sich 1967 radikalisierte Fligel offen von der Bruderschaft abwendeten und
eigene islamische Bewegungen griindeten. Um zu erkennen, welche Rolle das Verhaltnis der
Bruderschaft zu Israel dabei gespielt hat, missen zundchst die Hintergriinde, die zum
Entstehen eines radikalen Flugels gefuhrt haben, erarbeitet werden. Den Ausgang bilden zwei
Entwicklungen: Die Muslimbruderschaft bekam, bedingt durch den Tod der bisher
mafgeblichen Figur der Bruderschaft Hasan al-Banna’, einen neuen Fiihrer, der den Anspruch
haben musste die Bruderschaft ideologisch, strukturell und politisch zu prégen. Wie oben
dargelegt fiihrte der Geheimapparat immer 6fters Aktionen in Eigenregie durch und wurde ein
erheblicher Machtfaktor innerhalb der Bruderschaft. Es wird der Frage nachgegangen,
inwieweit dies innere Loyalitaten der Bruderschaft gefahrdete. Den zweiten Ausgang bildet
das Entstehen eines neuen politischen Systems. Am 23. Juli 1952 Ubernehmen die Freien
Offiziere’® nach einem Staatsstreich die Macht in Agypten und stellen in Folge den
Prasidenten. Es wird analysiert, in welchem Verhéltnis die Muslimbruderschaft zu den Freien
Offizieren stand und wie das neue politische System mit der Muslimbruderschaft umging.
Nachdem die Faktoren geklart sind, die zum Entstehen eines radikalen Fliigels fuhrten, wird
auf die ideologischen Einflusse der Bruderschaft eingegangen. Vor allem die Person Sayyid
Qutb steht hier im Fokus der Analyse. Dieser lieferte dem radikalen Fliigel der Bruderschaft
das ideologische Rustzeug, das zur Entstehung von eigenen Bewegungen bendtigt wurde.
AnschlieBend wird herausgearbeitet, inwiefern das Verhaltnis zu Israel das Entstehen

radikaler Gruppen beeinflusste.

4.1 HINTERGRUNDE DER RADIKALISIERUNG

4.1.1 DIE MUSLIMBRUDERSCHAFT UND DIE FREIEN OFFIZIERE

Da die Literatur verschiedene Verbindung zu den Freien Offizieren angibt und sich teilweise

widerspricht, sollen nun die Gesicherten und Wichtigsten dargestellt werden.

Die ersten Kontakte der Bruderschaft zu den Freien Offizieren entstanden im Rahmen des

Paléstina-Kriegs 1948. Mahmud Labib schied 1936 aus der &gyptischen Armee aus und

123 Die Freien Offiziere (ad-dubbat al-ahrdr): Ende der 1930er Jahre waren Teile des dgyptischen Militars
nicht mehr bereit das Kénigshaus und das politische System, das sich mit Grofdbritannien arrangierte, zu
akzeptieren. 1938 traf sich ein Kreis junger Offiziere, um revolutionare Ideen zu besprechen; unter ihnen
die spateren dgyptischen Prasidenten Gamal ‘Abd an-Nasir und Anwar as-Sadat. 1939 griindeten sie
schliefRlich eine revolutiondre Gemeinschaft. Diese fiihrte 1952 den Staatsstreich an. El-Sadat, 1970: 30-31
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arbeitete seit 1941 mit Hasan al-Banna’ zusammen. Er wurde 1947 nach Pal&stina gesandt,
um die dortigen freiwilligen Kampfer zu rekrutieren und auszubilden. Wéhrend der Kémpfe
war er al-Banna’s personlicher Stellvertreter in Kriegsangelegenheiten. Labibs wichtigster
Kontakt zu den Freien Offizieren war Gamal ‘Abd an-Nasir. Labib legte wahrend eines
Treffens mit ‘Abd an-Nasir im Jahr 1944 diesem die Ansichten der Muslimbrider dar. Das
Resultat dieses Treffens soll gewesen sein, dass ‘Abd an-Nasir begann einen revolutionaren
Plan auszuarbeiten. Dies ist historisch nicht belegbar. Es ist jedoch gesichert, dass ‘Abd an-
Nasir Kontakte zur Muslimbruderschaft unterhielt. Die Muslimbrider scheinen an der Front
des Pal&stina-Kriegs den Respekt der Offiziere erhalten zu haben, da der Kampf besonders in
der Erfahrung der Niederlage gemeinsame Ansichten etablierte oder verstarkte.’** Auch
Anwar as-Sadat hatte Kontakt mit Hasan al-Banna’, wahrend dem er die Mdglichkeit einer
revolutiondren Zusammenarbeit priifte."” In der Literatur werden Mahmiid Labib und ‘Abd
al-Mun’im ‘Abd ar-Ra’tf, beides Freie Offiziere und Mitglieder der Muslimbruderschaft, als

die wichtigsten Schnittstellen zwischen den beiden Gesellschaften genannt.*?

Auch der damalige Premierminister Mustafa Nahhas vom Wafd unterstitze die
Unabhangigkeitsbestrebungen. Er erklarte am 8.0Oktober 1951 den treaty of alliance fir
ungultig. Schon am néchsten Tag erkléarte magallat ad-da ‘wa'®, unter der Leitung von Salih
al-'ASmawi, seine Unterstltzung und rief die Muslimbrider zum bewaffneten gihad auf. Da
die dgyptische Regierung keine konkreten Handlungen nach ihrer Erklarung tétigte, kam es zu
gewaltvollen Demonstrationen und zur Organisation von Kampfeinheiten, die ihre K&mpfer
unter Leitung der Muslimbriider aus der Studentenschaft rekrutierten. Trainiert wurden sie
von Armeeoffizieren, die groBtenteils Verbindungen zu den Freien Offizieren hatten. Die
Kampfeinheiten hatten die Aufgabe einen Guerilla-Kampf in der Suez-Gegend gegen

GroRbritannien durchzufiihren, bei dem 300 Muslimbriider teilgenommen haben.'*

Die dgyptischen Unabhangigkeitsbestrebungen wurden von da an deutlicher zum Ausdruck
gebracht. Nach einem ZusammenstoR zwischen &gyptischen Hilfspolizisten und britischen
Truppen, bei dem 41 Agypter und drei britische Soldaten ums Leben kamen, kam es in Kairo
zu gewaltvollen Unruhen gegen britische Einrichtungen. Dabei wurden mindestens 700

Gebaude niedergebrannt, 17 Europaer und 50 Agypter getotet. Dieser Tag ging in die

124 Mitchell, 1969: 97-98.
125 E]-Sadat, 1970: 46-50.
126 Zollner, 2009: 26.
128 Magallat ad-da‘wa wurde von 1951 bis 1956 veroffentlicht. Sie wurde von Salih al-‘ASmawi besessen
und war die halb-offizielle Zeitschrift der Bruderschaft bis zu al-‘ASmawis Ausschluss aus der Gesellschaft
1953. Zollner, 2009: 158
129 Mitchell, 1969: 89.
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Geschichte Agyptens als ,,Schwarzer Samstag* ein.*® Es ist nicht klar ob oder inwieweit die
Muslimbruderschaft an den Unruhen beteiligt war, es gibt jedoch Hinweise darauf, dass
Muslimbrider individuell partizipierten.’® Es dauerte nach diesen Unruhen noch sechs
Monate bis zum Staatsstreich der Freien Offiziere. Diese Gbernahmen am 13. Juli 1952 die
Macht in Agypten. Am 26. Juli wurde der Koénig gezwungen abzudanken. Inwieweit die
Muslimbruder beim Staatsstreich aktiv mitgewirkt haben, kann nicht mehr nachvollzogen
werden. Jedoch scheint Klar zu sein, dass sie ihn zumindest passiv unterstitzten, da die
Loslosung von GroRbritannien und dem bestehenden politischen System ein gemeinsames
Ziel gewesen ist. Nach Zollner scheint es plausibel, dass der Geheimapparat der Bruderschaft
in Kontakt mit den Verschworern stand, da ein Grofteil seiner Mitglieder revolutionare

Tendenzen hatte und bewaffnet war.1*

Aufgrund des langjahrigen Kontakts zu den Freien
Offizieren und der bescheidenen Rolle, die die Muslimbruderschaft wahrend der Revolution
spielte, dachten einige Muslimbriider dies sei ,,ihre” Revolution gewesen. Die Rebellion sei

nur moglich gewesen, weil die Freien Offiziere von ihnen inspiriert wurden.**

Am 28. Juli 1952 wurde in al-ahram™ ein offener Brief verdffentlicht, in dem die
Bruderschaft dem errichten Revolutionsrat (Revolutionary Command Council, RCC) ihre
Unterstiitzung zusagte. Die offizielle Erklarung folgte am 1. August 1952. In den ersten sechs
Monaten nach der Revolution war die Beziehung der Muslimbruderschaft zum RCC, der von
Muhammad Nagib (1901-1984) angeflihrt wurde, zu einem gewissen MalRe kooperativ,
jedoch mit einigem Misstrauen auf beiden Seiten. Die Muslimbrider erhofften sich in
irgendeiner Art und Weise am neuen Regime partizipieren und das neu entstehende politische
System nachhaltig pragen zu koénnen.'*® Die Freien Offiziere konnten die Bruderschaft nicht
ignorieren, da sie zusammen mit dem Wafd die einzige Bewegung war, die den
Zusammenbruch des politischen Systems ohne Verlust der Unterstlitzung der Massen tiberlebt
hatte."*® Die Machthaber kannten die Organisation der Muslimbriider zu einem gewissen Grad

und deshalb schienen sie ein guter Partner zu sein. Es gab einige Treffen zwischen flihrenden

130 Stephens, 1971: 101.
131 Zollner, 2010: 24.
132 Ebenda: 26-27.
133 Sonnleitner, 2004: 63.
134 Al-ahram ,die Pyramiden® ist ein bedeutendes dgyptisches Verlagshaus und dessen arabisch sprachige
Zeitung, 1875 in Alexandria gegriindet und 1960 verstaatlicht. In den 1960er Jahren war die Zeitung
wichtig fiir die Propaganda ‘Abd an-Nasirs. Heute hat die Zeitung in etwa eine Auflage von 900.000.
Lexikon der arabischen Welt, s.v. al-Ahram.
135 Zollner, 2010: 27.
136 Stephens, 1971: 118.
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Muslimbridern und Vertretern des RCC, aulRerdem wurde der Mordfall al-Banna’s auf

Initiative des RCC vor Gericht neu verhandelt.*®’

Wie dargelegt, stand die Muslimbruderschaft zu den Freien Offizieren aufgrund verschiedener
gemeinsamer Interessen in Kontakt. Die ersten Kontakte entstanden im Rahmen des arabisch-
israelischen Krieges 1948. Im Vorfeld des Staatsstreiches 1952 unterstitzten Teile der
Bruderschaft in Kooperation mit den Freien Offizieren den Kampf gegen Grol3britannien.
Somit herrschte in den ersten postrevolutionaren Monaten ein kooperatives Klima zwischen
beiden Organisationen. Vordergrindlich hatten beide Gruppierungen die gleichen Interessen,
sie wollten die Unabhangigkeit Agyptens und ein Teil der Muslimbriider sympathisierte mit
Gedanken einer Revolution. Nach dem Staatsstreich erhofften sich diese Muslimbriider eine
aktive Teilnahme an der Gestaltung des politischen Systems. Seitens der Freien Offiziere ging

jedoch die Kollaboration nur so weit, wie sie ihnen ndtzlich war.

4.1.2 INTERNE ENTWICKLUNGEN

Die Organisation der Muslimbrtder wurde durch die Auflésung und Verhaftungen von 1948
stark getroffen, so wurde die Wabhl eines neuen Vorsitzenden bis zum Jahr 1951 verschoben,
da die Organisation offiziell nicht agieren konnte. Am 30. Juni 1950 wurde das
Auflésungsdekret aufgehoben, die beschlagnahmten Besitztimer der Muslimbrider
freigegeben und die Muslimbruderschaft konnte sich reorganisieren. Der Anspruch auf die
Nachfolgeschaft al-Banna’s wurde von einigen Muslimbriidern gestellt. Zunéchst iibernahm
der ehemalige Leiter des Geheimapparats Salih al-'ASmawi die Fiihrung, wurde jedoch u.a.
von ‘Abd ar-Rahman al-Banna’ und Hasan al-Baqiiri herausgefordert.®® Der neue Fiihrer
sollte idealerweise nicht aus dem offentlich bekannten und durch die Krise 1948 politisch
vorbelasteten inneren Kreis der Muslimbruderschaft stammen, desweiteren sollte er politisch
breit vernetzt und oOffentlich anerkannt sein. All diese Eigenschaften personifizierte Hasan

139 "seine Nominierung war demnach eine pragmatische Losung. Er war

Isma‘1l al-Hudaybit
urspringlich Richter und hatte gute Beziehungen zu staatlichen Einrichtungen und Personen.

Da sein Schwager der Leiter des koniglichen Haushalts war, hatte er auch gewisse

137 Murtaza, 2011: 108-109.
138 Ebenda: 111.
139 Jber das Leben al-Hudaybis, bevor er Fiihrer der Bruderschaft wurde, ist nur wenig bekannt. Er wurde
1891 als Kind einer Arbeiterfamilie geboren. 1911 begann er ein Jurastudium und trat 1925 sein erstes
Richteramt an. Am Ende der 1940er war al-Hudaybi einer der ranghdchsten Vertreter der agyptischen
Justiz. Sein erster Kontakt mit der Muslimbruderschaft scheint im Laufe der 1940er entstanden zu sein.
Vor allem mit al-Banna’ soll al-Hudaybi Kontakte gepflegt haben, ohne jedoch offiziell Mitglied gewesen zu
sein. Ein Grund dafiir, war der Ausschluss aus dem Justizsystem in Folge eines Engagements in einer
politischen Bewegung. Zollner, 2010: 21-22.
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Beziehungen zum Palast. Zusétzlich konnte ein moglicher Konflikt innerhalb des
Fihrungsgremiums um den Posten des obersten Fihrers der Muslimbruderschaft verhindert
werden. Jedoch hatte das Gremium nicht die Absicht, Kontrolle oder Macht abzugeben. In
den Augen der etablierten Fihrungsriege war die Wahl al-Hudaybis eine voriibergehende
Kompromiss-Lésung. Er sollte in der Offentlichkeit die Rolle des neutralen Reprasentativ
spielen und sich nicht an internen Diskussionen beteiligen.**® Einflussreiche Muslimbriider

traten zu al-Hudaybi und meinten offen:

We want nothing from you; you need not even come to the headquarters. We will bring the
papers for you to sign or reject as you will... We only want a leader who will be a symbol of

cleanliness.'**

Al-Hudaybi allerdings sah den Charakter seines Amtes nicht symbolisch und knupfte an seine
Ernennung drei Bedingungen: Ein personlicher Stellvertreter seiner Wahl; das Recht des
Ausschlusses von Mitgliedern und vor allem die Auflésung des Geheimapparats. Die Existenz
von al-gihaz as-sirri war in den Augen al-Hudaybis eine Herausforderung fir die Einheit der
Organisation und der offiziellen Fihrung. Er verurteilte die Gewaltakte, die vom
Geheimapparat in den Jahren 1945-1949 ausgingen und betonte die Gewaltlosigkeit der
Muslimbruderschaft. Im Oktober 1951 wurde al-Hudaybi offiziell als oberster Fuhrer der

Muslimbruderschaft verkiindet.'*?

Die erste Konfrontation mit den etablierten Strukturen der Muslimbruderschaft geschah im
Zusammenhang der Kiindigung des treaty of alliance durch Mustafa an-Nahhas. Wéhrend die
Zeitschrift von al-‘Asmaw1 zum gihad aufrief, beteiligten sich vor allem revolutiondr gesinnte
Muslimbruder in Kooperation mit den Freien Offizieren an den Kadmpfen in der Kanal-Zone.
Al-Hudaybi verneinte jegliche Partizipation der Muslimbruderschaft und betonte, dass die
Zeitschrift al-‘Asmawis keine offizielle der Bruderschaft sei. Er erklarte, dass die Agenda der
Muslimbruder das friedliche Verbreiten des Islam sei und von ihrem Fihrer (al-Hudaybi)
festgesetzt werde. Die Interventionen al-Hudaybis hatten jedoch keinerlei Wirkung, vielmehr

zog er sich den Unmut einiger Mitglieder zu.**®

Nach dem Staatsstreich der Freien Offiziere wurde Nagib im September 1952 zum
Premierminister ernannt und den Muslimbridern drei Ministerien in der Regierung

angeboten. Der RCC benannte u.a. Hasan al-Baqiri und Salih al-*ASmawi, mittlerweile beide

140 Zollner, 2010: 20.
141 Zitiert nach Mitchell, 1969: 86
142 Ebenda: 84- 88; Zollner, 2010: 19-20
143 Mitchell, 1969: 114-115.
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Opponenten von al-Hudaybi. Dieser stimmte alleine der Ernennung al-Baquris zu und
forderte, dass die anderen zwei mit Wunschkandidaten al-Hudaybis ausgetauscht werden.
Dieser Forderung verweigerte sich der RCC. Jetzt erst unterrichtete al-Hudaybi die relevanten
Gremien der Bruderschaft uber die Ablehnung seiner Wunschkandidaten, verschwieg jedoch
die Nominierungen seitens des RCC. Die Muslimbruderschaft entschied einstimmig, sich
nicht an der Regierung zu beteiligen. Al-Baquri hatte das Amt des Ministers fiir religiose
Angelegenheiten schon angenommen, was seinen Rauswurf aus der Muslimbruderschaft

bedeutete.!**

Waéhrend der Diskussion Uber die Ministerien, wurde gleichzeitig innerhalb der
Muslimbruderschaft debattiert, ob sie eine politische oder rein religiose Vereinigung
darstellen soll. Die verschiedenen Standpunkte wurden am 10. September deutlich, als der
RCC alle politischen Parteien aufrief sich offiziell zu registrieren. Der Konsultativrat**®> der
Muslimbruderschaft empfahl die Grindung einer Partei, dem entgegen stellte sich der oberste
Fdhrer al-Hudaybi. Dieser definierte die Muslimbruderschaft als religiése Vereinigung,
konnte den Konsultativrat allerdings offiziell nicht Gberstimmen. Er zog die Konsequenz und
trat von seinem Amt zuriick. Hier gehen die Versionen der Literatur wieder auseinander.
Entweder konnte al-Hudaybi den Konsultativrat von seiner Forderung noch iiberzeugen oder

er ignorierte ihn einfach.*®

Mitchell geht davon aus, dass sich die Muslimbruderschaft gegen
den Willen al-Hudaybis als Partei registrieren lieB.**’ Diese zwei Beispiele zeigen, dass die
Muslimbruderschaft in ihrer Gesamtheit nicht wusste inwieweit sie mit dem neuen Regime
kooperieren soll. AulRerdem wurde ersichtlich, dass al-Hudaybi, verschiedene Teile der
Bruderschaft und der RCC verschiedene Vorstellungen tber die politische Rolle der
Muslimbruderschaft hatten. Der RCC erkannte nun, dass sich die Muslimbruderschaft

weigerte Regierungsverantwortung zu tibernehmen.

Die Kontroverse um die Person Hasan al-Hudaybi als Fiihrer der Muslimbruderschaft wurde
starker und zunehmend wurde ihm die Gefolgschaft verweigert. Der Konflikt spitzte sich an
der Frage der Daseinsberechtigung des Geheimapparats zu. Al-Hudaybi wollte von as-Sanadi,
dem Leiter des Apparats, die Auflésung und die Auflistung aller Mitglieder und

Waffenarsenale. As-Sanadi sah darin eine Verletzung des gihad-Konzepts al-Banna’s.

144 Es gibt andere Versionen dieser Episode. Jedoch erscheint diese am wahrscheinlichsten. Mitchell, 1969:
107-108; Murtaza, 2011: 118-119; Zollner, 2010: 28.
145 Die Aufgabe des Konsultativrats war die Funktionsweise der Gesellschaft der Muslimbriider und ihrer
Verwaltung zu iiberwachen. Er formte ihre Statuten und fiihrte sie aus. Mitchell, 1969: 167.
146 Zollner, 2009: 27-28.
147 Mitchell, 1969: 110.
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Aullerdem beschrieb as-Sanadi mit der Abschaffung des Geheimapparats die Gefahr, dass die
Bruderschaft keinerlei Verteidigungskapazitaten gegen dauf3ere Feinde mehr habe. As-Sanadi
benutzte sein Netzwerk innerhalb der Muslimbruderschaft, um gegen al-Hudaybi Stimmung
zu machen. Salih al-° ASmawi benutzte seine Zeitschrift ad-da ‘wa als Sprachrohr fir Kritik an
den amtierenden obersten Fihrer. Al-Hudaybi nahm die Herausforderung durch den

Geheimapparat an und begann Schliisselposition mit ihm loyalen Briidern zu besetzen.**®

Am 20. November 1953 wurde Sayyid Fa’iz, der stellvertretende Leiter der paramilitirischen
Organisation, ermordet. Dieser war ein Vertrauter al-Hudaybis und wurde wahrscheinlich von
Mitgliedern seiner Organisation ermordet, weil er as-Sanadi und al-*Asmawi die Gefolgschaft
verweigerte. Diesen Mord nahm der oberste Fihrer der Bruderschaft zum Anlass die
Gesellschaft zu saubern. Alle einflussreichen Mitglieder des Geheimapparats wurden aus der
Gesellschaft ausgeschlossen (u.a. as-Sanadi). Der Grund der Ausschliisse war offiziell, dass
jene Mitglieder fitna'* verursachen wiirden und nicht etwa der Mord an Fa’iz. Am 27.
November des gleichen Jahres drang eine Gruppe in al-Hudaybis Haus ein, cine zweite
besetzte das Hauptquartier der Briider in Kairo und forderten den Ricktritt al-Hudaybis und
die Ricknahme der Ausschlusse. Am néchsten Tag wurde eine Generalversammlung
einberufen, um diesen Vorfall zu klaren, in der beschlossen wurde gegen vier Bruder (u.a. al-
‘Asmaw1)™® zu ermitteln. Am 9. Dezember schlieRlich wurden diese aus der

Muslimbruderschaft ausgeschlossen. ™

Es zeigt sich, dass al-Hudaybi mit dem Ausschluss seiner Opponenten aus der Gesellschaft
ein hohes personliches Risiko einging. Viele Mitglieder hatten Sympathien fur jene und
schlossen sich ihnen an, was die Besetzung des Hauses al-Hudaybis und des Hauptquartiers
zeigen. Der oberste Fihrer und Nachfolger Al-Banna’s hatte es also nicht geschafft die
Bruderschaft zu einen. Es ware wichtig gewesen in der postrevolutiondren Zeit einen starken
Fihrer und eine geeinte Gesellschaft zu haben, um eine wichtige Rolle in der Politik

Agyptens zu spielen und sich als Gegengewicht zum RCC zu etablieren. Auch das Ziel den

148 Ebenda: 119.
149 Fjtna ist hauptsachlich der Zustand der Rebellion gegen das Gottliche Gesetz. Das Konzept, das
dominant geworden ist und hier zum Tragen kommt, ist das der ,Revolte, ,Aufruhr”, ,Biirgerkrieg”, aber
eine Revolte, die ein Schisma hervorruft und in dem die Reinheit des Glaubens in grof3er Gefahr ist. EI?,
s.v. Fitna.
150 Dje Zeitung von al-‘ASmawi ,,ad-da‘wa"“ wurde zu einer unabhingigen islamischen Veroffentlichung. Sie
konnte weiterhin (unregelmafig und nur einige Seiten stark) erscheinen und war nicht den Repressionen
ausgesetzt, die die librige Muslimbruderschaft ab 1954 erfuhr. Kepel, 1995: 111.
151 Mitchell, 1969: 123-124; Zollner, 2009: 33.
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Geheimapparat aufzuldsen hatte al-Hudaybi de facto nicht geschafft: ,,In fact, the Secret Unit

continued to exist and kept close ties to al-Sanadi and Salih al-* Ashmawi. 2

Im Januar 1953 nutzte ‘Abd an-Nasir die Schwache der Muslimbruderschaft, um die
Auflosung dieser zu erkldren. Al-Hudaybi und 450 Briider wurden verhaftet und eine
Pressekampagne gegen den Fihrer, nicht etwa gegen die ganze Gesellschaft, gefuhrt. ‘Abd
an-Nasir wollte speziell al-Hudaybi schwichen und ihn durch einen gefiigigeren Fiihrer

ersetzen. ™

Wahrenddessen kampften ‘Abd an-Nasir und Nagib um die Vormachtstellung im
Staat. Nagib, der offizielle Prisident des Landes, kiindigte an, zu einer parlamentarischen
Demokratie zuriickkehren zu wollen. Al-Hudaybi unterstiitzte Nagib in Form eines Briefes, in
dem er die parlamentarische Demokratie lobte und ‘Abd an-Nasir beschuldigte ein
autokratisches Regime zu errichten. Nagib dankte am 23. Februar 1953 ab, was ein
Volksbegehren unter Filhrung der Muslimbrider zur Folge hatte, so dass der RCC schon am
26. Februar die Wiedereinsetzung Nagibs verkiindete. Danach fanden in Agypten beinahe
taglich Demonstrationen fir die Einflhrung der parlamentarischen Demokratie und die
Ruckkehr der Offiziere in ihre Barracken statt. Am 25. Méarz erklarte der RCC, dass die
Revolution zu einem Ende komme und das Land den Parlamentarismus wieder aufnehme.
Daraufhin wurde die Erklarung vom Januar 1953 auller Kraft gesetzt, die Muslimbriider aus

den Gefangnissen entlassen und die Organisation wieder erlaubt.**

Festgehalten werden kann, dass die Bruderschaft innerlich gespalten war. Dies hatte seinen
Ausgang schon zu den Zeiten al-Banna’s genommen als der Geheimapparat vermehrt
unabhéngige Aktionen durchfiihrte. Dieser wurde zum Machtfaktor innerhalb der
Bruderschaft und stand in Opposition zu al-Hudaybi. Politisch wurde die Lage der
Muslimbruderschaft merklich schlechter. Die Hoffnungen vieler Muslimbriider auf politische
Partizipation wurden nicht erfiillt, im Gegenteil Muslimbriider wurden wieder verhaftet. ,,lhre

Revolution* wendete sich gegen sie.

4.1.3 VERFOLGUNG DURCH DAS POLITISCHE SYSTEM

Am 26. Oktober 1954 wurde von dem Muslimbruder Mahmud ‘Abd al-Latif wihrend einer
politischen Feier ein Attentat auf ‘Abd an-Nasir verubt. ‘Abd al-Latif feuerte acht Schiisse auf
‘Abd an-Nasir ab, wovon jeder sein Ziel verfehlte. Die Schisse und die Satze, die ‘Abd an-

Nasir danach sprach, horte das ganze Land per Radio. Die Bevoélkerung erhob sich nun gegen

152 Zollner, 2009: 33.
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die Muslimbrider und ihre Rdumlichkeiten wurden niedergebrannt. 8000 Mitglieder wurden
verhaftet, von denen 867 einen Gerichtsprozess erhielten; alle anderen blieben ohne
Verfahren interniert. Al-Hudaybi erhielt mit sechs weiteren Briidern die Todesstrafe, wobei
sie bei al-Hudaybi in lebenslange Haft umgewandelt wurde.’® Es gibt viele Spekulationen
wer dieses Attentat geplant hat. Das Ausmal} und die Prazision der Verhaftungswelle l&sst
darauf schlieflen, dass ‘Abd an-Nasir das Attentat inszeniert hat. Die Argumente hierfir sind,
dass er sich so der Muslimbruderschaft entledigen konnte und die Muslimbrider keinen
Grund hatten ihre ohnehin schon schlechte Position gegeniiber dem RCC noch weiter aufs
Spiel zu setzen. Zollner geht davon aus, dass al-Hudaybi vollkommen die Kontrolle iiber den
Geheimapparat verloren hatte. Daher scheint es mdglich, dass sich Mitglieder des Apparats

156

mit ‘Abd an-Nasir verschworen haben.”™ Was wirklich der Hintergrund dieses Ereignisses

war, kann hier nicht geklart werden.

Bis 1957 scheint die Muslimbruderschaft eine aufgel6ste Organisation zu sein, da es keine
Anzeichen auf irgendwelche organisatorischen Strukturen und Aktivitaten gibt. Ab dem Jahre
1957/58 werden die Muslimbruder, die zu kurzen Haftstrafen verurteilt worden sind und
diejenigen, die keinen Gerichtsprozess erhalten haben, aus den Geféangnissen entlassen; dies
sind meist sehr junge Muslimbriider. Auch der oberste Fihrer al-Hudaybi wurde entlassen,

aber in seinem Haus unter Arrest gestellt.**’

Vor allem Zaynab al-Gazali'*®

und die von ihr begriindete Bewegung der Muslimschwestern
(sayyidat al-muslimat) — eine Abteilung der Muslimbruderschaft — machten die
Reorganisation der Bruderschaft maoglich.*® Die Muslimschwestern machten die
Verbindungen der Muslimbriider untereinander sowohl innerhalb als auch auferhalb der
Gefangnisse maglich, sie schmuggelten Schriften aus dem oder in die Geféangnisse und

%0 und zu der

tberbrachten Nachrichten. Al-Gazali hatte zu den Schwestern Sayyid Qutbs
Tochter und Frau von al-Hudaybi Kontakt. Die Briider konnten sich iiber das Netzwerk dieser
Frauen austauschen. Sayyid Qutb verfasste zu jener Zeit im Gefangnis sein ideologisches

Hauptwerk Ma ‘alim fi t-tariq ,,Wegzeichen®, das als Werkzeug fiir den Sturz des politischen

155 Murtaza, 2011: 136-137.
156 Zollner, 2009: 37-38.
157 Ebenda: 39.
158 Zur genaueren Betrachtung ihrer Autobiographie Ayyam min hayati ,Tage aus meinem Leben” siehe:
Cooke Miriam: ,,,Ayyam min Hayati“: The Prison Memoirs of a Muslim Sister*, in: Journal of Arabic
Literature, Band 26 (1995), S. 147-164.
159 Zollner, 2009: 39-41; Kepel, 1995: 27-28; Murtaza, 2011: 163ff.
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Systems verstanden werden konnte. Die Muslimschwestern, Schwestern und Ehefrauen der

Briider machten es moglich, dass dieses Werk seinen Weg aus dem Gefangnis fand.*®*

Die Botschaft Qutbs gab den Muslimbridern das notwendige ideologische Rustzeug, um
wieder Aktivitdten aufzunehmen. Seine Gedanken legten den Grundstein fir die
Reorganisation der Bruderschaft. Einige Muslimbrider auBerhalb der Gefangnisse grindeten
die ,,Organisation 1965%, die zunidchst die Aufgabe hatte, ein Erziehungsprogramm zu
erstellen und die Ereignisse von 1954 aufzuarbeiten. 1964 wurde Sayyid Qutb aus dem
Geféangnis entlassen und schloss sich der Organisation als spiritueller Fihrer an. Zu dieser
Zeit hatte eine ideologische Radikalisierung stattgefunden mit dem Feind, der flr die

Verfolgungen 1954 verantwortlich gemacht wurde, Gamal ‘Abd an-Nasir und dessen Staat.'®?

Im Jahre 1965 begann der Staat ‘Abd an-Nasirs eine neue Welle der Verhaftungen zu starten.
Jeder der verdachtig war, Angehdériger der Muslimbruderschaft zu sein, wurde verhaftet. Es
reichte schon ein Exemplar von Ma ‘alim fi t-tarig zu besitzen, um verhaftet zu werden. Die
Grinde, warum ‘Abd an-Nasir die Bruderschaft auf ein Neues verfolgte, sind vielfaltig. Ein
Grund ist Agyptens enge Beziehung mit Russland. Das Entstehen einer anti-kommunistischen
Opposition unter Fihrung Qutbs und den Muslimbridern hétte diese Beziehungen geféahrden
kénnen. Die Position von ‘Abd an-Nasir war geschwacht, da er sowohl innenpolitische (z.B.
ein riesiger Birokratie Apparat) als auch auRenpolitische (Jemen-Operation)'®® Probleme
hatte. Die Aufdeckung einer Verschworung der Muslimbruderschaft konnte ihm dabei helfen,
seine politische Position wieder zu starken und von anderen Problemen abzulenken. Zollner
fuhrt an, dass ab 1965 der Krieg gegen Israel*® militarisch vorbereitet wurde. Obwohl die
Muslimbruderschaft eine Israelfeindliche Einstellung hatte, so konnte ‘Abd an-Nasir doch
keine innenpolitischen Unruhen riskieren. Die Vorbereitungen hétte die Bruderschaft nutzen
koénnen, um ihren Feind zu bekdmpfen. Ein weiterer Grund ist, dass die Schriften Qutbs und
die Organisation 1965 in den Kreisen islamischer Bewegungen eine solche Aufmerksamkeit

erregt hatten, dass dies auch den Behérden nicht entgehen konnte.'®®

Im August halt ‘Abd an-Nasir eine Rede in Moskau, in der er die Muslimbrider als Teil einer

grollen Verschworung gegen den Staat bezeichnet. Die Medien, die Azhar und Politiker

161 Kepel, 1995: 28.
162 Ebenda: 29.
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beteiligten sich an der Jagd nach den ,,Verschworern®. Die Muslimbriider werden reihenweise
vor Militartribunale gestellt und verurteilt. Den Hohepunkt erreicht die Verfolgung mit der

Hangung Sayyid Qutbs und zwei weiteren Muslimbriidern.'®®

4.4 SAYYID QUtB

4.4.1 BIOGRAPHIE SAYYID QUtBS

Sayyid Qutb der mit biirgerlichen Namen Ibrahim Husayn Sadili hieB, wurde am 9. Oktober
1906 in der Ortschaft Musa in der Provinz Asyut in Oberdgypten als Sohn einer nicht mehr
sehr einflussreichen Familie von landlichen Notabeln geboren. Vor allem durch seinen
politisch engagierten Vater Hagg Qutb Ibrahimi, wurde das Interesse fiir Politik und speziell
fur den antibritischen Nationalismus beim jungen Sayyid Qutb geweckt. Nach Beendigung
seiner Schulzeit wurde er 1920 nach Kairo geschickt, um dort in der Dar al-‘Ulim'®" zu
studieren. Dort machte er 1930 seinen Abschluss. Wahrend dieser Zeit wohnte er bei seinem
Onkel, der Journalist und Wafd-Anhanger war.'®® Er fand eine Lehreranstellung in seiner

Heimatprovinz, bevor er nach Hilwan bei Kairo versetzt wurde.®

Schon als Student trat er mit der dgyptischen Literaturszene in Kontakt und nahm an den
literarischen Diskussionen dieser Zeit teil. Zeit seines Lebens lag sein Fokus neben den
politischen Themen auf sozialen Fragen. Sein erstes Werk schrieb Qutb 1933 mit dem Titel
Mahammat as-sa‘ir fi l-hayat wa-$i‘r al-gil al-hadir ,,Die Aufgabe des Schriftstellers im
Leben und die Literatur der gegenwértigen Situation®. 1940 bis 1948 arbeitete er als

Schulinspektor und begann als Literaturkritiker'™

und Journalist tatig zu werden. Er widmete
sich aulerdem dem Verfassen von Dichtungen und zwei Romanen, die starke

autobiographische Ziige hatten (z.B. 7ifl min al-garya, ,,Ein Kind aus dem Dorf*).*"*

1945 zog er sich aus der Parteipolitik zurtick und verlagerte seinen inhaltlichen Schwerpunkt

weg von literarischen hin zu politischen, nationalistischen Themen. Auch erschien in diesem

166 Kepel, 1995: 31-32.
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Jahr sein erstes Werk mit religiosem Inhalt: At-Taswir al-fanni fi I-Qur’an ,,Die kiinstlerische

«2 'in dem er den Koran einer literarischen Kritik unterzog. Mit seiner

Bilderwelt im Koran
Verlagerung zu politischen Themen ging eine unverhohlene Kritik an den politischen und
sozialen Wirklichkeiten in Agypten einher und verschonte auch den damaligen Kénig Fariiq
nicht. Er wurde daraufhin gezwungen ins Exil in die USA zu gehen, um dort im Auftrag des
Bildungsministeriums das dortige Bildungssystem genau zu untersuchen. In den USA
schockierten ihn die dortigen Verhdltnisse; unter anderem die vermeintliche sexuelle
Freizugigkeit, die schlechte Situation verarmter Blrger und der in seinen Augen ungeziigelte
Materialismus. 1948 wurde der Staat Israel ausgerufen und der darauffolgende arabisch-
israelische Krieg endete mit einer Niederlage der Araber. Die amerikanischen Medien
begrifiten diese Ereignisse in breitem MalRe und hieBen die Staatsgrindung Israels
willkommen. Dies schockierte Qutb dermalien, dass sein Bild des Westens nun vollkommen
negativ wurde. Im Jahre 1950 kehrte er nach Agypten zuriick und erhob solch schwere

Vorwiirfe gegen die USA, dass er aus dem agyptischen Staatsdienst ausscheiden musste.'”

Er begann sich in Kreisen der Muslimbruderschaft aufzuhalten und trat 1951 auf Vermittlung
von Salih al-°‘ASmawi der Bruderschaft bei. Seine erste offizielle Funktion war die Leitung
der Abteilung der Propagierung des Islam. Nach dem Tode al-Banna’s, der kaum Schriften
hinterlassen hatte, entstand ein ideologisches Vakuum, dass al-Hudaybi aufgrund der
Schwéche seiner Position zundchst nicht flllen konnte, diese Aufgabe ibernahm Sayyid Qutb.
Wie oben dargestellt kooperierten die Muslimbriider und die Freien Offiziere vor, wahrend
und kurz nach dem Putsch in gewissem Male. Auch Sayyid Qutb stand in regem Kontakt mit
‘Abd an-Nasir und anderen Freien Offizieren. Nach dem Attentat auf ‘Abd an-Nasir wurde
Qutb zu 25 Jahren Zwangsarbeit verurteilt, die er groRtenteils aufgrund seines
Gesundheitszustands im Gefangniskrankenhaus verbrachte. Dies erlaubte ihm jene Werke zu

verfassen, denen er seine Prominenz verdankt.}’

1952 begann er mit dem dreiBigbéndigen Korankommentar F7 zilal al-Qur’an ,Jm Schatten
des Korans“ und erstellte sein Hauptwerk Ma ‘alim fi t-tarig ,,Wegzeichen”, das 1964
veroffentlicht wurde und ihn schliellich zu einem der Ideologen der Muslimbruderschaft
machte. 1964 wird er auf Vermitteln des irakischen Staatsprasidenten ‘Abd as-Salam ‘Arif
freigelassen. Am 9. August 1965 wurde Sayyid Qutb wéhrend der zweiten Verhaftungswelle
wieder interniert. Ihm wurde der Versuch eines Attentats auf ‘Abd an-Nasir, Landesverrat und
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die Planung eines Staatsstreichs vorgeworfen. Sayyid Qutb, wurde mit zwei anderen
Muslimbriidern zum Tode verurteilt und am 29. August 1966 gehangt.!”® In den Augen vieler
Muslimbruder starb Qutb einen Mértyrertod, was der Verbreitung seiner Botschaft und deren
Relevanz niitzte. ,,Der Nimbus, der wegen der Verteidigung eines Glaubens und eines
gesellschaftlichen Ideals erlittenen Verfolgung, verleiht dem islamistischen Diskurs den Wert

absoluter Wahrheit.“!®

Die Biografie Qutbs soll verdeutlichen, dass Qutb zundchst Schriftsteller gewesen ist, der in
agyptisch nationalistischen Kreisen verkehrte. Vor allem seine Reise in die USA und die
arabische Niederlage 1948 stellten ein Wendepunkt im Leben Qutbs dar, da er in Folge
vermehrt (ber religiose Themen schrieb und der Muslimbruderschaft beitrat. Die erfahrene
Verfolgung durch das politische System unter dem Président ‘Abd an-Nasir trug dazu bei,

dass sich Qutb in den 1960er Jahren radikalisierte.

4.4.2 SAYYID QUtBS KONZEPT DER GAHILIYA

Die Muslimbrider konnten das politische System nicht wie erhofft prégen, im Gegenteil sie
wurden von diesem verfolgt. Innerhalb der Gesellschaft konnte Hasan al-Hudaybi die
Muslimbruderschaft ideologisch nicht auf einen gemeinsamen Kurs bringen. Dies waren die
Voraussetzungen, unter denen Sayyid Qutb Ma ‘alim fi t-tarig schrieb und sein Konzept der

gahiliya ausformulierte. In fritheren Schriften wurde es schon angedeutet*’”’

und wie dargelegt
reprasentiert dieses Konzept nur ein Teil des literarischen Schaffen Qutbs. Es wurde

interpretiert und trug zur Ausformung islamischer Bewegungen bei.

Der Terminus gahiliva kommt vier Mal im Koran vor und stammt vom Partizip gahil. Einige
Orientalisten gehen davon aus, dass gahiliya den gleichen Stellenwert hat, wie in der
westlichen Tradition ,,Barbarei®. Doch viele Muslime und Kommentatoren meinen, dass gahil
das Gegenteil von ‘@lim (derjenige, der Gott kennt) sei und in der Konsequenz dann ,,Gott und
den Propheten nicht kennen hiele. Deswegen sei gahiliya mit ,,Zeit der Unwissenheit™ zu
iibersetzen. Gahiliya ist ein abstrakter Begriff und dessen exakte Bedeutung ist im Deutschen
nur schwer zu bestimmen. Allgemein beschreibt der Begriff die arabische Gesellschaft vor
der gottlichen Offenbarung Muhammads.'” Die gahiliva ist in dieser Beschreibung also eine

zeitlich begrenzte Phase. Die pakistanisch-indischen Intelektuellen Abt 1-A‘la Mawdudi
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(1903-79) und Abu 1-Hasan Nadwi (1913-99) haben die Bedeutung des Begriffs erweitert und
in der modernen Welt verortet. Mawdudi beschrieb die gahiliya als jede Handlungsweise, die
sich gegen die islamische Kultur, Moral und die Art des islamischen Denkens richtet. Nadwi
meinte, dass die gahiliya des antiken Griechenlands und Roms im modernen Europa wieder
errichtet wurde und dass die Muslime oft dessen Alliierte sind, aber dennoch der totalen

Wandlung in eine gahili-Gesellschaft widerstanden haben.*”

Qutb nahm diese Konzepte auf
und erweiterte sie. Er definierte gahiliya als die Herrschaft (hakimiya) von Menschen uber
Menschen, die sich anstatt Gott anderen Menschen unterwerfen. Gahiliya ist in diesem Sinn
keine spezifische historische Periode, sondern ein Zustand der Vergangenheit, Gegenwart und
Zukunft. Die zeitliche Begrenztheit der gahiliya wird also verneint und davon ausgegangen,
dass dies eine soziale und spirituelle Bedingung einer Gesellschaft ist, die zu jeder Zeit und an

jedem Ort existieren kann.*®

Das Begriffspaar Herrschaft und Anbetung (ubidiya) spielt fur die Begrindung des gahili-
Zustands eine wichtige Rolle bei Qutb. Diese Begriffe hatte auch schon Abi 1-A ‘1a Mawdidi
1941 miteinander in Verbindung gebracht. Ubidiya bedeutet Gott in allen erdenklichen
Bereichen zu dienen, um ihn zum alleinigen Objekt der Anbetung zu machen. Nur wenn Gott
der alleinige Gegenstand der Anbetung ist, wird seine Gottlichkeit anerkannt. Nach Qutb ist
die Herrschaft ein Merkmal flr die Anbetung und somit fir die Gottlichkeit. Wenn nun einer
Institution oder einem Menschen Herrschaft tbertragen wird, so wird ihr oder ihm
gleichzeitig Gottlichkeit Ubertragen. Nur Gott alleine hat die absolute Macht des Urteils und
der Herrschaft und ist daher der einzig legitime Souverdn (hakim). Qutb meint, dass das
Hauptcharakteristikum der Géttlichkeit bzw. der Anbetung — die Herrschaft — attackiert wurde
und Menschen uber Menschen herrschen. Die herrschenden Menschen machen sich so zum

Objekt der Anbetung und somit zu Géttern tiber andere.'®*

Die muslimische Gesellschaft Gbertragt seine Herrschaftsgewalt Gott; die gahili Gbertragt sie
jemand anderem. So macht sich der Herrscher an Stelle Gottes zu einem Objekt der
Anbetung. Herrschaft konne aber nur im Namen Gottes und seinen offenbarten Gesetzen
geschehen. Nur diese Form der Herrschaft ist gerecht, eine andere ist gvaihilz‘.l82 Es gibt nach
Qutb also nur zwei Mdglichkeiten wie eine Gesellschaft sein kann, entweder gahili oder

islamisch. Neben dem Glauben sieht Qutb nur den Unglauben, neben dem Islam nur gahiliya,
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neben Wahrheit nur Irrtum. Auch solche Herrschaften, die sich islamisch bezeichnen, sind
gahilt. Menschen beten zwar individuell im spirituellen Bereich Gott an, wenn aber im
politischen oder/und sozialen Bereich die Autoritdt (und somit die Gottlichkeit) jemand
anderem zugeschrieben wird, so begriindet dies die gahiliya. Qutb geht teilweise so weit, zu
behaupten, dass der Islam in der heutigen Zeit nicht existiert.*®® Um dies zu verdeutlichen soll

Quitb zitiert werden:

[Es] mussen die Gesellschaften, die sich selbst als muslimisch bezeichnen, der Kategorie
jahilitischer Gesellschaften zugerechnet werden [...] denn sie glauben zwar nur an den einen
Gott, aber ihre Anbetung (’Ubudiyya) gilt nicht ihm allein. Sie erkennen die vorrangigen
Eigenschaften des Gottlichen auch anderen als Gott zu. Sie glauben an eine andere
Herrschaftsgewalt (Hakimiyya) als die Seine. Daraus leiten sie ihre soziale Organisation, ihre

Gesetze, ihre Werte, Mafistibe und Gebrauche ab... und nahezu die gesamte Grundlage ihres
Lebens.'®

Die Herrschaft Gottes muss also sowohl die spirituellen als auch sozialen und politischen

Bereiche des menschlichen Lebens bestimmen.

Die Muslime in einer gahili -Gesellschaft sind ein organischer Teil dieser und kénnen sich in
ihr als solche nicht konstituieren, da sie gezwungen sind das Uberleben der Gesellschaft zu
sichern. Qutb gibt der gahili -Gesellschaft einen religidsen Charakter. Sie hat immer die Form
einer sozialen Gruppe, die sich einem Herrscher, seinen Konzepten, Werten und Traditionen
unterwirft. Die Mitglieder dieser Gemeinschaft stehen in Loyalitat zueinander und sichern die
Existenz der Gesellschaft. Sie haben die Absicht alle Elemente, die diese Gesellschaft
bedrohen, zu zerstéren. Der Islam ist hach Qutb ein solches Element. Der Muslim kdnne in
einer solchen Gesellschaft zwar eventuell im Privaten Gott anbeten, aber wegen des religitsen
Charakters der gahili-Gesellschaft misse sich der Muslim im Sozialen und Politischen seiner

Autoritat beugen und schreibt dieser somit Géttlichkeit zu.'®’

Qutb beschreibt einige gahili-Gesellschaften in der Geschichte, wie die der alten ROmer oder
verschiedene europédische. Jedoch sei die heutige gahili-Gesellschaft raffinierter und
durchdringender als die Friheren. Die Gegenwartige (hier ist die Gesellschaft des damaligen
Agypten gemeint) nehme sich das Recht Konzepte, Werte, Gesetze und Systeme zu erfinden,

deshalb sei sie eine der wenigen Gesellschaften, die die Existenz Gottes total verneine. Ihr
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wirtschaftlicher Erfolg verdecke nur den wahren, schlechten Charakter der Gesellschaft.'®
Nun sei es an der Zeit, dass der Islam und somit die umma die Rolle der Ideologie Ubernehme.
Nur wenn sich der Islam in einer umma verkdrpert, kann die gahiliya Uberwunden werden.
Die islamische umma ist nach Qutb kein territoriales Gebiet und kein Volk, das sich durch
muslimische Vorfahren begrundet, sondern eine Gemeinschaft von Menschen, die nach der
islamischen Ethik leben. Diese misse alle Bereiche des Lebens durchdringen und

9

bestimmen.’®  Aufgrund dieser Charakteristik der islamischen umma verneint Qutb den

agyptischen und panarabischen Nationalismus in Ma ‘alim fi t-tarig:

The homeland (watan) a Muslim should cherish and defend is not a mere piece of land; the
collective identity he is known by is not that of a regime... Neither is the banner he should
glory in and die for that of a nation (qawm)... His jihad is solely geared to protect the religion
of Allah and His Shari“a and to save the Abode of Islam and no other territory...Any land that
combats the Faith, hampers Muslims from practicing their religion, or does not apply the
Shari“a, becomes ipso facto part of the Abode of war (Dar al-Harb). It should be combatted
[sic] even if one’s own kith and kin, national group, capital and commerce are to be found
there...A Muslim’s homeland is any land governed by the laws of Islam. Islam is the only
identity worthy of man... Any other group identity...is a jahili identity of the type humanity

has known during its periods of spiritual decadence.'*°

Ein territoriales oder sprachliches bzw. jegliches Nationalgefuhl, das nicht durch den Islam
begrundet ist, sei gahilr. Wenn sich im Namen einer arabischen oder etwa agyptischen Nation
engagiert werde, so werde diese jeweils zum Objekt der Anbetung und vergoéttlicht. Der
eingeschrankte dgyptische Nationalismus von al-Banna’, in dem er gewisse Formen von
wataniyva und gawmiya zulisst, wird verneint. Uberall, wo Gottes Herrschaft wieder errichtet
worden ist, also der Islam alle relevanten Teile der Gesellschaft dominiert, gebe es die
islamische Nation. Diese stehe in keinem Loyalitatsverhéltnis zu irgendeiner anderen Nation.
Vielmehr sei jede andere gahili und musse bekampft werden. Al-Afgani mall einem
sprachlich oder territorial begriindeten Nationalitatsgefiihl eine gewisse Bedeutung zu. Es
wurde als Sprungbrett fir eine muslimische Einigung gesehen. Ahnlich sah dies die
dreidimensionale in Loyalitdten zueinander stehende Nationalismen-Konzeption von Hasan
al-Banna’. Waéhrend Al-Banna’ drei Dimensionen beschrieb, reduzierte Qutb diese
Konzeption auf die islamische. Nur fur diese unter der Herrschaft Gottes stehende Nation

kann und muss sich engagiert werden.
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Qutbs Ma ‘alim fi t-tarig wurde im Geféangnis erstellt, nachdem er vom politischen System
verfolgt worden ist. Sein Werk muss in diesen Kontext gesetzt werden und kann als eine
negative Analyse des Staates unter Prasident ‘Abd an-Nasir verstanden werden. Zumal er

noch am 5. Januar 1953 dem Panarabismus etwas Positives abgewinnen konnte:

Some of us prefer to assemble around the banner of Arabism. | do not object to this being a
middle-range, transitional goal for unification, on the road to a unity of a wider scope. There
is, then, no serious contradiction between Arab nationalism and Pan-Islam a long as we
understand Arabism as a mere stage. The whole Land of the Arabs falls within the scope of the
Abode of Islam. And whenever we liberate an Arab territory, we set free a patch of the Islamic

homeland, an organic part of the Islamic body; we would use it eventually to liberate the rest

of this one and indivisible Abode.**

Wie kann die gahiliya nach Qutb Uberwunden werden? Ausgehend von einer Kleinen
menschlichen Gruppe (Avantgarde) misse eine islamische Wiedererweckung geschehen.
Diese Avantgarde verpflichtet sich nur Gott allein in allen Bereichen ihres Lebens zu dienen,
um so die Herrschaft Gottes wieder zu errichten. Die Avantgarde werde durch ihr Vorbild
mehrere Mitglieder anziehen und sich zu einer politisch aktiven Gruppe entwickeln. Sobald
die gahili-Gesellschaft die Avantgarde der Glaubigen wahrnehme, werde sie versuchen diese
aufzuhalten. Doch zu diesem Zeitpunkt sei die muslimische Gemeinschaft noch zu schwach,
um die gahiliya effektiv bekdmpfen zu kénnen. Deshalb misse sie sich zuriickziehen, um sich
vor der Zerstorung durch die gahili-Gesellschaft zu schitzen. Dies wird mit dem Vorgehen
des Propheten Muhammad gerechtfertigt, der von Mekka nach Medina emigrierte.*®* Diese
Zeit der Vorbereitung kénne eine gewisse Dauer haben, wéahrenddessen kénnen Individuen,
die sich dem gleichen verpflichten dieser Gruppe anschlieRen.® Einmal ihrem Glauben
bewusst wird die Avantgarde eine Keimzelle der Glaubigen, die von der gahiliva umgeben ist.
Diese Keimzelle wird immer mehr Individuen anziehen bis sie nicht mehr ignoriert werden
kann. Wenn die Avantgarde zahlreiche Mitglieder hat und die inneren Strukturen geformt
wurden, kann die gahili-Gesellschaft konfrontiert werden. Fir Qutb ist es mdglich, dass der
Herrscher ohne Kampf aufgibt, sollte es aber zum Kampf kommen, ist dieser nicht nur

legitim, sondern unvermeidbar und notwendig. In dieser Phase der Uberwindung der gahili-

191 Zitiert nach ebenda: 31.
192 Gemeint ist hier die higra. Muhammad emigrierte im Jahr 622 (dieses markiert den Beginn der
islamischen Zeitrechnung) von Mekka nach Medina aufgrund mangelnder Unterstiitzung der
mekkanischen Einwohner. Higra bedeutet nicht , Flucht“, obwohl es traditionell so iibersetzt wurde,
sondern primar das ,Abbrechen von Verbindungen zu der Verwandtschaft oder zu einer Organisation®.
EI2, s.v. Hidjra.
193 Shepard: 530.
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Gesellschaft fordert Qutb also den aktiven, gewaltvollen gihad. In den Vorbereitungsphasen
benutzt er diesen Terminus auch. Dort ist jedoch nicht ersichtlich, ob er einen gewaltvollen
Kampf meint oder nicht. Die Doppeldeutigkeit der Verwendung des Begriffs gihad bei Qutb

|4sst eine radikalere und eine moderatere Interpretation zu.***

Das Buch Ma ‘alim fi t-tarig versteht sich als Werkzeug zur Analyse, der vorhandenen
Gesellschaft und dient als Anleitung wie die Wiedererweckung der umma vonstattengehen
soll. Es zeigt, wie die zeitgendssische Gesellschaft von einem unrechten Herrscher gefiihrt
wird, der sich an Gottes Stelle anbeten lasst und demnach gahili ist. Zu jener Zeit musste sich
dem Leser der Zusammenhang der Herrschaft ‘Abd an-Nasirs und die damit verbundenen
Konsequenzen erschlieBen. Dass die Gesellschaft gahilr ist, bedeutet, dass die Herrscher
unislamisch sind und exkommuniziert werden konnten. ,,Exkommunikation ist eine Waffe,
die nur mit duBerster Vorsicht zu bedienen ist, fallt sie doch leicht in die Héande

abspaltlerischen Gruppierungen, die sich der Kontrolle der Rechtsgelehrten entzichen.«'%

Durch den vorzeitigen Tod Qutbs konnten seine Ideen die Offentlichkeit erreichen, ohne dass
er sie erlautern oder prazisieren konnte. Es blieben viele Fragen offen und Qutbs Revolution
bleibt nur wage erlautert; z.B. wie die Avantgarde rekrutiert, geflihrt oder organisiert wird;
oder welche exakten Malknahmen getroffen werden sollten. Dies erdffnete verschiedenen
Gruppen eine Vielfalt an Interpretationsméglichkeiten seines Verméachtnisses.™’ Das Konzept
der gahiliya hatte auBerordentliche Konsequenzen fir die Muslimbruderschaft. Es bildete die

Grundlage fir radikale Abspaltungen, was im Folgenden dargelegt werden soll.

4.5 INNERE BRUCHE UND DIE ANTWORT DER MUSLIMBRU-
DERSCHAFT

4.5.1 INNERE BRUCHE ALS FOLGE DES ISRAEL-KRIEGS 1967

Als klar wurde, dass Agypten unter Filhrung des Prasidenten ‘Abd an-Nasir einen Krieg
gegen lIsrael fuhren wird, wurde ein Bruch innerhalb der Muslimbruderschaft deutlich. Die
Frage, die fur den Bruch verantwortlich war, ob die Bruderschaft aktiv an den Kaémpfen gegen
Israel teilnimmt oder nicht. Damit verbunden war die Frage, ob Qutbs Konzeption der

gahiliya auf den kommenden Krieg 1967 anwendbar war. Die Bruderschaft spaltete sich

194 Zollner, 2009: 59- 61.
195 Kepel, 1995: 45.
196 Ebenda: 58.
197 Ebenda.
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daraufhin in Qutbisten (quzbiyin) und Anhdnger aI-HudaybIs.198 Um die Vorstellungen der
Qutbisten beziiglich des Israel-Kriegs 1967 darzustellen, soll hier exemplarisch die Ideologie

199 Umrissen werden.

hinsichtlich der gahiliya- Konzeption der Gruppierung um Mustafa Sukri
»Mustafa Shukri exemplifies that later militant Islamists had their roots in prison, where they

broke away from the Brotherhood. «*®

1965 wurde Sukri wie viele andere Muslimbriider verhaftet, er hatte keine wichtige Position
innerhalb der Muslimbruderschaft und war zudem noch sehr jung (23). Im Gefangnis kam er
das erste Mal in Kontakt mit den Gedanken Qutbs und Mawdudis beziiglich der gahiliya. Die
Gruppierung gama ‘at al-muslimin ,,die Gemeinschaft der Muslime* — zunéchst unter Fiihrung
eines Absolventen der Azhar-Universitdt ‘Al ‘Abduh Isma‘7l — predigte den vollstandigen
Bruch mit der Gesellschaft, die — gemal Sayyid Qutb — in ihrer Gesamtheit gahilr ist. Da
nach Qutb die gahili-Gesellschaft den krassen Kontrast zur muslimischen Gesellschaft
darstellt, folgerte die Gruppe um Sukri, dass die gahili-Gesellschaft in ihrer Gesamtheit
exkommuniziert werden muss. Die Gruppe formte eine Avantgarde wie sie von Qutb in
Ma ‘alim fi t-tarig gefordert wurde. Sie sah sich jedoch zu diesem Zeitpunkt noch in der Phase
der Schwaéche, in der Qutb den Riickzug der Avantgarde von der Gesellschaft gefordert hatte,
um der Zerstérung durch diese zu entgehen. Diesen Rickzug interpretierte gama ‘at al-
muslimin als totalen Bruch mit der Gesellschaft. Sie wendete sich von dieser ab und griindete
eine Gemeinschaft aullerhalb dieser Gesellschaft. Spater (1973) zieht sich die Gruppierung in
Berghohlen zurlck und lebt tatsachlich physisch abgeschieden von der Gesellschaft. Wegen
diesem Prinzip gibt die agyptische Presse der Gruppierung den Namen at-takfir wa [-higra

. . . . . . 201
,»,die Exkommunikation und die Emigration®. 0

Ein Beispiel fur den totalen Bruch mit der Gesellschaft ist die Weigerung das Freitagsgebet
im Rahmen eines Gottesdiensts zu verrichten. Eine 6ffentliche Versammlung der Muslime in
der gahili-Gesellschaft ist, begriindet durch die Position der Schwéche, nicht gestattet. Das
Freitagsgebet sei aber nur dann legitim, wenn es im Rahmen einer ¢ffentlich wahrnehmbaren

Versammlung geschieht. Dieser Rahmen wiederum ist nur gegeben, wenn die Avantgarde

198 Eg bildete sich noch eine dritte Gruppe: Die Anhanger al-Banna’s. Jedoch kritisierte diese nur den
Fiihrungsstil al-Hudaybis und hatte keine ideologischen Differenzen mit ihm, auflerdem bildeten diese
keine unabhangigen Gruppierungen. Zollner, 2009: 46.
199 Mustafa Sukri wurde am 1.Juni 1942 in der Nihe von Asyut geboren. Nach dem Abitur begann er ein
Studium der Agrarwissenschaft und kam an der Universitat das erste Mal mit der Muslimbruderschaft in
Kontakt. 1965 wurde er wegen Verteilen von Flugbladttern der Muslimbruderschaft verhaftet und fiir
sieben Jahre interniert. 1972 kam er aus dem Gefangnis und wurde Anfiihrer der militanten islamischen
Bewegung gama ‘at al-muslimin, der er sich im Gefangnis in Folge des Bruchs mit der Muslimbruderschaft
angeschlossen hatte.
200 Ebenda: 47.
201 Ebenda: 77-79.
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gegenuber der gahili-Gesellschaft die Position der Schwéche tberwunden hat. Dies wird mit
einer Uberlieferung untermauert, in der Muhammad das Freitagsgebet erst in Medina
verrichtete und nicht in Mekka, da sich dieser dort gegeniiber Polytheisten in einer Position

der Schwache befunden haben soll. Kepel schreibt dazu:

[Dies] scheint uns ein duBerst symboltrachtiger Ausdruck von Schukris Festhalten am
»Bruch« (*Uzla) zu sein, eine Art stindige Erinnerung daran, dal sich die Gruppe in einer
Ubergangszeit befindet, daR sie das groRe Ziel, namlich die Rickeroberung der Umma, noch

nicht erreicht hat. Erst dann wird die Zeit gekommen sein, sich zum Ruhm Gottes zu

versammeln.?%?

Das Prinzip aus der Position der Schwache mit der gahili-Gesellschaft zu brechen und diese
in ihrer Gesamtheit zu exkommunizieren, tragt dazu bei deren Standpunkt zum Krieg mit

Israel zu erldutern, so meinte Suki:

Wenn die Juden oder andere ankdmen, sollte unsere Bewegung nicht Seite an Seite mit der
agyptischen Armee k&mpfen, im Gegenteil, sie miufite sich an einen sicheren Ort fliichten.
Ganz allgemein besteht unsere Linie darin, vor dem duf3eren wie inneren Feind zu fliehen und

sich in keinem Fall zu widersetzen.?*

Der Grunder der Gruppe gama ‘at al-muslimin ‘Ali ‘Abduh Isma ‘1l meinte im Mai 1967, dass
der agyptische Staat unglaubig sei und somit auch jeder, der ihn unterstutzt. Israel und ‘Abd
an-Nasir waren zwei Varianten der Tyrannei, die sich gegenseitig aus weltlichen Griinden
heraus bekampfen wiirden. In ihrer Unglaubigkeit seien sie aber gleich.”®* Die Gemeinschaft
der Muslime erkannte den Nationalstaat, der unter ‘Abd an-Nasir propagiert wurde, also nicht
an und fuhlte sich ihm in keinster Weise verpflichtet. Einem unrechtméaBigen Herrscher sei
man nicht verpflichtet, dieser kann in keinem Fall unterstiitzt werden, deshalb lie} sich die
Gruppierung gama ‘at al-muslimin fur den Kampf gegen Israel nicht rekrutieren. Zumal dieser
Krieg dem Herrscher das wichtigste ideologische Mittel zur Identifikation der muslimischen
Massen mit diesem liefere. Nicht Israel war der unmittelbare Feind, sondern Agyptens
Herrscher in Persona ‘Abd an-Nasir. Dadurch, dass die gahili-Gesellschaft exkommuniziert
wurde, besteht auch keinerlei Loyalitdt zu dieser. Die Loyalitdt gilt nur der eigenen
Avantgarde, die sich zu einer islamischen Nation entwickeln sollte. Es fand hier also eine
Neuordnung der Prioritaten beziglich des Kampfes gegen Israel statt. Erst, wenn der

Unglaube bzw. die gahili-Gesellschaft uberwunden bzw. wenn der unrechtmafige Herrscher

202 Ebenda: 85.
203 Zitiert nach Ebenda: 87.
204 Sjvan, 1985: 16.
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verschwunden ist und Gottes Herrschaft errichtet wurde, kann der néchste Feind bekampft

werden.?®

Anders sahen dies die Anhanger al-Hudaybis. ‘Abd an-Nasir sei zwar ein ungerechter
Herrscher, auBerdem habe er mehrere Fehler begangen, trotzdem sei er noch ein Muslim, der
nicht aufgrund seiner Stinden exkommuniziert werden darf.”®® Dies ist der entscheidende
Unterschied zu der Bewegung von Sukri, da dadurch die Loyalitéitsdimensionen al-Banna’s
wieder zum Tragen kommen konnten. Als Muslim bestehe die Pflicht der Loyalitat zu einem
anderen Muslim, falls dieser von einem Nicht-Muslim bedroht wird. Wenn dies nicht
geschehe, flhre dies zur fitna der islamischen Nation. Die uneingeschrankte Loyalitdt der
islamischen Nation korrelierte hier nicht mit der Loyalitat zur agyptischen Nation. ‘Abd an-
Nasir war zwar der &gyptisch-nationale Feind, der bek&mpft werden musste, jedoch Muslim
und somit uneingeschrankt zu unterstiitzen, wenn er als Teil der islamischen Nation von

einem auRenstehenden Feind bedroht wird.

Diese Diskussionen flhrten in Folge zu einem offenen Bruch der Muslimbrider und einige
Gruppen spalteten sich ab. Vor allem als klar wurde, dass Agypten den Krieg verloren hatte,
sahen die Qutbisten die Niederlage als ein Zeichen der Warnung Gottes. Sivan schreibt, dass
die Nachricht des 1967er Debakel in den Gefédngnissen mit einem Mix aus Schadenfreude und
Schock aufgenommen wurde. Dieser Schock war in der ganzen arabischen Welt zu spiiren
und machte es den radikalen islamischen Konzeptionen mdéglich sich in Syrien, Libanon und

Jordanien zu verbreiten.2%’

Die Absplitterung einiger Gruppen ist einmal die Folge der Fihrungskrise um al-Hudaybi, der
die ideologische Liicke, die der Grunder der Bruderschaft al-Banna’ hinterlassen hatte, nicht
schlieRen konnte. Desweiteren konnte al-Hudaybt die Bruderschaft nicht einen, als es um die
Frage ging ob und inwieweit mit dem politischen System unter ‘Abd an-Nasir kooperiert
werden soll. Viele Muslimbriider hatten in die Freien Offiziere und deren Revolution
Hoffnungen gesetzt, die durch die harte Verfolgung ‘Abd an-Nasirs jéh zerstért worden sind.
Dadurch entstand ein radikaler Flugel der Bruderschaft in den Geféngnissen. Durch die
Schriften Qutbs hatte dieser Flugel die Ideologie bekommen, die sie brauchten, um sich gegen
den vorhandenen Staat zu stellen. Im Zuge des Diskurses, ob sich im Krieg 1967 engagiert
werden soll, wurde ein Bruch innerhalb der Bruderschaft sichtbar. Die schon radikalisierten

Teile der Muslimbruderschaft spalteten sich in Folge ab und grindeten unabhéngige

205 Kepel, 1995: 87.
206 Zollner, 2009: 46.
207 Sjvan, 1985: 17.
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Gruppierungen. In weiterer Folge sah sich die offizielle Fihrung der Muslimbruderschaft
gezwungen, den noch verbliebenen Muslimbrudern, die nicht sicher waren welche Richtung
(radikal oder moderat) eingeschlagen werden sollte, eine de-radikalisierte Form der Ideologie
der Bruderschaft zu préasentieren. Deshalb wurde unter dem Namen des obersten Fihrer al-
Hudaybi das Werk Du ‘at la qudat ,,Prediger und nicht Richter veroffentlicht.

4.5.2 DIE REAKTION DER MUSLIMBRUDERSCHAFT AUF RADIKALE
ABSPALTUNGEN

Als Sayyid Qutbs Werk Ma ‘alim fi t-tarig 1965 vertffentlicht und jener 1966 gehangt wurde,
stand sein Werk vielen verschiedenen Gruppen innerhalb der Muslimbruderschaft zur
Interpretation offen, ohne dass dieser dazu Stellung nehmen konnte. Durch den Krieg mit
Israel 1967 und der damit verbundenen Niederlage traten in der dgyptischen
Muslimbruderschaft offen Briiche zu Tage. Die Organisation war in den spaten 1960er Jahren
gespalten in Qutbisten und Anhénger al-Hudaybis. Einige Briider waren unentschlossen, ob
sie mit al-Hudaybi brechen und den Qutbisten folgen sollen oder nicht: ,,Some accused him
[al-Hudaybi] of dishonesty and, with reference to 1954, questioned his leadership and
judgement.“?® Die Muslimbruderschaft war somit mit der Frage konfrontiert, ob sie eine
radikale oder moderate islamische Bewegung darstellen sollte. Um seinen Fiihrungsanspruch
zu untermauern und seine Autoritdt wiederzubeleben, wurde von al-Hudaybi mit
Unterstlitzung des Konsultativrats, der unter anderem aus ‘Umar at-Tilmisani (al-Hudaybis
Nachfolger als oberster Flhrer) bestand, mit dem Werk Du ‘at la qudat eine Antwort auf ein
radikales konzeptionelles Konstrukt gegeben, dass einige Muslimbrider ausgehend von der
gahiliya-These Qutbs entwickelt hatten. Du ‘at la qudat wurde genau wie Ma ‘alim fi t-tariq
im Gefangnis geschrieben, im Jahre 1969 vollendet und im Jahre 1972 offiziell

veroffentlicht.?*®

Offiziell wird Hasan al-Hudaybt als Autor genannt, jedoch ist sich die Sekundarliteratur einig,
dass dieser zumindest nicht der einzige Autor war. Khatab meint, dass al-Hudaybi nicht ein
einziges Wort davon geschrieben hat. Er beruft sich auf einen agyptischen Geheimdienst-
Mitarbeiter namens Fu’ad ‘Allam, der behauptete, dass der agyptische Geheimdienst und
einige Gelehrte der Azhar ,Prediger... nicht Richter geschaffen haben,?’® was zur
Konsequenz hatte, dass die politische Elite Agyptens aktiv an dem Werk mitwirkte. Zollner

bezieht sich auf einen der fihrenden Brider in den 1960er Jahren Ahmad al-Magid, der

208 Zollner, 2009: 45.
209 Zollner, 2007: 421; 425.
210 Khatab, 2001: 465.
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behauptete, dass der Sohn Hasan al-Hudaybis Ma’miin im Zentrum des Geschehens stand.
Dieser hatte das Buch mit einigen Bridern verfasst und der oberste Fihrer hétte nur seine
Zustimmung zu diesem Buch gegeben. Es gibt noch weitere Versionen, die aber den Rahmen
dieser Arbeit sprengen wirden. Ob Hasan al-Hudaybi Du ‘at la qudat personlich verfasst hat,
ist nicht sehr relevant, da er letztendlich seine Zustimmung als oberster Fihrer der
Muslimbruderschaft gegeben haben muss. Er tragt somit die Verantwortung fur dieses Werk,
da es unter seinem Namen veroffentlicht wurde. Falls er das Werk nicht verfasst hat, mindert
dies dennoch nicht seine Wichtigkeit. ,,Above all, it provided the long-awaited guidelines for
the Muslim Brothers who remained, in their majority, moderate in their perception of an

. 211
Islamist cause.”

Das Werk al-Hudaybfs ist als Antwort zu den Gruppen und deren Ideologien zu sehen, die
sich ausgehend von Qutbs gahiliva-These bildeten. Im Folgenden sollen die Argumente, die
in Du‘at la qudat gegen diese Thesen vorgebracht werden, umrissen werden, vor allem in
Bezug auf die Praxis der Exkommunikation, wie sie z.B. von der Gruppe at-takfir wa [-higra

betrieben wurde, der gahiliya und der Notwendigkeit der Herrschaft Gottes.

Im Zentrum des Werkes steht das islamische Glaubensbekenntnis (sahdda). Nach al-Hudaybi
ist dies die einzig mdgliche Prifung, ob jemand Muslim ist oder nicht. Die Worte des
Glaubensbekenntnisses (dt. ,,Es gibt keinen Gott aufler Gott und Muhammad ist sein
Prophet®) beinhalten den Kern des Islam, nd&mlich den Monotheismus und die Prophetie
Muhammads. Wenn das Individuum diese Worte ausgedriickt hat, so konne kein Zweifel an
seinem/ihren Glauben sein. Niemand auBer Gott habe die Mdglichkeit die Intention des
Sprechers/der Sprecherin zu Uberprifen, deshalb misse die sahdda der einzig unstrittige
Beweis fur den Glauben an den Islam sein. Al-Hudaybi weist jegliche weitere Verpflichtung
zurlck, aufgrund dessen der Glauben eines Individuums geprift werden konne. Dies
widerspricht den Thesen Mawdiidis und Qutbs, die behaupten, dass mit der sahada die Pflicht
des politischen Engagements in einer Gruppe einhergeht. Das politische Engagement werde
hier spiritualisiert und das Individuum an zweite Stelle zugunsten einer bestimmten
Gemeinschaft gesetzt, die sich zwischen dem Individuum und Gott befinde. Dadurch wiirden
die Glaubigen ihre Freiheit verlieren, da die Gemeinschaft sie jederzeit exkommunizieren

kénnte. Diese Kritik richtet sich vor allem gegen die Gruppe um Mustafa Suki.**?

211 Zollner, 2009: 70.
212 Ependa: 77-78.
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Vor allem die Positionen Mawdudis werden in Du ‘at la qudat kritisiert. Nach Mawdudi war
die Zeit Muhammads und der salaf saliz die ideale Utopie des Islam. Mit der schnellen
geographischen Expansion des Islam, haben sich Muslime zum Islam bekannt, die ihn nicht
richtig verstanden hétten. Mawdtdi meinte, dass die Bedeutungen, die der Koran beschreibt,
im Laufe der islamischen Geschichte verloren gegangen sind.?** Die gahiliya verschwand
somit nicht mit der Ankunft des Islam und lebt bis zur heutigen Zeit weiter. Daher folgerte
Mawdudi, dass nur derjenige ein wahrer Muslim sei, der die Sahdda mit dem Engagement
gegen die gahili-Gesellschaft bzw. fiir die Errichtung eines islamischen Staates verkniipft.?*
Trotz, dass in Du‘at la qudat der Begriff gahiliya nicht erwdhnt wird, widerspricht es an
dessen interpretativen Basis. Al-Hudaybi meint, dass der Koran universell ist. Der Muslim ist
dazu befahigt zu jeder Zeit die Bedeutungen des Korans zu erfassen, der somit zeitlos und
immer verstandlich ist. Du‘at la qudat sieht in der Zeit des Propheten und der frommen
Altvorderen auch nicht eine ideale Utopie des Islam. Vielmehr waren diese nicht perfekt und
unfehlbar, sondern Menschen, die dem/der Glaubigen ein exemplarisches Leben vorgelebt
hatten. Es wird davon ausgegangen, dass Fehldeutungen (zumindest der Prophetengeféhrten
und der rechtgeleiteten Kalifen) auch Teil der friihen islamischen Geschichte waren. Al-
Hudaybi argumentiert, dass es unverniinftig wére, heute mehr von einem Muslim zu

verlangen als der Prophet damals.?™

Du‘at la qudat untersucht die Erklarung, dass Gott alleine die Autoritit hat, Gesetze zu
erlassen. Zundchst stellt al-Hudaybi fest, dass Gott der alleinige Urheber von gerechter,
gottlicher Herrschaft ist, er kritisiere nur die radikalen Standpunkte, die sich um den Begriff
hakimiya entwickelt hatten. Zunéchst wird festgehalten, dass der Begriff hakimiya kein
Terminus ist, der im Koran vorkommt. Hukm , Entscheidung, Urteil* dagegen komme vor,
habe aber keine politische, sondern nur eine rechtliche Konnotation.”*® Das islamische Gesetz
sei nicht fur alle Zeiten festgeschrieben, sondern es gebe darin flexible Aspekte. Um dies zu

verdeutlichen, verwendet al-Hudaybi die Begriffe ibadar™’ und mubahat™®; mubahat wird

213 Ebenda, 2007: 422.
214 Fir eine detaillierte Darstellung Mawdudis Islamverstindnisses siehe: Khurshid, Ahmad: Mawlana
Mawdudi : an introduction to his life and thought. Delhi : Markazi Maktaba Islami, 1992.
215 Zollner, 2009: 79-80.
216 Khatab, 2001: 465.
217 ‘Ibadat (pl. von ibada), der demiitige Gehorsam zu einem Meister, und somit die religiose Praxis;
zusammen mit seinem Synonym td ‘a, entspricht es in den Werken der islamischen Jurisprudenz in etwa
dem Ritus im islamischen Gesetz. EI?, s.v. Ibadat.
218 Dieser Ausdruck wird fiir eine Kategorie der gottlichen Kategorisierung der menschlichen Handlungen
verwendet (al-ahkam al-hamsa): obligatorisch bzw. verpflichtend (wagib, fard), empfehlenswert (mandib,
mustahabb), neutral, indifferent (mubah), ablehnenswert (makriih) und verboten (haram, muharram,
mahzir). Lohlker, 2008: 66.
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hier jedoch als Synonym fiir mu ‘amalar®™

verwendet. Als flr ewig festgeschriebene Aspekte
des islamischen Gesetzes identifiziert al-Hudaybi den islamischen Ritus ( ibadat), da dieser
eindeutig verbotene (karam) und verpflichtende (fard) Gesetze beinhaltet. Es gebe aber noch
eine zweite Kategorie des islamischen Gesetzes, die mubahat. Diese lassen es zu, eigene
Entscheidungen zu féllen, die jedoch nicht in Kontrast zum gottlichen Gesetz stehen dirfen.
Die mubahat sind die Gesetze im islamischen Recht, die im Koran weder als Pflichten noch
als Verbote gekennzeichnet sind, also jene die nicht unter der Kategorie der ‘ibadat zu finden
sind.?® Das Ende der Freiheit eigene Entscheidungen zu treffen, liegt nach al-Hudaybi dann
vor, wenn diese Entscheidungen den ‘ibadat zuwider laufen.?! Das Gesetz Gottes ist kein
festgeschriebener kanonischer Katalog, sondern hergeleitete menschliche Entscheidungen
sind Teil der islamischen Jurisprudenz. Trotz, dass das Ziel eine Herrschaft sei, die das
islamische Gesetz als Grundlage der Gesetzgebung hat, sei die Verpflichtung zum géttlichen

Gesetz individuell und unabhéngig von seiner Anwendung auf Staatsebene.??

Du'‘at la qudat
spricht sich also dagegen aus, das Konzept der islamischen Herrschaft auf die Idee der
Herrschaft Gottes zu reduzieren. Es gebe keine Verbindung von Treue zu Gottesgesetz und
islamischen Gesetz als Gesetz des Staates. Hukm sei daher ein praktischer Aspekt des
taglichen Lebens, weniger die Umsetzung als Gesetz des Staates. Die Kiritik richtet sich hier
gegen eine radikale und politisierte Sichtweise der Gottesherrschaft, die den goéttlichen Willen

von den politischen Verhaltnissen abhangig macht.?*®

Al-Hudaybi hatte nicht die Absicht ein Werk der islamischen Jurisprudenz zu verfassen,
sondern wollte eine Gegenposition zu den radikalen Thesen, die ausgehend von Qutbs und
dessen Vorgénger entwickelten gahiliya-Konzeption interpretiert worden sind, einnehmen.
Kepel meint, dass Du ‘at la qudat die erste relevante Kritik an Ma ‘alim fi t-tariq ist, obwohl
Qutb und sein Werk nie namentlich genannt werden. Zu dieser Zeit, sei der Status Qutbs unter
anderem wegen seines Martyrertums unantastbar gewesen, obgleich zwischen den Zeilen eine
deutliche Kritik an Ma ‘alim fi t-tarig herauszulesen sei.””* Nach Zollner werden die Ideen
Qutbs nur indirekt kritisiert, da sich die Muslimbruderschaft 1957/58 im Wiederaufbau
befand und Sayyid Qutbs Gedanken den Grundstein fiir die Reorganisation der

219 Ein Terminus, der in der islamischen Jurisprudenz als Gegenteil fiir ibadat (religiose Riten) verwendet
wird. Die mu‘@malat walten tiber die Beziehung der Menschen zu sich selbst. Sie definieren die rechtlich-
menschlichen Beziehungen, um sicherzustellen, dass das Verhalten der Muslime mit den rechtlichen
Moraltheorien iibereinstimmt. In Ihren detaillierten Vorschriften (furi® al-mu‘amalat) hangen die
mu‘amalat von rationaler Uberpriifung und Argumentation ab. Vgl. EI?, s.v. Mu‘amalat.
220 Zollner, 2009: 103.
221 7ollner, 2007: 422.
222 7ollner, 2009: 151.
223 Zollner, 2007: 422-423.
224 Kepel, 1995: 66.
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225 Du‘at la qudat ist als Antwort bzw.

Muslimbruderschaft auBerhalb der Geféngnisse legte.
Kritik zu Qutbs radikalen Interpretationen zu sehen, obwohl Qutb nicht namentlich erwahnt
wird. Das Werk Du‘at la qudat stellte die Autoritdt des obersten Fihrers und des
Konsultativrats wieder her und fiillte die ideologische Liicke, die bei den moderat gebliebenen
Muslimbrtder entstanden war. Dieses Werk hatte einen grof3en ideologischen Einfluss auf die
Muslimbruderschaft, zumal “‘Umar at-Tilmsani entweder aktiv an dem Werk mitgearbeitet hat
oder als Mitglied des Konsultativrats seine Zustimmung dazu gegeben hatte. Dieses Werk
leitete eine Neuorientierung der Muslimbruderschaft ein, die die Muslimbruderschaft in den

néchsten Jahrzehnten prégte.

225 7ollner, 2007: 417
65



5 DIE NEUORIENTIERUNG DER MUSLIMBRUDERSCHAFT

5.1 DER JUNIKRIEG 1967 UND SEINE FOLGEN

Der Junikrieg 1967 ubte nicht nur einen direkten Einfluss auf die Geschichte der
Muslimbruderschaft aus, sondern hatte gravierende Auswirkungen auf die gesamte agyptische
Politik und Gesellschaft und somit auch indirekten Einfluss auf die Muslimbruderschaft vor
allem in den 1970er Jahren. Deshalb sollen hier die Voraussetzungen, der Verlauf und vor

allem die Folgen des Juni-Krieg 1967 skizziert werden.

Seit 1955 hatte der Staat Agypten offiziell eine panarabische Ideologie angenommen. In
weiterer Folge versuchte die Regierung von Président ‘Abd an-Nasir, ihre politischen
Vorstellungen als Bewegung des Arabismus darzustellen. Verdeutlicht wurde dies durch die
neue Verfassung von 1956, die jene von 1923 abldste. Im Artikel I hieB es: ,,Agypten ist ein
souveraner unabhéngiger Staat, eine demokratische Republik, und das &gyptische Volk ist ein

integraler Bestandteil der arabischen Nation.??

Vom 18.-24.April 1955 nahm ‘Abd an-Nasir als Vertreter Agyptens an der Konferenz
blockfreier Staaten in Bandung, Indonesien, teil. Die Konferenz beeinflusste ‘Abd an-Nasir in
der Ausformulierung einer blockfreien Politik nachhaltig. Er verfolgte sie bis zum Jahre 1967,
nachdem Agypten als eine Folge der arabischen Niederlage gegen Israel von der Sowjetunion
finanzielle Hilfe fir den Wiederaufbau der Armee in Anspruch nehmen musste. ‘Abd an-
Nasir regte auf dieser Konferenz eine Diskussion des Paldstinathemas an und konnte andere
Teilnehmer als Unterstutzer fir die Unabhangigkeitskdmpfe von Algerien, Tunesien und
Marokko gewinnen. ‘Abd an-Nasir konnte sich so als eine Schlisselfigur der Konferenz in
Szene setzen. Die Annahme der Blockpolitik, die sich vor allem gegen die Politik des
Westens wandte, die Ablehnung des Kolonialismus in Nordafrika und die wichtige Rolle
wahrend der Konferenz brachten ‘Abd an-Nasir den Ruf eines Fihrers der Dritten Welt und
auRerdem Popularitat in Agypten und der arabischen Welt.??’ Am 26. Juli 1956 verstaatlichte
‘Abd an-Nasir den Suezkanal. Zu jener Zeit hielt die britische Regierung 44% und private
franzosische Investoren 49% der Anteile der Suezkanalgesellschaft. Die Staaten Israel,
Frankreich und GroBbritannien griffen daraufhin Agypten an und besetzen den Sinai und
Teile des Suezkanals. Die Regierung der USA zwang jedoch Israel, Frankreich und

GroRbritannien zum Ruckzug, da sie ihr Einverstandnis zu diesem Angriff nicht gegeben

226 Zitiert nach Binderhofer, 1991: 141.
227 Ebenda: 142- 143.
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hatten und einen Rickgang ihrer Einflusse in der Region befiirchteten. Die Verstaatlichung
britischen und franzdsischen Eigentums und der Riickzug der Invasionstruppen konnte ‘Abd
an-Nasir als politischen Sieg verbuchen. Der Krieg von 1956 wird allgemein als Suezkrise
bezeichnet und wurde in Teilen Agyptens und der arabischen Welt als der entscheidende

228

Moment in der Entkolonialisierung gesehen.”” | For Gamal Abdel Nasser it resulted in him

being catapulted to a transcendent political status. He was now both an Egyptian hero and an
Arab one, capable of ‘defeating the nation’s enemies *and ‘ representing Arab dignity *??°
Die Wiederherstellung der &gyptischen und arabischen Wurde war ein Schwerpunkt der
Politik ‘Abd an-Nasirs. Er propagierte, dass dies durch Antiimperialismus und arabischen

Nationalismus bewirkt werde. Mansfield schrieb dazu:

Fir den arabischen Mann von der Strale war Nasser ein neuer Saladin, der, nachdem er

gezeigt hatte, dal’ er sich erfolgreich westlicher Meinung widersetzte, die Araber zu Einheit,

Unabhéngigkeit und Wiedereroberung Paldstinas fiihren wiirde.

Weite Teile der Gesellschaft Agyptens hatten durch ‘Abd an-Nasir und den arabischen
Nationalismus ein neues Selbstbewusstsein erlangt und international hatte Agypten eine
Fahrungsrolle in der arabischen Welt inne. Dies waren die Voraussetzungen mit denen die

agyptische Gesellschaft in einen Krieg mit dem Staat Israel ging.

Es gab drei Hauptgriinde, warum ‘Abd an-Nasir eine Feindschaft zu Israel entwickelte. Zum
einen sah er, dass das palastinensische Volk eine groRe Ungerechtigkeit erfuhr, da es den
groliten Teil ihres Heimatlandes verloren hatte. Zum anderen war seiner Ansicht nach die
Sicherheit Agyptens bedroht, da mit der Schaffung des Staates Israel eine ,westliche
Militirbasis zwischen Agypten und den anderen arabischen Lindern im Osten (Levante,
Tdrkei, Irak) gesetzt worden ist, die eine Vereinigung der gespaltenen arabischen Staaten
verhinderte. ‘Abd an-Nasir sah somit Israel nicht nur als unrechtmaiiigen Besatzer Paldstinas
an, sondern als den nationalen strategischen Feind.”** Desweiteren ging ‘Abd an-Nasir davon
aus, dass Israel nicht nur wegen seines expansionistischen Charakters eine Gefahr fur die
arabischen Staaten darstellte, sondern ein Produkt und somit Instrument von dufReren gréfieren
Machten, vor allem der USA, war.?** Seinen arabisch nationalen Kurs legitimierte er unter
anderem mit dem Hinweis, dass das arabische Volk nur durch diesen Kurs Pal&stina
wiedererlangen konne. Im Umkehrschluss sei die arabische Niederlage 1948 nur erfolgt, weil

228 Ebenda: 147-148.
229 Osman, 2010: 49.
230 Zitiert nach Binderhofer, 1991: 152.
231 Osman, 2010: 62.
232 Stephens, 1971: 438.
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es keine arabische Einheit gegeben hitte. So meinte er am 27. November 1958: ,Hitte es
1948 die arabische Einheit gegeben wére Paldstina nicht verloren worden. Paléstina wurde

verloren, weil wir nicht vereint kéimpften.“ze'3

Trotz dieser Feindschaft hatte ‘Abd an-Nasir zundchst kein Interesse an einem Krieg mit
Israel und versuchte diesen trotz des Drangens anderer arabischer Staaten zu verhindern. Die
Vermeidung eines Kampfes mit Israel war Teil der Politik ‘Abd an-Nasirs seit 1954. Zwar sah
er Israel als zentrales Problem flr die arabische Welt, aber aufgrund der Komplexitat der
Situation und der eigenen militdrischen Schwdache gab er sozialen und wirtschaftlichen
Themen in seiner Politik den Vorrang gegenuber einer Konfrontation mit Israel. Erst eine
entwickelte und befreite arabische Welt kdnne sich gegen lIsrael und seine Verbilindeten

stellen.?®*

Ab 1959 kam es zu einem Streit um Wasserentwicklungsplane bezlglich des Jordans
zwischen Israel und Jordanien und zu vermehrten Grenzstreitigkeiten zwischen Israel und
seinen arabischen Nachbarn. Die Forderung der arabischen Lander nach einem militarischen
Einschreitens ‘Abd an-Nasirs wurde groRer; dies hatte das Abhalten dreier Konferenzen mit
dem Thema lIsrael zur Folge (Kairo Januar 1964, Alexandria September 1964, Casablanca
September 1965).2*

Die schwerwiegendste Grenzstreitigkeit geschah am 7. April 1967 zwischen Syrien und
Israel. Dieses Mal eskalierte die Situation zwischen der syrischen und israelischen Armee. Es
kam zum Einsatz von schwerem Kriegsgerat und Kampfjets. In Folge dieses Zusammenstol3es
wurden sechs syrische Kampfjets abgeschossen. Der Druck auf ‘Abd an-Nasir militarisch
einzugreifen seitens der arabischen Nachbarn wurde in Folge immer groRer. ‘Abd an-Nasir
erhielt daraufhin von mehreren Quellen Informationen, dass Israel einen Krieg gegen Syrien
vorbereite. Ob Israel tatséchlich ein Krieg vorbereitete kann heute nicht mehr nachvollzogen
werden.?*® ‘Abd an-Nasir reagierte darauf und lie® Truppen auf der Sinaihalbinsel aufziehen.

237

AuRerdem ersuchte er die United Nations Emergency Force (UNEF)“’ aus Agypten

abzuziehen. Der damalige Generalsekretar der UN U Thant befahl der UNEF am 18. Mai den

233 Zitiert nach Binderhofer, 1991: 166.

234 Stephens, 1971: 440.

235 Binderhofer, 1991: 192.

236 Ebenda: 196.

237 Die UNEF wurde nach der Suezkrise 1956 von den UN am Suezkanal, im Sinai und im Gaza Streifen

stationiert um die Grenzen zu beobachten.
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Abzug aus Agypten. ‘Abd an-Nasir gab am 23. Mai die Sperrung der Strale von Tiran®® fiir
die israelische Schifffahrt bekannt.

Das Israelische Militar und auch die Offentlichkeit drangten auf eine militarische Losung des
Konflikts, zumal Jordanien am 30. Mai mit Agypten ein Verteidigungsabkommen schloss.
Mit einem 1966 geschlossenen Verteidigungsabkommen zwischen Syrien und Agypten gab es
nun eine militarische Verbindung zwischen Syrien, Jordanien und Agypten, die zwar
militarisch nicht schlagkraftig war, aber Israel eine Bestatigung seiner Befurchtung der
Kriegsvorbereitung der arabischen Staaten gab.?*® Das agyptische Militar seinerseits drangte
‘Abd an-Nasir auch zum Krieg und somit zum vielleicht entscheidenden Erstschlag. Beide
Nationen sahen ihre Zukunft in ihren historischen-politischen Konzeptionen bedroht. Israel
befurchtete im Fall einer Niederlage den Untergang des zionistischen Nationalismus. ‘Abd
an-Nasir sah den arabischen Nationalismus gefahrdet und dachte im Fall einer Niederlage,

Agypten wiirde wieder in die Hande westlicher Méachte fallen:

The challenge was not to the lives of all Jews or all Arabs, but to the idea of their self-respect
and national identity, of their relations with the rest of the world and with each other, which

was embodied in the concepts of Zionism and Arab nationalism.?*

Am 10. Juni 1967 begann Israel Agyptens Luftwaffe, die sich noch auf dem Boden befand,
anzugreifen. Bei diesem Angriff wurde beinahe die gesamte agyptische Luftwaffe zerstort.
Nur eine halbe Stunde spater wurde die Bodenoffensive gestartet. Die israelische Armee
zerstorte in Folge den GroRteil der Armeen Agyptens, Syriens und Jordaniens. Die Blockade
der StraBe von Tiran wurde von der israelischen Armee durchbrochen und Truppen am
Suezkanal stationiert. Israel eroberte im Laufe des sechs Tage dauernden Krieges den Sinai,
den Gazastreifen, die Westbank, die Golanhdhen und Jerusalem.?** Am 10.Juni besetzte Israel
das syrische Wistendorf Qunaytra ohne auf Widerstand zu treffen, daraufhin wurde ein

Waffenstillstand vereinbart.

Die Folgen dieser Niederlage waren schwerwiegend fir die Gesellschaft Agyptens und den
anderen betroffenen arabischen Landern. Die Nachricht der Niederlage kam fir die
agyptische Bevolkerung wie ein Schock. ‘Abd an-Nasir hatte wéhrend des Krieges kein

einziges Mal zur Offentlichkeit gesprochen, wahrend das einzig offizielle Medium Radio

238 Die Strafde von Tiran oder auch Meerenge von Tiran verbindet den Golf von Akaba mit dem Roten
Meer. Fiir Israel ist sie von grofder Bedeutung, da sie den Zugang zum Indischen Ozean bildet.
239 Stephens, 1971: 486.
240 Ebenda: 492.
241 Binderhofer, 1991: 199.
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Kairo den Sieg der arabischen Armeen verkindete. Die &gyptische Gesellschaft musste das
erste Mal seit 1948 eine herbe Niederlage erfahren, doch war diese seitens der Regierung mit
der korrumpierten Monarchie, dem damalig schlechten politischen System und der fehlenden
arabischen Einheit begriindet worden. Fast die gesamte Luftwaffe und 80% der agyptischen
Armee wurden zerstért.*** Durch die plotzliche Niederlage verloren Teile der dgyptischen
Gesellschaft das Ansehen in die Armee. ‘Abd an-Nasir hatte versprochen Agyptens Armee
zur Verteidigung gegen imperialistische Kréfte zu stérken, dies hatte er nicht geschafft,
stattdessen wurde agyptisches Land von einer imperialistischen Kraft besetzt. ‘Abd an-Nasirs
Projekt des arabischen Nationalismus war in den Augen der meisten Agypter gescheitert.
,,President Sadat, years later, commented that Nasser did not die on 28 September 1970 but on
5 June 1967 (the day the war broke out).“*** Die Niederlage stand fiir den Fall des Helden
‘Abd an-Nasir. Der Poet Nizar Qabbani (1923 —1998) schrieb Uber den Fall des Status ‘Abd

an-Nasirs und die Psyche des &gyptischen Volkes:

Friends, the ancient world is dead; the ancient books are dead; our speech with holes like
worn-out shoes is dead; our poems have gone sour; women’s hair and nights have gone sour
my grieved nation, in a flash, you turned me from a poet writing for love and tenderness to a
poet writing with a knife; our shouting is louder than our actions; our swords are taller than us;
friends, smash the doors; wash your brains; grow words, pomegranates and grapes; sail to
countries of fog and snow; nobody knows you exit in your caves; friends, we run wildly
through streets; dragging people with ropes; smashing windows and locks; we praise like

frogs; turn midgets into heroes; in mosques, we crouch idly; write poems and proverbs; and

pray God for victory.244

Die Niederlage von 1967 war ein traumatisches Ereignis in der jlngeren &gyptischen
Geschichte. Die selbstanalytische Frage, warum so eine Niederlage erlitten werden musste

ging durch das ganze Land. Eine mdgliche Erklarung war religioser Art:

A religious explanation attributed the defeat of the lack of piety: “We left God so God left us.”
The “Jews” [...] won the war on religious bases and Muslims should do the same to win.

Judging by what happened later, this interpretation and its as yet untried prescription must

have attracted a very wide following indeed in the society.245

242 Shepard, 1975: 505.
243 Osman, 2010: 64.
244 Zitiert nach Ebenda: 65.
245 Ayubi, 1980: 489.
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Der arabische Nationalismus von ‘Abd an-Nasir war also gescheitert und Agypten wurde von
einem Staat besiegt, der auf eine gewisse Art und Weise das Judentum als Basis hatte. Israel
bot jedem jldischen Glaubigen die Staatsblrgerschaft an, wéhrend sie den Glaubigen der
»falschen” Religionen die Staatsburgerschaft verweigerten. Im Umkehrschluss sahen viele
Agypter diese religiose Basis als erfolgreiches Mittel fiir ihren Staat. In Folge passierte ein

allgemeines Erwachen des religidsen Bewusstseins in Teilen der agyptischen Gesellschaft.?*

5.2 DIE KOOPERATION MIT DEM SYSTEM

Im September 1973 starb der oberste Fihrer der Muslimbruderschaft Hasan al-Hudaybi und
das dlteste Mitglied des obersten Rates ‘Umar at-Tilmisani (1904-1986) wird mit dem Amt
betraut. Der neue oberste Fuhrer war Sohn einer einflussreichen Familie, ehemaliges Mitglied
des Wafd und Rechtsanwalt, daher hatte er ein breites Netzwerk innerhalb der &gyptischen
Gesellschaft. Wie oben gezeigt, arbeitete at-Tilmisani entweder aktiv oder passiv an dem

Werk Du ‘at I qudat mit und vertrat dessen moderaten Kurs.*"’

Der Président, der ‘Abd an-Nasir nach seinem Tod im September 1970 folgte, war
Muhammad Anwar as-Sadat. Dieser musste sich in den Augen der Bevolkerung neu
legitimieren und sich den Anh&ngern ‘Abd an-Nasirs, die noch zahlreich vorhanden waren,
entledigen. As-Sadat erkannte, dass sich das offentliche Bewusstsein merklich weg von der
arabisch-nationalen Ideologie hin zum ideologischen Islam gewandelt hatte. Der neue
Président instrumentalisierte den Islam auf mehrfache Art fir seine politischen Zwecke. Er
definierte z.B. seine politische Rolle als ,,muslimischer Fiihrer eines muslimischen Landes*
und betonte seinen Namen Muhammad und nicht Anwar als seinen Vornamen. Dadurch
konnte er sich nicht nur in den Augen der Bevdlkerung legitimieren, sondern die islamischen

Bewegungen als Gegengewicht zu seinen politischen Gegnern aufbauen.?*®

So entliel? as-Sadat 1971 viele islamische Aktivisten, die seit der Verfolgung ‘Abd an-Nasirs
in Haft waren, aus jener. Auch ‘Umar at-Tilmsani kam im Zuge dieser Freilassungen aus dem
Gefangnis. Dieser ging daraufhin zum Palast des Staatsprasidenten und driickte as-Sadat seine
Dankbarkeit Uber die Freilassungen aus. Diese Handlung deutete eine erste Annaherung
seitens der Bruderschaft zur damaligen politischen Elite an. Die letzten Muslimbriider kamen
im Zuge einer Generalamnestie, die fir diejenigen galt, die vor dem 15. Mai 1971 wegen

246 Ebenda: 490.
247 Murtaza, 2011: 183.
248 Binderhofer, 1991: 212; Murtaza, 2011: 183.
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ihren Uberzeugungen inhaftiert worden waren, im Jahr 1975 frei. Jedoch lieR as-Sadat die

Muslimbriider als Organisation nicht zu und das Auflésungsdekret von 1954 bestehen. 2*°

Eine weitere Dokumentation der Instrumentalisierung des Islam durch die damalige politische
Elite ist die religiose Darstellung des Oktoberkriegs 1973%°. So wurde zum Beispiel die
Uberquerung des Suezkanals durch die &gyptische Armee mit dem Codenamen badr
versehen. Diesen Namen trégt die erste siegreiche Schlacht der Karriere Muhammads im Jahr
623. Von der Armeepropaganda wurde eine Geschichte verbreitet, nach der der Prophet,
flankiert von Engeln, den Kanal mit den &gyptischen Soldaten Uberquerte. Durch den
Oktoberkrieg wurde das religidse Bewusstsein bei Teilen des agyptischen Volkes gestérkt, da
er so gedeutet werden konnte, dass die Rickbesinnung auf die Religion von Gott mit dem
Sieg belohnt wurde.?! Der Oktoberkrieg wurde von as-Sadat als Ausgangspunkt genommen,
um der &gyptischen Bevolkerung wirtschaftlichen Aufschwung zu versprechen. Der
Aufschwung sollte durch die Politik der wirtschaftlichen Offnung (infitah) erméglicht
werden. Diese Politik sollte die agyptische Wirtschaft flr private Investitionen aus arabischen
und westlichen L&ndern 6ffnen. Die wichtigsten Gesetze dazu wurden am Hohepunkt der vom

Oktoberkrieg ausgeldsten Euphorie 1974 und 1975 fixiert. >

Bis Mitte der 1970er Jahre hatte die agyptische Muslimbruderschaft, von einer &lteren
Fihrungsgarde um at-Tilmisani offentlich reprisentiert, keine gesellschaftliche Basis. Die
Brider, die aus den Gefangnissen kamen mussten sich zun&chst resozialisieren und die
Bruderschaft als solches musste sich reorganisieren. Ein wichtiger Schritt hierfur war das
Wiedererscheinen der Zeitschrift ad-da ‘wa unter der Leitung der Muslimbruderschaft.?®® Das
Erwachen des religiosen Bewusstseins in Teilen der agyptischen Gesellschaft als Folge von
1967 machte sich auch in der Publikation von Buchern und Zeitschriften bemerkbar. Wahrend
in der Monarchie und unter ‘Abd an-Nasir der Anteil der religiosen Veroffentlichungen

zwischen acht und neun Prozent ausmachte, erhohte sich dieser Anteil wahrend der 1970er

249 Kepel, 1995: 111.
250 Der Oktoberkrieg dauerte von 6. bis 22. Oktober 1973 und begann mit einem agyptisch-syrischen
Angriff auf Israel. Agyptische Truppen iiberquerten den Suezkanal und konnten ihre Position am Ost-Ufer
des Kanals festigen. Am 12. Oktober bat die Premierministerin Israels die USA um Beistand. Daraufhin
startete Israel mit Unterstiitzung der USA eine Gegenoffensive. Trotzdem konnte die dgyptische Armee am
Ostufer des Kanals verharren. Der Krieg war fiir Agypten ein politischer Sieg, da demonstriert wurde, dass
die agyptische Armee Israel schweren Schaden zufligen konnte. Der Ausgang des Oktoberkrieges wurde in
Agypten als strahlender Sieg fiir das arabische Volk dargestellt. Binderhofer, 1991: 244-245.
251 Sjvan, 1985: 134.
252 Binderhofer, 1991: 246.
253 Dufner, 1998: 55.
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auf 19 Prozent. Dies begrundet unter anderem den Erfolg der Zeitschrift ad-da ‘wa mit einer

ungefahren Auflage von 80.000 zu jener Zeit.**

Ad-da ‘wa wurde von Salih al-*Asmawi, den al-Hudaybi aus der Bruderschaft ausgeschlossen
hatte, herausgegeben. Dieser trat an at-Tilmisani und stellte ihm seine Zeitschrift zur
Verfugung. At-Tilmisani wurde der Chefredakteur und die Zeitung erschien ab Juli 1976 fiinf
Jahre lang regelmé&Rig bis sie 1981 wieder verboten wurde. Dem Wiedererscheinen der
Zeitschrift stand die herrschende Elite nicht im Weg, was den Verantwortlichen den Vorwurf
der Korruption einbrachte. Kepel gibt an, dass jene Muslimbrider die grofite Rolle in der
Zeitschrift spielten, die aus der Gesellschaft aufgrund ihrer engen Zusammenarbeit mit dem
politischen System ausgeschlossen worden waren: Salih al-‘ASmawi und Muhammad al-
Gazali, der ein Sffentliches Amt bekleidete.”®® Sechs Muslimbriider dieser Gruppe sind sogar
auf der Liste der Regierungspartei ins Parlament gewahlt worden, was verdeutlichen soll, dass
sich diese Gruppe mit der regierenden Elite arrangierte. Allgemein geht die Literatur davon
aus, dass die Muslimbruderschaft zu dieser Zeit aus verschiedenen Strdmungen innerhalb der
Organisation  bestand. Die  Stromungen  werden anhand des Grads der
Kooperationsbereitschaft mit der politischen Elite unterschieden. Die Gruppe um at-Tilmisani
ist hier die kooperationswilligste Stromung und besteht aus einer alteren Fuhrungsgarde der
Organisation. Durch den hohen Einfluss dieser Gruppe auf die Zeitschrift, wurde ad-da ‘wa
zum Sprachrohr ihrer Botschaften. Die grolie Auflage der Zeitschrift machte es dieser Gruppe
maglich, sich mehr Gehor in der Offentlichkeit zu verschaffen als andere Fliigel innerhalb der

Muslimbruderschaft.?*

Ad-da ‘wa finanzierte sich dank der groRen Auflage Uber Werbeanzeigen. Diese Annoncen
wurden groftenteils von privaten Unternehmern geschaltet (vier Flnftel der Anzeigen). Vor
allem drei Muslimbrider aus dem Immobiliengeschaft, der Plastikindustrie und der
Automobilindustrie bestritten den mehrheitlichen Anteil der Annoncen. Diese hatten in Saudi

27 investierten dies in Agyptens Import- und

Arabien ein gewisses Vermdgen erwirtschaftet,
Konsumguterbereich  und konnten dadurch erhebliche Gewinne erzielen. Diese

Wirtschaftskreise sind einige der wenigen Profiteure der Politik der wirtschaftlichen Offnung

254 Sjvan, 1985: 131-132.
255 Kepel, 1995: 112-113.
256 Dufner, 1998: 55.
257 Ab den 1930er Jahren bauten die Muslimbriider Beziehungen zu Saudi Arabien auf, die im Laufe des
Zweiten Weltkriegs enger wurden. Zur Zeit der Verfolgung durch ‘Abd an-Nasir gewahrte Saudi Arabien
einigen Briidern Asyl und Beschiftigung. Saudi Arabien hatte daher einen gewissen Einfluss auf die
Haltungen der Muslimbriider. Binderhofer, 1991: 283.
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(infitah) der Regierung um as-Sadat.”®® Dies bestatigte at-Tilmisan in einem Interview mit

der agyptischen Wochenzeitung al-musawwar im Januar 1982:

Al-musawwar: ,,Wir wissen nicht, ob sie erkennen, dass der GrofBteil der gegenwartigen
infitah des agyptischen Marktes in den Hénden [wortlich auf den Schultern] ehemaliger
Muslimbriider liegt, die im Exil gelebt haben und mit ihrem Reichtum nach Agypten

zurickkehrten?*

Tilmisant: ,,Ich habe keine Zweifel, dass einige reiche Muslimbriider dazu beitragen, die

Fragen der infitah im Konsumguterbereich des Landes zu I6sen und die Regierung lasst dies
«259
Zu.

Die Finanzierung von ad-da ‘wa durch diese Wirtschaftskreise soll exemplarisch zeigen, dass
sich die Muslimbruderschaft auf eine gewisse Weise mit dem bestehenden wirtschaftlichen
System, dass durch das politische gepragt wurde, arrangierte. Dies brachte der Organisation
Kritik von anderen, vor allem studentischen islamischen Bewegungen ein. Diese sahen in den
Anzeigen eine Provokation, da dort fir Glter Werbung gemacht wurde, die zum groRten Teil
im Ausland produziert worden waren. Dies vertiefe den Klassenunterschied zwischen
denjenigen, die diese kaufen konnen und der Mehrheit der Bevolkerung, die unter der
Armutsgrenze lebe. Somit sei ad-da ‘wa eine Erganzung der korrupten Gesellschaft as-Sadats.
Die infitah-Politik, an der sich die Muslimbruderschaft offensichtlich beteiligte, gehtre nicht
zum islamischen Gesetz und Wirtschaftssystem.?®® Auch der offensichtlich Reichtum der
Muslimbruderschaft trug dazu bei, dass die Organisation zundchst keine breite
gesellschaftliche Basis hatte, so fragte al-musawwar im selben Interview provokativ, warum
at-Tilmisant eine Auto besitze, dass 30.000 Pfund gekostet hitte, wihrend die dgyptischen
StraBen Uberfillt mit Armen seien.”®* Durch die Kooperation mit dem bestehenden System
und der fehlenden Struktur der Muslimbruderschaft konnte sie sich zundchst keine Basis bei

jugendlichen Teilen der agyptischen Gesellschaft erarbeiten.

5.3 DIE MITGLIEDER DER MILITANTEN ISLAMISCHEN
BEWEGUNGEN

,Die verlorenen Kinder des Fortschritts und der Entwicklung in den heruntergekommenen

Vororten der groBen Agyptischen Stiadte wenden sich radikaleren Tendenzen der

258 Kepel, 1995: 115.

259 Internetartikel: Al-ustad ‘Umar at-Tilmisani fi hiwar hdm wa-hatir ma‘a garidat al-musawwar.
Fiir eine andere Ubersetzung des Dialogs siehe Kepel, 1995: 115.

260 Dufner, 1998: 57.

261 Internetartikel: Al-ustad ‘Umar at-Tilmisani fi hiwdr hdm wa-hatir ma‘a garidat al-musawwar.
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islamistischen Bewegung zu.“?® Vor allem in den 1970er rekrutierten islamische
Bewegungen, die ihre Form der islamischen Gesellschaft gewaltsam erreichen wollten, ihre
Mitglieder vor allem unter Personen, die vor kurzem vom Land in die Stadte gezogen waren.
Diese waren gepragt durch eine traditionelle Sozialisierung und einer konservativen
Erziehung auf dem Land und fanden aus Kostengriinden nur in den dicht besiedelten VVororten
der GroRstadte Wohnungen. Einerseits verloren sie die Einbettung in eine traditionelle
Dorfstruktur und flhlten sich durch die stadtische Anonymitat marginalisiert. Andererseits
lebten sie nicht wirklich in der Stadt und hatten materielle Schwierigkeiten. Die militanten
Bewegungen vermitteln ihren Mitgliedern ein starkes Gemeinschaftsgefuhl, bieten spirituelle
Unterstiitzung und versuchen eine Art von landlichen Leben wiederherzustellen.?®® Die
meisten Mitglieder militanter Bewegungen waren zwischen 20 und 30 Jahre alt, hatten ein
politisches Bewusstsein, eine hohe Alphabetisierungsrate und Mobilitat. Eine Studie tber 34
inhaftierte Mitglieder der militanten Gruppen at-takfir wa [-higra (13) und sabab muhammad

,Jugend Muhammads* (21) ergab folgende Ergebnisse:

Das Alter der befragten Personen lag zwischen 17 und 26 Jahren, als sie als volles Mitglied in
die jeweilige Organisation aufgenommen wurden. 21 der 34 Personen stammten aus
landlichen Gebieten oder Kleinstddten. Als diese sich den militanten Bewegungen
anschlossen, waren sie kurz zuvor in Grof3stddte migriert. Der Grof3teil kam nach Kairo,
Alexandria und Asyut um sich dort an der Universitét einschreiben. Der soziale Hintergrund
der Mitglieder war bei allen ann&hernd &hnlich. Ungefahr zwei Drittel (21 aus 34 Personen)
hatten einen Regierungsangestellten als Vater. Einem Beruf gingen unter den Befragten nur
16 Personen nach, von denen 12 Akademiker im Regierungsdienst waren (5 Lehrer, 3
Ingenieure, 2 Arzte und 2 Agrarwissenschaftler). 18 Personen hatten vor ihrer Verhaftung
studiert. Von diesen hatten 6 Ingenieurwesen, 4 Medizin, 3 Landwirtschaft, 2 Pharmazie, 2
technischen Militardienst und einer Literatur studiert. Ibrahimi hebt hervor, dass die vier erst
genannten Studiengange einen auferordentlich guten Notendurchschnitt erfordern. Diese

Mitglieder waren also sehr motivationsfahig und leistungsorientiert.?**

5.4 DIE MUSLIMBRUDERSCHAFT IN DER AUSEINANDERSETZUNG
MIT MILITANTEN BEWEGUNGEN

Die wissenschaftliche Literatur spricht mit Beginn der 1970er Jahre von einer

Neuorientierung der Muslimbruderschaft. Diese Neuorientierung manifestiert sich in dem

262 Kepel, 1995: 138.
263 Binderhofer, 1991: 300-301.
264 [brahimi, 1980: 438-440.
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Erstreben der Teilnahme an politischen Institutionen; wie sich u.a. in dem Bemdihen eine
Partei zu griinden zeigt. Die Bruderschaft hatte jedoch mit dem Widerspruch von Parteiwesen
(hizbiya) und Mission (da ‘wa) zu kdmpfen. Dies duRerte sich zwar konkret erst in den 1980er
Jahren, als die Muslimbruderschaft aktiv an Parlamentswahlen teilnahm, hatte sich aber in

265 \was aber

den 1970er schon angedeutet. Es wurde also die Griindung einer Partei angestrebt,
den Absolutheitsanspruch der Muslimbruderschaft herausforderte. Das Mehrparteiensystem
wurde von al-Banna’ abgelehnt, dieser forderte vielmehr ecine Einheitspartei. Da die
Einheitspartei die einzige und absolute Partei sei, die zu einer islamischen Einigung fhre,
seien verschiedene Parteien nicht notwendig. Vielmehr wiirden mehrere Parteien die Einigkeit

der Glaubigen in verschiedene Interessensgemeinschaften spalten.?®®

Nach al-Banna’ ist die da ‘wa die Aufforderung einer Etablierung des Islam als die einzig
vorherrschende Kraft in allen Lebensbereichen; dies ist eine Voraussetzung, die zu einer
islamischen Gesellschaft fihrt. Hierbei wird das Private politisiert, da das Leben nach
islamischen Vorgaben eine Voraussetzung fur die Bildung einer islamischen Gesellschaft ist.
Im Privaten wird also das uneingeschrénkte Praktizieren von islamischen Normen gefordert,
wenn aber im explizit politischen Bereich die Grindung einer Partei im Rahmen eines
pluralistischen Systems angestrebt wird, steht dies im Gegensatz zu dem damit verbundenen
Pragmatismus und Reformismus.?*’ Es gibt also ein Spannungsfeld zwischen Universalismus

und Pragmatismus.

Dieses Spannungsfeld zeigt sich im Umgang mit den militanten islamischen Bewegungen.
Ehemalige Mitglieder der Muslimbruderschaft waren fuhrende Figuren in diesen Bewegungen
und die gahiliva-These des Muslimbruders Sayyid Qutb diente vielen von ihnen als eine Basis
zur Errichtung einer islamischen Gesellschaft. Diese Bewegungen hatten den Islam als
Grundlage ihrer Ideologie und das gleiche Ziel der Muslimbruderschaft, namlich die
Errichtung einer islamischen Gesellschaft. Das Entstehen von militanten Bewegungen machte
es fir die Muslimbruderschaft notwendig, sich mit dem Verhéltnis zu diesen
auseinanderzusetzen. Um im politischen Spektrum wirken zu kdnnen, mussten sich die
Muslimbrtder in der &gyptischen Gesellschaft und im politischen Spektrum legitimieren. Sie
mussten jene von ihrer Gewaltlosigkeit (berzeugen und sich somit von militanten

Bewegungen distanzieren. Diese Stromungen wurden auch verurteilt, jedoch nicht im

265 1977 wurde die Parteiengriindung auf religioser Basis verboten, somit wurde das Erstreben eine
politische Partei zu griinden abgewehrt. Murtaza, 2011: 187.
266 Mitchell, 1969: 261.
267 Dufner, 1998: 135-136.
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Generellen. Die militanten Bewegungen fordern den gewaltsamen Sturz des bestehenden
Systems, um die islamische Gesellschaft zu etablieren. Nach Meinung der
Muslimbruderschaft wird das richtige Ziel in diesem Fall mit den falschen Mitteln erreicht.
Die Erklarung ein gemeinsames Ziel zu haben, jedoch verschiedene Vorstellungen beziglich
des Weges dahin, hat einen integrativen Charakter. Einerseits werden die radikalen
Strémungen aufgrund ihrer Vorgehensweise abgelehnt, andererseits werden sie als Teil einer
grolReren Bewegung integriert, die um die Errichtung einer islamischen Gesellschaft bemuht
ist. Dieses Spannungsfeld l&sst die Muslimbruderschaft bewusst aufrecht, da eine
Konfrontation mit den politischen Vorstellungen dieser politisch-islamischen Stromungen die
verschiedenen Meinungen offen legen, einen Kompromiss nétig machen und dem

Universalitatsanspruch zuwider laufen wiirden.?®®

Die Muslimbruderschaft hatte Anfang der 1970er Jahre keine Verankerung innerhalb der
agyptischen Gesellschaft. Sie befand sich bedingt durch die Verfolgung unter ‘Abd an-Nasir
gerade im Wiederaufbau. Deshalb waren die vorhandenen militanten Bewegungen eine Basis
wieder in der Gesellschaft Ful zu fassen. At-Tilmisani und seine Mitstreiter konnten sich also
eine absolute Verurteilung der anderen Strdmungen nicht leisten. Eine offene Kooperation mit
dem politischen System héatte die Bruderschaft noch weiter von den anderen islamischen
Bewegungen entfernt. Kurz vor der Machtibernahme der Freien Offiziere und kurz danach
hatte die Bruderschaft mit diesen kooperiert, nur um danach von denselben verfolgt zu
werden. Dies fuhrte den Brudern die Fragilitét einer solchen Verbindung vor Augen;269 zumal

der neue Prasident as-Sadat ein Griindungsmitglied dieser war.

Um eine Konfrontation zu vermeiden, sah sich die Bruderschaft gemeinsam mit den anderen
Stromungen als Opfer des politischen Systems. At-Tilmisani gab also der Regierung die

Verantwortung fiir die Gewalt:

Der Apparat [der Geheimapparat, der den revolutiondren Flugel der Muslimbruder darstellte]
ist ursprunglich aufgebaut worden, um die auslandische Existenz zu bekampfen, wurde dann
allerdings negativ ausgenutzt und vom geraden Weg abgelenkt. Wenn die Regierungen uns
geglaubt hétten, dall wir nur Fehler begangen haben und, anstatt uns festzunehmen und in
Geféangnissen zu foltern, mit uns verhandelt hatten, dann ware die Situation jetzt eine vollig

andere.?’°

268 Ebenda: 136-137.
269 Ebenda: 60-61.
270 Zitiert nach Murtaza, 2011: 185.
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‘Umar at-Tilmisani beschrieb das System ‘Abd an-Nasirs als die Ara einer Inquisition und sah
das Vorkommen von Gewalt als Reaktion von jungen Elementen auf die ricksichtslose
Verfolgung durch den Sicherheitsapparat ‘Abd an-Nasirs. Oft sagte at-Tilmisani in den
Medien, dass Gewalt gewaltvolle Gegenaktionen hervorruft.?’* Prinzipiell seien die

Muslimbruder gewaltlos, was at-Tilmisani immer wieder beteuerte:

Wir stlirzen keine Regierungen, begehen keine Attentate. Wir haben keine Mordplane. Unser
Bestreben ist es nicht, die Regierung zu Ubernehmen. Wir wollen bloR in einem richtig
islamisch regierten Land leben, wo islamische Gesetze die Wirklichkeit gestalten. Denn unser

Glauben stellt das hochste Lebensgliick dar.?"

Einerseits resultierte der Gewaltverzicht aus einem Erstreben an politischen Institutionen
teilzunehmen, andererseits aus der Angst vor einer erneuten Verfolgung. Die Beteuerungen
der Abkehr von jeglicher Militanz ist — wie gezeigt — in dem Ursprung der Abspaltung des
radikalen Flugels der Muslimbruderschaft und der damit verbundenen Entstehung von
militanten Splittergruppen zu sehen. Die Muslimbrider sahen in diesen Gruppen eine
Bedrohung der Einigkeit der Glaubigen und eine Quelle der Verwirrung von Jugendlichen.
Auflerdem hielten die Brider jene Gruppen flr zu unerfahren, um sich im politischen System
Geltung zu verschaffen. Deren Absichten wurden somit als sehr beschrankt und

kontraproduktiv wahrgenommen.?®

Anders war das Verhéltnis der radikalen Stromungen zur Muslimbruderschaft, da jene nicht
vor hatten am politischen System zu partizipieren, sondern es zu Fall zu bringen. In Bezug auf
die religitse Basis der Ideologie der Muslimbruderschaft und deren zukinftigen Vision einer
islamischen Gesellschaft hatten diese Gruppen keine Differenzen mit den Muslimbriidern.
Vielmehr sahen sich diese als naturliche Fortfiihrung der Bruderschaft, die unter ‘Abd an-
Nasir verboten und verfolgt wurde. Sie verehrten al-Banna’ und die Wegbereiter der
Bewegung, nur die Mitglieder, die die Verfolgung tberlebt hatten, wurden im Allgemeinen
negativ gesehen. Diese wurden als schwach oder ausgebrannt wahrgenommen. Einige
Mitglieder der radikalen Bewegung ,.die Technische-Militdrakademie-Gruppe® (gama ‘at al-
fanniya [- ‘askariya) suchten einige altere Mitglieder der Muslimbrider auf und fragten nach
Anweisungen und Unterstiitzung. lhnen wurde gesagt sich um ihre eigenen Sachen zu
kiimmern, sich aus Arger herauszuhalten und zu Gott zu beten. Die militanten Aktivisten

waren daraufhin enttduscht und bestéarkt in dem Ansinnen ihre eigene Bewegung zu starken

271 Ansari, 1981: 124.
272 7Zitiert nach Murtaza, 2011: 185
273 Ansari, 1981: 140.
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bzw. zu griinden.?’* Ansari unterscheidet zwischen den militanten Bewegungen, die sich
wéhrend der Gefangniszeit um das Jahr 1967 herausbildeten und denjenigen, die gegriindet
wurden, als die Fihrung der Bruderschaft sich von den militanten Gruppen distanzierte. Zur
ersteren gehore z.B. at-takfir wa I-higra und Mustafa Suk:T und zur letzteren die Gruppe al-
gihad um Muhammad Abd as-Salam Farag, dessen Vater ein Mitglied der
Muslimbruderschaft war.?”> Mustafa SukrT war der Muslimbruderschaft gegeniiber feindlich
eingestellt. Er kritisierte die ideologische Linie der Brider um at-Tilmisani, die von al-

Hudaybi vorgegeben worden ist:

Die Fuhrer der islamistischen Bewegung, die ihre Méanner ins Verderben geschickt haben,
[...], diese Fiihrer der Muslimbriider, die ihre Ménner den Henkern, dem Galgen und den
Geféangnissen ausgeliefert haben, beschuldige ich des Hochverrats: Sie haben das Leben ihrer

Manner zerstort und leichtfertig mit ihrer Verantwortung gespielt.276

Die Muslimbruderschaft strebte einerseits die Teilnahme an politischen Institutionen an und
musste daher die politische Elite von ihrer Gewaltlosigkeit tberzeugen; auch um keine
erneute Verfolgung zu erfahren. Andererseits konnten sie sich nicht ganz und gar von den
militanten Bewegungen distanzieren, da dies ihrem Universalitatsanspruch zuwider laufen
wirde. AuBerdem verfiigte die Bruderschaft tber keine Verankerung in der Gesellschaft, was
die militanten Bewegungen umso wichtiger erschienen lie8. Die integrative Erkldrung ,des
gleichen Ziels, jedoch verschiedene Wege dahin® ist der Versuch ,,ihre Legitimation und
Glaubwirdigkeit innerhalb der islamistischen Bewegung nicht zu verlieren, auch wenn sie
den Marsch durch die Institutionen geht und dadurch die Gefahr des Korruptionsvorwurfes

unterliegt. %"’

Die militanten Bewegungen ihrerseits empfanden die Muslimbrider
groltenteils entweder als zu moderat oder standen ihnen ganz und gar feindlich gegentiber.
Dies ist ein Grund, warum die Bruderschaft erst Ende der 1970er wieder als eine voll

ausgepragte Organisation bezeichnet werden kann.

5.5 DIE STUDIERENDENBEWEGUNGEN

Die politisierten Studierendenbewegungen in Agypten sind wahrend der Regierungszeit ‘Abd
an-Nasirs entstanden. Das Erstarken von den Studierenden ist eine Folge der relativen
Meinungsfreiheit in den letzten Jahren seiner Herrschaft; dies stellte ein Versuch ‘Abd-Nasirs

dar seine vermeintlich gescheiterte Politik zu korrigieren. VVor allem nach der Niederlage 1967

274 [brahim, 1980: 434-435.
275 Ansari, 1981: 135.
276 Kepel, 1995: 96.
277 Dufner, 1998: 60.
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konnten sich die Studierenden in der &gyptischen Gesellschaft Gehor verschaffen. Das
Entstehen der Studierendenbewegung ist also unter anderem als eine Folge der Niederlage
1967 zu sehen: ,,it was clear to many that the uprising [der Studierenden] had been principally

a response to the 1967 defeat.”?’

Ein erster Aufstand unter Beteiligung von Studierenden entwickelte sich im Februar 1968 als
im Radio die Urteile tber die Offiziere der Luftwaffe, die flr die Niederlage 1967
mitverantwortlich gemacht wurden, verkiindet wurden. Teile der Offentlichkeit fand diese zu
mild, was Munitions- und Arbeiter anderer Industrien in Hilwan veranlasste zu demonstrieren.
Als es zum Zusammensto mit der Polizei kam, entwickelte sich der spontane Protest der
Arbeiter zu einem Protest der Massen. Die Studierenden spielten dabei eine aktive Rolle, sie
solidarisierten sich mit den Arbeitern und protestierten in den StraBen Kairos und Alexandrias
sechs Tage lang. Die Studierenden forderten mehr Meinungs- und Pressefreiheit, Demokratie
sowohl an den Universitaten als auch im gesamten Staat und wollten die Verantwortlichen fur
die Niederlage 1967 zur Rechenschaft ziehen. Zu dieser Zeit war die islamisch-politische
Bewegung noch nicht auf den Universitaten prasent, vielmehr forderte der Grofiteil der
Studierenden mehr Freiheit und Reformen ohne einer bestimmten Ideologie zugehdrig zu
sein. Die dominanteste Kraft aller ideologischen Bewegungen waren links-oppositionelle

Krafte. 2"

Ein weiterer Aufstand fand im November desselben Jahres in al-Mansura statt, der in
Zusammenhang mit einer erziehungspolitischen Entscheidung der Regierung ausbrach. Dort
gab es einen ZusammenstoR mit staatlichen Sicherheitskraften, der vier Tote forderte, was
Studierendenproteste in Alexandria ausloste. Diese vier Tage andauernden Proteste richteten
sich nicht nur an die Vorfélle in al-Mansiira, sondern steigerten sich zu einem politischen
Protest mit den ahnlichen Forderungen wie im Februar.?®® Nach Abdalla formten sich im
Laufe dieser Proteste erste politische Kréfte innerhalb der Bewegung, die die Wegbereiter flr

die gewaltvollen Bewegungen in den folgenden Jahren waren.?*

Anfang der 1970er Jahre politisierten sich die Studierenden zusehends, was zu einer voll
ausgebildeten Bewegung fiuhrte. Die Studierenden verdffentlichten eine groRe Anzahl von
Wandzeitschriften, hielten Konferenzen ab und organisierten universitare Gesellschaften, die

den Studierenden Plattformen fir gemeinsame Aktivitaten und Diskussionen boten. Einige

278 Abdalla, 1985: 175.
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280 Kepel, 1995: 142.
281 Abdalla, 1985: 176.
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dieser Gesellschaften boten nur soziale Aktivitaten an, andere waren explizit politisch und in
anderen wurde der Koran gelehrt und gelernt. In den letzteren liegt nach Kepel der Ursprung
der islamischen Studierendenbewegung.®* Auch Dufner gibt an, dass die Anfange der
studentisch islamisch-politischen Bewegungen in diesen ,,Griippchen® der frithen 1970er zu
finden sind. Die Grunde dafiir, dass die islamische Bewegung zunéchst nicht an den Campus
prasent war, liegen zum einen an den Repressionen, die die Bewegung seit 1954 erfuhr. Zum
anderen waren die Studierenden einer strikten Kontrolle seitens der politischen Elite
ausgesetzt, die sicher stellte, dass die Organisationen nicht der Doktrin des politischen

Systems zuwiderlaufen.®

Im Oktober 1972 wurde in der Fakultét fiir Ingenieurwesen in Kairo die Gruppe ,,Jugend des
Islam®“ (Sabab al-islam) gegrindet. Sie beschloss daraufhin das Erstellen einer
organisatorischen Struktur und eines Programmes. Schon im Juli hielt die Gruppe eine
Konferenz ab an der auch der Muslimbruder Muhammad al-Gazali teilnahm.?®* Sabab al-
islam wurde mit der Absicht gegrindet, die islamische Prasenz zu verteidigen und eine
Alternative zu kommunistischen Bewegungen darzustellen. Die politische Elite forderte die
Gruppe ,,Jugend des Islam* mit Geld und wollte sie zu gewaltvollen Aktionen gegen linke
Krafte motivieren, was diese jedoch ablehnte.?® Die politische Elite wollte eine Polarisierung
der Studierendebewegung hervorrufen, um diese zu schwéchen. Die linke Opposition war
noch immer stark in den universitdren Institutionen vertreten, as-Sadat musste sich dieser
jedoch entledigen, um sich neu legitimieren zu konnen. Deshalb wurde das Entstehen
islamischer Gruppen an den Universitaten gefordert und links-oppositionelle Krafte
unterdriickt oder sogar verfolgt. Die politische Elite wollte also die islamischen Kréfte als

Gegengewicht an den Universitaten etablieren®®.

Die Literatur sieht in Utman Isma‘il eine wichtige Figur auf Seiten des Staates in der
Etablierung der islamischen Bewegungen als Gegengewicht zu den linken Strémungen.
Utman Isma‘1l war zunichst Generalsekretdr der regierenden ASU (Arabische Sozialistische
Union) und wurde spéter von as-Sadat zum Gouverneur der Provinz Asyut ernannt. Dort soll
er bis zu seiner Entlassung im Jahre 1982 den Aufbau islamischer Bewegungen gefordert

haben. Deshalb bezeichnet Kepel® Isma‘l als Pate der islamischen Bewegung an der

282 Kepel, 1995: 144.
283 Dufner, 1998: 22-23.
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Universitat. Es l&sst sich heute nicht mehr genau rekonstruieren, inwieweit die islamischen
Bewegungen Unterstiitzung von staatlicher Seite erhielten. Ein Grund hierfir ist, dass die
Fahrungskreise islamischer Bewegungen die Verbindung zur politischen Elite stets verneinen,
da sie eine solche Verbindung in den Augen anderer Bewegungen delegitimieren kénnte. Die
islamischen Bewegungen hatten hinsichtlich linker Krafte an den Universitaten die gleichen
Interessen wie die politische Elite. Daher ist es allgemein anerkannt, dass sie in gewisser
Weise Unterstlitzung von staatlicher Seite erhielt, sei dies aktiv oder passiv. Die politische
Elite schuf zumindest ein ,,Klima des Anti-Kommunismus/-Nasserismus und begunstigte mit
der ideologischen Untermauerung seiner Politik durch eine Symbolik wie islamisch = anti-
kommunistisch/nasseristisch islamistische Krifte.“?®® Als sich islamische Bewegungen nach

1977 radikalisierten, wurde ein deutlicher Bruch mit dem politischen System sichtbar.

Nach dem Oktoberkrieg 1973 wurde die islamischen Bewegungen an den Universitaten
immer prasenter. As-Sadats auBlenpolitischer Kurswechsel, der sich in einer Ann&herung an
die USA und dem Erstreben eines Friedens mit Israel manifestierte, machte sich
innenpolitisch in einem Wechsel der Wirtschaftspolitik und des politischen Systems
bemerkbar. Dies machte es flr die Studierenden notwendig sich ideologisch scharfer zu
definieren. Verallgemeinert lassen sich funf politische Gruppen, die sich nach dem
Oktoberkrieg entwickelten, unterscheiden: die radikal Linken, beeinflusst vom Marxismus;
die Rechten, die den Kurs as-Sadats begriiiten, der ihnen aber nicht weit genug ging; die
Unterstutzer des politischen Systems, die jedoch keine GrofRe Basis an den Universitaten
etablieren konnten; die islamische Bewegung, die einen Aufschwung in der

Studierendenbewegung erlebte und diese spater dominierte.?*

Wie kam dieser Aufschwung zustande, obwohl der Krieg 1973 aus agyptischer Sicht viel
erfolgreicher verlief als 1967? Ayubi gibt drei moégliche Grinde dafiir an. Zum einen
herrschte ein gewisser Unglauben, inwieweit die offizielle Version des Verlaufs des Krieges
mit der Realitét Gbereinstimmte. Welcher Grund auch offiziell fir den Sieg angegeben wurde,
so herrschte ein allgemeines Glauben, dass das Erstarken des religiosen Bewusstseins daftr
verantwortlich war. Der zweite Grund waren die relativen Lockerungen der politischen
Beschrankungen, die im Zuge des Oktoberkriegs seitens der politischen Elite getatigt wurden.
Dies ermdglichte den religiosen Bewegungen ihre Struktur zu reorganisieren. Ein weiterer

Grund war die Verfolgung der linken Bewegung und die Begunstigung des religiosen

288 Dufner, 1998: 37.
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Trends.”® Jedoch waren nicht nur die Folgen des Oktoberkrieges fiir die islamische
Bewegung Faktoren fur dessen Erfolg bei den Studierenden, sondern auch deren Vorgehen in

den Sphéren des Universitétslebens.

Wichtig fur den islamischen Diskurs an der Universitat war das Auftreten der Frau im
offentlichen Leben. Es wurden nach Geschlechtern getrennte Buslinien organisiert,
vermeintlich islamische Kleidung an Studentinnen verbilligt verkauft und auf3erdem ein nach
Geschlechtern getrennter Unterricht gefordert. Durch die Bildungspolitik as-Sadats nahm die
Zahl der Studierenden an den Universitaten stark zu. Wahrend im Studienjahr 1971/72 die
Anzahl der in Agypten Studierenden 199.000 betrug, stieg sie im Studienjahr 1976/77 auf
453.650.2°! Jedoch wurde zu wenig investiert um die universitaren Kapazitaten zu haben, eine
solche Zahl von Studierenden angemessen zu betreuen. Durch berfillte Busse und Horséle
konnten maénnliche Bel&stigungen gegen Frauen weitgehend anonym geschehen, deshalb
erschien vielen Frauen eine Trennung der Sphéren vorteilhaft. Auferdem wurden
Ausstellungen flr islamische Literatur und Plattformen fir den islamischen Diskurs
geschaffen. Fiir die Studierenden wurde wissenschaftliche Literatur gedruckt und verkauft, es
wurden Skripten und Lehrbticher kopiert und auf’erdem finanziell benachteiligte Studierende
unterstltzt. Auch in den Sommerferien waren die Aktivisten der Bewegung tatig, indem sie
Lager fr Kultur, Erziehung und Sport abhielten. Pilgerfahrten wurden organisiert und fir den

symboltrachtigen Bau von Moscheen an den Universitaten wurde sich engagiert.??

Darum beschreibt Kepel die islamische Studierendenbewegung als ,,Avantgarde der

U mma“293

. Die Studierenden versuchten auf den Campus den Vorlaufer ihres idealen
islamischen Staats zu kreieren und wollten dies spéter auf die gesamte Gesellschaft
Ubertragen. In dem beschrankten Raum Universitét erlebten die Studierenden die islamische
Utopie der Zukunft. Es wurde versucht eine Gegenkultur zur vorherrschenden Gesellschaft
mit dem Islam als Mittel zur ldentifikation zu errichten. Die vorherrschende Gesellschaft
wurde von der herrschenden Klasse représentiert, die durch Institutionen des Staates
(Staatsmedien, Schulen etc.) die Kultur pragten. Um gegen den Staat zu protestieren wurde
eine Gegenkultur geschaffen und so die islamische Ldsung der vorherrschenden Probleme der
agyptischen Gesellschaft prasentiert.®* Ab 1977 wurde verstarkt gewaltsam gegen

vermeintlich nicht-islamische kulturelle Einrichtungen, wie Kinovorfihrungen und Konzerte,
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vorgegangen. Die gesamte islamische Studierendenbewegung als ,,Avantgarde der Umma“ zu
bezeichnen, ist jedoch zu undifferenziert. Kepel verwendet diese Beschreibung in Anlehnung
an Sayyid Qutbs Ideologie, der in seinem Werk Ma ‘alim fi t-tarig als Losung des gahili-
Zustands der Gesellschaft eine Avantgarde der umma forderte, die der idealen islamischen
Gesellschaft als Keimzelle dient. Diese These hatte sich z. B. die Gruppe at-takfir wa I-higra
zu Eigen gemacht. Es wird also vorausgesetzt, dass die gesamte islamische Stromung an der
Universitat die gahiliya-These Sayyid Qutbs vertrat. Kepel versieht also die gesamte
islamische Studierendenbewegung mit einer gewalttatigen Konnotation. Die islamische
Studierendenbewegung war aber keine homogene Bewegung und vor allem am Ende der
1970er kristallisierte sich ein moderater der Muslimbruderschaft nahestehender Flugel heraus.
In der islamischen Studierendenbewegung herrschte ein Diskurs iber die Art und Weise der
Gegenkultur und wie diese durchzusetzen sei.”®® Eine Gegenkultur als Protestform an den
Universitdten war nicht nur ein Ansinnen der islamischen Bewegung, sondern fur viele
Studierende aller verschiedenen ldeologien erstrebenswert. So beschrieb eine Studierenden-
Erklarung von 1972, deren Verfasser mit dem politischen System ‘Abd an-Nasirs
sympathisierte, die Studierenden als Avantgarde der Gesellschaft, die dazu im Stande sei, die
Fragen des Landes zu analysieren und dessen Interessen zu vertreten. Die Studierenden seien
die Wachter der Interessen der Gesellschaft. Diese Erklarung exemplifiziert, nach Abdalla,

das allgemeine Selbstverstandnis des durchschnittlichen Studierenden.?®*

Im Jahr 1977 schlossen sich die verschieden islamischen Studierendenorganisationen der
agyptischen Universititen unter dem Namen ,,Islamische Gemeinschaft™ (gama ‘a islamiya)
zusammen. Von 1977 bis 1981 war die gama 'a islamiva die dominante Kraft an den
Universitaten. Sie gewann in den Wahlen zur Studierendenunion eine hohe Zahl von Sitzen,
was ihnen finanzielle Unterstiitzung seitens des Staates und die Moglichkeit Zeitschriften
erscheinen zu lassen brachte. Im Studienjahr 1977/78 fuhr die gama ‘a islamiya einen
Erdrutschsieg in den Wahlen zur Studierendenunion ein. Durch die Kontrolle Gber die Union
hatte die gama ‘a islamiya nicht nur groBeren Einfluss auf die Studierenden, sondern half die
Organisation zu starken und ein landesweites Netzwerk in einer legalen Form aufzubauen.?’
Wie gezeigt gab es eine Begiinstigung der islamischen Studierendenbewegung seitens des
Staates. Mit dem Wahlsieg zur Studentenunion, der gleichzeitig zu as-Sadats
Friedensinitiative stattfand, passierte ein Bruch zwischen dem Staat und der islamischen

Studierendenbewegung.
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5.6. DIE FRIEDENSINITIATIVE AS-SADATS UND IHRE
AUSWIRKUNGEN

5.6.1 DIE FRIEDENSINITIATIVE AS-SADATS ALS EINE FOLGE DER
WIRTSCHAFTSPOLITIK

Die Politik der wirtschaftlichen Offnung hatte nur auf kleine Teile der Bevélkerung positive
Auswirkungen. Eine Fehlentwicklung der infitah war die Nichtbeachtung der sozialen
Komponente. Da Wirtschaftswachstum mit Entwicklung gleichgesetzt wurde, wurde die
Reduzierung von Armut, Arbeitslosigkeit und Ungleichheit vernachléssigt. Durch die
Gesetzgebung der infitah wurden unbeschrankte Importe moglich gemacht, die vielen
agyptischen Industrien und landwirtschaftlichen Unternehmen schadeten. Die von der
politischen Elite geforderten Kapitalinvestitionen wurden nicht im Industrie- oder
Landwirtschaftssektor getétigt, sondern vor allem im Bereich der Luxuswohnungen,
Luxuskonsumguterimporte, Banken und Touristeneinrichtungen. Diese Investitionen waren
zwar im Interesse der agyptischen und ausléandischen Investoren, fihrten jedoch nicht zu einer
signifikanten Steigerung der Beschaftigung.?® Diese Politik filhrte zu einem fiir die
Bevolkerung sichtbaren Anstieg der sozialen Unterschiede innerhalb der Gesellschaft. Dies
lag unter anderem auch daran, dass den Forderungen des Internationalen Wahrungsfonds nach
einer Hebung der Zinsen fiir Kredite und einer Reduzierung von Subventionen nachgegeben
wurde. Durch Steuererleichterungen fir Reiche und die Reduzierung von Zolleinahmen
verfiigte der Staat Uber weniger Finanzmittel, wie die Verdoppelung des Budgetdefizits
zwischen 1976 und 1979 zeigt. Der Groliteil der &gyptischen Bevolkerung musste durch
Preissteigerungen — bedingt u.a. durch die zahlreichen Importe — einen Lohnverlust
hinnehmen. Wahrend in den Stadten und urbanen Zentren Symbole von Luxuskonsum préasent
wurden, hatten grol3e Teile der agyptischen Bevolkerung mit hohen Mieten, einem schlechten
Verkehrsnetz und dem mangelhaften Bildungssystem zu k&mpfen. As-Sadat hatte also sein
Versprechen des wirtschaftlichen Aufschwungs, das er ausgehend vom Oktoberkrieg 1973
tatigte, nicht halten kénnen. Die wirtschaftliche Lage verbesserte sich bis 1977 nicht wirklich.
Das Defizit wurde mithilfe von auslédndischen Krediten finanziert. Dies bewirkte hohe

Auslandsschulden, was einen Verlust der wirtschaftlichen Autonomie zur Folge hatte.?*

298 Binderhofer, 1991: 250.
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Als Reaktion auf die Abschaffung von Subventionen auf Basisgiiter, brachen am 19. Januar
1977 in weiten Teilen Agyptens Unruhen aus. Die Regierung ging gewaltsam gegen die drei
Tage andauernden Proteste vor und insgesamt 150 Menschen wurden get6tet und 500 verletzt.
Daraufhin wollte as-Sadat eine Losung die wirtschaftlichen Probleme durch eine Anndherung
an die USA erreichen. Durch einen Friedensschluss mit Israel wurde verstarkte finanzielle
Hilfe der USA in Agypten erwartet.*® Am 9. November 1977 erklarte as-Sadat in der
agyptischen Nationalversammlung, dass er bereit sei in die Knesset zu gehen. Er erhoffte sich
dadurch eine enge Beziehung Agyptens zu den USA und somit die Sanierung der &gyptischen
Wirtschaft. Am 19. November 1977 hielt as-Sadat eine Rede in der Knesset und verhandelte
am 3. Februar 1978 mit den USA uber ein Friedensabkommen (seit 1967 befand sich Agypten
offiziell mit Israel im Kriegszustand). Diese Anstrengungen mundeten schlieBlich in einem
agyptisch-israelischen Friedensvertrag, der in Washington ratifiziert wurde. Dieser enthielt
die gegenseitige staatliche Anerkennung, die Einstellung des Kriegszustands, den
vollstandigen Rickzug der israelischen Armee von der Sinai-Halbinsel und die freie
Durchfahrt des Suezkanals fur die israelische Schifffahrt. Direkt im Anschluss wurden

Verhandlungen fiir amerikanische Wirtschafts- und Militarhilfe fir Agypten gefihrt.®*

Die Friedensinitiative as-Sadats hatte weitreichende politische Folgen. Die Arabische Liga
artikulierte am 31.Marz 1979 eine Empfehlung, die besagte, dass alle Mitgliedsstatten mit
sofortiger Wirkung die diplomatischen und politischen Beziehungen zu Agypten abbrechen
sollten. AuRerdem wurde eine Suspendierung der Mitgliedschaft Agyptens in der Arabischen
Liga in Erwdgung gezogen. Auf wirtschaftlicher Ebene wurde beschlossen, dass die
arabischen Staaten kein Ol oder dessen Nebenprodukte an Agypten verkaufen und ein
Wirtschaftsboykott auf agyptische Waren verhangt wird.** Dies war fir die bereits schlechte
wirtschaftliche Situation ein weiterer herber Schlag. All diese Ereignisse hatten grofien
Einfluss auf die Entwicklungen der islamischen Bewegungen an den Universitaten und auf

die Muslimbruderschaft in Agypten.

5.6.2 DIE AUSWIRKUNGEN VON AS-SADATS FRIEDENINITIATIVE AUF DIE
STUDIERENDENBEWEGUNGEN

Die Friedensinitiative stellte ein Wendepunkt fur die islamische Bewegung an den
Universitaten Agyptens dar. Die gama‘a islamiya politisierte sich im Laufe der 1970er

zunehmend, was zwischen 1977 und 1979 zu einer Radikalisierung und internen
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Abspaltungen fiihrte. Die islamische Bewegung und ab 1979 die gesamte politische
Opposition erfuhren in Folge dessen Repressionen seitens der politischen Elite. Die
Radikalisierung der gama ‘a islamiya wirkte sich auf interkonfessionelle Verhéltnisse aus, was

zu Konflikten in Oberagypten fihrte.*

Die Politisierung der Studierenden hatte die offene Opposition gegen die politische Elite als
Folge. Die Radikalisierung der gama‘a islamiya drickte sich dadurch aus, dass die
Studierenden verstéarkt die gewaltvolle Durchsetzung ihrer Form der Gegenkultur an den
Universitaten  anwendeten. Vor allem gegen  kulturelle  Einrichtungen, wie
Theatervorfuhrungen oder Liederabende wurde vorgegangen. Die Antwort as-Sadats auf die
verstérkte Politisierung der Studierenden als Folge der Friedensinitiative waren Repressionen.
Veroffentlichungen von Studierenden wurden unter staatliche Kontrolle gestellt und
Universitatswachen eingefihrt. Die gama ‘a islamiya wurde in der Offentlichkeit diffamiert.
AuRerdem ersuchte die politische Elite die Lehrenden der Universitét, islamische Gelehrte
und die fihrenden Figuren der Muslimbruderschaft um Unterstitzung gegen die gama ‘a
islamiya, die in Teilen gewaltvoll handelte. Im Jahr 1979 wurde die Studierendenunion
schlie3lich aufgeldst. Organisationen mit sozialer, politischer oder religitser Basis wurden an

der Universitét verboten, was einem Verbot der gama ‘a islamiya gleichkam.®*

Diese Repressionen zerschlugen die Struktur der gama ‘a islamiya an den Universitaten und
machten es fur sie notig sich aullerhalb des Campus zu engagieren. Die Studierenden der
verschiedenen Universitaten hielten z.B. im Marz 1980 Konferenzen ab, die an die allgemeine
Offentlichkeit gerichtet waren. Die Regierung wurde dabei aufgefordert, den Staat Israel nicht
anzuerkennen und wirtschaftlich, politisch und kulturell zu boykottieren.*®® Die Repressionen
gegen die Studierendenbewegungen kamen jedoch zu spét, um diese effektiv bek&mpfen zu
konnen. Durch die Dominanz der frihen 1970er in der Studierendenunion verfiigte die
gama ‘a islamiya Uber die notigen Mittel, um landesweite Netzwerke aufzubauen. Durch das
Engagement auBerhalb des Campus erhielten islamische Gruppen wie die Muslimbruderschaft
Zugang zur gama ‘a islamiya. Wie oben dargestellt besal? die Muslimbruderschaft zun&chst
keine Basis innerhalb der Jugend. Die Literatur geht davon aus, dass es eine Konkurrenz
zwischen den verschiedenen islamischen Bewegungen um den Einfluss auf die gama a

islamiva gab.*® Die Muslimbruderschaft konnte sich bis 1977 nicht als fiihrende Kraft der

303 Dufner, 1998: 45.
304 Binderhofer, 1991: 227; Dufner, 1998: 39.
305 Dufner, 1998: 53.
306 Ebenda: 37.
87



gama ‘a islamiya etablieren, obwohl sie nach ihrer Eigenwahrnehmung den Anspruch darauf
hatte. Erst mit dem Wiedererscheinen der Zeitschrift ad-da ‘wa konnte sich die
Muslimbruderschaft eine Plattform schaffen, um auf die Studierenden einen gewissen
Einfluss auszuuben. Schon ein Jahr nach ihrem Wiedererscheinen wurde eine Rubrik
innerhalb der Zeitschrift geschaffen, die sich mit den Anliegen der Studierenden beschaftigt.

Dies zeigt, wie wichtig den Muslimbriidern die Prasenz an den Universitaten war.*”’

Einerseits solidarisierte sich die Muslimbruderschaft mit der gama ‘a islamiya, indem sie die
Arbeit der islamischen Bewegung an den Universitaten verteidigte und die Verfolgung durch
das politische System verurteilte. 1978 werden in ad-da ‘wa Artikel veroffentlicht, die Gber
die ,,Kdmpfe innerhalb des Studentenverbands zwischen Marionetten der politischen Parteien
und der gama ‘a islamiya“ oder tiber die ,,Machenschaften, mit denen die gama ‘a islamiya um
ihren Wahlerfolg gebracht werden sollen® berichten.*®® Die gama ‘a islamiya wurde in dem
Ansinnen bestérkt eine Geschlechtertrennung und die Errichtung von Moscheen auf den
Universitéten zu etablieren.*® Zum anderen maBregelte die Muslimbruderschaft allzu radikale

Sichtweisen der gama ‘a islamiya vor allem ab 1979. So schreibt ad-da ‘wa 1980:

Es ist notwendig, dass es eine Ubereinkunft iiber die Ziele gibt. [...] Es ist auch notwendig,
dass wir uns iiber die Methoden einigen [...], mit denen wir diese Ziele realisieren, und
drittens ist es notwendig, dass wir uns lber die Personen einigen [...], denn es ist notwendig,
dass es ein Vertrauen in die Fiihrung gibt. [...] Die einzelnen Gruppen konzentrieren sich auf
verschiedene Interessen [...]. Wir sagen ihnen allen, dass diese Interessen nicht die richtige,
vollstdndige Vorstellung reprdsentieren [...] die notwendigste Angelegenheit fiir die
islamische Umma insbesondere in der Phase der Da‘wa ist die Errichtung des islamischen
Staates, der diesem Glauben Macht verleiht und ihn durch ein starkes islamisches Heer stitzt,
das von Muslimen die Gefahr der Gottlosen und Abtrinnigen abwendet und ein Klima der
Sicherheit fur die Muslime bereitet, damit sie die Losung ihres Glaubens austiben und den

Islam allen Menschen verkiindet.3*°

Ebenso richtete sich ad-da ‘wa gegen eine falsche Prioritdtensetzung. Von vielen Studierenden
wurde grolRer Wert auf eine vermeintlich islamische Erscheinungsweise gelegt (Tragen eines
Bartes, ,,islamische Kleidung®). Nach ad-da ‘wa sei dies zwar wichtig, aber nicht vorrangig.*"*

Die Muslimbruder konnten sich so als Vermittler zwischen Staat und der gama ‘a islamiya
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prasentieren. Eine Grundlage dafir war die graduelle Kooperation mit dem politischen
System, was ein gewisses Vertrauen seitens der politischen Elite in die Muslimbruderschaft
ermoglichte. Die Muslimbruderschaft hatte sich also wieder einen Einfluss auf die
Studierendenbewegung erarbeiten konnen. Jedoch kann wvon keinem Ast der
Muslimbruderschaft an den Universitdten gesprochen werden, da diese noch weitgehend
unabhéngig von der Muslimbruderschaft agierten. Dies geschah erst in den frihen 80er

Jahren.

1980 weigerte sich Israel weiterhin die palastinensischen Autonomie-Bestrebungen
anzuerkennen, fiihrte die Besiedelung paléstinensischen Gebiets fort und rief Jerusalem als
Hauptstadt aus. Dies diskreditierte as-Sadat in den Augen der islamischen Bewegung noch
mehr. Zu dieser Zeit entstanden endgiltig differenzierbare Stromungen innerhalb der

Studierendenbewegung:

Important at this point is also that the Islamic groups in the universities started to belong to
Islamic groups outside the universities, so that they were linked to the society. That means
each group belonged to main Islamic streams in the societies. From that time on you could talk
about the Muslimbrotherhood students in university, the gihad-group, the salafi-group. They
all had the name gama‘a islamiya, because it became a lovely name for all the students and

was wellknown, 32

In den frihen 1980er Jahre entstand also ein studentischer Ast der Muslimbruderschaft. Die
Bruderschaft hatte bis Mitte der 1970er Jahre iberhaupt keinen Zugang zu den Studierenden.
Dies lag daran, dass sich die Bruderschaft nach der Verfolgung ‘Abd an-Nasirs reorganisieren
musste. Auflerdem wurde die Bruderschaft verddchtigt mit dem politischen System zu
kooperieren, was in den Augen einiger Teile der Jugend zu einer Delegitimation fuhrte. Durch
die Konflikte der gama ‘a islamiya mit dem politischen System, konnte sich die Bruderschaft
als Vermittler zwischen beiden Parteien préasentieren. Dies fiihrte zu einem gewissen MaRe zu
einem besseren Image der Muslimbruderschaft in den Augen der gamda ‘a islamiya. Ein
weiterer wichtiger Faktor fir das ,,FuBfassen” bei den Studierenden ist sicherlich die
Zeitschrift ad-da ‘wa. Als sich die gama‘a islamiya zusehends radikalisierte, wurden
verschiedene Gruppierungen innerhalb dieser Stromung deutlich, die sich an den islamischen
Bewegungen aullerhalb der Universitdten orientierten. Murtaza nennt neben der

Muslimbruderschaft noch drei weitere Gruppen: Die islamische Gruppe (al-gama‘a al-
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islamiya), der agyptische gihad (al-gihad al-islami al-misri), die Exkommunikation und die

Auswanderung (at-takfir wa I-higra). 3

Erst nachdem sich die islamische Studierendenbewegung in unterschiedliche Gruppierungen
aufspalteten, kann von einem studentischen Ast der Muslimbruderschaft gesprochen werden.
In den 1980er Jahren bildete dieser eine mittlere Flihrungsgruppe in der Muslimbruderschaft
und spielte eine wichtige Rolle innerhalb der Politik der Organisation. Trotz, dass die alte
Garde um ‘Umar at-Tilmisant weiterhin offiziell die Fithrung inne hatte, gab der studentische
Arm der Muslimbruderschaft ihre eigenstdandigen Positionen nicht auf. Wahrend ihres
Studiums hatten diese Fertigkeiten in der Organisation von Veranstaltungen, in der
Realisierung von Demonstrationen und in der Diskussion mit anderen Gruppierungen
gesammelt. Der studentische Ast der Muslimbruderschaft beinhaltete ab den 1980er Jahren
die eigentlichen Aktivisten. Diese organisierten sich spater in den dgyptischen
Berufsverbanden und prégten die politische Orientierung der Muslimbruderschaft wesentlich
mit. AuBerdem stellte diese Gruppe die Verbindung zu studentischen Organisationen in den
1980er her und stand in engem Kontakt zu neu entstehenden Studierendenbewegungen. Diese
Gruppe spielt bis heute eine wichtige Rolle in der politischen Kursbhestimmung der
Muslimbruderschaft. So gehérten Hilmi al-Gazzar (ehem. vorsitzender der Studenten-Union
der Republik), Ibrahim al-Bayiimi Ganim (ehem. Vorsitzender der Studenten-Union der
polit.-wiss. Fakultat der Universitat Kariro) einst Sprecher der Organisation neben Mustafa
Mashtir, zu den maligeblichen Personen fiir die politische Kursbestimmung der
Muslimbruderschaft.** Viele der heute 6ffentlich bekannten Muslimbriider studierten zu
jener Zeit (z.B. Muhammad Mursi) und spielen auch heute noch eine wichtige Rolle in der
Kursbestimmung der Muslimbruderschaft. Abd al-Mun‘im Abu |-Futah war Sprecher fir
mehrere Studierendenorganisationen in den 1970er und lieferte sich mit as-Sadat eine verbale
Diskussion, die in der Offentlichkeit Agyptens sehr bekannt ist. Als er im Jahr 2011 im
Rahmen der postrevolutiondren Prasidentschaftswahl nicht auf eine unabhéangige
Présidentschafts-Kandidatur ~ verzichtete, wurde er aus der Muslimbruderschaft

ausgeschlossen.*"
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6 SCHLUSSFOLGERUNG

Im ersten Kapitel wurde beschrieben, wie das Verhdltnis der Muslimbruderschaft zu Israel
begriindet ist. Die Bruderschaft wurde 1928 gegrindet und zu jener Zeit bestand in der
agyptischen Gesellschaft der Bedarf nach einer neuen nationalen Identitat. Dieses Bedurfnis
entstand vor allem vor dem Hintergrund des européischen Imperialismus und der Schwéche
der bisherigen Konzepte diesen zu uberwinden. Im 19. Jahrhundert entwickelte al-Afgant ein
islamisches Nationalkonzept, das als Basis fur das Nationalkonzept der Muslimbruderschaft
diente. Das Entstehen eines neuen Nationalkonzepts resultierte also von historischen,
gesellschaftlichen und politischen Faktoren. Das Bedurfnis nach einer neuen nationalen
Identitat konnte die Muslimbruderschaft bei Teilen der &gyptischen Gesellschaft erfillen.
Hasan al-Banna’ entwickelte das pannationale Konzept der Muslimbruderschaft, das drei
Dimensionen beschrieb, die alle in einer Art und Weise in Paldstina zur Anwendung kamen.
Die Konsequenz dieses Konzepts war der aktive gihad gegen Grol3britannien und die
zionistische Bewegung in Palastina. Das feindliche Verhaltnis zu Israel trug dazu bei, dass die
Muslimbruderschaft ihre pannationale Konzeption ausformulierte und vor allem deren
Konsequenz, den aktiven gihad, anwenden konnte. Das Erziehungsprogramm der
Muslimbruderschaft bereitete die Mitglieder auf den gihad vor. ,In short, the Palestinian

arena was the first to witness the fruits of this jihadia education in 1947 [.. .30

Waéhrend des arabischen Aufstands 1936-39 befand sich die Muslimbruderschaft im Aufbau
ihrer Organisation und engagierte sich ausdrucksvoll fir die paléstinensische Bevolkerung, so
dass dies von der agyptischen Gesellschaft wahr genommen werden musste. Durch dieses
Engagement konnten Kontakte zu islamischen Gruppen in Paléstina und zur etablierten
Offentlichkeit in Agypten gekniipft werden. Auch finanziell trug der Paléstinakonflikt positiv
zum Erstarken der Organisation bei. Die Muslimbruderschaft wurde in weiten Teilen der
agyptischen Gesellschaft als eigenstdndige Organisation wahrgenommen und konnte unter
dem Deckmantel des Paldstinaengagements Mitglieder rekrutieren. Der militérische
Geheimapparat entstand zu dieser Zeit. Jedoch gab es damals in Agypten eine Vielzahl von
gewalttatigen politischen  Organisationen, daher resultierte die Entstehung des
Geheimapparats nicht nur aus dem Verhéltnis zu Israel, sondern hatte zusatzlich Grinde, die
in der damaligen &gyptischen Gesellschaft zu finden sind. AuRerdem legte al-Banna’
unabhangig von den Ereignissen in Pal&stina Wert auf einen militarischen Charakter der

Organisation. Durch das Paléstinaengagement konnte auch Kritik an der politischen Elite
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formuliert werden. Der arabische Aufstand 1936-39 trug also dazu bei, sich von einer
religiosen Organisation zu einer aktiven wirtschaftlichen, sozialen und politischen
Organisation zu entwickeln. Dass die Muslimbruderschaft auch ohne die Vorfalle in Palastina
zu einer politischen GroRe in Agypten geworden waren, kann zwar nicht nachvollzogen

werden, ist jedoch sehr wahrscheinlich. Dies héatte jedoch mehr Zeit in Anspruch genommen.

Im Vorfeld des ersten arabisch-israelischen Kriegs stieg die Anzahl der Konfrontationen mit
der politischen Elite, vor allem mit der Wafd-Partei und GroRbritannien als imperialistische
Macht. Diese Konfrontationen trugen dazu bei, dass die Aktionen der Muslimbruderschaft
gewaltvoller wurden. Der militante Flligel der Muslimbruderschaft bekam dadurch ein neues
Gewicht innerhalb der Bruderschaft. Im Rahmen des ersten arabisch-israelischen Krieg
kdmpften Teile der Muslimbruderschaft aktiv in Paldstina gegen Israel. Die militérische
Erziehung zeigte erste Erfolge und das AusmaR der Militarismus der Bruderschaft wurde auch
fiir die politische Elite sichtbar. Diese nahm den Kriegseintritt Agyptens als Mdglichkeit war
die Muslimbruderschaft, trotz ihres feindlichen Verhéltnis zu Israel, zu verbieten. Dies hatte
eine Eskalation der Ereignisse zur Folge. Zuerst wurde der damalige &gyptische
Premierminister von einem Mitglied der Muslimbruderschaft getotet, danach wird al-Banna’

unter nie gekléarten Umstanden ermordet.

Die Bruderschaft hebt ihre Rolle im ersten arabisch-israelischen Krieg hervor und betont das
feindliche Verhaltnis zu Israel. Hier kann der Populismus, der in Zusammenhang mit dem
Pal&stinakonflikt immer wieder von der Muslimbruderschaft betrieben wird, erkannt werden.
Sie tut dies um sich bei ihren Mitgliedern ein gewisses Prestige zu erarbeiten. Der Historiker

Khaled Hroub schrieb hierzu:

Die gegenwartige Literatur Gber die Teilnahme der Muslimbrider am Krieg von 1948, von
Islamisten verfasst, liefert eine Fille von Details zu diesem Thema, einschlieRlich der Namen
der Kampfschaupléatze und der gefallenen lokalen Fuhrer. Die Absicht ist, das Ausmal} der
Beteiligung der Bruderschaft an dem Krieg vor Augen zu fihren — ein Thema, dem
zunehmend Aufmerksamkeit zuteil wird — als Antwort auf die Flut von Vorwirfen, die sich

gegen die Bruderschaft richteten wegen ihres sehr geringen Engagements in der Paléstinafrage

in den sechziger und siebziger Jahren und sogar bis zur Mitte der achtziger Jahre. 3’

Wahrend des Krieges konnten erste Kontakte zu den Freien Offizieren gekniipft werden.
Diese hatten vordergriindig die gleichen Interessen, ndmlich der Kampf gegen Israel und die

britische Besatzungsmacht. Bis kurz nach dem Staatsstreich der Freien Offiziere konnte eine

317 Zitiert nach Croitoru, 2007: 35.
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gegenseitige Kooperation zwischen diesen und der Bruderschaft beobachtet werden. Einige
Muslimbruder setzten Hoffnungen in die neue politische Elite, die spéter jah zerschlagen
werden sollten. Nach dem Tod al-Banna’s entstand eine Fiihrungsliicke innerhalb der
Muslimbruderschaft, die der neue oberste Fiihrer al-Hudaybi nicht schlieBen konnte. Deshalb
konnte das politische System um Prasident ‘Abd an-Nasir die Muslimbruderschaft effektiv
verfolgen. Sayyid Qutb formulierte unter diesen Umstanden sein Konzept der gahiliva aus.
Das Nationalverstandnis Qutbs unterschied sich vom dreidimensionalen Nationalverstandnis
al-Banna’s: Fiir Qutb gab es von da an nur noch eine islamische Dimension. Als klar wurde,
dass ein Krieg gegen Israel stattfinden werde, wurde ein Bruch innerhalb der
Muslimbruderschaft sichtbar. Ausgehend von Qutbs Konzept entwickelten radikalisierte Teile
der Muslimbruderschaft eine eigene Ideologie. Anhand der Gruppe at-takfir wa I-higra um
Mustafa Sukr wurde deutlich, dass sich bei diesen das Verhiltnis zu Israel gewandelt hatte.
Der primére Feind war von nun an die politische Elite Agyptens und nicht Israel. Ausgehend
von diesen Diskussionen spalteten sich erstens radikale Fligel ab und zweitens sah sich die
offizielle Fiihrung der Bruderschaft gezwungen eine moderate Antwort in Form des Werkes
Du’at la qudat zu geben. Hier wird deutlich, dass das Verhéltnis zu Pal&stina oftmals als
Katalysator flr allgemeine Entwicklungen der Bruderschaft diente. Die Fuhrungskrise der
Muslimbruderschaft, die Enttduschung uber die politische Elite und die harte Verfolgung
durch diese fiihrten zu einer Radikalisierung bei Teilen der Muslimbruderschaft, die durch die

Diskussionen um den Junikrieg offen zum Ausdruck kam.

Durch die agyptische Niederlage im Junikrieg im Jahr 1967 fand ein allgemeines religioses
Erwachen in Teilen der &gyptischen Gesellschaft statt. Dies nahm der neue Prasident as-Sadat
wahr und installierte islamische Bewegungen als Gegengewicht zu anderen oppositionellen
Bewegungen. Die Muslimbruderschaft befand sich Anfang der 1970er im Wiederaufbau ihrer
Organisation und ging daher eine Kooperation mit der politischen Elite ein. Dies hatte einen
Gewaltverzicht zur Folge und das Erstreben an legaler politischer Teilhabe. Die Kooperation
und die damit verbundene zurlickhaltende Vorgehensweise bedingten, dass die Bruderschaft
vor allem bei der &gyptischen Jugend zunéchst keinen Zugang fand. Im Oktober 1973 brach
ein weiterer Krieg zwischen Israel und Agypten aus. Der Ausgang des Krieges wurde in
Agypten wie ein Sieg aufgenommen und as-Sadat nutzte diese Euphorie, um neue
wirtschaftliche Gesetze zu erlassen und die Politik der wirtschaftlichen Offnung einzuleiten.
Diese Wirtschaftspolitik hatte jedoch nur fir wenige Teile der agyptischen Bevdlkerung

positive Folgen, so dass die Unzufriedenheit der Mehrheit stieg. As-Sadat wollte durch einen
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Friedensschluss mit Israel Wirtschaftshilfe von den USA erreichen, was ihm durch seine

Friedensinitiative gelang.

Nach dem Junikrieg 1967 entstanden politisierte Studierendenbewegungen, die jedoch
zundchst nicht islamisch gepragt waren. Das Erwachen des religidsen Bewusstseins und die
Instrumentalisierung der Religion durch die politische Elite hatten zur Folge, dass auf den
Universitaten eine islamische Studierendenbewegung entstand, die spétestens ab dem Jahr
1977 politisch landesweit die Campus dominierte. Als Reaktion auf die schlechte
wirtschaftliche Lage und auf die Friedensinitiative as-Sadats, die eine Isolierung Agyptens in
der arabischen Welt zur Folge hatte, kam es zur verstarkten Politisierung der
Studierendenbewegung, die in Radikalisierungen und zunehmender Gewalt und letztendlich
in Spaltungen innerhalb dieser islamischen Bewegung gipfelte. Die politische Elite hatte in
gewisser Weise die islamischen Bewegungen an den Universitaten unterstiitzt. Dies anderte
sich ab dem Jahr 1977, als die Studierenden der islamischen Bewegung auf einen offenen
Konfrontationskurs mit der politischen Elite gingen. Die Muslimbrider konnten sich dadurch
als Vermittler zwischen den Studierenden und der politischen Elite in Szene setzen. Die
Organisation der Muslimbruder verurteilte zwar allzu radikale Sichtweisen der Studierenden,
distanzierte sich jedoch nicht generell von diesen. Als die islamische Studierendenbewegung
auf den Universitaten verboten wurde, wurde es flr diese nétig sich aulerhalb der Campus zu
orientieren. So bekam die Muslimbruderschaft einen Zugriff auf Teile der agyptischen
Jugend. Die Studierenden, die damals Mitglieder in der Muslimbruderschaft wurden, spielen

oftmals heute noch eine entscheidende Rolle in der Politik der Muslimbruderschaft.

Ab 1978 wurde erstmals von der Muslimbruderschaft offen Kritik an der AuBenpolitik der
politischen Elite formuliert. Vor allem die Friedensinitiative as-Sadats gab Anlass zur Kritik.
Ab 1980, als Israel Jerusalem als Hauptstadt ihres Staates ausrief, wurde die Politik as-Sadats

in den Augen der Muslimbruderschaft diskreditiert. Binderhofer schreibt hierzu:

Zunachst waren die Argumente der Neomuslimbruder fir die Bevolkerung, die an Sadats
Versprechungen uber einen wirtschaftlichen Aufschwung im Zusammenhang mit dem Frieden
glaubte, noch uninteressant. Als die verheillene wirtschaftliche Verbesserung aber nicht
eintrat, und die Isolierung Agyptens in der arabischen und islamischen Welt immer klarer
zutage trat, wurden die Argumente der Moslembriider gegen Sadats Nationalkurs und ihre

Forderung nach einer Riickkehr zu einem wirklich islamischen Kurs immer glaubwirdiger.*®

318 Binderhofer, 1991: 287.
94



Die Friedensinitiative as-Sadats, die als eine Folge der gescheiterten Wirtschaftspolitik zu
sehen ist, ermdglichte es, dass die &gyptische Muslimbruderschaft als Organisation wieder

FuR in der agyptischen Gesellschaft fassen konnte.

Das feindliche Verhéltnis der Muslimbruderschaft zu Israel half der Muslimbruderschaft
oftmals beim Aufbau ihrer Organisation. Vor allem in den 1930er Jahren und zum Ende der
1970er Jahre. Der Palastinakonflikt trug auch dazu bei, dass die militarischen Strukturen der
Muslimbruderschaft ausformuliert wurden. Jedoch kénnen diese Entwicklungen nicht alleine
dem Palé&stinakonflikt zugerechnet werden, sondern resultierten wie gezeigt zusétzlich aus den
jeweiligen verschiedenen Entwicklungen innerhalb der Bruderschaft, der &agyptischen
Gesellschaft und der politischen Elite. Zumindest kann festgehalten werden, dass sich das
feindliche Verhéltnis der Bruderschaft zu Israel oftmals positiv auf die organisatorische
Struktur der Bruderschaft auswirkte und dabei half ideologische Entwicklungen

auszuformulieren und zu rechtfertigen.

Das feindliche Verhdltnis zu Israel diente zudem oftmals als Katalysator fur innere
Entwicklung der Bruderschaft, wie sich 1967 zeigte, als es darum ging sich Seite an Seite mit
der politischen Elite gegen Israel zu engagieren oder nicht und sich in
Folge unabhangige Gruppen abspalteten. Ebenso diente der erste arabisch-israelische Krieg
als Katalysator fur die klare Ausformulierung der militarischen Strukturen der Bruderschaft,
so konnte zum Beispiel der Besitz von Waffen mit einem Paldstinaengagement gerechtfertigt

werden.

Der Palastinakonflikt wurde mehrere Male von der Muslimbruderschaft instrumentalisiert,
um Vorteile fur die eigene Organisation zu erlangen. So wird zum Beispiel die Rolle, die die
Muslimbruderschaft wahrend des ersten arabisch-israelischen Krieges gespielt hat, Gberhoht
dargestellt, um ein Prestige bei Sympathisierenden und Mitglieder zu erreichen. Aber auch
seitens der politischen Elite wurde das feindliche Verhaltnis zu Israel oftmals als Vorwand
genommen, um vorteilhafte Entwicklungen fur diese zu erreichen. So instrumentalisierte die
politische Elite den Kriegseintritt Agyptens im Jahr 1948 und setzte ein Verbot der
Muslimbruderschaft durch. Der vermeintlich erfolgreiche Oktoberkrieg wurde von as-Sadat
benutzt, um eine neue Wirtschaftspolitik zu rechtfertigen. Auch der Friedensschluss mit Israel

resultierte unter anderem aus wirtschaftlichen Verhaltnissen.

Der Palastinakonflikt war und ist ein sehr populistisches Thema in der arabisch-sprachigen

Welt und dient oftmals als Katalysator fiir allgemeine Entwicklungen und wird zudem des
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Ofteren instrumentalisiert. Fur eine Analyse der Auswirkungen des negativen Verhaltnisses
der Muslimbruderschaft zu Israel auf die Organisation missen zukinftig alle politischen,
gesellschaftlichen und inneren Entwicklungen beleuchtet werden, um dessen wahren Einfluss
erkennen zu konnen. Auf diese Weise kann der oftmals verschleierte Grund fur bestimmte

Formulierungen und Aktionen erarbeitet werden.

AbschlieRend sollen noch einige Bemerkungen uber die verwendete wissenschaftliche
Literatur getatigt werden, zumal die Arbeit groftenteils auf dieser basiert. Es stellte sich als
schwierig heraus eine neutrale Sichtweise beizubehalten, da sich die verwendete Literatur
oftmals im Grad der Sympathie zur Muslimbruderschaft unterscheidet. Um eine distanzierte
Arbeitsweise zu garantieren wurde versucht wissenschaftliche Literatur verschiedener Art zu
verwenden. Als wichtig fir die Arbeit stellten sich die Werke von Mitchell und Kepel heraus,
die als eine Art Standardwerke Uber die Muslimbruderschaft gesehen werden konnen.
Murtaza beschreibt in der Einleitung seines Werkes seinen Zugang zur Muslimbruderschaft
als empathisch. Dies sollte bei dem Umgang mit seinem Werk beachtet werden. Vor allem fir
die Nationalkonzeption der Muslimbruderschaft wurde verschiedene Literatur von Israel
Gershoni verwendet. Dieser bemiihte sich eine neutrale Darstellung der Muslimbruderschaft
zu gewadhrleisten. Desweiteren wurden die Werke mehrerer arabisch-stdmmigen Autoren
herangezogen. Hier stellte es sich oftmals als schwierig heraus, zu beurteilen ob dieser jeweils
fir die Muslimbruderschaft gewisse Sympathien hegte oder nicht. Desweiteren wurden
politische Biographien, wie das Werk Stephens oder as-Sadats herangezogen. Als schr
hilfreich stellte sich die Arbeit Binderhofers vor allem hinsichtlich geschichtlicher
Hintergriinde heraus. Kurzum: Es wurde versucht, die Ereignisse, die die Muslimbruderschaft
im Zusammenhang mit Israel in den jeweiligen Zeitrdumen beeinflussten aus verschiedenen

Perspektiven zu betrachten.
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8 ANHANG

8.1 ABSTRACT

Wie sich das Verhaltnis der dgyptischen Muslimbruderschaft zu Israel auf die Organisation
der Muslimbrider sowohl ideologisch als auch organisatorisch auswirkte, ist die zentrale

Frage der vorliegenden Arbeit.

Anhand einer Analyse der Entwicklungen der Organisation der Muslimbruderschaft vor dem
Hintergrund vier wichtiger Ereignisse der Geschichte zwischen Israel und Agypten (der
arabische Aufstand in Pal&stina 1936-39, der erste arabisch-israelische Krieg, der Junikrieg
1967 und die Friedensinitiative as-Sadats 1977) wurden die Auswirkungen des feindlichen
Verhaltnisses der dgyptischen Muslimbruderschaft zu Israel auf die Organisation dargestellt.
Die Entwicklungen der Muslimbruderschaft waren nicht nur vom Verhéltnis zu Israel
abhéngig, sondern werden wurden zusatzlich von anderen Faktoren beeinflusst. Um den
Einfluss des Verhéltnisses zu erkennen, wurden daher in der Analyse der jeweiligen
Ereignisse jeweils drei verschiedene Ebenen untersucht, die die Muslimbruderschaft direkt
betrafen: Agyptische gesellschaftliche Entwicklungen, der Umgang der jeweiligen politischen
Elite mit der a&gyptischen Muslimbruderschaft und die internen Entwicklungen der
Organisation der Muslimbrider. Daher wurde zuerst auf die ideologischen Grundlagen des
Verhaltnisses eingegangen, da hierbei untersucht werden konnte, welche islamische
Begriindung die Muslimbruderschaft dies beziiglich aufweisen konnte und die praktischen

Folgen ersichtlich wurden.

Es konnte festgestellt werden, dass die Muslimbruderschaft in den untersuchten Zeitraumen
das feindliche Verhéltnis zu Israel betonte und dieses teilweise instrumentalisierte. Das
feindliche Verhéltnis der Bruderschaft zu Israel wirkte sich oftmals positiv auf die
organisatorische Struktur der Bruderschaft aus und half ideologische Entwicklungen

auszuformulieren und zu rechtfertigen.
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