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WIDERSPRUCHE AUF DEM WEG
ZUM “NATIONALSTAAT®

Dogmatische und politische Spaltungslinien unter
den Muslimen in Indien und Bosnien

CARSTEN WIELAND
Wilbelm-Stalze-Straﬁe 38, 10249 Berlin, Germany

Contradictions on the Way to the “Nation-state”

Dogmatic and Political Cleavages Among
the Muslims in India and Bosnia

Why did the Musiims of India and Bosnia ended up in an “own nation-state™ without
the majority of them wanting one? (In the Bosnian case, at least, a Muslim “homeland”

embracing Islamic community (umma) -~ makes it difficult to convince ali people of
Islamic faith to politically pursue the aim of a “nation-state”. Thus pan-Islamic
sentiments ran counter to ethno-national ideals of Muslim spokesmen. On the other
hand, it was just the fading of dogmatism which weakened the “ethnjc” element for
Mauslim nation-building, like Muslim secularism in Yugoslavia or syncretisms in India,
Still, political spokesmen tried to homogenize the Muslim constituency, all in ali with
little success. In addition, Muslim politicians engaged in different parties or even
ascribed themselves to different “ethnic groups”. It is true, that one Muslim party
tmanaged to be traded as the main representative of “the Musilims™ by help or loss of
conception of the foreign powers — the colonial British in India and the international
community in Bosnia. In both cases, the “Muslim” party represented a fraction of the
Muslim population only, ie., landlords and the urban bourgeoisie, However, even the
crucial elections in India 1946, shortly before Partition, and in Bosnia 1990, shortiy
before the war, do nor imply that (a) Muslim nationalism had a mass basis, (b) that all
voters anticipated or intended the subsequent every-day politics, and (c) that Muslim
voters wanted to create a “nation-state” with their ballots, After a “nation-state™ came
to be anyway, the ethno-national ideology started to crumbie very quickly. Once the
ethno-national camps were fenced in by state borders, other cleavages have emerged, like
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intra-religious tensions, a shift from religious to linguistic identification, regionalism or
diverging political interests. This is why external actors should question more thoroughly
proclaimed ethno-national cleavages without duplicating them and thereby rashly
excluding civic-democratic policy-options. The mistakes made in India and Bosnia show
that enclosing alleged ethno-national camps in state-borders does not solve any
problems. Instead, new tensions will arise within the respective states on the one hand
and on the inter-state level on the other.

Keywords: Nation-building; Nation-state; Ethnic groups; Islam; Muslims; Bosnia; India;
Pakistan

Warum fanden sich die Muslime in Indien und Bosnien in einem
“eigenen Nationalstaat” wieder, ohne daf die Mehrheit von ihnen
einen wollte? Im bosnischen Fall muss freilich eingeschrinkt werden,
dafB die Muslime wihrend des Bosnien-Krieges zumindest unerwartet
nah an einen “Nationalstaat” herankamen, so nah wie nie zuvor.
Einigen bosnisch-muslimischen Fiirsprechern diente Pakistan auch
als Vorbild. Schon in seiner Islamischen Deklaration von 1970 hatte
der bosnische Prisident Alija Izetbegovic Pakistan als Modell
muslimischer Staatswerdung gelobt — auch wenn er mit den tagespoli-
tischen Turbulenzen Pakistans nicht immer einverstanden ist und
er sich wiederholt - aber mit Widerspriichen - fiir einen multi-
“ethnischen™ Staat Bosnien-Herzegowina ausgesprochen hat.!

Die Frage, warum Muslime ein homeland bekamen, ohne daB die
Mehrheit von ihnen dies anstrebte, stellt sich quer zu zahireichen
Nationalismus-Theorien. So gehen zum Beispiel Deutsch, Hroch oder
Hobsbawm von einer allmihlichen Massenmobilisierung aus als
notwendigem Bestandteil eines Nationalismus, 2 In Indien und Bosnien
ist das anders. Neben zahlreichen Widerpriichen in der Verortung
primordialer Ethnizitit herrschte und herrscht eine grofle Kiuft
zwischen der politischen Handlungsgruppe und der postulierten Grof-
gruppe “der Muslime”. Als stirkstes Argument fiir die Uberwindung
dieser Kluft werden meist die demokratischen Wahlen angefiihrt, die
in Indien und Bosnien auf der Héhe der Auseinandersetzungen den
Ethno-Nationalisten zum Erfolg verhalfen. Ein genauerer Blick auf
die Umstinde, Inhalte und zeitlichen Ablidufe der Wahlen und
der anschlieBenden Koalitionen entkriften Jjedoch die Thesen, daB
(@) der muslimische Nationalismus eine Massenbasis hatte, (b) die
anschlieBende Tagespolitik der gewihlten Fiirsprecher von allen
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Wihlern vorausgesehen und beabsichtigt war, und (© die musli-
mischen Wihler mit ihrer Stimmabgabe einen muslimischen “Natio-
nalstaat” schaffen wollten. Hinzuy kommt, dass Muslime in beiden
Lindern aunch eine Menge dogmatischer Differenzen aufwiesen. Dies
wirkte sich ebenfalls schwichend auf eine politische Homogenisierung
und Nationsbildung aus. Diese beiden Aspekte sollen im folgenden
beleuchtet werden.

Zunichst aber noch ein kurzer Hinweis auf weitere Parallelen
zwischen Indien und Bosnien, die zum Verstindnis wichtig sind. Hier
muB eine stark verkiirzte Darstellung geniigen.® In beiden Fillen
werden Ethnien proklamiert, die keine sind. Das heiBit, im wesentli-
chen handelt es sich lediglich um Menschen verschiedenen Glaubens.
Andere, primordiale Merkmale, die zur Bestimmung von Ethnizitit
herangezogen werden, liberlappen sich nicht mit der Retligion,
Sprachgrenzen itberschneiden sich in allen erdenklichen Varianten in
Indien, oder es gibt ohnehin nur eine Sprache wie bei Serben, Kroaten
und bosnischen Muslimen auf dem Balkan. Dennoch wird jeweils eine
Sprache — Hindi-Urdu bzw. Serbo-Kroatisch —~ entlang der religidsen
Spaltungslinien gezielt auseinanderentwickelt, Ex-post Projektionen
finden ebenfalls in der ethno-nationalen Gesch chisschreibung statt,
Mit “goldenen Zeitaltern”, historischen Vereinnahmungen von
Helden, Bevolkerungsgruppen und Territorien werden die Linjen
gezogen, die einen starken Kontrast zwischen Menschen verschiedenen
Glaubens plausibel machen sollen. Auch Briuche iiberkreuzten sich
n Indien und Bosnien und wurden im Nachhinein tejls wiederbelebt,
teils verindert und standardisiert, Auf dem indischen Subkontinent
sind iiberdies bis heute viele Synkretismen zu beobachten, die eine
scharfe Abgrenzung von “Ethnien” entlang religidser Spaltungslinien
absurd machen. Ein weiteres Spaltungs-Element ist Gewalr. Die
Strategien, Nachbarn verschiedenen Glaubens gegeneinander aufzu-
hetzen, Vergewaltigungen und Vertreibungen dhneln sich verbliiffend
auf dem indischen Subkontinent und auf dem Balkan.?

Durch all diese sekundiiren Elemente soll das Hauptkontrastmerk-
mal Religion geschirft werden, das hier “Ethnizentrum” heilen soll.
Es ist kein Zufall, daB der Begriff der Ethnie in der Literatur besonders
in bezug auf Indien konsequent vermieden wird. Zu wirr verlaufen die
Gruppengrenzen, je nachdem welches primordiales Merkmal als
Hauptkontrast herausgepickt wird.® Fiir das politisierte Lagerdenken
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mit Religion als Hauptkontrastmittel hat sich der Begriff communalism
etabliert — im Gegensatz zum Indian nationalism, der kein ethno-
nationales, sondern ein biirgerlich-demokratisches Konzept ist. Auf
dem Balkan spricht dagegen Jjeder von Ethnien und ethnischem
Konflikt, besonders diejenigen, die letzteren proklamieren. Mit der
obigen Definition der “Ethnie” — in Anfihrungszeichen — mit
Religion als Ethnizentrum 148t sich die abweichende Terminologie
in Einkiang bringen. Communities in Indien sind nach dem gleichen
Muster gestrickt wie “Ethnien” auf dem Balkan. Es handelt sich
hierbei nicht um tatsichlich existierende Gruppen, sondern um ein
politisches Handlungskonzept. Nur so wird es moglich, von vorpoli-
tischen, sich iiberschneidenden primordialen Merkmalen zu einer
politischen Zielgruppe (constituency) zu gelangen, die fiir das Projekt
einer Ethno-Nation und schiieBlich fiir einen ethno-nationalen Staat
mobilisiert werden kann.

Das Schmieden einer solchen politischen Zielgruppe war in Indien
und Bosnien nicht einfach. Neben den primordialen Widerspriichen
mubten dogmatische und politische Spaltungslinien iiberwunden
werden.

NATION UND ISLAM: EINE
WIDERSPRUCHLICHE ALLIANZ,

“Where God commands . .. I am a2 Muslim first, a Muslim second and
a Muslim last and nothing but a Muslim ... But where India is
concerned, where the welfare of India is concerned, 1 am an Indian
first, an Indian second, and an Indian last and nothing but an Indian.
--- I belong to two circles of equal size but which are not concentric.
One is India and the other is the Muslim world . .. we belong to these
circles. . .and we can leave neither.”® Muhammad Ali, der Fiihrer der
indischen Khilafat-Bewegung, faBte die schizophrene Identitdt der
indischen Muslime kurz vor seinem Tod treffend zusammen. Seine
Person steht idealtypisch fiir den Konflikt zwischen Islam und Nation.
Zwei Dinge scheinen eine Kombination konzeptionell zu erschweren,
wenn sie zusammen gedacht werden: (1) Die Behauptung, im Islam sei
eine Trennung von Kirche und Staat, von Sakralem und Sikularem (a)
dogmatisch und (b) in der Praxis nicht méglich; und (2) die islamische
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Weltmittelpunkt betrachtet 7
Der dogmatische Anspruch des Islam, Religion, Gesellschaft und

tische, philosophische npg dazu naturwissenschaftliche Aspekte in
sich vereinigt [...]1” Das erinnert stark an den Bauplan einer “Ethnie”

daB eine rein religiés-dogmatische Argumentation dag politische bzw.
“ethnische” Programm der Zwei-Nationen-Theorie untermauern wil]
und damit das dey umma  hintanstellp, 1° Rashid kritisiert diesen

tency.”!! Dennoch wirkie die pan-islamische Vorstellung einer umma
cher als Bremsklotz denp als Katalysator fiir eine “ethnische”
Nationbildung in Indien und Bosnien, Zumindest sorgte sie fiir
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zusdtzliche Spaltungslinien unter den Muslimen. SchlieSlich un-
terscheidet sich auch der Pan-Islam in zwei Arten. Der eine ist
traditional und stammt aus der rein dogmatischen Vorstellung der
wmma als Religionsgemeinschaft. Der andere hat politisch-ideolo-
gische Ziige. Darunter fallen die pan-islamischen Bewegungen, wie die
Khilafat-Bewegung in Indien und die Jungen Muslime in Bosnien-
Herzegowina. Letzterer speist sich jedoch aus ersterem. Der dogma-
tische Pan-Islam ist mit dem Konzept eines Nationalstaats schlecht
vereinbar. Der politische nimmt sogar oft den Umweg iber den
Nationalstaat, um sich zu artikulieren. Pan-islamische Bewegungen
sagen also weniger iiber die religitse Geistesverfassung “der Muslime”
aus als iliber die individuellen, politischen Umstinde im jeweiligen
Staat, in denen sie FuB fassen.

Im folgenden sollen die dogmatischen Spaltungslinien unter den
Muslimen in Indien und Bosnien beleuchtet werden. Die muslimischen
Glaubensbriider waren lange nicht einer Meinung, schon gar nicht mit
Blick auf das Projekt eines “‘eigenen” Staats. Die Griinde fiir die
verschiedenen dogmatischen und ideologischen Auffassungen ergaben
sich aus dem Islam selbst. Damit war das Hauptmerkmal ihrer ethno-
nationalen Abgrenzung keinesfalls so scharf, wie es ihre Fiirsprecher
gerne gehabt hitten.

Delhi oder Mekka?

Die pan-islamische Rhetorik, die Pakistan-Griinder Mohamend Al;
Jinnah ab 1937 anschlug, hatte vor allem zwei Griinde: (1) Die
ethnisch-regionalen Unterschiede und Synkretismen unter Muslimen
waren groB. Eine gemeinsame, “islamische” Idee und Symbolik waren
daher nétig, um die Massen zu mobilisieren. (2) Jinnah suchte die
Unterstiitzung der w/ema. Ein GroBteil von ihr dachte konsequent
pan-islamisch und lehnte eine eigene Staatlichkeit fiir Muslime ab.
Dazu zihlte vor allem die orthodoxe Deoband-Schule (seit Mitte
der 1880er Jahre). Sie gehorte zu den entschiedensten Gegnern
britischer Herrschaft. Zwar sah sie Indien grundsitzlich als religidses
Feindesland (dar al harb) an, unterstiitzte jedoch die Idee eines
gesamtindischen Bundesstaates. 1888 hatte sie ein religioses Urteil
(fatwa) zugunsten einer Allianz von Hindus und Muslimen gespro-
chen.'? Ein ethno-nationaler Staat fiir Muslime stand ihr fern. In der
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Zeit des Khilafat ging aus den Deobandis dje Jamiat-i-Ulema-i-Hinc
hervor. Sie befitrwortete eine zusammengesetzte Nationalitit {compo-
site nationality) von Hindus und Muslimen und engagierte sich auf
Seiten des Congress.

Gegen einen muslimischen Staat war auch die orthodoxe Jama’at-j-
Islami, die Maulana Maududi 1941 ing Leben rief. Dieser zielte
dhnlich wie die Deobandis auf ein “islamisches Revival]” und auf eine
Besinnung auf islamische Werte und Moral. Dann wiirde sich, so

Islamisierung des Landes geworden,
Im krassen, dogmatischen Widerspruch dazu stand die Aligarh-
Bewegung, die Syed Ahmed Khan in den 1870er Jahren mit einer

religidsem und politischem Leben ein. Sie vertraten die Idee cines
sakularen Staates. Auch Jinnah dachte so,

Daneben gab es weitere islamische Rechtsschulen und Sufi-Sekten,
die sich politisch nicht besonders engagierten. Sje waren mitunter
synkretistisch oder ethnisch-primordia] orientiert, lagen oft heftig im
dogmatischen Strejt miteinander und traten bej der muslimischen
Nationbildung kaum in Erscheinung. Allerdings sorgten sie zusitzlich
fiir eine starke, dogmatische Zersplitterung der muslimischen con-
Stituency.?

nah war, sprangen einige von ihnen, wie Teile der Deobandis, die
Jarniat und die Jama’at, auf den fahrenden Zug auf und forderten ein
muslimisches homeland. So spalteten sich also auch die Pan-Islamisten,
Einige blieben auf Seiten des Congress. Der heransragendste unter
ihnen war Abul Kajam Azad (1888-1958). Der Urdu-Dichter,
Journalist und Philosoph fithrte sogar die Partei als Prisident
(1939-46), war ein Freund Gandhis und Nehrus und erster indischer
Erzichungsminister nach der Unabhingigkeit. Islam und indischer
Nationalismus waren fiir ihn kein Widerspruch. Er bezweifelte, daB
der Islam stark genug sei, alle Muslime zu einen. Seine Argumentation
fiir ein Zusammenleben von Hindus und Muslimen stiitzte sich auf die
Lehre des Koran. Hindus seien nie Aggressoren gegeniiber Muslimen
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gewesen. Demnach sollten die Muslime sie behandeln wie die einstigen
Nicht-Muslime in Medina.'*

Uber den Congress hatten auch Gandhi und Nehru muslimische
Anbénger in der Bevélkerung. Fiir Gandhi standen Hinduismus und
Islam unter dem gleichen Stern. Synkretistisch beeinfiuBte Muslime
folgten gerne dieser Interpretation. Fiir Nehru war Religion ohnehin
Nebensache. Der Sdkularismus hatte auch westlich gebiidete Muslime
erreicht. Einige interessierten sich fiir wirtschaftliche Fragen und
waren marxistisch orientiert. Ein weiterer Konfliktstoff steckie in der
muslimischen Gemeinschaft: Die dogmatischen Unterschiede zwischen
Sunniten und Schiiten. Letztere lehnten mehrheitlich einen Staat
Pakistan ab. Der Vorsitzende der All Parties Shia Conference wollte
sogar seine Anhidnger wie andere Minderheiten (Sikhs, Christen,
Anglo-Inder) behandelt wissen und forderte ebenfalls Quoten fiir sie.'”

Auf den ersten Blick gab es also drei Hauptstrémungen: (1) Die
pan-islamisch denkenden Muslime aus der Tradition der Khilafat.
Bewegung, (2} diejenigen, die einen indischen — also “ethnischen” —
Islam anstrebten, und (3) diejenigen, die synkretistische Briuche
pllegten. Dariiber hinaus war die muslimische Identitit eingekeilt
zwischen verschiedenen politischen Konzepten. Die Definition der
indischen und muslimischen Nation und die Konsequenz des
zukunftigen Staatswesens prigten die Debatten der organisierten
Muslime und spalteten sie innerhalb der oben erwihaten Lager.

Bosporus oder Bosnien?

Die Verwaltung f)sterreich-Ungarns in Bosnien-Herzegowina unter
Benjamin Kallay scheiterte um die Jahrhundertwende mit dem
Versuch, ein nationales, muslimisches Bosniertum zu schaffen. Das
war als Gegengewicht zu den weiter fortgeschrittenen Nationsprojek-
ten Serbiens und Kroatiens gedacht. Das Desinteresse der bosnischen
Muslime an Killays Plinen hing—scheinbar paradoxerweise —
stark mit dem Islam zusammen. Die meisten Muslime orientierten
sich nidmlich wieder deutlicher an ihren historischen Banden zum
Bosporus.'® Sie bezeichneten sich selbst oft als Twrcin (Tiirke)."”
Zur Regierungszeit Kdllays herrschte eine besonders konservative
Stromung in Bosnien-Herzegowina. Der Klerus widersetzie sich der
Schulpflicht der Maidchen und der Einfiihrung der kyrillischen
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und [ateinischen Schrift in den Koranschulen (Mekiebs).'® Wenige
Muslime konnten sich nunmehr fiir ein “ethnisches Bosniertum®
begeistern, das frither als Abgrenzung gegen die Osmanen gedient
hatte. Diese territorial fundierte Identitiit verlor gegen die wachsenden
serbischen und kroatischen Anspriiche ohnehin an Wirkung.®

Die pan-islamische Stromung erhielt nach dem Zweiten Weltkrieg
politischen Aufirieb, Eine kleine Gruppe, die Jungen Muslime (Mladi
Muslimani), blieB zum Jihad®® gegen die Kommunisten. Denn diese
hatten 1946 das Scharia-Recht in Jugoslawien aufgehoben. Seit 1950
stand der Schieier unter Strafe 2! Die kommunistischen Funktionire
schlossen Koranschulen, muslimische Kulturzentren und verstaatlich-
ten die Vakufs. SchiieBlich seizten sie loyale islamische Oberhiupter
ein,

Das alles nahmen die Miad; Muslimani zum AniaB, um fiir “die
bosnischen Muslime” ejnen Platz in der weltweiten umma zu fordern.
Explizit orientierten sie sich am Beispiel Pakistans—ungeachtet der
Tatsache, daB die pakistanischen Pan-Islamisten —wie dje Jama’at-j-
Islami—gegen die Staatsgriindung waren. Doch dieser Widerspruch
storte sie nicht. Sje vermischten die pan-islamische Rhetorik mit
Forderungen nach einer Autonomie fiir Bosnien-Herzegowina.
Der Islam sei die Grundlage ihrer nationalen Identitat. 2 Den Pan-
Islamismus nutzten sie also als Instrument fiir politische, ethno-
nationale Forderungen. Diese Ideologie hatte auch ejne gewisse
Breitenwirkung. Im Krieg Israels mit Syrien und Agypten 1973 gingen
Muslime in Sarajevo auf die StraBle und solidarisierten sich mit der
arabischen Welt (gegen Jugoslawiens blockfreie Linie). Die Moscheen
fullten sich ab Ende der 1970er Jahre stirker, und immer mehr
Muslime unternahmen eine Pilgerfahrt nach Mekka.2

Der muslimische Historiker Aziz Hadzihasanovic warnte 1974
in der Zeitung Oslobodenje: “[It is a] misconception that Muslim
nationalism, unlike Serbian and Croatian nationalism, was somehow
naive, harmless, . ..on another political plane.”* Mit am schirfsten
kritisierte Hamdija Pozderac den politischen MiBbrauch des Islam. Er
war das einzige muslimische Mitglied im Prisidium des Bundes

Kritik stammte aus der berechtigten Befiirchtung, pan-islamische
Gefithle kénnten die muslimisch-nationale Identitdt schwichen und
serbische und kroatische Ethno-Nationalisten auf den Plan rufen.?’
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Die Kommunisten gingen hart gegen die pan-islamische Bewegung
vor. 1983 kamen einige Junge Muslime hinter Gitter. Unter ihnen war
ein Mann, der bis heute fiir den inner-muslimischen Spagat zwischen
pan-islamischer und bosnisch-nationaler Weltanschauung steht — und
dessen groBe Stunde damals niemand hatte ahnen konnen: Alija
Izetbegovic.

Nicht nur der Pan-Islamismus einiger Muslime machte den
Kommunisten Bauchschmerzen, sondern auch der wachsende Pruck
serbischer und kroatischer Ethno-Nationalisten. Beides hing eng
zusammen. Der Pan-Islam schwichte eine “ethnische” Identitit “der
Muslime” gegeniiber den Konkurrenten. Ein politisch instrumentali-
sierter Pan-Islam jedoch, wie der der Jungen Muslime, stand fiir einen
Ethno-Nationalismus. Noch einen konnte und wollte sich Staatschef
Josip B. Tito nicht einhandeln. Die anderen waren schlimm genug.
Also entschied er sich fiir einen geschickten Schachzug und nutzte
eine weitere Spaltungslinie unter den Muslimen aus: ihre wachsende
Sékularitit. Rund 65 Prozent der “gesellschaftlich engagierten
Nationalmuslime” bekannten sich zu Jener Zeit zum Atheismus. Nur
rund 35 Prozent hielten an den religidsen Traditionen fest.?® Ende der
1980er Jahre waren nur noch 37 Prozent der “Muslime” gidubig.?’
Die meisten offiziellen Posten besetzten Atheisten, Den Ex-Muslimen
ging ihr religidses Unterscheidungsmerkmal also zunehmend verloren,
Gleichzeitig wuchs das SelbstbewuBtsein ejner sikular geprigten
muslimischen Elite in Kultur und Politik Jugoslawiens. Sie lieB sich
nicht mehr ignorieren. Tito erkannte die Chance, dieses als neues
Unterscheidungskriterium “der Muslime” gegeniiber den nationalen
Konkurrenten zu stirken. Bosnisch-muslimische Historiker lieferten
die theoretische Rechtfertigung: “[Tlhe religious elements [are] losing
their former significance and [are] giving way to other spiritual and
material factors, not unlike the process characteristic of other
Yugostav peoples.”?® Tito besorgte die politische Aufwertung: 1968
stiegen die Muslime zur gleichwertigen “Nation” im jugoslawischen
Staatsgefiige auf.?®

Zusammenfassend 148t sich sagen: Unter den bosnischen Muslimen
herrschten drei Hauptstromungen, die eigentlich einander ausschlos-
sen. (1) Gldubige Muslime, die den Islam “weniger als transzendente
Orientierung denn als geistiges Riickgrat ihrer spezifisch bosnischen
Kultur” ansahen,® als “den entscheidenden geschichtsbildenden
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und kuiturellen Faktor ihrer ‘Ethnizitar™.%1 (2) Glédubige Muslime, die
sich einem Pan-Islamismug verbunden fiihiten, (3) Nicht mehr
gliubige Muslime. Sie hatten als “moderne” Staatsbiirger die religise
Fundierung ihres “Ethnos” im sozialistischen Staat “abgeschliffen”. 32
Unter diesen Lagern gab es, wie gezeigt, mehrere I:Tberschneidungen.

Die pan-islamischen und die sakularen Krifte schwichten das
ethno-nationale Profil “der bosnischen Muslime”. War es die tradi-
tionale, religitse Riickbesinnung, die zu Kallays Zeiten unter anderem
einer Nationbildung im Wege stand, so hatte der schwindende
EmfluBl der Religion unter “den Muslimen” in Jugostawien Zunachst
den gleichen Effekt. Denn so wurde das deutlichste Charakteris-
tikum verwissert, das sie von den Nachbam unterschied. Das machte
eine Aufwertung “der Muslime” gegeniiber den anderen Voikern nicht
gerade plausibel, Allerdings war sie auch nicht vollig aus der Luft
gegriffen. Einige muslimische Intellektuelle und Aktivisten vertraten
ebenso eine “ethnische” Abgrenzung, wie es Reprisentanten der
Serben und Kroaten taten.

Fazir

Von einem “Nationalstaat” hielt die Muslime in Indien und Bosnien
einerseits die konsequente, orthodoxe Lehre ab-und andererseits ein
“zu wenig” an Lehre. Mit anderen Worten: Sowohl der Pan-Islam in
beiden Fillen einerseits, als auch der Sikularismus in Bosnien-
Herzegowina und der Synkretismus in Indien andererseits schwichten
das “ethnische” Nationskriterium Islam, aus dem das Baumaterial fiir
einen muslimischen Staat gewonnen werden sollte und auf das sich die
politischen Parteien beriefen.

WER SPRICHT FUR “DIE MUSLIME™?

Die Phase der politischen Reprisentation “der Muslime” beginnt
zeitgleich 1906 mit der Griindung der Muslimischen Volksorganisa-
tion (MNO) in Bosnien-Herzegowina und der Muslim League in
Indien. Beide Parteien haben ihren Ursprung in Kulturbewegungen??
und waren zu diesem Zeitpunkt weit davon entfernt, eine muslimische
Staatlichkeit zu fordern. Sie nahmen zun Alltagsproblemen Stellung
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und gingen politische Zweckbiindnisse ein. Ihr Verhaltnis zu den
Besatzern war nicht ohne Probleme. Zwar erhoben beide den
Anspruch, Hauptsprachrohr “der Muslime” zu sein. Sie vertraten
Jedoch vor allem die wirtschaftlichen Interessen nur eines Teils von
ihnen — jeweils die der muslimischen Oberschicht, meist Grundbesitzer.
Die Elite hatte mit den Bauern gleichen Glaubens nichts zu tun,
Muslimische Handlungsgruppe und GroBgruppe klafften hier deutlich
auseinander. AuBerdem blieBen in beiden Fillen die Fiirsprecher
in das Horn der “muslimischen Benachteiligung”, obwohl sie
selbst davon nicht betroffen waren. Eine weitere Parallele: Beide
waren religids geméBigte Parteien und forderten das Weltbild eines
einheimischen—also “‘ethnischen’ — Islam gegentiber pan-islamischen
Strémungen.

Mouslimische Zersplitterung in Indien

Anfang des 20. Jahrhunderts griindeten sich in Indien eine Vielzah]
von Parteien. Muslime engagierten sich in mehreren von ihnen—im
Congress, in der Muslim League und anderen islamischen oder
liberalen Parteien. Politisch und dogmatisch waren “die indischen
Muslime” weit entfernt davon, als ein Block aufzutreten. Verschiedene
islamische Bewegungen und Rechtsschulen standen verschiedenen
politischen Parteien nah oder enthielten sich einer Parteinahme. Bis
kurz vor der Griindung Pakistans gab es keine Organisation, die als
Sprachrobr aller Muslime angesehen werden konnte, auch wenn dies
die Muslim League fiir sich in Anspruch nahm. Das “muslimische”
Votum fiel in den Wahlen nicht so eindeutig auf cinen politischen
Vertreter wie in Bosnien-Herzegowina zu Zeiten Spahos und der IMO.

Die Muslim League selbst hatte nie eine Massenbasis wie der
Congress. Nur die stidtische Mittelschicht und vor allem muslimische
Grundbesitzer aus den muslimischen Minderheitsprovinzen im Nor-
den unterstiitzten sie.?’ Geld, Status und Erziehung bestimmten die
Mitgliedschaft. Muslimische Hindler und Geschiftsleute schiossen
sich erst sehr spit der League an.>¢ Ubrigens war sie die einzige Partei,
die iiberhaupt einen muslimischen Staat forderte. Das sah in ihrem
Griindungsprogramm noch ganz anders ans. Darin traten drei Punkte
besonders hervor: (a) Die Loyalitit der Muslime gegeniiber der
britischen Regierung zu férdern; (b) politische Interessen der Muslime
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in Indien zu schiitzen und 2y erweitern; {c) Feindseligkeiten gegeniiber
anderen communities zu verhindern 37

Seit 1920 war die Partei in die Bedeutungslosigkeit versunken,
Frustriert setzte sich Jinnah 1931 nach London ab. Fiinf Jahre spiter
kam er zuriick, um die Muslim League in eine entscheidende Wah)
zu filthren. Der Government of India Act von 1935 {oder “Communal

Mehrheitsprovinz eine Regierung stelien. Im Punjab und in Bengalen
stachen muslimische Regionalparteien, die mit anderen communities
kooperierten, die League aus. Allerdings eroberte der Congress auch
nur die Hilfte der “muslimischen Wahlbezirke”. In einem Bruchteil
war er Uberhaupt erst angetreten. Inder Singh bilanziert: “The election
results proved that neither the Congress nor the League could claim (o
represent Muslims, 742

Identitits-Spagat in Bosnien-Herzegowina

Die Habsburgische Verwaltung in Bosnien-Herzegowina genchmigte
1903 die Bildung politischer Parteien. In ihnen spiegelte sich die
Dreiteilung der muslimischen Intelligenz wider. Bis 1919 eatstanden
fiinf verschiedene muslimische Parteien, die untereinander fusionierten
oder sich abspalteten.** Die Interessen, die sie vertraten, lassen sich so
zusammenfassen: (a) pro-GroBgrundbesitzer, Habsburg-loyal; (b)
anti—GroBgrundbesitzer, politisch pro-serbisch, religiss pan-islamisch
(Ausrichtung nach Istanbul); (c) pro-kroatisch, fiir ein drittes, kroato-
muslimisches Standbein in der Donaumonarchie,
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Aus diesem Spektrum ergeben sich drei Schliisse. (1) Es laBt sich
keine unabhingige muslimische Politik ausmachen, sondern eine
Unterordnung unter drei externe Machtzentren (f)sterreich-Ungarn,
Kroatien, Serbien). (2) Es gibt keine politische muslimische Ideologie.
(3) Soziale Spaltungslinien pragen die Interessen, dic von Aktivisten
der drei Machtzentren ausgenutzt werden.** Hier wird auch deutlich,
daB sich Spaltungslinien iiberkreuzen statt iiberlappen. Es handelte
sich also um politische Allianzen, die ethno-nationalen Gesichtspunk-
ten zuwiderliefen.

Der Pragmatismus der muslimischen Politiker zahlte sich aus. 1909
erhielten “die Muslime” die geforderte religidse Autonomie. 1910
akzeptierten die muslimischen Vertreter offiziell die Osterreichisch-
ungarische Herrschaft und schworen ihr Treue. Dafiir bekam Bosnien-
Herzegowina eine Verfassung und einen Landtag (Sabor). Darin
taktierten die Vertreter der MNO erfolgreich durch wechselnde
Allianzen mit serbischen und kroatischen Parlamentariern. Mit Erfolg
schiitzten sie dadurch ihre Agrarprivilegien.* Als parlamentarisches
Ziinglein an der Waage profilierten sie sich als c¢ine politische
muslimische Handlungsgruppe.

Ab 1919 war die Jugoslawische Muslim-Organisation (IMO) die
groBte muslimische Interessensvertretung. Bei den Wahlen vereinigte
sie fast alle “muslimischen” Stimmen auf sich. Allerdings erkldrten
sich von ihren 24 Abgeordneten 15 als Kroaten, zwei als Serben,
finf als unentschieden und einer als Bosnier.’ Ihr Vorsitzender,
der Taktiker Mehemet Spaho (1883-1939), vertrat traditionsgemiB
Grundbesitzer-Interessen und verhinderte erneut eine Bodenreform. 48
Der muslimische Pragmatismus kam auch offen in einem Leitartikel
der JMO-Zeitung von 1920 zum Ausdruck: “[It] recommended that
Muslims should identify with whichever nation offered them the fairest
chance of ‘economic development’.”® Eine derart opportunistische
Haltung war nicht nur unter den bosnischen Muslimen gingig. Seit
dem Ende des 19. Jahrhunderts fand ein fliegender Wechsel statt von
emer “Ethnie” zur nichsten. Menschen nahmen sogar einen neuen,
passenden Ethno-Nationalismus huckepack mit auf die andere Seite.
Das galt fiir alle, ob sie ihr Leben ais Serben, Kroaten oder Muslime
begannen und welche “Ethnie” auch immer sie dann anstenerten. %

Besonders zerrissen waren die muslimischen Fiirsprecher. So
konnten sie sich denn auch kaum fiir die Idee eines “eigenen” Staats
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begeistern. Eine solche Forderung kam jedenfalls von der JMO nie -
auch nicht im politischen Vakuum nach den ersten Balkankriegen. Als
Schutzschild gegen serbischen und kroatischen Druck entschjed sich
die Partei fiir das Konzept des Siidslawentums, Das Hauptziel der
JMO war: Bosnien solite als autonome Einheit in Jugoslawien erhalten
bleiben. Dasg Parteiprogramm betonte, daB es zwar einen muslimischen
Nationalismus gibe, aber keig nationales BewuBtsein unter den
Muslimen. Die nationale Frage gehdre nicht in den Bereich der
Politik, sondern in den der Kultur ' Stattdessen zeichneten sich die
muslimischen Politiker auch im neuen “Koénigreich der Serben,
Kroaten und Slowenen” und im spateren Jugoslawien durch Taktik
mit wechselnden Partnern aus. Bis 1941 gab es neun muslimische
Parteien. Die meisten waren pro-serbisch, keine pro-kroatisch. Drei
Parteien — eine pro-Begs, eine pro-Bauern, eine pro-Franen — konnten
sich nur wenige Monate haiten 52 Ethno-nationale Spaltungslinien
setzten sich jetzt stirker durch,

Das Tito-Regime unterbrach die Entwicklung demokratischer
politischer Parteien. Konflikte wurden offiziell innerhalb der kommu-
nistischen Partei ausgetragen. Thre Aufsplitterung in Organisationen
der Teilrepubliken gab den ethno-nationalen Ausefnandersetzungen
Jedoch mindestens ein gleichwertiges Forum.

Fazit

Die Einfiihrung des Parteiensystems diente als Katalysator einer
politischen Loyalititsbildung der Muslime in Bosnien-Herzegowina
und Indien. Sie fand in beiden F allen zeitlich paralle] statt, Gemeinsam
ist auch, daB sich Muslime in verschiedenen Parteien engagierten,
die entgegengesetzte Standpunkte vertraten, und daB sie mit der
Konkurrenz aus dem anderen ethno-nationalen Lager kooperierten.
In Bosnien-Herzegowina kommt hinzu, daB sich muslimische Partei-
mitglieder selbst einer anderen “Ethnie” zuschrieben. Das kam in
Indien nicht vor. Die Muslime i Congress und in den Provinzregie-
rungen leugneten lediglich einen Interessenskonflikt beider com-
munities,

Erst mit der Zeit konnte sich Jeweils eine Partej als Hauptsprachrohr
“der Muslime” herauskristallisieren. In beiden Fillen vertraten sie
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Uberwiegend Interessen der GroBgrundbesitzer und der stidtischen
Bourgeoisie. Sie waren pragmatisch. Es ging ihnen um politische Ziele,
nicht um einen religiésen Dogmatismus.

DIE WAHLEN KURZ VOR DEM KNALL

Die Wahien in Indien 1946 und in Bosnien-Herzegowina Ende 1990
dienen oft als “Beweis” dafiir, daB die Bevdlkerung ein Zusammenle-
ben aufgekiindigt hatte, daB der sogenannte “‘ethnische Konflikt” auf
demokratischer Grundlage basiert, und da8 die “ethnischen Gruppen”
damit einen kollektiven Willen ausdriickten. Auf den ersten Blick
erscheint die Argumentation plausibel: Jeweils gut ein Jahr vor
der Unabhingigkeit und dem Beginn “ethnischer” Vertreibungen
schienen die ethno-nationalen Parteien als Sprachrohr “der Muslime”
eine breite Legitimation zu erhalten — ebenso wie die Parteien der
konkurrierenden Ethno-Nationen. Thre Relationen néherten sich stark
an die der Bevolkerungsgruppen an, die sie vorgaben zu vertreten.
Spétter sprachen daher in Bosnien-Herzegowina von einer “quasi
Volkszihlung” oder dem Einstieg in eine “Ethnokratie”.®® Formal
besteht an den Wahlergebnissen kein Zweifel. Inhaltlich Jedoch muB
differenziert werden. Das heiBt: Von einer muslimischen Wihlerschaft
148t sich trotz allem nicht auf eine dogmatisch und politisch homogene
muslimische Bevolkerung schlieBen, wie sie von den Ethno-Nationa-
listen proklamiert wurde und die das Baumaterial fiir ¢in mushimisches
homeland wire.

Zum einen ist das Umfeld der Wahlen fiir eine Einordnung der
Ergebnisse wichtig. Fiir die Bosnier war der Urnengang 1991 der erste
nach dem Zweiten Weltkrieg. In Indien dagegen hatten Wahlen seit
1909 Tradition, Der Kreis der Wahlberechtigten und die Kompetenzen
der Regierungsimter wurden seither stetig ausgeweitet. Die Inder wie
die Bosnier gingen jedoch gleichsam unter dem zerbroselnden Dach
eines gemeinsamen Hauses und den Vorzeichen eines politischen
Aufbruchs zur Urne. Der Kolonialismus und der Kommunismus
brachen zusammen. Die Supra-Ebenen der britischen Verwaltung
und des jugoslawischen Staates fielen weg. Die Zukunft erschien
im Paradigma des “Nationalstaats”. Der Wahlkampf war geprigt von
ethno-nationalen Lagerkimpfen und der Frage einer territorialen
Neuordnung.
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Das Aufbrechen der libergeordneten Strukturen provozierte ir
beiden Fillen einen Ijberlebenskampf der politischen Eliten in eine
neuen — von demokratischen Grundsitzen geprégten — politischer
Landschaft. Unter diesen unsicheren Rahmenbedingungen stiitzten
sich die Politiker auf ethno-nationale Zielgruppen (constituencies). Die
wirtschaftlichen und sozialen Interessen der “eigenen” Volksgruppe
miiiten vor der Ubermacht des nun frei agierenden Konkurrenten
politisch abgesichert werden. Dieses Argument bemiihten vor allem
die Fiihrungen Sloweniens und Kroatiens und die Muslim League in
Indien. Jugoslawien und Indien zerfielen, nicht weil die Religionen und
Sogenannten “Ethnien” inkompatibel waren, sondern weil ihre Eliten
keine power sharing arrangements unter sich ausmachen konnten,

Von Bedeutung sind auch die jeweiligen Institutionen, die im
Vorfeld der Wahlen in Jugoslawien und Indien eine ethno-nationale
Konfrontation begiinstigt haben. Im indischen Fall zihlen dazu die
Einfiihrung getrennter Wahllisten und Quoten fiir die verschiedenen
“ethnischen” Gruppen. Die Herrschaft der Briten war in der Regel
keine Gewaltherrschaft, sondern eine des politischen Ausgleichs.
Verhandlungen vollzogen sich im Dreieck zwischen Briten, “Hindus”
und “Muslimen”, Die strittige Frage, ob die Briten ein gespaltenes
Land regierten oder das Land spalteten, indem sie es regierten, kann
mit dem Verweis auf britische Institutionen beantwortet werden: Die
Briten haben ein Land hinterlassen, dessen Spaltungslinien eine neue
Qualitit gewonnen hatten. Sie waren homogener, institutionalisiert
und ideologisch gefestigter.

Auch in Jugoslawien lassen sich Institutionen ausmachen, die den
Weg in den Ethno-Nationalismus erleichtert haben. Dag Quoten-
System hatte die gleiche Wirkung wie in Indien. Alle wichtigen Staats-
und Parteidmter wurden seit 1969 jm Nationenproporz besetzt. Die
kommunistische Partei war nach Teilrepubliken aufgesplittert. Die
Aufstiegschancen hingen an “ethnischen” Kriterien. Politische und
geselischaftliche Konflikte wurden entlang nationaler Interessen
gelost. Das sorgte fiir eine “Ethnisierung” der politischen Landschaft
und fiir eine Festigung nationaler und konfessioneller Kategorien und
Interessen.>® Sekelj urteilt: “The gradual emergence of a plurality of
power centres since the 1960s was not an aspect of political but of
national pluralism [.. ]”.5¢ Ung dies, in Verbindung mit fehlender
demokratischer Kontrolle, sei die beste Voraussetzung fiir (Ethno-)
Nationalismus.
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Nachdem sich das “ethnische” Wabhlverhalten einmal festgesetzt
hatte, brachte es einen Dominoeffekt in Gang. Wie Horowitz
beschreibt, zeichnen sich “ethnische” Parteien dadurch aus, daB sie
enge Ziele vertreten und durch die Verbindung mit einer exklusiven
Gruppe selten parlamentarische Unterstiitzung von einer anderen,
ebenso exklusiven “ethnischen” Partej bekommen. Also miissen
“ethnische” Parteien umso stirker ihre eigene und einzige “ethnische”
Zielgruppe mobilisieren. Das verschirit wiederum die HaB-Rhetorik
und die politischen Spaltungslinien entlang der ethno-nationalen
Grenzen.”’

In diesem Zusammenhang lassen sich Unterschiede zwischen
Bosnien-Herzegowina und Indien ausmachen, Bosnien-Herzegowina
entwickelte nach 1990 ein stark exklusives “ethnisches”™ Parteiensys-
tem, in dem so gut wie kein Wihler iiber Kreuz zu wihlen schien. Erst
in jiingster Zeit scheint langsam ein Wandel einzusetzen.>® In Indien
waren diese Grenzen nicht so scharf gezogen. Der Congress war nicht
so stark “Hindu” wie die Muslim League “Muslim”. Der Hauptkon-
kurrent der League war also keine deutlich ethno-nationale Partei. Die
radikale Hindu Mahasabha spielte nur eine Nebenrolle. AuBerdem
traten prominente Muslime auch fiir den Congress an. So mag eine
zweite Variante des “ethnischen” Wahlverhaltens eine Rolle gespielt
haben: Die Wihler geben ihre Stimme Reprisentanten “jhrer”
“Ethnie”, egal iiber welche Partei sie antreten.>”

Wabhlen in Indien 1946

Die Muslim League eroberte indienweit 76 Prozent der “musli-
mischen” Stimmen. Das waren bei weitem nicht alle; doch auf jeden
Fall mehr als noch 1937, als die League bei 4,8 Prozent dahindiim-
pelte.® Besonders fallt auf, daB Jinnah die “Abweichler” in den
muslimischen Mehrheitsprovinzen auf Linie bringen konnte. Die
Unionisten im Punjab konnten jhre wirtschaftlichen Erfolge nicht mehr
in Stimmen umsetzen. Auch die Krishak Praja Partei in Bengalen
fiel in die Bedeutungslosigkeit ab. Die muslimischen Grundbesitzer
aus dem Norden entzogen iiberdies der multi-“ethnischen”
NAP ihre Unterstiitzung und schlugen sich nun fast geschlossen auf
Jinnahs Seite. Nur in der Northwest Frontier Province muBte die
League ¢ine Schlappe einstecken.
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Der iiberraschende Erfolg war vor aliem einer gezielten Massenmo-
bilisierung seit 1937 zu verdanken, Ironischerweise gab der Congress
den Auftakt dazu. Nach seinem maBigen Abschneiden bei “den
Muslimen” in der Wahl 1937 hatte er das “Mass Contact” Programm
gestartet. Damit wollte er gezielt muslimische Wihler gewinnen. Als
Reaktion darauf tat die Muslim League das gleiche. Sie mauserte
sich dadurch von einem abgehobenen Elitenzirkel zu einer Partei mit
mass  appeal. Der Mitgliedsbeitrag wurde drastisch gesenkt.
AuBerdem setzten die League-Aktivisten islamische Symbole ein, wie
die griine Flagge, den Halbmond und den Koran als Erkennungs-
zeichen der Partei. Eine Stimme fiir die League sei eine Stimme fiir
den Propheten, predigte der Demagoge Firoz Khan Noon.®' Jinnah
stempelte den Congress als Hindu-Partei ab. Die Bengalische
Muslim League verteilte ein Flugblatt mit einer Synopse von
religidsen und “ethnischen” Unterschieden zwischen Hindus und
Muslimen. Die League versprach, “die Muslime” von den hinduis-
tischen Kreditgebern zu befreien und den verblaBten Glanz der
“islamischen Vergangenheit™ wiederzubeleben. Besonders die emo-
tionale Poesie von Mohammad Igbal iiber das “Goldene Zeitalter”
sprach breite Zielgruppen an.5?

Das erfolgreiche Abschneiden der League macht drei Dinge
deutlich. (1) “Die Muslime” orientierten sich zunehmend an
indienweiten Themen und nicht mehr an Provinz-Interessen. Sie
wurden politisch homogener. (2) Der Slogan “Pakistan’ als zentrales
Wahlkampfthema der League zog. Wirtschaftliche und soziale
Interessen traten zugunsten ethno-nationaler in den Hindergrund.
(3) Die politische Macht spaltete sich auch territorial in die weiterhin
bestehende Dominanz des Congress in ganz Indien und in die meisten
muslimischen Mehrheitsprovinzen, die fiir “Pakistan” stimmten.

Dennoch kann auch diese Wahl nicht automatisch als massen-
gestiitzte Nationalbewegung fiir einen muslimsichen Staat deklariert
werden. Denn:

(1) Nur ein kleiner Bruchteil der indischen Bevolkerung durfte
wihlen. Die Angaben fiir die Provinzwahlen 1946 schwanken
zwischen 10 Prozent® und 28 Prozent.%* Noch viel weniger (nicht
einmal ein Prozent) durften fiir die Central Assembly in Delhi
abstimmen.%° Der Beweis, lesen und schreiben zu kbnnen, Zensus
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und andere Hiirden schlossen die Massen vom Urnengang aus.
Die Wabllisten waren zudem konfus, lickenhaft und veraltet, wie
auch Nehru kritisierte. %

Schon die britische Tradition der getrennten Wabhllisten hatte
ein ethno-nationales Stimmverhalten begiinstigt. Das stark be-
grenzte Wahirecht verstirkte diesen Effekt noch zusitzlich. Denn
die meisten Arbeiter und Bauern blieben auBlen vor. Die ethno-
national gesinnten muslimischen Mitteiklassen und Grundbesitzer
hingegen préagten das Wahlergebnis iiberproportional. Die unteren
muslimischen Schichten waren eher pro-Congress eingestellt.
Denn der hatte soziale und wirtschaftliche Reformen {zumindest)
versprochen.’ Die schirfsten Kritiker des begrenzten Wahlrechts
waren daher die indischen Kommunisten. Sie fiirchteten natiirlich
auch um ihr Wihlerpotential.® Sarkar hilt es fiir einen der
groBten Fehler des Congress, die Forderung nach einem allgemei-
nen Wahlrecht aufgegeben und die Kommunisten damit im Regen
stehen gelassen zu haben. So blieb der Anspruch der Muslim
League, alle Muslime zu reprisentieren, demokratisch ungetes-
tet.*” Die sogenannten 76 Prozent “muslimischer” Stimmen fiir die
League erscheinen also in diesem Licht sehr relativ.

(2) Die Option Pakistan stand weiterhin in den Sternen. Noch 1947
war sich nicht einmal Jinnah sicher, ob ein solcher Staat ilberhaupt
zustande kommen wird und soll.”® Weder er noch irgend jemand
sonst hatte eine klare Vorstellung dariiber, was “‘Pakistan”
eigentlich bedeuten sollte. Verschiedene, auch féderale Konzepte
waren in der Diskussion. Stimmen gegen einen Staat Pakistan
waren sogar von Politikern der Muslim League zu héren.”' Jalal
schreibt tiber die Strategie der League: “[I]f it were to spell out its
demands in hard, clear constitutional terms, it would lose votes,
certainly split its support, and divide the leaders.”™

(3) Jinnah hatte die Muslim League zu einer carch-all party
umfunktioniert. Der Slogan “Pakistan” diente als Léschpapier,
das viele Ideen und Unzufriedenheiten aufsog. A. S. Ahmed nennt
Jmnah einen “feel-good, look-good factor™, einen “Superstar” fiir
Jugendliche.” Bezeichnend ist Jinnahs Satz: “[V]ote for a Muslim
League[r] even if it be a lamp post.””

(4) “Pakistan” war nicht nur ein politisches Auffangbecken, sondern
auch ein religiéses. Die League-Propaganda setzte Pakistan mit
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Islam gleich, sogar mit der Wiederbelebung des Kalifats.”® Ein
muslimisches Solidargefithl bedeutete aber nicht fur alle gleich
einen muslimischen Staat.

(5) Einige Stimmen waren erzwungen. Teile der wlema aus dem
Punjab, aus U.P., Bengalen und Sind drohten Muslimen mit
Exkommunikation, falls sie nicht die League wiihlten,”s

Dennoch 14Bt sich nicht verhehlen, daBl die Politisierung der
muslimischen Bevéikerung 1946 einen groBen Schub erhielt. Die
Pakistan-Strategie der Muslim Leagne war aufgegangen — egal, ob
Pakistan nun ein Programm war oder nur Verhandlungsmasse, um fiir
eine Autonomie in einer indischen Féderation spater moglichst viel fiir
“die Muslime” herauszuschlagen — und damit an EinfluB fiir die
League.

Wahlen in Bosnien-Herzegowina 1990

Die drei groBen ethno-nationalen Parteien erhielten zusammen 86
Prozent der Stimmen. Von 240 Sitzen erhielt die Partei “der Muslime™
(SDA”") 86 Sitze, die Partei “der Serben” (SDS"®) 70 und die Parte;
“der Kroaten” (HDZ™) 45.%° Interessant ist, daB die SDS mit ihren
Stimmen am deutlichsten unter “ihrem” Bevélkerungsanteil lag und
daB Muslime anteilmaBig den linken, trans-“ethnischen” Parteien am
meisten Stimmen gaben.®' Die Sozialdemokraten (UBSD®?) erzielten
Erfoige in Sarajevo und Tuzla, wo sie sogar den Biirgermeister stellten.
In Tuzla entfielen 70 Prozent der Stimmen auf trans-“ethnische”
Parteien. In der Innenstadt von Sarajevo bekamen sie zusammen die
absolute Mehrheit.** Doch das konnte das Gesamtbild nicht wenden.
Der Bund der Reformkrifte, die Ex-Kommunisten unter dem letzten
Jugoslawischen Priisidenten, Ante Markovic, war ebenfails abgeschla-
gen, obwohl dieser als einziger ein detailliertes Wirtschaftskonzept
vorgelegt hatte. Doch was macht trotz allem die Interpretation dieser
Wahl im Sinne eines Blanko-Schecks fiir eine ethno-nationale Politik
50 angreifbar?

(1) Den Biirgern fiel das Wahlrecht zu, ohne daB sich eine
zivilgesellschaftliche und demokratische Tradition entwickelt
hatte. Probleme wurden bislang nie durch politische Programme
und Alternativen geldst, sondern nur durch einen nationalen
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Interessensausgleich.® Dieses Denkmuster schlug sich in der
Stimmabgabe nieder. Die Tatsache, daB zeitgleich zu den
Jugoslawischen Parlamentswahlen die Prisidentschaftswahlen in
den Republiken stattfanden, habe, so Sekelj, die ethno-nationalen
Ergebnisse noch begiinstigt. Das Konzept der “Ethnodemokratie”
sel zusétzlich gestdrkt worden: “[Plopulus has been reduced to
ethnos.”®

(2) Es waren die Ethno-Nationalisten, die zum ersten Mal in der
Nachkriegsgeschichte eine aktive politische Offentlichkeit schufen.
Bisher fand Politik innerhalb einer oligarchischen Parteielite und
deren Seilschaften statt.®

(3) Der Zerfall Jugoslawiens geschah im Sog eines “nationalen
Erwachens” in Ost- und Mitteleuropa. Die deutsche Vereinigung
1990 und die ersten freien Wahlen in den ex-sowjetischen
Satellitenstaaten standen im Paradigma nationaler Emanzipation.
In diesen Lédndern iiberwiegt das Gedankengut des Ethno-
Nationalismus, nicht des franzdsischen Modells eines biirgerlich-
demokratischen Nationalismus. Die Euphorie dieser Monate
schien dieses Konzept auf dem Balkan erst recht zu bestitigen.’

(4) Die Wahlen fanden in einem Machtvakuum statt. Die Zeit war zu
kurz, als daB sich inhaltliche Debatten hitten ergeben kénnen.
Auch politische Alternativen konnten sich in dieser turbulenten
Phase nicht entwickeln. Neue Parteien hatten keine Infrastruktur.
Die HDZ und die SDS wurden logistisch und personell von ihren
homelands unterstiitzt. Als Gegenstiick auf gleichem program-
matischem Niveau konnte die junge SDA leicht gedeihen.

(5) Die Etiketten “links” und trans-“ethnisch” fielen im Parteienspek-
trum zusammen. Da sich die sozialistischen Krifte mit dem Zerfall
des Landes diskreditiert hatten, bekamen sie nun die demokra-
tische Quittung — und das trans-*“‘ethnische” Konzept gleich mit.

Sekelj faBt die Folgen des jugoslawischen Systems auf die
Parteienlandschaft treffend zusammen: “Actually, in the absence of
competing ideological systems either on the socialist or on the liberal
side, there is nobody to oppose this new ideological manipulation: on
the socialist side, because the League of Communists of Yugoslavia
has so completely dicredited socialism and communism, and on the
liberal side, because the dominant ideological apparatus have in the
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last forty years so successfully curbed the emergence of liberal (in the
political sense) ideological Systems and liberal intelligentsia, that
therefore now the banner of liberalism in Yugosiavia bred conservative
nationalists instead of liberal democrats,”®

Es gibt noch zwei Argumente, die die Wahl in einem anderen Licht
erscheinen lassen. Erstens: Sie ist nicht automatisch gleichzusetzen
mit einer Nationalbewegung der Jjeweiligen Volksgruppen, die einen
“Nationalstaat™ fiir ihre “Ethnie” als Ziel formulierten. “Nationaler
Enthusiasmus” war vor der Wahi nicht zu spiiren, sodaB man
keinesfalls von einem “politischen Friihling” sprechen konnte ®°
AuBerdem fand die Stimmabgabe vor der Entscheidung iiber die
Unabhéngigkeit Bosnien-Herzegowinas statt. Zu dieser Frage sahen
die Umfrage-Zahlen nimlich anders aus: 86 Prozent der Kroaten, 55
Prozent der Muslime und 43 Prozent der Serben wollten ein
unabhingiges Bosnien-Herzegowina.?® Das jst deutlich weniger als
die relative Stirke der ethno-nationalen Parteien.

Zweitens: Alle drei ethno-nationalen Parteien schlossen sich gegen
den gemeinsamen Feind, die linksgerichteten Parieien, in einer
Koalition zusammen.?’ Das heilt, daB zu dieser Zeit kaum jemand
einen offenen Krieg zwischen diesen Parteien hétte voraussehen
konnen. Die Menschen gaben ihre Stimme nicht ab, um einen
ethno-nationalen militiirischen Konflikt zu legitimieren. Erst nach
dem Scheitern dieser Koalition und nach der Abstimmung iiber die
Unabhingigkeit des Landes verkieB die SDS unter Karadzic das
Parlament und rief die “Republika Srpska” aus. Die ehemaligen
Partner im Parlament wurden zu Feinden auf dem Schiachtfeld.

Die Wahl war also nichts mehr als einc Momentaufnahme. Die
darauffolgende Eskalation kann zwar mit auf deren Ergebnis
zurtickgefiihrt werden. Denn es bestimmte die politischen Akteure,
Doch damit ist nicht automatisch gesagt, daB die Wihler dies
vorweggenommen hatten und auch die darauffolgende Politik
militirischer Eskalation unterstiitzten. Der Sozialdemokrat Tokic ist
liberzeugt, daB die ethno-nationalen Parteien wenige Jahre spéter eine
“katastrophale Niederlage” erlitten hitten, nachdem die leidvollen
Folgen ihrer Politik kiar geworden seien.®? In der Tat versammelten
sich im April 1992 (am Beginn des Krieges) Demonstranten vor dem
Parlament in Sarajevo, die die Fiihrer der drei ethno-nationalen
Parteien beschimpften. Sie forderten Neuwahlen
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Fazit

Die langfristigen Folgen der Wahlen wurden in Bosnien-Herzegowina
und Indien erst nach der Stimmabgabe klar. Ein staatliches
Auseinanderbrechen war zum Zeitpunkt der Wahlen nicht abzusehen
und stand auch nicht zur Debatte. Es waren keine Abstimmungen itber
einen muslimischen Nationatstaar. Allerdings oszillierte in Indien das
Wahlkampfthema viel deutlicher um eine wie auch immer geartete
Autonomie fir die Muslime als in Bosnien-Herzegowina. Trotz aller
Einschrinkungen gilt: Die Jahre 1990 und 1946 sind Wendemarken.
Die Politisierung der “Ethnien” war sehr weit vorangeschritten. Die
Entwicklungen - vor allem in Indien - kamen der dritten Stufe von
Hrochs Modell zum ersten Mal sehr nahe.

RESUME

Die fortgeschrittenen Phasen muslimischer Nationbildung in Indien
und Bosnien sind gepriigt von dogmatischen, sozialen und politischen
Spaltungslinien innerhalb (a) der politischen Handlungsgruppe der
muslimischen Ethno-Nationalisten und (b) der postulierten “Ethnie”
bzw. der GroBgruppe der Islamgliubigen. Zwar ist es ohnehin in
der Praxis weder notwendig noch mdglich, daB alle Mitglieder
einer GroBgruppe (wie auch immer sie definiert ist) hinter einem
Nationsprojekt oder gar einem Staatsprojekt stehen. Doch ist es
auflergewdhnlich, daB nicht einmal die politische Handlungsgruppe -
die vorgibt, die GroBgruppe politisch zu vertreten — ein einheitliches
Ziel in Sachen “Nationalstaat” verfolgt. Das wurde in den Fillen
des kolonialen Indiens und Bosniens deutlich. Ungeachtet dieser
Widerspriiche erreichten die muslimischen Ethno-Nationalisten — in
Pakistan ganz, in Bosnien knapp — das Endziel im ethno-nationalen
Paradigma, einen ‘““Nationalstaat” oder ein homeland, wie wenig
perfekt dies auch sein mag.

Die Griinde hierfiir sind vielfaltig und konnen im einzelnen nicht
beleuchtet werden.® Ein Faktor, der bereits angeschnitten wurde,
sticht jedoch in beiden Fillen hervor: Der EinfluB der iuBeren
Akteure. In Indien durchdrangen die britischen Kolonialherren
das gesellschaftliche Leben auf dem Subkontinent und steliten die
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politische Plattform dar, auf der die einheimischen Politiker agieren
muBten. In Bosnien nahmen diese Rolle zunichst die Habsburger ein,
danach die iibergeordnete Struktur Tito-Jugoslawiens, und schlieBlich
die internationalen Akteure, die sich in den Bosnien-K rieg einmisch-
ten. Alle iibernahmen das ethno-nationale Paradigma. Das heiBt, alle
sahen Hindus, Muslime, Serben und Kroaten als (mitunter un-
versOhnliche) “ethnische’” und somit auch politische Blbcke an. Selbst
die Statements der Akteure &hneln sich verbliiffend: “Dies ist ein
Land, in dem mindestens drej Religionen und ein halbes Dutzend
ethnischer Gruppen Jahrhundertelang miteinander gestritten haben.”"
(US-AuBenminister Warren Christopher 1993) Und: “IWle are
confronted with the age-old antagonism of Hindu and Muhammadan,
representatives not only of two religions but of two civilizations
[..J".% (British Joint Committee of Indian Constitutional Reform
1934) Diese Haltung spiegelte sich in der praktischen Politik und in
den Institutionen wider. Das verlieh den Ethno-Nationalisten auf allen
Seiten politische Ressourcen. Eine (vorschnelle) Anerkennung ethno-
nationaler Staaten machte in diesem Paradigma Sinn. Freilich war die
Politik der duBeren Akteure nicht der alleinige und hinreichende Grund
fur die Entstehung ethno-nationaler Staaten auf dem Balkan und auf
dem indischen Subkontinent. Sie war jedoch ein kriftiger Katalysator,

Dennoch - oder gerade deswegen ~ erwiesen sich das “ethnische”
Konzept als duBerst kurzlebig und die ethno-nationalen Bewegungen
als kurzatmig. Zwei Griinde lassen sich dafiir anfiihren — ein externer,
und einer, der dem “ethnischen” Konzept inhérent ist.

(1) Die Hilfe von auBen machte eine ethno-nationale Massenbewe-
gung entbehrlich, um das Ziel eines ethno-nationalen Staates zu
erreichen. Die vielfiltigen Widerspriiche, die oben beschrieben
wurden, konnten das Projekt nicht zu Fall bringen. Auch
Huntington argumentiert so fiir den Fall Pakistan. Das Land
habe die Unabhingigkeit “zu leicht” erhalten. Die Muskm League
habe eine zu diinne soziale Basis gehabt. Daher: “In post-
independence Pakistan the League lost both its constituency and
its purposes.”’ Eine Massenmobilisierung fiir den Staat fiel zu
schwach und zu wenig haltbar aus.

Die Muslime in Bosnien haben ebenso wenig eine breite
Nationalbewegung etabliert und endeten dennoch — fast — in
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einem “eigenen” Staat, einfach, weil die staatlichen Strukturen um
sie herum in Stiicke fielen und Alternativen fehlten. Man kénnte
daher von einer negativen Nationsbildung sprechen. Bosnische
Muslime haben auch nach dem Krieg die stirkste Neigung aller
“ethnischen Gruppen™ gezeigt, an einem multi-“ethnischen” Staat
festzuhalten. Thre politischen Spaltungslinien nehmen in Jjingster
Zeit wieder zu, wie man an der gestiegenen Bereitschaft sieht,
muiti- und trans-“‘ethnische” Parteien zu wihlen. Dariiber duBerte
Izetbegovic im Juni 2000 in einem Fernseh-Interview, in dem er
seine Riicktritts-Ankiindigung vom Staatsprisidium begriindete,
sein Unbehagen. Er kritisierte einen Mangel an muslimischer
Nationsbildung und Homogenitiit: ““The Bosniac people have not
recovered their awareness to a sufficient degree. [...] the Bosniac
people split easily, they are keen to argue amongst themselves,
which is also one of the causes of my disappointment.”¥8

(2) Der zweite Grund hat mit der Idee von “Ethnizitdt™ seibst zu tun.
Das darauf aufbauende Handlungskonzept ist ideologisch diinn.
Emanzipative Impulse fir einen sozalen und wirtschaftlichen
Fortschritt sind kaum vorhanden. Der Vorteil des ethno-nationa-
len Konzepts ist, daB es einen Zeitvorsprung verschafft bei der
Mobilisierung von Menschen. Denn es bedarf keiner politischen
Diskussion, sondern politische Fiirsprecher docken an den
primordialen Merkmalen an, die klar und disponibel erscheinen.
Allerdings sind diese nur in einem dynamischen Prozess von
Nutzen, wie im Streben nach einem ethno-nationalen Staat. Wenn
dieser Zustand einmal erreicht ist, verliert die ethno-nationale
Spaltungslinie ihren Zweck und jhre Wirksamkeit. Denn dann
sind groBe Teile der “feindlichen” Lager in staatlichen
Grenzen eingehegt. Das “homogenisierte™ Innere hilt nicht lange.
Stattdessen tun sich andere Griben im politischen Alltag auf.

Pakistan liefert ein gutes Beispiel dafiir. Nach der Teilung Indiens
brockelte das Ethnizentrum Religion und verlagerte sich auf die
Sprache. Der Konflikt vm Urdu oder Bengali als wichtigste Sprache
Pakistans eskalierte bis zur Abspaltung Ost-Pakistans als Bangladesh
1971. Der muslimische homeland-Gedanke wurde erneut stark
erschiittert (abgesehen davon lebten die meisten Muslime ohnehin
weiter in Indien). Intra-islamische Spaitungslinien gewannen wieder an
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Bedeutung. Auseinandersetzungen zwischen Sunniten und Schiiten
sind hdufiger geworden. Regionalbewegungen fiir Baluchistan, Sind
oder in der Northwest Frontier Province haben an Schwung
gewonnen. Zusdtzlich etablierten sich die einstigen muslimischen
Immigranten aus Indien (Mohajirs) als eigenstdndige Gruppe. Neue
Spaltungslinien sind aufgetaucht, und die alten von vor der Teilung
Indiens sind mit der homeland-Bildung nicht verschwunden, sondern
in aller Deutlichkeit wieder aufgebrochen. Sie konterkarieren das
“ethnische” Konzept eines homogenen muslimischen “National-
staats™ Pakistan.

Zu einem gewissen Grad kann diese Tendenz auch in Serbien und in
den serbischen Teilen Bosniens beobachtet werden, wo sich politische
Gegner in Pale und Banja Luka gegeniibersichen. Der Fall der
bosnischen Muslime wurde bereits ausfiihrlich erwihnt. Ein be-
sonderer Umstand ist nur, daB sich bei ihnen nicht eine so groBe Kluft
zwischen Projekt und Realitit auvftut. Denn bei jhnen gab es keine
Handlungsgruppe, die das Ziel eines bosnisch-muslimischen National-
staats so klar verfolgte und sich daran nun messen lassen miifite,

Denkt man diese Beobachtungen zu Ende, dringt sich der SchluB
auf, daB es ethno-nationale Staaten (im populiren Sprachgebrauch:
Nationalstaaten) auf lange Sicht gar nicht geben kann. Die gegen viele
Widerspriiche konstruierte “ethnische” Spaltungslinie wird hinfillig
und stirbt mit ihrem eigenen “Erfolg”. Wem diese These zu weit geht,
wird nach Belegen suchen miissen, in welchem MafBe sich Anspruch
und Wirklichkeit decken. Der “Nationalstaat”® ist ein politisches
Ideal, keine Realitit; ebenso wie die “Ethnie” bzw. community auf
dem Balkan und dem indischen Subkontinent ein konzeptionelles
Ideal ist, das mit dem Nationalstaats-Gedanken verkniipft wird.
Anspruch und Wirklichkeit klaffen auseinander. Es lohnt sich, auch in
anderen Fillen die ideologischen und politischen Spaltungslinien
herauszuarbeiten. Das hilft, die ethno-nationale Geschichtsschreibung
zu entzerren, die ethno-nationale Firsprecher als Reservoir fiir
ihre tagespolitischen Pline nutzen. Nur durch das Aufzeigen
von Spaltungslinien unterhalb der ethno-nationalen Rhetorik wird
die Widersinnigkeit des ethno-nationalen Projekts sichtbar, und
nur so kann die Glaubwiirdigkeit ethno-nationaler Aktivisten
in Frage gestellt werden. Mit Blick auf die blutigen Folgen ihres
Handelns bei der Teilung Indiens und im Bosnien-Krieg erscheint die
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Dekonstruktion ihrer Argumente als ein erstrebenswertes Ziel, bevor
sie die Bevdlkerung entlang ethno-nationaler Linien polarisieren,
Besonders kdnnte davon auch eine Botschaft an #uBere Akteure
ausgehen, ethno-nationale Spaltungstinien stirker zu hinterfragen, sie
nicht eichtfertig zu itbernechmen und damit biirgerlich-demokratische
Politik-Optionen von vornherein aus dem Blick zu verlieren. Die
Fehler in Indien und Bosnien machen deutlich, daB mit der Einhegung
“ethnischer Lager” in nationalstaatliche Grenzen keine Probleme
geldst werden, sondern neue auf zwischenstaatlicher Ebene entstehen
und alte innerhalb der neu geformten Staaten wieder aufbrechen.
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90 Calic (1996), S. 88.

91 Der Vize-Vorsitzende der derzeitigen Sozialdemokratischen Partet in Bosnien-
Herzegowina (SDP), Sejfudin Tokic, verweist gerne auf die Wahlabsprachen
zwischen den ethno-nationalen Parteien von 1990. Sie hiitten sich gegenseitig
Wahlbezirke freigehalten und jeweils den nicht-sozialistischen Kandidaten unter-
stiitzt. So sei es auch zu den grotesken Szenen gekommen, als lzetbegovic in einigen
Bezirken “seine” muslimischen Wihler aufrief, Karadzics SDS zu wihlen (Sejfudin
Tokic in einern Interview mit dem Autor, Sarajevo, 30.06.2000).

92 Tokic in: Stefanov/Werz (1994), S. 179.

93 Silber/Little (1995), S. 252.

54  Eine ausfiihrliche Behandlung bei Wieland (2000}.

95 Der US-AuBenminister in einer Presseerklirung (Washington, 10. Februar 1993),
In: Eurapa-Archiv ( 1993), S. D158.

96 Berichi (Sitzung 1933-34). In: Aziz, Vol. 1 (1986), S. 13 (Kursivschrift hin-
zugefiigt).

97 Huntington (1968), 8. 442.

98 Interview in TV BH, 6. Juni 2000.

99 Hier ist das “deutsche” bzw. “ethnische™ Nationalstaatsprinzip gemeint, wie es sich
als Bedeutung von “Nationalstaat™ bezeichnenderweise in den meisten Debatten
durchgesetzt hat. Die *franzdsische” Varante des biirgerlich-demokratischen
Modells ist dagegen fast in Vergessenheit geraten.
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