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Kryptojuden und Kryptochristen im Islam

von Maurus Reinkowski

Sprechen wir von Kryptojuden oder Kryptochristen, so verstehen wir darunter
Menschen, deren tatsichliche religiose Auffassungen und Praktiken mit ihrer
offentlichen Religionszugehorigkeit nicht in Ubereinstimmung standen und
die oft auch vor Auflenstehenden diese Tatsache zu verheimlichen suchten.
Kryptojuden und Kryptochristen sind zu unterschiedlichen Perioden und in
verschiedensten Gebieten der islamischen Welt beobachtet worden: Krypto-
jiidische und kryptochristliche Gruppen entstanden in Agypten im frithen
11. Jahrhundert (anlallich einer Welle der Unterdriickung durch den fatimi-
dischen Kalifen al-Hakim) und im Nordwestafrika des 12. Jahrhunderts. Fille
von Kryptojuden sind aus dem Jemen im 12. Jahrhundert und dem Iran im 17.
und 19. Jahrhundert bekannt. Prominent ist das haufige Vorkommen von Kryp-
tochristen im Osmanischen Reich — auf Zypern und Kreta, in Albanien/Kosovo,
Mazedonien und Nordostanatolien. Wir horen zudem von Kryptochristen in
der dgiischen Inselgruppe der Dodekanes, in Bulgarien und Bosnien. Auch fiir
die Stadt Buchara in Mittelasien sind Kryptojuden fiir das 18. und 19. Jahrhun-
dert belegt.!

Das bei weitem bekannteste Beispiel von Kryptoreligionsgruppen ragt aus
der islamischen Geschichte in die europiisch-christliche hinein: Es handelt sich
um die Kryptojuden (Marranos) und Kryptomuslime (Moriscos), die im Spanien
der Reconquista unter Zwang zum Christentum Ubertraten, ihrer fritheren Reli-
gion aber verdeckt weiter anhingen.? Vertraut ist dem europiischen Beobachter
meist auch der jidische ,Messias‘ Sabbatai Zwi im 17. Jahrhundert, aus dessen

! 1. M. Babakhanov, K voprosu o proisxoZdenii gruppy evreev-musul’'man v Buxare [Uber die Fra-
ge der Herkunft der Gruppe von Judo-Muslimen in Buchara), Sovetskaja etnografia 3 (1951), 162—
163; D. Iofan, Nauénoe issledovanie istorii tuzemnyx evreev Buxary i Turkestana ,Cely” i Casti
gornyx tadzikov [Wissenschaftliche Untersuchung der Geschichte der heimlichen Juden von Bucha-
ra und Turkestan, [i.e.] der ¢zla und eines Teils der Bergtadschiken], Novyj vostok 1 (1922), 480-481
(dieser zweite Artikel war dem Autor nicht zuganglich, wird aber bei Stavro Skendi, Crypto-Chris-
tianity in the Balkan Area under the Ottomans, Slavic Review. American Quarterly of Soviet and
East European Studies 26.2 (New York 1967), 227-246, hier 228, Fufinote 2, angegeben). — Siehe
auch die rezentere Arbeit von A. Kaganovi¢, O evrejax-musul’manax, proZivajuidix v Turkestans-
kom kraje. Po arxivnim materialam [Uber die Judo-Muslime in der Grenzregion Turkestan (nach
Archivmaterialien)], in: T. VySenskaja (ed.), Evrej v Srednej Azii — prosloe i nastojascee. Ekspedicii,
issledovanija, publikacii [Die Juden in Mittelasien, Vergangenheit und Gegenwart. Expeditionen,
Untersuchungen, Publikationen], Sankt Peterburg: Peterburgskij evrejskij universitet 1995, 116—
132, und Michael Zand, s.v. Bukhara, VII. Bukharan Jews, Encyclopaedia Iranica, London, New
York: Routledge & Kegan Paul 1990, 530b-545a.

2 Zu den Marranen siehe z.B. David M. Gitlitz, Secrecy and Deceit: The Religion of the Crypto-
Jews, Philadelphia, Jerusalem 1996.
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Gefolgschaft die bis heute in der Tiirkei existierende kryptojiidische Gruppe der
Sabbatier hervorging.

Da Kryptojuden und Kryptochristen eben nicht auffallen wollten sowie sich
und thre Gemeinde zu schiitzen versuchten, laf3t sich ihre Existenz, oder zumin-
dest das Ausmaf} und die Dauer ihrer Existenz, in zahlreichen Fillen nur ver-
muten. Daher werden solche Gruppen des 6fteren nur en passant erwihnt,? der
Hinweis auf ihre Existenz begriindet sich zudem nicht selten nur auf Horen-
sagen.*

Die historischen Quellen schweigen sich in aller Regel zu dem Phinomen der
Kryptojuden und Kryptochristen aus. Fir die Behorden islamischer Staaten
scheinen sie meist einfach nicht existiert zu haben. Wir werden ohnehin nie so
viel tiber die Kryptojuden und Kryptochristen im Islam wissen wie iiber die
Marranos und Moriscos, denn wir haben nichts in der islamischen Welt, was
den Protokollen der an diesen Fragen hochst interessierten christlichen Inquisi-
tion gleichkime.

Die durchaus zahlreichen historisch verbiirgten Fille von Kryptojuden und
Kryptochristen im Islam werden in der Literatur als fir sich selbst stehende
Einzelfille beschrieben. So gibt es ein reichhaltiges, vor allem griechischsprachi-
ges Schrifttum zu den griechischen Kryptochristen in Anatolien, das auch von
einem nationalen Interesse an den Volksgenossen getragen ist.> Die Schilderung
von kryptojiidischen Gruppen in der islamischen Welt steht haufig in der Tradi-
tion einer jidischen , Leidens- und Gelehrtengeschichte®, die das Leben und die

3 Kryptojuden® und ,Kryptochristen® sind als Begriff in Enzyklopidien nicht enthalten. — Der ein-
zige dem Autor bekannte Eintrag in dem Register einer wissenschaftlichen Monographie (die sich
nicht explizit mit den Kryptojuden beschiftigt) ist in dem kumulativen Index zu Shlomo D. Goi-
teins mehrbindigen und der Sozialgeschichte der Juden gewidmeten Werk A Mediterranean Society.
The Jewish Communities of the Arab World as Portrayed in the Documents of the Cairo Geniza, vol.
6, Berkeley u.a.: University of California Press 1993, zu finden.

* Frederick William Hasluck, The Crypto-Christians of Trebizond, Journal of Hellenic Studies 41
(London 1921), 199-202, hier 202, Fufinote 15, berichtet, gestitzt auf einen Gewahrsmann, von
einer Gemeinschaft von 400 Kryptochristen zwischen Hagia Sophia und den Serailmauern in Istan-
bul. — Shlomo Deshen, Community Life in Nineteenth-Century Moroccan Jewry, in: Shlomo Des-
hen, Walter P. Zenner (edd.), Jews among Muslims. Communities in the Precolonial Middle East,
Basingstoke u.a.: Macmillan 1996, 98-108, hier 104: ,However, not all these conversions were per-
manent; some lived as crypto-Jews, and we also learn of converts who considered returning to
Judaism.“

5> Die Literatur zu diesem Thema lifit sich recherchieren tiber das bibliographische Hilfsmittel des
seit 1975 erscheinenden Turkologischen Anzeigers (TA), enthalten in der Wiener Zeitschrift fiir die
Kunde des Morgenlands, seit 10 (1984) als Separatum; siche auch die relativ rezenten Monographien
von Konstantinos Fotiades, Die [slamisierung Kleinasiens und die Kryptochristen des Pontos, Tubin-
gen, Diss. 1985, und von Georgios Andreadis, The Crypro-Christians, Thessaloniki 1995. — Fiir die
Geschichte der Juden im Islam ist als erste bibliographische Einfiihrung Mark R. Cohen, The Jews
Under Islam from the Rise of Islam to Sabbatai Zevi: A Bibliographical Essay, in: Jane S. Gerber
(ed.), Sephardic Studies in the University, Madison u.a.: Farleigh Dickinson University Press 1995,
43-119, hilfreich.
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Fihrnisse der jidischen Gemeinden in der Diaspora (galut) schildert.6 Auffal-
lend oft bleibt also die Schilderung von kryptoreligiosen Gruppen einem natio-
nalstaatlichen Rahmen verhaftet.” Nach Kenntnis des Autors ist in der bisheri-
gen wissenschaftlichen Literatur niemals versucht worden, das Phinomen von
Kryptojuden und Kryptochristen im Islam zusammenfassend zu beschreiben
und zu deuten. Es scheint daher reizvoll zu tiberlegen, ob fiir die zahlreichen
teilweise verbiirgten, teilweise kolportierten historischen Einzelfille politische,
soziale oder religiose Beweggriinde oder Bedingungen ausgemacht werden kon-
nen, die die Existenz von Kryptojuden und Kryptochristen erméglichten oder
sogar bedingten.®

1. Was ist ein ,Kryptojude® bzw. ,Kryptochrist ¢

In einer allgemeinsten und ersten Definition ist ein Kryptojude oder Krypto-
christ im Islam ein Jude bzw. ein Christ, der selbst zum Islam konvertierte oder
dessen Vorfahren zum Islam konvertiert waren, der aber weiterhin heimlich
seiner urspriinglichen Religion verbunden blieb, sei es in einem eher unbewuf3-
ten Fortfiihren von religiosen Praktiken oder sei es in der Form eines bewuf3-
ten Festhaltens an der vertrauten Religion.® Das Bekenntnis zur islamischen
Religion konnte zwar dabei weit mehr sein als eine rein duflerliche Hiille, der
Islam erhielt aber auf keinen Fall die ausschlieflliche Loyalitit des Konvertiten.
Der formale Charakter der Konversion zum Islam erleichterte sicherlich eine
solch ambivalente Haltung. Um den Islam anzunehmen, gentigte die in der

¢ Ein frither Kritiker dieser Tradition in der jiidischen Geschichtsschreibung war Salo Wittmayer
Baron, Emphases in Jewish History, Jewish Social Studies 1 (New York 1939), 15-38, hier 28.

7 So deutet z.B. Bardhyl Graceni, Le crytpochristianisme dans la région du Shpat au cours de la
derniere période de la domination ottomane, Studia Albanica 26.2 (Tirana 1989), 92-102, hier 94,
die Kryptochristen in Albanien als frithe Triger des nationalen Befreiungskampfes.

8 Weitergehende, auf Primarmaterial basierende vergleichende Forschungsarbeiten werden jedoch
wegen der Vielzahl der einschligigen Sprachen und der unzureichenden Quellenlage schwierig und
aufwendig sein.

9 Andere Begriffe als ,Kryptojude‘ oder ,Kryptochrist® wiren durchaus méglich. So verwendet
Heinrich Graetz, Geschichte der Juden von den dltesten Zeiten bis anf die Gegenwart. Aus den
Quellen neu bearbeitet, vol. 6: Geschichte der Juden vom Aufbliihen der jiidisch-spanischen Kultur
(1027) bis Maimunis Tod, Berlin 1996 (Nachdruck der Ausgabe Leipzig: Leiner #1896), 157 und 269,
Fufinote 3, die zutreffenden, aber veralteten Begriffe ,Kryptomohammedanismus®, ,Scheinmosle-
mim* (hier mit der hebriischen Pluralendung) und ,Scheinmohammedaner‘. — Georg Jacob, Die
Bektaschijje in ihrem Verhiltnis zu verwandten Erscheinungen, Miinchen 1909, 29{f., spricht von
,islamischem Kryptochristianismus‘. — Bernard Lewis, The Jews of Islam, London u.a. 1984, passim,
verwendet fur das Phinomen des Kryptojudentums im Islam generell die Ausdriicke ,Marranos
und ,Marranism° (die aber eigentlich fiir das Kryptojudentum im Spanien der Reconquista vorbehal-
ten bleiben sollten).
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Gegenwart von muslimischen Zeugen geduflerte Bekenntnisformel (die soge-
nannte sahada)'°.

Sprechen wir von Kryptojuden und Kryptochristen ,im Islam‘, so schlief8t der
Begriff Islam zwei Bedeutungen in sich ein: Erstens die Auffassungen, die die
Muslime von ihrer eigenen Religion haben, und die Handlungen, die sie in die-
sem Zusammenhang praktizieren.!! Zweitens, und dies ist fiir eine historische
Betrachtung der Problematik besonders bedeutsam, als Sammelbegriff fir
hochst unterschiedliche historische Formationen, die aber die Eigenschaft tei-
len, daf der Islam oder eine Ausprigung des Islams die dominante Religion des
jeweiligen Gemeinwesens war und vom zugehdrigen Staat in diesem Sinne ge-
fordert wurde.

Das Phinomen von Kryptoreligionsgruppen erfafite auch die Muslime selbst.
Aus Konflikten unter den verschiedenen Gruppierungen im Islam konnten For-
men des Kryptoglaubens entstehen. Die iberwiegende Mehrheit islamischer
Staaten — als ein prominentes Beispiel sei das Osmanische Reich genannt — war
sunnitisch.!? Die Schia, der grofie Kontrahent des Sunnitentums, erlaubte jedem
Schiiten, sich zum Schutz vor Verfolgung durch den sunnitischen Staat der
Technik der Verstellung (tagiya) zu bedienen, also seinen wahren Glauben zu
verbergen. Wir konnen hier von ,Kryptoschiiten® sprechen.

Will man das Phinomen der Kryptojuden und Kryptochristen im Islam be-
schreiben und verstehen, sind die folgenden drei Fragen von besonderer Bedeu-
tung:

19 Der Islam setzt nur Mindestanforderungen an die Konversion. Ahmad Syed Barakat, Conversion
from Islam, in: Clifford Edmund Bosworth et al. (edd.), The Islamic World. From Classical to Mo-
dern Times. Essays in Honor of Bernard Lewis, Princeton, N.J.: Darwin Press 1989, 3-25, hier 14,
fihrt z.B. an: ,,The Prophet himself defined a Muslim as one who declares faith in the unity of Allah
and the prophethood of Muhammad. This is the only definition by which a Muslim can be judged.
— Dafl dies auch annihernd in der Realitit so war, zeigen Berichte von christlichen Konvertiten zum
Islam, die nach ihrer Riickkehr in christliche Linder von der Inquisition befragt wurden. Es reichte
das Aufsagen der sabada in der Gegenwart von muslimischen Zeugen, begleitet von einem Heben
des Zeigefingers der rechten Hand - bei freiwilliger Konversion oft gefolgt von feierlichem Umzug,
Beschneidung und Neueinkleidung; siehe hierzu Bartolomé Bennassar, Conversion ou reniement?
Modalités d’une adhésion ambigué des chrétiens a I'islam (XVI*-XVII® siecles), Annales: Economies,
Sociétés, Civilisations 6 (Paris 1988), 13491366, hier 1351 und passim.

1 Roy P. Mottahedeh, Toward an Islamic Theology of Toleration, in: Tore Lindblom, Karin Vogt
(edd.), Islamic Law Reform and Human Rights (Proceedings of the Seminar on Human Rights and
the Modern Application of Islamic Law, Oslo 14-15 February 1992), Copenhagen u.a.: Nordic
Human Rights Publishers 1993, 25-36, hier 25: ,Phenomenologically, Islam is whatever Muslims
say it is; and prescriptively Islam is whatever any Muslim believes it should be.*

12 Das dem Begriff ,Sunniten‘ zugrundeliegende Wort sunna bedeutet die Handlungweise des Pro-
pheten, d.h. seine zu gesetzlich verbindlichen Prizedenzfillen erhobenen Aussagen und Handlun-
gen. Sunna bedeutet aber auch den Anspruch, ,den orthodoxen Islam‘ zu vertreten. - Siehe hierzu,
wie zu allen anderen Begriffen, das islamwissenschaftliche Standardlexikon Encyclopadia of Islam,
2nd edition, Leiden: Brill 19791f., oder Nachschlagwerke fir den alltaglichen Gebrauch wie von
Ralf Elger (ed.), Kleines Islam-Lexikon. Geschichte, Alltag, Kultur, Miinchen: Beck 2001.
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Erstens liegt bei Kryptojuden und Kryptochristen im formal-rechtlichen Sin-
ne eine doppelte Konversion vor: Von der urspriinglichen Religion zum Islam,
vom Islam wieder zurilick zur urspriinglichen Religion. Man kann dieses Bild
auch noch genauer fassen: In den Augen der christlichen Kirche und des Juden-
tums bedeutete die Entstehung von kryptojidischen bzw. kryptochristlichen
Gruppen im Islam einen Abfall von ihrer Religion, dem eine mehr oder wenig
vollstindige Riickkehr zum rechten Glauben folgte (oder folgen sollte); in der
Sicht der muslimischen Gemeinschaft lag dagegen eine Konversion vor, der der
Abfall vom Islam folgte.!* Konversion und Apostasie sind hier eng miteinander
verbunden.

Zweitens ist mit dem Phinomen von Kryptojuden und Kryptochristen oft ein
Verschwimmen der Grenzen zwischen den Religionen verbunden. Kryptojuden
und Kryptochristen scheinen besonders gut in einem synkretistischen Umfeld
gediehen zu sein, in dem viele Praktiken von Muslimen und Nicht-Muslimen
geteilt werden konnten. Dazu gehoren insbesondere die Verehrung von Heili-
gen oder Wallfahrten. ,Synkretismus® kann aber offensichtlich nur dann beob-
achtet werden, wenn religiose Orthodoxien Glaubensinhalte und -praxis als ver-
bindlich festsetzen. Wie Konversion und Apostasie stellen also Orthodoxie und
Synkretismus Gegensitze dar und sind doch eng miteinander verbunden.

Die dritte Frage stellt sich von selbst ein: Warum duldeten muslimische Herr-
scher die Existenz von kryptochristlichen und kryptojiidischen Gruppen, nach-
dem sie doch oft vorher deren Bekehrung zum Islam erzwungen hatten?'* Von
der Warte jeder Religion, die in einem Staat oder einer Gesellschaft eine domi-
nierende Position einnimmt, muf} das Auftreten von Kryptoreligionsgruppen
verwerflich und gefihrlich erscheinen. Es verwundert daher nicht, daf} in den
konfessionellen Auseinandersetzungen Europas die Kombination von ,Kryp-
to-‘ und einer Konfessionsangabe als ein Kampfbegriff gefithrt wurde. Luthera-
ner und sich zum Luthertum bekennende Staaten sahen die politisch und kultu-
rell aktive Minderheit der Calvinisten als Bedrohung und gingen gegen als
,Kryptocalvinisten‘ gebrandmarkte Gegner mit Zwang vor.'s Sind also die rela-
tiv haufigen Fille von Kryptojuden und Kryptochristen im Islam eine Folge

13 Diese jeweils unterschiedliche Sichtweise findet sich auch noch in der heutigen wissenschaftli-
chen Literatur reflektiert. Autoren mit Zugehoérigkeit zum judischen bzw. christlichen Kulturkreis
verstehen unter ,Apostasie‘ ganz selbstverstindlich den Wechsel vom Judentum bzw. Christentum
zum Islam; fir muslimische Autoren stellt sich Apostasie ebenso deutlich und natirlich als der
Abfall vom Islam dar.

4 Vergleiche Nehemia Levtzion, Toward a Comparative Study of Islamization, in: Nehemia
Levtzion (ed.), Conversion to Islam, New York, N.Y.: Holmes & Meier 1979, 1-23, hier 11: ,Al-
though it is difficult to assess the relative importance of forced conversions in the general process of
Islamization, they seem to have weighed less than is implied in non-Muslim sources and more than
is admitted by Muslims.“

15 Heinrich Lutz, Reformation und Gegenreformation, Miinchen, Wien: Oldenbourg 1982, 67.
Lutz spricht sogar von gegen ,Kryptocalvinisten® verhingten Todesstrafen.
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libermifligen Zwangs oder sind sie vielmehr als ein Zeichen von Duldung zu
verstehen?

Es zeigt sich, dafl das Phinomen der kryptoreligidsen Gruppen etablierte Be-
griffe wie Konversion, Apostasie, Orthodoxie oder Synkretismus ins Wanken
bringen kann. Bei der Erorterungen der drei Fragenkreise, (a) Konversion und
Apostasie, (b) Synkretismus und Orthodoxie und (c) Zwang und Duldung, die
dem Artikel in der Folge seine Ordnung geben, werden historische verbiirgte
Fille von Kryptojuden und Kryptochristen naher vorgestellt.

2. Konversion und Apostasie

Muhammad hielt die Bekehrung der Juden und Christen zum Islam zunichst
nicht fiir unmittelbar notwendig, da seiner sicheren Uberzeugung nach Juden
und Christen ohnehin seine Botschaft annehmen wiirden. Die ablehnende Re-
aktion der jiidischen Stimme in Medina, aber auch der Christen auf der ara-
bischen Halbinsel war fiir ihn deswegen enttiuschend. Im Koran lafit sich daher
eine gewisse Abkiithlung in der Akzeptanz der ,Leute des Buches“ (ah! al-ki-
tab), also der Juden und Christen (und in minderem Mafle der Sabier und Zo-
roastrier) erkennen. Die Anweisungen im Koran zum Umgang mit den Nicht-
Muslimen sind nicht eindeutig. Manche Textstellen im Koran erkennen die
Existenz von anderen Glaubensgruppen an und lassen sie zu; manche Formulie-
rungen legen den Glauben an eine natiirliche Religion nahe, die allen Menschen
angeboren sei und die zeige, dafy die Menschheit inhirent gut sei.'¢ Die Auffor-
derung zur Tolerierung der anderen Buchreligionen findet sich wohl am pro-
minentesten in der Formulierung: ,,In der Religion gibt es keinen Zwang (d. h.
man kann niemand zum (rechten) Glauben zwingen)“ (2:256).!7 Schon Muham-
mad gewihrte zu seinen Lebzeiten jidischen und christlichen Bevolkerungs-
gruppen im neu entstehenden islamischen Herrschaftsbereich den Status einer
geschiitzten, aber auch unterworfenen Gruppe (dimma).'® Als Gegenleistung
fir Duldung und Schutz muflten die Nicht-Muslime eine spezielle Kopfsteuer,

16 So argumentiert R. Mottahedeh, Theology of Toleration (wie Anm. 11), 27f., 32, und bezieht sich
hier auf die Koranstellen 6:108, 10:99, 16:125, 30:30.

17 Die Zahlenangabe vor dem Doppelpunkt bezeichnet jeweils die Sure, die Zahlenangabe nach dem
Doppelpunkt den jeweiligen Vers. Alle Suren- und Versangaben sowie Wiedergaben richten sich
nach der Ubersetzung von Rudi Paret, Der Koran, Stuttgart u.a.: Kohlhammer $2001.

18 Als eher seltenes Beispiel einer ginzlichen negativen Interpretation der dimma siche Karl Bins-
wanger, Untersuchungen zum Status der Nichtmuslime im Osmanischen Reich des 16. Jahrhunderts.
Mit einer Neudefinition des Begriffes ,dimma“, Miinchen: Trofenik 1977, 331: ,,... dimma ist das
Medium zur Konversion. Somit werden die bisherigen Definitionen von dimma als Schutz, Gast-
freundschaft, Koexistenz und Symbiose, aber auch die der ,Toleranz® hinfillig.“ — Zu, im Gegensatz
zu Binswanger, generell positiven Wertungen des Status von Nicht-Muslimen unter islamischer
Herrschaft siche dagegen die in Anmerkung 81 genannten Titel.
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die gizya, entrichten.!” Zwar wurde der Ubertritt zum Islam immer wieder ein-
mal — zu unterschiedlichsten Perioden — aus fiskalischen Erwagungen gesperrt,
aber eben wegen der erhohten Steuerlast fir Nicht-Muslime und aufgrund des
Status als zweitklassiger Untertan war langfristig ein wirksamer Anreiz zur
Konversion zum Islam gegeben.

Unduldsam waren die islamischen Herrscher und Rechtsgelehrten mit Apos-
taten (murtadd) — also jenen, die vom Islam abfielen. Zwar benannte der Koran
keine eindeutigen Strafen fir die Widerrufung des Bekenntnisses zum Islam.
Die sich in den ersten islamischen Jahrhunderten entwickelnde Rechtslehre be-
sagte dennoch, daf} die Apostaten nach einer kurzen Frist, die ithnen zur Wider-
rufung ihres Abfalls gewdhrt wird, vom Leben zum Tode zu beférdern seien. Im
rechten Licht betrachtet sind natiirlich auch Kryptojuden und Kryptochristen
Apostaten. Sie haben sich durch das Aufsagen der Bekenntnisformel zum Islam
bekehrt und fallen danach wieder vom Islam ab. Die islamische Rechtslehre aber
stellte — zumindest in den ersten Jahrhunderten — eine Begrifflichkeit zur Ver-
fugung, die zwischen dem aufrichtigen Glaubigen (m#'min) und demjenigen,
der sich nur formal der islamischen Gemeinschaft angeschlossen hatte (muslim),
unterschied.?

Ein besonders prominenter Fall von durch die Staatsmacht aufgezwungener
Konversion, die zur Bildung von kryptojiidischen, aber auch kryptochristlichen
Gruppen fihrte, sind die Massenkonversionen unter den Almohaden im
12. Jahrhundert. Die Almohaden (reg. 1130-1269) (eine spanischsprachige Ent-
stellung des arabischen al-muwabhidun, ,Bekenner der gottlichen Einheit®)
wurden als Protest- und Reformbewegung im Gebiet des heutigen Marokko
von Muhammad ibn Tumart (gest. 1130) begriindet. Sein Nachfolger, “Abdal-
mu’min (1130-1163), konnte das gesamte Nordwestafrika unter seine Kontrolle
bringen. Von allen Juden und Christen forderte ‘Abdalmu’min die Bekehrung
zum Islam. Da es die Moglichkeiten der Almohaden tiberstieg, die Konversion
von Zehntausenden von Juden und Christen zu kontrollieren, mufiten sie sich in
den ersten Jahren mit reinen Lippenbekenntnissen zufrieden geben. Die Mas-
senkonversionen fiithrten aber nicht, wie von den Almohaden erhofft, zu einer
raschen Amalgamierung mit der muslimischen Majoritit, sondern schufen die

19 Diese Verpflichtung wird auf Koran 9:29 zuriickgefihrt: ,Kimpft gegen diejenigen, die nicht an
Gott und den jiingsten Tag glauben und nicht verbieten (oder: fir verboten erkliren), was Gott und
sein Gesandter verboten haben, und nicht der wahren Religion angehoren — von denen, die die
Schrift erhalten haben — (kimpft gegen sie), bis sie kleinlaut aus der Hand (?) Tribut entrichten!”

2 Zur Unterscheidung zwischen m#'min als dem Gliubigen und muslim als dem, der sich nur zur
Gemeinschaft des Islams zugehorig erklirt, siehe Koran 49:14: ,,Die Beduinen sagen: ,Wir sind gliu-
big. Sag: Ihr seid nicht (wirklich) gliubig. Sagt vielmehr: ,Wir haben den Islam angenommen!*
(Denn) der Glaube ist euch.noch nicht ins Herz eingegangen. — Zu einer Diskussion der beiden
Begriffe siehe Frank Griffel, Apostasie und Toleranz im Islam. Die Entwicklung zu al-Gazalis Urteil
gegen die Philosophie und die Reaktionen der Philosophen, Leiden u.a.: Brill 2000, 36—43.
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neue Daseinsform der Kryptojuden und (die zahlenmiflig geringere Gruppe)
der Kryptochristen.

Die jiidischen Gemeinden suchten in dieser Notlage nach Anleitung. Die bei-
den jidischen Gelehrten Maimon b. Joseph (stirbt ca. 1165-1170) und sein Sohn
Maimonides (1135-1204) verfafiten um 1160 zwei Sendschreiben an die judi-
schen Gemeinden unter almohadischer Herrschaft. Maimonides empfahl zwar
in seinem Sendschreiben die Auswanderung in ein Land, wo Religionsfreiheit
herrsche; die Standhaftigkeit eines Mirtyrers konne jedoch nicht von jedem er-
wartet werden. Die almohadischen Behorden wiirden von den Juden keines-
wegs eine Verleugnung ihres Glaubens verlangen, sondern blof§ das Ausspre-
chen des islamischen Bekenntnisses mit den Lippen. ,Wir aber®, so fuhr
Maimonides fort, ,wir huldigen mit unserm Tun keineswegs dem Gotzendiens-
te, sondern sprechen nur eine leere Formel nach, von der die Mohammedaner
selbst wissen, daf} wir es nicht ernst damit meinen, sondern nur den fanatischen
Herrscher tduschen wollen.“2!

Mit einigem Recht liefRe sich daher sagen, daff in Fillen wie dem der Zwangs-
konversion unter den Almohaden keine eigentliche Konversion vorliegt, da die
Konversion zum Islam nicht aus freien Stiicken und ohne wirkliche Uberzeu-
gung geschah und sich damit eine Riickkehr zur urspriinglichen Religion ertib-
rigte. Nach judischem Recht ist Apostasie vom Judentum unmoglich, so dafi,
nach einer strengen Auslegung der Halacha, Abtriinnige sich keinem besonde-
rem Prozef unterziehen mufiten, um wieder zum Judentum zuriickzukehren.
Juden, die unter Zwang oder Lebensgefahr konvertiert waren, wurden sofort
und ohne Vorbehalte wieder aufgenommen.?? Als Anfang der 1950er Jahre die
Bitten der kryptojudischen Gemeinde im iranischen Meschhed immer dring-
licher wurden, ithre Auswanderung nach Israel zu organisieren und zu finanzie-
ren, lief} sich jedoch der damalige Leiter der Einwanderungsabteilung der Jewish
Agency, bevor er zu einer solchen Unternehmung bereit war, durch Gutachten
des aschkenasischen und sephardischen Oberrabbiners in Israel die Zugehorig-
keit der Meschheder Kryptojuden zum Judentum bestitigen.?

21 Zitiert nach H. Graetz, Geschichte der Juden, vol. 6 (wie Anm. 9), 272. — Das Sendschreiben
Iggeret ha-nehamah (,Brief der Tréstung®) von Maimon ben Joseph wird auf ca. 1160 datiert. Mo-
ses Maimonides verfafite sein Iggeret ha-Semad (,Brief iiber erzwungene Konversion“), auch
Mamar qiddus ha-sem (,Abhandlung iber die Heiligung des Namens“ (scil. des Herrn)) genannt,
ca. 1160-1164.

2 Dazus.v. Apostasy in Jewish Law, Encyclopaedia Judaica 3 (Jerusalem 1972), 211-214.

2 Trotz der grundsitzlichen Anerkennung der Meschheder Kryptojuden als Juden in den beiden
Gutachten duflerte der damalige aschkenasische Oberrabbiner, R. Yitzhak Halevi Herzog, Vor-
behalte angesichts der Moglichkeit, dafl ein Teil der Juden aus gemischten oder illegitimen (z.B.
nach einer — nach jidischer Rechtsauffassung ungiiltigen — Scheidung durch einen muslimischen
Richter) Ehen mit Muslimen hervorgegangen sein konnte. Diese mufiten formal noch einmal zum
Judentum konvertieren; Raphael Patai, Jadid al-Islam. The Jewish ,New Muslims* of Meshbed, De-
troit: Wayne State University Press 1997, 110f.
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Die islamische Rechtslehre verlangte also durch das formlose Verfahren des
Ubertritts zum Islam und durch das Kriterium der formalen Zugehorigkeit
zum Islam vom Konvertiten nicht allzu viel ab bzw. machte ihm damit die Fort-
fihrung seiner fritheren Religion im geheimen oder halbgeheimen leichter. Zu-
dem existierten die Kryptojuden und Kryptochristen, auch wenn sie von man-
chen Beamten als solche wahrgenommen worden sein mogen, fir die meisten
islamischen Staatsorgane nicht. Im Osmanischen Reich, das iiber eine sehr aus-
gepragte Biirokratie verfigte, wurden die heimlichen Juden und Christen nicht
als eine eigene Gruppe behandelt. In den nach konfessioneller Zugehorigkeit
geordneten osmanischen Registern existierte der Status eines Kryptojuden oder
Kryptochristen nicht.2* Im Osmanischen Reich traten kryptochristliche Grup-
pen erst in Zusammenhang mit den Reformedikten des 19. Jahrhunderts (ins-
besondere dem von 1856, in dem den Nicht-Muslimen Gleichberechtigung mit
den Muslimen zugesichert wurde) aus eigenem Antrieb offen hervor und er-
klirten, zum Christentum zuriickkehren zu wollen.?> Der osmanische Staat rea-
gierte darauf meist mit einem absichtlichen Wegschauen. Das in spateren isla-
mischen Jahrhunderten an sich beachtete Gebot, Apostaten hinzurichten,
wurde von den osmanischen Behorden nur angewendet, wenn der Konvertit
wiederholt, 6ffentlich und mutwillig seine bisherige Religion, den Islam, angriff
und herabsetzte. Die Ministerien in Istanbul lieflen sich — mit Riicksicht auf
mogliche diplomatische Interventionen europaischer Staaten — nur im duflersten
Falle darauf ein, einschligige Fille als ,Apostasie‘ einzustufen.26

3. Synkretismus und Orthodoxie

Das Leben zwischen zwei Religionen kannte nicht allein die Pole des noch
ganzlich seinem alten Glauben anhingenden Menschen und des den neuen
Glauben vollstindig annehmenden Konvertiten. Vielmehr war fiir Kryptochris-
ten und Kryptojuden der Bereich dazwischen mit seinen vielen Grautonen und

% Ilber Ortayli, Ottoman Modernisation and Sabetaism, in: Tord Olsson, Elisabeth Ozdalga, Ca-
tharina Raudvere (edd.), Alevi Identity: Cultural, Religious and Social Perspectives (Papers Read ata
Conference Held at the Swedish Research Institute in Istanbul, November 25/27, 1996), Istanbul:
Svenska Forskningsinstitutet 1998, 97-104, hier 98.

5 FE Hasluck, Crypto-Christians (wie Anm. 4), 199; Anthony Bryer, The Crypto-Christians of the
Pontos and Consul William Gifford Palgrave of Trebizond, Deltio Kentru Mikrasiatikon Spudon 4
(Athen 1983), 13-68, hier 16.

26 Selim Deringil, ,There is No Compulsion in Religion“: On Conversion and Apostasy in the Late
Ottoman Empire: 1839-1856, Comparative Studies of Society and History 42 (Cambridge 2000),
547-575, hier 5501f., 560ff. — Zu dem Problem der albanischen Kryptochristen in den letzten Jahr-
zehnten der osmanischen Herrschaft siehe Aksin Somel, The Problem of Crypto-Christianity in
Albania during the Hamidian Period, in: South-East Europe in History: The Past, the Present and
the Problems of Balkanology, Ankara: 1999, 117-125.
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Mischformen bestimmend. Der doppelgesichtige Charakter der heimlichen Ju-
den und Christen wurde von ihren ehemaligen Religionsgenossen vermerkt. In
Albanien wurden die heimlichen Christen laramane (,Buntgescheckte®) ge-
nannt.?” Von ihren ehemaligen jiidischen Glaubensbriidern wurden die Sabbata-
er als sazanikos bezeichnet — angeblich nach einem Fisch benannt, der sich in
seiner Farbe jeweils an die Umgebung anpaflt.?® Die Kryptochristen Zyperns
hiefen linovamvakoi (wortlich ,Leinen und Baumwolle®), als Umschreibung
ithres Bekenntnisses von zwei Glauben.?? Die Muslime von Buchara wiederum
nannten die dortigen Kryptojuden cala (wortlich ,halbfertig®, ,unvollstin-
dig“).3® Muslimischen Beobachtern entging nimlich nicht, wie unvollstindig
und oberflichlich oft die Konversion zum Islam war; sie sprachen daher nicht
nur von ,neuen Muslimen* (gadid al-islam), sondern mit einem deutlich zwei-
felnden Unterton von muslimani (etwa zu iibersetzen als ,Islamtuender®).

Das albanische Siedlungsgebiet ist ein prominentes Beispiel fiir eine hohe Dichte
an kryptochristlichen Gruppen. Seit der Mitte des 17. Jahrhunderts strebten die
osmanischen Behorden — als Reaktion auf das militirische Vorriicken Oster-
reichs und Rufllands sowie albanische Kollaborationsversuche mit diesen — eine
beschleunigte Islamisierung der Region an. Neben die Faktoren, die schon im-
mer den Ubertritt zum Islam begiinstigt hatten, nimlich den weitgehenden Ver-
fall der kirchlichen Organisationen, den Wunsch, der Kopfsteuer fir Christen
zu entkommen und den Aufstiegschancen in einer muslimischen Elitengesell-
schaft, trat nun die akute Furcht vor Repressionen. Die Ubertritte waren somit
alles andere als von Uberzeugung getragen und waren oft oberflichlicher Natur.
Es entwickelte sich eine ausgeprigte kryptochristliche Kultur: Die Kryptochris-
ten trugen doppelte Namen — christliche im hauslichen Kreis, muslimische in
der Offentlichkeit; sie besuchten sowohl die Kirche (meist in ihrem Dorf) als
auch die Moschee (bet Besuchen in der Stadt); sie lieen ihre Kinder taufen und
firmen, aber auch beschneiden; sie heirateten nach dem christlichen und musli-
mischen Ritus; sie hielten die christlichen Fastengebote, gingen aber auch wih-
rend des muslimischen Fastenmonats Ramadan in die Moschee; sie lieflen sich
die Letzte Olung erteilen, aber auf einem muslimischen Friedhof bestatten. Der
nach auflen gewandte Charakter der Konversion zeigte sich auch darin, daff die
Frauen, anstatt wie ihre Eheminner zum Islam zu konvertieren, in der Regel

77 Peter Bartl, Kryptochristentum und Formen des religiosen Synkretismus in Albanien, in: Grazer
und Miinchener balkanologische Studien, vol. 1 (Zweite Grazer Balkanologen-Tagung 1966: ,Das
Orientalische Element am Balkan®), Miinchen: Trofenik 1967, 117-127, hier 118.

2 . Ortayly, Sabetaism (wie Anm. 24), 97.

29 R. M. Dawkins, The Crypto-Christians of Turkey, Byzantion: revue internationale des études
byzantines 8 (Briissel 1933), 247-275, hier 256.

30 Michael Zand, Bukhara (wie Anm. 1), 535.
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ihre christliche Religionszugehorigkeit bewahrten.?! In einzelnen Dorfern tra-
fen die osmanischen Steuereintreiber nur Muslime an (da diese geringere Steu-
erlasten als Christen zu tragen hatten); eine Kommission wiederum, die wenig
spater Rekruten fiir die osmanische Armee ausheben sollte, fand im selben Dorf
nur Christen vor (da diese nicht in der osmanischen Armee dienen muf3ten).32
Die Religionszugehdrigkeit konnte sich auch je nach Hoéhenlage verindern.
Wihrend der Wintermonate waren die Kryptochristen in den Talern und Ebe-
nen Muslime; im Sommer auf den Hochweiden, jenseits staatlichen Zugriffes,
waren sie Christen.?

Christliche und islamische Praktiken waren fiir die Angehorigen der jeweils
anderen Religion zuginglich und nachahmenswert. Die Taufe, die als ein magi-
sches Schutzmittel gegen Geister, Hexen, Wolfe und dhnliches galt, wurde nicht
nur von Christen und Kryptochristen, sondern auch von Muslimen in Anspruch
genommen.’* Katholische Priester erfreuten sich im nordalbanischen Bergland
auch von Seiten der Muslime grofler Achtung.’> Wallfahrtsstitten und Heiligen-
graber teilten sich Muslime und Christen ohnehin.?¢ Islamische Derwischorden,
in Albanien vornehmlich der der Bektaschis, waren fiir die Islamisierung des
Balkans (iibrigens auch von Anatolien) bedeutend: Sie integrierten in den isla-
mischen Kosmos alte christliche Pilgerorte, die weiterhin von Christen, nun
aber auch von den islamischen und islamisierten Bevolkerungsteilen besucht
wurden. Christen sollten nicht von Wallfahrten abgehalten werden, vermutlich
wurden sogar Bektaschi-Heiligtimer fiir christliche Wallfahrer ,kompatibel‘ ge-
macht.’’

Woher kommt nun diese relative Dichte von Kryptochristen in den albanischen
Bevolkerungsgebieten? Es scheint, als ob die Bevdlkerung Albaniens fir die
Existenz als Kryptochristen von der Geschichte gewissermaflen vorbereitet
worden sei. In vorosmanischer Zeit verlief durch Albanien die haufig ihren Ver-
lauf wechselnde Grenze zwischen dem katholischen Rom und dem griechisch-

31 Ger Duijzings, Religion and the Politics of Identity in Kosovo, London: Hurst 2000, 15, 91.

32 Diese Anekdote ist so beliebt, dafy man sie bei verschiedenen Autoren wie R. Dawkins, Crypto-
Christians (wie Anm. 29), 271, oder B. Graceni, Cryptochristianisme (wie Anm. 7), 94, finden kann.
Die Angabe konnte auf Edith Durham, The Burden of the Balkans, London 1905, 275, zuriickgehen.
33 A. Bryer, Crypto-Christians (wie Anm. 25), 22.

3 Speros Vryonis, Religious Change and Continuity in the Balkans and Anatolia from the Four-
teenth through the Sixteenth Century, in: Speros Vryonis (ed.), Islam and Cultural Change in the
Middle Ages, Wiesbaden: Harrassowitz 1975, 127-140, hier 139.

3 P. Bartl, Kryptochristentum (wie Anm. 27), 125.

3% Heiligenverehrung und Wallfahrten zeigen einen besonders hohen Grad von verwaschenen kon-
fessionellen Grenzen; siehe hierzu Ger Duijzings, Pilgrimage, Politics and Ethnicity: Joint Pilgrima-
ges of Muslims and Christians and Conflicts over Ambiguous Sanctuaries in Former Yugoslavia and
Albania, in: Mart Bax, Adrianus Koster (edd.), Power and Prayer. Religious and Political Processes in
Past and Present, Amsterdam: VU University Press 1993, 80-91, hier 80.

% G. Duijzings, Joint Pilgrimages (wie Anm. 36), 85, 88.
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orthodoxen Byzanz. Die 6rtlichen Herrscher und wohl auch die 6rtliche Bevol-
kerung hatten schon in vorosmanischer (und damit vorislamischer) Zeit ihr Be-
kenntnis zu einer dieser beiden Konfessionen je nach Interessenlage und Stand
der Dinge gewechselt.

Lady Mary Wortley Montagu begegnete auf ihrer Reise im Jahr 1717 iiber den
Balkan nach Istanbul Albanern und duflerte sich mit wohlwollendem Erstaunen
tber ihre Unentschiedenheit in Glaubensfragen:

,But of all the Religions I have seen, the Arnounts seem to me the most particular. (...)
These people, living between Christians and Mahometans and not being skill’d in con-
troversie, declare that they are utterly unable to judge which Religion is best; but to be
certain of not entirely rejecting the Truth, they very prudently follow both, and go to the
Mosque on Fridays and the Church on Sundays, saying for their excuse, that at the day of
Judgement they are sure of protection from the True Prophet, but which that is they are
not able to determine in this World.“38

Nicht nur in Stidosteuropa, sondern auch in anderen sich islamisierenden Re-
gionen, wie etwa Anatolien, befanden sich Christen in dem Zwiespalt, sich
einerseits die materiellen Vorteile der Konversion sichern, aber zugleich die
Heilsversprechungen der christlichen Kirche nicht aufgeben zu wollen.?® Am-
bivalenz und unklare Grenzziehungen prigten in solchen Ubergangszeiten und
-zonen auch die Muslime. Cemal Kafadar hat fiir die Muslime in Anatolien und
Studosteuropa vom 11. bis zum 15. Jahrhundert, trotz stindiger Kriegsfiihrung
und Bedrohung, den Zustand einer ,Metadoxie‘ konstatiert. Metadoxie sei zu
verstehen als ,,a state of being beyond doxies, a combination of being doxy-nai-
ve and not being doxy-minded, as well as the absence of a state that was interes-
ted in rigorously defining and strictly enforcing an orthodoxy.“#° In den Kon-
versionsprozessen waren offensichtlich Zwang, materielle Motive und religioser
Synkretismus, aber auch Indifferenz eng miteinander verbunden.

In vielen Fallen wird es sich bei den von Zeitgenossen beobachteten Krypto-
glaubensformen gewissermaflen um ,Schnappschiisse® eines gewissen Punktes
im Stadium eines verzogerten und diffusen Ubergangs zur vollstindigen Islami-
sierung handeln.*! Der Unterschied zwischen unvollstindiger Konversion und

38 The Complete Letters of Lady Mary Wortley Montagu, vol. 1: 1708-1720, hrsg. von Robert Hals-
band, Oxford: Clarendon Press 1965, 319: ,To the Abbé Conti“, aus Adrianopel (Edirne) am
1. April 1717.

3 Victor Louis Ménage, The Islamization of Anatolia, in: N. Levtzion, Conversion to Islam (wie
Anm. 14), 52-67, hier 65.

40 Cemal Kafadar, Between Two Worlds. The Construction of the Ottoman State, Berkeley u.a.:
University of California Press 1995, 76.

41 Peter Golden, Khazars, in: Mehmet Titiincti (ed.), Turkish-Jewish Encounters. Studies on Tur-
kish-Jewish Relations Through the Ages = [tiirk. Paralleltitel:] Tiirk-Yahudi Bulugmalars: Taribte
Tiirk-Yabudi Iliskileri Arastirmalar:, Haarlem: SOTA 2001, 29-49, hier 43, beschreibt anschaulich
diesen langsamen und teilweise unmerklichen Ubergangsprozef} von einer alten zu einer neuen Re-
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Kryptoglaubensformen scheint oft nur der gewesen zu sein, dafl wir in dem
einen Fall allein das Resultat kennen, nimlich den Zustand der abgeschlossenen
und vollstindigen Konversion, wihrenddessen uns in anderen Fillen auch das
Stadium des Ubergangs historisch beobachtbar erhalten blieb, so dafl wir von
Krypto]uden und Kryptochristen sprechen. Uns sind die Kryptochristen Alba-
niens auch deswegen so gut bekannt, weil tiber sie zahlreiche Visitationsberichte
katholischer Geistlicher existieren. Georg Stadtmiiller und Stavro Skendi gehen
aber zu weit, wenn sie behaupten, daf} tiberall dort, wo auf dem Balkan Konver-
sionen zum Islam stattfanden, auch ohne Zweifel Kryptochristen hitten zu fin-
den sein konnen.*?

Wie die Bezeichnungen ,Kryptojude und Kryptochrlst scheint fir uns der
Begriff ,Synkretismus‘ unumganglich zu sein; er ist aber mit mindestens genauso
viel Vorsicht zu verwenden. Synkretismus muf§ nimlich von Auflenstehenden
festgestellt und — oft in abwertender Weise — definiert werden. Dies geschah in
der Regel durch die Organe einer staatlichen Macht oder die klerikale Organi-
sation einer der drei monotheistischen Religionen.*

Das entspannteste Verhiltnis zu sich iiberlappenden Praktiken in Judentum,
Christentum und Islam hatte wohl die letztere Religion. So wurden die gemein-
sam praktizierte Heiligenverehrung und Wallfahrt von islamischen Juristen
nicht als Haresie, sondern als Verletzung des Prinzips des halifubum angesehen
— der Bestimmung, dafl sich Muslime von Nicht-Muslimen zu unterscheiden
und zu ihnen eine gewisse Distanz zu wahren hitten.* Die ehemals eng mit
dem byzantinischen Staat verbundene griechisch-orthodoxe Kirche mufite
durch die Islamisierung Anatoliens (die im 11. Jahrhundert einsetzte und im
16. Jahrhundert weitgehend abgeschlossen war) und vieler weiterer orthodoxer
Kernlande einen dramatischen Zusammenbruch hinnehmen und konnte sich
den neuen Wirklichkeiten schlecht verschliefen. Daher kam sie den Krypto-
christen meist weit entgegen und erkannte sie als einen Teil von sich an.*5 Die

ligion, in der Elemente der alten Religion unbemerkt und vor allem im Volksglauben erhalten blei-
ben.

# Georg Stadtmiiller, Die Islamisierung bei den Albanern, Jahrbiicher fiir Geschichte Osteuropas 3
(Stuttgart 1955), 404-429, hier 406, geht davon aus, dafl die Konversion von Christen zum Islam
immer zuerst in die Phase des Kryptochristentum miindete; ebenso S. Skendi, Crypto-Christianity
(wie Anm. 1), 233-235 und 244-246, insbesondere 246: ,In most cases it would perhaps be better to
speak of degrees of Crypto-Christianity rather than of imperfect Moslem conversion or of mixed
religion.”

# Sinnvoll wire hier auch der Begriff ,religious regime’, siehe hierzu Max Bart, Religious Regimes
and State-Formation. Toward a Research Perspective, Anthropological Quarterly 60.1 (Washington
D.C. 1987), 1-11; Eric Wolf (ed.), Religious Regimes and State-Formation: Perspectives from Euro-
pean Ethnology, Albany, NY: State University of New York Press 1991.

4 Mark R. Cohen, Under Crescent and Cross. The Jews in the Middle Ages, Princeton, N.J.:
Princeton University Press 1994, 171.

4 V. Ménage, Islamization of Anatolia (wie Anm. 39), 65.
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selbstbewuf3tere katholische Kirche nahm dagegen eine rigide Haltung ein.*¢ So
vertrat im 18. Jahrhundert der hohere katholische Klerus in Albanien, mit Un-
terstitzung durch Rom, die Auffassung, dafl Kryptochristen nicht mehr zu den
Sakramenten zugelassen werden diirften, es sei denn, daf} sie offentlich dem
Islam abschworen wiirden.+

4. Zwang und Duldung

Ist nun die im Vergleich zum christlichen Europa relativ hiufige Existenz von
kryptojiidischen oder kryptochristlichen Gruppen ein Zeichen von Duldung
oder von Zwang — oder vielmehr einfach ein Zeichen von Indifferenz?* Die
Vielfalt der kryptoreligiosen Gruppen zeigt kein klares Muster, das staatlichen
Zwang und Zwangskonversion als durchwegs unerli8lich fiir die Bildung von
Kryptoreligionsgruppen vermuten lassen wiirde.

Selbst bei scheinbar  klassischen® Fillen einer staatlich verordneten, iiber-
wachten und sanktionierten Zwangskonversion lieflen staatliche Organe es se-
henden Auges zu, daf eine unvollstindige Konversion in der Entstehung einer
kryptoreligiosen Gruppe miindete, oder revidierten sogar ihren Befehl zur An-
nahme des Islams. Die Zwangskonvertiten konnten so zu ihrer urspriinglichen
Religion zuriickkehren, wie etwa im Iran in den 1660er Jahren. Im Safaviden-
reich im Iran, das mit seiner Entstehung im 16. Jahrhundert die Schia zur Staats-
religion erhoben hatte, war das Verhaltnis zu Nicht-Muslimen von der im Schi-
itentum besonders stark entwickelten Vorstellung belastet, daf§ Nicht-Muslime
eine grundsitzliche rituelle Unreinheit (nagasa) aufweisen.** Dieses Dogma
wurde unter der Dynastie der Kadscharen im Iran des 19. Jahrhunderts angeb-
lich so weit getrieben, daf§ Juden bei Regen nicht ihre Hiuser verlassen durften,
da sich - so die Beftrchtung der Muslime — durch das Regenwasser von Juden
abgewaschene Partikel auf Muslime tbertragen kdnnten.*® Zeigte die jiidische
Gemeinde im Iran des 16. Jahrhunderts, auch durch Zuwanderung, noch ein

46 S. Skendi, Crytpo-Christianity (wie Anm. 1), 238.

47 Siehe hierzu ausfihrlicher bei P. Bartl, Kryptochristentum (wie Anm. 27), 118f.; G. Duijzings,
Kosovo (wie Anm. 31), 97.

48 Als Plidoyer fiir die These der Indifferenz kann S. Goitein, Mediterranean Society, vol. 2 (wie
Anm. 3), 404, und seine Begriindung fir die ,Toleranz‘ der Fatimiden gelten: ,They excelled in
laissez-faire, out of indolence, it seems, rather than conviction.“

49 Walter J. Fischel, The Jews in Medieval Iran from the 16th to the 18th Centuries: Political, Eco-
nomic, and Communal Aspects, in: Shaul Shaked (ed.), Irano-Judaica: Studies Relating to Jewish
Contacts with Persian Culture Throughout the Ages, Jerusalem: Ben-Zvi Institute for the Study of
Jewish Communities in the East 1982, 265-291, hier 266. — Als rituell unrein galten tibrigens auch
Sunniten, siche hierzu Marshall G. S. Hodgson, The Venture of Islam. Conscience and History in a
World Civilization, vol. 3: The Gunpowder Empires and Modern Times, Chicago, London: The
University of Chicago Press 1974, 38, 54f.

50 Laurence Loeb, Dhimmi Status and Jewish Roles in Iranian Society, in: S. Deshen, W. Zenner,
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starkes demographisches Wachstum, so verschlechterte sich ihr Status in den
ersten Jahrzehnten des 17. Jahrhunderts. Unter der Regierung von ‘Abbas II.
(reg. 1642-1666) wurde 1656 ein Edikt erlassen, das die zwangsweise Bekehrung
aller Juden zum Islam anordnete. Die Konversionspolitik war allerdings in
zweierlei Hinsicht nicht erfolgreich: Zum einen hielten viele Juden heimlich an
ihrem alten Glauben fest; sie wurden also Kryptojuden. Zum anderen bewogen
die erheblichen Steuerausfille den schiitischen Klerus und den safavidischen
Staat, 1661 die offizielle Riickkehr zum Judentum zu gestatten, allerdings unter
der Bedingung, die fiir Nicht-Muslime obligatorische Kopfsteuer fiir den ge-
samten Zeitraum des Ubertritts zum Islam nachzuzahlen.5! Letzte grofiere,
durch Zwang ausgeloste Konversionen von Juden zum Islam fanden im Iran
noch im 19. Jahrhundert statt, ca. 1830 in Schiraz und 1839 in Meschhed. Wih-
rend die Gemeinde von Schiraz wieder zum Judentum zuriickkehren konnte,
verblieben die Juden von Meschhed ,neue Muslime‘, die nur im Schutz der ei-
genen Wohnviertel und insbesondere des eigenen Hauses weiter die jidischen
rituellen Bestimmungen befolgen konnten.>2

In vielen anderen Fillen, wie etwa dem osmanischen Zypern, miissen andere
Faktoren als staatlicher Zwang die Bildung von Kryptoreligionsgruppen be-
wirkt haben. Nach der osmanischen Eroberung von Zypern im Jahre 1571 ent-
wickelte sich eine kryptochristliche Bevolkerung, die sich vermutlich eher aus
Katholiken denn aus Orthodoxen rekrutierte. Die Katholiken wurden von der
tiberwiegend orthodoxen Bevolkerung mit der vorangegangenen venezia-
nischen Herrschaft, ihrer starken Steuerbelastung und Politik der Entrechtung
identifiziert, das heif3t, sie standen eher unter dem Druck der orthodoxen Bevol-
kerung als der osmanischen Eroberer.5

Wihrend Anatolien in seiner Gesamtheit zu Anfang des 16. Jahrhunderts be-
reits zu uber 90 % islamisiert worden war, wies Nordostanatolien im selben
Zeitraum noch einen Anteil von ca. 30 % Christen auf.>* Zwei von den osma-

Jews among Muslims (wie Anm. 4), 247-260, hier 249; ebenso R. Patai, Jewish New Muslims (wie
Anm. 23), 15, 30.

51 W. Fischel, Jews in Medieval Iran (wie Anm. 49), 275-281. — Das Schicksal der Juden zu dieser
Zeit wurde von dem judio-persischen Dichter und Geschichtsschreiber Babai ibn Lutf (in seinem
Kitab-i Anusi, ,Buch der Zwangskonversion®) aufgezeichnet; siche hierzu Vera Basch Moreen, Ira-
nian Jewry’s Hour of Peril and Heroism. A Study of Babai Ibn Lutf’s Chronicle (1617-1662). New
York, Jerusalem: The American Academy for Jewish Research 1987.

52 1. Loeb, Dhimmi Status (wie Anm. 50), 259, Endnote 4. — Zu den Ereignissen von 1839 in
Meschhed siehe im einzelnen R. Patai, Jewish New Muslims (wie Anm. 23), 51-64.

5 S. Skendi, Crypto-Christianity (wie Anm. 1), 229; Costas P. Kyrris, Modes de survivance, de
transformation et d’adaptation du régime colonial latin de Chypre aprés la conquéte ottomane, in:
Michel Balard (ed.), Etat et colonisation au Moyen Age et a la Renaissance, Paris: la manufacture
1989, 153-165, insbesondere 158.

5+ S. Vryonis, Religious Change (wie Anm. 34), 130{.; die Angaben basieren auf osmanischen Steu-
erregistern.
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nischen Behorden erzwungene Konversionswellen jeweils am Ende des 16. und
17. Jahrhunderts (beide in Folge von militirischen Niederlagen des Osma-
nischen Reiches, die erste nach der verlorenen Seeschlacht von Lepanto 1571
und die zweite nach einem russischen Vorstoff in Richtung Nordostanatolien)
lielen groflere kryptochristliche Gruppen entstehen.> Schitzungen tber die
Zahl der Kryptochristen in den Gegenden von Trabzon / Trapezunt, Sivas / Se-
bastea und Ankara / Ancyra in spatosmanischer Zeit reichen bis zu 20.000, ja
sogar 40.000 Menschen.* In dieses Bild erzwungener Konversionen fligt sich
aber die Bevolkerungsgruppe der Kurumli (benannt nach einem Tal namens
Krum / Kromni in der Nihe von Giimushane / Argyropolis) nicht so leicht
ein.’” Anthony Bryer nennt wirtschaftliche Griinde fiir das Entstehen dieser
kryptochristlichen Gruppe. In den in der Region gelegenen Minen hitten vor
allem Christen gearbeitet, denen als Gegenleistung fiir ihre Fachkenntnisse als
Bergarbeiter die Kopfsteuer fiir Nicht-Muslime erlassen worden sei. Als etwa in
den 1820er Jahren die dortigen Vorkommen erschopft waren, sei ein Teil der
christlichen Bergarbeiter in andere Bergbauregionen der Tirkei ausgewandert,
wihrend der in der Region verbleibende Teil nicht auf die traditionellen Privile-
gien hitte verzichten wollen und sich so formell zum Islam bekannt habe.>® Als
sich die Kurumli unter der jungtiirkischen Regierung ab 1908 frei zum Chris-
tentum bekennen konnten, wurde die Wehrbefreiung fiir Christen abgeschaftt,
so dafl es gerade zu diesem Zeitpunkt zu einer Massenemigration der Manner im
wehrdienstfahigen Alter kam — auf ihrer Flucht vor einer nun moglichen Rekru-
tierung.>’

Die Laramanen (Kryptochristen in albanischen Siedlungsgebieten) von
Stublla im Stidosten des Kosovo begannen 1839, von den osmanischen Behor-
den die Erlaubnis zur Ruckkehr zum katholischen Glauben zu erbitten. Offen-
sichtlich ermutigt durch von Rom entsandte Priester und durch das Beispiel der
Kryptochristen in den kosovarischen Stidten Dakovica / Gjakova und Peé /
Peja angespornt, deren Rekonversion zur katholischen Kirche von den osma-
nischen Behorden hingenommen worden war, forderten die Laramanen von
Stublla die offizielle Anerkennung ihrer Zugehorigkeit zum Christentum. Als
sie von ihrem offenen Bekenntnis zur katholischen Religion nicht ablassen woll-

55 F. Hasluck, Crypto-Christians (wie Anm. 4), 200.

56 F. Hasluck, Crypto-Christians (wie Anm. 4), 199; R. Dawkins, Crypto-Christians (wie Anm. 29),
257.

% William Gifford Palgrave (1826-1888), Konsul in Trabzon in den 1860er und 1870er Jahren, ver-
mutetete in den Kuruml: die Nachkommen von Xenophons Zehntausend, siehe A. Bryer, Crypto-
Christians (wie Anm. 25), 28.

58 A. Bryer, Crypto-Christians (wie Anm. 25), 31f. Bryer erwihnt allerdings, daf} die russische
Armee 1829 kurzfristig Gumushane besetzt hielt. Eine mogliche Kollaboration der einheimischen
orthodoxen Griechen mit der russischen Armee liefle auch die Vermutung zu, daf} jene sich nach
dem russischen Abzug aus Angst vor osmanischen Repressionen zum Islam bekannten.

59 R. Dawkins, Crypro-Christians (wie Anm. 29), 2601f.
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ten, wurden im Winter 1845/1846 von ihnen 25 Familien nach Anatolien depor-
tiert. Erst nach der diplomatischen Intervention europiischer Staaten, vor allem
Frankreichs, wurde den Laramanen die Riickkehr aus dem Exil, in dem bereits
rund einhundert von ihnen gestorben waren, gestattet.®

Die Sabbiter, die sich auf den jiidischen ,Messias* Sabbatai Zwi zuriickfithren,
wurden bereits erwihnt. Der 1625 in [zmir geborene Sabbatai Zwi hatte bereits
seit den 1640er Jahren messianische Neigungen erkennen lassen.®! 1665 wurde
er zum Messias ausgerufen. Ein Jahr spater reiste er nach Istanbul, um den os-
manischen Sultan zum Judentum zu bekehren und selber den Thron zu bestei-
gen. Darauthin zwangen die osmanischen Behorden aus Griinden der Staats-
rason ihn, aber nur ithn, zum Islam zu konvertieren. Erst mehrere Jahre nach
seinem Tod im Jahr 1676 veranlaflte die Propaganda seines Schwiegersohnes
Jakob Querido etwa eintausend von den Anhingern Sabbatais, sich freiwillig
zum Islam zu bekehren. In der Konversion der Sabbatier zum Islam ist weniger
eine Annahme muslimischer religitser Inhalte zu sehen als eine binnenmotivier-
te Bewegung gegen die Fiihrer der jiidischen Gemeinde und das von ihnen ver-
fochtene Primat der Halacha®2. Von muslimischer Seite als donme oder avder:
(beides im Sinne von Konvertiten) bezeichnet, sahen sie sich selbst weder als
Juden noch als Muslime, sondern nannten sich maaminim (,,Glaubige®).6> We-
niger wertend sind die Bezeichnungen Sabetayc (,Sabbatier”) oder Selanikli
(»,jemand aus Saloniki, auf das ehemals osmanische Saloniki als Zentrum der
Sabbatier abhebend).6*

Seit mehr als 300 Jahren existiert die Gruppe der Sabbatier, die eigene religio-
se Praktiken herausbildete.®® In diesem Falle lafit sich von einem Kryptojuden-

0 G. Duiyjzings, Kosovo (wie Anm. 31), 40, 86, 92-96.

61 Gershom Scholem, Sabbatai Zwi. Der mystische Messias, Frankfurt a. M.: Jiddischer Verlag 1992
ist nach wie vor das Standardwerk zu Sabbatai Zwi und den Sabbatiern. — Neuere Arbeiten wie von
Moshe Idel (Kabbalah. New Perspectives, New Haven 1988) lehnen aber Scholems These, die sab-
batdische Bewegung habe proto-zionistische Ziige gezeigt, ab, und sehen deren Ziel vielmehr darin,
das spirituelle Leben der Juden zu reformieren; siche hierzu auch Marc Baer, Revealing a Hidden
Community: Ilgaz Zorlu and the Debate in Turkey over the Donme/Sabbateans [review article],
The Turkish Studies Association Bulletin 23.1 (Grand Rapids, Mich. 1999), 68-75, hier 74.

62 Avrum Ehrlich, Sabbatean Messianism as Proto-Secularism: Examples in Modern Turkey and
Zionism, in: M. Tuttunct, Turkish-Jewish Encounters (wie Anm. 41), 273-306, hier 277.

63 Es ist aber nicht klar, ob sich die Bezeichnungen dénme und avdeti auf den Ubertritt zum Islam
oder auf die kryptojudischen Praktiken beziehen, ob sie also eine zustimmende oder ablehnende
Konnotation tragen. Es ist auch méglich, dafl sie urspriinglich zur Eigenbezeichnung der zum Islam
Ubergetretenen dienten; siche hierzu Nikos Stavroulakis, Shabbetai Zevi and the Dénmeh of Thes-
saloniki, Forum on the Jewish People, Zionism and Israel 53 (Jerusalem 1984), 103114, hier 113.

¢+ Saloniki war auch fiir mehrere Jahrhunderte eines der bedeutendsten Zentren des gesamten Ju-
dentums. Zu einer enthusiastischen Bewertung der Bedeutung Salonikis in der jiidischen Geschichte
siehe Benjamin Braude, Myths and Realities of Turkish-Jewish Encounters, in: M. Tutuncu, Tur-
kish-Jewish Encounters (wie Anm. 41), 15-28, hier 17.

¢ Siche auch die Sondernummer der populiren tiirkischsprachigen Zeitschrift fiir Geschichte, 7a-
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tum sprechen, weil eine fest institutionalisierte und deutlich begrenzte Gruppe
iber einen langen Zeitraum hinweg Bestand hatte. So wie die Sabbatier ur-
springlich nicht zur Konversion gezwungen wurden, zeigten sie auch in der
Folge nicht die Merkmale einer unter Zwang stehenden Gruppe. Weil die Adep-
ten des Sabbatiertums sich freiwillig zu Kryptojuden machten, spricht Léon
Poliakov, auf das geistige Erbe (und damit wohl auf eine Art mentale Disposi-
tion) der spanisch-sephardischen Juden anspielend, von der , Entstehung einer
Sekte von freiwilligen Marranen®.¢

Wir haben nun eigentlich ein Paradox vor uns: So wie Konversion mit Apostasie
verkniipft ist, so kann man nicht von ,Zwang" sprechen, ohne die ,Duldung’ zu
erwihnen. Was bewog vormoderne islamische Herrschaften dazu, in doch recht
zahlreichen Fillen Nicht-Muslime zur Konversion zu zwingen, um dann aber
die Existenz von Kryptojuden und Kryptochristen zu dulden? Von vornherein
in allen Fillen eine erzwungene Konversion anzunehmen ist nicht hilfreich. Bei
der Bildung von kryptoreligidsen Gruppen muf} aber unter den drei moglichen
Mustern der Konversion, (a) der Konversion durch freiwilligen Anschlufi,
(b) der Konversion durch politischen, sozialen oder wirtschaftlichen Druck
oder (c) der Konversion durch Assimilation,®” das erste Muster am wenigsten
prigend gewesen sein. In vielen historischen Einzelfillen ist und bleibt es
schwierig, den Widerspruch zwischen dem Faktum der erzwungenen Konver-
sion und dem dann oft Gber viele Jahrzehnte hinweg geduldeten Status einer
kryptoreligiosen Gruppe aufzuldsen.s® Eine Erklirung kann sein, daff der vor-
moderne Staat nicht in gentigender Weise gegenwirtig war, um die vollkom-
mene Umsetzung der Konversion zu tiberwachen und entsprechende Kontroll-,
aber auch spirituelle Betreuungsinstitutionen einzurichten. Wenn zudem kryp-
toreligiose Gruppen die islamischen Praktiken rm offentlichen Bereich befolg-
ten und die heimlich praktizierte Religion auf den hiuslichen Bereich be-
schrankten, so erregten sie keinen Anstof§ und gaben den Herrschaftsorganen
keine Veranlassung zum Handeln.

rih ve Toplum 223.38 (Istanbul 2002), iiber die Sabbatier im Osmanischen Reich und in der Ttrkei
(einschliefflich einer Bibliographie auf den Seiten 63-68).

¢ Léon Poliakov, Geschichte des Antisemitismus, vol. 4: Die Marranen im Schatten der Inquisition,
Worms u.a.: Heintz u.a. 1981, 129.

67 Zu diesen drei Typen von Konversion siehe Jerry H. Bentley, Old World Encounters. Cross-Cul-
tural Contacts and Exchanges in Pre-Modern Times, New York, Oxford: Oxford University Press
1993, 9.

68 So kann Raphael Patai, Jewish New Muslims (wie Anm. 23), 54, 71, 83{., 91, nicht den Wider-
spruch auflosen, wenn er einerseits einen brutalen religiosen Fanatismus der Schiiten in Meschhed
herausstreicht, andererseits aber konstatiert, dafl die Fortfiihrung von jiidischen Riten durch die
Kryptojuden in Meschhed auch fiir die Muslime offensichtlich war und somit von diesen hingenom-
men wurde.
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5. Fortbestand von kryptoreligiosen Gruppen

In vielen Fillen wissen wir, abgesehen von den kurzen Momentaufnahmen
durch europiische Reisende oder Geistliche, wenig oder nichts iiber das weitere
Schicksal von kryptoreligiésen Gruppen. Sie verschwinden im Dunkel eines all-
mihlich abgeschlossenen Konversionsprozesses oder 1osen sich als zahlenmiflig
oft sehr kleine Gruppen einfach auf. Versprengte Reste von grofleren kryptore-
ligiosen Gruppen wie den Marranos wurden zum Teil erst nach Jahrhunderten
wieder entdeckt. So stieff 1917 ein polnischer Ingenieur namens Samuel Schwarz
auf Kleinstgruppen von Marranos im Inneren Portugals.®®

Eine stabile, bis in die unmittelbare Gegenwart reichende kryptojiidische Ge-
meinde bestand im ostiranischen Meschhed. Die dortigen gadid al-Islam, ent-
standen aus Anlafl einer pogromartigen Zwangskonversion im Jahr 1839, zihl-
ten in den 1940er Jahren immer noch rund 3000 Menschen, von denen aber in
den folgenden Jahrzehnten der Grofiteil auswanderte. Noch 1954 konnte eine
judische karitative Organisation eine offizielle judische Schule fiir die Unter-
richtung der kryptojidischen Bevolkerung eroffnen. Erst mit der ,islamischen
Revolution® von 1979 verliefien die Kryptojuden Meschheds bis auf einen aller-
letzten Rest von rund einem Dutzend Familien den Iran.”®

Bis zum Beginn der 1990er Jahre waren Laramanen in abgelegenen Gebieten
um das siidostkosovarische Stidtchen Stublla zu finden, sowie in dem in der
Nihe liegenden Linderdreieck zwischen Kosovo, Makedonien und Serbien,
das auch unter seiner alten tiirkischen Bezeichnung Karadag bekannt ist.”! Ab
1835 hatte die Propaganda Fide mit einer intensiven Missionierung in der Regi-
on begonnen, um die Laramanen der Region von Skopje zur Riickkehr zur ka-
tholischen Kirche zu bewegen. Vor allem in den Jahren zwischen 1872 und 1924
wurden zahlreiche Kryptochristen durch Taufe wieder Angehorige des katho-
lischen Glaubens. Bemerkenswerterweise wurden in den Taufregistern der be-
troffenen Gemeinden die ehemaligen occulti (so wurden die Kryptochristen
durch die katholische Kirche bezeichnet) weiterhin mit einem muslimischen
und christlichen Namen eingetragen. Dies galt auch fur Frauen, denen die Pries-
ter — wohl auch Bezug nehmend auf die im Islam weitverbreitete Verehrung der
Mutter Jesu — als christlichen Namen nahezu immer ,Maria‘ verliechen. Die Kir-
che nutzte so die auch im Islam weitverbreitete Verehrung von Maria. Trotzdem
scheinen manche Familien den Bemithungen der katholischen Kirche im 19. und
20. Jahrhundert fiir eine (Re-)Konversion widerstanden zu haben, oft aus Riick-
sicht auf verwandtschaftliche Bindungen mit Muslimen, aber auch aus Unwil-

¢ David Gitlitz, Secrecy and Deceit (wie Anm. 2), 47.

70 R. Patai, Jewish New Muslims (wie Anm. 23), 101, 106, 111.

7t Die entsprechende Bezeichnung lautet im Albanischen Mali i Zi i Shkupitr und im Kroatischen
Serbischen Skospka Crna Gora. Die Region ist nicht zu verwechseln mit der nahezu namensglei-
chen, aber weitaus grofleren jugoslawischen Teilrepublik Montenegro.
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len, auf das in der muslimischen Gesellschaft iibliche Brautgeld zu verzichten.
Wenn Kryptochristen aber in die Stadte oder in landwirtschaftlich ertragreiche-
re Regionen abwanderten, entschieden sie sich meist endgiltig fiir eine der bei-
den Religionen.”

Die bekannteste, bis heute bestehende kryptoreligiose Gruppe sind die Sab-
batier. Die Elitenschicht der Sabbatier (Izmirim, auch kapanc oder cavalleros
genannt) integrierten sich besonders gut in die Gesellschaft des Osmanischen
Reiches.” Erst unter dem Paradigma des Nationalstaates in der 1923 gegriinde-
ten Tirkischen Republik wurde ihre Loyalitit zum Staat in Frage gestellt. Die
prominente Rolle, die einige Sabbatier in der tirkischen Politik, vor allem in
den ersten beiden Jahrzehnten des 20. Jahrhunderts, einnahmen, und ihr ge-
heimnisvoller Charakter haben dazu beigetragen, dafl sie in der tirkisch- und
arabischsprachigen apologetischen Literatur, die die Motive der europiischen
antisemitischen Verschworungstheorie in sich aufgesogen hat, eine prominente
Rolle als Handlanger und Bosewichte spielen.”* In den letzten Jahrzehnten
scheinen die Sabbatier auf dem Weg zu einer zwar noch abgegrenzten, aber
doch sikularisierten Gruppierung der tiirkischen Gesellschaft zu sein.”

Beobachtungen tiber kryptoreligiose Gruppen stammen in aller Regel von Au-
enstehenden. In manchen Fillen liefle sich sogar sagen, daf§ erst die von auflen
her getroffene Feststellung der Existenz einer kryptoreligiosen Gruppe diese
auch begriindet hat: Nicht nur wurden diese Menschen als Kryptojuden oder
Kryptochristen definiert, auch sie selbst sahen sich erst in Folge der von auflen
erfolgten Zuschreibung als Angehorige einer Kryptoreligionsgruppe.

Ger Duijzings beschreibt, wie die Missionierungstatigkeit der katholischen
Kirche im Kosovo ab dem 19. Jahrhundert Kryptokatholiken schuf, nicht nur
im Schriftverkehr der kirchlichen Organisationen, sondern auch in den Képfen
der Betroffenen selbst. Nach Duijzings mag im 17. und 18. Jahrhundert den
Kryptochristen ihre doppelte Zugehorigkeit noch bewuf3t gewesen sein, spates-
tens im 19. Jahrhundert (und vor dem Beginn der katholischen Missionierung)
sel thnen das Bewufitsein einer solchen Zwitterstellung zwischen zwei Religio-
nen abhanden gekommen.”® Durch das Fehlen einer kirchlichen Infrastruktur
sei die Kenntnis der christlichen Riten und katholischen Dogmen vollstindig

72 G. Duijzings, Kosovo (wie Anm. 31), 40£., 89, 98-102.

73 Zu der sozialen Schichtung der Sabbatier siehe A. Ehrlich, Sabbatean Messianism (wie Anm. 62),
278.

7 M. Baer, Hidden Community (wie Anm. 61), 70, 73 {. — Siehe auch Maurus Reinkowski, Filastin,
Filistin und Evetz Israel. Die spdte osmanische Herrschaft iiber Palistina in der arabischen, tirki-
schen und israelischen Historiographie, Berlin: Klaus Schwarz 1995, 182-184 (mit Literaturangaben)
zu der Popularitit des Topos einer angeblichen imperialistisch-zionistisch-sabbatiisch-freimaure-
risch-jungtiirkischen Verschwérung.

75 Freundliche Mitteilung von Professor Marc Baer (Pittsburg), Dezember 2002.

76 G. Duijzings, Kosovo (wie Anm. 31), 87, 92, 103.
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in Vergessenheit geraten. Mit dieser Einschatzung kann Duijzings nicht ganzlich
recht haben. Man muf sich vor Augen halten, daf§ die Ausstattung mit Priestern
und Kirchen auch in den verbliebenen christlichen Bevolkerungsgebieten du-
Berst kirglich war. Dafl Kryptogliubige nicht zwischen einer ,aufleren und fal-
schen‘ sowie einer ,inneren und rechten‘ Religion unterschieden, bedeutet nicht,
dafl ste sich tiberhaupt keiner Unterschiede bewuflt waren. Duijzings verweist
selbst darauf, dafl in der ,ethnic shatter zone‘ (diese Charakterisierung trife auch
auf andere Regionen des Balkans zu) des Kosovo die Menschen tiber Jahrhun-
derte hinweg die historische Erfahrung erworben hatten, daf} Identititen nicht
unumstofllich waren, ja sogar oft als Deckmantel dienten.”” Die Selbstdeutung
und Selbstpositionierung als Angehoriger einer kryptoreligiésen Gruppe kann
in solchen ethnisch und konfessionell durchmischten Regionen auch Vorteile
mit sich gebracht haben, von denen sich die Betroffenen nicht trennen wollten.

Die Manipulation von Identititen durch die Pseudo-Konvertierenden und —
weitaus seltener allerdings — durch die Pseudo-Konvertierten muff eine Rolle
gespielt haben. In Buchara gehorten die Hofmusiker der dortigen kryptoju-
dischen Bevolkerung an. Thre offizielle Konversion zum Islam war erforderlich,
damit sie im engeren Bereich der Herrscherhauses geduldet werden konnten,
andererseits war ihre doch allen bekannte Identitit (oder zumindest Herkunft)
als Juden dazu geeignet, sie abseits zu halten, da sie als Musiker einer verworfe-
nen Schicht angehorten.”® Der Status zwischen den Welten machte Angehorige
kryptoreligiéser Gruppen vor allem in urbanen Kontexten zu wertvollen Mit-
telsminnern, da sie sich einerseits in der majoritiren Gesellschaft bewegen
konnten, andererseits aber doch wieder von ihr getrennt und ihr unterworfen
waren. In einer solchen Zwitterposition scheinen sich die Juden im Iran ins-
gesamt befunden zu haben. Laurence Loeb erklirt die Zuweisung von Berufen,
die eine bedeutende Kommunikationsfunktion hatten, aber auch zugleich ver-
achtet waren (wie etwa Hausierer, Prostituierte und Schnapsverkiufer), mit dem
Kalkil der Staatsmacht, dafl die Juden als verachtete Gruppe nicht als Binde-
glied zwischen den verschiedenen Schichten der Mehrheitsgesellschaft dienen
konnten, ja sogar diese voneinander abschotteten.””

Die gehdufte Beobachtung von kryptoreligiosen Gruppen im spiten 18. und im
19. Jahrhundert verdankt sich auch der rasch anwachsenden europiischen Pri-
senz in bisher nicht zuginglichen Regionen des Nahen Ostens. Die staatlichen
Behorden (insbesondere im Osmanischen Reich und im Iran) sahen sich zudem
gezwungen, angesichts des Wirkens europiischer Missionare oder Diplomaten
vermehrt unzweideutige Bekenntnisse zur Staatsreligion zu fordern — und somit

77" G. Duijzings, Kosovo (wie Anm. 31), 10-15.
78 Freundliche Mitteilung von Professor Bert Fragner (Bamberg), Mai 2002.
79 L. Loeb, Dhimmi Status (wie Anm. 50), 252f.
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erst einmal die ,wahren‘ Loyalititen ihrer ethnischen, religiosen und sozialen
Peripherien ausfindig zu machen und, falls notwendig, zu ,korrigieren‘. Ohne-
hin sieht man sich bei der Entdeckung von kryptojidischen oder kryptochrist-
lichen Gruppen an die Argumentation des Nationalismus erinnert: Von wid-
rigen Umstinden gezwungen ziehen sich die Brider (die Briider im Glauben
bzw. die Brider des Volkes) zuriick, um wieder erweckt zu werden. Daf diese
verborgenen Mitbriider auch — zumindest teilweise — freiwillig zum Islam kon-
vertiert haben konnten, wurde nicht wahrgenommen. Mit dem Aufstieg des
Nationalstaatsprinzips und der ,ethnischen Entmischung’ in Stidosteuropa und
im Nahen Osten verschwinden auch zunehmend die Kryptojuden und Krypto-
christen. Wir konnen daher von einem ,historischen Fenster* der kryptoreligio-
sen Gruppen in der islamischen Welt des Nahen Ostens im 18. und 19. Jahrhun-
dert sprechen.

6. Ausblicke

In der heutigen Debatte zwischen Muslimen und Christen wird der Status der
jeweiligen religiosen Minderheiten in der Geschichte gern zu Vergleichen und
damit scheinbaren Beweisen uiber die Errungenschaften oder das Versagen der
jeweiligen Religionen herangezogen. In der Tat, vergleicht man den Status von
Juden in Christentum und Islam,8° so hatten die Juden in der islamischen Welt
des Mittelalters und der frithen Neuzeit meist ein besseres Leben als ithre Glau-
bensbriider im christlichen Europa.8!

Wire demnach das hiufigere Vorkommen von Kryptoreligionsgruppen in der
islamischen Welt Zeichen einer Kultur der Tolerierung? Fiir das christliche Eu-
ropa gibt es jedenfalls deutlich weniger Hinweise auf Kryptoreligionsgruppen:
Juden in Italien waren am Ende des 13. Jahrhunderts gezwungen, sich, um ihr
Leben zu sichern, formal zum Christentum zu bekehren. Diese neofiti (Ne-

8 Dieser Frage widmet sich im besonderen M. Cohen, Under Crescent and Cross (wie Anm. 44).
Cohen beschreibt auch auf den Seiten 3-14 ausfiihrlich die Entwicklung der historiographischen
Debatte tiber das Schicksal der jidischen Gemeinden im Islam.

81 Siehe hierfiir als prominente Stimmen Salo Wittmayer Baron, A Social and Religious History of
the Jews, vol. 3-8: High Middle Ages, 500-1200: vol. 3: Heirs of Rome and Persia, New York 1957,
121; ein verhalteneres Urteil findet sich bei S. Goitein, Mediterranean Society, vol. 2 (wie Anm. 3),
289: ,,In conclusion we may say that the position of the Christians and Jews under Islam during the
period and within the area considered here was both safeguarded and precarious.“; siche auch Clau-
de Cahen, s.v. dhimma, Encyclopaedia of Islam, vol. 2, Leiden: Brill 1983, 227-231, hier 230: ,Islam
has, in spite of many upsets, shown more toleration than Europe towards the Jews who remained in
Muslim lands.“ — William M. Brinner, Karaites of Christendom — Karaites of Islam, in: C. E. Bos-
worth et al., The Islamic World (wie Anm. 10), 55-73, hier 6369, erklirt die vollig unterschiedliche
Entwicklung des Kardertums im Nahen Osten und in Osteuropa mit dem unterschiedlichen Status
der Juden als respektierte Schutzbefohlene im Islam einerseits und als unterdriickte Randgruppe im
christlichen Europa andererseits.
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ophyten) oder, wegen ihrer Handelstitigkeit, mercanti genannten Kryptojuden
waren angeblich noch zwei Jahrhunderte als Gruppe, die ihrer urspriinglichen
Religion verbunden blieb, erkennbar.8? Die forcierte Konversionspolitik im za-
ristischen Ruffland des 18. und 19. Jahrhunderts muf} Kryptomuslime hervor-
gebracht haben.®? Das Marranentum und Moriskentum im Spanien der Recon-
quista muf} als Sonderfall an der Schnittstelle von islamischer und christlicher
Kultur gedeutet werden — als eine besondere Art der Anpassung des orienta-
lischen Judentums an die neu errichtete christliche Herrschaft.8

Die Existenz von kryptoreligiosen Gruppen sollte nicht als ein Spezifikum
der Herrschaftsreligion Islam verstanden werden.?> Auch ist sie nicht auf eine
den (zu dieser Zeit und in dieser Weltgegend) minoritiren Religionen Christen-
tum und Judentum eigentiimliche Disposition zuriickzufiihren. Dennoch, der
Islam, wie das Judentum und Christentum eine prophetische Religion, forderte
vom Konvertiten eine endgiiltige Trennung und Grenzziehung zur friiheren Re-
ligion — ganz im Gegensatz zu antiken Religionen, fiir die Uberlagerungen und
offene Anlethen bei anderen Glaubenssystemen selbstverstindlich waren.
Nimmt man Arthur Nocks Unterscheidung zwischen ,Konversion® (als einer
bewufiten und endgiiltigen Entscheidung fiir eine andere Religion) und ,Adhi-
sion‘ (als einer allmihlichen, eher kulturell geprigten Angleichung an die domi-
nante Religion) zu Hilfe, so lifit sich fiir den Fall der Kryptoreligionsgruppen

82 Haim Hillel Ben-Sasson, s.v. anusim, Encyclopedia Judaica, vol. 3, Jerusalem 1972, 170174, hier
171. — Der Begriff anus (,Jude, der zur Konversion gezwungen wurde“) kommt iibrigens dem Be-
griff des Kryptojuden sehr nahe. Die Juden selbst unterschieden zwischen anusim (erzwungene
Konvertiten), mesumadim (freiwillige Konvertiten) und goyim gemorim (vollstindige Nicht-Ju-
den), siche D. Gitlitz, Secrecy and Deceit (wie Anm. 2), IX.

8 Michael Khodarkovsky, ,Not by Word Alone“: Missionary Policies and Religious Conversion in
Early Modern Russia, Comparative Studies in Society and History 22 (Cambridge 1996), 267-293,
hier 281, 283 und passim, spricht nicht von ,Kryptomuslimen‘; seine Ausfihrungen legen aber nahe,
dafl zumindest Formen von Kryptomuslimen unter den zur Orthodoxie Konvertierten bestanden
haben konnen.

8 Léon Poliakov, Geschichte des Antisemitismus, vol. 3: Religiose und soziale Toleranz unter dem
Islam, Worms u.a.: Heintz u.a. 1979, 65.

85 Man vergleiche zum Beispiel den Status der Kryptochristen im Japan des 19. Jahrhunderts; siche
hierzu Thomas W. Burkman, The Urakamki Incidents and the Struggle for Religious Toleration in
Early Meji Japan, Japanese Journal of Religious Studies 1 (Nagoya 1974), Abe Joshiya, From Pro-
hibition to Toleration. Japanese Government Views Regarding Christianity 1854-1873, Japanese
Journal of Religious Studies 5 (Nagoya 1978).

8 So konnte sich das Zoroastriertum im islamischen Iran, besonders an der Siidkiiste des Kaspi-
schen Meeres, noch mehrere Jahrhunderte halten, u.a. auch durch das Mittel der vorgetauschten
Konversion. Wenn die Herrscher der dortigen Kleinstaaten ,einmal gezwungen waren, zum Islam
iiberzutreten, so haben sie das immer nur als eine voriibergehende Notmafinahme geschen und kein
Bedenken getragen, nach einem Wandel der Verhiltnisse moglichst bald zum Glauben ihrer Viter
zuriickzukehren®, Bertold Spuler, Iran in friihislamischer Zeit. Politik, Kultur, Verwaltung und f-
fentliches Leben zwischen der arabischen und der seldschukischen Eroberung 633 bis 1055, Wiesba-
den: Steiner 1952,,195.
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unter monotheistischen Religionen sagen: Konversion wurde gefordert, der
Preis aber auf Adhidsion herabgehandelt.?”

Die hohere Dichte von Kryptojuden und Kryptochristen im Islam lifit sich
wohl auch aus den in der damaligen Zeit religios und kulturell geringeren Gren-
zen zwischen Christentum und Islam bzw. Judentum und Islam erkliren. Wih-
rend zum Beispiel die aschkenazischen Juden in Europa den Mirtyrertod fiir ein
Ideal und die Bekehrung zum Christentum fiir ein schweres Vergehen hielten,
nahm das Judentum im Islam, begiinstigt durch eine kulturelle Arabisierung,
eine entspanntere Haltung zur Frage der Konversion ein. Die Rabbiner hielten
zudem die Konversion zum Islam fiir weitaus akzeptabler, da es sich beim Islam
um keine gotzenverehrende Religion handele. In diesem Sinne argumentierten
auch die bereits erwihnten Maimon ben Joseph und Maimonides in ihren bei-
den Sendschreiben an die Juden unter den Almohaden. Auch das Modell der
Verstellung (taqiya), das der schiitische Islam erlaubte, konnte die judische Hal-
tung zu Konversionsfragen beeinfluf§t zu haben.

Die Muslime wiederum, im Gegensatz zu den engen Bindungen des Christen-
tums an das Judentum und die jiidische Religion, leiteten ihre Herkunft von
Ismael ab und verfiigten damit iiber ein eher paralleles Geschichtsverstindnis.
Nach Auffassung der Muslime wurden mit Muhammad und dem Islam die bei-
den vorangehenden Religionen als mindere Formen zuriickgestuft. Der Islam
tihlte sich daher weitgehend befreit vom Zwang der argumentativen Auseinan-
dersetzung mit den beiden anderen Religionen. Sowohl das Christentum als
auch der Islam verboten ausdriicklich den Abfall vom eigenen Glauben. Aber
das Christentum, das sich urspriinglich aus dem Judentum rekrutiert hatte und
das sich als die das Judentum in sich aunfrnebmende Religion ansah, muflte einen
Riickfall ins Judentum oder eine Konversion zu diesem in besonderem Maf}
ablehnen. Der Islam dagegen anerkannte keine Konversion aufler der zur eige-
nen Religion und sah daher im Judentum keinen besonders problematischen

Fall.s8

Die Existenz von Kryptojuden und Kryptochristen im Islam laflt sich nicht
durch immer gleiche Strukturen oder Bedingungen erkliren, aber einige Kon-
stanten sind dennoch zu erkennen: Die islamische Herrschafts- und Deutungs-
elite machte schon in ihren ersten Jahren die Erfahrung, dafl vor und neben ihr
hochentwickelte Religionen bestanden. Neben dem einfachen Tatbestand, daf}
oft die Instrumente der weltlichen Macht nicht vorhanden waren, um eine ra-
sche und widerspruchsfreie Konversion der Bevolkerung zum Islam durch-

87 Arthur D. Nock, Conversion. The Old and the New in Religion from Alexander the Great to
Aungustine of Hippo, Oxford: Clarendon 1933, 6.

88 Siehe hierzu B. Lewis, Jews of Islam (wie Anm. 9), 77, 84f., und ausfihrlich M. Cohen, Under
Crescent and Cross (wie Anm. 44), 162-194, in dem Kapitel ,Persecution, Response and Collective
Memory*.
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zusetzen (in den ersten beiden islamischen Jahrhunderten stellten die Muslime
in nahezu allen eroberten Gebieten eine deutliche Minderheit), gesellte sich eine
ausgepragte orthopraktische Traditionslinie in der islamischen Rechtslehre, die
nicht den unbedingten Glauben forderte, sondern nur das formale Bekenntnis.
Diese ,Grof8ziigigkeit® gegeniiber den Andersglaubigen und Halbgliubigen
speiste sich aber nicht aus der Skepsis, ob es iiberhaupt eine alle anderen Wahr-
heiten ausschlieende Wahrheit geben konne, sondern vielmehr aus der Selbst-
sicherheit, diese eine Wahrheit zu besitzen. In den Augen der Muslime wurden
mit Muhammad die beiden vorangehenden Religionen des Judentums und
Christentums als mindere und korrumpierte Formen aufgehoben. Der Islam
verstand sich damit als eine die Vorganger ersetzende Religion und wurde zu-
mindest durch die historische Entwicklung der ersten islamischen Jahrhunderte
in seiner Auffassung bestitigt. Diese Selbstsicherheit kommt auch durch die in
langen Perioden der islamischen Geschichte herrschende Uberzeugung zum
Ausdruck, daf langfristig die gesamte nicht-muslimische Welt (dar al-barb)
dem Herrschaftsbereich des Islams (dar al-islam) einverleibt werden und sich
damit die Frage von Kryptojuden und Kryptochristen von selbst erledigen wiir-

de.
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