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Einfihrung

Die osmanische Eroberung weiter Teile der siidosteuropdischen Halbinsel fithrte nicht nur
zu einer tiefgreifenden Verinderung der dortigen politischen Iandschaft. Mit den neuen
Herrschern konnte sich nun auch der Islam, insbesondere vom 15. bis zum 18.
Jahrhundert, in diesem Raum etablieren. Die Islamisierung' erheblicher Teile der
stidosteuropiischen Bevolkerung, zum einen durch die Einwanderung von Muslimen aus
Anatolien, zum Anderen durch den Glaubenswechsel von Christen, stellte einen
komplexen und folgenreichen Prozess dar. Dieser Prozess erstreckte sich uber
Jahrhunderte, formte sich regional sehr verschieden in unterschiedlich intensiven Phasen
aus, und war auf eine Vielzahl von Motiven und Faktoren zuriickzufiihren.” Da sich diese
Konvertierungsprozesse aber oftmals als adullerst komplex erweisen, ist die
Islamisierungsgeschichte des stidosteuropiischen Raumes und deren Ursachen und
Auswirkungen in der wissenschaftlichen Forschung immer wieder Ausgangspunkt
unzihliger Diskussions- und Streitfragen. Hier wurde im Zuge der Nations- und
Nationalstaatsbildungsprozesse auf der Balkanhalbinsel die Islamisierung zum Gegenstand
nationaler Diskurse. Dabei wird in den stdosteuropiischen Nationalhistoriographien
immer wieder die These vertreten, es habe sich dabei vor allem um eine Zwangs-
islamisierung der lokalen Bevolkerung gehandelt. Solche Vorstellungen haben bis heute
eine gesellschaftspolitische Wirkung, indem sie erheblich zur Ausprigung eines negativen
Islambildes beitragen.

Allgemein sind in der wissenschaftlichen Forschung, wie erwihnt, zahlreiche Punkte in
der Frage der Islamisierung der siidosteuropaischen Bevolkerung strittig oder unzureichend
erforscht. Beziiglich der Motive und Faktoren fir eine Konvertierung von Christen wird
vom Grofteil der Autoren zumeist auf die durch die osmanische Herrschaft und ihre
strukturell bedingten Anderungen in der Verwaltung, im Rechtswesen, der Besteuerung
und in religidsen Institutionen verwiesen. Diese Ergebnisse haben folglich einen

okonomischen, sozialen oder religiosen Charakter, bzw. eine Kombination aus diesen, und

1 Der Begriff ,Islamisierung™ im wortlichen Sinn hat ein breiteres Bedeutungsspektrum als eine
»HKonvertierung zum Islam® hin, denn er beinhaltet nicht nur den einfachen Austausch des Glaubens,
sondern bedeutet auch einen Wechsel des Lebensstils, der Kultur und oft auch des sozialen Status. Eine
gesellschaftliche Islamisierung konnte sogar ohne religiose Konvertierung vonstatten gehen. Da aber eine
religiése Konvertierung an sich zu nichts anderem fithren kann, als zu einem islamischen Lebensstil, kann
man ihn auch im weiteren Sinn von Islamisierung verwenden. Anton Minkoy, Conversion to Islam in the
Balkans. Kisve Bahasi Petitions and Ottoman Social Life, 1670-1730 (The Ottoman Empire and its
Heritage. Politics, Society and Economy 30, Leiden/Boston 2004) 2.

2 Oliver Jens Schmutt, Daniel Ursprung, Das Spitmittelalter in Stidosteuropa. In: Konrad Clewing, Oliver Jens
Schmitt (Hg.), Geschichte Studosteuropas. Vom frithen Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg 2011)
142-205, hier 149.



werden von einigen Autoren, wie etwa Anton Minkov, auch zum Teil eingehend
aufbereitet und dargestellt. Andere Faktoren, wie etwa militirische Operationen und ihre
(demografischen) Folgen bzw. diplomatische Einflussnahmen benachbarter Reiche oder
Auswirkungen der Kirchenpolitik seitens der beiden groBen christlichen Konfessionen,
werden hingegen zumeist kaum oder nur zum Teil behandelt und untersucht.

An diesen Punkt soll nun meine Arbeit anschlieBen und systematisch diese zumeist
ntransregionalen® und ,externen” Faktoren im Laufe des Islamisierungsprozesses der
sudosteuropiischen  Bevolkerung erfassen und beschreiben. Dabei wird der
Untersuchungsschwerpunkt einerseits auf die Rolle der beiden christlichen Kirchen® und
andererseits auf die politischen Entscheidungen und diplomatischen Einflussnahmen
benachbarter Staaten und Reiche gelegt. Dies schlie3t unter anderem die Kirchenpolitik der
jeweiligen Patriarchen, ihre Institutionen und Infrastruktur sowie die Schirmherrschaften
europiischer Staaten iber — meistens eine bestimmte — Konfession, militirische
Operationen und deren Auswirkungen auf Bevélkerungsstruktur durch Flucht bzw. darauf
folgende vergeltende Strafexpeditionen durch die Osmanen, mit ein. Zeitlich soll diese
Untersuchung fast die gesamte Dauer der osmanischen Herrschaft mit einer Vertiefung
vom 15. bis ins 18. Jahrhundert umfassen, da religiose Phinomene und ihre Geschichte ein
duBerst komplexes geschichtliches Konzept sind und daher als lang andauernder Prozess
betrachtet werden sollten. Durch diesen Perspektivenwechsel Richtung externer Faktoren,
also weggehend von den der wunmittelbaren osmanischen Herrschaftsstruktur
zuzuschreibenden Faktoren, soll so ein vor allem politisch-religiés erweiterter regionaler
Raum ein vollstindigeres Gesamtbild bei der Erforschung des Islamisierungsprozesses
erzeugen.

Daraus lisst sich meine Forschungsfrage ableiten, inwieweit neben den durch die
Organisationsstruktur des Osmanischen Reiches bedingten Faktoren auch transregionale
und externe Faktoren im Islamisierungsprozess von Christen im stidosteuropiischen Raum
von Bedeutung waren. Fir die methodische Vorgangsweise dieser Arbeit bedeutet dies
nun, dass nach einer einleitenden Beschreibung der Situation der Christen im Osmanischen
Reich, die verschiedenen Motive und Faktoren, die dem Islamisierungsprozess in

Stidosteuropa zugrunde lagen, aufgezeigt und kategorisiert werden. Zugleich werden die

3 Im Gegensatz zur modernen Unterscheidung zwischen ,,katholisch® und ,,orthodox*, wurde vor dem 18.
Jahrthundert als Konfessionsbezeichnung ,lateinisch® und ,,griechisch® fir die Angehdrigen der
betreffenden Kirche verwendet und bezog sich auf keine bestimmte Ethnie oder Sprache. Diese
Unterscheidung bezieht sich auch nicht, wie die Begriffe katholisch und orthodox implizieren kénnten,
auf eine theologische Glaubensspaltung, sondern auf die jeweilige kirchenpolitische Prigung, sprich von
Rom oder Konstantinopel her. Vgl. Ernst Christoph Su#tner, Staaten und Kirchen in der Volkerwelt des
6stlichen Europa. Entwicklungen der Neuzeit (Studia Oecumenica Friburgensia 49, Freiburg 2007) 28-45.



osmanischen Regionen in ihren religionsgeschichtlichen und geografischen Besonderheiten
erfasst, um durch den Vergleich Unterschiede und Gemeinsamkeiten festzustellen.
Zusammen mit der Analyse von Faktoren, die von bestimmten europdischen Michten
ausgegangen sind, bzw. Faktoren, die nicht zu denen der organisatorisch bedingten
Struktur des Osmanischen Reiches gezihlt werden koénnen, soll schlieBlich so eine
systematische Zusammenfassung, aber auch eine Erginzung im theoretischen bzw. eine
Erweiterung im riumlichen Zugang in der Studie des Islamisierungsprozesses in
Stidosteuropa geschaffen werden.

Wegen des rdumlich und zeitlich groBen Rahmens dieser Arbeit wird vor allem die
einschligige Sekundatliteratur ausgewertet, da auch wegen der Kargheit der Primirquellen
in vielerlei Hinsicht und vor allem wegen der Grenzen der eigenen (Sprach-)Kenntnisse
eine allumfassende Islamisierungsgeschichte Siidosteuropas nicht verfasst werden kann.
Vielmehr soll hier aber fiir eine weitere Erforschung ein Anstof3 gegeben werden, sich mit
den jeweiligen regionalen Quellen und Archiven hinsichtlich meiner aufgeworfenen

Thematik und Problemstellung vertiefend zu befassen.



1. Zeitliche- und rdumliche Eingrenzung

Neben dem vereinzelten Auftreten von Konvertierungen zum Islam markiert die
osmanische Eroberung Stidosteuropas Anfang, Mitte des 15. Jahrhunderts den eigentlichen
Einschnitt in der Geschichte der Islamisierung.* Hinsichtlich einer Epochengrenze in der
Islamisierungsgeschichte fir diese Arbeit bietet die nationalstaatliche Entwicklung in
Stidosteuropa mit den groen Erhebungen der Balkanchristen Anfang bzw. Mitte des 19.
Jahrhunderts sowie der Strukturwandel und die Machtverschiebung in Europa in der
,Orientalischen Frage® Ende 18., Anfang 19. Jahrhundert einen Anhaltspunkt.’

Fir den von den Osmanen im 15.-19. Jahrhundert beherrschten Raum in Europa
werden in der Literatur viele Begriffe verwendet, und auch der Raum, der damit
beschrieben werden soll, variiert zum Teil betrichtlich. Denn diese Region als historischer
Raum besitzt keine starren Grenzen, sondern es ist vielmehtr von breiten Ubergangszonen
zu den benachbarten Kulturlandschaften auszugehen. Allgemein gesprochen sind diese im
Nordwesten das deutsch-, kroatisch- und slowenischsprachige Mitteleuropa, im Norden
Ungarn, im Nordosten der west- und ostslawische Raum, im Westen der italienisch
geprigte Bereich der Adria und im Stidosten Vorderasien. Feste natiitliche Grenzen hat
Stidosteuropa nur zu den Meeren hin; im Westen zur Adria und zum ionischen Meer, im
Osten zum Schwatzen Meer, im Siiden zur Agiis. Vor allem die Grenze Richtung Norden
hin gibt immer wieder in der wissenschaftlichen Welt Anlass zu Auseinandersetzungen.’

Der Schwerpunkt der Arbeit liegt allerdings auf dem osmanischen Kerngebiet in
Stidosteuropa (was in etwa der territorialen Ausdehnung des Osmanischen Reiches um
1815, ausgenommen die Furstentiimer der Moldau und Walachei, entspricht, siche Abb. 1).
Genauer gesagt handelt es sich dabei um die Gebiete von Bosnien und der Herzegowina,
Serbien, Montenegro, Kosovo, Albanien, Makedonien, Bulgatien, Dobrudscha’,
Griechenland, der heutigen europiischen Turkei und zum Teil auch Slawoniens, die weit
stirker von der Islamisierung betroffen waren als die osmanischen Vasallenstaaten (wie
Ragusa, Moldau, Walachei und Siebenbiirgen), und/oder umkimpfte bzw. periphere

Grenzgebiete (wie Kroatien, Slawonien, Dalmatien und Ungarn).

4 Oliver Jens  Schmitt, Kosovo. Kurze Geschichte einer zentralbalkanischen Landschaft
(Wien/Koln/Weimar 2008) 116.

5 Konrad Clewing, Oliver Jens Schmitt, Sidosteuropa. Raum und Geschichte. In: Konrad Clewing, Oliver Jens
Schmitt (Hg.), Geschichte Stiidosteuropas. Vom frithen Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg 2011) 1-
16, hier 6.

6 Clewing, Schmitt, Sidosteuropa. Raum und Geschichte, 2.

7 Die ,Dobrudscha® bezeichnet ein an der westlichen Schwarzmeerkiiste gelegenes Gebiet, das
kulturgeographisch im Norden bis in den Raum des heutigen Odessa und im Siiden bis zu den bulgarisch-
ruminischen Ebenen entlang der unteren Donau reicht. Vgl. Meinolf Arens, Moldau und Walachei mit
Dobrudscha. In: Harald Ro# (Hg.), Studienhandbuch Ostliches Europa, Bd. 1: Geschichte Ostmittel- und
Studosteuropas (Koln/Weimar/Wien 22009) 266-274, hier 271.
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Abb. 1: Siidosteuropa nach dem Wiener Kongress 18158
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PARMA Nach dem Wiener Kongref3 restaurierte und neugeschaffene Staaten in roter Schrift
Neu- oder wiedererworbene Gebiete sind in intensiver Farbstufe dargestellt.

wesenens  Grenze des Deutschen Bundes 1815

[ Nebenlinien des Hauses Habsburg in italien

Gebiet der Militdrgrenze gegen die Tiirken (bis 1867)
=== Reich Mehemed Alis von Agypten um 1840

8 Harald Rozh (Hg.), Studienhandbuch Ostliches Europa, Bd. 1: Geschichte Ostmittel- und Siidosteuropas
(Koln/Weimatr/Wien 22009) Karten.
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2. Vorosmanisches Siidosteuropa

,wLieber soll mir der Turban des Sultans
als die Tiara des Papstes aufgestiilpt werden“

Alter Volksspruch im Balkanraum’

Die grof3e Mehrheit der Balkanmuslime sind Nachfahren der einheimischen Bevolkerung,
die unter den Osmanen zum Islam konvertierte. Heute leben im siidosteuropdischen Raum
in etwa neun Millionen'” Muslime unterschiedlicher Sprache und Herkunft, und mit dem
europdischen Teil der Tirkei sind es circa 18-19 Millionen' Muslime. Die groBten
Gruppen bilden die Albaner (mehrheitlich, aber nicht ausschlieSlich muslimisch), die
bosnischen Muslime, die Ttrken sowie die Roma und Sinti, gefolgt von den kleineren
slawisch-sprachigen Bevélkerungsgruppen in Bulgarien, Griechenland, Makedonien und
Teilen Albaniens und Kosovos.'? In Gebieten, in denen mehrere muslimische Ethnien
koexistieren, verschwimmen die ethnischen Grenzen im Laufe der Zeit, was zahlreiche
Identititsverschiebungen zur Folge hat. Diese zusammenfassende Beschreibung der
Diversitit des Balkanislams zeigt die unterschiedlichen Wege, auf denen religiose und
nationale Identitit unter den Balkanmuslimen verbunden sind. Noch dazu variiert der Grad
an Religiositit der Balkanmuslime von einem Land zum anderen, zwischen Stadt- und
Landbevélkerung, und von einer Person zur anderen, und unterscheidet sich in seiner
sozialen, wirtschaftlichen und kulturellen Lage stark voneinander. Die Balkanmuslime
kénnen daher nicht als Einheit betrachtet werden.'

Politisch hatte Stidosteuropa in nachantiker Zeit nie den Kern, sondern vielmehr einen
wichtigen Teilraum umgebender gro3er Reiche gebildet. In den letzten zwei Jahrtausenden
wechselten sich aufeinanderfolgende Phasen von imperialer Vereinheitlichung und
politischer Fragmentierung ab. Bis um 600 war die Balkanhalbinsel romisch, dann zwischen

ca. 1000 und ca. 1200 kam sie weitgehend unter byzantinische Herrschaft, und zwischen ca.

9 Smail Ba/i, Der Islam und seine geschichtliche Bedeutung fiir Stdosteutopa (mit besonderer
Beriicksichtigung Bosniens). In: Hans-Dieter Dépmann (Hg.), Religion und Gesellschaft in Stidosteuropa
(Stdosteuropa-Jahrbuch 28, Munchen 1997) 71-86, hier 74f.

10 The Pew Forum. On Religion and Public Life, Global Religious Landscape, 18.12.2012, online unter
<http://featutes.pewforum.org/gtl/ population-number.php#> (07.07.2013).

11 Die Angaben sind meist nur Schitzungen, da bei vielen Volkszidhlungen die Religionszugehérigkeit nicht
erfasst wird bzw. es bei den tiitkischen Zihlungen die konfessionslose Bevolkerung als Muslime gezihlt
werden. Vgl. Turkish Statistical Institute, Address Based Population Registration System (ABPRS)
Results, online unter <http://tuikapp.tuik.gov.tr/adnksdagitapp/adnks.zul?dil=2> (07.07.2013).

12 Jordanka Telbizova-Sack, Christian 17gf, Einleitung. In: Christian 1796, Jordanka Telbizova-Sack (Hg.), Islam
und Muslime in (Sidost)Europa im Kontext von Transformation und EU-Erweiterung (Studies on
Language and Culture in Central and Eastern Europe 9, Miinchen/Betlin 2010) 7-13, hier 8.

13 Xavier Bougarel, Balkan Islam as ,,European Islam®. Historical Background and present Challenges. In:
Christian 1of, Jordanka Telbizova-Sack (Hg.), Islam und Muslime in (Sidost)Europa im Kontext von
Transformation und EU-Erweiterung (Studies on Language and Culture in Central and Eastern Europe 9,
Minchen/Betlin 2010) 15-31, hier17f.
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1400 und ca. 1900 erlangte das Osmanische Reich eine bislang letzte einheitliche
Machtkonzentration. Die Zwischenphasen waren geprigt von regionalen Ordnungs-
systemen und lokalen Machthabern. Gesellschaftliche Differenzen ergeben sich zwischen
den stirker urbanisierten Kistengebieten und den abgelegenen Bergzonen des inneren
Balkans. Letztere bildeten in allen Imperien eine innere Peripherie, sprich geringe
Herrschaftsdurchdringung, hatten nur eine oberflichliche Berihrung mit der jeweiligen
imperialen Kultur sowie stark ausgeprigte lokale und kleinregionale Selbstorganisation. Die
Stadte und Flachlandgebiete hingegen dienten als Mittelpunkte der jeweiligen
Reichsverwaltung und -religion und waren dementsprechend akkulturiert. Daraus ergaben
sich nattrlich oft Gegensitze zwischen den imperial integrierten stadtischen bzw.
flachlindischen  Gesellschaften und den sie umgebenden Hochlandgebieten.
Siidosteuropier bekleideten in allen Imperien hochste Amter und wurden in oft groBer
Zahl zur Rekrutierung von Soldaten und Beamten genutzt. Auch das Habsburgerreich und
Venedig rekrutierten in ihren stidosteuropiischen Gebiete Soldaten und Matrosen, und
trotz dieser erheblichen Bedeutung von Stidosteuropiern in den gro3en Reichen riickte die
Region selbst weder politisch noch kulturell in deren jeweiligen Mittelpunkt. So kann
Stidosteuropa auf transregionaler Ebene mehr als Rezeptionsraum fiir soziokulturelle
Einflisse bezeichnet werden, die an ortliche Gegebenheiten adaptiert wurden.'* Auch
wegen dieser verschiedenartigen dulleren Einflisse entwickelte sich in Stidosteuropa —
mal3geblich beeinflusst durch die Orthodoxie und den geringen Urbanisierungsgrad — eine
geistlich-weltliche Autokratie”, der eine stindische Ordnung und damit eine Trennung der
kirchlichen und weltlichen Macht fremd blieb. Dies lag nicht zuletzt daran, dass nach der
Eroberung des Balkans durch die Osmanen die weltlich-adlige Oberschicht bis auf
Ausnahmen physisch vernichtet wurde, wihrend die kirchliche Elite in der Regel erhalten
blieb und fiir die Balkanchristen eine gewisse politische Rolle tibernahm."

Hinsichtlich der Rechtskulturen ldsst sich das vorosmanische Sidosteuropa grob in
cinen westrémischen und einen ostromischen Teil untergliedern. Rechtsquellen waren
neben der formlichen Rechtssetzung das Gewohnheitsrecht, das Richterrecht der Gerichte
und religiése Vorschriften. Mit der osmanischen Expansion hielten dann auch noch das

islamische Recht (fiir Muslime) und das Sultansrecht (&kanun) Einzug in den Balkanraum,

14 Oliver Jens Schmitt, Zentrum und Peripherie. In: Konrad Clewing, Oliver Jens Schmitt (Hg.), Geschichte
Stidosteuropas. Vom frithen Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg 2011) 139-141, hier 139f.

15 ,,Autokratie” ist eine Regierungsform, bei der die Staatsgewalt unumschrinkt in der Hand eines einzelnen
Herrschers liegt. Giinther Drosdowski, Werner Scholze-Stubenrecht, Matthias Wermke (Hg.), Duden -
Fremdworterbuch (Der Duden in 12 Binden. Das Standardwerk zur deutschen Sprache, Bd. 5
(Mannheim/ILeipzig/Wien/Ziitich °1997) 98.

16 Ralf Thomas Géllner, Harald Rozh, Politische Kultur. In: Harald Ro#) (Hg.), Studienhandbuch Ostliches
Eutopa, Bd. 1: Geschichte Ostmittel- und Sudosteuropas (Kéln/Weimar/Wien 22009) 24-33, hier 24.
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wihrend das byzantinische Zivilrecht (in Gestalt des orthodoxen Kirchenrechts) und das
Gewohnbheitsrecht fiir grole Teile der nicht-muslimischen Bevélkerung ihre Giltigkeit
behielten bzw. sich unabhingig vom osmanischen Recht weiterentwickelten. Dies brachte
nun eine komplizierte Rechtslandschaft hervor, in der osmanisches Staatsrecht, islamisches,
christliches (und jidisches) Religionsrecht sowie lokale Gewohnheitsrechte nebeneinander
existierten.'”

Die orthodoxe Variante des Christentums war die am weitesten verbreitete Religion in
Stidosteropa. Im Gegensatz zum universellen Katholizismus gliedert sich die Orthodoxie
heutzutage in zum Teil eigenstindigen Kirchen, die mit ethnischen Gruppen eng
verbunden sind. Die Orthodoxie war dadurch fiir den Nationalbildungsprozess sehr
bedeutend und fungierte als Hort von Nation und nationaler Identitit."® Des Weiteren
erhielten sich im Verlauf des Mittelalters die orthodoxen Kirchen die synodalen Struktur
mit prinzipieller Gleichberechtigung der Bischéfe, wihrend es in der katholischen Kirche
zu einer Zentralisierung unter dem Primat des Papstes kam."” Der Vierte Kreuzzug 1204
brachte schliefllich massive Verinderungen in der zuvor relativ geschlossenen Struktur und
dem Territorium der orthodoxen Kirche in Stdosteuropa. Denn nun versuchte die
katholische Kirche direkt das orthodoxe Patriarchat in Konstantinopel zu verdringen und
sich neue Gebiete anzueignen.”” Die nach dem Vierten Kreuzzug errichtete katholische
Herrschaft von Konstantinopel (1204-1261) hat in Stdosteuropa Unmut und soziale
Missstinde hervorgerufen. Besonders in den von katholischen Feudalherren regierten
Nachfolgestaaten war die Lage der Bauern kliglich. Tributzahlungen in Naturalien und
Zwangsarbeit bedriickten die Bevolkerung. Dazu kamen die Einfille des ungarischen
Konigs bis nach Bulgarien und seine Bemuthungen, das Land zu katholisieren. Durch die
vielen Kriege und Verwiistungen war das Land zum Teil entvélkert, und hier haben die
Osmanen auch ihre einzigen Massenansiedlungen von ethnischen Tiirken vorgenommen.?'
Friher schon als im Raum der Westkirche formierten sich auch schon im mittelalterlichen
Byzanz ,hiretische” Gruppierungen, etwa die Messalianer, die Paulikaner und die

Bogomilen.”

17 Holm Sundbaussen, Rechtsgeschichte und Rechtskulturen. In: Konrad Clewing, Oliver Jens Schmitt (Hg.),
Geschichte Sudosteuropas. Vom frithen Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg 2011) 336-340, hier
336, 339.

18 Peter Jordan, Die ethnische Struktur Siidosteuropas im Uberblick. In: Atlas Ost- und Siidosteuropa 2.7, S1:
Ethnische Struktur Stidosteuropas um 1992 (1995) 3-10, hier 3.

19 Michael Mitteraner, Religionen. In: Karl Kaser, Siegfried Gruber, Robert Pichler (Hg.), Historische
Anthropologie im stdostlichen Europa. Eine Einfuhrung (Wien/Koln/Weimar 2003) 345-375, hier 360.

20 Gunter Pringing, Kirchengeschichte. In: Konrad Clewing, Oliver Jens Schmitt (Hg.), Geschichte
Stidosteuropas. Vom frithen Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg 2011) 61-65, hier 64.

21 Balié, Der Islam und seine geschichtliche Bedeutung fiir Stidosteuropa, 74f.

22 Mitteraner, Religionen, 347.
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3. Die osmanische Eroberung Siidosteuropas

,,Die Tiirken lieben der Christen Streit*

Chronist in Epirus um 1430%

Die osmanische Eroberung Stidosteuropas begann 1354 mit dem ersten Einfall in Europa
bei Gallipoli und den Dardanellen, erreichte mit dem Fall Konstantinopels 1453 ihren
Hohepunkt und erfuhr einen ungefihren Abschluss 1526 mit der Zerschlagung des
Konigreich Ungarns in der Schlacht bei Mohécs.* Aber schon zu Beginn der osmanischen
Eroberung des Balkanraumes bestanden Heer und Reichselite der Osmanen tiberwiegend
aus Bewohnern des inneren Balkans, die teils zum Islam ubertraten, teils aber auch
orthodox blieben. Somit wurde die FEroberung Siidosteuropas mal3geblich von
Stidosteuropdern in osmanischen Diensten geprigt, und war demnach keine reine Invasion
aus Asien, sondern auch eine Art ,Burgerkrieg” zwischen teilweise schon vorher
verfeindeten Anhingern und Gegnern des neuen Imperiums.” Vor dieser Zeit
beschrinkten sich die Kontakte zwischen der stidosteuropiischen Bevélkerung und den
Osmanen auf spontane und isolierte Fille, die keinen wesentlichen FEinfluss auf die
religiosen Lebenswelten des Balkanraumes hatten.”

Nach dem Zusammenbruch der grof3en slawischen Reiche in Stdosteuropa gab es keine
Macht mehr, die den Osmanen widerstehen konnte. Sie fiillten das entstandene politische
Vakuum und besiedelten auch das entvélkerte Tiefland Thrakiens” und die Ebenen
Mazedoniens.® So kam schlieBlich dem katholischen Ungarn in Zentraleuropa nun die
Abwehraufgabe zu. Hierfir wurde auch wieder die Kreuzzugsidee wiederbelebt, die aber
jeweils in schweren Niederlagen (1396 bei Nikopolis und 1444 in Varna) gegen die
Osmanen endete. Noch dazu war die Kreuzzugshilfe an orthodoxe Fursten stets mit der

Annahme einer Kirchenunion mit Rom verkniipft, wodurch sich die Spannungen zwischen

23 Schmitt, Ursprung, Das Spatmittelalter in Stidosteuropa, 147.

24 Clewing, Schmitt, Sidosteuropa. Raum und Geschichte, 5.

25 Schmitt, Zentrum und Peripherie, 139f.

26 Dritan Egro, Islam in the Albanian Lands (XVth-XVIIth Century). In: Oliver Jens Sechmitt (Hg.), Religion
und Kultur im albanischsprachigen Sitidosteuropa (Pro Oriente. Schriftreihe der Kommission fir
sudosteuropiische Geschichte 4, Frankfurt am Main/Betlin/Bern/Brissel/New York/Oxford/Wien
2010) 13-51, hier 14.

27 ,Thrakien“ ist die stidéstliche Landschaft im Balkanraum. Das zum Osmanischen Reich gehérende
Thrakien erstreckt sich heute iber den stidwestlichen Teil Bulgariens (oberthrakische Tiefebene), den
nordwestlichen Teil Griechenlands (Westthrakien) und der europdischen Ttrkei (Ostthrakien). Vgl. Heinz
Willemsen, Thrakien. In: Edgar Hdsch, Karl Nebring, Holm Sundbaussen (Hg.), Lexikon zur Geschichte
Stdosteuropas (Wien/Koln/Weimar 2004) 681-682, hier 681.

28 Machiel Kze/, The Incorporation of the Balkans into the Ottoman Empire, 1353-1453. In: Kate Fleer (Hg.),
The Cambridge History of Turkey, Bd. 1: Byzantinum to Turkey, 1071-1453 (Cambridge 2009) 138-191,
hier 144f.
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Katholiken und Orthodoxen in Stidosteuropa weiter verschirften.” Nachdem dieser Raum
endgiiltig unter osmanische Herrschaft gefallen war, verstirkte sich auch die
sudosteuropiische Binnengrenze zwischen dem ungarisch-venezianisch beherrschten
katholischen Raum und dem politisch und religiés nach Konstantinopel ausgerichteten
Balkanraum.”

Allerdings ist auch nach der formell abgeschlossenen Eroberung Sidosteuropas zu
beachten, dass die Hohe Pforte’ iiber bestimmte Teile des ihr botmifBigen Territoriums
nicht uneingeschrinkt schalten und walten konnte. Denn die Furstentimer beiderseits der
Karpaten — Siebenbiirgen, Moldau und Walachei, die Republik Ragusa und das Fiirstbistum
Montenegro — waren zwar staatsrechtlich abhingig vom osmanischen Sultan, doch sie
vermochten ein hintreichendes Mal3 an Autonomie zu wahren, um sich in vielfacher
Hinsicht, und ganz besonders in der Kirchenpolitik, wesentlich von dem zu unterscheiden,
was in osmanischen paschaliks (Provinzen) und sandschaks (eine Unterabteilung in der

Provinzialverwaltung) die Praxis war.”

3.1. Osmanische Herrschaftsstruktur und Verwaltung
Das Osmanische Reich ist aus einem tiirkischen Grenzfurstentum hervorgegangen, der
Begriff | Turke* blieb bis ins 20. Jahrhundert auch weiterhin der einfachen turkischen
Bevolkerung in Kleinasien vorbehalten. Geprigt war das Reich von seiner hohen
multiethnischen- und religiésen Zusammensetzung, wobei eine enge Einbindung der
gewoOhnlichen Bevélkerung bis zum 19. Jahrhundert gar nicht in der Absicht der
herrschenden Eliten der Osmanen lag. Sie selbst wiesen auch eine héchst unterschiedliche
nationale (Albaner, Araber, Kurden, Lasen, Serben, Tscherkessen, Tirken u.v.a.) und
religiose Herkunft auf, wurden aber durch das gemeinsame Bekenntnis zur osmanisch-
islamischen Kultur zusammengehalten. Die grofite Kluft in der osmanischen Gesellschaft
bestand daher zwischen der osmanischen Staatselite und den Untertanen. Osmane konnte
— zumindest bis ins 19. Jahrhundert hinein — nur der sein, der Muslim war oder geworden

war und der Staatselite bzw. Oberschicht angehorte.”

29 Schmitt, Ursprung, Das Spatmittelalter in Stidosteuropa, 145f.

30 Oliver Jens Schmitt, 1500. In: Konrad Clewing, Oliver Jens Schmitt (Hg.), Geschichte Siidosteuropas. Vom
frihen Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg 2011) 211-213, hier 211.

31 Die ,,Hohe Pforte® bezeichnete die Residenz des Sultans und der Regierung des Osmanischen Reiches in
Istanbul. Harald Ro#s (Hg.), Studienhandbuch Ostliches Europa, Bd. 1: Geschichte Ostmittel- und
Studosteuropas (Koln/Weimar/Wien 22009) 507.

32 Sutter, Staaten und Kirchen in der Vélkerwelt des 6stlichen Europa, 11.

33 Vgl. Heinz Kramer, Maurus Reinkowski, Die Tirkei und Europa. Eine wechselhafte Beziehungsgeschichte
(Stuttgart 2008) 31, 60f.
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Unter der osmanischen Herrschaft war die Bevolkerung in zwei Hauptgruppen
unterteilt. Die eine Gruppe bestand aus den askerz, der militirischen oder administrativen
Klasse bzw. religiosen Elite, und war von allen Steuerverpflichtungen befreit. Die zweite
Gruppe, die reaya, die aus Muslimen wie aus nicht-Muslimen bestand, waren Kaufleute,
Handwerker und Bauern und mussten Steuern zahlen. Die reaya hatte zwar kein Anrecht
auf politische Teilhabe, aber sehr wohl auf Schutz, und bei bei einigen Gruppen mit
speziellen Aufgaben gab es auch gewisse Steueretleichterungen.’ Im Verlauf des 18.
Jahrhunderts entwickelte sich dieser Begriff indessen zunehmend zu einem Synonym fiir
Christen, insbesondere fiir orthodoxe Glaubige, bzw. waren muslimische Steuerpflichtige
damit oft nicht mehr gemeint.”” Demzufolge bestand die urspriingliche, grundlegende
gesellschaftliche Trennungslinie im Osmanischen Reich nicht zwischen den Religionen,
sondern zwischen steuerzahlenden und nicht-steuerzahlenden Untertanen.” Eine gewisse
Ausnahme bildet hier die Gruppe der Roma und Sinti, die nahezu im gesamten Balkanrum
anzutreffen war, und grofiteils islamisiert wurde. Aufgrund des oberflichlichen Charakters
ithrer Islamisierung profitierten sie nur bedingt von den Steuererleichterungen fiir ihre
Gemeinschaft, aber ansonsten unterlagen sie im Osmanischen Reich mehrheitlich keinen
gruppenbedingten Einschrinkungen.”

Die unmittelbaren Folgen der Eroberung Stdosteuropas waren fiir die unterworfene
Bevolkerung natiirlich einschneidend. Die Regulierungssucht des osmanischen Staates hielt
sich aber in Grenzen, nur wo seine unmittelbaren Interessen bertihrt wurden, griff er von
sich aus ein. Da schlieflich die neuen Gebiete — durch einen kontinuietlichen Steuerfluss —
Ertrag abwerfen sollten, versuchten die Osmanen daher, die Lebensverhiltnisse und
Wirtschaftstitigkeit der bauerlichen Bevolkerung moglichst wenig zu storen. Vorgefundene
Regelungen im Agrarbereich, vor allem Organisations- und Abgaberegelungen wurden

daher oft ibernommen.*®

34 Vgl. Halil Inalck, Part I The Ottoman State. Economy and Society. 1300-1600. In: Halil Inalezk, Donald
Quartaert (Hg.), An Economic and Social History of the Ottoman Empire. 1300-1914 (Cambridge 1994)
9-410, hier 16.

35 Markus Ko/ler, Sidosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft. Das Osmanische Reich vom 16. bis zum
18. Jahrhundert. In: Konrad Clewing, Oliver Jens Schmitt (Hg.), Geschichte Stidosteuropas. Vom frithen
Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg 2011) 214-292, hier 2306f.

36 Matlene Kurg, Christen unter islamischer Herrschaft. Die gimmi-Verwaltung im Osmanischen Reich. In:
Thede Kahl, Cay Lienan (Hg.), Christen und Muslime. Interethnische Koexistenz in stidosteuropiischen
Peripheriegebieten ~ (Religions- und  Kulturgeschichte in  Ostmittel- und Sitdosteuropa 11,
Berlin/Minster/Wien/Zirich/TLondon 2009) 85-96, hier 94.

37 Daniel Bein, Zigeuner (Roma). In: Harald Rezh (Hg.), Studienhandbuch Ostliches Europa, Bd. 1:
Geschichte Ostmittel- und Stdosteuropas (Koln/Weimar/Wien 22009) 491-495, hier 492.

38 Hans Georg Majer, Gesellschaftliche und religiése Auswirkungen der Osmanenzeit in Sidosteuropa. In:
Hans-Dieter Dgpmann (Hg.), Religion und Gesellschaft in Siidosteuropa (Stidosteuropa-Jahrbuch 28,
Minchen 1997) 117-132, hier 121.
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Landwirtschaftlich betrachtet gehorte allerdings grundsatzlich alles nutzbare Land (#zr2)
dem Sultan, und es gab zunichst nur wenige Moglichkeiten, privates Grundeigentum zu
erwerben. Die grofle Masse des Grundeigentums im osmanischen Gebiet (1528 ca. 87
Prozent) konnte im 16. Jahrhundert aber in Form von ,,L.ehen® vergeben werden. Deren
Inhaber (Timarioten) waren aber keine Eigentiimer des Bodens, sondern erhielten zeitlich
begrenzte Einnahmen aus dem Lehen. Prinzipiell war dieses Timarsystem recht flexibel mit
seinen zahlreichen Anpassungen, wie der Vererbbarkeit dieser Lehen. Die Inhaber der
Lehen waren meist Angehorige der schweren Reiterei (sipabi), jedoch gab es auch ,,zivile*
Timarioten wie christliche und muslimische Richter, Wiirdentriger und christliche
Bischofe. Im spiten 16. Jahrhundert setzten im Osmanischen Reich hier auch tiefgreifende
Transformationsprozesse ein, die Verinderungen im Timarsystem, bei der Steuerpacht,
aber auch der Elitenstrukturen herbeifiithrten.”

Die auBlenpolitischen Handlungsmdéglichkeiten des Osmanischen Reiches wurden von
dessen geostrategischer Lage bestimmt. Das Imperium der Sultane konkurrierte zwischen
dem 16. und 18. Jahrhundert mit den Reichen der Venezianer und Habsburger im Westen
sowie den persischen Safawiden im Osten, zudem spitestens ab Ende des 17. Jahrhunderts
mit dem Zarenreich im Norden.*” Nachdem sich erste diplomatische Kontakte und
schlieBlich auch teilweise Vertretungen europiischer Michte an der Hohen Pforte
ctablieren konnten, riickten ab der Mitte des 16. Jahrhunderts die Blocke — der Westen
einerseits und das Osmanische Reich andererseits — wieder auseinander. Dieser Prozess
geht auf eine von osmanischer Seite vollzogene politische Neuordnung zuriick.* Diese
begann mit der Eroberung des dgyptischen Mamlukenreiches 1517, die dem osmanischen
Sultanat schlieSlich auch den Titel des Kalifen brachte, was nun auch die spirituelle
Fihrerschaft in der islamischen Welt zur Folge hatte. Noch dazu fielen auch die Heiligen
Stadte Mekka und Medina unter die Herrschaft des Sultans, was sein Selbstverstindnis um
die Aufgabe der Fihrung und Verteidigung des Islams erweiterte, nicht nur gegen die
christlichen europidischen Michte, sondern auch gegen die ,hiretischen® Safawiden. Im
Zuge dessen verstirkte sich die Rolle der wlma® in den Staatsangelegenheiten des

Osmanischen Reiches und auch das Rechtssystem riickte weg vom &anun hin zur Scharia,

39 Vgl. Koller, Sidosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft, 235f, 241.

40 Ebd., 214.

41 Ralf C. Miiller, Der umworbene ,,Erbfeind”. Habsburgische Diplomatie an der Hohen Pforte vom
Regierungsantritt Maximilians I. bis zum ,,LLangem Tiurkenkrieg - ein Entwurf. In: Marlene Kurg, Martin
Schentz, Karl Vocelka, Thomas Winkelbaner (Hg.): Das Osmanische Reich und die Habsburgermonarchie.
Akten des internationalen Kongresses zum 150-jahrigen Bestehen des Instituts fiir Osterreichischen
Geschichtsforschung, Wien, 22.-25. September 2004 MIOG Erg. Bd. 49, Wien 2005) 251-279, hier 278.

42 Religionsgelehrte des Islam. Vgl. Ralf Elger, Gelehrte. In: Ralf Elger (Hg.), Kleines Islam-Lexikon.
Geschichte, Alltag, Kultur (Beck'sche Reihe/bst 1430, Miinchen *2008) 111-112, hier 111f.
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die im 17. Jahrhundert schlieBlich auch den Vorrang erhielt.” Wihrend das frithosmanische
Staatsgebilde mehr eine kooptative als eine auf Islamisierung ausgerichtete Politik betrieb,*
inderte sich so die fundamentale Orientierung des Osmanenreichs und seine Basis der
politischen Ideen immer mehr. Daher erfuhr im 16. und im 17. Jahrhundert die osmanische
Politik selbst eine regelrechte ,,Islamisierung®, durch die sich am Ende die gesellschaftliche
Trennlinie zwischen askerz und reaya zu Muslim und Nicht-Muslim verinderte, und die
Nicht-Muslime aus der askerr-Klasse ausgeschlossen wurden. Nachdem auch die
Knabenlese (devsirme) im Laufe des 17. Jahrhunderts als letzte wirkliche Mdoglichkeit des
direkten Aufstiegs von Christen in die osmanische Fithrung nach und nach verschwand,
war das Resultat eine Trennung und Entfremdung der nicht-muslimischen Bevoélkerung
zum osmanischen Staat. Von da an gab es mit Ausnahme der Phanarioten® kaum mehr
Nicht-Muslime in wichtigen osmanischen Amtern. Mit Ende des 18. Jahrhunderts
versuchten sich schlief3lich die ambitionierten Teile der christlichen Bevolkerung als Fithrer

in nationalen Bewegungen auszuzeichnen.*

3.2. Religiose Lebenswelten im osmanischen Siidosteuropa

Das Osmanenreich war als islamischer Staat verfasst, und in einem solchen war der Koran
(samt seiner Interpretation) das Gesetz schlechthin. Das geistliche wie das weltliche Leben
der Gliubigen (der Moslems) wurde durch die religiose Ordnung geregelt.*” Das
Religionsrecht im Osmanischen Reich sah daher eine dreistufige Gliederung der
Reichsbevolkerung vor. Neben der #mma (muslimische Bevolkerung) gab es die gzzmi (oder
auch dhimmi), die schutzbefohlenen Angehérige von ,,Buchreligionen® (Judentum und
Christentum), und schlieBlich die im Prinzip rechtlose Gruppe von islamischen Haretikern
und Angehorigen von Religionen ohne heilige Schriften, also Nicht-Buchreligionen. **

Im europiischen Vergleich ist an dieser Stelle eine grundlegende Ahnlichkeit mit der
religionspolitischen Praxis der west- und mitteleuropdischen christlichen Staaten

festzuhalten. Auch im abendlindischen Europa wurden im Prinzip als einzige Nicht-

43 Vgl. 1. Metin Kunt, Transformation of Zimmi into Askeri. In: Benjamin Brande, Bernard Lewis (Hg.),
Christians and Jews in the Ottoman Empire. The Functioning of a Plural Society, Bd. 1: The Central
Lands (New York/TLondon 1982) 55-67, hier 64.

44 Markus Koller, Von der ,,Osmanisierung® zur ,,Entosmanisierung®. Der osmanische Charakter des Balkan.
In: Christian 1796 (Hg.), Ottoman and Habsburg Legacies in the Balkans. Language and Religion to the
North and to the South of the Danube River (Studies on Language and Culture in Central and Eastern
Europe 8, Minchen/Betlin 2010) 13-33, hier 18.

45 ,,Phanarioten® sind Angehorige orthodoxer Familien, zumeist Griechen, die sich in dem Istanbuler Bezirk
Phanar niedetlieBen und hohe Amter im Osmanischen Reich bekleideten. Su#ner, Staaten und Kirchen in
der Vélkerwelt des 6stlichen Europa, 248f.

46 Kunt, Transformation of Zimmi into Askeri, 65.

47 Suttner, Staaten und Kirchen in der Volkerwelt des 6stlichen Europa, 171,

48 Mitteraner, Religionen, 348f.
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Christen die Anhinger der ,,alteren® Buchreligion geduldet, nimlich Juden. Auch sie waren
bis zu ihrer Gleichberechtigung im Laufe des 19. Jahrhunderts im Grundsatz unter
rechtlicher Benachteiligung lediglich Geduldete. Der ethisch-prinzipielle Wert der
gewahrten Duldung war auf beiden Seiten, der christlichen wie der muslimisch-
osmanischen, also im Grunde gleich und gleichermallen beschrinkt. In der
gesellschaftlichen Herrschaftspraxis resultierte daraus allerdings fur lange Zeit ein Punkt
der Uberlegenheit der muslimischen Ordnung, nimlich insofern, als hier mehr Menschen
(Juden und Christen) von der Duldung profitierten als dort (nur Juden). Nicht zuletzt
waren Muslime im ,,Abendland® ausgeschlossen, wofiir die Praxis der Reconquista auf der
iberischen Halbinsel ebenso steht wie die Vertreibung der Muslime aus den habsburgisch
oder venezianisch eroberten Gebieten wihrend der Tirkenkriege. Dieses Ungleichgewicht
der religionspolitischen Folgen bestand in Stidosteuropa bis 1878, als der Berliner Vertrag
die Grundlage fir islamische Gemeinden in den christlichen Balkanstaaten schuf, und
tiberdies Osterreich-Ungarn die Bleibeméglichkeit und umfangreiche religiése Rechte fiir
Muslime in Bosnien-Herzegowina garantierte.”

Heinz Kramer und Maurus Reinkowski sprechen diesbeziiglich von einem gewissen
religiosen Pragmatismus seitens der herrschenden Elite, der aber weniger als Toleranz im
heutigen Sinn verstanden werden sollte, sondern eher als ein Nebeneinanderleben in einer
hierarchischen Ordnung. Dies speiste sich aus einer traditionell ausgeprigten
Selbstsicherheit der Muslime hinsichtlich des Vorranges ihrer Religion. Erst mit dem
Vordringen christlicher, europdischer Michte und einigen schweren Niederlagen auf
osmanischer Seite machte diese Selbstgewissheit einer inneren Verunsicherung Platz. Die
Griinde fir dieses gewihrte Nebeneinander liegen in der Entstehungsgeschichte und
Selbstdeutung des Islams. Herrschte im Christentum die Vorstellung von Ausschluss und
moralischer Unterordnung der Juden vor, ging es im Islam vor allem um Abgrenzung und

Hierarchie.™

Zudem liegt aullerdem vielleicht noch ein Grund fir die ,,Toleranz des
Islams® auch in dem demographischen Ungleichgewicht zwischen Europa und der
islamischen Welt, die zur Zeit des Osmanen eine recht niedrige Bevolkerungszahl aufwies,

und somit Uber jeden Zuwachs an Menschen glucklich war. Dies war vor allem in

49 Konrad Clewing, Staatensystem und innerstaatliches Agieren im multiethnischen Raum. Stdosteuropa im
langen 19. Jahrhundert. In: Konrad Clewing, Oliver Jens Schmitt (Hg.), Geschichte Stidosteuropas. Vom
frihen Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg 2011) 432-553, hier 506.

50 Kramer, Reinkowski, Die Tirkei und Europa, 62.
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wirtschaftlich-fiskalischer Hinsicht fiir das Osmanische Reich wichtig, da aus Rumelien”
rund zwei Drittel der Steuern und Abgaben kamen.”

Hier sind allerdings auch die Einschrinkungen zu betonen, denen die Christen im
Osmanischen Reich bis zu den Tanzimat-Reformen™ und in der Praxis noch dariiber
hinaus unterworfen waren. Die Perspektiven fir ein Neben- und Miteinander in einem
etwaigen anderen Herrschaftsrahmen als dem osmanischen wurden dadurch wesentlich
verschlechtert, auch wenn nicht alle Diskriminierungen auch immer und tberall
anzutreffen waren. Nicht nur in patriarchalischen Gesellschaften wie denen im
vormodernen Sudosteuropa musste es fir die Betroffenen belastend und erniedrigend
gewesen sein, dass Christen gegen 1800 noch vom Pferd zu steigen hatten, sobald ein
Muslim in der Nahe war, es sei denn, dieser erlaubte ein Weiterreiten, oder dass im Zuge
dessen Christen Stadte nur zu Ful} betreten durften, und andere Bestimmungen solcher
Art. Auch die offentliche Religionsausibung auflerhalb der eigenen Gebdude und
Friedhofe war zumeist nicht moglich, Kreuzeszeichen, Glockenliuten und Turmbauten
waren nur eingeschrinkt erlaubt bzw. urspriinglich verboten. Behordliche Genehmigungen
tir Kirchen- oder Kloster-renovierungen bei Bauten aus vorosmanischer Zeit waren kaum
und wenn, dann nur mit hohem Geld- bzw. Bestechungsaufwand zu erhalten. Neubauten
von Steingebauden wurden noch Ende des 18. Jahrhunderts so gut wie nie genehmigt
(wahrend sie den Orthodoxen im 15. und 16. Jahrhundert noch in gréBerer Zahl
ermoglicht worden waren) und blieben bis tief in das 19. Jahrhundert eine seltene
Ausnahme — es sei denn, die Kosten lieBen sich durch die mit der Zeit zunehmenden
Geldtransfers von aullen (wie etwa aus Russland) aufbringen.™

Beziiglich dieser Diskriminierungen weist Marlene Kurz aber auch darauf hin, dass die
im Anschluss an die Eroberungen entstehenden Siedlungsgemeinschaften von Muslimen
und Nicht-Muslimen fiir die Muslime das Problem mit sich brachten, innerhalb der neuen,
tberwiegend nicht-muslimischen Umgebung ihre noch wenig ausgebildete Identitit zu
entwickeln und zu bewahren. Dies geschah durch den Versuch, die jeweiligen
Lebenssphiren streng voneinander zu trennen. Die so entstanden Kleidungsvorschriften

und andere ,,diskriminierenden Regelungen fir Christen zielten zunichst also nicht auf

51 Bis zum 16. Jahrhundert war ,,Rumelien‘ die osmanische Bezeichnung all ihrer europiischen Besitzungen.
Durch die Entstehung anderer osmanischer Provinzen in Stidosteuropa wurde es territorial zunehmend
verkleinert. Vgl. Andreas Birken, Die Provinzen des Osmanischen Reiches (Beihefte zum Tibinger Atlas
des Vorderen Orient B/13, Wiesbaden 1976) 50.

52 Vgl. ebd., 33-35.

53 Die ,,Tanzimat-Periode® (1839-1876) versuchte mittels tiefgreifender Reformen eine umfassende
Modernisierung des Osmanischen Reiches umzusetzen. Vgl. Michael Ursinus, Tanzimat. In: Edgar Hoseb,
Katl Nebring, Holm Sundhanssen (Hg.), Lexikon zur Geschichte Sudosteuropas (Wien/Koln/Weimar 2004)
677-678, hier 677f.

54 Clewing, Staatensystem und innerstaatliches Agieren im multiethnischen Raum, 506f.
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eine Demiitigung der Andersgldubigen, sondern auf den Schutz der sich erst ausbildenden
islamischen Lebenswelt. Die Bekleidungsvorschriften z. B. legten die Nicht-Muslime auf
Kleidungsstiicke fest, die sie ohnehin schon trugen, und Auflagen wie das Verbot von
religiosen Prozessionen, sichtbare oder akustische Symbole wie Kreuze und das Lauten von
Kirchenglocken oder auch die Beschrinkungen im Sakralbau erkliren sich aus einer
Umgebung, in der das Christentum daran gewohnt war, aggressiv fur sich zu werben: mit
musikalischem und dekorativem Prunk.*

In den ersten Jahrhunderten unter der osmanischen Herrschaft bestand die
sudosteuropiische Bevolkerung zumeist aus der einfachen Bauernschaft oder den armeren
Teilen der stidtischen Einwohner, die in Ermangelung ausreichender Schulen und anderer
Bildungseinrichtungen kaum die Méglichkeit hatten, sich weiterzubilden. So hatte sich um
1800 die Bevoélkerung im Balkanraum immer noch nahezu ausschliellich aus Analphabeten
zusammengesetzt (von einigen Gruppen der ohnehin geringen Stadtbevélkerung und
Teilen der Geistlichkeit abgesehen). Denn die fur die Bildung der orthodoxen Bevolkerung
im Osmanischen Reich zustindigen Kirchengemeinden und Kloster waren dieser Aufgabe
nur sehr unzulinglich nachgekommen, so dass selbst viele Mitglieder des niederen Klerus
kaum lesen, geschweige denn schreiben konnten. Giinstiger stellte sich die Situation in den
Lindern der ungarischen Krone dar, was teils auf das stirkere Engagement der
katholischen und protestantischen Kirchen, teils auf staatlichen Reformen in der Epoche
des aufgeklirten Absolutismus und teils auf die weiter entwickelten sozio6konomischen
Rahmenbedingungen zuriickzufuhren ist.”* Von der Seite der osmanischen Behorde konnte
auch jede Religionsgemeinschaft Schulen jeder Art errichten, der Lehrplan und die Wahl
der Lehrer untetlag allerdings der Kontrolle des osmanischen Unterrichtsrates.”’

Die christlichen Kirchen im Osmanischen Reich unterlagen auch nur im Kern des
Reiches, wo Muslime die Verwaltung austibten, voll den Bestimmungen des islamischen
Rechts. Daneben gab es Gebiete, die zwar zum Machtbereich des Sultans gehorten, aber
von nicht-muslimischen Vasallen verwaltet wurden. Fur die Kirchen bestanden dort die
sozialen Verhiltnisse, die vor der osmanischen Expansion gegolten hatten, mehr oder
weniger weiter. Dies galt in Sidosteuropa vor allem bei den Furstentimern von
Siebenbtrgen, der Moldau, und der Walachei, sowie im Furstbistum Montenegro und der

Republik Ragusa. Die Obrigkeit war dort christlich, und das Religionsrecht der Osmanen
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wurde nicht bzw. eingeschrinkt durchgesetzt. Beziiglich der Kirchen im osmanischen
Herrschaftsbereich ist daher zu unterscheiden zwischen einem Verhiltnis unmittelbar unter
den Osmanen oder unter christlichen Vasallen.™

Die oben erwihnten Halbbiirger oder Schutzbefohlene (z7zmi) im Osmanischen Reich
konnten des Weiteren einer Glaubensgemeinschaft angehdren, die eine Volksgruppe mit
weitreichender Autonomie darstellte. Nicht-tirkische Volksgruppen bedurften also, um
sich als besondere Religionsgruppe verstehen und sich einer gewissen Autonomie erfreuen
zu koénnen, einer religiosen Definition ihrer Identitit, und mussten im Osmanischen Reich
folglich unter der Jurisdiktion ihrer Religionsfiihrer stehen. Neben ihrer geistlichen
Aufgaben oblag es diesen, die zivilrechtlichen Belange der Volksgruppe zu verwalten und
die Zivilgerichtsbarkeit auszuiiben. Von Juden und Christen wurde eine besondere
Kopfsteuer (cizy¢”) erhoben, aber dafiir brauchten (oder durften?) sie keine militirischen
Dienste leisten. Zu beachten ist hierbei also eine Doppelfunktion der religidsen Fihrer in
Stidosteuropa. Denn die christlichen Vélker Stidosteuropas hatten beim Untergang ihrer
eigenen Herrschaften und Territorien ihre politische Fithrungsschicht von ehedem
verloren, denn soweit diese nicht bei den entscheidenden Schlachten gefallen war, war sie
nach dem Sieg der Osmanen vor die Wahl gestellt, ausgeloscht zu werden (bzw. in
christliche Lidnder zu flichten) oder den Islam anzunehmen, somit Vollbirger des
Osmanenreiches zu werden und in entfernten Provinzen des Reiches Funktionen zu
tbernehmen. Gemil3 den Méglichkeiten, die das islamische Recht bot, konnten die Vélker
jedoch recht schnell eine neue, und zwar eine religiose Fihrungsschicht ausbilden, bzw.
Ubernahmen sie die weltlichen Funktionen der Adelsschicht. Dies verstirkte ein ihnen
lange vor der Osmanenzeit grundlegendes Verstindnis von Interdependenz zwischen
Nation und Kirche.” Das islamische Herrschaftsverstindnis, das der administrativen bzw.
fiithrenden Ebene des Reiches viele offentliche Aufgaben entzog und sie den Kirchen
Ubertrug, brachte es darum mit sich, dass die Kirchenfihrer von den Herrschenden
bisweilen fast wie politische Beamte behandelt wurden. Der regierenden Schicht oblagen
somit kaum noch andere Aufgaben als das Aufrechterhalten der Ordnung (militirisch nach

auflen, polizeilich und durch die Gerichtsbarkeit im Innern) und eine Art

58 Suttner, Staaten und Kirchen in der Vélkerwelt des 6stlichen Europa, 176.
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Schiedsrichterfunktion bei Streitigkeiten zwischen den einzelnen religids-ethnisch
konstituierten Glaubensgemeinschaften.”” Problematisch war es, die Rechtssicherheit fiir
die Katholiken zu wahren, denn nirgends im Osmanischen Reich bestand fiir sie eine aus
vorosmanischer Zeit stammende handlungsfihige regionale Hierarchie. Da aber
wirtschaftliche Zwinge westliche Handelsniederlassungen erforderlich machten, musste
auch fir die Rechtsordnung von deren Kaufleuten bzw. den geistlichen Bedurfnissen der
diplomatischen Vertretungen europiischer Staaten nachgekommen werden. Die Hohe
Pforte, die sich gegen Habsburg militirisch mit Frankreich verbiindet hatte, ibertrug in
sogenannten Kapitulationen jene Verantwortlichkeiten, die fir Nicht-Muslime im
Osmanischen Reich ansonsten den religisen Fihrern oblagen, hinsichtlich der
katholischen Christen an die franzosischen Diplomaten.®® Fir die Franzosen brachte dies
im Osmanenreich Befugnisse mit sich, die mit der Zeit mehr und mehr ausgeweitet werden
konnten.®

Insgesamt betrachtet war die Einbindung der Religionsgruppen in Verwaltungsbelange
daher ein Grundpfeiler der osmanischen Herrschaftsordnung. Lange Zeit herrschte dabei
in der Forschung die Meinung, die erste Ernennung eines 6kumenischen Patriarchen durch
einen Sultan im Jahr nach der osmanischen Eroberung von Konstantinopel sei als Beginn
einer durchgingigen Strukturierung der osmanischen Herrschaftsverhiltnisse durch das
sogenannte  millet-System anzusehen. Darin  hitten sich die nicht-muslimischen
Bevolkerungsgruppen des Reiches innerhalb von gefestigten eigenen religiosen Strukturen
unter der Fihrung eines Ethnarchen® in Angelegenheiten der Religion wie auch
zivilrechtlich selbst verwaltet sowie diverse staatliche Aufgaben — vor allem im
Steuersystem — in Eigenregie fiir das Reich betrieben. Heute kann man festhalten, dass
Willer abgesehen von seiner ursprunglichen Bedeutung als ,,Religion” durch die
osmanischen Zentralbehorden deutlich vor dem 18. Jahrhundert als Bezeichnung auch fur
die Religionsgruppen in reichsweiter Perspektive aufgekommen ist. Auflerhalb der
hauptstiddtischen Institutionen figurierten die Gruppen aber unter anderen Bezeichnungen.
Auch in der Herrschaftspraxis gab es zwischen den Provinzen grof3e Unterschiede, damit
also keine Reichseinheitlichkeit der Strukturen. Mit Beginn der Tanzimat gab es jedenfalls

nur vier millets in der annihernd idealtypischen Form einer mit der ginzlichen Hierarchie
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im Reich ansissigen, nach innen durch ihre religiosen Instanzen selbst verwalteten
Religionsgemeinschaft. Diese vier waren das (griechisch-)orthodoxe millet, die beiden
armenischen Patriarchate und das jidische mzller. Die im 18. Jahrhundert gelegentlich und
etwa auch noch 1839 in einem Regierungsakt ebenfalls als #z/let angesprochenen rémischen
Katholiken fielen aus dem neu gestalteten Rahmen, und ein eigenes zllet scheinen sie nicht
dargestellt zu haben. Angesichts der Rolle des Papstes hitten sie ja auch nicht in das
idealtypische Schema mit der Existenz einer den osmanischen Behoérden verantwortlichen
Religionsfithrerschaft (der Ethnarch der Orthodoxen und spiter anderer willets) eingepasst
werden konnen. Dafiir kam unter dem Druck der protestantischen Michte Grof3britannien
und Preullen zunichst 1850 ein protestantisches mizller hinzu. Das 1870 von Sultan
bestitigte Exarchat der bulgarisch-orthodoxen Kirche bildete fiir die osmanische
Verwaltung fortan ebenfalls ein mllet.”

Diese Einbindung der orthodoxen Fihrung in die osmanische Verwaltungsstruktur
beniitzten die Osmanen aber auch, um den tiefen konfessionellen Graben zwischen
Orthodoxen und Katholiken zu verstirken, und so ihre eigene Macht zu sichern. So stand
das orthodoxe Patriarchat nicht etwa im Gegensatz, sondern — zeitweise — im Dienst des
Osmanischen Reiches.” Durch diese verbliebene Eigenstindigkeit und die erweiterten
Machtbefugnisse tber ihre Glaubigen, wurde die orthodoxe Kirche allerdings nicht
unterworfen, sondern leistete auch Widerstand. Dies zeigen die tber die Jahrhunderte
hinweg zahlreichen Fille der durch die Osmanen hingerichteten christlichen Geistlichen.
Demetrios Constantelos etwa vermerkt, dass von der Eroberung Konstantinopels bis zum
Ende des griechischen Unabhingigkeitskrieges (1821-1829) die Osmanen elf Okumenische
Patriarchen, fast hundert Bischofe und einige Tausend Priester, Diakone und Ménche zum
Tode verurteilten. Dariiber hinaus nennt er es unmdglich anzugeben, wie viele Minner

eistlichen Standes zur Apostasie®”’” gezwungen wurden.®®
g g g

Nun zeigten sich bei einigen von den zum Islam ubergetretenen Christen oftmals
Anzeichen von der Weiterfihrung christlicher Riten und Briuche, bzw. synkretistische
Glaubensformen. Unter Synkretismus wird hier die Vermischung von verschiedenen
(dogmatischen) religiosen Ideen bzw. die mehr oder weniger bewusste Aufnahme von

Aspekten unterschiedlicher Religionen und deren Neuformung verstanden. Vorneweg soll
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hier auch angemerkt werden, dass das Konzept des ,,Synkretismus® zunehmend in die
Kritik geraten ist, da es eine Reinheit von religiosen Traditionen voraussetzt und
Interaktionen tber lingere Zeitriume hinweg ignoriert. Der in der Forschung beztiglich der
religiosen Formen in Siidosteuropa mittlerweile recht freiziigig verwendete Begriff ebnete
so den Weg zu vielerlei fragwirdigen Interpretationen. Hinzu kommen Begrifflichkeiten
wie ,heterodox”, ,unorthodox®, oder ,nicht-komplette” bzw. ,oberflichliche
Konvertierungen. Auch wenn diese Verwendungen in diesem sehr vieldeutigen und
unklaren Feld zum Teil ihre Berechtigung haben, beruhen sie aber zumeist auf der
christlichen Konzeption von Orthodoxie und tbersehen dabei die einzigartige Flexibilitat
des Islam, christliche Elemente zu absorbieren, die wiederum Elemente anderer Religionen
und heidnischer Kultur aufgenommen hatten. Allgemein gesagt zeigt dies ein Versdumnis,
sich mit historischen Realititen von religiosen Differenzen und der Komplexitit von
religiosen Koexistenzen bewusster auseinanderzusetzen.”

Nunmehr war der Prozess einer Konvertierung nicht tiberall derselbe im Osmanischen
Reich. Im Gegenteil, die Konvertierung ist nur in ihrem spezifischen historischen, sozialen
und kulturellen Kontext verstindlich, und diese Kontexte kénnen immens von einer Zeit
und einem Ort zu einem anderen variieren.” AuBerdem wird in unserer heutigen
Vorstellung eine ,,Konvertierung® des Glaubens mit einem lang tiberlegten und klar
entschiedenen Ubertritt einer einzelnen Person zu einer anderen Religion gleich gesetzt. In
Zeiten osmanischer Herrschaft waren die Verhiltnisse aber weitaus weniger klar. Man trat
sehr oft als Gruppe oder Gemeinschaft zu einem anderen Glauben tber. Auch waren die
Grenzen zwischen den Religionen verwaschen und unscharf, denn man teilte sich
zahlreiche Glaubensinhalte und -briuche. So wurden oft die alten christlichen
Auffassungen und Handlungsmuster von den zum Islam tbergetretenen Christen in ihren
neuen Glaubensalltag eingebettet.”!

In den meisten Fillen war daher der Ubergang vom Christentum zum Islam in der
sudosteuropiischen Welt des volksreligiosen Brauchtums oft flieBend und stellte in vielen
Fillen keinen Bruch mit der bisherigen Lebensweise dar. Gerade im albanischen Raum
blieb der Ubertritt zum Islam oft ein vornehmlich duBerer Akt, indem die Konvertiten
einen islamischen Vornamen annahmen und hin und wieder eine Moschee aufsuchten.
Jedoch lielen einige von ihnen ihre Kinder taufen, pilgerten weiterhin zu christlichen

Wallfahrtsorten und feierten die christlichen Feiertage. Des Weiteren erleichterten
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Mischehen zwischen Muslimen und Christen bzw. Familien, in denen Muslime und
Christen zu finden waren, das Auftreten synkretistischer Erscheinungsformen.” Im
Balkanraum gab es verschiedene Phinomene, die auf einen oberflichlichen Charakter der
Islamisierung hinwiesen. Sogenannte Kryptochristen (,,heimliche Christen®) lebten vor
allem in Bergregionen (etwa in Sidalbanien oder im sudlichen Kosovo), wo die
osmanischen Herrschaftsstrukturen nur schwach ausgeprigt waren. Kryptochristen gaben
sich vor den osmanischen Autorititen als Muslime aus, besuchten jedoch weiterhin
christliche Gottesdienste, heirateten kirchlich und feierten die christlichen Feiertage. Der
Heilige Stuhl bemiihte sich, solche Erscheinungsformen zu bekimpfen, und die
katholischen Bischofe erlieBen entsprechende Anweisungen. Doch auf 6rtlicher Ebene
duldeten die orthodoxe wie die katholische Geistlichkeit dieses ,,versteckte Christentum®,
wihrend die osmanischen Behdrden oft repressiv vorgingen. Noch zu Beginn des 19.
Jahrhunderts kam es zu Hinrichtungen und Deportationen entdeckter Kryptochristen.
Jedoch ist dieses Phinomen aufgrund der meist schwer zu belegenden tatsichlichen
Auslebung des neuen Glaubens, bzw. dessen Gewahr zu sein, was nicht-synkretistische
Ausformungen im Glaubensalltag sind, schwer einzuschitzen. Insgesamt betrachtet durfte
die Zahl echter Kryptochristen recht gering gewesen sein, da beispielsweise im
spatosmanischen Kosovo nur etwa 1 Prozent aller muslimischen Albaner in diese
Kategorie gefallen sein dirften.”

Diese Problematik, ,echtes Kryptochristentum gegentiber anderen indifferenten
religiosen Erscheinungsformen abzugrenzen und sicherzustellen, wird unter anderem von
Noel Malcolm aufgegriffen. Er verweist auf drei Faktoren bzw. Umstinde, die sich von
einem kryptochristlichen Lebensstil abgrenzen bzw. unterscheiden, aber oberflichlich
dhnlich erscheinen kénnen. Als erstes gibt es eine ,,soziale Koexistenz®, die insbesondere in
christlichen Familien, in denen zumindest ein Mitglied (zumeist junge Minner, die dadurch
das Oberhaupt des muslimischen Zweigs der Familie werden konnten) zum Islam
konvertiert, auftritt; oder aber auch bei Mischehen. Aufgrund der méglichen Mischehen
zwischen muslimischen Minnern und christlichen Frauen, war es den christlichen Priestern
auch weiterhin méglich, offiziell die Frauen zu betreuen, und bei Bedarf auch die anderen
Familienangehérigen. Dies setzte aber auch eine entgegen der offiziellen
Kirchenverordnung laufende Handlungsweise der Priesterschaft voraus. Als zweiter Punkt
liasst sich der ,religiose Synkretismus®, gerade auf der Ebene des Volksglaubens und der

Briuche, die von Muslimen und Christen geteilt werden, feststellen. Natiirlich machte ein
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solches Umfeld mit einem stark ausgepragten Volksglauben bei der Bevolkerung es leichter
fir die Kryptochristen, zu existieren. Den dritten Faktor kann man als eine Art
,theologische Gleichstellung® bezeichnen. Das Hauptaugenmerk liegt hier auf den
theologischen Argumenten, also auf einer ,rationalen® Ebene, da die sonst tblichen
Studien uber die Islamisierung die Religion als zumeist soziales Phinomen behandeln.
Schliefilich gab es etliche Fille, in denen vor allem katholische Priester versuchten, anhand
von theologischen Argumenten die Bevolkerung von einer Konvertierung bzw. bereits
Konvertierte zum Umdenken zu bewegen. Zugleich wurde aber auch auf Seiten der
muslimischen Geistlichen immer wieder betont, dass der Weg zur , Erlosung® in jeder
Religion stattfinden kann, was einerseits zur Stirkung des eigenen Glaubens, aber
andererseits auch zur Erleichterung hinsichtlich eines Glaubenstbertritts beitragen konnte.
Fur Malcolm ist das Kryptochristentum daher ein klar vom religiosen Synkretismus zu
unterscheidendes Phinomen.™ Allerdings ist es unmoglich zu sagen, wie viele vom Islam
wegen rein geistigen, ethischen oder emotionalen Griinden angezogen wurden. Da die
religiose Tradition aber ein sehr konservatives Element ist und ihre Anhinger sich
normalerweise tief mit der Vergangenheit verbunden fihlen, dirften Konvertierungen auf

theologischen und geistigen Grundlagen wohl eher selten stattgefunden haben.”

Nach diesen ecinleitenden Darstellungen der vor- bzw. osmanischen religiGsen
Lebenswelten und deren Rahmenbedingungen in der osmanischen Verwaltungs- und
Herrschaftsstruktur sollen nun die Geschichte der sidosteuropiischen Islamisierung in der
christlichen Bevolkerung sowie deren Konvertierungsprozesse und -faktoren beschrieben

werden.
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4. Islamisierungsgeschichte- und Prozesse

Keine andere Region des europiischen Kontinents war in historischen Zeiten in dhnlicher
Weise durch ein vielfiltiges Nebeneinander von Religionen geprigt wie die siidostliche,
und dieses Spezifikum der Religionstopografie hat sich bis in das 20. Jahrhundert hinein
erhalten. Mit der Ausdehnung des Osmanischen Reiches gelangte der Islam im 15.
Jahrhundert endgtltig nach Sudosteuropa. Von da an waren alle drei groflen
monotheistischen Weltreligionen hier durch zahlenmif3ig bedeutsame Gruppen vertreten,
alle drei mit ihren unterschiedlichen (Gewohnheits-)Rechten und Konfessionen.”

In der Geschichtsschreibung erscheint immer wieder die Vorstellung, dass die
Verbreitung des Islams die eigentliche Antriebskraft der osmanischen Eroberungen
gewesen sei. Dies war aber eher eine Interpretation der Realpolitik, in der die Ausbreitung
oder die Verteidigung des ,,wahren® Islam nur eines von mehreren Motiven darstellte, das
nicht nur gegen christliche Michte, sondern auch gegen z.B. die schiitischen Safawiden
etkennbar wird.”” SchlieBlich war die AuBenpolitik der Osmanen in FEuropa von
realpolitischen Umstinden geprigt, indem sie auch (christliche) Gegner des Papstes und
der Habsburger unterstitzten, wie die Kalvinisten in Frankreich, Ungarn und den
Niederlanden, die Morisken in Spanien sowie die englische Krone. Daneben unternahmen
sie auch gemeinsame militirische Expeditionen und vergaben wirtschaftliche Privilegien an
befreundete Lander.” Auch wenn religiose Motive z. B. zur Kriegspropaganda eingesetzt
wurden, kann die Bedeutung des ,,Glaubenskampfes® fiir die Gestaltung der osmanischen
Aullenpolitik also als eher gering eingestuft werden. Sie diente bis zum Ende des 18.
Jahrhunderts vorwiegend als Rechtfertigung von Feldziigen gegen christliche Staaten.”

Dennoch war eine langfristig sicherlich tiefgreifende Folge der osmanischen Eroberung
die Islamisierung erheblicher Teile der siidosteuropiischen Bevoélkerung, zum einen durch
die Einwanderung von Muslimen aus Anatolien, zum anderen durch den Glaubenswechsel
von Christen.* Neben diesen konvertierten Untertanen des Sultans gab es aber auch
auslindische Konvertiten, die aus nicht-muslimischen Staaten einwanderten, sogenannte
Renegaten. Zwar war die rechtliche Stellung beider Gruppen gleich, die Aufnahme jedoch

verschiedenartig.”'
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In der historischen Forschung ist nun die Frage umstritten, in welchem Verhiltnis sich
das frihe muslimische Bevolkerungselement aus Konvertiten oder muslimischen
Zuwanderern, vor allem aus Anatolien, zusammensetzte. Muslimische Nomaden (Yurtken
und Tataren), Derwische aus anderen Teilen des Reiches sowie muslimische Hindler und
Handwerker, die sich auf dem Balkan niedetlieBen, durften die frihe Phase der
Islamisierung jedenfalls erheblich geprigt haben.* Bis zur Mitte des 16. Jahrhunderts
konzentrierte sich der Islamisierungsprozess vor allem auf einige wenige Stidte entlang der
Hauptachsen der osmanischen Eroberung im zentralen Balkan, die bereits frith (Ende des
14. Jahrhunderts) in die Hand der neuen Herrscher tibergegangen waten.®’ So lebte schon
Ende des 15. Jahrhunderts, besonders aber im 16. Jahrhundert, in allen Stidten des
osmanischen Balkanraums ecine sehr groBe Zahl muslimischer Einwohner, die zum
Groliteil, bis zu 50 Prozent, aus den Reihen konvertierter Einheimischer stammte. Das
wird vollig verstindlich, da die Stddte, vor allem die gréleren und bedeutenderen, eine
Rolle als militdrische, administrative, O6konomische und politische Stitzpunkte der
osmanischen Macht in den eroberten Gebieten spielten. Der Ubertritt zum Islam in den
Stidten wurde durch die Konzentration von islamischen Institutionen, wie religiosen
Stiftungen (vakszf), Moscheen, Medresen und Derwischkonventen (zekke), die unmittelbar
nach der Eroberung die wichtigsten islamischen Finrichtungen waren, erleichtert. Dabei
kamen potentielle Konvertiten in den unmittelbaren Kontakt mit den zugewanderten
Tirken, unter denen sich auch sehr viele gebildete Personlichkeiten befanden. Die Stadt
bot dabei eine weitaus groflere Sicherheit der Person und des Besitzes, bessere und
leichtere Lebensbedingungen, was aber erst durch den Ubertritt zum Islam im vollem
Umfang erreichbar war.* Fiir die tiber die Stidte hinausreichende Verbreitung der neuen
Religion iibten vor allem die Derwischbruderschaften einen regional unterschiedlich stark
ausgeprigten Einfluss aus. Fir den albanischen Raum wird dem Orden der Bektaschi eine
besondere Bedeutung bei der islamischen Missionierung zugeschrieben. Im Osmanischen
Reich pflegten die Bektaschis ein enges Verhiltnis zu den Janitscharen, deren ,,Hausorden®
sie quasi geworden waren.” Die Bektaschis, die sich oft in der Nihe von oder unmittelbar
an bekannten christlichen Wallfahrtsorten niedetlieBen, nahmen in ihre Riten auch

volksreligiose Brauche auf. Wihrend der osmanischen Herrschaft tauchten auch noch

Akademie in Betlin und der Freien Universitit Betlin (Osteuropainstitut), 22./23. Februar 2002 in der
Friedrich-Ebert-Stiftung (Betlin 2002) 8-21, hier 11.

82 Koller, Sidosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft, 256f.

83 Schmitt, Ursprung, Das Spatmittelalter in Stidosteuropa, 150.

84 Milan IVasié, Der Islamisierungsprozess auf der Balkanhalbinsel (Zutr Kunde Sudosteuropas 11/14, Graz
1985) 7.

85 Koller, Sidosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft, 256f.
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weitere Sufi-Bruderschaften in Studosteuropa auf. Die osmanischen Behoérden pflegten
allerdings ein durchaus ambivalentes Verhiltnis gegeniiber diesen Derwischbewegungen.
Insbesondere die einsetzende Zentralisierung der Herrschaftsstrukturen und die
Herausbildung eines sunnitischen Hochislams fithrten dazu, dass die heterodoxen
Derwischorden immer stirker unter Druck gerieten und sich auch Verfolgungen ausgesetzt
sahen.

Im Hinblick auf den Glauben wurden durch die Islamisierung auf dem Balkan
Orthodoxe und Katholiken proportional in etwa gleichmif3ig erfasst. Was Geschlecht und
Alter betrifft, traten Minner und Frauen unterschiedlichen Alters zum Islam Uber, am
hiaufigsten jiingere Manner, viele davon waren auch unverheiratet. Weniger nahmen iltere
Personen den Islam an, am wenigsten éltere Frauen. Vom Islamisierungsprozess waren in
gesellschaftlicher Hinsicht Angehérige aller Klassen, Schichten und Gruppen erfasst. Beim
Ubertritt zum Islam gingen die Uberlebenden der Feudalklassen der ausgelbschten
Balkanstaaten voran, in erster Linie der kleine Adel, der in diesen Zeiten als christliche
sipahi bekannt war, um so ihre Besitztiimer und ihren sozialen Status erhalten zu koénnen.
Der Islamisierungsprozess dieser sipahi war im Wesentlichen bis zum Ende des 16.
Jahrhunderts abgeschlossen. In dieser ersten Phase der Islamisierung Stidosteuropas befand
sich die christliche Bevolkerung in den meisten Gebieten aber weiterhin noch in der
Mehrheit. Eine Ausnahme stellten Bosnien und die Herzegowina dar, wo schon im spiten
16. oder frithen 17. Jahrhundert die Muslime die Mehrheit erlangten.®’

Ab der Mitte des 16. Jahrhunderts 16ste das Konvertieren der Angehorigen der niederen
Klassen, meist Bauern, deren Stellung sich durch die Islamisierung bedeutend verbesserte,
schlieBlich die zweite Phase der Konvertierungswelle in der Islamisierungsgeschichte aus.
Diese wurde im 17. und 18. Jahrhundert von groBen Umbriichen in den sozio-
okonomischen Strukturen begleitet, nachdem im 17. Jahrhundert das Timarsystem
zunehmend verfiel und die Entstehung groBer Landgiiter (¢/f#ik) zugenommen hatte.*
Hinzu kamen noch bei militarischen Krisen ein erhohter Steuerdruck, aber vor allem auch
ein bei osmanischen Niederlagen aggressives Verhalten von Muslimen gegeniiber

Christen.¥

86 Vgl. John Norton, The Bektashis in the Balkans. In: Celia Hawkesworth, Muriel Heppell, Harry Norris (Hg.),
Religious Quest and National Identity in the Balkans (London 2001) 168-200, hier 168, 181, 186f.

87 Vasié, Der Islamisierungsprozess auf der Balkanhalbinsel, 8f.

88 Markus Koller, Albaner im Osmanischen Reich. Ein historiographischer Uberblick (17. und 18.
Jahrhundert). In: Oliver Jens Schmitt, Eva Anne Frantz (Hg.), Albanische Geschichte. Stand und
Perspektiven der Forschung (Stidosteuropaische Arbeiten 140, Minchen 2009) 81-105, hier 88.

89 Schmitt, Kosovo, 118.
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Die Tatsache, dass die ,,schnellsten® Islamisierungen auf dem Balkan etwa 150 Jahre
dauerten, zeigt, dass es sich in der Regel — Kreta nach 1645 stellt mit seiner raschen
Islamisierung einen Sonderfall dar — um langfristige und aber auch regional sehr
unterschiedliche Prozesse handelte. Den Hohepunkt erreichte diese Entwicklung um etwa
Mitte des 17. Jahrhunderts. Im 18. Jahrhundert verlangsamte sich die Islamisierung in den
meisten Gebieten Stidosteuropas wieder erheblich, und meist waren nur noch einige
Ubertritte Einzelner oder kleinerer Gruppen zu verzeichnen. Eine Intensivierung lisst sich
jedoch im stidalbanisch-epirotischen Raum sowie auf der Peloponnes beobachten.” Im
Gegensatz zu den meisten anderen Regionen des Osmanischen Reiches reichte der
Islamisierungsprozess in Stdosteuropa aber nicht aus aus, um den Erhalt und ein stetes
Wachstum der muslimischen Gemeinde zu garantieren, geschweige denn weitreichende
Konvertierungen der Bevolkerung zum Islam auch wirklich in die muslimische Welt zu
integrieren. Deshalb war die Unterstiitzung des Staates fiir den Erhalt muslimischer Kultur
und Lebensstil essentiell.”

Die Konvertierungswellen der ersten und zweiten Phase werfen nun eine Frage auf, die
in der historischen Forschung kontrovers diskutiert wird. Diese betrifft den Charakter der
Islamisierung, der oft, je nach ideologischer (Jberzeugung, als durchgehend ,freiwillig**
oder erzwungen dargestellt wird. Allein die Tatsache, dass es sich um Jahrzehnte oder
Jahrhunderte dauernde Prozesse gehandelt hatte, widerspricht jedem Versuch einer
monokausalen Erklirung.”

Beziiglich eines erzwungenen Charakters wird oftmals die Knabenlese angefithrt. Diese
Einrichtung hatte das Osmanische Reich im 15. und besonders im 16. Jahrhundert
geschaffen, mit der in ein- bis funfjihrigen Intervallen (hier gibt es unterschiedliche
Angaben in der Literatur) christliche Knaben zwischen 8-20 (die Angaben tber
Altersgrenzen schwanken ebenfalls) aus der Bevolkerung ausgehoben wurden. Die
Knabenlese erstreckte sich allerdings nicht nur auf weite Teile des siidosteuropiischen
Raumes, sondern auch auf fast ganz Anatolien und angrenzende Gebiete. Jedoch scheinen
nur in Bosnien auch muslimische Knaben eingezogen worden zu sein, zum Grofteil
wahrscheinlich freiwillig. Aus den Reihen dieser Kinder und Jugendlichen rekrutierten sich
die Janitscharen und eine groBe Zahl osmanischer Verwaltungsangehoriger. Einige von

thnen erklommen die héchsten Sprossen der Karriereleiter und iibernahmen sogar das Amt

90 Koller, Sidosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft, 257.

91 Rossitsa Gradeva, Rumeli Under the Ottomans, 15% - 18" Centuries. Institutions and Communities
(Istanbul 2004) 149.

92 ,,Freiwillig” bedeutet in diesem Kontext, dass auf die betreffende Person kein physischer Zwang ausgetibt
wurde.

93 Koller, Sidosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft, 257.
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des GroBwesirs. Die Knabenlese verlor dann ab der Mitte des 17. Jahrhunderts an
Bedeutung, nachdem sie sich dann auch zu einer auf einer freiwilligen Basis erfolgten
Institution gewandelt hatte, und scheint letztmals zu Beginn des 18. Jahrhunderts
angewendet worden zu sein.” Die Knabenlese diente allerdings nicht primir dem Ziel oder
Zweck der Islamisierung, sondern war eine spezifische Form der Elitenrekrutierung, und
die Islamisierung war ein Nebenprodukt dieser Rekrutierungsform.”

Des Weiteren gab es, wie schon im Kap. 2 vermerkt, durchaus Fille von Hinrichtungen
und Zwangskonvertierungen bei Angehorigen des geistlichen Standes. Es wurden aber
auch Fille bei der einfachen christlichen Bevolkerung beschrieben, in denen die
Unerfahrenheit einfacher Menschen ausgenttzt wurde, um sie in eine Situation zu bringen,
in der man sie fir Konvertiten zum Islam hielt.” Dies geschah aber auch aufgrund von
Unachtsamkeit oder Ignoranz gegentiber dem islamischen Gesetz, Briuchen, Verhalten,
Sprache oder Tradition. So fanden sich viele Christen vor Gericht wieder, oftmals wegen
geringer Verstof3e angeklagt, und hatten die Wahl zwischen Konvertierung zum Islam oder
Gefingnis, bzw. drohte ihnen bei schwereren VerstoBen auch der Tod. In den
Jahrhunderten der osmanischen Herrschaft tiber Stidosteuropa fanden sich insgesamt 172
Fille von Christen, die den Tod gewihlt haben und somit zu ,,Neomairtyrern® wurden .”
Als Griinde fiir das Martyrium der 172 Personen wurden angegeben: politische oder soziale
Verwicklungen (15); die Konvertierung von Moslems zum Christentum, die im
Osmanenreich mit der Todesstrafe bedroht war (5); missionarische Tatigkeiten von
Christen (16); der Wunsch, es den frihchristlichen Martyrern gleich zu tun (5); Rickkehr
zum Christentum von Menschen, die wirklich oder betrigerisch zum Islam bekehrt worden
waren (53); Griinde unbekannt (48).” Die Religion im Osmanischen Reich war daher nicht
nur Ausdruck des individuellen Glaubens, sondern auch die Definition des menschlichen
Verhaltens und die Manifestation des Standes, den ein Individuum im Reich einnahm.
Somit wurde eine Islamisierung in ihrer vollen Bedeutung wirksam, und war rechtlich
gesechen gleichbedeutend mit einer Turkisierung. So gesehen wurde eine zum Islam
konvertierte Person, die zum Christentum wieder zuriickkehren wollte, nicht nur als
Apostat betrachtet, sondern auch als Verriter am Osmanischen Reich selbst, und konnte

wegen Hochverrats hingerichtet werden.”

94 Koller, Sidosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft, 245.

95 Sundhanssen, Die Muslime in Stdosteuropa, 15.

96 Suttner, Staaten und Kirchen in der Vélkerwelt des 6stlichen Europa, 194.
97 Constantelos, Altruistic Suicide or Altruistic Martyrdom?, o. S.

98 Suttner, Staaten und Kirchen in der Volkerwelt des Sstlichen Europa, 194f.
99 Constantelos, Altruistic Suicide or Altruistic Martyrdom?, o. S.
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Grundsitzlich ist aber in der Geschichte der osmanischen Herrschaft in Siidosteuropa
keine gezielte Missionierungs- und Zwangkonvertierungspolitik des Osmanischen Reiches
zu beobachten. Dieses zog es vor, von Christen héhere Abgaben als von Muslimen
einzuziehen, besal3 also ein fiskalischen Interesse an einer zahlenstarken christlichen

Bevolkerung.'”

Vereinzelte Fille von Bekehrungen waren zumeist lokal bzw. auf
kurzzeitige Phasen beschrinkt, zum Teil auch als beruhigende MaBnahme in
aufstindischen Gebieten. Schikanen und Beschrinkungen gab es vor allem im religiosen
Alltagsleben, in dem sich ein gewisser sozialer Bekehrungsdruck zeigte. Ansonsten wurden
in allererster Linie militante Muslime, Schiiten in der Regel, oder, wie auch oben erwihnt,

vom Osmanischen Reich oder Religion abtriinnige Personen verfolgt.""!

Im Folgenden werden nun Faktoren im Islamisierungsprozess aufgezeigt, die sich vor
allem durch die jeweilige lokale bzw. regionale (Religions-)Geschichte, aber auch
geografische  Besonderheiten und  deren  Auswirkungen  auszeichnen.  Diese
Zusammenstellung von den regionalen Disparititen und deren Hintergrinden im
Islamisierungsprozess des Balkanraums sollen so auch helfen, einen Vergleich darzustellen,

um schlieBlich deren Unterschiede und Gemeinsamkeiten herauszuarbeiten.

4.1. Regionale Disparititen
Als die christliche Kirche spitestens mit dem ,,Morgenlindischen Schisma® (oder auch
,,GroBes Schisma®) von 1054 und in der Folgezeit immer mehr auseinanderbrach, wurde
der sudosteuropiische Raum in einen romisch-katholischen nordwestlichen Teil, der sich
zum Grof3teil dem mittel- u. westeuropaischen Kulturbereich zuwandte (Nordwestungarn,
Kroatien, Slawonien, Dalmatien, Westbosnien und Nordalbanien) und einen griechisch-
orthodoxen siidostlichen Teil, der sich dem byzantinischen Kulturbereich zuwandte
(Sudostungarn, Ostbosnien, Herzegowina, Serbien, Bulgarien, Griechenland, Makedonien
und Siidalbanien) gespalten. Diese Teilung verblieb bzw. verstirkte sich bis zum Eintreffen

der Osmanen und des Islams in Stidosteuropa (siche Abb.2).""

100 Schmitt, Ursprung, Das Spitmittelalter in Stiidosteuropa, 149.

101 Vgl. Majer, Gesellschaftliche und religiése Auswirkungen der Osmanenzeit in Stidosteuropa, 127.

102 Josef Bata, Das Verhiltnis von Christentum und Islam bei den Albanern in Geschichte und Gegenwart.
In: Hans-Dieter Dépmann (Hg.), Religion und Gesellschaft in Stidosteuropa (Stidosteuropa-Jahrbuch 28,
Miinchen 1997) 157-164, hier 159.
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Abb. 2: Morgenlindisches Schisma 1054'”
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Mit der osmanischen Herrschaft fand in Stidosteuropa nérdlich der Donau und Save
mit Ausnahme Slawoniens keine umfangreiche Islamisierung statt. Zum einen dauerte die
osmanische Herrschaft im pannonischen Kernland nur knapp 150 Jahre, zum anderen
behielt die katholische Kirche enge Beziehungen zum habsburgischen kéniglichen Ungarn
und allgemein zur Entwicklung in Westeuropa.'” AuBerdem verblieben die rumanischen
Firstentimer als Vasallen des Osmanischen Reiches auch in Religionsfragen autonom.

Die Balkanlinder wurden von der Islamisierung besonders stark in drei Hauptregionen
betroffen. Hierbei handelt es sich um Bosnien und die Herzegowina; Albanien mit
angrenzenden Regionen; sowie Thrakien und benachbarte Teile Bulgariens und
Griechenlands. Jede dieser Regionen ist durch unterschiedliche Voraussetzungen und
Verlaufsformen im Islamisierungsprozess gekennzeichnet. In den ersten beiden Fillen sind
breite Schichten der Gesellschaften unter Beibehaltung ihrer eigenen Sprache zum Islam
konvertiert, wihrend im GroBraum Thrakiens dieser Prozess mit sprachlicher und
kultureller ~ Turkisierung vor allem durch die eingewanderten muslimischen
Bevolkerungsgruppen einherging."” In Bezug auf die Resultate des Islamisierungsprozesses
bzw. der Konvertieungen im Balkanraum werden in der Wissenschaft daher auch fur
gewoOhnlich Vergleiche zwischen Bosnien- u. Herzegowina und dem albanischen
Siedlungsraum angestellt, in denen der Prozess tatsiachlich die breitesten Ausmal3e hatte.
Noch dazu ist die Frage, warum durch diesen Prozess die Glaubensstruktur gerade in
diesen beiden Lindern radikal verdndert wurde, nicht einfach zu beantworten. Die Griinde
dafiir lagen ohne Zweifel auch in den fritheren Glaubensverhiltnissen in diesen Lindern,
fur die die religiose Heterogenitit und das Fehlen einer einheitlichen und festen
Kirchenorganisation charakteristisch waren. In Bosnien und Albanien trafen und kreuzten
sich die orthodoxe und katholische Kirche, im ersteren noch andere ,hiretische®
Bewegungen. Wirrnis und girende Unruhe in den Glaubensverhaltnissen boten dem Islam
eine gute Chance, von der Bevolkerung angenommen zu werden. Es ist wohl kein Zufall,
dass die Bevolkerung des breiten Streifens Mittelalbaniens, der Grenze zwischen dem
katholischen Norden und dem orthodoxen Siiden, vollstindig islamisiert wurde. Es ist
ebenfalls kein Zufall, dass Gebiete, in denen die Osmanen auf geordnete
Glaubensverhiltnisse und auf eine traditionell einheitliche und starke Kirchenorganisation
trafen, wie in Serbien zum Beispiel, mit Ausnahme der Stidte nicht den Wellen der

Massenislamisierung untetlagen.'”

104 Koller, Sidosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft, 269.

105 Michael Ursinus, Islamisierung. In: Edgar Hosch, Katl Nebring, Holm Sundhanssen (Hg.), Lexikon zur
Geschichte Sudosteuropas (Wien/Koéln/Weimar 2004) 306-309, hier 307.

106 VVasié, Der Islamisierungsprozess auf der Balkanhalbinsel, 6f.
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4.1.1. Bosnien und Herzegowina

»Fliisternd ging Bosnien verloren*

Volksspruch'”

Der Islam breitete sich im Gegensatz zu den anderen Regionen in Siidosteuropa gleich
nach der Eroberung Bosniens — das praktisch widerstandslos unter die osmanische

108

Oberhoheit getiet'” — und Herzegowinas Mitte, Ende des 15. Jahrhunderts aus.'” Ein Teil
der Griinde dieser frihen und raschen Islamisierung sind schon weit vor der osmanischen
Eroberung zu suchen, insbesondere in der Religionsgeschichte und der geostrategischen
Lage.

Die Christianisierung erfolgte wegen der verkehrsfernen Lage ebenso wie die
Herrschaftsbildung im Vergleich zu den umliegenden Reichen relativ spit. Die meisten

Herrscher bekannten sich zwar zur katholischen Konfession, doch konnte sich weder die

katholische noch die orthodoxe Glaubensrichtung, die in den spiter gewonnenen

110

5

Landesteilen im Stidosten dominierte, ausschlieSlich durchsetzen. Die bosnische Kirche
die im 13. und 14. Jahrhundert blihte, entzog sich der Einbindung in eine religiose
Hierarchie auflerhalb Bosniens. Anfang des 15. Jahrhunderts, also noch vor der
osmanischen Eroberung, war sie allerdings schon weitestgehend zuriickgedringt. Nach
katholischen Quellen war die Bosnische Kirche eindeutig hiretisch und in ihren Lehren mit
den franzésischen Katharern verwandt. Dadurch bestand auch mittelbar eine Verbindung
zum Bogomilentum, das sich von Bulgarien aus bis nach Bosnien verbreitete. Allerdings ist
es, wie in der Literatur hiufig geschehen, irrefihrend, die Anhinger der bosnischen Kirche
als Bogomilen zu bezeichnen. Dennoch ist in der Wissenschaft umstritten ob und
inwieweit sich die Bosnische Kirche mit den Bogomilen verband.""" Der Niedergang dieser
verschiedenen hiretischen Lehren begann mit der zunehmenden Titigkeit der Franziskaner

ab dem 14. Jahrhundert, bis kurz vor der Ankunft des Islam in Bosnien etwa 80 Prozent

107 Smail Ba/i, Die Bosnier als Bindeglied zwischen Osmanen und Osterreichern. In: Inanc Feigl, Valeria
Heuberger, Manftred Pittioni, Kerstin Tomenendal (Hg.), Auf den Spuren der Osmanen in der 6sterreichischen
Geschichte  (Wiener Osteuropa Studien 14, Frankfurt am Main/Betlin/Bern/Briissel/New
York/Oxford/Wien 2002) 29-36, hier 29.

108 Ebd., 29.

109 H. T. Noris, Islam in the Balkans. Religion and Society Between Europe and the Arab World (London
1993) 100f.

110 Die sogenannte ,,bosnische Kirche® war eine unabhingige, autochthone Volks- und Klosterkirche, in der
die Messe nach der glagolitischen Liturgie in der altslawischen Sprache gelesen wurde. Anne Herbst-
Ofltmanns, Der Balkan — Europiischer Kulturraum. Katholiken, Orthodoxe und Muslime auf der religiésen
Wasserscheide. In: Josef Sinkovits, Ulrich Winkler (Hg.), Weltkirche und Weltreligionen. Die Brisanz des
Zweiten Vatikanischen Konzils 40 Jahre nach Nostra aetate (Salzburger Theologische Studien 28,
Innsbruck/Wien 2007) 313-320, hier 316.

111 Ludwig Steindorff; Von der Konfession zur Nation. Die Muslime in Bosnien-Herzegowina. In: Hans-
Dieter Dgpmann (Hg.), Religion und Gesellschaft in Stidosteuropa (Siidosteuropa-Jahrbuch 28, Miinchen
1997) 253-270, hier 255.
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der Priester bereits zum Katholizismus iibergetreten waren. Auflerdem unternahm die
serbisch-orthodoxe Kirche in der Herzegowina dhnliche Versuche, die Anhinger dieser
Lehren zur Mutterkirche zuriickzufithren,''?

Festzuhalten bleibt also, dass diese hiretischen Bewegungen die feste Einbeziehung
Bosniens in den Bereich einer der beiden Konfessionen verhindert haben, und somit die
Voraussetzungen fur die relativ starke Islamisierung des Landes unter osmanischer
Herrschaft geschaffen wurden. Denn weder waren die Bedingungen fiir eine orthodoxe
Hierarchie als Triger einer eigenen bosnischen Identitit wie bei den Serben oder Bulgaren
gegeben, noch bestand ein fester Riickhalt in der katholischen Welt wie fiir die Kroaten.
Teile der slawischen christlichen Bevolkerung traten sukzessive zum Islam tber und
Ubernahmen islamisch geprigte Lebensformen.'” So nahm die Zahl der islamischen
Glaubigen rasch zu, so dass es bereits 1489 in Bosnien rund 55.000 Moslems gab. Die
hiufigsten Ubertritte gab es aber bei jener Gruppe, die damals auch die gréBte war — bei
den Katholiken. Es mogen tiberwiegend eben jene von den Franziskanern gewonnene
Neo-Katholiken gewesen sein, die nun fiir den Islam anfillig wurden.'"

Allerdings bestanden bei der Islamisierung auch innerregionale Unterschiede, denn wo
es katholische Kloster gab, hielt sich das Christentum weit besser als in jenen Gebieten, in
denen die Strukturen des Weltklerus weitgehend zusammengebrochen waren und die
Bevolkerung keine geistliche Versorgung mehr zuteil bekam.'” Die bosnischen
Franziskaner konnten das katholische Kirchenleben aber nur unter Schwierigkeiten
aufrecht erhalten, zur Zeit der osmanischen Eroberung waren sie tiberhaupt die einzigen
katholischen Priester im Land. Trotz einer Reihe von Schutzbriefen der Sultane, deren
dltester bereits aus dem Jahr 1463/64 stammt, hatten die Franziskaner einen schweren
Stand. Denn die Franziskaner der bosnischen Provinz mussten nicht nur die Katholiken in
Bosnien und der Herzegowina betreuen, sondern zudem auch in den von den Osmanen
eroberten Teilen Dalmatiens, Slawoniens, Siidungarns und Siebenbiirgens. Der dortige
Klerus war vor den Osmanen gefliichtet, da er zum Teil auch ohne behdrdlichen Schutz
war, und die Katholiken waren ohne Seelsorge. Sie passten sich daher im AufBeren den
Landesbriuchen an, um von den Osmanen nicht erkannt zu werden und hielten sich

gewohnlich bei katholischen Familien auf.'*

112 Herbst-Oltmanns, Der Balkan — Europiischer Kulturraum, 317.

113 Steindorff, Von der Konfession zur Nation, 256.

114 Herbst-Oltmanns, Der Balkan — Europiischer Kulturraum, 318f.

115 Schmirt, Ursprung, Das Spitmittelalter in Stidosteuropa, 150.

116 Suttner, Staaten und Kirchen in der Volkerwelt des Ostlichen Europa, 265f.
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Eine weitere Ursache der intensiven Islamisierung Bosniens durch die osmanische
Herrschaft findet sich vor allem in der Llage Bosniens innerhalb des Osmanischen Reiches.
Bosnien als Westflanke wurde im ersten Jahrhundert der osmanischen Herrschaft zu einem
militirischen und ideologischen Bollwerk gegen den Westen ausgebaut. Der bosnische
Statthalter des Sultans war daher auch wie kein anderer Statthalter mit unumschrinkter
Gewalt ausgestattet. Der Zweck sowie das Ergebnis der Islamisierung waren somit zuerst
politisch, denn die neue Herrschaft begntigte sich in der Phase der Installierung ihres
politischen Systems mit einem puren Lippenbekenntnis, mit einem blof3 deklarativen
Ubertritt zum Islam."” Die spezielle Stellung Bosniens zeigt sich auch bei der osmanischen
Politik der Stadtneugrindung, die ein wichtiger Faktor fir die Islamisierung war. Viele
Stadte und Siedlungen entwickelten sich im 15. und 16. Jahrhundert nach dem Bau einer
Moschee, wie Sarajevo'"®, Stebrenica und Bijeljina, die von den Sultanen bzw. einzelnen

hochrangigen Personlichkeiten gestiftet wurden.'”

Insbesondere Sarajevo hatte eine
spezifische strategische Funktion als ein Zentrum der muslimischen Kultur im Balkanraum,
mit zahlreichen muslimischen FEinrichtungen, aber auch als Symbol fiir die islamisch-
urbane Stidteplanung.'” Noch dazu hatten militirisch wichtige Stidte und Ortschaften wie
Sarajevo einen Sonderstatus, der ihren (muslimischen) Einwohnern Privilegien und
Steueretleichterungen brachte.'”

Neben den Faktoren der geographischen Lage des Gebiets und des starkes Einflusses
der ,hiretischen® Bewegungen waren aber auch die politische Ohnmacht gegentiber der
osmanischen Weltmacht, die konfessionell strukturierte Ideologie des Osmanischen
Reiches (rechtlich voll anerkannte Birger waren jahrhundertelang nur die Bekenner des
Islams), die Pluralisierung des Christentums (im Gefolge der Reformation), sowie weitere
sozial-psychologische ~ Griinde wichtige Faktoren im Islamisierungsprozess. Die
Islamisierung Bosniens und der Herzegowina darf man daher in keinem Fall als rein

religisen, sondern muss ihn auch als einen sozio-kulturellen Akt verstehen.'?

117 Suttner, Staaten und Kirchen in der Volkerwelt des Ostlichen Europa, 203f.

118 Gegen Ende des 15. Jahrhunderts hatte ein osmanischer Statthalter sein Domizil am Ufer der Miljacka
aufgeschlagen. Nach jenem Saray (tirk. ,,Schloss®) wurde schon wenig spiter die rasch aufblithende Stadt
Sarajevo, die von den Osmanen neu gegriindet wurde, benannt. Gerhard Her, Der Balkan. Das
Pulvetfal3 Europas (Dusseldotf/Wien/New York/Moskau 1993) 193; Srecko M. D#gja, Sarajevo. In:
Edgar Hosch, Katl Nebringg Holm Sundhanssen (Hg.), Lexikon zur Geschichte Studosteuropas
(Wien/Koln/Weimar 2004) 597-598.
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Betlin und der Freien Universitit Betlin (Osteuropainstitut), 22./23. Februar 2002 in det Friedrich-Ebert-

38



4.1.2. Albanien

» Wem das Schwert gehort, der regiert den Glauben*

Albanisches Sprichwort'?

Neben Bosnien und der Herzegowina war Albanien bzw. das Siedlungsgebiet der Albaner
die am stirksten islamisierte Region in Sidosteuropa. Seit 1479 wurde durch
Friedensverhandlungen zwischen den Osmanen und Venedig das Gebiet der Albaner mit
Ausnahme von Durazzo endgiltig osmanisch. Was das kirchliche Leben Albaniens in
vorosmanischer Zeit anbelangt, ist nur wenig bekannt. Im Norden des albanischen
Siedlungsgebietes war das katholische Kirchenleben vorherrschend, in den siidlichen
Landesteilen das orthodoxe.” Nach der (Steuer-)Erhebung 1520 gab es in Albanien
weniger als drei Prozent Moslems, aber etwa 170 Jahre spiter gehorten bereits knapp 70

Prozent der Bevolkerung dem Islam an.'”

Mittelalbanien wurde vollstindig islamisiert,
wihrend im katholischen Norden um 1610 erst 10 Prozent der Bevélkerung zum Islam
libergetreten waren und es im Siiden ebenfalls erst spit zu Ubertritten kam, was seinen
Grund in der privilegierten und gefestigten Stellung der griechisch-orthodoxen Kirche im
Osmanischen Reich hatte.'*

Als erste traten die Adligen zur Religion der neuen Herrscher iiber, um vor allem ihre

bisherigen Guter und Privilegien zu retten.'”’

Viele von diesen Feudaladeligen, die die
Oberhoheit des Sultans anerkannten, schickten ihre S6hne zur Ausbildung an den Hof des
Sultans.”® Denn durch den islamischen Glauben bestanden fiir zahlreiche Albaner
individuelle Aufstiegsmoglichkeiten in Verwaltung und Armee des Osmanischen Reiches,
was auch die zahlreichen (Grof3-)Wesire albanischer Abstammung belegen.

Die im weiteren Verlauf charakteristische Islamisierung blieb auch zunichst auf die
Reste der mittelalterlichen Fihrungsschicht konzentriert und setzte in grofem Umfang erst
von spaten 16. bis zum 18. Jahrhundert ein. In langfristiger Betrachtung wurde kein
anderes Gebiet im Balkanraum so intensiv islamisch wie der Siedlungsraum der Albaner,
das gegen 1900 zu etwa 70-80 Prozent muslimisch war. Die restlichen 20-30 Prozent

verteilten sich bei leichtem Uberwiegen der sud- und mittelalbanischen Orthodoxen auf

diese und auf Katholiken im Norden, deren religiéses Leben vor allem von Franziskanern

Stiftung (Berlin 2002) 87-97, hier 88f.
123 Wilma Ldhner, Religiose Kultur in Albanien. In: Hans-Dieter Dégpmann (Hg.), Religion und Gesellschaft in
Stidosteuropa (Stidosteuropa-Jahrbuch 28, Miinchen 1997) 165-178, hier 168.
124 Suttner, Staaten und Kirchen in der Volkerwelt des Ostlichen Europa, 201.
125 Bata, Das Verhiltnis von Christentum und Islam bei den Albanern in Geschichte und Gegenwart, 159.
126 Lihner, Religiose Kultur in Albanien, 168.
127 Bata, Das Verhiltnis von Christentum und Islam bei den Albanern in Geschichte und Gegenwart, 159.
128 Lihner, Religiose Kultur in Albanien, 167.
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organisiert wurde, bzw. auf diverse andere Religionsgemeinschaften.'” In der Zeit von
1632 bis 1741 kamen auch katholische Missionare aus Rom, die aber nur mit eher geringem
Erfolg unter den Albanern titig waren und schlieBlich das Land verlassen mussten. Als
unzuverlissig geltende christliche Bevolkerungsgruppe wurden sie von den Osmanen auch
in muslimische Gebiete umgesiedelt, bzw. traten die aufstindischen christlichen
Bevolkerungsteile aus Furcht vor osmanischen Repressalien, wenn sie nicht fliehen
konnten, zum Islam tGber. Das Phinomen des Kryptochristentums war hier sowohl bei den
Katholiken Nordalbaniens als auch bei den Orthodoxen Mittelalbaniens verbreitet.'
Dabei spielte wohl auch der Einfluss der groflen Anhingerschaft des im Stiden seit dem 17.
Jahrhundert belegten Bektaschi-Ordens eine tragende Rolle."

Eine Besonderheit des Landes waren die seit dem 15. Jahrhundert in den ,,staatsfernen®
Regionen Nord- und Mittelalbaniens sowie im Bergland des westlichen Kosovo und
Montenegros herausgebildeten = Abstammungsgemeinschaften, die als Stimme zu
bezeichnen sind. Stammesstrukturen finden sich jedoch nicht nur im albanischen, sondern
auch im montenegrinischen Bergland, wihrend in den Ebenen vorwiegend komplexe
Familienformen'? dominierten. Entstehung und Ausformung dieser sozialen Ordnungs-
systeme erfolgte aufgrund bestimmter politischer und 6konomischer Rahmenbedingungen.
Im Gegensatz zu den lokalen Gewohnheitsrechten (&anun) war daher auch der Einfluss
von Religion und Konfession von geringerer Bedeutung.'” AuBerdem war bei den
Albanern im Gegensatz zu ihren slawischen Nachbarn ihre Identitit nicht so stark mit ihrer
Religion verbunden, und daher war der Ubertritt zu einem anderen Glauben auch nicht mit
cinem Identititsverlust verbunden.” Die Konvertierung ging auch meist mit den
politischen Gegebenheiten einher, bzw. schien die Religion selber fiir die Albaner mehr

cine Angelegenheit der Loyalitit zu sein.'”

129 Gunter Prinzring, Beatrix F. Rombdny, Reichsherrschaft und innerregionale Konsolidierung im Hoch-
mittelalter. Byzanz und die Staatenwelt in Stidosteuropa. In: Konrad Clewing, Oliver Jens Schmirt (Hg.),
Geschichte Siidosteuropas. Vom frihen Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg 2011) 66-138, hier
101.
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131 Konrad Clewing, Albanien. In: Harald Ro#h (Hg.), Studienhandbuch Ostliches Europa, Bd. 1: Geschichte
Ostmittel- und Stidosteuropas (Koln/Weimar/Wien 22009) 99-108, hier 101.
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verwandt. Gjergj Rrmpi, Die albanische Grofifamilie im Kosovo (Zur Kunde Siidosteuropas.
Albanologische Studien 4, Wien/Kéln/Weimar 2003) 7.

133 Markus Koller, Volkskultur und religitse Praxis. In: Konrad Clewing, Oliver Jens Schmitt (Hg.), Geschichte
Siidosteuropas. Vom frithen Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg 2011) 293-295, hier 294.

134 Luca Maiocchi, The Coexistence of Catholic and Muslim Communities in 18" Century Kosovo. In: Thede
Kabl, Cay Lienan (Hg.), Christen und Muslime. Interethnische Koexistenz in siidosteuropdischen
Peripheriegebieten  (Religions- und Kulturgeschichte in  Ostmittel- und Sidosteuropa 11,
Betlin/Miunster/Wien/Zirich/London 2009) 97-112, hier 102.
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Insgesamt gesehen ist aber die Rolle der Religionen in der albanischen Geschichte und
ithre Bedeutung im Leben der Menschen umstritten und verlangt weitere Forschungen. Vor
allem auch deswegen, da im Zuge des 20. Jahrhunderts alternative Erklirungsmodelle zu
dem einer osmanischen Zwangsherrschaft- und Islamisierung Albaniens gesucht wurden,
die natirlich aber auch dem Motiv der ,albanischen ethno-nationalen FEinheit“ (in
vornationaler Zeit) verpflichtet waren. Einer dieser verbreiteten Theorie zufolge wurde der
massenhafte Ubertritt dieser quasi "einheitlichen Bevélkerungsgruppe der Albaner zum
Islam daher als ein Akt des ,nationalen Selbstschutzes® interpretiert, der darauf
ausgerichtet sein sollte, das albanische Element vor der Bedrohung durch die umgebenden
orthodoxen slawisch- und griechischsprachigen Bevélkerungsgruppen zu retten. Denn
Uberall dott, wo die Albaner aul3erhalb Albaniens das Christentum bewahrt hitten, seien sie
dem Assimilationsdruck der Nachbarn untetlegen.' Des Weiteren sei einer in zahlreichen
Quellen belegten religiosen Indifferenz und der ungewdhnlichen Tatsache der
religionsiibergreifenden nationalen Integration das Hauptcharakteristikum der albanischen
Nation. Allerdings halten diese Dogmen, die der albanische Nationalismus seit dem 19.
Jahrhundert mit Blick auf Religion und Religiositit entwickelt hat, einer genauen
Betrachtung nicht stand. Die Albaner waren nicht mehr, aber auch nicht weniger religios
oder tolerant als andere Balkanvolker. Vor dem 19. Jahrhundert sind auch kaum
Spannungen mit Griechen oder Siidslawen festzustellen, denn die Trennung verlief lange
Zeit entlang religioser Grenzen und damit auch innerhalb der albanischen

Sprachgemeinschaft."”’

4.1.3. Kosovo
Das Kosovo besall im ausgehenden Mittelalter eine slawische (serbische)
Bevolkerungsmehrheit, wihrend die Albaner bereits im 13. Jahrhundert verstreut in den
Bergen des westlichen Balkans bis hinauf nach Dubrovnik lebten."” Nach der Schlacht auf
dem Amselfeld 1389, wurde das Gebiet des Kosovos schrittweise und 1455 schlie3lich
vollstindig osmanisch. Mit ihrem jeweils zum Teil extrem unterschiedlichen

Geschichtsbildern und den daraus resultierenden ,historischen Rechten®, versuchen die

b

albanischen sowie die serbischen Nationalhistoriographien ihre Anspriiche auf das Kosovo

136 Robert Pichler, Makedonische Albaner im Spannungsfeld von Nationsbildung und islamischer Erneuer-
ung. Alltagsperspektiven aus einem transstaatlichen sozialen Milieu. In: Christian 179f, Jordanka Te/bizova-
Sack (Hg.), Islam und Muslime in (Stidost)Europa im Kontext von Transformation und EU-Erweiterung
(Studies on Language and Culture in Central and Eastern Europe 9, Minchen/Betlin 2010) 195-222, hier
197.

137 Oliver Jens Schmitt, Die Albaner. Eine Geschichte zwischen Orient und Okzident (Miinchen 2012) 120.

138 Schmitt, Ursprung, Das Spitmittelalter in Stidosteuropa, 164.
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zu untermauern. Ein Vergleich dieser beiden Seiten ergibt vor der osmanischen Zeit ein
Bild einer zumindest zeitweise deutlichen serbischen bzw. slawischen Mehrheit, der eine
spurbare albanische Minderheit entgegenstand. Mit der osmanischen Eroberung wandelte
sich dieses Bild allerdings zunehmend zu einer (muslimisch-)albanischen Mehrheit.'”’
Davor gehorte die tberwiegende Mehrheit der Bewohner bis zum FEinsetzen der
Islamisierung in der zweiten Halfte des 15. Jahrhunderts der serbisch-orthodoxen Kirche
an. Im 15. und 16. Jahrhundert war nur eine relativ geringe Anzahl an tiirkischen Siedlern
aus Anatolien zu verzeichnen, wihrenddessen aber begann sich die Zahl aus Nordalbanien
eingewanderter katholischer Familien zu erhéhen. Vor allem ab 1690 — nach dem Vorstof3
habsburgischer Einheiten unter Kaiser Leopold I. in das osmanische Stidosteuropa — setzte
mit dem Riickzug der kaiserlichen Truppen und vieler einheimischer Familien ein grof3erer
Zustrom albanischer Katholiken ein. In den darauffolgenden Jahren tibernahmen sie nun,
dhnlich wie die in Albanien verbliebenen, in groBer Zahl den Islam. Ende des 19.
Jahrhunderts kamen auch zahlreiche muslimische Flichtlinge aus Bosnien und
Siidserbien,'* woraufhin sich das Kosovo von einer vorrangig serbischen und orthodoxen

zu einer grofteils albanischen und muslimischen Region wandelte.'*!

4.1.4. Montenegro
Das heutige Montenegro ging aus dem ehemaligen unabhingigen Firstentum Zeta hervor,
ein Gebiet, das sich um den Skutarisee im heutigen Montenegro und Nordalbanien befand.
Mit dem Vormarsch der Osmanen Ende des 15. Jahrhunderts wurde das Firstentum etwas
weiter nordlich in die schwer zuginglichen Gebirgsregionen Nordalbaniens und
Montenegros vetlegt, wo jeweils etwa 30 Stimme lebten. Die einzelnen Stimme waren in
sich geschlossene Verbinde, die in einem lockeren Abhingigkeitsverhiltnis zum
Osmanischen Reich standen und von diesem toleriert wurden, sofern sie die Abgaben
entrichteten. Seit dem ausgehenden 17. Jahrhundert hatte sich in Gestalt des orthodoxen
(Fuarst-)Bischofs  von  Cetinje eine stammesubergreifende Autoritit im engeren

montenegtinischen Raum herausgebildet.'* Zwar wurde Montenegro schon 1499 von den

139 Konrad Clewing, Kosovo. In: Harald Rozh (Hg.), Studienhandbuch Ostliches Europa, Bd. 1: Geschichte
Ostmittel- und Stidosteuropas (K6ln/Weimar/Wien 22009) 222-228, hier 222f.
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25, Leiden/Boston/Koln 2002) 223-266, hier 2371.
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Osmanen annektiert, jedoch konnten die Montenegriner mittels Tributzahlungen an das
Osmanische Reich weiterhin ihre Autonomie bewahren.'*

Mit der Zeit beherbergte das Land auch immer mehr Muslime, die mehr osmanisch als
montenegrinisch gesinnt waren, ihre Zahl blieb aber durchwegs gering. Es gab zwar keine
offizielle Besatzermacht, aber dafiir in den wichtigen Ortschaften Moscheen, osmanische
Kadis und eine Einhebung der Kopfsteuer fiur die dort lebenden Christen. Insgesamt
bestanden allerdings fir die orthodoxe Kirche recht glnstige Bedingungen, da die
Autonomie Montenegros weitreichend war und die weltliche Macht tberdies bei den
Metropoliten lag.'*

Mit zunehmender anti-osmanischer Politik, einem Kiriegsbiindnis mit Venedig und
bewaffnetem Widerstand der montenegrinischen Stimme im 17. Jahrhundert erfolgten
einige Strafexpeditionen der Osmanen, die Autonomie Montenegros konnte aber dennoch
— oft dank der Hilfe des Russischen Reiches ab dem 18. Jahrhundert'® — aufrecht erhalten
werden.'** SchlieBlich war um 1800 das kleine orthodoxe Furstbistum Montenegro
international zwar noch nicht anerkannt, aber immerhin de facto bereits selbststindig

gegentiber den Osmanen.'”

4.1.5. Serbien
Die autokephale™® Kirche Serbiens besaf3 im Vergleich zu den meisten anderen Gebieten in
Stidosteuropa schon recht frith gefestigte kirchliche Strukturen und wurde 1220 mit der
Abspaltung der serbischen Bistimer vom bulgarischen Erzbistum von Ohrid begriindet.
Das sich in weiterer Folge entwickelnde serbische Patriarchat von Pe¢ wurde allerdings mit
der osmanischen Eroberung wieder abgeschafft.'"”” Denn bis zum Beginn des 16.
Jahrhunderts wurden die patriarchalen Autonomien der serbischen und bulgarischen
Kirche unterdriickt und sie wurden, wie nun alle Orthodoxe Stdosteuropas, dem
Patriarchen von Konstantinopel unterstellt. Allerdings gab ein osmanischer Groflwesir

serbischer Herkunft den Serben 1557 ein gewisses Mal3 an Selbststindigkeit zuriick und

143 Vgl. Paul Robert Magoesi, Historical Atlas of East Central Europe (Seattle/London 1993) 28.
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180.
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lieB in Pe¢ wieder einen Patriarchen fiir sie einsetzen.” Doch solange es in Pe¢ und Ohrid
kirchliche Autonomien gab, war dort die Verfugungsmacht des Konstantinopeler
Patriarchen beschrinkt. Von den Phanarioten, die mehrheitlich den Okumenischen
Patriarchen stellten, wurde dies nicht gern gesehen, und so schafften sie in ihrer Blitezeit
Ende des 18. Jahrhunderts diesen Umstand abermals aus der Welt."”' Hinzu kam allerdings
auch, dass die Loyalitit der Serben zum Osmanenreich begrenzt war und spitestens seit
dem ,,GroB8en Turkenkrieg™ (1683-1699) begegnete auch die osmanische Verwaltung dem
Patriarchen von Pe¢ mit Misstrauen. Als einschneidendes FEreignis sind hier der
gescheiterte Aufstand orthodoxer und katholischer Christen aus Albanien und Serbien
gegen das Osmanische Reich (1689) und der aus Furcht vor der osmanischen Rache
erfolgte ,,Auszug® des Patriarchen Arsenije III. Crnojevi¢ im Jahre 1690 vom Amselfeld in
das habsburgisch eroberte Gebiet zu sehen, wo er Karlowitz zu seinem neuen Amtssitz
machte. Nach der traditionellen serbischen Sicht sollen tiber 37.000 serbische Familien den
Patriarchen begleitet haben. Neuste Forschungen zeigen jedoch, dass die Zahl der
Auswanderer wesentlich geringer sein durfte (denn die Anzahl bezog sich auf Menschen
und nicht auf Familien!)"”* und die Flichtlinge keineswegs nur aus dem Kosovo, sondern
auch aus dem Gebiet Ni§ und Belgrad sowie aus anderen Regionen kamen. Ebenso flohen
albanischsprachige Katholiken und Orthodoxe sowie einige Muslime. Auflerdem stand an
der Spitze des Aufstandes nicht der serbische Patriarch, sondern der katholische
Erzbischof von Skopije, der Albaner Peter Bogdani.” Auch im Tiirkenkrieg von 1736-1739
rief der habsburgische Kaiser nach einem Bindnis mit Russland die orthodoxe
studslawische Bevolkerung des Osmanischen Reiches erneut zum Aufstand gegen die
Osmanen auf. Tatsichlich folgten — in einer gewissen Wiederholung zu 1689/1690 — unter
dem Patriarchen von Pe¢ zahlreiche orthodoxe Christen und einige katholische Stimme in
Nordalbanien und in Montenegro dem Aufruf.”* Nachdem sich nun das Patriarch von Pec
wiederholt illoyal gegeniiber den osmanischen Herrschern gezeigt hatte, wurde die
Selbststindigkeit der serbischen Kirche 1766 beendet und ein Jahr spiter wurde auch das

bulgarische Patriarchat von Ohrid aufgelost.'
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Bis auf das umkiampfte Grenzgebiet der Vojvodina im Norden, das vor allem im 18.
und 19. Jahrhundert von den Habsburgern mit verschiedenen orthodoxen Gruppen
besiedelt wurde, war vor allem Stidserbien nach diversen Aufstinden entvolkert und wurde
zum Teil auch von den Osmanen mit (albanischen) Muslimen wieder bevolkert.'™

Ansonsten aber blieb Serbien weitgehend von Konvertierungen zum Islam bzw.

Islamisierung seiner Bevélkerung unberiihrt.

4.1.6. Bulgarien
Als Bulgarien unter osmanische Herrschaft geriet (1393-1396), wurden die kirchliche
Eigenstindigkeit Bulgariens sowie die Rechte des Patriarchats von Tarnovo aufgehoben.
Seitdem unterstand das Gebiet der bulgarischen Kirche der Jurisdiktion des Patriarchats
von Konstantinopel. Eine Befreiung von dieser Jurisdiktion und das Erlangen erneuter
Autokephalie war laut kanonischem Recht und der Tradition nur mehr méglich mit dem
Segen des Patriarchats von Konstantinopel."”” Die Bulgaren waten aber trotzdem in der
Lage, mit Hilfe der bosnischen Franziskanerprovinz und der Republik Ragusa und ohne
Hilfe eines katholischen Landesherren die Errichtung eines Bistums zu erreichen. Im Laufe
des 17. Jahrhunderts erstarkte auch zunehmend die katholische Bevolkerungsgruppe; sie
besal3 Fihrungskrifte, eine Organisationsstruktur und konnte sich auch ein eigenes
Schulwesen schaffen und Studenten nach Italien entsenden.® Mit den Niedetlagen bei den
Aufstinden und Rebellionen, die im Zuge der vorriickenden habsburgischen Truppen
zwischen 1686-1688 stattfanden, wurde jedoch die groBte katholische Gemeinde
(Ciprovici) fast zur Ginze vernichtet. Die Mehrheit der tberlebenden bulgarischen
Katholiken wanderte in die Walachei und nach Siebenbiirgen aus, wo sie, ausgestattet mit

kaiserlichen Privilegien, Kolonien mit eigener Verwaltung, Gerichten, Kirchen und Schulen

griindeten.™
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157 Angel Krastev, Die Bulgarische Kirche in Geschichte und Gegenwart. In: Hans-Dieter Dépmann (Hg.),
Religion und Gesellschaft in Stdosteuropa (Stidosteuropa-Jahrbuch 28, Miinchen 1997) 149-156, hier
150.

158 Suttner, Staaten und Kirchen in der Volkerwelt des Ostlichen Europa, 272f.

159 Vgl. Iskra Schwarcz, Unmittelbare Nachbarn. Die Bulgaren und die Habsburgermonarchie im 18. Jahr-
hundert. In: Marija Wakounig, Wolfgang Mueller, Michael Portmann (Hg.), Nation, Nationalititen und
Nationalismus im 6stlichen Europa. Festschrift fir Arnold Suppan zum 65. Geburtstag
(Berlin/Munster/Wien/Zirich/London 2010) 491-504, hier 495-497.
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Unter Androhung bzw. Anwendung militirischer Gewalt sollen in den Rhodopen'® —
wo sunnitische Muslime ebenso wie in anderen Teilen Sidbulgariens und
Nordgriechenlands heute unter der Bezeichnung Pomaken bekannt sind — massenhaft
orthodoxe Christen zum Religionswechsel genotigt worden sein. In der neueren Forschung
zeigt sich jedoch, dass sich in den Gebieten, wo diese Massenkonvertierungen
stattgefunden haben sollen, die Islamisierung tiber mehr als zwei Jahrhunderte erstreckt
hatte. Hinweise auf erzwungene Masseniibertritte innerhalb einer sehr kurzen Zeitspanne

liegen nicht vor.'"!

Generell ist die Frage der Pomaken aber in der Wissenschaft heftig
umstritten. Der Sozialanthropologe FEvangelos Karagiannis etwa hinterfragt, ob sie
Uberhaupt eine eigene zusammenhingende Gruppe bzw. Ethnie bilden, da konstitutiv fir
die Pomaken vor allem die Fremdzuschreibung ist. Des Weiteren erstreckt sich diese
,»Gruppe tber mehrere Regionen und Linder und nicht alle sind, wie er anmerkt,
muslimisch oder sprechen eine definierte eigenstindige Sprache.'” Wie erwihnt, erfolgte
aufgrund der Nihe zum osmanischen Kernland und der frithen osmanischen Eroberung in
manchen Gebieten Bulgariens eine tiirkische Kolonisierung bzw. verstirkte Zuwanderung,
und somit auch eine erhohte Islamisierung der Bevélkerung. Ahnlich der kulturellen

Bedeutung Sarajevos fiir Bosnien, fungierte Sofia als ein muslimisches Zentrum vor allem

in ideologisch-politischer Hinsicht fiir die Osmanen in Bulgatien.'®

4.1.7. Griechenland
Die Islamisierung am kontinentalen Griechenland setzte vor allem in Westthrakien intensiv
und rasch nach der Eroberung ein wo — ahnlich den mazedonischen und bulgarischen
Territorien — eine massive Einwanderung von ethnischen Turken stattfand. Auflerhalb
Thrakiens und des heute griechischen Teils Makedoniens wurde Griechenland allerdings
weniger von Tirken, als von muslimischen Albanern kolonisiert. Wihrend Teile der
lokalen Bevolkerung den Islam als neue Religion annahmen, fand eine Auswanderung
zahlreicher Griechen nach Venedig und anderen italienischen Regionen statt. Den

Griechen wurde von der osmanischen Verwaltung eine vergleichsweise privilegierte

160 Die ,,Rhodopen® sind ein bewaldetes Rumpfgebirge, das sich zum GrofB3teil im stdlichen Bulgarien und
zum kleineren Teil im Norden Griechenlands befindet. Vgl. Ulf Brunnbauer, C)kologie, Gesellschaft und
Kultur in den Rhodopen. Christliche und muslimische Haushalte im spiten 19. und frihen 20.
Jahrhundert. In: Klaus Szenke, Christian 170ss (Hg.), The Pomaks in Greece and Bulgaria. A Model Case
for Borderland Minorities in the Balkans (Stidosteuropa-Studien 73, Miinchen 2007) 15-47, hier 21f.

161 Koller, Sidosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft, 258f.

162 Vgl. Evangelos Karagiannis, Sieben Thesen zu den Pomaken Bulgariens. In: Thede Kah/, Cay Lienan (Hg.),
Christen und Muslime. Interethnische Koexistenz in stidosteuropdischen Peripheriegebieten (Religions-
und Kulturgeschichte in Ostmittel- und Stidosteuropa 11, Betlin/Munster/Wien/Ziirich/London 2009)
249-259, hier 249-253.

163 Gradeva, Rumeli Under the Ottomans, 145.
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Position zugesprochen. Denn ihnen wurde nicht nur eine relativ hohe Autonomie in den
von ihnen bewohnten Territorien garantiert, sondern sie tibernahmen auch administrative
Funktionen in anderen Balkanprovinzen des Reiches, wo sie wie in den Firstentimern der
Moldau und der Walachei zeitweilig als deren Gouverneure hohe Stellungen innehatten. In
diesem Einbindungsprozess spielte die Hierarchie der orthodoxen Kirche eine
Schlisselrolle. Mit der Stirkung der griechischen Patriarchen und der vergréBerten
Einflussnahme tber die orthodoxe Bevolkerung des Osmanenreiches sicherten sich die
Sultane so ihren Ruckhalt bei Auseinandersetzungen mit katholischen Michten. Des
Weiteren konnte sich so die orthodoxe Kirche ihre Besitzungen bewahren, wihrend die
Hohe Pforte recht erfolgreich die Organisation der orthodoxen Kirche fir die
Konsolidierung der osmanischen Ordnung benutzte.'**

Eine Ausnahme im ansonsten sich iber lange Zeitriume erstreckenden
Islamisierungsprozess in Stidosteuropa bildete Kreta mit seiner raschen und hohen Zahl an
islamischen Konvertierungen. Ob bzw. inwieweit diese nach der Ubernahme 1645 durch
die Osmanen gewaltsam hervorgerufen wurde, ist in der Forschung umstritten. Tatsichlich
wurden wihrend der Besatzungszeit Aufstinde von Teilen der Bevélkerung blutig
niedergeschlagen, zugleich wurde aber auch die ungeliebte Herrschaft der Venezianer
abgeschiittelt, die Kreta und ihre Bewohner eher als eine Art Kolonie fur Arbeitskrifte, vor
allem fiir die gefirchteten Galeerendienste, und Handelsressourcen betrachtet hatten.
Aullerdem verschob sich die Machtkonstellation bzw. das neue Wirtschafts- und
Gesellschaftssystem zugunsten der kretischen Bevolkerung. Nach der Enttiuschung durch
die katholischen Venezianer und der schwachen Stellung der beiden christlichen Kirchen
war der Grof3teil der Kreter schlieSlich den neuen islamischen Machthabern gegentber

relativ positiv eingestellt, und so traten auch viele zum islamischen Glauben iiber.'%

4.1.8. Makedonien
Die Islamisierungsgeschichte Makedoniens und dessen ansissiger slawischen Bevolkerung
begann schon Ende des 14. Jahrhunderts. Schon vor der Schlacht auf dem Amselfeld
wurde Makedonien von den Osmanen besetzt und unter ihrer Herrschaft erfuhr es eine
relativ hohe Islamisierung sowie Orientalisierung, die sich nachhaltiger als in anderen von

den Osmanen eroberten Gebieten manifestierte. So erhielten vor allem die leicht

164 Zhelyazkova, Islamization in the Balkans as a Historiographical Problem, 251f.

165 Vgl. Maria Six-Hobenbalken, Verzerrte Grenzen. Zur Geschichte der Muslime auf Kreta. In: Thede Kab/,
Cay Lienan (Hg.), Christen und Muslime. Interethnische Koexistenz in siidosteuropiischen
Peripheriegebieten  (Religions- und Kulturgeschichte in  Ostmittel- und Sidosteuropa 11,
Betlin/Munster/Wien/Zutich/London 2009) 121-140, hier 123-130; vgl. Ko/ler, Sidosteuropa im Zeichen
imperialer Herrschaft, 258f.

47



zuginglichen Ebenen und die strategisch giinstig gelegen Stiddte und Mirkte, auch durch

Kolonisierung von Tiirken, einen orientalischen Charakter.'®

Zudem erfolgte — dhnlich wie
im Kosovo — nach dem Aufstand von 1689 eine repressivere Politik des osmanischen
Staates gegentiber den Christen, von denen dann auch zahlreiche flohen und Platz vor
allem fur die Ausbreitung islamischer Albaner machten.'?’

Wie schon im Kapitel tiber ,,Albanien® erwihnt, greifen auch makedonische Historiker
wie Limanovski Niyazi in der Auseinandersetzung mit der muslimischen Identitit der
Albaner auf derartige Erklirungsschemata wie die des ,,nationalen Selbstschutzes® zurtick.
Umgekehrt finden sich auch auf albanischer Seite nationalistisch motivierte
Vereinnahmungstheorien, wenn etwa davon ausgegangen wird, dass es sich bei der
slawisch-sprechenden muslimischen Bevolkerung in Makedonien (,,Torbesen“'®) um
ethnische Albaner handle, die dem serbischen wund spiter makedonischen
Assimilationsdruck erlegen seien. In den jungsten ethnopolitischen Kimpfen in
Makedonien  gerieten die makedonischsprechenden Muslime zusehends unter
Legitimationsdruck, der dazu gefihrt hat, dass sie mangels eines fir diese
Auseinandersetzung tauglichen Ethnizititskonzeptes einen verstirkten Islamisierungs-

prozess durchlaufen haben.'"

4.1.9. Vasallenstaaten, Peripherie
Wie angesprochen, waren die osmanischen Vasallenstaaten (Ragusa, Moldau, Walachei und
Siebenbiirgen) und/oder die umkimpften bzw. petipheren Grenzgebiete (wie Kroatien,
Dalmatien, Vojvodina und Ungarn) weitaus weniger stark — wenn tberhaupt — von der
Islamisierung  betroffen. Aufgrund der geografischen Nihe und historischen
Verflechtungen zu den angrenzenden westlich-christlichen Reichen waren sie mehr in
deren Einflusssphiren eingebunden. Noch dazu wurden sie zumeist nicht direkt in den
osmanischen Herrschaftsbereich eingebunden und unterlagen schon dadurch auch weniger

den Einflussen der islamisch-turkischen Welt.

166 Katrin Boeckh, Makedonien. In: Harald Ro#h (Hg.), Studienhandbuch Ostliches Europa, Bd. 1: Geschichte
Ostmittel- und Stidosteuropas (Koln/Weimar/Wien 22009) 258-265, hier 259.

167 Vgl. Peter Jordan, Bthnische Gruppen in Makedonien. In: Osterreichische Osthefte. Zeitschrift fiir
Mittel-, Ost- und Stidosteuropa 40, H. 14: Makedonien. Geographie — Ethnische Struktur — Geschichte —
Sprache und Kultur — Politik — Wirtschaft - Recht (1998) 65-114, hier 72f.

168 Bei den Torbesen handelt es sich wahrscheinlich um eine alteingesessene makedonischsprachige
Bevolkerungsgruppe, die zuerst slawisiert wurde und wihrend der Gber fiinf Jahrhunderte dauernden
osmanischen Herrschaft zum Islam tibergetreten ist. Vgl. Jordanka Telbizova-Sack, Eine Identitit mit vielen
Gesichtern? Die slawischen Muslime Makedoniens. In: Istvan Kex/ (Hg.), Religion, Ethnie, Nation und die
Aushandlung von Identitit(en). Regionale Religionsgeschichte in Ostmittel- und Sidosteuropa
(Theologie/Religionswissenschaft 2, Betlin 2005) 47-66, hier 50.

169 Pichler, Makedonische Albaner im Spannungsfeld von Nationsbildung und islamischer Erneuerung, 197.
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4.1.9.1. Ungarn

Wihrend sich der Kern der orthodoxen Balkanwelt in immer kleinere politische Einheiten
aufloste, erstarkte im Norden das Koénigreich Ungarn ab dem 13. Jahrhundert zu einer
GroBBmacht. Trotz der folgenden endgiltigen Abwendung von der byzantinisch-
sudosteuropiischen Kulturzone folgte ein verstirktes machtpolitisches und militirischen
Engagement der Ungarn im noérdlichen Balkanraum. Ab den 1360er Jahren traten auch
schon die ersten militirischen Auseinandersetzungen Ungarns mit den sich rasch
ausbreitenden Osmanen ein, und die langwierige Phase der Turkenabwehr hatte begonnen.
Die Existenz des mittelalterlichen Ungarn endete als selbststindiges Konigreich aber
schlieBlich mit der vernichtenden Niederlage von Mohacs (1526) gegen die Osmanen.
Danach wurde das Land zum Schauplatz innerungarischer Kriege, in die sich die
rivalisierenden Nachbarreiche der Habsburger und der Osmanen einschalteten, um sich
dauerhaft in Ungarn festzusetzen.'” Diese fihrten schlieBlich 1541 zu einer faktischen
Dreiteilung des alten Reichsgebietes. Das stidliche und zentrale Ungarn mit der Hauptstadt
Ofen wurden integraler Bestandteil des Osmanischen Reiches. Ein westlicher
Gebietsstreifen mit dem Kernland Kroatiens im Siiden und Oberungarn in Nordosten
blieben als ,,Konigliches Ungarn® (mit der neuen Haupt- und Kronungsstadt Pressburg)
unter der Herrschaft des regierenden Habsburger, der in der Regel auch zum Koénig von
Ungarn gekront wurde, wihrend der Ostliche Teil des Landes, bestehend aus der bisherigen
Woiwodschaft Siebenbiirgen und einer ganzen Reihe westlich anschlieBender Komitate, als
eigenes ,,Regnum® weitgehend selbststindig blieb. Der hochste kirchliche Wiirdentriger
des Landes, der Erzbischof von Gran/Esztergom hingegen nahm seinen Sitz nun auf
habsburgisch gehaltenem Gebiet.!”!

Mit der Eroberung weiter Teile Ungarns durch die Osmanen brachen schlieflich auch
die kirchlichen Strukturen grof3teils zusammen. Thr Wiederaufbau wurde erschwert, da das
Papsttum sowie der Kaiser des Heiligen Romischen Reiches und ungarische Konig in Wien
um die Kontrolle tiber die katholische Kirche in Ungarn rangen, aber auch, weil es
innerhalb der katholischen Kirchenhierarchie zu Spannungen kam. Rom war bemiiht, seine
Autoritit in den ungarischen Gebieten des Osmanischen Reiches durchzusetzen und
versuchte unmittelbaren Einfluss auszutiben. Der Heilige Stuhl unterstellte daher ab 1625
alle unter der Herrschaft des Sultans stehenden ungarischen Bistiimer einem apostolischen
Generalvikar, der seinen Sitz in Belgrad hatte und ab 1647 tatsichlich als Belgrader Bischof

wirkte. In der Praxis allerdings beschrinkte sich sein Wirkungskreis auf die slawonischen

170 Vgl. Schmitt, Ursprung, Das Spatmittelalter in Sidosteuropa, 150-155.
171 Roth, Schmitt, Im Zeichen imperialer Herrschaft, 296f.
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und syrmischen'” Pfarrbezirke, die zuvor von den bosnischen Bischofen betreut worden
waren. Denn die Bischofe von Belgrad mussten sich immer wieder der Anspriiche einiger
threr Amtsbrider aus Montenegro, Dalmatien, Kosovo und Bosnien erwehren, die
threrseits thren Wirkungsbereich auf Ungarn auszudehnen versuchten. Um die Mitte des
17. Jahrhunderts entspannte sich nicht nur das Verhaltnis zwischen Rom und Wien, auch
die Bindung zwischen den Bischofen und ihren Didzesen im fast gesamten

studosteuropiischen Gebiet des Osmanischen Reiches verbesserte sich.'”

4.1.9.2. Walachei und Moldau
An der Peripherie des ungarischen und tatarischen Einflussbereichs begannen im 14.
Jahrhundert neue Herrschaftsgebilde zu entstehen. Stidlich und 6stlich des Karpatenbogens
verselbststindigten sich zwei Furstentimer unter Fihrung rumanischer Herrscher, die
Walachei und die Moldau. Die Errichtung einer orthodoxen Metropolie in Abhingigkeit
vom oOkumenischen Patriarchat erfolgte in der Walachei 1359 und 1401 auch in der
Moldau, die somit ein begrenztes Mal3 an Eigenstindigkeit gegeniiber den katholischen
GroBmichten Ungarn und Polen bewahren konnten. Die Walachei und die Moldau
wurden allerdings allmihlich in den osmanischen Herrschaftsbereich eingegliedert und
mussten dem Sultan Tribut zahlen, auch wenn sie formell nie zur osmanischen Provinz
wurden und eigene christliche Herrscher behielten, die quasi als Statthalter des Sultans

fungierten.'™

Denn die Osmanen verfolgten iber das o6kumenische Patriarchat ihre
Interessen und versuchten auf diesem Wege ihre Einflussméglichkeiten zu vermehren. In
der Walachei und der Moldau gab es daher auch nie ernsthafte Versuche, den Islam zu
verbreiten.'” Als sich aber mit den russischen Kriegsziigen gegen das Osmanische Reich
die Fursten von Moldau wiederholt illoyal gegentiber der Hohen Pforte zeigten, wurde
daraufthin die Gepflogenheit, Einheimische zu Firsten der Moldau und der Walachei zu
ernennen, aufgegeben. An deren Stelle traten nun Statthalter aus vornehmen griechischen
Familien Istanbuls, die sogenannten Phanarioten.'™

Ende des 16. Jahrhunderts wurde das katholische Kirchenleben in der Moldau von ihren

geistlichen und weltlichen Herren wiederbelebt, und in der Folge sorgten pipstliche

172 ,,Syrmien® bezeichnet das Gebiet zwischen Donau und Save im heutigen Westkroatien und der
setbischen Vojvodina. Hildrun Glass, Banat, Batschka, Syrmien/Wojwodina. In: Harald Rezh (Hg.),
Studienhandbuch ~ Ostliches Furopa, Bd. 1: Geschichte Ostmittel- und Siidosteuropas
(Koln/Weimar/Wien 22009) 109-113, hier 109.

173 Koller, Sidosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft, 269f.

174 Schmitt, Ursprung, Das Spitmittelalter in Stidosteuropa, 155-157.

175 Ebd., 199.

176 Suraiya Faroghi, Geschichte des Osmanischen Reiches (Beck'sche Reihe/Wissen, Miinchen *2010) 68.
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Visitatoren sowie die Franziskanermonche fiir bleibende Seelsorgetitigkeit.'”” Jedoch blieb
die Anzahl der katholischen Glaubigen in der Moldau um die Mitte des 17. Jahrhunderts
auBerst gering und bestand vor allem aus Polen, Deutschen und Ungarn.'™

Die Mehrheit der Bevolkerung in diesen beiden Furstentimern bestand aus der
sogenannten Volksgruppe der ,,Walachen® oder oft auch ,,Vlachen®. Was unter diesem
Begriff zu verstehen ist, geh6rt zu den Streitfragen der Forschung. Allgemein verwendet ist
es eine Sammelbezeichnung fiir romanischsprachige Volksgruppen in Siidosteuropa. Es
sind Romanen, die im Laufe des Mittelalters slawisiert wurden, aber ihre Briuche und die
Beschiftigung als Schafhirten behielten.'” Bei den Vlachen spielte auch die
Verwandtschaftszugehorigkeit eine groflere Rolle als religiose oder konfessionelle
Zugehorigkeiten. Daher kam es auch vor, wenn ein Familienvorstand der Oberklasse zum
Islam konvertierte, dass gleich die Familie oder sogar das gesamte Dorf mit-konvertierte.
So emigrierten auch einige Familien in Grenznihe zu den Habsburgern und Venezianern
zum Teil in Massen dorthin.'™ Im osmanischen Zusammenhang bedeutete Walache
zumeist auch weniger eine ethnische oder durch Viehzucht gekennzeichnete Gruppe,

sondern eine privilegierte Steuerkategorie. '

4.1.9.3. Siebenbiirgen
Die Wirkungsbereiche von katholischer und orthodoxer Kirche iberschnitten sich in
Siebenbiirgen seit dem Hochmittelalter, aber mit der ungarischen Herrschaft konvertierte
vor allem der orthodoxe Adel allmihlich zum Katholizismus.'® Nach der ungatischen
Reichsteilung (1541) stand Siebenbiirgen unter der Oberhoheit des Sultans, war aber
zugleich auch dem regierenden Habsburger als Konig von Ungarn ergeben, und nahm
somit eine volkerrechtliche Zwischenstellung ein. Realpolitisch war Siebenbiirgen
innenpolitisch autonom, musste aber einen regelmafBigen Tribut an den Sultan entrichten

und dutfte auch auBenpolitisch nicht eigenmichtig handeln.' Die katholische Kirche war

177 Suttner, Staaten und Kirchen in der Volkerwelt des Ostlichen Europa, 277.

178 Teresa Ferro, The Correspondence Between the Italian Catholics Missionaries and Fide Propaganda
Congregation During the 17" - 18" Centuries. In: Veniamin Ciobann (Hg.), Romanian and Polish Peoples
in East-Central Europe (17" - 20™ Centuries) (Bibliotheca Histotiae Universalis 3, Iasi 2003) 196-212, hier
199.

179 Vgl. Noel Malcoln, Bosnia. A Short History (London 1994) 70-81.

180 Marko Sari, Inter-confessionsal Relations and (In)Tolerance Among the Vlachs (16t" - 17 Centuries).
In: Egidio Ivetic, Drago Roksandié (Hg.), Tolerance and Intolerance on the Triplex Confinium.
Approaching the ,,Other on the Borderlands Eastern Adriatic and Beyond 1500-1800 (Padova 2007)
181-194, hier 185-187.

181 Schmitt, Ursprung, Das Spitmittelalter in Stiidosteuropa, 164.

182 Harald Rozh, Siebenbiirgen. In: Harald Ro#) (Hg.), Studienhandbuch Ostliches Europa, Bd. 1: Geschichte
Ostmittel- und Stidosteuropas (Koéln/Weimar/Wien 22009) 373-381, hier 374.

183 Roth, Schmitt, Im Zeichen imperialer Herrschaft, 298.
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zwar unter osmanischer Oberhoheit nicht rechtlos geworden, das kirchliche Leben wurde
allerdings auf ein Minimum reduziert, und seit 1556 konnte kein Didzesanbischof mehr
cingesetzt werden. Erst nach der endgiiltigen Eroberung durch die Habsburger Anfang des
18. Jahrhunderts wurde es wieder moglich, einen katholischen Bischof vor Ort amtieren zu

lassen.'®

Dafir eroffnete der Vasallenstatus Siebenbiirgens unter anderem auch die
Moglichkeit einer liberalen Religionspolitik, die die Reformation schnell Ful fassen lieB.'"
Nach dem Einmarsch kaiserlicher Truppen 1687 sagte sich das Land von der Hohen
Pforte los und unterstellte sich Wien, das die geltende Landesverfassung Siebenbiirgens
bestitigte. Dies beinhaltete auch die bestehenden Rechte der vier anerkannten Kirchen
(reformierte, lutherische, unitarische und katholische Kirche, wihrend die orthodoxe

Kirche ,toleriert” wurde) und blieb somit ein Zufluchtsort fur Glaubensfliichtlinge aus

den verschiedenen Lindern der Habsburgermonarchie.'

4.1.9.4. (Temesvarer) Banat und Dobrudscha
Die einzigen Regionen Ruminiens, die von den Osmanen direkt beherrscht wurden, waren
die Dobrudscha und von 1552 bis 1699 das (Temesvarer) Banat. Die Dobrudscha war
schon seit der Antike eines der wichtigsten Durchzugsgebiete fiir Stammesverbande aus
der eurasischen Steppenzone und selbst fir siidost- und ostmitteleuropiische Verhiltnisse

187

sehr hiufigen Wechsel der Ethnien und Herrschaften gepragt.”’ Wegen der leichten
Zuginglichkeit und der verstirkten Einwanderung von Turkmenen und Tataren wurde die
Dobrudscha schlieB3lich das ruminische Zentrum der muslimischen Gemeinschaft. Dies
hatte aber auch vor allem strategische und 6konomische Griinde: die Nidhe zu den
autonomen Firstentimern der Moldau und Walachei, die Hauptrouten zur Krim, die am
Schwarzen Meer gelegenen Handelszentren und die fruchtbaren Boden.™ Die russischen
Invasionen ab Ende des 18. Jahrhunderts bis zum Ende des 19 Jahrhunderts wirkten sich
allerdings verheerend auf die bestehende muslimische Bevolkerung aus. Zahlreiche

Muslime wurden vertrieben oder wanderten infolge der Zerstérung ihrer Lebensgrundlagen

aus. Mit dem Beginn des 19. Jahrhunderts zogen dann auch zunehmend orthodoxe

184 Suttner, Staaten und Kirchen in der Volkerwelt des 6stlichen Europa, 275f.

185 Roth, Siebenbiirgen, 374.

186 Vgl. Roth, Schmitt, Im Zeichen imperialer Herrschaft, 306f, 326.

187 Arens, Moldau und Walachei mit Dobrudscha, 271.

188 Jennifer Scarce, Muslim Communities in Romania. Presence and Continuity. In: Celia Hawkesworth, Muriel
Heppell, Harry Norris (Hg.), Religious Quest and National Identity in the Balkans (London 2001) 158-167,
hier 158f; Maria Bara, Thede Kahl, Gerassimos Katsaros, Cay Lienan, Christen und Muslime in
Siidosteuropa. Ein Projekt zur Erforschung interreligiéser Koexistenz. In: Thede Kab/, Cay Lienan (Hg.),
Christen und Muslime. Interethnische Koexistenz in siidosteuropdischen Peripheriegebieten (Religions-
und Kulturgeschichte in Ostmittel- und Stidosteuropa 11, Betlin/Munster/Wien/Zirich/London 2009)
9-50, hier 12.
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Ruminen und Bulgaren in die Dobrudscha, wo sie gemeinsam mit aus Russland
geflohenen Kosaken und anderen Gruppen schlieBlich eine christliche Mehrheit bildeten.'

Vor der osmanischen Landnahme Studosteropas wurde das Gebiet des (Temesvarer)
Banats im 11. Jahrhundert als Grenzmark in das ungarische Konigreich einverleibt, womit
sich auch der ungarische Einfluss festigte. Mit der ungarischen Niederlage 1526 begannen
fast zwei Jahrhunderte osmanischer Herrschaft, wobei wie im restlichen von den Osmanen
besetzten Ungarn keinerlei Islamisierungen oder andere kulturelle FEinflussnahmen
unternommen wurden.'”” Als nach dem Frieden von Passarowitz 1718 das Banat bei
Osterreich verblieb, kehrten die katholischen Bischéfe zuriick, nachdem sie seit 1552 nicht
mehr ins Land eingelassen worden waren. Fur die orthodoxen Glidubigen hingegen hatten
in osmanischer Zeit Bistumer bestanden, die dem Patriarchat von Pe¢ angehért hatten und
spiter unter Osterreich dem Karlowitzer Metropoliten unterstanden. Als Teil der

1

habsburgischen Militirgrenze'" wurde das fast menschenleere Gebiet im 18. Jahrhundert
mit vornehmlich deutschen und katholischen Untertanen zum Teil planmilig wieder
bevolkert, bzw. siedelten sich auch viele vor den Osmanen geflohene orthodoxe Serben

und Ruminen an.'*?

4.1.9.5. Kroatien, Slawonien und Dalmatien
Das Gebiet des heutigen Kroatien war seit der zweiten Hilfte des 13. Jahrhunderts geteilt
in das Konigreich Slawonien (das nicht der heutigen ILandschaft Slawonien zwischen Drau
und Save entspricht, siche Abb.1) sowie das Konigreich Kroatien (das die Gebiete sudlich
der Save, also im wesentlichen das festlindische Dalmatien umfasste). Triger der
kroatischen Krone war der ungarische Konig. Nachdem Venedig anfangs des 15.
Jahrhunderts die Kuste Dalmatiens (im Wesentlichen das Gebiet des gleichnamigen
Konigreichs) zu weiten Teilen beherrschte, wurde die Verwaltung der beiden Konigreiche
Kroatien und Slawonien einem Banus tbertragen, der den abwesenden Konig vertrat.
Nach der ungarischen Niederlage von Mohacs (1526) gegen die Osmanen wurde das

Erbrecht der Habsburger auf die Krone anerkannt, und in den folgenden Jahrhunderten

189 Arens, Moldau und Walachei mit Dobrudscha, 271.

190 Vgl. Glass, Banat, Batschka, Syrmien/Wojwodina, 109f.

191 Die ,Militirgrenze® umfasste etwa Anfang, Mitte des 16. bis zum 19. Jahrhundert das Grenzgebiet
des Habsburgerreiches zum Osmanischen Reich. Sie verwaltete sich selbst, hatte eine eigene
Gerichtsbarkeit und wurzelt in dem vom kroatisch-slawonischen Hinterland abgeteilten Grenzterritorium
mit einer mit speziellen Privilegien ausgestatteten freibauerlichen Gesellschaft, wihrend die
nachfolgenden Grenzteile im Banat und Siebenbirgen zum Teil eine eigenstindige Entwicklung
durchmachten (siche auch Abb.1 auf S. 10). Vgl. Ro#h (Hg.), Studienhandbuch Ostliches FEuropa, 509. Val.
Karl Kaser, Freier Bauer und Soldat. Die Militarisierung der agrarischen Gesellschaft an der kroatisch-
slawonischen Militatgrenze (1535-1881) (Zur Kunde Sudosteuropas 1I/22, Wien/Koln/Weimar 1997)
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wurde in dem Grenzgebiet zu den Osmanen eine Militirgrenze eingerichtet. Dies bewirkte
langfristig die Teilung in einen den Stinden unterstehenden und einen dem Regime der
Militirgrenze unterworfenen Teil der Konigreiche von Kroatien und Slawonien.'”

Ein Teil der katholischen Kroaten, die unter den Osmanen lebten, waren nach der
Eroberung nicht nur in geistlichen, sondern nach osmanischer Staatsordnung auch in
weltlichen Belangen verlassen. Daher wurden sie im 17. Jahrhundert von den Bischéfen
und Priestern der Serben auch mitbetreut, denn im Osmanenreich war es zu dieser Zeit
keine Seltenheit, dass die Geistlichen der Kirchen 6stlicher und westlicher Tradition den
Gliubigen der anderen Seite Hilfe boten. Die osmanischen Behérden forderten dies sogar,
dass sich serbische Kirchenfiihrer der Kroaten annahmen, da sie auch die Aufgabe der
Steuereintreibung somit Ubernahmen. Auch die katholische Kirchenfiihrung in
Stidosteuropa hatte der kroatischen Bevélkerung empfohlen, sich um die Erteilung der
Sakramente an die serbischen Priester zu wenden, solange sie keine eigenen Seelsorger
hitten.'”

Wihrend Kroatien kaum einer nennenswerten Islamisierung unterlag, bestand gegen
Ende der osmanischen Herrschaft die Bevolkerung Slawoniens etwa zur Hailfte aus
Muslimen unterschiedlicher ethnischer Herkunft. Nach dem Karlowitzer Frieden (1699)
wurde Slawonien Habsburg zugeschlagen und mit dem Abzug der Truppen des Sultans
verlie auch die gesamte muslimische Bevolkerung das slawonische Zwischenstromland.
Sie zog sich schlieBlich in die osmanischen Provinzen stdlich der Save, vor allem nach

Bosnien-Herzegowina, zuriick.'”

4.1.9.6. Republik Ragusa/Dubrovnik
Nach Venedig war Ragusa die bedeutendste Handelsstadt in der Adria. Sie musste zwar
schon Mitte des 15. Jahrhunderts den Osmanen einen jahrlichen Tribut leisten, konnte aber
dennoch eigenstindig bleiben. Dadurch besall Ragusa gerade in den osmanisch-
venezianischen Kriegszeiten quasi ein Monopol auf den europiisch-osmanischen Handel.
Im Gegensatz zu Venedig besal3 die Republik allerdings keine gréBeren Besitzungen auller

einigen kleinen Landgebieten Dalmatiens in der Umgebung.'”

Dafir hatten die Ragusaner
im Vergleich zu den italienischen Handelsstidten schon immer — allein schon aus

sprachlichen Griinden — das Binnenland leicht erschlieBen kénnen. Unter der osmanischen

193 Roth, Schmitt, Im Zeichen imperialer Herrschaft, 299-301.

194 Ebd., 268-270.

195 Holm Swundhaussen, Geschichte Stdosteuropas als Migrationsgeschichte. Eine Skizze. In: Sidost-
forschungen. Internationale Zeitschtift fur Geschichte, Kultur und Landeskunde Stdosteuropas 65/66
(2006/2007) 422-477, hier 442.
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Herrschaft errichteten sie fiir einige Jahrzehnte ein Stdosteuropa und das Mittelmeer
umspannendes Handelsnetz, und wurden zu den bedeutendsten stidosteuropiischen
Kaufleuten.!”” AuBerdem dienten sie den Osmanen auch als Steuereintreiber in den
benachbarten Regionen.'”

Das kirchliche Leben der katholischen Erzdiézese Ragusa erlitt in osmanischer Zeit
keine Beeintrichtigung. Auch ohne die Hilfe Roms wurde von Ragusa aus erreicht, dass
entlang der Donau das katholische Kirchenleben anwuchs und sogar Bistiimer errichtet

werden konnten.'”

Noch dazu erlaubte der Heilige Stuhl den ragusanischen Hindlern
sogar, Waffen und andere ,,verbotene strategische Gtiter an das Osmanische Reich zu
liefern, um eine Verstimmung und mogliche Invasion seitens der Osmanen zu
vermeiden.”” Daher kam es auch vor, dass osmanische Offizielle — nach Anfragen der
ragusanischen Fihrung — fir den Schutz katholischer Geistlicher intervenierten, trotz der
Ublichen Bevorzugung der orthodoxen Kirche.””! Nachdem die dortige Kirche immer
eigenstindiger gegentiber Rom wurde, versuchte im Zuge der Gegenreformation der Papst
die Kontrolle tber die Kirche und Jurisdiktion zuriick zu gewinnen, was schlieSlich zu

Streit und Widerstinden mit der Regierung in Ragusa fiihrte.””

Jedoch ging mit dem
Beginn von Napoleons Herrschaft in Zentraleuropa und der Inkorporierung der Stadt in
die Illyrischen Provinzen Frankreichs die Republik Ragusa und ihre Bedeutung als

wichtiger Handelsplatz schlieBlich unter.*”

4.2. Osmanisch bedingte Motive und Faktoren
Es gibt eine Reihe verschiedener Faktoren und Motive im Zusammenhang mit der
Islamisierung der Menschen in Siidosteuropa. Fir eine Konvertierung bzw. Islamisierung
einer Person, Gruppe, Dérfer oder gar einzelner Gebiete werden in der wissenschaftlichen
Literatur vor allem zwei Gruppen von Motiven und Faktoren genannt, die von
6konomischer und gesellschaftlicher Prigung bzw. durch die organisatorische Struktur des
osmanischen Reiches bedingt sind. Da allerdings fast jedes Werk seine eigenen
Schwerpunkte und Ausrichtung hat, soll in den nichsten Kapiteln eine systematische

Zusammenfassung, aber auch eine Erginzung im thematischen bzw. eine Erweiterung im
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raumlichen Zugang in der Studie des Islamisierungsprozesses geschaffen werden. Hierfiir
werden die Motive und Faktoren in vier Kategorien eingeteilt. In: 6konomisch-fiskalische,
sozial-psychologische, religios-kulturelle und die letzte Kategorie behandelt demografische
Faktoren wie Migration, Flucht und Kolonisierung. Die politische Komponente in dieser
Reihe wird hier nicht extra angefthrt, da, wie schon erwihnt, keine direkte
Islamisierungspolitik des Osmanischen Reiches betrieben wurde, bzw. indirekte Faktoren

in den anderen Gruppen mitbehandelt werden.

4.2.1. Okonomisch-fiskalische Faktoren

In der wissenschaftlichen Forschung werden an erster Stelle fast immer 6konomische bzw.
fiskalische Zwinge angefithrt, die die stdosteuropiische Bevélkerung veranlasst haben
sollen, zum Islam zu konvertieren. Hiufig wird z. B. das Argument angefiihrt, dass viele
Christen zum Islam tbergetreten seien, weil sie die thnen auferlegte Kopfsteuer nicht mehr
entrichten wollten. Zwar stieg die Hoéhe der Kopfsteuer im 17. Jahrhundert wirklich enorm
an, dies war allerdings auch bei der Inflation der Fall. Aulerdem stieg die Kopfsteuer auch
im folgenden 18. Jahrhundert noch weiter an, wihrend die Zahl der Konvertierungen
dagegen zu einem allmihlichen Stillstand kam. Des Weiteren war die Belastung der
Kopfsteuer fir alle Nicht-Muslime gleich, wihrend das Auftreten von Konvertierungen in
den einzelnen Regionen des osmanischen Balkans sich stark unterschied.”” Noch dazu war
zu Beginn des 17. Jahrhunderts die Kopfsteuer zum Teil auch von Muslimen zu zahlen,
wenn sie Land erwarben, das Christen gehort hatte.®” Eine solche Theotie kann also nicht
erkliren, warum die Islamisierung auf dem Balkan erst im 17. Jahrhundert ihren
Héhepunkt erreichte und die Menschen nicht schon friher in groBer Zahl konvertiert
waren.”

Hier kann nun auch die Kombination mit neuen bzw. von der Provinzverwaltung
erhobenen Abgaben (avarsz, tekalifi sakka und taksii), die den Ubertritt zum Islam im 17.
Jahrhundert begtnstigten, und zu unterschiedlich starken Ausprigungen in den einzelnen
Regionen beitrugen, angefithrt werden.”” Im folgenden 18. Jahrhundert erhohte sich dann
auch noch infolge verstirkter Militdrausgaben des Osmanischen Reiches fiir einige Teile
der Bevolkerung die Kopfsteuer um fast das zehnfache. Obwohl die Steuer zuvor auf
individueller Basis festgesetzt worden war, wurden von den Eintreibern oft die gesamte

Gemeinschaft fur die volle und punktliche Bezahlung der Kopfsteuer verantwortlich

204 Minkov, Conversion to Islam in the Balkans, 95f.
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gemacht. Dies hatte oftmals einen Masseniibertritt zum Islam der lindlichen Bevolkerung
zur Folge. Trotz des Ausfalls der Steuereinnahmen durch diese Konvertierungen kam dies
dem Osmanischen Reich im Fall der oft unberechenbaren und aufstindischen Albaner, vor
allem in den unzuginglicheren Gegenden im Norden, wohl nicht ganz ungelegen.”” Es gab
allerdings auch Steuern, wie die geat, die von Christen nicht bezahlt werden mussten,
auBerdem waren z. B. Geldstrafen am Gericht fir die Muslime doppelt so hoch.””

Aber auch andere Okonomische Grinde spielten ein Rolle, wie etwa das einige
Menschen aus verschiedenen Balkanregionen — oder auch angrenzenden Lindern — den
Islam annahmen, um in den gut bezahlten Dienst des Sultans oder anderer hoher
Wiirdentriger zu gelangen. Des Weiteren war die Konvertierung zum Islam auch fiir
stadtische Hindler und Handwerker interessant, da sie so Steueretleichterung genossen und
in bessere Netzwerke eingebunden wurden, die ihnen zu meht Profit verhalfen.”” Ein
anderer Faktor findet sich wohl auch in den muslimischen Institutionen der Heirat und des
Konkubinats (kepin), die oftmals einen Brautpreis bzw. eine ,,Ablosesumme® fir die
Familie der Braut brachten, wohingegen bei den Christen die Braut bzw. ihre Familie eine
Mitgift zu erbringen hatte.’’ Des Weiteren konnte man auch durch die Annahme des
Islams das Recht auf seine Seite bekommen, beispielsweise bei Erbstreitigkeiten.*"?

Im 17. und 18. Jahrhundert war der allgemein stark ansteigende Steuerdruck offenbar
ein starker Anreiz fur zahlreiche Christen, den Islam anzunehmen, um durch den
Glaubenswechsel die Moglichkeit zu bekommen, zumindest der Kopfsteuer zu entgehen.
AuBlerdem ergaben sich dadurch, wie gerade beschrieben, auch andere 6konomische

Vorteile bzw. Vergiinstigungen.

4.2.2. Sozial-psychologische Faktoren
Allerdings basierten nicht alle Motive auf materielle Interessen und geringerer Steuerlast,
die in den ersten beiden Jahrhunderten der osmanischen Herrschaft sowieso relativ
bescheiden ausfiel. Hier werden in der Wissenschaft nun die gesellschaftlichen bzw.
sozialen Faktoren und Motive, die zum Teil mit psychologischen Argumenten unterstiitzt

werden, angefihrt.
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Hier weist R. Stephen Humphreys darauf hin, dass in der Zeit des Mittelalters oder der
Frihen Neuzeit kein Christ, der unzufrieden mit seinem Glauben gewesen wire, den Islam
— im Gegensatz zu den Zeiten der Nationalstaatsbewegungen und auch spiter — als fremd
oder primitiv angesehen hitte. Ganz im Gegenteil, teilten doch die drei
Offenbarungsreligionen viele Gemeinsamkeiten und eine grundlegende Basis. Auf jeden
Fall war in diesen Zeiten die Religion sozial determiniert, sprich, der Glaube eines jeden
Einzelnen war keine Frage der personlichen Entscheidung, sondern der Gemeinschaft, in
die er hineingeboren wurde und lebte. Somit fithlten sich viele Angehoérige ihrer Religion
nur oberflichlich verbunden bzw. ihren Vorschriften. Im Falle einer Verinderung der
sozialen Situation fiel es ithnen sodann nicht schwer, ihre Religion gegen eine andere

auszutauschen.?”?

Dies durfte gerade nach der osmanischen Eroberung, in der viele
Menschen verzweifelt waren oder glaubten, von Gott verlassen zu sein bzw. dass der Gott
der Muslime stirker war, auf fruchtbaren Boden gefallen sein. Der gré3te Anstol3 fir einen
Glaubenstbertritt dirfte allerdings der Zweite-Klasse Status der Nicht-Muslime im
Osmanenreich gewesen sein.”* Somit war der Wunsch, in der Gesellschaft aufzusteigen
bzw. in eine hohere soziale Klasse, eine der Hauptiberlegungen unter der nicht-
muslimischen Bevoélkerung, und eine Glaubenskonvertierung zum Islam war gewohnlich
die Voraussetzung dafiir.*"> Dabei spielte gerade das osmanische Militir eine wichtige Rolle,
denn obgleich es von offizieller Seite weniger geduldet wurde, dass Christen in ihren
Armeen kampften, so gab es vor allem in den ersten Jahrhunderten der osmanischen
Eroberung eine betrichtliche Anzahl an christlichen Soldaten. Die starke Islamisierung
unter diesen Christen ldsst sich dadurch erkliren, dass die Aufstiegschancen im
osmanischen Heer zumeist mit einer Konvertierung zum Islam verbunden waren.”’® Ein
gutes Beispiel hierftir liefert die osmanische Marine, deren Mannschaften sich meist aus
griechischen Seeleuten zusammensetzten. Viele von den Schiffsoffizieren waren zum Islam
konvertierte christliche Seefahrer.”” Dabei wurde die Konvertierung zum Islam aber oft
nur als Aufstiegschance gesehen, und nicht unbedingt als eine Determinante der
gemeinschaftlichen Verbundenheit oder Identitit. Wichtiger waren meist Kriterien der

gemeinsamen Tatigkeiten, Sprache, kulturelle Traditionen und Briuche bzw. die Loyalitit
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zu seinem Kommandanten.?'®

Daher gab es auch umgekehrte Fille, in denen eine
Turkisierung — Annahme der tirkischen Sprache, Namens, usw. — der Konvertierung
vorausging. Fur sie war diese Turkisierung anfangs oft ein ausreichender Grad an
Konvertierung, auch ohne Muslim zu werden. Eine vollstindige Osmanisierung und der
damit verbundene Aufstieg in der Gesellschaft standen aber nur den Soldaten bzw. den
christlichen #mar-Besitzer offen, fur die gewdhnliche nicht-muslimische Bevolkerung blieb
nur die Moglichkeit der Knabenlese.?’

Eine andere wichtige Rolle nimmt die Verwandtschaftszugehorigkeit ein, die zusammen
mit der Religion ein traditionelles Merkmal von Identifikation ist.” So konnte bei schon
konvertierten Mitgliedern einer Familie oder Gemeinschaft auch psychologischer Druck
ausgeiibt werden, den Islam als neuen Glauben anzunehmen. Andererseits versuchten auch
Frauen durch die Konvertierung einer ungewollten Heirat zu entgehen.”' Schlussendlich
trafen auch dann noch oft jene Menschen zum Islam iber, die von ihrer christlichen
Gemeinschaft ausgeschlossen worden waren.*”

Einige gute Finblicke in die Ursachen und Motivationen von Konvertierungen geben
auch die von Minkov untersuchten sogenannten &ivse babasi Petitionen, die von den neu
Ubergetreten Muslimen an den Sultan gerichtet wurden, um eine Belohnung fiir ihre
Konvertierung zu erhalten. Diese Bittschriften wurden von der Klasse der askerz und vor
allem der reaya vorgebracht, und auch, wenn sie nicht immer bewilligt wurden und vom
finanziell-materiellen Wert her relativ gering waren, so konnten sie doch in schlechten
Zeiten fur Bedurftige ein gewisser Anreiz gewesen sein, zu konvertieren. Vor allem aber
war es dadurch auch mdéglich, beruflich und gesellschaftlich aufzusteigen, wenn man etwa
in das Janitscharenkorps aufgenommen wurde. Diese Institution der ivse bahasi Petitionen
wurde quasi als ein Instrument fiir die niederen Klassen zum sozialen Aufstieg angesehen.
Als aber mit dem Niedergang der Janitscharen vermehrt lokal organisierte Milizeinheiten
aus der reaya rekrutiert wurden, die sich freiwillig meldeten und nicht mehr zum Islam
konvertieren mussten, wurden wegen solcher Moglichkeiten des sozialen Aufstiegs

natiirlich auch die Motivationen, zum Islam zu konvertieren, verringert.””
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4.2.3. Religiés-kulturelle Faktoren
Laut Minkov fallen hierunter Einflisse lokaler, religioser Traditionen und Brauchtiimer,
hiretischer Kirchen (wie das Bogomilentum), die Interaktionen zwischen muslimischer und
stidosteuropiischer Volkskultur, und die unterschiedlich ausgeprigte Stellung der
orthodoxen Kirche in den verschiedenen Balkanregionen.”*

Das religiose Leben der nicht-muslimischen stidosteuropiischen Bevolkerung war zu
einem grof3en Teil von heidnischem Brauchtum und Traditionen beeinflusst. Obwohl der
Grofteil der Einwohner bis zum 10. Jahrhundert zum orthodoxen Christentum
Ubergetreten war, war dies vor allem mit der Aufnahme mehrerer heidnischer
Vorstellungen, Aberglauben und Riten in die offizielle Glaubenslehre der orthodoxe Kirche
moglich gewesen. Diesen Synkretismus gab es aber auch bei den muslimischen Siedlern auf
der Balkanhalbinsel. Dies erleichterte eine religiose Interaktion zwischen diesen beiden
Religionen, speziell durch die auf beiden Seiten populire Heiligenverehrung zumeist lokaler
Personlichkeiten. Je stirker solche synkretistischen Lebenswelten der Bevolkerung
ausgepriagt waren, umso leichter gestaltete sich dann eine Konvertierung zum anderen
Glauben hin. In diesem Sinne war der Glaubensiibertritt weniger die Annahme einer
fremden Religion, als vielmehr die Annahme der osmanischen Herrschaft bzw.
Gesellschaft.”

Wihtrend es bei einer christlichen Hochzeit zu dieser Zeit Brauch war, dass beide
Ehepartner christlich sein mussten, erlaubte das islamische Gesetz gemischte Ehen,
allerdings nur, wenn der Ehemann Muslime war; umgekehrt galt dies nicht. Die Frau durfte
aber in diesem Falle ihren Glauben behalten, nahm dann aber oftmals trotzdem den
Glauben ihres Mannes an. Die Kinder, die aus einer solchen Ehe entstammten, waren aber
in jeden Fall muslimisch. Durch die weitgehende gesellschaftliche Akzeptanz von
Beziehungen zwischen muslimischen Minnern und nicht-muslimischen Frauen verstirkte
sich die Zunahme der Praxis des Konkubinats (&e¢piz) im Osmanischen Reich des 17.
Jahrhunderts, worauthin schlieBlich der orthodoxe Patriarch beim Sultan um eine

Einstellung dieser Praxis ansuchen musste.**

4.2.4. Demografische Faktoren
Es ist schwierig festzustellen, in welchem Ausmal} Faktoren wie Migration, Flucht und
Kolonisierung Finfluss auf eine Glaubenskonvertierung hatten. Sie hatten aber oft zur

Folge, dass der Zusammenbhalt eines sozialen Verbandes auseinanderbrach und viele neue,
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eigenstindige Gruppen entstanden. Durch diese Eigenstindigkeit in einer neuen
Umgebung und der folgenden Sozialisierung an diese konnte aber so auch eine religise
Konvertierung angeregt werden, in der Regel von der Minderheit an die Mehrheit.*”’

Mitte des 15. Jahrhunderts 16ste die osmanische Eroberung massive Fluchtbewegungen
in das christliche Europa aus, im Westteil insbesondere nach Italien und Venedig, aber
auch im Inneren des Balkanraumes selbst.”® Beziiglich der Kolonisierung und Besiedlung
der Balkanhalbinsel von Seiten der Osmanen gab es mehrere Kategorien, in der die erste
gekennzeichnet war durch eine intensive Migrationsbewegung nomadischer Siedler aus
Anatolien. Dabei ist zwischen Sesshaften (Handwerkern, Bauern, Soldaten, Dienstleuten
des Sultans, usw.) und Nomaden (Yurtken, Tataren) zu unterscheiden. Diese trugen auch
in entlegeneren Regionen mafigeblich zur Turkisierung und Islamisierung der Bevolkerung
bei, konnten aber aufgrund ihrer eigenstindigen, nomadischen Lebensweise nicht immer
vom Osmanischen Reich unter Kontrolle gebracht werden. Einen ganz anderen Charakter
wiesen die sesshaften Siedler auf, die von den Osmanen in Kolonistendérfern in wenig
bevolkerten Gebieten angesiedelt wurden. In der zweiten Kategorie versuchten zahlreiche
Flichtlinge den mongolischen FEinfall sowie kriegsbedingte Verschiebungen von
Territorien und Machtverhiltnissen zu entgehen. In der dritten Kategorie fithrte die
osmanische Regierung gezielte Eingriffe in die Bevolkerungsstruktur durch, wie etwa durch
die Praxis von Deportation (die auch schon das byzantinische Reich angewandt hatte) und
dann gezielter Ansiedlung, bei der zum Teil auch ganze Doérfer und Gemeinschaften
umgesiedelt wurden. Schlieflich gab es noch vereinzelte und unorganisierte Bewegungen
von Menschen aus Anatolien und dem 6stlichen Balkanraum.?” Hierbei tendieren viele
sudosteuropiische Nationalhistoriker, zum Teil aber auch tirkische dazu, die vom
Osmanischen Reich gelenkte Immigration aus Anatolien massiver und umfangreicher
erscheinen zu lassen, als sie tatsichlich war.?’

insbesondere den Osten des Balkans, Thrakien und die Dobrudscha, beides Landschaften,

Die tirkische Einwanderung erfasste

die stark auf die Reichshauptstadt Konstantinopel ausgerichtet waren und die beide schon
in byzantinischer Zeit turksprachige, spiter christianisierte Gruppen (Kumanen,
Petschenegen, seldschukische Flichtlinge) aufgenommen hatten. Nur blieb unter den

verinderten machtpolitischen Vorzeichen die Christianisierung der Einwanderer diesmal
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Spatmittelalter in Sidosteuropa, 165-167.

230 Zbelyazgkova, Islamization in the Balkans as a Historiographical Problem, 230f.
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aus. Nach Westen folgte die tiirkische Einwanderung der Via Egnatia®', diinnte sich aber
nach Nordwesten zunehmend aus. Im albanischen, in weiten Teilen des serbischen und vor
allem des bosnischen Bereichs kam es nie zu jener massenhaften Ansiedlung tiirkischer
Muslime wie im 6stlichen und Teilen des sudlichen Balkanraumes (makedonisches
Flachland). Dort trugen muslimische Handwerker, die sich in den Stidten des
makedonischen Raumes niederlieBen, erheblich zur Osmanisierung bei. Die Einwanderer
kamen teils freiwillig, teils waren sie von den Sultanen aus widerspenstigen Firstentimern
auf den Balkan deportiert worden. Die Tataren waren in den Balkan tiber die Dobrudscha
eingewandert, wohin sie gegen Ende des 14. Jahrhunderts vor den Heeren Timur Lenks
fliichteten.”?

Die Komplementirseite der christlichen Migration aus dem Osmanischen Reich in das
habsburgische, russische und venezianische Imperium oder in die ruminischen
Furstentimer war aber auch der Abzug der Muslime aus den von der Hohen Pforte
verlorenen Territorien (Slawonien, Mittelungarn, Krim usw.) in den Balkanraum und nach

Anatolien.?*?

Zudem verinderten die Bevolkerungsbewegungen, die vor allem im
Zusammenhang mit den habsburgisch-osmanischen Kriegen im 17. und 18. Jahrhundert
stehen, die vorher bestehenden demografischen Verhiltnisse. Denn zuerst flohen die
Muslime vor den heranriickenden kaiserlichen Truppen, aber dann folgten schlieBlich die
sich den Truppen angeschlossenen christlichen Teile der Bevolkerung auch ihrem Riickzug
in habsburgische Gebiete.”* Dabei erfolgte durch die Habsburger eine Neubesiedlung des
sudlichen Ungarn und des Banats mit diesen Fliichtlingen, aber auch deutsche Bauern und
Handwerker wurden angesiedelt. Dieser auf die Entvolkerung und Bevolkerungs-
verschiebung der Osmanenzeit folgende Siedlungsprozess verinderte so auch die ethnische
Landkarte Ungars vollstindig, da die Ungarn die absolute Mehrheit als ethnische Gruppe
verloren.”

Da diese Wanderungsbewegungen ohnehin von einer komplizierten sprachlichen und
ethnischen Mischung gekennzeichneten Grof3raum erfolgten, ist eine ethnische Karte fiir
das spitmittelalterliche Stdosteuropa kaum zu erstellen, da oftmals die Ho6henlage
(Unterschiede in der ethnischen Besiedlung zwischen Berg und Tal) und der Typus einer

Siedlung von Bedeutung war, und nicht geschlossene homogene Sprachtertitorien.”® Auch

231 Die Via Egnatia war eine rémische Stralle auf dem Balkan, durch die die Adriakiiste und der Bosporus in
ost-westlicher Richtung verbunden wurden. Vgl. Michele Fasolo, 1a via Egnatia 1. Da Apollonia e
Dyrrachium ad Herakleia Lynkestidos (Roma 2003) 19.

232 Schmitt, Ursprung, Das Spatmittelalter in Stidosteuropa, 166f.

233 Sundhaunssen, Geschichte Stidosteuropas als Migrationsgeschichte, 442.

234 Inalck, Part I The Ottoman State. Economy and Society, 21.

235 Roth, Schmitt, Im Zeichen imperialer Herrschaft, 320f.

236 Schmitt, Ursprung, Das Spitmittelalter in Sidosteuropa, 168.
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sind andere demographische Faktoren wie Hungersnéte und Epidemien in Hinblick auf
den Rickgang der christlichen Bevélkerung in Stidosteuropa zu berticksichtigen. Allerdings
sind deren tatsichliche Auswirkungen auf die Islamisierung schwer einzuschitzen, auch in
welcher Relation der allgemeine Bevolkerungsriickgang zu den bereits bestehenden

muslimischen Bewohnern Stdosteuropas stand.

Das nichste Kapitel beschaftigt sich im Gegensatz zu den vorangegangenen, grof3teils
durch die organisatorische Struktur des Osmanischen Reiches bedingten Faktoren, mit
einer in der Wissenschaft kaum behandelten Seite des Islamisierungsprozesses und seiner
vielfiltigen Finflisse. Denn zum einen sollen nun die von auflen bzw. von den
umliegenden Regionen auf das osmanisch beherrschte Sudosteuropa einwirkenden
Faktoren, die ,,transregionalen Faktoren®, systematisch erfasst und mittels eigener Kapitel
tber die Einfluss gebenden Staaten dargestellt werden. Diese beinhalten vor allem die
Auswirkungen von politischen Entscheidungen, militirischen Konflikten, diplomatischen
Beziehungen und den Schutzrechten iiber christliche Untertanen im Osmanischen Reich.
Zum andern sollen aber auch Faktoren, die zwar im osmanischen Siidosteuropa auftraten,
aber nicht zu den die organisatorisch bedingte Struktur des Osmanischen Reiches
betreffenden Faktoren gezihlt werden koénnen, beleuchtet werden. Diese ,externen
Faktoren® beinhalten dabei vor allem die politischen Entscheidungen der orthodoxen
Kirchen bzw. des 6kumenischen Patriarchs, der bestehenden katholischen Kirche in
Stidosteuropa, aber auch religibse und philosophische Gedanken und Ideen der

Reformation, Gegenreformation und Aufklirung.

4.3. Transregionale und externe Einfliisse
Die westliche Peripherie des Balkans war von jeher starken Einfliissen aus Italien, Ungarn
und in geringerem Malle dem Heiligen Rémischen Reich ausgesetzt, und kann somit als
Ubergangszone zwischen dem abendlindischen und dem byzantinischen Einflussbereich

angesechen werden.”’

Aulerregionale politisch-kulturelle Orientierungszentren waren
neben Konstantinopel/Istanbul auch noch Rom, Wien und Moskau (bzw. St. Petersburg).
Rom, da es kirchliches und kulturelles Zentrum der siidosteuropdischen Katholiken war;
Wien, als Hauptstadt des Habsburgerreiches, das die ungarische und kroatische Krone
umfasste und nach 1683 tief auf fast den gesamten siidosteuropdischen Raum einwirkte;

und Moskau schliellich als Mittelpunkt des gro3ten orthodoxen slawischen Reiches, das

auch seit Mitte des 17. Jahrhunderts nach Siiden und Stidwesten in Richtung Siidosteuropa

237 Schmitt, Ursprung, Das Spitmittelalter in Stidosteuropa, 160.
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expandierte. In diesem Spannungsfeld von Konstantinopel, Rom, Wien und Moskau, deren
Interessen sich politisch, religios/konfessionell, kulturell und wirtschaftlich in der Regel
tiberkreuzten, stellte Stidosteuropa ein begehrtes Objekt von GroBmachtstrategien dar.>”
Aber auch andere Staaten versuchten einen Einfluss, sei es auf kultureller, religiGser,
politischer oder wirtschaftlicher Ebene, auf das Osmanische Reich und seine christliche
Bevolkerung zu nehmen, bzw. den bestehenden transregionalen Austausch zu erweitern.
Zu Beginn waren es aber vor allem die italienischen Handelsstidte, die nach der
osmanischen Eroberung Konstantinopels so rasch wie moglich versuchten, sich mit den
neuen Verhiltnissen abzufinden und ihre Beziehungen mit den Osmanen verstirkten. Den
genuesischen Handelsleute im nunmehrigen Istanbuler Stadtteil Galata gelang es sogleich
cin Abkommen zu schlieBen, das ihnen Leben und Eigentum, ungestorte Religions-
ausiibung und Freiheit des Handels zusicherte. Venedig folgte dann auch schon im
darauffolgenden Jahr mit einem dhnlichen Vertrag. Die ibrigen europiischen Michte
wagten es etwa 80 Jahre lang nicht, mit den ,,Ungldubigen” diplomatische Bezichungen
aufzunehmen. Dies endete erst mit dem franzosisch-osmanischen Blindnis von 1535 — das
zunichst von der Christenheit als Religionsfrevel angesehen wurde, aber schlief3lich allen
spateren Vertridgen europiischer Staaten als Muster diente — und als Kapitulationen®”
bezeichnet wurde**” SchlieBlich folgten gegen Ende des 16. Jahrhunderts dann auch
Frankreich, England und Habsburg dem Vorbild Venedigs und richteten feste Ver-
tretungen in Istanbul ein.**' Nachdem die ersten Gesandtschaften und Kontakte mit dem
Osmanenreich von den europiischen Machten ausgingen, wurden dann auch diplomatische
Bezichungen in stirkerem Male von der Hohen Pforte selbst aufgenommen, vor allem mit

den italienischen Stadtstaaten, der pipstlichen Kurie und dem franzosischen Hof.**

238 Schmitt, Zentrum und Peripherie, 141.

239 Hierbei ist zu beachten, dass es in den Beziechungen zwischen dem Osmanischen Reich und den
europiischen Reichen verschiedene Arten von Abkommen, Vertrigen, usw. gab, die trotz gleichen Typus
unterschiedliche Bezeichnungen seitens der Osmanen und dem jeweiligen Vertragspartner hatten (im
Osmanischen Reich waren vor allem die Begtiffe imtiyazat und abdname gebriuchlich) und zumeist
wirtschaftlicher oder aber auch politischer Natur sein konnten. Auch die Frage der Uni- bzw. Bilateralitit
und Dauer dieser Abkommen ist hchst verschieden. Das Osmanische Reich pflegte allerdings mit seinen
unmittelbaren europiischen Nachbarn Venedig, dem Habsburgerreich, Polen(-Litauen) und Russland fiir
gewohnlich einen gegenseitigen Austausch, wihrend mit Frankreich, England und den Niederlanden vor
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europiischen Beziehungen zumeist auf wenige Jahre beschrinkt, wurden sie mit Fortdauer erweitert bzw.
schlieBlich sogar auf ,unbegrenzte Dauer” abgeschlossen. Vgl. Dariusz Kofodzigezyk, Ottoman-Polish
Diplomatic Relations (15® - 18" Century). An Annotated Edition of 'Ahdnames and Other Documents
(The Ottoman Empire and its Heritage 18, Leiden/Boston/Koln 2000) 3-7.

240 Peter Kaweran, Amerika und die orientalischen Kirchen. Ursprung und Anfang der amerikanischen
Mission unter den Nationalkirchen Westasiens (Arbeiten zur Kirchengeschichte 31, Berlin 1958) 434f.
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Die Kapitulationen dienten aus osmanischer Sicht zunichst insbesondere der
rechtlichen FEingliederung von auslindischen Nicht-Muslimen in ein islamisches
Staatswesen, und ein dhnlicher einschlieBender Charakter wird auch in den Vertrigen mit
Herrschaftsgebilden deutlich, die Tributleistungen zu entrichten hatten.”* Des Weiteren
sah die Hohe Pforte die Kapitulationen auch mehr als Gnadenakte an, die sie nach
Belieben ausdehnen, aber auch wieder zuriickziehen konnte. Diese und andere
unterschiedliche Rechtsauffassungen zwischen den Osmanen und Europdern fithrten des

Ofteren zu diplomatischen Spannungen.?

Allgemein gesprochen wurden in diesen
Kapitulationen den im Osmanenreich lebenden europiischen Christen gewisse
exterritoriale Rechte verliechen: die Angehoérigen christlicher Staaten durften im
Osmanischen Reich Handel treiben, genossen Sicherheit fiir ithre Person und Eigentum,
unterstanden ihrer eigenen Gerichtsbarkeit, die auf osmanischem Boden von den Konsuln
der europdischen Michte ausgelibt wurde, konnten in gewissem Umfang ihre Religion frei
austiben und die Heiligen Stitten in Paldstina besuchen und durften nicht zur Annahme
des Islam gezwungen werden. Diese Rechte schlossen aber keine Protektion von
christlichen Missionaren ein, es gab aber auch kein Gesetz, das die Missionierung unter den
christlichen Kirchen im Osmanischen Reich generell verboten hitte. Die osmanischen
Behorden griffen hierbei auch nur ein, wenn die staatlich anerkannten Oberhaupter der
Kirchen dies zur Aufrechterhaltung ihrer Autoritit winschten. So wurde etwa Ende des
17. Jahrhunderts auf Ersuchen der orthodoxen Fihrung den Jesuiten verboten, Mitglieder
der griechisch-orthodoxen Kirche zum Ubertritt zum Katholizismus zu bewegen. Dabei
wurde dann auch noch angewiesen, alle zum Katholizismus Gbergetretenen Griechen, Syrer
und Armenier zur Rickkehr in ihre bisherige Religionsgemeinschaft zu zwingen und die
Urheber ihres Ubertritts zu bestrafen. Inwieweit diese Anweisungen auch wirklich
durchgesetzt wurden ist nicht bekannt, die Jesuiten wandten sich allerdings an den
franzosischen Gesandten um Hilfe, der ihnen empfahl, ihren Missionierungseifer zu
zligeln, aber bei den osmanischen Behorden selbst keine Intervention versuchte.**

Mit diesen Kapitulation war nun also im Osmanischen Reich eine Rechtsgrundlage fur
die Existenz abendlindischer Christen geschaffen. Einerseits bedeutete dies einen Schutz
fur die Katholiken im Osmanischen Reich, insbesondere in Zeiten, in denen die
osmanische Herrschaft aus bestimmten Griinden geschwicht war, obwohl Vergeltungs-

und Strafmallnahmen sie immer treffen konnten. Andererseits vermehrte im 18.

Jahrhundert der auslindische Schutz die Schwungkraft der romtreuen Ostkirchen, und das

243 Koller, Stdosteuropa im Zeichen imperialer Herrschaft, 225.
244 Deusch, Das 6sterreichische Kultusprotektorat in der osmanischen Ttirkei, 8.
245 Kaweran, Amerika und die orientalischen Kirchen, 442f.
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sollte sich besonders bemerkbar machen, als im Lauf der Zeit mit Rom unierte
orientalische Kirchen entstanden und durch Konvertierungen aus den nicht-unierten
orientalischen Gemeinden gewachsen waren und ebenfalls grofem Einfluss aus dem
Ausland unterlagen. Was diesen Finfluss anbelangt, so hatte Frankreich das
Protektionstecht nicht nur auf die Katholiken allein, sondern auf alle Christen bzw.
zumindest auf die europiischen. Da der Sultan den europdischen Regierungen in den
Abkommen ausdricklich auch ein Recht auf Interventionen zusicherte, wenn die
Vereinbarungen verletzt werden sollten, machte er zudem die Regierungen zu Protektoren
der Kirchen im Osmanenreich. Von osmanischer Seite war ab dem 17. Jahrhundert nicht
nur Frankreich zum alleinigen Protektor der Katholiken bestimmt, auch andere
curopiische Staaten hatten analoge Vereinbarungen (England 1675, Niederlande 1680,
Osterreich 1699, Russland 1774), denen ebenfalls eingerdumt wurde, sich um alle
(auslindischen) Christen kiimmern zu dirfen.”® Dass die Protektion fiir die katholische
Kirche im Osmanenreich Frankreich dennoch in einer gewissen Ausschlieflichkeit oblag,
ging auf eine Verfiigung des Heiligen Stuhls — die etwa bis zum Ende des 17. Jahrhunderts
gliltig gewesen sein diirfte — zuriick, die die Katholiken verpflichtete, wenn Probleme
auftraten, sich an die franzosischen Diplomaten zu wenden.*” Die Formulierungen der
Protektionsrechte bzw. der Schutzbestimmungen fiir die Katholiken wurden im Laufe des
17. Jahrhunderts durch die erfolgreichen Tirkenkriege immer selbstbewusster.”*® In
weiterer Folge traten so neben den humanitiren Interventionen auch andere Formen der
Vereinnahmung immer mehr hinzu. Die europdischen GroB3michte versuchten sich als
regelrechte ,,Schutzmacht® von bestimmten christlichen Bevélkerungsgruppen nambhaft zu
machen. Orthodoxe Christen waren bereits an Russland, die Katholiken an Frankreich
,vergeben®. GroBbritannien wiederum engagierte sich fiir die Protestanten und Drusen”
im Libanongebirge. Das Habsburgerreich trat mit dem Anspruch des sogenannten

,»Kultusprotektorats“ iiber die Katholiken in Stidosteuropa auf.”’

Damit beanspruchten
Osterreich und Frankreich im Osmanischen Reich ein exklusives Interventionsrecht fiir
Katholiken, die bei ihrer Religionsausiibung behindert wurden. Osterreich hatte zwar
Vertragstexte, die sich auf alle Katholiken bezogen, musste aber Frankreich, das nur fir

Franzosen und mit ihnen befreundete Katholiken eintreten sollte, in der Praxis den Vortritt

246 Suttner, Staaten und Kirchen in der Volkerwelt des 6stlichen Europa, 261f.

247 Vgl. 11 protettorato cattolico della Francia nell'oriente e nell'estremo Oriente. Studio storico giuridico di
un prelato romano (Card. Gaspatti). In: La Civilta cattolica 4/1305 (Roma 1904) 257-276, hier 265f.
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249 Die ,,.Drusen® sind eine Anfang des 11. Jh. von den Ismailiten abgespaltene Religionsgemeinschaft. Anja
Pistor-Hatam, Drusen. In: Ralf Eger (Hg.), Kleines Islam-Lexikon. Geschichte, Alltag, Kultur (Beck'sche
Reihe/bsr 1430, Miinchen *2008) 87-88, hier 87.
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lassen. Somit setzte die Donaumonarchie nur in Gebieten, die in ihrer Nihe lagen, ihren
Anspruch durch, und unterstiitzte dort vor allem die Grindung von Kirchen, Seminaren
sowie religiosen und karitativen Institutionen. Diese diffuse Situation fihrte in manchen
Gebieten, vor allem in Bulgarien, zu einer ausgeprigten Konkurrenz der beiden
katholischen Michte.”' Die Christen im Osmanischen Reich zogerten nicht, die fur sie
winkenden Vorteile daraus zu nutzen und begaben sich in groBer Zahl in den Schutz von
Botschaften und Konsulaten der Schutzmichte. Dank eines schwunghaften Handels mit
Schutzpatenten (beraf) waren zu Beginn des 19. Jahrhunderts bereits mehr als 100.000
orthodoxe Griechen russische Schutzbefohlene und hatten sich damit dem Zugriff des
Osmanischen Reiches weitestgehend entzogen. Denn die sich unter den Schutz von
fremdem Staaten Flichtenden blieben zwar osmanische Untertanen, erhielten aber zugleich
die Rechte der Vollbiirger des Schutz erteilenden Staates. Angesichts der Auswiichse des
berat-Wesens verschirfte das Osmanische Reich alsbald wieder die Bestimmungen.™?

Um 1800 deuteten sich in Sudosteuropa tiefgreifende Verinderungen an, der
Friedensschluss von Karlowitz (1699) hatte das Ende einer Epoche angekiindigt, in der vor
allem der Gegensatz zwischen Wien und Istanbul iber die Geschicke in Stidosteuropa
entschieden hatte. Seit Beginn des 18. Jahrhunderts trat Russland als neue Macht in
Stidosteuropa auf, die gezielt an orthodoxe und slawische Gemeinsamkeiten mit der
orthodoxen Bevélkerung des Balkans appellierte. Osterreich, das sich als katholische Macht
verstand und zudem nach den Erfolgen des Groflen Turkenkrieges mehrfach (1737-1739;
1787-1792) Kriege gegen die Osmanen verlor oder zumindest nicht siegreich beenden
konnte, bulite seine Stellung als politischer Bezugspunkt der orthodoxen Balkanchristen
zunehmend ein. 1774 setzte Russland nach dem Frieden von Kiictik Kaynarca schlieBlich
auch die Schutzherrschaft iiber die orthodoxen Untertanen des Sultans durch.?

Im Umfeld der Kriege zwischen den Osmanen und christlichen Staaten — dem
Habsburgerreich, Spanien, Venedig, und dem Kirchenstaat, dem russischen Reich seit dem
beginnenden 18. Jahrhundert — hduften sich schlieBlich Aufstinde von Christen. Besonders
in den bergigen Kistengebieten an der Adria und in Sidgriechenland, also
ausgesprochenen Randzonen des Osmanischen Reiches, wandten sich 6rtliche Anfihrer

wiederholt wegen Unterstiitzung an europdische Michte, die sie in Kriegszeiten nach

251 Deusch, Das Osterreichische Kultusprotektorat in der osmanischen Turkei, 22f; Andreas Gottsmann,
Konkordat oder Kultusprotektorat? Die Donaumonarchie und die diplomatischen Aktivititen des HI.
Stuhls in Stidosteuropa 1878-1914. In: Rémische Historische Mitteilungen 48 (2006) 409-464, hier 412.
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253 Konrad Clewing, Markus Koller, Peter Mario Kreuter, Oliver Jens Schmitt, 1800. In: Konrad Clewing, Oliver
Jens Schmitr (Hg.), Geschichte Studosteuropas. Vom frithen Mittelalter bis zur Gegenwart (Regensburg
2011) 341-344, hier 342.
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Kriften forderten. Mehrfach stellten sich auch Kirchenoberhdupter beider christlicher
Konfessionen an die Spitze der Erhebungen bzw. Aufstandspline. Osmanische
Strafexpeditionen vermochten diese Unruhegebiete nur voriibergehend zu befrieden.”*
Der Turkologe Klaus Kreiser hat auch diesbeztiglich das Osmanische Reich als ein
Machtgebilde beschrieben, das den unitaren Staat als Ziel wollte, aber angesichts der
regionalen und ethnischen Disparititen zu einem Dasein als ,,Imperium wider Willen®
verurteilt gewesen sei. Diese ungewollte Dezentralisierung hatte auler mit den inneren
Schwiichen viel mit den auslindischen Protektoratsrechten gegentiber Orthodoxen und
Katholiken und mit den daraus folgenden diplomatischen Interventionen zu tun.” Als zu
Beginn des 19. Jahrhunderts im Osmanischen Reich dann langsam ein Anpassungsprozess
an die in Europa giltigen Rechts- und Verwaltungsnormen begann, empfanden die
osmanischen Regierungskreise daher Interventionen zu Gunsten christlicher osmanischer
Staatsangehoriger aufgrund der Religionsprotektorate auch immer stirker als unertragliche

Last.?

4.3.1. Republik Venedig
Seit dem 10. Jahrhundert breitete die ,,Republik von San Marco™ ihre Herrschaft in
Dalmatien und Istrien aus und errang in der Spatzeit des byzantinischen Reiches eine
wirtschaftliche Vormachtstellung in der Levante mit einer grof3en Zahl von Kolonien und
Handelsniedetlassungen im griechischen Osten.”” Nach Byzanz hatte Venedig damit die
lingste kontinuierliche politische Prisenz im sudosteuropiischen Raum.”® Der
Handelsrepublik Venedig und ihrer Politik ging es vor allen Dingen um Unabhingigkeit
von den fithrenden Michten, um die Sicherung der Adria und darum, die eigenen
Handelswege offen zu halten. Daher galt es bei ihren militirischen und strategischen
Operationen Festungen und Handelsstiitzpunkte zu halten, aber nicht Land zu besetzen.
Eine Ausnahme war Zypern bis 1570 und Kreta, das sich Venedig als Militirkolonie in
seine Besitzungen einverleibte. Venedig fihrte schon lange vor dem Aufkommen der
Osmanen Handel mit muslimischen Michten und Kaufleuten. So konnten auch gleich
Kontakte mit der Hohen Pforte verstirkt werden und Venedig wurde die erste europiische

Macht, die eine stindige Gesandtschaft in Istanbul unterhielt. Trotzdem focht es zahlreiche
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Konflikte und Kriege mit den Osmanen, verlor dabei innerhalb weniger Jahrzehnte den
groBBten Teil seiner Stiitzpunkte und wurde schlieSlich von ihnen auch als fithrende
Seemacht im Mittelmeer abgelost.”’

Nachdem Friaul und somit beide katholischen Patriarchate von Aquilea (Grado/Neu-
Aquilea bzw. Alt-Aquilea) Anfang des 15. Jahrhunderts unter venezianische Herrschaft
kamen, wurde das Patriarchat von Grado 1451 aufgel6st, und stattdessen das Patriarchat
von Venedig errichtet.” Trotz dieser fiir die katholische Welt besonderen Titulatur, bekam
Venedig dadurch keine Vorziige in jurisdiktioneller Hinsicht. Allerdings diirfte der Titel bei
der einheimischen Bevélkerung der transmarinen Gebiete Venetiens, in denen die breite
Bevolkerungsmehrheit orthodox war, seine Wirkung nicht verfehlt haben. Denn dort galt
in der Regel das katholische Kirchenrecht, und in den meisten Territorien gab es nicht
einmal orthodoxe Bischofe. Die dort titigen orthodoxen Priester waren somit den
venezianischen Behorden sowie dem jeweiligen Bischof oder Erzbischof verantwortlich.>”
Denn im Gegensatz zum Habsburgerreich richtete Venedig keine eigene orthodoxe
Kirchenverwaltung in seiner wichtigsten Provinz, Dalmatien, ein. Den dortigen
Orthodoxen fehlte daher ein eigenes kulturelles Zentrum wie etwa spiter Karlowitz unter
den Habsburgern.*”

So schmal der venezianisch beherrschte Kustenstreifen sich auf der Landkarte auch
ausnahm, so nachhaltig waren die soziokulturellen Folgen der Prisenz Venedigs. Denn
neben dem Habsburgerreich bildete Venedig bis zum Auftreten Russlands auf dem Balkan
einen wichtigen Bezugspunkt jener christlichen Gesellschaften, die sich dem Osmanischen
Reich nicht unterwerfen wollten. Venedig diente als eigentliche politische, aber auch
kulturelle Hauptstadt fiir Griechen, Dalmatiner (und in geringerem Malle auch fir
Albaner), die dort eigene kirchliche Gemeinschaften besalen, und war auch die eigentliche
Medienhauptstadt des westlichen und sidlichen Stdosteuropa. An der nahegelegenen
Universitit Padua erhielten die dalmatinischen und veneto-griechischen Eliten eine
Ausbildung, die sie mit den kulturellen Entwicklungen Europas vertraut machte. Dies
schuf allerdings auch ein scharfes Bildungs- und Ausbildungsgefille zwischen Dalmatien
und dem osmanischen Hinterland bzw. zwischen Kreta und den Ionischen Inseln und dem
osmanisch beherrschten Griechenland. So bot Venedig in der Frihen Neuzeit ebenso wie
das Habsburgerreich und nach 1700 auch Russland den Christen unter osmanischer

Herrschaft ein politisch-kulturelles Gegenmodell, das sich tiefgreifend von der raumlich so
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nahen osmanischen Gesellschaft unterschied.*” Ob freilich Venedig auch von den Christen
des Osmanischen Reiches als Gegenmodell empfunden wurde, ist nicht einfach zu
beantworten, denn hier kam der Konfession grofle Bedeutung zu. Orthodoxe Griechen
orientierten sich letztlich immer an ihrem geistigen Zentrum, dem Patriarchat von
Konstantinopel. Der schwierige Umgang Venedigs mit seinen orthodoxen Untertanen
verhinderte den Aufbau ecindeutiger Loyalititen, auch wenn sich orthodoxe
Bevolkerungsgruppen im dalmatinischen Hinterland in Konflikten oft auf die Seite
Venedigs stellten, das aktiv um sie warb. Versuche, die orthodoxen Untertanen der
katholischen Kirche niher zubringen, scheiterten allerdings. Angesichts der osmanischen
Bedrohung in der Frithen Neuzeit hielt Venedig zwar am Vorrang der katholischen Kirche
in den orthodoxen Gebieten fest, musste aber in der Herrschaftspraxis einen subtileren
Umgang mit dem Glauben der Bevolkerungsmehrheit finden. Anders verhielt es sich im
katholischen Bereich: fiir katholische Albaner, Herzegowiner und Bosnier stellte Venedig
bis zum Auftreten Habsburgs am Ende des 17. Jahrhunderts das Bindeglied zur
katholischen Welt dar,®* und erhielt durch das Biindnis mit Osterreich Ende des 17.
Jahrhunderts ebenfalls ein religiéses Interventionsrecht fir die Katholiken im Osmanischen
Reich.*® Ungeachtet auch einiger Reformanstrengungen um die Mitte des 18. Jahrhunderts,
hatte sich Venedigs Herrschaft aber auch zunehmend als nachteilig fiir die gesellschaftliche
Entwicklung erwiesen. Denn bei der Aneignung Dalmatiens 1815 fanden die neuen
osterreichischen Verwalter z. B. in der ganzen Provinz keine einzige Schule oder sonstige
offentliche Unterrichtsanstalt vor.**

1797 16ste sich die Adelsrepublik schlieBlich auf und wurde von den Franzosen unter
Napoleon besetzt, und von 1798 bis 1805 an Osterreich angegliedert. Nachdem es 1805 bis
1814 Teil des napoleonischen Koénigreichs Italien gewesen war, kam es 1814 bzw. 1815 als

Teil des Lombardo-Venezianischen Konigreiches wiederum zu Osterreich.?’

4.3.2. Habsburgermonarchie
1526 fiel die Konigskrone von Bohmen und Ungarn bzw. 1527 auch die von Kroatien an
die Osterreichische Linie der Habsburger unter Erzherzog Ferdinand I., wobei die Frage

der ungarischen Konigswiirde mit dem Fiirsten von Siebenbiirgen umstritten blieb.**® Nach
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der ersten groBen militirischen Auseinandersetzung bei der ,Ersten Wiener
Tirkenbelagerung® 1529 mit den Osmanen schlossen beide Parteien einen Friedensvertrag,
der Ungarn schlieflich aufteilte: Die Habsburger behielten das so genannte Koénigliche
Ungarn, wahrend Mittelungarn von den Osmanen besetzt blieb und das Firstentum
Siebenburgen zu einem Vasallenstaat des Osmanischen Reiches wurde.”” Aber erst der
Beginn der ,,Tributpflichtigkeit” Ferdinands 1. (1547) gegeniiber der Hohen Pforte
markierte auch formell eine neue Periode, die der stindigen Vertretungen bzw. die einer
kontinuietlichen Diplomatie.””

Die Habsburgermonarchie war kein einheitliches Reich, weder in ideologischer Hinsicht
noch administrativ. Sie war auch nicht das Reich einer bestimmten Nation, Konfession
oder Lebensform. Es gab also keine nationale Mehrheit in der gesamten Monarchie, und in
konfessioneller Hinsicht machten die Katholiken zwar die Mehrheit aus, doch waren auch

71 Denn mit der Reformation waren die

sie in manchen Lindern in der Minderheit.
Osterreichisches Erblinder um die Mitte des 16. Jahrhunderts weitgehend protestantisch.
Allerdings bestand unter den protestantischen Stromungen der verschiedenen
habsburgischen Linder keine Glaubenseinheit oder gar Kirche. Mit FEinsetzen der
Gegenreformation konnte der Protestantismus zwar in den meisten Teilen des Reiches
wieder zuriickgedringt werden, dennoch musste der habsburgische Kaiser im Laufe der
Zeit ihnen zunehmend Zugestindnisse machen.””” Neben der groBen Mehrheit der
Katholiken, die dem lateinischen Ritus folgte, gab es dann auch noch Katholiken des
byzantinischen Ritus (sog. griechisch-katholische Glaubige) und armenische Katholiken
(sog. armenisch-katholische Gliubige), und innerhalb sowohl der lateinischen als auch der
griechisch-katholischen Kirche gab es nationale Minorititen.”” Grundsitzlich aber genoss
in den Gebieten der Habsburgermonarchie der Katholizismus eine privilegierte Stellung,
war aber auch den Versuchen staatlicher Bevormundung unterworfen. Besonders gilt das
fur die Katholiken des 6stlichen Ritus (,,Unierte®), die es seit 1611 in Kroatien und seit
1698 in Siebenbiirgen gab. Deren Bemithungen, im Habsburgerreich mit der lateinischen
Geistlichkeit gleichgestellt zu werden, war nicht immer Erfolg beschieden.?™

Seit den 1520er Jahren begannen die Habsburger dann auch mit dem Ausbau der

Militirgrenze in Kroatien und Slawonien durch Ansiedlung freier, zum Militirdienst

269 Vgl. Roth, Siebenbiirgen, 374.

270 Miiller, Der umworbene , Erbfeind®, 271.

271 Sutmer, Staaten und Kirchen in der Vélkerwelt des 6stlichen Europa, 23.

272 Ngl. Helmedach, Roth, Habsburgerreich, 192f.

273 Sutmer, Staaten und Kirchen in der Vélkerwelt des 6stlichen Europa, 23.

274 Thomas Bremer, Der Katholizismus in Stidosteuropa. In: Hans-Dieter Dgpmann (Hg.), Religion und Ge-
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verpflichteter Bauern gegen die osmanischen Vorstoe. Aus verschiedenen
Auseinandersetzungen und Konflikten an der Militirgrenze zwischen dem Habsburgischen
und Osmanischen Reich entwickelte sich 1593 der ,Lange Turkenkrieg®, der 1606
unentschieden endete, aber das gesamte historische Ungarn verwistete und stark
entvolkerte. Da allerdings mit Ausnahme weniger koniglicher Wirdentriger zu jenem
Zeitpunkt der gesamte Adel Ungarns calvinistisch war und das gesamte nicht-osmanische
Gebiet unter ihrer Kontrolle stand, musste der Kaiser den ungarischen Stinden schlieflich
Religionsfreiheit  zusichern.””  AuBlerdem zwang die Flexibilitit der Osmanen,
verschiedenen nicht-muslimischen Gruppen Autonomie im Austausch gegen gewisse
Dienste zu gewahren, die Habsburger, ihre eigene Politik hinsichtlich von Biirgern, die
nicht habsburgisch waren, und religidsen Andersgliubigen — vor allem um die
Bevolkerungsgruppen mit speziellem technologischen oder politischen Wissen anzuwerben
bzw. zu halten — anzupassen.”® So wurde schon Anfang des 17. Jahrhunderts fur die auf
der habsburgischen Seite siedelnde orthodoxe Grenzbevolkerung zum Teil ein eigenes
Regelwerk erlassen, das ihnen grundlegende Rechte zugestand, unter anderem, ihren
Glauben frei ausiiben zu konnen.””” Aber schon mit Beginn des 16. Jahrhunderts und dann
verstarkt im Zusammenhang mit der zweiten Belagerung Wiens 1683 und des darauf
folgenden Vordringens der Habsburger nach Siidosten wurden auch die vor den Osmanen
geflichteten Serben, Ruminen und Kroaten in den durch Kriege stark entvolkerten
Gebieten des Banats, der Batschka, Slawonien bzw. der spateren Vojvodina angesiedelt.
Innerhalb der Institution Militirgrenze genossen auch sie Autonomie in Kirchenfragen,
hatten die Moglichkeit zu sozialem Aufstieg und Zugang zur mittel- und westeuropdischen
Kultur.*”®

Die Katholiken im Osmanischen Reich unterstanden seit dem frithen 17. Jahrhundert
dem sogenannten Kultusprotektorat der Habsburger, das heillt, sie verfiigten beim Haus
Osterreich iiber einen starken Fiirsprecher fiir ihre Anliegen beim Sultan.”” Auf dieses
sochutzrecht  berief sich das Habsburgerreich bei religidsen Interventionen im
Osmanischen Reich und beschrinkte sich dabei nicht nur auf Angehorige des geistlichen
Standes, sondern versuchte auch den bedringten Katholiken allgemein ein gunstigeres Los
zu verschaffen. Das Kultusprotektorat wurde in der Realitit allerdings nur in den

Donaufirstentimern der Moldau und Walachei, in Bosnien und der Herzegowina, im
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Grofteil des albanischen Siedlungsgebietes einschliefSlich Kosovo sowie auch in einigen
Teilen Bulgatiens ausgetibt.”® Die Handhabung dieses Kultusprotektorates war aber vor
allem je nach den politischen Umstinden unterschiedlich, zur Zeit der Tirkenkriege etwa
versuchte man wiederholt Christen gegen die Osmanen aufzuwiegeln.” Im sogenannten
,,GroBen Turkenkrieg® (1683-1699) verdringte das Habsburgerreich die Osmanen aus dem
pannonischen Becken. Die kaiserliche Gegenoffensive begann 1684 mit der Griundung der
,Heiligen Liga®“, bestehend aus dem Heiligen Rémischen Reich, Polen, Venedig und
anderen christlichen Monatchien, zur Bekimpfung und Vertreibung der Osmanen.”®
Dieser Krieg wurde 1699 mit dem Frieden von Karlowitz abgeschlossen, in dem der Sultan
fast alle Gebiete des ,.historischen Ungarn® an die Habsburger und Podolien sowie den
Westteil der heutigen Ukraine an Polen abtreten musste.” Mit der Eroberung Ungarns und
dem weiteren Vordringen der Habsburger nach Siidosteuropa Ende des 17. Jahrhunderts
flichteten daher auch viele Muslime nach Bosnien und ins osmanische Kernland .**

Der fiir die Habsburger verlustreiche Frieden von Passarowitz 1718 versetzte ihrem
Ansehen bei den orthodoxen slawischen Christen des Balkans allerdings einen schweren
Schlag, die sich in der Folge dem glaubens- und sprachverwandten Russland zuwandten.*”
Das Toleranzpatent Josephs II. von 1781 brachte darauf offiziell und in allen Teilen der
Habsburgermonarchie Religionsfreiheiten fiir die anerkannten protestantischen und
orthodoxen Gliaubigen.” AuBerdem versprach der habsburgische Kaiser den bosnischen
Muslimen 6ffentlich, sie durften unter der kommenden Habsburgerherrschaft an Ort und
Stelle und bei threm Glauben verbleiben, wenn sie sich nicht gegen die Eroberung zur
Wehr setzen wiirden. Dies stellte quasi einen Epochenwechsel im Umgang der
europiischen Michte mit den angrenzenden Muslimen dar, die bis dahin stets vertrieben
worden waren, wo es nur ging. Ob es bei mehr 6sterreichischen Kriegsgliick wirklich dazu
gekommen wire, wissen wir freilich nicht, zumal die bosnischen Muslime ungeachtet der
josephinischen VerheiBung dann doch intensiv an der Verteidigung ihres angestammten

Reiches teilnahmen.?’
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4.3.3. Russland

Die in Russland ansissige orthodoxe Kirche hatte sich im 15. Jahrhundert vollkommen
von Konstantinopel emanzipiert und eigenmachtig die Autokephalie zugesprochen, die ihr
im 16. Jahrhundert schlieBlich auch offiziell vom Okumenischen Patriarchen zuerkannt
wurde.” Mit dem Ende des Krieges mit Polen 1676 und dem Zuschlag der heutigen
westlichen Ukraine und Podolien an die Osmanen besalen nun das Osmanische und das
Zarenreich erstmals eine gemeinsame Grenze. Nach Auseinandersetzungen im
osmanischen Kosakengebiet brach 1678 dann auch schon der erste russisch-osmanische
Krieg aus. Damit war Russland endgiiltig als konkurrierende GroB3macht in Erscheinung
getreten.””

Wihrend noch im 16. und 17. Jahrhundert die Beziehungen zwischen Russland und der
griechisch-orthodoxen Bevolkerung Sidosteuropas vor allem auf der kulturellen und
kirchlichen Ebene stattfanden, wurden diese im Laufe des 18. Jahrhundert beiderseits vom
politischen und imperialen bzw. nationalistischen Denken zunehmend abgelést. Dies
wirkte sich insbesondere auf die Diplomatie und Strategie Russlands mit seiner
Schutzmacht- und Interventionspolitik fiir die orthodoxen Untertanen des osmanischen
Sultans aus.”” Sobald die russische Armee ein Gebiet fiir Russland erworben hatte, das
vorher zu Polen oder zum Osmanischen Reich und damit kirchenrechtlich zum
Konstantinopeler Patriarchat gehort hatte, galt das Gebiet im 17. Jahrhundert als dem
Moskauer Patriarchat — das im 18. Jahrhundert vom Petersburger Synod™' ersetzt wurde —
unterstellt. Im 18. Jahrhundert orientierte sich Russlands Regierung zudem am Vorbild der
franzosischen Orientpolitik bzw. dessen Protektionsrechten tber die Katholiken im
Osmanischen Reich. Im Friedensvertrag von Kiicik Kaynarca (1774) wurde von der
Hohen Pforte der Zarenmacht eine Schutzfunktion fir die Christen im Osmanenreich
zugesprochen, und l6ste somit Osterreich als Schutzmacht der orthodoxen Christen in
Stidosteuropa ab. Dieser russische Schutz konnte das orthodoxe Kirchenleben im
Osmanischen Reich vor allem dann gut férdern, wenn Russland in Auseinandersetzungen
mit den Osmanen siegreich war und seinen Forderungen Nachdruck verleihen konnte. Des
Weiteren bekamen auch viele junge orthodoxe Gelehrte aus Stidosteuropa eine Ausbildung
an russischen Schulen, was diese Verbindung natiirlich stirkte. Die Kehrseite der Medaille

war allerdings, dass sich russische Niederlagen ebenfalls auf die orthodoxe Bevoélkerung
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auswirkten, die unter den Osmanen lebte, und ihr Beschwernisse brachte.* So verlieBen
auch nach den verschiedenen russisch-tiirkischen Kriegen viele Griechen vom Peloponnes
und den dgdischen Inseln ihre Wohnorte und lieBen sich in den von Russland eroberten
Gebieten nieder.””

In diesem Friedensvertrag von 1774 verpflichtet sich die Hohe Pforte auch, die
Religionsausiibung in den Firstentimern Moldau und Walachei nicht zu behindern, des
Weiteren eroffneten die unscharf formulierten Bestimmungen Moglichkeiten fir das
russische Zarenreich, auf die inneren Angelegenheiten des Osmanischen Reiches Einfluss
zu nehmen. Denn der russische Zar fihlte sich nicht nur als Beschitzer der Orthodoxen,
sondern auch der Katholiken im Osmanischen Reich. Bedeutende Summen an russischen
Spendengeldern bekamen aber nur orthodoxe Gemeinden, die zu einer wichtigen
materiellen Unterstlitzung fiir die orthodoxe Geistlichkeit wurden. Damit konnten alte
Kloster und Kirchen restauriert bzw. auch neu errichtet werden und auch einige Schulen
wurden eréffnet. Neben diesen Spendengeldern spielten auch Subsidienzahlungen eine
wichtige Rolle bei der Verhinderung von Ubertritten zur katholischen Kirche in
unionswilligen Gemeinden in Mittelalbanien, im Kosovo und in Mazedonien.”* Die
Bestimmungen des Friedensvertrages enthielten auch sonst in der Tat eine Reihe
beachtlicher Verbesserungen fiir die Lage der Balkanchristen, denn obwohl ein allgemeines
Protektionsrecht fir die orthodoxen Untertanen des Sultans nicht ausgehandelt worden
war, verstand es Russland in der Folgezeit, die diesbeziiglichen Bestimmungen extensiv
auszudeuten. Allerdings war man sich am russischen Hofe bewusst, dass die Méglichkeiten,
zu weiteren Absicherungen zu gelangen, duflerst beschrinkt waren. Schlieflich hatte unter
den jeweiligen Kriegszielen der Schutz oder gar die Befreiung der Balkanchristen keinen
vorrangigen Stellenwert, und um nicht die Glaubwiirdigkeit gegentiber der Hohen Pforte
zu vetlieren bzw. aus allgemeinpolitischen Uberlegungen konnte der Protektoratsanspruch

oft nur halbherzig vertreten werden.*”

4.3.4. Frankreich
Aufgrund der gemeinsamen Feindschaft den Habsburgern gegeniiber schlossen Frankreich

und das Osmanische Reich bereits 1536 ein Bundnis, das franzésischen Untertanen
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Privilegien gewihrte. 1604 erreichte Frankreich schlieBlich ein weiteres Versprechen des
Sultans beztiglich der ungestorten Religionsausiibung franzosischer Jerusalempilger und

katholischer Untertanen von mit Frankreich befreundeten Fiirsten.?*

Die Stellung
Frankreichs und Osterreichs beim Schutz der Katholiken im Osmanischen Reich beruhte
einerseits auf den Vertrigen mit den Osmanen, andererseits aber auch auf den durch den
Heiligen Stuhl zugestandenen Patronatsrechten, die meist auch finanzielle Zuwendungen
beinhalteten. Die fremdlindische Protektion bedeutete daher flir das katholische
Kirchenleben eine Férderung, sowohl im materiellen als auch im geistlichen Sinne.*”
Neben der diplomatischen Sonderstellung war Frankreich dann im 19. Jahrhundert auch
imstande, selbst zahlreiche Missionare in das Osmanische Reich zu schicken und sie
reichlich finanziell zu unterstiitzen.”® Diese Missionare sollten unter anderem dazu dienen,
durch eine Bekehrung der Bulgaren zum Katholizismus den FEinfluss Russlands
einzudimmen.” Frankreichs diplomatische Vertreter setzten sich dabei vorbehaltlos fir
die Beachtung ihres Protektorats ein und schreckten in diesem Zusammenhang nicht vor
dem Einsatz ihrer michtigen Flotte zurtick.””

Das von 1536 geschlossene Biindnis mit dem Osmanischen Reich erlitt erst mit der
Besetzung Agyptens durch Napoleon einen Bruch. Dies hatte aber insofern langfristige
Folgen, als Frankreich in seiner Rolle des bis dahin wichtigsten Verbiindeten der Osmanen

von GroBbritannien und spiter von Deutschland abgel6st wurde.”!

4.3.5. Polen(-Litauen)
Die erste uneingeschrinkte Kapitulation fir das Koénigreich Polen kam schon 1533 zum
Abschluss, bezog sich allerdings auf rein wirtschaftliche Inhalte. Dennoch hatte gerade im
16. Jahrhundert Polen(-Litauen) eine privilegierte Stellung gegentiber den anderen
europiischen Nachbarn des Osmanischen Reiches, und fungierte somit als wichtige Stiitze

302

osmanischer Politik in Osteuropa. Diese Beziehung wurde zu Beginn des 17.

Jahrhunderts vor allem auch von osmanischer Seite aufgrund des Krieges mit Persien und
der unwigbaren Lage mit den anderen europdischen Nachbarn, insbesondere den
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Mit der zunehmenden Expansion des Osmanischen Reiches und Polen-Litauens kam es
allerdings im ausgehenden 17. Jahrhundert vermehrt 2zu militirischen Ausein-
andersetzungen zwischen den beiden Grofireichen, die sich allerdings zumeist auf das
gemeinsame Grenzgebiet, speziell im stetig umkampften Podolien, beschrinkten. Vor
allem die Rivalitit und in ihrer Loyalitit unberechenbaren Tataren und Kosaken aus diesen
Gebieten trugen zu diesen Konflikten bei, die ihren Hoéhepunkt in dem osmanisch-
polnischen Krieg (1672-1674) fanden.” SchlieBlich unterstiitzte ein polnisches Heer in der
Entsatzschlacht bei der zweiten Wiener Tirkenbelagerung 1683 die Habsburger gegen die
Osmanen, und schloss sich auch 1684 der , Heiligen Liga®“ an, um gemeinsam mit den
anderen alliierten christlichen Michten die Osmanen zu bekimpfen.”” Durch dieses
Buindnis mit dem Habsburgerreich erhielt das katholische Polen-Litauen dann auch Ende
des 17. Jahrhunderts ebenfalls ein religises Interventionsrecht fir die Katholiken im
Osmanischen Reich™ und nahm hierbei besonders die katholische Bevolkerung im

Fiirstentum Moldau in Schutz, unter denen sich auch viele Polen befanden.*”’

4.3.6. England
Die englischen Kaufleute und Handelsunternehmen versuchten in der zweiten Hilfte des
16. Jahrhunderts durch die Zunahme ihres Warenverkehrs im Ostlichen Mittelmeer ihre
venezianischen Rivalen auszubooten. Noch dazu fithrte England im Gegensatz zu Venedig
mit den Osmanen keine Kriege und versorgte diese sogar mit wertvollen Kriegsglitern, was
die Englinder in eine vorteilhafte Position fur Verhandlungen mit dem Osmanischen Reich
brachte. Die ersten diplomatischen Bezichungen mit den Osmanen begannen schlieBlich
1580 mit dem Besuch eines englischen Gesandten in Istanbul und dem Zustandekommen
einer Kapitulation beziiglich des Handels und der Errichtung eines Konsulats. Gerade zu
Beginn war seitens des protestantischen England die politische Motivation vorhanden, die
Osmanen gegen die katholischen Spanier zu gewinnen. Diese Ambitionen wurden von
kommerziellen Interessen, vor allem durch den Einfluss der Handelskompanien, im Laufe

der folgenden Jahrhunderte zunehmend verdringt.”” In den folgenden Jahren kamen
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weitere Kapitulationen und Erweiterungen von Privilegien hinzu, die allerdings aufgrund
der Proteste Frankreichs, das eine Beschneidung seiner privilegierten Handelsstellung in
der Levante beftrchtete, und Widerstinde der katholischen GroBmaichte, die gegen den
sich in England kurz zuvor durchgesetzten Protestantismus vorzugehen versuchten, immer
wieder bestitigt werden mussten. So ubernahmen die Englinder dann auch ab 1675
offiziell die Schutzherrschaft fiir die Protestanten im Osmanischen Reich.”’ England, das
gemeinsam mit den Niederlanden noch um 1700 als Vermittler zwischen Habsburgern und
Osmanen in Erscheinung getreten war, wirkte aber vor allem als wirtschaftliche und erst
um 1800 schlieBlich auch wieder zunehmend als politische Macht auf die

stidosteuropiischen Kiistenzonen und das Osmanische Reich im Ganzen ein.”’

4.3.7. Niederlande
Erste diplomatische Kontakte zwischen dem Osmanischen Reich und der
Niederlindischen Republik fanden zu Beginn des 17. Jahrhunderts statt und waren dhnlich

32 Wie die meisten anderen

wie bei den Englindern vor allem wirtschaftlicher Natur.
europiisch-christlichen Linder blieb zu Beginn die niederlindische Fihrung recht
zwiespaltig und oft unentschlossen, ob sie sich an Aktionen, die sich gegen die Interessen
der Hohen Pforte richteten, beteiligen sollte. Hierbei spielte auch die gerade
vorherrschende groBpolitische Lage, wie etwa im Kriegsfall gegen Spanien, bzw. die
Stimmung gegentber dem Papst, der zum Teil als groBlere Gefahr als die Osmanen
angeschen wurde, eine tragende Rolle. Im Zweifelsfall entschied man sich jedoch gegen
eine offene Intervention gegen das Osmanische Reich.’”

Das Osmanische Reich erhoffte sich hingegen durch den Handel und den
diplomatischen Austausch mit den Niederlindern vor allem eine Allianz gegen Spanien und
deren Ambitionen im Mittelmeerraum. So wurde zwar die Kapitulation 1612 den
niederlindischen Kaufleuten zuerst mehr aus politischen als aus wirtschaftlichen Griinden
garantiert, da aber dieses Abkommen in die Zeit eines Waffenstillstandes zwischen den
Niederlanden und Spanien fiel, war aus Sicht der Niederlinder eine politische Allianz mit
den Osmanen kein vorrangiges Anliegen. Die osmanische Fihrung erkannte bald, dass eine

mogliche Unterstitzung der Niederlinder in einem Krieg gegen Spanien dullerst limitiert
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wire und so blieb die Rolle des niedetlindischen Botschafters sehr eingeschrinkt.”

Trotzdem bekamen 1680 schlieflich auch die Niederlinder eine Erweiterung ihrer
Kapitulation zugesprochen und konnten nun ebenfalls als christliche Schutzherrn im

Osmanischen Reich auftreten.’"

4.3.8. Katholische Kirche (Kirchenstaat/Rom/Heiliger Stuhl)

s»Man erwartete alles von ihnen, und nichts erfolgte.

Blaise de Monluc iiber die Tiirkenpolitik der Renaissancepipste™'

Die Welt der Katholiken wurde vom Papst und seiner Administration in Rom angefihrt,
und war administrativ in Erzdiézesen eingeteilt, die wiederum in Diézesen. Prinzipiell
verwalteten die Didzesen sich selbst und waren direkt ihrem Erzbischof — bis auf wenige
Ausnahmen — an seinem Amtssitz verantwortlich. Entlang der 6stlichen Adria gab es einen
dichtes Netzwerk an katholischen Erzdiézesen und Di6zesen, die bis ins 12. Jahrhundert
hinein bis nach Albanien expandierten, und sich tber Kroatien, Slawonien und Dalmatien
erstreckten bzw. auch in deren Hinterlinder einwirkten. Entlang der Grenzen dieser
Gebiete gab es immer wieder territoriale Konflikte mit der orthodoxen Kirche, die in
Bosnien noch durch andere ,,hiretische® christliche Kirchen und Bewegungen vergroBert

" Der vierte Kreuzzug (1204) hatte dann auch einen schweren FEinfall des

wurden.
rémischen Machtanspruch in das byzantinische Kernland bedeutet. Infolge dessen
verstarkten katholische Missionare entlang der Grenzzone von rémischer und orthodoxer
kirchlicher Gerichtsbarkeit ihre Tatigkeit, von Nordalbanien tber Bosnien bis an den
sudlichen und Ostlichen Ful3 der Karpaten, wobei den Bettelorden der Franziskaner und
Dominikaner eine Schlisselrolle zugewiesen war. Die katholische Bevolkerung
Stidosteuropas im Osmanischen Reich lebte daher dann auch vorwiegend im nérdlichen
Albanien, auf den griechischen Inseln, in Bosnien und Ungarn. SchlieBlich verfestigten sich
die Konfessionsgrenzen, und zudem brachen sich an ihnen auch die groflen kulturellen
Entwicklungen, die aus Westeuropa nach Osten gelangten. Dies zeigt sich von der
Architektur bis zur scholastischen Theologie.”®

Als die Osmanen dabei waren, Konstantinopel zu erobern und das byzantinische

Kaisertum zu beseitigen, war ihnen die katholische Christenheit gefdhrlich, weil sie die
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Orthodoxen hitte unterstiitzen koénnen. Nach dem Untergang des 6stlichen Kaisertums
strebten die Pépste bis ins 17. Jahrhundert schlieBlich auch mehrfach eine christliche Liga
an, welche die Kreuzzugsbewegung fortfithren und die Befreiung Europas von den
Osmanen hitte erreichen sollen. Als auch das katholische ungarische Koénigtum von den
Osmanen besiegt war, grenzte ihr Herrschaftsbereich tiberdies an jenen des Kaisers in
Wien, der auch nach der Reformation bei der katholischen Kirche verblieb. Daher ist es
nicht weiter verwunderlich, dass die Hohe Pforte weniger Sympathien hegte fiir die dem
Papst verpflichtete Christenheit als fir Christen, die der Papst als ,,Schismatiker und
Hiretiker* einzustufen pflegte. Zudem bestanden gemal3 der Rechtsordnung des
Osmanischen Reiches Probleme fir die legale Existenz der dem Papst verpflichteten
Christen in den osmanisch eroberten Gebieten, denn nicht iiberall hatten sie Bischofe, und
wo es solche gab, war deren Jurisdiktionsbereich eng begrenzt. Schlieflich stand kein
Hierarch zur Verfiigung, dessen Jurisdiktion weit und breit eindeutig anerkannt gewesen
wire, so dass ihn der Sultan zum Ethnarchen hitte machen kénnen.?" Daher wurden auch
nach der osmanischen Eroberung alle katholischen bischoéfliche Besitzungen eingezogen,
und in den folgenden Jahrzehnten wurden von Rom zunichst nur Titularbischéfe ernannt.
Diese Bischofe residierten allerdings nicht mehr in ihren Titularsitzen, sondern auf
venezianischem bzw. ragusanischem Territorium oder in einer der Pfarreien ihrer Didzese.
Schlussendlich tiiberstanden nur fiinf katholische Bistiimer die Osmanenzeit.”” Die
katholische Kirche bzw. der Katholizismus an sich wurden von den osmanischen
Herrschern aber nicht pauschal als Bedrohung angesehen, da sie fast tiber Jahrhunderte
hinweg mit dem katholischen Frankreich verbtindet waren und sie teilweise sogar mit dem
Papst indirekte Beziehungen durch eine gemeinsame Politik hinsichtlich der spanischen
Habsburger verbanden. So gesehen richtete sich der osmanische Unmut beziiglich der

Katholiken vor allem auf die spanischen und 6stertreichischen Habsburger bzw. Venedig.™

4.3.8.1. Institutionen
In der Reformperiode, die das Konzil von Trient (1545-1563) als Antwort auf die
Forderungen der Reformation in der katholischen Kirche einleitete, fand Rom zu neuem
Verantwortungsbewusstsein fur die Katholiken im Osmanischen Reich. Man schuf nun die

Institution eines mit Vollmachten ausgestatteten Apostolischen Visitators, der seinen
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jeweiligen Visitationssprengel besuchen und notwendige Reformen vollziehen sollte. Durch
diese Visitationen war jetzt eine unmittelbare Verbindung zwischen Rom und den
Katholiken im Osmanenteich hergestellt worden.’” 1622 wurde dann auch vom Papst die
Sacra  Congregatio de  Propaganda Fide (,,Heilige Kongregation zur Verkiindigung des
Glaubens®) gegriindet, eingerichtet zur Verbreitung und Wahrung des Glaubens in nicht-
christlichen Lindern.” Daraus entstand in der katholischen Kirche ein weltweiter
Zentralismus, und im Lauf dieser Entwicklung tibernahm die §. C. 4. P. F. auch tberall in
den osmanisch eroberten Gebieten die Verantwortung bzw. deren jurisdiktionelle
Zustindigkeit beztiglich aller Details im kirchlichen Leben der bis dato hierarchielosen
Katholiken.”® Aufgrund der guten Bezichungen zwischen Rom und den moldawischen
Herrschern wurde das Firstentum Moldau zur Basis fiir die erste Mission der S. C. d. P. F.
Da aber die orthodoxe Kirche eine sehr starke Position in dem Firstentum innehatte und
die Missionierung der orthodoxen Bevolkerung seitens der katholischen Moénche verboten
war, vermieden die Ménche wohl in offiziellen Briefen daruber zu berichten. SchlieB3lich
wurde die Korrespondenz von den Autorititen kontrolliert, und so wurden fast
ausschlieBlich Bekehrungen von Lutheranern an Rom gemeldet.”” Somit kamen hier —
zumindest offiziell — die Erfolge in der Missionierung der Propagandakongregation
aufgrund der autonomen  Stellung der orthodoxen Kirche mehr durch
gegenreformatorisches Wirken als durch Konvertierungen von orthodoxer oder gar

muslimischer Bevolkerung zustande.

4.3.8.2. Politik

Die Politik der Pipste gegentiber dem Osmanischen Reich war oft sehr zwiespaltig und
schwankte je nach politischer Lage zwischen Kreuzzugsaufrufen in der christlichen Welt
bzw. Aufrufen zu anti-osmanischen Widerstinden in der siidosteuropiischen Bevolkerung
einerseits, und Versuchen, die Osmanen zu Allianzen zu gewinnen, andererseits. Mit dem
Ende der Renaissancepipste ging etwa Mitte des 16. Jahrhunderts allerdings auch die Ara
einer moglichen Turkenallianzpolitik zu Ende.”

Durch die S. C. 4. P. F sollten aber auch diplomatische Beziehungen zur Hohen Pforte

gekntpft werden, um die allgemeine Situation der Katholiken im Balkanraum zu

verbessern und den fortschreitenden Islamisierungsprozess zu verlangsamen. Des Weiteren

322 Suttner, Staaten und Kirchen in der Vlkerwelt des 6stlichen Europa, 262-264.
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sollten auch einheimische Geistliche ausgebildet werden, die dort seelsorgerisch titig sein
sollten. SchlieBlich waren viele Priester von aullerhalb und oftmals der einheimischen
Sprache gar nicht michtig. Die Propagandakongregation sah in den bosnischen
Franziskanern und den Jesuiten die wichtigsten Stiitzen vor Ort, um ihrem Auftrag gerecht
werden zu kénnen. Die Aktivititen der Franziskaner im Osmanischen Reich wurden auch
gleich 1622 von der Hohen Pforte offiziell anerkannt, die bis dahin von ihr zum Teil sogar
verfolgt worden waren.”” Gerade in Ungarn bauten die bosnischen Franziskaner auch auf
osmanische Unterstitzung, die in einigen Fillen erheblich zum Erfolg ihrer
»Expansionspolitik  beitrug. Dieses Zusammenwirken von Franziskanern und
osmanischen Behorden fithrt zu der Frage, welche Haltung die Osmanen insgesamt der
katholischen Kirche gegentiber einnehmen sollten. Hierbei wurde von der jeweiligen
Provinzverwaltung eine weitgehend pragmatische Politik gepflegt, denn man griff nach der
Eroberung eines Gebietes auch auf bestehende kirchliche Strukturen zurtck, um die
osmanische Oberhoheit zu festigen. In Ungarn hatte wegen der Reformation zu Beginn der
osmanischen Herrschaft keine einheitliche Kirche bestanden, die das gesamte Konigreich
umfasste, so dass die osmanischen Behorden zunichst vor allem die protestantische Kirche
heranzogen, die in den eroberten Gebieten die Mehrheitsreligion bildete. In solchen
Regionen jedoch, in denen Katholiken vorherrschten, stiitzten sich die Osmanen auf
katholische Strukturen. Daher verwundert es nicht, dass den Franziskanern unmittelbar
nach der Eroberung Bosniens dort auch umfangreiche Privilegien zugestanden worden
waren.”™

Neben der Eidgenossenschaft war der Kirchenstaat das einzige Land, das ohne
Kapitulationen blieb bzw. keinen Anspruch erhob. Dessen Rechte wurden von den
Habsburgern oder Frankreich wahrgenommen, die allerdings auch darauf bestanden, dass
diese von Rom im Laufe der Zeit nicht geschmilert werden dirften.”” Der daraus
resultierende Streit zwischen Frankreich und dem Habsburgerreich um die vorherrschende
Schutzherrschaft Gber die Katholiken im Osmanischen Reich war fiir den Heiligen Stuhl
sogar eher von Vorteil, denn als Folge der Konkurrenz zwischen den beiden Michten war
die katholische Kirche in Bulgarien beispielsweise stirker prasent als aufgrund der Zahl der
Gldubigen zu erwarten gewesen wire.”’ Allerdings stirkte dies schlieBlich im 19.
Jahrhundert auch die Bevormundung vor allem durch Frankreich, dann blieben Rom die

Moglichkeit, entweder direkten diplomatischen Kontakt mit dem Sultan anzukniipfen, oder
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das Habsburgerreich und andere katholische Reiche zu ermuntern, die Katholiken bei
Ubergriffen zu beschiitzen. Hierbei mussten allerdings gerade die Habsburger von
hochrangigen kirchlichen Vertretern erinnert werden, von ihren Rechten als katholische
Schutzmacht im Osmanischen Reich Gebrauch zu machen.” In der Napoleonischen
Epoche und der zwischenzeitlichen Abschaffung des Kirchenstaates musste die
Habsburgermonarchie dann auch als Geldgeber fir die Katholiken in Bosnien und

Albanien einspringen.37’2

4.3.8.3. Infrastruktur, Bildung
Durch die osmanische Eroberung und die kriegsbedingten Verwiistungen in Stidosteuropa
war die Lage der katholischen Kirche mitsamt ihrer Infrastruktur und seelsorgerischen
Moglichkeiten aullerst kritisch. Die Di6zesen und ihre Bevolkerung waren verarmt, Kloster
konnten nur eine beschrinkte Zahl an Monchen aufnehmen und der Heilige Stuhl konnte
anfangs auch nur mit bescheidenen Mitteln aushelfen. Auflerdem mangelte es an
kirchlichen Gewindern, Geritschaften und (slawischen) Biichern, daher herrschte eine
groB3e Unwissenheit und Unsicherheit, aber auch Furcht vor der osmanischen Geistlichkeit
auch in religiosen Fragen.”” Dazu wurden zum Teil auch Pfarreien mangels christlicher

3 und die Priester hielten sich auch mehr mit Handel und

Glaubiger aufgelost
Geldgeschiften auf, als mit der Seelsorge. Bei ungebthrlichem Verhalten konnte dies
teilweise durch eine Protektion der lokalen osmanischen Behérden schwer unterbunden
werden. Vielerorts wurde auch eine Kirche von Angehérigen verschiedener christlicher
Konfessionen gemeinsam benutzt, da die meisten Kirchen zerstért — oftmals durch

3% Des Weiteren fehlte es auch an

Erdbeben — oder duflerst reparaturbediirftig waren.
organisierten Grundschulen, die ersten Aufzeichnungen einer solchen stammen von der
Mitte des 17. Jahrhunderts, als in Janjeva (KKosovo) mit der Unterstiitzung der §. C. 4. P. F.
katholische Kinder unterrichtet wurden.” Auch in Ungarn sind im 16. und 17. Jahrhundert
immer wieder Klagen tber einen Priestermangel in den Berichten der Bischéfe an Rom zu

vernehmen. Die Aussagen iber den Priestermangel sind jedoch mit gewisser Vorsicht

aufzunehmen, widerspiegeln sie doch nicht selten die ablehnende Haltung der Weltpriester
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gegeniiber den katholischen Orden, insbesondere den Jesuiten und den bosnischen

337

Franziskanern.™ Dennoch blieben viele Gldubige ihrer Religion auch ohne geistliche

Seelsorge bzw. Priester treu und hofften, dass thnen Rom einen Geistlichen schicken

wiirde.*®

Ab dem 16. Jahrhundert nahm dann allmihlich wieder die Zahl der katholischen
Geistlichen im Osmanischen Reich zu, die mit der Zeit immer aggressiver in ihrer
Missionsarbeit vorgingen. Da ihnen die osmanische Gesetzgebung verbot, Muslime zu
bekehren, konzentrierten sie sich darauf, die Loyalitit der lokalen orthodoxen Bevolkerung
vom Patriarchen auf dem Papst umzulenken. Aus diesen vollzogenen Loyalititswechseln
entstanden dann die sogenannten ,,Unierten Kirchen® des Balkanraumes.”” Die unierten
Kirchen bzw. Unionen hatten eine enge Verbindung zur katholischen Kirche in Rom und
cinen deutlich verbesserten Bildungsstand des Klerus.™ Im Laufe des 16. und 17.
Jahrhunderts erhohten schlieBlich einige Mallnahmen in der Bildungspolitik die
Versorgung und die Qualitit vor allem katholischer Priester in Albanien und im Kosovo.
Hierbei spielte auch die Propagandakongregation mit ihren Visitationen und Hilfsmitteln
sowie des Erhalts von Kirchen und Schulen, um die Bevélkerung im Glauben zu erhalten,
eine bedeutende Rolle.”' Eine der ersten und wichtigsten dieser MaBnahmen war die 1574
von Jesuiten gegrindeten ,Illyrische Akademie® in Loreto (Italien) und das
,»Clementinum® in Rom in den 1580er Jahren. Danach folgten noch andere Akademien
und Schulen, die auch von Nicht-Jesuiten betricben wurden.” Um den stetigen
Priestermangel zu beseitigen und das Bildungsniveau zu heben, wurden auch Missionare
aus Italien und Osterreich gerufen. Mit der besseren Bildung hing auch die Betrauung mit
leitenden Funktionen in der Kirche zusammen, worauf sie von den einheimischen
Klerikern unablissig als Eindringlinge betrachtet und kritisiert wurden.* Auch in Ungarn
fehlte es an Weltpriestern und ungarischen Franziskanern, und daher griff die Kirche fast
ausschlief3lich auf Jesuiten zuriick. Diese versuchten dann auch mithilfe der osmanischen
Behorden die kirchliche Infrastruktur zu verbessern. Neu errichtete Missionen wie
Gyongyos entwickelten sich zu einem Herzstiick der jesuitischen Mission, und das dortige

Gymnasium zog Schiler nicht nur aus den osmanischen Gebieten Ungarns an.*
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Allerdings blieben die Di6zesen weiterhin sehr arm und wurden immer wieder von den
osmanischen Behoérden, aber auch von der orthodoxen Kirche wegen Kirchenabgaben

345

bedringt.”® Denn es gab auch Versuche der orthodoxen Kirche, Katholiken zur
Ubernahme des orthodoxen Ritus und so zur Entrichtung der damit verbundenen
Abgaben an sie zu zwingen.”*

Da die Position und rechtliche Macht der katholischen Erzbischéfe im Balkanraum bis
zu den Tanzimat-Reformen offiziell von den osmanischen Behérden nicht anerkannt
waren, versuchten sie daher auch durch die Hilfe europdischer Botschafter, insbesondere
durch den franzosischen, an der Hohen Pforte gewisse rechtliche Befugnisse zu erlangen.
Mit dem Niedergang der zentralen Ordnung und Machtausiibung im Osmanischen Reich
im Laufe des 19. Jahrhunderts, wurde es allerdings auch durch den erhéhten Abgabendruck
an die lokalen Machthaber immer schwieriger, diese Befugnisse zu erhalten und die
katholische Fihrung war so immer mehr auf ihre (personlichen) Netzwerke inner- sowie

auBerhalb der Region angewiesen.”’

4.3.9. Orthodoxe Kirchen in Siidosteuropa
Mit der osmanischen Eroberung Siidosteuropas gingen das Land, die Ressourcen und
Arbeitskrifte vornehmlich von Christen an die Muslime tiber. Unter der nun geschwichten
6konomischen Basis der Christen litten schlieBlich auch ihre sozialen und religiGsen
Aktivititen und der Erhalt ihrer Einrichtungen.’® Dies verstirkte die schon seit dem 13.
Jahrhundert stattfindende Verschlechterung der Priesterausbildung und des Ausbildungs-
niveaus in der orthodoxen Kirche an sich, was auch eine weitgehende Abkopplung ihrer
Priester von wichtigen geistigen und kulturellen Stromungen bewirkte.””” Nachdem 1453
Konstantinopel und somit das 6kumenische Patriarchat — das geistige Zentrum der
orthodoxen Kirche — in osmanische Hinde fiel, wurde der Patriarchenthron im folgenden
Jahr wieder besetzt. Der nun vom Sultan benannte Amtsinhaber war nominell das
Oberhaupt aller orthodoxen Christen im Reich und genoss weitreichende steuer- und
zivilrechtliche Befugnisse. Die Hierarchie der orthodoxen Kirche im ehemaligen Kernraum
von Byzanz erfuhr wihrend der osmanischen Herrschaft kaum Anderungen. Metropoliten,

Bischéfe, Priester und andere kirchliche Wirdentriger blieben unter der Gerichtsbarkeit
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des 6kumenischen Patriarchen von Konstantinopel. Das Recht der Steuereintreibung
wurde der orthodoxen Kirchenfiihrung vom Sultan verliechen, der sich an der
byzantinischen ,,Steuerordnung® orientierte. Da von den Glidubigen oft Gberhdhte und
willkiirliche Abgaben eingefordert wurden, blieben Konflikte nicht aus. Dabei wandten sich
Christen mit ihren Klagen uber gierige Priester zum Teil auch an osmanische Richter.”
Insgesamt gesehen brachte aber — auch wenn die Offentlichkeitsrechte der Christen
stark beschnitten wurden — die osmanische Zeit Kompetenzzuwichse fir den
Konstantinopeler Patriarchen und fur die orthodoxen Bischofe. Denn ihnen erteilte der
Sultan auch eine staatsrechtliche Jurisdiktion tiber alle seine Untertanen aus der orthodoxen
Glaubensgemeinschaft. Die vom Staat dem Konstantinopeler Patriarchen verlichene
Kompetenz schloss, als sich das Osmanenreich tiber die Grenzen hinaus ausdehnte, auch
jene alten Kirchen mit ein, denen durch die Skumenischen Konzilien der Spatantike
Eigenstindigkeit verlichen worden war. Dem war zumindest theoretisch so, denn in
manchen Fillen machten die Umstinde dem Patriarchat de facto die Bezichungen recht
schwierig, und der Einfluss Konstantinopels war dorthin recht eingeschrinkt oder gar

351

unmdglich.”™ Zypern bildete eine Ausnahme, als es von 1571-1878 von Venedig an die
Osmanen Uberging,” machte dort der Sultan den Erzbischof von Zypern zum
Ethnarchen. Die Zustindigkeiten des Patriarchen von Konstantinopel waren also von
recht unterschiedlicher Art. In Studosteuropa war er Kirchenfihrer und Ethnarch, im
Ostlichen Mitteleuropa, das den Osmanen nicht botmif3ig war, war er nur Kirchenfiihrer,
im Vorderen Orient, wo es kirchlich eigene Autokephalien gab, war er nur Ethnarch, und
auf Zypern war er weder das einen noch das andere. Unter der osmanischen Herrschaft
waren die Kirchenfiihrer nun auch die einzigen 6ffentlichen Funktionire der Orthodoxen
und suchten muhsam nach Ausgewogenheit zwischen ihren traditionellen kirchlichen
Aufgaben und den ihnen vom osmanischen Staat zugewiesenen weltlichen Belangen. Kaum
allerdings waren die Orthodoxen an die neuen Verhiltnisse gewohnt, herrschten unter
ihren Hierarchen Hader und Parteienkdmpfe, was sich beispielsweise an den 69
Thronwechseln der Patriarchen von Konstantinopel in nur 131 Jahren (von 1572-1702)

ablesen ldsst. Diese erfolgten keineswegs nur nach dem Ableben der Amtsvorginger,

sondern hdufig nach deren Verdringung. Auch fihrt die Liste fir diese Zeit nur 37
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verschiedene Namen von Amtstrigern an, denn oftmals kam ein Patriarch wieder auf den
Thron zuriick. Die Bestitigung fiir jeden neugewihlten Patriarchen und fir jene
Amtstriger, auf die er sich hauptsichlich stiitzte, musste beim Sultan eingeholt werden,
wofiir grofle Geldsummen zu bezahlen waren. Grolen Einfluss besalen bisweilen die
Gesandten der europiischen Michte und deren Gesandtschaftsgeistliche, die je nach
Konfessionszugehorigkeit einen Reprisentanten dieser oder jener theologischen
Gruppierung unterstiitzten. Dass in dem Parteienkampf die Kandidaten einander laufend
verdringten, kam den Osmanen gelegen, konnten sie doch umso 6fter die Gebthren fiir
die Bestitigung einheben und wegen der Rivalititen sogar noch in die Hohe treiben.”
Schliellich wurde das Patriarchenamt kauflich, so dass griechische Netzwerke
(Phanarioten) in Istanbul den Zugang zu ithm weitgehend monopolisieren konnten, was zu
einer starken Hellenisierung der hohen Klerusimter und zu einer Zuriickdringung der
slawischen Liturgie fihrte.” Zudem war ein in Parteien gespaltenes orthodoxes Volk umso
leichter zu kontrollieren. Schlieflich wurden auch die Finanzen der Kirche zerrittet, die
Schulden wuchsen, denn zu den Gebiihren fir die Amtsbestitigung kamen die laufenden
Steuern und andere Abgaben der christlichen Bevolkerung an den osmanischen Staat. Dazu
gab es auf der Seite der Amtsinhaber Misswirtschaft und Korruption.” Somit hatte sich
das Okumenische Patriarchat bereits im 17. Jahrhundert zu einer lukrativen
Einnahmequelle der osmanischen Staatskasse entwickelt.”

AulBlerhalb Bosniens hatte die katholische Kirche recht wenig Erfolg, die geistige
Loyalitit der orthodoxen Slawen oder Griechen zu gewinnen. Aber die Angst des
O6kumenischen Patriarchats vor der Ausbreitung der Katholiken im Osmanischen Reich
fihrte — dhnlich wie in der katholischen Kirche — zu einer Zentralisierung ihrer kirchlichen
Hierarchie unter der direkten Kontrolle des Patriarchen von Konstantinopel. Im Fall von
griechisch-orthodoxen Gebieten wie Kreta oder Zypern hatte dies nur einen Austausch der
lokalen Geistlichkeit mit aus der Hauptstadt kommenden Priestern zur Folge. Aber in den
slawischen ~Gebieten bedeutete diese Zentralisierung eine weitere tiefgehende
Hellenisierung.”” In derselben Weise sollten auch die beiden groBen Patriarchate der
Bulgaren und der Serben der Phanariotenpolitik unterworfen und hellenisiert werden, wie
das 1767 dem 6kumenischen Patriarchen von Konstantinopel durch Authebung der beiden

slawischen Patriarchate zum Teil auch gelungen ist.?®
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4.3.9.1. Institutionen, Infrastruktur, Bildung
Das Monchtum besal3 im christlichen Osten von jeher gréfite Bedeutung, lag doch die
Hauptlast der individuellen Seelsorge dort schon immer bei den Ménchen und Nonnen.
Nach orthodoxer Tradition sind die Kloster in erster Linie Zentren des gottesdienstlichen
Lebens, und fast tiberall in der orthodoxen Welt kommen die Gliaubigen von weither. Im
Osmanischen Reich, in dem es tber Jahrhunderte hinweg fiir die breite Bevolkerung
entweder gar kein Schulwesen gab oder allerhochstens einfache kirchliche
Unterrichtsstitten, hatte der klosterliche Gottesdienst die Aufgabe der kirchlichen Bildung.
Schlichtes Hineinwachsen in das herkémmliche Kirchenleben war unter den damaligen
Bedingungen auch in der Tat ausreichend, um von Generation zu Generation die Initiation
ins religiose Erbe zu garantieren. Denn das Mitvollziehen der Gottesdienste und der
kirchlich geformten Volksbriauche war in jenen Landstrichen das wichtigste intellektuelle
Tun der Bevolkerung tiberhaupt. Abgesehen von den doch recht seltenen Fillen, in denen
die osmanische Obrigkeit bei der Bevolkerung Druck fiir den Ubertritt zum Islam austibte,
gab es in den christlichen Siedlungsgebieten des Osmanenreichs lange Zeit fir die von den
Vitern ererbte Tradition von Glaube, Gottesdienst und Brauchtum keinetlei Konkurrenz

von Seiten eines anderen Bildungswesens.”

Zudem wurden durch umfangreiche
Schenkungen die Kloster auch zu den maichtigsten Grundherren in Stdosteuropa.
Gewaltigen Grundbesitz erlangten im Spatmittelalter auch die Athoskldster, denn wihrend
die weltlichen Herrschaften den Osmanen zum Opfer fielen, triumphierte das Monchtum
nicht nur geistig, sondern auch materiell.*”

Insgesamt aber verfiigten im Balkanraum die orthodoxen Geistlichen meist nur tber
eine sehr bescheidene Ausbildung und unterschieden sich wenig von der bduerlichen
Bevolkerung. In Gebieten in denen die osmanische Obrigkeit nicht ihre volle Macht
durchsetzen konnte wie in Siebenbiirgen, hatte die orthodoxe Kirche zum Teil auch nicht
die gleichen Rechte wie etwa die katholische Kirche und mangels der Unterstiitzung der
dortigen Stinde und gering entwickelter Organisationsstruktur verfiigten sie kaum tber
Moglichkeiten, Abgaben einzutreiben, und waren bei der Erlaubnis zur Errichtung von
Kirchen und Bethiusern auf den guten Willen der 6rtlichen Behorden angewiesen. ™ Trotz
dieser fortwahrenden Schwierigkeiten in der Aufrechterhaltung kirchlichen Lebens konnte
sich die orthodoxe slawische Bevélkerung ein kleines Mal3 an kulturellem Leben erhalten

und auch einige kleine Schulen weiterbetreiben.” Beziiglich der Hoéheren Bildung am
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orthodoxen Balkan stand die patriarchale Akademie von Konstantinopel Modell, zudem
wurden in den Athos-Kl6stern Schulen fiir hohere kirchliche, aber auch sikulare Bildung

eingerichtet.’”

4.3.9.2. Politik

Ab dem 16. Jahrhundert verfolgte die orthodoxe Kirche die Politik, jeden Kontakt
zwischen ihren Anhingern und den Muslimen zu verhindern, um eine Konvertierung zum
Islam zu unterbinden. So sahen die Geistlichen auch die 4ad-Gerichte als einen Faktor fiir
die Verbreitung des Islam und stellten die Inanspruchnahme derselben sogar unter Strafe.
In der Praxis allerdings setzte sich diese Anordnung kaum durch, denn gerade in Heirats-
und vor allem Scheidungsangelegenheiten erwiesen sich die osmanischen Richter als
flexibler und die Verfahren einfacher. Auflerdem war die Scharia liberaler als das
kanonische Gesetz der orthodoxen Kirche in Hinblick auf erlaubte Verwandt-
schaftsverhiltnisse bei EheschlieBungen, Scheidungen und nachfolgenden Heiraten.”*
Sogar einige der orthodoxen Geistlichen selbst nahmen die Autoritit der osmanischen
Gerichte in Anspruch, um Streitfille mit anderen Christen zu schlichten. So nahm trotz
dieser und anderer Verbote auch auf Seiten der muslimischen Behorden die Integration der
Christen in die osmanische Gesellschaft in religiosen Themen weiter zu. Gerade im Handel
und bei chelichen Angelegenheiten tberwog das personliche Interesse anstelle von
religiosen Vorgaben.®

Als Reaktion auf das ab dem 16. Jahrhundert immer intensiver werdende Werben der
katholischen Missionare um die orthodoxen Christen im Osmanischen Reich grindete die
orthodoxe Kirche eine in Griechisch druckende Presse in Istanbul. Es wurden anti-
katholische Polemiken gedruckt, was Frankreich als katholischen Schutzherrn verirgerte
und die osmanischen Behérden iiberzeugen konnte, die Druckerpresse wieder zu schlief3en.
In weiterer Folge versuchte Frankreich bei der Politik des Konstantinopeler Patriarchats zu
intervenieren und Sympathien fur die katholische Seite zu gewinnen. Nachdem aber
wiederholt katholische Untertanen des Sultans in Kriegen mit den europiisch-katholischen
Michten kollaborierten, entschied dieser dann gewdhnlich zugunsten der orthodoxen
Kirche.®

Die vorhin schon erwihnte Zentralisierung und vor allem Hellenisierung der

orthodoxen Politik ab dem Ende des 18. Jahrhunderts versuchte auch in den Kirchen und
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Schulen des Balkanraumes eigenstindige Entwicklungen zu unterbinden. Das Patriarchat
von Konstantinopel unterdriickte so zum Beispiel die Offnung albanischer Schulen,
wihrend die osmanische Regierung auch die Titigkeiten bestehender Schulen verbot. Dies
16ste aber regional, wie etwa bei den Bulgaren, zunehmend nationale Widerstinde aus.’”’
Dafir war die Einstellung der orthodoxen Kirche, im Gegensatz zur rigiden Politik der
rémischen-katholischen Kirche, gegeniiber den (albanischen) Kryptochristen weitaus
entgegenkommender, um so auch der sich ausbreitenden Islamisierung keinen Vorschub zu
leisten.® Ansonsten standen der orthodoxen Kirche wenige Moglichkeiten offen, gegen
die immer stirker fortschreitende Islamisierung anzugehen. Sogar das Neo-Mirtyrertum
wurde als eine der wenigen Waffen im Kampf gegen die Verbreitung des Islam fur
propagandistische Zwecke so gut wie moglich ausgenutzt. Sie konnten fur die orthodoxe
Kirche zumindest als dringend gebrauchte moralische Beispiele fir christliche Werte

fungieren.””

4.3.10. Auswirkungen westlicher Ideen

swLieber das Schwert des Tiirken
als das Brot des Franken*

Griechischer Volksspruch®

Zur Zeit der osmanischen Eroberung des Balkanraumes bestand eine grofie
Gemeinsamkeit zwischen der orthodoxen Kirche und dem islamischen Osmanenreich in
der anti-westeuropéischen bzw. anti-katholischen Stimmung. Die siidosteuropidische
Bevolkerung fligte sich daher eher dem Sultan als dem Papst oder den katholischen
Michten. Nach dem Fall Konstantinopels verstirkte der osmanische Sultan dies, indem er
z. B. vehemente Gegner der katholischen Kirche als Patriarchen einsetzte und ihre
Machtbefugnisse erweiterte. Wihrenddessen verlieBen vor allem die liberalen und
aufgeschlossenen griechischen Oberhdupter der orthodoxen Kirche das Land gen
Westeuropa. Dies etleichterte es den Osmanen, das Reich und speziell den Balkanraum
gegen technische, philosophische und religiose Neuerungen aus dem Westen abzuschirmen

und ihre Herrschaft zu festigen. Erst im Verlauf der nichsten Jahrhunderte begannen sich
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westliche Ideen und Einflisse, ausgehend von den westlichen Peripherien des
Balkanraumes, zu verbreiten, und verstirkt auch auf das Innere Stiidosteuropas einzuwirken
und allmihlich zu transformieren.””!

Einer der wichtigsten dieser westlichen Einfliisse war die Reformation, die zur Spaltung
des westlichen Christentums in verschiedene Konfessionen (katholisch, lutherisch,
reformiert) fihrte. Auch wenn die Reformation zu Beginn vor allem eine Angelegenheit
des Heiligen Romischen Reiches war, musste nichtsdestotrotz die Mehrheit der
europidischen Staaten und Furstentimer ihre lokalen Kirchen mit Privilegien und
Vorrechten ausstatten. Wenn aullerhalb des Heiligen Romischen Reiches Monarchien und
thre Herrscher weiterhin katholisch blieben, lag dies vor allem daran, dass sie schon das
besallen, was die Reformation zu bieten hatte, nimlich die Kontrolle tber die lokale
Kirche.”” Des Weiteren orientierte sich nun in den westlichen und zentralen Regionen
Europas die Ausbildung und Kultur immer mehr an den Ideen des Humanismus und den
Folgen der ideologischen Auseinandersetzungen der Reformation und Gegenreformation.

Im Gegensatz dazu versuchten die Osmanen, wie eben erwihnt, die Bevolkerung in
thren europdischen Territorien von diesen ideologischen und auch technischen
Neuerungen fernzuhalten. Schon kurz nach der osmanischen Eroberung Ungarns wurden
die zwei dort existierenden Universititen geschlossen, und vor dem 18. Jahrhundert gab es
auch kaum mehr Druckerpressen im Osmanischen Reich.”” Es gab aber auch schwer
kontrollierbare Bereiche, wie der interkulturelle Austausch durch den zunehmenden
europidischen Handel, z. B. tber die Donau, der auch allmihlich die angrenzenden
Territorien bis zum heutigen Bulgarien miteinbezog. So konnte auch auf diese Weise die
sudosteuropiische Bevolkerung mit westlichen Ideen wie dem Gedankengut der
Aufklirung in Berithrung kommen. In diesen wachsenden Handelsbeziehungen mit Mittel-
und Westeuropa erlangte gerade Wien eine betrichtliche Bedeutung.”™

Laut Kramer und Reinkowski nahmen die Osmanen umgekehrt aber auch einen
entscheidenden Einfluss auf die Geschicke der europdischen Geschichte in der Weise, dass
sie die protestantischen Stromungen stirkten. Denn durch die ,, Ttrkengefahr waren den
katholischen Michten die Hinde gebunden und sie konnten sich nicht mit voller Wucht
gegen die Reformation wenden. So wiren die Protestanten ohne die osmanische
Bedrohung vielleicht zu einer unbedeutenden Bewegung herabgestuft oder sogar

ausgeloscht worden. Den Osmanen war jedenfalls der Protestantismus wegen seines
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scheinbar strengeren Monotheismus niher als der Katholizismus.”” Auch wenn ihnen die
Osmanen mit ihrem Kampf gegen vorrangig katholische Michte in die Hinde spielten,
mussten sich auch die protestantischen Reichsstinde herablassen, ihren Beitrag zur
Verteidigung des Heiligen Roémischen Reiches gegen die Osmanen zu leisten, wenngleich
diese kaum mehr als herrschaftliche Absichtserklirungen waren. Zumindest aber eine
Grundsicherung kam so ab 1530 zustande.” SchlieBlich machten sich auch deutsche
Protestanten Hoffnungen aufgrund der indifferenten religisen Lage in Bosnien dem
protestantischen Christentum den Weg in den Orient zu bahnen bzw. zugleich auch den
sich dort stark ausbreitenden Islam zu schwichen. So wurde auch Mitte des 16.
Jahrhunderts im heutigen Baden-Wiirttemberg eine Druckerei gegriindet, die speziell die
Aufgabe hatte, protestantische Biicher in kyrillischer Schrift und stidslawischer Sprache zu
drucken.”” Beachtenswertes protestantisches Kirchenleben gab es bis zum 18. Jahrhundert
im Osmanenreich nur in Siebenbiirgen unter den autonomen calvinistischen Fursten und
in Zentralungarn, das unmittelbar unter osmanischer Herrschaft stand. Die Protestanten
etfreuten sich im Vergleich zu den Katholiken groBeren Wohlwollens bei der Obrigkeit.”™
Hier aber breiteten sich gerade unter dem Adel und in den ungarischen Stidten und
Mirkten, vor allem in dem osmanischen Teil des Landes, reformatorische Lehren wie ein
Lauffeuer aus, was zusammen mit der Besetzung des Landes und der Eroberung der
zentralen Orte durch die Osmanen 1541-1543 nahezu zum Verschwinden der Strukturen
der vorher allmichtigen katholischen Kirche fiihrte. Sowohl im osmanischen Teil Ungarns
als auch in Siebenburgen sah es die Hohe Pforte nicht ungern, dass die Bewohner nicht
mehr der Kirche des Papstes, eines Erzfeindes, sondern unabhingigen kleinen Kirchen
angehorten, die zudem wie der Islam Bilderverehrung weitgehend ablehnten. Auch die
Reformatoren fihlten sich unter der osmanischen Herrschaft sicherer und lobten anfangs
noch das Verstindnis der muslimischen Machthaber.” Nach dem ,,Langen Turkenkrieg*
war schlieBlich fast der gesamte Hochadel Ungarns calvinistisch geworden, wurde aber
teilweise — zusammen mit weiten Teilen der Bevolkerung und oftmals mit brutalen Mitteln
— im Laufe des 17. Jahrhunderts wieder durch das Wirken der Jesuiten dem Katholizismus
zugefihrt.”™ Der Orden der Jesuiten, der zur Zeit der Gegenreformation gegrindet
worden war, war aber auch im Gesamten im Balkanraum eine fiir die Rekatholisierung

wichtige Institution und die Speerspitze der katholischen Gegenreformation im Kampf um
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an die Protestanten verloren gegangenen Gebiete.”™

Die Rekatholisierungspolitik der
Habsburger versuchte in ihren stdostlichen Gebieten auch die Union der ruminischen
Orthodoxen mit der romischen Kirche voranzutreiben, der sich aber nur ein Teil der
Zielgruppe tatsichlich anschloss. Der Rekatholisierung entzogen sich die lutherischen
Siebenburger Sachsen, reformierte Ungarn wie auch orthodoxe Serben.”® Der
gegenreformatorische Druck Osterreichs auf die Protestanten fithrte dann auch Anfang des
17. Jahrhunderts zu Aufstinden und Habsburg verlor Siebenbiirgen fiir lingere Zeit. Ab
1613 waren alle Firsten Siebenbuirgens Calvinisten und die breite Mehrheit der Stinde war
protestantisch. Im Fall einer Anniherung an Osterreich wire eine Rekatholisierung zu
befiirchten gewesen, daher konnte der Sultan die Gegnerschaft der mehrheitlich
protestantischen Stinde zu Habsburg leicht am Leben erhalten. Dies gentigte den
Osmanen, denn sie hatten sowieso keine Glaubensgenossen in Siebenbiirgen und kaum
kulturelle Einflusse.”

Im kroatischen Raum war die Reformation nur ansatzweise vorgedrungen, denn auch
hier gingen die Habsburger prinzipiell repressiv gegen reformatorisches Gedankengut
vor”® Da aber bei der Rekrutierung von orthodoxen Grenzsoldaten die
Habsburgermonarchie in steter Konkurrenz mit dem Osmanischen Reich und der
Republik Venedig stand, musste sie, wie vormals erwihnt, den orthodoxen Wehrbauern
konfessionelle Zugestindnisse gewihren. Eine Durchsetzung der Gegenreformation im
Sinne der Katholisierung kam bei ihnen somit nicht in Frage.” Insgesamt geschen haben
die Bemithungen der Reformation die Religionstopografie im sidostlichen Europa
schlussendlich nur marginal beeinflusst.”® Allerdings schwichten sie natirlich das
Vorhaben der katholischen Michte, gezielt gegen die Osmanen und die Islamisierung
Stidosteuropas vorzugehen.

Aber schon etwa ab der Mitte des 18. Jahrhunderts begannen wieder christliche
Kaufleute den Exporthandel des Reiches in Kooperation mit westeuropaischen
Handelskompanien zu dominieren. Damit begann die westeuropidische Bildung, oder eine
von ihr beeinflusste, zunehmend zuginglich fir die Kinder der christlichen Eliten zu
werden; gleich, ob sie diese nun im Ausland oder in einer von Missionaren begriindeten

Schule in der Heimat empfingen. In weiterer Folge wurden dann auch (wissenschaftliche)
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Akademien von den reichen Kaufleuten gestiftet.” Ungefihr zur selben Zeit machte sich
auch bei der Elite der Phanarioten die Auswirkung der europiischen Aufklirung und
manche von ihr angeregten antikirchlichen Stromungen bemerkbar, die dank des neuen
Schulwesens ein intellektuelles Niveau erlangt hatte, das sie befdhigte, mit dem
zeitgenossischen Geistesleben in Mittel- und Westeuropa in intensiven Austausch zu

treten.*®
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Schlussbetrachtung

Die Griinde fiir den Ubertritt zum Islam sind in den siidosteuropiischen Historiographien
sehr umstritten. Dies hangt zum Grof3teil auch mit der schwierigen Quellenlage zusammen,
die normalerweise keine direkten Aufschlisse tber den Motivationsgrund der
sudosteuropiischen Konvertiten geben. Daher miissen viele Schliisse und Interpretationen

diesbeztiglich mit Vorsicht erfolgen.

Die lokalen und regionalen Unterschiede und Besonderheiten wurden in dieser Arbeit
weitgehend beschrieben und deren Auswirkungen hinsichtlich der Islamisierung erliutert.
Auch die in der Wissenschaft gingigen Motive und Faktoren, die vor allem einer
6konomischen und sozialen Prigung unterlagen, wurden systematisch erfasst und zum Teil
auch erweitert dargestellt. Hierbei kommt man, wie in der neueren Wissenschaft, zu dem
Schluss, dass eine vom Osmanischen Reich gelenkte Islamisierung in der Regel nicht
stattgefunden hat, wenngleich es vor allem in Regionen mit weniger gefestigten kirchlichen
oder mit widerstreitenden konfessionellen Strukturen bzw. vor allem aus 6konomischen
und sozialen Griinden ab dem 16. und 17. Jahrhundert zu Konvertierungen zum Islam
kam. Aber auch die jeweiligen politischen Machtverhiltnisse, Migration, die stindigen
Konflikte und Kriege und vor allem auch Epidemien hatten eine signifikante Auswirkung

auf die Zahl der muslimischen Balkanbevolkerung.

Hinsichtlich der transregionalen und externen Faktoren kann man zusammenfassend
feststellen, dass es zumindest vielerlei kleinere Einfliisse und Faktoren gab, die zusammen
betrachtet sicherlich ihre Bedeutung im Islamisierungsprozess Stdosteuropas unter den
Osmanen hatten. Finen gewissen Beitrag, meist auf lokaler Ebene, lieferten die
Subsidienzahlungen und Spenden europiischer Reiche an die Kirchen in Stdosteuropa.
Aber auch hinsichtlich der Unterstiitzung von Missionaren bzw. fiir deren (weiteres)
Wirken im Osmanischen Reich, waren die Interventionen der europiischen GroBmichte
bei der Hohen Pforte von Bedeutung. Dies war gerade den Kapitulationen und den
Protektionsrechten geschuldet, sicherten sie doch den Christen, insbesondere den
Katholiken, gewisse Rechte, die zum Teil mit Nachdruck von den europiischen
,»ochutzmichten® durchgesetzt wurden. Obwohl es der im Laufe der Zeit immer weiter
ausgedehnten Protektionsrechte kaum bedurfte, da es zu Zusammenstéf3en zwischen dem
Osmanischen Reich und den einheimischen Nichtmuslimen im Wesentlichen nur kam,

wenn in grenz- oder meernahen Gebieten von auflerhalb aufgewiegelt wurde, oder wenn
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sich christliche Bevolkerungsteile christlichen Invasoren anschlossen. So gesehen schufen
die europiischen Protektionsmichte mit ihren , Turkenkriegsplinen® die Notwendigkeit,
die — eben zum Teil von thnen aufgewiegelte — christliche Bevolkerung gegen die folgenden
Vergeltungsmallnahmen des Osmanischen Reiches zu beschiitzen. Da diese Aufstinde
oftmals Repressionen und lokale Zwangsbekehrungen seitens der osmanischen Behoérden
zur Polge hatten, lisst die Bedeutung der Politik der europiischen GroBmaichte fir die
Islamisierung in einem nicht eindeutigen Licht erscheinen.

Beztiglich der Politik und der Einflisse der orthodoxen und katholischen Kirche auf die
Islamisierung muss man den grundsitzlichen Status der beiden beachten. SchlieBlich war
die orthodoxe Kirche auf vielerlei Weise in die Verwaltungsstruktur des Osmanischen
Reiches eingebunden und profitierte zum Teil auch davon. Insbesondere wurde der
griechische Einfluss in den orthodoxen Kirchen im Balkanraum, dem innere Kampfe um
den Okumenischen Patriarchenthron und somit der Macht tber die orthodoxen Kirche
zugrunde lagen, auch dadurch vergréBlert. Auch wenn sich oftmals Widerstinde, vor allem
lokaler geistlicher Fithrer, bildeten, so blieb eine gegen die Islamisierung gerichtete Politik
duflert eingeschrinkt und wenig erfolgreich. Nach den erfolglosen Versuchen der
katholischen Kirche, die christlichen Reiche fir einen Kreuzzug gegen das Osmanische
Reich und den Islam zu gewinnen, wurden Beziehungen zu anderen einflussreichen
Michten gesucht und erweitert bzw. auch eigene Initiativen, wie die Grindung der S. C. 4.
P. F. und der vermehrten Ausbildung von Missionaren sowie andere Mittel, verstirkt
betrieben.

Eine Auswertung der Rolle von westlichen Ideen wie der Reformation, Gegen-
Reformation und Aufklirung beztiglich der Islamisierung Siudosteuropas ldsst sich
naturgemil} schwer erfassen und deuten. Festhalten kann man hier sicherlich, dass die
innerkonfessionelle Spaltung der katholischen Kirche sie in ihrem Kampf gegen hiretische
Stromungen und den Islam geschwicht hat bzw. viele Ressourcen und Einfluss dadurch
verloren gingen. Dies konnte mit den zusitzlichen Anstrengungen, die im Zuge der
Gegenreformation und Rekatholisierung erbracht wurden, lediglich marginal ausgeglichen

werden.

Wie sich aus den vorangegangenen Punkten erkennen lisst, ist eine interdisziplinare und
Uberregionale Betrachtungsweise iiber einen langen Zeitraum hinweg in der Erforschung
des Islamisierungsprozesses Sudosteuropas lohnenswert und erfordert eine noch weitaus
intensivere und breitere Untersuchung von mdglichen transregionalen und externen

Faktoren und deren Bedeutung.
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Anhang

Zusammenfassung
Die Islamisierung erheblicher Teile der stidosteuropiischen Bevolkerung des Osmanischen
Reiches vom 15. bis zum 19. Jahrhundert stellte einen komplexen und folgenreichen
Prozess dar. Dieser Prozess formte sich regional sehr verschieden in unterschiedlich
intensiven Phasen aus, und war auf eine Vielzahl von Motiven und Faktoren
zuruckzuftuhren.

Beztiglich dieser Motive und Faktoren fir eine Konvertierung von Christen wird in der
wissenschaftlichen Forschung zumeist auf die durch die osmanische Herrschaft und ihre
strukturell bedingten Anderungen in der Verwaltung, im Rechtswesen, der Besteuerung
und in religiosen Institutionen verwiesen. Andere Faktoren, die nicht zu denen der
organisatorisch bedingten Struktur des Osmanischen Reiches gezihlt werden kénnen,
werden hingegen kaum oder nur zum Teil behandelt und untersucht. An diesen Punkt soll
diese Arbeit anschlieBen und systematisch diese ,transregionalen und ,externen®
Faktoren beschreiben und deren Bedeutung fir den Islamisierungsprozesses der stdost-
curopiischen Bevolkerung erfassen. Fur die methodische Vorgangsweise bedeutet dies
nun, dass nach einer einleitenden Beschreibung der Situation der Christen im Osmanischen
Reich, die verschiedenen Motive und Faktoren, die dem Islamisierungsprozess in
Stidosteuropa zugrunde lagen, aufgezeigt und kategorisiert werden. Zugleich werden die
osmanischen Regionen in ihren religionsgeschichtlichen und geografischen Besonderheiten
erfasst, um durch den Vergleich Unterschiede und Gemeinsamkeiten festzustellen. So soll
zusammen mit der Analyse von Faktoren, die nicht zu denen der organisatorisch bedingten
Struktur des Osmanischen Reiches gezahlt werden kénnen, eine systematische Zusammen-
fassung, aber auch eine Erginzung im theoretischen bzw. eine Erweiterung im rdumlichen
Zugang in der Studie des Islamisierungsprozesses in Stidosteuropa geschaffen werden.

Schlussendlich ldsst sich so hinsichtlich der transregionalen und externen Faktoren
feststellen, dass es zumindest vielerlei kleinere Einfliisse und Faktoren gab, die zusammen
betrachtet sicherlich ihre Bedeutung im Islamisierungsprozess Stdosteuropas unter den
Osmanen hatten. Eine interdisziplindre und tberregionale Betrachtungsweise tiber einen
langen Zeitraum hinweg in der Erforschung des Islamisierungsprozesses Stidosteuropas ist
somit lohnenswert und erfordert eine noch weitaus intensivere und breitere Untersuchung

von moglichen transregionalen und externen Faktoren und deren Bedeutung.
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Abstract
The Islamization of significant parts of the Southeast European population of the Ottoman
Empire from the 15" to the 19™ century represented a complex and momentous process.
Importantly, this process developed differently in different regions and in different
historical moments due to a plurality of motives and factors.

It is important to note that notions of these motives and factors for the conversion of
Christians in the region are usually referenced in the scientific research on the Ottoman
rule and its structural changes in the administration, law, taxation, and religious institutions.
Other factors, which are not related to those of the organizational structure of the
Ottoman Empire, are, however, only little or only partially treated and examined. This
present work seeks to systematically describe these "transregional" and "external" factors
and recognize their importance to the Islamization of the Southeast European population.
For the methodological approach, this means that according to a preliminary description of
the situation of Christians in the Ottoman Empire, the different motives and factors
underlying the process of Izlamization in Southeast Europe will be identified and
categorized. At the same time, the religious-historical and geographical features of the
Ottoman regions are recorded to determine by comparison their differences and
similarities. Hence, together with the analysis of factors that are not related to those of the
organizational structure of the Ottoman Empire, the present paper will offer a systematic
summary and complimentary study of the theoretical and regional issues that pertain to the
Islamization process in Southeast Europe.

Finally, this paper will posit that, in terms of the above-mentioned transregional and
external factors, there have been more and factors minor influences which together
certainly determined the resulting Islamization of Southeastern Europe under the
Ottomans. An interdisciplinary, trans-historical and cross-regional approach to researching
the Islamization of Southeastern Europe is therefore worthwhile and requires an even
more comprehensive and critical investigation of possible transregional and external factors

and their importance.
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