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Allgemein 
Postkolonialismus 

Chaturvedi, Vinayak (Hrsg.): 
2000. Mapping Subaltern Studies and the Postcolonial. London: Verso. 
 
Moore-Gilbert, Bart: 
1997. Postcolonial Theory. Contexts, Practices, Politics. London: Verso. 
 
Varela, María do Mar Castro; Dhawan, Nikita: 
2005. Postkoloniale Theorie. Eine kritische Einführung. Bielefeld: Transcript. 
 
Young, Robert J. C.: 
2001. Postcolonialism. An Historical Introduction. London: Blackwell. 

Orientalismusdebatte 

Bhabha, Homi K.: 
2000. Die Verortung der Kultur. (The Location of Culture <dt.>). Tübingen: Stauffenberg 
Verlag. 
 
Chakrabarty, Dipesh: 
2000. Provincializing Europe. Postcolonial Thought and Historical Difference. Princeton: 
Princeton University Press. 
 
Clifford, James: 
1988. On Orientalism. In: Clifford, James (Hrsg.): The Predicament of Culture. Twentieth-
Century Ethnography, Literature and Art. Cambridge: Harvard University Press. S. 255-
276. 
 
Hart, William D.: 
2000. Edward Said and the Religious Effects of Culture. Cambridge: Cambridge University 
Press. 
 
Lütt, Jürgen; Brechmann, Nicole; Hinz, Catherina; Kurz, Isolde: 
1998. Die Orientalismus-Debatte im Vergleich. Verlauf, Kritik, Schwerpunkte im indischen 
und arabischen Kontext. In: Kaelble, Hartmut; Schriewer, Jürgen (Hrsg.): Gesellschaften 
im Vergleich. Forschungen aus Sozial- und Geschichtswissenschaften. Frankfurt: Peter 
Lang. S. 511-567. 
 
Said, Edward W.: 
1994. Orientalism. (1978). New York: Vintage Books. 
 
Sprinker, Michael (Hrsg.): 
1992. Edward Said. A Critical Reader. Oxford: Blackwell. 
 
Williams, Patrick; Chrisman, Laura (Hrsg.): 
1994. Colonial Discourse and Post-Colonial Theory. A Reader. New York: Columbia 
University Press. 
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Islam 

Allgemein 

Überblicksdarstellungen 

Ende, Werner; Steinbach, Udo (Hrsg.): 
1996. Der Islam in der Gegenwart. München: C. H. Beck, 4. Aufl. (besonders 
empfohlen) 
 
1960-2003. The Encyclopaedia of Islam. New edition. Brill: Leiden.  
 
Esposito, John L. (Hrsg.): 
1995. The Oxford Encyclopedia of the Modern Islamic World. 4 vols. New York: 
Oxford University Press. (besonders empfohlen) 
 
Noth, Albrecht; Paul, Jürgen (Hrsg.): 
1998. Der islamische Orient - Grundzüge seiner Geschichte. Würzburg: Ergon Verlag. 
 
Schimmel, Annemarie  (Hrsg.):  
1990. Der Islam III. Islamische Kultur - Zeitgenössische Strömungen - Volksfrömmigkeit, 
(Die Religionen der Menschheit; 25) Stuttgart: Kohlhammer.  
 
Schulze, Reinhard: 
2002. Geschichte der islamischen Welt im 20. Jahrhundert. München: C. H. Beck. 2. 
Aufl.  (besonders empfohlen) 
 
Watt, W. Montgomery; Welch, Alford T.:  
1980. Der Islam I. Mohammed und die Frühzeit - Islamisches Recht - Religiöses Leben, 
(Die Religionen der Menschheit; 25) Stuttgart: Kohlhammer.  
 
Watt, W. Montgomery; Marmura, Michael:  
1985. Der Islam II. Politische Entwicklungen und theologische Konzepte, (Die Religionen 
der Menschheit; 25) Stuttgart: Kohlhammer.  

Karten 

Brice, William C.; Kennedy, Hugh:  
2002. An historical atlas of Islam. 2. rev. ed.. Leiden: Brill.  
 
Hartmann, Karl:  
1989. Atlas-Tafel-Werk zur Geschichte der Weltreligionen Bd. 2.: Die Geschichte des 
Islam. Stuttgart: Quell-Verlag.  
 
Kettermann, Günter:  
2008. Atlas zur Geschichte des Islam. 2. aktualisierte Aufl. Darmstadt: Wissenschaftliche 
Buchgesellschaft.  
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Zeitgenössische islamische Theologie 

Armajani, Jon: 
2004. Dynamic Islam. Liberal Muslim Perspectives in a Transnational Age. Dallas: 
University Press of America, (Fatima Mernissi, Leila Ahmed, Fazlur Rahman, Mohammed 
Arkoun) 
 
Baljon, Johannes Marinus Simon: 
1961. Modern Muslim Koran interpretation, 1880 - 1960. Leiden: Brill.  
 
Kurzman, Charles (Hrsg.): 
1998. Liberal Islam. A Source Book. New York: Oxford University Press. 
 
Körner, Felix: 
2005. Revisionist Koran Hermeneutics in Contemporary Turkish University Theology. 
Rethinking Islam. Würzburg: Ergon-Verlag.  
 
Wielandt, Rotraud: 
1971. Offenbarung und Geschichte im Denken moderner Muslime. Wiesbaden: Steiner.  

Verschiedenes 

Bobzin, Hartmut:  
2001. Der Koran. Eine Einführung. München: C. H. Beck. 4. Aufl.  
 
Bobzin, Hartmut:  
2002. Mohammed. München: C. H. Beck, 2. Aufl.  
 
Jansen, Hans:  
2008. Mohammed. Eine Biografie. München: C. H. Beck.  
 
Krämer, Gudrun:  
2005. Geschichte des Islam, München: C. H. Beck.  
 
Nagel, Tilman:  
2008. Mohammed. Leben und Legende. München: Oldenbourg.  
 
Schimmel, Annemarie:  
1985. Mystische Dimensionen des Islam. Die Geschichte des Sufismus. (Mystical 
dimensions of Islam <dt.>). Köln: Diederichs.  
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Quellen in deutscher oder englischer Übersetzung 

Klassische Quellen 

Ferchl, Dieter:  
1991. Sahih al-Buhari: Nachrichten von Taten und Aussprüchen des Propheten 
Muhammad. Ausgewählt, aus dem Arabischen übersetzt und herausgegeben von Dieter 
Ferchl. Stuttgart: Reclam.  
 
Henning, Max:   
1996. Der Koran. Aus dem Arabischen übersetzt von Max Henning. Einleitung und 
Anmerkungen von Annemarie Schimmel. Stuttgart: Reclam. Durchges. u. verb. Ausg.  
 
Khoury, Adel Theodor:  
2004. Der Koran. Arabisch-deutsch. Übers. und kommentiert von Adel Theodor Khoury. 
Gütersloh : Kaiser, Gütersloher Verl.-Haus.  
 
Paret, Rudi:  
1980. Der Koran. Übersetzung, Kommentar und Konkordanz. 2. Bde. Stuttgart: 
Kohlhammer. 2. Aufl.  

Moderne Quellen 

Abduh, Mohammad:  
1966. The Theology of Unity. Translated from the Arabic by Ishaq Masa’ad and Kenneth 
Cragg. London: Allen& Unwin Ltd.  
 
Abduh, Mohammad:  
1968. Islam und Christentum im Verhältnis zu Wissenschaft und Zivilisation. In: 
Hasselblatt, Gunnar: Herkunft und Auswirkungen der Apologetik Muhammed' Abduh's 
(1849-1905). Diss. Göttingen, S. 11-155. 
 
Abu-Zaid, Nasr Hamid:  
1996. Islam und Politik. Kritik des religiösen Diskurses. Frankfurt: dipa.  
 
Abu-Zaid, Nasr Hamid (mit Hilal Sezgin):  
2008. Mohammed und die Zeichen Gottes. Der Koran und die Zukunft des Islam. Freiburg: 
Herder.  
 
Ahmad Khan, Sir Sayyid: 
1978. Translation of Texts Relating to Sir Sayyid's [Ahmad Khan] Credo. In: Troll, Christian 
W.: 1978. Sayyid Ahmad Khan. A Reinterpretation of Muslim Theology. New Delhi: Vikas 
Publ. House, 223-351. 
 
al-Afghani, Jamal ad-Din:  
1968. Refutation of the Materialists. In: Keddie, Nikki R.: An Islamic Response to 
Imperialism. Political and Religious Writings of Sayyid Jamal ad-Din „al-Afghani“, Berkley 
and Los Angeles: University of California Press. 
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al-Banna, Hasan:  
1982. Memoirs of Hasan al Banna Shaheed. (Mudakkirat ad-da'wa wa'd-da'ija <engl.>). 
Karachi : International Islamic Publishers.  
 
al-Banna, Hasan:  
1972. Hin zum Licht. (nahwa an-nur <dt.>). In: Kapferer, Siegrun: Die 
Moslembruderschaft. Nativistische Reaktion und Religiöse Revitalisierung im Prozess der 
Akkulturation. Diss. Heidelberg. S. 222-268. 
 
Arkoun, Mohammed:  
1999. Der Islam. Annäherung an eine Religion. (Ouvertures sur l'Islam <dt.>). Heidelberg: 
Palmyra.  
 
Arkoun, Mohammed:  
2002. The Unthought in Contemporary Islamic Thought. London: Saqi Books.  
 
Chomeini, Ajatollah:  
1983. Der islamische Staat. Aus dem Persischen übersetzt und herausgegeben von Nader 
Hassan und Ilse Itscherenska. Berlin: Union-Verlag.  
 
Cromer, Lord Evelyn Baring: 
1911. Modern Egypt, London.  
 
Esack, Farid:  
1997. Qur'an, Liberation and Pluralism. Oxford: Oneworld Publications.  
 
Iqbal, Muhammad:  
2004. Die Wiederbelebung des religiösen Denkens im Islam. Aus dem Englischen von 
Axel Monte und Thomas Stemmer. Berlin: Verlag Hans Schiler.  
 
Iqbal, Muhammad:  
1977. Botschaft des Ostens. Ausgewählte Werke. Herausgegeben von Annemarie 
Schimmel. Tübingen: Horst Erdmann.  
 
Körner, Felix  (Hrsg.):  
2006. Alter Text - neuer Kontext. Koranhermeneutik in der Türkei heute. Freiburg: Herder.  
 
Kurzman, Charles (Hrsg.):  
1998. Liberal Islam. A Source Book. New York: Oxford University Press.  
 
Meier, Andreas (Hrsg.):  
1994. Der politische Auftrag des Islam. Programme und Kritik zwischen 
Fundamentalismus und Reformen. Originalstimmen aus der islamischen Welt. Wuppertal: 
Peter Hammer Verlag.  
 
Maudoodi, Sayyid Abu-l-A'la:  
1978. Weltanschauung und Leben im Islam. Leicester: Islamic Foundation.  
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Madjid, Nurcholish:  
1988. “The Necessity of Renewing Islamic Thought and Reinvigorating Religious 
Understanding”. In: Kurzman, Charles (Hrsg.): Liberal Islam. A Sourcebook. New York: 
Oxford University Press.  
 
Madjid, Nurcholish:  
1996. “In Search of Islamic Roots for Modern Pluralism: The Indonesian Experiences”. In: 
Woodward, Mark (Hrsg.): Towards a New Paradigm, Recent Developments in Indonesian 
Islamic Thought. Tempe, Arizona: Arizona State University.  
 
Qutb, Saiyid:  
1996. Milestones. (Maalim fi 't-tariq <engl.>). Delhi: Markazi Maktaba Islami.  
 
Qutb, Saiyid:  
1992. Dieser Glaube, der Islam. Salimiah, Kuwait: IIFSO.  
 
Qutb, Saiyid:  
1987. Our Struggle with the Jews. In: Nettler, Ronald L.: Past trials and present 
tribulations. A Muslim fundamentalist's view of the Jews. Oxford: Pergamon.  
 
Qutb, Saiyid:  
1993. Islam and universal peace. Indianapolis: American Trust.  
 
Qutb, Saiyid:  
1991. The Islamic Concept and Its Characteristics. (Khasa'is us tasawwur al-Islami wa 
muqawwamatihi <engl.>). Indianapolis: American Trust.  
 
Ramadan, Tariq: 
2001. Muslimsein in Europa. Marburg: MSV. 
 
Rahman, Fazlur: 
1979. Islam. Chicago: University of Chicago Press. 2. Aufl. 
 
Rahman, Fazlur: 
1982. Islam and Modernity: Transformation of an Intellectual Tradition. Chicago: University 
of Chicago Press.  
 
Rida, Rashid: 
1996. The Muhammadan Revelation. Alexandria: Al-Saadawi Publications. 
 
Rida, Rashid: 
2008. The Criticism of the Christians and the Proofs of Islam. (1905). In: Wood, Simon A.: 
Christian Criticisms, Islamic Proofs. Rashid Rida's Modernist Defense of Islam. Oxford: 
Oneworld. S. 65-208. 
 
Renan, Ernest; al-Afghani, Jamal ad-Din: Der Islam und die 1883. Wissenschaft. Vortrag 
gehalten in der Sorbonne am 29. März 1883 von Ernest Renan. Kritik dieses Vortrags vom 
Afghanen Scheik Djemmal Eddin und Ernest Renan's Erwiederung. Basel: M. Bernheim.  
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Shepard, William E. (Hrsg.):  
1996. Sayyid Qutb and Islamic Activism. A Translation and Critical Analysis of "Social 
justice in Islam". Brill: Leiden.  
 
Wendell, Charles:  
1978. Five tracts of Hasan Al-Banna: (1906 - 1949). A selection from the Majmu'at rasa'il 
al-Imam al-shahid. Berkeley: University of California Press.  

Regionen 

Westasien, Nordafrika 

Osmanisches Reich und die Türkei 
Agai, Bekim:  
2004. Zwischen Netzwerk und Diskurs. Das Bildungsnetzwerk um Fethullah Gülen (geb. 
1938). Die flexible Umsetzung modernen islamischen Gedankengutes. Schenefeld: EB-
Verlag.  
 
Birge, John Kingsley:  
1994 (Erstdruck: 1937). The Bektashi Order of Dervishes. London: Luzac.  
 
Göle, Nilüfer:  
1995. Republik und Schleier. (Modern mahrem <dt.>). Berlin: Babel-Verl. Hund und van 
Uffelen.  
 
Körner, Felix:  
2005. Revisionist Koran Hermeneutics in Contemporary Turkish University Theology. 
Rethinking Islam. Würzburg: Ergon-Verlag.  
 
Keddie, Nikki R.: 
1968. An Islamic Response to Imperialism. Political and Religious Writings of Sayyid 
Jamal ad-Din „al-Afghani“, Berkley and Los Angeles: University of California Press.  
 
Keddie, Nikki R.:  
1972. Sayyid Jamal ad-Din "al-Afghani". Berkeley: Berkeley University Press.  
 
Kleinert, Claudia:  
1995. Die Revision der Historiographie des Osmanischen Reiches am Beispiel von 
Abdülhamid II. Das späte Osmanische Reich im Urteil türkischer Autoren der Gegenwart 
(1930 - 1990). Berlin: Schwarz.  
 
Mardin, Şerif:  
1989. Religion and Social Change in Modern Turkey. The Case of Bediüzzaman Said 
Nursi. Albany: State University of New York.  
 
Matuz, Josef:  
2006. Das Osmanische Reich. Grundlinien seiner Geschichte. Darmstadt: 
Wissenschaftliche Buchgesellschaft. 4. Aufl.  
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Reinkowski, Maurus:  
2005. Die Dinge der Ordnung. Eine vergleichende Untersuchung über die osmanische 
Reformpolitik im 19. Jahrhundert. München: Oldenbourg.  
 
Seufert, Günter:  
1997. Politischer Islam in der Türkei. Islamismus als symbolische Repräsentation einer 
sich modernisierenden muslimischen Gesellschaft. Instanbul: Steiner.  
 
Seufert, Günter; Kubaseck, Christopher:  
2004. Die Türkei. Politik, Geschichte, Kultur. München: C. H. Beck.  
 
Schiffauer, Werner: 
2000. Die Gottesmänner. Türkische Islamisten in Deutschland. Eine Studie zur Herstellung 
religiöser Evidenz. Frankfurt am Main: Suhrkamp. Bes. S. 11-151. 
 
Schiffauer, Werner: 
2010. Nach dem Islamismus. Die Islamische Gemeinschaft Milli Görüs. Eine 
Ethnographie. Frankfurt am Main: Suhrkamp.  
 
Szyliowicz, Joseph S.:  
1973. Education and Modernization in the Middle East. Ithaca: Cornell University Press.  
 
Tapper, Richard (Hrsg.):  
1991. Islam in Modern Turkey. Religion, Politics and Literature in a Secular State. London: 
IB Tauris.  
 
Ucar, Bülent:  
2005. Recht als Mittel zur Reform von Religion und Gesellschaft. Die türkische Debatte um 
die Scharia und die Rechtsschulen im 20. Jahrhundert. Würzburg: Ergon-Verlag. 
 
Vahide, Şükran:  
2009. Islam in der modernen Türkei. Die intellektuelle Biografie des Bediüzzaman Said 
Nursi. (Beddiüzzaman Said Nursi <dt.>). Berlin: Lit. 
 
Vorhoff, Karin:  
1995. Zwischen Glaube, Nation und neuer Gemeinschaft. Alevitische Identität in der 
Türkei der Gegenwart. Berlin: Schwarz.  
 
Wedel, Heidi:  
1991. Der türkische Weg zwischen Laizismus und Islam. Opladen: Leske und Budrich.  
 
Yavuz, M. Hakan und John L. Esposito (Hrsg.):  
2003. Turkish Islam and the Secular State. The Gülen Movement. Syracuse: Syracuse 
University Press.  
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Ägypten 
Amberg, Thomas:  
2009. Auf dem Weg zu neuen Prinzipien islamischer Ethik. Muhammad Shahrour und die 
Suche nach religiöser Erneuerung in Syrien. Würzburg: Ergon-Verl. S. 333-373. 
 
*Adams, Charles C.: 
2002 (repr. 1933). Islam and Modernism in Egypt. A Study of the Modern Reform  
Movement Inaugurated by Muhammad Abduh. London: Routledge.  
 
Ahmad, Abdelhamid Muhammad:  
1963. Die Auseinandersetzung zwischen al-Azhar und der modernistischen Bewegung in 
Ägypten von Muhammad Abduh bis zur Gegenwart. Diss. Hamburg.  
 
Ahmed, Jamal Mohammed: 
1960. The Intellectual Origins of Egyptian Nationalism. London: Oxford University Press.  
 
Brynjar, Lia:  
1998. The Society of Muslim Brothers in Egypt. Reading: Ithaca Press.  
 
Conermann, Stephan:  
1996. Mustafa Mahmud (geb. 1921) und der modifizierte islamische Diskurs im modernen 
Ägypten. Berlin: Schwarz.  
 
Ende, Werner:  
1969. Waren Gamaladdin Al-Afghani und Muhammad Abduh Agnostiker? In: ZDMG 
Suppl. 1, Teil 2. S. 650-659 
 
Daly, Martin W. (Hrsg.):  
1998. Modern Egypt. From 1517 to the End of the Twentieth Century. Cambridge: 
Cambridge University Press  
 
Damir-Geilsdorf, Sabine:  
2003. Herrschaft und Gesellschaft. Der islamistische Wegbereiter Sayyid Qutb und seine 
Rezeption. Würzburg: Ergon-Verlag.  
 
Hendrik Hansen:  
2005. Ein Strukturvergleich von Sayyid Qutbs Islamismus mit Marxismus und 
Nationalsozialismus. In: Hildebrandt, Mathias; Brocker, Manfred (Hrsg.): Unfriedliche 
Religionen? Das politische Gewalt- und Konfliktpotenzial von Religionen. Wiesbaden: VS 
Verlag für Sozialwissenschaften. S. 67-93. 
 
Hentschel, Kornelius:  
1997. Geister, Magier und Muslime. Dämonenwelt und Geisteraustreibung im Islam, 
München: Diederichs.  
 
Hourani, Albert:  
1983 (repr. 1993). Arabic thought in the liberal age, 1798 - 1939. Cambridge: University 
Press.  
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Kedouri, Elie:  
1966. Afghani and Abduh. An Essay of Religious Unbelief and Political Activism in Modern 
Islam. London: Frank Cass.  
 
Kemke, Andreas H. E.: 
1991. Stiftungen im muslimischen Rechtsleben des neuzeitlichen Ägypten. Die 
schariatrechtlichen Gutachten (Fatwas) von Muhammad Abduh (st. 1905) zum Wakf, 
Frankfurt am Main: Peter Lang. 
 
Keddie, Nikki R.:  
1968. An Islamic Response to Imperialism. Political and Religious Writings of Sayyid 
Jamal ad-Din „al-Afghani“. Berkley and Los Angeles: University of California Press.  
 
Kermani, Navid:  
1966. Offenbarung als Kommunikation. Das Konzept wahy in Nasr Hamid Abu Zayds 
Mathum an-nass, Frankfurt am Main: Peter Lang. 
 
Kerr, Malcolm H.:  
1966. Islamic reform. The Political and Legal Theories of Muhammad 'Abduh and Rashid 
Rida. Berkeley: University of California Press.  
 
Kogelmann, Franz:  
1994. Die Islamisten Ägyptens in der Regierungszeit von Anwar as-Sadat (1970-1981). 
Berlin: Schwarz.  
 
Mitchell, Richard P.:  
1969. The Society of the Muslim Brothers. London: Oxford University Press.  
 
Mitchell, Timothy: 
1988. Colonizing Egypt. Berkeley: University of California Press.  
 
Ryad, Umar: 
2009. Islamic Reformism and Christianity. A Critical Reading of the Works of Muhammad 
Rashid Rida and His Associates (1898-1935). Leiden: Brill. 
 
Sagiv, David: 
1995. Fundamentalism and Intellectuals in Egypt, 1973-1993. London: Frank Cass. 
 
Szyliowicz, Joseph S.:  
1973. Education and Modernization in the Middle East. Ithaca: Cornell University Press.  
 
Vatikiotis, Panayiotis J.: 
1985. The History of Egypt. Baltimore: John Hopkins University Press. 
 
Wendell, Charles:  
1972. The Evolution of the Egyptian National Image. From its Origins to Ahmad Lutfi al 
Sayyid. Berkeley: University of California Press. 
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Wielandt, Rotraud:  
1971. Offenbarung und Geschichte im Denken moderner Muslime. Wiesbaden: Steiner.  
 
Wood, Simon A.:  
2006. Christian Criticism, Islamic Proofs. Rashid Rida's Rationalist Defence of Islam. 
Oxford: Oneworld.  

Persien/Iran 
Arjomand, Said Amir: 
1984. The Shadow of God and the Hidden Imam. Religion, Political Order, and Societal 
Change in Shi'it Iran from the Beginning to 1890. Chicago: University of Chicago Press. 
 
Avery, Peter/Habmly, Gavin/Melville, Charles:  
1991. The Cambridge History of Iran. From Nader Shah to Islamic Republic, Volume 7. 
Cambridge: Cambridge University Press. 
 
Göbel, Karl-Heinz:  
1984. Moderne schiitische Politik und Staatsidee. Opladen: Leske und Budrich.  
 
Halm, Heinz:  
1994. Der Schiitische Islam. Von der Religion zur Revolution. München: C. H. Beck. 
 
Halm, Heinz:  
1988. Die Schia. Darmstadt: Wissenschaftliche Buchgesellschaft. 
 
Richard, Yann:  
1983. Der verborgene Imam. Die Geschichte des Schiismus im Iran. Berlin: Wagenbach.  
 
Szyliowicz, Joseph S.:  
1973. Education and modernization in the Middle East. Ithaca: Cornell University Press. 
 
Walbridge, John:  
2001. The Wisdom of the Mystic East. Suhrawardi and Platonic Orientalism. Albany: State 
University of New York Press.  
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Andere Regionen 

Allgemein 
Amberg, Thomas:  
2009. Auf dem Weg zu neuen Prinzipien islamischer Ethik. Muhammad Shahrour und die 
Suche nach religiöser Erneuerung in Syrien. Würzburg: Ergon-Verl.  
 
Ebert, Johannes:  
1991. Religion und Reform in der arabischen Provinz. Husayn al-Ğisr at-Tarâbulusî (1845 
- 1909) - ein islamischer Gelehrter zwischen Tradition und Reform. Frankfurt am Main: 
Peter Lang. (Libanon) 
 
Friedman, Yaron: 
2010. The Nusayrī-`Alawīs. An Introduction to the Religion, History and Identity of the 
Leading Minority in Syria. Leiden: Brill. 
 
Gaebel, Michael: 
1995. Von der Kritik des arabischen Denkens zum panarabischen Aufbruch. Das 
philosophische und politische Denken Muhammad Abid al-Gabiris. Berlin: Schwarz. 
(Marokko) 
 
Geertz, Clifford: 
1991. Religiöse Entwicklungen im Islam, beobachtet in Marokko und Indonesien. (Islam 
Observed <dt.>). (1968). Frankfurt am Main: Suhrkamp.  
 
Gonnella, Julia:  
1995. Islamische Heiligenverehrung im urbanen Kontext am Beispiel von Aleppo (Syrien). 
Berlin: Schwarz. 
 
Haykel, Bernard:  
2003. Revival and Reform in Islam. The the Legacy of Muhammad al-Shawkānī. 
Cambridge: Cambridge University Press. (Jemen) 
 
Lobmeyer, Hans Günther:  
1995. Opposition und Widerstand in Syrien. Hamburg: Deutsches Orient-Institut.  
 
Reissner, Johannes:  
1980. Ideologie und Politik der Muslimbrüder Syriens. Freiburg: Schwarz.  
 
Rosiny, Stephan:  
1996. Islamismus bei den Schiiten im Libanon. Religion im Übergang von Tradition zur 
Moderne. Berlin: Das Arab. Buch. 

Drusen 
Halm, Heinz:  
1988. Die Schia. Darmstadt: Wissenschaftliche Buchgesellschaft.  
 
Klein, Peggy:  
2001. Die Drusen in Israel. Marburg: Tectum.  
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Schäbler, Birgit:  
1996. Aufstände im Drusenbergland. Ethnizität und Integration einer ländlichen 
Gesellschaft Syriens vom Osmanischen Reich bis zur staatlichen Unabhängigkeit. Gotha: 
Perthes.  
 
Schenk, Bernadette:  
2002. Tendenzen und Entwicklungen in der modernen drusischen Gemeinschaft des 
Libanon. Versuche einer historischen, politischen und religiösen Standortbestimmung. 
Berlin: Schwarz.  
 
Schmucker, Werner:  
1979. Krise und Erneuerung im libanesischen Drusentum. Bonn: Orientalisches Seminar 
d. Universität Bonn.  

Südasien 

Ahmad, Aziz: 
1967. Islamic Modernism in India and Pakistan, 1857–1964. London: Oxford University 
Press. 
 
Ahmad, Aziz:  
1964. Studies in Islamic Culture in the Indian Environment. Oxford: Clarendon. 
 
Ahmad, Qeyamuddin:  
1966. The Wahabi Movement in India. New Delhi: Manohar Publishers. 
 
Ahmed, Rafiuddin: 
1981. The Bengai Muslims, 1871–1906. A Quest for Identity. Delhi: Oxford University 
Press. 
 
Eaton, Richard M: 
1993. The Rise of Islam and the Bengal Frontier. Berkeley and Los Angeles: University of 
California Press. 
 
Habibullah, Abdul B. M.: 
1961. The Foundation of Muslim Rule in India. Allahabad. India: Central Book Depot. 
 
Hashmi, Taj I.: 
2000. Women and Islam in Bangladesh. New York: St. Martin's. 
 
Hashmi, Taj I.: 
1992. Pakistan as a Peasant Utopia. Boulder, Colorado: Westview. 
 
Khan, Muin-ud-din Ahmad: 
1965. History of the Faraidi Movement in Bengal. Karachi, Pakistan: Pakistan Historical 
Society. 
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Metcalf, Barbara D.: 
1982. Islamic Revival in British India. Princeton, New Jersey: Princeton University Press. 
 
Mutalib, Hussin; Hashmi, Taj I. (Hrsg.): 
1994. Islam, Muslims and the Modern State. New York: St. Martin's. 
 
Malik, Safdar Jamal: 
1989. Islamisierung in Pakistan 1977-84. Untersuchungen zur Auflösung autochthoner 
Strukturen. Stuttgart: Steiner. 
 
Malik, Safdar Jamal: 
1998. Der Islam in Südasien. In: Noth, Albrecht; Paul, Jürgen (Hrsg.): Der islamische 
Orient - Grundzüge seiner Geschichte. Würzburg: Ergon-Verlag. S. 505-545. 
 
Minault, Gail:  
1982. The Khalifat Movement. Religious Symbolism and Political Mobilization in India. 
New Delhi: Oxford University Press. 
 
Reetz, Dietrich:  
2005. Islam In The Public Sphere. Religious Groups in India, 1900-1947. New Delhi: 
Oxford University Press. 
 
Rizvi, Saiyid Athar Abbas: 
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