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ISLAMISCHE
GEBETSRAUME
IN BERLIN

Die folgende Liste islamischer Gebetsraume in Berlin
ist um Vollstindigkeit bemiiht, allerdings stellt die
hohe Fluktuation aufgrund von Neugriindungen,
Umziigen, Auflésungen und Zusammenlegungen den
Uberblick iiber die existierenden Gemeinden vor
eine groflere Herausforderung.

17/ -

Afrikanische Islamische
Moschee

Leykestrafle 4, 12053

2 / AABF

Alevitische Gemeinde zu Berlin

Waldemarstr. 20, 10999

3 /DITIB
Aksemsettin Camii
Bellermannstr. 90, 13357

4 /1Gs
Al-Hassanein
Perleberger Str. 17, 10557

57/16Gs
Al-Irschad /Marqaz Al-Qaem
Flughafenstr. 79/81, 12049

6 /1Gs
Al-Mustafa Moschee
Kienitzerstr. 98, 12043

77/ -
Al-Nur Moschee
Haberstr. 3,12057

8 /1Gs
Al-Torath
Harzer Str. 51/52, 12059

9/ -
Arresalah Moschee
Brunnenstr. 70/71, 13355

10 / -
Ashabi Kehf Camii
Jasmunder Str. 3, 13355

1n7/-
AS-SAHABA Moschee
Torfstr. 14, 13353

12 /7 -
As-Salaam Moschee
Goslarer Platz 5, 10589

13 /1FB
Ayasofya Moschee
Stromstr. 35, 10551

14 /1FB

Aziziye Camii Buckow
Moschee

Méwenweg 36-38, 12359

15/ -
Az-Zahraa Versammlung
Groflbeerenstr. 64, 10963

16 / -
Baital Mukarram Moschee
Fontanestr. 17, 12049

17 /7 ViKz
Bayezid Camii
Lindower Str. 18, 13347

18 / -
Bengalisch-islamisches
Kulturzentrum /Masjid
Al-Ummah
Buttmannstr. 17, 13357

19 /IFB
Berlin Vakif Camii
Boppstr. 4, 10967

20 / AAIIL

Berliner Moschee der @
Lahore-Ahmadiyya-Bewegung
Brienner Str.7, 10713

21/ -
Bilal Moschee
Drontheimer Str. 16, 13359

22 /DITIB
Ditib Anadolu Camii

Katzlerstr. 15, 10829

23 /1GBD

Dzemat Ikre Berlin/Bosnia-
kische Gemeinde Ikre Berlin
Meteorstr. 30, 13405

24 / HIZMET
Elite Bildung
Tempelhofer Damm 2, 12101

25 /IFB
Ensar Camii
Spandauer Damm 40-42, 14059

26 / -
Ertugrul Gazi Camii
Oranienstr. 189, 10999

27 /1 -
Eyiip Sultan Camii
Lindower Str. 24, 13347

28 /IFB
Fatih Camii @
Falckensteinstr. 12a, 10997

29 /IFB
Gazi Osman Pasa Camii
Schoneweider Str. 11, 12055

30 / IFB
Haci Bayram Veli Camii
Koloniestr. 128, 13359

31 /1F8
Hasan Basri Moschee
Nostizstr. 19, 10961

32/ -

Haus der Weisheit/
Darul Hikma

Rathenower Str. 16, 10559

33/ -

Haus der Weisheit/
Darul Hikma
Waldstr. 57, 10551

34 /VIKz

Hermannplatz Camii/
Hamidiye Camii
Sonnenallee 18/3. HH, 12047

357/ -
Hoca Ahmet Yesevi Camii
Neuendorfer Str. 101, 13585

36 / -
Ibn Rushd-Goethe Moschee
Alt-Moabit 23-25, 10559

37/ -
Ibrahim Al-Khalil Moschee
Colditz Str.27-29, 12099

38 /-

Idara Minhaj-ul-Quran/
Pakistanisches Kulturzentrum
Miillerstr. 47A, 13349

39 /1Gs

Imam Djafer Sadegh Moschee/
Imam Cafer Sadiq Camii
Koloniestr. 106, 13359

40 / HIZMET

Institut fiir Islamische
Information /I-ISIN
Kopenicker Str. 184, 12355

41 / 1FB/ZMD
Interkulturelles Zentrum fiir
Dialog und Bildung (IZDB)
Drontheimer Str. 32a, 13359

42 /1Gs

Islamische Gemeinde der
Iraner in Berlin-Brandenburg
Ordensmeisterstr. 5, 12099

43 /IFB

Islamischer Kulturverein
Emir Sultan

Hauptstr. 150, 10827

44 / zMD

Islamisches Kultur- und
Erziehungszentrum
Finowstr. 27 /HH, 12045

45 /1GBD/ZMD

Islamisches Kulturzentrum
der Bosniaken

Adalbertstr. 94, 10999

46 / ZMD

Islamisches Multikulturelles
Zentrum (IMZ),
Afrikanische Moschee
Groflbeerenstr. 91, 10963

47 /1Gs

Islamisches Zentrum
Imam Riza

Reuterstr. 93, 12053

48 / HIZMET
Kardelen Kultur
Streitstr. 14, 13587

49 / AM)
Khadija Moschee @
Tiniusstr. 7, 13089

50 / DITIB
Koca Sinan Camii
Pankower Allee 45, 13409

51 /DITIB
Kocatepe Camii
Grammestr. 17, 13629

52 / HIZMET
Kubik
Badstr. 12, 13357

53 / HIZMET
Kulturakademie M&B
Oranienstr. 55, 10969

54 /1Gs

Kulturzentrum

der Afghanen in Berlin
Friedrich-Wilhelm-Str. 79, 13409

55 / VIKZ
Liibars Camii
Quickborner Str. 96, 13439

56 / VIKz
Mabet Camii
Alt-Moabit 112, 10559

57 /1FB
Mariendorfer Moschee
Mariendorfer Damm 46, 12109

58 /-

Markaz Farhang Islami
Kulturzentrum der
Afghanen in Berlin
Utrechter Str. 33, 13347

59 /1Gs
Markaz Imam al-Mudjtabi
Maxstr. 17, 13347

60 /1Gs
Markaz Rasulallah
Seeburgerstr. 65, 13581

61 /-

Masjid Al-Falah/Indonesisches
Weisheits- & Kulturzentrum
Perleberger Str. 61, 10557

62 / IFB/IGMG

Medina Moschee -IGMG
Ortsverein Wittenau
Finsterwalder Str.4, 13435

63 /-
Medreseti Nuriye
Eisenbahnstr. 16, 10997

64 /-
Mehmed Zahid Kotku Tekkesi
Turiner Str. 6, 13347

65 / DITIB
Merkez Camii
Wiener Str.12, 10999

66 / -
Merkez Furkan
Glasower Str. 41, 12051

67 / DITIB
Mescidi Aksa Camii
Soldiner Str. 72-74, 13359

68 /IFB
Mevlana Moschee
Skalitzer Str. 132, 10999

69 /-
Mimar Sinan Camii
Hermannstr. 120, 12051

70 /-

Mizgefta Navenda
Mezopotamya Moschee
Karl-Marx-Str. 194, 12055

71 7 AM)

Moschee der Ahmadiyya
Muslim Jamaat
Meteorstr. 52, 13045

72 / DITIB
Muradiye Camii
Kottbusser Damm 75, 10967

73 / VIKZ
Neukélln Camii
Hermannstr. 177, 12051

74 /1FB/ZMD

Neukollner Begegnungsstiitte/

Dar Al-Salam
Flughafenstr. 43, 12053

75 1 -

Omar Ibn Al- @
Khattab Moschee
Wiener Str. 1-6, 10999

76 / DITIB
Orhan Gazi Camii
Obentrautstr. 35 VH, 10963

77 / DITIB
Osman Gazi Camii
Nehringstr. 27, 14059

78 /-
Pak Mohammad Moschee
Residenzstr. 9, 13409

79 /1Gs
Sayyed Mousa Sadr Zentrum
Manteuffelstr. 4B, 12103

80 / DITIB
Sehitlik Camii @
Columbiadamm 128, 10965

81/ -

Seituna
Sophie-Charlotten-Str. 31-32,
14059

82 /-

Semerkand Glaubens-

und Kulturzentrum
Kurfiirstenstr. 37 / HH, 10785

83 / VIKZ

Spandau Bityiik

Camii

Seeburger Str. 90, 13581
84 /IFB

Spandauer Moschee
Lynarstr. 17, 13585

85 / VIKZ
Siillemaniye Camii
Miillerstr. 119, 13349

86 /1GMG
Sultan Abdulhamid Moschee
Amsterdamer Str.17a, 13347

87 /1FB
Sultan Ahmed Moschee
Lehrter Str. 39, 10557

88 / DITIB
Tegel Selimiye Camii
Brunowstr. 61, 13507

89 / zMD

Teiba Kulturzentrum
Brunsbiitteler Damm 108,
13581

90 /-
Tekke-i Kadiri Mescidi
Karl-Marx-Str. 179, 12043

91 / DITIB
Tiirk Giires Kuliibii
Reichenberger Str. 149, 10999

92 /-
Vahdet Kulturverein
Reichenberger Str. 147, 10999

93 / VIKZ
Valide-i-Sultan Camii
Hedwigstr. 15, 12159

94 / ZMD
Xhamia Ikra Bashkimi
Reinickendorfer Str. 50A, 13347

95 / ZMD
Xhamia Isa Beu
Karl-Marx-Str. 58, 12053

96 / DITIB
Yeni Camii
Richardstr. 112, 12043

97 / DITIB

Yunus Emre Camii
Reinickendorfer Str. 38/39,
13347

AABF

Alevitische Gemeinde
Deutschland

AAILIL
Lahore-Ahmadiyya-Bewegung
AM)

Ahmadiyya Muslim Jamaat
DITIB

Tiirkisch-Islamische Union der
Anstalt fiir Religion
HIZMET

Hizmet-Bewegung

IFB

Islamische Foderation
Berlin

IGBD

Islamische Gemeinschaft der
Bosniaken in Deutschland
IGMG

Islamische Gemeinschaft
Milli Goriis

1GS

Islamische Gemeinschaft
der schiitischen Gemeinden
Deutschlands

VIKZ

Verband der Islamischen
Kulturzentren

ZMD

Zentralrat der Muslime in
Deutschland

@ = Moscheebau
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Gruf3wort

DR. KLAUS LEDERER

Senator fiir Kultur und Europa

Liebe Leserin, lieber Leser,

mit der Studie ,Islamisches Gemeindeleben in Berlin®
liegt eine Publikation vor, die in komprimierter Form
einen Uberblick iiber den Islam in unserer Stadt in
seiner Vielfalt und Differenziertheit bietet. Zweierlei
wird dabei deutlich: dass es den einen Islam, wie ihn
manche beschreiben, nicht gibt. Aber auch, wie sehr
der Islam zu Berlin gehort, wie er das gesellschaftliche
Leben bestimmt, wie er Menschen in dieser Stadt
Halt und Heimat gibt — und wie er unstrittig auch so
manchen Konflikt mit sich bringt.

Das Wissen darum ist eine
wichtige Grundlage des Bekenntnisses der Berliner
Koalition, Menschen unterschiedlichster Glaubensbe-
kenntnisse und Weltanschauungen, die in Berlin zu
Hause sind, zu achten und zu schiitzen. Auch um
Religions- und Weltanschauungsfreiheit zu gewahr-
leisten sowie das Recht der Menschen auf Ausiibung
ihres Bekenntnisses, braucht es diese Anerkennung
und das Wissen um Verschiedenheit. Dieses Wissen in
die Gesellschaft zu tragen, bleibt unser Auftrag. Es
ist auch unverzichtbar bei der Auseinandersetzung mit
rechter Gewalt, Antisemitismus, Rassismus, Homopho-
bie, Transphobie, Antiziganismus, Islamfeindlichkeit
und anderen menschenfeindlichen Einstellungen und
Bestrebungen.

Die vorliegende Studie bietet Informationen zum
islamischen Gemeindeleben in Berlin. Sie vermittelt
Fakten zu einem Thema, dem hiufig mit Vorurteilen,
Angsten oder schlicht Unwissenheit begegnet wird.
Die Publikation portritiert exemplarisch engagierte
Muslim*innen sowie wichtige Gemeinden in der Stadt.
Sie gibt ,dem Islam“ so ein personliches Gesicht und
zeigt die Vielfalt islamischer Glaubenspraxis. Fiir die
Studie wurden Gespriche mit Gemeindevertreter®-
innen gefiihrt, die Aufschluss iiber die Innensicht der
Gemeinden auf viele Themen geben.

Mit ihren Informationen
trigt die Studie insofern hoffentlich zur Versachlichung
einiger zum Teil emotional gefithrter Debatten bei.

Ich wiirde mich freuen, wenn die Publikation dariiber
hinaus Neugier und ehrliches Interesse weckt, mit
islamischen Gemeinden in Kontakt zu kommen — sei
es zum Ramadan, beim Tag der offenen Moschee am

3. Oktober oder in der Langen Nacht der Religionen.
Die Studie zeigt auch, dass von der Politik noch einiges
zu tun ist, damit islamisches Leben in Berlin weiterhin
gedeihen kann. Ich freue mich iiber diese Anregungen,
die ich gerne in meine Arbeit mit {ibernehmen werde.

Ich glaube, dass die Studie
uns allen Gewinn und neue (Ein-)Sichten bringt.

Das wire doch auch eine gute Grundlage fiir die Ver-
ankerung von islamischen Feiertagen und religiosen
Festen im Bewusstsein und in der 6ffentlichen Wahr-
nehmung unserer Stadt — interkulturell, interreligits,
gemeinsam fiir ein buntes und friedvolles Berlin.

In diesem Sinne wiinsche ich Thnen eine interessante
Lektiire und spannende Begegnungen!

Vorwort

HARTMUT RHEIN

Der Beauftragte fiir Kirchen, Religions- und
Weltanschauungsgemeinschaften

Berlin bietet nicht nur vielen Kulturen ein Zuhause.
Die Hauptstadt ist mit {iber 250 religiosen und welt-
anschaulichen Gemeinschaften auch eine Stadt der
religiosen und weltanschaulichen Vielfalt. Muslimi-
sche Glidubige bilden dabei die zweitgrofite Glaubens-
gruppe. Wer in Berlin den Islam sucht, findet ihn
allerdings nicht. Vielmehr trifft er auf eine lebendige
islamische Glaubensvielfalt, die auf Auflenstehende
oft uniibersichtlich wirkt.

Die vorliegende Studie, der
eine umfassende Befragung von Gemeindevertreter*-
innen zugrunde liegt, unternimmt daher den Versuch,
einen Uberblick iiber das islamische Gemeindeleben,
iiber wichtige Organisationsstrukturen und das zivil-
gesellschaftliche Engagement von Muslim*innen und
ihren Gemeinden zu geben. Thematisiert werden dabei
auch gesellschaftliche Herausforderungen fiir die Ge-
meindearbeit in einer sich wandelnden Stadt. Zu diesen
Herausforderungen zéhlt der Umgang mit Radikalisie-
rung und Extremismus, der die Verantwortlichen in
den Moscheegemeinden, aber auch jede*n Glaubige*n
in besonderer Weise fordert.

Zeigt die Studie einerseits, dass
die meisten Muslim*innen sich mit Berlin und ,ijhrem
Kiez“ identifizieren, verdeutlicht sie andererseits, dass
sie sich nach wie vor Misstrauen und Diskriminierung
ausgesetzt sehen. Die Ursachen hierfiir sind mannigfaltig.

Eine Fokussierung auf Fragen des Extremismus und
durch Angste geschiirte Diskussionen tragen dazu

bei. Hdufig mangelt es auch schlicht an Wissen und
Vertrautheit mit dem islamischen Glaubensleben. Die
vorliegende Studie setzt hier an. Sie mochte in erster
Linie informieren und so das Verstindnis fiir das Leben
von Muslim*innen in Berlin fordern.

Den Autor*innen der
Studie gilt daher mein besonderer Dank fiir ihr gro-
Res Engagement bei der Recherche, den zahlreichen
Interviews und der Beschreibung der Ergebnisse. Durch
den Vergleich mit Resultaten aus den Vorgingerstudien
von 1999 und 2006 ist es thnen gelungen, auch Ver-
anderungen und Entwicklungen der letzten knapp 20
Jahre zu verdeutlichen. Ausdriicklich danken mochte ich
auch denjenigen, die in den Gemeinden und Verbinden
als Gesprichspartner*innen zur Verfiigung standen.

Herausgekommen ist ein
Werk, welches neben der reinen Information durch
die ansprechenden Fotos von Julius Matuschik sowie
durch die Portrits muslimischer Personlichkeiten und
Gemeinden Neugier weckt, sich ndher mit dem islami-
schen Gemeindeleben in Berlin zu befassen.

Ein besonderer Dank gilt
auch Professor Mathias Rohe und Dr. J6rn Thielmann
vom Erlanger Zentrum fiir Islam und Recht in Europa
sowie der Lektorin Anne Vonderstein und der Grafik-
Designerin Caro Mantke, die wesentlich zu der Publika-
tion in der vorliegenden Fassung beigetragen haben.

Mogen die aus ihr gewonnenen Erkenntnisse dazu
beitragen, den Dialog zwischen Muslim*innen und
Nicht-Muslim*innen zu férdern und im personlichen
Miteinander mehr voneinander zu erfahren.



Einleitung

von Die vorliegende Veroffentlichung
RIEM SPIELHAUS bietet einen Uberblick iiber die
NINA MUHE

Vielfalt des islamischen Lebens in

Berlin und dessen Verinderungen.
Sie kniipft an eine von der fritheren Auslinderbeauf-
tragten des Senats von Berlin Barbara John veré6ffent-
lichte Studie aus dem Jahr 1999' und eine im Auftrag
des Integrationsbeauftragten des Senats von Berlin
Giinther Piening erstellte Studie von 20062 an. Zum
dritten Mal steht hier also die aktuelle Situation
islamischer Gemeinden in der Hauptstadt im Mittel-
punkt einer Befragung muslimischer Akteur*innen. Im
Vergleich zu 1999 und 2006 lésst sich so nachvoll-
ziehen, welchen Weg die Gemeinden als Teil der religio-
sen und soziokulturellen Landschaft Berlins einge-
schlagen haben und inwieweit sie inzwischen etabliert
und anerkannt sind. Neben den Verinderungen seit
2006 galt ein besonderes Interesse der vorliegenden
Befragung den Kontakten der Gemeinden zur Berliner
Zivilgesellschaft, zu bezirklichen und stiddtischen
Einrichtungen sowie zum Senat von Berlin.

Anhand eines detaillier-
ten Gesprichsleitfadens, der die bereits 1997/98
und 2005/06 gestellten offenen und geschlossenen
Fragen beinhaltete, wurden umfassende mehrstiindige
Interviews mit Vertreter*innen von 33 islamischen
Gemeinden und damit mit einem Drittel der Betrei-
ber*innen der bekannten Gebetsraume Berlins gefiihrt.
Hinzu kamen weitere Gespriche zu aktuellen The-
men in Fokusgruppen mit Vertreter*innen einzelner
islamischer Gemeinden und deren Zusammenschliissen
in Dachverbinden. Damit konnten in der vorliegenden
Studie insgesamt etwa 60 Prozent der Berliner Vereine
und Gebetsorte erfasst werden. Schlie8lich wurden
alle bekannten islamischen Gebetsorte in der Stadt
aufgesucht und ihr Fortbestehen gepriift. Im Rahmen
kiirzerer Gespriche konnten dabei Basisinformationen,
etwa iiber den Zeitraum des Bestehens oder die Grofie
der Gemeinde, zusammengetragen werden.

Die grofle Fluktuation von
islamischen Gemeinden aufgrund von Umziigen,
Auflgsungen oder Zusammenlegungen macht es zu
einer Herausforderung, einen umfassenden Uberblick
iiber die existierenden Gemeinden zu er- und behal-
ten. Gut zu erfassen sind die seit den 1980er Jahren
auf Landes- bzw. Bundesebene in Dachverbinden
zusammengeschlossenen Gemeinden, die die Mehrzahl

1 Gerdien Jonker/Andreas Kapphan (Hg.) (1999): Moscheen und
islamisches Leben in Berlin. Berlin: Die Auslanderbeauftragte des Senats.

(Im Folgenden als Vorgangerstudie aus dem Jahr 1999 bezeichnet.)

2 Riem Spielhaus/Alexa Férber (Hg.) (2006): Islamisches Gemeinde-
leben in Berlin. Berlin: Der Beauftragte des Senats von Berlin fir Integration
und Migration. (Im Folgenden als Vorgangerstudie aus dem Jahr 2006
bezeichnet.)

der heute bestehenden Gemeinden darstellen. Schwie-
riger ist das im Fall der hiufig kleineren und nicht
verbandlich organisierten Gemeinden, von denen
manche sich auf religiose Angebote konzentrieren und
deshalb keine grofe Sichtbarkeit im stidtischen Kontext
erlangen. Dies gilt auch fiir die zahlreichen religiésen
Kreise oder Treffen in kleinerer Runde in Moscheeriu-
men, in eigens zu diesem Zwecke angemieteten Rdumen
oder in Privatwohnungen, die zur Vielfalt des religiosen
islamischen Lebens in Berlin beitragen, aber statistisch
nicht leicht zu erfassen sind. Ein Beispiel dafiir ist die
von Mitgliedern des Liberal-Islamischen Bunds (LIB)
2014 gegriindete Gemeinde in Berlin, die bisher nicht
iiber eigene Riumlichkeiten verfiigt. Ein weiteres die im
Juni 2017 gegriindete liberale Ibn Rushd-Goethe Moschee,
die einen stindigen Gebetsraum in einer evangelischen
Kirche in Moabit eingerichtet hat.

Bei der Auswahl der in
den ausfithrlichen Interviews beriicksichtigten Gebets-
rdume wurde nach Maflgabe verschiedener Kriterien
darauf geachtet, dass die Studie die vorhandene Viel-
falt in Berlin nicht nur erfasst, sondern auch zutref-
fend abbildet: So wurden etwa neben lang etablierten
auch neu gegriindete Gemeinden befragt. Der zah-
lenméfigen Dominanz tiirkischsprachiger Gemein-
den entsprechend wurden diese in hoherem Mafle in
unsere Befragung einbezogen; neben den drei groflen
Dachverbinden (siehe S. 26) auch zahlreiche nicht
verbandlich organisierte Gemeinden. Die zweitgrofi-
te Gruppe der islamischen Gemeinden in Berlin ist
arabisch geprigt, die dritte urdusprachig. Auch diese
wurden entsprechend in der Befragung beriicksich-
tigt. SchlieBlich wurden jeweils eine indonesische, eine
albanische und eine bosnische Gemeinde einbezogen,
um diese ethnischen Minderheiten abzubilden. Der
Anteil der in die Befragung aufgenommenen sunniti-
schen Moscheen entspricht in etwa deren hohem Anteil
an der Gesamtzahl der Berliner Gemeinden, daneben
wurden auch fiinf der 21 schiitischen Gebetsriume,
eine Gemeinde der Ahmadiyya und das alevitische Cem-
haus einbezogen. Auflerdem wurden in verschiedenen
Bezirken ansissige Gemeinden befragt. Die Publikati-
on versammelt Beitrdge von Autor*innen, die sich auf
der Grundlage eigener Forschungen mit bestimmten
Aspekten des islamischen Gemeindelebens auseinander-
setzen. Die im Buchdeckel aufgefithrten Adressen der
Moscheen und Gebetsraume sowie Literaturhinweise
sollen der interessierten Leserschaft eine weiterfithrende
Beschiftigung mit dem Thema erleichtern.

ISLAMISCHES GEMEINDELEBEN
IM KONTEXT DER STADT

Das islamische Gemeindeleben ist nicht nur durch die
Diversitat der in Berlin lebenden Muslim*innen
gepriagt, die sich nach Herkunft, Religionsauslegung,
Bildungsstand, sozialem Status und Lebensweise unter-
scheiden. Eine wichtige Rolle spielt auch die Wahrneh-
mung des Islams und von Muslim*innen auf lokaler,
nationaler und globaler Ebene in den Medien und in
politischen Diskussionen sowie die Ausgestaltung recht-
licher Moglichkeiten — etwa in Hinblick auf die Aus-
iibung der islamischen Religionspraxis. Die meisten
islamischen Gemeinden konzentrieren sich in ihrer
Arbeit auf ihre Mitglieder und Besucher*innen. Seit der
Vorgingerstudie 2006 ist allerdings auch das Engage-
ment der Gemeinden fiir eine Vernetzung in der Stadt
erkennbar gestiegen.

Die Bemiihungen der Gemeinden um
Kontakte und Zusammenarbeit mit
Politik, Verwaltung, Medien, zivilge-
sellschaftlichen Vereinen und anderen
Religionsgemeinschaften haben - dies
eines der zentralen Ergebnisse unserer
Studie - stark zugenommen.

Das Gelingen dieser
Bemiihungen ist nicht zuletzt auf die Offenheit und
Kooperationsbereitschaft in Behorden und Gesellschaft
angewiesen. Die Aktivititen islamischer Gemeinden
werden also nicht allein durch ihre Vorstinde, Imame,
Mitglieder und Géste bestimmt, sondern auch durch das
stadtische und gesellschaftliche Umfeld, das ihnen mit
Wohlwollen, Gleichgiiltigkeit oder Ablehnung begeg-
nen, ihnen Vertrauen oder Misstrauen entgegenbringen,
auf sie zugehen oder ihre Anfragen nach Gesprichen
und Kooperationen zuriickweisen kann.

Den Berichten des Ver-
fassungsschutzes kommt hier eine wichtige Rolle zu,
da viele Akteure sich an deren Einschitzungen beim
Umgang mit islamischen Vereinen und dort engagierten
Personen orientieren und mit darin erwihnten Gemein-
den keinen Dialog und keine Kooperation eingehen.
Andere entscheiden sich, das Behérdenwissen mit ihren
eigenen Eindriicken im direkten Kontakt abzugleichen
und sich ein unabhingiges Bild zu machen. So sind
etwa fiir die Biirgerplattformen, den Landesjugendring
oder das Berliner Forum der Religionen das Engage-
ment islamischer Vereine und deren Bereitschaft zur
Zusammenarbeit ausschlaggebendes Kriterium fiir eine
Kooperation. Die Initiative Leadership Berlin und ver-
schiedene christliche Einrichtungen entschieden sich,



trotz Kritik in einen Dialog mit islamischen Gemeinden
zu treten, die in Berichten des Verfassungsschutzes
erwihnt wurden (siehe S. 154fF.). Dies auch unter der
Annahme, dass die Sicherheitsorgane bei wesentlicher
Gefihrdung entsprechende Vereine verbieten, wie
bereits mehrfach geschehen (siehe Kap. 5).

Damit ist der in Berlin
gelebte Islam auch Ergebnis der Mdoglichkeiten, die die
Stadt ihren islamischen Gemeinden bietet. Die vorlie-
gende Studie legt besonderes Augenmerk auf derartige
Wechselwirkungen und die Vielfalt islamischen Lebens
in der Stadt.
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Geschichte

und Entwicklung
islamischer
Gemeinden

in Berlin

von In den 1920er Jahren, zur Zeit der

RIEM SPIELHAUS Weimarer Republik, entwickelte
NINA MUHE sich in Berlin ein islamisches
Gemeindeleben. Die europiische

Mission der auf dem Territorium des heutigen Pakistans
entstandenen Lahore-Ahmadiyya-Bewegung griindete
eine Gemeinde in Berlin, die zum spirituellen Zentrum
einer Suchbewegung Berliner Intellektueller wurde.
Hier trafen sich als solche geborene Muslim*innen und
zum Islam Konvertierte, unter ihnen Schriftsteller*-
innen und Kiinstler*innen. Im Jahr 1924 wurde im
Auftrag der Lahore-Ahmadiyya-Bewegung in Wilmersdorf
der Grundstein fiir eine Moschee in dem in Nordindien
iiblichen Mogul-Stil gelegt, die drei Jahre spiter fertig-
gestellt und in Betrieb genommen wurde.® Das heutige
Literaturhaus in der Fasanenstrafle beherbergte in
der Zeit zwischen den beiden Weltkriegen mit dem
1927 gegriindeten Islam-Institut Berlin einen weiteren
Treffpunkt fiir Muslim*innen in der Stadt.*

Die Machtiibernahme durch
die Nationalsozialisten 1933 setzte dem spirituell
duflerst vielfiltigen Leben in der Reichshauptstadt ein
jahes Ende. Auch vom Judentum zum Islam Konver-
tierte — aus Sicht der islamischen Gemeinde schlicht
Muslim*innen - fielen unter die nationalsozialistischen
Rassengesetze und waren der Verfolgung ausgesetzt.
Die Geschichte der islamischen Vereine in Deutschland
zu dieser Zeit ist zwar noch wenig erforscht, aber so
viel immerhin ist nachvollziehbar: Einige islamische
Vereine wie das Islam-Institut Berlin wurden aufgelst
und Publikationen wie die ,,Moslemische Revue®, eine
Zeitschrift der Ahmadiyya-Bewegung, eingestellt. Einige
aktive deutsche Mitglieder zogen sich aus dem islami-
schen Gemeindeleben in Berlin zuriick, andere, die aus
dem Ausland, etwa aus Indien oder arabischen Lindern
stammten, mussten Deutschland unfreiwillig verlassen.
Das selbstbestimmte Leben der islamischen Gemeinde
in der Reichshauptstadt fand ein erzwungenes Ende.
Wihrenddessen kam der Mufti von Jerusalem ab 1933
mehrfach auf Einladung Adolf Hitlers und im Rahmen

3 Ausfihrlich ist die Geschichte von zwei Ahmadiyya-Bewegungen
in Berlin beschrieben in: Gerdien Jonker (2016): The Ahmadiyya Quest for
Religious Progress. Missionizing Europe 1900-1965. Leiden/Boston: Brill.

4 Gerhard Hopp (1994): ,Muslime unterm Hakenkreuz. Zur
Entstehungsgeschichte des Islamischen Zentralinstituts zu Berlin eV.% in:
Moslemische Revue 14(1), S. 16-27.

von dessen Bemiihen, arabische Kriegsverbiindete zu
gewinnen, nach Berlin. Nationalsozialistische Kriegs-
propaganda rief zum Dschihad gegen die britische
Mandatsmacht etwa in Paléstina auf.’

Was die Ahmadiyya-Bewegung
betrifft, so machte der Zweite Weltkrieg die Berliner
Missionsarbeit zunichte, wie die Islamforscherin
Gerdien Jonker in ihrer historischen Arbeit zeigt.®
Die Gemeinde l8ste sich auf, die Moschee wurde im
Krieg beschidigt. Die Lahore-Ahmadiyya-Bewegung zur
Verbreitung islamischen Wissens (Ahmadiyya Anjuman
Isha’at-e-Islam Lahore, AAIIL), beschloss nach Kriegs-
ende, Geld und Energie anderswo zu investieren. Die
Wilmersdorfer Moschee wurde als denkmalgeschiitztes
Gebidude ab den 1990er Jahren wiederhergerichtet.

Essad Bey

Der jiidische, vermutlich 1905 in Baku als

Leo Nussimbaum geborene Autor und Orient-
experte konvertierte 1922 in der Islamischen
Gemeinde zu Berlin zum Islam. Der Freund
Else Lasker-Schiilers, Vladimir Nabokovs und
Boris L. Pasternaks veroffentlichte Werke unter
den Pseudonymen Kurban Said, Qurban Said,
Mohammed Essad-Bey und Esad Bej. Neben
seinem bekanntesten Roman, der Liebesge-
schichte ,Ali und Nino“ verdffentlichte Essad

Bey Biografien iiber Mohammad, Hitler, Stalin
und Mussolini — Personlichkeiten, denen er,
wenn nicht in allen Fillen Sympathie, so doch
zumindest Bewunderung entgegengebracht

zu haben scheint. Neben seinem Studium am
Seminar fiir Orientalische Sprachen der
Friedrich-Wilhelms-Universitit (heute Hum-
boldt-Universitit zu Berlin) war er im Islam-
Institut Berlin aktiv. Essad Bey wurde aufgrund
seiner jidischen Herkunft 1936 in Deutschland
mit einem Publikationsverbot belegt. 1942
starb er in Italien an einer Fufiverletzung. Seit
2008 erinnert in der Fasanenstrafle 72 eine
Gedenktafel an die Berliner Jahre des Autors.”

5 Bernd Bauknecht (2001): Muslime in Deutschland von 1920 bis

1945. Kéln: Teiresias Verlag.

6 Gerdien Jonker (2016): The Ahmadiyya Quest for Religious

Progress. Missionizing Europe 1900-1965. Leiden/Boston: Brill.

7 Gerhard Hopp (1997): ,Mohammed Essad Bey: Nur Orient flr

Européer?”, in: Asien, Afrika, Lateinamerika, 25(i), S. 75-97; Tom Reiss (2008): 10
Der Orientalist. Auf den Spuren von Essad Bey. Berlin: Osburg Verlag. 1

KAPITEL 1

ORGANISATION ISLAMISCHER GEMEINDEN

Muhammad Asad

In den 1920er Jahren konvertierte der Jour-
nalist Leopold Weiss in der Moschee in
Wilmersdorf vom Judentum zum Islam. Unter
seinem neuen Namen Muhammad Asad

wurde er zu einem Briickenbauer zwischen
den Kulturen. Er bereiste die islamische Welt,
studierte die islamische Religion, tibersetzte
den Koran ins Englische und legte die geistigen
Grundlagen fiir die spitere Staatsgriindung
Pakistans. Sein Sohn Talal Asad ist heute ein
namhafter Kulturanthropologe mit Lehrstuhl in
New York. Am ehemaligen Berliner Wohnhaus
von Muhammad Asad in der Hannoverschen
Strafle 1 erinnert seit dem 22. November 2013
eine Gedenktafel an ihn und seine Lebens-
leistung.®

Mohamed Helmy

Einige Muslim*innen {iberlebten den Zweiten Weltkrieg in Berlin. Zu ihnen gehort
der aus Agypten stammende Arzt Mohamed Helmy, auch Mod Helmy genannt.

Als Biirger eines faktisch britischen Protektorats wurde er wie andere in Deutsch-
land lebende dgyptische Staatsangehorige zu Kriegsbeginn voriibergehend interniert.
Nach seiner Freilassung wurde Helmy wiederholt von der Gestapo verhaftet und
durfte nicht mehr als Arzt praktizieren. Dennoch versorgte er einige seiner jiidi-
schen Patient*innen weiterhin medizinisch und gewdhrte mehreren von ihnen -
Anna Boros und drei ihrer Angehorigen - in einer Gartenlaube Unterschlupf. Nach
Kriegsende heiratete Helmy seine jlidische Verlobte Emmy Anna Auguste Ernst
(1916-1998), was zuvor aufgrund der NS-Rassengesetze nicht moglich gewesen
war. Mohamed Helmy arbeitete bis zu seinem Tod im Jahr 1982 als niedergelassener
Kassenarzt in Berlin. Sein Grab befindet sich auf dem Stddtischen Friedhof Heer-
strafle (Charlottenburg). Seine Geschichte war lange Zeit in Vergessenheit geraten.
Erst 2013 wurde er von der Holocaust-Gedenkstitte Yad Vashem in Israel post-
hum mit dem Titel ,,Gerechter unter den Volkern“ ausgezeichnet. An seinem ehe-
maligen Wohnhaus in der Krefelder Strafle 7 in Moabit erinnert seit 2014 eine
Gedenktafel an ihn.’

8 Dominik Schlosser (2015): Lebensgesetz und Vergemeinschaf-
tungsform: Muhammad Asad (1900-1992) und sein Islamverstdndnis. Berlin:
EB-Verlag.

9 Igal Avidan (2017): Mod Helmy: Wie ein arabischer Arzt in Berlin
Juden vor der Gestapo rettete. Minchen: dtv; Ronen Steinke (2017): Der Muslim
und die Jiidin: Die Geschichte einer Rettung in Berlin. Berlin: Berlin Verlag.
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NACH DEM ZWEITEN
WELTKRIEG

Wihrend sich in anderen deutschen Stiadten wie Ham-
burg oder Frankfurt am Main nach Ende des Krieges
recht schnell neue islamische Gemeinden entwickelten
und erste Moscheen gebaut wurden, ist iiber Leben
und Wirken Berliner Muslim*innen in den ersten
Nachkriegsjahren nur wenig bekannt. Einen wichtigen
Impuls erhielt das Gemeindeleben in der — seit dem
Mauerbau 1961 geteilten — Stadt in den 1960er Jahren
durch die Einwanderung von Gastarbeiter*innen aus
der Tiirkei in den westlichen Teil der Stadt sowie durch
den Familiennachzug, der auf den ,Anwerbestopp”

von 1973 zur Beendigung der staatlich organisierten
Arbeitsmigration folgte und der die Ehepartner*innen
von Gastarbeiter*innen und ihre Nachkommen in

die Stadt brachte. In dieser Zeit entstanden die ersten
Hinterhofmoscheen, von denen einige bis heute ge-
nutzt werden. In kleinerer Anzahl siedelten sich zudem
Studierende und Gefliichtete aus dem Iran, dem Nahen
Osten sowie dem durch Krieg in Auflosung begriffenen
Jugoslawien in der Stadt an. Aufler den drei grofiten
Migrant*innengruppen mit wesentlichen Anteilen
islamischer Religionszugehorigkeit — Tiirkeistimmige,
Paldstinenser*innen und Bosniak*innen - kamen Mus-
lim*innen aus allen mehrheitlich muslimischen Lindern
in die heutige Hauptstadt der Bundesrepublik. Heute

ist das islamische Leben der Stadt durch diese ethnische
und religiose Vielfalt geprigt.

1927: Fertigstellung des ersten Moschee-
baus, der Berliner Moschee in der Brienner
Strafle im Bezirk Wilmersdorf

Seit den 1970er Jahren: Ausdifferenzierung
der Gemeindelandschaft sowie der religisen,
sozialen und kulturellen Angebote

Viele Gemeinden sind bis heute durch sprachliche und
ethnische Zugehorigkeiten geprigt. In der Mehrheit
der Berliner Moscheen wird die Freitagspredigt in
tiirkischer Sprache gehalten, daneben existieren zahl-
reiche arabischsprachige Gemeinden sowie Moscheen,
die von Einwanderer*innen aus Pakistan und aus
Bangladesch besucht werden. Zwei Gemeinden bieten
der etwas tiber 10.000 Personen zdhlenden bosnischen
Bevolkerung in Berlin einen religiésen und kulturellen
Ort. Zwei weitere wenden sich vor allem an die alba-
nische sowie jeweils eine an die indonesische bzw. die
afrikanische Minderheit unter den Berliner Muslim*-
innen. Eine Reihe von Initiativen wie das Deutsche
Muslimische Zentrum Berlin (DMZ Berlin), der Liberal-
Islamische Bund (LIB), Inssan, die Muslimische Jugend in
Deutschland (MJD) und der Jugendverein M.A.H.D.I.
(Muslime aller Herkunft deutscher Identitit) versteht sich
als herkunftsiibergreifend und spricht explizit auch
Muslim*innen ohne Migrationshintergrund an. Aber
genauso kommunizieren die von Eingewanderten
gegriindeten Gemeinden immer hiufiger ebenfalls in
deutscher Sprache und bieten in vielen Fillen eine
deutsche Ubersetzung der Freitagspredigt oder ver-
schiedener Informationsveranstaltungen an.

1980er bis Mitte der

1990er Jahre:

Pluralisierung

religiose und ethnische
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Anzahl und

Verteilung der
Moscheen
in Berlin

von Die Gebetsriume stellen meist das
RIEM SPIELHAUS Zentrum des islamischen Gemein-
NINA MUHE

delebens dar. Wie in vielen europdi-

schen Stidten sind sie auch in
Berlin nicht nur Orte des Gebets und der spirituellen
Betreuung, sondern zugleich soziale Treffpunkte,
Bildungsstitten und Anlaufstellen fiir Menschen, die
Hilfe in praktischen Lebensfragen suchen.

20 Berliner Gemeinden

stellen in erster Linie einen Gebetsraum bereit
und verwenden nur einen kleineren Teil ihrer Rdum-
lichkeiten fiir Aktivititen anderer Art. 15 verstehen
sich schwerpunktmifig als Kultur- und/oder Bildungs-
zentren, die unter anderem iiber einen Gebetsraum
verfiigen. Einige dieser Einrichtungen stellen ihre
Riumlichkeiten auch anderen Vereinen oder nicht
vereinsrechtlich organisierten Gemeinden zur Ver-
fiigung. Dies gilt insbesondere fiir schiitische Gebets-
raume. So wird das Markaz Imam al-Mudjtabi im
Wedding von drei Gemeinden unterschiedlicher
Herkunft und Sprache genutzt.

Ab Mitte der 1980er
Jahre: mehrere Initiativen
zum Bau von Moscheen

Anzahl der islamischen Gemeinden Berlin!'’

Moscheebauten: 7

Zu Gebetsraumen umfunktionierte
Riumlichkeiten: 91

2004 Inbetriebnahme der Moschee-
bauten der Yeni Camii in Spandau,
2005 Sehitlik Moschee in Neukolln

2018: 91 islamische
Gebetsraume, insg. 7 Moschee-
bauten und ein Cemhaus
gezihlt

Ende der 1960er Jahre: erste
Gebetsraume der ,Gastarbeiter”
in Berliner Wohnungen

ENTWICKLUNG VON MOSCHEEN UND GEBETSRAUMEN IN BERLIN

In den 1980er Jahren: Zusammen-
schliisse von Moscheevereinen zu
Verbinden (DITIB, IFB, VIKZ u. a.)

ORGANISATION ISLAMISCHER GEMEINDEN

2006: 76 islamische Gebetsriume,
insg. 4 Moscheebauten und ein Cem-

1999: 70 Moscheen und
Gebetsraume gezihlt

haus gezihlt

10 Die aktuelle Ubersicht tiber Adressen von Moscheen und
Gebetsrdumen wurde auf der Grundlage der seit 1999 gefiihrten und 2006

im Rahmen der Vorgdngerstudie aktualisierten Adressliste, von Internetseiten
derislamischen Dachverbdnde sowie von Selbsteintragen der Gemeinden

in Online-Stadtplanen erstellt und auf den neuesten Stand (Mai 2018)
gebracht, sofern neue Daten verfugbar waren. Bereits bekannte Gemeinden
wurden stets auch nach weiteren Gebetsrdumen gefragt. Die vom Amt flr
Statistik Berlin-Brandenburg bis 2015 genannte Zahl von 128 ,Gebets-

und Begegnungsorten® (Stand 2009) l&sst sich nach dieser umfassenden
Recherche nicht bestatigen.



Was ist ein islamischer Gebetsraum?

Islamische Gebetsriume in Berlin weisen eine
grofle Vielfalt an Formen und Nutzungszwecken
auf: Manche Riumlichkeiten werden ausschliefilich
fiir das Gebet genutzt, andere dienen als Koran-
schulen oder Kultur- und Bildungszentren, die
neben dem gemeinsamen Gebet noch viele andere
Angebote bereithalten.

Moscheen, in denen Freitags-
predigt und -gebet stattfinden, werden als gami
(arab.) bzw. Cami (tiirk.) bezeichnet. Beide
Begriffe leiten sich vom arabischen Verb ,zusam-
menkommen“ (gama‘a) ab und stehen fiir Orte
der Zusammenkunft. Im Unterschied dazu stellen
masgid (arab.) und Mescid (tiirk.) - ,Ort des
Niederwerfens“ — Gebetsriume fiir alltigliche
Pflichtgebete dar und sind nicht zwingend auch
fiir das Freitagsgebet ausgestattet.

Gemeinden des sufischen
Islams bezeichnen ihre Gebetsriume nicht selten
als Zawiya (,,Ecke“), Tekke (,,Derwischkloster“)
oder Dergih (,,Tor, Pforte“).

Meist sind diese Gebetsriume mit Kanzel (minbar),
Predigtstuhl (kurs?) und Gebetsnische (mihrab)
ausgestattet.

In schiitischen Gemein-
den wiederum gelten nur solche Riume als
Moscheen, die (beispielsweise iber eine Stiftung)
dem religiosen Nutzungszweck gewidmet sind.
Andere ebenfalls fiir Gebete, Koranschule und
weitere Formen der schiitischen Gemeindearbeit
genutzte Riumlichkeiten heiflen dort zum Beispiel
Hussainiyya. Die Berliner Alevit*innen betreiben
in Kreuzberg ein Cemhaus mit Gebetsraum als
Gemeindezentrum, das Cemevi (ebenfalls vom ara-
bischen bzw. tiirkischen Wort fiir ,,zusammenkom-
men“ abgeleitet), mit dem markanten Unterschied,
dass dort keines der oben genannten und ansonsten
fiir Moscheen typischen Bauelemente vorkommt.

Bei allen Unterschieden ist all
diesen Rdumen jedoch gemeinsam, dass die Ge-
meinschaft der Gldubigen sowie die religiose Praxis
jeweils darin im Mittelpunkt stehen. Islamische
Gebetsorte erlangen erst durch das Gebet religiose
Bedeutung.
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ABB.
Mihrab-Nische
in der Hasan
Basri Moschee,

VERTEILUNG DER ISLAMISCHEN GEBETSRAUME KreUZberg
AUF BERLINER STADTTEILE, 2006 UND 2018 IM VERGLEICH

berufliche Ausbildung anerkannt. Die Einrichtung be-
treibt keine offene Gemeindearbeit und verfiigt lediglich
iiber einen internen, ausschliefllich von den Schiiler*-
innen genutzten Gebetsraum.

bauten Raumlichkeiten untergebrachte Gemeinden
haben seit 2006 Moscheeneubauten fertiggestellt
(2008 die Khadija Moschee der Ahmadiyya Muslim
Jamaat in Pankow-Heinersdorf, 2010 die Omar Ibn
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TIERGARTEN . VERTEILUNG DER ANZAHL DER
8 ISLAMISCHEN GEBETSRAUME ISLAMISCHEN GEBETSRAUME
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4
REINICKENDORF & Weitgehend unverdndert geblieben ist die Verteilung Die Anzahl der islamischen Gebetsrdume in Berlin Al-Khattab Moschee des Islamischen Vereins fiir wohltdtige
4 der Gebetsriume im Berliner Stadtgebiet. Die Mehrheit hat sich gegeniiber der letzten Studie aus dem Jahr Projekte (IVWP) in Kreuzberg und ebenfalls 2010 die
TEMPELHOF 5 der islamischen Gebetsriume befindet sich nach wie 2006 leicht erhoht. 16 Gebetsrdume wurden seitdem Fatih Camii der Islamischen Foderation Berlin (IFB) in
2 vor in den westlichen Ortsteilen Kreuzberg, Neukélln, geschlossen und 24 neue eingerichtet. 98 Moscheen Kreuzberg).
CHARLOTTENBURG : TN Wedding und Tiergarten. Mit der 2008 in Pankow- z und Gebetsriume halten wochentlich in Berlin das Da einige Gebetsriume mehr
SCHONEBERG . Heinersdorf eroffneten Khadija Moschee hat sich die 2 Freitagsgebet ab. Zehn weitere — nicht fiir die Durch- als eine Gemeinde beherbergen, entspricht die Zahl
4 erste Gemeinde im Ostteil der Stadt angesiedelt. 2009 u fithrung von Freitagsgebeten ausgestattete — Raumlich- der Gebetsraume nicht der Anzahl der Gemeinden.
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] Bezirk Lichtenberg vom Verein Semerkand eroffnet, g alevitischen Vereinen betrieben und fiir andere Aspekte iiber eine groflere gemeindliche Vielfalt als sich in
RUDOW ! - der die gleichnamige Moschee in Schoneberg betreibt. a islamischer Praxis genutzt. Die Alevitische Gemeinde der Zahl der Gebetsrdume zeigt.
PANKOW - Das Institut bietet ein Studium der islamischen Theo- % hilt donnerstags Gemeinschaftsgebete im Cemevi ab
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MOSCHEEBAUTEN

Seit 2006 sind zu den bereits beste-
henden drei Moscheebauten - der

seit 1927 genutzten Berliner Moschee
(so die historische Bezeichnung der
Ahmadiyya Moschee) in Wilmers-
dorf, der zwischen 1999 und 2005

neu gebauten Sehitlik Moschee in
Neukslin und der 2004 in Betrieb
genommenen Yeni Camii in Spandau
— drei weitere hinzugekommen. Damit
ist die Gesamtzahl der von und fiir eine
islamische Gemeinde errichteten Ge-
baude in Berlin auf sechs gestiegen.

Neu errichtet wurden: 2008
die Khadija Moschee in Pankow-Heinersdorf, 2010 die
Omar Ibn Al-Khattab Moschee in Kreuzberg sowie 2010
die Fatih Camii, ebenfalls in Kreuzberg.!' Mit dem
Islamischen Zentrum Imam Riza in Neukolln und der
Mevlana Moschee in Kreuzberg bauen zwei Gemeinden
ihre bestehenden Riumlichkeiten aus, wobei sich der
Bau der Mevlana Moschee durch einen Brandanschlag
im Jahr 2014 stark verzogert hat. Eine weitere 2018
im Bau befindliche Moschee ist die Xhamia Isa Beu
in Neukolln. Die Medina Moschee des IGMG-Ortsvereins
Wittenau in Reinickendorf wurde im Frithjahr 2018
fertiggestellt, aber noch nicht in Betrieb genommen.

Fir die albanische Gemeinde
entsteht in der Silbersteinstrafle mit der Xhamia Isa Beu
ein neues Zentrum, das als Gebetsraum und zugleich
als Kommunikationsplattform und Ansprechpartner fiir
den Senat von Berlin fungieren soll. Nach Bekunden
des Vorsitzenden der albanischen Gemeinde bei der
Grundsteinlegung im Frithjahr 2015 ist die barrierefreie
Moschee auch als Stitte der Inklusion und der Begeg-
nung mit der Nachbarschaft gedacht. Der Migrations-
beauftragte des Bezirks Neukélln begriifite im Rahmen
der Feierlichkeiten diese Offnung der Gemeinde in
den stadtischen Raum.

11 Zu den zwei Dekaden zuriickreichenden BemUhungen der beiden
Kreuzberger Gemeinden um einen Moscheebau siehe Ulrich Bahr (2006):
Moscheebau in Kreuzberg. In: Riem Spielhaus/Alexa Farber (Hg.), Islamisches
Gemeindeleben in Berlin, Berlin: Der Beauftragte des Senats von Berlin fur
Integration und Migration, S. 80-84.
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Nicht immer hat sich das Verhiltnis zwischen isla-
mischen Gemeinden, die einen Moscheeneubau planen,
und ihrer zukiinftigen Nachbarschaft in Berlin so
konfliktfrei gestaltet. Ein markantes Beispiel fiir laut-
starke Moscheebauproteste, Gegendemonstrationen bis
hin zu einem Brandanschlag auf das Baugrundstiick
ist die Khadija Moschee in Pankow-Heinersdorf, die
im Herbst 2008 in Anwesenheit des damaligen Bundes-
tagsprisidenten Wolfgang Thierse ertffnet wurde. Der
Eroffnung waren von der Senatsverwaltung unterstiitzte
Mediationsprojekte zwischen Anwohner*innen und
der islamischen Gemeinde vorangegangen. In Reaktion
auf die Griindung der Biirgerinitiative Interessengemein-
schaft Pankow-Heinersdorfer Biirger (IPAHB), die 2006
mit Demonstrationen und Unterschriftenaktionen
gegen den Bau der Moschee mobilisiert hatte, griindete
sich noch im selben Jahr die fiir den Dialog mit der
Gemeinschaft werbende Biirgerinitiative Heinersdorf
dffne Dich\."> Mit der Er6finung des Gebetshauses
2008 beruhigte sich die Situation. Inzwischen ist die
Gemeinde Ansprechpartnerin fiir interreligiose Projekte
und Anlaufpunkt fiir Schulklassen aus der Gegend, die
einen Einblick in islamisches Leben erhalten mochten.
Anders verlief der durch den
Verein Inssan in Charlottenburg geplante Moscheebau,
der 2008 nach vielen Jahren der Vorbereitung trotz
vorhandener politischer Unterstiitzung vonseiten des
damaligen Integrationsbeauftragten sowie des Senators
fiir Inneres scheiterte. Der Verein, der zunichst in
Neukolln eine grofie interkulturelle, an ein deutsch-
sprachiges Publikum gerichtete Moschee errichten
wollte, gab diesen Plan nach jahrelangen vergeblichen
Bemiihungen um eine Baugenehmigung und um die
Unterstiitzung durch die lokalen Behorden auf, ver-
kaufte das Grundstiick und orientierte sich um nach
Charlottenburg. Die dortige Lokalpolitik nahm der
Verein zunichst als dem Vorhaben gegeniiber offener
wahr. Nach seinen negativen Erfahrungen bemiihte sich
Inssan zunichst um die Priifung durch den Baustadtrat,
die damit zusammenhingende Zustimmung des Bezirks
Charlottenburg-Wilmersdorf und den Kauf des Grund-
stiicks. Die Priifung zog sich iber mehrere Monate
hin, bis pl6tzlich und ohne Absprache das Grundstiick,
auf dem alle Planungen fuflten, anderweitig verkauft
wurde. Der Journalist Sebastian Heiser ermittelte den
Vorsitzenden des CDU-Forums fiir Bau, Stadtplanung
und Verkehr des Bezirks spiter als Kiufer.'

12 Eberhard Léhnert (2009): ,Offen fir alle®, in: BdW Bldtter der
Wohlfahrtspflege, 156(5), S. 175-177; Christoph Busch (2014): Burgerbegehren
und Burgerentscheide als kommunalpolitische Strategie rechtsradikaler
Akteure. In: Ursula Miinch/Uwe Kranenpohl/Eike-Christian Hornig (Hg.),
Direkte Demokratie, Baden-Baden: Nomos Verlag, S. 101-116.

13 Sebastian Heiser (2008): ,Ein ratselhaftes Grundstiicksgeschaft -
Gescheiterter Moscheebau®, in: taz.de, 1.12.2008. Verflgbar unter http://taz.
de/Gescheiterter-Moscheebau/!5171835 (letzter Zugriff am 2.3.2018).

Das Geschehen rund um verschiedene Moscheebau-
projekte in Berlin zeigt, dass islamische Gemeinden fiir
das Gelingen von Neubauprojekten auf die Unterstiit-
zung von staatlicher und zivilgesellschaftlicher Seite
angewiesen sind — vor allem wenn, wie beim Heiners-
dorfer Bauprojekt, bereits im Vorfeld heftige Proteste
gegen einen geplanten Bau und die Sichtbarwerdung
ihrer Religion laut werden."

Vertreter*innen islamischer
Gemeinden fiihlen sich in der Kommunikation mit
den Baubehorden gelegentlich tiberfordert. Sie wiin-
schen sich klarere Regeln fiir die Gestaltung eines
Bauvorhabens gemif Gesetzeslage, Empfehlungen
fiir das Vorgehen bei Verhandlungen tiber mogliche
Grundstiicke fiir den Bau von Moscheen und fiir die
Beriicksichtigung in Bebauungspldnen sowie Unter-
stiitzung im Fall von Moscheebaukonflikten.

14 Debatten um Moscheebauvorhaben in Berlin werden ausfihrlich
thematisiert in: Riem Spielhaus/Alexa Férber (Hg.) (2006): Islamisches
Gemeindeleben in Berlin. Berlin: Der Beauftragte des Senats von Berlin fur
Integration und Migration, S. 80-87. Weitere Literaturempfehlungen: Thomas
Schmitt (2013): Moschee-Konflikte und deutsche Gesellschaft. In: Dirk Halm/
Hendrik Meyer (Hg.), Islam und die deutsche Gesellschaft, Wiesbaden: Springer
VS, S. 145-166; sowie Maria Jakob (2017): Steine des AnstofRes. Zur Bedeutung
des Materiellen in Moscheebaukonflikten. In: Uta Karstein/Thomas Schmidt-
Lux (Hg.), Architekturen und Artefakte. Zur Materialitdt des Religidsen,
Wiesbaden: Springer VS, S. 145-162.


http://taz.de/Gescheiterter-Moscheebau/!5171835/
http://taz.de/Gescheiterter-Moscheebau/!5171835/

UMGENUTZTE
GEBAUDE

Die Moscheeneubauten in der Stadt
andern nichts daran, dass sich die gro-
B3e Mehrzahl der Gebetsraume weiter-
hin in sogenannten Hinterhofmoscheen
befindet, das heif3t in umgenutzten
ehemaligen Gewerberdumen, Lager-
hallen oder Wohnhdusern. Hier
haben sich islamische Gemeinden
entsprechend ihren Beduirfnissen fiir
die Verrichtung des wéchentlichen
Gebets und furr die religitse Unterwei-
sung von Kindern, Jugendlichen und
Erwachsenen eingerichtet. Erforderlich
dafiir sind Raumlichkeiten, die genu-
gend Platz bieten, um Hunderte von
Glaubigen zum Gemeinschaftsgebet
empfangen zu kénnen, in Wasch-
rdumen die Gebetswaschung zu
erméglichen sowie eine Kiiche und
Seminarrédume zu beherbergen.

Im Unterschied zu Moschee-
neubauten, bei denen die Ausrichtung von vornher-
ein beriicksichtigt werden kann, ist den umgenutzten
Gebetsraumen in Berlin hiufig anzusehen, dass sie erst
spassend” gemacht werden mussten. So stehen heute
in einer ehemaligen Freikirche in Neukolln Kanzel
und Gebetsnische leicht versetzt zur Gebdudeachse.
Anstelle von Kirchenbinken liegt Teppich aus, auf dem
bei Vortragen Plastikstithle aufgestellt und zum Fasten-
brechen Papiertischdecken ausgelegt werden. Auf der
Empore mit Rigipswinden eingebaute Seminarrdaume
dienen dem Sprach- und Religionsunterricht.

Beispiele fiir die vorherige Nutzung von Gewerbe-
rdumen, die diesen Erfordernissen geniigen, sind in
Berlin etwa ein Steinmetzbetrieb, eine Kohlehandlung,
eine Tanzschule oder ein Fitnesscenter. Vonseiten

der Gemeinden scheinen grundsitzlich keine Vorbe-
halte gegeniiber der Umnutzung von zuvor zu wenig
sakralen Tatigkeiten verwendeten Rdumen wie Garagen,
Kneipen, Weinkellern oder Supermirkten zu herr-
schen. Wichtiger als die vorherige Nutzung sind bei
der Auswahl der Raumlichkeiten Kriterien wie die
Verkehrsanbindung, das Vorhandensein von Park-
moglichkeiten sowie die Orientierung der Gebdude,
um zu gewihrleisten, dass sich die Betenden in Reihen
nach Mekka ausrichten konnen. Die meisten Ge-
meinden haben sich entsprechend in der Nihe von
Verkehrsknotenpunkten des 6ffentlichen Nahverkehrs
angesiedelt.

»GAB ODER GIBT ES PROBLEME BEI DER SUCHE
NACH EINEM GEEIGNETEN
RAUM BZW. BEIM BAU EINER MOSCHEE?«

10%

keine Antwort

43 %

47 %

nein
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VERSTETIGUNG DER
GEMEINDEN

Der Trend hin zu einer Verstetigung der Gemeinden
durch den Kauf von Immobilien — der den Vorgéinger-
studien zufolge zwischen 1999 und 2006 deutlich zu
beobachten war — hat sich, wenn auch stark vermindert,
fortgesetzt. Die Ursache dafiir liegt nicht im mangeln-
den Interesse der islamischen Gemeinden, sondern in
den stark gestiegenen Immobilienpreisen in Berlin.

36 Prozent der in unserer Befragung erfassten Gebets-
raume befinden sich im Besitz einer Gemeinde oder
ihres Verbandes. Aufgrund von Erfahrungen mit nicht
verlangerten Mietvertrigen und stark gestiegenen Miet-
preisen bekunden viele weitere Moscheevereine grofRes
Interesse daran, die Immobilien oder Riaumlichkeiten, in
denen sich ihr Gebetsraum befindet, kiuflich zu erwer-
ben, um ihre Gemeindearbeit langfristig abzusichern.
Wegen der Preisentwicklung auf dem Berliner Immobi-
lienmarkt ist der Erwerb von Eigentum allerdings nur
noch fiir wenige Gemeinden auch eine realistische
Option. Fiinf Moscheegemeinden gaben an, in den kom-
menden Jahren neue Riumlichkeiten finden zu miissen,
weil eine Mieterhhung ansteht oder ihr Mietverhiltnis
auslduft. Dass sich die Raumsuche fiir islamische
Gemeinden allerdings recht schwierig gestalten wird,
zeigt ein Blick auf die Entwicklung in den vergangenen
Jahren. Nahezu die Hilfte der Befragten gab an, bei

der Suche nach geeigneten Rdumen oder beim Bau der
Moschee entweder aktuell auf Probleme zu stoflen oder
in der Vergangenheit auf solche gestoflen zu sein. Als
Griinde dafiir wurden auf Nachfrage neben den stei-
genden Miet- und Immobilienpreisen auch wachsende
Vorbehalte unter Vermietenden angefiihrt.

»SIND DIE GEBETSRAUME GEMIETET
ODER IM BESITZ IHRES
VEREINS ODER VERBANDS?«

36%
im Besitz des

Vereins / Verbands

64 %
gemietet




Anzahl der

in Berlin
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Muslim*innen
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Uber die Zahl der in Berlin lebenden Muslim*innen liegen keine

genauen Angaben vor. Die Zugehérigkeit zum Islam ist statistisch
nicht exakt zu erheben, da in der Bundesrepublik Deutschland keine Pflicht
zur Angabe der Religionszugehérigkeit besteht und so weder der islamische

Glauben noch die Mitgliedschaft in islamischen Gemeinden behsrdlicherseits

systematisch erfasst wird. Dartiber hinaus kann die Zahl der eine Gemeinde regel-

maBig besuchenden, der sie finanzierenden, sich ihr zugehérig oder sogar von

ihr vertreten fuhlenden Personen die Zahl der Vereinsmitglieder weit tibertreffen.

Aufgrund der beschriebenen Rechtslage wird die Ein-
schitzung der Zahl von in Deutschland lebenden
Muslim*innen in den Einwohnerstatistiken unter Riick-
griff auf die Angaben zu Herkunftsland oder -nationa-
litat vorgenommen. Die zweite reprisentative Befra-
gung des Bundesamtes fiir Migration und Fliichtlinge
(BAMF) unter Menschen aus 49 Landern mit einem
yrelevanten muslimischen Bevolkerungsanteil“!® im Jahr
2016 korrigierte die bis dahin vorliegenden Schétzun-
gen aus dem Jahr 2009 von 3,8 bis 4,3 Millionen auf
4,5 bis 4,8 Millionen Muslim*innen in Deutschland,
das entspricht etwa 5 bis 6 Prozent der Bevolkerung.'s
Allerdings ging aus der Befragung hervor, dass langst
nicht alle Eingewanderten aus mehrheitlich muslimi-
schen Herkunftslindern sich auch dem Islam zugehorig
fithlen. Insofern kann eine Erhebung auf Grundlage von
Selbstbeschreibung zu signifikant anderen Ergebnissen
kommen als eine auf der bloflen Addition der Zahl von
Eingewanderten aus bestimmten Lindern basierenden.
Fiir Berlin liegen aufgrund der geringen Fallzahlen
keine separaten Angaben vor.

Mit dem Zensus 2011 wurde
zum ersten Mal angestrebt, mit einer neuen Frage zur
Glaubenszugehorigkeit verlissliche Daten tiber die
Anzahl der Angehorigen der nicht {iber die Erhebung
der Kirchensteuer von den Finanzbehorden erfassten
Religionsgemeinschaften in Deutschland zu erhalten.

15 Die Studie befragte Menschen mit Migrationshintergrund

in einem relevanten muslimisch geprégten Herkunftsland. Sonja Haug/
Stephanie Missig/Anja Stichs (2009): Muslimisches Leben in Deutschland.
Nirnberg: Bundesamt fiir Migration und Flichtlinge.

16 Anja Stichs (2016): Wie viele Muslime leben in Deutschland?
Eine Hochrechnung (iber die Anzahl der Muslime in Deutschland zum Stand
31. Dezember 2015 - Im Auftrag der Deutschen Islam Konferenz. Nurnberg:
Bundesamt fir Migration und Fliichtlinge.

Mehr als 17 Prozent aller Befragten verweigerten
allerdings die freiwillige Auskunft auf die Frage nach
ihrer Religionszugehorigkeit: 1,9 Prozent der Befragten
gaben an, muslimisch zu sein — mithin deutlich weniger
Personen als die bis dato geschitzten 5 bis 6 Prozent
der Bevélkerung.!” Aufgrund der hohen Zahl der
Teilnehmer*innen, die sich nicht zu ihrem religiosen
Bekenntnis duflern wollten, stellen die Ergebnisse aller-
dings keine verldsslichen Angaben dar, so der Hinweis
bei der Veroffentlichung der Zahlen im Mai 2013.
Die seit 2015 nach Deutschland gekommenen Gefliich-
teten sind in der bereits ver6ffentlichten Schitzung zur
Anzahl der Muslim*innen noch nicht beriicksichtigt.
Laut BAMF gaben deutschlandweit 322.817 und damit
73,1 Prozent der Erstantragsteller*innen auf Asyl 2015
an, dem Islam anzugehoren.'® Uber die Religionszu-
gehorigkeit von Asylbewerber*innen in Berlin liegen
diesbeziigliche Angaben bisher nicht vor.

Die derzeit beste verfiigbare
Methode zur Schitzung der Anzahl von Muslim*innen
in Berlin ist daher weiterhin die Schitzung auf Grund-
lage der Daten zur Herkunft der Einwohner*innen.

17 Auch wenn der Zensus 2011 keine Vollbefragung war, stellte er

eine der gréften Datensétze Uber in Deutschland lebende Menschen dar:

33 Prozent der Bevolkerung wurden fir personliche Interviews nach Zufalls-

prinzip ausgewéhlt und befragt. Ausfihrlicher dazu siehe Riem Spielhaus

(2013): Muslime in der Statistik. Wer ist Muslim und wenn ja wie viele? Ein Gut-

achten im Auftrag des Mediendienst Integration, S. 7. Verfigbar unter http://

bit.ly/2ceS3Uz (letzter Zugriff am 20.3.2018).

18 Grundlage fur diese Angaben ist die von Mitarbeiter*innen

des Bundesamts fur Migration und Flichtlinge im Asylverfahren erhobene

Selbstauskunft der Geflichteten. Bundesamt fir Migration und Flichtlinge

(2016): Das Bundesamt in Zahlen 2015: Asyl, S. 25. Verfligbar unter https://
www.bamf.de/SharedDocs/Anlagen/DE/Publikationen/Broschueren/bundes- 20
amt-in-zahlen-2016.pdf?__blob=publicationFile (letzter Zugriff am 26.3.2017). 21
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Seit einigen Jahren weist das Amt fiir Statistik
Berlin-Brandenburg Berliner*innen mit einem Hinter-
grund in iiberwiegend islamischen Lindern'® sepa-
rat aus. Den Zahlen des Amtes fiir Statistik Berlin-
Brandenburg zufolge (Stand 30. Juni 2017) haben
1.172.191 in Berlin gemeldete Personen, das sind
31,8 Prozent der Berliner Gesamtbevolkerung, einen
Migrationshintergrund.?® Darunter stammen 397.122
aus Herkunftslindern, die Mitglied der Organisation
fiir Islamische Zusammenarbeit*' (OIC) sind: 176.953
aus der Tiirkei, 15.545 Personen aus Iran, insgesamt
133.961 aus arabischen Landern (darunter wiederum
27.866 aus dem Libanon, 35.403 aus Syrien).*’

Da nicht alle aus den be-
treffenden Landern stammenden Menschen ihrem
Selbstverstandnis nach muslimisch sind und die
Berechnungsmethode nicht geeignet ist, Muslim*innen
ohne Migrationshintergrund bzw. mit Migrations-
hintergrund aus nicht mehrheitlich muslimischen
Lindern zu erfassen, konnen die zur Verfiigung
stehenden statistischen Daten allenfalls die Grundlage
fiir Schitzungen bilden.

19 Hierzu zahlt das Amt fir Statistik Berlin-Brandenburg Mitglieds-
lander der Organisation fiir Islamische Zusammenarbeit (OIC; bis 2011
Organisation der Islamischen Konferenz).

20 Als Personen mit Migrationshintergrund werden hier Auslander*-
innen, Deutsche mit auslandischem Geburtsland, EingebUrgerte bzw. Kinder
nach der Optionsregelung gezéhlt. Hinzu kommen unter 18-jéhrige Deutsche,
deren Eltern bzw. ein Elternteil Migrationsmerkmale aufweisen. Anders als
die Kategorie Ausldnder werden hier also nicht nur die Staatsangehérigkeit,
sondern die eigene Migration oder die Migration der Eltern sichtbar gemacht.
Fiir Information zur statistischen Erfassung von Menschen mit Migrations-
hintergrund in Berlin siehe: Hartmut Bémermann/Klaus Rehkdmper/Ulrike
Rockmann (2008): ,Neue Daten zur Bevolkerung mit Migrationshintergrund

in Berlin zum Stand 31.12.2007¢, in: Zeitschrift fir amtliche Statistik Berlin
Brandenburg, 3(08), S. 20-28.

21 Mitglieder der Organisation fiir Islamische Zusammenarbeit (OIC;
bis 2011 Organisation der Islamischen Konferenz): Afghanistan, Albanien,
Aserbaidschan, Bangladesch, Benin, Brunei Darussalam, Burkina Faso, Cote
d’lvoire, Gabun, Gambia, Guinea, Guinea-Bissau, Guyana, Indonesien, Iran,
Kamerun, Kasachstan, Kirgisistan, Malaysia, Malediven, Mali, Mosambik,
Niger, Nigeria, Pakistan, Senegal, Sierra Leone, Suriname, Tadschikistan, Togo,
Tschad, Turkei, Turkmenistan, Uganda, Usbekistan sowie arabische Lander.
22 Amt fUr Statistik Berlin-Brandenburg (2017): Einwohnerinnen und
Einwohner mit Migrationshintergrund am Ort der Hauptwohnung in Berlin am
31.12.2014. Verflgbar unter https://www.statistik-berlin-brandenburg. de/
publikationen/stat_berichte/2017/SB_A01-05-00_2017h01_BE.pdf

(letzter Zugriff am 16.5.2018).

EINWOHNER*INNEN BERLINS MIT MIGRATIONS-
HINTERGRUND IN EINEM MEHRHEITLICH
MUSLIMISCHEN LAND 2017%

Bosnien und Herzegowina?* 15.402
Islamische Lander einschl. Syrien 397.122
(Mitglieder der Organisation
der Islamischen Konferenz [sic!])
darunter: Turkei 176.953
Iran 15.545
Arabische Lander einschl. Syrien? 133.961
darunter: Libanon 27.866
Syrien 35.403
23 Amt fur Statistik Berlin-Brandenburg (2017): Einwohnerinnen und

Einwohner mit Migrationshintergrund in Berlin am 30. Juni 2017 nach Bezirken,
ausgewdhlten Herkunftsgebieten und Geschlecht. Verflgbar unter https://
www.statistik-berlin-brandenburg.de/publikationen/stat_berichte/2017/
SB_A01-05-00_2017h01_BE.pdf (letzter Zugriff am 16.5.2018).

24 Bosnien und Herzegowina hat Beobachterstatus, ist aber nicht
Mitglied der Organisation fir Islamische Zusammenarbeit und wird daher vom
Amt fir Statistik Berlin-Brandenburg separat aufgefuhrt.

25 In dieser Kategorie fihrt das Amt fur Statistik Berlin-Brandenburg
die Mitglieder der Arabischen Liga auf: Agypten, Algerien, Bahrain, Dschibuti,
Irak, Jemen, Jordanien, Katar, Komoren, Kuwait, Libanon, Libyen, Marokko,
Mauretanien, Oman, Saudi-Arabien, Somalia, Sudan, Syrien (OIC-Mitglied/am
16.8.2012 suspendiert), Tunesien, Vereinigte Arabische Emirate, Palastinen-
sische Gebiete (Paldstinenser*innen werden entweder mit eigenem Gebiets-
schlissel oder als Personen mit ungeklarter Staatsangehorigkeit bzw. unter
,Sonstiges Asien“ gefiihrt).


http://bit.ly/2ceS3Uz
http://bit.ly/2ceS3Uz
https://www.bamf.de/SharedDocs/Anlagen/DE/Publikationen/Broschueren/bundesamt-in-zahlen-2016.pdf?__blob=publicationFile
https://www.bamf.de/SharedDocs/Anlagen/DE/Publikationen/Broschueren/bundesamt-in-zahlen-2016.pdf?__blob=publicationFile
https://www.bamf.de/SharedDocs/Anlagen/DE/Publikationen/Broschueren/bundesamt-in-zahlen-2016.pdf?__blob=publicationFile

Organisationsstrukturen
islamischer

Gemeinden

in Berlin

von

RIEM SPIELHAUS
NINA MUHE

Das islamische Gemeindeleben in Deutschland ist vorwiegend in
Form von eingetragenen Vereinen organisiert, die in der Regel

als gemeinniitzig anerkannt sind. Diese Organisationsstruktur

begriindet eine juristische Person und erméglicht es den Gemeinden, Imame zu

beschaftigen, religise Grundbildung fiir muslimische Kinder und Jugendliche

anzubieten und vor allem Gebetsraume fiir die Glaubigen zur Verfiigung zu

stellen. Zur Biindelung von Ressourcen haben sich lokale islamische Gemeinden

seit Jahrzehnten wiederholt zu tibergreifenden Strukturen zusammengeschlossen.

Diesen Prozess pragten neben dem Streben nach Einheit immer wieder auch

Abgrenzungstendenzen, die zur Herausbildung miteinander konkurrierender

Vereine und Verbdnde fithrten.?

Zunichst entstand zwischen 1970 und 1995 eine
Reihe von Zusammenschliissen, darunter auch die drei
grofiten der heute bundesweit aktiven Dachverbinde:
Der Verband der Islamischen Kulturzentren (VIKZ) 1973,
die Tiirkisch-Islamische Union der Anstalt fiir Religion
(DITIB) 1984 sowie die Islamische Gemeinschaft Milli
Goriis (IGMG), die in der jetzigen Form erst 1995
gegriindet wurde, deren Vorgingerorganisationen aber
bis ins Jahr 1972 zur Griindung der Tiirkischen Union
Deutschland zuriickreichen. Da der Umgang mit der
groflen Vielfalt von Akteur*innen aus Verwaltungs-
perspektive aufwendig ist, wird gegentiber musli-
mischen Vertreter*innen nicht selten die Forderung
nach einem einheitlichen Ansprechpartner geduflert.
Aber auch die Gemeinden sehen sich vor die Heraus-
forderung gestellt, dass fiir die Interessenvertretung
gegeniiber Politik, Verwaltung und Gesellschaft kom-
petente Reprisentant*innen vonnéten sind. Daher
bildeten sich in den folgenden Jahren der Islamrat fiir
die Bundesrepublik Deutschland (IR) (1986) und der
Zentralrat der Muslime in Deutschland (ZMD) (1994)
als Spitzenverbiande aus mehreren Dachverbianden und
Einzelvereinen. 2007 schlossen sich die vier groflen
Dach- und Spitzenverbinde DITIB, VIKZ, Islamrat
und ZMD auf Bundesebene zum Koordinationsrat der
Muslime (KRM) zusammen, der allerdings seitdem

26 Siehe ausflhrlich zur Entwicklung im Feld tlrkisch gepragter

Organisationen: Werner Schiffauer (2010): Nach dem Islamismus: Die Islamische

Gemeinschaft Milli Gérus. Eine Ethnographie. Berlin: Suhrkamp; sowie

keine rechtlichen Strukturen etablieren konnte und so
eher einen losen Zusammenschluss mit geringer for-
maler Verbindlichkeit darstellt.

Wie in anderen Bundesldn-
dern (z. B. Hamburg, Bremen und Niedersachsen) gab
es seit 2006 auch in Berlin verstirkte Bemiithungen um
einen Zusammenschluss der islamischen Gemeinden
auf lokaler Ebene. So gehorten Ende 2017 zwei Drittel
(66 %) der Berliner Moscheegemeinden einem regio-
nalen oder bundesweiten islamischen Dachverband an.
Das bedeutet einen deutlichen Anstieg organisierter
Gemeinden gegeniiber den letzten Vergleichszahlen der
Studie von 2006, als nur knapp die Hilfte der Berliner
Moscheegemeinden (46 %) in einem Dachverband
organisiert war. Dennoch sind weiterhin 44 Gebetsorte
betreibende Berliner Gemeinden weder auf Landes-
noch auf Bundesebene durch einen Dachverband
vertreten.

Aysun Yasar (2012): Die DITIB zwischen der Tirkei und Deutschland. Unter-
suchungen zur Tirkisch-Islamischen Union der Anstalt fiir Religion e.V. Wirzburg:
Ergon.
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1% 1%
AAIIL AABF

2%
7% AM)
ZMD \

8% 35 % ohne

VIKZ Verbandszugehésrigkeit
14 %
DITIB

15% IGS 17% IR

AABF: Alevitische Gemeinde Deutschland

AALlIL: Lahore-Ahmadiyya-Bewegung

AMJ: Ahmadiyya Muslim Jamaat

DITIB: Tiirkisch-Islamische Union der Anstalt fiir Religion

1GS: Islamische Gemeinschaft der schiitischen Gemeinden Deutschlands
IR: Islamrat fiir die Bundesrepublik Deutschland

VIKZ: Verband der Islamischen Kulturzentren

ZMD: Zentralrat der Muslime in Deutschland

Ab 2011 etwa ging die bis dahin tiirkisch dominierte
Islamische Foderation Berlin (IFB) aktiv auf sunnitische
Gemeinden zu, um neue Mitglieder zu gewinnen, und
nahm 2013 schliefllich einen weiteren tiirkisch und
drei arabisch geprigte Moscheevereine auf, sodass sie
heute 17 Mitgliedsgemeinden zahlt. Wie Vertreter der
beteiligten Vereine berichteten, ging dieser Prozess

nicht ohne Reibungen vonstatten. Denn neben dem
verbreiteten Wunsch nach Einheit gab es Angste von
Mitgliedern wie etwa vor einer Vereinnahmung durch
die mehrheitlich tiirkischen Gemeinden oder auf der
tiirkisch geprégten Seite vor einem Verlust der Identitit
der IFB durch die Aufnahme neuer Mitgliedsvereine.
Ein weiteres Hindernis fiir
den Einheitsprozess stellte die iiber lange Zeit {iber-
wiegend negative Bewertung der Islamischen Gemein-
schaft Milli Goriis (IGMG) durch Sicherheitsbehorden
dar — mehrere Griindungsmitglieder der IFB geho-
ren ihr an. Auch wenn die IFB in der Vergangenheit
erfolgreich vor Gericht gegen den Vorwurf, eine Tarn-
organisation der IGMG in Berlin zu sein, vorgegangen
ist, werden strukturelle und personelle Verbindungen
auch von Vertreter*innen der [FB heute kaum mehr be-
stritten. Die Neubewertung der IGMG durch den Ver-
fassungsschutz in Berlin und in anderen Bundeslidndern,
in denen die Beobachtung der Organisation entweder
— wie in Niedersachsen — eingestellt oder — wie in
Berlin - auf Anhdnger*innen der Milli-Goriis-Ideologie
eingeschriankt wurde?, trug moglicherweise dazu bei,

27 So wird die IGMG laut Bericht des Berliner Verfassungsschutzes
seit 2014 nicht mehr als Ganzes beobachtet, nur noch ,Teile der IGMG*
werden als der als verfassungsfeindlich eingestuften Ideologie der ,Millf
Gorus“Bewegung zugehdrig eingestuft. Der Bericht von 2015 Gber das zurlck-
liegende Jahr erklart: ,dass nicht [anger die IGMG als Ganzes im Fokus steht,
sondern nur noch Trager der ,Milli Goris“-Ideologie” (Verfassungsschutz-
bericht Berlin 2014, S. 32. Verflgbar unter https://www.berlin.de/sen/inneres/
verfassungsschutz/publikationen/verfassungsschutzberichte/ (letzter Zugriff
am 17.3.2018). In den Verfassungsschutzberichten von Hamburg und Bremen
wird die Organisation seit 2014 gar nicht mehr erwdhnt und seit 2015 nicht
mehrin Niedersachsen und NRW.


https://www.berlin.de/sen/inneres/verfassungsschutz/publikationen/verfassungsschutzberichte/
https://www.berlin.de/sen/inneres/verfassungsschutz/publikationen/verfassungsschutzberichte/
https://opus4.kobv.de/opus4-bamberg/solrsearch/index/search/searchtype/authorsearch/author/Aysun+Ya%C5%9Far

diesbeziigliche Vorbehalte in den neuen Gemeinden ab-
zubauen und der Islamischen Foderation Berlin beizutre-
ten. Auch wenn die neuen Mitgliedsgemeinden der IFB
um die Aufrechterhaltung ihrer Individualitit und
weitgehenden Unabhingigkeit bemiiht sind, ziehen sie
aus den Strukturen der IFB Nutzen. So kann gegeniiber
politischen Akteur*innen ein gemeinsamer Ansprech-
partner benannt und der Status der IFB als Anbieterin
des islamischen Religionsunterrichts genutzt werden.

Uber die vereinsrechtliche
Struktur hinaus streben die Gemeinden eine starkere
Annéherung in der Religionspraxis an, wie Faical Salhi,
seit 2013 stellvertretender Vorsitzender der IFB, im
Interview erkliart. Wenn die IFB-Vertreter auch be-
tonen, sich nicht in die inneren Angelegenheiten der
Mitgliedsgemeinden einmischen zu wollen, soll in
gewichtigen Angelegenheiten dennoch eine gemeinsame
Linie vertreten werden. Dazu gehort etwa die Verstéin-
digung dariiber, dass in den Moscheen bei Predigten
und Seminaren nicht sunnitische gegen schiitische
Glaubensrichtungen ausgespielt werden. Auch in Bezug
auf die bisher aufgrund verschiedener Berechnungs-
methoden voneinander abweichenden Zeiten fiir
Gemeinschaftsgebete in den Moscheen, die in Gebets-
kalendern festgehalten werden, sowie die Festlegung
islamischer Feiertage wird eine Vereinheitlichung
angestrebt.

Doch ldngst nicht alle dem
arabischen Spektrum zugehorigen Gemeinden und
auch nicht die Mehrheit der weiteren sunnitischen
Vereine Berlins folgten der Einladung der IFB. Etwa
ein Jahr nach der Erweiterung griindete sich ein
Berliner Landesverband des Zentralrats der Muslime.
Hier sind nun drei der jiingst der IFB beigetrete-
nen Moscheen sowie zwei weitere arabisch geprigte,
eine bosnische, zwei albanische und eine afrikani-
sche Gemeinde Mitglied. Die schiitischen Gemeinden
Berlins sind auf Bundesebene in dem Dachverband
IGS - Islamische Gemeinschaft der schiitischen Gemeinden
Deutschlands organisiert, der keine vereinsrechtlichen
Strukturen auf Landesebene unterhilt, aber regionale
Niederlassungen hat, in die sich die Mitglieder ein-
bringen konnen. Fiir Berlin ist die Niederlassung IGS-
Ost zustidndig, die die neuen Bundesldnder und Berlin
umfasst. Somit bilden IFB (17), IGS (1 5), DITIB (14),
VIKZ (8) und ZMD (7) die fiinf mitgliederstarksten
Dachverbiande in der Hauptstadt.”® Weder die in der
AABF organisierte alevitische Gemeinde noch die
beiden in der Stadt vertretenen Ahmadiyya-Bewegungen
(AMJ und AAIIL) sind Mitglied eines der oben ge-
nannten Dachverbinde auf Landesebene. Mit ein oder
zwei Gemeinden in Berlin verfiigen sie schlicht nicht
iiber geniigend Masse fiir eine separate Landesstruktur
und sind daher lokal und auf Bundesebene organisiert.
Allerdings sind sie tiber ihre Organisationen in Gremien

28 Angabe der Mitgliedsgemeinden in absoluten Zahlen.

und Gespriche mit staatlichen Vertreter*innen im
Land eingebunden - wie etwa die alevitische Gemeinde
in die Arbeitsgemeinschaft Muslimische Gefdngnisseel-
sorge (AGMGS) (siehe S. 32) oder in Gespriche mit
Vertreter*innen des Senats von Berlin iiber die Eta-
blierung einer islamischen Theologie mit mehreren
Professuren an einer Berliner Universitit.>

In der Befragung gab
etwa ein Drittel der Interviewpartner*innen an, iber
Initiativen fiir eine gemeinsame Interessenvertretung
der Gemeinden informiert zu sein. Befragte, die von
solchen Initiativen noch nicht gehort hatten, duflerten
grofles Interesse an einem solchen Vorhaben. Mehrere
kleinere Vereine bekundeten Interesse an einer engen
Kooperation mit anderen islamischen Gemeinden,
legten aber zugleich Wert darauf, ihre Unabhingigkeit
zu bewahren, und sprachen sich deshalb gegen die
Mitgliedschaft in einem groferen Verband aus. Fiir
nicht verbandlich organisierte Gemeinden wie das Haus
der Weisheit sind die Verddchtigungen rund um einige
Zusammenschliisse islamischer Organisationen weiter-
hin ein Grund dafiir, auf ihrer personellen, finanziellen
und strukturellen Unabhingigkeit zu beharren und
keiner Dachorganisation auf Bundes- oder Landesebene
beizutreten. Dabei kommen durchaus unterschiedliche
Auffassungen von gemeinsamer Interessenvertretung
zutage. So erklirte die alevitische Gemeinde einerseits
Interesse an dem Einheitsprozess, andererseits betonte
sie ihr Ziel, als eigenstindige Religionsgemeinschaft
Korperschaft des 6ffentlichen Rechts zu werden.

Trotz vieler Schwierigkeiten, die Vielfalt
der Interessen und Anliegen Berliner
Muslim*innen und ihrer Gemeinden

in einem gemeinsamen Gremium
zusammenzubringen, lasst sich bei
muslimischen Akteur*innen in der
Stadt tiberwiegend ein grofies Interesse
an derartigen Initiativen erkennen.

29 Auf Initiative der fir Wissenschaft zustadndigen Senatsverwaltung
wurde 2015 die Arbeitsgruppe ,Hochschulische Anbindung der Islamischen
Theologie“ eingerichtet. Siehe: Senatsverwaltung fir Bildung, Jugend und
Wissenschaft (2016): Eckpunkte Islamische Theologie. Berlin. Verfligbar unter
https://www.berlin.de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-
islamische-theologie-endfassung.pdf (letzter Zugriff am 17.3.2018).
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Diese zielen nicht nur auf ein gemeinsames Auftreten
nach auen ab, sondern auch auf die Etablierung und
Nutzung gemeinsamer Strukturen fiir die Bereitstellung
religioser Angebote, wie etwa einer islamischen Seel-
sorge in stadtischen Einrichtungen oder islamischer
Grabstellen. Denn der weit iiberwiegende Teil der
Arbeit in Moscheen und islamischen Vereinen wird
ehrenamtlich geleistet und ist damit begrenzt leistungs-
fahig. Intensivere Kooperationen untereinander,
so die Hoffnung der an den Gesprichen beteiligten
Gemeinden, kénnten eine bessere Aufgabenteilung
ermoglichen und die einzelnen Gemeinden entlasten.

Insgesamt spricht sich eine
Mehrheit der sunnitischen und schiitischen Vertreter*-
innen in Berlin fiir eine stirkere Zusammenarbeit der
Berliner Gemeinden aus und beteiligt sich iiber eine
Vielfalt separater Organisationsstrukturen aktiv an Ver-
handlungs- und Dialogrunden islamischer Gemeinden
mit Vertreter*innen des Senats von Berlin, wie etwa
mit dem Islamforum Berlin und der Arbeitsgemeinschaft
Muslimische Gefingnisseelsorge (AGMGS) (zu beidem
siehe S.111, 116). Solche Kommunikationsforen fordern
einerseits den Austausch unter den islamischen Gemein-
den Berlins, andererseits werden in Diskussionen um
gemeinsame Projekte auch immer wieder theologische
Unterschiede und konkurrierende organisatorische
Interessen deutlich. Derzeit ist nicht absehbar, ob der
durchaus vorhandene Wunsch nach einer strukturellen
Einheit der Muslim*innen zu einem die Mehrheit der
sunnitischen und schiitischen Gemeinden umfassenden
Dachverband fithren wird.

Die verschiedenen
Initiativen um den Einheitsprozess lokaler Gemein-
den fiihrten in Berlin also nicht zu einer einzigen,
alle oder die Mehrheit der islamischen Gemeinden
umfassenden Dachorganisation. Die Landschaft isla-
mischer Organisationen und Zusammenschliisse ist
weiterhin durch Vielfalt und Mehrstimmigkeit gepragt.
Die bisweilen um Aufmerksamkeit und finanzielle
Ressourcen konkurrierenden Zusammenschliisse pflegen
allerdings untereinander punktuell und zu umfassen-
den Themenbereichen einen intensiven Austausch.

In Berlin scheint der Einheitsprozess
also ein Fortbestehen der Vielfalt nicht
auszuschliefBen. Auch wenn sich die
Kommunikation und Kooperation
zwischen zahlreichen islamischen Ge-
meinden in der Hauptstadt seit der
letzten Befragung 2006 mafigeblich
intensiviert hat, mussen Verwaltun-
gen und Zivilgesellschaft im Dialog
mit dem organisierten Islam weiterhin
mit mehreren Zusammenschlissen
und Interessenvertreter*innen auf der
Berliner Ebene umgehen.


https://www.berlin.de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-islamische-theologie-endfassung.pdf
https://www.berlin.de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-islamische-theologie-endfassung.pdf
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landweit zahlreiche islamische
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Koordinationsrat der Muslime in Deutschland (KRM)

Zentralrat

der Muslime in Ahmadiyya

Islamrat fur die
Bundesrepublik

Deutschland (IR) (ZMD) (AM))

Islamische
Islamische Gemeinschaft Landes-
Féderation der Bosniaken verband
Berlin (IFB) in Deutschland des ZMD
(IGBD)

98 Moscheen und Gebetsrédume, 35% davon nicht in Dachverbénden

Deutschland Muslim Jamaat

Alevitische
Gemeinde
Deutschland
(AABF)

Islamische
Gemeinschaft
der schiitischen
Gemeinden
Deutschlands
(IGS)
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Ahmadiyya Muslim Jamaat Deutschland Kd6R
(AMJ) und Ahmadiyya Anjuman Isha’at-e-Islam
Lahore (AAIIL)

Die 1889 gegriindete Ahmadiyya ist in Berlin mit ihren
beiden Hauptrichtungen vertreten: der nach dem heute
in Pakistan liegenden Geburtsort ihres Begriinders
Qadian benannten Gruppe, die in der Ahmadiyya Muslim
Jamaat (AM]) organisiert ist, und der Lahore-Gruppe,
organisiert in der Ahmadiyya Anjuman Isha’at-e-Islam
Lahore (AAIIL). Die Wilmersdorfer Moschee und damit
der erste heute noch existierende Moscheebau in Berlin
wurde 1924 begonnen und um 1927 von den Lahore-
Ahmadis in Betrieb genommen. Die AM]J hatte ihr
Gemeindezentrum seit 1990 zunichst in Reinickendorf
und nahm 2008 einen Moscheebau in Pankow-Heiners-
dorf in Betrieb. Viele Gemeindemitglieder stammen
urspriinglich aus Pakistan, wo sie aufgrund der Zuge-
horigkeit zu der Reformbewegung Verfolgung und
Diskriminierung ausgesetzt sind.

Alevitische Gemeinde Deutschlands (AABF)

Mit der Almanya Alevi Birlikleri Federasyonu wurde
1994 die Foderation der Aleviten-Gemeinden in Deutsch-
land gegriindet. Berliner Mitglied dieses Dachverbands
ist die 1990 als Kulturzentrum Anatolischer Aleviten
(Anadolu Alevileri Kiiltiir Merkezi, AAKM) gegriindete
Alevitische Gemeinde zu Berlin. Sie wurde im Jahr 2002
durch den Berliner Senat als Religionsgemeinschaft
nach Art. 7 Abs. 3 GG anerkannt und erhielt so die
Moglichkeit, alevitischen Religionsunterricht in Berliner
Schulen zu erteilen.

Islamische Féderation Berlin (IFB)

Die Islamische Foderation Berlin wurde 1980 als Dach-
verband fiir Moschee-, Jugend- und Frauenvereine
gegriindet. Die IFB ist Mitglied im Islamrat fiir die
Bundesrepublik Deutschland und zeichnet sich durch eine
umfassende Infrastruktur mit umfangreichen Angebo-
ten fiir ihre Mitgliedsvereine aus. Dazu zdhlt der Verein
Islam Vakfi fir Finanz- und Immobilienverwaltung so-
wie Bildungseinrichtungen. Seit ihrer Entstehung be-
miihte sie sich darum, islamischen Religionsunterricht
an staatlichen Schulen anbieten zu diirfen, was sie

mit der Entscheidung des Oberverwaltungsgerichts
Berlin am 4. November 1998 erreichte. Zwischen den
Moscheen der IFB und dem Verband IGMG (siehe
weiter unten) gibt es partielle Kooperationen, wie etwa
bei der Organisation von Pilgerfahrten und anderen
religidsen Dienstleistungen, die die IFB nicht selbst
anbieten kann. Eine IFB-Moschee ist ebenfalls Mit-
glied der IGMG, eine weitere ist auferdem Mitglied im
Zentralrat der Muslime (siehe weiter unten). Seit 2010
hat sich die IFB fiir weitere Gemeinden ge6ffnet und
vereint nun 17 Moscheegemeinden.

Islamische Gemeinschaft der Bosniaken in
Deutschland (IGBD)

Das seit 1989 in Kreuzberg ansissige Islamische
Kulturzentrum der Bosniaken ist Mitglied in der 1994
gegriindeten Islamischen Gemeinschaft der Bosniaken

in Deutschland (IGBD) (bosnisch: Islamska zajednica
Bosnjaka u Njemackoj) mit Sitz in Wiesbaden. Der
Dachverband vereinigt die etwa 50 bosnischen Gemein-
den im Bundesgebiet. Er ist beobachtendes Mitglied im
Islamrat sowie im Zentralrat der Muslime in Deutschland.
In Berlin hat der Verband zwei Mitgliedsgemeinden.

Islamische Gemeinschaft Milli Goriis (IGMG)

Die erste Vorgingerorganisation der Islamischen Ge-
meinschaft Milli Goriis entstand 1976 unter dem
Namen Avrupa Milli Goriis Teskilati | Vereinigung Neue
Weltsicht in Europa (AMGT) in Berlin. Unter dem
Namen Islamische Gemeinschaft Milli Goriis [ Islamische
Gemeinschaft Neue Weltsicht wurde der bundesweit
tatige Verband 1995 gegriindet. Wiahrend die IGMG
in der Vergangenheit in den Verfassungsschutzberichten
der Linder und des Bundes aufgefithrt wurde, wird
inzwischen ein Wandel hin zu einer rechtsstaatlichen
Orientierung wahrgenommen. Das hat zur Folge, dass
die Organisation in den Verfassungsschutzberichten
einiger Bundesldnder nicht mehr erwahnt wird.

Islamische Gemeinschaft der schiitischen
Gemeinden Deutschlands (IGS)

Im Jahr 2009 griindete sich die Islamische Gemeinschaft
der schiitischen Gemeinden Deutschlands. 24 Berliner
schiitische Vereine sind Mitglied in dem bundesweiten
Dachverband, der seine Geschiftsstelle in Berlin hat.
Diese betreiben insgesamt 15 Gebetsriume in der
Hauptstadt.

Islamrat fiir die Bundesrepublik Deutschland (IR)
Zum Islamrat fiir die Bundesrepublik Deutschland
schlossen sich 1986 mehrere islamische Dachverbinde
zusammen. Die IGMG ist bis heute das stirkste Mit-
glied des Verbandes und auch die Islamische Foderation
Berlin ist Mitglied des Islamrats. Der Islamrat bemiiht
sich seit seiner Griindung, aber bisher erfolglos, um die
Anerkennung als Korperschaft des 6ffentlichen Rechts
(Kdo6R). Seit 2015 sitzt dem bundesweit agierenden
Verband der Berliner Burhan Kesici vor.

Tiirkische Foderation Berlin (ADUTF/TF)

Die Tiirkische Foderation Berlin bzw. Tiirk Federasyon
Berlin gehort der 1978 gegriindeten Foderation der
Tiirkisch-Demokratischen Idealistenvereine in Europa an,
deren Zentrale sich in Frankfurt am Main befindet.
Der Verein versteht sich nicht in erster Linie als
Religionsgemeinschaft. Da er jedoch die Pflege von
tiirkischer Sprache und Kulturgut zu seinen Aufgaben
zahlt, wozu nach Selbstverstindnis des Vereins auch



https://de.wikipedia.org/wiki/Bosnische_Sprache

die islamische Religion gehdrt, betreibt er Kulturzentren
mit angegliederten Gebetsrdumen. Wihrend die auch
als ,,Graue Wolfe“ bezeichnete Organisation von
Kritikern als Auslandsorganisation der Tiirkischen Partei
der nationalistischen Bewegung (MHP) sowie als extre-
mistisch eingeschitzt wird, verstehen ihre Vertreter®-
innen sich als ,patriotische und pantiirkische Gegen-
bewegung zum vermeintlichen Dominanzanspruch
westlicher Kulturmiachte® Thr erklirtes Ziel sind der
Erhalt und die Weiterentwicklung des kulturellen Erbes
und die Vermittlung der tiirkischen Sprache an die
Nachkommen tiirkischer Eingewanderter.

Tiirkisch-Islamische Union der Anstalt fiir
Religion (DITIB)

DITIB ist die Kurzbezeichnung der grofiten tiirkisch-
islamischen Organisation in Deutschland und steht fiir
den tiirkischen Vereinsnamen Diyanet Isleri Tiirk Islam
Birligi. Der Berliner Dachverband wurde 1982 gegriin-
det, der Bundesverband mit Sitz in Kéln 1984. Der
Verein unterhilt enge Beziehungen zum Prdsidium fiir
Religionsangelegenheiten der Tiirkei. Die Hocas (auch:
Imame; Bezeichnung fiir Lehrpersonen und Vorbetende)
der 14 DITIB-Gemeinden in Berlin werden aus An-
kara entsandt, sind Angestellte des tiirkischen Staates
und den Attachés fiir religiose Angelegenheiten an
tiirkischen Generalkonsulaten unterstellt. Der tiirkische
Botschaftsrat fiir religiose Angelegenheiten ist Vor-
sitzender der DITIB auf Bundesebene.

Verband der Islamischen Kulturzentren (VIKZ)
Der Verband der Islamischen Kulturzentren wurde 1973
in Koln gegriindet und etablierte sich 1976 in Berlin.
Die hierarchisch strukturierte Organisation kann als
mystische Laienbewegung bezeichnet werden. Im
Zentrum der Aktivitdten steht die Bereitstellung von
Bildungsangeboten. Der VIKZ war Griindungsmitglied
der beiden Spitzenverbiande Islamrat fiir die Bundes-
republik Deutschland und Zentralrat der Muslime in
Deutschland. Aus beiden trat er nach einigen Jahren
wieder aus. Im Mai 2018 hat der Verband in Berlin laut
eigenen Angaben sieben Mitgliedsvereine.

Zentralrat der Muslime in Deutschland (ZMD)
Der Zentralrat der Muslime in Deutschland vereint seit
1995 unter diesem Namen islamische Verbinde unter-
schiedlicher Nationalititen und konfessioneller Aus-
prigungen und hat seinen Sitz in Koln. Auf Bundes-
ebene vereinigt der ZMD mehrheitlich sunnitische,
aber auch schiitische Vereine. Im Frithsommer 2015
griindete sich ein Berliner Landesverband des Zentral-
rats der Muslime in Deutschland mit zehn sunnitischen
Mitgliedsvereinen, von denen sieben Gebetsrdume
betreiben. Einige dieser Gemeinden sind sowohl in der
Islamischen Foderation — und damit im Islamrat — als
auch im Zentralrat der Muslime organisiert.

LOSE ZUSAMMENSCHLUSSE UND
BEWEGUNGEN OHNE ORGANISATIONSFORM NACH
DEUTSCHEM VEREINSRECHT

Hizmet-Bewegung

Lange Zeit trat die von dem heute in den USA lebenden
charismatischen Prediger Fethullah Giilen inspirierte
Hizmet-Bewegung in Berlin nicht als Betreiberin von
Moscheen in Erscheinung. Sie legte vielmehr den
Fokus auf die Etablierung von Bildungsstitten wie
Nachhilfevereinen oder dem Spandauer Wilhelmstadt
Gymnasium und interreligiosen Initiativen wie dem
Forum Dialog. Mit dem Engagement des Forums in der
Planung fiir einen Moscheeraum im Bet- und Lehr-
haus dreier Religionen The House of One (siehe S.102)
wurde ein neues Feld beschritten. Bis Mitte 2016
gingen die Anhénger der Bewegung zu Gemeinschafts-
gebeten und zur Freitagspredigt in Moscheen anderer
Organisationen. Seit dem Putschversuch vom 15.

Juli 2016 in der Tirkei, der Fethullah Giilen’® und
seinen Anhidngern zugeschrieben wird, sehen sie sich
in Gemeinden anderer Organisationen Anfeindungen
ausgesetzt. Seitdem hat die Bewegung ihre finf kultu-
rellen Vereine in Berlin um Gebetsraume erginzt.

Initiative Berliner Muslime (IBMUS)

Die 1994 gegriindete Initiative Berliner Muslime ist ein
loser Zusammenschluss von acht islamischen Vereinen,
davon vier Moscheen. Die Zusammenarbeit besteht

in Form einzelner gemeinsamer Initiativen wie der
Berliner Islamwoche. Als Ziel ihrer Arbeit beschreibt

die Initiative die Forderung des Dialogs der Muslim*-
innen Berlins mit allen Teilen der Gesellschaft und
die Schaffung eines Forums fiir innergemeindliche
Begegnung. Allerdings scheint das Engagement von
IBMUS seit einigen Jahren auf einzelne konkrete aufler-
gemeindliche Aktivititen beschrinkt zu sein.

30 Vgl. etwa Bekim Agai (2004): Zwischen Netzwerk und Diskurs.
Das Bildungsnetzwerk um Fethullah Giilen (geb. 1938): Die flexible Umsetzung
modernen islamischen Gedankenguts. Schenefeld: EB-Verlag.
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Eine Frage
der Anerkennung?

Rechtliche

Regelungen zum
Islam

" Wahrend in Politik und Medien immer wieder die Frage
RIEM SPIELHAUS

martinverzoe  qufgeworfen wird, ob der Islam zu Deutschland gehért, zeigen

viele Bundeslander Bemuihungen zur strukturellen Integration
islamischer Religionsgemeinschaften: mit lang angelegten Kommunikations-
gremien wie dem seit 2005 zusammenkommenden Islamforum Berlin,
aber auch mit Gesetzesdnderungen, die eine erweiterte religidse Teilhabe
islamischer Gemeinden erméglichen. So wurde 2010 in Berlin die sarglose
Bestattung erméglicht und die gesetzliche Frist zwischen Todeseintritt und
Freigabe des Leichnams zur Beisetzung verkiirzt. Gleichzeitig sind Muslim*-
innen gefragt, die Strukturen ihrer Gemeinden den Kriterien fiir rechtliche
Anerkennung und Kooperation anzupassen, indem sie nachvollziehbare
Mitgliederlisten erstellen.
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Mit wenigen Ausnahmen sind Fragen der Religionspo-
litik Landerkompetenz. Jede Behorde und jedes Gericht,
das mit der Frage beschiftigt ist, ob eine Organisation
sReligionsgemeinschaft® ist, hat das jeweils im Einzelfall
in ihrem eigenen Kompetenzbereich zu beurteilen. Eine
Bindewirkung der Entscheidung fiir andere Beh6rden
oder Personen besteht dabei nicht. Auch die Anerken-
nung islamischer Organisationen als Kérperschaften des
offentlichen Rechts erfolgt auf Ebene des Bundeslandes.
Ferner gehoren Regelungsbereiche wie Feiertagsrege-
lungen zu den Regelungskompetenzen der Linder. Hier
hat Berlin in den vergangenen 20 Jahren Losungen

fiir Themen gefunden, die in anderen Bundeslindern
seit Jahren Diskussionsstoff bieten — Beispiele sind der
islamische Religionsunterricht, die Gefiangnisseelsor-

ge oder die Bestattung nach islamischen Riten. Durch
gesetzliche Neuregelungen und themenspezifische
Verordnungen bietet Berlin eine grofle Freiheit fiir reli-
giose Minderheiten. Allerdings haben die Bundeslander
Hamburg und Bremen in den vergangenen Jahren durch
den Abschluss eines Vertrags mit islamischen Organisa-
tionen stirkere Verbindlichkeiten geschaffen.?!

Im Folgenden sind die fiir
die Religionspraxis im Land Berlin relevanten rechtli-
chen Regelungen sowie in Gespriachen und Fokusgrup-
pen geduflerte Einschitzungen und Bediirfnisse der isla-
mischen Gemeinden in Bezug auf rechtliche Regelungen
und die Anerkennung des Islams in Berlin zusammen-
gestellt. Abschliefend werden diese durch grundlegende
Informationen zur rechtlichen Anerkennung des Islams
und islamischer Organisationen ergénzt.

RECHTLICHE REGELUNGEN IN
BEZUG AUF DIE ISLAMISCHE RELIGIONSPRAXIS

Islamische Feiertage

Muslimischen Arbeitnehmer*innen, Schiiler*innen
und Auszubildenden in Berlin wird die Moglichkeit
eingerdumt, an religiosen Feiertagen religiose Veran-
staltungen zu besuchen. Arbeitgeber bzw. Ausbildungs-
stellen kénnen dagegen grundsitzlich keine Einwinde
erheben, es sei denn, im Ausnahmefall sprichen
yunabweisbare betriebliche Notwendigkeiten“ gegen
diese Regelung (§ 2 Abs. 2 des Feiertagsgesetzes).
Des Weiteren stehen die in Moscheen stattfindenden
Feierlichkeiten an diesen religiosen Feiertagen in der
Weise unter besonderem Schutz, als ,alle iiber das
gewohnliche Maf} hinausgehenden Veranstaltungen

31 Die Stadtstaaten Hamburg und Bremen schlossen Ende 2012
und Anfang 2013 jeweils einen Vertrag mit islamischen Organisationen ab.

Vertragspartner waren in beiden Féllen die Landesverbande von DITIB, die ort-

liche Schura (ein Zusammenschluss verschiedener Moscheevereine) und der
Verband der Islamischen Kulturzentren (VIKZ). In Hamburg wurde daneben mit
der Alevitischen Gemeinde Deutschland ein gesonderter Vertrag geschlossen.
Siehe fir Hamburg: LT-Drs. 20/5830 vom 13.11.2012, fir Bremen LT-Drs. 18/727
vom 15.1.2013.

und Handlungen® verboten sind, durch welche die
Feierlichkeiten ,unmittelbar gestort“ werden (§ 3 der
Feiertagsschutzverordnung). Auf welche Feiertage diese
Regelungen zutreffen, wird in der Berliner Regelung
nicht eigens spezifiziert. Im Vergleich dazu spezifiziert
der Hamburger Vertrag die drei Feiertage Opferfest,
Ramadanfest und Aschura.

Religionsunterricht

Laut Art. 7 Abs. 3 des Grundgesetzes fiir die Bundes-
republik Deutschland ist der Religionsunterricht mit
Ausnahme bekenntnisfreier Schulen in staatlichen
Schulen ordentliches Lehrfach. Die sogenannte Bremer
Klausel (Art. 141 des Grundgesetzes) erméglicht Unter-
richtstypen, die nicht Religionsunterricht im Sinne

des Grundgesetzes sind, und gilt neben Bremen auch

in Berlin. Hier wird Religionsunterricht in staatlichen
Schulen nicht als ordentliches Lehrfach erteilt, sondern
ist ,Sache der Religions- und Weltanschauungsge-
meinschaften” (§ 13 des Schulgesetzes). Fiir den
Unterricht haben Schulen im Bedarfsfall unentgeltlich
Unterrichtsraume bereitzustellen und im Stunden-

plan zwei Unterrichtsstunden pro Woche freizuhalten
(S 13 Abs. 5 des Schulgesetzes). Voraussetzung fiir

die Berechtigung von Religionsgemeinschaften, Unter-
richt an einer staatlichen Schule durchzufiihren, ist
insbesondere, dass diese Rechtstreue und Dauerhaftigkeit
zu gewihrleisten haben, dass sie sich die umfassende
Pflege eines religiosen Bekenntnisses zur Aufgabe ge-
macht haben und ihre Mitglieder durch dieses Bekennt-
nis verbunden sind (§ 13 Abs.1 des Schulgesetzes).

Der Religionsunterricht muss
in padagogischer und fachlicher Hinsicht den Anforde-
rungen geniigen, die auch an den sonstigen Unterricht
gestellt werden, ist aber im Unterschied zu anderen
Fichern nicht versetzungsrelevant. Islamische Partner-
organisationen miissen wie alle anderen Religionsge-
meinschaften auch durch entsprechende Rahmenlehr-
plidne nachweisen, dass sie diesen Anforderungen
Gentige tun (§ 13 Abs. 3 des Schulgesetzes).

Uber die Teilnahme am
islamischen Religionsunterricht entscheiden die
Schiiler*innen selbst bzw. bis zu ithrem 14. Lebensjahr
die Erziehungsberechtigten. Die Entscheidung erfolgt
durch schriftliche Erklirung gegeniiber der Schulleitung
(S 13 Abs. 4 des Schulgesetzes).

Seit dem Schuljahr 2001/02
bietet auf dieser Grundlage die Islamische Foderation
Berlin (IFB) an Berliner Schulen islamischen Religions-
unterricht an. Im Schuljahr 2017/18 waren 5.401 Schii-
ler*innen dafiir angemeldet und 28 Lehrer*innen im
Auftrag der IFB dafiir beschiftigt. Des Weiteren bietet
seit 2002 auch die Berlin Alevi Toplumu — Alevitische Ge-
meinde zu Berlin (BAT) alevitischen Religionsunterricht
in einigen Berliner Schulen an. Im Schuljahr 2017/18
waren 199 Schiiler*innen dafiir angemeldet.



Hochschulausbildung

Die damalige Senatsverwaltung fiir Bildung, Jugend
und Wissenschaft berief im Frithsommer 2015 Vertre-
ter*innen mehrerer Berliner Hochschulen und Senats-
verwaltungen, der grofiten islamischen Verbande in
Berlin sowie bereits vorhandener Standorte fiir Islami-
sche Theologie zur Mitwirkung in der Arbeitsgruppe
»Hochschulische Anbindung der Islamischen Theologie®
an einer der Berliner Hochschulen.?? Als Ergebnis der
Beratungen soll an der Humboldt-Universitit zu Berlin
(HU) das Berliner Institut fiir Islamische Theologie
eingerichtet werden. Fiir dessen Griindung hat das Land
Berlin Mittel in Hohe von 500.000 Euro sowie eine
dauerhafte Finanzierung im Rahmen der Hochschulver-
trige zugesagt. Anfang 2017 stellte der Regierende
Biirgermeister Michael Miiller den Griindungsbeauf-
tragten des geplanten Instituts fiir Islamische Theologie
vor. Der Historiker Michael Borgolte koordiniert die
geplante Griindung an der Humboldt-Universitit.*’
Zunichst sollen vier Professuren ausgeschrieben wer-
den, die im Fall einer Férderung durch den Bund gege-
benenfalls um zwei weitere erginzt werden konnten.

32 Siehe: Senatsverwaltung fir Bildung, Jugend und Wissenschaft
Berlin (2016): Eckpunkte Islamische Theologie. Verflgbar unter https://
www.berlin.de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-islami-
sche-theologie-endfassung.pdf (letzter Zugriff am 17.3.2018).

33 Senatskanzlei (2017): Michael Muller stellt Grindungsbeauf-
tragten vor: Michael Borgolte leitet Etablierung des Instituts fur Islamische
Theologie an der HU. Pressemitteilung vom 27.3.2017.

Gefingnisseelsorge

Das Grundrecht der Religionsfreiheit gilt auch in Justiz-
vollzugsanstalten. Gemif} dem Strafvollzugsgesetz ist

es Gefangenen zu erméglichen, Speisevorschriften ihrer
Religionsgemeinschaft zu befolgen (§ 21 StVollzG).
Auch diirfen die religiose Betreuung durch Seelsorger®-
innen der eigenen Religionsgemeinschaft (§ 53
S$tVollzG) sowie die Teilnahme am Gottesdienst und

an anderen religiosen Veranstaltungen ihres Bekenntnis-
ses (§ 54 StVollzG) nicht versagt werden. Seelsorger*-
innen werden dem Gesetz nach im Einvernehmen mit
der jeweiligen Religionsgemeinschaft bestellt. Im Fall
einer geringen Zahl an Angehorigen einer Religions-
gemeinschaft ist die seelsorgerische Betreuung auf
andere Weise zuzulassen (§ 157 StVollzG).** Die
Gewihrleistung der Religionsausiibung hinter Gittern
stellt damit eine gemeinsame Aufgabe von Staat und
Religionsgemeinschaften dar. Das christliche bzw.
jiidische Seelsorgeangebot ist dabei in Vereinbarungen
zwischen den Kirchen bzw. der Jiidischen Gemeinde
und dem Senat von Berlin sowie durch die bestehenden
Staatsvertrige geregelt. Vergleichbare Regelungen be-
stehen fiir islamische Gemeinschaften bis Beginn 2018
nur in Niedersachsen.

2011 wurde in Berlin ein
vom Innen- und Justizressort unterstiitztes Projekt
Seelsorge fiir muslimische Gefangene mit dem Ziel ins
Leben gerufen, das Angebot muslimischer Seelsorge
zu professionalisieren. Als Kooperationspartner dafiir
wurde zunichst der Trigerverein Arbeitsgemeinschaft
Muslimische Gefingnisseelsorge ins Auge gefasst. Nach-
dem allerdings einige Mitglieder der darin zusammen-
geschlossenen Organisationen und Vereine im Jahr
2013 von der Senatsverwaltung fiir Inneres und Sport
unter Sicherheitsgesichtspunkten als problematisch ein-
geschitzt worden waren, beendete die fiir die Sicherheit
in den Justizvollzugsanstalten zustindige Senatsverwal-
tung fiir Justiz und Verbraucherschutz das Vorhaben
dieser Kooperation. Das Vorhaben an sich war damit
aber noch nicht abgeschlossen. Der Senat priifte unter
Einbeziehung der Arbeitsgemeinschaft die beste Form
einer Zusammenarbeit von islamischen Gemeinden mit
dem Senat zur Umsetzung der Gefingnisseelsorge.*

Im Januar 2015 richtete
der Justizsenator einen Beirat ein, dessen 14 Mit-
glieder, darunter Vertreter*innen des Senats und der
Justizvollzugsanstalten sowie Abgesandte sunnitischer,
schiitischer und alevitischer Organisationen, das

34 In dem derzeit geltenden Berliner Strafvollzugsgesetz - StVoll-
zG Bln vom 4. April 2016 sind die Rechte von Gefangenen so oder &hnlich
geregelt. Verflgbar unter: https://www.berlin.de/justizvollzug/service/recht/
gesetze/stvollzg-bln/artikel.521791.php (letzter Zugriff am 23.4.2018).

35 Nicht behandelte Mindliche Anfrage Nr. 9 des Abgeordneten

Dr. Klaus Lederer (DIE LINKE) aus der 36. Sitzung des Berliner Abgeordneten-
hauses vom 26. September 2013 und Antwort zum Thema Muslimische
Seelsorge im Geféngnis: Verfassungsschutz sabotiert erfolgversprechendes
Projekt, Drs. 17/20 411 vom 27.9.2013.
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weitere Vorgehen bestimmen und kléren sollten, was
eine religigse Betreuung zu leisten vermag und welche
Angebote gemacht werden konnten.** Anfang 2018
hatte sich die Kooperation so weit entwickelt, dass in
Zusammenarbeit mit der Arbeitsgemeinschaft Muslimische
Gefingnisseelsorge und der Alevitischen Gemeinde eine
dritte Schulungsrunde von Imamen und alevitischen
Dedes geplant ist und in einigen Justizvollzugsanstal-
ten in unterschiedlichem Rhythmus Freitagsgebete und
alevitische Cems angeboten werden konnen.

Rundfunkwesen

Der Staatsvertrag fiir den rbb (Rundfunk Berlin-
Brandenburg) sieht vor, dass je ein*e Vertreter*in der
evangelischen und der katholischen Kirche sowie der
jidischen Gemeinde im Rundfunkrat vertreten sind

(S 14 des Rundfunkstaatsvertrages). Vertreter*innen
islamischer Gemeinschaften sind bislang nicht vor-
gesehen. Zusicherungen, die etwa der in Hamburg
zwischen Land und islamischen Gemeinden getroffenen
Vereinbarung vergleichbar wiren, gibt es in Berlin
bisher nicht. So sichert das Land Hamburg den drei
islamischen Vertragspartnern zu, bei der Neubesetzung
der Aufsichtsgremien darauf hinzuwirken, dass die
islamischen Religionsgemeinschaften zukiinftig in den
Aufsichtsgremien angemessen vertreten sind. Weiterhin
sichert das Land zu, sich bei kiinftigen Verhandlungen
itber Anderungen der rundfunk- und medienrechtlichen
Staatsvertrige dafiir einzusetzen, dass die 6ffent-
lich-rechtlichen Rundfunkanstalten und die privaten
Rundfunkveranstalter den islamischen Religionsge-
meinschaften angemessene Sendezeit zum Zwecke der
Verkiindung und Seelsorge sowie fiir sonstige religiose
Sendungen gewihren.

Bestattungen nach islamischem Ritus

Aufgrund des Glaubens an eine Auferstehung der Toten
und das Jiingste Gericht wird der Leichnam nach
islamischem Ritus in einem nach Mekka ausgerichteten
Erdgrab moglichst bald nach Eintreten des Todes, im
Idealfall innerhalb von 24 Stunden, nur in ein Lei-
chentuch gehiillt und ohne Sarg bestattet. Die in Berlin
geltende Bestattungsfrist sieht allerdings das Verstrei-
chen von mindestens 48 Stunden nach Feststellung

des Todes vor (unter anderem zur Verhinderung einer
Beerdigung im Falle eines Scheintodes). Nach isla-
mischer Auffassung ist die Ruhe der Toten nach der
Bestattung nicht mehr zu stéren. In Berlin betrigt die
Ruhezeit bis zur Neubelegung einer Grabstitte laut
Friedhofsgesetz 20 Jahre. Sie kann jedoch verlingert

36 Abgeordnetenhaus Berlin, Antwort der Senatsverwaltung fir
Justiz und Verbraucherschutz ,Geht es endlich weiter mit der Gefangenen-
Seelsorge fir Muslime und Musliminnen?” Drs. 17/15 902 vom 16. Apr. 2015.

oder aus religiosen Griinden auf Dauer festgelegt
werden (§ 11 Abs. 1 des Friedhofsgesetzes).””

Zum 1. Januar 2011 wurde
in Berlin eine Ausnahmeregelung fiir die Sargpflicht
fiir Erdbestattungen aus religiosen Griinden eingefiihrt,
das heifdt, die Bestattung kann seitdem auch ohne Sarg
und nur in einem Leichentuch erfolgen (§ 18 Abs. 2 des
Bestattungsgesetzes). Zudem konnen rituelle Waschun-
gen in Leichenhallen oder religigsen Einrichtungen
durchgefiihrt werden, wenn die Rdume vom Bezirksamt
hierfiir als geeignet anerkannt wurden (§ 10a des Be-
stattungsgesetzes). Allerdings kritisieren einige der im
Rahmen dieser Studie befragten Gemeinden, dass sich
die Raumlichkeiten fiir rituelle Waschmoglichkeiten zu
weit entfernt von den meisten islamischen Grabflidchen
befinden. Unter bestimmten Voraussetzungen besteht
Anspruch auf Ubernahme der Kosten fiir eine rituelle
Waschung durch das Sozialamt. Einen Bedarf formu-
lierten Gemeindevertreter*innen allerdings in Bezug auf
Sterbefille, in denen kein*e Angehorige*r die Religion
der Verstorbenen bezeugen kann und auch keine Wil-
lensbekundung der oder des Verstorbenen vorliegt. Aus
ihrer Perspektive stellt sich die Frage, ob Verstorbene
mit eindeutig muslimischen Namen in Bestattungen
durch das Sozialamt nach islamischem Ritus oder
zumindest durch eine Erdbestattung und nicht in den
gingigen Feuerbestattungen beigesetzt werden konnten.

Bereits seit 1995 besteht die
Mbglichkeit, gemeinniitzigen Religionsgemeinschaften,
auch wenn sie nicht als Kérperschaften des offentlichen
Rechts anerkannt sind, den Betrieb eines eigenen Fried-
hofes zu iibertragen (§ 3 Abs. 2 des Friedhofsgesetzes).
Bisher wurde davon jedoch vermutlich auch aufgrund
der hohen und langfristigen Betriebskosten eines
Friedhofs von islamischer Seite kein Gebrauch gemacht.
Fragen der Bestattung sind weitgehend im Friedhofsge-
setz (FriedhofsG) sowie im Partizipationsgesetz- und
Integrationsgesetz des Landes Berlin geklirt, weiterer
Regelungsbedarf besteht bei der Ausweisung stadtnaher
Friedhofsplitze sowie bei der Beachtung der Totenruhe
(iber 20 Jahre hinaus).

37 Ausfihrlich zu Hintergriinden islamischer Bestattungen und
rechtlichen Regelungen siehe: Petra Conrad/Regina Propper/Benita Wibbe/
Anke Winnecke (2012): Islamische Bestattungen in Berlin. Grundlagenbe-
trachtung. Senatsverwaltung fir Stadtentwicklung und Umwelt. Verflgbar
unter https://www.berlin.de/senuvk/umwelt/stadtgruen/friedhoefe_be-
graebnisstaetten/de/islamische_bestattungen/index.shtml (letzter Zugriff
am 25.3.2018).


https://www.berlin.de/senuvk/umwelt/stadtgruen/friedhoefe_begraebnisstaetten/de/islamische_bestattungen/index.shtml
https://www.berlin.de/senuvk/umwelt/stadtgruen/friedhoefe_begraebnisstaetten/de/islamische_bestattungen/index.shtml
https://www.berlin.de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-islamische-theologie-endfassung.pdf
https://www.berlin.de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-islamische-theologie-endfassung.pdf
https://www.berlin.de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-islamische-theologie-endfassung.pdf
https://www.berlin.de/justizvollzug/service/recht/gesetze/stvollzg-bln/artikel.521791.php
https://www.berlin.de/justizvollzug/service/recht/gesetze/stvollzg-bln/artikel.521791.php

EINSCHATZUNGEN UND BEDURFNISSE
DER ISLAMISCHEN GEMEINDEN IN BEZUG AUF
RECHTLICHE REGELUNGEN

Bedarf an islamischen Grabplitzen

Auf dem Friedhof auf dem Gelinde der Sehitlik Moschee
fand Ende der 1980er Jahre die letzte Bestattung statt.
1976 stellte der direkt angrenzende staatliche Friedhof
am Columbiadamm (ehemals Neuer Garnisonsfriedhof)
im Bezirk Neukolln Ersatzflichen zur Verfiigung. Diese
sind allerdings seit 1999 belegt, sodass verstorbene
Muslim*innen aktuell auf freie Flichen verteilt werden,
die nicht speziell fiir islamische Graber reserviert sind
und deren Grabstellen nicht, wie nach islamischem
Ritus iiblich, nach Mekka ausgerichtet sind. Eine ge-
plante Friedhofserweiterung musste aufgrund des Volks-
entscheides zur kiinftigen Entwicklung des Tempelhofer
Feldes am 25. Mai 2014 aufgegeben werden.

Das 1988 eingerichtete
islamische Griberfeld auf dem 1982 in Betrieb genom-
menen landeseigenen Landschaftsfriedhof Gatow wurde
2015 erweitert und bietet nun Platz fiir ca. 8.000
Grabstellen. Auf dem Friedhof konnte zudem eine
Moschee mit Leichenwaschraum und Trauerhalle gebaut
werden. Es hat sich aber bisher keine Institution oder
Gemeinde gefunden, die Bau und Finanzierung einer
Moschee iibernehmen mochte.

Islamische Bestattungsun-
ternehmen und Gemeinden bevorzugen bisher den
innerstadtisch gelegenen Friedhof Columbiadamm,
der fiir Bewohner der Bezirke Neukélln, Kreuz-
berg-Friedrichshain und Tempelhof-Schoneberg sehr
viel besser erreichbar ist als der eine Stunde Fahrtzeit
entfernt gelegene Friedhof Gatow in Spandau. Der
Friedhof Columbiadamm ist auch aufgrund seiner
direkten Nihe zur Sehitlik Moschee beliebt, die Trauer-
gemeinden gentigend Platz bietet, um auf dem Hof oder
zum Trauergebet zusammenzukommen, und in deren
Leichenhalle die Totenwaschung vollzogen werden
kann. Zwar kann der Spandauer Friedhof keine wohn-
ortnahe Bestattung und keine benachbarte Moschee
bieten, er hat aber den Vorteil, dass auf den eingerich-
teten islamischen Grabfeldern zuvor nicht bestattet
wurde und eine klare rdumliche Trennung zu nicht-
islamischen Gribern besteht.

Der Neue Zwolf-Apostel-
Kirchhof in Tempelhof-Schonberg ist der erste evan-
gelische Friedhof, der (im Juni 2015) ein Grabfeld fiir
Bestattungen nach islamischem Ritus eingerichtet hat
(346 Grabstellen). Bei Bedarf ist eine Erweiterung
moglich. Seit 2016 wird tiberdies ein 1.360 Quadratme-
ter grofles islamisches Grabfeld auf dem landeseigenen
Friedhof Ruhleben im Bezirk Charlottenburg-Wilmers-
dorf zur Verfligung gestellt, auf dem 2003 das erste
buddhistische Grabfeld Berlins eingerichtet worden war.

Der Evangelische Friedhofsverband Berlin Stadtmitte
hat zudem auf dem St. Thomas-Friedhof im Bezirk
Neukolln ein Grabfeld fiir die Alevitische Gemeinde
Berlins eingerichtet. Dariiber hinaus werden weitere
Friedhofsflichen auf ihre Eignung fiir islamische Bestat-
tungen tiberpriift. Im August 2017 wurde beschlossen,
auf dem landeseigenen Lilienthalfriedhof in Neukolln
neue Bestattungsflichen mit Ausrichtung nach Mekka
auf acht Friedhofsfeldern fiir bis zu 1.600 Neube-
stattungen zu schaffen, die aber allen Biirger*innen
unabhingig von deren Religion offenstehen sollen.?®
Ein eigenstandiger, von Muslim*innen getragener
islamischer Friedhof ist derzeit in Berlin nicht in
Betrieb. Hier miisste sich erst ein geeigneter Trager
herausbilden, der sich imstande sieht, den Friedhofs-
betrieb langfristig sicherzustellen.

Nachdem seit 2011 die
Moglichkeit der Bestattung ohne Sarg besteht, fand die
erste sarglose Bestattung erst im Frithsommer 2015
statt. Wie Gemeindevertreter*innen berichteten, hatte
die Berliner Verwaltung bereits nachgefragt, wes-
halb das zunichst erkdmpfte Recht nicht in Anspruch
genommen werde. Es stellte sich heraus, dass einige
Bestattungsunternehmen die Angehorigen der Verstor-
benen iiber die Moglichkeit einer sarglosen Bestattung
nicht aufgeklirt hatten. Sie hielten eine Beisetzung ohne
Sarg fiir aufwendiger. So miisste der Leichnam weib-
licher Verstorbener von Familienangehdrigen ins Grab
gelegt werden. Inzwischen bieten allerdings mehrere
Bestattungsunternehmen sarglose Beisetzungen an, und
die gesetzliche Regelung ist in den Gemeinden zuneh-
mend bekannt. Zwolf von 30 befragten Gemeindever-
treter*innen wussten zum Zeitpunkt des Interviews
nicht von der Moglichkeit einer sarglosen Bestattung,
begriifiten die Regelung aber ohne Ausnahme.

38 Pressemitteilung des Bezirksamts Neukolln ,Bezirk Neukolln
schafft Bestattungsflachen mit Ausrichtung gen Mekka auf Neukéllner
Lilienthalfriedhof“ vom 31.8.2017.
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Nach ihrer Einschitzung gefragt, ob Mitglieder ihrer
Gemeinde sich aufgrund der neuen Mdglichkeiten
eher fiir eine Bestattung in Berlin entscheiden wiirden,
gab ein Drittel der Befragten an, dass eine Riickfiih-
rung ins Heimatland bisher in ihrer Gemeinde tiblich
sei. Die Tiirkei sei fiir viele der Alteren immer noch
die Heimat, in die sie nach dem Tod zuriickkehren
wollten, erklirte der Vertreter einer Gemeinde tiirkei-
stimmiger Muslim*innen. Die Jiingeren wiirden eine
Riickfithrung in das Land ihrer Grofeltern jedoch kaum
in Erwigung ziehen.

Meho Travljanin vom Islami-
schen Kulturzentrum der Bosniaken erliuterte, die isla-
mische Praxis sei hier lebenden Muslim*innen wichtig,
die Bindung ans Herkunftsland Bosnien lasse bei den
Gemeindemitgliedern hingegen mit der Zeit nach. Zu-
kunftsprognosen fiir den Bedarf an Grabstellen fiir sei-
ne Gemeinde in Berlin vermochte er allerdings ebenso
wenig wie andere Gesprichspartner*innen abzugeben.

Die Befragung ergab zudem,
dass einige Gemeinden eine ausgesprochene Kompetenz
fiir Bestattungsfragen herausgebildet haben. Vertre-
ter*innen dieser Gemeinden waren mit den rechtlichen
Regelungen und den praktischen Umsetzungsmoglich-
keiten fiir Bestattungen nach islamischem Ritus in Ber-
lin sehr gut vertraut. Dazu gehorte neben der sunnitisch
geprigten Sehitlik Moschee in Neukolln eine schiitische
Gemeinde im Wedding, die in den Kellerrdumen iiber
einen Leichenwaschraum verfiigt. Einige der Befragten
erkliarten, die begrenzte Ruhezeit, die nicht in allen

Fillen verlangerbar ist, bilde das letzte grofle Bedenken
in Bezug auf islamische Bestattungen in Berlin, und
wiinschten sich langfristige Regelungen, die eine unbe-
grenzte Totenruhe ermdglichen.



Innerstidtische Moscheebauten

Im innerstddtischen Bereich mit guten Verkehrsanbin-
dungen ist es nach Aussage der Gemeindevertreter®-
innen seit 2006 erheblich schwieriger geworden,
bezahlbare Raumlichkeiten fiir islamische Gemeinden
zu mieten oder Bauvorhaben umzusetzen. Sie sind da-
mit weiterhin hiufig auf die Anmietung von Gewerbe-
rdaumen mit dementsprechend hohen Mietpreisen
angewiesen. Der Verlauf verschiedener Moscheebaupro-
jekte zeigte, dass Gemeinden auf die Unterstiitzung von
staatlicher Seite sowie der Zivilgesellschaft angewiesen
sind, wollen sie Neubauprojekte zu einem erfolgrei-
chen Abschluss bringen. Das gilt insbesondere, wenn
islamfeindliche Initiativen Stimmung gegen die Sicht-
barkeit islamischer Gemeinden im Stadtraum machen
(siehe S. 134fL.).

Am Beispiel von Hamburg
lasst sich nachvollziehen, wie Fragen des Baurechts in
einem Stadtstaat auf Landesebene aufgegriffen werden
konnen. Im Vertrag der Hansestadt mit drei islami-
schen Organisationen wurde festgehalten, dass das
Land die Errichtung von Moscheebauten ,der islami-
schen religiosen Tradition entsprechend, insbesondere
mit Kuppeln und Minaretten“ gewihrleistet und ,sich
die Freie und Hansestadt Hamburg im Rahmen des
geltenden Rechts und unter Beachtung der staatlichen
Pflicht zu weltanschaulich-religioser Neutralitit in der
Bevolkerung fiir die Akzeptanz des Errichtens und
Betreibens von Moscheen, Gebets- und Versammlungs-
raumen sowie Bildungseinrichtungen und sonstigen

Gemeindeeinrichtungen einsetzen® wird (Art. 9 Abs.3
Nr. 2 des Vertrages mit islamischen Organisationen in
Hamburg). Weiterhin verspricht Hamburg ,den Bedarf
der islamischen Religionsgemeinschaften an Grund-
stiicken bzw. grundstiicksgleichen Rechten, insbeson-
dere bei Erschliefung neuer Stadtteile und Aufsiedlung
neuer Gebiete, nach Maf3gabe des geltenden Rechts
[zu] beriicksichtigen® (Art. 9 Abs. 4 des Vertrages in
Hamburg).** Da es eine solche Regelung in Berlin bis-
lang nicht gibt, sind islamische Gemeinden im Hinblick
auf ihre raumliche Unterbringung weitgehend auf sich
allein gestellt. Gemeindevertreter*innen wiinschen sich
angesichts der groflen Schwierigkeiten bei der Raum-
suche Unterstiitzung des Senats von Berlin beispiels-
weise durch Beriicksichtigung des Bedarfs islamischer
Gemeinden an Grundstiicken bei der Erschliefung
neuer Stadtteile und Aufsiedlung neuer Gebiete in
Bebauungsplinen sowie im Bedarfsfall die Vermietung
senatseigener Riume an islamische Gemeinden.

39 LT-Drs. 20/5830 vom 13.11.2012.
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EINSCHATZUNGEN ZUR ANERKENNUNG
DES ISLAMS IN BERLIN

In den Debatten um die ,Anerkennung“ des Islams in
Deutschland lassen sich wiederkehrende Missverstand-
nisse zwischen den beteiligten Akteur*innen beobach-
ten. Sie sind zumindest teilweise damit zu erkliren, dass
der Begriff Anerkennung mit unterschiedlichen Inhalten
gefiillt und mit verschiedenen Erwartungen verbunden
wird. Wihrend bei staatlichen Akteur*innen juristische
und politische Erwigungen im Vordergrund stehen,
betonen Vertreter*innen islamischer Organisationen,
dass es ihnen neben der Gestaltung von Religionspraxis
um eine ,angemessene® Position fiir ihre Gemeinschaft
in der Gesellschaft geht. Immer wieder duflern sie

den Wunsch nach gesellschaftlicher Wertschitzung und
Gleichstellung mit den etablierten Religionsgemein-
schaften, insbesondere mit den christlichen Kirchen,
sowie nach dem symbolischen Bekenntnis des deutschen
Staates zur Prisenz von Muslim*innen in Deutschland.

Einschitzungen zum Stand
der Anerkennung

Im Rahmen dieser Studie wurden Vertreter*innen isla-
mischer Gemeinden in Berlin nach ihrer Einschitzung
zum Stand der Anerkennung des Islams in Deutschland
sowie zur Wertschitzung ihrer Arbeit auf Landesebene
in Berlin befragt. Mit 60 Prozent der Gemeindevertre-
ter auflerte weit iiber die Hilfte die Ansicht, der Islam
sei ,in Deutschland nicht als Religionsgemeinschaft
anerkannt”, Ferid Heider, Imam der Teiba Moschee in
Spandau, erklirte diese Einschitzung mit dem Hinweis,
man wiirde sonst ,offener mit Muslimen sprechen. Es
gibe eine grofere Bereitschaft, auf Muslime zuzugehen®,
Im Erwerb des Korperschaftsstatus sieht Heider eine
Moglichkeit, den gesellschaftlichen Handlungsspielraum
der islamischen Gemeinden zu verbessern, etwa wenn
es um die Anmietung von Raumlichkeiten geht, um

die Kontaktaufnahme zu zivilgesellschaftlichen Akteur®-
innen oder staatlichen Stellen, denn bei solchen Be-
mithungen stiefen islamische Organisationen in Berlin
seiner Erfahrung nach bisher nicht selten auf Zuriick-
weisungen.

»WAS DENKEN SIE, IST DER ISLAM
IN DEUTSCHLAND ALS RELIGIONSGEMEINSCHAFT

ANERKANNT?«
13% 14 %
keine Angabe ja
10%
tiberhaupt 13%
nicht cherja
50 %
eher nicht
»HABEN SIE DEN EINDRUCK,
DIE ARBEIT IHRER GEMEINDE WIRD
IN BERLIN GESCHATZT?«
20%
keine Angabe
449,
ja
13%
eher nicht

23%

cherja



Anders sieht es bei der Frage nach der Wertschitzung
der eigenen Arbeit auf der lokalen Ebene aus: 67 Pro-
zent der Befragten geben an, Wertschitzung fiir ihre
Arbeit auf der stadtischen und bezirklichen Ebene zu
erfahren. Hier scheinen die Islamdebatten auf Bundes-
ebene nicht die konkreten Erfahrungen auf der lokalen
Ebene widerzuspiegeln, wo in islamischen Gemeinden
engagierte Menschen durchaus das Gefiihl erhalten,
wertgeschitzt zu werden.

Dieser Befund korreliert
mit den Ergebnissen anderer Erhebungen, die die
Bedeutung und Chancen der lokalen und regionalen
Einbindung von Minderheiten untersuchen. So ant-
worteten in der Studie des Open Society Institute
(OSI) zu Muslim*innen in Berlin 84 von 100 be-
fragten Muslim*innen aus Kreuzberg*, dass sie sich
sziemlich oder sehr stark” zu ihrem Bezirk zugehorig
fithlen und 72 von 100, dass sie sich Berlin als Stadt
yziemlich oder sehr stark” verbunden fithlen. Die
Identifikation mit Deutschland war mit 40 von 100
Befragten im Vergleich dazu deutlich geringer. Obwohl
50 Prozent der befragten Muslim*innen im Besitz der
deutschen Staatsbiirgerschaft sind, gaben insgesamt
nur 25 Prozent an, sich als ,Deutsche zu fithlen®, und
nur 11 Prozent bejahten die Frage, ob sie sich von
anderen auch als Deutsche wahrgenommen fiihlen. Die
OSI-Studie zeigt, dass Fremd- und Selbstwahrnehmung,
Anerkennung durch andere und das Selbstverstindnis
in engem Zusammenhang stehen. Auf der Stadt- und
Bezirksebene bieten sich offenbar bessere Moglichkeiten
fiir die Identifikation und Zugehorigkeit muslimischer
Minderheiten, als im nationalen Diskurs in Deutschland
zur Sprache kommt. Die Befragung von Vertreter*innen
islamischer Vereine in Berlin im Rahmen dieser
Studie dokumentiert nun, dass Wertschitzung nicht
nur auf der Ebene der Individuen, sondern auch fiir
das Feld des organisierten Islams in grofierem Mafle
auf lokaler Ebene empfunden wird.

40 Nina Muhe (2010): Muslime in Berlin. At Home in Europe Project.
Open Society Institute, S. 55ff.

Eine Frage der Anerkennung

Wenn iiber die ,Anerkennung des Islams“ gesprochen
wird, geht es zumeist — zumindest auch — um die
Rechtsform der Korperschaft des 6ffentlichen Rechts.
In der Rechtswissenschaft werden Fragen der Anerken-
nung ,des Islams“ derweil mit vollig anderen Schwer-
punkten diskutiert. Auch wenn die Anerkennung einer
Religionsgemeinschaft als Korperschaft des offentlichen
Rechts innerislamisch als die Form der rechtlichen
Anerkennung par excellence angesehen wird*!, ist dieser
Status nicht die einzige Moglichkeit, rechtliche und
gesellschaftliche Anerkennung zu gewihren. Entgegen
der auch unter den Vertreter*innen islamischer Verei-
ne in Berlin durchaus verbreiteten Vorstellung konnen
Religionen wie ,der Islam“ oder ,das Christentum® nach
dem deutschen Recht nicht als solche anerkannt werden.

Das deutsche Recht sieht kein spezifi-
sches Verfahren zur Klarung der Frage
vor, wann eine Organisation im recht-
lichen Sinne als Religionsgemeinschaft
anzusehen ist. Es kann vielmehr nur
anlassbezogen gepriift werden, erklart
der Erlanger Islamwissenschaftler und
Jurist Mathias Rohe, ob Organisatio-
nen die vom Recht geforderten inhalt-
lichen und strukturellen Voraussetzun-
gen fiir eine Kooperation bzw. fiir eine
rechtliche Anerkennung erfiillen.*?

41 Mounir Azzaoui (2011): Muslimische Gemeinschaften in Deutsch-
land zwischen Religionspolitik und Religionsverfassungsrecht - Schieflagen
und Perspektiven. In: Hendrik Meyer/Klaus Schubert (Hg.), Politik und Islam,
Wiesbaden: Springer VS, S. 247-276 (249 Anm. 3).

42 Mathias Rohe (2016): Der Islam in Deutschland. Minchen: C.H.
Beck, S. 152.
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Konkret: Nur wenn staatliche Institutionen und eine
Religionsgemeinschaft gemeinsame Mafinahmen in
Erwigung ziehen — beispielsweise im Rahmen der
Anbahnung einer Kooperationsvereinbarung fiir den
Religionsunterricht oder der Ubernahme einer hoheit-
lichen Aufgabe wie die Einrichtung eines Friedhofes —,
wird tiberhaupt gepriift, ob es sich bei einem religitsen
Verein um eine Religionsgemeinschaft handelt. Die
deutsche Rechtsordnung sieht anstelle einer einheit-
lichen Entscheidung also mehrere, je nach Kontext
unterschiedliche und mit spezifischen regulatorischen
Absichten verkniipfte Verfahren vor, um zu kléren, ob
eine Organisation als Religionsgemeinschaft anzusehen
ist. Daher bedarf es bei der Priifung der Eignung einer
Organisation fiir die Umsetzung einer Einzelfrage je-
weils gesonderter Entscheidungen iiber deren konkrete
Voraussetzungen.

So wurde in Hessen vor
der Einfithrung von bekenntnisgebundenem Religions-
unterricht durch Fachgutachten gepriift, ob die an-
tragstellenden islamischen Verbinde Religionsgemein-
schaften im Sinne der verfassungsrechtlichen Bestimmung
zum Religionsunterricht als ordentliches Lehrfach
sind. Auch vor dem Abschluss von Vertriagen des
Landes Hamburg mit islamischen Organisationen des
Bundeslandes und im Zusammenhang mit der ange-
strebten Einfithrung des islamischen Religionsunter-
richts in Nordrhein-Westfalen wurden Gutachten
dartiber eingeholt, ob die an den Verhandlungen
beteiligten Organisationen Religionsgemeinschaften im
Sinne eines religionsverfassungsrechtlichen Vertrages
sind.** Die Frage danach, ob eine Religionsgemein-
schaft vorliegt, stellt sich auch vor Ubertragung einer
Friedhofstrigerschaft oder vor der Zulassung von
Seelsorger*innen in Justizvollzugsanstalten oder im
Militdrdienst. Mafistab und Ergebnis der Priifung
koénnen dabei unterschiedlich ausfallen. So gelten
fiir die Erlaubnis von sarglosen Bestattungen weniger
hohe Anforderungen als fiir die Ubertragung der
Tréagerschaft eines Friedhofs. Daher erscheint es sinn-
voll, von unterschiedlichen ,Wegen der Anerkennung®
im Plural und nicht von der einen Anerkennung
im Singular zu sprechen.

43 Gritt Klinkhammer/Heinrich de Wall (2012): Staatsvertrag mit
Muslimen in Hamburg. Die rechts- und religionswissenschaftlichen Gutachten,
S. 1ff. und S. 63ff.

Auch wenn mit dem Korperschaftsstatus eine beson-
dere gesellschaftliche Wahrnehmung verbunden ist,
erfiillt seine Verleihung nicht automatisch alle Anliegen
islamischer Organisationen. Schlief}lich wiirde selbst
die Verleihung der Korperschaftsrechte an islamische
Religionsgemeinschaften in Berlin Landesregierung
und islamische Vertreter*innen nicht davon befreien,
offene Einzelfragen der Religions- und Glaubenspraxis
zu regeln. Die gesellschaftliche Anerkennung, die sich
einige islamische Verbinde durch den Status erhoffen,
muss sich, wie der Fall der Zeugen Jehovas verdeutlicht,
auch nicht zwangsldufig einstellen. Vertreter*innen
islamischer Verbiande verbinden mit dem Korperschafts-
status gleichwohl die Erwartung, dass dieser sich auf
Verhandlungen fiir Kooperationen positiv auswirken
wird. Dennoch ldge seine symbolische Bedeutung nicht
zuletzt in dem Bekenntnis der Berliner Landesregie-
rung zu ihrer muslimischen Bevolkerung und zu deren
Organisationen. Diese sind im Gegenzug gefragt, nach-
vollziehbare Mitgliederlisten zu erstellen und gegebe-
nenfalls bestehende Zweifel an ihrer Verfassungskonfor-
mitit iiberzeugend auszuriumen.



Quellen:*
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Gesetz iiber die Sonn- und Feiertage. Vom 28. Oktober
1954 Berlin, zuletzt gedndert am 2. Dezember 1994
(GVBL S. 491)
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Bestattungsgesetz Berlin vom 2. November 1973, zuletzt
gedndert durch Gesetz vom 19. Mai 2004.
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Justiz und Verbraucherschutz ,,Geht es endlich weiter mit
der Gefangenen-Seelsorge fiir Muslime und Musliminnen?“
Drs. 17/15 902 vom 16. April 2015.

Berliner Strafvollzugsgesetz — StVollzG Bln (vom 1.10.2016)
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44 Soweit nicht anders nachgewiesen, unter Angabe
des Gesetzestitels als Suchbegriff abrufbar unter
http://gesetze.berlin.de.

45 Verflgbar unter www.rbb-online.de/unternehmen/der_rbb/
struktur/grundlagen/rbb_staatsvertrag.file.html/140121-rbb_
StV2013.pdf (letzter Zugriff am 20.4.2018).
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islamischen Gemeinden Berlins
zeichnen sich durch eine grofie
Vielfalt aus: Dazu gehoren (religiose)
Bildungsarbeit, zielgruppenspezifische Angebote fiir
Kinder, Jugendliche, Frauen und Senior*innen, Bera-
tungsangebote, Diskussionsveranstaltungen und insbe-
sondere seit 2015 die Arbeit mit Gefliichteten. Die
Bereitstellung der Moglichkeiten fiir das Gemeinschafts-
gebet und weitere religiose Riten steht im Vordergrund
der islamischen Gemeindearbeit in Berlin. Daneben
verstehen sich die meisten Gemeinden auch als soziale
und kulturelle Akteure. Sie wenden sich nicht nur mit
Aktivititen zur religiosen Praxis und Unterweisung an
ihre Mitglieder, sondern auch mit einer Bandbreite an
sozialen Angeboten. Diese Beobachtung korrespondiert
mit den Resultaten einer Studie zum islamischen
Gemeindeleben auf Bundesebene aus dem Jahr 2012,
die ein starkes Engagement von Gemeinden im nichtre-
ligiosen Bereich feststellte und zu dem Schluss kommt:
Je linger die Gemeinden bestehen, desto vielfaltiger
sind ihre Angebote in den beiden Feldern.'

1 Dirk Halm/Martina Sauer/Jana Schmidt/Anja Stichs (2012):
Islamisches Gemeindeleben in Deutschland. Nirnberg: Bundesamt fir
Migration und Flichtlinge, S. 74-79.

Ein zentrales Ergebnis der vorliegen-
den Studie ist, dass der ansatzweise
schon in der 1999 versffentlichten
Vorlauferstudie festgestellte Befund
einer Zweiteilung der Arbeit islamischer
Gemeinden in religiése und soziale
Aktivitaten sich inzwischen nicht nur
intensiviert hat, sondern ein drittes
Arbeitsfeld hinzugekommen ist: die
zunehmende Offentlichkeitsarbeit und
Vernetzung in der Stadt. Islamische
Gemeinden suchen mehrheitlich

aktiv den Kontakt nach auf3en und
bringen sich in das Berliner stadti-

sche Leben ein: durch Gespréche und
Kooperationen mit Politik, Verwaltung,
Medien, Zivi|gese||schqﬂ'|ichen Vereinen
und anderen Glaubensgemeinschaften.
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Im Folgenden wird zunichst das Angebot der Moschee-
vereine fiir ihre Mitglieder, die Gemeindearbeit nach
innen, genauer beschrieben. Kapitel 3 widmet sich dann
den Aktivititen der Gemeinden, die auf die Vernetzung
mit anderen stiadtischen Akteur*innen zielen.

GEBETE, RELIGIOSE FESTLICHKEITEN
UND GEDENKTAGE

Zu den Kernaktivititen Berliner Moscheen gehort
die Durchfithrung der Gemeinschaftsgebete (taglich;
freitags und an Festtagen mit Predigt). Nahezu alle
befragten Gemeinden sind zu den meisten oder sogar
zu allen tiglichen GEBETEN? gesffnet. Mit Ausnahme
von zwei Interviewpartner*innen erklirten alle, dass
in ihrer Gemeinde das FREITAGSGEBET durchgefiihrt
wird. Alle erfassten Gemeinden bieten dariiber hinaus
Gebete und/oder Feierlichkeiten zu religiosen Festtagen
an. Besonders wichtig sind hierbei die beiden grofien
religiosen Feste, das ZUCKERFEST (Von tiirk. seker
bayram, arab. ‘id ul-ﬁ;r) zum Ende des Fastenmonats
Ramadan und das OPFERFEST (tiirk. kurban bayram,
arab. id ul-adha) zum Ende der grofien Pilgerfahrt,
des HADSCH. Die Alevitische Gemeinde, die den Ramadan
und das darauffolgende Zuckerfest nicht wie die
sunnitischen und schiitischen Gemeinden begeht, pflegt
dafiir eigene Fastenfeierlichkeiten. Etwa zwei Drittel
der Gemeinden begehen aulerdem den maulid an-nabi
(den Geburtstag des Propheten) zu Ehren des Prophe-
ten Muhammad als einen wichtigen religiésen Anlass
fiir Gebete und Feierlichkeiten. Wihrend dieser Tag in
einigen Moscheen gefeiert wird, betonen andere, zu die-
sem Anlass nur des Propheten zu gedenken. Grundlage
dafiir sind meist unterschiedliche Ansichten dariiber, ob
Geburtstage iberhaupt — und der des Propheten im Be-
sonderen — aus religioser Sicht gefeiert werden sollten
oder nicht. Ein Vertreter einer tiirkisch-sunnitischen
Gemeinde beschreibt den maulid an-nabi folgenderma-
Ren: ,Da gibt es ein grofies Programm. An dem Tag wird
aus dem Leben des Propheten erzdhlt und aus dem Koran re-
zitiert. Das Ganze wird mit nasheeds (islamisch-religiésen
Gesangen) und Theaterstiicken geschmiickt. Auch aus dem
Leben der Gefihrten des Propheten wird erzihlt

Der Vertreter einer
Ahmadiyya-Gemeinde hingegen erklirt: ,Maulid an-nabi
wird bedacht, aber nicht gefeiert, vor allem nicht an diesem
Tag, im Sinne von Geburtstag.“ Auch der religiosen
Fihrer der Ahmadiyya-Gemeinde wird an verschiedenen
Tagen gedacht.

Weitere Festtage, die beson-
ders von schiitischen Gemeinden genannt werden,
sind die Geburts- oder Todestage von Mitgliedern der
Prophetenfamile, von Imamen, ASCHURA, MUHARRAM

2 Erklarung zu den unterstrichenen Begriffen siehe unter
LIslamische Religionspraxis® auf S. 56-61.

sowie Arba‘in (arab.: 40), ein zum Ende der 40-tigigen
Trauerzeit nach dem Todestag des schiitischen Imam
Hussein, eines Enkels des Propheten Muhammad,
begangenes Fest. SUFISCH, also mystisch ausgerichtete
Gemeinden nennen den gemeinschaftlichen dikr
(Gedenken Gottes), bei dem die Gemeinde in einigen
Fillen tiber mehrere Tage und Néchte zusammen-
kommt, als grundstindiges religioses Angebot. Bei
sunnitischen und schiitischen Gemeinden sticht als
besonderer Hohepunkt der Feierlichkeiten im Ramadan
die LAILAT AL-QADR, die ,Nacht der Bestimmung®
hervor, die von Gebeten begleitet ist. Der Uberlieferung
zufolge empfing der Prophet Muhammad in dieser
besonders gesegneten Nacht gegen Ende des Fasten-
monats RAMADAN den ersten KORANvers.

Ein weiteres religitses
Angebot, das von den Gemeinden unterschiedlich ge-
handhabt wird, ist die BESCHNEIDUNG von Jungen
entweder kurz nach der Geburt oder erst mit Eintritt
der Geschlechtsreife.

Dass religiose und soziale
Angebote nicht immer voneinander zu trennen sind,
zeigt sich besonders im Ramadan. Die meisten Ge-
meinden kommen bei Sonnenuntergang zusammen, um
das tdgliche Fasten zu brechen, und laden dazu nicht
selten Menschen aus ihrer Nachbarschaft, Freund*-
innen und Partner*innen der Gemeinde, aber auch
Angehorige anderer Religionen, Politiker*innen oder
andere Personen des offentlichen Lebens ein.

Das folgende Zitat eines Ver-
treters einer sunnitisch-tiirkischen Gemeinde beschreibt
die Vielfalt anschaulich: ,An heiligen Abenden und auch
im Ramadan (drei Wochen lang) wird der Koran rezitiert
und dabei iibersetzt. Es wird vom Leben des Propheten
erzahlt. Es gab extra eine Ramadan-Ecke im Ramadan, als
Einstimmung. Im Ramadan gab es immer Essensausgabe,
vor allem fiir die, die alleine wohnen. Die Afrikaner aus dem
Park kamen immer. Das Essen wurde iiberwiegend gespen-
det oder Mitglieder konnten das Essen selbst finanzieren
und dafiir Familie, Bekannte, Freunde zum Essen einladen.
Die Tiiren stehen dennoch offen fiir jeden. Kein Gast muss
bezahlen, nur die, die das Essen spenden.”

Neben den religiosen Festen
und Feiertagen zdhlen auch EHESCHLIESSUNGEN sowie
Totengebete und Bestattungsrituale zu den zentralen
religiosen Angeboten der Gemeinden. Zwei Drittel der
befragten Moscheegemeinden fithren Trauungen durch.
Hochzeitsfeiern erwihnt gut die Halfte der Gemeinde-
vertreter. Wihrend die religidse Trauung eine wichtige
Aufgabe der Gemeinden ist, werden die Hochzeits-
feiern nicht immer innerhalb der Moscheen abgehalten,
sondern oft in eigens gemieteten Hochzeitssilen.

Obwohl auch Todesfille als
zentrale Ereignisse im Leben der Glaubigen wichtige
Angelegenheiten der Gemeinden sind, werden nach
Angabe der Interviewten in weniger als der Hilfte
der betreffenden Moscheen Bestattungen oder rituelle




Waschungen der Toten durchgefiihrt. Dies hat einerseits
mit den beschrinkten Gegebenheiten der einzelnen
Moscheen und der Friedhofssituation im Allgemeinen
(siehe S. 33f.) zu tun, andererseits damit, dass sich vie-
le der Glaubigen, die als Migrant*innen nach Deutsch-
land kamen, im Sterbefall lieber in ihre alte Heimat

— die Tiirkei, Bosnien oder auch Pakistan — iiberfiihren
lassen. Wihrend eine bosnisch geprigte sunnitische
Gemeinde erklirt, Uberfiihrungen in die Heimat seien
zwar weiterhin iiblich, aber auch BESTATTUNGEN in
Deutschland wiirden immer hiufiger gewiinscht, berich-
tet der Vertreter einer schiitisch-arabischen Gemeinde,
dass sich kaum jemand aus seiner Gemeinde in Berlin
bestatten lasse.

Eine groffe Mehrheit (26)
der Gemeindevertreter*innen gibt an, dass die Glaubi-
gen einander im Sterbefall beistehen. Die Unterstiitzung
reicht dabei von psychologischer und seelsorgerischer
Begleitung der Hinterbliebenen bis zur finanziellen
Hilfe fiir die Uberfiihrung von Verstorbenen ohne An-
gehorige in die alte Heimat oder fiir finanziell schwache
Familien, die sich sonst eine angemessene Bestattung
ihrer Angehorigen nicht leisten konnten. In solchen
Fillen wird in der Gemeinde gesammelt oder auf
die Zakat zuriickgegriffen, eine Art Armensteuer, die
an die Moschee gespendet wird.

Bildungsarbeit
in den
Gemeinden

von Islamische Bildung in Deutschland
RIEM SPIELHAUS ist ein kontroverses Thema. Lange
NINA MUHE : o
Zeit standen dabei mit Blick auf
die Koranschulen lokaler Moschee-
gemeinden vor allem Bedenken und Vorbehalte im
Vordergrund. Mit der Einfithrung des islamischen Reli-
gionsunterrichts in deutscher Sprache an staatlichen
Schulen wird sie aber mittlerweile durchaus als Chance
fiir Integration, Extremismusprévention und den Abbau
von gegenseitigen Vorbehalten gesehen.
In den Berliner islamischen
Gemeinden findet sich ein reichhaltiges Bildungs-
angebot. Es besteht aus grofitenteils selbst organisierten
und selbst finanzierten bzw. auf Basis ehrenamtlicher
Arbeit erbrachten Angeboten. Eine der Ausnahmen
ist das vom Bundesministerium fiir Bildung und
Forschung geférderte und an drei Berliner Moschee-
gemeinden durchgefiihrte Projekt ABCami (gesprochen
Abidjami) zur Alphabetisierung und Grundbildung
Erwachsener. Hier werden die Moscheerdume fiir
den Unterricht in deutscher Sprache genutzt, um
Menschen zu erreichen, die einen leichteren Zugang
zu Moscheen als zu anderen Bildungsraumen, wie
Volkshochschulen, haben.
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Andy Abbas
Schulz hilt
einen Vortrag
in der Sehitlik
Moschee,
Neukdlln

30 von 33 befragten Gemeinden bezeichneten religitse
Unterweisung als wichtigen Teil ihrer Arbeit. Zudem
gehort in vielen Gemeinden (17) ein Wettbewerb

fiir Koranrezitationen zum jihrlichen Programm. Die
Vermittlung von Kenntnissen iiber Propheteniiberlie-
ferungen (ahadit) und Schreibwettbewerbe anlisslich
des Geburtstags des Propheten stellen dagegen beson-
dere Bildungsaktivititen dar, die nur von einzelnen
Gemeinden veranstaltet werden. Einige Gemeinden
organisieren die grofle Pilgerfahrt, den HADSCH, fiir
Gemeindemitglieder, wozu ein spezieller Unterricht
gehort, der die Pilgernden auf die einzelnen Riten des
Hadsch vorbereitet. Schliefllich vermittelt auch die frei-
tagliche Predigt Wissen. Die Zielsetzung des religiosen
Unterrichts fiir Erwachsene wie fiir Kinder ist in allen
Moscheegemeinden eine dhnliche: Im Mittelpunkt steht
die Einfithrung in Glaubenslehre und -praxis, fiir die
die Einfithrung in das Lesen und vor allem das Rezitie-
ren des Korans in arabischer Sprache als Grundvoraus-
setzung gilt.

Zentrale Themen des Unterrichts

sind daher das Lesen, Verstehen und
Memorieren einzelner Koranverse
sowie eine Unterweisung in Glaubens-
praktiken wie Beten, Fasten oder die
Almosenspende.

Dariiber hinaus werden
Kinder mit nach islamischer Vorstellung empfohlenen
Verhaltensweisen vertraut gemacht, etwa mit Rein-
heitsnormen, mit der Verwendung religioser Begriffe
oder respektvollem und moralisch angemessenem
Verhalten, wie Sitzhaltung und Bekleidungsformen.
Im Unterricht werden Prophetengeschichten erzihlt
sowie Bittgebete und Lieder erlernt. Moralische Er-
zdhlungen zielen auf die Erziehung von Schiiler*innen
zu guten Menschen ab. Da die religiose Unterweisung
in die alltagliche Glaubenspraxis eingebettet ist, nehmen
die Kinder und Jugendlichen an der religiosen Praxis,
etwa an dem Gebet in der Gemeinde, teil. Auch in
den Gemeindealltag werden Kinder einbezogen, indem
sie kleinere Aufgaben iibernehmen.

Imame und ehrenamtliche
Lehrer*innen erlduterten uns Forschenden am Rande
des Unterrichts, dass die Befidhigung zur Glaubens-
praxis, die Einbindung in das Gemeindeleben und die
Erziehung zu respektvollem moralischem Verhalten
zur Ausbildung eines insan kamil, eines umfassend
ausgebildeten Menschen, fithren kann und soll. Damit
beziehen sie sich auf ein bis in die klassische Zeit
des Islams zuriickgehendes Bildungsideal.

Neben diesen Kursen religioser Unterweisung in den
Riumlichkeiten islamischer Gemeinden kénnen auch
Schulen, Kindergirten und Zentren fiir islamische
Theologie an deutschen Hochschulen, die Familie und
das Internet Rdume der islamischen Bildung sein. Wie
die Befragung von Gemeinden in Berlin verdeutlichte,
wird der islamische Religionsunterricht an deutschen
Schulen die Angebote der Moscheegemeinden fiir religi-
ose Unterweisung jedoch nicht ginzlich ersetzen.

Im Vergleich zur religiosen Unterweisung in der
Gemeinde setzt der islamische Religionsunterricht an
staatlichen Schulen in Berlin andere Schwerpunkte.
Laut Lehrplan soll er neben Glaubensunterweisung und
Wissensvermittlung iiber die eigene Religion zur Ent-
wicklung von Kritikfihigkeit und Religionsmiindigkeit
anregen, Pluralititsfihigkeit im religiosen Miteinander
ausbilden und Schiiler*innen zur Sprechfihigkeit gegen-
iber dem muslimischen und nichtmuslimischen Umfeld
befihigen. Im schulischen Religionsunterricht kommen
Schiiler*innen aus unterschiedlichen muslimischen
Gemeinden zusammen, mit verschiedener ethnischer
und regionaler Herkunft und mit unterschiedlichen
Arten religioser Vorbildung sowie vielfiltigen Vorstel-
lungen vom Islam und dessen Grundlagen. Wihrend
Islamlehrer*innen in der Schule also mit einem ,plura-
len Klassenzimmer“ konfrontiert sind, findet der Un-
terricht in der Moschee im selbstbestimmten, oft eher
homogenen Milieu der Gemeinde statt.

Basierend auf Befragungen
und Beobachtungen in Berliner Moscheen und Gebets-
raumen lasst sich folgendes Bild der religiosen Bildung
skizzieren: Die tiirkisch dominierten Dachverbinde
VIKZ, DITIB und die IFB, eine Vielzahl der bosnischen
und arabischsprachigen Moscheen sowie die Ahmadiyya
Muslim Jamaat bieten in ihren Gemeinden jeweils
strukturierte Einfithrungen in die islamische Glaubens-
lehre an.

Der Unterricht in VIKZ-
Moscheen auf der Basis des ,Ilmihals® eines Religions-
lehrbuchs, erfolgt in sechs Stufen. Grundlage ist hier
das Memorieren der behandelten Texte, die iltere
Schiiler*innen nahezu wortgetreu an jlingere iibermit-
teln und die dabei auch inhaltlich erfasst und zusam-
mengefasst werden sollen. Der Unterricht findet unter
Anleitung ménnlicher oder weiblicher Hocas statt, die
entweder eine auf religiése Studien ausgerichtete Ober-
schule in der Tiirkei besucht oder eine vom Dachver-
band VIKZ in Kéln angebotene fiinfjihrige Ausbildung
fiir zukiinftiges Gemeindepersonal absolviert haben.

Ahnlich verlauft die religiose
Unterweisung (din dersi) in DITIB-Gemeinden. Auch
hier wird der Unterricht ehrenamtlich von Jugendlichen
iibernommen, die ihn zuvor selbst durchlaufen haben.
Sie stehen ebenfalls unter Anleitung und Betreuung
von minnlichen oder weiblichen Hocas, die aber im
Unterschied zu den in den VIKZ-Moscheen titigen
meist von der Tiirkei aus entsandt werden.



Die Gemeinden der IFB haben die Organisation der
religiosen Unterweisung fiir Kinder und Jugendliche
ausgelagert, sodass er zentral fiir Berlin organisiert, aber
lokal in den 17 Gebetsrdumen angeboten wird. Am
einfithrenden Koranunterricht in tiirkischer Sprache
nehmen laut Angaben der Organisation etwa 3.500
Kinder und Jugendliche teil, am arabischsprachigen
etwa 500. Dartiber hinaus wird religiése Unterweisung
fiir Jugendliche und junge Erwachsene auf Tiirkisch und
Deutsch fiir etwa 1.000 Personen sowie auf Arabisch
und Deutsch fiir etwa 500 Personen erteilt. Einige Leh-
rer*innen, im Tirkischen egitimci genannt, haben sich
auf einzelne Wissensbereiche wie die sira, die Biografie
des Propheten, ahlaq (Ethik und Verhaltenslehre) und
‘agida (Glaubenslehre) spezialisiert und unterrichten
Kinder und Jugendliche aufgeteilt in verschiedene
Altersstufen und entsprechend dem jeweiligen Wis-
sensstand. Die Eltern entrichten im Monat dafiir einen
Betrag im niedrigen zweistelligen Bereich, mit dem die
Aufwandsentschidigung fiir die Lehrkrifte bezahlt wird.

In den Zentralen der drei
Verbinde IFB, DITIB und VIKZ ist man {iberzeugt und
legt offensichtlich auch Wert darauf, den jeweils am
besten strukturierten Unterricht anzubieten. Wie in
vielen Bildungszusammenhingen scheint die Qualitit
des Unterrichts jedoch letztlich auch hier vor allem vom
Engagement der lokalen Akteur*innen und von den
einzelnen Lehrkriften abzuhidngen.

Das Lehrmaterial fiir die
auflerschulische religiose Unterweisung stammt vor-
wiegend aus den Herkunftslindern der Gemeinden und
wird im Bedarfsfall, wenn also die dafiir erforderliche
Sprachkenntnisse der Kinder nicht ausreichen, von
ilteren Jugendlichen ins Deutsche iibersetzt. Es besteht
weiterhin Nachfrage nach deutschsprachigen Lehrmate-
rialien.

In der Forschung weitge-
hend unbeachtet geblieben ist bisher das an Erwachsene
gerichtete Bildungsangebot islamischer Gemeinden, das
ebenfalls eine breite Vielfalt umfasst. Dazu gehoren etwa
Koranlesezirkel (halqa), wie sie beispielsweise in der
zur IFB gehdrenden Neukollner Begegnungsstitte Dar Al-
Salam von einer Absolventin der Al-Azhar-Universitat
in Kairo durchgefiihrt werden. Zwischen zehn und 20
Teilnehmer*innen lesen dort gemeinsam Koranverse
und legen sie im Anschluss aus. Des Weiteren zihlen
dazu Vortrige von Gastredner*innen oder zielgruppen-
spezifische Angebote, etwa Unterweisungen fiir musli-
mische Frauen in verschiedenen Berliner Moscheen:
Diese Kurse bieten Gelegenheit zum sozialen Austausch,
zum Wissenserwerb und zur Diskussion {iber die Rele-
vanz bestimmter theologischer Aussagen fiir das Alltags-
leben der Frauen, von denen manche ein ganzheitliches,
konsequent islamisches Leben anstreben.’

3 Esra Ozylrek (2018): Deutsche Muslime - muslimische Deutsche.
Begegnungen mit Konvertiten zum Islam. Wiesbaden: Springer.

Wihrend die zuerst genannten einfithrenden Kurse
fiir Kinder und Jugendliche jeweils vorwiegend mutter-
sprachliche Lehrmaterialien nutzen und in der Regel
— mit Anmeldung, Kostenbeitrag und Priifungen -
formalisiert sind, gestalten sich Vortrige und Unter-
weisungen fiir altere Jugendliche und Erwachsene
sehr viel freier. Das gilt auch fiir eine Unterrichtsform,
die sich neben den din dersi seit 2010 an der Sehitlik
Moschee der DITIB in Neukélln entwickelte, 2017 aber
nach den Verinderungen im Vorstand der Gemeinde
in anderen Riumen fortgesetzt wurde. In ,,Gemeinsam
nachdenken iiber Gott* betitelten Seminaren sprechen
drei in Deutschland sozialisierte Vortragende mittwochs
um 18:30 Uhr vor etwa 70 meist jungen Frauen und
Ménnern aus islamischer Perspektive iiber Alltagsfra-
gen. Hiufig bilden Ausziige aus den Risale-i Nur, den
Schriften des tiirkischen Islamreformers Said Nursi,
den Ausgangspunkt fiir die Ausfithrungen in deutscher
Sprache, die hiufig Koranverse und Zitate des Pro-
pheten referieren. Die Vortrige, bei denen einer der
drei noch recht jungen Minner mit dem Riicken zur
Gebetsnische und den Jugendlichen zugewandt vor
einem kleinen hélzernen Pult sitzt, adressieren die
Alltagsfragen junger Menschen in der Grofistadt und
vermitteln Handlungsanweisungen fiir ein gottgefilliges
Leben mitten in Berlin.

Ein weiteres Beispiel fiir den
Erwachsenenunterricht an Berliner Moscheen ist der
Koranrezitationsunterricht fiir Manner, den die Imam
Dijafer Sadegh Moschee, eine tiirkisch-schiitische Ge-
meinde, einmal pro Woche anbietet. Der Imam liest aus
dem Koran vor, die Teilnehmer sprechen im Chor nach.
Auf die Inhalte der rezitierten Texte wird dabei nicht
niher eingegangen. Die Wissensvermittlung bezieht sich
in erster Linie auf die Praxis des Rezitierens und nimmt
selbst die Form einer Meditation iiber Gottes Texte an.
In anderen Moscheen werden auflerdem Vorbereitungs-
seminare fiir die Pilgerfahrt, den Hadsch, angeboten,
um die Details der komplexen Aneinanderreihung von
religiosen Ritualen zu erkliren, die mit der Pilgerfahrt
verbunden sind.

Eine spontane Form des
Unterrichts findet im Haus der Weisheit in Moabit im
Anschluss an das Abendgebet statt. Wer nach dem
Gebet noch Zeit hat, bleibt, um dem Imam zuzuhéren,
der moralische Lehrstiicke erzahlt. Es werden weder
Unterrichtsmaterialien verwendet noch Notizen ge-
macht und auch eine Priifung ist nicht vorgesehen. Eine
Form des Erwachsenenunterrichts sind nicht zuletzt
auch die Predigten am Freitag und an Feiertagen, die
weite Teile der Gemeinde erreichen und durch hiufige
Wiederholungen die Kenntnisse der Zuhdrenden
iiber theologische Themen festigen.
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OBEN

Koran-
unterricht fiir
Erwachsene
in der Imam
Djafer Sadegh
Moschee,
Wedding

UNTEN

Gebet nach
dem Religions-
unterricht

in der alba-
nischen
Xhamia Ikra
Bashkimi

Die hier genannten Beispiele von
Unterweisungen fiir Erwachsene
verdeutlichen: Weit tiber die
Einfihrung in den Islam hinaus

wird islamische Bildung von vielen
Muslim*innen als lebenslanges Lernen
und als Teil der Religionsaustibung
verstanden und praktiziert. Dass

die Ergebnisse dieser Befragung

nicht nur ein fur Berlin spezifisches
Bild zeichnen, belegt eine 2012
verdffentlichte bundesweite Befragung
von Imamen und Religionsbediens-
teten, der zufolge 76 Prozent der
Imame religidse Unterweisung fiir
Erwachsene anbieten.*

4 Dirk Halm/Martina Sauer/Jana Schmidt/Anja Stichs (2012):
Islamisches Gemeindeleben in Deutschland. Nirnberg: Bundesamt
flr Migration und Flichtlinge, S. 350.



Soziale und
kulturelle
Angebote
der Gemeinden

von wDas Gebet in der Moschee ist nur ein

NINA MUHE
RIEM SPIELHAUS

kleiner Teil. Es ist nicht nur ein Ort der
Anbetung. Die Moschee ist hauptsdchlich
ein Treffpunkt des Zusammenkommens,
wo man sich Wissen aneignen kann. Diese Aspekte sind in
den letzten Jahren in den Hintergrund getreten und die
Moschee wird nur noch als Gebetsstitte angesehen. Kindern
wurde erkldrt, dass die Moschee ein strenger Ort ist, an dem
man nicht lachen kann. So dhnlich ist auch die Wahrneh-
mung von Gott. Als etwas Entferntes, obwohl Gott im Koran
sagt, dass er uns ndher ist als unsere Halsschlagader.”

Diese Antwort des Imams
der tiirkisch-schiitischen Gemeinde Imam Djafer
Sadegh Moschee im Wedding auf die Frage nach unter-
schiedlichen Angeboten und Aktivititen der Gemeinde
zeichnet eine wehmiitige Erinnerung an ein ideales
Gemeindeleben in einer Moschee. Frither sei zwischen
religiosen und anderen Angeboten nicht unterschieden
worden, erklirt er, und die Arbeit am und fiir die Men-
schen als Teil des Gottesdienstes verstanden worden.
Doch ist diese Aussage nicht unbedingt als (Selbst-)
Kritik oder Verweis in die Vergangenheit zu verstehen.
Prediger fassen Zukunftsvisionen und Idealvorstellun-
gen hiufig in das rhetorische Stilmittel der Erinnerung,
Schlieflich zeichnet sich das islamische Gemeindeleben
in der Weddinger Gemeinde genauso wie das in vielen
anderen Moscheen der Stadt durch ein reichhaltiges
Angebot an sozialen und kulturellen Dienstleistungen
und Hilfestellungen fiir die Glaubigen aus, das als ganz
selbstverstidndlich zur Gemeindearbeit dazugehorig
verstanden wird.

Bemerkenswert ist dabei die grofie
Bandbreite der Anforderungen und Be-
diirfnisse, denen die Gemeinden in
Berlin gerecht zu werden versuchen:
Sie bieten Betreuung fiir (nicht selten
schwer traumatisierte) Gefliichtete aus
Kriegsgebieten oder stellen Raume

fur die Diskussion der Probleme von
Muslim*innen der dritten und vierten
Einwanderergeneration zur Verfiigung,
die um ein Gefithl von Zugehésrigkeit

in Deutschland ringen. Sie widmen sich
den schulischen Schwierigkeiten und
Bediirfnissen von Kindern und Jugend-
lichen oder kiimmern sich um die

alter werdende erste Generation der
Zugewanderten und ihre speziellen
Anliegen.

Eine Reihe von Gemeinden
versammelt Glaubige aus unterschiedlichen kulturellen
und ethnischen Zusammenhingen sowie mit einer
groflen Diversitit im Hinblick auf soziale Herkunft und
Bildungshintergrund unter ihrem Dach. Die Antworten
auf die Frage nach den vorwiegend in der Gemeinde
gesprochenen Sprachen vermitteln einen Eindruck von
der Vielfalt: Lediglich fiinf Gemeinden gaben an, eher
einsprachig zu sein, vier davon tiirkisch und eine
indonesisch. Zehn Gemeinden erklirten, dass Tiirkisch
und Deutsch die vorwiegend gesprochenen Sprachen
seien, wihrend eine davon zusitzlich Gebédrdensprache
und Englisch als zentral fiir das Gemeindeleben nannte,
eine weitere Arabisch und eine dritte Kurdisch. Zehn
Gemeinden nannten Arabisch und Deutsch als vor-
wiegend gesprochene Sprachen sowie zusitzlich Urdu,
Persisch, Russisch, Italienisch und Zaza und fiir zwei
weitere ist Urdu die Hauptsprache. Je einzelne Gemein-
den gaben die Sprachkombinationen Bosnisch/Deutsch,
Urdu/Punjabi/Deutsch/Englisch, Deutsch/Albanisch,
Deutsch /Farsi/Dari und Urdu/Punjabi an.

Mit zwei Ausnahmen
engagieren sich alle von uns befragten Gemeinden
schwerpunktmiflig auf dem Gebiet der Arbeit mit
Kindern und Jugendlichen, wozu auch die religiose
Unterweisung gehort. Die tiirkisch geprigten
Dachverbinde (DITIB, VIKZ, IGMG), die Gemeinden
der IFB und eine Reihe von Einzelgemeinden (z. B. die
bosnische und die indonesische Moschee) bieten regel-
mifig Nachhilfeunterricht fiir Kinder an. Auflerdem
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LINKS

Der
Verband der
Islamischen
Kulturzentren
ladt zur
Kirmes auf
den Nettel-
beckplatz,
Wedding

organisieren viele Gemeinden Sprachkurse. Am hiu-
figsten werden dabei Einfithrungen in die Grundlagen
des Lesens und Schreibens des Arabischen genannt, das
auch in nichtarabischsprachigen Gemeinden fiir das
Verstindnis des Korans und anderer religioser Quell-
texte als unerlésslich gilt. Aber auch Deutschunterricht
wird in vielen der befragten Moscheen in erster Linie
fiir Erwachsene, zum Teil auch fiir Externe im Rahmen
einer Zusammenarbeit mit Volkshochschulen, ange-
boten. Dariiber hinaus organisieren Gemeinden eine
Vielzahl von Unternehmungen, darunter Kinobesuche,
Bastelkurse, Gartenarbeit, Einschulungsfeiern, Reisen,
sportliche Aktivititen oder auch mal einen Laternen-
umzug zur Zeit des christlichen Martinstags, an dem
dann vorwiegend religiose islamische Lieder (nasid/
nasheed) gesungen werden.

»WELCHE SOZIALEN UND KULTURELLEN DIENSTLEISTUNGEN

WERDEN IN DER GEMEINDE ANGEBOTEN?«

(MEHRFACHNENNUNGEN MOGLICH, ANGABEN IN PROZENT)

[e3
0

Angebote fur Kinder

(]
N

fur Jugendliche

~
0

fur Frauen

~
o]

fur Familien

fir Manner

o o
B »

Sprachkurse

o
~

Informations- oder
Diskussionsveranstaltungen

o

Kulturelle Angebote

>

Beratungsangebote
(juristisch/Burokratie etc.)

Angebote fur Altere/
Senior*innen

w
[e]

w
0

Sonstige

Integrationskurse

Keine Angebote

]

Die Mehrzahl dieser Angebote fillt in den Bereich

der Jugendarbeit. Darunter wird Nachhilfeunterricht
von nahezu der Hilfte der Befragten am hiufigsten
genannt, gefolgt von Fufiballtraining, Computerkursen,
Studiengruppen, religioser Unterweisung und einer
groflen Palette weiterer Angebote, wie Musik- und
Folklorekurse, Museumsbesuche, Basketballtraining fiir
junge Frauen und andere Sportangebote sowie zwang-
lose Treffen bei Tee und gemeinsamem Essen. Die
Besonderheiten der Jugendarbeit in den Gemeinden
werden im folgenden Abschnitt gesondert und ausfiihr-
licher dargestellt.

Viele Gemeinden stellen
einen Raum zur Verfiigung, in dem vor allem iltere
minnliche Gemeindemitglieder sich treffen, gemeinsam
Tee trinken und miteinander austauschen kénnen.
Manche Gemeinden veranstalten Ausfliige speziell
fir diese Altersgruppe, wihrend andere, wie etwa das
Islamische Kulturzentrum der Bosniaken den Anspruch
formulieren, dltere Menschen ausdriicklich und bewusst
in alle Gemeindeaktivititen einzubinden, um ihnen
nicht das Gefiihl zu vermitteln, sie seien eine speziell
angesprochene Gruppe und vom sonstigen Gemeinde-
leben ausgeschlossen.



Die Beratungsangebote fiir Familien
gehen in vielen Gemeinden auf die
Ehe- und Familienberatung sowie die
Schulsituation der Kinder ein. Einzelne
Gemeinden laden Psycholog*innen
und andere Fachleute ein, um sich tiber
den Umgang mit Problemen von Kin-
dern und Jugendlichen zu informieren.
Zum Angebot gehéren bei Bedarf die
Beratung beziiglich des Umgangs mit
Diskriminierung an Schulen oder Dis-
kussionsveranstaltungen zu Fragen der
religiésen Praxis im Schulkontext.

Als Beispiel wurde in
der Befragung unter anderem das Thema Klassenfahrt
genannt, das bei vielen Eltern Beratungsbedarf aus-
16se, etwa in Hinblick darauf, wie sicherzustellen sei,
dass ihre Kinder mit islamischen Speisevorschriften
entsprechendem Essen versorgt sind und weder Alkohol
noch andere Drogen konsumiert werden. Einige Ge-
meinden begleiten dariiber hinaus Einschulungen und
Zeugnisverleihungen mit besonderen Feiern.

Grillfeste und andere
Gelegenheiten, bei denen gemeinsam gekocht oder
Essen zusammengetragen wird, sind ebenfalls in den
meisten Gemeinden fester Bestandteil des Gemeinde-
lebens und stirken das Zusammengehorigkeitsgefiihl.
Angebote der Gemeinden fiir Frauen werden in
der Regel von engagierten Frauen selbst organisiert.
In vielen Gemeinden treffen sie sich regelmaflig zum
Frauenfriihstiick und zum separaten Religionsunter-
richt. Die aktiven Frauen einer Gemeinde organisie-
ren oft nicht nur frauenspezifische Veranstaltungen
— darunter Nihkurse, Computerkurse, Schwimm- und
andere Sportveranstaltungen —, sondern bereichern
das Leben der gesamten Gemeinde mit ihrem Engage-
ment. Viele Moscheegemeinden berichten, dass die
Frauen den aktiveren Teil der Gemeinde ausmachen.

Bei den spezifischen An-
geboten fiir Manner ist das Fuballschauen eine der
beliebtesten Anlisse fiir Zusammenkiinfte, aber auch
andere Sportarten werden gemeinsam angesehen.
Einzelne Gemeinden bieten Aktivititen fiir Mdnner
an, etwa der Vahdet Kulturverein, der Campingausfliige
in den Harz organisiert, oder das Haus der Weisheit,
wo an Minnerabenden gemeinsam gekocht, gegrillt
und gekickt wird.

Unter den Beratungsangeboten sind neben den ge-
nannten Ehe- und Familienberatungen und der
psychologischen Beratung von Eltern die am hiufigsten
genannten (17) die Hilfestellung beim Ausfiillen von
Antrigen und anderen administrativen Herausforde-
rungen. Die Haci Bayram Veli Moschee im Wedding hat
fiir diesen Zweck etwa ein eigenes Biirgerbiiro einge-
richtet, dessen Angebot sich nicht nur an die eigenen
Gemeindemitglieder, sondern an die gesamte Nachbar-
schaft richtet. Zur Hilfeleistung der Gemeindemitglieder
untereinander bei Unterstiitzungsbedarf jeder Art
gehort bei den meisten Gemeinden auch der seelsorge-
rische Beistand, im Bosnischen Islamischen Kulturzentrum
etwa fiir Menschen, die den Genozid in Srebenica
wiahrend des Bosnienkriegs (1995) tiberlebt haben.
Seit in groferer Zahl Gefliichtete aus dem Irak, aus
Afghanistan und Syrien nach Berlin kommen, werden
Imame und aktive Mitglieder anderer Gemeinden
verstirkt um Hilfe beim Umgang mit Folter-, Kriegs-
und Fluchterlebnissen angefragt. Diese wird hiufig
unstrukturiert, also ohne eine fiir Traumabehandlung
wiinschenswerte Supervision fiir die Helfenden,
geleistet.

Auch auf die Frage nach
den von ihnen angebotenen kulturellen Veranstaltungen
nannten Gemeinden eine breite Palette an Aktivititen.
Wihrend die bosnische Gemeinde im Rahmen der
»Nichte des Ramadan® Filmvorfiihrungen organisiert
und ihre Riume fiir Kunstausstellungen zur Verfligung
stellt, veranstalten die alevitische und die indonesische
Gemeinde Konzerte. Zu den Aktivititen der Omar Ibn
Al-Khattab Moschee gehoren Gesangs- und Theater-
auffithrungen fiir Kinder, in der Mariendorfer Moschee
werden offentliche Veranstaltungen des interreligitsen
Dialogs zum Thema ,Was ist Kultur? Was ist Religion?“
durchgefiihrt und die afghanisch-schiitische Gemeinde
in Reinickendorf kocht regelmiflig traditionelle
Gerichte.

Informations- und Diskus-
sionsveranstaltungen organisieren die Gemeinden in
erster Linie in Form von Dialogrunden mit Vertreter*-
innen anderer Religionen und Weltanschauungen,
aber auch in Zusammenarbeit mit der Polizei, der
Feuerwehr und Politiker*innen verschiedener Partei-
en. Wihrend manche Gemeinden — wie die bosnische
— jahrlich 80 bis 100 Veranstaltungen durchfiihren,
die vom Dialog der Religionen iiber Hauptstadtge-
sprache mit ranghohen Politiker*innen bis zu Infor-
mationsveranstaltungen fiir gehorlose Muslim*innen
reichen, konzentrieren sich andere Gemeinden in erster
Linie auf Informationsveranstaltungen iiber religiose
Ereignisse und Themen.
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ABB.

Kirmes auf
dem Nettel-
beckplatz,
Wedding

So informiert die Bayezid Moschee in Vortrigen iiber
die Pilgerfahrt, den Ramadan und die Geschichte der
Osmanen; die schiitische Al-Hassanein Moschee 1idt zu
monatlichen Vortrigen tiber die Geschichte der schii-
tischen Bewegung oder das theologische Vermichtnis
historischer schiitischer Religionsgelehrter ein.

Die indonesische Gemeinde
ist Familienersatz fiir iiber 300 junge Muslim*innen,
die fiir das Studium oder zur Promotion an Universi-
titen in Berlin und Umgebung kommen. Sie organisiert
Studienseminare, Picknicks im Tiergarten und jihr-
lich ein Wintercamp. In einem Projekt der Arresalah
Moschee sollen Kinder die Polizeiarbeit kennenlernen,
iiber Gefahren im Stralenverkehr informiert werden
und nebenbei ihre mogliche Scheu vor Polizeibeamten
verlieren. Die Gemeinde will damit Vertrauen zur
Polizei aufbauen, fiir Zusammenarbeit sorgen und plant
weitere Aktivitidten zur Aufkldrung iiber Drogen und
Aggressionsabbau.

Einige der hier aufgezihlten Angebote finden regelmai-
Rig statt, andere einmal im Jahr oder sporadisch. Hiufig
sind sie recht informell gestaltet und vom personlichen
Einsatz von Gemeinde- oder Vorstandsmitgliedern
abhingig.

Die Fiille der Angebote in
der sozialen Gemeindearbeit stiitzt sich dabei weit-
gehend auf ehrenamtliches Engagement. Gerade
deshalb stoflen einige Gemeinden dabei an die Grenzen
ihrer Kapazititen und konnen nicht alles anbieten,
was nachgefragt wird, und trotz groflen Interesses nicht
alle Dialoge und Kooperationen aufrechterhalten. Vor
diesem Hintergrund duflerten viele Gemeindevertreter*-
innen den Wunsch nach mehr Professionalitit und
finanzieller Ausstattung.



Jugendarbeit
in den
islamischen
Gemeinden Berlins

von

RIEM SPIELHAUS
NINA MUHE

Wie sich in der Befragung 2016 erneut zeigte, betrachtet die
tiberwiegende Mehrheit islamischer Gemeinden in Berlin die

religitse Bildung und Betreuung von Kindern und Jugendlichen

zwar als die wesentlichste Aufgqbe der Gemeindearbeit, bietet dariiber hinaus

aber eine Vielzahl weiterer Freizeitaktivitéten an. Uber 80 Prozent der befragten

Gemeinden berichteten von spezifischen Angeboten fiir Jugendliche. Einige

Beispiele sind im Folgenden etwas ausfiihrlicher dargestellt, um einen Eindruck

von den Aktivitaten zu vermitteln.

In den vergangenen Jahren haben sich in- und aufler-
halb von islamischen Gemeinden unterschiedlichste
Initiativen der Jugendarbeit entwickelt. Einige
Ortsgemeinden der Islamischen Fideration Berlin, wie
die Haci Bayram Camii in Wedding oder die Fatih Camii
in Kreuzberg, setzen einen besonderen Schwerpunkt
auf die Jugendarbeit. Das Islamische Jugendzentrum
Berlin (1JB), ein Zusammenschluss von Moscheen
arabischsprachiger Muslim*innen in Berlin, koordiniert

Angebote der Jugendarbeit, Sprachunterricht und
religivse Unterweisung von fiinf Gemeinden. Es orga-
nisiert eine jihrliche Jugendkonferenz und wochentlich
Seminare fiir Jugendliche, in denen junge Muslim*innen
ihre Kenntnisse {iber die Grundlagen des Islams erwei-
tern und gesellschaftspolitische Fragen diskutieren.
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Initiative
Salaam-
Schalom

Zu den gemeindeunabhingigen Jugendvereinen und
-initiativen® gehoren: M.A.H.D.I. — Muslime aller
Herkunft deutscher Identitdt, das Zahnrdder-Netzwerk,
i’Slam - der Poetry Slam, der Berliner Studentenverein,
die Lichtjugend, HIMA — Umwelt- und Naturschutz aus
islamischer Perspektive, die von Jugendlichen initiierte
Islamische Akademie zur Forderung der interkulturellen
Harmonie in Moabit und die Muslimische Jugend

in Deutschland mit einer duflerst aktiven Berliner
Ortsgruppe. Diese Initiativen, die als eingetragene
Vereine institutionalisiert sind, agieren unabhingig
von etablierten Moscheegemeinden oder Dachverbénden,
nutzen aber in einigen Fillen deren Raumlichkeiten.

Die islamische Jugendarbeit in Berlin
zeichnet sich dadurch aus, dass sie
nahezu durchweg von Jugendlichen
fur Jugendliche gestaltet wird. Das hat
den Vorteil, dass die Gestaltenden in
Alter und Interesse nah an der Ziel-
gruppe sind, und den Nachteil, dass es
ihnen an padagogischer Qualifikation
und finanziellen Strukturen monge|’r,
um ihre Arbeit nachhaltig zu gestalten.

Bereits in der ersten
Befragung von 1996/97 in Moscheen der Stadt
betonten sowohl iltere als auch jiingere Gemeinde-
mitglieder die Ausbaufihigkeit der Angebote fiir
Jugendliche. In der aktuellen Befragung kam immer
wieder der Wunsch nach nachhaltigeren - also vom
besonderen Engagement einzelner Personen unab-
hingigen — Strukturen, einer Professionalisierung der
Jugendarbeit sowie nach Kooperationen mit anderen
Akteur*innen der Jugendarbeit zum Ausdruck. Die
finanzielle Forderung von staatlicher Seite, etwa durch
die Forderinstrumente fiir Jugendarbeit, wire wohl
ein angemessenes Instrument zur Professionalisierung
der Jugendarbeit. Allerdings ist Professionalitit bereits
eine Voraussetzung fiir die Bewilligung von Projekten
durch staatliche Forderungsprogramme, da man in
der Regel qualifiziertes Personal sowie eine bestimmte
Anzahl bereits geleisteter Stunden der Jugendarbeit
bei Antragstellung nachweisen muss. Diese Formen der
Qualititssicherung fiir die Vergabe von Fordermitteln
haben dazu gefiihrt, dass die Jugendarbeit in Berliner
Moscheen (wie auch anderswo in Deutschland) weiter-
hin nahezu ausschlieflich von ehrenamtlichem Enga-
gement getragen wird.

5 Siehe dazu den Atlas zur muslimischen Jugendarbeit in Berlin.
Verfigbar unter: http://www.muslimischer-jugendatlas.de (letzter Zugriff
am 6.4.2018).

Dariiber hinaus fehlt es an Moglichkeiten, diese Arbeit
in die stadtischen Angebote der Jugendarbeit einzu-
binden. Zweifel an der Qualitit der Angebote und in
manchen Fillen an der Verfassungstreue muslimischer
Akteur*innen sind ein Grund dafiir, dass islamische
Gemeinden bisher kaum in bestehende Strukturen
und Standards einer demokratieférdernden Jugend-
arbeit eingebunden sind und mdogliche Partner, die
eine Entwicklung von Strukturen und Kompetenzen
unterstiitzen konnten, von einer Zusammenarbeit mit
ihnen absehen.® So wurde, wie Vorstandsmitglieder im
Interview erkldren, die Muslimische Jugend in Deutsch-
land (MJD) nicht als Tréger der Jugendarbeit aner-
kannt, weil sie in den Berichten der Landesimter fiir
Verfassungsschutz in Baden-Wiirttemberg, Bayern und
Hessen sowie des Bundesamtes fiir Verfassungsschutz
erwihnt wurde. Im Anschluss an ihre Erwidhnung in
Verfassungsschutzberichten verlor die seit 1998 auch
in Berlin titige deutschsprachige Organisation die
Anerkennung als gemeinniitziger Verein und die damit
einhergehende Befreiung von Ertrags- und Vermogens-
steuern und hat diese bis Anfang 2018 nicht wieder-
erlangt.” Im Gesprich berichtet die ehemalige Vorsit-
zende der Muslimischen Jugend, dass die Robert Bosch
Stiftung, das Bundesamt fiir Migration und Fliichtlinge
sowie das Bundesjugendministerium, die prinzipiell
an der Forderung von Projekten des Vereins interes-
siert seien, sich entweder aufgrund seiner Beobachtung
durch den Verfassungsschutz oder weil der Verein
keine Gemeinniitzigkeit vorweisen konne, nicht zur
Kooperation imstande sihen.®

In seinem Projekt zur
interkulturellen Offnung der Jugendarbeit arbeitet der
Landesjugendring® mit der Muslimischen Jugend und
dem Bund der Alevitischen Jugend Berlin zusammen.
Beide Vereine sind Mitglied des ,Jugendmigrations-
beirats Berlin“ des Landesjugendrings. Dieser verfolgt
das Ziel, die Prisenz von in Berlin aktiven Jugendver-
banden, deren Mitglieder mehrheitlich junge Menschen
mit (familidrer) Migrationsgeschichte sind, als jugend-
politisch relevante Akteure zu stirken. Wihrend der
Bund der Alevitischen Jugend Berlin mittlerweile Mitglied
des Landesjugendrings ist, wurde der Verein Muslimische
Jugend bis 2018 nicht aufgenommen.

6 Siehe zur Problematik: Hussein Hamdan/Hansjorg Schmid(2014):
Junge Muslime als Partner: Ein empiriebasierter Kompass fir die praktische
Arbeit. Weinheim: Beltz.

7 Im Bericht des Verfassungsschutzes Berlin wird die MJD im
Untersuchungszeitraum, also von 2006 bis 2018, nicht erwdhnt. Das Bundes-
amt fur Verfassungsschutz bezeichnet die MJD im Bericht von 2017 als
,formal unabhdngige Jugendorganisation, die enge Verbindungen zur IGD
[Islamischen Gemeinschaft Deutschlands] unterhalt®. 2015 wird die MJD nicht
mehrin den Berichten der Landesamter fur Verfassungsschutz in Baden-
Wirttemberg und Hessen erwdhnt und seit April 2017 nicht mehr im Bericht
des Bayerischen Landesamtes flir Verfassungsschutz.

8 Interview mit Malika Mansouri, ehemalige Vorsitzende der Musli-
mischen Jugend in Deutschland und Rechtsanwaltin, am 10.12.2016 in Berlin.
9 Der Landesjugendring, ein 1949 gegriindeter freiwilliger Zusam-

menschluss von mehr als 30 Jugendorganisationen im Land Berlin, vertritt
die Interessen seiner 33 Mitgliedsverbande in der Offentlichkeit, insbesondere
gegeniiber Parlament und Regierung.
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AZAN - GEBETSRUF

(arab.: adan, turk.: Ezan)
Funfmal téglich ruft der Muezzin
(arab.: mw’addin, tirk.: Miiezzin,
,,Gebetsrufer“), ein Glaubiger mit
moglichst schoner Stimme und
kunstfertiger Rezitationstechnik,

zum Gebet und verkiindet damit
den Beginn der jeweiligen Gebets-
zeit. Der Gebetsruf wird iiberall
auf der Welt auf Arabisch, je nach
Tageszeit und sunnitischer oder
schiitischer Ausrichtung leicht
abweichend, mit folgendem Wort-
laut gerufen:

ST
Allahu akbar (4x)
Allah (Gott) ist groR (grofer als alles
und mit nichts vergleichbar)
QUYL ALY of 2
Ashadu an la ilaha illa Llah (2x)
Ich bezeuge, dass es keine Gottheit gibt
aufer Allah (Gott)
) J gy a2 OF a2
Ashadu anna Muhammadan rasalu
Llah (2x)
Ich bezeuge, dass Muhammad Allahs
(Gottes) Gesandter ist
Al ds Ue of a2l of i
Ashadu anna ‘Aliyan Waliyu Llah
(2)
Ich bezeuge, dass Ali Allahs (Gottes)
Imam ist (ausschlieflich Schiiten)
Sl fe
Hayya ‘ala s-salat (2x) i
Eilt zum Gebet

W e
Hayya ‘ala l-falah (2x)
Eilt zur Seligkeit (Heil/Erfolg)
Jodls e o
Hayya ‘ala hayri I-‘amal (2x)
Eilt zum besten Werk (ausschlieflich
Schiiten))

C-)J‘ o J\_p QM\
as-Salatu hayrun mina n-naum (2><)
Das Gebet ist besser als Schlaf (zum
Morgengebet und ausschlieflich bei
Sunniten)

ST a

Allahu akbar (2x)
Allah (Gott) ist grof (grofer als alles
und mit nichts vergleichbar)

QYL ALY
La ilaha illa Llah (1x)
Es gibt keine Gottheit aufier Allah
(Gott)

Im Gebetsruf zeigen sich einige
Unterschiede zwischen den
islamischen Glaubensrichtungen
und Rechtsschulen. So werden die
erste und die letzte Zeile unter-
schiedlich haufig rezitiert. Aus-
schliefilich in schiitischen Gemein-
den wird neben dem Prophetentum
Muhammads die Bedeutung Alis
als Freund Gottes genannt. Die-
ser Einschub wird allerdings auch
von Schiiten mehrheitlich nicht als
Pflichtbestandteil des Azan ange-
sehen und kann daher bei iiberkon-
fessionellen Gebeten weggelassen
werden.

Wie das Gebet
selbst strukturiert der Gebetsruf
den Tagesablauf praktizierender
Muslim*innen. In der islamischen
Geschichte rief der Muezzin vom
Minarett aus in alle Himmelsrich-
tungen, damit der Ruf moglichst
weit zu horen war. Seit Einzug der
Technik werden in mehrheitlich
muslimischen Lindern vielerorts
Lautsprecher zur Ubertragung des
Gebetsrufes genutzt. Moscheen in
Deutschland verzichten aus Riick-
sicht auf die Nachbarschaft auf den
Ausruf des Gebets auflerhalb ihrer
Réumlichkeiten und iibertragen den
Ruf ausschlie8lich per Lautspre-
cher ins Innere der Moschee. Auch
in Berlin ist der Gebetsruf nur in
islamischen Kulturzentren, Gebets-
raumen und Moscheen zu héren.
Glaubige orientieren sich daher an
Kalendern und Uhren oder stellen
sich Gebetswecker, die die Funktion

des Muezzins iibernehmen. Mit
dieser Verinderung hat sich auch
die Funktion von Minaretten ver-
schoben, die heute vor allem eine
symbolische Bedeutung haben,
sodass nicht alle Minarette der
Berliner Moscheen begehbar sind.

ASCHURA UND MUHARRAM
(arab.: ‘asurda’, muharram, tiirk.:
Asure, Muharrem)

Aschura ist der zehnte Tag des
Monats Muharram, des ersten

Monats des islamischen Kalenders.
Es ist der Tag, an dem der Uber-
lieferung zufolge Moses mit den
Israeliten das Rote Meer durchquer-
te, Hiobs Wunden geheilt wurden
und die Arche Noah am Berg
Dschudi, in der heutigen Turkei,
strandete. Aulerdem ist es der Tag,
an dem der von Schiit*innen als
dritter Imam und Mértyrer verehrte
Hussein, Sohn des Kalifen Ali und
Enkel des Propheten Muhammad,
im Jahr 680 in der Schlacht von
Kerbela fiel. Muharram ist deshalb
fiir schiitische Muslim*innen ein
Trauermonat. In einem zehn Tage
wihrenden Fest fithlen sie Husseins
Martyrium in Gedichtrezitatio-
nen, Gebeten, Trauerprozessionen,
mancherorts auch mit Selbstgei-
Relungen, nach. Der zehnte Tag,
Aschura, ist der Héhepunkt die-
ses Gedenkens. Die Tragodie von
Kerbela ist die Wurzel der gesamten
schiitischen Leidenstheologie und
das konstituierende Element der
schiitischen Glaubensrichtung.
Auch fir sunniti-
sche Muslim*innen hat der Tag
Bedeutung, da nach einer Uberlie-
ferung des Propheten an dem Tag
die Israeliten unter Moses’ Fithrung
vor dem Pharao gerettet wurden.
Das Fasten an diesem Tag (sowie
einem weiteren vorher oder nach-
her) ist eine empfohlene, aber nicht
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religios verpflichtende Handlung
(sunna). Unter tiirkeistimmigen
Muslim*innen ist es iiblich, an
diesem Tag einen Pudding zuzube-
reiten, der Asure genannt wird.

BITTGEBET

(arab.: du‘@, tiirk.: Dua)

Ein du‘a@’ ist ein Bittgebet, mit dem
Glaubige sich in freier Wortwahl
mit ihren Wiinschen, Angsten und
Sorgen direkt an Gott wenden.

Im Unterschied zum Ritualgebet
kann es jederzeit und in jeder
Sprache durchgefiihrt werden.
Bittgebete konnen fiir die Betenden
selbst oder fiir andere ausgespro-
chen werden. In vielen Gemeinden
werden nach dem Gemeinschafts-
gebet Bittgebete gesprochen.

BERUHRUNGEN

Korperliche Berithrungen zwischen
Frauen und Minnern, die einander
nicht mahram (erlaubt) sind, das
heiflt, die nicht blutsverwandt

oder miteinander verheiratet sind,
werden von vielen Muslim*in-

nen als verboten angesehen. Viele
vermeiden daher korperliche
Beriihrung zwischen Frauen und
Minnern soweit moglich, um so-
wohl der Versuchung als auch dem
Verdacht auf auflereheliche sexuelle
Kontakte vorzubeugen. Andere
geben, weil sie es fiir noch schlim-
mer hielten, jemanden zuriickzu-
weisen oder als unhoflich wahrge-
nommen zu werden, dennoch die
Hand, auch wenn sie es fiir geboten
halten, Berithrungen mit Fremden
zu vermeiden. Unter Muslim*innen
in Deutschland findet man verschie-
dene Meinungen und Praktiken.
Aus Sicht der Personen selbst

liegt in beiden Fillen jedoch wohl
weniger mangelnder Respekt dem
jeweils anderen Geschlecht gegen-
iiber oder gar die Annahme einer
Art von ,Unberiihrbarkeit” zu-
grunde, sondern eher respektvolle
Zuriickhaltung.

BESTATTUNGEN

Islamische Bestattungen unterschei-
den sich in einigen Punkten von
christlichen oder konfessionslosen

Beerdigungen in Deutschland.
Islamische Bestattungen sollen
moglichst direkt nach Eintreten

des Todes einer Person innerhalb
von 24 Stunden durchgefiihrt
werden. Aufgrund des deutschen
Bestattungsgesetzes, das eine Bestat-
tung frithestens 48 Stunden nach
Eintreten des Todes vorsieht, ist das
vielerorts in Deutschland allerdings
nicht moglich. Der oder die Ver-
storbene wird zunichst rituell von
Familien- oder Gemeindemitglie-
dern bzw. von muslimischen Bestat-
ter*innen gewaschen. Hierfiir haben
einige Gemeinden Raumlichkeiten
auf dem Friedhof oder in Teilen

der Moschee einrichten konnen.
Nach der Waschung wird der oder
die Verstorbene in ein weifles
Leichentuch eingehiillt, dhnlich dem
Gewand minnlicher Mekkapilger.
Die Grabstelle auf dem Friedhof
sollte so ausgerichtet sein, dass

die Verstorbenen auf der rechten
Seite liegend mit dem Gesicht

nach Mekka blicken. Angehorige
der alevitischen Glaubensrichtung
beerdigen ihre Verstorbenen ein-
ander zugewandt im Kreis liegend.
Die sarglose Bestattung, wie nach
islamischem Ritus vorgegeben,

ist seit 2010 in Berlin per Gesetz
zugelassen. Wihrend der Beisetzung
wird von einem Vorbeter und der
Gemeinschaft der Muslim*innen
ein Totengebet gesprochen sowie

in der Regel eine kurze Ansprache
gehalten.

BESCHNEIDUNG

(arab.: hitan, tiirk.: Siinnet Olmak)
Die Beschneidung der ménnlichen
Vorhaut ist fiir Muslime eine
religiose Pflicht. Sie leitet sich aus
einer Uberlieferung des Prophe-
ten Muhammad ab, der zufolge
die Beschneidung gemeinsam

mit dem Abrasieren der Scham-
haare, dem Kurzschneiden des
Schnurrbartes, dem Schneiden der
Finger- und Fufinigel und dem
Auszupfen der Achselhaare als
Handlung bezeichnet wird, die zur
urspriinglichen Natur des Men-
schen gehore. Die sunnitischen
Rechtsschulen haben unterschied-

liche Auffassungen davon, ob es
sich um eine Glaubenspflicht oder
eine nachdriickliche Empfehlung
handelt (sunna mw’akkada). Die
Beschneidung von Jungen wird als
die Fortfiihrung einer jiidischen
und zum Teil auch christlichen
Tradition gesehen. Abhingig von
kulturellen Gebrauchen erfolgt die
Beschneidung der Jungen entwe-
der wenige Tage nach der Geburt
(bspw. am siebten Lebenstag, an
dem das Neugeborene auch seinen
Namen erhélt), oder aber auch bis
zur etwa im 14. Lebensjahr ein-
tretenden Geschlechtsreife. Beson-
ders in tiirkisch geprigten Familien
wird sie in der frithen Jugend als
Ubergangsritual mit einem grofen
Familienfest begangen, bei dem
der Junge gefeiert und beschenkt
wird. Fand die Beschneidung bis ins
Erwachsenenalter nicht statt, etwa
weil der Mann erst spiter konver-
tierte, wird allgemein von einer
Empfehlung ausgegangen.

DSCHIHAD

(arab.: gihad, tirk.: Cihat)

Uber den Begriff Dschihad ist

in den vergangenen Jahren viel
geschrieben und gesprochen
worden. Nicht selten kommt die
facettenreiche Bedeutung, die der
Begriff fiir Muslim*innen hat, dabei
zu kurz. Ubersetzen lisst er sich
mit ,Anstrengung auf dem Weg
Gottes®. Dabei sind zwei Konzep-
te zu unterscheiden: Der grofle
Dschihad beschreibt das tégliche
Bemiithen von Muslim*innen,

ein den islamischen Werten und
Normen entsprechendes Leben

zu fithren. Darunter ist sowohl
korrektes Handeln nach innen
(Haltung, Einstellung) als auch
nach auflen (Verhalten) Zu verste-
hen, unter anderem das regelmifige
Beten, der Verzicht auf Alkohol-
und Drogenkonsum sowie das
Gebot, nicht zu ligen, die Eltern
zu ehren, Almosen zu geben und
den Mitmenschen zu helfen. Der
kleine Dschihad bezeichnet im
Unterschied dazu den militdrischen
Kampf fiir die Sache des Islams im
Angriffsfall. Sich auf den Islam als



Legitimation fiir ihre Gewalttaten
berufende Extremisten beziehen
sich auf den kleinen Dschihad,
wenn sie als Dschihadisten den ver-
meintlichen Angriff ,des Westens®
auf den Islam und die Gemeinschaft
der Muslim*innen erwidern. Die in
Deutschland gingige Ubersetzung
von Dschihad als ,Heiliger Krieg”
ist dabei missverstiandlich. Nicht
nur macht sie den kleinen Dschihad
zur einzig moglichen Deutungsform
und ignoriert damit die Hauptbe-
deutung von Dschihad als An-
strengung in der tiglichen Lebens-
fithrung von Muslim*innen. Sie
wendet auch in irrefiihrender Weise
ein Konzept aus dem Christentum
auf den Islam an. Es wird im Islam
zwar von einer Pflicht zur Vertei-
digung des Landes im Angriffsfall
gesprochen, diese ist jedoch nicht
wie im urspriinglich christlichen
Sinne geheiligt wie etwa die mit-
telalterlichen Kreuzziige, die durch
den Papst ausgerufen wurden.

EHESCHLIESSUNG
Die meisten Berliner Muslim*innen

lassen sich standesamtlich trauen.
Die religiose Zeremonie kann dabei
am selben Tag wie die standesamt-
liche Trauung oder unabhingig von
dieser in der Moschee, in einem
gemieteten Festsaal oder zu Hause
stattfinden. Die Ehe gilt nach isla-
mischer Auffassung als privatrecht-
licher Vertrag zwischen Mann und
Frau. In diesem Vertrag legen die
Braut und ihre Familie fest, unter
welchen Bedingungen sie bereit ist,
die Verbindung einzugehen. Dem
geforderten Brautgeld (mahr), wel-
ches die Frau erhilt, sind nach oben
keine Grenzen gesetzt, sofern der
Briutigam in der Lage und gewillt
ist, dieses zu bezahlen. Uber diese
Brautgabe, auch Morgengabe ge-
nannt, kann die Braut frei verfiigen.
Im Ehevertrag konnen weitere The-
men geregelt werden, etwa die Wahl
des zukiinftigen Wohnortes sowie
eine Geldsumme, die im Schei-
dungsfall an die Frau zu zahlen ist
— auch Abendgabe genannt -, um
sie finanziell abzusichern. Die Trau-
ung durch den Imam beginnt hiufig

mit einer Koranrezitation. Sind
die Bedingungen des Ehevertrags
geregelt, geben sich die Brautleute
im Beisein von zwei bis vier Trau-
zeugen das Jawort.

FASTEN IM RAMADAN

Im Ramadan — dem neunten Monat
des islamischen Kalenders und dem
Monat, in dem der Uberlieferung
nach die ersten Verse des Korans

offenbart wurden — fasten viele
Muslim*innen téglich vom ersten
Licht der Morgenddmmerung bis
zum Sonnenuntergang. Das Fasten
(arab. saum, tiirk. Oruc) im Monat
Ramadan gehort zu den fiinf
Sdulen des Islams. In dieser Zeit
sind Muslim*innen zur Enthalt-
samkeit aufgerufen. Das bedeutet,
neben Essen und Trinken auch
das Rauchen, den Geschlechtsver-
kehr sowie bose Gedanken, Worte
und Taten bis Sonnenuntergang
zu vermeiden. Kinder, Kranke,
Schwangere, stillende Miitter und
Reisende sind von der Pflicht

des Fastens ausgenommen. Nach
Sonnenuntergang brechen viele
Muslim*innen das Fasten, so wie
es vom Propheten Muhammad
berichtet wird, zunichst mit einer
Dattel und Milch, verrichten dann
das abendliche BITTGEBET (du‘d’)
und essen anschliefend gemeinsam
mit ihrer Familie, Nachbar*innen
und Freund*innen. Der Wortlaut
des Bittgebets:

»O Allah, um Deinetwillen habe ich
gefastet und an Dich geglaubt und
mit Deiner Versorgung breche ich das
Fasten. Im Namen Gottes, des All-
barmherzigen, des Gnddigen.“

Einige Gemeinden
laden Bediirftige, Nachbar*innen
und Partner*innen zum allabend-
lichen Fastenbrechen (iftar) in der
Moschee ein. Zwischen Abend-
und Nachtgebet versammeln sich
im Ramadan viele Gemeinden
in Berlin, um zusitzliche Gebete
zu sprechen und den Koran zu
rezitieren, wofiir einige Moscheen
herausragende Koranrezitatoren aus
dem In- und Ausland einladen.

FEST DES FASTENBRECHENS/
ZUCKERFEST

(arab.: id ul-fitr, tirk.: Ramazan
Bayramz)

Die Fastenzeit im Ramadan endet,
wenn die erste Mondsichel des
folgenden Monats, Sawwal, zu

sehen ist. Am ersten Sawwal beginnt
das Fest des Fastenbrechens. Es
dauert drei Tage und ist damit das
zweitgrofite islamische Fest. Zu
Beginn des ersten Tages versammelt
sich die Gemeinde zu einem groflen
Gemeinschaftsgebet, an dem auch
Frauen und Kinder teilnehmen.

Fiir das gemeinsame Fastenbrechen
wird in Familien und Moschee-
gemeinden viel und gut gekocht.
Freund*innen und Familien
besuchen einander. Kinder erhal-
ten kleine Geschenke und Stiflig-
keiten. Deshalb wird das Fest in der
Tiirkei und unter Muslim*innen

in Deutschland auch als Zucker-
fest (Seker Bayrami) bezeichnet.
Zum Fest gibt es eine zusatzliche
Spende, die zakat ul-fitr, die fiir
jedes Familienmitglied gezahlt wird
und von der im Bedarfsfall Essen
fiir Bediirftige gekauft wird.

FREITAGSGEBET

(arab.: salat al-gum‘a, turk.: Cuma
Namaz1)

Freitags treffen sich Muslim*innen
mittags zum Gemeinschaftsgebet.
Dadurch erhilt der Tag seine
besondere religiose Bedeutung.

Das Freitagsgebet wird weithin als
religiose Pflicht fiir muslimische
Mainner und als freiwillige got-
tesdienstliche Handlung (‘ibada)
fiir Frauen angesehen. Wie jedes
Gebet wird auch das Freitagsgebet
durch den Gebetsruf des Muezzins
eingeleitet. Spétestens dann versam-
melt sich die Gemeinde auf dem
Teppichboden im Gebetsraum. Die
Predigt, zentraler Bestandteil des
Freitagsgebets, hilt meist der Imam
(Vorbeter) der Gemeinde von der
Kanzel (minbar), es kann aber auch
ein Gast zur Gemeinde sprechen.
Zum anschliefenden Gebet stellen
sich die Betenden in Reihen,
Schulter an Schulter gen Mekka
gerichtet hinter dem Vorbeter auf,
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der vor der Gebetsnische (mihrab)
steht. Die Predigt wird in der Regel
in der Sprache der Gemeinde, zum
Beispiel auf Arabisch, Bosnisch,
Indonesisch, Persisch, Tiirkisch oder
Deutsch gehalten. Die Zahl der
Berliner Gemeinden, in denen die
Ansprache ins Deutsche iibersetzt
oder sowohl auf Deutsch als auch
auf Arabisch oder Tiirkisch gehal-
ten wird, ist in den vergangenen
Jahren gestiegen. Beispiele dafiir
sind das Deutsche Muslimische
Zentrum Berlin (DMZ Berlin), das
in der Bilal Moschee regelmifig
deutschsprachige Freitagspredigten
organisiert, oder die Sehitlik Moschee
am Columbiadamm. Neben reli-
gios-theologischen Fragen werden
in der Freitagspredigt Belange der
Gemeinde thematisiert. Medien
berichteten einerseits {iber Hasspre-
digten in einzelnen Gemeinden, an-
dererseits dokumentierten sie auch,
wie islamische Gemeinden in Berlin
und Deutschland sich in ihren Pre-
digten gegen Hass, Terrorismus und
hiusliche Gewalt und fiir Frieden
aussprechen, auch in gemeinsamen
berlin- und bundesweiten Aktio-
nen. Weitere Inhalte von Predigten
sind die Bedeutung der Bildung

fiir die Zukunftschancen junger
Gemeindemitglieder, der Bedarf

an Flichtlingshilfe oder an Hilfe in
akuten Notsituationen in Deutsch-
land und der Welt, etwa aufgrund
von Umweltkatastrophen.

GEBET

(arab.: salah, tiirk.: Namaz)

Das téglich fiinfmalige Gebet
(morgens, mittags, nachmittags,
abends und nachts) ist eine der fiinf
Sdulen der islamischen Glaubens-
praxis. Die Gebetszeiten richten
sich nach dem Sonnenstand und
andern sich im Laufe des Jahres.
Jedes der fiinf tiglichen Gebete
sollte in einer begrenzten Zeitspan-
ne zu diesen Tageseiten verrichtet
werden. Der Gebetsruf kennzeich-
net den Beginn dieser Zeitspanne,
und in Moscheen wird das Gebet
zu dieser Zeit gemeinsam verrich-
tet. Fiir einzelne Gldubige bleibt fiir
das Verrichten des Gebets aber so

lange Zeit, bis das nichste Gebet
beginnt. Auf Reisen gibt es auch die
Moglichkeit, je zwei Gebetszeiten
zusammenzufassen (das Mittags-
mit dem Nachmittagsgebet und das
Abend- mit dem Nachtgebet) und
beide zur selben Zeit zu verrichten.
Manche Rechtsschulen sehen diese
Moglichkeit auch auerhalb von
Reisen in besonderen Situationen
oder bei nicht unterbrechbaren
wichtigen Titigkeiten vor. Das Frei-
tagsgebet ist eine Sonderform des
Mittagsgebets. Es sollte in Gemein-
schaft verrichtet werden. Bei
anderen Gebeten ist den Glaubigen
freigestellt, wo sie diese verrichten
und ob sie dies in Gemeinschaft
tun. Nach einem Ausspruch des
Propheten ist die ganze Welt eine
Moschee, demzufolge kann man
nahezu tiberall beten. Neben dem
Freitagsgebet gibt es noch andere
Sonderformen des Ritualgebets wie
das Totengebet, das Festgebet zu
den grofen islamischen Festen d
ul-fitr und id ul-adha (,Zuckerfest*
und ,,Opferfest“) oder das Gebet
um Regen bei grofler Trockenheit.
Das rituelle Gebet
folgt im Unterschied zum Bittgebet
(du‘@’) einer festgelegten Abfolge
von Gebetseinheiten. Diese sind
begleitet von bestimmten Bewegun-
gen, die beim Gemeinschaftsgebet
von allen gemeinsam ausgefiihrt
werden. Die Sprache des rituellen
Gebets ist auf der ganzen Welt
das Arabische. In den einzelnen
Gebetseinheiten werden im Stehen
Teile des Korans zitiert. Zwischen
dem Heben der Hinde zu Beginn
des Gebets und dem abschliefenden
Gruf ,salam aleikbum® zu beiden
Seiten der Betenden sind diese
bemiiht, aus der alltdglichen Welt
herauszutreten und in Gedanken
vor Gott zu stehen. In dieser Zeit
wird jede Reaktion auf die duflerli-
che Welt vermieden, sodass auch
eine mogliche Anrede von auflen
nur im Notfall beantwortet wird.
Mit seinen festen, iiber den Tag
verteilten Zeiten nimmt das Gebet
fiir Glaubige eine zentrale Bedeu-
tung im Alltag ein. Mehrmals am
Tag wenden sie sich damit bewusst

vom alltiglichen Treiben ab und
Gott, sich selbst und dem Sinn ihres
Daseins zu.

HADSCH

(arab.: hagg, tiirk. Hacc)

Die jahrlich im Monat di I-higga
stattfindende Pilgerfahrt nach
Mekka, der Hadsch, ist eine der
finf Sdulen des Islams. Jede gesun-
de Muslimin und jeder gesunde
Muslim, die oder der finanziell dazu
in der Lage ist, sollte die Pilgerfahrt
einmal im Leben vollzogen haben.
Viele Riten des Hadsch erinnern

an den Propheten Abraham und
dessen Familie. Am Ende des
Hadsch steht das Opferfest, id ul-
adha, das grofite islamische Fest, das
vier Tage andauert. Deutsche Mus-
lim*innen nutzen fiir die Pilger-
fahrt von der saudischen Regierung
zertifizierte deutsche, tiirkische und
arabische Reiseunternehmen.

IMAM

(arab. imam, tiirk. Hoca)

Im aktuellen Sprachgebrauch
bedeutet Imam Vorbeter. Die vor
den tibrigen Gldubigen stehende
Person rezitiert Koranverse und
fithrt mit ihren Verbeugungen und
Niederwerfungen die Betenden
an. Ein Mann oder eine Frau, der
oder die einer Gruppe von Mus-
lim*innen vorbetet, hat in diesem
Moment die Rolle des Vorbeters
bzw. der Vorbeterin. Die Funktion
setzt kein Studium voraus, wohl
aber die fiir die Leitung des Gebets
erforderlichen Kenntnisse. Die

Person, die das Vorbeten iiber-
nimmt, kann aufRerdem von Gebet
zu Gebet wechseln. Haufig gilt der
Titel Imam auch als Ehrenbezeu-
gung fiir religidse Autorititen einer
Gemeinde. In tiirkischen Moscheen
heiflen Lehrpersonen und Vorbe-
ter unabhingig vom Geschlecht
Hodscha (tiirk.: Hoca). Ob Frauen
als Vorbeterinnen fungieren konnen
und wenn ja vor Gruppen wel-
cher Zusammensetzung — ob nur
vor rein weiblichen oder auch vor
gemischten Gruppen -, ist umstrit-
ten. In vielen Gemeinden Berlins
fithren weibliche Hodschas und


https://de.wikipedia.org/wiki/Ruk%C5%AB%CA%BF

Vorbeterinnen Musliminnen im
Gebet und unterrichten diese. Das
Gebet von Minnern hinter einer
weiblichen Vorbeterin wird aller-
dings nur von wenigen Gruppen
wie etwa dem Liberal-Islamischen
Bund oder der von Seyran Ates
geleiteten Ibn Rushd-Goethe Moschee
als giiltig bzw. legitim angesehen.
Die weibliche Form Imama ist
daher weitgehend ungebriuchlich.
Im schiitischen Islam bezeichnet
der Begrift Imam den Titel fiir
einen rechtmifigen Nachfolger
des Propheten; in der Frithzeit des
sunnitischen Islams war damit das
religios-politische Oberhaupt der
Muslim*innen gemeint.

ISLAMISCHER KALENDER

Der islamische Kalender ist im
Gegensatz zum gregorianischen
Kalender ein Mondkalender.

Da das Mondjahr elf Tage kiirzer
ist als das Sonnenjahr, wandern die
Daten, an denen islamische Monate
beginnen oder Feiertage stattfin-
den, im Jahr nach vorn. Dennoch
begehen nicht alle Berliner islami-
schen Gemeinden ihre Feiertage
zur gleichen Zeit, denn es gibt
unterschiedliche Methoden zur
Festlegung der Tage. Der Haupt-
unterschied besteht in der Frage,
ob der Neumond wie zur Zeit des
Propheten gesichtet werden muss
oder ob es zulissig ist, ihn im
Voraus zu berechnen. Der Koordina-
tionsrat der Muslime in Deutschland
legt zwar Termine fiir Deutschland
fest, einzelne Gemeinden richten
sich aber dennoch nach der Mond-
sichtungsmethode oder der Berech-
nung aus ihrem jeweiligen Heimat-
land. Deshalb konnen Feiertage

in Berlin je nach Gemeinde mit

ein oder zwei Tagen Unterschied
beginnen.

KORAN

(arab.: al-Qur’dn)

Der Koran bildet vor der SUNNA
die wichtigste Quelle gottesdienst-
licher Handlungen von Muslim*-
innen. Nach muslimischem Glauben
ist er die direkte Offenbarung von
Gottes Botschaft an den Propheten

Muhammad durch den Engel
Gabriel, der durch einwandfreie
miindliche Uberlieferung bis in die
Gegenwart bewahrt wurde. Mit der
ersten Offenbarung im Jahr 610

n. Chr. begann die Prophetenschaft
Muhammads und dauerte, bis kurz
vor dessen Tod der letzte Teil des
Korans offenbart wurde, insgesamt
23 Jahre. Zur Zeit des Prophe-

ten wurde der Koran von vielen
Glaubigen und Prophetengefihrten
vollstindig auswendig gelernt und
dadurch bewahrt. Noch zu Leb-
zeiten Muhammads wurden erste
Teile aber auch schon schriftlich
festgehalten, um die Bewahrung fiir
die Nachwelt sicherzustellen. Der
Koran besteht aus 114 Suren unter-
schiedlicher Linge, die in Génze
oder in Teilen beim Ritualgebet
rezitiert werden. Der Koran wird
von Muslim*innen als unverinder-
tes Wort Gottes betrachtet, welches
zwar unterschiedlich interpretiert,
aber nicht verindert werden kann.
Beim Gebet wird daher auf der
ganzen Welt der originale Wortlaut
in Hocharabisch rezitiert.

LAILAT AL-QADR
(tiirk.: Kadir Gecesi)
In der ,Nacht der Bestimmung“ am

Ende des Fastenmonats Ramadan
offenbarte der Erzengel Dschibril
(Gabriel) dem Propheten Muham-
mad die ersten Verse des Korans.
Das Gebet in dieser Nacht wird als
besonders segensreich eingeschitzt.
Ihr genaues Datum ist jedoch un-
gewiss und lisst sich lediglich auf
die Ungeraden der letzten zehn
Nichte des Ramadan festlegen.
Manche Gemeinden begehen sie am
27. Tag des Ramadan mit Gebeten,
die der Offenbarung des Korans
gedenken. So werden die 96. Sure,
mit den ersten offenbarten Versen
des Korans, und die 97. Sure rezi-
tiert: ,Siehe, wir sandten ihn hernieder
in der ,Nacht der Bestimmung’ Und
was ldsst dich wissen, was die ,Nacht
der Bestimmung® ist? Die ,Nacht

der Bestimmung® ist besser als tausend
Monate. Es steigen in ihr nieder die
Engel und der Geist — und mit der
Erlaubnis ihres Herrn zu jeglichem

Geheifs. Friede ist sie, bis zum Anbruch
der Morgenddmmerung:“ (Koran, 97:
1-5)

OPFERFEST

(arab.: 9d ul-adha, tirk.: Kurban
Bayram)

Das viertigige Opferfest wird am
zehnten Tag des Pilgermonats

du I-higga gefeiert und ist gleich-
zeitig der Hohepunkt der Wallfahrt
nach Mekka. Es erinnert an die
Bereitschaft Abrahams (arab.:
Ibrahim) zur Opferung eines seiner
Sohne. Nachdem Gott Abrahams
Treue erkannte, erlief er ihm

die Opferung seines Sohnes und
erlaubte, an dessen Stelle ein Tier
zu opfern. Am Morgen des ersten
Tages des Festes versammeln sich
die Glaubigen in der Moschee zum
Festgebet. In die Predigt fliefen
oft Teile der Abschiedspredigt ein,
die Muhammad auf seiner letzten
Pilgerfahrt hielt. Dem folgt die
rituelle Schlachtung der Opfer-
tiere. Das Fleisch geschichteter,
das heifdt rituell geschlachteter
Tiere, wird bediirftigen Menschen
gespendet. Es werden Feste fiir
Familien oder Moscheegemeinden
veranstaltet, und Kinder erhalten
Geschenke. Neben dem ‘id ul-fitr
(Fest zum Ende des Ramadan) ist
es das hochste Fest im islamischen
Kalender.

RITUELLE WASCHUNG

(arab. wudir’, tiirk. Abdest)

Mit der rituellen Waschung wird
vor jedem Gebet die rituelle Rein-
heit hergestellt. Hierfiir werden

die Hinde gewaschen, Mundraum
und Nase gespiilt, die Arme bis zu
den Ellenbogen und die Fiifle bis
zu den Fulknocheln gewaschen
sowie Ohren und Haare mit Wasser

benetzt. Viele Moscheen besitzen
fir die rituelle Waschung spezielle,
tiefer angebrachte Waschbecken.
Die grofle Waschung heif3t arab.
gusl (tiirk.: Gusiil) und ist eine
Gesamtwaschung des Koérpers zur
Herstellung ritueller Reinheit. Sie
geht tiber die rituelle Waschung vor
dem Gebet hinaus. Eine Gesamt-
waschung ist beispielsweise nach
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ABB.
NACHSTE S.
Sehitlik
Moschee,
Neukélln

Geschlechtsverkehr oder dem Ende
der Menstruation erforderlich.

SCHARIA

(arab.: sari‘a)

Wortlich bedeutet Scharia ,Weg

zur Wasserquelle®, Im islamischen
Kontext bezeichnet es die (nicht
kodifizierte) Gesamtheit der Gebote
und Verbote, die aus den beiden
unverdnderlichen Hauptquellen des
Islams (dem Koran und der Sunna),
aber auch aus weiteren Quellen
abgeleitet werden, wie dem Konsens
der Gelehrten (igma‘), dem
Analogieschluss (giyas), lokalen
Brauchen und Traditionen (‘urf)
und anderen nicht allgemeingiilti-
gen und veridnderlichen Quellen.
Diese zusitzlichen Quellen kommen
vor allem dann zur Anwendung,
wenn eine fragliche Angelegenheit
weder im Koran noch in der Sunna
erwihnt wird. Zur Scharia gehoren
etwa Bestimmungen zum Vollzug
des rituellen Gebets, zur islami-
schen Bestattung oder zur religio-
sen Eheschliefung.

Medial stark be-
achtete Aspekte der Scharia sind die
hadd-Strafen, im Koran erwihnte
Korperstrafen fiir Delikte, wie die
Steinigung fiir Ehebruch oder
Handamputationen fiir Diebstahl.
Sie werden oft mit der gesamten
Scharia gleichgesetzt, auch wenn sie
nur einen kleinen Teilbereich dar-
stellen und in vielen mehrheitlich
muslimischen Lindern aktuell
nicht angewendet werden. Wihrend
Extremist*innen die Einfithrung der
hadd-Strafen als wesentliches Ziel
ihrer Bestrebungen fiir eine islami-
sche Gesellschaft betrachten, sehen
zahlreiche islamische Denker in der
heutigen Zeit verschiedene Griinde,
schwere Korperstrafen nicht anzu-
wenden. Islamische Theolog*innen
an deutschen Universititen ebenso
wie Vertreter*innen der islamischen
Dachorganisationen hierzulande
erkldren, dass das Grundgesetz und
die deutsche Rechtsordnung von
in Deutschland lebenden Muslim*-
innen zu respektieren seien und
lediglich die auf die religiose Praxis
und das gesellschaftliche Miteinander

bezogenen Bereiche der Scharia
Anwendung finden diirften.

SUFITUM

Das Sufitum oder der Sufismus
(arab. ta,sawwuf) ist ein Teil

der islamischen Wissenschaf-

ten, der sich mit der spirituellen
Entwicklung der Gldubigen befasst
und die Reinigung des Herzens
sowie die Entwicklung des Charak-
ters und eines Gottesbewusstseins
durch Ergeben in den islamischen
Weg von Scharia und Sunna zum
Ziel hat. Gldubige, die diesem Weg
besondere Bedeutung beimafien,
wandten sich von den rein mate-
riellen Interessen der Welt ab und
trugen einfache Gewinder aus
Wolle. Aus dem arabischen Wort
fiir Wolle sif entwickelte sich daher
die Bezeichnung fiir Muslim*innen,
die dem Weg der inneren Einkehr
folgen. Gepragt durch verschiedene
Gelehrte entwickelten sich unter-
schiedliche Sufiwege, genannt furuq
(sing. tariqa), die immer wieder
Bezug auf den Propheten Muham-
mad nehmen. Von Hazrat Mevlana
Muhammad Jelaleddin Rumi, einem
Gelehrten, auf den sich der Weg
der Mevlevis bezieht, ist folgender
Ausspruch tiberliefert:

Ein Diener des Koran bin ich, mein
Leben lang,

Ich bin Staub auf dem Wege Muham-
mads, des Verehrten,

Wenn jemand etwas anderes als dies
iiberliefert,

So bin ich ihm und seiner Worte miid’
geworden.

Glaubige, die sich
auf einen dieser Wege begeben,
folgen den Anweisungen eines Leh-
rers oder Scheichs, der sie schritt-
weise zu sich selbst und damit zu
Gott fiihren soll. Durch Zeremo-
nien, die nach dem arabischen Wort
fiir Gedenken Dhikr (arab.: dikr)
genannt werden, vergegenwirtigen
sich Muslim*innen der Gegenwart
Gottes. Dhikr-Zeremonien sind
zumeist mit intensiven meditativen
Ubungen verbunden, bei denen
beispielsweise die 99 Namen Gottes
angerufen oder meditative Gesinge,
Bewegungen und Atemiibungen

vollzogen werden. Ziel ist es dabei,
in einem trancedhnlichen Zustand
eine Gotteserfahrung zu erlangen.
Den im wissenschaftlichen Ge-
brauch geldufigen Begriff Sufismus
halten Vertreter*innen Berliner
Sufigemeinden aufgrund seiner
klanglichen Nihe zu Extremismus
und Islamismus fiir unpassend
und bevorzugen daher den Begriff
Sufitum.

SUNNA

Das arabische Wort sunna bedeutet
Lebensweise, Handlungsweise oder
Brauch. Im islamischen Kontext
hat die Bezeichnung sunna je nach
Kontext verschiedene Bedeutun-
gen. In Bezug auf das Vorbild des
Propheten Muhammad bezeichnet
Sunna die Uberlieferungen (arab.:
ahadit, Singular hadi_t) dessen, was
er gesagt, getan, erlaubt, geboten
oder verboten hat, sowie Charak-
tereigenschaften und Handlungen,
die er den Gldubigen vorgelebt
und damit anempfohlen hat. Diese
iiberlieferten Worte und Handlun-
gen des Propheten (Sunna) sind
neben dem Koran die zweite Quelle
des Islams. Gegenstand der Hadith-
wissenschaften ist es, diese Uber-
lieferungen genauestens darauthin
zu untersuchen, ob eine liicken-
lose Uberlieferungskette bis zum
Propheten nachweisbar ist und sie
entsprechend als sahih (,,einwand—
frei“ oder ,,authentisch“) bezeichnet
werden konnen. Zwei Werke aus
der islamischen Friihzeit, ,,Sahih
ul-Bukhari“ und ,Sahih ul-Muslim®,
gelten als die zuverlassigsten
Sammlungen von ahadit.

Im Bereich der
islamischen Wissenschaftsdisziplin
figh, die sich mit den religiosen
Normen befasst, steht Sunna fiir
das religios Empfohlene im Un-
terschied zum religios Gebotenen
(fard). In diesem Sinne werden
alle gottesdienstlichen Handlungen
als Sunna bezeichnet, die iiber das
Gebotene hinausgehen und deren
Unterlassung keine Verfehlung dar-
stellt, wie etwa zusitzliche rituelle
Gebete oder Fasten auflerhalb
des Ramadan.
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Ender

Der Vater dreier
Kinder wurde
1976 in Berlin
geboren, wuchs in
Neukoélln auf und
wohnt heute in
Spandau. Er stu-
dierte Erziehungs-
wissenschaften und
Turkologie an der
Freien Universi-
tit Berlin sowie
islamische Theolo-
gie im Fernstudium
an der Anadolu-
Universitét in
Eskisehir (Tirkei).
Heute arbeitet
Cetin vor allem
mit Jugendlichen
aus mehrheitlich
muslimischen

EINZELNE RECHTE HABEN, ABER IM

Religionen fiir
mehr religicse
Akzeptanz in

der Gesellschaft.
Seit vielen Jahren
engagiert er sich
bei der DITIB-
Berlin. Er war von
2004 bis 2016
Offentlichkeits-
referent des
Landesverbandes
DITIB-Berlin und
von Juni 2011

bis Dezember
2016 Vorsit-
zender der zur
DITIB gehorenden
Sehitlik Moschee

in Neukolln

und iibernahm

IN BERLIN GILT ZWAR, DASS DIE MOSCHEEN

auch Fiithrungen

Herkunftslindern. GESAMTEN WERDEN SIE IMMER NOCH NICHT  fiir Besucher-

Unter anderem
hat er in einem
Projekt der Bun-
deszentrale fiir
politische Bildung
eine Zusatzqualifikation als Dialogbe-
gleiter absolviert und war in diesem Rah-
men an zwei sogenannten Brennpunkt-
schulen in Neukélln titig. Als Mitarbeiter
im Projekt meet2respect wirbt er an
verschiedenen Berliner Schulen gemein-
sam mit Vertreter*innen unterschiedlicher

ALS ANSPRECHPARTNER AUF GLEICHER

AUGENHOHE WAHRGENOMMEN.

gruppen durch
die Moscheen
des Vereins.
2015 wurde
Ender Cetin

mit dem Preis der Helga und Edzard
Reuter-Stiftung fiir sein ,herausragendes
Engagement in der Integrationsarbeit
und der Volkerverstindigung zwischen
Menschen aus unterschiedlichen Kultur-
kreisen“ geehrt.

68

KAPITEL 2

69

PORTRATS MUSLIMISCHER PERSONLICHKEITEN IN BERLIN

Leila Younes
El-Amaire, 1991
als Tochter einer
Syrerin und eines
Paléstinensers in
Berlin geboren,
wuchs in Pankow
auf und machte

in Reinickendorf
Abitur. Sie stu-
dierte Rechts-
wissenschaften

an der Martin-
Luther-Universitit
Halle-Wittenberg
und an der Freien
Universitdt Berlin.
Bei JUMA - jung,
muslimisch, aktiv,
einem Projekt, das
das gesellschaftli-
che Engagement
junger Muslim*-
innen stirken und
ihre Wahrnehmung
in der deutschen
Offentlichkeit
verbessern will,
engagiert sie sich
seit dem Beginn

im Jahr 2010. Dartiiber hinaus ist sie seit
2011 als Vorstandsmitglied bei i’'Slam

Leila Younes

»
EGAL, OB MAN FINDET, DER ISLAM GEHORT
ZU DEUTSCHLAND ODER NICHT -
FAKT IST: DIE RELIGIONSFREIHEIT GEHORT

ZU DEUTSCHLAND UND DAMIT DAS

RECHT DER MUSLIME UND ALLER RELIGIONS-

GRUPPEN, IHREN GLAUBEN ZU LEBEN.

«

aktiv, einem
Verein, der junge
Muslim*innen
iiber Poetry Slams
dazu ermutigt,
sich in der Gesell-
schaft zu Wort zu
melden, und ihnen
eine Plattform
schafft, ihre Sicht
der Dinge auf
kreative Weise
darzustellen. Dort
erteilt die gefragte
Referentin und
Interviewpartne-
rin Poetry-Slam-
Workshops fiir
Jugendliche oder
plant und orga-
nisiert poetische
Wettstreite,
mitunter auch
mit Slammer*-
innen jiidischen
oder christlichen
Glaubens. Im
Jahr 2014 erhielt
i’Slam den Hidden
Movers Award,

den Sonderpreis der Kutscheit-Stiftung
im Bereich Sprachférderung.



Said Ahmed

Mit seinen Eltern
kam der 1985 in
Pakistan geborene
Said Ahmed Arif
im Alter von sechs
Jahren als Fliicht-
ling nach Deutsch-
land. Er ging in
Wiesbaden zur
Schule und nach
dem Fachabitur
zum Studium

der islamischen
Theologie an eine
2003 gegriindete
Einrichtung

der Ahmadiyya
Muslim Jamaat
(AM]) in To-
ronto. Neben

»

Khadija Moschee

in Pankow-Hei-
nersdorf zu
iibernehmen.

Wie sein Vorgan-
ger Abdul Basit
Tariq, der die
Berliner Gemeinde
nach 14 Jahren
verlief}, um seine
Tatigkeit in Hes-
sen fortzusetzen,
ist Said Ahmed
Arif nicht nur der
geistliche Vorstand
der Heinersdor-
fer Moschee,
sondern betreut
auch die weiteren
Gemeinden der

BEI UNS IST JEDEN TAG .TAG DER OFFENEN

dem Koran und
den Propheten-
tiberlieferungen
werden dort die
Schriften des
Begriinders der
Gemeinschaft, Mirza Ghulam Ahmad,
gelehrt, die eine bestimmte Lesart des
Korans darstellen (siehe S. 100). Im
Anschluss daran sammelte Said Ahmed
Arif drei Jahre lang Praxiserfahrungen
in Gemeinden der Ahmadiyya in Kanada
und Ghana. 2013 kam er nach Berlin,
um die Funktion des Imams in der

MOSCHEE'. OFFENHEIT FINDE ICH WICHTIG,

SONST LEBT MAN ANEINANDER VORBEI.

«

Ahmadiyya im
Osten Deutsch-
lands. Wichtig fiir
den Theologen
mit jugendlicher
Ausstrahlung

ist neben der religiosen Bildung und
spirituellen Anleitung der Gemeindemit-
glieder auch der Kontakt zu zivilgesell-
schaftlichen Initiativen im Bezirk sowie
zu den Nachbar*innen. Einen besonderen
Schwerpunkt seiner Arbeit sieht er im
interreligiosen Dialog.
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Lydia

Fiir die Anerken-
nung dieser simpel
erscheinenden
Aussage setzt

sich die studierte
Politologin aus
dem Sauerland
seit vielen Jahren
in verschiedenen
Organisationen
ein. Im Jahr 2002
griindete sie
gemeinsam mit
anderen Muslim*-
innen den Verein
Inssan (arab.:
Mensch). Dort
engagiert sie sich
fiir die Verstin-
digung zwischen
Muslim*innen und
ihren Nachbar*-
innen sowie fiir
ein Zusammenwachsen von muslimischen
Gemeinden mit unterschiedlichem
ethnischen Hintergrund. Seit 2005 ver-
tritt sie den Verein im Islamforum Berlin
(siehe S. 116). Die dreifache Mutter

hat das Netzwerk gegen Diskriminierung
von Muslimen aufgebaut und koordiniert
mehrere Projekte fiir muslimische
Jugendliche beim Verein Regionale
Arbeitsstellen fiir Bildung, Integration

und Demokratie (RAA). Dazu gehoren

»

MUSLIME SIND KEINE FREMDEN.

«

das Projekt
JUMA — jung
muslimisch, aktiv,
in dem sich

junge Berliner
Muslim*innen
fiir politische und
zivilgesellschaft-
liche Themen
engagieren und
professiona-
lisieren, sowie das
Projekt Extrem
Demokratisch

— Muslimische
Jugendarbeit stdr-
ken, ein Modell-
projekt innerhalb
des Bundespro-
gramms Demo-
kratie leben\ Nofal
ist auferdem
stellvertretende
Vorsitzende des 2015 gegriindeten
Berliner Landesverbands des Zentralrats
der Muslime in Deutschland und engagiert
sich seit Jahrzehnten kontinuierlich fiir
die Anerkennung von Muslim*innen

in Berlin sowie ihre Verstindigung und
Kooperation untereinander tiber Gemein-
degrenzen hinweg. Als aktives SPD-
Mitglied war sie an der Griindung des
bundesweit titigen ,Arbeitskreises musli-
mischer Sozialdemokraten beteiligt.



Mersiha Hadziabdié¢

wurde in Sarajevo
geboren und kam
1992 im Alter
von drei Jahren
auf der Flucht
vor dem Krieg in
Jugoslawien nach
Berlin. Seit 2011
ist sie deutsche
Staatsbiirgerin.
Ihr Abitur machte
sie in Reinicken-
dorf, studierte im
Anschluss daran

Islamwissenschaften

an der Freien
Universitat

Berlin sowie

an der Fakultit
der Islamischen
Theologie der Uni-
versitit Sarajevo
und absolvierte
anschlieflend

ein Erginzungs-
studium fiir
Fithrungsperson-
lichkeiten in isla-
mischen Gemein-
den am Cambridge

Muslim College in Groflbritannien.
Bereits als 18-Jdhrige iibernahm sie

Mersiha

»
ICH BIN EIGENTLICH OPTIMISTISCH, DENN

DIE SELBSTBEWUSSTEN STIMMEN

MUSLIMISCHER POETRY SLAMMER, KOMIKER,

AKTIVISTEN, LEHRER ODER ZAHN-
ARZTE WERDEN ZUNEHMEND
FUR IHRE BEITRAGE ZUR DEUTSCHEN
GESELLSCHAFT WERTGESCHATZT.

«

die Betreuung der
Bibliothek der
bosnischen Ge-
meinde in Kreuz-
berg, digitalisierte
Bestand und
Verleih und betei-
ligte sich an der
Offentlichkeitsar-
beit der Moschee.
Bis heute unter-
richtet sie dort
Kinder, organisiert
die Jugendarbeit
der Gemeinde und
iibernimmt Fiih-
rungen durch die
Raumlichkeiten.
Seit 2014 arbeitet
Hadziabdi¢ auch
in der Projektlei-
tung von JUMA

— jung, muslimisch,
aktiv mit, unter
anderem betreute
sie das Projekt
Tiiroffner, in dem
aktive musli-
mische Jugend-
liche fiir eine
professionalisierte

Offentlichkeitsarbeit ihrer Gemeinden
fit gemacht werden.
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Der bekennende
Spandauer wurde
1972 in Berlin
geboren und
studierte an der
Freien Universitat
Berlin Politik-
wissenschaften.
Seit 2002 unter-
richtet Kesici an
Berliner Grund-
schulen das Fach
Islamische Religion
und koordiniert
im Auftrag der
Islamischen Fodera-
tion Berlin (IFB)
die Arbeit der
knapp 30 Islam-
lehrer*innen in
der Hauptstadt. Er
ist Mitautor des
Schulbuchs fiir den
Religionsunterricht
»IKRA — Mein
erstes Islambuch
fiir die Klassenstu-
fe 1/2“ Kesici ist
auflerdem Mitglied
in dem von der
Landesregierung

Burhan

»
BIS ICH 35 JAHRE ALT WAR, HABE
ICH GESAGT: ICH BIN SPANDAUER. ICH BIN
BERLINER. BIS ICH 35 JAHRE ALT WAR,
HAT MAN MIR GEANTWORTET, ICH SEI
TURKE. DANN SAGTE ICH, DASS ICH TURKE
BIN, UND NUN SAGT MAN MIR,
DASS ICH DOCH EIN DEUTSCHER SEI.

«

berufenen Beirat
fiir Islamischen
Religionsunter-
richt in Nord-
rhein-Westfalen.
Im Islamforum
Berlin vertrat er
von 2005 bis
2015 die IFB, de-
ren Vizeprisident
er mehrere Jahre
war. Der Vater
dreier Kinder
wurde 2015 zum
Vorsitzenden des
bundesweiten isla-
mischen Spitzen-
verbands Islamrat
fiir die Bundesre-
publik Deutschland
gewihlt.



Kadir

Kadir Sahin kam
1987 in Berlin

zur Welt, wuchs

in Neukolln auf
und besuchte

dort Grundschule
und Gymnasium.
Seinem Kiez und
seiner Schule ist er
bis heute eng ver-
bunden, inzwischen
ist er selbst Lehrer
fiir Geschich-

te und Politik an
einem Neukollner
Gymnasium und
erteilt alevitischen
Religionsunterricht
an einer Berliner
Grundschule.

»

Von 2013 bis
2017 war er
Mitglied des
Vorstands der
Alevitischen
Gemeinde Berlins,
2014 bis 2017
zusitzlich deren
Generalsekretir.
Ein Ziel seiner
Arbeit ist es,
alevitisches Leben
in Berlin sichtbar
zu machen und
zu zeigen, dass
es sich bei der
Alevitischen Ge-
meinde um einen
ganz selbstver-
stindlichen Teil

WIR WOLLEN DAS ZEICHEN SETZEN,

Bereits in jungen
Jahren regten
Diskussionen mit
Freund*innen und
Mitschiiler*innen
Sahin zur Aus-

einandersetzung mit seiner alevitischen

Identitit an. Zunichst hatte er den

Waunsch, seine Religion besser erkliren
zu konnen. Spiter erwuchs daraus das

Anliegen, das sein Handeln bis heute
begleitet: mit allen gesellschaftlichen
Gruppierungen in Dialog zu treten.

Wihrend seines Lehramtsstudiums an
der Freien Universitit Berlin engagier-
te Sahin sich zeitweise als Vorsitzender

in der alevitischen Hochschulgruppe
der Technischen Universitit Berlin.

BEI ALLEN THEMEN EIN TEIL DIESER
GESELLSCHAFT ZU SEIN.

«

des Lebens in die-
ser Stadt handelt.
Einen wichtigen
Meilenstein, der
die Verwurze-
lung der Berliner
Aleviten in jhrer Heimatstadt verdeut-
licht, stellte die Er6ffnung eines aleviti-
schen Grabfelds im Herbst 2016 auf dem
St. Thomas-Friedhof in Neukélln dar.
Kadir Sahin setzt sich fiir die Einrich-
tung eines Lehrstuhls fiir alevitische
Theologie an einer der Berliner Univer-
sitdten ein. Fiir die Zukunft wiinscht er
sich eine umfassendere Eingliederung
der Alevitischen Gemeinde in die hiesige
Gesellschaft und ihre Anerkennung als
Korperschaft des 6ffentlichen Rechts.
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Die Mutter von
zwei Kindern

ist in Potsdam
geboren und in
Berlin aufgewach-
sen. Seit 2011

ist sie Vorsitzende
des Deutschen
Muslimischen
Zentrums Berlin
(DMZ Berlin),
einer seit iiber 25
Jahren bestehenden
Gemeinde Berliner
Muslim*innen
unterschiedlicher
Herkunft mit Sitz
im Wedding.
Iman Andrea
Reimann konver-
tierte 1994 zum
Islam und nutzt
seitdem jede
Gelegenbheit, sich
fiir den inter-
religiosen Dialog
in Berlin stark-
zumachen.

Sie engagiert sich

lman Andrea

»

MUSLIM ZU SEIN, SOLLTE EINE NORMA-
LITAT IN UNSERER GESELLSCHAFT WERDEN,
DAS WUNSCHE ICH MIR. DERZEIT SEHE
ICH AUCH EINE REELLE CHANCE FUR SOLCH
EINEN WANDEL.

«

im Berliner Forum der Religionen und ist

aktive Teilnehmerin der Biirgerplatt-
form Wedding/Moabit ,Wir sind da!®

Die ausgebildete
Erzieherin

leitet die Kinder-
tagesstatte
Regenbogen-
Kidz im Bezirk
Charlottenburg.
Als DMK-Vor-
sitzende setzt

sie sich fiir den
Aufbau des ,,Drei
Religionen Kita
Hauses“ ein. Im
Narrabila-Verlag
erschien 2011 ihr
Buch ,,Ramadan
fiir dich” ein
Ratgeber fiir Mus-
liminnen.



Ferid

Ferid Heiders
Mutter stammt
aus Polen, sein
Vater aus dem
Irak, er selbst ist
in Deutschland
geboren und in
Charlottenburg
aufgewachsen.
Nach einem fiinf-
jahrigen Aufent-
halt in Agypten
studierte Heider
Islamwissen-
schaften und
Arabistik an der
Freien Universitit
Berlin und paral-
lel dazu im Fern-
studium am

WER KEIN MITLEID MIT DEN OPFERN

Institut Européen
des Sciences
Humaines im fran-
zosischen Chateau-
Chinon. Ferid
Heider unterrichtet
regelmiflig in vier arabischsprachigen
Moscheen Berlins, unter anderem in der
Neukollner Begegnungsstitte Dar Al-Salam.
2010 griindete er das Teiba Kulturzen-
trum in Spandau. Weit iiber Berlin
hinaus hat er sich mit Vortragen und
dem YouTube-Kanal ,Islam Media“ unter

»

VON TERRORANSCHLAGEN HAT, HAT SEINE

MENSCHLICHKEIT VERLOREN.

«

Muslim*innen
einen Namen ge-
macht. Die dort
gezeigten Predig-
ten greifen theo-
logische ebenso
wie aktuelle
gesellschaftliche
Themen auf und
tragen Titel wie
»Die Schande der
Silvesternacht von
Koln® ,IS-Terror
in Briissel, An-
kara, Paris“ oder
»Demokratie und
Islam“. Manchen
gilt er als ein

in Deutschland
geborener und
sozialisierter
»Vorzeige-ImamS
von anderen wird
ihm vorgeworfen,
ein Vertreter

des politischen
Islams zu sein. Der Vater zweier Kinder
ist zu einer wichtigen Bezugsperson fiir
viele muslimische Jugendliche in Berlin
geworden. Er predigt gerne zweisprachig,
auf Arabisch und dann noch einmal

auf Deutsch.
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Die staatlich ge-
priifte Ubersetzerin
fiir Bosnisch,
Kroatisch und
Serbisch kam 1995
als Kriegsfliicht-
ling aus Sarajevo
nach Berlin. Drei
Jahre nach ihrer
Ankunft griindete
sie den Verein der
traumatisierten
Frauen aus Bosnien
und Herzegowina
»Srebrenica”

der Frauen etwa
durch psycho-
soziale Betreuung
dabei unterstiitzte,
ihre kriegsbe-
dingten Traumata
zu verarbeiten.
Saima Mirvic-
Rogge ist Griin-
dungsmitglied

des bundesweit
aktiven Aktions-
biindnisses mus-
limischer Frauen
(AMF) und
koordiniert dessen
Regionalgruppe

»

DIE BERLINER MUSLIME BRAUCHEN EIN

ZUHAUSE FUR DIE NEUE GENERATION

DEUTSCHSPRACHIGER MUSLIME, DIE IN
DEUTSCHLAND GEBOREN UND SOZIALISIERT

WURDE, EIN ZENTRUM, IN DEM SIE SICH

TREFFEN, IM ISLAM WEITERBILDEN UND
SPIRITUALITAT AUCH MIT NICHT-MUSLIMEN

GEMEINSAM ERLEBEN KONNEN.

«

von Fortbildungs-
tagungen fiir
Lehrer*innen zu
verschiedenen
Themen mit sowie
an zahlreichen
Publikationen.
Beim Bezirk-
samt Friedrichs-
hain-Kreuzberg
vertritt sie den
Verein Inssan im
Beirat fiir Inte-
gration und
Migration. Saima
Mirvic-Rogge
studierte Litera-
tur- und Ge-
schichtswissen-
schaft an der
Freien Universitit
Berlin und absol-
vierte eine Zu-
satzausbildung als
Projektmanagerin
fiir Fundraising.
Sie arbeitet als
Projektkoor-
dinatorin beim
Deutschen Musli-
mischen Zentrum
Berlin (DMZ

Berlin. Sie nahm jahrelang an verschie-
denen Dialog- und interkulturellen Pro-
jekten teil. Von 2005 bis 2015 arbeitete
sie in der Berliner Werkstatt Religionen
und Weltanschauungen an der Organisation

Berlin). Die Berlinerin bosnischer Her-
kunft fiihlt sich in vielen islamischen
Gemeinden der Stadt zu Hause und liebt
es, im Ramadan jeden Abend in einer
anderen Moschee zu verbringen.



Der aus Jordanien
stammende Bau-
ingenieur kam
1978 zum Studi-
um nach Berlin.

Er absolvierte ein
Zweitstudium

der Sozialen Arbeit
und Pidagogik

an der Alice Salo-
mon Hochschule
und erwarb in
privat organisier-
ten Seminaren
Kenntnisse als Vor-
beter und Predi-
ger. In den 1990er
Jahren griindete

er gemeinsam

mit anderen
Muslim*innen

den Moscheeverein
Haus der Weisheit
in Moabit (siehe
dazu S. 140ff.) und
eroffnete ein Rei-
sebiiro, das unter
anderem Pilgerrei-
sen nach Mekka
organisiert. Der
fiinffache Vater ist

heute Vorstandsvorsitzender und ehren-
amtlicher Imam im Haus der Weisheit und
leitet eine Wochenend-Arabisch-Sprach-

Abdallah

»

MOABIT IST EIN STADTTEIL, IN DEM
MENSCHEN ALLER HINTERGRUNDE FRIEDLICH
UND GLEICHBERECHTIGT ZUSAMMENLEBEN,
IN DEM ALSO AUCH WIR ALS MOSCHEE-
GEMEINDE UNS ALS SOZIALER AKTEUR MIT
RECHTEN UND PFLICHTEN SEHEN
UND SO AGIEREN.

«

Kulturen.

schule fiir 150 Kinder, Jugendliche und

Erwachsene.

Als ausgebildeter
Mediator hilft er
bei der Klarung
von Nachbar-
schafts-, Familien-
und Ehekonflik-
ten. Speziell an
Schulen des Kiezes
spricht er als er-
fahrener Sozialar-
beiter mit Lehren-
den, Lernenden
und Eltern. An
einem Gymnasium
im Ortsteil
Tiergarten gibt

er Mathematik-
Forderunterricht.
Seit den Anfin-
gen des Zentrums
fiir interreligiosen
Dialog Berlin-
Moabit im Jahr
2001 engagiert
sich Hajjir auch
dort fiir den
Dialog der Reli-
gionsgemein-
schaften und das
friedliche Zu-

sammenleben von Menschen unterschied-
licher Religionszugehorigkeiten und
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Fereshta

»Enthiillung der
Fereshta Ludin:
Die mit dem
Kopftuch“ — unter
diesem Titel er-
schienen 2015 die
Autobiografie von
Fereshta Ludin,

in der sie sich mit
dem medial von
ihr gezeichneten
Bild auseinan-
dersetzt und die
Geschichte ihrer
Familie erzahlt. Als
Lehramtsanwirte-
rin wurde Ludin,
die auf das Tragen
eines Kopftuchs
im Unterricht

DEN DIALOG NICHT NUR UNTER

nicht verzichten
wollte, 1998 die
Ubernahme in das
Beamtenverhiltnis
im Schuldienst

»

MUSLIMEN, SONDERN UBER GRENZEN
DER RELIGIONEN UND WELT-

ANSCHAUUNGEN HINWEG, SEHE ICH

Dialog. Seit gut

15 Jahren wirkt
sie in der Werkstatt
Religionen und
Weltanschauungen
in der Werkstatt
der Kulturen mit,
einem Arbeitskreis
von Menschen
vorwiegend aus
dem schulischen
Umfeld, der gesell-
schaftsrelevante
Themen aus Sicht
der Angehorigen
verschiedener
Religionen und
Weltanschauungen
aufbereitet und in
Fortbildungen und
Fachkonferenzen
fiir Lehrkrifte
zuginglich macht.
Im Rahmen

des vom Senat

ALS GESAMTGESELLSCHAFTLICHE

des Landes Baden-

initiierten Berliner

AUFGABE ALLER GEMEINDEN UND

Wiirttemberg
durch Behorden
und Gerichte
verweigert.

Sie gilt seitdem als
Symbolfigur fiir
den ,Kopftuchstreit” in Deutschland. Seit
1999 lebt sie in Berlin und unterrichtet
an der staatlich anerkannten Islamischen
Grundschule. In der Hauptstadt enga-
giert sich die alleinerziehende Mutter fiir
den interreligiésen und interkulturellen

GRUPPIERUNGEN IN BERLIN. HIER KONNEN

WIR NIE GENUG TUN.

«

Dialog der Religi-
onen rief sie den
Initiativkreis
»Dialog der Reli-
gionen fiir Kinder
und Jugendliche®
mit ins Leben. Fiir ihre religiése Praxis
besucht die in Kabul geborene und seit
1986 in Deutschland lebende Ludin
verschiedene Gemeinden und Gebets-
rdume und trifft sich mit gleichgesinnten
Frauen.



Soufeina

Soufeina Hamed
wurde 1990 in
Berlin geboren, hat
in Kreuzberg ihr
Abitur gemacht
und anschliefRend
in Hannover
Sozialpsychologie
studiert. Unter
dem Kiinstler-
namen Tuffix hat
sie sich weit tiber
Berlin und die
Moscheegemein-
den der Stadt
hinaus mit ihren
Comics, die sie
seit 2005 auf der
Webseite deviant-

art.com vertreibt,

ICH FREUE MICH, WENN ANDERE

einen Namen
gemacht. Schon
als Kind begann
sie damit, ihre
Alltagserfahrungen
zeichnerisch zu
verarbeiten. Heute
geht es in ihren
tagebuchidhnlichen
Aufzeichnungen um ihre Erfahrungen als
Muslimin in der Gesellschaft, um spiri-
tuelle Erfahrungen oder um Reiseein-
driicke. Ihre Werke wurden in zahlreichen
Ausstellungen gezeigt, unter anderem

in der Sammlung fiir Islamische Kunst
des Museums fiir Kunst und Gewerbe

in Hamburg. Als muslimische Comic-
zeichnerin ist Soufeina Hamed auflerdem

»

MENSCHEN IN MEINEN ZEICHNUNGEN
ERKENNEN, DASS WIR MUSLIME
GANZ NORMAL SIND, AUCH WENN RELIGION
FUR UNS EINE WICHTIGE ROLLE SPIELT.

«

eine gefragte
Interviewpartne-
rin fir Zeitun-
gen, Radio- und

Fernsehsendungen.

Sie engagiert sich
in verschiede-
nen Netzwerken
muslimischer
Jugendlicher,
unter anderem bei
JUMA - jung,
muslimisch, aktiv,
in der Jungen
Islam Konferenz

— einem bundes-
weiten Forum,
das religiésen und
nichtreligiosen
Jugendlichen mit
und ohne Migra-
tionshintergrund
eine Plattform fiir
Wissensgewinn,
Austausch und
Teilnahme an
gesellschaftlichen
Debatten iiber die
Rolle des Islams
in Deutschland bietet — und im Zahn-
rader-Netzwerk, einem interdiszipliniren
Netzwerk muslimischer Expert*innen
aus unterschiedlichen gesellschaftli-
chen, politischen und wissenschaftlichen
Bereichen. Sie fiihlt sich in verschiedenen
Berliner Moscheegemeinden wohl und

mochte sich keiner bestimmten zuordnen.
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Mohamad Salim

Imam Mohamad Salim
Ahmadzada, in Afghanistan
geboren und aufgewachsen,
studierte nach neun Jahren
Schulausbildung in den
Grundlagen islamischer
Wissenschaften an der Uni-
versitit Kabul Persische
Linguistik. Im Alter von
etwa 30 Jahren kam er
2011 nach Deutschland
und lebt heute in Fiirsten-
walde bei Berlin. Kurz
nach seiner Ubersied-

lung traf der ehemalige
Schneider und Lehrer, der
bereits in Afghanistan als
Prediger gewirkt hatte,
Verantwortliche des Kultur-
zentrums der Afghanen in
Berlin in Reinickendorf,
das eben erst gegriindet
und noch auf der Suche
nach einem Imam war.

So wurde Mohamad

ALS IMAM EINER AFGHANISCHEN GEMEINDE
HABE ICH VIELE AUFGABEN: PREDIGEN,
UNTERRICHTEN, DEN INTERRELIGIOSEN

DIALOG UND BEI ALLTAGLICHEN

Viele der in Deutsch-
land Neueingetroffenen
verfiigten, so Ahmadzada,
nur iiber geringe Kennt-
nisse in ihrer eigenen
Sprache oder Religion, da
in Afghanistan seit der
sowjetischen Besetzung
vor 40 Jahren Krieg
herrscht und viele afgha-
nische Kinder und junge
Erwachsene keine Schule
oder Universitit besuchen
konnten. Wegen dieser
fehlenden Bildung spricht
der Imam zudem hiufig
mit Ratsuchenden und

in seinem Unterricht
dariiber, wie ihr Leben
in Deutschland gelingen
kann. Aber auch fami-
lidre Konflikte oder der
Umgang mit schwierigen
Lebenssituationen, wie
einem Todesfall in der

PROBLEMEN BERATEN.

Salim Ahmadzada Imam,

Prediger und Seelsorger

der Gemeinde. Seitdem

kommt er jeden Morgen,

auch am Wochenende und an Feiertagen, in das
Kulturzentrum, erteilt Unterricht in Dari, leitet
die ehrenamtlichen Religionslehrer*innen an
und hat ein offenes Ohr fiir Ratsuchende in allen
Lebensfragen. Taglich ist er bis 16 Uhr vor Ort,
per Telefon, E-Mail und WhatsApp erreichbar
fiir Einzelne und Familien, die sich mit verschie-
densten Problemen an ihn wenden. Oft geht es
in den Gespriachen um Asylfragen, Angst vor
Abschiebung und das Leben in der neuen Heimat
Deutschland. Die Gemeinde von Schiit*innen
aus Afghanistan ist in den vergangenen Jahren
und besonders seit 2015 stark gewachsen, weil
diese religiose Minderheit in Afghanistan in
besonderem Mafle der Verfolgung ausgesetzt ist.

Familie, fithren Men-
schen zu ihm. Freitags
hélt Ahmadzada die
Freitagspredigt vor etwa
500 Glaubigen und leitet im Anschluss das
Gemeinschaftsgebet. AufRerdem kommen in der
afghanisch-schiitischen Gemeinde donners-
tags regelmiflig um die 300 Frauen, Ménner
und Kinder zum Abendgebet zusammen. Aber
Mohamad Salim Ahmadzada leitet auch die
rituellen Handlungen an islamischen Feiertagen,
dem Neujahrs- und Friithlingsfest (Nouruz) oder
im fiir Schiit*innen besonders wichtigen Monat
Muharram mit den Aschura-Tagen. Einmal
im Monat vertritt der Imam die Gemeinde
im Interreligiosen Dialog Reinickendorf Ost, der
sich abwechselnd in der Kirche, der Moschee,
der Synagoge oder im Hindu-Tempel trifft.


http://www.zahnraeder-netzwerk.de/

Gudrun Saf kam
2009 mit ihrer
Tochter Yasmin
aus einem

kleinen Dorf in
Niedersachsen
nach Berlin. Aus
Bremen, wo sie
geboren ist, war
sie aufs Land
gezogen, um
moglichst autark in
und mit der Natur
zu leben. Auch

in der Grof3stadt
Berlin sucht sie
die Natur, liebt
die Nihe ihrer
Wohnung zum
Tiergarten und die
groflen Biume in
ihrem griinen In-
nenhof. An Berlin
gefillt ihr das gute
soziale Netz und
die vielen islami-
schen Gemeinden
mit ihren zahlrei-
chen Veranstaltun-
gen. Sie engagiert
sich im Deutschen
Muslimischen

Gudrun

»

GANZHEITLICHKEIT IM MENSCHEN UND
IN DER GESELLSCHAFT IST MEIN LEBENSZIEL
- EGAL OB MUSLIME ODER NICHT-MUSLIME,

WENN EIN TEIL IM MENSCHEN KRANK IST,

LEIDET DER GANZE KORPER UND EBENSO

SEHE ICH DAS AUCH FUR DIE GESELLSCHAFT.
WIR KONNEN NUR ALLE GEMEINSAM HEIL
UND GESUND SEIN.

«

Zentrum Berlin (DMZ Berlin), organi-
siert ein ,i40-Café“ fiir muslimische

Frauen und hilt vor der Gemeinde des
DMZ Vortrige zum Thema Gesundheit.
Die Heilpraktikerin und systemische

Geronto-
therapeutin
arbeitet gern mit
ilteren Menschen,
jungen Miittern
und Hilfsbediirf-
tigen. Als im
Sommer 2015

das Landesamt fiir
Gesundheit und
Soziales (LaGeSo)
zeitweise iiber-
fordert war mit
der Versorgung
von Gefliichteten,
begann ihr
ehrenamtliches
Engagement

in der Fliichtlings-
hilfe. Gemein-
sam mit ihrer
Tochter Yasmin
und anderen
Ehrenamtlichen
organisierte
Gudrun Saf dort
seit dem Sommer
2015 eine Kinder-
betreuung.
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Seine Kindheit
verbrachte Meho
Travljanin im
heutigen Bosnien-
Herzegowina. Im
Alter von sieben
Jahre floh er mit
seiner Familie vor
dem Jugoslawien-
Krieg zunichst nach
Slowenien, dann
1993 nach Berlin,
wo er aufwuchs.
Anfang der 2000er
Jahre kehrte er

mit seiner Familie
wieder nach Bos-
nien zuriick. Um
Betriebswirtschaft
zu studieren, kam
Meho Travljanin
erneut nach

Berlin, wo er heute
seine Doktor-

Meho

»

EIGENTLICH SIND WIR GANZ

NORMALE MENSCHEN.

«

arbeit schreibt. Er ist ein engagiertes

Mitglied der Bosnischen Gemeinde

und Vorstandsmitglied des Islamischen

Kulturzentrums
der Bosniaken.
Dort setzt sich
der junge Mann
nicht nur fiir die
religiosen Belange
der Gemeinde-
mitglieder ein,
sondern engagiert
sich auch fiir
einen stdndigen
Austausch mit
Anhinger*innen
anderer Religionen
und Vertreter*-
innen aus Politik
und Gesellschaft.
Travljanin ist
SPD-Mitglied.

Er vertritt seine
Gemeinde beim
Islamforum

Berlin.



Mohamed Taha

Mitte der 1990er
Jahre kam Moha-
med Taha Sabri
als Student nach
Bremen; seit 2005
lebt er in Berlin.
Sabri ist seit 2007
ehrenamtlicher
Imam in der Dar
Al-Salam Moschee,
iibersetzt ,Haus
des Friedens” die
auch unter dem
Namen Neukdllner
Begegnungssttte
(NBS) bekannt
ist. Dort hilt er
regelmifig die Frei-

Moschee den
Verdienstorden des
Landes Berlin. In
seiner Rede zur
Verleihung des
Verdienstordens
charakterisierte
Miiller den Gemein-
devorsteher als
Person, die sich fiir
einen friedlichen
Islam einsetzt, ,der
nicht in Glaubige
und Unglaubige
spaltet, sondern
alle Menschen als
Geschopfe Gottes
sieht”. Imam Sabri

tagspredigt sowie
Ansprachen zu
Festtagen, schliefit
Ehen und vermittelt
in Familienkonflik-
ten. Wie einem im
September 2010 in

»

ICH HABE ALS IMAM DIE VERANTWORTUNG
DAFUR, ZWISCHEN MEINER GEMEINDE
UND DER SIE UMGEBENDEN GESELLSCHAFT
ZU VERMITTELN.

«

wolle vor allem
jungen Glaubigen
einen Weg auf-
zeigen, wie sie als
Muslim*innen in
Berlin leben konnen
und fordere sie

der ,taz“ erschiene-

nen Portrit zu ent-

nehmen ist, zeichnen sich seine Predigten
durch Aktualititsbezug und durch die
Distanzierung von Hetzpredigten aus. Sabri
nimmt an Verlegungen von Stolperstei-
nen, die an Opfer des Holocausts erinnern,
teil und organisierte nach dem Terroran-
schlag vor der Gedichtniskirche am Breit-
scheidplatz interreligiése Friedensdemon-
strationen. Im Dezember 2014 berichtete
die ,Washington Post“ dariiber, wie der
Imam sich von der Kanzel aus dem sich
religios gebenden Extremismus entgegen-
stellt. Die ,,Bild-Zeitung” nannte ihn den
»Anti-ISIS-Imam“ Am 1. Oktober 2015
verlieh der Regierende Biirgermeister
Michael Miiller dem Imam der Neukollner

auf, ,Gesicht zu

zeigen gegen die
Verbrechen der Jihadisten, deren Taten er
unislamisch nennt®. Die Berichterstattung
iiber den Imam und die Moschee wurde
2016 allerdings nach einem Besuch der
Neukollner Bezirksbiirgermeisterin Franzis-
ka Giffey sehr viel kritischer. Verschiedene
Medien griffen auf, dass Sabris Moschee
im Verfassungsschutzbericht als Teil der
Muslimbruderschaft erwihnt wird, und
kritisierten deshalb die Bezirksbiirgermeis-
terin fiir ihren Besuch. Der 2017 auf
3SAT gesendete Dokumentarfilm von Antje
Kruska und Judith Keil mit dem Titel
yInschallah® gibt Einblicke in Sabris Alltag
und in seine Reaktionen auf die Vorwiirfe.
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Saboura M.

Als Tochter siidasiati-
scher Migranten in
Miinchen geboren,
kam Saboura M.
Nagshband 2011
nach einem Studium
in London und meh-
reren Aufenthalten in
Agypten und Indien
nach Berlin. Heu-

te ist sie in Berlin
und bundesweit als
Projektreferentin
und Empowerment-
Trainerin in
Migrant*innen-
selbstorganisationen
titig. Sie arbeitet
etwa fiir Gladt, einen
Verein fiir LSBTT*Q-
Gefliichtete und
Migrant*innen, in
der Erstberatung
von aufgrund ihrer
sexuellen Orientie-

TIERUNG ODER IHRER HERKUNFT.

rung gefliichteten
Menschen. Auflerdem
ist sie als Ubersetze-
rin fiir die ,w_orten
und meer gmbh*
einen Verlag fiir
antidiskriminierendes
Handeln, titig. Als Jugendliche engagierte
sich Saboura M. Naqgshband in der Musli-
mischen Jugend in Deutschland (M]D), einer
bundesweit aktiven islamischen Jugend-
organisation. Im Alter von zwélf bis 21
Jahren trug sie Kopftuch. Im Riickblick auf
ihre Entwicklung beschreibt sie die Rolle
des Islams in ihrem Leben als gleicherma-
Ren schwierig wie ,empowernd“ Heute geht
es ihr darum, die grundlegenden Texte zu
verstehen und deren Ubersetzung in den

»

ICH WUNSCHE MIR FUR BERLIN EINEN
RAUM, DER ALLE MUSLIME WILLKOMMEN
HEISST - UNABHANGIG VON IHREM

GESCHLECHT, IHRER SEXUELLEN ORIEN-

EINEN ORT, DER NICHT RASSISMUS REPRO-
DUZIERT UND DER DIE MENSCHEN NICHT

GEGENEINANDER AUSSPIELT.

«

Alltag aktiv zu ge-
stalten. Dazu gehort
vor allem die Um-
setzung des Prinzips
der Gleichbehand-
lung aller Menschen,
das sie aus den
textlichen Grundla-
gen des Islams ab-
leitet und in vielen
Gemeinden vermisst.
Mit Gleichgesinnten
griindete Saboura
M. Nagshband
2017 die intersek-
tionale Initiative
Berlin Muslimische
Feminist*innen,

um Riaume fiir die
Auseinandersetzung
mit islamischen
Quellen zu schaffen
und Frauen zusam-
menzubringen, die
sich als zugleich
muslimisch und
feministisch verste-
hen. In der 6ffent-
lichen Diskussion
von muslimisch-
feministischen
Initiativen werden
aus ihrer Sicht hiufig rassistische Denk-
muster reproduziert. Ihr Wunsch fiir die
Zukunft: ,,dass Rassismus, (Hetero—)SeXis—
mus und Homophobie nicht immer wieder
gegeneinander ausgespielt werden, sondern
die Komplexitit intersektionaler Mehrfach-
identititen von Muslim*innen endlich
anerkannt wird“ — sowohl in der Gesamt-
gesellschaft als auch in muslimischen
Communitys.



Sevgi

Die gebiirtige
Oldenburgerin
kam 2006 aus
Niedersachsen,

wo sie Tourismus-
wirtschaft studiert
hatte, fiir eine
Anstellung bei der
Hilfsorganisation
Islamic Relief

nach Berlin. Schon
wihrend ihres
Studiums war sie
in der islamischen
Gemeinde von
Wilhelmshaven
ehrenamtlich aktiv
und wollte ihr
Engagement fiir
andere gern zum
Beruf machen.

Im Berliner

Biiro von Islamic
Relief ist Sevgi
Kulanoglu nun seit
2010 Biiro- und
Regionalleiterin
und in erster Linie fiir Fundraising und
die Betreuung der Spender*innen zu-
stindig. Die verschiedenen Projekte und
Aktivititen der Organisation fiir Be-
kiampfung von Armut und Hilfe fiir die
Bediirftigen richten sich nicht nur an
Muslim*innen. Unter Arbeit fiir die
Menschen versteht Kulanoglu Arbeit am
Funktionieren einer multikulturellen
und multireligiosen Gesellschaft.

»

MENSCHEN ZU HELFEN HAT FUR MICH

PERSONLICH, AUCH AUS DER RELIGION
HERAUS, PRIORITAT. DIE MENSCHEN

SOLLTEN IMMER IM MITTELPUNKT STEHEN.

«

Sie koordiniert
die Kampag-

ne ,Speisen fiir
Waisen®, bei

der freiwillige
Helfer*innen zu
einem groflen
Essen einladen,
um Spenden fiir
syrische Waisen-
kinder im Libanon
zu sammeln. Die
Kampagne hat
eine Reihe pro-
minenter Unter-
stitzer*innen. So
waren der damali-
ge Bundesauflen-
minister Frank-
Walter Steinmeier,
Alt-Bundespri-
sident Christian
Waulff und die ehe-
malige Ratsvor-
sitzende der evan-
gelischen Kirche
in Deutschland,
Margot Kifmann, bereits zu Gast bei
Spendenessen. Sevgi Kulanoglu mochte
die spezifischen Kompetenzen der
muslimischen Community in den

Dienst der Allgemeinheit stellen, etwa
bei der Hilfe fiir Gefliichtete in Berlin,
bei der kulturelles wie religidses
Hintergrundwissen die Arbeit aller
erleichtern und bereichern kann.
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Andy Abbas

Andy Abbas Schulz,

Sohn einer zum

Islam konvertierten

Mutter und eines

libanesischen Vaters,

ist mit einer zum

Islam konvertierten

ehemaligen Katho-

likin verheiratet

und heute selbst

Vater. Gemeinsam

mit seiner Frau

engagiert er sich im

Verein fiir Integra-

tion und Jugend-

hilfe Lichtjugend,

deren Vorsitzender

er auch ist. Der

Verein wurde 2010 »

als ,Botschafter fiir "
ES LASST SICH VIEL BEWEGEN, WENN

Demokratie und

« MAN SICH AUF DIE MOTIVE DES ANDEREN
Toleranz® vom

Bundesministerium EINLASST, STATT SIE ABZUWEHREN
des Innern und dem UND ZU BEKAMPFEN.
Bundesministerium «

der Justiz aus-

gezeichnet. Als

ehrenamtlicher Mitarbeiter des Vereins

Violence Prevention Network (VPN)

besucht Andy Abbas Schulz auflerdem

regelmiflig musli-
mische Gefing-
nisinsassen, um sie
seelsorgerisch zu
betreuen. Bis Ende
2016 war Andy
Abbas Schulz
gemeinsam mit
seinen Kollegen
Khalid Durmosch
und Ender Cetin
in der Sehitlik
Moschee auch

fiir die religiGse
Unterweisung in
deutscher Sprache
fiir Jungen und
Midchen zu-
stindig. Sein
Unterricht zeich-
nete sich durch
Anschaulichkeit,
Lebensnihe und
Humor aus und
erfreute sich
grofler Beliebtheit.
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ABB. VON OBEN NACH UNTEN
Kulturzentrum der Afghanen in Berlin, Reinickendorf; Spandau Biiyiitk Camii;
Ertugrul Gazi Camii, Kreuzberg

ABB. VON OBEN NACH UNTEN
Markaz Imam al-Mudjtabi, Wedding; Eyiip Sultan Camii, Wedding;
Merkez Camii, Kreuzberg
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ABB. VON OBEN NACH UNTEN
Mehmed Zahid Kotku Tekkesi, Wedding; Neukéllner Begegnungsstitte Dar Al-Salam;
Spandau Biiyiik Camii

ABB. VON OBEN NACH UNTEN
Al-Nur Moschee, Neukolln; Alevitische Gemeinde zu Berlin, Kreuzberg;
Xhamia Tkra Bashkimi, Wedding

PORTRATS ISLAMISCHER GEMEINDEN IN BERLIN

90
91



KAPITEL 2

ABB. VON OBEN NACH UNTEN
Ertugrul Gazi Camii, Kreuzberg; Merkez Camii, Kreuzberg;
Tekke-i Kadiri Mescidi, Neukélln

ABB. VON OBEN NACH UNTEN
Islamisches Kulturzentrum der Bosniaken, Kreuzberg; Haci Bayram Veli Camii, Wedding;
Al-Torath, Neukolln
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Die Haci Bayram Vel

Moschee

s Zur Strale hin ist das Gebaude der Haci
NINA MUHE  Bayram Veli Moschee im Wedding durch den
im Vorderhaus gelegenen Biirgerladen
sichtbar, der den ganzen Tag gedffnet ist. Er ist Anlauf-
stelle fiir Nachbar*innen, die Hilfe beim Ausfiillen amt-
licher Formulare suchen, ebenso wie fiir muslimische und
nichtmuslimische Eltern, die Rat in Schulangelegenheiten
ihrer Kinder bendtigen, oder fiir Polizist*innen, die eng
mit der Gemeinde zusammenarbeiten. Aus Sicht des
Gemeindevorstands Yunus Celikoglu demonstriert der
Biirgerladen damit, dass die Moschee ihren Mitgliedern
auch in alltdglichen Angelegenheiten zur Seite stehe und
Kontakt zu den anderen Bewohner*innen des Bezirks
und der Stadt suche. Dieses Programm der Offnung
symbolisiere bereits der Namensgeber der Moschee, Haci
Bayram Velj, ein tiirkischer Mystiker aus dem 14. Jahr-
hundert. Er sei dafiir berithmt gewesen, sich von seinen
Schiilern nicht in der Gemeinde besuchen zu lassen,
sondern selbst hinauszugehen und mit den Menschen
ins Gesprich iiber den Islam zu kommen.

Gegriindet wurde die Haci Bayram Veli Moschee 1976 von
sunnitischen Muslim*innen, die als Gastarbeiter*innen aus
der Tiirkei nach Berlin gekommen waren. Zunéchst war
sie im dritten Hinterhof eines Gebiudes in Berlin-Mitte,
in der Prinzenallee 25/26 untergebracht. 1997 ergab

sich fiir die Gemeinde die Gelegenheit, ein Grundstiick

in der Koloniestrale im Wedding zu kaufen. Mit dem
Erwerb des daran angrenzenden Grundstiicks gehorte
dem Moscheeverein bald eine grofe Flache bis zur parallel
verlaufenden Drontheimer Strafle. Besonders stolz sind
die Gemeindemitglieder darauf, dass sie den Kauf und die
Renovierung des maroden Gebidudes ganz ohne Bankkre-
dite und ausschlieflich aus Mitglieder-Spenden (in Hohe
von einer halben Million Euro) sowie privaten Leihgaben
von Mitgliedern und Besucher*innen finanzieren konnten.
Celikoglu erinnert sich: ,Wenn es nicht gereicht hat, sind
wir zu den Briidern und Schwestern und die haben alles,
was sie hatten, gegeben und wir haben es Schritt fiir
Schritt zuriickgezahlt.“
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Nach Abschluss der wichtigsten Bauarbeiten begann die
Gemeinde unter dem neuen Vorstand Yunus Celikoglu,
sich stirker auf Bildungsprojekte zu konzentrieren und
mit anderen Vereinen und Organisationen im Kiez
zusammenzuarbeiten. Als die ortliche Volkshochschule
Deutschkurse in den Rdumen der Gemeinde durchfiihrte,
nahmen insbesondere viele weibliche Gemeindemitglie-
der daran teil. Zum Zeitpunkt des Interviews nahmen
auflerdem etwa ca. 600 Schiiler*innen an der auflerschu-
lischen religiosen Unterweisung der Gemeinde teil, die
von 30 Lehrbeauftragten durchgefithrt und von Fatih
Kilic, einem Absolventen der Islamischen Studien an der
Goethe-Universitit in Frankfurt am Main, koordiniert
wurden. Die Schiiler*innen besuchen den Religions-
unterricht der Gemeinde in der Regel sieben Jahre lang
und schliefen ihn mit einem Zertifikat ab. Bis 2013 trafen
sich einige Viter der Gemeinde regelmifig alle zwei Wo-
chen in der sogenannten Viter-Schule, um Rat und Hilfe
bei der Erziehung ihrer Kinder zu erhalten. Gemeinsame
Museumsbesuche und andere Unternehmungen wurden
vom lokalen Quartiersmanagement (QM) Soldiner Strafle
finanziell unterstiitzt. Nach einigen Jahren sei diese als
sehr positiv wahrgenommene Kooperation mit dem QM
allerdings zum Stillstand gekommen, was Celikoglu darauf
zuriickfiihrt, dass auf der Website der Gemeinde ein
Link zur Islamischen Gemeinschaft Milli Goriis (IGMG)
stehe. Die Verbindung zu der im Verfassungsschutzbericht
aufgefithrten IGMG sei moglicherweise auch Anlass dafiir
gewesen, dass die Mittelverwaltung fiir ein durch das
QM finanziertes Projekt der Gemeinde nicht, wie sonst
iiblich, dem Trégerverein der Moschee iibergeben werden
sollte. Laut Celikoglu hat dieses Misstrauen die Gemeinde
nach langer Zeit der guten Zusammenarbeit sehr getrof-
fen, weswegen sie sich aus der Zusammenarbeit mit dem
QM zuriickgezogen hat.

Unter anderem aus diesem
Grund wurde die Haci Bayram Veli Moschee 2008 Mit-
begriinderin der Biirgerplattform ,Wir sind da“ Wedding/
Moabit, einem Zusammenschluss islamischer und nicht-
islamischer Vereine, der konkret und selbstbestimmt
die Geschicke des Kiezes und des Landes Berlin sowie
politische Mitbestimmungsprozesse mitgestalten will.!
Die Gemeinde profitiere von der Zusammenarbeit in erster
Linie, indem sie lerne, wie Projekte professionell geplant
und durchgefiihrt werden. Im Gegenzug bringe sie das
Gewicht ihrer vielen Mitglieder in die Biirgerplattform
ein und konne etwa schnell ca. 500 Personen zusammen-
bringen, um eine gemeinsame Veranstaltung mitzutragen.

1 Mehr Information zu der aus 35 Vereinen bestehenden Plattform
,Wir sind da!“ Birgerplattform Wedding/Moabit, die sich vorgenommen hat,
neue Wege der Mitbestimmung und Mitverantwortung zu gehen, eine konkrete
und selbstbestimmte Mitgestaltung zu erméglichen und Demokratie erlebbar
zu machen, unter http://wirsindda.de.

Auch die Solidaritit der Mitglieder innerhalb der Biirger-
plattform sei ein zentraler Mehrwert. So engagiere sich
die Haci Bayram Veli Moschee auch fiir Belange der Biirger-
plattform im recht weit entfernten Bezirk Képenick. Diese
setzte sich im Gegenzug fiir die Einrichtung islamischer
Grabfelder und Friedhofe im Stadtzentrum ein. Erste
Erfolge sind die 2015 und 2016 eingerichteten Grabfelder
in Schoneberg und Neukolln.

Mit der Biirgerplattform
engagierte sich die Haci-Bayram-Gemeinde iiberdies fiir
eine freie Biirgerschule zur mafigeschneiderten Forderung
benachteiligter Jugendlicher aus dem Soldiner Kiez im
Wedding. Die aktive Mitwirkung von Eltern im Schul-
geschehen war ein Schwerpunkt des Projekts, das nach
Einschitzung Celikoglus als vorerst gescheitert gelten
muss, denn weder die Bildungsverwaltung noch die
Bezirksverwaltung seien bereit gewesen, das Vorhaben zu
unterstiitzen. Mit der Leadership School fiir Jugendliche —
ein weiteres Projekt der Biirgerplattform - setzt sich die
Gemeinde weiter dafiir ein, benachteiligte Jugendliche aus
dem Soldiner Kiez so schnell wie moglich an den Berliner
Bildungsdurchschnitt heranzufithren. Alle zwei Wochen
finden in den Riumlichkeiten der Moschee deutschspra-
chige Seminare und Vortrige von externen Lehrbeauftrag-
ten statt. Die Jugendlichen erhalten Unterricht in Rhetorik,
im Erstellen von Datenbanken, im Umgang mit Medien
und Politik sowie in der Planung und Durchfithrung von
Projekten.


http://freundeskreisneckarpark.de/hilfsgesuch/projekte-mit-ehrenamtlichen-koordination-durch-frau-celikoglu-caritasverband-stuttgart-e-v/
http://freundeskreisneckarpark.de/hilfsgesuch/projekte-mit-ehrenamtlichen-koordination-durch-frau-celikoglu-caritasverband-stuttgart-e-v/
http://freundeskreisneckarpark.de/hilfsgesuch/projekte-mit-ehrenamtlichen-koordination-durch-frau-celikoglu-caritasverband-stuttgart-e-v/
http://freundeskreisneckarpark.de/hilfsgesuch/projekte-mit-ehrenamtlichen-koordination-durch-frau-celikoglu-caritasverband-stuttgart-e-v/
http://freundeskreisneckarpark.de/hilfsgesuch/projekte-mit-ehrenamtlichen-koordination-durch-frau-celikoglu-caritasverband-stuttgart-e-v/
http://freundeskreisneckarpark.de/hilfsgesuch/projekte-mit-ehrenamtlichen-koordination-durch-frau-celikoglu-caritasverband-stuttgart-e-v/

Islamisches Kulturzentrum

der Bosniaken

s Das Islamische Kulturzentrum der Bosniaken

NINAMUHE in Berlin (IKB) ist seit 1999 ein zentraler
Bezugspunkt nicht nur fiir religiose

Bosniak*innen in Berlin. Seit 2004 ist es in einem
Gebiude im Hinterhof der Adalbertstr. 94 in Kreuzberg
untergebracht. Nach Auskunft von Meho Travljanin,
Vorstandsmitglied des IKB, erfiillt der sunnitische Verein
eine verbindende und identitétsstiftende Funktion fiir
Menschen mit bosnischer Migrationsgeschichte, von denen
viele aufgrund des Jugoslawien-Krieges Mitte der 1990er
Jahre nach Berlin kamen - oft ohne einen langfristigen
Aufenthaltsstatus. Zu den damit verbundenen Einschrin-
kungen gehorte etwa, dass sie keine Arbeitserlaubnis
erhielten, wodurch auch die Aufnahme einer Aus- oder
Weiterbildung sowie eines Studiums unmdéglich war. Wie
Travljanin berichtet, konnte dank des personlichen
Einsatzes der damaligen Auslédnderbeauftragten Barbara
John 1992 eine bosnische Erginzungsschule fiir gefliichte-
te Kinder und Jugendliche gegriindet werden, die bosni-
schen Lehrkriften ein Betitigungsfeld er6ffnete und

einigen Jugendlichen ermdglichte, in Berlin das Abitur
abzulegen. Seit 2005 erhalten die meisten in Berlin
lebenden Bosniak*innen eine Aufenthaltsgenehmigung und
die jiingere Generation wird vermehrt eingebiirgert.
Seitdem ist zwar kein separates Angebot fiir die Erlangung
des Abiturs mehr erforderlich, aber der bosnische Sprach-
unterricht sowie der religiose Unterricht werden dennoch
weiterhin, jetzt im Rahmen des Islamischen Kulturzentrums
der Bosniaken, angeboten.

Das Haus in der Adalbert-
strafle wurde 2004 von der Gemeinde in stark renovie-
rungsbediirftigem Zustand gekauft. Zuvor hatte sich die
Gemeinde, wie Travljanin sich erinnert, lange Zeit bei der
Ahmadiyya-Gemeinde und in einer arabischen Moschee
getroffen, wo der Platz aber immer enger geworden sei.
Das mit Unterstiitzung vieler Muslim*innen aufwendig
renovierte Gebédude bietet heute auf mehreren Stockwer-
ken Raum fiir eine kleine Moschee, ein Vereinscafé sowie
mehrere Seminar- und Unterrichtsriume. Seit 2010 ist
das Gebidude abbezahlt und steht auch anderen Moschee-
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gemeinden und Vereinen zur Nutzung zur Verfiigung.

So fand etwa die Auftaktveranstaltung des Projekts JUMA
~ jung, muslimisch, aktiv 2010 (siehe S. 138fF.) in den
Riumen der Bosnischen Gemeinde statt.

Das Kulturzentrum 6ffnet
seine Tiiren nicht nur zu den téglichen Gebeten und fiir
das gemeinsame Freitagsgebet. Die etwa 400 eingetragenen
Mitglieder und ihre Familien sowie viele weitere Interes-
sierte nutzen die Unterrichts- und Gemeinschaftsangebote
auch am Wochenende zum Koranunterricht, zum Studium
des Arabischen und Bosnischen oder zu religiosen Studien,
aber auch zum familiiren Beisammensein, zum Austausch
iiber Neuigkeiten in Berlin und Bosnien, zum Fufiball-
schauen sowie zu gegenseitiger Hilfestellung bei verschie-
denen Herausforderungen des Alltags. Neben dem Unter-
richt am Wochenende bietet das Islamische Kulturzentrum
der Bosniaken jeden Tag seelsorgerische oder praktische
Beratung und Unterstiitzung an, auch fiir Nicht-Muslim*-
innen. Schiiler*innen kénnen hier am Nachhilfeunterricht
teilnehmen, und die Cafeteria im Erdgeschoss ist ein
Treffpunkt fiir Kinder, Jugendliche und Erwachsene.

Die Gemeinde beschiftigt
zwei fest angestellte Imame, zwei Imame auf Honorarbasis
sowie einen Hausmeister. Bei den Imamen werde sowohl
auf eine islamisch-theologische Hochschulausbildung als
auch darauf Wert gelegt, dass die Anwirter auf den Posten
mit den Gegebenheiten in Deutschland vertraut seien.
Daher unterstiitze die Gemeinde Studierende, die sie fiir
die Aufgaben eines Imams fiir geeignet halte, finanziell
beim Studium.

Die Vertreter*innen der
Gemeinde betrachten es nicht nur als ihre Aufgabe, Inte-
ressierte zu sich einzuladen, sondern auch, aktiv nach
auflen zu gehen, um fiir ein positiveres Bild von Islam und
Muslim*innen zu werben. Mitglieder der Gemeinde und
ihres Vorstands besuchten etwa, so Meho Travljanin, die
Schulen von Gemeinde-Kindern, um zu zeigen, dass auch
die Vertreter*innen des organisierten Islams ,ganz normale
Menschen sind und eine Vorbildrolle einnehmen kénnen®
Gerade weil sie — insbesondere in den Bezirken im Ostteil
der ehemals geteilten Stadt — oft auf Vorbehalte stieflen,
verstiinden sie diese aktive Kontaktaufnahme als Teil ihrer
politischen Verantwortung und des lokalen Engagements
in den Bezirken.

Die Gemeinde war auferdem
Gastgeber fiir mehrere Veranstaltungen der Reihe ,Haupt-
stadtgespriche” des Zentralrats der Muslime in Deutschland
(ZMD), an denen zentrale Personlichkeiten wie der ehe-
malige SPD-Parteivorsitzende Sigmar Gabriel teilnahmen.
Im Herbst 2014 empfing die Gemeinde den damaligen
CDU-Generalsekretir Peter Tauber, die CDU-Bundestags-
abgeordnete Cemile Giousouf und den CDU-Bezirksver-
ordneten fiir Friedrichshain-Kreuzberg Timur Husein.

2011 besuchte der damalige Bundesprisident Christian
Waulff die Gemeinde zum Fastenbrechen im Ramadan.

Reprisentant*innen der
Bosnischen Gemeinde werden regelmiflig in verschiedene
politische Gremien und zu gesellschaftlich relevanten
Veranstaltungen eingeladen. Dort treffen sie auf hauptamt-
lich beschiftigte Akteur*innen aus Politik und Gesell-
schaft. Eine Begegnung auf Augenhéhe, so Travljanin,
konne dabei nur entstehen, wenn auch die Moscheevereine
sich professionalisierten, wofiir wiederum ihre Aner-
kennung als Religionsgemeinschaft (siehe dazu S.30ff.)
und die finanzielle Unterstiitzung durch Land oder Bund
eine Voraussetzung seien. Uberdies konne eine rechtliche
Anerkennung, so hofft der Vereinssprecher, dazu fiihren,
dass Bosniak*innen, Deutsche und religiose Muslim*innen
gleichermafien einen selbstverstindlichen Bestandteil der
Berliner Gesellschaft darstellen.

Auf Bundesebene ist die
Gemeinde im Dachverband IGBD - Islamische Gemeinschaft
der Bosniaken in Deutschland — Zentralrat organisiert,
dem bundesweit 75 Mitgliedsgemeinden angehoren.
Der Dachverband mit Sitz in Wiesbaden ist wiederum
beobachtendes Mitglied der beiden bundesweiten islami-
schen Spitzenverbande Islamrat fiir die Bundesrepublik
Deutschland und Zentralrat der Muslime in Deutschland.



Alevitische Gemeinde

zu Berlin

oz In einer ruhigen Kreuzberger Seiten-

THOMAS KRUPPNER strafle befindet sich das Cemevi
der Alevitischen Gemeinde zu Berlin.

Der Begriff setzt sich aus den tiirkischen Wortern cem
(Versammlung) und ev (Haus) zusammen und bezeichnet
ein alevitisches Versammlungs- und Gebetshaus.
Gegriindet wurde die Gemeinde 1979 unter dem Namen
Kulturzentrum anatolischer Aleviten (Anadolu Alevileri Kiiltiir
Merkezi), seit 2002 tragt sie den Namen Berlin Alevi
Toplumu — Alevitische Gemeinde zu Berlin. Nach mehreren
Umziigen innerhalb Berlins konnte sie im Jahr 1999 das
Gebiude einer neuapostolischen Kirche erwerben und dort
den derzeit grofiten Gebetsraum Berliner Alevit*innen
einrichten, der auch fiir die wachsenden religiosen und
kulturellen Angebote genutzt wird.

Alevit*innen sind Angehérige
einer Glaubensgemeinschaft, die zwischen dem 13. und
16. Jahrhundert im Osten der heutigen Tiirkei entstanden
ist und in Ali, dem Schwiegersohn des Propheten Mu-
hammad, eine besondere Bezugsperson sieht. Im Unter-

schied zum schiitischen Islam, mit dem das Alevitentum
die Verehrung Alis, der zwolf schiitischen Imame und die
Trauer um das Martyrium Husseins in Kerbela teilt, und
zum sunnitischen Islam erkennen die Alevit*innen drei
der ,finf Saulen des Islams® nicht als verpflichtend an:
die Pilgerfahrt nach Mekka, das fiinfmalige tigliche Beten
sowie das Fasten wihrend des Monats Ramadan. Dennoch
basieren zentrale Elemente dieser durch lokale Traditionen
beeinflussten Glaubensausiibung auf islamischen Grundla-
gen: Judentum und Christentum werden als Offenbarungs-
religionen anerkannt und Muhammad als Prophet Gottes,
der Offenbarungen empfing.

Innerhalb der alevitischen
Gemeinde wird allerdings die Frage, ob Alevit*innen mus-
limisch sind und in welcher Beziehung Alevitentum und
Islam zueinander stehen, grundlegend debattiert. Dabei
scheint der gesellschaftliche Kontext auf das Selbstver-
standnis dieser Minderheit in der Tiirkei und Deutschland
einen groflen Einfluss zu haben. Die religiosen Unter-
schiede zum sunnitischen Islam haben in den vergangenen
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Jahrhunderten im Osmanischen Reich und in der heutigen
Tiirkei immer wieder zu Unterdriickung und Verfolgung
der Glaubensgemeinschaft gefiihrt. Auch die Berliner
Gemeinde hat laut Kadir Sahin, dem ehemaligen General-
sekretir der Gemeinde, Diskriminierung erfahren. So seien
etwa alevitische Kinder und Jugendliche von Mitschiiler®-
innen unter Druck gesetzt worden, weil sie im Ramadan
nicht fasteten oder den alevitischen Religionsunterricht
besuchten.

In der Berliner Gemein-
de treffen sich iiberwiegend aus dem Osten der Tiirkei
stammende Alevit*innen mit tiirkischen und noch hiufiger
kurdischen Wurzeln. Einige gehoren auch der im Osten
Anatoliens beheimateten Volksgruppe der Zaza an. In der
Gemeinde wird Turkisch, Kurdisch und Deutsch gespro-
chen, gelegentlich werden auch Sprachkurse in Zazaki,
der Sprache der Zaza, angeboten. ,Etwa 60 Prozent
der Aleviten in Deutschland sind inzwischen deutsche
Staatsbiirger, berichtet der als Lehrer an einem Berliner
Gymnasium arbeitende Kadir Sahin. Daher verstehe sich
die Alevitische Gemeinde zu Berlin auch nicht als Migrant*-
innenselbstorganisation. Die Mitglieder seien schlief}lich
in Deutschland und Berlin verwurzelt.

In den Ridumlichkeiten der
Gemeinde finden donnerstags Cem-Veranstaltungen mit
Gedichtrezitationen und dem rituellen Tanz (semah) statt.
Zu den Gemeindeaktivititen gehoren ein Chor und der
Unterricht fiir die Instrumente Saz und Baglama, die zur
Gruppe der Langhalslauten zihlen und in den aleviti-
schen Riten eine grofe Bedeutung als ,,Koran mit Lauten®
haben. AuRerdem werden anatolische Volkstinze, meist
Reigentinze, unterrichtet. Daneben werden Nachhilfe-
unterricht und Priifungsvorbereitungen fiir Schiiler*innen
sowie Alphabetisierungskurse fiir Erwachsene angeboten.
Gemeindemitglieder konnen eine deutsch-tiirkische
Rechtsberatung durch einen Anwalt und allgemeine
Sozialberatungen in Anspruch nehmen. Sprachmittler*-
innen helfen beim Verfassen von Briefen, beim Ausfiillen
amtlicher Formulare und begleiten Gemeindemitglieder
auf Wunsch bei Behordengingen.

In den letzten Jahren hat
sich die Alevitische Gemeinde zu Berlin stirker im Bezirk
Friedrichshain-Kreuzberg und auf Landesebene ver-
netzt. So wurden mehrere Projekte mit dem Quartiers-
management Mariannenplatz und dem Programm ,Soziale
Stadt Berlin“ durchgefiihrt, darunter das Projekt Frauen
am PC, Briicken bauen fiir die Zukunft 2007-2009 und
der Nachbarschaftstreff der Gemeinde, der den Bewoh-
ner*innen des Stadtteils eine interkulturelle Begegnungs-
stitte bietet. Die Gemeinde nimmt am Berliner Forum der
Religionen teil, von dem sie sich ein besseres gegenseitiges
Verstindnis und Kennenlernen sowie neue Konzepte
fiir ein zukiinftiges Zusammenleben in der Stadt erhoftt.

Auflerdem engagierte sie sich in der Arbeitgruppe ,Hoch-
schulische Anbindung der Islamischen Theologie® an einer
Berliner Universitit (siehe S. 32).> Im Juni 2016 wurde
ein alevitisches Griberfeld auf dem zum Evangelischen
Friedhofsverband Stadtmitte gehorenden St. Thomas-
Friedhof in Neukolln eingerichtet. Der Bedarf an einem
separaten alevitischen Griberfeld ergibt sich aus den be-
sonderen Bestattungstraditionen der Gemeinschaft. Anders
als bei sunnitischen Grabfeldern sind die Kopfe der Ver-
storbenen nicht Richtung Mekka ausgerichtet, sondern
einander zugewandt. Dies sei Sinnbild fiir die pantheis-
tische, also unterschiedliche Theologien verbindende,
Identitit des Alevitentums und Ausdruck der ,explizit
alevitischen Identitit®, erklart Kadir Sahin.

Seit der Anerkennung der
Alevitischen Gemeinde zu Berlin als Religionsgemeinschaft
im Sinne des Schulgesetzes im Jahr 2002 durch den Senat
von Berlin bietet die Gemeinde alevitischen Religionsun-
terricht an einigen Berliner Schulen an. Hierfiir werden
Lehrkrifte eingesetzt, die in Deutschland einen Lehramts-
studiengang absolviert haben, alevitischen Glaubens
sind und ein Seminar in alevitischer Theologie bei der
Alevitischen Gemeinde zu Berlin abgeschlossen haben.

Fir die Zukunft wiinscht
sich die Gemeinde eine Intensivierung und Verstetigung
der bestehenden Kontakte. Besonders interessiert ist die
Alevitische Gemeinde zu Berlin an einer Anerkennung als
Korperschaft des offentlichen Rechts. Kadir Sahin betont,
er wiirde diese als besondere Anerkennung der in den
letzten Jahrzehnten in der Gemeinde geleisteten Arbeit
verstehen, als erweiterte Moglichkeit der gesellschaftlichen
Partizipation und bessere Basis fiir Mitbestimmung.

2 Siehe: Senatsverwaltung fur Bildung, Jugend und Wissenschaft
(2016): Eckpunkte Islamische Theologie. Verflgbar unter https://www.berlin.
de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-islamische-theologie-
endfassung.pdf (letzter Zugriff am 17.3.2018).


https://www.berlin.de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-islamische-theologie-endfassung.pdf
https://www.berlin.de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-islamische-theologie-endfassung.pdf
https://www.berlin.de/sen/wissenschaft/wissenschaftspolitik/eckpunkte-islamische-theologie-endfassung.pdf

Die Khadija
Moschee

von Im Oktober 2008 weihte Hadhrat

RIEM SPIELHAUS Mirza Masroor Ahmad, der Kalif der
THOMAS KRUPPNER Ahmadiyya Muslim Jamaat (AM]),
die Khadija Moschee in Pankow-Heinersdorf ein — beglei-
tet von groflem Medienecho und in Anwesenheit des
damaligen Bundestagspriasidenten und Wahlkreisabgeord-
neten des Bezirks, Wolfgang Thierse, sowie zahlreicher
Akteur*innen aus Politik, Zivilgesellschaft und Nachbar-
schaft. Der Neubau, der den Namen der ersten Frau des
Propheten Muhammad tréigt, wurde von einer Architektin
entworfen und mit Spenden von weiblichen Mitgliedern
der AM]J weltweit finanziert.

Zur Eréffnung wurden im

Kuppelsaal in der zweiten Etage des Neubaus grofle Tische
festlich eingedeckt, von wo aus die zahlreich erschiene-
nen Giste den Ansprachen des Vorsitzenden der weltweit
aktiven Gemeinschaft der AMJ, des Bundestagsprisidenten
und der Berliner Senatorin fiir Integration, Arbeit und
Soziales folgen konnten. Neben den arabischen Kalligrafien
in der Kuppel schmiickte ein Banner mit der Aufschrift

,Liebe fiir alle, Hass fiir keinen“ den Raum. Vor der
Moschee zeigte die Polizei mit einem groflen Aufgebot
Prisenz und einige Moscheegegner*innen demonstrier-
ten ihren Unmut. Der Eroffnung waren massive Proteste
und Brandanschldge auf das Baugrundstiick vorausgegan-
gen. Anwohner*innen hatten die Befiirchtung geduflert,
die Prasenz einer Moschee werde das Viertel verandern
und zu sinkenden Grundstiickspreisen fithren. Der
Griinder der ,Interessengemeinschaft Pankow-Heiners-
dorfer Biirger” (IPAHB)argumentierte, Moscheen ge-
horten vielmehr nach Kreuzberg oder Neukolln, dorthin,
wo viele Migrant*innen aus mehrheitlich muslimisch
geprigten Lindern lebten. Solche Schwierigkeiten hatte
es im ebenfalls am Rande der Stadt gelegenen vorherigen
Domizil der Ahmadiyya-Gemeinde in einer Reinicken-
dorfer Einfamilienhaussiedlung nicht gegeben. Auch
dorthin waren die Gemeindemitglieder aus dem gesam-
ten Stadtgebiet angereist und hatten sich nicht, wie von
den Heinersdorfer Moscheegegner*innen angenommen,
im Umfeld des Gemeindesitzes angesiedelt. Denn die
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Ahmadiyya Muslim Jamaat stellt eine Minderheit dar, deren
Mitglieder aufgrund ihrer starken Bindung zur Gemeinde
weite Anfahrtswege auf sich nehmen.

Die Ahmadiyya ist eine um
1900 im britisch-indischen Punjab in Auseinandersetzung
mit der christlichen Missionstitigkeit entstandene und
nach ihrem Griinder, Mirza Ghulam Ahmad, benannte
islamische Reformbewegung. Die Bewegung selbst nahm
bald selbst die Form einer Missionsgesellschaft an,
die weltweit aktiv den Islam zu verbreiten sucht. Der
Anspruch Mirza Ghulam Ahmads, der christliche Messias
und der islamische Mahdi zugleich zu sein, widersprach
der Auffassung islamischer Gelehrter, dass Muhammad
als letzter von Gott gesandter Prophet aufzufassen sei.’

Nach dem Tod von Mirza
Ghulam Ahmad im Jahr 1908 teilte sich seine Anhianger-
schaft in zwei Gruppierungen. Beide Gruppierungen
versuchten in den 1920er Jahren in Berlin Fuf} zu fassen.
Damals bauten die Ahmadis der Lahore-Richtung (AAIIL)
unter der Leitung ihres ersten Prisidenten Muhammad
Ali in Wilmersdorf den ersten Moscheebau der Stadt. Sie
verstanden sich als liberale Intellektuelle, die die Moderni-
sierung des Islams durch Auseinandersetzung mit euro-
piischen Denkern vorantreiben wollten und betrachteten
Mirza Ghulam Ahmad als einen Reformer unter vielen.
Die Ahmadiyya Muslim Jamaat (AM]) unter der Leitung
des iltesten Sohns des Griinders hielt dagegen an Mirza
Ghulam Ahmad als Propheten fest.

In Pakistan wurden die
Anhinger Ahmads 1974 in einem Gesetz als kuffar
»Ungldubige“ bezeichnet und 1984 die Zugehorigkeit
zur Ahmadiyya kriminalisiert.* Aufgrund der weltweiten
missionarischen Aktivititen der Ahmadiyya wurde die
Auseinandersetzung auch auerhalb des Landes zum
Thema. So diirfen Mitglieder der Ahmadiyya-Gemeinde
nicht fiir die Wallfahrt nach Mekka nach Saudi-Arabien
einreisen. 2013 gelang es der AM]J als erster islamischer
Organisation in Deutschland, in Hessen und spiter in
Hamburg den Status einer Korperschaft des offentlichen
Rechts (Kd6R) zu erhalten. In Berlin wurde ein solcher
Antrag von der AM]J bisher nicht gestellt.

Viele Mitglieder der Berliner
Gemeinde sind vor den Repressalien, denen sie in Pakis-
tan als religiose Minderheit ausgesetzt sind, geflohen.
Die Gemeinde zeigt sich offen fiir am Islam interessierte
Menschen und bietet ihnen Moglichkeiten zur Mitarbeit.
Auch auf Bundesebene iibernehmen Muslim*innen ohne
Migrationshintergrund Fiihrungsfunktionen der AM]J. Seit
seiner Ernennung 1984 ist der am Bodensee geborene
und in Bonn aufgewachsene Abdullah Uwe Wagishauser

3 Gerdien Jonker (2016): The Ahmadiyya Quest for Religious
Progress. Missionizing Europe 1900-1965. Leiden/Boston: Brill.
4 ebd.

Amir und damit Vorsitzender der Gemeinde fiir die
Bundesrepublik Deutschland.

In ihrer Religionspraxis
unterscheidet sich die Gemeinde kaum von sunnitischen
Gemeinden. Allerdings stehen hier die Schriften und
Lehren des Griinders der Bewegung und die Ansprachen
seines Nachfolgers, des in London lebenden Kalifen, im
Zentrum der Aufmerksamkeit. In den zwei Gebetsrdumen
der Khadija Moschee verfolgt die Gemeinde freitags und
an Festtagen die Ansprachen des Kalifen in der Fernseh-
iibertragung. Wahrend die Frauen sich bei o6ffentlichen
Veranstaltungen und Aktivititen der Berliner Gemeinde
zumeist im Hintergrund halten, kommen sie in der
Fernsehsendung ,Im Fokus der Muslima® die iiber den
weltweiten Fernsehsender ,Muslim Television Ahma-
diyya International“ (MTA) und den YouTube-Kanal der
Gemeinde ausgestrahlt wird, zu religiosen und gesell-
schaftlichen Fragestellungen zu Wort. In der oberen
Etage der Berliner Moschee treffen sich Frauen regel-
miflig. Neben dem Gebetsraum befindet sich ihr Biiro
mit gemiitlichen Sofas. Hier kommen sie zu Gesprichen
zusammen, erhalten religiose Unterweisungen und bereiten
Wochenendaufenthalte der weiblichen Gemeindemitglieder
in der Moschee vor.

In ihrem sozialen Engagement
konzentriert sich die inzwischen seit einem Jahrzehnt
in Pankow ansissige Gemeinde auf das lokale Umfeld.
Kurz nach Fertigstellung des Moscheebaus eroffnete die
Gemeinde einen 6ffentlich zuginglichen Kinderspielplatz
fiir die Nachbarschaft. Regelméfig fithrt sie Baumpflan-
zungen und Neujahrsputzaktionen im Bezirk durch.?

Seit vielen Jahren gehort ein Besuch in der Moschee zur
Polizeiausbildung in Berlin, wie das Gemeindemitglied
Enrico Isa Musa Menzel berichtet. Im Februar 2016
wurde eine Kooperationsvereinbarung zwischen der AM]J
und der Berliner Polizei aus dem Jahr 2007 erneuert.

Wie viele andere islamische
Gemeinden lddt die Ahmadiyya hiufig zum Neujahrs-
empfang, zum Fastenbrechen im Ramadan und zu Feier-
lichkeiten anlésslich des Opferfestes ein. In der Weih-
nachtszeit backen Gemeindemitglieder Kuchen und bringen
ihn in Altenheime. In den Wintermonaten 2016 ver-
sorgten Gemeindemitglieder Gefliichtete, die auf Einlass
bei Berliner Amtern warteten, mit warmem Essen und
Getranken. In dhnlichen Aktionen unterstiitzen sie Berliner
Suppenkiichen und iibernehmen Speisungen von Obdach-
losen. Mit den Startgeldern fiir den von der AM]J-Jugend-
organisation organisierten Benefizlauf ,,Charity Walk &
Run“ auf dem Tempelhofer Feld werden Spenden fiir das
Kinderhospiz Berliner Herz und Humanity First gesammelt.

5 Vgl.: http://www.ahmadiyya.de/bildergalerie/art/putzaktion-
zum-neujahr-2014-in-berlin/#PhotoSwipe1480056448011 (letzter Zugriff am
23.3.2018).


http://www.ahmadiyya.de/bildergalerie/art/putzaktion-zum-neujahr-2014-in-berlin/#PhotoSwipe1480056448011
http://www.ahmadiyya.de/bildergalerie/art/putzaktion-zum-neujahr-2014-in-berlin/#PhotoSwipe1480056448011

Moschee

im House of One

o Auf dem Petriplatz, dem mittelalter-
RIEM SPIELHAUS lichen Geburtsort der Stadt Berlin,
unweit des Humboldt Forums, ist
der Bau des House of One, eines Bet- und Lehrhauses
dreier Religionen, geplant. Der Zusammenschluss von
Religionsvertreter*innen des Christentums, des Judentums
und des Islams will ein Sakralgebdude in zeitgemifier
Architektursprache errichten, das unter einem Dach eine
Synagoge, eine Kirche und eine Moschee beherbergt.
Tagliche Andachten stehen Menschen gleich welchen
Glaubens offen, Schulklassen konnen einen Einblick
in die gelebte Welt der Religionen erhalten. Hinter der
Initiative steht der Wunsch, gemeinsam behutsam neue
Formen des Miteinanders zu suchen und zu finden.
Die drei Gottesdienstraume im House of One gruppieren
sich rund um einen im Zentrum gelegenen gemeinsamen
Raum der Begegnung. Sie sind in direkter Nachbarschaft
angesiedelt, die Gebetstraditionen bleiben jedoch getrennt.
Die Initiative zu diesem
integrativen Bau ging von der Evangelische Kirchengemeinde

St. Petri-St. Marien aus, die die judische Gemeinde und die
islamische Dialoginitiative Forum Dialog als gemeinsame
Trager gewinnen konnte. Das Forum Dialog ist seit 2005
in Berlin aktiv und versteht sich als Teil der von Fethullah
Giilen inspirierten Hizmet-Bewegung (siehe S.28).

Das Grundkonzept fiir das
House of One entstand um 2009. Zwei Jahre spiter wurde
der Triagerverein gegriindet, in dem die Vertreter*innen
der drei Religionsgemeinschaften gleichberechtigt alle
Entscheidungen iiber die Konzeption, die Architektur und
die Umsetzung des Baus fillen. 2012 wurde ein weltweiter
Architekturwettbewerb durchgefiihrt, bei dem ca. 70 Ent-
wiirfe eingingen. 2014 startete eine Spendenaktion fiir das
House of One, die auf breite internationale Resonanz stief3.
Spenden aus iiber 60 Landern gingen ein. Im September
2016 wurde die Stiftung House of One gegriindet, in der
jeweils zwei Personen aus den drei beteiligten Religions-
gemeinschaften sitzen sowie sechs Personlichkeiten des
offentlichen Lebens. Die Grundsteinlegung ist fiir 2019
geplant, die Er6ftnung des Hauses fiir 2022.
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Celal Findik vom Forum Dialog und Osman Ors, Imam
des House of One, beschreiben das Vorhaben als heraus-
fordernd, ,denn etwas gemeinsam zu bauen und zu verant-
worten, erfordert eine hohe Verbindlichkeit im Umgang
miteinander und ein stetig wachsendes Mafl an Vertrauen.
Der Prozess der Verstindigung, so Celal Findik, besitze
fiir die Gemeinde noch groferes Gewicht als das Haus
selbst. Schon jetzt sei man ,gemeinsam unterwegs” und
gestalte interreligiose Gebete fiir den Frieden, beispiels-
weise beim Evangelischen Kirchentag im Juni 2017, zum
Reformationsjubildum und zu zahlreichen anderen Anlis-
sen. In offentlichen Diskussionsveranstaltungen diskutieren
die Beteiligten theologische Fragen und tragen ein diffe-
renziertes Bild der Religionen in die Gesellschaft, so Imam
Osman Ors. Der Prozess der Verstindigung setze also
nicht erst ein, wenn das Haus stehe, sondern habe lingst
begonnen. Die Initiative beansprucht damit, in die Stadt-
gesellschaft hineinzuwirken. So steht auf der Webseite des
House of One: ,[Es ist] schon jetzt ein Haus voller Leben,
mit Partnerschaften in aller Welt, mit Veranstaltungen und
Programmen fiir Kinder und Jugendliche®, die erfahrbar
machen, dass ,Religionen in ihrem Kult und im Austausch
mit Wissenschaften, Kunst und Kultur eine Bereicherung
sein [kbnnen] — allen Griueltaten, die unter Berufung auf
die Religionen begangen werden, ein Modell eines fried-
vollen Miteinanders entgegensetzend.



Drehende Derwische

in Berlin:

von Eine wichtige islamische Tradition
FATMA GUZIN AGCA ist das Sufitum, das auch in Europa
an Popularitit gewinnt. Im Mittel-
punkt der sufischen Lehre steht die spirituelle Reise,
die dem Derwisch (Sufi-Schiiler) unter Fithrung des
Scheichs (Sufi-Meister) die Selbsterziehung ermdglichen
soll, um sich Allah zu nihern. Weltweit gibt es zahlrei-
che Tariqas (arab.: ,Wege®), die sogenannten Sufi- oder
Derwisch-Wege. Das Wort bezeichnet einen bestimmten
spirituellen Weg mit eigenen Erziehungsmethoden und
-traditionen mit Bezug zum Propheten Muhammad. Der
Derwisch (oder Suﬁ) ist Schiiler eines Scheichs, unter des-
sen Anleitung er seinen Zustand gegeniiber Allah und sein
Bewusstsein zu verbessern versucht. Auch wenn die Sufis
einen gemeinsamen Ursprung haben, unterscheiden sich
Bezeichnungen und Rituale innerhalb des Sufitums je nach
Sufi-Weg, wobei geografisch-kulturelle Unterschiede eine
bedeutende Rolle spielen. So etwa wird der Sufi-Meister
z. B. im Mevlevi-Weg ,Efendi“ und in anderen ,Mawlana“
(etwa beim Burhani-Weg) genannt.

Auch in Berlin werden zahlreiche dieser Wege gelebt, etwa
der Weg der Jerrahiyya. Alle Tariqas, erkldrt der Vertreter
der Jerrahi-Gemeinde in Berlin, Ismail Baba, glichen

dem Brunnen im Garten einer Moschee. Der Brunnen
habe viele Wasserhihne mit jeweils anderen Formen und
Farben, aber aus allen fliefe dasselbe Wasser. Gegriindet
wurde die Jerrahiyya Ende des 18. Jahrhunderts in
Istanbul von dem grofen Sufi-Meister Pir Muhammad
Nureddin el-Jerrahi; das Zentrum im Istanbuler Stadtteil
Karagiimriik, die Jerrahi-Tekke, wurde unter Sultan
Ahmed III. errichtet. Seit Mitte des 20. Jahrhunderts ist
die Jerrahiyya auf der ganzen Welt mit Zweigstellen oder
Gemeindezentren, den Zawiyas, vertreten, denen jeweils
ein Baba, tiirkisch fiir Vater, als Vertreter des Scheichs
vorsteht.

Die Berliner Jerrahi-Derwische
sind Schiiler*innen von Scheich Mustafa Ozcan Efendi,
der Griinder der Tekke im tiirkischen Susurluk und Ober-
haupt der Weddinger Zawiya ist. In der Weddinger Jerrahi-
Zawiya hat sich ein aktives Gemeindeleben entwickelt.
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Jeden Freitag nach dem Abendgebet kommen hier Der-
wische und interessierte Giste zusammen, um die Nacht
zusammen in familidgrer Atmosphire zu verbringen. An je-
dem ersten Freitag des Monats findet neben dem wochent-
lichen Programm nach dem Abendgebet ein gemeinsames
Essen und Meschk, eine Sufi-Musikiibung der Derwische,
statt. Im Ramadan wird dieses monatliche Essen wochent-
lich angeboten. Es steht allen Interessierten offen.

Die Jerrahi-Zawiya, die wie
die Tekke in der kleinen tiirkischen Stadt Susurluk mit
Kelimkissen und einer authentisch-traditionellen Innen-
einrichtung ausgestattet ist — an den Wénden kalligra-
fische Kunstwerke, Fotos der groflen Jerrahi-Scheichs
sowie mehrere fiir die Sufimusik typische Trommeln und
Floten (Neys) -, besteht aus zwei Raumen. Im gréferen
Hauptraum werden die téiglichen Gebete, das Gottes-
gedenken in Form der Dhikr-Zeremonien und der Meschk
verrichtet. Der kleinere Raum, die Sohbethane, dient als
yInteraktionszentrum® Hier werden vor und nach dem
Dhikr Sohbets, das heiflt Lehrgespriche, von Ismail Baba
abgehalten.

Der Dhikr, was wortlich
»gedenken” bzw. ,sich erinnern“ bedeutet, ist das wichtigs-
te Ritual fiir Jerrahis. ,Allah vergisst nicht. Aber wir vergessen
und miissen uns deswegen erinnern”, erliutert Ismail Baba.
Musik spielt bei dieser Zeremonie in der Jerrahi-Zawiya
wie auch in vielen anderen sufischen Traditionen eine
grofie Rolle. Die Trommel-Musik trigt zur Versenkung
der Derwische bei und erleichtert ihnen mit ihren rhyth-
mischen Vorgaben den Einstieg in den Dhikr. Die Texte
dieser Gesénge (Ilahis) wurden von grofien Sufi-Meistern
verfasst. Sie handeln vor allem vom Propheten Muham-
mad, seinen Gefihrten und den groflen Sufi-Meistern
sowie von der Liebe zu Allah. Vorgetragen werden sie
wihrend Dhikr und Meschk von einer aus bestimmten
Derwischen, den Zakirs, bestehenden Gesangsgruppe.

Die etwa zweistiindige
Zeremonie des Dhikr vollzieht sich in folgenden Schrit-
ten: Nach dem Lehrgesprach wird das Nachtgebet in
Gemeinschaft (Frauen und Minner im selben Raum, aber
an getrennten Stellen) verrichtet. Im Anschluss wird der
Meydan, der Platz im Hauptraum, von den Derwischen fiir
den Dhikr vorbereitet. Schaffelle werden im Kreis ausge-
legt, um den Frauen, die im Unterschied zu den Ménnern
die Zeremonie im Sitzen ausfiihren, als Unterlage zu
dienen. Die Zakirs begeben sich an ihren Platz, um ihre
musikalischen Aufgaben zu erfiillen. Ein Derwisch bereitet
Weihrauchharz (Buhur) vor, um es wihrend des Dhikrs
zum Meydan zu bringen. Eine junge Derwischa, die als
Ubersetzerin in der Zawiya aktiv ist, erklart:

»Die Zawiya ist fiir mich ein Platz, wo ich meine Freunde
treffe. Es ist vor allem ein Ort, in dem ich Ismail Baba
Fragen stelle und mir wertvolles Wissen aneignen kann.

Dariiber hinaus ist die Teilnahme am Dhikr eine besondere
Erfahrung. Beim Devran fiihle ich die Verbundenheit unter den
Derwischen. Das gemeinsame Rezitieren der Gottesnamen be-
lebt. Vor Allah sind die Seelen alle, ob Mann oder Frau, gleich.”

Die charakteristische
Dhikr-Form der Jerrahis wird als Devran bezeichnet. Beim
Devran fassen die Derwische einander an den Schultern,
bilden einen geschlossenen Kreis und drehen sich, unter-
stiitzt von verschiedenen Bewegungen und Atemtechniken,
im Kreis. Die Bedeutung des Devrans erldutert Ismail Baba:

»Das Drehen birgt ein grofies
Geheimnis in sich. Die Materie, sowohl auf mikrokosmischer
als auch auf makrokosmischer Ebene, dreht sich. Die Elektronen
drehen sich um den Kern des Atoms. Die Erde und der Mond
drehen sich um die Sonne. Es gibt eine grofiartige Zirkulation
im menschlichen Korper; der Korper selbst besteht aus enorm
vielen Atomen, zudem stromt das Blut rhythmisch in einem
Kreislauf durch den ganzen Korper. Der Mensch befindet sich
in seinem sozialen Leben auch in einem Kreislauf, indem
er zum Beispiel zur Arbeit und dann nach Hause geht usw.

Er bleibt nicht an einer bestimmten Stelle des Lebens fest-
sitzen. Durch Devran betrachtet man die Ereignisse des Mikro-
und Makrokosmos und ,zeigt‘ sie somit erneut dem Schipfer
des Universums. Ein Derwisch kann nicht ohne Devran.

Nach dem Dhikr treten die
Derwische in die Sohbethane ein, trinken Tee, und das
Lehrgesprach (Sohbet) beginnt von Neuem. Den durch
den Dhikr ausgelGsten intensiven Zustand beschreibt ein
deutschstimmiger Jerrahi-Derwisch:

»Die Tage [nach dem Dhikr]
sind immer hell und klar. Im Dhikr komme ich mir vor, als
wiirde ich Geister vertreiben, Geister ausschwitzen und weg-
schreien vom Korper, vom Bewusstsein. Und es ist Erinnerung
an die tiefsten Erfahrungen meines Lebens in seinen inten-
sivsten Augenblicken.

Héufiger Gegenstand des Lehrgesprichs in der Sohbethane
ist das Leben des Propheten Muhammad und die Ge-
schichten grofer Sufi-Scheichs, die ein wichtiger Bestand-
teil der sufischen Erziehung sind. Die Sohbets sollen den
Derwischen iiber die Schwierigkeiten hinweghelfen, denen
sie auf dem Weg des Sufitums und im Alltag begegnen
konnen. Sie werden in der Regel auf Tiirkisch gehalten,
fiir deutschsprachige Besucher*innen aber ins Deutsche
iibersetzt. Bei Fragen iiber verschiedene Themen, wie
Selbsterziehung, zwischenmenschliche Beziehungen,
Kindererziehung, Beruf und Studium, erteilt Ismail Baba
Ratschlige. Uber den Sinn und Effekt der Sohbets sagt der
bereits zitierte deutschstimmige Derwisch: ,,Die Sohbets
dienen fiir mich der Erinnerung an die Werte dieses Weges,

an Werte, die sonst in unserer Gesellschaft fast vergessen sind.
Wie leicht verliert man sich; wie leicht denkt man doch, Status
oder Besitz wiirden einen zu einem besseren Menschen machen.



Die Sohbets sind da wie eine Fahrt durch die Waschanlage: Da-
nach ist der Ausblick auf den Weg wieder frei — und das Risiko
eines Unfalls geringer.

Die Annahme, dass eine gute
Frage wie ein Schliissel zum Tor der Erkenntnis ist, ist ein
wichtiger Leitsatz in der Sohbethane. Nach Ismail Baba
ist die Zawiya vor allem ein Ort zur Verinnerlichung der
Regeln des guten Verhaltens, des Adab:

»Das Leben der Menschen im
21. Jahrhundert ist enorm beschleunigt. Kommunikation ist nun
einfacher und die Kommunikationsmedien haben sich durch
das Internet, die Smartphones usw. vervielfacht. Die Menschen
kommunizieren mehr, werden aber einsamer. [...| Umfelder wie
die Zawiya ermoglichen es den Menschen, aus dieser virtuellen
Welt herauszutreten und sich in ,normalen‘ Gesprichsrunden
vis a vis zu befinden. Die Sohbets miissen mit Liebe gefiihrt
werden. Doch was bedeutet Liebe? Die Liebe ist der Pfad vom
Herzen eines Menschen zum Herzen des Gegeniibers. Sie ist die
Erinnerung an die Liebe zwischen Allah und seinem Geschipf.
Die Themen der Sohbets beinhalten das Nahelegen des guten
Verhaltens in zwischenmenschlichen Beziehungen. Es wird der
Adab und die gute Verhaltensweise angeraten.

Als Derwisch zu leben bedeu-
tet also, eine feine Art des Verhaltens zu verinnerlichen.
Das Sufitum veridndert damit das Leben der Derwische.

»Die Zawiya ist der Ort,
an dem der Mensch daran erinnert wird, dass er ein Mensch
ist und dass er das Geschdpf nicht als minderwertig betrachten,
gar sich iiber es erheben darf. Ich habe sehr oft beobachten
konnen, dass viele, deren Familien fast auseinandergegangen
sind, wieder zusammengekommen sind; dass Leute erwerbstdtig
geworden sind, um selbst fiir ihre Lebenskosten aufzukommen;
dass Frauen unter den Derwischen sich erneut ihrem Studium
oder Arbeitsleben zugewandt haben und sich gegenseitig dabei
unterstiitzt haben usw. Man kann einen positiven und schonen
Effekt auf die Menschen sehen, und das macht einen gliicklich.
Die Derwische mochten die Lehren des Sufitums demnach
nicht nur in der Jerrahi-Zawiya, sondern auch in ihrem
Alltag umsetzen. Das Ausleben des Adab wird als wichtiger
angesehen als das schlichte Aneignen oder Vermitteln von
Wissen. Ismail Baba erlautert:

»Es gibt etwas, das den Men-
schen unter allen Geschopfen besonders macht. Wenn man
anfingt, diese Besonderheit zu entdecken, versteht man
auch, was das Zusammenleben ist, und dass man allem,
was geschaffen wurde, mit Barmherzigkeit und Respekt
zu begegnen hat. Man versteht, dass nichts anders ist als
man selbst. Jeder Mensch ist mit seinem Aussehen, Ver-
stand und Meinung genau das, was ich auch bin. Jeder hat
dieselben Hoffnungen und Angste wie ich auch. Es gibt
keinen Unterschied zwischen den Menschen in Bezug auf
die Sorgen um ihre Zukunft. Unabhingig davon, welche
Abstammung oder Religion ein Mensch hat, muss man

sich bewusst sein, dass man einen Menschen vor sich hat,
und muss ihn auch so behandeln.”

Diese Ansicht entstammt der
wichtigen sufischen Auffassung, man kénne nicht durch
das Wort, sondern nur durch den eigenen Zustand ein
Vorbild fiir andere sein. Jerrahis vertreten wie andere Sufis
auch die Meinung, dass die Lehren, die wir aus unseren
Erfahrungen ziehen, den Menschen dem Vollkommenen
niherbringen. Das Gemeindeleben soll die Derwische
dabei unterstiitzen, die Gewinne aus ihren individuellen
Erfahrungen in jhrem Leben umzusetzen.
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Fortsetzung
des Offnungsprozesses

der

Gemeinden

o AuBenkontakte, Offentlichkeitsarbeit und Kooperationen sind neben

NINA MUHE
RIEM SPIELHAUS

den religitsen und sozialen Angeboten der wachsende dritte Tatig-

keitsbereich islamischer Gemeinden, mit dem sie sich in die Berliner

Stadtgesellschaft 6ffnen. Dieses Feld macht 2018 ebenfalls einen wichtigen,

aus den meisten Vereinen nicht mehr wegzudenkenden Teil der Aktivitaten aus.

Kontakte und Kooperationen mit Akteuren der Zivil-
gesellschaft im Umfeld islamischer Gemeinden und mit
staatlichen Einrichtungen auf Bezirks- und Landesebe-
ne haben sich in den vergangenen 20 Jahren deutlich
verstirkt. Die Mehrheit der Gemeinden wiinscht sich
allerdings grundsitzlich eine weitergehende Ausweitung
und Intensivierung der Kommunikation und Zusam-
menarbeit mit 6ffentlichen Einrichtungen.

Wihrend in der ersten,
1999 veroffentlichten Befragung islamischer Gemein-
den in Berlin die damalige Auslinderbeauftragte
Barbara John mit groflem Abstand als wichtigste und
in vielen Gemeinden einzige Kontaktperson in Berlin

genannt wurde, berichten die Gemeinden knapp

zwei Jahrzehnte spiter von einer Vielfalt an Gesprichs-
und Kooperationspartner*innen im Land Berlin sowie
in den Bezirken. Mit Abstand am hiufigsten nennen

die Gemeinden (86 %) — wie schon in der letzten
Befragung aus dem Jahr 2006 — ortliche Polizeidienst-
stellen, die gezielt auf die Gemeinden zugehen, als
Kontakt. Auch mit dem/der Bezirksbiirgermeister*in
und mit dem/der Integrationsbeauftragten des Bezirks
steht die Halfte der 32 befragten Gemeinden in regel-
mifligem Austausch. Zu Einrichtungen auf Landesebene
haben etwas mehr als die Hilfte (54 %) der befragten
Gemeinden Kontakt, darunter wird der Beauftragte 1o

m
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fiir Kirchen, Religions- und Weltanschauungsgemein-
schaften am haufigsten (46 %) und leicht vor der/dem
Integrationsbeauftragten (39 %) genannt. Mit 78 Pro-
zent bewertet die grofle Mehrheit der Befragten die
bestehenden Kontakte zu 6ffentlichen Einrichtungen

als gut bis sehr gut, wiinscht sich aber zugleich ,mehr
und bessere Kontakte® Der ebenfalls moglichen Aus-
sage ,Offentliche Einrichtungen haben keine Bedeutung®
stimmt keine*r der befragten Moscheevertreter*innen
zu. Allerdings charakterisieren immerhin 10 Prozent
der befragten Gemeindevertreter*innen die bestehenden
Kontakte als ,frustrierend”

Sie fiihlten sich in einigen Gesprichen nicht als Partner
auf Augenhohe wahrgenommen, erkliren einige wenige
Moscheegemeinden ihre Unzufriedenheit.

Der bereits in der Studie von
2006 festgestellte Trend zur Offnung der Gemeinden
hin zur Berliner Offentlichkeit setzt sich damit erkenn-
bar fort. Wihrend in der 1999 veroffentlichten Befra-
gung nur sehr selten von Kontakten auf Bezirksebene
berichtet wurde, unterhielten 2016 lediglich 11 Pro-
zent der Gemeinden keine Kontakte auf dieser Ebene.
Damit erweist sich die Bezirksbene als entscheidend fiir
die Partizipation islamischer Gemeinden in der Stadt.

KONTAKTE ZU NICHTMUSLIMISCHEN EINRICHTUNGEN IM BEZIRK
(MEHRFACHNENNUNGEN MOGLICH, ANGABEN IN PROZENT)

Zustandige Polizeidienststelle 85 I ——

DIE OFFNUNG ISLAMISCHER GEMEINDEN

Bezirksbiirgermeister*in 50 I——
Schulen 50 I—
ABB. Migrations- oder 46 I
LINKS Integrationsbeauftragte*r
Fuf$ballturnier Bauamt 39 I
Pfarrer gegen
Imame auf Sonstige 10—
dem Tempel-
hofer Feld Keine 10 I

KONTAKTE ZU NICHTMUSLIMISCHEN EINRICHTUNGEN IM LAND BERLIN
(MEHRFACHNENNUNGEN MOGLICH, ANGABEN IN PROZENT)

Keine Kontakte

Beauftragte®r fur
Religionsgemeinschaften

Integrationsbeauftragte*r
des Senats von Berlin

Polizei/Landeskriminalamt

Sonstige

46

46

39



»WUNSCHEN SIE SICH MEHR UND BESSERE KONTAKTE ZU
OFFENTLICHEN EINRICHTUNGEN ODER SIND SOLCHE KONTAKTE FUR

SIE EHER VON UNTERGEORDNETER BEDEUTUNG?«

(MEHRFACHNENNUNGEN MOGLICH, ANGABEN IN PROZENT)

Mehr und bessere Kontakte erwiinscht

Im Grof3en und Ganzen zufrieden

Bisherige Kontakte waren frustrierend 10
Keine Angabe 3 M
Offentliche Einrichfungen haben 0

keine Bedeutung

Eine Reihe von Gemeinden berichtet, dass Akteur*-
innen aus der Zivilgesellschaft und der Berliner
Verwaltung vor einer Kooperation mit ihnen zu-
riickschrecken, weil grundsitzlich Vorbehalte gegen-
iiber Muslim*innen bestiinden oder die Befiirchtung
herrsche, die betreffende Gemeinde kénne einer
extremistischen Bewegung angehoren. Beispielsweise
die Haci Bayram Veli Moschee im Wedding oder der
Verein Muslimische Jugend in Deutschland nennen
Fille, in denen eine Zusammenarbeit verhindert oder
bereits angelaufene Kooperationsprojekte beendet
worden seien.

Seit 2006 haben sich zahlreiche
weitere Dialoge und Kooperationen
entwickelt. 2018 sind die Berliner
Moscheen und ihre Gemeinden
sehr viel starker als noch vor zehn
Jahren in das stadtische Leben ein-
gebunden. So war etwa eine ganze
Reihe von islamischen Vereinen

von Anfang an beim 2011 von der

39 —

»WIE WURDEN SIE DIE BESTEHENDEN KONTAKTE ZU
OFFENTLICHEN EINRICHTUNGEN BEWERTEN?«

3%

sehr 13%

unbefriedigend keine Angaben 20%
sehr gut

7%
eherun-

befriedigend \

3%
befriedigend

54 %
gut

Senatskanzlei fur Kulturelle Angele-
genheiten initiierten Berliner Dialog
der Religionen eingebunden, der 2014
zur Griindung des Berliner Forums
der Religionen durch rund 100
Teilnehmende aus Religionsgemein-
schaften, religionsiibergreifenden
Zusammenschliissen und spirituellen
Gruppen fihrte'; insgesamt 18 Gemein-
den engagieren sich in den Berliner
Burgerplattformen WIN — Wir in
Neukslin und »Wir sind dal« Burger-
plattform Wedding / Moabit.?

1 Siehe: Berliner Forum der Religionen (Hg.) (2015): Jeder nach
seiner Fagon: Vielfalt und Begegnung der Religionen in Berlin. Berlin.
2 Seit 2002 sind drei Berliner Burgerplattformen: SO! Mit uns!

Biirgerplattform Berlin-Siidost, WIN - Wir in Neukélln und ,Wir sind da!*
Biirgerplattform Wedding /Moabit entstanden.
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Eine Reihe von Quartiersmanagement-Teams, wie

das QM Soldiner Strafle im Wedding oder das QM
Moabit-West in Tiergarten, hat intensive Kontakte

zu islamischen Gemeinden aufgebaut. Zudem sind in
einigen Stadtteilen langfristige interreligiose Initiativen
entstanden, die eine rege Beteiligung islamischer Ge-
meinden verzeichnen kénnen und von diesen wert-
geschitzt werden. Ein Beispiel ist das im Jahr 2005 in
Berlin-Moabit gegriindete Zentrum interreligioser Dialog
(ZID). Es bringt lokal ansissige Religionsgemein-
schaften — darunter auch drei islamische Gemeinden

— auf gemeinsam veranstalteten Stadtteilfesten und

in langerfristigen Projekten zusammen. Dazu gehort
etwa das Projekt Viter und Sohne gemeinsam stirken

zur Forderung der Erziehungskompetenz von Vitern
und eines gewaltfreien Miteinanders in der Nachbar-
schaft. In Dialoginitiativen wie der Werkstatt Religio-
nen und Weltanschauungen kommen einzelne Glaubige
auch ohne Gemeindeanbindung zusammen, um unter-
schiedliche religise Perspektiven und Lebenswege
kennenzulernen. Die Teilnehmenden an der Dialoginiti-
ative treffen sich monatlich, um nach der Methode des
personlich-biografischen Gesprichs an einem selbstge-
setzten Jahresthema zu arbeiten. Die Gesprachsrunden
bereiten die jahrliche Tagung vor, die allen Interessier-
ten offensteht, sich jedoch vornehmlich an Piddagog*-
innen aus Schulen, Kindertagesstitten und Jugendein-
richtungen wendet.?

Der gewalttitige Uber-
griff von mutmafilich muslimischen Jugendlichen auf
Rabbiner Daniel Alter im Jahr 2012 gab den Anstof
zur Griindung mehrerer jiidisch-muslimischer Dialog-
initiativen. Wihrend einer Debatte iiber No-go-Areas
fir Jud*innen in Neukolln organisierte die Initiative
Salaam-Schalom eine Menschenkette von jiidischen und
muslimischen Neukollner*innen. Bis heute trifft sich
die Initiative junger Menschen regelmifig an ver-
schiedenen Orten der Stadt zum Beispiel zum veganen
Mitbring-Friihstiick, das koschere und halal-Speise-
vorschriften verbindet. Ein weiteres interreligidses
Projekt ist meet2respect. Es organisiert Begegnungen,
die den Abbau von Intoleranz, Diskriminierung und
Gewalt zum Ziel haben. Im Frithjahr 2015 gewann es
im Berliner Stadtraum mit einer 6ffentlichkeitswirk-
samen Kampagne grofe Aufmerksamkeit, in der Imame
und Theolog*innen aus zehn Moscheegemeinden mit
zehn Rabbinern auf Tandem-Fahrrider stiegen, um fiir
ein friedliches und freundschaftliches Miteinander zu
werben. Uberall in Berlin hingen Plakate, die Rabbiner
Daniel Alter und Imam Ferid Heider gemeinsam auf
einem Tandem zeigten. Wie die Zeitungen berichteten,
radelten sie zum Abschluss der Fahrradschau Berlin

3 Das Berliner Forum der Religionen verzeichnet insgesamt 67
interreligiose Initiativen in der Hauptstadt auf einer interreligiosen Landkarte,
die in Form einer Publikation und einer erweiterbaren Webseite vorliegt.
Siehe: www.interreligioeser-stadtplan.de sowie Berliner Forum der Religionen
(Hg.) (2016): Interreligiéser Stadtplan. Berlin: AphorismA Verlag.

Bicycle Week an Kanzleramt und Reichstag vorbei zur
Synagoge in der Oranienburger Strafle und dann zur
Sehitlik Moschee am Columbiadamm. Neben Ferid
Heider vom Teiba Kulturzentrum in Spandau waren
Burhan Kesici und Yunus Celikoglu von der Islamischen
Foderation Berlin (IFB) und Emine Erol von der Sehitlik
Moschee mit dabei. Ender Cetin fuhr mit Rabbiner
Yitshak Ehrenberg in der Fahrradrikscha.

Im ibertragenen Sinn gehen
Imame und Rabbiner im Tandem auch an Berliner
Schulen und ,zeigen, dass wir gemeinsam in dieser
Stadt leben, gut und friedlich miteinander klarkommen
konnen, wie Burhan Kesici von der IFB das Anliegen
beschreibt. ,Die Imame legen den Kindern und Jugend-
lichen dar, dass sich Antisemitismus auf Grundlage
des Islams nicht rechtfertigen lasst berichtet Susanne
Kappe, die Projektleiterin von meet2respect.* ,Wir
zeigen den Schiilern konkret, dass Rabbiner und Imame
Freunde sein konnen, warum also nicht auch muslimi-
sche und jiidische Schiilerinnen und Schiiler?, so Ferid
Heider. Bei den Besuchen ermuntern die Zweierteams
von Imamen und Rabbis die Schiiler*innen zudem, auch
iber ihre Diskriminierungserfahrungen zu sprechen
und Fragen zu stellen. Im Interview mit der ,Judischen
Allgemeinen Zeitung” beschreibt Rabbiner Alter das
gleichberechtigte Selbstverstindnis des Teams so: ,,Auf
einem Tandem geht es um Kooperation. Da ist egal, wer
vorne sitzt: Wir fahren ohnehin in die gleiche Rich-
tung.“> Zusammenfassend lisst sich sagen: Islamische
Gemeinden zeigen ein grofles Interesse an interreligio-
sen Dialogen. Knapp die Hilfte der befragten Gemein-
den ist in lokalen Dialoginitiativen oder im Berliner
Forum der Religionen engagiert.

»NIMMT EIN*E VERTRETER*IN DER
GEMEINDE AM BERLINER DIALOG DER
RELIGIONEN TEIL?«

7%
keine
Angabe

40 %
ja
53%
nein
4 Koordiniert wird meet2respect von dem gemeinnitzigen Verein
Leadership Berlin. Siehe: www.meet2respect.de.
5 Alice Lanzke (2015): ,Tandem flr Toleranz. Rabbiner und Imame

radelten gemeinsam durch die Hauptstadt®, in: Jiidische Allgemeine Zeitung,
26.3.2015. Verflgbar unter http://www.juedische-allgemeine.de/article/view/
id/21851 (letzter Zugriff am 10.4.2018).


http://freundeskreisneckarpark.de/hilfsgesuch/projekte-mit-ehrenamtlichen-koordination-durch-frau-celikoglu-caritasverband-stuttgart-e-v/

Moscheebesuche
und

-fi]hrungen

" Neben Dialoginitiativen und Kooperationsprojekten éffnen sich
RIEM SPIELHAUS

NINA MUHE islamische Gemeinden mit Filhrungen, Sommer- und Straf3enfes-

ten, Tagen der offenen Moschee und den im Rahmen des Berliner
Forums der Religionen organisierten Langen Nachten der Religionen fuir ihre
Nachbarschaft. Auch diese Aktivitaten haben seit 2006 weiter zugenommen.
Die Mehrheit der befragten Gemeinden (90 %) gibt an, dass ein zunehmendes
Interesse fiir Moscheebesuche zu verzeichnen ist, und bietet auf Anfrage
Fuhrungen durch die Gemeinderdume an.
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ABB.

LINKS
Moschee-
fiihrung in
der Sehitlik
Moschee,
Neukolln

RECHTS

Tag der
offenen
Moschee im
Haus der
Weisheit,
Moabit:
Abdallah Hajjir
empfingt
Besucher*-
innen

Diese werden vor allem von Schulklassen wahrge-
nommen. Aber auch Studierende, Religionsgemein-
schaften, Vertreter*innen der Polizei, der Politik oder
Tourist*innen nutzen die unterschiedlichen Angebote
zu Moscheebesuchen und -fithrungen in Gruppen oder
als Einzelpersonen. Dabei zeigen sich allerdings grofie
Unterschiede zwischen den Gemeinden. Wihrend kleine
Gemeinden von lediglich drei bis vier Besucher*innen-
gruppen im Jahr berichten und manche Gemeinden aus
Platzgriinden gar keine Gruppen empfangen kdnnen,
haben andere Gemeinden ihre Offentlichkeitsarbeit so
organisiert, dass eine Person als Ansprechpartner*in
fiir Anfragen zur Verfiigung steht. Die Sehitlik Moschee
hat ihren Besuchsdienst professionalisiert. Sie bietet
regelmiflige Schulungen fiir ihre Moscheefithrer*innen
an und hat unter www.sehitlik-moschee.de ein System
fiir Onlineanmeldungen fiir Fithrungen eingerichtet, die
mitunter mehrere Monate im Voraus ausgebucht sind.
Auch die Omar Ibn Al-Khattab Moschee hat ein Team,
das Fiithrungen durch den Moscheebau gibt. Die Khadija
Moschee in Pankow-Heinersdorf hat zwischen ihrer
Eroffnung 2008 und 2016 den Besuch von etwa 6.000
Personen dokumentiert. Kleinere und weniger im
Stadtraum sichtbare Gemeinden erhalten hingegen nur
hin und wieder Anfragen von Gruppen oder Personen,
die dann meist an der betreffenden Gemeinde speziell
interessiert sind und gelegentlich auch schon andere
Moscheen kennen.

Die tiberwiegende Mehrheit der
befragten Moscheegemeinden (22
von 33) nimmt am Tag der offenen
Moschee am 3. Oktober teil und
empfangt nichtmuslimische Besucher*-
innen zur Beantwortung von Fragen

und zum Gesprach bei Kaffee und
Kuchen.

Die Islamische Foderation
Berlin (IFB) bereitet ihre Mitgliedsgemeinden mit
speziellen Trainingsseminaren auf diesen Tag vor.
Ein Moscheevertreter erklirt im Interview etwa, dass
ihm von Besucher*innen gelegentlich auch schwierig zu
beantwortende oder provozierende Fragen gestellt wiir-
den, etwa ,ob wir denn nach dem Freitagsgebet in den
Krieg“ gingen. Solche Fragen wiirden in die Vorberei-
tungsunterlagen fiir das Folgejahr aufgenommen. Im
Hof der Sehitlik Moschee fand zum Befragungszeitpunkt
regelmiflig ein Grillfest am 3. Oktober statt. Kinder-
schminken, Podiumsdiskussionen und Moscheefithrun-
gen in Gebidrdensprache standen auf dem Programm.
Im Kulturzentrum der Afghanen in Reinickendorf sang
2017 ein Chor junger Minner Lobpreisungen Gottes
in arabischer Sprache, und im Hof zog ein Clown die
Kinder von muslimischen und nichtmuslimischen Besu-
cher*innen in seinen Bann.

Schlieilich laden islamische
Gemeinden immer wieder Vertreter*innen der Zivil-
gesellschaft, von politischen Parteien und der Kom-
munal- oder Landesverwaltung zu Diskussionsveran-
staltungen oder einfach zum Gesprich in ihre Riume
ein. Beispiele dafiir sind die Hauptstadtgesprache mit
ranghohen Politiker*innen in der Bosnischen Gemeinde
in Kreuzberg oder kleine Diskussionsrunden wie die
meet2respect-Begegnung von schwulen Fithrungskriften
in der Dar Al-Salam Moschee in Neukolln.



Das

Islamforum
Berlin

von

JENNIFER
ESCHWEILER

Grundlage dieses Beitrags ist die 2012 fertiggestellte Promotion
»Towards a Voice in the Public Sphere? Deliberation with Muslim

Civil Society in Berlin«. Das Islamforum war eine von drei Fallstudien

tiber Kommunikationsprozesse zwischen islamischen Vereinen und Verbanden

und Politik auf verschiedenen Verwaltungsebenen. Die Daten beruhen auf

einer Literaturrecherche, Interviews mit Reprasentanten von funf islamischen

Verbdnden, zwei Mitarbeitern des damaligen Integrationsbeauftragten Guinter

Piening, dem ehemaligen Senator fiir Inneres Ehrhart Kérting sowie der

Mitbegriinderin des Islamforums, der Islamwissenschaftlerin Riem Spielhaus.

Das Islamforum wurde 2005 vom Beauftragten des
Berliner Senats fiir Integration und Migration sowie der
Muslimischen Akademie in Deutschland als Plattform
fiir den kritischen und offenen Austausch zwischen
islamischen Vereinen und Dachverbinden, Vertreter®-
innen der Landespolitik, anderen Religionsgemein-
schaften, stadtischen Akteur*innen und dem Verfassungs-
schutz Berlin gegriindet. Es war damit eines der

ersten langfristig angelegten und institutionalisierten
Foren fiir die Kommunikation mit Muslim*innen auf
Landesebene. Im Jahr 2006 folgte die Einberufung

der Deutschen Islam Konferenz (DIK) auf Bundesebene.
Das Islamforum folgte dem Integrationskonzept der
damaligen rot-roten Landesregierung, die sich fiir mehr
Einbindung und Anerkennung des Islams in der Ge-
sellschaft und die streitbare Auseinandersetzung mit
kultureller und religioser Vielfalt einsetzen wollte.

Wichtiger Anspruch des Islamforums
ist der offene Austausch auf Augen-
héhe in einem geschiitzten Umfeld,
weshalb die Sitzungen unter Ausschluss
der Offentlichkeit stattfinden. Diskus-
sion und gemeinsame Suche nach
Lssungen sollen muslimische Perspekti-
ven integrieren und Handlungsansétze
legitimieren, den innermuslimischen

6 Jennifer Eschweiler (2013): Towards a Voice in the Public Sphere?
Deliberation with Muslim Civil Society in Berlin. Stuttgart: Lucius & Lucius.

Dialog férdern und neue Netzwerke
etablieren. Um Gespréache auf Augen-
hohe zu erméglichen, wurde das
Islamforum seit seiner Griindung vom
Integrationsbeauftragten gemeinsam
und gleichberechtigt mit muslimischen
Akteur*innen vorbereitet und durch-
gefiihrt.

Zu den regelmifligen Teil-
nehmer*innen gehorten {iber lange Zeit Vertreter*innen
von zwolf islamischen Vereinen, der Senator fiir
Inneres und weitere Mitglieder der Senatsverwaltung,
Quartiersmanagement-Teams und Biirgermeister*innen
von Bezirken mit einem hohen Anteil an muslimischen
Einwohner*innen (insbesondere Friedrichshain-Kreuz-
berg und Mitte), Vertreter*innen der Polizei und des
Landesverfassungsschutzes, der Landesarbeitsgruppe
der Integrationsbeauftragten, anderer Religionsgemein-
schaften und von Migrant*innenselbstorganisationen.

Die im Islamforum vertre-
tenen islamischen Organisationen wurden von den
beiden Initiator*innen des Gremiums so ausgewéhlt,
dass sie die Heterogenitit muslimischen Lebens in
Berlin widerspiegeln. Die beteiligten Moscheevereine
sowie Zusammenschliisse islamischer Gemeinden
reprasentieren verschiedene Stromungen des Islams,
darunter sowohl sunnitische Verbiande als auch seit
2015 die Islamische Gemeinschaft der schiitischen
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Gemeinden Deutschlands (1GS).” Unter den Teilneh-
menden befand sich zeitweise auch die Alevitische
Gemeinde zu Berlin, nach wie vor gehort die Ahmadiyya
Muslim Jamaat zum Forum. Indem das Islamforum
viermal im Jahr muslimische Vertreter*innen um einen
Tisch versammelte, die zuvor nur selten miteinander
im Dialog gestanden hatten, beforderte es auch Ansitze
innermuslimischer Solidarisierung. Als es 2006 zu
Protesten gegen den Moscheebau der Ahmadiyya-
Gemeinde in Berlin-Heinersdorf kam, veroffentlichte
das Islamforum beispielsweise eine gemeinsame
Erkldrung, die an die Religionsfreiheit als wichtige
verfassungsrechtliche Errungenschaft erinnerte.

Die Beteiligung des Landes-
verfassungsschutzes am Islamforum kam auf Initiative
des damaligen Innensenators Ehrhart Korting zustande.
Bemerkenswert ist dies deshalb, weil einige der am
Tisch sitzenden islamischen Verbiande in Berlin unter
Verdacht standen, Kontakte zu als sicherheitsbedenk-
lich eingestuften Organisationen zu unterhalten und
in den jdhrlichen Berichten des Verfassungsschutzes
aufgefiihrt waren. Die Erwidhnung im Verfassungs-
schutzbericht bedeutet in der Praxis zumeist den
Ausschluss von 6ffentlicher Férderung, wodurch die
gesellschaftliche Partizipation islamischer Vereine und
Verbiande erschwert wird. Das regelmifig tagende
Gremium setzte sich tiber dieses Hindernis hinweg
und ermdoglichte einen Austausch {iber dringende
Probleme in der Hauptstadt. Einige Zeit galt das Forum
als duflerst erfolgreiche Initiative fiir den Austausch,
der zu Vertrauensbildung und gesellschaftlicher Ein-
bindung aller Beteiligten fiihrte. Nach Beginn der 17.
Legislaturperiode (2011-2016) wurde das Gremium
voriibergehend ausgesetzt und das Vertrauen musste
neu erarbeitet werden.

7 Beteiligte Institutionen des Islamforums Berlin unter https://www.
berlin.de/lb/intmig/themen/islamforum-berlin/ (letzter Zugriff am 2.4.2018).

Muslimische Vertreter*innen im
Islamforum charakterisierten in

der Befragung fiir diese Studie die
von 2005 bis 2013 und dann ab 2015
wieder regelmaBig statthndenden
Treffen grundsatzlich als positiv.

Mehrheitlich stimmten die
direkt oder indirekt tiber ihren Moscheezusammen-
schluss vertretenen Gemeinden der Aussage zu: ,Wir
haben zwar noch keine konkreten Erfolge des Islam-
forums gesehen, aber es ist wichtig, dass es Kontakte
zwischen Moscheevertreter*innen und Senatsver-
waltung gibt

In einem Interview im
Rahmen dieser Studie wihrend der Aussetzung des
Gremiums 2014 betonte Meho Travljanin von der
Bosnischen Gemeinde: ,Das Islamforum ist ja eine
Erfolgsgeschichte in Berlin. Es ist sehr wichtig fiir uns
gewesen. Jetzt haben wir eine Funkstille, aber ich wiirde
mir wiinschen, diese Erfolgsgeschichte fortzusetzen.

Lydia Nofal, seit 2005
Vertreterin des Vereins Inssan im Islamforum, fasst
die Entwicklung wie folgt zusammen: ,Friiher kannte
niemand ,die Muslime" Es hiefi ,Muslime wollen dies’
oder ,Muslime denken das', aber ohne Muslime wirklich
zu kennen. Heute kennen wir uns auf allen Ebenen.” Der
damalige Vertreter der Islamischen Foderation Berlin
im Islamforum, Burhan Kesici, stellte 2010 in einem
Gesprich fest, der Dialog im Islamforum entfalte aus
seiner Perspektive noch zu wenig Sichtbarkeit fiir die
islamischen Gemeinden und die Teilnahme daran werde
gelegentlich von Mitgliedern der Islamischen Foderation
Berlin hinterfragt, fithre aber insgesamt doch zu einer
Normalisierung der Beziehungen zwischen islamischen
Verbinden und Vereinen, der Berliner Landesregierung
und den Berliner Bezirksverwaltungen.

Gegenstand der Gespriche
im Islamforum waren Themen und Probleme des all-
taglichen Zusammenlebens von Muslim*innen und
Nicht-Muslim*innen sowie mogliche politi-
sche Handlungsansitze zu ihrer Losung. Die ersten
Sitzungen beschiftigten sich mit dem Thema Sicherheit,
das insbesondere nach den Bombenanschligen in der
Londoner U-Bahn im Juli 2005 in den Mittelpunkt
des offentlichen Diskurses iiber den Islam geriickt
war. Die Teilnehmenden widmeten sich auferdem
praktischen Fragen der gesellschaftlichen Integrati-
on durch Teilhabe, wie der stirkeren Einbindung der
Moscheevereine in das Leben im Kiez. Muslimische
Teilnehmer*innen setzten die Themen islamische
Bestattungen und Friedhofe, die Diskriminierung von
Frauen mit Kopftuch sowie islamischen Religions-



unterricht an 6ffentlichen Schulen auf die Tagesord-
nung. Diskutiert wurden weiterhin die Ausbildung

von Imamen in Berlin, 6ffentliche Reaktionen auf den
Moscheebau in Pankow-Heinersdorf, Islamfeindlichkeit
und Islamismus in den Berichten des Verfassungsschut-
zes — teilweise heikle Themen also, die von allen Seiten
Offenheit, Konfliktfihigkeit und Handlungsbereitschaft
voraussetzten.

Als wichtigstes Ergebnis
des Islamforums kann wohl der Aufbau von Vertrauen
zwischen den verschiedenen Akteur*innen bezeichnet
werden. So wurden etwa islamische Verbiande zum
Kooperationspartner in der Seelsorge fiir muslimische
Gefingnisinsass*innen, darunter die 2011 gegriinde-
te Arbeitsgemeinschaft Muslimische Gefangnisseelsorge
(AGMGS), die bis Ende 2012 mit Senatsgeldern 28
Gefingnisseelsorger*innen ausbildete.

Den Erfolg fithren die
muslimischen Befragten im Wesentlichen auf die
Rahmenbedingungen fiir Austausch und Dialog und
auf Einzelpersonen im politischen Betrieb zuriick.
Insbesondere die regelmiflige Teilnahme des damaligen
Innensenators Ehrhart Korting am Islamforum ver-
mittelte muslimischen Teilnehmer*innen das Gefiihl,
mit ihren Anliegen ernst genommen zu werden — eine
wichtige Voraussetzung fiir langfristiges biirgerschaft-
liches Engagement. Auch die Einbindung in die
Vorbereitung der Tagesordnungen einer Sitzung war
ein wichtiger Aspekt erfolgreichen Dialogs. Muslimische
Vertreter*innen gaben an, eine Professionalisierung
im Verstindnis des Ablaufs politischer Prozesse durch-
laufen zu haben, etwa in Hinblick auf einen Zusam-
menschluss muslimischer Gruppen zum Betrieb eines
eigenen Friedhofs.

Mit dem Regierungswechsel
2011 4nderte sich die Praxis fiir die Teilnahme des
amtierenden Innensenators an den Sitzungen des
Islamforums. Das Forum verlor damit an Bedeutung als
Gremium des Austausches auf Augenhohe. Zudem war
der direkte Austausch bei moglichen Schwierigkeiten
und Konflikten in der Stadt zwischen muslimischen
Vertreter*innen und der Innenbehorde nicht mehr im
selben Mafle wie zuvor gegeben. Dies hatte im Zu-
sammenhang eines Konflikts beziiglich der geplanten
Gefingnisseelsorge konkrete Auswirkungen. Im Som-
mer 2013 kiindigte die Senatsverwaltung fiir Justiz
und Verbraucherschutz mit Verweis auf nicht weiter
begriindete Sicherheitsbedenken die Zusammenarbeit
mit der Arbeitsgemeinschaft Muslimische Gefdngnisseel-
sorge zundchst auf. Die islamischen Verbinde werteten
dies als ein grundlegendes Misstrauensvotum ihnen
gegeniiber und sagten darauthin geschlossen die weitere
Teilnahme am Islamforum ab, da diese ein gewisses Maf}
an gegenseitigem Vertrauen voraussetze.

Im Februar 2015 wurden die Sitzungen wiederauf-
genommen, da einerseits durch die Einrichtung eines
Beirats wieder Bewegung in die Zusammenarbeit der
Senatsverwaltung fiir Justiz und Verbraucherschutz
mit den Verbanden kam und andererseits auch andere
wichtige Themen warteten, die verschiedene Akteur*in-
nen im Islamforum nicht linger liegenlassen wollten. Ob
das gegenseitige Vertrauen der Teilnehmenden wieder
aufgebaut werden kann, bleibt abzuwarten. Der seit
2016 amtierende Senat hat wiederholt Interesse am
Islamforum signalisiert. Islamische Gemeinden engagie-
ren sich mittlerweile verstirkt auch in anderen Foren
demokratischer Teilhabe, wie in lokalen Biirgerplatt-
formen oder dem 2014 gegriindeten Berliner Forum der
Religionen, die stirker in die Gemeinden hineinwirken.?
Andere Senatsverwaltungen setzen sich inzwischen mit
ihren Fragen und Vorhaben direkt mit islamischen Ge-
meinden zusammen, so die fir Wissenschaft zustindige
Senatsverwaltung in Bezug auf die Etablierung eines
Instituts fiir Islamische Theologie an einer Berliner
Universitit (siehe S. 32).

Mit der Erwihnung der
Weiterfithrung des Islamforums als Instrument ,,der
vertrauensvollen Zusammenarbeit zwischen islamischen
Verbdnden und Gemeinden und Vertreter*innen des
Senats® in der Koalitionsvereinbarung als Vorhaben der
Landesregierung fiir die Legislaturperiode 2016
bis 2021 ist das Fortbestehen des Gremiums in der
18. Legislaturperiode zu erwarten.

Weiterfithrende Literatur:

Eschweiler, Jennifer (2013): Towards a Voice in the Public
Sphere? Deliberation with Muslim Civil Society in Berlin.
Stuttgart: Lucius & Lucius.

Das Islamforum Berlin auf den Seiten des Beauftragten des
Senats von Berlin fiir Integration und Migration: https://
www.berlin.de/lb/intmig/themen/islamforum/index.html
(letzter Zugriff am 2.4.2018).

8 Im Berliner Forum der Religionen arbeiten Menschen aus tiber
100 Religionsgemeinschaften, religionstbergreifenden Zusammenschlissen
und spirituellen Gruppen zusammen. Ziel ist die Férderung des interreligiosen
Dialogs und des gesellschaftlichen Miteinanders durch regelmaRige
Veranstaltungen. Das Berliner Forum der Religionen entstand 2014 aus dem
vom Beauftragten fur Kirchen, Religions- und Weltanschauungsgemeinschaf-
ten initiierten Berliner Dialog der Religionen.
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Ein Notruf

fur die Seele -
Das Muslimische
SeelsorgeTelefon

MuTeS

ABB.
Anonyme
ehrenamtliche
Seelsorgerin
des Muslimi-
schen Seel-
sorgeTelefons
im Beratungs-
gespriach

von »Das ist viel cooler geworden, als wir
NINA MUHE dachten®, so die erste Reaktion von
Fundraiser Stephan Schenck auf die
Frage nach der Entwicklung des Muslimischen Seelsorge-
Telefons (MuTeS). Denn der Erfolg dieses weltweit
einzigartigen Projekts sei nicht von vornherein absehbar
gewesen.” Dem Leiter von MuTeS, Imran Sagir, machte
bereits der erste eingegangene Anruf im Mai 2009
deutlich, wie wichtig das muslimische Seelsorgetelefon
sein konnte. Dass es dabei gleich um sexuellen Miss-
brauch ging, erlebte er als ,Zeichen Gottes, dass
wir gebraucht werden®, wird Sagir in einem Bericht
auf n-tv zitiert. '°

9 Interview mit Stefan Schenck, Fundraiser fir MuTeS, am
13.5.2015.
10 Christian Thiele (2015): ,Muslime schutten Seelsorgern ihr Herz

aus“. ntv-online. 10.5.2015. Verflgbar unter http://www.n-tv.de/panorama/
Muslime-schuetten-Seelsorgern-ihr-Herz-aus-article15074586.html (letzter
Zugriff am 10.4.2018).

Und die Eroffnungsfeier im Jahr 2009 im Berliner
Rathaus in Anwesenheit hochrangiger lokaler wie
nationaler Politiker*innen war ein Zeichen dafiir, dass
MuTeS auch in Politik und Gesellschaft gut ange-
nommen wurde.

Die damalige Auslinder-
beauftragte des Landes Berlin, Barbara John, hatte
bereits 2003 festgestellt, dass eine tiirkischsprachige
Telefonseelsorge in Berlin dringend benétigt werde.!!
Als 2006 ein Vertreter der muslimischen Hilfsorga-
nisation Islamic Relief an Uwe Miiller, den Leiter der
Kirchlichen Telefonseelsorge KTS, mit der Idee einer
muslimischen Telefonseelsorge herantrat, lief} dieser
sich schnell iiberzeugen, dass nicht die tiirkische
Sprache dabei das Ausschlaggebende sei. Der Leitge-
danke: fiir Muslim*innen eine dem Modell der

11 Interview mit Uwe Mller, Leiter der Kirchlichen Telefonseelsorge
KTS, am 13.5.2015.


http://www.n-tv.de/panorama/Muslime-schuetten-Seelsorgern-ihr-Herz-aus-article15074586.html
http://www.n-tv.de/panorama/Muslime-schuetten-Seelsorgern-ihr-Herz-aus-article15074586.html
https://www.berlin.de/lb/intmig/themen/islamforum/index.html
https://www.berlin.de/lb/intmig/themen/islamforum/index.html

christlichen Telefonseelsorge entsprechende Telefon-
beratung in seelischen und psychosozialen Not- und
Krisensituationen zu etablieren, die auf der Grundlage
islamischer Glaubensinhalte und Alltagspraxis beruhen
sollte. Besonders in einem gesellschaftlichen Klima,

das Muslim*innen nicht immer positiv gegeniiber-
stehe, sei es fiir diese wichtig, in schwierigen person-
lichen Situationen Gesprichsangebote zu finden, in
denen sie Verstindnis voraussetzen konnten und keine
weitere Stigmatisierung zu befiirchten hitten.

Ein anonymer Ehrenamtlicher von MuTeS beschreibt
seine Erfahrungen mit den Anrufenden folgender-
maflen:

»Also, da hab ich auch ganz viel Feedback von Anrufern
bekommen, wo sie meinten eben ,ich war da und hier und da
hat man mir einfach nicht helfen kinnen, weil sie meinen
kulturellen Hintergrund nicht kennen und auch die Tipps
und die Losungen — die Ratschlige, die sie mir gegeben
haben, das waren halt eben — die waren unislamisch.“ ">
Auf der Fithrungsebene der christlichen Kirchen sei

das Projekt, so Uwe Miiller, von Anfang an unterstiitzt
und fiir wichtig erachtet worden. Die leitende Motivati-
on sei hierbei die Erkenntnis gewesen, dass der inter-
religigse Dialog mit Leben gefiillt werden miisse und
sich nicht ausschlieflich auf Gesprichskreise beschrian-
ken diirfe. Trotz dieser prominenten Unterstiitzung
habe es jedoch auf dem Entstehungsweg von MuTeS be-
sonders auf der mittleren Ebene der kirchlichen Dach-
verbédnde fiir Telefonseelsorge einige Hindernisse zu
iiberwinden gegeben. So sei etwa der Antrag, die neue
Einrichtung ,Muslimische Telefonseelsorge” zu nennen,
mit der Begriindung abgelehnt worden, der Begriff
Telefonseelsorge sei ein geschiitzter Name, der nur in
kirchlicher Trégerschaft verliehen werde. Formaljuris-
tisch sei dies Miiller zufolge zwar richtig, da man den
Namen urspriinglich vor kommerziellen Nutzern habe
schiitzen wollen, der tatsichliche Grund fiir die Ableh-
nung seien seiner Ansicht nach aber eher Ressentiments
gegeniiber Muslim™*innen gewesen.

Dass das Projekt zu einem
positiven Beispiel fiir interreligiose Zusammenarbeit
werden konnte, ist in erster Linie der praktischen
Zusammenarbeit mit der lokalen Ebene der Kirchlichen
Telefonseelsorge KTS zu verdanken, die ihre jahrzehn-
telange Erfahrung unter anderem in Bezug auf die
Einhaltung bundesdeutscher Standards in der Telefon-
seelsorge mit MuTeS teilte, die ersten Telefonseelsor-
ger*innen ausbildete und auch sonst mit Rat und Tat
zur Seite stand. Die bei der KTS titigen Ehrenamtlichen
zeigen sich laut Miiller begeistert von der Zusammen-
arbeit, die nach Ansicht aller Beteiligten Begegnungen
und eine Bereicherung ermdégliche, die auflerhalb der
Kooperation des Projekts oft nur schwer moglich seien.

12 ebd., S. 26.

Auch in der Bevélkerung stéf3t das
Angebot des Muslimischen Seelsorge-
Telefons auf Zuspruch. Seit 2009
haben sich knapp 25.000 Menschen
an MuTeS gewandt, mehrheitlich
Muslim*innen, aber auch eine kleine
nichtmuslimische Minderheit mit musli-
mischen Familienangehérigen.

Unter den Anrufenden
befinden sich etwa zweimal so viele Frauen wie Min-
ner und weit iiberwiegend junge Menschen. Der am
hiufigsten angesprochene Themenkomplex sind famili4-
re Beziehungen jeder Art (etwa die Hilfte aller Anrufe).
Weitere zentrale Themen seien die Uberforderung mit
dem alltdglichen Leben sowie das Gefiihl, mit Pro-
blemen allein da zu stehen. Dabei sei im Unterschied
zu den Anrufen bei der christlichen Telefonseelsorge
weniger das Alleingelassensein im Sinne tatsichliche
Vereinsamung angesprochen, als vielmehr das Problem,
sich niemandem mitteilen zu kénnen."?

Der 2009 mit 22 Ehren-
amtlichen gestartete Dienst wurde seit seiner Griindung
stetig ausgebaut (inzwischen engagieren sich dort
73 Ehrenamtliche) und ist seit 2013 sieben Tage die
Woche rund um die Uhr erreichbar — eine Voraus-
setzung dafiir, im selben Jahr als Vollmitglied in den
angesehenen internationalen Telefonseelsorgeverband
International Federation of Telephone Emergency (IFOTES)
aufgenommen und zu einem eigenen Bundesverband
zu werden. Damit steht MuTeS heute auf einer struktu-
rellen Ebene mit den christlichen Bundesverbanden
der Telefonseelsorge.

13 Interview mit Imran Sagir, Leiter des Muslimischen Seelsorge-
telefons MuTeS, am 23.5.2015.
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Der Geschifts-
fithrer des
Muslimischen
Seelsorge-
Telefons,
Imran Sagir

Auch aus Politik und Gesellschaft kamen positive
Reaktionen auf die Griindung von MuTeS. So erklirte
etwa die damalige Berliner Senatorin fiir Integration,
Arbeit und Soziales, Heidi Knake-Werner, bei der
Eroffnungsfeier, das Angebot von MuTeS habe bisher
in Berlin mit seiner wachsenden muslimischen Bevol-
kerung gefehlt:

»Daher ist der heutige Tag auch fiir die Einwanderungsstadt
Berlin ein wichtiger Tag: Menschen, die sich dem Islam
zugehorig fithlen — Menschen aus dem islamischen Kultur-
kreis insgesamt —, konnen nun darauf vertrauen, dass sie
bei der Telefonseelsorge auf Menschen treffen, die diese
Perspektiven in einer Konfliktlage beriicksichtigen und in
das Beratungsgesprich einbeziehen.“ '

Der damalige Berliner Senator fiir Inneres und Sport,
Dr. Ehrhart Korting, der ebenfalls auf der Eroffnungs-
veranstaltung von MuTeS sprach, schitzte die Wirkung
von MuTeS als positiven Beitrag fiir die Anerkennung
von Religiositit insgesamt ein:

»Ich glaube, die Muslime haben in dieser Stadt etwas er-
reicht. Sie haben ihren Beitrag dazu geleistet, dass Religio-
sitdt wieder anerkannt wird, neben anderen Religionen wie
den christlichen Kirchen. Aber auch die Muslime machen
vielen Leuten bewusst, dass es eventuell eine Lebensweise
gibt, die religios geprdgt ist und die man akzeptieren kann.
Dazu trigt auch das Muslimische SeelsorgeTelefon bei,
hoffe ich.“**

In den Medien wurde tiber
die Jahre hinweg immer wieder auf die Einzigartigkeit
des Projekts verwiesen und auf die grofle Nachfrage, die
offensichtlich nach einem Beratungsangebot dieser Art
besteht. Angebote fiir Muslim*innen im psychosozialen
Bereich sind generell Mangelware. MuTeS hat auf die-
sem Gebiet ein einzigartiges Know-how entwickelt, das
— wie Sagir berichtet — andere islamische und nicht-
islamische Organisationen abfragen und nutzen, indem
sie beispielsweise Ausbilder*innen fiir die Seelsorge
bei MuTeS anfragen.'®

14 MuTeS (2009): Muslimisches SeelsorgeTelefon. 2. September
Grundungsfeier Rotes Rathaus Berlin. Berlin: Islamic Relief Humanitére
Organisation in Deutschland e.V,, S. 8.

15 ebd., S. 9.

16 Interview mit Imran Sagir, Leiter des Muslimischen Seelsorge-
Telefons, am 23.5.2015.

Auch die islamischen Gemeinden profitieren von
MuTeS, denn die Hilfte der 73 ehrenamtlichen Seelsor-
ger*innen, die MuTes 2018 unterstiitzen, sind in den
Berliner Moscheegemeinden aktiv. Einerseits fordert
die Zusammenarbeit der Ehrenamtlichen aus ethnisch
unterschiedlich geprigten Moscheegemeinden die
Verstindigung zwischen den Gemeinden. Andererseits
tragen die Ehrenamtlichen das erworbene Wissen und
die gesammelten Erfahrungen aus der telefonischen
Seelsorge und psychosozialen Beratung in ihre jeweili-
gen Gemeinden und bereichern den Umgang mit

den Mitgliedern und deren Sorgen und Problemen

in ihrer Gemeinde. Ein ehrenamtlicher Mitarbeiter von
MuTeS erklart, die Arbeit dort habe ihm auch person-
lich ermdglicht, besser tiber Probleme zu sprechen

und diese Offenheit an andere weiterzugeben:

»Bei den Auswahlgesprich am Anfang, da fing es schon

an, Fremde wollten von mir wissen, wie ich mit Problemen
umgehe, wollten etwas aus meinem Leben wissen — ich war
typisch wie andere Muslime auch, konnte mich schlecht
offnen, auch wenn es Muslime waren, aber als man gesehen
hat von anderen, wie sie sich dffnen, wie sie mit ihren Krisen
umgegangen sind, lernt man verschiedene Leben kennen,
nimmt viel mit, und der Horizont erweitert sich. Jetzt habe
ich mehr Geduld und bin offener.'”

Die Professionalitit der Beratung, die nicht zuletzt der
groflen Unterstiitzung durch die Kirchliche Telefonseel-
sorge KTS zu verdanken ist, hat das Potenzial, auch
gesamtgesellschaftlich zur Wertschitzung des Engage-
ments von Muslim*innen und des Tragers Islamic Relief
beizusteuern. Oder, wie ein Mitarbeiter von MuTeS

es im Gesprich formuliert, der hofft, mit MuTeS auch
gegen das gingige Stereotyp von der Riickstindigkeit
der Muslim*innen anzugehen:

Wir sind praktizierende Muslime, die professionell was auf
die Beine stellen kinnen.”

17 Interview mit anonymem Ehrenamtlichem am 17.5.2015.



Moschee-
gemeinden
als
Kooperations-
partner

von

WERNER
SCHIFFAUER

In meiner fast 30-jahrigen Beschaftigung mit islamischen Gemeinden
ist mir deutlich geworden, welchen Beitrag sie fuir die Gesellschaft

leisten und welche Ressource fiir Kooperationen sie darstellen.

Mit ihrem Engagement haben die Gemeinden tiber die Jahre hinweg erhebliche

Kompetenz aufgebaut und erméglichen Zugang zu einer sonst schwer erreich-

baren Bevélkerungsgruppe. Daher ist es auch nicht tiberraschend, dass das

Interesse von Bildungstrégern an einer Kooperation mit den islamischen

Gemeinden in den letzten Jahren zugenommen hat. Allerdings sind Koopera-

tionen aus strukturellen Griinden gar nicht so einfach und kénnen an wider-

spriichlichen Signalen, an Kommunikationspannen, an Schwéchen der Selbst-

organisation und an erhshtem Ressourcenaufwand scheitern.

Die Gemeinden sind grassroot organizations, werden

von den Gldubigen getragen, sind selbstorganisiert

und finanzieren sich selbst. Ihre Aufgaben erfiillen sie
beinahe ausschlief}lich ehrenamtlich. Dies macht ihre
besondere Stirke, aber auch ihre spezifische Schwi-
che aus und ist in der Zusammenarbeit mit ihnen zu
beriicksichtigen. Der vorliegende Beitrag stellt die Logik
der Gemeindearbeit detailliert dar, um ein Verstindnis
fiir die strukturellen Besonderheiten der auf Ehrenamt
beruhenden Organisation zu ermdglichen. Denn es

sind die Stirken der Selbstorganisation und der unver-
wechselbare Charakter islamischer Gemeinden, die fiir
eine Kooperation mit ihnen sprechen, von der man sich
wegen der auch vorhandenen Schwichen nicht abbrin-
gen lassen sollte.

Diese Starken und Schwi-
chen der Selbstorganisation mochte ich anhand von
Erfahrungen ausloten, die in der praktischen Arbeit
mit islamischen Gemeinden im Projekt Briicken im Kiez
gesammelt wurden. Die Idee zu diesem Projekt, das
zum Ziel hatte, islamische Gemeinden und Schulen
miteinander in Dialog zu bringen, wurde urspriinglich
von mir 2008 fiir die Stiftung Brandenburger Tor
entwickelt, zusammen mit der Ethnologin Susanne
Schwalgin, der Padagogin Meryem Ugan und der
Islamwissenschaftlerin Neslihan Kurt umgesetzt und
dabei stetig rekonzeptualisiert.

DAS PROJEKT
BRUCKEN IM KIEZ'™

Das Verhiltnis von vielen muslimischen Elternhdusern
zu Schulen ist als belastet zu bezeichnen: Vonseiten
vieler Lehrkrifte werden das muslimische Elternhaus
und die islamische Gemeinde als Institutionen ange-
sehen, gegen die grofle Vorbehalte bestehen, die als
Hort der Frauenfeindlichkeit, der Irrationalitit, des
Paternalismus, des Antisemitismus, der Homophobie
und der Ehrenmorde gelten. Der islamische Erziehungs-
hintergrund wird fiir die Sozialisation der Kinder

als problematisch wahrgenommen. Entsprechend
warnen Lehrer*innen vor Indoktrination, islamistischer
Unterwanderung und der Verdringung zivilgesell-
schaftlicher Werte.

Muslimische Eltern wiede-
rum befiirchten, dass ihre Kinder im ,Wertechaos”
der westlichen Welt ohne religiose Orientierungsmafi-
stibe verlorengehen konnten. Wihrend von Migrant*-
innen der ersten Generation vor allem der kulturelle
Einfluss auf die Kinder und die damit verbundene
Entfremdung gefiirchtet wird, befiirchtet die zwei-
te und dritte Generation eher Diskriminierung und
die Entwertung des eigenen kulturellen Hintergrunds.

18 Der Projektverlauf ist ausfiihrlich beschrieben in: Werner
Schiffauer (2015): Schule, Moschee, Elternhaus. Eine ethnologische Intervention.
Mit Beitrégen von Neslihan Kurt, Susanne Schwalgin und Meryem Ugan.

Berlin: Suhrkamp.
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Weisheit,
Moabit:
Vortrag im
Anschluss an
die Freitags-
predigt

Besonders in dieser Generation existiert ein ausgeprig-
ter Islamophobieverdacht. Schulen werden mit Miss-
trauen beobachtet. Es spricht sich schnell herum, an
welcher Schule islamophobe Auferungen gefallen sind,
und Einzelfille werden dabei schnell einmal verallge-
meinert. Elternhaus und Schule problematisieren den
Einfluss der jeweils anderen Erziehungsinstitution auf
die Kinder. Statt an einem Strang zu ziehen, versu-
chen beide Seiten, dem kulturellen Einfluss der jeweils
anderen Seite entgegenzutreten und ihn nach Mog-
lichkeit zu neutralisieren. Von einer Kooperation von
Elternhaus und Schule kann unserer Erfahrung nach
keine Rede sein — im Gegenteil. Ein funktionierendes
Zusammenspiel von Schule und Elternhaus erfordert
gegenseitigen Respekt und Anerkennung. Genau dies
ist im Falle von deutschen Schulen und muslimischen
Elternhiusern nicht gegeben: Statt Komplementaritit
herrscht gegenseitige Skepsis und Abwertung. Kurz: Die
Kinder erleben nicht, dass Eltern und Lehrer*innen ein-
ander respektieren und in ihren jeweiligen Erziehungs-
bemiithungen bejahen, sondern das genaue Gegenteil.
Dabei herrscht auf beiden
Seiten ein unverkennbares Interesse daran, dass die
Kinder es in der deutschen Gesellschaft ,zu etwas
bringen® Ein hiufig von Lehrer*innen unterstelltes
kulturell bedingtes Desinteresse an der Schullaufbahn
ihrer Kinder konnte ich bei muslimischen Eltern
nicht feststellen. Gewiss, in manchen Familien herrscht
eine lahmende Mutlosigkeit und Schwierigkeit, den
Alltag in den Griff zu bekommen. Dies ist aber eher
auf Arbeits- und Perspektivlosigkeit, eher auf Verzweif-

lung als auf kulturelle Verweigerung zuriickzufiithren.
Auch das von vielen muslimischen Eltern unterstellte
Desinteresse der Lehrer*innen an ihren Kindern besteht
nur in Einzelfillen. Gerade in der Grundschule habe
ich eine durchaus freundliche, nicht selten auch liebe-
volle Hinwendung beobachten kénnen. In der Regel
sind sich die Lehrer*innen der Tatsache durchaus be-
wusst, dass die Schule ihrem Auftrag, Chancengleichheit
herzustellen, zu hiufig nicht gerecht wird.

Eine Folge des problemati-
schen Verhiltnisses von deutscher Schule zu musli-
mischem Elternhaus besteht darin, dass muslimische
Eltern hiufig die Schule meiden. Barrieren in Bezug auf
Sprache, Kultur und Klasse, die den Weg in die Schule
zum Hiirdenlauf machen, konnen dazu fithren, dass sich
Eltern lieber zuriickziehen (und damit die Lehrer*in-
nen in ihrer Voreingenommenheit bestitigen), als sich
einer Situation auszusetzen, die bei ihnen Furcht vor
Demiitigungen und Schuldzuweisungen auslost.

Uber die islamischen
Gemeinden versprachen wir uns, einen Zugang zu
den Eltern zu finden, der fiir die Schulen nicht mehr
bestand. Wir hofften, dass die Selbstverstindigung unter
Gleichgesinnten ihnen Mut machen wiirde, sich auf
Gespriche mit den Schulen einzulassen. Dariiber hinaus
hatten wir den Eindruck, dass innerhalb der Gemein-
den wichtige Aushandlungsprozesse zwischen Miittern
und Vitern stattfinden: Schullaufbahnen werden bespro-
chen, Schulen bewertet und Strategien im Umgang mit
Klassenreisen etc. erortert. Die Gemeinden erschienen
uns als ein archimedischer Punkt, an dem wir ansetzen



mussten, wenn wir etwas an dem Verhiltnis von prakti-
zierenden Muslim*innen und Schule veriandern wollten.

Die Projektentwicklung verlangte den
Gemeinden allerdings einiges ab. Un-
sere Vorstellung, einfach nur die pas-
senden Partner*innen zusammen- und
ins Gesprdch bringen Zu mussen, erwies
sich als naiv. Tatsachlich mussten mit
einigem Aufwand an Zeit und Energie
neue Strukturen geschaffen werden.

DIE STARKE
DER SELBSTORGANISATION

Die Selbstorganisation macht einerseits die Stirken

der Gemeinden aus: Sie wurden von den Glidubigen in
Eigeninitiative gegriindet und werden von ihnen ge-
tragen. Sie finanzieren sich selbst — hauptséichlich durch
Spenden und Einnahmen aus Miete und Verpachtung.
Mit Ausnahme der unter dem Dach der DITIB zusam-
mengeschlossenen Vereine, deren Imame Beamte des
tirkischen Staates sind, bezahlen die Gemeinden auch
ihre Imame aus Eigenmitteln. Insofern sind islamische
Gemeinden meist sowohl religiose Einrichtungen als
auch Migrant*innenselbstorganisationen. Dies fiihrt

zu einer erheblichen Identifikation der Mitglieder mit
ihren Vereinen. Alle bringen sich mit ihren Fahigkei-
ten und Neigungen ein und werden in diesem Bemii-
hen anerkannt. Die Gemeinden sind fiir viele ihrer
Mitglieder so etwas wie ein kollektiver Gemeinbesitz
der Gldubigen. Am stirksten zu beobachten ist diese
Einstellung bei der ersten Generation, die die Gottes-
hiuser in Eigeninitiative und Eigenleistung eingerichtet
und gestaltet hat. Die Angehdrigen der zweiten und
dritten Generation fithren diese Bemiithungen fort und
empfinden eine Verpflichtung wie gegeniiber einem
Familienbesitz, der — auch aus Pietitsgriinden — nicht
leichtfertig verschleudert werden darf. Den Angeho-
rigen dieser Generation ist bewusst, dass ihnen die
Gemeinschaftsleistung ihrer Eltern- und Groflelternge-
neration Wege er6ffnet hat, die ihnen sonst verschlossen
geblieben wiren.

Immer wieder hore ich
etwa in den Interviews mit den Vertreter*innen dieser
Generation, dass man nur durch die Gemeinde gewor-
den sei, was man ist — man verdanke ihr zum Beispiel
die akademische Ausbildung oder dass man nicht in
die Delinquenz abgerutscht sei. Die Gemeinde bietet
Riickhalt. In vielerlei Hinsicht weisen Gemeinden die
Selbstverstandlichkeit von Verwandtschaftsgruppen
auf: Ahnlich wie bei Familien herrscht auch hier die

Erwartung an Solidaritit, man kann sich die anderen
nicht aussuchen und muss mit ihnen auskommen. Dies
schlieflt, wie bei Verwandtschaftsgruppen, Konflikt und
Streit nicht aus, doch dndert das nichts an der Gewiss-
heit iiber die Zugehorigkeit. Darin liegt ein immenses
Mobilisierungspotenzial. Der Einsatz fiir die Gemeinde
geht bei vielen bis hin zur Selbstverleugnung. Wenn
man gebraucht wird, ist man einfach da. Dieser Sach-
verhalt war auch fiir unser Projekt zentral, das nur
moglich wurde, weil es auf die Stirken der Selbstorga-
nisation bauen konnte.

Mit dem hohen Maf} an
Selbstorganisation gehen allerdings auch bestimmte
Schwichen einher: Ich mochte im Folgenden auf drei
dieser Schwiichen zu sprechen kommen, ndmlich auf
(1) zeitaufwendige Abstimmungsverfahren, (2) Knapp-
heit der Ressourcen und (3) einen geringen Grad an
Professionalisierung. Ich werde dann auf den Aspekt
eingehen, an dem sich diese Probleme am deutlichsten
zeigen und der Anlass zu den grofiten Missverstind-
nisse gibt: der Umgang mit professionellen Strukturen.

SCHWACHEN DER SELBSTORGANISATION (1):
DIE MUHSAL DER ABSTIMMUNG

Es gibt in selbstorganisierten Gemeinden einen
erheblichen Abstimmungsbedarf auf zwei Ebenen:
einerseits zwischen der Gemeinde, ihrer tibergeord-
neten Organisation in Berlin und dem auf Bundesebene
operierenden Dachverband, andererseits innerhalb
der Gemeinde. Einer der Griinde fiir den Zusammen-
schluss von Gemeinden zu Dachverbanden bestand
in dem Wunsch, organisatorische Aufgaben auf
lokaler Ebene besser organisieren zu kénnen und
iiber mehr Ressourcen zu deren Bewiltigung zu
verfiigen. Uber die Jahre entwickelte sich dafiir eine
Arbeitsteilung: Die Dachverbidnde organisieren die
Auswahl der Imame und stellen gemeindeiibergrei-
fende religiose Dienstleistungen zur Verfiigung. Dazu
gehoren etwa die Organisation der Pilgerfahrt, eine
ordentliche Abwicklung der vorgeschriebenen Pflicht
zum Almosengeben (etwa Spendenaktionen fiir Linder
der Dritten Welt), die Beratung der Gemeinden

in rechtlichen Belangen (beispielsweise beim Erwerb
von Immobilien) oder auch die Durchfithrung von
gemeindeiibergreifenden religiosen Veranstaltungen
(etwa Koranrezitationen).

Der Dachverband stellt
jedoch nicht nur eine Zweckgemeinschaft dar, son-
dern bestimmt auch die konzeptionelle Ausrichtung
von Gemeinden - etwa in der Frage, welche Rolle der
Islam in der Einwanderungsgesellschaft spielen sollte.
Daraus ergeben sich die spezifischen Angebote und
Dienstleistungen der in einem Dachverband zusammen-
geschlossenen Gemeinden. Kurz: Der Gesamtverband
entwickelt tiber seine Zielsetzung und durch die von
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ihm angebotenen Dienstleistungen ein ganz spezifisches
Profil, das sich auch in den Gemeinden vor Ort aus-
pragt. Eine Milli-Goriis-Gemeinde ist aus diesem Grund
als solche vor Ort sofort zu erkennen und unterschei-
det sich in threm Charakter wesentlich etwa von einer
Nurcu-Gemeinde. Ungeachtet dieser Unterschiede ist das
interne Abstimmungsprozedere bei allen Gemeinden
sehr dhnlich.

Intellektuelle Glaubige,
die an konzeptueller Arbeit Spaf} haben, finden hiufig
eher auf Bezirksebene oder im Landes- oder Bundes-
verband Aufgaben, die sie als positive Herausforderung
empfinden, denn dort werden Fragen verhandelt, bei
denen das grofle Ganze in den Blick kommt. Auf Ge-
meindeebene ist die Perspektive dagegen eingeschrink-
ter, der Blick eher nach innen, auf die kleinen Impera-
tive des Alltagshandelns gerichtet. Fiir konzeptionelles
Denken, zum Beispiel zur Professionalisierung der
Offentlichkeitsarbeit, mangelt es da hiufig an Zeit oder
Energie. Auf humorvolle Art wird das in den Wor-
ten eines jungen Manns deutlich, der die Gemeinde-
arbeit charakterisiert:

»30 ein 50-, 55-jihriges Gemeindemitglied aus Samsun

hat seine Bediirfnisse. Der sagt: Hier sind meine Kinder,

die miissen das und das lernen. Macht das\ Der mochte am
Freitag ein Gebet horen. Er mochte, dass hier in der Kiiche
Essen gekocht wird. Er michte, dass dieses und jenes im
Laden verkauft wird und dass die Offnungszeiten etwas ge-
lockert werden ... Mein Ding wire jetzt nicht unbedingt, auf
der Gemeindeebene dafiir zu sorgen, wer jetzt im ndchsten
Monat wieder im Laden steht, weil der, der es bisher ge-
macht hat, krank ist. Oder warum die Fliesen nicht wirklich
sauber sind und wer da unten die Gemeinderdume putzt.
Das macht der Gemeindevorstand. Der andere guckt nach
den Mitgliedsbeitrdgen — ist jemand hinterher? Oder der
Imam ... Wer ist es? Wie lange ist er da? Brauchen wir noch
einen fiir die Sommerkurse?“"

Das Verhiltnis von Ge-
meinde zum Gesamtverband wird von den Gemein-
demitgliedern eher als komplementér denn als hierar-
chisch beschrieben. In bestimmten Fragen setzt man auf
die Expertise, die sich auf der iibergeordneten Ebene
herausgebildet hat. So trauen sich die Gemeinden nicht
immer zu, vor Ort alleine zu entscheiden, welche Ko-
operation mit auferreligiésen Einrichtungen (was auf
unser Projekt zutraf) sinnvoll ist und welche womdglich
schidlich. Diese Vorbehalte beruhen auf negativen
Erfahrungen: Unvorsichtige Handlungen und Auferun-
gen von Gemeindemitgliedern haben (etwa bei Fern-
sehinterviews zum 11. September 2011) nicht selten
Schaden angerichtet.”® Gerade das in den Gemeinden

19 Interview des Autors mit Salim Bilekkaya am 27.9.2009

im Rahmen der Untersuchung der Islamischen Gemeinschaft Milli Géris
(Schiffauer 2010: S. 335).

20 Dies war vor allem nach den Anschldgen vom 11. September 2001
deutlich. Aus den Gemeinden kam es immer wieder zu Klagen, dass ,einfache
Gemeindemitglieder vor die Kameras gezogen“ wurden und teilweise
Positionen vertraten, die so von der Gesamtgemeinde nicht geteilt wurden.

vorherrschende Grundgefiihl, sich unter stindiger
kritischer Beobachtung der Gesellschaft zu befinden,
mag ein Grund dafiir sein, dass es zu dieser reservier-
ten Haltung im Auflenkontakt gekommen ist, die sich
auch im Umgang mit Schulen zeigt. Wenn sich jemand
von auflen an ein Gemeindemitglied wendet, ist die
erste Reaktion oft eine freundlich-hinhaltende, hinter
der prinzipielle Skepsis und Vorsicht steht. Was will der
andere von mir? Worauf lassen wir uns da ein? Schadet
uns diese Kooperation nicht vielleicht? Von wem wird
der Partner finanziert?

Dieser Abstimmungsbedarf
zeigt sich aber nicht nur zwischen lokaler Gemeinde
und Dachverband, sondern auch intern auf der Ge-
meindeebene. Unser primirer Ansprechpartner war
der Frauenvorstand, weil Frauen in Erziehungsfragen
in der Regel aktiver sind als Mianner. Allerdings ist
der Frauenvorstand nicht alleine weisungsbefugt oder
entscheidungsfihig, er legt grofRen Wert darauf, auch
den Minnervorstand miteinzubeziehen. Die Frauen
haben gegeniiber der Gesamtgemeinde fiir das Projekt
zu biirgen, es zu vertreten, skeptische Einwinde zu
entkriften, den Nutzen des Projekts darzulegen und
Bedenken zu zerstreuen. Das alles hat nur Aussicht
auf Erfolg, wenn sie eine Mehrheit in der Gemeinde
hinter sich bringen. Und dies ist in der Regel nur dann
moglich, wenn die Aktiven die Riickendeckung des
Dachverbands besitzen.

SCHWACHEN DER SELBSTORGANISATION (2):
DIE KNAPPHEIT DER RESSOURCEN

Da die Arbeit in den Gemeinden im
Wesentlichen auf ehrenamtlichem
Engagement beruht, herrscht
systematische Knappheit an perso-
nellen Ressourcen. Hochqualifizierte
Personen sind haufig in gleich mehrere
Aktivitaten eingebunden. Wenn diese
wichtige Kontaktperson verloren
geht, weil sie ein Studium aufnimmit,
Mutter wird oder eine Anstellung
findet, fallt es nicht immer leicht,
Ersatz fur sie zu finden.



Hinzu kommt, dass aus der Gemeinde heraus immer
wieder zahlreiche Erwartungen an engagierte und
kompetente Mitglieder herangetragen werden, vor allem
in Hinblick auf die Bewiltigung der Kernaufgaben,
die auf keinen Fall vernachléssigt werden diirfen: Der
Koranunterricht muss angeboten; der Hadsch organi-
siert, die religiosen Feiertage bewiltigt werden; Basare
sind vorzubereiten, um die finanzielle Grundlage der
Gemeindearbeit aufzutreiben; Spendensammlungen zu
organisieren und ordentlich abzurechnen. Regelmifig
muss geputzt und auch hin und wieder etwas repariert
werden. Tage der offenen Moschee sind zu choreo-
grafieren und der Internetauftritt zu aktualisieren. All
dies wird von Einzelpersonen neben den Belastungen
von Arbeit und Familie in der Freizeit erledigt. Allein
den Alltagsbetrieb aufrechtzuerhalten, ist eine riesi-
ge Herausforderung, und wie in vielen ehrenamtlich
organisierten Strukturen sind es immer zu wenige, auf
deren Schultern das Engagement ruht.

Die Aktiven haben den
Eindruck, immer unter Zeitdruck eher reaktiv
als proaktiv zu handeln und nach bestem Vermogen
zu versuchen, die anstehenden Aufgaben so gut
wie moglich zu bewiltigen. Angesichts dieser alltdg-
lichen Herausforderung steht jedes Engagement fiir
eine neue Aktivitit vor einem prinzipiellen Rechtferti-
gungsproblem. Eine junge Tiirkin, die sich mit groflem
Engagement in das Projekt einbrachte, musste sich
Vorwiirfe aus dem Frauenvorstand anhoren, weil viele
der Meinung waren, es sei wichtiger, den Basar vor-
zubereiten, um das fiir die Gemeindearbeit dringend
benotigte Geld einzunehmen.

SCHWACHEN DER SELBSTORGANISATION (3):
DAS EHRENAMT UND
MANGELNDE PROFESSIONALITAT

Ein Ehrenamt wird per definitionem in der Freizeit,
neben der eigentlichen Berufstitigkeit und unentgeltlich
ausgeiibt. Ehrenamtliche Strukturen sind daher ihrem
Wesen nach unprofessionell. Wenn ehrenamtliche
Tatigkeiten in professionelle Strukturen eingebettet
sind (etwa in den christlichen Kirchen) und dort
sLiicken“ schliefen, fillt die mangelnde Professionalitit
nicht weiter auf und auch nicht weiter ins Gewicht.
Das andert sich, wenn die Strukturen selbst durch das
Ehrenamt getragen werden.

Den islamischen Gemeinden
fehlen in der Regel die Mittel, um ein Sekretariat zu
unterhalten, iiber das die Kommunikation untereinander
gebiindelt und nach auflen professionell abgewickelt
werden konnte. Die Kommunikation findet nebenher,
in der Regel per Handy, statt. Durchaus bezeichnend ist
die selbstkritische Aussage eines Vorstandsmitgliedes
der Al-Nur Moschee:

»Mit einer Anfrage durch eine Mail ist das ganz schwierig.
Ich antworte zwar auf Anfragen, die direkt fiir mich sind,
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das machen aber nicht alle so, aufierdem kommen manchmal
zu viele Mails, und wir haben ja noch anderes zu tun.“?'
Gesprichspartner*innen sind zu den tiblichen Geschifts-
zeiten oft nicht personlich zu erreichen, was dazu

fithrt, dass relevante Informationen weitergeleitet
werden miissen und dabei auch schon einmal verloren
gehen. Bei der ,Woche gegen Gewalt” hatte eine Ge-
meinde etwa vergessen, die Imame einzuladen, die —
jedenfalls nach Vorstellungen der Polizei, die das Ganze
initiiert hatte — eine Schliisselrolle spielen sollten.

Das Wissen hingt an Einzel-
nen — wenn diese ausfallen, ist es nicht abrufbar: Der
Vorstandsvorsitzende mag informiert sein, der Stellver-
treter dagegen nicht. Eine Ablage von Vorgingen, die
eine personenunabhingige Weitergabe von Wissen
erlauben wiirde, existiert nicht. Ein Vertretungsfall wird
damit zum Problem, Krankheitsfall oder Urlaub kénnen
zum Zusammenbrechen der Kommunikation fiihren.
Daraus ergibt sich das Risiko, dass urspriinglich geleis-
tete Zusagen nicht eingehalten werden - entweder weil
ein Vorsitzender, der sie getroffen hat, bei der anstehen-
den Umsetzung nicht anwesend ist, oder weil ein Stell-
vertreter die Zusage geleistet hat, dem der Uberblick
iiber andere anstehende Aufgaben fehlte. Bestenfalls
ergibt sich daraus eine Verschleppung der Geschifte.
Diese kann allerdings erheblich sein: Als der Moschee-
vorstand einer Kreuzberger Moschee, ein Rentner, drei
Monate lang in die Tiirkei reiste, blieb alles, was seine
autoritative Entscheidung erfordert hitte, einfach liegen.

Die oft schwerfilligen
Gemeindestrukturen fallen vor allem denjenigen auf,
die deutsche Schulen und Universitdten durchlaufen
und die dort vermittelten Effizienzkriterien verinner-
licht haben. Ein ehemaliges Vorstandsmitglied aus einer
Gemeinde schildert das anschaulich: ,Man muss schon
sagen, dass so Leute wie ich dann, wenn wir zum Beispiel
mit den dlteren Mitgliedern im Vorstand der Moschee
zusammensitzen, auch ein Problem haben. Also, wir haben
ein Kommunikationsproblem, die haben ein Arbeitspensums-
problem, man konnte ja permanent verriickt werden. Das
ist auch noch mal ein Riesenunterschied, die Art und Weise,
wie sie diskutieren, wie sie Sachen zu Entscheidungen
bringen oder dass es gar nicht zu Entscheidungen kommt.
Als ich noch tdtig war, habe ich gemerkt, dass ich da andau-
ernd so gegen Wiinde renne, aber auch vorsichtig sein muss,
um nicht arrogant zu wirken, weil ich immer alles besser
weifS und eigentlich immer sagen wollte: ,Nee, eigentlich
sollte man jetzt anders diskutieren.”

21 Susanne Schwalgin, interner Gesprachsvermerk im Rahmen
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ALLES DAUERT ETWAS LANGER -
ZEITLOGIK DER IMPROVISATION

Strukturen, die auf Ehrenamt basieren, sind auf
Improvisation angewiesen. Die selbstorganisierten
islamischen Gemeinden Berlins miissen mit den
zeitlichen und personalen Ressourcen arbeiten, die vor-
handen sind. Stindig miissen Abstriche vom Wiinsch-
baren gemacht werden, weil die Personen, die die
Aufgaben erledigen, manchmal fiir ganz andere Zwecke
qualifiziert sind und die Titigkeit fiir die Gemeinde
nebenher ausfithren missen. Der Vorteil der Improvi-
sation ist, dass die Menschen, die die Arbeit leisten,
sich gewiirdigt und zu neuen Initiativen motiviert
fithlen. Der Nachteil der Improvisation liegt darin, dass
diese Arbeitsweise zeitintensiv ist, weil es zu stindigen
Kompromissen zwischen den Kompetenzen und Verfiig-
barkeiten und den angestrebten Zielen kommen muss.
Vorginge, die in einer
formalen Organisation vielleicht einen halben Tag in
Anspruch nehmen, dauern bei einer auf Ehrenamt
basierenden Organisation eine Woche oder mehr. Bei
Kooperationsversuchen ist etwa folgende Sequenz
iiblich: Man nimmt Kontakt zu einem Mitglied des Ge-
meindevorstands auf und erhilt eine freundliche, durch-
aus interessierte Antwort. Manchmal bekommt man
einen Ansprechpartner genannt. Dann passiert meistens
erst einmal gar nichts. Man erreicht den Ansprech-
partner nicht, bittet um Riickruf, der dann nicht erfolgt.
Wenn schlieRlich ein Treffen zustande kommt, ver-
lauft dies immer sehr freundlich, bleibt aber oft in der
Schwebe. Nicht selten wird signalisiert, dass es noch
Bedarf an einer innergemeindlichen Abstimmung gibt.
Kurzum: Uber lange Zeit erhilt man widerspriichliche
Signale, die schwer zu interpretieren sind: Will die
Gemeinde nun eine Kooperation oder nicht? Aber auch
wenn die Kooperation dann lauft, geht es oft ziemlich
langsam voran. Geldgebern kann es dann schon schwer
fallen nachzuvollziehen, warum manche, scheinbar ein-
fache Schritte viel mehr Zeit als geplant ben6tigen und
einen erheblichen Aufwand an Arbeitsstunden — um
Riickrufe zu titigen, nachzuhaken, Missverstindnisse
auszurdumen - erfordern. ,Das Interesse der Bildungs-
trdager an einer Zusammenarbeit hat ja zugenommen und die
Gemeinden sind, wie sie eben sind. Da ist eben ein Gemein-
devorstand, der ist Dreher und soll jetzt mit einem Bildungs-
trdager verhandeln und sich ein tolles Nachhilfeprogramm
ausdenken. Das wiirde man von jemand anderen auch nicht
verlangen. Und ein normaler Sozialarbeiter von der AWO
begreift das alles ja nicht. Das ist das, was wir immer gehort
haben: ,Ja wir waren mal da und die wollten halt nicht." Und
das ist echt Gift in der jetzigen gesellschaftlichen Situation,
eigentlich total traurig. Und dabei miisste man grofien
Respekt vor denen haben, fiir das, was sie unter schwierigen

“«22

Bedingungen geschaffen haben.“

22 Evaluationsgesprach mit Susanne Schwalgin 4.9.2012

FAZIT

Wenn in diesem Text die Schwichen und Probleme
der Selbstorganisation im Zentrum stehen, dann nicht,
um von den Stirken abzulenken, sondern um fiir
Verstidndnis zu werben. Gerade aufgrund der Stirken
sollte man sich wegen der auch vorhandenen Schwi-
chen nicht von einer Kooperation mit islamischen
Gemeinden abbringen lassen. Es sind namlich gerade
diese Stirken, auf deren Basis islamische Gemeinden
ihren viel zu wenig beachteten und gewiirdigten Beitrag
zur Stadtgesellschaft leisten. Vielleicht wire schon viel
gewonnen, wenn zivilgesellschaftliche Akteur*innen
und staatliche Vertreter*innen ihre Erwartungen an
islamische Gemeinden nicht mehr an den christlichen
Kirchen messen wiirden, denen als Korperschaften
des offentlichen Rechts ganz andere Strukturen und
historisch bedingt vor allem andere Ressourcen zur
Verfligung stehen. Wenn man nicht sieht, dass die
islamischen Gemeinden einen eigenen, unverwechsel-
baren Charakter haben, wird man anfillig fiir Ent-
tduschungen und verspielt die Chancen, die in einer
Zusammenarbeit liegen.
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Probleme

der
Moschee-

gemeinden

von Im Rahmen dieser Studie fragten
NINA MUHE wir auch nach den Schwierigkeiten,
RIEM SPIELHAUS . ) . .
denen islamische Gemeinden in
Berlin bei ihrer Arbeit begegnen. Die
Antworten machen eine grofle Spannbreite an Heraus-
forderungen deutlich, mit denen islamische Gemeinden
umzugehen haben.

Einige dieser Probleme —
etwa die Finanzierung von Riumlichkeiten und Ge-
meindearbeit oder die fehlende Professionalisierung
— sind intern und betreffen die alltiglichen Sorgen der
Vereinsvorstinde. Andere — Beispiele sind die Situation
Gefliichteter in der Hauptstadt, die wachsende Islam-
feindlichkeit, die sich nicht nur in Meinungsumfragen,
sondern auch in Diskriminierungserfahrungen Einzel-
ner und in Anschligen auf Gebetsrdume und Moscheen
spiegelt, oder die Radikalisierung von Jugendlichen
— beriihren gesellschaftliche Entwicklungen, mit denen
islamische Gemeinden konfrontiert werden und zu de-
ren Losung sie in vielen Fillen beizutragen versuchen.

Da die Generation der
Arbeitsmigrant*innen in die Jahre kommt, steht aus
Sicht vieler Gemeinden in Berlin die Etablierung einer
religionssensiblen Altenpflege an. Parallel dazu wird auf
Bundesebene der Aufbau von Strukturen der Wohl-
fahrtspflege komplementir zu sikularen, christlichen
und jiidischen Wohlfahrtsverbinden diskutiert.

Die finanzielle Absicherung der Ver-
einsarbeit, die Deckung der Mietkosten
und die finanzielle Entlohnung von
Mitarbeiter*innen stellen fuir zahlreiche
Gemeinden die grundlegendste exis-
tenzielle Frage dar.

Die meisten Gemeinden finanzieren sich ausschliefllich
aus den Beitrigen ihrer Mitglieder und den Spenden
von Besucher*innen.

In den tiirkisch geprigten
Moscheen der Stadt ist es iiblich, im Friihjahr eine
Kermes (Kirmes) durchzufiihren, zu der die weiblichen
Mitglieder frisch gebackene tiirkische Pizza, Siifligkei-
ten und Handarbeiten beitragen. Der Erlos geht in die
Vereinskasse. Wihrend die DITIB-Gemeinden in Berlin
zwolf verbeamtete Imame vom tiirkischen Staat zur
Verfiigung gestellt bekommen, miissen die anderen Ge-
meinden neben den Kosten fiir Strom und Wasser auch
die Gehilter fiir ihre Imame zahlen. Fiir eine ganze
Reihe von Moscheen erweist es sich als problematisch,
die Miete aufzubringen. Deswegen mussten in den
vergangenen Jahren einige Gebetsraume schliefen, bei
anderen wurde der Mietvertrag nicht verldngert. Ins-
gesamt wurden seit 2006 16 Gebetsraume geschlossen.
Andere Gemeinde klagen iiber Platznot und wollen
sich vergroflern, weil ihre spezifischen Angebote
oder ihre besondere religiose Ausrichtung zu wachsen-
der Nachfrage fithren. Die Suche nach neuen Riaum-
lichkeiten gestaltet sich nach Einschitzung mehrerer
Gesprichspartner*innen in islamischen Gemeinden
allerdings duflerst schwierig. Immer wieder wurde in
den Gesprichen die Bitte an den Senat von Berlin gedu-
Rert, dieser moge islamischen Gemeinden bei der Suche
nach Raumlichkeiten zur Anmietung oder nach Grund-
stiicken fiir den Bau einer Moschee behilflich sein.

Ein weiteres strukturelles
Problem liegt im Ehrenamt der Gemeinden (siehe dazu
S.122ff). Bei den meisten islamischen Gemeinschaften
in der Stadt wird der iiberwiegende Anteil der Arbeit
auf der Basis von freiwilligem und unentgeltlichem
Engagement von Gemeindemitgliedern geleistet. Bei
einigen Gemeinden betrifft das sogar die Aufgabe des
Imams, fiir dessen regelmiflige Entlohnung das Geld
fehlt. Auch Jugendarbeit und Buchhaltung werden
hiufig von besonders engagierten Mitgliedern nach
Feierabend, Studium und Familienarbeit erledigt, anders
als das bei den christlichen Kirchen oder jiidischen
Gemeinden der Fall ist.
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In Kooperationen und Dialogprojekten sitzen die ehren-
amtlichen Vertreter*innen von Moscheegemeinden
zumeist hauptamtlichen Mitarbeiter*innen von Kirchen
oder der Verwaltung gegeniiber. Im Unterschied zu
diesen sind sie darauf angewiesen, dass Besprechungen
in den Abendstunden oder am Wochenende terminiert
werden, was wiederum fiir ihre fest angestellten Gegen-
iiber problematisch ist. Aufgrund der ehrenamtlichen
Tatigkeit der Gemeindevertreter*innen sind auch die
Biiros der islamischen Gemeinden hiufig nicht zu den
reguliren Arbeits- und Offnungszeiten besetzt. Das
erschwert die Zusammenarbeit mit anderen Akteur*-
innen der Zivilgesellschaft und der Politik.

Hinzu kommt, dass die
ehrenamtlichen Gemeindevertreter*innen haufig nicht
ausgebildet sind fiir die Tatigkeiten, mit denen sie sich
in der Gemeinde engagieren. Darunter leidet die Profes-
sionalitit. Wichtige Projekte fiir die Gemeindemitglieder
sowie fiir die Gesellschaft im Ganzen kénnen gelegent-
lich nicht realisiert werden.

Literatur zum Weiterlesen:

Foroutan, Naika/Canan, Coskun/Schwarze, Benjamin/
Beigang, Steffen/Kalkum, Dorina (2015): Berlin
postmigrantisch. Einstellungen der Berliner Bevolkerung zu
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Anschlage
auf
Moscheen

von ,Wenn sich jemand die Miihe macht, einen
NINA MUHE  Schweinekopf zu besorgen, dann will er
Aufmerksamkeit. Die will ich ihm nicht
geben®, so das Statement eines Berliner Imams, der in
einem Beitrag iiber die Zahl von Ubergriffen auf
Moscheen in Deutschland seit 2001 in der ,taz“ vom
8. Mai 2016 zitiert wird. Den Tierkadaver habe der
Hausmeister ohne viel Aufthebens fachgerecht in der
Biotonne entsorgt. Der Fall mag hier als Beispiel dafiir
dienen, dass Vertreter*innen von islamischen Ge-
meinden Angriffe gegen ihre Einrichtungen oft nicht
zur Anzeige bringen. Dies gilt auch fiir Hassmails, die
viele Gemeindevertreter*innen empfangen (und
16schen), ohne die Strafverfolgungsbehérden einzu-
schalten. Einerseits, weil solche Vorkommnisse oft
schon zur Normalitit geworden sind, und andererseits,
weil man sich nicht niaher mit dem Hass auseinander-
setzen will.

Allerdings wurden anti-
muslimische und islamfeindliche Straftaten, darunter
Anschldge auf Moscheen, bis Ende 2016 nicht in einer
separaten Kategorie erfasst, sondern allgemein unter der
Kategorie ,Hasskriminalitit“ subsumiert.

Mit Inkrafttreten zum 1.
Januar 2017 erweiterte die Innenministerkonferenz im
Juni 2016 auf Vorschlag der Bund-Lander-Arbeitsgrup-
pe »Kriminalpolizeilicher Meldedienst politisch moti-
vierte Kriminalitit“ (BLAG KPMD-PMK) die Kategorie
,Hasskriminalitit“ um die drei Unterthemen ,islam-
feindlich®, ,christenfeindlich“ und ,antiziganistisch®
Seitdem konnen als ,islamfeindlich® zu erkennende
Straftaten als solche registriert werden.

Vertreter*innen von Ge-
meinden, die Anschlige erlebt haben, berichten von
dem Gefiihl, der Hass, der sich gegen ihre Einrichtung
und damit auch gegen ihre Gemeinde richte, werde von
Politik und Gesellschaft nicht so wahrgenommen und
geichtet, wie es wiinschenswert wire. Stellvertretend
dafiir seien hier die Ereignisse rund um den Brandan-
schlag auf die Kreuzberger Meviana Moschee in der
Nacht zum 12. August 2014 angefiihrt, wie sie Fazli
Altin, der damalige Prasident der Islamischen Fodera-
tion Berlin (IFB) und zugleich Gemeindevorstand der
betroffenen Moschee, uns im Gesprich schildert: ,Am
11.8. um 23 Uhr habe ich einen Anruf bekommen ,Die
Mevlana-Moschee brennt, am ndchsten Morgen war ich da,
aber die Polizei hat mich nicht einmal in die Ndhe gelassen.
Wer sind Sie? Was suchen Sie hier? Weg mit Ihnen.“ Erst
als zwei Stunden spiter der tiirkische Generalkonsul
am Ort des Geschehens eingetroffen sei, habe Altin die

Moschee in dessen Begleitung betreten diirfen. Auch
wenn die Polizei in solchen Situation gehalten sei, mit
Ausnahme von Hilfs- und Rettungskriften niemanden
an den Ort eines Verbrechens zu lassen, so sei es doch
sehr irritierend fiir die Besitzer einer Moschee, wenn
sie erst in Begleitung eines auslindischen Konsuls

zu ihrem zerstorten Bau vorgelassen wiirden.

Die meisten Politiker*innen,
die in den Folgetagen den ausgebrannten Moschee-
rohbau besuchten, seien nicht, wie erhofft, aus eigener
Initiative, sondern erst auf Anfrage und Einladung
der Gemeinde gekommen. Auflerdem seien die Ermitt-
lungen zunéchst eingestellt worden, weil man einen
technischen Defekt auf der Baustelle vermutet habe.
Erst — so der Eindruck des Gemeindevorstands —
auf Druck des tiirkischen Generalkonsuls seien die
Ermittlungen wiederaufgenommen worden. Tatsdchlich
hitten die Ermittler dann nach wenigen Tagen doch
Brandbeschleuniger am Tatort gefunden, was dazu
gefiihrt habe, dass der Brand als vorsitzliche Brandstif-
tung eingestuft wurde. Die Tatsache, dass der damalige
Innensenator iiber diese verinderten Ermittlungser-
gebnisse mit dem tiirkischen Generalkonsul sprach statt
mit dem Besitzer des Gebiudes, wertet Altin als Indiz
dafiir, dass die Moschee nicht als Teil Deutschlands und
Berlins anerkannt werde: ,Ich habe gesagt: ,Ich bin der
Ansprechpartner, nicht der Generalkonsul’ Wir sind zwar
Tiirken, das heifit aber nicht, dass der tiirkische Staat in
dieser Sache fiir uns sprechen darf. Wir sind dem tiirkischen
Staat dankbar, dass er uns in dieser Sache unterstiitzt hat,
wir wdren aber auch dem deutschen Staat dankbar gewesen,
wenn wir diese Unterstiitzung von ihm erfahren hdtten, aber
es kam halt nichts.

Als positiv beurteilt
Altin hingegen, dass die Polizei im Anschluss an das
Ereignis Gespriche mit dem Gemeindevorstand iiber
Fortbildungen und Beratungen zum Thema Sicher-
heit islamischer Einrichtungen gefiihrt habe. Dies sei
eine sinnvolle Hilfe zur Selbsthilfe, auch fiir andere
Moscheen der IFB, von denen einige kostenintensive
und nicht forderfihige Sicherheitsmafinahmen einsetz-
ten, etwa eine Kameratiberwachung.

Ein Beispiel dafiir, dass
solche Maflinahmen sich nur begrenzt als effektiv
erweisen, ist die Sehitlik Moschee am Columbiadamm,
die in den Jahren 2010 und 2011 viermal Opfer
von Brandanschligen wurde, bei denen immer nur
knapp groflerer Schaden verhindert werden konnte.
2012 wurden Schweineképfe in den Hof geworfen.
Wihrend diese Angriffe auf grofle, als Moscheen
erkennbare Gebiude auch mediale Aufmerksambkeit
erhalten, bleiben Anschlige auf kleinere Moscheen
oft unbeachtet, was zum Teil auch an der eingangs
beschriebenen Zuriickhaltung liegt, Angriffe zu melden
und zur Anzeige zu bringen.
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Die geringe Meldebereitschaft der Gemeinden und

die erst seit 2017 eingefiihrte gesonderte Erfassung
islamfeindlicher Straftaten haben dazu beigetragen, dass
lange keine gesicherten Erkenntnisse iiber die genaue
Anzahl von Angriffen auf Moscheen vorlagen. Anhalts-
punkte konnen die Antworten der Bundesregierung
auf mehrere parlamentarische Anfragen der LINKEN
in Bezug auf die Zahl von als Moscheeangriffe regist-
rierten Straftaten bieten. Ungeachtet der schwierigen
Datenlage wird aus den Angaben deutlich, dass die Zahl
der Anschlige seit 2001 stark gestiegen ist. Wihrend
zwischen 2001 und 2011 bundesweit noch rund 22
Ubergriffe im Jahr gezihlt wurden, waren es 2012 be-
reits 35 und 2013 36. 2015 verdoppelte sich die Zahl
der gemeldeten Angriffe auf 75, von denen die Behor-
den zwei Drittel als politisch motivierte Kriminalitit
(PMK) im ,,Phinomenbereich rechts” einstuften. Aller-
dings konnten nur in 16 der 75 Fille auch tatsichlich
Verdichtige ermittelt werden, was bedeutet, dass die
grofe Mehrzahl der Fille ungeahndet blieb.! Im ersten
Halbjahr 2017 wurden 28 Straftaten gemeldet.?

Eine hohe Dunkelziffer bei
den Anschligen auf islamische Einrichtungen vermutet
der Sozialwissenschaftler Ulrich Paffrath von der
DITIB-Akademie, der Ubergriffe auf Moscheen und
Muslim*innen erfasst hat. Fiir die Jahre 2014 und
2015 dokumentiert er insgesamt 85 und fiir 2016
insgesamt 115 Fille von Moscheetibergriffen, die nicht
als solche in der polizeilichen Statistik auftauchten.’

Auch fiir Berlin ist die Zahl
der Angriffe auf Moscheen nicht leicht zu bestimmen.
Aus einer Antwort des Berliner Abgeordnetenhauses
auf eine kleine Anfrage der Fraktion Biindnis 90/Die
Griinen geht hervor, dass zwischen 2012 und 2014
insgesamt 17 Angriffe auf Moscheen und Gebetsraume
polizeilich erfasst wurden, wovon zehn behordlicher-
seits als ,PMK (politisch motivierte Kriminalitét)
rechts” eingestuft wurden.*

1 Die Bundesregierung der Bundesrepublik Deutschland
(07.5.2012) Drs. 17/9523; (4.6.2014) Drs. 18/1627; (10.3.2015) Drs. 18/4269;
(30.4.2015) Drs. 18/4776; (31.7.2015) Drs. 18/5685; (11.3.2016) Drs. 18/7498;
(29.4.2016) Drs. 18/8290.

2 Die Bundesregierung der Bundesrepublik Deutschland
(30.5.2017). Islamfeindlichkeit und antimuslimische Straftaten im ersten
Quartal 2017. Drs. 18/12535 (16.8.2017); Islamfeindlichkeit und antimuslimische
Straftaten im zweiten Quartal 2017. Drs. 18/13330; Islamfeindlichkeit und anti-
muslimische Straftaten im vierten Quartal 2017. Drs. 19/987 (28.2.2018).

3 Ulrich Paffrath (2016): Moscheedbergriffe als Teil von Diskriminie-
rung in Deutschland. Darstellung erfasster Ubergriffe 2014-2015. Kéln: DITIB
Verlag, sowie: Ulrich Paffrath (2017): Moscheelibergriffe in Deutschland 2016.
Verfligbar unter http://ditib.de/media/Image/duyuru/Bericht_Moscheeu_
Deutschland.pdf (letzter Zugriff am 10.4.2018). Siehe aufterdem: Ralf Pauli
(2016): ,Deutscher Terror gegen den Islam. Jede Woche ein Angriff*; in taz.
de, 8.5.2016. Verflgbar unter http://www.taz.de/!15299037 (letzter Zugriff am
10.4.2018).

4 Die Senatsverwaltung fir Inneres und Sport (30.10.2014):
Anschldge auf Religionsgemeinschaften seit 2012 Il - Moscheen. Drs. 17/14735.

Im August 2014 brannte der Rohbau
der Mevlana Moschee in Kreuzberg
vermutlich nach einem Akt der Brand-
s’rif’rung aus, und auch bei dem Feuer

in der Reinickendorfer Koca Sinan
Camii im Marz 2018 geht die Polizei
von einem Brandanschlag aus.

Mit der Erfassung islam-
feindlicher Straftaten — unter ihnen Anschlige auf
Moscheen - als eigene Kategorie wurde ein von
Gemeindevertreter*innen und Moscheezusammen-
schliissen, Antidiskriminierungsorganisationen wie
dem Netzwerk gegen Diskriminierung und Islamfeindlich-
keit und verschiedenen Politiker*innen bereits seit
Langem geforderter Schritt getan. Durch die gesonderte
Erfassung wird es mdoglich, die Diskriminierung und
Hasskriminalitit gegen Muslim*innen und islami-
sche Einrichtungen sichtbarer — und politisch leichter
bekiampfbar — zu machen. Polizeibehdrden zihlten
bundesweit bis Anfang 2018 insgesamt 950 islam-
feindliche Straftaten, darunter ,Angriffe auf Muslime
und Einrichtungen wie Moscheen®® Die Nachricht
wurde medial breit aufgegriffen und fithrte zu ver-
starkten Debatten tiber das Thema Islamfeindlichkeit.

Die Erweiterung der
Erfassung von Hasskriminalitit um den Unterpunkt
sislamfeindlich® signalisiert also auch die Anerkennung
des Problems und ist geeignet, islamischen Gemein-
den den Eindruck zu vermitteln, dass sie wahr- und
ernst genommen werden. Nicht zuletzt fordert der neue
Straftatbestand moglicherweise die Bereitschaft der
Gemeinden und Einzelpersonen, Ubergriffe auch
tatsachlich zu melden.

5 Die Bundesregierung der Bundesrepublik Deutschland
(30.5.2017): Islamfeindlichkeit und antimuslimische Straftaten im Jahr 2017.
Drs. 19/1421.


http://www.taz.de/!5299037/

Altenhilfe
und
Wohlfahrts-

pflege

von

RIEM SPIELHAUS
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Seit einigen Jahren duBBern muslimische Vertreter*innen
g

in Kommunikationsgremien auf Bundes- und Landesebene

den grofien Bedarf an religionssensiblen Angeboten fiir die Betreuung

und Pflege muslimischer Senior*innen.

Wie Mustafa Ozdemir, Geschiftsfithrer der Islamischen
Féderation Berlin, erldutert, fiihlen sich die Nachkommen
der ersten Einwanderergeneration verpflichtet, ihren
Verwandten nach einem hiufig entbehrungsreichen
Leben ein wiirdevolles Alter zu ermdglichen. Insbeson-
dere in der Altenpflege melden islamische Gemeinden
Handlungsbedarf an.

Die Gemeinden, die Senior*innen
bisher vorwiegend in den eigenen
Raumen empfangen und nicht tiber
Kapazitaten fiir eine aufsuchende
Seniorenbetreuung oder den Aufbau
von Einrichtungen der Altenpflege
verngen, wiinschen sich Un’rers’rU’rzung
von Land und Kommunen beim Auf-
bau von Strukturen fiir derartige
Angebote.

Um die Entwicklung kultur-
sensibler Konzepte in der ambulanten, (teil-)statio-
niren und offenen Altenhilfe zu unterstiitzen, fordert
das Land Berlin das Kompetenz Zentrum Interkulturelle
Offnung der Altenhilfe — komezen. Das komezen arbeitet
im Auftrag der Senatsverwaltung fiir Gesundheit,

Pflege und Gleichstellung des Landes Berlin und

wird von der Arbeiterwohlfahrt Berlin Spree-Wuhle und
dem Caritasverband fiir das Erzbistum Berlin getragen.
Geleitet wird das Projekt von der Islamwissenschaft-
lerin Nadia Nagie, die im Gesprich erklirt, dass sich die
Angebote der Altenhilfe und Altenpflege in den néchs-
ten Jahren starker auf die Bediirfnisse von alteren Men-
schen mit islamisch geprigter Religionszugehorigkeit
einstellen miissten. Jenseits von theologischen Debatten
gehe es darum, pragmatische Losungen zu finden und

in der Praxis eine migrations-, kultur- und religions-
sensible Pflege zu erproben, die in vollstationdren
Pflegeinrichtungen umgesetzt werden konne.

Eine ganze Reihe von
Herausforderungen sieht sie dabei, darunter der Zugang
zu barrierefreien Gebetsraumen, die Beriicksichtigung
von Speisevorschriften und -gewohnheiten durch
halal-Speiseangebote und einen Teeraum mit Samowar,
die Unterstiitzung bei der Ausfithrung der tdglichen
Gebete (durch Hilfe bei der rituellen Waschung und
Kennzeichnung der Gebetsrichtung in Richtung
Mekka), die Beriicksichtigung des islamischen Jahres-
verlaufs mit seinen beweglichen Festen und den
entsprechenden Riten, insbesondere der Fastenzeit des
Ramadan, des Fests des Fastenbrechens und des Opfer-
fests. Schlieflich sei die Organisation von Besuchen
in islamischen Gemeinden wiinschenswert. Nadia Nagie
zufolge ist auch die Priferenz fiir nach Geschlechtern
getrennte Pflegeheime im Alter ein Thema der inter-
kulturellen Offnung, ebenso wie religise Seelsorge,
Sterbebegleitung sowie die Einhaltung von Bestattungs-
riten entsprechend den religiosen Vorstellungen.

Exemplarisch verweist sie
auf die Einrichtung von Wohnbereichen fiir Muslim*-
innen in stationdren Pflegeeinrichtungen, wie im Hans-
Sieber-Haus in Miinchen oder im Victor-Gollancz-Haus
in Frankfurt, die darauf ausgerichtet seien, gezielt auf
Bediirfnisse einer muslimischen Lebensfithrung im
Alter einzugehen. Fiir Berlin zeigen sich hier Potenziale
fiir die ErschlieBung eines nicht zuletzt wirtschaftlich
interessanten Marktes.
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Empowerment
oder Radikalisierungs-
prévention?

Politische und
zivilgesellschaftliche
Partizipation junger

Muslim*innen

von Junge Muslim*innen stehen oftmals

RIEM SPIELHAUS im Fokus, wenn {iber Integration und
das Zusammenleben in Deutschland

debattiert wird. In den Meldungen dariiber, wie und
was muslimische Jugendliche denken, wie sie leben, was
sie bewegt und welche Ziele sie in Deutschland verfol-
gen, dominieren die negativen Schlagzeilen. Jugendliche,
insbesondere solche mit starken religiésen Uberzeug-
ungen, werden dabei nicht selten pauschal als riickstin-
dig, ungebildet und anfillig fiir Radikalisierungen
geschildert. Die Protagonist*innen selbst kommen
dagegen nur selten zu Wort.

So sah die Situations-
beschreibung aus, die 2010 Anlass zur Griindung des
Projekts JUMA - jung, muslimisch, aktiv fihrte, das
eine chancenorientierte Perspektive auf Jugendliche
einnimmt. Das Projekt, das jungen Muslim*innen eine

Stimme geben und ihr gesellschaftliches Engagement
fiir eine breite Offentlichkeit sichtbar machen méochte,
erreichte mit seiner Bandbreite an Aktivititen bislang
iiber 400 Jugendliche und junge Erwachsene im Alter
von 17 bis 27 Jahren. In Berlin engagieren sich ca.
80 aktive Mitglieder, auch JUMAner*innen genannt,
aus iiber 40 verschiedenen Gemeinden und islamischen
Vereinigungen. Mit der Webseite und dem Facebook-
Auftritt erreicht JUMA mehr als 1.000 Interessierte im
gesamten Bundesgebiet. Es gibt ein weiteres JUMA-
Projekt in Baden-Wiirttemberg.

JUMA versteht sich als
Plattform fiir die gesellschaftliche Teilhabe muslimischer
Jugendlicher, unterstiitzt jugendliche Muslim*innen in
der Ausbildung von Kompetenzen fiir ihr zivilgesell-
schaftliches Engagement, setzt Impulse fiir den Aufbau
nachhaltiger Strukturen einer muslimischen demokra-
tischen Jugendarbeit und will durch Kampagnen, durch
Gespriche mit Politiker*innen und durch Vernetzungs-
treffen mit Jugendvereinen und Trigern der freien
Jugendhilfe in den 6ffentlichen Diskurs hineinwirken.
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Inhaltlich geht es darum, junge
Muslim*innen in der Uberzeugung zZu
starken, dass sie ein anerkannter und
gleichberechtigter Teil der Gesellschaft
sind, und sie zu ermutigen, eigene
Positionen zu beziehen und &ffentlich
zu vertreten.

Das Projekt unterstiitzt den Aufbau neuer Netzwerke
und Kooperationen und stellt etwa Kontakte zwischen
Jugendgruppen und Jugendimtern her. Im Dezember
2014 veroffentlichte JUMA einen Atlas zur muslimi-
schen Jugendarbeit in Berlin®, um die muslimische
Jugendarbeit in der Stadt einer breiteren Offentlichkeit
bekannt zu machen. Zwischen 2010 und 2015 fiihrte
JUMA in Berlin iiber 70 Gespriche mit Politiker*innen
durch, dazu Kampagnen, Fortbildungen und Teilpro-
jekte, um jungen Muslim*innen Gehor zu verschaffen,
ihre Biirgerkompetenzen zu stirken und zu erweitern
sowie den Dialog, den Austausch und die Vernetzung
mit Entscheidungstriger*innen in Politik, Medien und
mit Vertreter*innen von Organisationen zu beférdern.
Im Sommer 2016 erhielt das Projekt mit der Griindung
eines von muslimischen Jugendlichen gefiithrten Vereins
eine nachhaltige Perspektive.

Bei JUMA entscheiden junge
Menschen selbst, was ihnen wichtig ist und wie sie sich
einbringen mochten. Sie bestimmen dariiber, welche
Themen gewidhlt und welche Methoden angewandt
werden. Abhidngig von dem jeweiligen Thema werden
Gruppentreften, Workshops, Fortbildungen, eigene Akti-
vititen der Jugendlichen von Projektmitarbeiter*innen
logistisch vorbereitet: Die Jugendlichen gehen dann,
ausgebildet von erfahrenen Trainer*innen, als ,Peers”
fiir interreligiose und weltanschauliche Vielfalt und
Verstindigung in Schulen, schreiben Artikel, begleiten
Gefliichtete oder organisieren Veranstaltungen.

Grundsatz der Arbeit
von JUMA ist es, so Projektleiter Kofi Ohene-Dokyi,
Jugendlichen Raum zu geben, sich mit gesellschaftlich
relevanten und schwierigen Phinomenen auseinander-
zusetzen und dabei eigene Antworten zu formulieren
und Handlungsoptionen zu entwickeln. ,JUMA ist eine
Plattform, die Demokratie lebt, Selbstorganisation unter-
stiitzt, muslimische Stimmen horbar macht und nicht zuletzt
fiir die Wahrnehmung muslimischer Jugendlicher als Partner
bei gesellschaftlichen Akteuren wirbt”, erldutert der aus
der Jugendarbeit und der Arbeit gegen Rechtsextremis-
mus kommende Sozialpidagoge.

6 JUMA (2014): Atlas zur muslimischen Jugendarbeit in Berlin,
Berlin. Verfigbar unter http://www.muslimischer-jugendatlas.de
(letzter Zugriff am 25.3.2018).

Thematisch schliefle dies Fragen der Identitit genauso
ein wie die Auseinandersetzung mit islamfeindlichen
Haltungen oder religios begriindeter Demokratie-
feindlichkeit. Damit setze sich das Projekt, wie JUMA-
Projektkoordinatorin Lydia Nofal unterstreicht, bewusst
von anderen Forderinstrumenten der Jugendarbeit
in islamischen Milieus ab, die auf die Privention von
religioser Radikalisierung abzielen. Das Problematische
an einem solchen Priventionsansatz sei, dass er mit
einer Markierung junger Muslim*innen als potenziellen
Antidemokrat*innen oder gar Terrorist*innen einher-
gehe. Nofal und Ohene-Dokyi legen in Abgrenzung
davon groflen Wert darauf, dass muslimische Jugend-
liche als gleichberechtigte Partner*innen und als Teil
der Losung statt als Teil des Problems wahrgenommen
werden. In ihrer Arbeit mit Jugendlichen machen bei-
de die Erfahrung, dass Jugendliche von sich aus das Be-
diirfnis haben, Radikalisierungsprozessen in ihrem Um-
feld entgegenzuwirken. Zugleich seien sie aber auch
mit Diskriminierungs- und Ausgrenzungserfahrungen
konfrontiert, nicht zuletzt, wenn ihr Engagement fiir
die Jugendgruppe ihrer Moschee als Aufbau einer
Parallelgesellschaft oder gar als Rekrutierung bezeichnet
werde und mit dieser Begriindung auch eine finanzielle
Forderung oder geplante Kooperationen mit etablierten
Einrichtungen der Jugendarbeit abgelehnt werde.

Kofi Ohene-Dokyi fasst das
Selbstverstindnis des Projekts so zusammen: ,Wir sagen
immer, wenn ihr euch angesprochen fiihlt, wenn iiber
Muslim*innen oder den Islam in Deutschland geredet wird,
wenn ihr mitreden wollt, euch aber nicht gehort fiihlt,
dann seid ihr bei uns richtig. Es geht bei uns nicht darum,
wie jemand seine Religion lebt. Wir wenden uns an alle,
die den Islam als Teil ihrer Identitdt begreifen und zwischen
16 und 25 Jahre alt sind.


http://www.muslimischer-jugendatlas.de

Islamische
Gemeinden
als Akteure
der Fliichtlingshilfe

von

THOMAS KRUPPNER

Mit dem Eintreffen einer grof3en Zahl an Gefliichteten im Sommer

2015 standen Berliner Biirger*innen sowie die Berliner Verwaltung

vor neuen Herausforderungen. Dort, wo Verwaltungen an ihre personellen

und organisatorischen Grenzen stief3en, sprangen Biirger*innen, darunter auch

viele Muslim*innen, helfend ein. In besonderer Weise fiihlten sich islamische

Gemeinden mit diesen Herausforderungen konfrontiert. Einige der Berliner

Moscheevereine waren bereits seit vielen Jahren in der Fliichtlingshilfe engagiert.

Andere wurden 2015 tiberraschend zur Anlaufstelle fiir Neuankémmlinge.

Zum Angebot der islamischen Gemeinden fiir ankom-
mende Gefliichtete gehorten vor allem seelsorgerische
Dienstleistungen sowie die Beratung in religiésen und
familidgren Angelegenheiten. Dariiber hinaus stellten
die Gemeinden voriibergehend Schlafplitze zur Ver-
figung und sorgten fiir die Bereitstellung von Klei-
dung, Hygieneartikeln und Lebensmitteln, gelegentlich
vermittelten sie auch medizinische Beratung. Kulturelle
und sprachliche Kompetenzen von Berliner Muslim*in-
nen erwiesen sich dabei als Schliisselqualifikation. Aber
auch die eigene Erfahrung in Bezug auf Migration,
Flucht und das Ankommen in Deutschland diente als
Ressource fiir das Engagement. Mitglieder islamischer
Gemeinden wurden zu Vermittler*innen zwischen
ankommenden Gefliichteten, der Berliner Verwaltung
und der deutschen Gesellschaft.

Zu einem besonderen
Angebot kam es im Juni 2015 in der arabischsprachigen
Moscheegemeinde Haus der Weisheit, als sich Matthias
Hamann, der Leiter der unter dem Namen Tragluft-
halle bekannten Notunterkunft fiir Fliichtlinge der
Berliner Stadtmission mit Bitte um Hilfe an den Imam
der nahe gelegenen Moschee, Abdallah Hajjir, wandte:
Aufgrund arbeitsrechtlicher Bestimmungen waren seine
Mitarbeiter*innen nicht imstande, die Essensausgabe
wihrend des Ramadans bei Sonnenuntergang nach 22
Uhr zu gewihrleisten.

Das Haus der Weisheit erklirte sich daraufhin bereit,
im Monat Ramadan (der 2015 auf Mitte Juni bis
Mitte Juli fiel) das allabendliche Fastenbrechen fiir die
in der Traglufthalle untergebrachten Gefliichteten zu
organisieren. Ein aus fiinf bis sechs Personen bestehen-
des Kochteam der Moschee bereitete Mahlzeiten fiir
300 bis 400 Personen vor, und andere Gemeindemit-
glieder besorgten die Verteilung des Essens bei Fasten-
brechen. Von der Stadtmission wurde die Gemeinde
dabei mit Lebensmittellieferungen unterstiitzt. Auch
Vertreter*innen der Polizei und der damalige Biirger-
meister des Bezirks Mitte, Christian Hanke, nahmen
am Fastenbrechen von Gefliichteten und Gemeinde-
mitgliedern teil. Im Juli 2016 kam der amtierende
Bundesprisident Joachim Gauck zum Fastenbrechen.
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Damit wurde ein erstes Beispiel zivilgesellschaftlicher
Zusammenarbeit zwischen muslimischen und nicht-
muslimischen Akteur*innen der Flichtlingshilfe auch
in der breiteren Offentlichkeit sichtbar. Die Zusam-
menarbeit der Moschee und der Stadtmission setzte
sich fort, als aus dem Haus der Weisheit auf Nachfrage
der Stadtmission zunichst fiir ein Wochenende eine
Notunterkunft fiir 50 bis 60 Personen wurde. Das
Technische Hilfswerk stellte in den Unterrichtsraumen
der Moschee Betten auf, das Landesamt fiir Gesundheit
und Soziales (LaGeSo), der Bezirk Mitte und der Senat
von Berlin zeigten sich einverstanden damit, dass
im August 2015 jeden Abend 20 bis 60 und voriiber-
gehend sogar bis zu 200 Personen in der Moschee
ibernachteten.

Auch Beamt*innen des
Polizeiabschnitts brachten Gefliichtete in der Moschee
unter. Die Gemeinde empfand dies als eine Anerken-
nung ihrer Arbeit durch einen staatlichen Akteur.
Die Zusammenarbeit erweiterte sich auf das Sammeln
und Verteilen von Kleider-, Hygieneartikel- und Essens-
spenden, die das Haus der Weisheit gemeinsam mit der
Berliner Stadtmission und dem Verein Moabit hilft orga-
nisierte. Tiirkeistimmige Berliner Unternehmer*innen
spendeten grofle Mengen an Lebensmitteln, die von
der Gemeinde an Gefliichtete ausgegeben wurden. Die
Facebook-Seite des Hauses der Weisheit diente dabei
zweisprachig zur Koordination zwischen Fliichtlings-
hilfe und Gefliichteten. Der Bezirksbiirgermeister
stellte der Gemeinde im November 2015 mit einer
Turnhalle gegentiber dem Berliner Landesamt fiir
Gesundheit und Soziales (LaGeSo), der zentralen Anlauf-
stelle zur Erstregistrierung von Gefliichteten in Berlin,
Riumlichkeiten zur Einrichtung einer Wiarmehalle
fir die Wartenden zur Verfiigung.

PROFESSIONALISIERUNG DER
FLUCHTLINGSHILFE

Die Professionalisierung der islamischen Fliichtlings-
hilfe zeigte sich auch in der 2015 gegriindeten Initiative
Hayah. Sie biindelte die Fluchtlingshilfe mehrerer
islamischer und arabischer Institutionen, darunter das
Interkulturelle Zentrum fiir Dialog und Bildung und die
Neukollner Begegnungsstdtte Dar Al-Salam, auf Berliner
Ebene. Die Professionalisierung muslimischer Fliicht-
lingshilfe vollzieht sich seit 2015 aulerdem auf
Bundesebene. Gefordert durch den Bund, richteten
der Zentralrat der Muslime (ZMD) und die Islamische
Gemeinschaft der schiitischen Gemeinden Deutschlands
(IGS) Koordinierungsstellen ein und unterstiitzten
ihre Gemeinden in der lokalen Fliichtlingsarbeit.
Zu dem bereits vorhandenen Angebot der Gemeinden
traten nun Kinderbetreuung, Ubersetzungshilfe,
Hilfe beim Ausfiillen von Asylantrigen, Bildung von
Arzt*innenteams zur Behandlung von Patient*innen
in Notunterkiinften, die Organisation von Sprachkursen
fiir Gefliichtete sowie die seelsorgerische Betreuung
in Bezug auf Traumata und Fluchterlebnisse. Regel-
mifig nutzten Imame und Gemeindevorstinde die
Abendgebete oder Freitagspredigten dazu, ihre Gemein-
demitglieder iiber die aktuelle Fliichtlingslage in Berlin
zu informieren und Gemeindemitglieder zur Unter-
stiitzung aufzurufen. Auch zum Opferfest (24.-27.
September 2015) waren Berliner islamische Gemeinden
aktiv. Mehrere Vereine luden gezielt Gefliichtete zum
gemeinsamen Essen ein und organisierten Geschenke
und Feste fiir Kinder.

Erstmals wurden Berliner
Muslim*innen sowie Moscheegemeinden nicht als
Empfinger*innen, sondern als Anbieter*innen von
Integrationshilfe wahrgenommen. Islamische Gemein-
den traten damit weithin sichtbar als zivilgesellschaft-
liche Akteure in Erscheinung. Sie wurden zu Koopera-
tionspartnerinnen fiir Verwaltungsbehérden, die Polizei
und bereits etablierte Akteure der Fliichtlingshilfe.
Auch wenn sich abzeichnet, dass eine professionelle
Flichtlingshilfe islamischer Gemeinden in Berlin nicht
dauerhaft durch ehrenamtliche Arbeit zu leisten ist,
erfuhren Berliner islamische Gemeinden aufgrund
ihres Engagements in der Fliichtlingshilfe einen Wandel
in ihrem Selbstverstidndnis. Sie sind in der Gesellschaft
angekommen.

Hinweis zum Weiterlesen:

Bartholdy, Fidel (2017): Projekte und Initiativen von
islamischen Gemeinden und Organisationen. In: Werner
Schiffauer/Anne Eilert/Marlene Rudloff (Hg.), So schaffen wir
das — eine Zivilgesellschaft im Aufbruch. 90 wegweisende Projekte
mit Gefliichteten, Bielefeld: transcript, S. 316-338.

Gerlach, Julia (2017): Hilfsbereite Partner: Muslimische
Gemeinden und ihr Engagement fiir Gefliichtete. Giitersloh:
Bertelsmann Stiftung.



Das Netzwerk

gegen
Diskriminierung
von Muslimen

von Das Land Berlin unterstiitzt ein

RIEM SPIELHAUS vielfiltiges Netzwerk von Beratungs-

stellen fiir Betroffene von Dis-
kriminierung, die Benachteiligungen aus Griinden der
ethnischen Herkunft, des Geschlechts, der Religion
oder Weltanschauung, einer Behinderung, des Alters
oder der sexuellen Identitit erfahren. Getragen werden
die Beratungsstellen zumeist von zivilgesellschaftlichen
Organisationen. Im Jahr 2010 kam mit dem Netzwerk
gegen Diskriminierung von Muslimen eine auf Religion
und insbesondere islamspezifische Diskriminierung
spezialisierte Beratungseinrichtung hinzu. Finanziert
wurde sie zunichst fiir zwei Jahre zu einem Drittel von
den in London ansissigen und vom Fondsmanager
und Philanthropen Georges Soros gegriindeten Open
Society Foundations (OSF) sowie zu zwei Dritteln aus
dem Haushalt des Senats von Berlin. Seit 2015 wird das
Netzwerk von der Landesstelle fiir Gleichbehandlung —
gegen Diskriminierung der Senatsverwaltung fiir Justiz,
Verbraucherschutz und Antidiskriminierung mitgetra-
gen. Aufgebaut wurde es von Inssan, einem herkunfts-
iibergreifenden islamischen Verein, in Zusammenarbeit
mit dem Antidiskriminierungsnetzwerk (ADNB) des
Tiirkischen Bundes in Berlin-Brandenburgs (TBB).

Da Diskriminierungs-

falle aufgrund (vermeintlicher) Zugehorigkeit zum
Islam statistisch nicht gesondert erfasst wiirden
und zudem als Muslim*innen Diskriminierte nur
selten die staatlich geforderten Beratungseinrichtungen
aufsuchten, blieben Diskriminierungsfille - so ver-
muten die Griinderinnen des Netzwerks — weitgehend
unsichtbar.

Betroffene, die Erfahrungen mit
Ungleichbehandlung gemacht hatten,
wendeten sich bei der Suche nach
Beistand und Lésungsoptionen nicht
an staatliche Stellen, sondern eher an
ihre Gemeinden. Einige muslimische
Vertreter*innen wiesen darauf hin,
auf Zweifel oder Gleichguiltigkeit zu
stof3en, wenn sie ihre Besorgnis tber
Diskriminierung im Berliner Alltag
aufdern. Belege fuir die ihrer Wahrneh-
mung nach weitreichende Ausgren-
zung kénnten sie nicht vorlegen, denn
nur wenige Muslim*innen brachten
Diskriminierungsfalle vor Gericht.

DEN KREISLAUF ZWISCHEN
FEHLENDEM PROBLEMBEWUSSTSEIN UND
FEHLENDEN DATEN DURCHBRECHEN

Die Berater*innen kdmpfen gegen einen Teufelskreis:
Wenn von Diskriminierung Betroffene die ihnen wider-
fahrene Ungleichbehandlung nicht zur Anklage bringen
— sei es, weil sie nicht wissen, dass ein Verhalten ihnen
gegeniiber diesen Tatbestand erfiillt und nach deutscher
Rechtslage justiziabel wire, sei es, weil sie entweder
nicht wissen, wie sie dagegen vorgehen konnten, oder
dies als aussichtslos bzw. iiberfordernd empfinden —,
kommt es zu keiner Verhandlung vor Gericht. Eine
Aussicht auf ein geschirftes Bewusstsein fiir das Vor-
liegen von Diskriminierungsfillen wiederum besteht
nur, wenn Fille von Ungleichbehandlung beispielsweise
durch die Verhandlung vor Gericht offentlich werden
und fiir groflere mediale und gesellschaftliche Aufmerk-
samkeit sorgen.

Aus Sicht der Berliner
Landesstelle fiir Gleichberechtigung — gegen Diskriminie-
rung ist daher von entscheidender Bedeutung, dass
die durch das Allgemeine Gleichbehandlungsgesetz
(AGG) geschiitzten Gruppen ihre Rechte kennen und
im konkreten Fall selbst aktiv werden konnen. Daraus
ergibt sich ein dreiteiliges Verfahren, um gegen die
Diskriminierung einer marginalisierten Gruppe vor-
zugehen:

1. Information tiber die Rechtslage und
Sensibilisierung fiir Ungleichbehandlung

2. Dokumentation von Diskriminierungsfillen

3. Unterstiitzung von Betroffenen beim
rechtlichen Vorgehen
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ERFAHRUNGEN AUS DER
BERATUNGSARBEIT

Im Rahmen der Beratung geht es
dcrum, zunéchst einmal zuzuhéren
und den Betroffenen dann die Hand-
lungsméglichkeiten darzulegen, mit
denen sie gegen Diskriminierung vor-
gehen kénnen. Im ersten Jahr seines
Bestehens allein hat das Netzwerk 52
Informationsveranstaltungen in islami-
schen Gebetsraumen und Vereinen
veranstaltet und damit etwa 1.000
Frauen und Mdnner tiber ihre Rechte

im Rahmen des AGG aufgeklart.

Das Projekt zielt in erster
Linie auf das Empowerment von Einzelpersonen ab
und nutzt dabei islamische Vereine und Kulturzentren,
um Muslim*innen zu erreichen. Wihrend der Infor-
mationsveranstaltungen, von denen einige Frauen und
Minner getrennt, andere beide Geschlechter gemeinsam
ansprechen, werden per Fragebogen die Erfahrungen
von Diskriminierung der Anwesenden erhoben.

Viele der an die Beratungs-
stelle herangetragenen Fille betreffen Frauen, die ein
Kopftuch tragen und aus diesem Grund Beschimpfun-
gen oder Diskriminierungen ausgesetzt sind, insbeson-
dere beim Zugang zu Arbeit, am Arbeitsplatz oder bei
der Wohnungssuche. Eine Mitarbeiterin des Netzwerks
berichtet, dass — anders als gegeniiber anderen Minder-
heiten — die offenbar bewusste Ungleichbehandlung von
Muslim*innen mit der sichtbaren Religionszugehorig-
keit begriindet werde. Die meisten seit Griindung des
Netzwerkes dokumentierten Fille kommen aus dem Bil-
dungsbereich. So schilderte eine muslimische Gymnasi-
alschiilerin, ihr Lehrer habe ihr vorgeworfen, sie trage
das Symbol einer frauenfeindlichen, gewalttitigen und
riickstindigen Religion, und habe damit eine schlechtere
Benotung begriindet.

Die meisten Personen, die die Beratung in Anspruch
nehmen, suchen Berichten der Mitarbeiterinnen zufolge
psychosoziale Beratung oder Auskunft iiber die Rechts-
lage, schrecken aber davor zuriick, rechtliche Schritte
einzuleiten. Selbst bei Aussicht auf Erfolg einer Klage
ziehen viele Opfer von Ungleichbehandlung eine Medi-
ation durch Beratungsstellen einem Gerichtsverfahren
vor. Daraus folgern die Beraterinnen, dass den Betroffe-
nen die Bestitigung fiir die Ungerechtigkeit des Erleb-
ten wichtiger ist als eine Wiedergutmachung. Vielen
Betroffenen gehe es darum, die andere Seite — hiufig
eine staatliche Institution oder private Firma — zum
Nachdenken iiber ihr ausgrenzendes Handeln und damit
eine Veranderung anzuregen. Das Team der Rechtswis-
senschaftlerin an der Berliner Humboldt-Universitit
und Bundesverfassungsrichterin Susanne Baer erklirt,
dass der so zustande kommende Mangel an Klagen zu
fehlender Rechtsprechung und zu fehlender Thema-
tisierung in der Prozessstrategie fithre. Um diesen
Kreislauf zu durchbrechen, bediirfe es der Férderung
von Einrichtungen, die sich auch mit - strategischer -
Rechtsdurchsetzung befassen.”

MEHRFACHDISKRIMINIERUNG
VON MUSLIM*INNEN

Hiufig erhalten Menschen, die Ungleichbehandlung
erfahren, keine konkreten Anhaltspunkte dafiir, wa-
rum ihnen im Einzelfall bei gleicher Eignung oder
Leistung eine Arbeitsstelle, eine Gymnasialempfeh-
lung oder eine Wohnung vorenthalten wird. Gerade
bei Menschen mit Migrationshintergrund aus einem
mehrheitlich muslimischen Land kénnen zudem
verschiedene Diskriminierungsmerkmale zusammen-
kommen. Menschen aus mehrheitlich muslimischen
Lindern und deren Nachfahren werden mdoglicherweise
aufgrund ihres Phinotyps oder ihres Namens als an-
ders wahrgenommen, tragen Kleidungsstiicke, die ihre
Religionszugehorigkeit erkennbar machen, und kénnen
zudem noch aufgrund ihres Geschlechts benachteiligt
werden. In solchen Fillen spricht man von Mehr-
fachdiskriminierung. Die Diskriminierungsforschung
geht davon aus, dass sich Ausgrenzung aufgrund
verschiedener Merkmale in Fillen von Mehrfachdis-
kriminierung potenziert. Davon betroffene Personen
erleben Ungleichbehandlung sehr viel hiufiger, und die
Diskriminierungserfahrungen und ihre Auswirkungen
iiberlagern und verstirken einander.

7 Susanne Baer/Melanie Bittner/Anna Lena Gottsche (2010):
Mehrdimensionale Diskriminierung - Begriffe, Theorien und juristische
Analyse, Antidiskriminierungsstelle des Bundes, S. 64. Verfugbar unter http://
www.antidiskriminierungsstelle.de/SharedDocs/Downloads/DE/publika-
tionen/Factsheets/factsheet_mehrdimensionale_Diskriminierung.pdf?__
blob=publicationFile (letzter Zugriff am 11.4.2018).



Zu den Vorbehalten, denen Nachkommen von Gastar-
beiter*innen oder Gefliichtete aufgrund ihrer Religion
und Herkunft ausgesetzt sind, kommen in einem Land
wie Deutschland, in dem das Elternhaus nach wie

vor einen groflen Einfluss auf den Bildungserfolg hat,
Nachteile aufgrund der Bildungsferne ihrer Familien.?
Kinder palistinensischer Fliichtlinge waren in vielen
Fillen fiir lange Zeit von ungekliarten Aufenthaltstiteln
betroffen oder wegen fehlender Arbeitserlaubnis vom
Ausbildungsmarkt ausgeschlossen. Somalische Fliicht-
linge wiederum sind zudem von Rassismus aufgrund
ihrer Hautfarbe betroffen. Diese Komplexitit von sozial
begriindeten, gesetzeswidrigen und rechtlich sanktio-
nierten Ungleichbehandlungen erfordert eine zielgenaue
Beratung und die Sensibilitit fiir die Bediirfnisse von
einzelnen Gemeinschaften und Personen, die durch
Mafinahmen gegen Diskriminierung erreicht werden
sollen.

Berliner Beratungsein-
richtungen setzen allerdings zumeist den Schwerpunkt
auf ein Diskriminierungsmerkmal. Auch wenn die
begriindete Konzentration auf einzelne Kategorisie-
rungen notig sein kann, wire Susanne Baer zufolge
eine Stirkung der Zusammenarbeit zwischen den Ein-
richtungen mit spezifischen Ansitzen wiinschenswert,
um Rivalititen zwischen verschiedenen Interessen-
gruppen zu vermeiden und effektiv gegen Mehrfach-
diskriminierung vorgehen zu konnen. Staatliche
Institutionen konnten derartige Kooperationen durch
finanzielle Anreize fiir innovative Formen der Zu-
sammenarbeit an Schnittstellen unterschiedlicher
Diskriminierungsmerkmale férdern, die aufgrund der
begrenzten Fordermittel nicht selten in einem Kon-
kurrenzverhiltnis zueinander stehen.

8  Aladin El-Mafaalani (2012): Bildungsaufsteigerinnen aus benachteiligten
Milieus: Habitustransformation und soziale Mobilitdt bei Einheimischen und
Tiirkeistdmmigen. Wiesbaden: Springer VS.

Von von Ungleichbehandlung Betroffenen gegriindete
Basisinitiativen zur Unterstiitzung marginalisierter
Individuen und Gemeinschaften verfiigen iiber grofie

Sensibilitit fir und gute Zuginge zu ihren Zielgruppen.

Allerdings benotigen sie Unterstiitzung durch Staat und
Gesellschaft, denn gerade die Situation marginalisierter
Gemeinschaften und ihrer Organisationen ist hiufig
durch einen Mangel an professionellen Strukturen,
finanziellen und anderen Ressourcen gekennzeichnet.
Neben der zielgerichteten
Arbeit mit (potenziell) von Diskriminierung Betrof-
fenen wiinschen sich Akteur*innen aus der Antidis-
kriminierungsarbeit eine Sensibilisierung von Personen,
zu deren Aufgaben es zwar eigentlich gehort, gegen
Diskriminierung vorzugehen, die bisher allerdings von
der Bedeutung dieser Aufgabe nicht {iberzeugt sind:

Verantwortliche in Politik, Justiz,
Schulen, Gewerkschaften und
Arbeitgeber*innen benstigen Wissen
tber religionsspezifische und mehr-
dimensionale Diskriminierung sowie
Kompetenzen zur Durchsetzung
wirksamer Gegenmaf3inahmen.

Literatur zum Weiterlesen:

Antidiskriminierungsnetzwerk Berlin des Tiirkischen
Bundes in Berlin-Brandenburg (2005): Islamophobie:
Einblicke in die Alltagsdiskriminierung von Muslima

und Muslimen in Berlin. Berlin.

Attia, Iman (2009). Die westliche Kultur und ihr
Anderes. Zur Dekonstruktion von Orientalismus und anti-
muslimischem Rassismus. Bielefeld: transcript.

Baer, Susanne et al. (2011): Mehrdimensionale
Diskriminierung — Begriffe, Theorien und juristische

Analyse. Berlin: Antidiskriminierungsstelle des Bundes.

Berliner Landesstelle fiir Gleichbehandlung — gegen
Diskriminierung [LADS] (2008). Mit Kopftuch auflen
vor? Senatsverwaltung fiir Integration, Arbeit und
Soziales, Integrationsbeauftragter des Berliner Senats.

Berliner Landesstelle fiir Gleichbehandlung — gegen
Diskriminierung [LADS] (2014): Was tun bei
Diskriminierung? Senatsverwaltung fiir Integration,
Arbeit und Soziales, Integrationsbeauftragter des
Berliner Senats.

El-Mafaalani, Aladin/Waleciak, Julian/Weitzel, Gerrit
(2017): Tatsichliche, messbare und subjektiv wahr-
genommene Diskriminierung. In: Albert Scherr/
Aladin El-Mafaalani/Gékgcen Yiiksel (Hg.), Handbuch
Diskriminierung, Wiesbaden: Springer VS, S. 173-189.

Shooman, Yasemin (2014). ... weil ihre Kultur so
ist. Narrative des antimuslimischen Rassismus. Bielefeld:
transcript.
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Islam und
Muslim*innen
an Berliner

Schulen

von Die 6ffentliche Schule ist eine zentrale

NINAMUHE  oesellschaftliche Institution. Hier wird
jungen Menschen nicht nur Wissen

in verschiedenen Fichern vermittelt, sondern auch
gesellschaftliche Orientierung und unausgesprochene
Regeln im Umgang miteinander. Aus diesem Grund
steht die Schule auch immer wieder im Fokus offent-
licher Debatten, wenn es um den Umgang mit (religic-
ser) Differenz geht oder um die Integration von
Muslim*innen in Europa. In Frankreich etwa begann
eine neue Debatte iiber die laicité — die strikte Trennung
von Staat und Religion — und den Islam, als 1989 drei
muslimische Madchen in der nordfranzgsischen Stadt
Creil wegen Tragen des ,islamischen Kopftuchs“ vom
Unterricht ausgeschlossen wurden. In Grofbritannien
entstanden in den 1960er Jahren das Konzept des
Multikulturalismus und der Umgang mit Diversitit
in der Gesellschaft zunichst in Schulen, die von Kinder
eingewanderter Eltern aus unterschiedlichen Weltge-
genden besucht wurden.

Wihrend Frankreich mit
dem ,Kopftuchverbot® fiir Schiilerinnen und Lehre-
rinnen am Prinzip der strikten Trennung von Staat und
Religion und damit an einem weitgehenden Ausschluss
sichtbarer Religiositit aus 6ffentlichen Einrichtungen -
und damit auch aus der staatlichen Schule — festhielt,
ging Groflbritannien den Weg, die Verschiedenheit in
Kultur und Religion so weit wie moéglich anzuerkennen
und gleichberechtigt nebeneinander in der Offentlich-
keit stehen zu lassen. Im Ergebnis darf das Kopftuch
— immer wieder als Symbol fiir die gelebte muslimische
Religion verstanden — dort auch von Polizistinnen
getragen werden.

In Deutschland unterschei-
det sich aufgrund der foderalen Struktur der Um-
gang mit religidser Vielfalt in Schule und Gesellschaft
von Bundesland zu Bundesland, da Bildungs- und
Religionspolitik der Zustindigkeit der Linder unter-
stehen. Dieses Prinzip der Kulturhoheit der Lander
wurde nicht zuletzt in der Auseinandersetzung um
das Kopftuchtragen von Lehrerinnen deutlich. Die
Hilfte der Bundeslinder erlief} in den 2000er Jahren
Gesetze, wonach es Schulen moglich war, Lehre-
rinnen das Tragen des Kopftuches im Unterricht zu
untersagen, wihrend die andere Hélfte der Bundes-
linder auf entsprechende Regelungen verzichtete. Der
Wortlaut der Gesetze variiert von Land zu Land stark
und offenbart ein unterschiedliches Verstindnis von
Vielfalt. So wird etwa das Kopftuch von Musliminnen

in Baden-Wiirttemberg als politisches Symbol gewertet,
wohingegen christliche Symbole als Ausdruck abend-
landischer Kultur und Tradition verstanden werden.’

Demgegentiber hebt das Land Berlin
auf die Neutralitat der Staatsvertre-
terinnen ab, die fiir alle Religionsange-
horigen gleichermafien zu gelten hat.
Hier wurde 2004 mit dem sogenann-
ten Neutralitatsgesetz Lehrer*innen,
aber auch anderen Beschaftigten des
6ffentlichen Dienstes, untersagt, bei
der Arbeit auffdllige religiose Symbole
zu tragen. Das Gesetz behandelt also
zumindest dem Gesetzestext nach alle
Religionsgemeinschaften gleich.

Aber nicht nur die Neutra-
litat der Lehrkrifte war in Berlin Thema medialer
Debatten, sondern auch die Frage, wie sichtbar gelebte
Religiositit von Seiten der Schiiler*innen sein diirfe.
Anlass dazu bot etwa der Versuch eines muslimischen
Schiilers, sich das Recht, in der Schule sein Gebet zu
verrichten, gerichtlich zu erstreiten. 2008 gab ihm
das Berliner Verwaltungsgericht zunichst Recht und
verpflichtete die entsprechende Schule dazu, dem
Schiiler einmal am Tag in den Riumen der Schule das
Gebet zu ermoglichen. Gegen diesen Entscheid legte
die Bildungsverwaltung vor dem Oberverwaltungs-
gericht (OVG) Berufung ein. Zwar wurde dem Schiiler
vom OVG Berlin prinzipiell das Recht auf Gebet und
die Ausiibung seiner Religion in der Schule zugestan-
den, im konkreten Fall aber das Gebet in der Schule
verboten, um den Schulfrieden zu wahren. Das Bundes-
verwaltungsgericht, an das sich der Schiiler letztinstanz-
lich wandte, bestitigte im November 2011 im Wesent-
lichen die Einschitzung des OVG.

9 Das Neutralitédtsgebot im Schulgesetz des Landes nimmt
christliche und abendlandische Symbole dezidiert von einem Verbot aus.

Fur den Gesetzestext siehe: http://www.deutsche-islam-konferenz.de/DIK/DE/
Magazin/SchwerpunktKopftuch/Urteile/urteile-node.html; ausfihrlicher zum
Kopftuchverbot in Baden-Wirttemberg: Landeszentrale fur politische Bildung:
https://www.|lpb-bw.de/kopftuchstreit.ntml (letzter Zugriff am 11.4.2018).
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Das Oberverwaltungsgericht folgte damit der Einschit-
zung der Senatsverwaltung, dass ein zu hohes Maf an
Offentlich sichtbarer Religion eine potenzielle Gefahr
fiir den Schulfrieden darstelle, wihrend die erste Ins-
tanz noch die Auffassung vertreten hatte, in der Schule
solle der Umgang mit Vielfalt jeder Art geiibt werden
und religiose Differenz in der Schule sei eine Chance,

Toleranz fiir den gesellschaftlichen Umgang zu erlernen.

Mit einer moglichen Gefihr-
dung des Schulfriedens begriindete auch das Berliner
Arbeitsgericht am 14. April 2016 seine Entscheidung,
die Klage einer Lehrerin mit Kopftuch abzulehnen, die
sich durch das Neutralititsgesetz diskriminiert fiihlte.
Dieses Urteil wurde im Februar 2017 jedoch teilweise
vom Landesarbeitsgericht Berlin aufgehoben und
das beklagte Land zu einer Entschidigungszahlung
an die Lehrerin verurteilt.

Ein dhnliches Verstindnis
staatlicher Neutralitit machte sich nach einem
Wechsel in der Universititsleitung auch die Techni-
sche Universitit Berlin (TU) in der Begriindung fiir
die Schlieffung eines Gebetsraums zu eigen. Der Raum,
der seit 1967 von muslimischen Studierenden unter
anderem fiir das Freitagsgebet genutzt worden war,
gehorte zu einem der ersten Gebetsrdume in der Stadt.
Aufgrund des Mangels an geeigneten Gebetsraumen
im umliegenden Charlottenburg kamen bis zur Schlie-
Rung des TU-Gebetsraums im Jahr 2016 zunehmend
auch universititsfremde Muslim*innen zum Freitags-
gebet an die TU. Die ,Siiddeutsche Zeitung” zitiert den
seit 2014 amtierenden Prisidenten der TU, Christian
Thomsen, zur Schliefung des Raumes mit folgenden
Worten: ,Es ging um die Grundsatzfrage: Wollen wir an
unserer Universitit religiose Veranstaltungen oder nicht? Ich
bin der Meinung, dass Hochschulen und Religion voneinan-
der getrennt sein sollten.“'" Auf die ausdriickliche Nach-
frage, ob der Grund auch in vermuteten salafistischen
Bestrebungen liege, wie an der Uni Dortmund, antwor-
tete der Universititsprasident:

»Auf salafistische Umtriebe haben wir iiberhaupt keine Hin-
weise und auch sonst hat das mit dem Gebetsraum immer
reibungslos funktioniert. Die Trennung zwischen Mdnnern
und Frauen allerdings haben wir hier auch: Sowohl im
Gebetsraum wie auch beim Freitagsgebet sind nur Mdnner
zugelassen. Das ist natiirlich ein Zustand, den die deut-
sche Verfassung nicht vorsieht. Es war fiir die Abschaffung
aber nicht der zentrale Grund.“"

10 Interview von Matthias Kohlmaier (2016): ,Ein oder zwei
betende Studenten vor einem Biro storen mich nicht®, in: Siiddeutsche
Zeitung, 4.3.2016. Verfugbar unter http://www.sueddeutsche.de/bildung/
tu-berlin-ein-oder-zwei-betende-studenten-vor-einem-buero-stoeren-mich-
nicht-1.2891620 (letzter Zugriff am 11.4.2018).

11 ebd.

ISLAMISCHER RELIGIONSUNTERRICHT
AN BERLINER SCHULEN

Das Verhiltnis von Schule und (islamischer) Religion
betrifft auch die Frage des Religionsunterrichts. Hier
geht Berlin (wie Bremen und Brandenburg) aufgrund
der ,Bremer Klausel“ genannten Ausnahmeregelung
einen anderen Weg als die meisten Bundeslidnder,

in denen Religion nach Art. 7 Abs. 3 des Grundgesetzes
als ordentliches Lehrfach unterrichtet wird.

In Berlin kénnen Religions-
und Weltanschauungsgemeinschaften beantragen, an
offentlichen Schulen einen fiir die Teilnehmenden
freiwilligen Unterricht anzubieten, der mit 90 Prozent
des Lehrer*innengehalts zum weit iberwiegenden
Teil aus Landesmitteln finanziert wird. Um Religions-
unterricht an 6ffentlichen Berliner Schulen anzubieten,
bedarf es unter anderem einer ausreichenden Anzahl
interessierter Schiiler*innen an einer Schule sowie
der Feststellung, dass es sich bei dem Anbieter um
eine Religionsgemeinschaft im Sinne des Schulgeset-
zes handelt. Die jeweiligen Religions- und Weltan-
schauungsgemeinschaften bestimmen die Unterrichts-
inhalte, miissen aber die Rahmenlehrpline genehmigen
lassen, damit gewidhrleistet ist, dass der Religions-
unterricht den gleichen Maf3stiben wie der sonstige
Unterricht gerecht wird.

Die Islamische Foderation
Berlin (IFB) erkampfte sich in einem nahezu 20 Jahre
wihrenden Rechtsstreit 2001 durch das Urteil des
Bundesverwaltungsgerichtes in letzter Instanz das
Recht, an 6ffentlichen Schulen islamischen Religions-
unterricht zu erteilen. 2001 wurde zum ersten Mal
islamischer Religionsunterricht fiir 55 Schiiler*innen an
zwei Grundschulen in Berlin angeboten. 2018 organi-
siert der Zusammenschluss von 17 Moscheegemeinden
an 32 offentlichen Schulen Religionsunterricht fiir etwa
5.000 Kinder. Zu Beginn der Auseinandersetzung 1980
warnten nicht nur die Senatsverwaltung fiir Bildung,
Jugend und Sport, sondern auch andere Stimmen vor
der IFB als Anbieter fiir islamischen Religionsunterricht
an staatlichen Schulen, unter anderem weil man die
Organisation mit der vom Verfassungsschutz beobach-
teten Milli-Goriis-Bewegung in Verbindung brachte.

Im Interview erinnert sich Fazli Altin, ehemaliger
Prisident der IFB, dass muslimische Religionslehrer*-
innen in den damaligen Diskussionen als ,Mullahs®
bezeichnet wurden, die man von Schulen fernzuhalten
habe.

Auch nachdem das Bundes-
verwaltungsgericht im Jahr 2001 schlieflich in
letzter Instanz bestitigt hatte, dass die IFB im Sinne
des Schulrechts als Religionsgemeinschaft einzuschitzen
sei und damit das Recht habe, an 6ffentlichen Schulen
Religionsunterricht anzubieten, fithrte dieses Urteil
zunichst nicht zu einer Akzeptanz der Religions-
gemeinschaft und deren Lehrpersonal an den Schulen



und in der Senatsverwaltung fiir Bildung, Jugend und
Familie. Burhan Kesici, Koordinator des islamischen
Religionsunterrichts in Berlin und seit 2015 Vor-
sitzender des Islamrats fiir die Bundesrepublik Deutsch-
land, erinnert sich im Interview an die Anfangszeiten,
in denen sich die Lehrer*innen der Fideration wie
ungewollte Giste gefiihlt hitten. Ein Vertreter des
Humanistischen Verbandes, selbst als Ethiklehrer an
Berliner Schulen titig, berichtet im Interview, in einer
Schule sei das Misstrauen so weit gegangen sei, dass
der Unterricht eines Kollegen von der [FB monatlichen
Kontrollbesuchen unterzogen und vom Schulleiter
heimlich abgehort worden sei.'?

Nach tiber einem Jahrzehnt
Islamunterricht an Berliner Schulen scheint sich die
Aufregung um die I[FB und das Misstrauen gegen die
Lehrer*innen weitgehend gelegt zu haben. Zwar berich-
tet Altin noch von einzelnen Schwierigkeiten, raumt
aber auch selbstkritisch ein, das Verhiltnis zwischen
Lehrer*innen und Schule hinge zu einem grofen Teil
auch von den Lehrkriften selbst ab. Wer sich einbringe,
werde in der Regel auch gut aufgenommen. Ein Leh-
rer sei so gut in seine Schule integriert, dass er einen
Generalschliissel fiir alle Riume erhalten habe, wihrend
andere Religionslehrer*innen nicht einmal einen fest
zugewiesenen Raum fiir ihren Unterricht hitten. Eine
andere Lehrerin der IFB, Aynur Bulut, beteiligte sich
mit ihrer Schule am Wettbewerb ,Trialog der Kulturen®
(,,Hirnmel und H(’jlle“) der Herbert-Quandt-Stiftung,
bei dem die Schule 2007 den dritten und 2008 den
zweiten Platz belegte. Die Beteiligung der islamischen
Religionslehrerin half nicht nur, den Wettbewerb zu
gewinnen, sondern auch Vorurteile und Vorbehalte an-
derer Lehrer*innen gegentiber dem Islam und Muslim*-
innen abzubauen.

Im Schuljahr 2017/18 kann
die IFB der groflen Nachfrage nach Islamunterricht
nicht nachkommen. Sie bietet ihn momentan nur an
32 Grundschulen an. Fiir weitere Angebote fehlen ihr
sowohl die finanziellen Mittel als auch die Lehrkrifte.
Obwohl die Lehrer*innengehilter zu 90 Prozent
vom Senat von Berlin bezahlt werden, konnen die
restlichen 10 Prozent, die der Verein als Eigenanteil
aufzubringen hat, durch die zunehmende Zahl von
Lehrkriften zu einer betrichtlichen Belastung werden.
Diese 90/10-Regelung, die das Engagement der Reli-
gions- und Weltanschauungsgemeinschaften befordern
soll, betrifft nicht nur den islamischen, sondern alle
Angebote fiir den Religions- und Weltanschauungs-
unterricht in Berlin. Im Gegensatz zur evangelischen
und katholischen Kirche stellt diese Form der Kofinan-
zierung allerdings fiir die islamischen — wie fiir viele

12 Nina Muhe (2011): (In-)Tolerance towards religious minorities
in German schools; ACCEPT Pluralism Working Paper 16/2011, European
University Institute Florence, S. 23. Verfiigbar unter http://cadmus.eui.eu/
bitstream/handle/1814/20974/ACCEPT _2011-18 WP3_Germany.pdf?se-
quence=1&isAllowed=y (letzter Zugriff am 11.4.2018).

andere, sich aus Mitgliedsbeitrigen und Spenden
finanzierende kleinere — Religionsgemeinschaften eine
grofle Herausforderung dar. Zwar gibt es Pline der
IFB, durch den Verkauf der selbstentwickelten Lehr-
biicher ,JKRA“ den Eigenanteil in Zukunft nachhaltiger
aufbringen zu konnen, aber auch die Druckkosten fiir
die Biicher miissten zunichst einmal finanziert werden,
gibt Burhan Kesici zu bedenken.

Die Ausdehnung des Ange-
bots auf weitere Schulen stagniert zudem aufgrund des
Mangels an geeigneten Lehrkriften. Diese miissen so-
wohl den Anforderungen der Bildungsverwaltung nach
einem abgeschlossenen Lehramts- oder Theologiestu-
dium gerecht werden als auch den Anforderungen der
jeweiligen den Unterricht verantwortenden Religions-
gemeinschaft — und in diesem Fall bekennende und
praktizierende Muslim*innen sein. Im Schuljahr
2016/17 unterrichten 30 Lehrkrifte — drei davon
Frauen - islamischen Religionsunterricht an Berliner
Schulen.
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GESELLSCHAFTLICHE HERAUSFORDERUNGEN

MEINUNGEN DER BERLINER
MOSCHEEN ZUM ISLAMISCHEN
RELIGIONSUNTERRICHT

Die im Rahmen der vorliegenden Studie mit 30 Ber-
liner Moscheegemeinden gefithrten Interviews ergaben,
dass die Hilfte der befragten Gemeinden den Unterricht
der IFB kannte bzw. Kinder von Gemeindemitgliedern
daran teilnahmen. Sieben Gemeindevertreter erklirten,
dass die Kinder nicht am Religionsunterricht teilnih-
men, obwohl ihnen der Unterricht bekannt sei, und acht
wussten nicht, ob Kinder von Gemeindemitgliedern den
Religionsunterricht der IFB besuchten. Die Griinde fiir
eine Nichtteilnahme waren verschiedene. Zwei Ge-
meindevertreter gaben an, die Mitglieder wiirden ihre
Kinder gerne am Unterricht der IFB teilnehmen lassen,
dieser werde aber in manchen Bezirken — beispielsweise
in Spandau - nicht angeboten.

Ein weiterer Grund, warum
manche Eltern, besonders aus den schiitischen Gemein-
den, ihre Kinder trotz eines vorhandenen Angebots
nicht zum Unterricht der IFB schicken wollten, sei die
dort praktizierte Beschrinkung auf die sunnitischen
Lehren. Ein Moscheevertreter befiirchtete, ,wenn
unsere Kinder dann im Unterricht was sagen, ist es falsch”.
Dieser Einschitzung hilt Altin von der IFB entgegen,
die schiitische Sichtweise werde im Unterricht der
IFB durchaus beriicksichtigt bzw. die grundlegenden
Unterschiede zwischen sunnitischer und schiitischer
Ausrichtung dort noch nicht beriihrt, da die Glaubens-

lehre (‘agida) in der Grundschule nicht detailliert
Gegenstand des Unterrichts sei. Der schulische Religi-
onsunterricht, so Altin, komme vor allem solchen
Kindern zugute, die bisher gar nichts oder nur sehr
wenig tiber die islamische Religion wiissten, weil ihre
Eltern keiner Gemeinde angehorten und sie zu Hause
auch nichts tiber die Grundlagen des Islams erfithren.

Auch wenn es noch einige Schwierig-
keiten und Hiirden in Bezug auf
den islamischen Religionsunterricht
an Berliner Schulen gibt, so hat sich
nach Einschatzung der Koordinatoren
der Lehrkrafte fiir den islamischen
Religionsunterricht in der Praxis
eine Normalitat im Umgang miteinan-
der eingespielt, und die Zusammen-
arbeit zwischen Schulen und musli-
mischen Lehrkraften funktioniert
grundsatzlich gut.

Auch in Bezug auf das Gebet

in der Schule finden sich immer wieder Lehrende
und Schulleiter*innen, die fiir pragmatische Losungen



einstehen und beispielsweise einen religionsneutralen
Raum der Stille fiir alle Schiiler*innen anbieten.
Die von unseren Gesprichspartner*innen berichtete
Erfahrung zeigt:

Die juristische Austragung
gesellschaftlicher Konflikte tragt haufig weniger
zur Losung, als vielmehr eher zu einer Verstirkung
der Spannungen zwischen den Beteiligten bei und
die Konflikte nicht selten erst in die Gesellschaft
hinein. Daher erweisen sich gerade im Bereich Schule
in der Regel eine Konfliktmediation bzw. die Suche
nach Kompromissen und pragmatischen Losungen als
geeignetere Mittel zur Losung von Streitfillen als der

Rechtsweg, sei es nun in Bezug auf den Religionsunter-

richt, das Gebet oder das Kopftuch von Lehrerinnen.

150

151



UMGANG MIT
RADIKALISIERUNG UND
EXTREMISMUS

S



Islamischer
Extremismus

WAS IST DAS, UND
WO LIEGEN DIE PROBLEME?

von

MATHIAS ROHE

Islamischer Extremismus ist ein Extremismus unter vielen.

Der Begriff des Extremismus ist wenig prazise und lasst sich auf

politische, religitse oder weltanschauliche Stromungen gleichermafien anwenden.

Im Kern benennt er eine Abweichung von der Normalitat der jeweiligen Mehr-

heit, die in der Regel mit hohem Sendungsbewusstsein und exklusivem Wahr-

heitsanspruch verbunden ist und meist in verschworenen Gruppen ausgelebt wird.

Wo diese Abweichung sich gegen die staatliche Rechtsordnung wendet oder

andere pauschal herabwiirdigt, wird sie zum Problem fiir Staat und Gesellschaft.

Zur Beschreibung des islamischen Extremismus kur-
sieren auch die Begriffe Fundamentalismus, Islamismus
und Salafismus mit weiteren Untergliederungen. Der
Fundamentalismusbegriff war vor wenigen Jahrzehnten
verbreitet, wurde aber in der seriosen Wissenschaft

im Hinblick auf Muslim*innen zu Recht als zu wenig
passgenau aufgegeben. Er wurde weitgehend durch
den Begriff des Islamismus abgelost. Dieser beschreibt
einen ideologisierten Islam, der sich nicht nur als Richt-
linie fiir die Lebensfithrung der Glaubigen versteht.
Vielmehr erhebt er auch einen politischen oder gesell-
schaftlichen Machtanspruch und behauptet entgegen
den tatsichlichen historischen Entwicklungen eine
notwendige Einheit von Islam und Staat. Die meisten
Anhinger des Islamismus lehnen Gewalt als Mittel zur
Durchsetzung ihrer politischen Ziele ab und befolgen
die Gesetze des Landes, in dem sie leben. Dies wird

als ,legalistische“ Strategie bezeichnet. Andere befiir-
worten die Anwendung von Gewalt, ohne sich person-
lich zu beteiligen. Wieder andere sind selbst gewalt-
bereit, sei es nur im Hinblick auf bestimmte Regionen
der Welt wie die HAMAS oder die Hizb Allah [ Hizbullah /
Hisbollah (diese Organisationen werden von manchen
Muslim*innen eher als soziale Hilfswerke denn als
gewaltbereite Akteur*innen wahrgenommen), sei es
weltweit wie transnational agierende Terrornetzwerke
nach Art des ,Islamischen Staats®.

Der Begrift des Islamismus wird von manchen Mus-
lim*innen als stigmatisierend abgelehnt, weil er das
Wort ,Islam“ enthilt. Verwendet wird er dennoch
hiufig, weil er — gerade auch im Sinne von Muslim*-
innen — grundlegend zwischen dem Islam als Religion
einerseits und ihren problematischen ideologisierten
Auswiichsen andererseits unterscheidet, was Islamis-
ten wie Islamfeinde gerade nicht tun. Man konnte
aber auch mit dem Begriff ,islamischer Extremismus“
arbeiten.
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In den letzten Jahren ist insbesondere der Salafis-
mus in Erscheinung getreten, der vor allem in

den Charakterisierungen des Feldes durch Sicher-
heitsbehorden als eine Form des Islamismus
eingeordnet wird. Der arabische Begriff der ,salaf“
bezieht sich auf die als vorbildhaft angesehenen
yVorfahren“ in der muslimischen Urgemeinde des
7. Jahrhunderts n. Chr. Auch die Begriffe Salafiyya
und Salafismus gehen auf die al-salaf as-salih (arab.:
die frommen Altvorderen) zuriick, das heifdt auf
die ersten drei Generationen von Muslim*innen
nach Griindung der ersten islamischen Gemeinde
622 n. Chr. in Medina, die im Islam als ehrwiirdige
und rechtschaffene Vorfahren gelten.

Historisch hat sich der Salafis-
mus in zwei sehr unterschiedlichen Ausprigungen
entwickelt. Im Agypten des 19. und 20. Jahrhun-
derts entstand die Salafiyya, eine Reformbewegung,
die nach Zeiten der Erstarrung und zunehmender
Fremdbestimmung mit politischen, 6konomischen
und sozialen Verinderungen den Anschluss an die
Gegenwart suchte. Auf der Arabischen Halbinsel
tauchte im 18. Jahrhundert der bis heute dominie-
rende Wahhabismus (nach dem Gelehrten Muham-
mad ibn Abd al-Wahhab, 1701-1793

Zur islamwissenschaftlichen Definition von Salafismus

- seine Anhédnger nannten und nennen sich jedoch
nicht so) auf, eine extrem intolerante religiose
Erneuerungsbewegung, die sich etwa gegen Schiiten,
Sufis (Mystiker) und sikulares Denken richtet,

in den letzten Jahrzehnten aber auch deutlich anti-
christliche und antiwestliche Ziige aufweist. An
diesen wahhabitischen Strang kniipfen heutige
Salafisten an.

Der Verfassungsschutz Berlin
unterscheidet salafistische Stromungen in eine
quietistisch-puristische, eine politische und eine
dschihadistische, wobei die quietistisch-puristischen
Salafist*innen nicht als verfassungsfeindlich einzu-
schitzen seien:

,»Im Unterschied zu den
politischen und jihadistischen Salafisten weisen
sie keine politischen Bestrebungen gegen den
demokratischen Rechtsstaat auf. Im Verstindnis
des Verfassungsschutzes, der zwischen islamischem
Fundamentalismus (ohne politische Bestrebungen)
und Islamismus (islamischer Extremismus mit
politischen Bestrebungen) unterscheidet, ist die
Stromung des quietistisch-puristischen Salafismus
in Deutschland daher nicht als islamistisch, sondern
lediglich als fundamentalistisch und somit nicht

«

als verfassungsfeindlich einzustufen.

Mittlerweile hat sich in der Beschreibung des als
salafistisch charakterisierten Feldes eine Dreiteilung des
Salafismus durchgesetzt, die letztlich auf der jeweiligen
Relevanz fiir Staat und gesellschaftliches Zusammen-
leben beruht: Der quietistisch-pietistische Salafismus,
der politische Salafismus und der dschihadistische Sala-
fismus. Diese Aufteilung erfasst die religids-theologische
Vielfalt des Salafismus nur unzureichend. Sie ist aber
hilfreich zur Einschitzung des Bedrohungspotenzials
fiir ein gedeihliches Zusammenleben. Allerdings sind die
Uberginge flieRend, und nicht wenige Anhinger*innen
haben sich in immer kiirzeren Zeitrdumen radikalisiert.
Der quietistisch-pietistische
Salafismus beschrinkt sich darauf, in moglichst vielen
Lebensbereichen der Lebensweise des Propheten des
Islams, Muhammad, und seiner Gefihrten nachzueifern.
Die Gestalt des Propheten wird verklart, moglichst
jede der von ihm tiberlieferten Gewohnheiten (bei
Minnern z. B. der Bart und die Kleidungsform) wird
in einem extrem strikten Verhaltenskodex iibernommen.
Ein politischer oder gesellschaftlicher Machtanspruch

1 Senatsverwaltung fir Inneres und Sport (2015): Salafismus als
politische Ideologie, Verfassungsschutz Berlin, S. 18.

wird nicht erhoben; viele Anhinger*innen dieser Rich-
tung sprechen sich explizit gegen Gewaltanwendung
im Namen der Religion aus. Sie treten aber innerisla-
misch sehr belehrend auf und werden deshalb auch in
traditionell ausgerichteten Gemeinden meist abgelehnt.
Auch wird in allen Formen des heutigen Salafismus eine
obsessive Geschlechtertrennung gepflegt, wie sie etwa
fir Saudi-Arabien charakteristisch ist, wobei dieses
Phanomen auch jenseits salafistischer Kreise zu beob-
achten ist.

Im Gegensatz zu dieser
Richtung erhebt der politische Salafismus auch einen
in die Gesellschaft hineinwirkenden politischen Macht-
anspruch. Charakteristisch fiir seine Ideologie sind
die Ablehnung des demokratischen Rechtsstaats, eine
politisch verstandene Herrschaft nach gottlich gegebe-
nen Regeln mit vollstindiger Durchsetzung der isla-
mischen Normenordnung (Scharia) in ahistorischem
Verstindnis, Ablehnung ,menschengemachter” Gesetze,
insbesondere auch die Ablehnung politischer Parteien
und der Teilnahme an Wahlen, Ablehnung der Gleich-
berechtigung der Geschlechter und der Religionen
und hiufig auch Antisemitismus. Erkennbar ist eine
offensiv abwertende und feindselige Haltung gegeniiber



Nicht-Muslim*innen, aber auch gegeniiber Muslim*-
innen, die eine andere religiose Haltung, Glaubenspraxis
oder Lebensweise vertreten. Das trifft sikular Orien-
tierte ebenso wie Schiit*innen oder Sufis(siehe S.
104ff.), die dann auch nicht selten als ,Unglidubige”
erkldrt werden (sogenannter takfir). Muslim*innen
sollen danach streng abgesondert von der abgelehnten
und verteufelten sonstigen Umwelt leben. Geistig-reli-
giose Wurzeln findet diese Intoleranz im Wahhabismus,
der sich im 18. Jahrhundert mit der arabischen Herr-
scherfamilie al-Saud verbiindet hat und der noch heute
die Staatsideologie in Saudi-Arabien bildet.

Wihrend in den vergan-
genen Jahrzehnten Gruppierungen wie die mittler-
weile in Deutschland verbotene Hizb al-Tahrir ein
eher intellektuelles politisches Konzept verfolgten, das
auch ein studentisches Publikum ansprach, bietet der
heutige politische Salafismus in Deutschland einfache
Wahrheiten, jugend- und milieutypische Sprache und
»Stallwiarme®. Protagonisten wie Pierre Vogel ver-
korpern diese Richtung, die im Grunde die Strategie
der Muslimbruderschaft {ibernommen hat: Islamisie-
rung der Gesellschaft durch islamische ,Bildung®, die
iiber Familien immer weiter in die Gesellschaft hinein
ausgreift und ihr durch sozialen Druck zunehmend
das salafistische Lebensverstindnis aufzwingt. Aller-
dings haben selbst Salafisten wie Pierre Vogel den Hass
dschihadistischer Propaganda auf sich gezogen, weil
sie Terroranschlige verurteilt haben.

Der zahlenmifig geringste,
aber auch gefahrlichste Anteil der Bewegung ist der
sogenannte ,dschihadistische® Salafismus, dessen An-
hianger anders als die zuvor genannten Gruppen auch
Gewaltanwendung im Namen der Religion befiirworten
oder sogar selbst Gewalt ausiiben. Der ambivalente
Begriff des Dschihad wird hier anders als bei den meis-
ten zeitgendssischen Muslim*innen in seinem militéri-
schen Sinn verstanden, der auf die gewaltsame Erweite-
rung des islamischen Herrschaftsbereichs abzielt.

WIE WIRD MAN
EXTREMIST?

Wie bei anderen Extremismen verlaufen die Radikali-
sierungsprozesse auch im muslimischen Spektrum nicht
einheitlich. Schillernde Figuren wie der Attentiter vom
Breitscheidplatz Anis Amri, der religidsen Eifer mit
Drogengeschiften und -konsum mischte, belegen das.

Bestimmte Muster haben
sich aber mittlerweile herauskristallisiert, wenngleich
jede Entwicklung individuell verlduft. Sie dhneln in
einigen wichtigen Punkten anderen Formen wie etwa
dem Rechtsradikalismus.?

Besonders wichtige Faktoren
sind personliche Gegebenheiten und Lebensumstinde.
Pubertitsprobleme, schulische Misserfolge, Konflikte
in gewalttitigen oder hilflosen Familien, schlechte Auf-
enthaltsperspektiven und Diskriminierungserfahrungen
zihlen ebenso hierzu wie das Abgleiten in Kriminalitit
und Drogenkonsum oder auch psychische Probleme.
Die Hinwendung zum Extremismus wird dann als
innere Liuterung empfunden, die zugleich Halt, Gebor-
genheit in einer exklusiven Gruppe und eine klare
Lebensperspektive verleiht. Dasselbe gilt hinsichtlich
der egalitdren Haltung extremistischer Gruppen. In
diesem Milieu spielen Fragen des sozialen Status keine
Rolle: Der Schulversager oder der Angehorige einer
Familie mit geringer Reputation zihlt ebenso viel
wie alle anderen, wenn er sich nur der Sache Gottes
verschreibt. Fiir Madchen und junge Frauen er6ffnet
sich paradoxerweise eine neue ,Freiheitsrolle” als
Kampferinnen fiir eine islamische Gesellschaftsordnung
an der Seite heroischer Mianner auflerhalb moglicher
Zwinge in ihrer Familie. Neben in Deutschland gebo-
renen oder aufgewachsenen Extremisten, darunter auch
einige Konvertit*innen, sind Personen auffillig gewor-
den, die erst seit wenigen Jahren im Land sind und auch
gezielt mit der groflen Zahl von Gefliichteten einge-
schleust wurden, die insbesondere 2015 und 2016 ins
Land gekommen sind. Insgesamt sind weit tiberwiegend
junge Menschen im Alter bis 30 Jahre betroffen, wobei
in Einzelfillen auch schon Kinder unter 14 Jahren
auffillig wurden. Bei den Betroffenen handelt es sich
zwar hiufig, aber keineswegs immer um Personen aus
bildungsfernen Milieus. Manche gebildete und sozial
etablierte Personen radikalisieren sich aufgrund der
Wahrnehmung einer Unterdriickung von Muslim*innen
durch ,,den Westen, ,die Kreuzziigler” usw.

Obwohl personlichen und sozialen Ursachen oft
mafigebliche Bedeutung zukommt, sind auch religiose
Aspekte nicht zu tibersehen. Nach bisherigen Erkennt-
nissen stammen zwar viele der Extremist*innen aus we-
nig religiosen Familien und verfiigen selbst {iber geringe
religiose Kenntnisse (,religioses Analphabetentum®).

2 Vgl. Peter Neumann (2016): Der Terror ist unter uns. Dschihadismus
und Radikalisierung in Europa. Berlin: Ullstein.
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Das trifft jedoch keineswegs auf alle Betroffenen zu.
Manche folgen minutios religiosen Uberlieferungen,
ohne diese allerdings auf Gegenwartsbezug zu {iberprii-
fen, und stiitzen sich auf eine breite Basis von extre-
mistischen Quellen, die vor allem im Internet bereitge-
halten werden. Messenger-Dienste werden fiir interne
Debatten genutzt.

Nach bisherigen Erkenntnissen erfolgt
die Radikalisierung vor allem durch
charismatische Prediger und bereits
radikalisierte Personen im sozialen
Umfeld, die eine Mischung aus sozialer
Geborgenheit und personlicher Aufwer-
tung anbieten.

Solche Personen werden
hiufig als ,gute Sozialarbeiter” beschrieben, weil sie die
Menschen in verstindlicher, alters- und milieugerechter
Form ansprechen, in der Regel in deutscher Sprache.
Dies unterscheidet sie von nicht wenigen immer noch
ethnisch orientierten anderen islamischen Organisatio-
nen, deren Vertreter*innen oft wenig mit den Lebens-
welten und Bediirfnissen der Betroffenen vertraut sind.

Die Zugehorigkeit wird
durch Gruppendruck, religiose Angstpidagogik bzw.
paradiesische Verheiflungen und scharfe Ablehnung
durch die Aulenwelt stabilisiert. Dafiir sind offenbar
insbesondere Menschen empfinglich, die in patriar-
chalischen, gewaltorientierten Familienstrukturen
aufgewachsen sind. Erkennbar ist bei manchen auch
die Lust an der Provokation der Umgebung, etwa durch
Vollverschleierung des Gesichts in der Offentlichkeit
oder andere demonstrative Verhaltensweisen oder
Aktionen, die religis begriindet werden. Ein wirksamer
Coup war beispielsweise der Auftritt von Sven Lau
und Anhingern als ,Sharia Police“ in Wuppertal,
der nach bisheriger gerichtlicher Einschitzung nicht
strafrechtlich relevant war, der aber deutschland-
und weltweit Aufsehen erregt hat.

Daneben spielen Internet-
quellen eine bedeutsame Rolle. Hier findet sich eine
Fiille echter, vor allem aber falscher Nachrichten iiber
die Diskriminierung von Muslim*innen, Gewaltakte
gegen Muslim*innen und islamisch geprigte Staaten,
die Mitleid und Verteidigungsbereitschaft auslosen
sollen. Der Attentiter Arid U., der am 2. Mirz 2011
am Frankfurter Flughafen vier Menschen getotet bzw.
verletzt hat, wurde zum Beispiel durch entsprechende
Videos von angeblichen Vergewaltigungen muslimischer
Frauen durch US-Soldaten in kurzer Zeit radikalisiert.
Aus prekdren Verhiltnissen stammende gescheiterte
Existenzen wie der vormalige Berliner Rapper Denis
Cuspert (,Deso Dogg®“) konnten sich durch milieuge-

rechte Musik und Propaganda zu Leitfiguren des
dschihadistischen Salafismus in Deutschland entwickeln.
Der sogenannte ,Islamische Staat“ (IS) setzt weiterhin
professionell auch in Europa sozialisierte Anhidnger zur
Verbreitung seiner Ideologie ein. Mehrere Attentiter der
jiingeren Vergangenheit hatten Kontakte zu Mentoren
aus dem Machtbereich des IS, in Einzelfillen wurden sie
unmittelbar von ihnen bei der Ausfithrung angeleitet.

ZUR SITUATION
IN BERLIN

Berlin zahlt zu den Regionen
Deutschlands, in denen islamischer
Extremismus gehauft auftritt. Dennoch
handelt es sich auch hier um einen
zahlenmaBig sehr geringen Anteil an
der muslimischen Gesamtbevélkerung:
Einer geschatzten Zahl von ca.
250.000 Muslim*innen in Berlin

(vgl. S. 20ff.) steht eine Zahl von ca.
2.000 vom Verfassungsschutz als
extremistisch orientiert eingeschatzten
Personen gegeniiber, von denen wie-
derum einige Hundert als gewaltbereit
eingestuft werden.

Der Verfassungsschutz
Berlin rechnet dem islamistischen Spektrum in Berlin
verschiedene Organisationen zu. Nach dem Stand 2016
sind dies im nichtsalafistischen Bereich des Islamismus
beispielsweise die Hizb Allah, HAMAS, die Muslim-
bruderschaft und die Hizb al-Tahrir, deren Tatigkeit
seit 2003 verboten ist, die aber immer noch einzelne
Aktivititen entfaltet. Diesem Spektrum ordnet der
Verfassungsschutz Berlin 620 Personen zu. Bei manchen
Organisationen wird ein Wandel hin zu einer rechts-
staatlichen Orientierung wahrgenommen, zum Beispiel
bei Milli Goriis, die in Verfassungsschutzberichten einiger
anderer Bundeslidnder nicht mehr aufgefithrt wird.
Besonders dynamisch und teilweise auch besonders
radikal entwickelt sich seit einigen Jahren das salafis-
tische Spektrum, das eine Gegenwelt zur bestehenden
demokratisch-rechtsstaatlichen Ordnung schafft. Fiir
Berlin geht man zwischen 2011 und 2016 von einer
Steigerung der Zahl von 680 auf 840 Salafist*innen aus,
von denen 380 als gewaltbereit eingeschitzt werden.
Solche Zahlen kénnen erfahrungsgemif} nur als grobe
Richtgrofle gelten.



Die salafistische Szene ist besonders schwer zuginglich,
weil sie sich oft sehr informell konfiguriert, deshalb
sind Forschende hier in hohem Mafe auf die Erkennt-
nisse der Sicherheitsbehorden angewiesen. In einzelnen
Moscheevereinen wie der AS-SAHABA Moschee und der
mittlerweile aufgelosten Al-Rahman Moschee in Wedding,
der Ibrahim Al-Khalil Moschee in Tempelhof oder der
Al-Nur Moschee in Neukolln traten wiederholt extremis-
tische Prediger oder Vortragende auf und einzelne
Moscheefunktionire fielen durch extremistische Publi-
kationen auf. Im Ubrigen sammeln sich Salafist*innen
in Hinterhofzirkeln oder auch Kleinstgriippchen. Zu-
dem sind Fille rapider Radikalisierung von Einzelper-
sonen tiber Internetpropaganda oder durch Steuerung
von auferhalb (z. B. durch den sogenannten ,Islami-
schen Staat“) bekannt geworden. 110 mutmagliche
Dschihadisten aus Berlin sollen nach Syrien ausgereist
und davon ca. 50 wieder zuriickgekehrt sein.’

Die Gefahren des islami-
schen Extremismus sind offensichtlich: Berlin erlitt am
19. Dezember 2016 den bislang schwersten islamis-
tischen Terroranschlag in Deutschland mit zwolf Toten
und 67 Verletzten durch einen Titer, der sich anschei-
nend in der Haft in Italien radikalisiert hatte. Offenbar
hatte er Kontakte zum Verein Fussilet 33, der in Moabit
einen Gebetsraum unterhielt und im Februar 2017
als IS-Sympathisant*innentreffpunkt verboten wurde.
Gegen weitere Personen wird wegen der Planung von
Anschligen (auch) in Berlin ermittelt, einzelne wurden
bereits zu Haftstrafen verurteilt, befinden sich in Unter-
suchungshaft bzw. wurden abgeschoben. Gegenwirtig
geht man in Berlin von ungefihr 70 islamistischen Ge-
fahrder*innen (Personen, denen Anschlige zugetraut
werden) aus, von denen 20 inhaftiert sind. Abschiebun-
gen sind weitgehend nicht moglich, weil ca. 80 Prozent
von ihnen die deutsche Staatsangehorigkeit besitzen.*

3 Berliner Senatsverwaltung fiir Inneres und Sport, Abteilung
Verfassungsschutz (Hg.) (2017): Berliner Verfassungsschutzbericht 2016,
Berlin, S. 55.

4 Erklarung des Berliner Innensenators im Abgeordnetenhaus
laut Presseberichten.

WAS TUN?

Der Umgang mit islamischem Extremismus muss bei
den oben skizzierten sozialen und psychologischen
Problemlagen der Betroffenen ansetzen. Hierbei ldsst
sich an Erkenntnisse im Umgang mit Rechtsradika-

len oder anderen Extremist*innen ankniipfen.
Spezifischer diirften tatsidchliche oder vermeintliche
Diskriminierungserfahrungen aufgrund der Religions-
zugehdrigkeit oder der ethnischen oder sozialen
Herkunft sein. Die Situation in Berlin unterscheidet
sich dabei nicht von anderen regionalen Schwerpunkten
des islamischen Extremismus wie dem Ruhrgebiet, dem
Grofiraum Hannover oder dem Rhein-Main-Gebiet.

Seit 2016 bietet das
»Berliner Landesprogramm Radikalisierungsprivention®
Forderung von Priventions- und Deradikalisierungs-
mafinahmen in Schulen und Einrichtungen der
Kinder- und Jugendhilfe an. Planung und Ausfithrung
liegen in den Hinden der Landeskoordinierungsstelle
Radikalisierungspréavention bei der Senatsverwaltung
fiir Inneres und Sport. Projektpartner ist unter anderen
das bundesweit agierende Violence Prevention Network,
das sich auch an unbegleitete minderjihrige Fliichtlinge
wendet. Zudem sind bundesweit agierende Anbieter
von Priventionsprojekten, wie Ufuq, Hayat oder die
Kreuzberger Initiative gegen Antisemitismus zu nennen,
die auch in Berlin aktiv sind. Dringlich erscheint eine
angemessen finanzierte personelle und institutionelle
Verstetigung solcher Initiativen, um die gewonnene
Expertise und das aufgebaute Vertrauen auch mittel-
und langfristig nutzen zu konnen.

Fir diejenigen, die religios
argumentieren, konnten muslimische Theolog*innen
oder Vertreter*innen von Moscheevereinen etc. ge-
eignete Ansprechpartner*innen sein. Allerdings fehlt
es bei Letzteren nicht selten an entsprechender Ex-
pertise. Hinzu kommen Befiirchtungen, selbst unter
Extremismusverdacht zu geraten, wenn man sich
dieser Klientel widmet. In Justizvollzugsanstalten, die
eine fiir Radikalisierung von Menschen in Grenzsitua-
tionen besonders anfillige Umgebung darstellen,
bedarf es eines professionellen Angebots an islamischer
Seelsorge, das bislang noch weitgehend improvisiert
vorgehalten wird (siehe dazu S.32). Allgemeiner ist
eine flichendeckende authentische religiose Bildung in
Schulen im Rahmen der demokratisch-rechtsstaatlichen
Ordnung erforderlich. Sie dient zwar nicht primir
der Extremismusprévention, kann hierfiir aber wichtige
Nebeneffekte erzielen. Im Bereich der politischen
Bildung ist es erforderlich, geopolitische und regionale
Konflikte differenziert und faktenorientiert darzustellen,
um der vom ,Islamischen Staat® al-Qa’ida, HAMAS
oder Hizb Allah verbreiteten einseitigen und verfilsch-
ten Propaganda entgegenzutreten. Reale Versdumnisse
und Verfehlungen gegeniiber Muslim*innen miissen
dann allerdings ebenso thematisiert werden.
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Berlin bietet ein breites Netz an
Unterstiitzungsméglichkeiten fiir den
Umgang mit islamischem Extremismus:
Informationsveranstaltungen und
Schulungen zur Radikalisierungs-
pravention und Deradikalisierung;
Publikationen tiber Islamismus,
Salafismus usw., zudem Stellen fiir
die Priifung von Publikationen und
Internetquellen und Beratung zum
Umgang mit Radikalisierten. Dartiber
hinaus darf jedoch die Normalitat
muslimischen Alltagslebens und
muslimischen Selbstversténdnisses als
Teil der deutschen Gesellschaft im
Rahmen des demokratischen Rechts-
staats nicht aus dem Blick geraten.

Schlielich ist eine zu-
nehmende Islamfeindlichkeit in Form von Stereotypi-
sierung und pauschaler Abwertung von Muslim*innen
ohne konkrete sachliche Differenzierung zu beobachten,
die ihrerseits Radikalisierungstendenzen hervorrufen
oder verstirken kann. Besonders dringlich ist dies, seit
mit der AfD eine politische Partei in Parlamente einge-
zogen ist, die sich zwar im demokratisch-rechtsstaatli-
chen Spektrum verortet, in ihrem Parteiprogramm und
in Auerungen prominenter Vertreter*innen aber an-
tiislamische Positionen bezieht, die nach Einschitzung
des Verfassers in Teilen nicht mit der geltenden
Rechtsordnung vereinbar sind. Insofern fiigt sich die
Bekdampfung des islamischen Extremismus wie auch der
Islamfeindlichkeit in das allgemeine Anliegen, demo-
kratisch-rechtsstaatliche Grundsitze zu stirken und sie
gegen alle Spielarten des Extremismus zu verteidigen.
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Informationen des Verfassungsschutzes Berlin
zu extremistischen Bestrebungen

Der Verfassungsschutz Berlin nennt insgesamt
vier bis Mitte 2017 aktive Moscheen, die in
unterschiedlichem Grad dem verfassungsfeind-
lichen Teil des salafistischen Spektrums zugeordnet
werden. Offentlich wahrnehmbare Demonstra-
tionen und Aktivititen wurden im Rahmen der
»Lies!“-Aktion registriert, die der Bundesinnen-
minister im November 2016 verbot, weil sie sich
gegen die verfassungsgemifle Grundordnung
Deutschlands richtete und dem Gedanken der Vol-
kerverstindigung zuwiderlief.’

Bei der Verbreitung verfas-
sungsfeindlicher Ideologie aus dem salafistischen
Spektrum charakterisiert der Verfassungsschutz
die Bedeutung des Internets als ungebrochen.

Das virtuelle Netzwerk ,Millatu-Ibrahim® das aus
den Webseiten ,Millatu-Ibrahim® ,Salafimedia“
und ,Ansarul-Aseer” bestand und dschihadis-
tische Ideologie in Vortrigen, Predigten und
Kampfliedern verbreitete, wurde 2012 verboten.®
Dennoch spielen soziale Netzwerke, insbesondere
Facebook-Seiten, YouTube-Kanile und Messen-
ger-Dienste, eine grofie Rolle.

Im Jahr 2016 fanden in
Berlin mindestens zwei als ,Islamseminare” be-
zeichnete Veranstaltungen statt, die salafistischen
Predigern aus dem Bundesgebiet eine Biihne boten.
Im Gegenzug unternahm mit dem Imam der
AS-SAHABA Moschee mindestens ein Berliner Imam
eine bundesweite Vortragsreise. Als Treffpunkte
von Salafisten nennt der Verfassungsschutz neben

der AS-SAHABA Moschee die Ibrahim Al-Khalil
Moschee in Tempelhof und die Al-Nur Moschee in
Neukolln.”

Am 8. Februar 2017 wurde
der Verein Fussilet 33 und die von ihm betriebene
Fussilet Moschee in Moabit durch den Senator fir
Inneres und Sport nach dem Vereinsgesetz verboten.
Der Attentiter vom Breitscheidplatz, der am 19.
Dezember 2016 mit einem Lkw zwolf Menschen in
den Tod riss und 56 verletzte, soll diese Moschee
besucht haben. Den Vereinsfunktionidren wur-
den vielfiltige Verstrickungen mit terroristischen
Vereinigungen im Ausland, namentlich mit dem
selbsternannten ,Islamischen Staat“ und der dschi-
hadistischen Miliz ,Junud al-Sham* (,,Soldaten
Syriens®), vorgeworfen, fiir die der Verein Spenden
gesammelt und mit diesen Geldern auch in der
Moschee rekrutierte Kampfer unterstiitzt haben soll.
In seinem jiingsten Bericht stellt der Verfassungs-
schutz Berlin bereits fiir 2016 riicklaufige Besucher*-
innenzahlen in dem im Vergleich zu anderen
islamischen Gebetsorten in der Stadt kleinen
Moscheeraum in der Perleberger Strafle fest. Auch
ein geplantes ,Islamseminar® scheiterte vermutlich
aus finanziellen Griinden. Daran lisst sich erkennen,
dass weder die Mehrheit der Muslim*innen noch
der islamischen Gemeinden der Hauptstadt die
destruktiven Ziele des Terrorismus unterstiitzt oder
ihnen Raum bietet.

5

Senatsverwaltung fir Inneres und Sport (2017):

Verfassungsschutzbericht 2016, S. 59.

6

Senatsverwaltung fir Inneres und Sport (2013):

Verfassungsschutzbericht 2012, S.42.

7 Senatsverwaltung fir Inneres und Sport (2017):
Verfassungsschutzbericht 2016.
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Extremismus
als Herausforderung
fur islamische
Gemeinden

WAHRNEHMUNG
DES ISLAMS IN DER OFFENTLICHKEIT

von Im Rahmen von Interviews und

RIEM SPIELHAUS  zwei Fokusgruppengesprichen mit

NINAMURE Berliner Gemeindevertreter*innen

erfragten wir auch, wie Muslim*-

innen und besonders die Vertreter*innen von Gemein-
den mit den Herausforderungen durch Radikalisierung
und Extremismus umgehen. Welche Probleme haben
sie mit Radikalisierten in den eigenen Reihen? Welche
mit den verdnderten offentlichen Diskursen zu Islam
und Terror?

Einige Gesprichspartner®-
innen aus islamischen Gemeinden berichten, seit der
letzten Befragung im Jahr 2006 hitten die Kontakte zu
Medienvertreter*innen zugenommen und sich in Teilen
verbessert. Zugleich kommt in den Interviews eine
wachsende Frustration und ein Gefiihl der Ohnmacht
angesichts von mit Verweis auf den Islam legitimierten
Gewalttaten und der vorwiegend negativen Wahrneh-
mung des Islams in den Medien zum Ausdruck. Das
eigene Engagement fiir gesellschaftlichen Zusammenbhalt
und Dialog scheine kaum etwas zu bewegen. Viele
berichten von herben Riickschligen in Form von Miss-
trauen bei Dialog- oder Kooperationspartner*innen.
Als besonders hinderlich fiir ihre Arbeit erfahren die
Befragten die ihnen von manchen Medienvertreter*-
innen entgegengebrachte Skepsis. Diese Wahrnehmung
deckt sich mit Studien zur Reprisentation des Islams
und der Muslim*innen in Medien, wonach sich ein
grofler Anteil der Berichte iiber muslimische Akteur®-
innen und islamische Organisationen um das Thema
Terrorismus und Gewalt dreht. ,Die Flut der Berichte
iiber Gewaltakte schiirt die Furcht vor dem Islam im-
mer weiter und ist damit auch Wasser auf die Miih-
len fremdenfeindlicher Parteien. Auf die lange Sicht
untergribt diese Entwicklung aber auch das Vertrauen
in Religion allgemein.“®

8 Christian Kolmer (2015): Kirchen und religiése Akteure in
deutschen Medien 12/2013-12/2015. Rapperswil: Media-Tenor. Siehe ebenfalls:
Tim Karis (2013): Mediendiskurs Islam: Narrative in der Berichterstattung der
Tagesthemen 1979-2010. Wiesbaden: Springer VS.

ENGAGEMENT
GEGEN EXTREMISMUS

Weitgehend unbemerkt in Medien und Offentlichkeit
bleibt nach Aussage vieler Befragter die Arbeit isla-
mischer Gemeinden gegen Extremismus. Wihrend man
hiufig Forderungen hére, Muslim*innen sollten sich
vom Terrorismus distanzieren, werde die kontinuier-
liche Arbeit gegen Gewalt in den Gemeinden kaum
wahrgenommen.’ So verstehen viele Gemeinde-
vertreter*innen ihre von auen nicht selten skeptisch
gesehenen Angebote fiir Kinder und Jugendliche als
Mafinahme gegen Extremismus, mit denen sie grund-
legende Kenntnisse {iber einen Islam vermitteln, der
den Verkiirzungen eines populistischen Salafismus
standhalten soll. Einige Gemeinden sind in Koopera-
tionen mit Priventionsprojekten wie Ufuq, Maxime
Berlin und der Kreuzberger Initiative gegen Antisemitismus
(KIgA) eingebunden oder bekunden Interesse daran,
mit ihnen gemeinsam gegen Radikalisierungstendenzen
vorzugehen.

Auswertungen der Biogra-
fien von Extremist*innen geben Hinweise darauf, dass
eine Radikalisierung zumeist auflerhalb von Moscheen
stattfindet. Geschieht eine Radikalisierung in den
Moscheen, so nachweislich in einschligig als extre-
mistisch bekannten Gebetsrdumen und nicht in Mit-
gliedsmoscheen islamischer Dachverbinde.'® Fiir zahl-
reiche Jugendliche, die als Kimpfer nach Syrien oder
Irak gegangen sind, gilt, dass sie eine eher religionsferne
Erziehung hatten.!' Ein erheblicher Anteil von ihnen
war vor der Radikalisierung kriminell.'* Eine wichtige
und sensible Frage ist fiir die Moscheevorstinde jedoch,
wie sie mit Jugendlichen umgehen sollen, die Anzei-
chen einer Radikalisierung erkennen lassen. Einige
Gemeinden scheinen hier eine klare Linie zu verfolgen:
Sie bieten zunichst das Gesprich an, schlieen jedoch
Personen aus, die aus ihrer Sicht problematisches
Gedankengut propagieren. Andere Gemeinden duflern
in dieser Frage Beratungsbedarf und fiithlen sich mit
den Herausforderungen des Extremismus weitgehend
alleingelassen. Angesichts von Terrordrohungen und

9 Rana Goroglu/Parissa Hajebi (2014): ,Muslime positionieren sich
gegen Extremismus*, in: Mediendienst Integration, 17.9.2014. Verfigbar unter
https://mediendienst-integration.de/artikel/muslimische-verbaende-und-
theologen-distanzieren-sich-von-extremismus-hass-und-gewalt.html (letzter
Zugriff am 11.4.2018).

10 Wolfgang Frindte et al. (2016): ,Wege in die Gewalt. Motivationen
und Karrieren salafistischer Jihadisten®, in: HSFK-Report 2, S. 22; Andreas Zick/
Nils Bockler (2015): ,Radikalisierung als Inszenierung: Vorschlag fiir eine Sicht
auf den Prozess der extremistischen Radikalisierung und die Pravention®, in:
forum kriminalprévention 3, S. 6-14; Michael Kiefer et al. (2018): ,Lasset uns

in sha’a Allah ein Plan machen* Fallgestiitzte Analyse der Radikalisierung einer
WhatsApp-Gruppe. Wiesbaden: Springer VS.

11 Ingrid Glomp (2013): ,Der Weg zum Terror*, in: Psychologie

heute, 26.4.2013. Verflighar unter https://www.psychologie-heute.de/news/
gesundheit-psyche/detailansicht/news/die_wutbuerger_aus_dem_internet_
kopie_1/?tx_ttnews%5BsViewPointer%5D=1&cHash=7700359f4db0ee-
8d5a526e618df19845 (letzter Zugriff am 11.4.2018).

12 Saskia Lutzinger (2010): Die Sicht der Anderen. Eine qualitative
Studie zu Biographien von Extremisten und Terroristen. BKA-Reihe Polizei und
Forschung. Koln: Luchterhand.
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-anschldgen in verschiedenen europiischen Stidten,
darunter auch Berlin, sowie von Berichten iiber die
Ausreise von 110 radikalisierten Berliner*innen zum
Kampf nach Syrien'? sehen sich Berliner Moschee-
gemeinden zunehmend mit der Frage konfrontiert,
was sie gegen Radikalisierung unternehmen oder ob
sie den Terror sogar gutheiflen oder unterstiitzen.

RINGEN UM DIE DEUTUNGSHOHEIT
UBER ISLAMISCHE BEGRIFFE

Extremistische Interpretationen islamischer Schliissel-
begriffe durch gewaltbereite Gruppierungen fordern
die Gemeinden, wie in den im Rahmen dieser Studie
gefithrten Interviews immer wieder zur Sprache kam,
zu einer inhaltlichen Auseinandersetzung heraus. Be-
griffe wie Fatwa, Dschihad, Salafiyya, Scharia oder Kalifat
kenne die deutsche Offentlichkeit inzwischen vor allem
in Zusammenhang mit aus der Sicht unserer Gesprichs-
partner*innen problematischen Deutungen. Wer diese
Begriffe verwendet, steht schnell selbst in Verdacht, ex-
tremistische Ansichten zu vertreten. Dabei ergebe sich
fiir den Religionsunterricht fiir Kinder und Jugendliche
in den Gemeinden oder in der Schule ein Dilemma:
Einerseits sei es wichtig, die Konzepte in ihrer eigent-
lichen Bedeutung zu erldutern, um jungen Muslim*-
innen eine Basis fiir die Begegnung mit extremistischen
Auslegungen zu geben, andererseits erregten Prediger
und Lehrende damit recht bald selbst Misstrauen in
Bezug auf ihre demokratische Einstellung.

Muslim*innen, die versuchen gegen
Extremismus vorzugehen oder die
schlicht ihre Interpretation des Islams
bewahren bzw. erarbeiten wollen,
stehen unter dem Eindruck, dass die
extremistische Deutung des Islams
ihnen zunehmend zentrale Worte und
theologische Konzepte entreif3t.

So duflerten Vertreter*-
innen mehrerer Berliner Gemeinden Bedauern
dariiber, dass sie den urspriinglich positiv besetzten
Begrift der Salafiyya kaum mehr benutzten, weil
sie fiirchteten, dann mit Extremismus in Verbindung
gebracht zu werden. Als besonders schmerzhaft
empfinden die Befragten dabei, dass sie damit den
Extremist*innen ein Kernkonzept ihres Glaubens
und ihrer theologischen Basis tiberlassen. Dasselbe

13 Senatsverwaltung fur Inneres und Sport (2017): Berliner
Verfassungsschutzbericht 2016, S. 55

gilt fir andere Kernbegriffe und -konzepte des Islams
wie Scharia, Fatwa oder Dschihad, die von Extremist*-
innen sehr erfolgreich vereinnahmt wurden, was sich
auch daran zeigt, dass Medien und Politik diese extre-
mistische Deutung hiufig unhinterfragt iibernehmen.
Versuche der Differenzierung etwa zwischen Islam und
Islamismus, Salafiyya und Salafismus kommen kaum
gegen die Mediendominanz des Terrors an und ver-
schwimmen in der 6ffentlichen Wahrnehmung zu einer
einzigen Bedeutung (siehe dazu S. 154f.).

WAS TUN MOSCHEEN GEGEN
EXTREMISMUS/RADIKALISIERUNG?

In Fokusgruppengesprichen und Interviews hoben
Moscheevertreter*innen hervor, dass sie sich in mehr-
facher Weise von Gewalttaten im Namen des Islams
betroffen fiihlten. Viele Muslim*innen in Berlin haben
personliche Beziige zu Regionen, in denen aktuell
Krieg gefithrt wird und tiglich Menschen sterben.
Sie fiirchten um ihre Angehorigen und Freund*innen
oder sind schlichtweg tiber das Ausmaf} der Gewalt
erschrocken und fithlen sich ohnmichtig, weil die
Lage schon seit langer Zeit aussichtslos erscheint.
Einige Gemeindevertre-
ter*innen duflern die Angst, ihre eigenen Kinder und
Jugendlichen an den Krieg zu verlieren. Bereits in
der Vorgingerstudie von 2006 wurde als Motiv fiir
die Jugendarbeit der Gemeinden immer wieder das
Ziel genannt, Jugendliche ,von der Strafle zu holen®
und ihnen einen Lebensweg jenseits von Drogen und
Kriminalitit aufzuzeigen.'* Auch in den Interviews fiir
die vorliegende Studie wurde dies immer wieder als
wichtiges Ziel der Gemeindearbeit benannt. Mittler-
weile sind allerdings Radikalisierung und Extremismus
als neue Gefahren fiir nachkommende Generationen
hinzugekommen.

14 Jeanine Dagyeli (2006): Jugendarbeit. In: Riem Spielhaus/
Alexa Farber (Hg.): Islamisches Gemeindeleben in Berlin, S. 34-39.



Die Gemeinden versuchen auf verschiedenen Ebenen,
gegen Extremismus vorzugehen. Entgegen der ver-
breiteten Ansicht, Muslim*innen wiirden sich nicht
vom islamischen Extremismus distanzieren bzw. sich
nicht offen gegen ihn aussprechen, zihlt dazu zunichst
die offentlich geduRerte Achtung von Gewalt und
Extremismus im Namen des Islams. Hier engagierten
sich viele islamische Gemeinden Berlins in den letzten
Jahren. So organisierte der Zentralrat der Muslime in
Deutschland gemeinsam mit der Tiirkischen Gemeinde
Berlin im Januar 2015 in Reaktion auf die Anschlige
in Paris eine Kundgebung am Brandenburger Tor, bei
der der damalige Bundesprisident Joachim Gauck,
Bundeskanzlerin Angela Merkel und andere Spitzen-
politiker*innen sprachen. Nach dem Terroranschlag auf
den Berliner Weihnachtsmarkt auf dem Breitscheid-
platz im Dezember 2016 riefen zahlreiche islamische
Organisationen und Kirchen sowie andere Religions-
gemeinschaften zu einer gemeinsamen Mahnwache auf.
Unter dem Motto ,Muslime fiir Frieden“ protestierten
in Berlin und anderen Stidten deutsche Muslim*innen
mit T-Shirt-Aufschriften, Kerzen, Nachrichten und
Hashtags, wie #muslimegegenterror, gegen Terroris-
mus. Im Mirz 2017 riefen verschiedene Gemeinden
Berlins unter dem Motto ,Religionen fiir ein weltoffe-
nes Berlin“ zu einer weiteren Friedenskundgebung am
Berliner Breitscheidplatz auf, bei der auch der Regie-
rende Biirgermeister Michael Miiller sowie Vertreter®-
innen verschiedener Glaubensgemeinschaften sprachen.
Initiiert wurde die interreligiose Kundgebung von der
Neukollner Begegnungsstitte Dar Al-Salam (NBS)."

Im Juni 2017, im Fastenmonat Ramadan, organisierte
die Berliner Grundschullehrerin Fereshta Ludin ge-
meinsam mit anderen Muslim*innen einen Friedens-
marsch durch die Hauptstadt mit anschlieBender
Mahnwache und Friedensgebeten. Im Juli 2017 er-
reichte der ,Marsch der Muslime“ den Breitscheidplatz.
Eine Gruppe von Imamen war aus Paris aufgebrochen,
um die Schauplitze terroristischer Anschlige in Euro-
pa aufzusuchen und sich vom Terror und von seinen
Hinterminnern zu distanzieren. Mehrere Berliner
Imame beteiligten sich an der Initiative.

15 Die Gemeinde der Gedachtniskirche sah sich Kritik an der
Kooperation mit der Neukdllner Moscheegemeinde ausgesetzt und auch der
Regierende Blrgermeister Michael Miller wurde in Berliner Tageszeitungen
fur die Teilnahme an dem Friedensgebet unter Verweis auf den Eintrag zu der
Gemeinde im Bericht des Berliner Verfassungsschutzes heftig kritisiert.

Weniger Sffentlichkeitswirksam, aber
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dafiir nicht weniger bedeutsam, ist die
zweite Ebene des Vorgehens gegen
Extremismus und Radikalisierung, die
in der Praventionsarbeit sowie in den
Bemiihungen der Gemeinden liegt,
bereits radikalisierte oder zur Radika-
lisierung tendierende Personen von
ihrem Weg abzubringen. In diesem
Zusammenhang berichteten Imame
von der grofien Bedeutung personli-
cher Beziehungen und vertrauensvoller
Gesprache tiber theologische Fragen,
in denen sie mitunter die letzten seien,
die stark ideologisierte Personen noch
erreichen kénnten.

DIE GENERATION 9/1

Die Generation der heute Zwanzigjihrigen war am

11. September 2001 gerade im Grundschulalter. Jochen
Miiller, ein Mitarbeiter der Berliner Priventionsinitia-
tive Ufug, beschreibt sie als ,,Generation 9/11% die

eine Welt ohne ,Kampf der Kulturen“ nicht bewusst
erlebt habe.

Wenn (Vor allem, aber nicht
nur) Jugendliche muslimischen Hintergrunds in Familie,
Moscheegemeinde oder Schule keine anderen Bilder
des Islams kennenlernen als die in den Medien domi-
nanten, konnten sie auf die Idee kommen, der Islam
sei mit Gewaltbereitschaft, Frauenunterdriickung und
Terrorismus gleichzusetzen.'®

Fir die Moscheevereine
ergibt sich daraus die Frage, was der beste Umgang mit
Jugendlichen und Erwachsenen ist, die mit aus ihrer
Sicht problematischen Ideen in die Gemeinde kommen.
Der Imam einer Neukollner Moschee erklirt, bei
Jugendlichen mit radikalisierter Ideologie aus dem In-
ternet stiinden ihm nur ein, hochstens zwei Gespriche
zur Verfligung. Entweder die Betreffenden glaubten
ihm dann oder aber sie betrachteten ihn als fehlgeleitet
und suchten sich eine andere Moschee, die besser
zu ihren Ansichten passe.

16 Sabine am Orde (2014): ,Das ist die 9/11-Generation®. Interview

mit Jochen Miller, in: taz, 14.10.2014. Verfigbar unter www.taz.de/!5031136.

Eine stark abweichende Definition der Generation 9/11 ist hier zu finden:

Daniela Schiek/Carsten G. Ullrich (2011): ,,Generation 9/11? Zur Frage

der gesellschaftlichen Verarbeitung der Terroranschlége in Deutschland®, in: 164

Die Friedens-Warte. 10 Jahre Krieg gegen den Terror, 86(3/4), S. 165-184. 165
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Unsere Gesprachspartner*innen

in den Gemeinden betonen allesamt,
dass sie es als eine grof3e Heraus-
forderung empfanden, junge Men-
schen mit extremistischem Gedanken-
gut zu erreichen und einen einmal
begonnenen Radikalisierungsprozess
zu stoppen. Diese Aufgabe hatten sie
heben der laufenden Gemeindearbeit,
haufig ehrenamtlich und meist auf
sich allein gestellt zu bewaltigen.

Ein Interviewpartner
schilderte, ein Schiiler, den er viele Jahre lang in der
Moschee ehrenamtlich unterrichtete, habe eines Tages
begonnen, ihn als religiose Autoritit zu hinterfragen
und ihn schlieflich nicht mehr anerkannt — sein Islam-
verstdndnis sei nicht kampferisch genug. Ein islami-
scher Gelehrter von auflerhalb der Gemeinde habe dem
Jugendlichen schlie8lich den weiteren Besuch seiner
Moschee verboten. Nach einer persdnlichen Enttiu-
schung durch den neuen geistigen Fiihrer sei der junge
Mann aber wieder in seine alte Moschee und zu dem
Vorstand, der in der Vergangenheit in personlichen
Krisenzeiten zu jeder Tages- und Nachtzeit fiir ihn da
gewesen sei, zuriickgekehrt. In diesem Fall war es neben
religiosem Wissen das ehrenamtliche Engagement des
Gemeindevertreters, das den jungen Menschen stabili-
sierte und vom Abrutschen in den Extremismus abhielt.

Aus Sicht der Betreiber
von Gebetsraumen suchten sich radikalisierende
Jugendliche und Erwachsene auf Sinnsuche zwar
konservative Moscheen auf, zogen sich dann aber
auch schnell wieder von diesen zuriick, wenn ihnen
dort nicht die gesuchte Eindeutigkeit von Gut und
Bose geboten wiirde. Das Potenzial islamischer Ge-
meinden bei der Stirkung junger Menschen und beim
Schutz vor Radikalisierung wird zunehmend von
staatlichen Behérden und 6ffentlichen Trigern von
Praventionsprogrammen erkannt. So ist an der Sehitlik
Moschee in Neukolln seit 2016 das erste Projekt zur
Starkung von Angehorigen Extremismus-gefihrdeter
Jugendlicher angesiedelt, die sich hier den Projektmit-
arbeiter*innen anvertrauen konnen. Die in der Moschee
fiir das Projekt Verantwortlichen freuen sich dariiber,
dass ihre Gemeinde endlich nicht mehr nur als Teil
des Problems, sondern als Teil der Losung angesehen
wird.



Perspektiven
von Jugendlichen
auf Imame
und Prediger

von Imame gelten aufgrund ihrer Rolle
MELANIE KAMP als Vorbeter und Prediger in den
muslimischen Gemeinschaften als
zentrale Vermittler religioser Normen und Werte. Seit
geraumer Zeit changiert dieses Bild allerdings zwischen
den beiden Polen des Integrationslotsen und des
Hasspredigers: Mal wird die potenziell sozialintegrative
Kraft von Imamen beschworen, mal wird vor ihnen
gewarnt.'” Insbesondere aus dem Ausland stammende
und dort ausgebildete Imame, die nur fiir einen be-
fristeten Zeitraum nach Deutschland entsandt werden,
werden kritisch gesehen. Man hilt ihnen vor, sie
vermittelten die Werte ihrer Herkunftsgesellschaften
und verfiigten tiber zu geringe Deutsch- und Landes-
kenntnisse, um die Lebensverhiltnisse derjenigen zu
verstehen, die bei ihnen Rat in religiésen und profanen
Fragen des Alltags suchten. Entsprechend konnten sie
auch Jugendliche, die hier geboren und aufgewachsen
sind, kaum erreichen.
Solche Kritik wird nicht
allein von auflen an die muslimischen Gemeinschaften
herangetragen.

Auch in den muslimischen Gemein-
schaften selbst wird tiber diese Schwie-
rigkeiten gesprochen - insbesondere

in solchen, die damit konfrontiert sind,
(Simultan-)Ubersetzungen fiir die
Freitagspredigt und religiése Unterwei-
sung auf Deutsch anbieten zu miissen,
und feststellen, dass Jugenc”iche der
Moschee fernbleiben. Auch turkisch-
und arabischstdmmige Imame verwei-

sen im Gesprach selbstkritisch auf ihre
Defizite.”

17 Hansjorg Schmid (2007): Auf dem Weg zum Integrationslotsen?
Das Rollenverstandnis der Imame andert sich, in: Herder Korrespondenz 61(1),
S. 25-30.

18 Ausflhrlich dazu: Melanie Kamp (2006): Mehr als Vorbeter:

Zur Herkunft und Rolle von Imamen in Moscheevereinen. In: Riem Spielhaus/
Alexa Farber (Hg.), Islamisches Gemeindeleben in Berlin, S. 40-44.

Nichtsdestotrotz sehen sie sich als religiose Autoriti-
ten, deren Aufgabe es ist, Menschen den richtigen Islam
nahezubringen. Dementsprechend berufen sie sich auf
ihr religioses Wissen als wichtigste Ressource ihrer
Autoritit. Auch wenn ihr Rat keine bindende Kraft
habe, heben sie hervor, wie wichtig es sei, dass die
Menschen unter Anleitung eines Gelehrten studierten,
um sie vor Fehlinterpretationen islamischer Lehren zu
bewahren. Wirklich beeinflussen konnten sie jedoch nur
diejenigen, die sie personlich kennten und zu denen ein
Vertrauensverhiltnis existiere. Nur dann wiirden diese
Jugendlichen sich an sie als Autorititen wenden.

Demgegeniiber hat sich in
den vergangenen zehn Jahren deutschlandweit eine
groflere Zahl deutschsprachiger Prediger etabliert, die
das Internet zur Verbreitung ihrer Botschaften nutzen.
Mit ihrer teils sehr strengen Islamausrichtung und
missionarischen Attitiide erscheinen diese Prediger
vielen Beobachter*innen — muslimischen wie nicht-
muslimischen — hochst suspekt. Zugleich bringen diese
Prediger vormals geldufige Kategorien durcheinander:
Viele von ihnen sind Deutsche oder in Deutschland
sozialisiert; dennoch wird mit ihnen wie mit aus dem
Ausland kommenden Imamen eine diffuse Bedrohung
verbunden. Haufig pauschal als salafistisch (siche
dazu Informationskasten auf S. 155) kategori-
siert, wird diesen Internet-Predigern vorgeworfen,
Radikalisierungsprozesse bei Jugendlichen zu férdern
und mithin dazu beizutragen, dass diese sich von
der deutschen Gesellschaft entfremden und im extre-
men Fall in den Terrorismus abgleiten.

Die Wirkung dieser Predi-
ger ist trotz ihrer offentlichen Prisenz in den sozialen
Netzwerken und auf Videoplattformen wie Facebook
und YouTube nur unzureichend erfassbar. Wie stark die
Zustimmung tatsichlich ist, die sich hinter den vielen
Likes und Klicks verbirgt, welchen Einfluss die Prediger
auf den Glauben, die politischen Einstellungen und die
Lebensfithrung junger Menschen haben, ldsst sich aus
dem Internet allein nicht erkennen.

Umso interessanter ist es,
die Perspektive von Jugendlichen kennenzulernen. Wie
nihern sich junge Menschen dem Islam? Was macht
fiir sie einen iiberzeugenden Prediger aus? Nicht zuletzt
stellt sich die Frage, wie Jugendliche mit dem Gedan-
kengut umgehen, das ihnen in den Predigten und Vor-
trigen vermittelt wird. Im Rahmen eines Forschungs-
projekts zu religiosen Faszinierungsprozessen wurden
qualitative Interviews mit jungen Frauen und Minnern
durchgefiihrt.'” Bei den Befragten handelte es sich
durchweg um Jugendliche, die sich um eine religiose

19 Dieser Text basiert auf den Ergebnissen eines Forschungsprojekts
mit dem Titel ,Faszinierungsprozesse - religids motivierte und geschlechts-
spezifisch geformte Reaktionen junger Menschen auf islamische Predigten®.
Das Projekt wurde unter der Leitung von Prof. Dr. Schirin Amir-Moazami am
Institut fUr Islamwissenschaft der FU Berlin von Mai 2012 bis August 2014
durchgefihrt.
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Lebensfiihrung bemiithen. Auf je eigene Art waren die
Jugendlichen mit einem Prozess der Selbstformierung
beschiftigt. Sie versuchten, ihre Personlichkeit, ihren
Charakter zu entwickeln und islamisch zu leben. Sie
alle wurden von uns im Anschluss an Vortrige in Mo-
scheen angesprochen und in ausfithrlichen Gespriachen
zu ihren religiosen Erfahrungen befragt. Ihre Aussagen
sind nicht reprisentativ, veranschaulichen jedoch, dass
die Vorstellung von einer einseitigen Beeinflussung der
jungen Leute durch Prediger zu kurz greift. Vielmehr
ist es unerlisslich, die Kontexte mitzudenken, in denen
die Jugendlichen Predigten und religiose Vortrige
rezipieren, sich mit Gleichaltrigen dariiber austauschen
und sich nach und nach religiose Ideen und Praktiken
aneignen.

Das Wissen der Jugendlichen tiber den
Islam und eine islamische Lebensfuih-
rung speist sich aus vielfaltigen Quel-
len und lasst sich schwerlich allein auf
einzelne Prediger zuriickfuhren. Zum
einen suchen muslimische Jugendliche
in Berlin diverse Moscheen auf, um reli-
gitse Vortrage und Predigten zu héren.
Zum anderen nutzen sie das Internet,
um sich dort Videos von weiteren Pre-
digern anzuschauen. Zum Teil laden
sie sich islamische Vortrége, islamische
Musik und Koranrezitationen auf ihr
Handy oder ihren MP3-Player her-
unter, sodass sie tiberall und jederzeit
darauf zugreifen kénnen.

Ihr Interesse beschriankt
sich nicht auf deutschsprachige Predigten, sondern
erstreckt sich, je nach Sprachkompetenz, auch auf
englisch-, arabisch- oder tiirkischsprachige Prediger.
Weitere Informationen suchen sie in Biichern, leichter
zuginglicher Heftchenliteratur oder ebenfalls iiber
das Internet.



Dass das Internet nicht immer eine
zuverlassige Informationsquelle ist, ist
ihnen dabei durchaus bewusst. Vielfach
betonten sie, dass es no’rwendig sei, die
hier vorgefundenen Informationen zu
tberpriifen. Im Zweifelsfall vergewis-
sern sie sich bei einem der deutschspra-
chigen Berliner Imame, ob die Infor-
mationen korrekt sind, oder wenden
sich direkt an bekannte Prediger, die
via Internet oder Telefon kontaktiert
werden kénnen. Genauso besprechen
sie ihre Fragen mit Glaubensgeschwis-
tern aus der Moschee oder in der Fami-
lie bzw. mit Freund*innen.

Vortrége in der Moschee
zu horen oder sie sich im Internet anzusehen, hat fiir
die Jugendlichen unterschiedliche Qualititen. In der
Moschee spielt neben der religiosen Unterweisung
und der Verrichtung der (Pflicht-)Gebete das Element
des Sozialen eine grofie Rolle. Hier triftt man sich mit
Bekannten und Gleichgesinnten. Der religiose Unter-
richt ist dadurch eingebettet in eine Atmosphire, die
von den Moscheebesucher*innen gemeinsam durch eine
Reihe hier tiblicher religioser und sozialer Praktiken
geschaffen wird. Fiir die Jugendlichen wird die Religion
dadurch auf sehr sinnliche Weise erfahrbar, wie es in
der Aussage einer jungen Frau zum Ausdruck kommt:

” [] Und wenn er dann halt iiber den Islam redet, ich
find’s einfach schin, manchmal einfach nur zuzuhoren,
seinen Kopf auszuschalten, und seiner Art und Weise
zuzuhoren wie er redet, wie er Qur'an rezitiert, des — des
is immer wieder wirklich so ein Gefiihl, wo dein Herz
wirklich schaurig wird |...]*

Einem Vortrag live in
der Moschee zu folgen, verstirkt zudem das Gefiihl,
personlich angesprochen zu sein.

NICHT EINFACH UBERNEHMEN, SONDERN
ZUVOR REFLEKTIEREN
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In ihrem Wunsch, ihre Persénlichkeit und ihre Lebens-
fithrung islamisch zu gestalten, sind viele Jugendliche
offen fiir Verdnderungen. Impulse dazu greifen sie

auf, wenn das Gesagte sie personlich ,beriihrt®. Dabei
haben die jungen Leute den Anspruch, das Gehorte
nicht schlicht zu iibernehmen, sondern zuvor zu reflek-
tieren. Die Jugendlichen driicken das unter anderem so
aus, dass ,die Worte wieder ihr Gehirn anschalteten”, dass
das Gesagte sie nachdenklich mache und sie im iibertra-
genen Sinne darauf herumkauten, bevor sie es sich zu
eigen machten.

Die Zuhorenden sind
gewissermaflen darauf zuriickgeworfen, die Appelle an
eine islamische Lebensfithrung und an eine Verinner-
lichung islamischer Normen und Werte zu ihrer
eigenen Lebenserfahrung in Bezug zu setzen, das
eigene Verhalten zu priifen. Inwieweit daraus tatsich-
lich Verhaltensinderungen folgen, bleibt jedem/jeder
selbst tiberlassen. Imame oder Prediger haben kaum
eine Moglichkeit, ihre Zuhorer*innen hinsichtlich
ihres Verhaltens im Alltag zu kontrollieren, geschweige
denn zu sanktionieren.

Uberdies haben die Zuho-
renden die Moglichkeit, in Fragerunden, die in der
Regel im Anschluss an die Vortrige stattfinden, den Pre-
digern ihre Alltagsprobleme und Fragen zu religiosen
Praktiken oder strittigen Themen direkt nahezubringen.
Fragen, die nicht abschliefend geklart werden konnen,
werden gelegentlich noch einmal in der Folgesitzung
aufgegriffen. Es kommt auch vor, dass Prediger ad hoc
getroffene Aussagen aus einer vorhergehenden Sitzung
revidieren. Dabei ist es essenziell, dass sie ihre Positi-
onen unter Bezugnahme auf den Koran, die Sunna des
Propheten oder etablierte zeitgendssische oder histo-
rische Gelehrte religios begriinden, denn auf diese Wei-
se stellen Prediger ihr religioses Wissen unter Beweis.

Obgleich die jungen Leute
erklirten, sich die Vortrige anzuhoren, um mehr iiber
den Islam zu erfahren, wihlen sie die Prediger nicht
allein nach diesem Kriterium aus. Mindestens genauso
wichtig scheint ithnen zu sein, ob ein Prediger islami-
sche Frommigkeit authentisch verkorpert und sie
motiviert, sich weiter mit dem Islam zu beschiftigen
und die Normen und Werte in ihrem Alltag umzuset-
zen. Fiir manche erfolgt diese Motivation durch eine
sanfte Sprache, in der alles ,schin verpackt® ,mit so ‘nem
Schleifchen versehen ist, sodass sie sich nicht person-
lich angegriffen fithlen. Andere betonten jedoch, auch
yharte Prediger” zu schitzen. So schildert eine junge
Frau, auch Predigten von Predigern gerne zu horen, von
denen sie weifd, dass sie als radikal eingestuft werden,
wobei sie deren politische und islamrechtliche Aussagen
nicht tibernimmt, sich aber bei spirituelleren Themen
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Das Internet eroffnet neue Moglichkeiten, sich sehr
individuell islamisches Wissen anzueignen. Wie stark
sich die jungen Leute hier von ihren eigenen Bediirf-
nissen leiten lassen, veranschaulicht ein Gesprichs-
ausschnitt, in dem eine junge Frau schildert, welche
Themen sie besonders interessieren:

»Also zum Beispiel speziell alltiglich, was Jugendliche
durchleben, dass wenn wir auf Facebook sind, dass wir
da aufpassen sollen. Und zum Beispiel das Leben nach
dem Tod, iiber die Holle und das Paradies, dass man das
halt nicht vergessen sollte, was dann mit uns passiert.
Und zum Beispiel wenn man Sorgen hat, dann geben die
halt auch Motivation, dass wir trotzdem weiter glauben
sollen, weil es wird eine Erleichterung kommen. Ja, das
ist auch immer so auf meine Stimmung bezogen. Oder
zum Beispiel wenn du wiitend bist, dann helfen die
damit zu sagen, im Koran steht das, und das ist passiert,
also sei jetzt nicht wiitend, sondern komm wieder runter.
Es gibt halt wirklich alles dort, und deswegen kann man
das da halt immer eingeben, was man grad sucht. Wenn
man zum Beispiel auch im Fernsehen irgendwas sieht,
da kann man auch kucken, ja was halten die davon.
Das ist mir zum Beispiel — wenn ich dann iiber Kriege
und so, davon hab ich ja nicht so ‘ne Ahnung, und dann
will ich da halt auch immer kucken, ja was ist denn die
Meinung, was sagen die dazu, weil im Fernsehen sagen
die halt immer, das ist der Islam. Aber dann sagen die
immer ,Nein der Terrorismus ist falsch’ und das brauche
ich dann, weil man merkt halt, man wird durch die
Medien auch voll beeinflusst |...|"

Die junge Frau macht hier zunichst deutlich, dass sie
solche Online-Predigten dazu nutzt, sich mit religi-
6sen Lehren (H()'lle, Paradies, Leben nach dem Tod)
auseinanderzusetzen. Dariiber hinaus nutzt sie sie
aber auch gezielt, um ihre Stimmungen zu regulie-
ren, sich trosten zu lassen. Wenn sie Zweifel am Islam
iiberkommen, sucht sie im Netz nach Bestitigung.
Auf diese Weise versucht sie, unter anderem den
Verunsicherungen entgegenzutreten, die sie durch
die Medienberichterstattung erlebt. Gerade dieser
letzte Aspekt ruft in Erinnerung, dass die Aneignung
religioser Lehren und Praktiken nicht nur durch die
Moscheen mit ihren Imamen oder durch aktivistische
Prediger im Internet geprigt wird, sondern die
offentlichen Diskurse iiber den Islam das Interesse
der Jugendlichen mit vorantreiben.

AUSBLICK

Obgleich nach wie vor die Mehrheit der ehrenamt-

lich oder hauptberuflich in Berlin titigen Imame aus
dem Ausland stammt, ist diese Situation in den letzten
Jahren in Bewegung geraten. Die Anzahl deutscher
bzw. deutschsprachiger Imame und Prediger wichst.
Zudem wurden in dem einjahrigen von 2008 bis 2009
durchgefiihrten Projekt Berlinkompetenz eine Reihe

von Imamen und muslimischen Seelsorger*innen
geschult und mit institutionellem Wissen und anderen
landeskundlichen Kenntnissen vertraut gemacht. Die
Humboldt-Universitit zu Berlin plant, ein Institut fiir
Islamische Theologie in Berlin einzurichten. Immer
mehr Moscheen priésentieren sich selbst in den sozialen
Netzwerken wie Facebook und stellen Predigten und
religiosen Unterricht auf YouTube online. Damit dehnen
sie den Radius ihrer Aktivititen tiber den physischen
Raum der Moschee aus und konnen weitaus mehr
Menschen erreichen als vor Ort.

Wie die Gespréche zeigen, haben die
Jugendlichen sehr unterschiedliche
Zugange zum Islam und sind nicht
notwendigerweise mit einer bestimm-
ten Moschee oder Gemeinschaft ver-
bunden. Zudem speist sich ihr Wissen
tiber den Islam und eine islamische Le-
bensfiihrung aus vielfaltigen Quellen
und lasst sich kaum allein auf einzelne
Prediger zuriickfithren.
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Maf3nahmen gegen
antimuslimischen
Rassismus
als
Radikalisierungs-
prdvention

von Viele Jugendliche und junge Erwach-

AYCAN DEMIREL sene befinden sich auf der Suche -
nach Identitit und Orientierung,
nach Wissen, Wahrheit und Werten, nach Halt, Gemein-
schaft und Anerkennung. Dies trifft nicht nur, aber
gerade auf junge Angehdrige religioser und ethnischer
Minderheiten zu. Denn insbesondere diese Jugendlichen
erleben die gesellschaftlichen Realititen hiufig als
untibersichtlich, wenig anerkennend und unsolidarisch.
In der Arbeit mit Jugendlichen wird deutlich, dass
viele von ihnen das Miteinander in der deutschen
Migrationsgesellschaft insgesamt als einigermaflen gut
empfinden, zugleich aber auch immer wieder die
Erfahrung machen, dass demokratische Werte wie
(Chancen-)Gleichheit, Gerechtigkeit und Partizipation
eher normative Ideale und nicht immer gesellschaftliche
Realitit sind. Immer wieder sehen sich Jugendliche
und junge Erwachsene antimuslimischen Ressentiments?
ausgesetzt. Fithrt man sich die weitverbreiteten anti-
muslimischen Vorurteile vor Augen, wird klar, wie
bitter notig eine kritische Beschiftigung mit Islam-
bezogenen Diskursen in Deutschland auch fiir Nicht-
Muslim*innen ist.
Diese gesellschaftliche

Realitit bietet einen fruchtbaren Nihrboden fiir gesell-
schaftliche Desintegrationsprozesse, die vor allem
extrem nationalistische und islamistische Kreise fiir
sich zu nutzen versuchen. Islamistische Propaganda in
Deutschland setzt explizit an den Erfahrungen und
Bediirfnissen der Jugendlichen an. Sie nutzt also genau
diese rassistische und antimuslimische Ausgrenzung
und Stigmatisierung, um mit Jugendlichen ins Gesprich
zu kommen. Ein sehr verbreitetes Bild soll hier zeigen,
welche Relevanz islamistische Deutungsangebote fiir
junge Muslim*innen haben konnen.

20 Die Begriffe antimuslimischer Rassismus und antimuslimische
Ressentiments richten den Fokus auf ein strukturelles gesellschaftliches
Problem und nicht allein auf die Angst oder Feindlichkeit Einzelner dem Islam
oder Menschen islamischen Glaubens gegenuber. Die Begriffsdebatte wird

im Kommentar von Yasemin Shooman erldutert: ,Was ist antimuslimischer
Rassismus?.“ in: DDS Zeitschrift der Gewerkschaft Erziehung und Wissenschaft
Bayern, April 2015, S. 8-9.

Wir schauen exemplarisch auf das von Islamist*innen
propagierte Deutungsmuster ,Krieg gegen Muslime®
Demnach seien Muslim*innen weltweit Opfer und
wiirden vom ,Westen®, von ,Amerika“, von ,Juden” be-
kampft und getotet. Dass dieses Deutungsmuster (nicht
nur) bei Jugendlichen tatsichlich auf Interesse st6t,
hat vermutlich auch mit deren realen Erlebnissen in der
Gesellschaft zu tun.

Wenn personliche Erfahrun-
gen in ein grofles Narrativ eingebettet werden, das eine
essentialistische Welterklarung von gesellschaftlichen
Problemlagen erkennbar macht, ldsst sich das als ideolo-
gisierte Haltung bezeichnen.

An genau diesem Punkt setzt die
Radikalisierungspréavention an:
Néamlich da, wo persén|ich erlebte oder
kollektiv wahrgenommene Erfahrun-
gen Ankniipfungspunkte fiir islamis-
tische Propaganda liefern.

Der Ansatz der Kreuzberger
Initiative gegen Antisemitismus (KIgA) bietet Jugend-
lichen durch entsprechende ,,Diskursfelder” eine
intensive Auseinandersetzung mit Fragen zu Identitit,
Zugehorigkeit und Partizipation in der Migrationsge-
sellschaft Deutschland an. Zentrale Ankniipfungspunkte
vieler muslimisch sozialisierter Jugendlicher sind dabei
ihre Bediirfnisse nach Wertschitzung ihrer Religion
und nach Anerkennung ihrer Erfahrungen von Diskri-
minierung. Die Initiative unterstiitzt die Jugendlichen
dabei, sich mit den eigenen und den vielfiltigen an-
deren Vorstellungen in Bezug auf das gesellschaftliche
Zusammenleben auseinanderzusetzen. Eine offene und
wertschitzende Beschiftigung mit den Herausforde-
rungen und Problemen, die mit dem Heimischwerden
des Islams in Deutschland zusammenhingen, mit
normativen Werten und den Potenzialen einer plura-
listischen Demokratie, soll sie unterstiitzen, iiber ihren
Platz in der deutschen Migrationsgesellschaft nach-
zudenken und sich mit menschenfeindlichen Denk- und
Deutungsmustern, zu denen auch ein guter Teil der
islamistischen Deutungsmuster zu zihlen ist, kritisch
auseinanderzusetzen. Dieser Praventionsansatz wurde
in Kooperation mit Schulen entwickelt, deren Schiiler*-
innen iiberwiegend aus muslimisch sozialisierten Fa-
milien kommen. Die Bildungskonzepte der KIgA - von
Klassenstufe neun bis zwolf - richten sich vor allem
an diese Zielgruppe, sind jedoch auch fiir nichtmuslimi-
sche Schiiler*innen relevant.

Die Erfahrung verschie-
dener Trager in der Praventionsarbeit (neben der
KIgA etwa auch Ufuq oder Violence Prevention Network
(VPN)) hat gezeigt, dass die Einbindung von



bekennend muslimischen Akteur*innen sinnvoll

sein kann. Die Jugendlichen, die oft als ,Muslime*
pauschalisiert werden und sich vermutlich auch in
ihrer Selbstwahrnehmung als solche identifizieren,
erfahren in der Begegnung mit bekennenden Muslim*-
innen Wertschitzung. Durch die Praventionsarbeit
erhalten sie die Moglichkeit, mit erfahrenen Men-
schen zu sprechen, die einen dhnlichen kulturellen
und religiosen Hintergrund wie sie selbst haben. Im
Gesprich mit ihnen werden Erfahrungsfelder wie
Diskriminierung aufgegriffen, aber auch den eigenen
Horizont erweiternde Informationen vermittelt, die
neue Perspektiven aufzeigen. Es ist jedoch vor allem
die Wertschitzung der Jugendlichen, ihr Gefiihl,

ernst genommen zu werden, das fiir die Pravention
ausschlaggebend ist. Die Zusammenarbeit von Triagern
der politischen Bildung mit muslimischen Partner*-
innen kann Synergieeffekte mit sich bringen. Die
Verbindung dieser Partner*innen zur muslimischen
Community ist von Bedeutung, weil die Riickmeldung
von Erkenntnissen aus dem Bildungsprozess an die
jeweilige eigene Community weitere Sensibilititen
und neue Perspektiven schaffen kann.
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Fatma Giizin Agca

Fatma Giizin Agca ist Kulturwissenschaftlerin an der
Kulturwissenschaftlichen Fakultit der Europa-Uni-
versitit Viadrina in Frankfurt/Oder. Sie hat Soziologie
an der Hacettepe-Universitit in Ankara und an der
Freien Universitit Berlin im Rahmen des Studien-
programms Soziologie — Europiische Gesellschaften
studiert. Zurzeit fiihrt sie eine ethnografische Studie
iiber die sufitische Praxis deutschstimmiger Muslim*-
innen sowie ihrer nachkommenden Generationen
durch und forscht in ihrem Dissertationsprojekt zu
Konversionsprozessen in den Sufi-Gemeinden.

Aycan Demirel

Aycan Demirel ist Mitbegriinder der Kreuzberger
Initiative gegen Antisemitismus (KIgA) und leitet das
Projekt Prdventive Bildungsprozesse zu Islamismus in der
Schule gestalten. Die zivilgesellschaftliche Initiative
entwickelt Konzepte fiir die pidagogische Auseinander-
setzung mit Antisemitismus, Islamismuspravention und
die historisch-politische Bildung in der Migrations-
gesellschaft. Ihr spezifischer Schwerpunkt ist die Arbeit
mit muslimisch sozialisierten Jugendlichen und jungen
Erwachsenen.

Jennifer Eschweiler

Jennifer Eschweiler ist seit 2015 Postdoctoral Research
Fellow am Center for Social Entrepreneurship der
Roskilde-Universitit in Danemark, wo sie 2012 mit
einer Studie zur Islampolitik des Landes Berlin promo-
vierte. Davor arbeitete sie mit dem EMES International
Research Network im Bereich Kommunikation wis-
senschaftlicher Forschungsergebnisse. Ihre Dissertation
erschien 2013 unter dem Titel ,,Towards a Voice in the
Public Sphere? Deliberation with Muslim Civil Socie-
ty in Berlin“ Sie betreut ein durch die ,Soziale Stadt”
finanziertes Projekt zum Thema lokale Identitit und
Engagement in Berlin.

Martin Herzog

Martin Herzog hat in Bayreuth, Lausanne und Paris
Rechtswissenschaft studiert und war wissenschaftlicher
Mitarbeiter am Erlanger Zentrum fiir Islam und Recht
in Europa EZIRE. Er arbeitet am Hans-Liermann-
Institut fir Kirchenrecht sowie am Fachbereich Rechts-
wissenschaften der Friedrich-Alexander-Universitit
Erlangen-Niirnberg. Sein Forschungsschwerpunkt ist
das deutsche Religionsverfassungsrecht. Gemeinsam mit
Riem Spielhaus veréffentlichte Martin Herzog mehrere
Beitrige zum rechtlichen Status und zur Anerkennung
islamischer Religionsgemeinschaften im deutschen
Recht.

Melanie Kamp

Melanie Kamp ist Islamwissenschaftlerin. [hr Bei-
trag basiert auf ihren langjihrigen Feldforschungen
in islamischen Gemeinden der Hauptstadt sowie

auf den Ergebnissen des Forschungsprojekts
Faszinierungsprozesse: religios motivierte und geschlechts-
spezifisch geformte Reaktionen junger Menschen auf
islamische Predigten. Das Projekt wurde unter der
Leitung von Prof. Dr. Schirin Amir-Moazami am
Institut fir Islamwissenschaft der Freien Universitit
Berlin von Mai 2012 bis August 2014 durchgefiihrt.

Thomas Kriippner

Thomas Kriippner ist wissenschaftlicher Mitarbeiter
am Zentrum fiir Islamische Theologie der Westfilischen
Wilhelms-Universitit Minster. Er studierte an der
Humboldt-Universitit zu Berlin Islamwissenschaften.
Thomas Kriippner forscht zu Straflegenden und
untergegangenen Volkerschaften im Koran und lehrt
iiber Islam in Deutschland. Im Rahmen der Studie zum
islamischen Gemeindeleben in Berlin fiihrte er zahl-
reiche Interviews und Beobachtungen in islamischen
Religionsgemeinschaften durch.

Nina Miihe

Nina Miihe ist Ethnologin und Projektmanagerin bei
der Jungen Islam Konferenz zum Thema Islam- und
Muslimfeindlichkeit. Sie war Leiterin des Modell-
projekts Akteure der Jugendbildung stirken — Jugendliche
vor Radikalisierung schiitzen der Kreuzberger

Initiative gegen Antisemitismus (KIgA). Wissenschaftlich
arbeitet sie seit gut zehn Jahren zu Muslim*innen in
Deutschland und Europa sowie zu Themen im Bereich
Migration und Integration und war von 2010 bis
2013 als wissenschaftliche Mitarbeiterin an der Euro-
pa Universitit Viadrina fiir das EU-Forschungsprojekt
ACCEPT Pluralism titig. Sie leitete das Forschungs-
projekt Muslims in Berlin der Open Society Foundations,
in dem eine Befragung muslimischer Berliner*innen
durchgefiithrt wurde. Nina Miihe arbeitete ferner

an dem Projekt Alternative Voices on Integration des
Institute of Race Relations in London mit. Auferdem

ist sie Diversity Trainerin im ,Belieforama“-Programm
zu religioser Vielfalt und Antidiskriminierung

der Organisation CEJI in Briissel.
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Mathias Rohe

Mathias Rohe, Jurist und Islamwissenschaftler, ist
Lehrstuhlinhaber fiir Biirgerliches Recht, Internatio-
nales Privatrecht und Rechtsvergleichung an der
Friedrich-Alexander-Universitit Erlangen-Niirnberg.
Er ist Griindungsdirektor des Erlanger Zentrums fiir
Islam und Recht in Europa EZIRE. Sein Beitrag beruht
auf langjahriger Forschung und Beratungstitigkeit in
Parlamenten und fiir Regierungen und Verwaltungen
im In- und Ausland. In Berlin hat er unter anderem im
Jahre 2015 an einer Studie fiir den Senat zum Thema
yParalleljustiz® mitgewirkt (Mathias Rohe /Mahmoud
Jaraba: Paralleljustiz. Verfiigbar unter https://www.berlin.
de/sen/justiz/service/broschueren-und-info-materialien
(letzter Zugriff am 18.4.2018)).

Werner Schiffauer

Werner Schiffauer promovierte 1987 an der Freien
Universitit Berlin und habilitierte 1991 an der Johann
Wolfgang Goethe-Universitit Frankfurt am Main.

Bis 2017 war er Professor fiir Vergleichende Kultur-
und Sozialanthropologie an der Europa-Universitit
Viadrina in Frankfurt/Oder und forschte intensiv zu
islamischen Stromungen in Europa sowie Islam- und
Migrationspolitiken. In dem Projekt Briicken im Kiez —
Bildungspartnerschaften zwischen muslimischen Gemeinden,
Familien und Schulen haben Werner Schiffauer und sein
Team Potenziale und Hiirden fiir eine bessere Zusam-
menarbeit von Schulen, muslimischen Elternhiusern
und Moscheen untersucht. Die Ergebnisse erschienen
Ende 2015 in dem Buch ,,Schule, Moschee, Elternhaus:
Eine ethnologische Intervention® im Suhrkamp Verlag
(Berlin).

Riem Spielhaus

Riem Spielhaus ist Abteilungsleiterin am Georg-Eckert-
Institut, Leibniz-Institut fiir Internationale Schulbuch-
forschung, und Professorin fiir Islamwissenschaft an der
Georg-August-Universitdt Gottingen. Sie studierte und
promovierte an der Humboldt-Universitit zu Berlin
und forschte an der Universitidt Kopenhagen sowie am
Erlanger Zentrum fiir Islam und Recht in Europa der
Friedrich-Alexander-Universitit Erlangen-Niirnberg.
Riem Spielhaus war Mitglied eines Gesprichskreises
der Deutschen Islam Konferenz (2006-2009) und
moderierte 2005 bis 2010 das Islamforum Berlin. An der
1999 erschienenen Studie zum islamischen Gemeinde-
leben in Berlin war sie als Autorin und an der 2006
erschienenen Studie zudem als Herausgeberin beteiligt.
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Julius Matuschik

Nach einer Ausbildung zum fototechnischen Assistenten
studierte Julius Matuschik an der Hochschule Hannover
Fotojournalismus und Dokumentarfotografie. Er ar-
beitet als freischaffender Fotograf zu den Schwerpunk-
ten Naher Osten sowie Islam, Judentum, Migration und
Integration. Matuschik ist Mitbegriinder der Galerie
Bohai fiir Fotografie in Hannover und Mitherausgeber
des ,Cameo Magazin“ fiir gesellschaftliche und post-
migrantische Themen, das mit Fotoserien, Interviews,
Grafiken, Essays und poetischen Texten interkulturellen
Austausch betreibt.
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