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Executive Summary

Islamismus wird meist im Kontext terroristischer Organisationen und Aktivitaten diskutiert. Islamismus
ist aber ein viel komplexeres Phanomen das ein breites Spektrum an Akteuren, Methoden und politi-
schen Zugangen umfasst. Die Bandbreite reicht von Moderaten, die sich in das System integrieren wol-
len bis zu Extremisten, die das System gewaltsam umkehren wollen. Kleinster gemeinsamer Nenner
dieser unterschiedlichen Gruppen, Organisationen, Bewegungen und Parteien ist, dass sie sich in ihrer
Weltsicht und ihren politischen Programmen am Islam orientieren, bzw. diesen als einen Leitfaden fir
politisches Handeln betrachten. Das vorliegende Arbeitspapier untersucht aus unterschiedlichen Per-
spektiven und regionalen Zugdngen die Dynamiken und Veranderungen denen islamistische Bewegun-
gen in den verschiedenen Kontexten ausgesetzt sind. Damit soll aufgezeichnet werden, dass Islamis-
mus kein statisches Feld ist, sondern sich in Bewegung befindet. Dies gilt flir die sogenannten
Mainstream Islamisten wie die Muslimbruderschaft oder Ennahda ebenso wie fiir salafistische Bewe-
gungen bzw. deren dschihadistische Auspragungen. In all diesen Fallen sind die Akteure in ihrem Han-
deln nicht von irrationalen oder theologischen Uberlegungen, sondern vielmehr von rationalen politi-
schen Entscheidungen geleitet. Das Arbeitspapier geht im Detail auf die Muslimbruderschaft in Agyp-
ten, die Ennahda Partei in Tunesien, den Wandel der AKP in der Tiirkei, den Aufstieg salafistischer

Gruppen in Bosnien sowie die Dynamiken hinter dem IS ein.
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Zusatz

Der Begriff ,politischer Islam“ hat in den letzten Monaten und Wochen viel Beachtung gefunden. Der
Begriff ist aber aufgrund seiner Ungenauigkeit Gegenstand von Kritik geworden. Ab wann ist Religion
politisch und gilt dies nur fiir den Islam? Das vorliegende Arbeitspapier aus dem Jahr 2017 setzt sich
mit dem Islamismus und dem breiten Spektrum, das hinter dieser Bewegung steht auseinander. Da-
mals wie heute sind wir der Meinung, dass der Begriff , Islamismus” viel prazisier ist und eine klarere
Eingrenzung erlaubt. Das Papier beschaftigt sich mit den Begrifflichkeiten Islamismus und Dschihadis-
mus. Es beleuchtet aus einer internationalen Perspektive unterschiedliche Gruppen und Bewegungen
und nimmt unter die Lupe, wie sie sich im Laufe der Zeit verdndert haben. Es geht auf folgende Fragen
im Detail ein: Was ist die Muslimbruderschaft und wie unterscheidet sie sich von anderen islamisti-
schen Stromungen? Warum kann und soll man die Ideologien des Islamismus und Dschihadismus nicht
mit der Religion des Islam bzw. mit dem islamischen Konservativismus gleichsetzen? Und warum ist es
wichtig, all diese Fragen jenseits normativer eurozentristischer Perspektiven sowie Vorannahmen und
in einem internationalen Kontext zu beobachten? Das Papier, das aus einer Zusammenarbeit zwischen
Vedran Dzihic, Sherin Gharib, Cengiz Glinay und Daniela Pisoiu entstanden ist, setzt sich konkret mit
dem Islamismus in der Tiirkei, Tunesien, Agypten und in Bosnien und Herzegowina auseinander und
untersucht die Dynamiken hinter dem selbsternannten , Islamischen Staat”. Aus gegebenem Anlass
und zum Zwecke der Differenzierung der Debatten mdchten wir hiermit nun eine leicht Gberarbeitete

Version wieder anbieten.

Einleitung
Cengiz Giinay

Der Begriff politischer Islam ist sehr vage und beinhaltet viele Vorannahmen und Vorurteile gegeniiber
dem Islam und Muslimlnnen. Die vage Definition flhrt leicht dazu, dass jegliche Form der politischen
AuBerung, Symbolik, Tradition, Praxis sowie auch transnationale Verbindungen von Musliminnen un-
ter Generalverdacht stehen. Shakman-Hurd, stellte 2007 fest, dass der sogenannte politische Islam von
sakularen und oft westlichen Analysen als ein monolithisches Phanomen, das eine Abweichung von
bzw. sogar als ein Gesetzesversto gegen den neutralen sakularen 6ffentlichen Raum gewertet wird.
Es wird als ein Versuch der Riickkehr zu einer vormodernen Form einer muslimischen politischen Ord-
nung betrachtet. All diese Bewertungen finden aus einem westlichen interpretativen Rahmen heraus
statt und sind oft mit Vorannahmen und Projektionen in Bezug auf den Islam und Muslimlnnen ge-

speist (siehe; Shakman-Hurd 2007, p. 348).




Elisabeth Shakman-Hurd (2007) hélt zudem fest, wie sehr die US-amerikanische und européische
Wahrnehmung des politischen Islam, aber auch der islamischen Welt an sich, durch eine sakulare Epis-
temologie gepragt ist und damit von normativen westlichen Konzeptionen von Religion und Politik und
deren Verhaltnis zueinander ausgeht. Aus einer normativ sakularen Perspektive stellt die Politisierung
des Islam eine Abweichung von der westlichen ,,Norm“ oder dem was daraus abgeleitet als ,normale
Politik” begriffen wird, dar. Wahrend die bloRBe Prasenz von anderen (nicht-muslimischen) religiosen
Symboliken und Referenzen (Kreuz, Davidstern, Kippa, etc.) nur selten als Ausdruck einer religiésen
Ideologie wahrgenommen werden, werden islamisch-religiose Symbole wie z.B. das Kopftuch oft au-
tomatisch als politisch Wahrgenommen. Weiter noch, es kommt dabei oft zu einer undifferenzierten
Gleichsetzung von Religiositat, oder islamischer Tradition mit Intoleranz, Ablehnung der Moderne,
Fundamentalismus und manchmal gar Terrorismus. Wahrend also der Begriff ,politischer Islam“ die
Gefahr birgt, Undifferenziertheit und Vorurteile zu verstarken, erlaubt die Konzentration auf die ideo-
logische Bewegung des Islamismus eine starkere Abgrenzung innerhalb eines muslimischen religios-

politischen Spektrums.

Spatestens seit 9/11 und dem darauffolgenden Krieg gegen den Terrorismus wird Islamismus vor allem
mit Terrorismus bzw. transnationaler politischer Gewalt assoziiert (Volpi 2011, p.1). Vor diesem Hin-
tergrund werden islamistische Bewegungen, Gruppen und Individuen durch eine sicherheitspoliti-
schen Lupe wahrgenommen und als Bedrohung fir Sicherheit und Stabilitat bewertet.

Aber was ist dann die Ideologie des Islamismus? Anders als in den meisten westlichen Sicherheitsdis-
kursen rezipiert, ist Islamismus keine monolithische ideologische Bewegung. Vielmehr beinhaltet der
Islamismus auch ein breites Spektrum an unterschiedlichen Gruppen und eine Vielfalt an Weltsichten
und Praktiken, deren Gemeinsamkeit es ist, eine islamische Doktrin ins Zentrum jeglicher Organisation
und sozialen Ordnung zu stellen (Volpi 2011, p.9). Die Religion des Islam wird nicht als die Privatange-
legenheit des Individuums, sondern als ein gottlich geleitetes politisches, soziales und kulturelles Sys-
tem begriffen (Glinay 2006, p. 6). Islamisten unterschiedlicher Couleurs sehen somit in der Religion,
ihren Schriften und ihrer Praxis die primare Quelle fiir ihre politischen Programme und Zielsetzungen.
Damit stellt die Religion den Referenzrahmen jeglichen politischen Handelns dar. Allerdings herrscht
auch unter Islamisten weder in der Frage, was nun die richtige Interpretation des Islam sei noch wie
eine islamische soziale und politische Ordnung nun konkret ausgepragt sein soll bzw. wie diese zu

erreichen ist, Einigkeit (siehe Volpi 2011, p.9).

Damit ist festzuhalten, dass die einzelnen islamistischen Bewegungen sich wesentlich in ihren konkre-

ten politischen Programmen und noch vielmehr in ihren Methoden unterscheiden. Das Spektrum




reicht hierbei von moderaten Bewegungen und politischen Parteien, die sich in das bestehende politi-
sche und rechtliche System einfligen mochten und jenen, extremistischen Gruppen, die es ablehnen
und zum Teil mit Gewalt bekdmpfen méchten. Das was all die, in ihren konkreten politischen Ausrich-
tungen (Wirtschaftspolitik), Methoden (Partizipation versus Exklusion), Organisationsformen (politi-
sche Parteien versus terroristische Gruppen), sowie auch regional und landerspezifischen Auspragun-

gen unterschiedlichen Bewegungen dennoch eint, ist die Referenz an eine islamische Ordnung.

Auch wenn nicht klar ist was genau mit einer islamischen Ordnung gemeint ist, so beinhaltet dies meist
neben einer glaubigen islamischen Gesellschaft auch die Implementierung der Scharia. Das Utopia der
islamischen Ordnung ist am ehesten mit dem sozialistischen Ziel einer klassenlosen Gesellschaft zu
vergleichen. Bei der Frage wann dieses Utopia erreicht ist und wie es genau aussieht scheiden sich

weitgehend die Geister.

Die Ideologie des Islamismus entstand im Kontext des Aufeinandertreffens muslimischer Gesellschaf-
ten mit der Moderne. Dieses Aufeinandertreffen erfolgte in den wenigsten Fallen friedlich. Moderni-
sierung ging entweder mit einer wachsenden wirtschaftlichen Abhangigkeit, Kolonialisierung oder

/und autoritdrer Sdkularisierung einher.

Angesichts der Durchdringung muslimischer Gesellschaften mit westlichen Gitern, der Verbreitung
westlicher Kleidung, Lebensweisen und Vergnligungsarten, waren die Islamisten der ersten Stunde
besorgt um den Verlust der eigenen Identitat. Im Gegensatz zu den Nationalisten sahen sie den Kern
der eigenen Identitat in der islamischen Religion. Auf der Suche nach Authentizitdt predigten sie die
Rickbesinnung auf die Grundwerte des Islam. Die Riickkehr zum puren Islam, so wie er zurzeit des
Propheten und seiner vier Nachfolger gelebt wurde, wiirde — so die Hoffnung — zu innerer Starke und
zum Wiederaufstieg muslimischer Gesellschaften fiihren. Die Riickbesinnung auf den Ur-Islam wiirde
auch die Uberwindung der Spaltungen innerhalb der Umma (der Gemeinschaft der Gldubigen) bedin-

gen.

Islamistische Bewegungen erhielten vor allem mit dem Scheitern von durch die Modernisierungstheo-
rie geleiteten, staatlich gelenkten und durch einen post-kolonialen Nationalismus gepragten Entwick-
lungsprogrammen Aufwind. In vielen Landern des Nahen Ostens fiillten sie die Liicke, die linke Bewe-
gungen hinterlassen hatten und betatigten sich im Sozialbereich an der gesellschaftlichen Basis.

Im Kontext der arabischen Welt wurde das Scheitern der ambitionierten Modernisierung durch den
Staat durch die Niederlage der arabischen Armeen im Sechstage Krieg dramatisch vor Augen gelegt. In

Folge kann flachendeckend in der gesamten Region ein wirtschaftlicher Wandel, gemeinhin als infitah




(Offnung) bezeichnet, beobachtet werden. Die, wenn auch vorsichtige Liberalisierung der einzelnen

Volks6konomien ging in den meisten Fallen mit einer verstarkten Hinwendung zum Islam einher.

,Konservative Wertvorstellungen wurden von den Herrschenden angesichts der wirtschaftlichen Umwalzungen,
bei denen langfristig vor allem die Mittelklasse unter die Rader kommen sollte, als ein wichtiger gesellschaftlicher
und sozialer Kitt betrachtet. Dies bedeutete, dass religiose Symbolik und Referenzen in der Legitimierung der
herrschenden Ordnung eine wachsende Rolle zu spielen begannen. Die Propagierung religioser Sendungen in
den staatlichen Medien, eine verstadrkte Vermittlung religioser Inhalte im Unterricht, der bewusste Einsatz von
islamischen Referenzen und das Spiel mit traditionellen Symbolen sollten Teil der staatlichen Politiken werden”

(Gunay 2015).

Religion wurde durch den Staat oft nicht nur als ein Legitimierungsinstrument, ein Mittel zur Dampfung
gesellschaftlicher Ungerechtigkeit betrachtet und geférdert, sondern auch als ein Gegenmittel fiir linke
und insbesondere kommunistische Ideologien eingesetzt. In Agypten, Tunesien und der Tiirkei férder-
ten und stitzten die Machthaber islamistische Studentenvereinigungen als ein wichtiges Gegenge-

wicht zu den bis dahin dominanten linken Verbanden.

Die Politik der ,,Re-Islamisierung” oder ,,Re-Traditionalisierung” bot eine Antwort auf eine gesellschaft-
liche Identitatskrise. Die Liberalisierung des religiosen Feldes, bzw. die Propagierung eines Wertekon-
servativismus 6ffnete gleichzeitig aber auch islamistischen Kraften neue Raume und Maoglichkeiten der
Vernetzung und Rekrutierung. In den meisten Fallen konnte der Ruf nach einer gerechteren Ordnung
die vernachlassigte stadtische Mittelklasse und Teile der Armen ansprechen. Entgegen einer sakularis-
tischen normativen Annahme stellt Islamismus keinen Riickschlag gegen die Moderne oder gar eine
Rickkehr zur Tradition dar, sondern es ist vielmehr eine fundamentale, aber gleichzeitig moderne Kri-
tik an den Auswirkungen einer durch westliche Normativitat, wirtschaftliche und kulturelle Dominanz

gepragten Moderne.

Seit den 1970er Jahren, in Folge der wirtschaftlichen Liberalisierung und der Offnung von neuen Frei-
raumen fir religiosen Aktivismus, kann eine wachsende Anpassung des Mainstream Islamismus an das
System beobachtet werden. Nathan Brown und Amr Hamzawy (2010) beschreiben einen fundamen-
talen Strategiewechsel, den die meisten arabischen islamistischen politischen Bewegungen zwischen
den 1980ern und dem Ausbruch des Arabischen Friihlings vollzogen. Sie begannen sich in das politische
System, das gegen sie gerichtet war und ausschloss einzubringen. In den meisten Landern der Region
profitierten sie von den, wenn auch eingeschrankten politischen Liberalisierungen und nahmen an Par-
lamentswahlen teil. Von Paldstina und Jordanien tiber Agypten und Tunesien bis Marokko gewannen

die Islamisten trotz manipulierter Wahlen Mehrheiten. Wahrend sie in Monarchien wie Jordanien und
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Marokko vorsichtig als Akteure in einer kontrollierten politischen Arena betrachtet wurden, wurden
sie in Landern wie Agypten und Tunesien als eine fundamentale Sicherheitsgefahr fiir die republikani-
schen und sozial schwach legitimierten Regime eingestuft (ibid.). Die Hoffnungen auf einen ,demokra-
tischen Islamismus” bzw. einer ,islamischen Demokratie” wurden in Folge des Arabischen Frihlings
allerdings enttduscht. Cihan Tugal (2017) beschreibt am Beispiel der Tiirkei und Agyptens das Scheitern
des liberalen, demokratischen Islamismus. Aus unterschiedlichen Griinden, entfernten sich die islamis-
tischen Bewegungen (AKP und Muslim Bruderschaft) immer mehr vom Modell einer ,,islamisch demo-
kratischen” Bewegung, nach dem Vorbild der christdemokratischen Parteien. Wahrend die Adaptie-
rung marktwirtschaftlicher Programme und liberaler Diskurse auf langere Zeit zwar eine Anpassung an
eine neoliberale globale Ordnung mit sich brachte, flihrte es nicht, entgegen der Annahme vieler Be-
obachter, auch automatisch zu einer Demokratisierung dieser Bewegungen. Die AKP in der Tirkei ist
ein Beispiel fir die weitgehende Entideologisierung (das Abriicken von ideologischer Programmatik)
und ein durch Pragmatismus geleitetes Politikverstandnis, das aber nicht zu mehr Demokratie, sondern

im Gegenteil zu mehr Autoritarismus flhrte.

Eine Ausnahme stellt in diesem Zusammenhang die Ennahda Partei in Tunesien dar. Die Ennahda Partei
gilt als einzig verbliebene Vertreterin eines liberalen politischen Islam. Das Scheitern der liberalen is-
lamistischen Bewegungen, bzw. deren darauffolgende Kriminalisierung wie im Falle Agyptens, tiber-

lasst extremistischen und ultra-konservativen Kraften weitgehend die Biihne.

In den letzten Jahren traten vor allem Salafisten und dschihadistische Salafisten vermehrt in Erschei-
nung. Der Salafismus ist eine ultra-konservative Bewegung, die in der Zeit des Propheten nicht nur eine
theologische Inspiration findet, sondern auch in Kleidung und Lebensweise darin Anlehnungen sucht.
Nicht alle Salafisten sind politisiert, wie auch Daniela Pisoiu in ihrem Beitrag erldutert. Die Bewegung
unterscheidet sich wesentlich nach den politischen, sozialen und gesellschaftlichen Rahmenbedingun-
gen des jeweiligen Landes. Wahrend die jordanischen Salafisten mehrheitlich dem quietistischen Arm
zuzuordnen und im GrofRen und Ganzen unpolitisch sind, ist Salafismus z.B. im Kontext Tunesiens vor-

nehmlich eine identitdre Jugendbewegung. Ahnlich verhilt es sich mit Salafisten in Europa.

In Agypten profitierte die salafistische Bewegung von der Feindschaft zwischen dem Mubarak Regime
und der Muslimbruderschaft. Um die Bruderschaft politisch und gesellschaftlich auszubremsen for-
derte das Mubarak Regime unter anderem auch salafistische Gruppen. Aufgrund des Umstandes, dass
die meisten agyptischen Salafisten unpolitisch waren (zumindest bis zum Ausbruch des Arabischen

Frihlings) und sie eine wichtige Rolle fiir die soziale Kohasion (aufgrund ihrer Wohlfahrtstatigkeiten




und der konservativen gesellschaftlichen Ordnung) spielen, galten sie lange als informelle Partner des

Regimes.

Bei den meisten dschihadistischen Gruppen verwischen sich die Linien zwischen illegalen, kriminellen
Netzwerken und den Organisationen. Dies trifft nicht nur auf Rekruten des sogenannten islamischen
Staates (IS) in Europa, sondern auch auf dessen Ableger in Tunesien, Agypten und den meisten anderen
Landern des Nahen Ostens zu. In europaischen Gesellschaften konnten salafistische und dschihadisti-
sche Gruppen insbesondere unter jungen Menschen an Zulauf gewinnen. Diese extremistischen und
ultra-konservativen islamistischen Gruppen konnten um ldentitdt ringenden, Jugendlichen oft erfolg-

reich eine klar definierte, exklusive Identitat anbieten.

Das vorliegende Arbeitspapier reflektierte die unterschiedlichen Zugange und Schwerpunktsetzungen
(auch regional) der beteiligten Mitarbeiterinnen des oiip; Vedran Dzihic, Sherin Gharib, Cengiz Glinay
und Daniela Pisoiu. Wahrend die Beitrige zu Agypten, Tunesien und der Tiirkei sich vornehmlich mit
dem Wandel, dem die Vertreter des Mainstream Islamismus, also jene moderaten Gruppen, die sich
in das System integrieren wollen, unterliegen, auseinandersetzen, behandeln Vedran Dzihic und Da-
niela Pisoiu mehr ultra-konservative bis dschihadistische Gruppierungen und den Kontext, der deren
Aufstieg beglinstigt. Das Arbeitspapier erhebt damit keinerlei den Anspruch auf Vollstandigkeit. Es ver-
steht sich vielmehr als eine Bestandsaufnahme von Trends, die innerhalb eines breiten und schwer

einzugrenzenden islamistischen Spektrums in unterschiedlichen Kontexten zu beobachten sind.

Die Muslimbruderschaft in Agypten

Cengiz Giinay

Die Muslimbruderschaft (MB), gegriindet durch den Lehrer Hassan al-Banna im Jahr 1928 in Agypten

gilt als die Mutter moderner islamistischer Bewegungen in der arabischen Welt.

“With the notable exception of al-Wefaq Society in Bahrain, all participating parties or movements derive their

ideas from and are loosely affiliated with the Muslim Brotherhood.” (Ottaway, Hamzawy 2008, p.1)

Schon bald nach ihrer Griindung, wuchs die Bruderschaft zu einer Massenbewegung an, die in Folge
die starkste politische Opposition im Land stellen sollte. Die Botschaften der MB richteten sich nicht
gegen die Errungenschaften der Moderne, sondern vielmehr gegen den gefiirchteten Ausverkauf der

»,muslimischen Seelen”. Ihre Anziehungskraft lag vor allem darin, dass sie eine Briicke zwischen Islam
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und Moderne schlug, indem sie die Islamisierung der Moderne und damit die wiederum die Moderni-

sierung des Islam propagierte.

“In contrast to Islamic modernists, the goal of the Brotherhood ....was not to render Islam compatible with West-
ern culture, but to create a more indigenously rooted authentic Islamic state and society through a process of
renewal or Islamisation based upon ‘a return to the principles of Islam.... [and] the reconciliation of modern life
with these principles, as a prelude to a final Islamisation of society.” (Hassan al-Banna, cited in Mosaad Abdel

Aziz 2003, p. 16)

Dies sollte vor allem durch die da’wa die Missionierung des Einzelnen erfolgen. Die Muslimbruder-
schaft kann in diesem Sinne als eine bottom-up Bewegung bezeichnet werden, deren Ziel die Islami-
sierung der Gesellschaft von unten nach oben ist. Dabei sollten, ganz nach dem Vorbild der Osterrei-
chischen Sozialdemokratie, Parallelinstitutionen zu jenen des sakularen, durch das Birgertum domi-
nierten Staates geschaffen werden. Bereits seit den 1930er Jahren engagierte sich die Bruderschaft
deshalb im Bildungsbereich, im Gesundheitsbereich und in der Wohlfahrt. Die MB entwickelte sich zu
einer transnationalen Bewegung mit Ablegern in beinahe allen arabischen Landern. Allerdings konnte
sich trotz einer pan-islamischen Einstellung keine tber nationale Grenzen hinweg agierende Organisa-
tion herausbilden. Stattdessen blieben die einzelnen Ableger zu stark durch die politischen und gesell-

schaftlichen Rahmenbedingungen des jeweiligen Landes gepragt.

Der republikanische Pan-Islamismus der Muslimbruderschaft stand bald in Konkurrenz zum Pan-Ara-
bismus, der sich im Unterschied zum Islamismus nicht auf die gemeinsamen religiésen Quellen, son-
dern die gemeinsame Sprache und Ethnie berief. In Agypten fiihrte die Machtergreifung durch Gamal
Abdel Nasser im Jahr 1954 dazu, dass die MB verfolgt wurde. Die meisten Vertreter der Flihrung wur-
den in Arbeitslagern inhaftiert oder hingerichtet. Die Bruderschaft konnte nur im Untergrund lberle-
ben. Trotz einer gewissen Rehabilitierung unter Prasident Sadat in den 1970er Jahren, die mit dem
Abschworen der politischen Gewalt einherging, und der Tolerierung der MB unter Mubarak, blieb die
Bruderschaft den Prinzipien einer Geheimorganisation treu. Entscheidungen wurden von einem relativ
kleinen Filhrungsgremium getroffen. Die Prozesse und Hierarchien blieben weitgehend intransparent.

Daran anderte auch die Partizipation am System nichts.

Ab den 1980er Jahren anderte die Bruderschaft, gedrangt durch die jiingere Generation an Reformern
ihre Taktik und begann sich verstarkt politisch zu engagieren. Dies wurde moglich da die meisten ara-
bischen Regime im Zuge der wirtschaftlichen Offnungspolitiken (infitah) auch eine beschrinkte Libe-
ralisierung der politischen Arena betrieben. Vertreter der Bruderschaft nahmen in Agypten an Wahlen

zu den Berufsvertretungen sowie den Parlamentswahlen teil.
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Dieser taktische Wechsel ging nicht ohne Reibungen zwischen den alteren Generationen, die die Re-
pression durch das Regime flirchteten und jlingeren Aktivisten, die gewillt waren das System von innen
heraus zu verandern, von statten. Eine der wesentlichen Fragen, die auch nach dem Arabischen Friih-
ling ungel6st blieb war und ist ob sich die Muslimbruderschaft primar als eine politische Partei bzw.
Organisation sieht und sich so exponiert, oder sie sich selbst als eine breitere religiose, soziale und
religiose Bewegung sieht. Diese interne Spannung wurde insbesondere wahrend der Prasidentschaft
Mohammed Mursis auch fir auRenstehende ersichtlich. Vor allem Kritikerlnnen warfen der MB vor

sich nicht wie eine politische Partei, sondern vielmehr wie ein Staat im Staate zu verhalten.

Wahrend der kurzen Prasidentschaft Mohammed Mursis sah sich die MB pl6tzlich mit realpolitischen
Forderungen und Erwartungen konfrontiert. Dies flihrte auch zu einer gewissen Entzauberung der Bru-
derschaft. Es erwies sich recht schnell, dass der Islam, nicht wie lange von der MB propagiert die L6-
sung fir alles ist. Insbesondere die Fehlnisse im wirtschaftlichen Bereich flihrten auch zu einer Ent-
fremdung der Mittelklasse, der Sdule der MB. Anhédnger fiirchteten, dass die zu starke Involvierung in

die Realpolitik die religitse, kulturelle und soziale Mission der Bewegung gefdhrden kdonnten.

Die Absetzung Mursis im Juni 2013 und die darauf einsetzende brutale Bekdmpfung der Muslimbru-
derschaft durch das Sisi Regime, die MB wird inzwischen von Agypten als eine terroristische Organisa-
tion eingestuft, hat das Ziel die Bruderschaft soweit zu zerschlagen und zu unterdriicken, dass sie nie
mehr eine so starke soziale und politische Rolle spielen kann, wie sie dies zuvor tat. Trotz der Repres-
sionen wird die Bruderschaft dennoch im Untergrund (iberleben. Das intransparente Netzwerk der
Organisation und ihre transnationale Verzweigung stellen sich nun wieder einmal als ein Vorteil fir
den Fortbestand der Bewegung heraus. Die Gefahr, die mit der Zerschlagung und Verfolgung der Bru-
derschaft verbunden ist, ist vor allem, dass nun das Feld konservativeren und extremistischen Bewe-
gungen und Gruppen Uberlassen ist. Bedenklich in diesem Zusammenhang ist, dass es vor allem in
Europa eine immer geringere Differenzierung zwischen den einzelnen extremistischen Gruppen, die

zur Gewaltanwendung bereit sind, und jenen, die es nicht sind, gibt.
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Das Ende eines ,,Mainstream” Islamismus? — Das Beispiel Tunesien
Sherin Gharib

Islamismus seit der , Jasmin Revolution”

Unmittelbar nach den Umstiirzen im Rahmen des sogenannten , Arabischen Frihlings” 2011 sind in
Tunesien sowie in Agypten unterschiedliche islamistische Bewegungen in den Vordergrund getreten.
Neben den lange existenten moderat einzustufenden islamistischen ,Mainstream“-Bewegungen; die
Muslimbruderschaft in Agypten und die Ennahda in Tunesien; die in der Transitionsphase eine sehr
wichtige politische Rolle einnahmen, sind eine Reihe salafistisch gepragter Bewegungen im offentli-
chen Raum sichtbar geworden. In Tunesien entstanden nach 2011 zahlreiche neue islamistische Par-
teien. Vor allem war es die Zerschlagung jeglicher religios gepragter Bewegungen und die Unterdri-
ckung des religiosen Diskurses unter Habib Bourguiba bzw. seinem Nachfolger Zine al-Abidine Ben Ali,

die ein Vakuum schufen, das zum Teil durch islamistische Bewegungen gefiillt wurde.

Die Ennahda erlangte 2011 nach jahrzehntelanger Verfolgung nicht nur ihren lang ersehnten legalen
Status, sondern partizipierte an den Wahlen zur Verfassungsgebenden Versammlung. Aus diesen ging
sie mit 37% als klarer Wahlsieger hervor und formierte eine Koalitionsregierung mit den zwei linken
Parteien Ettakatol und CPR (Kongress fiir die Republik). Seit 2014 befindet sich Ennahda in einer Koa-
litionsregierung mit Nidda Tounis und ist aufgrund der Spaltung der Nidda Tounis seit 2015 wieder

starkste Kraft im tunesischen Parlament. (Glinay; Gharib, 2017)

Schon seit ihrer Griindung in den 1980er Jahren strebte sie eine Regierungsbeteiligung an — der Um-
sturz des Regimes oder die Errichtung einer vollig anderen politischen Ordnung galten nicht als ihr
priméres Ziel — man glaubte daran, durch Integration in das politische System eine Anderung herbei-
fihren zu kdnnen.

Ennahdas Streben nach Inklusion und Partizipation seit dem Sturz Ben Alis 2011 ist von einem Prozess
der Entideologisierung begleitet. Nach Asef Bayat ist die Ennahda eine ,post-islamistische” Partei
(Bayat, 2005). Ihre Beteiligung am System geht mit einem weitgehenden Pragmatismus einher und
somit mit der Adaptierung globaler Diskurse und Unterstiitzung neoliberaler Wirtschaftsmodelle.
Gleichzeitig treten ideologische Fragen in den Hintergrund. Sie werden zwar thematisiert, im Mittel-
punkt der Debatten stehen jedoch Themen rund um den Machterhalt der Partei. Ennahdas Distanzie-
rung vom Islamismus im Jahr 2016 ist in diesem Lichte zu verstehen — sie erfolgte aus machtpolitischen

Erwadgungen und verdeutlicht Ennahdas Intention sich weiter in Richtung Zentrumspartei zu bewegen.
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Ennahdas Streben nach Machtmaximierung, die damit verbundene Entideologisierung und vor allem
ihr Versagen Losungen fiir sozio-6konomische Probleme zu finden, fiihrten dazu, dass sie einen Teil
ihrer Wahlerschaft zugunsten salafistisch-radikaler Gruppierungen verloren. Insbesondere Jugendliche

aus dem marginalisierten Siiden des Landes stehen der Ennahda sehr kritisch gegeniber.

Riickblick - die Entstehung Ennahdas als Reaktion auf Sakularisierung von oben?

Mit Habib Bourguibas Machtibernahme im Jahr 1957 wollte man jeglichen religiésen Einfluss zuriick-
drangen und den Sakularismus vorantreiben. Zu diesem Zweck brachte man die Religion unter voll-
kommener Kontrolle des Staates. Die Zaytouna Moschee, die eine wichtige politische, religiose und
gesellschaftliche Rolle spielte, musste ihre Bildungsbefugnisse aufgeben und wurde weitgehend aus-
geschaltet. Anders als in Agypten, nutzte Bourguiba az-Zaytouna nicht fiir eigene Zwecke aus, sondern
war um ihre ganzliche Ausschaltung bemiht. Religidse Stiftungen wurden nationalisiert und jegliche

religiose Ausdrucksformen im 6ffentlichen Raum nicht mehr erlaubt. (Rupp, 2016)

Gleichzeitig konnte sich in den 1970er Jahren eine islamisch gepragte Bewegung rund um Rachid
Ghannouchi entwickeln. Ghannouchi begann zusammen mit einer Gruppe junger Studenten die isla-
mische Zeitschrift ,,al-Ma‘arifa” (,,die Erkenntnis“) zu publizieren. Anders als die Gelehrten der bekann-
ten az-Zaytouna, die groftenteils Teile der urbanen Bourgeoise reprasentierte, stammten diese aus
den unterentwickelten marginalisierten Gebieten des Landes. Viele Mitglieder dieser Gruppe waren
aus Damaskus oder Kairo zurlickgekehrt und vom arabischen Sozialismus und Nationalismus ent-
tauscht. Sie sahen darin eine weitere Intensivierung der Sakularisierungspolitik und eine ganzliche Aus-
schaltung der Religion. Beeinflusst durch die Muslimbruderschaft in Agypten, entstand im Jahr 1972
unter Leitung Ghannouchis die ,Jamaa al-Islamiyya“ (,Islamische Gruppe®), die anfangs im Geheimen
operierte. Vor allem unter den Studenten genoss sie eine hohe Beliebtheit. Ihre Hauptmotivation war
es die Hegemonie der Linken zu durchbrechen und den Islam, welchen sie als bedroht sahen, zu schiit-
zen. Viele der Aktivisten der ,Jamaa al-Islamiyya” waren Arzte, Anwilte, Lehrer und Theologen. Die
Gruppe spielte anfangs keine politische Rolle. Einige Mitglieder, darunter auch Rachid Ghannouchi,
beschlossen 1981 die ,,Mouvement Tendence Islamique” (MIT) zu griinden. Die Formierung dieser
Gruppe bedeutete eine klare Wahl fiir einen politischen Aktivismus gegen die autoritdre Modernisie-
rungspolitik Bourguibas. Das Hauptziel war es, die islamischen Werte unter Jugendlichen wieder zu

beleben.

Trotz der starken Repression seitens des Regimes konnte auch der Salafismus an Attraktivitat gewin-

nen. Dabei spielte die Riickkehr von Gastarbeitern aus den Golfstaaten sowie des Satellitenfernsehens
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und somit der Zugang zu salafistischen Predigern eine Rolle. In den 1970er und 1980er Jahre unter-
stlitzten Geldgeber aus den Golfstaaten Wohltatigkeitorganisationen, Moscheen und Schulen und

konnten dadurch salafistisch-wahabistische Lehren verbreiten.

Die Ara Ben Ali

Nach Ben Alis Machtiibernahme 1987, wollte dieser anfanglich die Religion dazu nutzen, um seine Le-
gitimation zu vergroRern. Aus diesem Grund betonte er, dass die islamischen Werte wichtig seien und
gewadhrte az-Zaytouna wieder als Universitat zu operieren. Der MTI versprach er sie konne frei agieren;
Rachid Ghannouchi, der unter Bourguiba inhaftiert und anfangs sogar zum Tode verurteilt worden war,
wurde freigelassen. Die MTI spaltete sich spéater in drei Stromungen. Eine dieser Stromung, die die
groRere Gruppe ausmachte, entschied sich fiir einen starkeren politischen Aktivismus und griindete
im Jahr 1989 die Ennahda. Zwar war es ihr untersagt bei den Parlamentswahlen 1989 als Partei anzu-
treten, allerdings erlaubte man den Mitgliedern als Unabhangige zu kandidieren. Nach dem diese ei-
nen Wabhlsieg erzielen konnten, fiirchtete Ben Ali um seine Stellung und begann wie sein Vorganger
Bourguiba nicht nur den politischen Islam vollkommen zu zerschlagen, sondern auch einen flachende-
ckenden Sakularismus mit aller Harte durchzusetzen. Als Antwort auf den Wahlsieg wurden Tausende
verhaftet oder mussten ins Exil fliichten. Die starke Kontrolle tiber die Moscheen wurde wieder aufge-
nommen und jede AuRerung von Religiositit in der Offentlichkeit, beispielsweise das Tragen islami-
scher Kleidung, als Bedrohung betrachtet. Wie es eine fiihrende Personlichkeit innerhalb der Ennahda
bezeichnete, flihrte Ben Ali einen ,,Krieg nicht nur gegen Islamisten, sondern gegen jegliche 6ffentliche

Auperung von Religiositdt” (Mitglied im Ennahda Shura Rat, zit. aus Fahmi; Meddeb, 2015:5).

Gleichzeitig entstanden radikal-salafistische Gruppierungen — einige von ihnen schreckten auch nicht
vor Gewalt zurlick und benutzten die US Invasion in Afghanistan 2001 und im Irak 2003 dazu um argu-
mentieren zu kénnen, dass der Westen einen ,Krieg gegen den Islam” flihre und man diesen bekdamp-

fen musse. (Fahmi; Meddeb 2015)

Ennahda — ein zentraler Gestalter der post-Ben Ali Ara

Obwohl die Ennahda keine Rolle bei der sogenannten ,Jasmin-Revolution” gespielt hat, dominierte sie
als best-organisierte und schon lange verankerte Oppositionsbewegung die post-revolutionire Ara Tu-
nesiens. Bereits zwei Wochen nach dem Sturz Ben Alis kehrte Rachid Ghannouchi aus seinem Exil aus
London zuriick und bemiihte sich um die Legalisierung Ennahdas —am 1. Mérz 2011 erhielt sie ihren

Rechtsstatus. Seit 2014 befindet sich Ennahda in einer Koalitionsregierung mit Nidda Tounis wobei
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beide jeweils unterschiedliche gesellschaftliche Schichten reprasentieren. Die Ennahda vertritt die neu
entstandene konservative urbane Mittelklasse. Diese fiihlte sich lange Zeit durch die frankophonen
Eliten marginalisiert, vor allem wenn es um den Zugang zu staatlichen Institutionen und den staatlich
kontrollierten Unternehmen ging. Sie umfasst vor allem Kleinhandler, Handwerker sowie Blirokraten
und stammt dhnlich wie viele leitende Persdnlichkeiten innerhalb der Ennahda aus dem marginalisier-
ten Stiden und Westen des Landes. Der islamische Konservatismus diente fiir viele dieser Personen als
Zufluchtsort. Informelle lokale Netzwerke wurden gebildet — diese verhalfen Ennahda durchaus bei
ihrem Wabhlsieg. Ennahda schaffte es sehr schnell sich als Stimme dieser Mittelklasse und Verfechterin
der sozialen Gerechtigkeit zu etablieren.

Nidda Tounis wiederrum vertritt die alten frankophonen Eliten, die unter Bourguiba ihren Aufschwung
erlebt hatten, aber unter Ben Ali aufgrund seiner klientelistischen Netzwerke politisch nicht vollkom-

men inkludiert waren.

Da beide Gruppen um ihre Stellung nach dem Umstiirzen fiirchteten, waren sie an einer Normalisie-
rung und Konsolidierung interessiert und weniger daran den autoritaren Staatsapparat zu reformieren
oder gar neue Institutionen aufzubauen. Damit wurde zwar ein relativ reibungsloser Transitionspro-
zess ermoglicht, aber die autoritdren Machtstrukturen sind bestehen geblieben. Beide Parteien kon-
kurrieren um politische und wirtschaftliche Ressourcen. (Guinay; Gharib, 2017/ Boubekeur, 2016)

Ennahdas Inklusion in das politische System bedeutete eine Anpassung an bestehenden Machtkons-
tellationen und weitgehend auch die Fortsetzung vieler Politiken. Die Partei fiihrt beispielsweise die-
selbe wirtschaftliche Politik wie unter Ben Ali fort, eine neue wirtschaftliche Vision fehlt. Die enge Ko-
operation mit dem Internationalen Wahrungsfonds sowie mit der EU wird von der Ennahda als sehr
wichtig empfunden. Mit Initiativen wie das Islamic Banking oder Aufruf zur sozialen Gerechtigkeit ver-
sucht man neoliberalen Programmen einen islamischen Charakter zu verleihen und sich so zumindest

auf irgendeiner Weise vom alten Regime zu unterscheiden. (Glinay; Gharib: 2017)

Zwischen Pragmatismus und Ideologie

Ennahda hat sich klar fir einen Pragmatismus und Inklusion in das bestehende System entschieden.
Debatten bzw. Spannungen rund um ideologische Fragen finden zwar statt, stehen allerdings nicht
mehr im Mittelpunkt, wenn gleich sie am Anfang eine gréRere Rolle gespielt haben: nach Ennahdas

Wahlsieg 2011 Uberlegte man intern die Shari’a in die Verfassung aufzunehmen.

2012 diskutierte die Ennahda im Rahmen ihres Parteikongresses (iber ihre zukiinftige religiose ldenti-

tat — dabei ging es darum, ob Religion und Politik getrennt werden sollen. Einigkeit wurde damals keine
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erzielt, aber im Mai 2016 wurde dieselbe Frage aufgeworfen. Diesmal entschied man sich fiir eine Dis-
tanzierung vom Islamismus. Die Ennahda wolle nicht mehr das Label ,Islamismus” tragen, das laut
Ghannouchi nun ein Konzept ist, welches mit radikalem Extremismus in Verbindung gebracht wird.
Laut ihm seien ideologische Debatten nicht mehr notwendig, da der Staat nicht wie unter Bourguiba
oder Ben Ali Sakularismus durch Repression erzwingt. Daher gebe es keine Notwendigkeit mehr die

Religion zu ,schiitzen” (Ghannouchi 2016; Interview Said Ferjani Nov. 2016 in Tunis).

Ennahdas Distanzierung vom Islamismus kann als ein pragmatischer Schritt bewertet werden und zeigt
ihre Intention sich immer weiter in Richtung Zentrumspartei zu bewegen. Diese strategische Entschei-
dung ist sicherlich auch in Verbindung mit unterschiedlichen Entwicklungen, wie dem Aufstieg des is-
lamistischen Extremismus in und auBerhalb Tunesiens, oder die Verfolgung der Muslimbruderschaft in
Agypten, zu sehen. AuBerdem diente sie dazu, den westlichen Partnern aber auch den sakularen kriti-
schen Teilen der Gesellschaft zu vergewissern, dass sie keine islamistische Agenda verfolge. Laut
Ghannouchi spielen islamische Werte aber nach wie vor eine Rolle: “of course, as Muslims, the values
of Islam still guide our actions”. Die Ennahda wolle eher, so Ghannouchi eine “Muslim Democracy”

(Ghannouchi, 2016) erzielen.

Radikal-salafistische Akteure als Gewinner?

Die Distanzierung vom Islamismus und Ennahdas Inklusion in das politische System fiihrten und fiihren
zu einem Verlust der sehr konservativen islamistischen Elemente als Wahlerschaft. Die Ennahda ver-
suchte anfangs die ultra-konservativen Krafte aus dem islamistischen Spektrum — nach 2011 wurde
eine Reihe salafistisch-konservativer Parteien gegriindet — in das System einzubinden und sie unter
ihrer Fihrung zu bringen. Aufgrund derselben Erfahrungen von Verfolgung, Gefangenschaft und Folter
durch Bourguiba und Ben Ali zeigte Ennahda eine gewisse Solidaritdt mit islamistischen Bewegungen
(Marks, 2014). Nach den Ermordungen zweier prominenter Oppositionsfiihrer im Jahr 2012 (man ver-
mutet eine salafistisch-konservative Bewegung dahinter) startete Ennahda einen Selbstevaluierungs-
prozess, bei dem man die eigene Taktik, alle islamistischen Krafte einzubinden, kritisierte. Das fihrte
zum Wendepunkt: salafistische Parteien und Bewegungen, insbesondere die Ansar al-Sharia wurde
verboten, viele ihrer Mitglieder verhaftet und den Sicherheitsbehérden wurde ein durchaus aggressi-

verer Umgang mit islamistischen Stromungen erlaubt (Louden, 2015: S.12-13/ Rupp: 2015, S. 147).

Insbesondere junge Menschen aus drmeren Gebieten stehen der Ennahda dulRerst kritisch gegeniber.
Fir diese reprasentiert Ennahda keinen neuen Wind, sondern vielmehr eine Fortfiihrung des Alten.

Die sozio-6konomische Lage verbessert sich nicht und viele Probleme im Land sind ungel6st geblieben.
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Dies fuhrt zu einem wachsenden Popularitatsverlust Ennahdas. Wahrend die dltere Generation der
unteren Mittelklasse die Ennahda noch unterstiitzt, sympathisieren immer mehr Jugendliche aus ar-
meren urbanen Teilen Tunesiens mit salafsitischen Gruppierungen. (Marks 2015). Die Ennahda kon-
kurriert mit diesem um eine dhnliche Wahlerschaft. Ennahdas anfanglicher Versuch diese Krafte ein-

zubinden hatte durchaus einen machtpolitischen Zweck. Cavatorta argumentiert, dass;

,..the inclusion of Salafists in the political games might benefit Ennahda electorally, given that the radicalism of
Salafists would be neutered; having joined the political system, Salafists would no longer seem so radical. Finally,
Ennahda can use Salafists to provide a more moderate image of itself, arguing that it is defending democracy and

human rights by acting as a rampart against Salafism.” (Cavatorta et al. 2012, zit. aus Louden, 2015: 10-11)

Zusammengefasst kann festgehalten werden, dass durch Ennahdas Partizipation in das System und ihr
Interesse sich in eine Zentrumspartei zu entwickeln, eine immer weitergehende Entideologisierung
stattfindet. Damit verliert sie schrittweise ihren islamistischen Charakter. Im Zuge dieser Entwicklung
und vor allem aufgrund der schwierigen sozio-6konomischen Lage gewinnen radikal-salafistische Be-
wegungen an Popularitat. Langfristig kann davon ausgegangen werden, dass der Mainstream Islamis-
mus so wie er momentan von der Ennahda verkorpert wird, keine Rolle mehr spielen wird. Die Ennahda
wird sich auch zukiinftig immer weniger mit ideologischen Fragen auseinander setzen, vielmehr wird
sie mit denselben Herausforderungen wie jede andere Regierungspartei — und zwar wie man weiterhin

an der Regierungsspitze bleibt — zu kimpfen haben.
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Der Islamismus in der Tiirkei
Cengiz Giinay

Die islamistische Bewegung in der Tirkei entwickelte sich vollkommen anders als jene in den arabi-
schen Staaten. Anders als z.B. im Falle der dgyptischen Muslimbruderschaft war es keine Reaktion auf
den Imperialismus, sondern auf die autoritare Modernisierungspolitik der kemalistischen Eliten.

Im Gegensatz zu den meisten arabischen islamistischen Bewegungen ist der tlrkische Islamismus ide-
ologisch weniger stark ausgepragt. Der Fokus liegt starker auf dem Gesellschaftskonservativismus

(Glanay 2008).

Die erste politische Partei mit islamistischen Tendenzen in der tlrkischen Republik formierte sich Ende
der 1960er Jahre. Sie stand fiir die Interessen und Weltsicht eines konservativen Kleinblrgertums in
der anatolischen Provinz. Die MNP (Partei der nationalen Ordnung) und ihre Nachfolgerin die MSP
(Nationale Heilspartei) vertraten neben einem Wertekonservativismus in wirtschaftlicher Hinsicht ei-
nen , Third Worldism“, der dem Staat eine wesentliche Rolle in der Entwicklungspolitik zuschrieb.

Dadurch sollte die sdkulare Bourgeoisie zurlickgedrangt werden.

Allerdings dnderte sich im Laufe der Zeit die soziale Basis der Bewegung, vor allem bedingt durch die
rasche Urbanisierung. Seit den 1980er Jahren vertraten die Islamisten unter Necmettin Erbakan eine
aufstrebende urbane Arbeiterschaft bzw. eine neue Mittelklasse. Dabei profitierten die Islamisten
auch von der Schwache der linken Parteien, die sich immer mehr von ihren klassischen Themen ab-
wandten (Giinay 2012). Die Offnung der tiirkischen Wirtschaft begiinstigte unter anderem auch den
Aufstieg einer in der anatolischen Provinzgesellschaft verankerten, in ihrer Lebensweise und Werthal-
tung islamisch-konservativen neuen Unternehmerschichte. Diese sogenannte islamische oder glau-
bige Bourgeoisie sollte sich zu einem der wichtigen Eckpfeiler der im Jahr 2002 gegriindeten AKP (Par-

tei fir Gerechtigkeit und Entwicklung) entwickeln (Glimusci und Sert 2009).

Die AKP, die im Jahr 2002 gegriindet wurde und aus der islamistischen Bewegung hervorging, gilt als
eine Vertreterin des Post-Islamismus. Post-Islamismus bezeichnet den post-ideologischen Turn, den
Bewegungen wie die AKP durchliefen. Post-Islamismus meint dabei nicht die Abkehr von politischen
Prinzipien und Werten oder gar vom Islam an sich, sondern bezeichnet vielmehr, dass ideologische
Programmatik immer mehr in den gesellschafts- und kulturpolitischen Bereich gewandert ist, und in
anderen Bereichen einem wachsenden Pragmatismus bzw. Flexibilitdt gewichen ist (Bayat 2007). Im
Falle der AKP 6ffnete sich die Bewegung neoliberalen marktwirtschaftlichen Konzepten, die sie zeit-
weilig mit liberal demokratischen und dann wieder mit konservativ nationalistischen Diskursen verbin-

den konnte (White 2013).
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Wahrend viele Beobachter den sogenannten ,, post-islamistischen Turn“ als eine Chance fiir die Demo-
kratisierung der Gesellschaft und insbesondere die starkere Einbeziehung des konservativen Segments
betrachteten, zeigten die Entwicklungen, dass eine Offnung hin zu marktwirtschaftlichen Prinzipien

nicht zwangslaufig zu mehr gesellschaftlichem Liberalismus und Demokratie fiihrt.

Die AKP konnte durch die Kombination unterschiedlicher Konzepte und einen konservativen gesell-
schaftspolitischen Diskurs lange Zeit auch der Radikalisierung entgegenwirken. Cihan Tugal (2009) be-
schreibt die Sogwirkung, die von der AKP auf Personen ausging, die eigentlich gefdhrdet waren sich zu
radikalisieren, dann aber durch die AKP bzw. die Wirkung, die von dieser ausging ins System integriert

wurden.

Angesichts der Spill-Over Effekte des Blirgerkriegs in Syrien und des Einsickerns des IS in die Tilrkei ist
diese Funktion der AKP nur mehr beschrankt giltig. Wahrend die Tiirkei lange Zeit gegen islamistischen
Extremismus resistent zu sein schien kdnnen nun unter Jugendlichen (tirkischen sowie kurdischen)

Radikalisierungstendenzen beobachtet werden.

Der autoritare und islamisch-tlrkisch-nationalistische Kurs der AKP, sowie das rigorose Vorgehen der
Regierung in Folge des Putschversuchs vom 15. Juli 2016 gegen mutmaRliche Anhdngerinnen der Gi-
len-Bewegung hat auch zu einer Entfremdung unter Teilen der islamistischen Wahlerschaft gefiihrt.
Dies aul3erte sich vor allem in riicklaufigen Wahlergebnissen der AKP in konservativen Hochburgen in

den GroRstadten, beim Referendum Uber ein Prasidialsystem im April 2017.

Der Umstand, dass die AKP in das Zentrum des politischen Spektrums der Tirkei riickte, ging mit einer
gewissen Entideologisierung der Partei einher. Allerdings fanden durch eine konsequente konservativ-
islamische Gesellschafts- und Sozialpolitik konservative Werte auch immer mehr Eingang in die Mitte
der Gesellschaft. Somit sind parallel miteinander zwei Bewegungen zu beobachten. Zum einen haben
islamisch-konservative Kreise immer mehr Einfluss in der Gesellschaft gewonnen und zum anderen
findet parallel dazu eine stetige Entfremdung von Religion bzw. auch der islamisch konservativen Poli-
tik der AKP statt. Letzteres ist vor allem unter Jugendlichen stark zu beobachten. Eine weitere Frage,
die sich stellt, ist ob mit der weitgehenden Entideologisierung der AKP und dem damit verbundenen
Ende des tilirkischen Mainstream Islamismus, an den Randern gleichzeitig mehr Raum fiir konservati-

vere und auch extremistische Bewegungen und Gruppen entsteht.
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Islamismus und Terrorismus, Daesh, Europa
Daniela Pisoiu

Aufgrund der vermehrten terroristischen Anschlage in Europa in den letzten zwei Jahren, aber auch
vor dem Hintergrund unterschiedlicher Prozesse, wie die ,Versicherheitlichung’ oder das ,othering’ des
Islams, wird Islamismus auch vermehrt in Verbindung mit Terrorismus gebracht. Solche Wahrnehmun-
gen haben auch Konsequenzen hinsichtlich der Art und Weise wie man den islamistischen Terrorismus
und seine Erklarungen konzeptualisiert. Sie bestimmen das wissenschaftliche Instrumentarium fir sol-
che Erklarungen — namlich vor allem religionswissenschaftliche Konzepte, sowie die Logik und Mani-
festierung des Phdnomens — als individuelles oder kollektives religioses Projekt (oder eine Anomalie).
Aus Sicht der Politikwissenschaft und speziell der Terrorismusstudien, werden jedoch terroristische

Handlungen als Taktiken und terroristische Organisationen als strategische Akteure betrachtet.

In der Diskussion um die Ideologie von Daesh wird oft auf den Salafismus zuriickgegriffen. Salafismus
ist jedoch eine heterogene Erscheinung, wobei fiir gewohnlich zwischen drei Stromungen unterschie-

den wird: den Puristen, den ,,Politicos” und den Dschihadisten:

»The purists emphasize a focus on nonviolent methods of propagation, purification, and education. They view
politics as a diversion that encourages deviancy. Politicos, in contrast, emphasize application of the Salafi creed
to the political arena, which they view as particularly important because it dramatically impacts social justice
and the right of God alone to legislate. Jihadis take a more militant position and argue that the current context
calls for violence and revolution. All three factions share a common creed but offer different explanations of the
contemporary world and its concomitant problems and thus propose different solutions. The splits are about

contextual analysis, not belief.” (Wiktorowicz 2006: 208)

Der dschihadistische Salafismus hat seine Wurzeln in einer extremistischen, partikularen, theologisch
vormodernen Interpretation der islamischen Schriften. Dschihadistische Salafisten betrachten sich als
die einzigen wahren Muslime, und jene die nicht wie sie sind, als Ungldaubige; dies trifft unter anderem
auf Schiiten wie auch Demokraten zu, aber auch jene, die nur an einer Demokratie partizipieren. Im
Namen des dschihadistischen Salafismus werden Schreine und Grabmaler, die der Verehrung von
,Gotzen” dienen, zerstort, dem ,wahren Glauben” entsprechende rituelle Praktiken eingefiihrt. Die
Doktrin des Daesh beinhaltet die Aufforderung der Vereinigung aller, nach ihrer Interpretation, wahren
Muslime, mit Ihresgleichen. Die Bekdmpfung des Daesh stellt fiir sie einen Akt der Abtriinnigkeit dar.
Die Auffassung, dass Schiiten (mit Unterstiitzung der USA) im Mittleren Osten einen Zulauf erleben,

rechtfertigt fiir Daesh deren Verfolgung und Vernichtung. Doch die Hetze des Daesh richtet sich nicht
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nur gegen Schiiten, sondern auch sunnitische Flihrer muslimischer Staaten. Umar al-Baghdadi bezeich-
nete diese als Unglaubige, Lligner, Betrliger, Sindige und Kriminelle. Sie zu bekdmpfen sei von hochs-

ter Wichtigkeit fur Daesh (Bunzel 2015).

Diese offensichtlich religiosen Referenzen der Daesh Doktrin miissen historisch und politisch kontex-
tualisiert werden. In seiner salafistischen oder wahhabistischen Form wurde Islam von politischen Akt-
euren immer wieder politisch instrumentalisiert und oft eine Riickkehr zu den Urspriingen des Islams,
oder eine Purifizierung des Islams als eine Losung fir politische und soziale Probleme vorgeschlagen.
Seit dem Mittelalter idealisieren einzelne islamische Gelehrte und politische Reformer die Riickkehr zu
den urspriinglichen islamischen Texten und zur Reinheit der Gemeinschaft, wie sie zur Zeit des Pro-
pheten existiert haben sollen. Neuauslegungen der Texte boten Lésungen fiir verschiedene soziale,
o0konomische und politische Krisen, oder stellten Argumente zur Rechtfertigung territorialer Expansi-
onen bereit. In diese Richtung argumentierte beispielsweise lbn Taymiyya (1268 — 1328) anlasslich der
Invasion der Mongolen (Esposito: 2002: 44-46) oder Muhammad ibn Abd al-Wahhab (1703 — 1791),
dessen Forderung nach der ,Reinigung des Islams von Neuerungen” von ‘Abd al-‘Aziz bin Sa’ud zur
politischen Einigung der arabischen Halbinsel herangezogen wurde (Olivetti 2002: 8). Im 20. Jahrhun-
dert propagierten Hasan al-Banna (1906 — 1949) und Mawlana Mawdudi (1903 — 1979), Begriinder der
Muslimbruderschaft in Agypten und der Jamaat-e-Islami in Pakistan, die Idee des ,,urspriinglichen Is-
lam als eine umfassende Ideologie, um soziale Reformen im Lichte moderner Herausforderungen um-
zusetzen. Damit sollte einem vermeintlichen Niedergang der Gesellschaft, verursacht durch den euro-
paischen Imperialismus und verwestlichte Eliten, entgegengetreten werden (Esposito 2002; Sageman
2004). Sayyid Qutb, ein islamistischer Denker, der 1966 in Agypten wegen Hochverrats erhdngt wurde,
gilt als Hauptinspirationsquelle bin Ladens. Anfanglich ein Anhdnger des Nationalismus, wurde Qutb
bald von den geringen Erfolgsaussichten enttduscht und widmete sich dem Islamismus. Nach einer
Reise in den USA und wahrend seiner Gefangenschaft als Mitglied der Muslimbruderschaft, schrieb er

das Buch Milestones, das spéater auch bin Laden beeinflussen wiirde:

“Part of the originality of “Milestones” was Qutb's use of the term jahiliyya to depict the abject condition of the
Muslim world. Literally meaning ignorance, the term was originally used to describe the benighted condition of
Arabia prior to the advent of Islam. But Qutb used it to condemn Muslim governments and societies which, in
his eyes, had been corrupted by Western culture and secularism to the point where they had abandoned Islam. ...
He believed in an all-out global struggle between a noble vanguard of true Muslims and the massed ranks of ja-
hiliyya. He depicted Islam's external enemies as an insidious alliance of “Crusaders and Jews” —the same phrase

that is used by al-Qaeda and the global jihadists of today.” (The Economist)
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Uber diese historischen Spezifika des Islamismus hinaus, vergleichen zeitgendssische Analysten den
gegenwertigen Dschihadismus mit den Anfangen anderer antimodernen Bewegungen wie Nationalso-
zialismus oder Bolschewismus. Wie auch in diesen Fallen sei Islamismus eine Reaktion auf die geschei-
terte Anpassung an die Spielregeln der Moderne, eine Reaktion der Verlierer, und auch derer, die ver-
fremdet zwischen verschwindenden Tradition und noch nicht angeeigneter Modernitat sind (Mazarr

2007).

Terrorismus ist auch eine Reaktion auf Versagen, eine strategische Taktik und vor allem eine ,Waffe
der Schwachen”. Anders als Staaten stehen Terrororganisationen auRenpolitische Instrumente wie
Sanktionen und militdrische Intervention zur Durchsetzung der eigenen Interessen namlich nicht zur
Verfligung. Terrororganisationen erreichen fast nie ihre Ziele, miissen aber wie alle anderen Organisa-
tionen ums Uberleben kdmpfen, was die Intensivierung von Anschldgen in Zeiten des Niedergangs er-
klart. Nesser, Stenersen und Oftedal (2016) veranschaulichen in einem vor kurzem erschienenen Arti-
kel dieses Argument mit Hilfe qualitativer und quantitativer Methoden. Die erste Anklindigung des
Daesh Terroranschlage in Europa auszufiihren, kam im September 2014 durch den Sprecher und an-
geblichen Fihrer des Daesh fiir internationale Operationen, Abu Muhammad al-Adnani. Sieben Tage
nachdem Frankreich den Kampf gegen den IS mit einer eigens gefiihrten Koalition ankiindigte, drohte
al-Adnani mit Vergeltungsschlagen gegen die Aggressoren. Gleichzeitig wurden Anhdnger im Westen
und Europa zu Anschlagen aufgerufen. Auch das zu diesem Zeitpunkt englischsprachige Magazin ,,Da-
big”“ nahm im Oktober 2014 Bezug auf Europa, als es Exzerpte von al-Adnani’s Rede von September
veroffentlichte. Al-Adnani hat damals klar formuliert, wie auf die Anti- Daesh Koalition zu reagieren ist.
Auf drei Attacken mit unklarer Zuordnung der Taterschaft folgte eine Welle von geplanten Anschlagen
seitens Daesh. In der Folge wiederholte al-Adnani seine Drohung drei Mal, und zwar mit spezifischen
Instruktionen zur Durchflihrung von Attacken, namlich im Janner und Marz 2015 sowie im Mai 2016.
Statistisch gesehen haben sich die versuchten und erfolgreichen dschihadistischen Anschlage in Eu-
ropa 2015 und 2016 im Vergleich zu 2014 verdoppelt, und die erfolgreichen verdreifacht und verfiinf-
facht.

Selbstmordanschlage sind eine strategische Taktik par excellence. Im Kontext einer religiosen oder
strategischen Begriindung von Selbstmordattentaten stellt Martyrertum, das Sterben fiir den Glauben,
wie oben bereits kurz erwahnt, die hochste Form des Glaubensbeweises dar (Esposito 2002: 33). Die
Hadithe, die Uberlieferungen iiber Mohammed, wiederum listen eine Reihe von Belohnungen auf, wel-
che nur Martyrern zustehen: die Erlésung von allen eigenen Siinden sowie jenen von bis zu 70 Famili-

enmitgliedern, die Umgehung des Fegefeuers oder ein privilegierter Sitz neben dem Thron Gottes (Es-
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posito 2002: 34; Ruthven 2002: 59). Im Fall von Selbstmordattentdtern argumentieren hingegen ein-
zelne Autoren, dass es sich bei ihnen durch die Vorsatzlichkeit des Selbstmords nicht um Martyrer im
Sinne der urspriinglichen Textauslegung handelt (Merari 1998; Reuter 2002; Holmes 2006).* Dariiber
hinaus wird in der Wissenschaft betont, dass nicht Religion sondern strategische Uberlegungen im
Zentrum stehen, wenn Terrororganisationen Selbstmordattentate veriiben (Pape 2003). Daher wur-
den sie sowohl von religiosen Gruppen wie der Hamas und der Hisbollah, als auch von sdkularen Grup-
pen wie den Liberation Tigers of Tamil Eelam (LTTE) und russischen Anarchisten angewendet (Gam-
betta 2006: 261). Strategisch lassen sich Selbstmordattentate gut begriinden: Sie sind kostenglinstige
Mittel, um groBen Schaden anzurichten; sie hinterlassen fiir die kriminaltechnische Zurtickverfolgung
kaum relevante Spuren und genielRen groRe Aufmerksamkeit in den Medien. Wenn zudem Teile der
Bevolkerung ihren Einsatz unterstiitzt — wie im Falle Palastinas —, dann setzen rivalisierende Gruppen
Selbstmordattentate sogar ein, um sich gegenseitig zu tibertreffen und um sich dadurch groRere Un-
terstitzung in der Bevolkerung zu sichern (Bloom 2004: 73). Ayman al-Zawahiri, ideologischer Fiihrer
von Al-Qaida, bestatigte die strategische Bedeutung von Selbstmordanschlagen. Er betonte die Wich-
tigkeit, sich auf Martyrereinsétze zu konzentrieren, da diese die erfolgreichste Methode seien, dem
Gegner Schaden zuzufiigen und die am wenigsten kostspielige Methode in Bezug auf eigene Opfer (Al

Zawahiri 2001).

Trotz der Beziige zur Religion und/oder Kultur, bleiben also Projekte wie Al Qaeda und Daesh vor allem
politische Projekte. Die Auswirkungen auf Europa sind mindestens zweierlei: einerseits erben die ein-
gewanderten Communities in Europa die Konflikte in den Heimatlandern und fihlen sich teilweise da-
von betroffen oder sogar verpflichtet zu handeln. Andererseits wird die wahrgenommene Einmischung
westlicher Regierungen in diesen Konflikten als Rechtfertigung fiir Terroranschldge in Europa darge-
stellt. Europa ist im Vergleich zu anderen muslimischen Landern kein Hauptlieferant von Foreign Figh-
tern/s. Européische Foreign Fighter sind trotzdem zu einem Phanomen geworden und ihre Taten in

Syrien sowie ihre Riickkehr bestimmen derzeit die Diskussion in Sicherheitskreisen.

Bezliglich der Daesh-Rekruten in Europa wurde festgestellt, dass sie oft primar aus anderen als ideo-
logischen und religiosen Griinden als Terroristen am Dschihad partizipieren, da sie eigentlich nur iber
geringe ideologische und religiose Kenntnisse verfligen. Dies zeigt sich daran, dass sie sich teilweise

innerhalb von einiger Monate radikalisieren und die meisten Attentater darliber hinaus einen

L vgl. Ariel Merari, 1998, The Readiness to Kill and Die: Suicidal Terrorism in the Middle East, in: Walter Reich
(Hg.), Origins of Terrorism: Psychologies, Ideologies, Theologies, States of Mind, Woodrow Wilson Center Press,
Washington DC; Christoph Reuter, 2002, Mein Leben ist eine Waffe, Miinchen; Stephen Holmes, 2006, Al-
Qaeda, September 11, 2001, in: Diego Gambetta (Hg.), Making Sense of Suicide Missions, New York-Oxford:
Oxford University Press.
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(klein-)kriminellen Hintergrund aufweisen. Die Entscheidung, einen Terroranschlag zu veriben, findet
oft im Zusammenhang mit einem Mangel an besseren beruflichen und persdnlichen Alternativen statt.
Die meisten europaischen Attentater standen beispielsweise unter Beobachtung und manche bereits
vor einer Abschiebung. Generell kann angenommen werden, dass im Vergleich zu der oft desolaten
personlichen Lage die Perspektive einer glorreichen Zukunft als Dschihadist oder zumindest einer er-
folgreichen Tat, die Anerkennung und Status mit sich bringt (z.B. indem man als Martyrer stirbt), be-
sonders attraktiv erscheint. Tatsachlich hat die Mehrheit der Daesh-Attentater in Europa ein niedriges
Bildungsniveau und keine Beschaftigung, oder bloR eine in geringem Ausmal} (Pisoiu, Fomenko und
Lippe, erscheint in Klrze). Eher als von externen Faktoren verursacht, miissen terroristische Handlun-
gen auf individueller Ebene als freiwillige, rationale Entscheidungen, die auf einer Kosten-Nutzen-Ana-
lyse basieren gesehen werden, eine Entscheidung also, in deren Vorfeld verfliigbare Alternativen samt
Risiken gegeneinander abgewogen werden. SchlieRlich kann auch ein Transfer von Fahigkeiten und
Kenntnissen aus friiheren (z.B. kriminellen) Beschéaftigungen in die ,Beschéaftigung” als Terrorist beo-

bachtet werden.

Die Rationalitat des Terrorismus allgemein und der Selbstmordattentate im Speziellen lasst sich am
Beispiel des Daesh und der Daesh Anhanger in Europa bestens veranschaulichen. Es wird auf Terroris-
mus aus einer Position der Schwache zurlickgegriffen und fir einzelne Individuen ist die terroristische
Karriere eine ,nachvollziehbare’ Entscheidung. In dhnlicher Weise kann auch der Riickgriff auf eine po-
litische Ideologie die einen puren Islam idealisiert, als strategischer Schritt verstanden werden, was

sich auch historisch beweisen l3sst.

Der Wandel des Islam und islamistische Radikalisierung in Bosnien-Herzego-
wina
Vedran Dzihic

Der Islam in Bosnien und Herzegowina — der Kontext

Die islamischen Gemeinschaften am Balkan stellen die grofRten autochthonen Ansiedlungen der Mus-
lime in Europa dar. In Bosnien und Herzegowina stellt die muslimische Bevélkerung (Bosniaken) eine
Bevolkerungsmehrheit. Nach der Volkszahlung des Jahres 1991 waren von insgesamt etwa weniger als
4,4 Millionen Einwohnern 43,5% Muslime. Nach der jlingsten Volkszdhlung, die im Jahr 2013 durchge-
flihrt wurde, hat sich die Anzahl der Muslime an der Gesamtbevdlkerung Bosniens von rund 3,5 Milli-

onen Einwohnern auf etwa 50% erhoht. (Federalni Zavod za statistiku). Die dominante Alltagspraxis
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der religiosen Muslime in Bosnien beruht auf wenigen, mehr identitats- als glaubensstiftende Brau-
chen und einer autochthonen sunnitisch-sufistischen Tradition. Die bosnischen Muslime lebten jahr-
zehntelang in einem sakular gepragten Staat und (ibten ihre eigene Religion im Grunde kaum bis sehr
wenig aus. Traditionell war der Islam auf dem Balkan mit der hanafitischen Rechtsschule verbunden,
die sich deutlich von der in Saudi-Arabien herrschenden hanbalitischen unterscheidet und stets als

tolerante europdische Version des Islam bezeichnet wurde.

In allen Gesellschaften des Balkans und so auch in Bosnien und Herzegowina (im weiteren Text: Bos-
nien) vollzog sich ab den 1990er Jahren ein Prozess der Retraditionalisierung und der starkeren Hin-
wendung zur Religion. Die Retraditionalisierung der islamischen Gesellschaften am Balkan und das Auf-
kommen eines islamischen religiosen Nationalismus stehen in enger Verbindung mit der Zeit der Krie-
ges und der radikalen Nationalismen der 1990er Jahre. Im Krieg und danach entstand bereits jener
Rahmen, in dem die starkere Hinwendung der Gesellschaft zur Religion und zum Islam sowie zuneh-
mende Radikalisierung und neue Interpretation des Islam in Bosnien sich breit machen konnte. Im
Verlauf des Krieges entwickelte jede Seite eigene Interpretationen des Krieges und seiner Ursachen,
bei denen die Religion im starken Male als Unterscheidungsmerkmal diente. Immer mehr Muslime
interpretierten den Krieg der Serben und Kroaten als Vernichtungsfeldzug der christlichen Welt gegen

den Islam oder zumindest gegen den Islam in Europa.

Nach dem Krieg breiteten sich auch in Bosnien neue religiose Praktiken und Symbole, die den Alltag
der Muslime beeinflussten und zum Teil schrittweise veranderten aus. Religion und Gesellschaft be-
fanden sich in den Jahren nach dem Krieg im Umbruch. Demnach misste auch der Begriff ,,bosnischer
Islam“ neudefiniert werden und sollte der neuen Vielfalt und Unibersichtlichkeit auf dem , religiosen
Marktplatz“ gerecht werden. Die manifeste Religiositdt hat in Bosnien zugenommen, auch bei jenen
Menschen, die nicht der islamischen Gemeinschaft angehoren. Viele, die kaum oder nie in die Moschee
gehen meiden jetzt Schweinefleisch und trinken selten Alkohol, mindestens im Fastenmonat. Die Mo-
scheen werden insgesamt starker besucht und urbane Frauen tragen Kopftuch, mit dem sie nicht nur
ihre Religiositat herausstreichen, sondern oft auch die Zugehdorigkeit zu einer neuen gesellschaftlichen
Elite. Schritt fir Schritt ging mit der Renaissance der Religion und des Islam in Staat und Offentlichkeit
auch ein Prozess der Ausdifferenzierung der unterschiedlichen Stromungen innerhalb des bosnischen
Islam einher. Der Krieg und die Nachkriegszeit |duteten damit eine neue Ara, in der auch der Islamismus

seinen Platz in Bosnien fand.
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Dieser Wandel vom traditionellen bosnischen Islam hin zu islamistischen Bewegungen und einer offe-
nen Auseinandersetzung zwischen islamistischen Gruppierungen und der bosnischen Islamischen Ge-
meinschaft verdnderte auch das 6ffentliche Bild des Islam. Die auffalligste Verdnderung (vor allem we-
gen ihrer Kleiderordnung) und Neuerung im Islam in Bosnien von den Anhangern des Salafismus (in
Bosnien im Volksmund sehr oft auch Wahhabismus genannt) aus. Die Anhdnger dieser puristisch-tra-
ditionalistischen Richtung des Islams tragen lange Barte, Hakelmiitze und kurze Hosen, wahrend die
Frauen Ganzkorperverschleierung praktizieren. Die Unterscheidung zwischen unterschiedlichen sa-
lafistischen Gruppen (siehe Beitrag von Daniela Pisoui in diesem Arbeitspapier) ist auch in Bosnien sehr
relevant. Nicht alle salafistischen Zellen sind auch radikale Zellen und setzten sich fiir den Dschihad
ein. Insgesamt ist die Ideologie jener Salafisten, die der Gruppe der politischen und radikalen Salafisten
zuzuordnen sind, weitaus radikaler als jene der traditionellen muslimischen Glaubigen in Bosnien. Es
sind auch diese Zellen, aus denen sich die Kdmpfer fiir den Islamischen Staat rekrutierten und von

denen auch durchaus eine Sicherheitsgefahr ausgeht.

Radikalisierung und radikaler salafistischer Islamismus

Die ersten Wurzeln des radikalen Islamismus sind mit dem Krieg in Bosnien und den dort wahrend des
Krieges zugewanderten rund 2000 Kampfer dschihadistischen Kampfern aus dem Nahen Osten ver-
bunden. Die meisten blieben im Land, griindeten Familien und nahmen zum Teil auch die bosnische

Staatsbirgerschaft an. Sie bildeten den Nukleus der heutigen salafistischen Bewegungen in Bosnien.

Nach dem Krieg machte sich der Einfluss der finanzstarken Golfstaaten bemerkbar, wobei jener aus
Saudi-Arabien am signifikantesten war. Diese auf dem Balkan neuen Stromungen wurden anfangs als
wahhabitisch bezeichnet. Nach dem Krieg bildeten sich dann erste salafistische Gruppierungen, die vor
allem Jugendliche rekrutierten. So war es zuerst die sogenannte Aktive Islamische Jugend (AlIO), deren
Mitglieder bereits die fiir Salafisten typische Kleidung (mit kurzen Hosen) und Barten zur Schau trugen.
2006 musste sie ihre Aktivitaten einstellen, als die Sponsorengelder ausblieben. Nur ihre Publikation
«Saff» existiert weiterhin in der Online-Version. (www.saff.ba) An die Stelle der AIO traten andere
Gruppen, deren Anhangerschaft mehrere tausend zahlt, was im Vergleich zur Gesamtanzahl der Mus-
lime in Bosnien geringfligig erscheinen mag. Die meisten von ihnen konzentrieren sich darauf, ein Le-
ben entsprechend den rigiden Regeln ihrer Interpretation des Islams zu fiihren. Ein Teil von ihnen lehnt
den bosnischen Staat, dessen Gesetze und politisches System komplett ab. Einige andere fordern wie-
derum die Einflihrung der Scharia. Am bekanntesten ist die Gruppe, die sich im Dorf Gornja Maoca in

der Region von Tuzla niedergelassen hat. Daneben gibt es einige weitere, die im Land verstreut sind
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(Osve, Dubnica und andere) sowie salafistische kleinere Gruppierungen in den gréBeren Stadten in

Bosnien.

Aktiv sind die salafistischen Gruppen vor allem im Internet. Der traditionell in Bosnien praktizierte Is-
lam gilt ihnen als unislamisch, die meisten Muslime im Land gelten als Unglaubige (siehe Takfir-ldeo-
logie). Einige dieser Websites rufen offen zum globalen Jihad auf und sehen ihren Feind im Westen
und in den dort gelebten liberalen Werten. Zunehmend wichtiger fir diese Gruppen wurde Wahrneh-
mung des Leidens einer breiteren, globalen Gemeinschaft des Islam, die sie auch als ihre eigene wahr-
nehmen. So sehen auch die meisten Mitglieder der salafistischen Bewegung in Bosnien den Islam als

angegriffen und sehen es als ihre Pflicht, den Islam zu verteidigen.

Ihre zunehmende Aggressivitat lieR einige salafistische Gruppen ins Visier der Sicherheitsbehérden ge-
raten. Beispiele gibt es genug. Offentlich haben vor allem die Polizeiaktionen und Aktivititen der Si-
cherheitsbehérden rund um die groRRte salafistische Gemeinde in Bosnien, Gornja Maoca, Aufsehen
erregt. Man ging in Bosnien konkret auch gegen einzelne Personen vor, wie beispielswiese gegen Nus-
ret Imamovic. Imamovic, der Begriinder und Anfihrer der Gemeinde in Gornja Maoca, reiste 2013
nach Syrien, wo er sich Jabhat al-Nusra anschloss. Bajro Ikanovic, der wegen terroristischer Delikte in
Bosnien zu einer Haftstrafe verurteilt wurde, und diese mittlerweile verbifR3t hat, leitete bei Azaz an
der syrisch-tirkischen Grenze ein Haus, in dem zeitweise rund 40 Dschihadisten vom Westbalkan un-

tergebracht waren.

Verhaltnis der salafistischen Gruppen zur offiziellen muslimischen Gemeinschaft in

Bosnien

Auf Grund der Zunahme der Anzahl an salafistischen Gruppen und Angehdrigen in Bosnien stellte sich
im Laufe der Zeit die Frage nach ihrer institutionellen Organisation und damit zugleich nach dem Ver-
héltnis zur offiziellen Islamischen Gemeinschaft von Bosnien und Herzegowina. Wahrend die Glaubi-
gen der Islamischen Gemeinschaft auf der untersten Ebene in die von der Islamischen Gemeinschaft
verwalteten Gebetseinheiten ,,Dzemati“ (jamaats — Versammlungen auf Arabisch) organisiert sind, or-
ganisierten sich die Salafisten zunehmend in parallelen Einrichtungen, die im Volksmund ,Para-Dze-
mati“ genannt werden. Im Jahr 2017 sind weiterhin zahlreiche von diesen parallelen Einrichtungen in
Bosnien aktiv. Da diese sich zunehmend zu einer Gefahr fiir die Islamische Gemeinschaft in Bosnien
entwickelten, beschaftigte sich der hohe Rat der Islamischen Gemeinschaft in Bosnien, Riyasat, im Jahr

2016 mit dieser Frage und kam zur Schlussfolgerung, dass in diesen ,,Para-Dzemats” Lehren verbreitet
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werden, die nicht in Einklang mit der autochthonen bosnischen islamischen Lehre stehen. Die Islami-
sche Gemeinschaft nahm dann Verhandlungen mit zahlreichen ,Para-Dzemats” auf, mit dem Ziel, sie
in die legalen Strukturen zu integrieren, was nur zum Teil erfolgreich war. Von den ,Para-Dzemats”
geht auch eine Sicherheitsbedrohung aus. Nach mehreren Berichten soll aus einer solchen illegalen
Einrichtung in der Nahe von Sarajevo (Brijesce) ein terroristischer Angriff am Silvesterabend 2015 in
Sarajevo geplant worden sein. Die Sicherheitskradfte von Bosnien griffen am 22.12.2015 ein und ver-
hafteten in der sogenannten , Operation Schnitt (rez)” elf Mitglieder der salafistischen Bewegung.

(Azinovic/Jusic 2016)

Auch jenseits des Konflikts um , Para-Dzemati” ist es in den letzten Jahren offensichtlich geworden,
dass die generellen Konflikte zwischen den offiziellen bosnischen Islamischen Gemeinschaften und den
salafistischen Strukturen zunehmen. Die Islamische Gemeinschaft repradsentiert hier durchaus den

Staat, den die salafistischen Gruppen strikt ablehnen.

Salafistische Zellen als Sicherheitsgefahr vs. substantielle Gefahren in weiterer Zunahme der

Radikalisierung der Jugend

Die salafistischen Zellen in Bosnien werden vom Westen meistens aus einer sicherheitspolitischen Per-
spektive als Bedrohung fir Sicherheit und Stabilitat des Landes, der Region und letztlich auch des Wes-
tens behandelt. Vom salafistischen Netzwerk in Bosnien geht durchaus eine Sicherheitsbedrohung aus.
Seit 2010 gab es eine ganze Reihe von Anschlagen mit islamistischem Hintergrund. Im Jahr 2015 gab
es sogar zwei Anschldage mit salafistischem Hintergrund und Todesfolgen, die im Land als terroristische
Angriffe klassifiziert wurden. Insgesamt sind dies aber weiterhin Einzelfille, die zwar hohe mediale
Aufmerksamkeit nach sich ziehen, aber von einer akuten Bedrohung dieser Gesellschaften (noch) ent-

fernt sind.

Ein weiterer Trend, der jahrelang die meiste Besorgnis erzeugte, war die Abwanderung vor allem jun-
ger Muslime aus Bosnien in die Kampfgebiete des Islamischen Staates in Syrien und in dem Irak. Die
beiden umfassenden Studien der in Bosnien und Herzegowina ansdassigen Atlantic Intiative zu bosni-
schen Kdampfern im Islamischen Staat stellen bislang die beste Dokumentation dieser Entwicklungen
dar. (Azinovic/Jusic 20015 und 2016) Fir Bosnien und Herzegowina konnten die beiden Autoren fol-
gende Zahlen fir die auslandischen Kampfer zusammentragen: Von 2012 bis Ende 2014 reisten 156
Manner, 36 Frauen und 25 Kinder nach Syrien. Mit Mitte 2016 kehrten 49 Personen nach Bosnien
zurick, wahrend 77 Manner, 48 Frauen und 46 Kinder mit hoher Wahrscheinlichkeit noch immer in

Syrien und im Irak sind. Ab 2015 verringerte sich in Bosnien insgesamt die Anzahl jener, die in die
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Kriegsgebiete in Syrien und im Irak reisten. Dies geht zum Teil auf die starkere Bekampfung des IS durch
die internationale Staatengemeinschaft und auf relative Gebietsverluste des IS in Syrien und im Irak in
der letzten Zeit zuriick. Zum Teil ist dies aber auch der Ausdruck des verscharften Kampfes gegen die
salafistischen Netzwerke durch den Staat, wo man sich bemiihte, neue Gesetze zu erlassen, um die

Anwerbung durch die salafistischen Prediger und die Ausreise in die Kriegsgebiete zu unterbinden.

Interessant ist hier, dass eine signifikante Anzahl von ausldandischen Kampfern aus Bosnien in Syrien
entweder die salafistischen Gemeinden in Bosnien (Gornja Maoca, Osve, Dubnica) bewohnt oder be-
sucht hatte bzw. sehr oft die bekannten salafistischen Moscheen und Treffpunkte in Bosnien frequen-
tierte. Dies deutet insgesamt darauf hin, dass das salafistische Netzwerk in Bosnien, das in enger Ver-
bindung mit jenem in Sandzak und auch den Netzwerken in Westeuropa und in Osterreich (siehe wei-
ter unten) steht, funktional ist und eine zentrale Rolle bei der Indoktrinierung, Anwerbung und Logistik

fur die islamistischen Kampfer spielt. (Azinovic/Jusic 2015)

Was die Motive dieser ausldandischen salafistischen Kampfer betrifft, kann man in Bosnien zwei Grup-
pen nach verschiedenen zugrunde liegenden Motiven unterscheiden. Die erste Gruppe schlieBt ehe-
malige Mitglieder (oder diesen nahe stehende Personen) der oben erwédhnten al-Mujahed-Einheit, die
im Krieg in Bosnien auf der Seite der Armee von Bosnien und Herzegowina kampfte ein. Die meisten
sind in ihren 40ern und gehdren nicht mehr zu jenen vor allem jugendlichen Islamisten, die die mediale

Berichterstattung stark dominieren.

Die zweite Gruppe ist jene der sogenannten "Wiedergeborenen" Islamisten, die den Islam fiir sich neu
und intensiver entdeckten, sich den salafistischen Gruppen angeschlossen haben und sich in der Regel
in ihren friithen 20er-Jahren befinden. Wahrend die erste Gruppe den Krieg in Syrien und dem im Irak
als Fortsetzung des Dschihad betrachtet, der vorzeitig im Jahr 1995 mit dem Dayton-Friedensabkom-
men beendet wurde, wird die zweite Gruppe stark von Adrenalin und der Suche nach Selbstbestati-
gung, Selbstachtung, Gruppenzugehorigkeit und der damit verbundenen Identitatsfindung getrieben.
Von der Altersstruktur der Kimpfer aus den Balkan-Staaten in Syrien und im Irak ist es auffallend, dass
die meisten sich im Alter zwischen 20 und 35 Jahren befinden, also als junge Erwachsene klassifiziert

werden kdnnen. (Azinovic/Jusic 2016, S. 26)

Ein weiterer zentraler Beweggrund fiir die Radikalisierung stellen schlechte sozio6konomische Bedin-
gungen dar. Die 6konomischen und sozialen Aussichten in der Region sind alles andere als giinstig.
Hohe Arbeitslosenzahlen, ineffiziente und iberdimensionierte Verwaltungsapparate, ein schlechtes

soziales Netz, groRe Budgetdefizite, Lust an Auswanderung der jungen Leute — die Liste der Probleme
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ist groB. Die wirtschaftliche und soziale Misere dauert nun schon einige Jahre. Es gibt zwar im Jahr
2016 zumindest wieder ein geringes Wirtschaftswachstum zu verzeichnen, die Aussichten auf raschere
wirtschaftliche Erholung und eine Verbesserung des geringen Lebensstandards sind aber eher mager
und unsicher. Die Menschen verlieren in diesem Prozess die Geduld und die Lebenskraft, und eine
direkte Konsequenz davon ist die Radikalisierung vor allem von jiingeren Bevolkerungsgruppen, die
unter einer chronischen Perspektiviosigkeit leiden. Viele dieser Jugendlichen besitzen lediglich eine
Grundschulbildung, leben in verfallenen Hausern an den Peripherien der Stadte oder in Dérfern mit

mindestens zwei Generationen von Verwandten im Haus.

Ein weiteres durchaus bosnien-spezifische Motiv ist tief mit dem Charakter der bosnischen Post-Kon-
flikt-Gesellschaft verbunden. Der allméahliche Verlust der Fahigkeit des Staates, sich zu regieren und zu
verwalten, ist ein weiterer Faktor, der junge Menschen in die Arme von salafistischen Gruppierungen
bringt auch die Motivation fiir die Abreise auf die auslandischen Kriegsschaupladtze darstellte. Die ra-
sche Erosion des Vorkriegssystems der sozialen, moralischen und ethischen Werte und Normen und
damit einhergehend eine Verunsicherung der Identitaten, resultierte in der erh6hten Gewaltneigung
von jungen Menschen und zugleich in einer starken und kaum reflektierten Hinwendung zu dogmati-
schen Ideologien und zum religiosen Nationalismus. Begleitet durch enorme Schwachen und teilweise
durch die ethnische Spaltung der Bildungssysteme bildet dies einen gilinstigen Nahrboden fiir die Ra-
dikalisierung von Jugendlichen in Bosnien. (Perry 2015) Fiir viele sind die salafistischen Gruppen oft die
einzige Moglichkeit, um wahrgenommen und als Person anerkannt zu werden. Das Gefihl in einer
groReren ,vorgestellten Gemeinschaft” aufgehoben zu sein starkt die Identitadt dieser jungen Men-
schen und gibt ihnen dadurch ein Selbstwertgefiihl, das ihnen im Post-Kriegs-Bosnien abhandenge-

kommen ist.

Die tieferliegenden strukturellen Probleme sind es also, die besorgniserregend sind. Angesichts all die-
ser Befunde kann man schlussfolgern, dass die derzeit noch lberschaubare Gefahr des islamischen
Terrorismus am Balkan bei negativer Gesamtentwicklung der Region (weitere Stagnation punkto EU-
Integration, anhaltend schwache wirtschaftliche Entwicklung, Fortsetzung der sozialen Misere) durch-

aus das Potential hat, sich zu einer ernsthaften Gefahr fir die Gesellschaften zu entwickeln.

Conclusio

Ahnlich den islamistischen Bewegungen im Nahen Osten und im post-kolonialen Kontext bietet auch

in Bosnien der Prozess der ,Re-Islamisierung” individuelle und kollektive Antworten auf eine gesamt-
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gesellschaftliche Identitatskrise. Diese tiefe Identitatskrise hat in Bosnien bereits vor dem Krieg einge-
setzt, wurde durch die Kriegsereignisse vertieft und letztlich in den 22 Jahren seit dem Ende des Krieges
durch eine schwache Staatlichkeit und permanente politische Krise im Land (Dzihic 2009) einzemen-
tiert. Der Ruf der radikalen salafistischen Kreise in Bosnien nach einer fundamentaleren Deutung des
Islam sprach sozial schwéachere Schichten und vor allem Jugendliche, die besonders stark von sozio-
o6konomischer Krise, der Armut und vom Mangel der Perspektiven betroffen sind und daher Zuflucht
und Sicherheit in Kreisen der salafistischen Gemeinschaft suchen. Hier kommt es dann auch zu jener
im Nahen Osten beobachtbaren Verwischungen der Linien zwischen illegalen, kriminellen Netzwerken
und dschihadistischen Organisationen. Das ist dann jener Kontext, aus dem sich in den letzten Jahren
die Rekruten des sogenannten islamischen Staates (IS) in Bosnien und auch breiter am Balkan rekru-

tierten.

Das Thema der islamischen Radikalisierung gehort heute zweifelsohne zu jenen Themen in Bosnien,
die die Offentlichkeit stark beschéaftigen und die sehr emotional diskutiert werden. Die Gefahr des Is-
lamismus und durchaus auch die Gefahr islamistischer Gewalttaten ist in Bosnien vorhanden. Die zu-
nehmende Radikalisierung verweist auf die tieferliegenden strukturellen Probleme im Land. Die Ent-
fremdung vieler vor allem junger Staatsbirger vom Staat ist eine Dimension des Problems. Durch die
Marginalisierung und soziale Benachteiligung wird Extremismus jedweder Art beférdert, und zwar in
allen religiosen Gruppen. Dazu kommt das allgemeine Geflihl der Perspektivlosigkeit, das wiederum
zur sozialen und emotionalen Abschottung auf der einen und auf der anderen Seite zum Verlangen
nach Schutz im Rahmen gréRerer Gruppen/neuer Familien, die dann oft dogmatisch und ausschlieRlich
sind und radikalem Gedankengut fronen. Angesichts einer weiterhin negativen Gesamtentwicklung
Bosniens (weitere Stagnation punkto EU-Integration, anhaltend schwache wirtschaftliche Entwicklung,
Fortsetzung der sozialen Misere) kann man davon ausgehen, dass die Anzahl der bosnischen Staats-
birger, die sich den salafistischen Zellen und damit einem radikaleren Islam zuwenden, weiterhin
wachsen wird. Dies kann die Konflikte innerhalb der islamischen Gemeinschaft in Bosnien erhéhen
aber auch mogliche Sicherheitsgefahren verstarken. Die gewalttdtigen Anschlage im Namen des
Dschihad, so wie wir sie in den letzten Jahren einige Male erlebt haben, kdnnen somit auch fir die

Zukunft nicht ausgeschlossen werden.
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Schlussbetrachtungen

Dieses Arbeitspapier hat verschiedene Elemente des Islamismus beleuchtet. Dabei ist festzuhalten,
dass jedes skizierte Beispiel unterschiedliche Entwicklungen des Islamismus aufzeigt. In Agypten, Tu-
nesien sowie in der Turkei spielen vor allem islamistische Mainstream-Bewegungen eine zentrale Rolle.
Nach den Umstiirzen im Rahmen des sogenannten , Arabischen Friihlings“ 2011 beteiligte sich in Agyp-
ten die Muslimbruderschaft und in Tunesien die Ennahda am Regierungsprozess. Beide gingen aus
Wahlen nach 2011 als Wahlsieger hervor, da sie in der Gesellschaft verankerte und durchaus populare
Oppositionsbewegungen waren. Wahrend die Einbeziehung der moderaten Islamisten in das System,
wie anfanglich in der Tirkei, eine Chance fiir die De-radikalisierung bestimmter Gruppen fihren kann,
war dies im Falle Tunesiens und Agyptens nicht der Fall. Mit der Regierungsbeteiligung reduzierte sich
ihre Popularitat. Vor allem fir Jugendliche ohne Zukunftsperspektiven stellten die moderaten Islamis-

ten und deren konformistische Politik keinen attraktiven Weg dar.

In Agypten fiihrte die Unzufriedenheit mit dem Regierungsstil der Muslimbruderschaft, aber insbeson-
dere die Angst des Militars vor einem Machtverlust zu einem Militarputsch im Juli 2013. Die Muslim-
bruderschaft wurde in Folge als Terrororganisation erklart und weitgehend in den Untergrund ge-
drangt. Die Ennahda erlebte eine positive Entwicklung. Seit 2014 regiert sie zusammen mit Nidda
Tounis. Durch Ennahdas Ziel sich vollstandig in das politische System zu integrieren findet ein Prozess
einer Entideologisierung statt. Fragen rund um die religitse Identitat sind in den Hintergrund getreten.
Ennahdas Distanzierung vom Islamismus 2016 ist auch in diesem Rahmen zu verstehen und erfolgte
aus machtpolitischen Erwagungen um sowohl der internationalen Gemeinschaft als auch skeptischen
sdkularen Teilen der Gesellschaft zu vergewissern, dass man sich in Richtung Zentrumspartei orientiere
und keine islamistische Agenda verfolge. Ennahdas Kooperation mit sdkularen und linken Kraften zahlt
zuihren Uberlebensstrategien. Gleichzeitig hat die Ennahda groRe Teile ihrer Wihlerschaft enttiuscht.
Sozio-6konomische Probleme sind weiterhin ungeldst und marginalisierte Teile der Bevolkerung leiden
an Perspektivenlosigkeit. In solch einem Klima gewinnen radikal-salafistische Stromungen an Popula-
ritit. Allgemein kann man sowohl in Agypten als auch in Tunesien einen Trend weg von einem

Mainstream Islamismus beobachten.

Die Entscheidung, sich einer extremistischen Organisation anzuschlieBen und dann sogar einen Terror-
anschlag zu veriben, findet oft im Zusammenhang mit einem Mangel an besseren beruflichen und
personlichen Alternativen statt. Die meisten europaischen Attentater standen beispielsweise unter
Beobachtung und manche bereits vor einer Abschiebung. Generell kann angenommen werden, dass

im Vergleich zu der oft desolaten personlichen Lage die Perspektive einer glorreichen Zukunft als
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Dschihadist oder zumindest einer erfolgreichen Tat, die Anerkennung und Status mit sich bringt (z.B.
indem man als Martyrer stirbt), besonders attraktiv erscheint. Ideologische und religiose Griinden spie-
len nur sekundar eine Rolle, da viele der Rekruten nur tber geringe ideologische und religiose Kennt-
nisse verfligen. Dennoch sollte die Hinwendung zu Terrorismus allgemein und zu Selbstmordattenta-
ten im Speziellen vor allem als eine grundsatzlich rationale Entscheidung betrachtet werden. Es wird
auf Terrorismus aus einer Position der Schwache zurlickgegriffen und fir einzelne Individuen ist die
terroristische Karriere eine ,nachvollziehbare’ Entscheidung. In dahnlicher Weise kann auch der Riick-
griff auf eine politische Ideologie die einen puren Islam idealisiert, als strategischer Schritt verstanden

werden, was sich auch historisch beweisen lasst.

In Bosnien verweist die zunehmende Radikalisierung auf die tieferliegenden strukturellen Probleme
im Land und eine gesamtgesellschaftliche Identitatskrise. Der Ruf der radikalen salafistischen Kreise in
Bosnien nach einer fundamentaleren Deutung des Islam sprach sozial schwachere Schichten und vor
allem Jugendliche, die besonders stark von sozio6konomischer Krise, der Armut und vom Mangel der
Perspektiven betroffen sind und daher Zuflucht und Sicherheit in Kreisen der salafistischen Gemein-
schaft suchen. Hier kommt es dann auch zu jener im Nahen Osten beobachtbaren Verwischungen der
Linien zwischen illegalen, kriminellen Netzwerken und dschihadistischen Organisationen. Das ist dann
jener Kontext, aus dem sich in den letzten Jahren die Rekruten des sogenannten islamischen Staates
(1S) in Bosnien und auch breiter am Balkan rekrutierten. Angesichts einer weiterhin negativen Gesam-
tentwicklung Bosniens muss man davon ausgehen, dass die Anzahl der bosnischen Staatsbiirger, die
sich den salafistischen Zellen und damit einem radikaleren Islam zuwenden, weiterhin wachsen wird.
Dies kann die Konflikte innerhalb der islamischen Gemeinschaft in Bosnien erh6hen aber auch zu einer

Gefahrdung der Sicherheit fiihren.
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