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Die Islamische Gemeinschaft Milli Goriis —
ein Lehrstiick zum verwickelten Zusammenhang
von Migration, Religion und sozialer Integration

Werner Schiffauer

Die Islamische Gemeinschaft Milli Goriis ist eine der umstrittensten Gemein-
den des tiirkischen Islam in Deutschland. In den Verfassungsschutzberichten
wird das Bild einer straff organisierten Gemeinde gezeichnet, deren Nahziel
in der Errichtung eines Gottesstaats in der Tiirkei besteht und deren Fernziel
die islamische Weltherrschaft ist. Fiir die Zwischenzeit werde die Etablie-
rung »parallelgeselischaftlicher Strukturen< angestrebt, in denen das Gottes-
reich vorweggenommen werden soll. Eine sozio-historische Analyse der Ge-
meinde zeigt ein anderes Bild, nimlich das einer transnationalen Gemeinde
von Arbeiter-Migranten, deren Bezichungen zur deutschen Gesellschaft, zur
tiirkischen Gemeinde in der Migration und zum Herkunftsland eine komple-
xe Geschichte durchlanfen hat, eine Geschichte, die sich geradezu als Lehr-
stiick zur Frage von Migration, Religion und sozialer Integration lesen li8t.!

Die Vorgeschichte

Die Milli Gorils ging aus Arbeitergemeinden hervor, die sich Anfang der
1970er Jahre in den Nischen der deutschen Grofistadte konstituierten. Mi-
granten mit religidsen Interessen richteten ihre Gebetsstitten in aufgegebe-
nen Gewerberdumen in Industrievierteln oder in Hinterhdfen ein. Diese
Riume wurden angemietet oder gekauft und in Eigenarbeit bediirfnisgemil
hergerichtet. Dazu gehorten Waschanlagen fiir die rituellen Waschungen, der
Gebetsraum, cine Teestube mit Resopaltischen, eine Kammer fiir Géste, in
der auch Biicher aufgehoben wurden.

Erie soziale Basis dieser Gemeinden waren in der Regel Arbeitsmigrantien
aus der lindlichen Tiirkei. Dies reflektierte die kulturelle Spaltung der (da-
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maligen) tiirkischen Gesellschaft in ein urbanes kemalistisch-laizistisches
und ein rurales islamisch-traditionalistisches Milieu: Anders als in arabi-
schen Gemeinden waren in den tirkischen Gemeinden Studenten unterreprii-
sentiert. Der Kern dieser Gemeinden bestand hiufig in landsmannschafili-
chen Gruppen, die sich in Deutschland tiber Kettenmigration wieder zusam-
mengefunden hatten.

Das religitise Bediirfnis, das hier befriedigt wurde, 14Bt sich als defensiver
Istam beschreibenZ: Der Schliisselbegriff zu seinem Verstdndnis ist grrber,
die Fremde. Aus den Interviews der Anfangszeit wird eine hohe Angst vor
Selbstverlust deutlich. Migranten lindlicher Herkunft, die in einem sozialen
Feld mit hoher sozialer Kontrolle aufgewachsen waren, fanden sich in den
anonymen Grolstidten Westeuropas wieder, in denen eine derartige Kon-
trolle so gut wie abwesend war. Die Hinwendung zur Gemeinde half, Ge-
fithle von Haltlosigkeit, Selbstverlust und Sinnlosigkeit zu bewiiltigen. Dazu
trat spiiter die Angst, die Kinder an die weitere Gesellschaft zu verlieren und
sich von ihnen zu entfremden.

Das Motiv »den Islam zu bewahren< hatte dabei nicht nur einen individu-
ellen, sondern oft auch cinen gesellschaftlichen Aspekt. Von einer Moschee
gingen oft Initiativen aus, um aus einem Gefiihl religids-gesellschaftlicher
Verantwortung heraus weitere Moscheen zu griinden. Auch bei diesem Pro-
zefl kamen landsmannschaftliche Beziehungen zum Tragen. Man besuchte
jemanden aus dem gleichen Doif in einer anderen Stadt und motivierte ihn,
einen Moscheeverein zu griinden. Der Angesprochene seinerseits konnte sich
berechtigte Hoffnung auf das prestigetriichtige Amt eines Moscheevorsitzen-
den machen. Dabei wurde das Know-how in der Form einer hektographierten
Vereinssatzung  gleich mitgeliefert. Eine Fassung, die in unleserlichem
Deutsch von zwei Studenten verfalt worden war, zirkulierte in den 1970er
Jahren in der ganzen Republik.

Diese frilhen Migranten- und Arbeitergemeinden zeichneten sich durch
mehrere Charakteristika aus: Sie waren ortliche Griindungen von unten. Sie
wurden zwar gelegentlich von auflen angestoBen, die eigentliche Arbeit aber
blieb den Gemeinden vor Ort vorbehalten. Es herrschte zweitens ein starke
Gruppenbindung. Die Bezichungen in den Germeinden waren immer schon
multideterminiert: Man half sich gegenseitig bei der Arbeits- und Woh-
nungssuche, informierte sich {iber giinstige Konsumangebote, unterstiitzte
sich bei Ungliicksfillen, betete zusammen. Die geteilte Fremdheit steigerte
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die Binnensolidaritit. Die Gemeinden waren daher weit mehr als Gebets-
stiitten. Sie waren eine zweite Heimat, Orte der festen sozialen Beziehungen,
des Riickhalts, der seelischen Stabilisierungen und gleichzeitig der sozialen
Kontrolle. Dabei handelte es sich um Gemeinschaften von Gleichgestellten,
die sich in der Fremde zusammengefunden hatten. Sie waren driticns weitge-
hend von der deutschen Umwelt isoliert. Deutschland war Ausland, ein
Rahmen, in dem man sich bewegte. Man nahm ihn wenig zur Kenninis und
wurde von ihm nicht zur Kenntnis genommen. Man hatte zu ihm ein techni-
sches Verhiltnis. Deutschland war auf eine elementare Weise fremd. Dies
fithrte zu einer zirkuldren Verstarkung. Die defensive Haltung, die oft das
Motiv fiir den Eintritt in die Gemeinde war, wurde in ihr weiter gesteigert.
Man pflegte Kontakte untereinander, und korrespondierend nahm der Druck,
sich in der Einwanderungsgesellschaft zu bewegen, ab. SchlieBlich herrschte
ein starker Tirkeibezitg. Viele Gemeinden waren praktisch Aullenposten ei-
nes Dorfes oder einer Region in Deutschland. Dieser Bezug driickte sich ko-
gnitiv aus, aber auch materiell: Man unterstiitzte die Verwandten im Heimat-
dorf und gelegentlich die dortige Moschee. Der Tiirkeibezug war auch des-
halb selbstverstiandlich, weil die Perspektive der Riickkehr zu dieser Zeit
kaum in Frage gestellt wurde.

In diesem Milieu entwickelte sich eine wesentlich strengere Religiositit,
als sie bei vergleichbaren sozialen Gruppen in der Tiirkei dic Regel war. Der
hohe Grad des Austauschs mit Gleichgesinnten bei geringen Kontakten nach
auBen war der Nihrboden fiir die Entfaltung einer methodischen Lebensfiih-
rung. Zu der Verinnerlichung der religiosen Haltung trug auch die Armlich-
keit der Gotteshiuser bei. Es entwickelte sich ein Islam, der ohne AuBerlich-
keiten auskam. Es ist bemerkenswert, dab sich diese migrationsbedingte
Entwicklung zu einer methodischen Lebensfithrung oft fast uamerklich voll-
zog. Manchmal wurde man sich der Entwicklungen, die man in der Fremde
durchlebte, erst bewuBt, wenn man in die Tiirkei fuhr: »Die Muslime dort
beschrinkten sich auf das Gebet. Sie denken der Islam ist nur Gebet. Das ha-
ben wir im Urlaub gesehen. Wir haben thnen gesagt: Nein: Islam ist nicht
nur Gebet. Islam ist Leben« (Silleyman Yimaz, ehemaliger Leiter der Ju-
gendabteilung).
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Ausdifferenzierung und Vernetzung der Gemeinden

Viele der Gliaubigen, die bei der Moscheegriindung aktiv wurden, waren na-
turgemil religitise Virtuosen und hatten schon vor der Migration religitise
oder weltanschauliche Bindungen. Sie erstrebten den Anschlufl der neuge-
griindeten Gemeinden an teils legale, teils im Untergrund arbeitende istami-
sche Gruppierungen in der Tirkei. Zu nennen sind die Sileymanci und die
Nurcu?, die Grauven Wolfe — und eben auch die Milli Goriis. Milli G(jrii$4 be-
zeichnet die Programmatik der Religitsen Heiispartei (Milli Selamet Partisi;
MSP). Sie war 1972 gegriindet worden und von [973—-1978 an unterschiedli-
chen Regierungskoalitionen beteiligt.d Sie trat fiir die islamische Version ei-
nes Third Worldism ein. Jenseits von Sozialismus und Kapitalismus sollte
ein dritter Weg beschritten und eine autonome Entwickiung der Tiirkei unter
Besinnung auf geistige Wurzeln vorangetrieben werden. Die wirtschaftliche
Voraussetzung dafiir wurde im flichendeckenden Aufbau von Schwerindu-
strie gesehen. Als zentral galt die Emanzipation vom westlichen Kapitalis-
mus. Politisch sollte eine Hinwendung zur i1slamischen Welt erfolgen. Wich-
tiger als das iiber weite Strecken vage Programm war seine Verkdrperung in
der Person ihres Fithrers Necmettin Erbakan. Er war Professor fiir Maschi-
nenbau, der in Deutschland seine Ausbildung gemacht und in der Tiirkei eine
Maschinenfabrik aufgebaut hatte. Er verkérperte den modernen Sektor der
Tirkei. Gleichzeitig war er praktizierender Muslim, was auf dem Hinter-
grund der damaligen® symbolischen Polarisierung der tiirkischen Gesell-
schaft (Intellektuelle = fortschritthiche laizistische Kemalisten; Muslime =
biuerliche Iiliteraten) einen besonderen Eindruck hinterlieB. Auch war die
MSP zu dieser Zeit eine junge und unverbrauchte Partei. Fiir viele Migranten
war dies attraktiv. In der programmatischen Opposition zu Europa konnten
sie ihre eigenen Fremdheitserfahrungen wiedererkennen. Viele hatten zudem
das Gefiihl, nur aufgrund der gescheiterten Wirtschaftspolitik der alten tiirki-
schen Eliten in Europa arbeiten zu miissen, und waren deshalb empfinglich
fiir die wirtschaftlichen Versprechen.

In dieser Zeit etablierte sich die charakteristische Doppelnatur der Milli
Goritg: Man war religidse Gemeinde in Deutschland und gleichzeitig politi-
sche Partei in der Tiirkei. Diese Doppelnatur stie nicht nur in Deutschland,
sondern auch in der Tirkei auf Befremden, wo die Moscheen alle dem staat-
lichen Amt fiir Glaubensangelegenheiten unterstellt sind: »Es wurde immer

wieder die Frage gestellt: Wie kann eine Partei Moscheen besitzen?« (Musta-
fa Yeneroglu).

Zu Anfang war das Geflecht der deutschen Gemeinden untercinander wie
auch mit der Religiosen Heilspartei noch sehr locker gestrickt. Zwar kamen
wiederholt Minister der Partet zu Zwecken des fundraising nach Deutsch-
land, und der erste Generalvorsitzende der deutschen Gemeinden, Dr. Abi-
din, wurde auf Vorschlag von Necmettin Erbakan ernannt. Aber die Verbin-
dung hatte den Charakter einer losen Assoziation von Gleichgesinnten und
noch nicht den ciner festen Koppelung, wie sie in den 1980er Jahren entste-
hen sollte.

Die AuBenbeziehungen der entstehenden Milli Goriis-Gemeinden in
Deutschland waren in den 1970er Jahren primér durch den Links-rechts-
Gegensatz dominiert. Auch dieser hatte seine Wurzeln in der Turkei: Dort
herrschten in der zweiten Hilfte der [970er Jahre an den Universititen biir-
gerkriegsiihnliche Auscinandersetzungen, die mehrere tausend Studenten das
Leben kosteten. Die Milli Gériis hielt sich aus den gewaltsamen Auseinan-
dersetzungen heraus, fithlte sich aber dennoch dem rechtsnationalistischen
Lager niher als dem linken. In Deutschland hatten die Muslime (zu Recht)
das Getfiihl, daf die Linke die Zugangspunkte zu den deutschen Institutionen
besetzt hielten. Tiirkische Sozialdemokraten, Sozialisten und Kommunisten
hatten Beziehungen zu zwei wichtigen Integrationsagenturen, den Gewerk-
schaften und der SPD aufgebaut. Sie vermittelten nach Meinung der Musli-
me den deuischen Institutionen eine undifferenzierte islamfeindliche Hal-
tung. Die Muslime hatten den Eindruck, dem Einflul der Linken nichts ent-
gegensetzen zu konnen. Aus jhrer Wahrnehmung sahen sie sich einer Front
von kuffiir (Ungldubigen) gegeniiber, deren zentrales Interesse darin bestand,
den Islam klein zu halten. Tatsdchlich wurden sie vielfach iibergangen und
nicht wahrgenommen.”

Die Krise

1979 und 1980 waren Wendejahre in der istamischen Welt: 1979 kam es zur
Revolution im Iran, 1980 zur Invasion in Afghanistan und zum Putsch in der
Titrkei. Die politischen Parteien, einschliefilich der National-Religitsen
Heilspartei (MSP), wurden verboten. Damit ergab sich eine villig neue Si-
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tuation fiir die Anhinger der Milli Gériis in Deutschland, Einerseits schien
die islamische Entwicklung in der Tiirkei am Ende zu sein. Die noch junge
und ungefestigte Partei war zerschlagen, Erbakan saB im Gefingnis. Ande-
rerseits und gegenliufig dazu gab es das Gefiihl eines globalen islamischen
Aufbruchs: Im Iran hatte zum ersten Mal eine islamische Volksbewegung ein
als unbesiegbar geftendes Regime gestiirzt.

Auf diesem Hintergrund entfaltete sich eine panislamistisch-revolutionire
Begeisterung. Dies war die Zeit, in der die Orientierung an der Islamischen
Weltgemeinde, der Umma, sich neu begriindete. Man nahm an der islami-
schen Weltpolitik teil. Hekmatyar und Masud, die Fiihrer des Afghanischen
Widerstands, besuchten auch die Gemeinden in Deutschland, um Geld fiir ih-
e Sache einzuwerben.

Zu den Wochenenden entfaltete sich korrespondierend eine Kultur der
Mobilitit, eine »Inuit-Kultur«, wie Mehmet Sabri Erbakan, der Neffe von
Necmettin Erbakan und spiitere Vorsitzende der Gemeinde, sie ironisch be-
zeichnete: »Jeden Freitag packte man seine Schlittenhunde, um zu einem an-
deren Ort der Republik zu fahren.« Man reiste von Koln nach Hamburg oder
Miinchen, um einen radikalen Prediger oder islamischen Freiheitskdmpfer zu
héren oder auch um eine neue Moscheegemeinde zu griinden. Die Prediger
schaukelten sich gegenseitig hoch. Es existierten Hitlisten von Hodschas.
Tonkassetten wurden als Medium der Verbreitung der Predigten immer
wichtiger.

All dies driickte sich paraliel zudem in einer Steigerung der asketischen
Ziige aus, die den Islam der Migranten ohnehin ausgezeichnet hatte, Oguz
Ug‘uncﬁ, der Generalsekretdr der Milli Goriis, beschrieb die Kultur, die sich
hier entfaltete, mit folgenden Worten: »Der Ansatz war rigoros, das islami-
sche Leben war rigoros, die Mabel wurden aus den Wohnungen geschmis-
sen, Fernseher wurden verbannt, die Frauen muften getrennt sitzen, die
Minner muBiten getrennt sitzen. Also Milli Goriig-Moscheen, wenn man sie
nicht gefunden hatte, wann man danach gesucht hat, hat man meistens nach
den Moscheen von dem Birtigen gefragt. Weil das eine Ubereinstimmung
gab. Man hatte halt einen langen Bart und eben entsprechende Kopfbedek-
kung. Und das Selbstverstindnis war auch halt immer wieder, wir haben den
Islam verstanden.«

In diesen Jahren erschien ein wahrhaftes islamisches Leben in einem
nicht-islamischen Staat auf Dauer als unvorstellbar, weil dies, wie man

meinte, unzumutbare Kompromisse abverlangen wiirde. Dabei war dieser
Radikalismus in mehrfacher Hinsicht ein Produkt der Migration. Zum einen
blieb letztlich folgenlos, was geredet wurde, denn in der Tirkei schenkie
man den Predigten in Deutschland kaum Aufmerksamkeit, und auch von
deutscher Seite interessierte man sich kaum fiir die islamischen Gemeinden.
Es entfaltete sich ein »>long distance nationalism<®, der gerade darum radika-
ler sein konnte als zu Hause in der Tiirkei. Zum anderen erfuhr die Idee des
islamischen Staats in der Diaspora eine ganz eigene assoziative Ausgestal-
tung: Sie wurde mit der mobilisierenden Hoffnung, das zerrissene Leben in
der Fremde endhich iiberwinden zu kénnen, und dem Traum von einer wah-
ren Heimat verkniipft.

Einer der radikalsten Prediger der Gemeinde war Cemaleddin Kaplan. Als
1983 dic Frage der Neukonstituierung der Partei in der Tiirkei anstand, spal-
tete er sich mit zwei Begriindungen ab. Kaplan stellte die Legitimstit der
Flihrerschaft eines Ingenieurs und damit Necmettin Erbakans in Frage und
vertrat die Auffassung, dall nur Geistliche (wie er selbst) dazu legitimiert sei-
en. Zweitens lehnte er die Organisation als parlamentarische Partei ab und
verwies auf die Erfahrung des Ausnahmezustands: Das Militidr und nicht das
Volk sei der eigentliche Souverin in der Tirkei. Es wiirde niemals zulassen,
dal} eine islamische Partei nach einem Erfolg in demokratischen Wahlen die
Macht iibernihme. Kaplan vertrat die Position, dal} man, wie im Iran, auf ei-
ne revolutionire Bewegung setzen miisse.’

Beide Begriindungen itherzeugten 1983 eine Mehrheit der GHiubigen, und
zwei Drittel der Milli Gériis-Gemeinden folgten Kaplan, Mustafa Yeneroglu,
der Leiter der Rechisabteilung der Gemeinde, erinnert sich noch 2001 lebhatt
an den damaligen Auszug der Kaplan-Anhinger in Kéln, den er als Kind
miteriebt hatte: In der Moschee blieben damals 30, 35 Leute zuriick, wihrend
die anderen unter die Briicke in der Neusser Strafie zogen, um dort demon-
strativ zu beten — »fiir mich damals als Sechsjihriger eine unglaubliche
Menge von Personen«.

Die Spaltung war traumatisch. Freundschaften zerbrachen und in manchen
Fillen ging der Rif durch Familien. Viele verloren ihre geistige Heimat. Die
Moscheen wurden von der Mehrheit iibernommen, und diejenigen, die der
Milli Goriis treu blieben, fithiten sich wm den Beitrag an Arbeit und Geld ge-
prelit, den sie in die Einrichtung der Moscheen gesteckt hatten.
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Reorganisation und Uberwindung der Krise 19831993

Nach der Spaltung in Deutschland ergriff das Zentrum der Partei in der Tiir-
kei die Initiative und sandte Sevki Yilmaz, einen Hodscha und charismati-
schen Prediger, und Osman Yumakogullar, einen ausgebildeten Theologen,
nach Deutschland, um den Wiederaufbau der Organisation in die Hand zu
nehmen. Die Jahresversammlung von 1984 hat sich in die kollektive Erinne-
rung der Gemeinde eingegraben:

»Es gibt eine legendiire Jahreshauptversammlung von Milli Gériig in Han-
nover. Auf der waren, glaube ich, 150 Leute. Wo dann die Rede war, also
das war es wohl. Also laff uns mal gucken, ob wir nicht unsere Koffer packen
und sagen, es hat keinen Sinn mehr. Das war auch die erste Hauptversamm-
lung, auf der Osman Yumakogullan gesagt hat, der Weg, den wir beschritten
haben, ist der richtige Weg. Wir miissen nur gucken, dal letztendlich die
Uberzeugungsarbeit wieder von vorne anfingt. Mag sein, dal das miihselig
ist und schwierig ist. Aber wir werden bei dieser Uberzeugungsarbeit zwei
Prinzipien haben. A, wir werden niemanden verteufeln. Also wir werden un-
sere Brilder nach wie vor als Briider erkliren und wir werden B, wir werden
Jedem erzihlen, was wir fiir richtig erhalten. Und wo werden wir anfangen?
Da wo die Vereine sich nach wie vor zu uns bekennen und letztendlich auch
im Abspaltungsprozel zu uns bekannt haben, da werden wir anfangen. Wir
werden anfangen religidses Verstindnis, wie wir es haben, letztendlich wie-
der von Kanzel zu predigen. Das war auch die Zeit, in der sehr viel Wert dar-
auf gelegt wurde, daf} angeschene Imame aus der Tiirkei hier auf die Kanzeln
kommen und entsprechend wieder anfangen, fir das zu werben, wofiir Milli
Goriis, die Bewegung, stand« (Oguz Uciincti und Mustafa Yeneroglu).

In der Erinnerung von Sevki Yilmaz an seine erste Versammlung mit Milli
Goriig-Anhingern dieser Zeit spiegelt sich, wie sehr sich der Islam in
Deutschland von dem in der Tiirkei entfernt hatte. Osman Yumakoguiian
war mit Anzug und Schlips zu einem der ersten Treffen mit den Gemeinden
gekommen:

»In der Versammlung stand einer in Turban und Mantel auf und fragte,
wie ein Hodscha mit Anzug und Schlips bekleidet sein kénne. Ich selbst habe
damals keinen angehabt, deswegen konnte ich zur Verteidigung einspringen.
>Ihr macht aus der Frage der Religion eine Frage der Kleidung. Es geht aber
um BewuBitsein<«. Unser Kampf galt damals der Unwissenheit (cehalet), der

Armut (>wir wollen nicht von der Sozialhilfe leben<) und der Ethik (ahiak):
Wir miissen den Deutschen zeigen, was der Islam ist.«

Die Unterstiltzung beim Wiederaufbau der deutschen Gemeinden durch
die unter dem Namen Refah Partisi neu gegriindete Partei band die Miili
Gorlig-Gemeinden an das Zentrum in Ankara. An die Stelle der losr;jn Kop-
pelung der 1970er Jahre trat nun eine feste Bindung, und an de%- Splt.ze des
Gesamtgebildes stand eindeutig Necmettin Erbakan: Er setzte die Leitungs-
spitzen in Deutschland ein und band sie durch einen Eid an sich. .

Diese Jahre vermitteln den Findruck eines transnationalen Tandems, bei
dem sich der Erfolg der Gemeinden in Deutschland und der der Partei in der
Tiirkei gegenseitig hochschaukelten. Die Gemeinden in Deutschland erfuh-
ren durch die Entsendung kompetenter Geistlicher aus der Tiirkei Unterstiit-
zung; sie ihrerseits unterstiitzten die Partei durch Spenden bei ihren Wa'hl—
kimpfen. Die Erfolge der Refah-Partei am Ende der 1980er und zu Bfeglrm
der 1990er Jahre wirkten sich wiederum auf die Attraktivitit der Gemeinden
in Deutschland aus. Ab 1986/87 war die durch die Spaltung verursachte Kri-
se iiberwunden, und mit den Gemeinden ging es stetig bergauf.

Ein Forum, auf dem das Wiedererstarken auch visuell besonders deutlich
zur Schau gestellt wurde, waren die Jahresversammlungen (zu denen sich in
den 1990er Jahren die Versammlungen der Frauengruppen und Jugendgrup-
pen) gesellten. Bei diesen Versammlungen handelie es sich um Mgss&lanver«
anstaltungen, auf denen Politik und Religion eine enge Bindung cingingen.
Sie waren durch eine enthusiastische Stimmungslage charakterisiert. Das
Auftreten prominenter tiirkischer Politiker, vor allem Erbakans, wurde mit
frenetischem Jubel gefeiert. Gleichzeitig war der tiirkische Bezugsrahmen
allgegenwirtig: Die Existenz von tiirkischen Fahnen und der Auftritt d.e‘r Ja-
nitscharengruppe waren selbstverstindlicher Bestandteil dieser pol!t?sch—
kulturellen Ereignisse. Tezcan sieht in den Inszenierungen einer politisch-
religiosen Identitit das emotionale Zentrum, den identitdtsstiftenden Kern
der Milli Goriis-Gemeinde. 19 |

Paralle] dazu fand der organisatorische Umbau von einem Netzwerk in ei-
ne Karperschaft statt. Dies bedeutete zunichst die Entwicklung einer Relchtsr
ordnung, dic die Kontinuitit der Gemeinschaft als Ganzes gewihrleisten
solite. Ein entscheidendes Element war ein Vertrag mit den ortlichen Mo-
scheen, der die Uberschreibung der Besitzrechte der Moscheen an die Zen-
trale im Falle der Vereinsauflosung beinhaltete. Umgekehrt verpflichtete sich
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die Zentrale zu Dienstleistungen, wie der Vermittlung von Hodschas, der
Unterstitzung bei Rechtsfragen oder auch dem Beistand bei Konfliklen. Die
Dienstleistungen seitens des Zentrums wurden von den Gemeinden entschie-
den ecingefordert, die darin einen Akt der Gegenseitigkeit sahen.

Ein zweiter Zug war der Aufbau einer regionalen Gliederung. Europa
wurde in Regionen gegliedert. Die Gemeinden wurden zu einer dreimonati-
gen Berichispflicht angehalten. Um fiir den Wiederaufbau zu motivieren,
wurden Wettbewerbsstrukturen eingefiirt. Die Gemeinden wetteiferten mit-
einander in Hinblick auf Mitgliederzahlen, Spendenautkommen oder auch
Sammlungen fiir die Partei in der Tiirkei.!! Dies prigte nachhaltig die Orga-
nisationskultur. Eine grofle Rolle spielten charismatische Prediger wie Sevki
Yilmaz, denen es gelang, Sile zu fiillen, Begeisterung zu wecken, Mitglieder
zu werben und Geld fiir die Sache in Europa oder in der Tiirkei zu sammeln.

»Also Sie stellen einem Arbeiter, der das Ganze hier immer noch als
gurber, als Fremde empfindet, in Aussicht, mit seinem Engagement personli-
cher Art und finanzieller Art dazu beizutragen, daf} er halt nicht mehr in der
Fremde leben mufl. Also daran mitzuwirken, daf} es zu einem Aufbau von
wirtschaftlichen Verhiltnissen kommt, wie er sie hier aus Europa kennt, mit
den entsprechenden Sozialleistungen. Sich dafiir engagieren zu kénnen ist
natiirlich eine begeisternde Idee« (Oguz Uciincii).

Der Aufbau einer neuen Gemeindestruktur ging Hand in Hand mit der
Entfaltung einer funktionalen Ausdifferenzierung der Asbeit im Zentrum.
Darin kam zum Ausdruck, was schon von Anfang an angelegt war. Mit der
Einrichtung von Moscheen sind besondere Handlungsanforderungen verbun-
den. In Reaktion auf die damit verkniipften strukturellen Zwinge (Erwerb
von Liegenschaften, Organisation von Pilgerfahrten, Aufbau einer religitsen
Infrastruktur) nahmen die Gemeinden in Deutschland mehr und mehr die
Form einer religidsen Vereinigung an. Daraus ergab sich faktisch fast von
selbst ein Organigramm, das dem einer Didzese nicht unihnlich war. Wih-
rend die tiirkische Partei und die deutschen Gemeinden in der Selbst- und
Fremdwahrnehmung sehr eng miteinander verkniipft waren, kam es in der
tatsiichlichen organisatorischen Praxis weitgehend unbemerkt zu einer Aus-
einanderentwicktung. Politische Partei und religitse Gemeinde entfalteten
eine je spezifische Eigenlogik, je erfolgreicher beide in ihrem jeweiligen
Feld operierten.

SRR

Die islamische Gemeinschaft Milli Goriig 77

Ein weiterer Faktor, der die Entwicklungen der 1980er Jahre bestimmte,
waren die Verinderungen im organisatorischen Umfeld der Gemeinde. Die
Abspaltung der Kaplan-Gemeinde und die reaktiv zunehmenden Einflul3-
und Organisationsversuche des tiirkischen Staatsislam fiithrten zu einer zu-
nehmenden Konkurrenzsituation der islamischen Gemeinden in Deutschland
untereinander. Wihrend der Gegensatz zwischen links und rechts verblafite,
begann die innerislamische Auseinandersetzung wichtiger zu werden. In Ab-
grenzung voneinander mufite man ein je spezifisches Profil entwickeln.

In bezug auf die Kaplan-Gemeinde mufite in den Milli Gortig-Gemeinden
zunichst auf die Kritik an der Fiihrerschaft durch Laien reagiert werden. Man
beantwortete dicse damit, dal man zunehmend Gewicht auf den Ausbau der
theologischen Kompetenz setzte.!? Mit Osman Yumakogullar wurde cin
Theologe zum Vorsitzenden der europidischen Gemeinden. Ein weiterer
Schritt bestand darin, ausgewiesene Theologen fiir eine neu eingerichtete
Irsat-Abteilung, einer Abteilung fiir >Rechtleitung:, einzustellen, um zu reli-
givsen Fragen Stellung beziehen zu kénnen, wie sie sich im Migrationskon-
text stellten.

Auf die Kritik an der parlamentarischen Arbeit antwortete man mit dem
Verweis, dal} es die Form der Organisation als Partei erlaube, Mobilisierungs-
arbeit zu leisten. Dies freilich ging Hand in Hand mit einer prinzipiellen an-
tidemokratischen Grundhaltung. »Damals hiefd es: »Demokratie ist die Herr-
schaft von 51 Betrunkenen iiber 49 Professoren<« Mehmet Sabri Erbakan).
Man nutzte die demokratischen Strukturen fiir tebfig (Verkiindung) letztlich
also in der Absicht, die Demokratie zu tiberwinden. Die daraus resultieren-
den Widerspriichlichkeiten brachten Necmettin Erbakan den Vorwurf der
Doppelziingigkeit ein.!? Diese Betonung des strategischen Handelns in die-
ser Zeit sollte sich in der Folgezeit noch als duBerst problematisches Erbe
herausstellen. Es wurde spiiter als Argument fiir den generellen Verdacht der
Doppelziingigkeit der islamischen Gemeinden in Deutschland gebraucht.

Eine andere Herausforderung stelite das Aktivwerden des staatlichen
Amites fiir Glaubensangelegenheiten der Tiirkei!* in Europa dar. Mit der
Schaffung des DITIB1? reagierte das Amt sehr spit auf die Entstehung unab-
hingiger und regimekritischer islamischer Gemeinden in der europdischen
Diaspora. Das Amt verfiigte iiber wesentlich hohere Mittel (staatlich bezahlte
Hodschas; Mittel zum Ankauf von Moscheeriiumen; die Unterstiitzung der
Konsulate) als die unabhéngigen Arbeitergemeinden. Der DITIB stellte sich
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die Situation so dar, daB der Wildwuchs, der sich in den Jahren der Migration
entfaltet hatte, nun zurlickgeschnitten und durch eine geordnete Feldbestel-
lung ersetzt werden sollte. »Es wurde von der DITIB, als die dann auf den
Plan kam, betont, dall wir iiberhaupt nichts praktisch auf diesem Feld zu su-
chen haben. Also jetzt sind die Arzte da, die Dorfpfleger miissen jetzt das
Feld riumen« (Oguz Ugiincii). Die Herausforderung seitens des DITIB war
auch deshalb so massiv, weil sich das Amt als politisch tibergreifender Ver-
treter des Islam darstellen konnte, withrend die Milli Gorls nur die Sympa-
thisanten der Refah-Partei erreichte: »[Es gab viele Leute], die halt gesagt
haben, Alleinvertretungsanspruch diirft ihr nicht erheben. Also es gibt Leute,
die Muslime sind, aber sich trotzdem zu anderen politischen Parteien beken-
nen. Und die fithlten sich halt nach eigenem Bekunden in der DITIB gut auf-
gehoben, weil man die Milli Goriis-Bewegung einer Partei zugerechnet hat«
(Oguz Ugiincii).

Hinzu kam, daB die DITIB die enge Bindung von Tiirkischem National-
staat und Islam reprisentierte. Sie verkdrperte den offiziellen, vom Staat le-
gitimierten Islam. Damit war das Amt fiir eine Vielzahl von Muslimen inter-
essant, die die Politik der Gemeinden in Deutschland als unpatriotisch emp-
fanden.t6 Fiir sie vertrat das Amt einen >ordentlichen<, »sauberen< Islam.
SchlieBlich hatte das Amt den strukturellen Vortei, der wichtigste An-
sprechpartner fiir die deutschen Behorden zu sein.

Gegen das Diyanet konnte sich die Milli Goriig jedoch als die Vertreterin
eines freien Islam profilieren, die sich von der staatlichen Umklammerung
befreit hatte, von »dem staatlich bestellten Imam, der dann erzihlte, wie der
Islam zu verstehen ist und welche Rolle Religion im Leben dieser Menschen
spielt. [...] Und was in der Tiirkei dann halt eben auch nicht geht, und nur
den personlichen Initiativen und dem Mut einzelner iiberlassen bleibt, ist halt
eine Moglichkeit von den Kanzeln, ohne Zensur zu predigen« (Oguz
Ugiineti). Ein weiterer entscheidender Punkt war, daf es der Milli Goriis ge-
lungen war, lebendige Gemeindestrukturen von unten aufzubauen, was den
staatlich gelenkten Moscheen weit weniger gelungen ist.

Ein letztes Moment, das diese Phase des Wiederaufbaus auszeichnete, war
die Betonung der Geschlossenheit nach innen. Die Jahre zwischen 1984 und
1988 waren auch »vergiftete Jahre« (Mehmet Sabri Erbakan), weil man stark
auf innere Solidaritit setzte und jeden Dissens sanktionierte: »Mit abwei-
chenden Meinungen hatie man ja eine schlechte Erfahrung mit gemacht. Und
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was war, es war vor allen Dingen eine Zeit, die vor allen Dingen auf die Ver-
schweibung der Gemeinde irgendwo abzielte. Die Gemeinschaft war ja letzt-
endlich erst einmal am Boden. Sie mufite erstmal aufgebaut werden. Sie
mubte wieder zueinander gefiihrt werden. Die Briiderlichkeit, die Solidaritat
untereinander mufite letztendlich gewahrt werden. In der Angst eine erneute
Abspaltung zu erleben, hat man auch viele Sachen, die man hitte vielleicht
ansprechen miissen, erst mal auBen vorgelassen, um der Gemeinschaft wil-
len. Um zu sagen, also noch mal eine Abspaltung und noch mal alles, daB
geht nicht, weil es letztendlich auch den Bediirfnissen der Muslime oder un-
seren Mitgliedern nicht gedient hiitte« (Oguz Ugiincii).

Es war eine Zeit, in der die Rhetorik der inneren Geschlossenheit wichtig
war. Eine fast militirische Sprache bestimmte die Selbstdarstellung der Ge-
meinde. Es muf jedoch festgehalten werden, dafl vieles auch Fassade war:
Der Alltag war weit ziviler und heterogener. Milli Goriis ist es nie gelungen,
die geschlossene und straff von oben nach unten gefiihrie Organisation zu
werden, als die sie sich in diesen Jahren selbst inszenierte, weil sie weder
iiber die materiellen noch die spirituellen Sanktionsmechanismen dazu ver-
fiigte. Die lokalen Gemeinden waren und blieben autonom — und zwar auch
und vor allem im zentralen Bereich der Finanzen: »Wenn ein Imam dann als
Imam fiir die Moschee kam, dann muBte halt die Gemeinde auch seinen
Lohn irgendwo aus den Spenden finanzieren. Es wurde nie anders gehand-
habt. Es gab nie diesen Ansatz so jetzt miissen wir die Gemeinschaft zusam-
menschweilien, also holen wir die Imame und bezahlen die« (Oguz quincii).
Letztendlich war die Fiihrungsspitze im Zentrum in KéIn und in Ankara von
der Arbeit vor Ort abhingig — und sie war sich dessen schr bewufit. Auch
Necmettin Erbakan hiitte nie in die Gemeinden hineinregieren kénnen — und
hat es auch gar nicht versucht. Die Fithrung begniigte sich mit Loyalititsbe-
kundungen.

Die Jahre iiber blieb die Vision einer islamischen Ordnung relativ vage.
Man betete jedes Mittagessen fiir einen islamischen Staat, welche genaue
Staatsform sich damit verbinden wiirde, blieb jedoch unklar. Erst 1991 legte
Erbakan mit dem Programm der >Gerechten Ordnung¢ (Adil Diizen) eine
Skizze dessen vor, was ihm als islamischer Staat und islamische Wirtschafts-
ordnung vorschwebte: eine Gesellschaftsordnung, in der das Verhiltnis von
Individuum und Gesellschaft stark durch korperschaftliche Einbindung in
Ziinfte, Gilden, Religionsgemeinschaften u.i. reguliert ist. Dahinter stand die
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Suche nach einer Wirtschaftsform. die einen gebiindigten Kapitalismus vor-
sah. und nach einer moralisch-politischen Ordnung, in der Religionsgemein-
schaften eine wichtige Rolle spielen sollten. Sehr vieles blieb auch jetzt noch
vollig unklar. Wichtig fiir die Breitenwirkung des Entwurfs waren vor allem
zwei Ziige: eine Betonung von Gerechtigkeit/gerechter Weltordnung, die an
die islamische Tradition anschlieffen konnte, eine Betonung von Authentizi-
tit und eine Kritik der Imitation der Industrienationen.!” Erbakan geifelte
damals insbesondere eine Politik, die den EU-Beitritt anstrebte, in der er nur
cine Bewegung zur Selbstaufgabe sehen konnte.

Necmettin Erbakan strebte zugleich eine Uberpriifung seines Entwurfs
durch westliche Wirtschaftswissenschaftler an, Allerdings brachte es gerade
der Erfolg. den die Partei in der Tiirkei hatte, mit sich, daf} die Arbeit an dem
Programm liegen blieb. Tagespolitische Erfordernisse iiberschatteten die
programmatische Arbeit. Adil Diizen blieb deshalb eine Skizze, die viel zu
abstrakt und rudimentir war, als daB sie fiir die Politik auf der Ebene der
Kommunen und spiiter des Landes eine Richtlinie hitte bilden kénnen.

Die 1990er Jahre: Euphorie und Einbruch

Die erste Hiilfte der 1990er Jahre war eine Phase der Euphorie. »Ab 1989
waren wir eigentlich nicht mehr aufzuhalten. Alles entwickelte sich positiv.
Ob in der Tiirkei, ob hier in Europa. Wir waren die Gemeinschaft, die Konfe-
renzen organisiert, wir waren die Gemeinschaft, die letztendlich dynamisch
und schnell gewachsen ist. Wenn es in einem Jahr 100 Moscheen gab, dann
gab es im nichsten schon 200 und entsprechend war die Euphorie... Man
war dynamisch, die ganzen jungen Menschen waren bei Milli Goriis, die
avch Képfchen hatten. Also die Ingenieure, die Studenten, die geistige Fiih-
rerschaft auch innerhalb der community ausiiben konnten, die waren alle bei
uns organisiert« (Oguz Ugiincii).

Die Begeisterung hatte ihre Ursache darin, daf} viele Glaubige das Geflihl
hatten, dafl mit den Wahlerfolgen der Refah-Partei ihre tiirkeibezogenen
Triume endlich in Erfiillung gehen wiirden. »Jetzt, jetzt scheint es wohl end-
lich so zu sein, also daB wir jemanden haben oder eine Bewegung sich eta-
bliert, die dafiir Sorge tragen wird, daf wir endlich dieses gurber [Fremde]
verlassen kénnen« (Mustafa Yeneroglu).

Dies barg nicht zuletzt das Versprechen, die in Deutschland erfahrenen
Demiitigungen hinter sich zu lassen und seine Wiirde wiederzuerlangen. Die
Migranten traumten davon, die wirtschaftlichen Voraussetzungen, die sie ge-
zwungen hatten, nach Deutschiand zu migrieren, ins Gegenteil zu verkehren:
»Und dann wird der Hans in der Tiirkei arbeiten.«

Dieser Begeisterung folgte die Erniichterung in der Regierungszeit Erba-
kans, in der die Grenzen deutlich wurden, die einer islamischen Politik in der
Tiirkei gesetzt sind, und endete endgiiltig mit dem kalten Staatsstreich vom
28, Februar 1997 und dem Verbot der Refah-Partei. Wie schon 1980 schuf
das Verbot ein Vakuum — und dennoch bedeutete es etwas anderes als da-
mals. Das lag daran, daB der Traum der Riickkehr eigentlich schon iiberholt
gewesen war, als er zum letzten Mal aufflackerte. Selbst wenn alles nach
Wunsch verlaufen wiire, wiire es nicht zu einer Riickkehr gekommen, weil
inzwischen in Deutschland eine zweite Generation herangewachsen war.
Wahrscheinlich war die Erniichterung so endgiiltig, weil mit ihr eine Le-
bensliige geplatzt war.

Der Einbruch erwies sich aber als noch tiefgehender, als etwas spiter auch
ein dkonomischer Traum platzte. Zu Beginn der 1990er Jahre waren islami-
sche Holdings in der Tiirkei entstanden, die die Migranten als Zielgruppe
entdeckt hatten und auf das traditionelle konomische Verhalten vieler Mus-
lime spekulierten: Die Sorge um das Zinsverbot und cin traditionales Spar-
verhalten, verbunden mit einem gewissen Patriotismus (»das Geld soll mei-
nem Land zugute kommen«) und einem MiBtrauen gegeniiber herkdmmli-
chen Kreditinstituten, hatten dazu gefiihrt, dal Geld bislang eher akkumuliert
als investiert worden war. All dies machte die Migranten anfillig fiir Organi-
sationen, die versprachen, das Geld islamisch korrekt in der Tiirkei anzule-
gen. Die Holdings engagierten Honoratioren aus den Gemeinden als Agen-
ten. Sie nutzten die iiber die Jahre hinweg gewachsenen intensiven sozialen
Beziehungen und Vertrauensstrukturen, um zu werben.

Die Faszination lag dabei in der Verbindung von Gemeinnutz und Eigen-
nutz. Der Traum handelte von einer Industrialisierung der Tirkei, die von
isiamischen Unternchmern getragen sein wiirde. Diese wiirden ein »Gegen-
gewicht bilden zu den etablierten Familien. die ja die Tiirkei 70 Jahre lang
ausgebeutet hitten« (Mustafa Yeneroglu). Dies fiel auf sehr fruchtbaren Bo-
den: »Ich hab meinen Gewinn davon, die Gemeinschaft hat ihren Gewinn
davon. Wir wollen zuriick, und selbst wenn wir nicht zuriickgehen, trage ich
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doch mit meinem persénlichen finanziellen Engagement dazu bei, dal meine
Familie, meine Verwandten zu Arbeit kommen und daf die Tiirkei sich so
entwickelt, daB} ich mir keine Gedanken mehr um meine Verwandten machen
muB« (Oguz Ugiincii).

Das Zentrum in Koin war in dieser Frage gespalten. Der damalige Vorsit-
zende Ali Yitksel lielb sich fiir den Traum der Industrialisierung der Tiirkei
begeistern. Er sah in ihm einen ersten Schritt zur Errichtung der »Gerechten
Ordnung«. Ein islamischer Wirtschaftssektor wiirde wiederum eine islami-
sche Regierung unterstiitzen. Den Anlegern wurden dabei gigantische Ge-
winne versprochen. Andere Mitglieder des Zentrums trauten den versproche-
nen Gewinnen von 50% pro tahr (in D-Mark) nicht. Das Zentrum lieB es zu,
daBl seine Jahresveranstaltungen von den Holdings gesponsert wurden und
signalisierte damit sein prinzipielles Einverstindnis. Die heutige Fiihrungs-
spitze gibt an, seinerzeit in ejner schwierigen Situation gewesen zu sein. Es
habe eine Goldrauschstimmung gegeben, die kaum einzudimmen gewesen
wire, als die ersten Ausschiittungen kamen. Zudem waren oft verdiente Ge-
meindemitglieder angeworben worden. Es sei auch deshalb so schwierig ge-
wesen, wetl man durch ein entschiedenes Verbot erheblichen Unmut in den
Gemeinden produziert hitte.

Die Selbstverstindlichkeit, mit der in den Moscheen (auch) Geschifte
gemacht wurden, Lt sich wohl daraus erkiiiren, daB diese Moscheen nie rein
religitse Orte gewesen waren. Sie waren Lebensriume, in denen man soziale
Beziehungen pflegte, politisierte und Geschéfte machte. An den Resopalti-
schen der Moscheen wurden immer schon Autos verkauft, Wohnungen ver-
mictet und Tips tiber Sonderangebote weitergegeben. Es war also nichts Au-
Bergewohnliches, dafl auch Holding-Anteile verkauft wurden.

Diese Holdings brachen im Jahr 2000 zusammen. Dies bedeutete fiir viele
Anleger den Veriust des Vermégens, das sie in ihrem Leben durch harte Ar-
beit aufgebaut hatten. »Es gibt eine Depression innerhalb der Gemeinschaft.
Man kann uns zwar konkret keinen Vorwurf machen. Aber man liBt uns
trotzdem spiiren, daBl sie ung letztlich fiir die Leute halten, die mit unserer
Idee und unserem Traum gespielt haben« (Mustafa Yenerogiu).

Die Hinwendung zu Europa

Es ist fraglich, ob die Gemeinde die doppelte dkonomische und soziale De-
pression ohne eine tiber die Jahre entscheidende demographische Verschie-
bung iiberwunden hitte. Eine zweite Generation war mittlerweile in der Ge-
meinde herangewachsen. Sie zerfillt nunmehr, auch in der Binnensicht, in
zwei deutlich markierte Gruppen: Die stiirkischen Bildungsbiirger<, die um
1980 aus der Tiirkei nach Deutschland gekommen waren, und die Generation
der hier Aufgewachsenen (die in der Regel etwas jlinger sind).

Die erste Gruppe war Ende der 1970er, Anfang der 1980er Jahre nach
Deutschland gebracht worden, um vor dem Putsch den blutigen Auseinan-
dersetzungen zwischen rechts und links, beziehungsweise nach dem Putsch
der Verhaftung und Folter zu entgehen. Sie hatten das tiirkische Schulsystem
durchlaufen und waren zur Zeit der Einreise zwischen fiinfzehn und zwanzig
Jahre alt. Die Moscheen waren damals fiir sie Anlaufpunkte. Es ergab sich
aufgrund ihres Alters fast von selbst, daB sie sich in der Jugendarbeit enga-
gierten. Die Angehorigen dieser Gruppe sind geistig primér auf die Tirkei
hin orentiert, sie lesen tiirkische Tageszeitungen und sehen tiirkisches Fern-
sehen. In der Regel konnen sie sich im Alltag auf Deutsch gut verstindigen,
sind aber weit von einer perfekten Sprachbeherrschung entfernt. Der mentale
Tiirkeibezug steht fiir sie nicht in Widerspruch zu einer affirmativen Haltung
zum Leben in Deutschland: Sie sehen ihre Zukunft — und vor allem die ihrer
Kinder — in Deutschland.

Sie erlebten den Aufschwung und damit auch die Krise der Partei wihrend
der 1990er Jahre weit distanzierter als die erste Generation. Dies lag wohl
hauptsachlich daran, daB fiir sie Deutschland niemals in dem radikalen Sinn
»Fremde« gewesen war wie fiir ihre Eltern. Fiir sie bedeutete Migration nicht
Trennung von sozialen Beziehungen, Einsamkeit und das Leben in Arbeiter-
wohnheimen — sondern sie fanden etablierte tiirkische Strukturen vor und
kamen mit ihren Eltern zusammen. Dies bedeutete auch, dab die Heimkehr
(die fiir dic erste Generation durchaus so besetzt war wie die Heimkehr nach
Terusalem fiir die Juden in der Diaspora) fiir sie weit weniger dringend war.

In meinen Gespriichen mit ihnen brachten sie ihre wachsende Distanz zur
Tiirkei wiederholt zum Ausdruck. Zu Beginn der 1990er Jahre hiitte sich bei
ihnen das Gefiihl eingestelit, dal auch die Erfolge der Partei in der Tiirkei ei-
gentlich nicht mehr ihre eigene Sache gewesen wiren. »Die« in der Tiirkei
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miifiten »ihre« Sache schon in die eigene Hand nehmen. Mit anderen Wor-
ten: Anfang bis Mite der 1990er Jahre verabschiedeten sie sich aus der
»Wir-Gruppe« (Elias). Man hat sogar den Eindruck, daf, ganz anders als bei
der ersten Generation, der relative Erfolg der Partei diesen Losldsungsprozef
beschleunigte. Man mulite sich nicht mehr verantwortlich fiihlen und ectwa
die Partei materiell unterstiitzen. Sie konnte nun auf eigenen Beinen stehen.

Die andere Gruppe in der zweiten Generation besteht aus »>deutschen Bil-
dungsbiirgern<. Die kollektive Biographie dieser Generation weist berer-
kenswerte Ahnlichkeiten auf. Die Kindheit und Jugend dieser Generation
spielte sich zwischen einem strenggliubigen Elternhaus, der Schule und der
Moschee ab, die sie fast tiglich nach der Schule aufsuchten. Dort hatten sie
religidse Unterweisung, aber auch die Maglichkeit zu Sport, etwa Ringen
oder Fullball. Erzihlungen von Streichen, die man den Hodschas spielte,
oder von den Tricks, mit denen man die Eltern iiberzeugte, da man in die
Moschee ging, wihrend man sich heimlich zum Spielen traf, geben diesen
biographischen Erzihlungen eine eigene Note. Es vermittelt sich das Bild ei-
nes festen Rahmens, innerhalb dessen man jedoch eigenc Freiriume hatte.
Viele Erzihlungen berichten von emotionaler Wirme in der Familie, in der
Moscheegemeinde, aber auch in der Gruppe der Gleichaltrigen. Gleichzeitig
erwarb man in der Schule die Kompetenz, sich sprachlich und kutturell in der
deutschen Umwelt zu bewegen. Die Intellektuellen in dieser Gruppe vermit-
teln ein deutliches Bild von dem existenziellen Anliegen, die Briiche ihrer
Lebenswelt zu bewiltigen. Sie miissen die beiden Welten, die sie gleicher-
mafen gepriigt haben, zusammenbringen. Die Synthese, die ihnen vor-
schwebt, besteht darin, den Raum fiir ein scharia-konformes Leben in Europa
zu schaifen, fiir ein Leben, das die islamische Offenbarung ernst nimmt und
ihr innerhalb der europiiischen Zivilordnung gerecht zu werden versucht. Sie
treten mit Nachdruck fiir ihr Recht auf Differenz ein — und suchen nach einer
Anerkennung fiir diese Differenz auch seitens der deutschen Umwelt,

Die Gruppe der »deutschen Bildungsbiirger« ist im Durchschnitt ungefihr
fiinf Jahre jlinger als diec Gruppe der stiirkischen Bildungsbiirger<.!8 Beide
Gruppen sind sich ihrer habituellen Unterschiede (vor allem in Hinblick auf
Sprach- und Kulturkompetenz) bewuflt. Trotz der Unterschiedlichkeit
herrscht eine enge Beziehung zwischen den beiden Gruppen. Die etwas ilte-
ren stlirkischen Bildungsbiirger< waren iiber ihr Engagement in der Ju-
gendarbeit in die Rolle von »dlteren Briidern«< (agabey) fiir die jiingeren ge-
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schliipft. Sie waren Koalitionspartner gegeniiber der ersten Generation, etwa
wenn es darum ging, einen Raum in der Moschee zu erobern, einen Billard-
Tisch aufzustellen (die Kampfe, die dies erforderte, werden gerne erzihlit)
oder eine FuBballmannschaft zu griinden.

Eine wichtige Gruppe der zweiten Generation, die sich erst in der letzten
Zeit artikuliert, stellen die Frauen dar. Sie sind eine der dynamischsten
Gruppen innerhalb der Gemeinden. Ihre Position zeichnet sich durch ein
komplex strukturiertes Anerkennungsbegehren aus: Fiir sie gilt es, den
Kampf um Anerkennung sowohl gegeniiber den Mannern in der Gemeinde
wie auch gegeniiber der deutschen Gesellschaft zu fiihren. Dabei begriinden
sie ihre Position mit der Unterscheidung von Offenbarung und Tradition.
Wihrend der offenbarte Islam die Rechte und die Wiirde der Frauen nicht
nur anerkannt, sondern sie begriindet habe, habe die Tradition sie verschiittet.
Man miisse nun zur eigentlichen islamischen Frauenrolle zuriickfinden.!?

Es war der Neffe von Necmettin Erbakan, Mehmet Sabri Erbakan, der das
Anliegen der Gruppe der »deutschen Bildungsbiirger< in der Gemeinde auf-
griff und in der Milli Goriig als offizielles Programm durchsetzte. Mehmet
Sabri Erbakan war als Sohn einer deutschen Juristin aus einer alten Kolner
Familie und des Bruders von Necmettin Erbakan in den Welien des deut-
schen und tirkischen GroBbiirgertums aufgewachsen. Ich selbst habe selten
eine Person kennengelemnt, die sich mit vergleichbarer Souverdnitét in der
deutschen wie der tiirkischen Kultur bewegte — und zwar sowohl im Umgang
mit Arbeitern aus Anatolien wie mit Akademikern. »Er konnte sich auf Si-
tuationen einstellen, die mir zum Teil so duBerst schwer fallen wiirden.
Mehmet Bey konnte das einfach. Er konnte z.B. mit der ersten Generation
eben erste Generation sein. Und mit der dritten Generation dritte Generation
sein. Das konnte er schr gut. Die Situation meistern halt. Trotzdem war es ei-
ne fremde Welt fiir ihn« (Oguz Ugiincii).

Nach dem Besuch des Gymnasiums in Kéln studierte Mehmet Sabri Erba-
kan Medizin. Ab dem Alter von 13 Jahren engagierte er sich in der Moschee.
Seine intellektuelle Briflanz und sein familidirer Hintergrund brachten es mit
sich, daB ihm schon frith wichtige Aufgaben iibertragen wurden. 1995 wurde
er Generalsekretir der Gemeinde und 1999 ihr Vorsitzender.

Es war sein Programm, die Milthi Goriis in Europa zu verankern und damit
die Krise zu itberwinden, in die die Gemeinde nach den politischen und dko-
nomischen Debakeln geraten war. In Ansprachen und Schriften formulierte
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er die Vision eines wertekonservativen europdischen Islam. Dabei betonte cr

drei Aspekte:

1. Die Entwicklung eines europdischen Islam. In seiner programmatischen
Antrittsansprache als Vorsitzender der islamischen Gemeinschaft Milli
Goriis fihrte FErbakan aus, dall man als Muslim in Europa privilegiert sei.
Wihrend 90% der Muslime in einer Situation lebten, die von Tyrannis und
Kricg geprigt sei, gendissen sie in Buropa Rechtssicherheit und relativen
Wohlstand. Dieses Bekenntnis ist deshalb bemerkenswert, weil es mit der
alten Opposition von Orient und Okzident bricht, die das Programm der »Ge-
rechten Ordnung« charakterisiert hatte.?? Fiir die erste Generation war Euro-
pa noch dar al harb gewesen, Feindesland, in dem man sich allenfalls vor-
iibergehend aufhielt. Erbakan schlug nun eine grundlegende Reorientierung
vor: Europa sollte auch geistige Heimat {iir Muslime werden,

Diese neue Verortung ist vor allem deshalb wichtig, weil damit ein neues
Verhiltnis zum islamischen Recht gesetzt ist. Die klassischen Rechtsschulen
hatten keinen dauerhaften Aufenthalt fiir Muslime auflerhalb der islamischen
Linder vorgesehen. Fiir den voriibergehenden Aufenthalt war ein Vertrags-
status vorgesehen, der Rechte und Ptlichten regelt. Dies ist fir eine Genera-
tion unbefriedigend, die Deutschland und Europa als ihre Heimat betrachtet.
Fiur sie bedeutet die Tatsache, dali man nunmehr endgiiltig eingewandert ist,
die Chance, ein neues Kapitel der islamischen Rechtsgeschichte aufzuschia-
gen, das heilli eine neue Rolle des Islam im sidkularen Rechtsstaat zu definie-
ren. Allerdings — so die Klage dieser Generation — gibt es noch kaum islami-
sche Rechtsgelehrte, die in der Lage wiren, diese Herausforderung aufzu-
greifen und produktiv mit ihr umzugehen.

2. Eine neue Bestimmung des Verhdlinisses zur Tirkei und zur islami-
schen Weltgemeinschaft. Das Bekenntnis zu Europa wurde durch eine Auf-
forderung zur Annahme der deutschen Staatsbiirgerschaft (und cine entspre-
chende Kampagne in den Gemeinden) ergiinzt: Dies bedeutet die Absage an
die religionsgeschichtlich begriindete, wenn auch naive Identifikation von
Tirke-5ein und Muslim-Sein — eine ldentifikation, die historisch in der be-
sonderen Rolle des osmanischen Reichs als Schutzmacht fiir den Islam?! be-
griindet liegt. Die Annahme der deutschen Staatsblrgerschaft hat deshalb
auch die Assoziation eines Verrats am Islam. Erbakan versucht dem zu be-
gegnen, indem er eine neue Aufgabe definiert. Das Leben in Europa erlaube
es nun nachhaltiger und intensiver, sich fiir die islamische Weltgemeinschaft
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zu engagieren, als es in der Tiirkei moglich wire. Dies betrifft etwa die Un-
terstiitzung von Entwicklungshilfeprojekten in islamischen Lindern; dies
betrifft aber auch Lobby-Arbeit fiir die islamische Sache (wobei wiederholt
die Parallele zur Rolle der judischen Lobby in den USA gezogen wurde).
Letztendlich sei es die Aufgabe der Gemeinden in Europa, Mittler zwischen
der islamischen Welt und dem Westen zu sein. Hand in Hand mit dieser Re-
lokalisierung geht die Redefinition des innerweltlich religits-politischen
Auftrags der Milli Goriis — an die Stelle einer tiirkeibezogenen Parteipolitik
soll eine an globalen Anliegen orientierte proaktive Politik treten. Dabei ist
es die Vision einer gerechten (Welt-)Ordnung, die nach wie vor als das iden-
tititastiftende Moment der Milli Goriis gesehen wird.

3. Eine neue Verortung in Deutschland. Das dritte Element der Vision be-
stand darin, den kollektiven soziotkonomischen Aufstieg in Europa zu errei-
chen. Die Anerkennung als gleichwertige Religion ist letztlich nur méglich,
wenn man das Stigma der Arbeiterreligion liberwindet. In diesem Zusam-
menhang wurde eine Bildungsoffensive gestartet. Die Gemeindeangehorigen
wurden aufgefordert, die Kinder auf die Gymnasien zu schicken. Diese Auf-
forderung wurde durch begleitenden Nachhilfeunterricht flankiert. Gleich-
zeitig wurde an Konzepten fiir den Islamunterricht auf Deutsch gearbeitet.

Mehmet Sabri Erbakan war bestrebt, die Neuverortung auch organisato-
risch zu verankern. Dies bedeutete zum ersten, dal er den Generationen-
wechsel in den Gemeinden, auf der Regionalleiterebene und im Zentrum
energisch vorantrieb. Dies war méglich, indem er die Ubernahme von Funk-
tionen in der Gemeinde an Qualifikation (in bezug auf schulischen oder aka-
demischen Abschluf und Sprachbeherrschung) kniipfte — was von vornherein
die Vertreter der zweiten Generation privilegierte. Inzwischen dominieren
auf der Ebene der Regionalleiter die »tiirkischen Bildungsbiirger« der zweiten
Generation, und mit leichter Verzigerung aus Altersgrinden melden sich
auch die »deuntschen Bildungsbiirger< immer nachdriicklicher zu Wort.

Ein zweiter organisatorischer Aspekt bestand im Umbau der Milli Goriig
in eine teine Religionsgemeinschaft. In gewissem Sinn kommt damit eine
Entwicklung zum Abschluf, die wir oben bereits angesprochen haben. Der
Ausbau der Moscheegemeinden beinhaltete andere Handlungszwinge als der
Ausbau der potitischen Partei.

Ein Héhepunkt der Entwicklung war eine interne Tagung von Regional-
leitern in Nassogne/Belgien im Juni 2000. Diese Tagung war fiir eine Aus-
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sprache tber kritische Themen in der Gemeindeentwicklung vorgesehen:
Zum ersten Mal in der Geschichte der Milli Gériis wurde kontrovers tiber die
Themen »islam im siikularen Rechtsstaat<, >Frauen zwischen Offenbarung
und Traditions, >interreligidser Dialog< und >Die Zukunft der Milli Goriis«
diskutiert. Diese Tagung wurde zum Forum der zweiten Generation. Mit ihr
schien sich die Gemeinde wieder gefangen zu haben.

Mehmet Erbakan konnte sich mit seinen Visionen aus mehreren Griinden
durchsetzen: Er konnte eine Perspektive formulieren, dic einen Ausweg aus
der Krise versprach. Er traf dariiber hinaus die Bedtirfnislage besonders der
»deutschen Bildungsbiirger< in der zweiten Generation, mit anderen Worten
der Gruppe, die zunehmend die Zukunft der Milli Gériis bestimmen wird.
Die erste Generation hielt sich zuriick, obwohl es deutlich war, daB die neuen
Perspektiven ihnen sehr fremd waren. Aber viele Angehorige dieser Genera-
tion waren in das Rentenalter gekommen und hatten ohnehin das Bediirfnis,
sich aus der aktiven Gemeindearbeit zuriickzuziehen. Damit ging die Ein-
stcht einher, dafl man nun doch in Europa bleiben werde. Von den Erforder-
nissen, die sich aus dieser Einsicht ableiten wiirden, sah man sich jedoch
tiberfordert. Man war sich sehr bewufBt, daB man nicht die kulturelle und
sprachliche Kompetenz hatte, um die Wendung nach Huropa mitzutragen,
SchlieBlich spielte das Charisma des Namens Erbakan eine Rolle: Er wurde
mit dem verchrten Griinder der Bewegung identifiziert — und sein Name
stand fitir Kontinuitét bei allen Veriinderungen, die er vornahm.

Der 11. September und die Spaltung der tiirkischen Partei

Die Politik, die Erbakan cingeleitet hatte, muBite sich angesichts von zwei
Ereignissen bewihren. Der 1], September 2001 fithrte dazu, dal} sich das or-
ganisatorische Umfeld drastisch verinderte. Er bedeutete von einem Tag auf
den anderen ein Ende der splendid isolation, in der die Gemeinden bis dahin
lebten. Vorher konnten sic weitgehend unbeachtet von der deutschen Offent-
lichkeit agieren — was unter anderem bedeutete, daP von manchen Predigern
die kiimpferische Rhetorik der 1980er Jahre weiter gepflegt wurde. Auch
dem einfachen Gemeindemitglied wurde nun deutlich, daB er in einer Gesell-
schaft agiert, die er beriicksichtigen muf.

Im Zentrum bedeutete dies, dal die »deutschen Bildungsbiirger< nun end-
giiltig die Verantwortung tibernahmen. Mehmet Sabri Erbakan, der Ingenieur
Oguz Ugiinct und der Rechtsanwalt Mustafa Yeneroglu bildeten eine Troika,
die die Gemeinde fiihrte. Oguz Ugiincii hatte den Eindruck, daf damit die
Reformpolitik aufl gute Fiille gestellt war: »So jetzt geht es eigentlich rei-
bungslos vorwirts. Der personelle Untergrund war da. Mehmet Beys Auto-
ritit war im Zentrum unangezweifelt. Er hatte ja nach dem 11. September mit
seiner souverdnen Art diese Krise, souverin gemeistert. Auch was die Of-
fentlichkeitsarbeit betraf. Und wir dachten cigentlich, daf} das jetzt die Initi-
alziindung ist, um die Veriinderungen voranzutreiben.«

Es ist uniibersehbar, daf die zweite Generation der »deutschen Bildungsbiir-
ger« ein schwieriges Erbe iibernahm. Drei Problemfelder lassen sich nennen.

Zuniichst war der Politik in bezug auf die deutsche Offentlichkeit nur ein
beschrinkter Erfolg gegtnnt. Das nach dem 11. September generell verbrei-
tele Miflitrauen gegeniiber den Muslimen traf besonders Milli Goriis. Wiih-
rend die Haltung des Kalifatsstaats und der DITIB einfach einzuordnen war,
machte die komplexe Geschichte und Struktur der Milli Gortis dies schwie-
rig. Die Reformpolitik Mehmet Sabri Erbakans wurde von der deutschen Po-
litik nicht honoriert — im Gegenteil: Man sah in der Verwandtschaft zu
Necmettin Erbakan einen wichtigen Beleg dafiir, daB es sich bei der Milli
Goriig letztlich nur um ein transnationales politisches wie Skonomisches
Unternehmen handele, das sich nur ein religioses Mintelchen umgehingt ha-
be.?? Der neue Kurs erschien als geschickte Tarnung, hinter der das eigentli-
che Ziel der Errichtung eines islamischen Staates in der Turkei und letztlich
die islamische Weltherrschaft angestrebt werde. Den Funktiondren wird in
den Verfassungsberichten Doppelziingigkeit unterstellt — wobei allerdings
die Beweise der Priifung nicht standhalten.23 Die Kampagne fiir die deutsche
Staatsbiirgerschaft wurde als geschickte Strategie der Unterwanderung gese-
hen. Baden-Wiirttemberg und Bayern verweigern inzwischen allen Mitglie-
dern der Milli Gortis die deutsche Staatsbiirgerschaft. Deutsche Behérden
werden angewiesen, jede offentliche Diskussion mit der Milli Gérls zu ver-
meiden. Inzwischen fithrt der Druck unter anderem dazu, daf bildungsnahe
Schichten auf Distanz zur Milli Goriig gehen. Damit werden diejenigen, die
zum Triger des Reformkurses wurden, aus den Gemeinden gedriingt.

Ein zweites Problem stellt das Verhilinis der Reformer zu den eigenen
Gemeinden dar. Die Reformer haben einsiweilen des Gefiihl einer (noch)
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funktionierenden symbolischen Arbeitsteilung zwischen den drei Gruppen,
die in diesern Text beschrieben wurden. Die erste Generation, die Griinder-
generation, hilt nach wie vor die Gemeinde zusammen. Sie hat eine existen-
zielle Bindung an die Moschee und trigt die Gemeinde oft durch Mitglieds-
beitrige wie durch Engagement. Die zweite Generation der »tiirkischen Bil-
dungsbiirger< vermittelt zwischen dieser Generation und den »deutschen
Bildungshiirgern«. Die »deutschen Bildungsbiirger« genieflen den Kredit der
anderen beiden Gruppen, die ihnen zufrauen, die AuBenkontakte zur deut-
schen Umwelt zu pflegen, die sie selbst nicht abschitzen kénnen. Allerdings
haben sie das Gefiihl, die Gemeinde nicht selbst zusammenhalten zu kénnen.
»Bs ist schwierig geworden, Personen zu finden, die sich engagieren. Des-
wegen haben oft auch noch Personen der ersten Generation das Sagen. Es
liegt nicht daran, daf} sie die Macht nicht aufgeben konnten« (Fatih Yildiz,
Vorsitzender des islamischen Jugendbundes Hamburg).

Bei vielen Mitgliedern der zweiten Generation existiert das Gefiihl, den
Bogen nicht iiberspannen zu diirfen, wenn diese prekire Balance nicht zes-
brechen soll. Oft spielerisch, oft auch ernsthaft wird ihnen Alman mani,
deutsches Denken, in Diskussionen vorgeworfen. »Manchmal wenn ich so
mit bestimmten Leute rede, wenn ich die angucke, dann habe ich so das Ge-
fiihl, daB die iiber mich denken, der hat jetzt Drogen genommen oder so et-
was. Also der ist ja richtig abgedriftet. Was hat das jetzt mit uns zu tun. Wir
haben es ja oft mit Leuten zu tun, die aufgrund ihrer Kommunikations-
schwierigkeiten nicht wahmehmen, was sich an Diskussion in Deutschland
abspielt« (Mustafa Yeneroglu). Gleichzeitig existiert das Gefiihl, daB die Zeit
fiir einen arbeitet: Die einfachen Gemeindeangehdrigen brauchen Zeit, um
die Entwicklung in der Zentrale nachzuvollziehen.

Ein drittes Problem stellten die Entwicklungen in der Tiirkei dar. Vor den
Parlamentswahlen hatte sich der chemalige Biirgermeister von Istanbul,
Tayyip Erdogan, von der Saadet Partist Necmettin Erbakans getrennt und ei-
ne eigene Partei, die AKP gegriindet. Der triumphale Erfolg Erdogans und
die gleichfalls katastrophale Niederlage der Saadet Partisi haben zu einer
Verhiirtung im engen Umkreis Erbakans gefiihrt. Erdogan wird »Verral« an
der Person Frbakan wie an den Prinzipien der »Gerechten Ordnung< vorge-
worfen, wabet zumindest der zweite Vorwurt insofern wenig berechtigt ist,
als sich Erbakan selbst in seiner eigenen Regierungszeit kaum an diesen
Prinzipien orientiert hatte. Vor allem das Organ Milli Gazete druckt ausfal-
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lende und zum Teil ekelerregende Polemiken gegen Erdogan, die unter ande-
rem den Vorwurf einer Kollaboration mit »jiidisch-amerikanischen Kreisen«
erheben.

Die zweite Generation in Deutschland stellt dies vor ein schwieriges Pro-
blem. Zunichst bergen die Konfliktlinien zwischen den Parteien in der Tiir-
kei die Gefahr einer Spaltung auch in Europa in sich. Tatsichlich gibt es
chenso viele Sympathisanten fiir die eine wie fiir die andere Seite in der Milli
Gortis: Necmettin Erbakan wird nach wie vor in weiten Kreisen der ersten
Generation distanz- und kritiklos verehrt, aber auch Erdogan hat glithende
Anhinger. Die Fithrungsspitze versucht, sich nicht in den Konflikt hineinzie-
hen zu fassen, indem sie die Identitit als Glaubensgemeinschaft betont: Sol-
len sich in der Turkei die politischen Parteien streiten — in Europa hat man
eine andere Agenda und braucht deshalb keine Stellung zu beziehen. Die
Wahl von Yavuz Celik Karahan als Nachfolger von Mehmet Erbakan®
spricht Biinde: Er ist Mitglied der zweiten Generation der »tiirkischen Bil-
dungsbiirger< und vermittett zwischen den Reformem und der ersten Gene-
ration. Er gilt als gleichermalien loyal gegeniiber Erbakan wie auch als guter
Freund von Tayyip Erdogan. In seiner Antrittsrede am 22. Juni 2003 erkliirte
Karahan, dafl er den von Mehmet Sabri Erbakan eingeschlagenen Kurs fort-
setzen werde.

Auch die Verlautbarungen aus dem direkten Umkreis von Erbakan, die in
der Milli Gazete gedruckt werden, stellen ein grofies Problem fiir die Ge-
meinden in Europa und besonders in Deutschland dar. Der massive Antise-
mitismus und auch das neu aufgewirmtc Bekenntnis zur Adil Diizen, der
»Grerechten Ordnunge, werden seitens des Verfassungsschutzes registriert und
bilden die Hauptbelegquelle fiir dic Vorwiirfe in den Vertassungsschutzbe-
richten. Die Argumentation lautet, dafi die Milll Goriis sich nicht von der
Milli Gazete distanziert habe (und deswegen heimlich dazu stehe). Die Fiih-
rungsspitze ihrerseits sagt, dal sie sich in einer schwierigen Situation befin-
de: Necmettin Erbakan habe nach dem »Verrat« Tayyip Erdogans die Sorge,
dafl nun auch die europiischen Gemeinden von seiner Bewegung wegdriften
kénnten, und verfolgt die Politik der Reformer mit Mifitraven. Eine 6ffentli-
che Distanzierung seitens der enropiischen Gemeinden von der Milli Gazete,
aber auch von dem Programm der Adil Diizen konnten (so die Sorge) ihn zu
einer offentlichen Stellungnahme bewegen. Dies wird deswegen befiirchtet,
weil man weiB, daB er ohnehin den Uberlegungen zu einer Rekonfiguration
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von Religion und Politik, wie sie in den Kreisen seines Neffen angestelit
wurden, kritisch gegeniibersteht. Man fiirchtet die Vorwiirfe von Spaltung
(fitne) und Verrat (hainlik), die mit groer Wahrscheinlichkeit eine Spaltung
der Gemeinde nach sich ziehen wiirden.

SchluB

Die Geschichte der Milli Goriis stellt, so wurde in der Einleitung behauptet,
gewissermafen ein Lehrstiick zum Zusammenhang von Migration, Religion
und sozialer Integration dar. Es lohnt sich zum Schiuf, thesenartig die wich-
tigsten Einsichten zu skizzieren, die sich aus dem Fall ergeben.

1.

In bemerkenswertem Gegensatz zur amerikanischen Debatte werden re-
ligiose Gemeinden in der deutschen Diskussion primér als Integrations-
hindemnisse gesehen. In Deutschland dominiert der Verdacht, sie dienten
primir der Etablierung von parallelgesellschaftlichen Strukturen. Die
Geschichte der Milli Gorils zeigt, daB dies verkirzt ist. Es ist mit Sicher-
heit wahr, daB fiir die erste Generation der Aufbau von islamischen Ge-
meinden eine Méglichkeit bot, an ihrem Lebensprojekt und am kollekti-
ven Traum der Riickkehr festzuhalten. Die wertekonservative Umwelt,
die hier geschaffen wurde, bot jedoch offenbar eine giinstige Vorausset-
zung fiir das Heranwachsen einer zweiten Generation, fiir die die Inte-
gration in die deutsche Umwelt (im Zeichen eines Kampfes um ihr Recht
auf Differenz) ein wichtiges Anliegen darstellt. Die Gemeinden waren
also zuniichst Orte, an denen eine Riickzugsidentitit ausgebildet werden
konnte. Fir Teile der zweiten Generation wurden sie indes zu Orten, an
denen eine proaktive Identitiit sich entfalten konnte, die durch die Suche
nach einer Rolle fiir deutsche Muslime in dieser Gesellschaft charakteri-
siert ist.

In der deutschen Debatte wird hiufig, wie jingst wieder von Klaus Le-
fringhausen und Johannes Kandel?3, die Rolle der Islamischen Verbiinde
(und auch hier wieder insbesondere der Milli Goriis) als problematisch
insofern geschen, als ihnen an einer Polarisierung der Debatie gelegen
sei, um sich als Interessenwahrer des Islam in Deutschland aufzubauen
und damit ihre Pfriinde zu sichern. Dieser Denkfigur liegt der Gegensatz
von eigentlich integrationsbereiten normalen Muslimen und integrations-
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feindlichen Verbinden zugrunde — wobei den Verbinden unterstellt
wird, die Religion fiir »politische Zwecke« zu instrumentalisieren. Diese
Denkfigur ibersicht jedoch, dafi einstweilen Organisationen wie die
Milli Goriig zur Zeit das einzige ernstzunehmende Forum darstellen, auf
dem eine Willensbildung der Muslime stattfindet. Selbstverstindlich ist
nicht ausgeschlossen, dal hier — wie iiberall — gelegentlich Organisati-
onsinteressen das Handeln diktieren. Die in diesem Text analysierten
Vorstellungen der zweiten Generation zeigen jedoch auch, daB hier De-
batten und Auseinandersetzungen stattfinden, die zukunftsweisend sein
konnen. Die Verbidnde spielen nicht selten eine Vorreiterrolle fiir die
Gemeinden vor Ort.

Die Geschichte der Milli Gériis zeigt, dafl soziale Integration in die
spitmoderne Gesellschaft kein eindimensionaler, sondern ein mehrdi-
mensionaler Prozef} ist. Es macht kaum Sinn, von sozialer Integration im
Singular zu sprechen, sondern man sollte von Integrationsleistungen in
unterschiedlichen Handlungsbereichen sprechen. In den 1980er Jahren
hat die Milli Gértis eindeutig die normative Integration in die Gesell-
schaft der Bundesrepublik abgelehnt. Gleichzeitig fand auf der organi-
satorischen Ebene (und zwar aus der Notwendigkeit heraus, Handlungs-
zwinge zu beantworten) eine Entwicklung hin zur Integration in die reli-
giose Landschaft der Republik statt. Es entfaltete sich eine Organisa-
tionsstruktur, die verbliiffende Ahnlichkeiten mit der einer Ditzese oder
einer Freikirche hatte. Hier vollzogen sich Integrationsprozesse lange
Zeit hinter dem Riicken der Beteiligten — und fanden erst relativ spét
Eingang in das BewuBtsein.

Die soziale Integration vollzieht sich nicht nur in einem mehrdimensio-
nalen, sondern auch in einem in sich gebrochenen Prozel}, bei dem man
nicht selten den Eindruck hat, dal$ Schritte und Riickschritte sich ablo-
sen. Die normative Verkapselung der 1970er und 1980er Jahre war in
der Milli Goriis der Nihrboden fiir den Aufbau von Solidarititsstruktu-
ren, die heute gute Voraussetzungen fiir die Bildung und Entfaltung von
Selbsthilfeorganisationen darstellen — etwa fiir ein flichendeckendes
Angebot von Nachhilfeunterricht zur Forderung der Integration in das
Schulsystem.

Die Integration in gesellschaftliche Teilbereiche erfolgt oft in einem
dialektischen Prozel3, namlich als Integration iiber Opposition. Wenn ei-
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ne Gruppe wie die Milli Gériis etwa in bezug auf die Kopftuchfrage eine
Politik der symbolischen Differenz betreibt, so ist dies keine Absage an
die soziale [ntegration, sondern oft gerade die Voraussetzung dafiir: Man
will sich mit der Gesellschaft auseinandersetzen und in ihr wirken (und
sich nicht aus ihr zuriickziehen). Gerade bei schwierigen Anerkennungs-
verhiltnissen ist Integration {iber Opposition oft der einzige Weg fiir eine
Integration ohne Selbstaufgabe.

6. Die Geschichte der Milli Goriis zeigt ebenfalls die oft unterschiitzte inte-
grationskraft der Institution Schule. Die Gruppenbildung in den Gemein-
den spiegelt sehr deutlich die Schulkarrieren der Beteiligten. Die Ange-
horigen der zweiten Generation, die das deutsche Schulsystem durchlau-
fen haben, unterscheiden sich habituell deutlich von den Angehérigen
der ersten Generation. Sie beherrschen nicht nur die Sprache, sondern
auch den kulturellen Code. Die deutsche Gesellschaft wiire gut beraten,
auch hier mehr Vertrauen in die Kraft threr Institutionen zu haben.

Vergegenwiirtigt man sich die Komplexitit des Integrationsprozesses, so er-
geben sich daraus wichtige Konsequenzen fiir eine kluge Integrationspolitik.
In bezug auf die Milli Goriig hiefic dies, die Reformer bei ihrem Versuch, ein
wertekonservatives Programm innerhalb der Gesellschaft zu formulieren,
vielleicht nicht unbedingt zu unterstiitzen, aber ihnen zumindest nicht das
Wasser abzugraben. Dies bote die Chance einer Uberwindung der nach wie
vor in den Gemeinden vorhandenen islamistischen Positionen von innen. Es
béte ebenfalls die Moglichkeit, dal3 die erheblichen Potentiale der Gemeinde
an Selbstorganisation und Mobilisierung der Glaubigen fiir die Integration in
die Gesellschaft genutzt werden. Die gegenwiirtige, auf Zerschiagung oder
weitgehende Schwiichung der Milli Goriis abzielende Politik tendiert dazu,
die Stellung der Reformer zu schwiichen. Die Einschrinkungen, die in bezug
auf Staatsbiirgerschaft oder Berufsausiibung zu erwarten sind, fithren bereits
jetzt dazu, dal} bildungsnahe Schichten die Milli Gériig verlassen und entwe-
der sich resignativ zuriickziehen oder sich radikalisieren — und dal} diejeni-
gen in der Gemeinde, die ohnehin der Meinung sind, daB eine Offnung ge-
geniiber der Gesellschaft sich nicht auszahlt, sich bestiitigt fiihlen. Wenn die-
ser Prozefd sich fortsetzt, ist eine zunehmende Verkapselung der Rest-
gemeinde wahrscheinlich. Die Politik wiirde die Parallelgesellschaft erst
produzieren, die sie vorgeblich zu bekampfen versucht.

Anmerkungen

1 Der Text ist aus einem gegenwiirtig laufenden Forschungsverhaben (>Die Entwicklung einer
istamischen Neo-Orthodoxie in Europa: Religion, Politik und soziale Bindung bei der Milli
Goriig<) entstanden, Die Zitate bezichen sich auf Interviews, die ich in den letzten zwei Jah-
ren mit Vertretern der Milli Gortis im Zentrum und in den Gemeinden gefithrt habe. Wichtig
waren inshescondere die Gespriiche mit dem ehemaligen Vorsitzenden Mehmet Sabri Erba-
kan, dem Stellvertretenden Vorsitzenden Qguz Ugiincii und dem Leiter der Rechtsabteilung
Mustafa Yeneroglu, Bei ibnen mochte ich mich fiir die Zeit bedanken, die sie mir gewidmet
haben.

2 Fallstudie: Werner Schiffauer, Die Migranten aus Subay, Tirken in Deutschland: Eine Eth-
nographie, Stuttgart 1991, 8. 120-160.

3 Zu den Siileymanci s. Gerdien Jonker, Eine Wellerldnge zu Gott: Der Verband der islami-
schen Kulturzeatren in Buropa, Transkript, Bielefeld 20062; zu den Nurcu Serif Mardin, Re-
ligion and Social Change in Modern Turkey. The Case of Bediiizzaman Satd Nursi, Albany
1988. Ein Beispiel fiir diesen ProzeB findet sich bei Werner Schiffauer, Die Gottesmanner.
Tiirkische Islamisten in Deutschland. Eine Studie zur Herstellung religidser Evidenz, Frank-
furt a.M. 2000, 8. 17{f.

4 Wortlich: >Nationale Weltsicht«. Der Begnriff >milli< ist dabei etwas schillernd: Er wird so-
wohl auf :Velk (miller) Abrahams< bezogen — und ist damit ein Synonym fiir Muslime
(dhnlich wie »nation of Islam<). Er wird aber auch auf >natio«, also auf das tiirkische Volk
bezogen. Der Begriff »Milli Goriigc steht damit fiir den Anspruch, das Volk zu vertreten.

5 Zur Entwicklung der Milli Goris in der Turket s. Giinter Seufert, Politischer Islam in der
Tiirkei. Tslamismus als symbolische Repriisentation einer sich modernisierenden muslimi-
schen Gesellschaft, Istanbul/Stuttgart 1997; Ulrike Dufner, Istam ist nicht gleich Eslam. Die
tiirkische Wohlfahrtspartet und die agyptische Muslimbruderschaft, Opladen 1998.

6 Die Situation dnderte sich drastisch in den 198Ger and 1990er Jahren, als eine zweite Gene-
ration von Stadtmigranten in die Universititen dringte. Mit ihnen entstand eine neue istami-
sche Priisenz in der Offentlichkeit.

7 Dies schlagt sich in der Historiographie der Arbeitsmigration nieder. Bei den zahlreichen
Dokumentationsbinden, die anidBlich des 40jiahrigen Jubiliums der Arbeitsmigration her-
auskamen, spielten Moscheen so gut wie keine Rolle.

8 Benedict Anderson, Long Distance Nationalism, in: ders., The Spectre of Comparisons.
Nationalism, Southeast Asia and the World, London/New York 1998, §. 58-76.

9 Fiir eine ausfiihrliche Darstellung der Kaplan-Gemeinde siehe Schiffauer, Die Gottesmin-
ner.

10 Levent Tezcan, Inszenierungen kollektiver Identitit. Artikulationen des politischen Islam —
beobachtet auf den Massenveranstaltungen der tiirkisch-islamischen Gruppe Milli Goriig, in:
Soziale Welt, 53. 2002, S. 301-322,

11 Die Ahnlichkeit zu freikirchlichen Strukturen, vor allem in den USA., ist nicht zufillig. Sie
ergeben sich aus der Notwendigkeit, eine Finanzierungsstruktur von unten aufzubauen.

12 Daran wurde festgehalten, weil eine islamische Gemeinde anders als eine christliche keine
Sakramente verwaltet, sondern ihre Aufgabe in der Ermdglichung einer religidsen Praxis
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sieht. Eine islamische Gemeinde vermitteit daher auch nicht zwischen Gatl und Mensch
{Mchmet Sabri Erhakan).

13 Spuler-Stegemann schreibl, Neemettin Erbukan habe versucht. fiir dieses Handeln eine
theclogische Begriindung zu finden, indem er sich auf rekkive berief, das heifit auf das
Recht des Muslim, sich in Notsituationen zu verstellen (Ursula Spuler-Stegemann, Muslime
in Deutschland, Freiburg i.Br. 1998, 8. 67). Dies wird allerdings von Personen aus seinem
Umkreis bestritten. Ein Bezug auf Positionen der Schia sei Erbakan. der sich der hanefiti-
schen Rechisschule zuordnet, fremd gewesen.

14 Zum Amt fiir Glaubensangelegenheiten s. die hervorragende Schilderung bei Tezcan, In-
szenierungen kollektiver Identitat.

15 DITIB: Diyanet [sleri Tirk Islam Birligi — »Tirkisch-Islamische Union der Anstalt fiir Reli-
gione. V.«

16 »Gott wird digjenigen strafen, die die Tiirkei zerstdren«, sagie ein Gliubiger in Augsburg zu
mir.

1’7 8. hierzu Pufner, Islam ist nicht gleich Istam, §. 310,

18 Die altersmiilige Homogenitiit ergibt sich aus der Migrationsgeschichte. Die Mehrzahl der
Migranten der ersten Generation kam zwischen 1968 und 1973 meist im Alter zwischen 20
und 30 Iahren nach Deutschland. Der Familiennachzug setzte nach 1973 cin. Die deutschen
Bildungsbiirger sind alle danach geboren.

19 Ein biographisches Interview dazu findet sich bei Grit Klinkhammer, Moderne Formen is-
lamischer Lebenstiihrung, Marburg 2000, S. 12211,

20 Dies war allerdings schon dadurch vorbereitet worden, daf die tirkische Partel nach dem
Sturz Neemettin Erbakans den Europiischen Gerichtshof in Stralburg aarief. Seitdem sieht
man in der Hinwendung auf Europa die einzige Chance, das Militir zu kontrollieren.

21 Aus der curopiischen Geschichte kennen wir dhnliche Identifikationen: So wuarde bekannt-
lich die besondere Rolle des mittelalterlichen Frankreichs fir die katholische Kirche oder
die Rolle Schwedens fiir der Lutheranismus betont.

22 Diese Einschitzung. dic der Miili Goriis den Charakter einer Religionsgemeinschafl ab-
sprichl, scheint mir angesichts der tiefen Religiositdt, die ich in unterschiedlicher Auspri-
gung bei den Mitgliedern der verschiedenen Generationen (auch und gerade in der Fib-
rungsspitze) kennengelernt habe, unberechtigt.

23 lch selbst habe keinen Hinweis darasf entdecken kénnen, daB gegenwiirtig in der Milki
Gorug jenseits des strategischen [nnen-AuBen-Verhiiitnisses. das jede Organisation charak-
terisiert, Doppelztngigkeit cine Rolle spielt. Das Reformanliegen der zweiten Generation
scheint mir lebensgesehichilich begriindet und plausibel zu sein. Bei der internen Tagung in
Nassogne (bei der ich als einziger Gast von aullen anwesend war), wurden keine anderen
Positionen vertreten als in der Offentlichkeit.

24 Mehmet Sabri Erbakan mafite im November 2002 wegen einer Affire zuriicktreten.

25 Klaus Lefringhausen. »Der Politik fehlt es an einer Islampolitk< ~ Es geht gar nicht um das
Kapftuch. Ein kritischer Ansalz von Klaus Lefringhausen, 2004 (www.islam.de); Johannes
Kandel, »Lieber blaudugig als blind?« Anmerkungen zum >Dialog< mit dem Islam, in; Islam
und Gesellschaft, 2003, Nr. 2, Berlin,

Ziehen sich Migranten
in >ethnische Kolonien< zuriick?

Kurt Salentin

Die Kontroverse um die intracthnische Vergesellschaftung
von Migranten

Der Streit um das vorldufig gescheiterte Zuwanderungsgesetz von 2001 hat
einer Diskussion neuen Auftrieb verlichen, die sich um den Einflul3 von Mi-
grantengescllschaften auf die gesellschaftliche Teilhabe von Migranten rankt.
Seit der Beratung des Gesetzeswerks wird wieder vermehrt die Einschiitzung
vorgetragen, die »>Integration< der Migranten in der Bundesrepublik sei ge-
scheitert, denn es finde ein Riickzug in >Parallelgesellschaften< statt. Den
Etiketten fiir die Erscheinungsformen intraethnischer Vergesellschaftung,
neben >Parallelgesellschaftc auch >Ghetto<, »Enklave«, sethnische Kolonie«
und >Einwandererkolonie< genannt, fehlte es dabei wie auch den Gegenpo-
len, »Leitkultur<, »Schmelztiegel« oder »Mehrheitsgesellschaft<, an begriff-
licher Schiirfe. Gleichzeitig orientierten sich Politik und Medien in ihrer
Meinungsbildung an ausgewihlten Einzelberichten iiber die Situation in weni-
gen ethnisch segregierten Stadtvierteln mit kumuliertem soziotkonomischem
Problemdruck. die fiir die Lebensverhilinisse der Migranten in der Bundes-
republik keineswegs typisch sind.

Vor diesem Hintergrund ist ein erstes Ziel dieses Beitrags eine Bestands-
aufnahme der Teilhabe einerseits an den Institutionen der Mehrheits- und an-
dererseits der Migrantengesellschaft. Es sollen fiir Zwecke der empirischen
Forschung operationalisierbare Indikatoren herangezogen und eine repri-
sentative Auswahl von Migranten betrachiet werden.! Die hier vorgenom-
mene Gegentiberstellung einer Migranten- und einer Mehrheitsgesellschaft
ist nicht unproblematisch. Wurde zu Recht Forderungen nach der Bewahrung
ciner »Leitkultur« der Einwand entgegengehalten, sie ignorierten die Hetero-
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Vorwort

Dieter Obernddrfer

Das Stichwort >Integration< ist heute deutschland- und europaweit in aller
Munde. Ausgehend von verschiedenen Verldufen der Zu- und Einwande-
rungsgeschichte seit dem Zweiten Weltkrieg stellen heute beinahe alle euro-
piischen Zuwanderungsléinder ihre rechtlichen, politischen und sozialen Be-
dingungen fiir daverhafte Aufenthalte von Migranten unter das Vorzeichen
der Integration.

Mit Integration werden unterschiedliche Bezugsfelder angesprochen: Bei
der politischen Integration geht es um die Identifikation mit dem Verfas-
sungsstaat und seiner Rechtsordnung, bei der kulturellen Integration um die
Akzeptanz von kulturellem Pluralismus und kultureller Vielfalt innerhalb der
Grenzen der Rechtsordnung. Politische wie kulturelle Integration sind Auf-
gaben, die von allen Biirgern gleichermafen, von den Einheimischen wie den
Zuwanderern, immer wieder erbracht werden miissen.

Bei dem Postulat sozialer Integration werden wir mit dem politischen und
kulturetlen Pluralismus unserer Gesellschaft konfrontiert. Mit dem Begriff
>soziale Integration< verhilt es sich wie mit anderen Attraktionsbegriffen im
Feld der Migration wie >Einwanderungsland«, >muitikulturelle Gesellschaft,
>smulti-ethnische Gesellschaftc, sinterkulturelle Offnung< oder >kulturelle
Identitit< Sie ziehen das gesellschaftliche Konsens- und Dissenspotential in
Fragen der Migration an; denn sie artikulieren im Verlauf einer Zuwande-
rungsgeschichte mit jeweils phasenspezifisch unterschiedlichem Erfolg die
aus internationalen Migrationen resultierende soziale Dynamik und die damit
verbundenen Problemstellungen, Wertedifferenzen und Interessenkonflikte
in den Zuwanderungslandern. Sie werden so zu Schliisselwdrtern, um die
herum sich politische, rechtliche, Skonomische oder erzieherische Diskurse



