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ANALYSE

Halbmondfinsternis.

Aufstieg und Niedergang des Islam in Usbekistan seit dem Ende der

Sowjetunion
Von Jesko Schmoller, Perm

Zusammenfassung

Angestofien durch die »Geistliche Verwaltung der Muslime Zentralasiens und Kasachstans« unter Fithrung
des Mufti Muhammad Sodik Muhammad Jusuf und ausgehend von Taschkent erlebte die zentralasiati-
sche Region in den Jahren des Umbruchs der spiten 1980er und frithen 1990er eine wundersame Riick-
kehr der Religion. Diese Entwicklung ist deshalb erstaunlich, weil die Institution des Muftiats im Laufe
ihrer Geschichte fast immer eine kontrollierende und regulierende Rolle spielte. Doch zumindest kurzfris-
tig gelang es ihrem Oberhaupt, zwischen 1989 und 1993 an das historische religiése Erbe anzukniipfen und
dem Islam Zentralasiens zu einer neuen Bliite zu verhelfen. Im Riickblick erscheinen diese wenigen Jahre der
religiosen Freiheit als ein historischer Wendepunkt, der das Potential in sich barg, in Usbekistan ein Umfeld
zu etablieren, in welchem religiose Menschen im Einklang mit ihren Uberzeugungen leben kénnen. Heute
herrscht dagegen ein Klima der Angst vor und Muslime, die sich mit ihren Vorstellungen abseits des staat-
lich definierten Mainstream bewegen, miissen um den Verlust ihrer Freiheit fiirchten.

m 11. Mirz 2015 zogen Zehntausende trauern-

der Menschen durch die Straflen der usbekischen
Hauptstadt Taschkent der Kukescha-Moschee entgegen.
Wihrend der Verkehr um die Moschee komplett zusam-
menbrach, saffen Betende in sich gekehrt am Boden
oder weinten still vor sich hin. Sie alle waren gekom-
men, einen Mann zu ehren, dessen plétzlicher Tod vom
obersten Imam Taschkents als »Einsturz des Himmels-
gewdlbes« bezeichnet wurde.

Der so verabschiedete Muhammad Sodik Muham-
mad Jusuf war ohne Zweifel die hochste geistliche Auto-
ritdt im Lande und genoss weit iiber dessen Grenzen
hinaus Respekt. Und doch nahm er eine schwierige
Position zwischen der Staatsmacht und der gliubigen
Bevolkerung ein, als deren Vertreter er sich betrachtete.
Muhammad Sodik kritisierte die Religionspolitik der
usbekischen Regierung, die in seinen Augen eine wei-
tere Ausbreitung des Islam verhinderte. Nach etwa sie-
ben Jahren im selbst gewihlten Exil in Libyen war erim
Jahr 2001 in seine Heimat zuriickgekehrt, um den Men-
schen nahe zu sein, die seinen Rat suchten, wenn er schon
die massiven Eingriffe des Staates in ihre Glaubensan-
gelegenheiten nicht unterbinden konnte. Als Folge der
mit der Regierung im Vorfeld gefithrten Verhandlun-
gen musste er sich mit seinen Auflerungen allerdings
zuriickhalten und konnte Kritik nur in vorsichtigen
Dosen duflern. Dieser Drahtseilakt brachte ihm gerade
auch von Seiten radikalerer Krifte Kritik ein. Das gilt
etwa fiir die einflussreiche islamistische Organisation
Hizb ut-Tahrir, die an der Schaffung eines islamischen
Staates arbeitet, und die zu den von Muhammad Sodik
vertretenen Meinungen im Internet wiederholt kritisch

Stellung bezog. Seiner Popularitit in der Bevélkerung
tat dies kaum Abbruch und viele der von ihm verfassten

Texte und Biicher, von denen manche auch ins Russische

tibersetzt wurden, erfreuen sich bis heute grofier Beliebt-
heit. Abgesehen von diesen Schriften nahm Muhammad

Sodik auch direkt Einfluss auf religiose und politische

Amtstriger, die sich als seine Bewunderer und Anhin-
ger regelmiflig bei ihm zu Hause einfanden. Doch seine

Tiir stand auch jenen offen, die sich mit ihren Fragen

zur Bewiltigung des Alltags nicht an andere religidse

Autorititen wenden konnten oder wollten. Frieden unter
den Muslimen Usbekistans, der Region und der musli-
mischen Welt als Ganzes war das Ziel, welches er sein

Leben lang verfolgte. Nach seinen Vorstellungen soll-
ten die Gldubigen ihre Differenzen iiberwinden und

sich vereinen. Aufgrund der Vorsicht, die er walten las-
sen musste, wenn er seine Ansichten kommunizierte, ist

es nicht ganz leicht, ihn eindeutig einzuordnen. Beson-
ders am Herzen lag ihm jedoch offensichtlich die Uber-
windung der Grenzen, die durch nationale Identititen

und die Zugehérigkeit zu den verschiedenen religisen

Rechtsschulen entstanden sind.

Das Wirken Muhammad Sodiks erscheint auf den
ersten Blick ritselhaft bis widerspriichlich: Als Mufti
der natiirlich staatlich kontrollierten »Geistlichen Ver-
waltung der Muslime Zentralasiens und Kasachstans«
(SADUM) fiihrte er in den letzten Jahren der Sowjet-
union beinahe eine religiése Revolution herbei. Diese
Entwicklung ist daher so erstaunlich, als SADUM und
seine Vorgingerinstitutionen durchgingig Instrumente
waren, mit denen der Islam {iberwacht und reguliert wer-
den sollte. Doch eben in jener Einrichtung arbeitete sich



ein Mensch an die Spitze, der mafigeblich daran betei-
ligt war, dem Islam nach Jahrzehnten der Repression zu
einer Wiedergeburt zu verhelfen, die alle Hoffnungen
der gldubigen Bevolkerung iibertraf. Diese Beobachtung
legt nahe, sich nicht allein mit der Person Muhammad
Sodiks zu beschiftigen, sondern auch mit der Institu-
tion, die er reprisentierte. Davon iiberzeugt, dass sich die
Ereignisse und Phinomene der Gegenwart nur begreifen
lassen, wenn man die Vergangenheit miteinbezieht, soll
ein Blick in die Geschichte des Wechselspiels zwischen
Staat und Islam im Zarenreich und in der Sowjetunion
geworfen werden. Allein wenn man den Entwicklungs-
prozess der Geistlichen Verwaltung und ihr institutio-
nelles Erbe beriicksichtigt, kann man die Bedeutung der
gesellschaftlichen Re-Islamisierung vor und nach der
Unabhingigkeit ermessen. Das gleiche gilt fiir die beson-
dere Rolle Muhammad Sodiks, der, bildlich gesprochen
im Zentrum des Getriebes sitzend, zumindest fiir ein
paar wenige Jahre den gesamten Apparat umfunktio-
nierte. Da Taschkent Ausgangspunke fiir die Welle reli-
gioser Riickbesinnung war, wird Usbekistan in den fol-
genden Absitzen besondere Aufmerksamkeit geschenkt.

Belohnen und Uberwachen
Ein systematischer Eingriff des russischen Staates in die
religidsen Angelegenheiten seiner muslimischen Bevol-
kerung begann Ende des 18. Jahrhunderts unter Katha-
rina der Groflen. Die aufgeklirte Herrscherin sprach
ihren Untertanen das Recht auf die Ausiibung ihrer
unterschiedlichen Religionen zu und im Jahre 1788
begriindete sie eine Institution, die als »Orenburger
Mohammedanische Geistliche Verwaltung« bekannt
wurde, auch wenn sie ihren Sitz fast durchgingig in Ufa
hatte. Das bedeutet, dass sie die Muslime des Reiches mit
einer Einrichtung ausstattete, die eine kirchenihnliche
Struktur aufwies. Von der Kaiserin selbst als Geschenk
verstanden, sollte die muslimische Bevélkerung zukiinf-
tig keine untergeordnete Stellung mehr einnehmen, auch
wenn fiir die sie reprisentierende Institution die christli-
che Kirche Modell stand. Dies bedeutete aber auch einen
Versuch der Integration des Islam in das administrative
System des Staates. Mit der Geistlichen Verwaltung soll-
ten fortan Ordnung und Disziplin auf die religiése Pra-
xis Einfluss nehmen. Man wollte die Verbreitung von
Ideen, die von auflerhalb des Reiches kamen, unter-
binden und die Inhalte der religiosen Lehre zumindest
regulieren. Mullahs, Imame und andere muslimische
Amgestriger brauchten zur Ausiibung ihrer Titigkeit nun
ein Zertifikat. Im 19. Jahrhundert wurde es in vielen
Moscheen iiblich, einen Eid auf den Zaren zu schworen
und fiir die kaiserliche Familie zu beten.

Die Bolschewiki griffen auf die Institutionen der
Zarenzeit zuriick, um das riesige Gebiet der 1922

begriindeten Sowjetunion unter Kontrolle zu halten.
Im Jahre 1923 riefen sie nach den Wirren des Biirger-
krieges das Muftiat in Ufa wieder ins Leben, das spiter
in die »Geistliche Verwaltung der Muslime des euro-
pdischen Teils der Sowjetunion und Sibiriens« umbe-
nannt wurde. Wihrend des Zweiten Weltkrieges mach-
ten die Machthaber Zugestindnisse an die Bevolkerung,
um einem Zusammenbruch des Staatsgebildes vorzu-
beugen. Die muslimische Bevélkerung profitierte von
dem neuen politischen Kurs insofern, als dass die staat-
lichen Repressionen gegeniiber islamischen Institutio-
nen und deren Personal nachliefSen. 1943 wurden wei-
tere Geistliche Verwaltungen, darunter zum ersten Mal
auch eine in Zentralasien, eingerichtet. Fiir die Ausbil-
dung zukiinftiger religidser Amtstriger ibernahm diese
neue »Geistliche Verwaltung der Muslime Zentralasi-
ens und Kasachstans, die ihren Sitz in Taschkent hatte,
schon bald eine tragende Rolle.

Die Sowjetzeit ist nicht allein als Epoche der Kon-
trolle und Unterdriickung religiéser Kultur zu begreifen.
Zum einen gelang es, Aspekte der muslimischen Tra-
dition, wie die Feierlichkeiten des Lebenslaufes, in den
Alltag hiniiber zu retten. Zum anderen brachten nicht
wenige Menschen scheinbar widerspriichliche Positio-
nen miteinander in Einklang und konnten beispielsweise
gleichzeitig Mitglied der Kommunistischen Partei sein
und ein Beschneidungsfest fiir den Sohn organisieren.
Dennoch ist der Blick in die sowjetische Vergangenheit
bei zentralasiatischen Muslimen heute mehrheitlich von
negativen Gefiihlen geprigt.

Augenblicke der Hoffnung

SADUM stand mit seinen Aktivitdten von Anfang an
unter strenger staatlicher Uberwachung. Und trotzdem
entwickelte es sich — unter Fithrung von Muhammad
Sodik Muhammad Jusuf — zum Ausgangspunkt einer
Bewegung der spirituellen Erneuerung. Widmen wir
uns im Folgenden also der Person, die bis zum Unter-
gang der Sowjetunion fiir die zentralasiatische Region
das Amt des Mulftis ausiibrte.

Muhammad Sodik kam am 15. April 1952 in Andi-
schan, im traditionell und religios geprigten Ferganatal
der Usbekischen SSR, zur Welt. Die Familie beruft sich
auf Vorfahren, die als Sufi-Scheichs des Nakschbandi-
Ordens besondere Autoritit genossen. Der Vater
Muhammad Sodiks wurde selbst noch im Sufismus
unterwiesen, doch aus Furcht vor Verfolgung hielt er sich
von der religiosen Praxis fern und nahm keine Schiiler an.
Der erste Mufti Zentralasiens erteilte ihm 1950 an der
beriihmten wieder er6ffneten Mir-i Arab-Madrassa in
Buchara einen Lehrauftrag. Wenige Jahre spiter wurde
er zum obersten Scheich und Wichter des unweit von
Buchara gelegenen Schreins des hoch verehrten Mys-



tikers Bahauddin Nakschband ernannt. Muhammad
Sodik selbst erlernte die Grundlagen des Islam von sei-
nem Vater und besuchte gleichzeitig eine sowjetische
Schule. Spiter nahm er an der Mir-i Arab-Madrassa das
Studium auf und setzte es am nach Imam al-Buchari
benannten Taschkenter Islamischen Institut fort, wo
er 1975 einen Abschluss mit Auszeichnung erwarb. Fiir
jene Zeit duflerst ungewdhnlich reiste er nach Libyen
und studierte dort an einer islamischen Hochschule.
1980 begann er fiir SADUM in der Abteilung fiir inter-
nationale Verbindungen zu arbeiten.

Im Laufe der folgenden Jahre gelang es Muhammad
Sodik offensichtlich, nicht nur in Taschkent, sondern
ganz Usbekistan und der gesamten Region religiose
Wiirdentriger durch sein Wissen, seine Fihigkeiten
und Persénlichkeit zu beeindrucken. Am 6. Februar
1989 wihlte die »Versammlung der Muslime Zentral-
asiens und Kasachstans« den gerade erst 37jihrigen zum
Mufti. Schaut man sich Videomaterial des Ereignisses
an, scheinen die Freude und Begeisterung der Menge
beinahe greifbar. Wieder und wieder hallt der Ruf»Gott
ist grof8l« durch den Saal und verleiht einer neuen Auf-
bruchsstimmung Ausdruck. Im selben Jahr wurde der
junge Mufti auflerdem zum Abgeordneten des Obers-
ten Sowjet der USSR, dem héchsten gesetzgebenden
Organ des Staates, gewihlt. Er nutzte das politische Amt
und seine direkte Verbindung zum Generalsekretir der
Kommunistischen Partei, Michail Gorbatschow, zur
Umsetzung seiner Ziele im Bereich der Religion. Plotz-
lich erlangte die Bevélkerung religiése Freiheiten, die
fiir viele absolute Neuerscheinungen darstellten. Zum
Beispiel konnten 1990 Tausende Muslime aus Zentral-
asien zum ersten Mal in ihrem Leben die Pilgerfahrt
nach Mekka durchfiihren. Durch an den heiligen Stit-
ten vorgenommene Restaurationsmafinahmen gewann
auch das Pilgerwesen innerhalb der Region an Dyna-
mik, wurde von Seiten der Geistlichen Verwaltung aller-
dings vorsichtig reguliert. Um Abweichungen von der
vorgeschriebenen religiésen Praxis zu unterbinden, teilte
Muhammad Sodik jedem Schrein einen Imam zu, der
dafiir zu sorgen hatte, dass sich die Besucher vor Ort
korrekt verhielten. Sie sollten von Opfergaben absehen
und sich mit ihren Bitten um Schutz, Heilung und
Hilfe nicht an einen Heiligen, sondern direkt an Gott
wenden. Die vielleicht bemerkenswerteste Leistung des
neuen Oberhaupts von SADUM war die Eréffnung
von mehreren Tausend Moscheen in den wenigen Jah-
ren seiner Amtszeit.

Der Anfang vom Ende

Das Ende der Sowjetunion im Jahre 1991 fiihrte auch
zur Auflésung der »Geistlichen Verwaltung der Mus-
lime Zentralasiens und Kasachstans«. Der usbekische

Zweig von SADUM wurde umbenannt in »Verwaltung
der Muslime Usbekistans«, wobei Muhammad Sodik an
ihrer Spitze blieb. Doch die Zeiten und mit ihnen das
Verhiltnis des Staates zur Religion dnderten sich schnell.
Schon bald wurde der Islam von Beratern des Prisi-
denten als potentielle Gefahrenquelle eingestuft. 1993
begannen die Vollzugsorgane des Staates dami, religis-
ses Personal unter Druck zu setzen und man iiberzeugte
den Mufti davon, zur Wahrung seines Gesichts das
Amt auf eigenen Wunsch niederzulegen. Nach einem
Sprengstoffanschlag auf sein Wohnhaus entschied sich
Muhammad Sodik fiir das selbstgewihlte Exil in Libyen.

Fiir viele gliubige Usbeken setzen nun wenig erfreu-
liche Umstinde ein. Die politisch motivierten Verhaf-
tungen von mehreren Tausend Menschen durch die
usbekische Regierung seit den 1990er Jahren ist allge-
mein bekannt. Weniger bekannt ist, dass die meisten
Verhaftungen und Urteile unabhingig denkende Mus-
lime betrafen. Wegen angeblich verfassungswidriger
Aktivitdten, der Mitgliedschaft in verbotenen religic-
sen und extremistischen Gruppen oder dem Besitz von
verbotener Literatur wurden viele von ihnen zu lang-
jahrigen Gefingnisaufenthalten verurteilt. In den meis-
ten Fillen bestand ihre »Schuld« darin, auf friedliche
Weise ihre religivsen Uberzeugungen leben zu wollen.
Aufler Muhammad Sodik hat die Regierung seit Mitte
der 1990er Jahre praktisch jeden muslimischen Denker,
der von ihrem vorgegebenen Kurs abgewichen ist, ent-
weder verhaftet oder ins Exil gezwungen. Islamismus
diente immer wieder auch als Grund fiir die Verhaftung
von Kritikern des Systems, die keinen Bezug zur Reli-
gion hatten. Aus Sicht der Vertreter des Staates unbe-
dingt zu vermeiden sind Positionen, die in ihren Augen
als radikal gelten, weil die Religion hier einen gewich-
tigen Anteil des Alltags einnimmet. Ein alter Mensch
mag fiinf Mal am Tag beten, aber wenn sich ein jun-
ger Mensch fiir diesen Lebensstil entscheidet, erweckt
dies bei Beobachtern bereits Misstrauen. Nun verwehrte
man birtigen Fuflballfans den Zugang zum Stadion
und forderte Studenten dazu auf, ihre Birte abzurasie-
ren. Frauen mit Kopftuch wurden auf Polizeistationen
verhdrt und zur Abteilung fiir Terrorismusbekimpfung
gebracht, wenn sie sich weigerten, zukiinftig auf das
Kopftuch zu verzichten. Die »Verwaltung der Muslime
Usbekistans« ist derweil Sprachrohr und ausfiihrendes
Organ des Staates geworden.

Riickschau

In Anbetracht der beschriebenen harschen Unterdrii-
ckung des Islam, des heutzutage konfliktreichen Ver-
hiltnisses des usbekischen Staates gegeniiber der Reli-
gion und seiner Bemithungen, ihm genehme Aspekte
des Glaubens zu betonen, andere jedoch zu ignorie-



ren, kann man sich die von Muhammad Sodik mit-
getragene Bewegung der religiosen Erneuerung und
ihre emotionale Resonanz in der Bevélkerung kaum
noch vorstellen. Es scheint, dass damals eine Vielzahl
von Faktoren zusammengewirkt und so eine Renais-
sance des Islam herbeigefithrt haben. Zum einen nah-
men die Geistlichen Verwaltungen grundsitzlich eine
Mittelposition zwischen dem Staat und der Bevolke-
rung ein und Angestellte, denen es tatsichlich um die
Bewahrung des Glaubens ging, hatten gewisse — wenn
auch geringe — Méglichkeiten der Einflussnahme. Als
nichstes spielte Muhammad Sodik Muhammad Jusuf
ohne Zweifel eine herausragende Rolle und verstand
es meisterhaft, zur Herbeifithrung eines gesellschaft-
lichen Wandels den richtigen Weg einzuschlagen und
iiber lingere Zeit hinweg seine Méglichkeiten auszu-
schépfen, ohne klare Grenzen zu tiberschreiten. Schlief3-

Uber den Autor:

lich handelte es sich bei den spiten 1980er und frithen
1990er Jahren um eine Zeit des radikalen Umbruchs,
in denen der Staat nur noch geringe Kontrolle ausiibte
und das bislang Undenkbare auf einmal in greifbare
Nihe riickte. Was genau hinter vorgezogenen Vorhin-
gen geschah, lisst sich bei einem Staat mit undurch-
sichtigen politischen Strukturen wie Usbekistan nur
schwer feststellen. Vermutlich war Muhammad Sodik
schlicht zur rechten Zeit am rechten Ort und konnte
andere Personen in Machtpositionen, die lange auf eine
Riickkehr des Islam gewartet hatten, davon iiberzeugen,
ihm als Anfiihrer einer solchen Bewegung alle Tore zu
offnen. Mit seinem Tod ist diese Stimme nun endgiil-
tig verstummt und die Vision eines Heimatlandes, in
dem jeder entsprechend der fiir ihn giiltigen religiésen
Vorschriften leben kann, erscheint wie ein ferner Traum.

Jesko Schmoller ist wissenschaftlicher Mitarbeiter am »Centre for Comparative History and Political Studies«, einer
an der Staatlichen Universitit Perm angesiedelten Zweigstelle der Europiischen Universitit in St. Petersburg. Er pro-
movierte 2012 am Zentralasien-Seminar der Humboldt-Universitit zu Berlin zu den Lebenszielen junger Usbeken
und ihrer Karrierewege im Staatsdienst. Im Rahmen eines neuen Forschungsprojekts beschiftigt er sich mit dem tra-

ditionellen Islam in der Uralregion.

Lesetipps:

*  BBC Uzbek, »Muftiyning Saylanishi« (Die Wahl des Mufti); der Film zeigt die Wahl Muhammad Sodiks zum
Mufti am 6.2.1989, = <https://www.youtube.com/embed/-Q3kjuoYVh4>

*  YaacovRo’i, Alon Wainer, Uzbekness and Islam. A Survey-based Analysis of Identity in Uzbekistan, Central Asian
Affairs, 3(2016), pp. 142-162, herunterzuladen von <http://ceriainitiative.org/?p=2773>

»  Sebastien Peyrouse, Does Islam Challenge the Legitimacy of Uzbekistan’s Government?, Russia in Global Affairs,
20.4.2016, = <http://eng.globalaffairs.ru/PONARS-Eurasia/Does-Islam-Challenge-the-Legitimacy-of-Uzbeki

stans-Government-18118>

*  Bruce Pannier, An Unbelievable Turn In Uzbekistan’s Campaign Against Suspect Islamic Groups, Qishloq Ovozi,
21.6.2016, = <http://www.rferl.org/content/qishlog-ovozi-uzbekistan-nagshbandi-arrests-islamic-groups/27872279.

html>
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