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Identitat

in Tatarstan

Seit Jahrhunderien leben in Tatarstan, das heute den Status einer Autonomen Republik innerhalb

der Russlandischen Foderation hat, tatarische Muslime und Christen friedlich nebeneinander. Die einfache

Gleichung «Tatare=Muslim» entsprichi iedoch nicht immer der Realitat, Viele tartanische

Jugendliche lassen sich nicht einfach vorschreiben, was ein wrichtiger tatarischer Muslim» ist. - R, C.

Teilansicht des Kazaner Kremis: Links die Maria-Verkiindigungs-Kathe-
drale, rechts der Sujumbike-Turm, benannt nach der letzten tatarischen
Herrscherin der Stadt.

Als Abschlussort ihres Europabesuches im Oktober dieses
Jahres wihlte Hillary Clinton die Stadt Kazan, die Hauptstadt
der Russliandischen Republik Tatarstan. Sie ist nicht die erste,
die in Tatarstan ein «Modell fir Toleranz und das Zusammen-
leben zwischen Muslimen und Christen» sieht. Die friedliche
Koexistenz von Islam und Christentum in der rund 800km &st-
lich von Moskau gelegenen teilautonomen Republik Tatarstan
wird in Russlands offiziellen Diskursen ganz im Sinne einer
sowjetischen «Freundschaft der Volker» zelebriert — und damit
als Gegensatz zu extremistischen islamistischen Bewegungen
im Nordkaukasus dargestellt. In Tatarstan wird diese von poli-
tischen Entscheidungstrigern intensiv gepflegte «Freundschaft
der Religionen» immer wieder mit symbolischen rituellen Akten
besiegelt, bei denen hindeschutteinde Vertreter der musli-
mischen sowie orthodoxen Glaubensrichtung ins Bild gesetzt
werden.

Historisch gewachsenes Nebeneinander

Die Koexistenz von Christen und Muslimen in der Republik
Tatarstan ist kein neues (etwa durch Migration begriindetes)
Phinomen, sondern ist seit der Eroberung des Gebietes durch
das Moskowiterreich im spiten Mittelalter historisch gewach-
sen und hat die regionale Kultur mafsgeblich gepragt. Heute
leben in der Republik Tatarstan ca. 3,8 Mio Menschen, von
denen sich 52,9% als Tataren und 39,5% als Russen definieren.
Oft werden die beiden ethnischen Gruppen stereotyp mit zwei
unterschiedlichen Religionskulturen identifiziert: In Tatarstan
treffe die christlich, genauer orthodox geprigte russische Kultur
auf die muslimisch geprigte tatarische.

In den 1990er Jahren kam es in zahlreichen Gebieten der ehe-
maligen UdSSR, wo nicht-russische Ethnien leben, insbesonde-
re dort, wo innerhalb der Russldndischen Foderation eine mehr

oder weniger grofle politische Autonomie bestand («Repu-
bliken» und «Gebiete»), zu einer «nationalen Wiedergeburt».
Der Islam wurde damals als Motor der tatarischen Nationalbe-
wegung angesehen. Die Wogen des ethnischen Nationalismus
haben sich im letzten Jahrzehnt etwas gegléttet, nicht zuletzt
aufgrund des groflen Verhandlungsgeschicks von Mintimer
Schajmiew, des Prasidenten von Tatarstan, der zwischen Forde-
rungen radikaler tatarischer Nationalisten und dem Zentrum
Moskau stets zu vermitteln versuchte. Unter dem Motto «Bez
bulderabyz» (was nichts anderes ist als die wortliche tatarische
Ubersetzung von Obamas «Yes, we can») appelliert er an den
gemeinsamen Aufbruch einer neuen Generation in eine viel ver-
sprechende Zukunft Tatarstans. Wie aber verhilt sich die «neue
Generation» selbst inmitten dieser Vielzahl ideologischer Dis-
kurse, was bedeutet fiir die tatarische Jugend im post-sozialis-
tischen und in einem gewissen Sinne post-nationalistischen
Kontext ihr «Tatarischsein»? Und welche Rolle spielt dabei der
Islam? — Antworten auf diese Fragen kann eine Analyse der na-
tionalen Diskurse in Tatarstan und die Untersuchung der Dis-
kurse ethnisch tatarischer Jugendlicher in der Stadt Kazan
geben.

Nationalitat und ldentitat — sowjetisches Erbe und neue
Entwicklungen

Als eine Folge der marxistisch-leninistischen Nationalititen-
politik war die ethnokulturelle Zugehorigkeit in Russland bis
vor kurzem Bestandteil der staatsbirgerlichen Zuordnung. Im
Pass wurde neben der Staatsangehorigkeit die sog. «Nationali-
tit» (nacional’nost’) eines Biirgers aufgefithrt, welche seine eth-
nische Herkunft anzeigen sollte: Ein russlindischer (frither:
sowjetischer) Staatsangehoriger konnte also «Russe», «Tatare»,
«Tschetschene», «Jude» etc. sein. Diese Essentialisierung und
Fixierung von ethnischer Zugehérigkeit unter dem Sowjetre-
gime prigt bis heute das Verstindnis von Nationalitit in Russ-
land. Hier diirfte ein Grund dafiir liegen, dass bei tatarischen
Jugendlichen das Bewusstsein einer ethnokulturellen Zugeho-
rigkeit nach wie vor sehr ausgeprigt ist — trotz des spiirbaren
Einflusses der Globalisierung und «Amerikanisierung» sowie
dem vom russlindischen Staat in der letzten Zeit unternom-
menen Versuch, eine post-ethnische «russlindische Nation»
aller Staatsangehorigen der Russldndischen Foderation zu
schaffen.

Als eine weitere Erklirung, dass das ethno-kulturelle und
religiése Bewusstsein bei der post-sozialistischen Jugend stir-
ker wird, wird oft die Suche nach einem Substitut fiir die ver-
lorene «sowjetische Identitdt» angefithrt, die nach dem Zerfall
der-UdSSR einsetzte. Verschiedene Studien, die sich mit der



Nr. 12 2009 G2W

Identitédr tatarischer Jugendlicher befassen; kommen jedoch
iibereinstimmend zum Ergebnis, dass die zunehmende Religio-
sitdt der tatarischen Jugend nicht eine Reaktion:auf ein spiri-
tuelles Vakuum darstellt, sondern vielmehr mit dem Ausdruck
eines ethno-kulturellen Bewusstseins verbunden ist. Kurz aus-
gedricke, hiefe dies in etwa: Ein Jugendlicher ist Muslim, weil
er Tatare ist.

Eine Studie zu ethnischer und religitser Identitit tatarischer
Jugendlicher in Tatarstan aus den Jahren 2000/2001 unter-
scheidet fiinf Gruppen von Jugendlichen: eine Gruppe symbo-
lischer Muslime (38%), welche sich mit dem Islam identifiziert,
jedoch die muslimischen Brauche nicht ausiibt; eine Ubergangs-
gruppe (7,2%), welche nur jene muslimischen Briuche ausiibt,
die eine soziale Bedeutung haben (wie z.B. Hochzeitsriten); eine
Gruppe traditionaler Muslime (25,3%), welche die musli-
mischen Briuche befolgt und auch die Fastenzeit einhilt; dane-
ben bezeichneten sich 10% der befragten tatarischen Jugend-
lichen als «nicht-muslimische Tataren» und weitere 19% als
«nicht-glaubig». Die Auswertung der Studie lisst dariiber
hinaus erkennen, dass bei denjenigen Tataren, welche zur Grup-
peder «traditionalen Muslime» gehoren, das ethnische Bewusst-
sein am starksten ausgeprigt ist. Aus dieser und dhnlichen Stu-
dien lieBe sich also eine einfache Gleichung ableiten: je musli-
mischer, desto tatarischer.

Das Bild, dass sich aus der Analyse von Auferungen der
Jugendlichen erschlieRen ldsst, ist demgegeniiber wesentlich
weniger plakativ und zeigt differenzierte Abstufungen: Bereits
die Frage, was denn einen Tataren oder eine Tatarin ausmache,
und welchen Stellenwert das muslimische Bekenntnis fiir deren
Charakterisierung habe, findet unter tatarischen Jugendlichen
keine eindeutige Antwort. Zwar gibt es durchaus ein sehr ausge-
priagtes ethno-kulturelles und auch religioses Bewusstsein,
jedoch ist die Grundlage dieses Bewusstseins und die Definition
des «Tatarischseins» lange nicht so eindeutig und homogen, wie
dies auf den ersten Blick erscheinen mag. Die Charakteristika,
die in der Ethnologie oft als «ethnische Marker» bezeichnet
werden und von Zugehorigen zu ethno-kulturellen Kollektiven
zur Selbstbestimmung und Abgrenzung dienen, sind bel tata-
rischen Jugendlichen in Kazan sehr heterogen ausgeprigt und
lassen somit die Eingrenzung zahlreicher unterschiedlicher
«Kollektivitdten» und Gruppen zu. Die Charakteristika, die in
Gesprichen am hiufigsten genannt werden, decken sich mit
denjenigen, welche die Nationalbewegung der 1990er Jahre in
den Vordergrund riickte: Selbstbestimmung und Staatlichkeit
des «tatarischen Volkes», vor allem aber die tatarische Sprache
und eben der Islam,

Nationale Diskurse der tatarischen Jugend

Das wichtigste und wohl von niemandem umstrittene Element
des «Tatarischseins» unter den tatarischen Jugendlichen ist die
Sprache. Sogar wer Tatarisch nicht beherrscht, ist der Meinung,
dass die tatarische Sprache ein grundlegendes Element der
«tatarischen Kultur» ist. So meint Marsel, ein 17-jahriger
Tatare: «Mit den Eltern bemiihe ich mich, so oft wie moglich
Tatarisch zu sprechen. Auf keinen Fall darf man seine eigene
Kultur vergessen, man muss wissen, wer man ist, und dieses
Wissen an die Kinder weitergeben». Bereits bei der Frage nach
dem «authentischen tatarischen Alphabet» scheiden sich jedoch
die Geister.

Bis zam Ende der 1920er Jahre wurde Tatarisch mit Hilfe
des arabischen Alphabets geschrieben. Im Zuge der grofen
Alphabetisierungskampagnen der 1930er Jahre auf dem Gebiet
der Sowjetunion wurde fiir alle dort gesprochenen Turkspra-
chen — und damit auch das Tatarische — das lateinische Alphabet
eingefiihrt, das jedoch schon 1939 wiederum vom kyrillischen

abgelost wurde. Die Kyrillisierung wird heute als Teil einer
umfassenderen «Russifizierung» angesehen, als gewaltsame
Unterdriickung der tatarischen Kultur. Daher forderten in den
1990er Jahren Exponenten der tatarischen Nationalbewegung
eine Wiedereinfithrung der lateinischen Schrift. Die Planungen
zur {Re-)Latinisierung waren schon recht weit fortgeschritten,
als ein neues Gesetz der Russischen Foderation verordnete, in
allen Subjekten der russischen Foderation sei das kyrillische
Alphabet zu verwenden. Heute sind auch Stimmen zu horen, die
dafiir pladieren, das arabische Alphabet wieder einzufiihren.
Wieder andere sehen als einzige «natiirliche» Schrift fiir das
Tatarische eine pri-islamische Schriftlichkeit in Form von
runendhnlichen Zeichen.

In diesen sich widersprechenden Diskursen {iber das «rich-
tige» Alphabet zeichnen sich tiefgriindige Unterschiede in der
kulturell-historischen Begrindung des «tatarischen Volkes» ab.
Die «Runen-Vertreter» begriinden ihr «Tatarischsein» nicht auf
demIslam, sondern appellieren bewusst an die alleinige Authen-
tizitdt einer pri-islamischen tatarischen Kultur. «Innerhalb des
Islam konnen wir uns nicht von allen anderen, uns fremden,
arabischen Volkern abgrenzen, wir miissen uns im Gegensatz
dazu auf eine Bruderschaft mit den uns nahen Turkvolkern
berufen; der Islam ist ein Fremdkérper in der tatarischen Kul-
tur», meint der 19-jiahrige Fanis. Er ist Mitglied einer Gruppe
von sog. Tengrianern, einer neo-paganen Bewegung, die den
unter mongolischen und Turkvolkern verbreiteten Glauben an
den Himmelsgott Tengri als Grundlage der tatarischen Kuleur
ansieht.

Zu den nicht-muslimischen Tataren zdhlt nicht nur die klei-
ne Gruppe von Tengrianern, sondern vor allem diejenige der
tatarischen Christen, der sog. Krjaschen («getaufte Tataren»,
von russ. «krjaschtschennyj» — «getauft»). Uber die Herkunft
der Krjaschen gibt es unterschiedliche Ansichten: Die eine (die
zumeist von AufSenstehenden vertreten wird) sieht die heutigen
«getauften Tataren» als «Uberbleibsel» der Zwangschristiani-
sierung, die Ivan IV, im Jahr 1552 bei der Eroberung Kazans
anordnete. Dieser Ansicht nach bekehrte sich ein Grofiteil der
konvertierten Tataren spater wieder zum Islam. Geraufte
Tataren werden somit als nicht-rekonvertierte urspriingliche
Muslime (und somit z. T. gar als Verriter) angesehen. Eine ande-
re Erkldrung der Herkunft der Krjaschen (die zumeist von ihnen
selbst angefiithrt wird) betont, die Krjaschen hitten lange vor
der Islamisierung der Wolgaregion das Christentum angenom-
men und sich parallel zu den muslimischen Tataren als eigenes
sog. «Subethnos» entwickelt.

Photo: Rahel Cernd

Auf dem Werbeplakat
far die 1000-Jahr-
Feier der Stadt

Kazan im Jahr 2005
ist der Name der
Stadt in kyrillischen,
arabischen und latei-
nischen Buchstaben
zu sehen.
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Gibt es einen tatarischen Islam?

Selbst wenn man nur die auf den ersten Blick «homogene»
Gruppe der muslimischen Tataren betrachtet, zeigen sich grofSe
Unterschiede in der Definition der eigenen tatarischen Identi-
tit: Die Rolle des Islam wird unterschiedlich bewertet. Dies ist
nicht in erster Linie auf die Konkurrenz verschiedener isla-
mischer Schulen zuriickzufithren: man ist sich einig, dass der
«traditionelle» Islam in Tatarstan ein sunnitischer Islam der
hanafitischen Rechtsschule ist. Obwohl in den letzten Jahren
teilweise der Einfluss sufistischer und auch salafitischer Denk-
stromungen spiirbar geworden ist, so ist es nicht diese Tatsa-
che, welche die Geister scheidet. Im Zentrum steht vielmehr
die Frage, ob es iiberhaupt so etwas wie einen «tatarischen
Islam» gibt oder geben kann. Wie bereits bei der Frage nach
dem «richtigen Alphabet» sind die Wurzeln der Kontroverse in
der historischen Entwicklung zu suchen.

Eine entscheidende Rolle spielt hierbei die Bewegung des
sog. Djadidismus (von al-djadid «neu») vom Ende des 19. und
Beginn des 20. Jahrhunderts, die sich als Modernisierungs- und
Aufklirungsbewegung sowie als religiéses Reformprojeke ver-
stand. Im Wolgagebiet war die djadidistische Idee eng mit der
Konstruktion eines tatarischen Nationsverstindnisses verbun-
den. Daher konnten tatarische Aktivisten zu Beginn der 1990er
Jahre einen djadidistischen Islam als «Motor» der tatarischen
Nationalbewegung propagieren (s. G2W 5/2006, S. 20-21).
Auch in heutigen tatarischen Jugendbewegungen wird dieser
Diskurs hiufig reproduziert; der Islam wird als ein Gefdf§ der
tatarischen Kultur angesehen. Da aber der Djadidismus als kons-
truierte nationale Ideologie der tatarischen Eliten auch einige
kritische Stimmen «im Volk» hervorgerufen hat, wird in sol-
chen Argumentationen hiufig auch auf einen vor-djadidistischen
Islam zuriickgegriffen: «Dank den islamischen Kommunen auf
dem Land hat die tatarische Kultur die Zeit der Russifizierungs-
politik iiberlebt», meint Réfis, einer der Begriinder der tata-
rischen Jugendbewegung «Klub Shariq» in Kazan. Er diskutiert
angeregt mit tatarischen Jugendlichen iiber eine mogliche Wie-
dereinfithrung der «Mehelle», einer Form von geschlossenen
muslimischen Gemeindekreisen, zur «Zusammenfithrung und
Vereinigung von Tataren». Im «Klub Sharig» trifft man sich
wihrend des Ramadan jeden Abend zum «Iftar», dem Fasten-
brechen, um gemeinsam zu essen, zu trinken und zu beten. Dazu
werden neben Tiirkisch-Sprachkursen, Diskussionsabenden
zum Thema «Wie kann sich tatarische Popmusik entwickeln?»
oder auch «Gedenken wir der gefallenen Verteidiger des Vater-
landes im Jahr 1552» und tatarischem Karaoke-Singen auch
Einfithrungskurse ins Koran-Lesen angeboten.

Die Braut auf dem linken Hochzeitsfoto tragt den Hijab nach arabischer
Manier, diejenige auf dem rechten die traditionelle tatarische Kopf-
bedeckung, den sog. «Kalfaks.
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«Ethnischer» versus «glaubiger» Islam

Diese Art des «muslimischen Lebens» weckt bei Nail, einem
20-jihrigen Mitglied der islamischen Studentengruppe «Bekennt-
nis», wenig Verstindnis: «Vsjo pokazucha — alles nur oberflich-
liches Zurschaustellen», ist er iiberzeugt. Dass die Tataren, die
sich dem «Klub Sharig» angeschlossen haben, keinen spirituellen
Zugang zum Islam haben, sondern ihn nur zur Markierung ihrer
ethno-kulturellen Zugehorigkeit missbrauchen, denken auch
andere Mitglieder der Gruppe um Nail. Etwas abschatzig be-
zeichnen sie denn auch alle tatarischen Muslime, fiir die der
Islam einen rein rituellen Charakter hat, also nur bei der Hochzeit
(Nikach), Beschneidung der Knaben {Sunnat) und dhnlichen Situa-
tionen von Bedeutung ist, als «ethnische Muslime». So erzahit die
19-jahrige Salima: «Mein Ehemann ist auch Muslim, alles ist
bestens. Ich wiirde nicht sagen, dass er ein ausgeprigter Muslim
ist, aber er ist nun auf dem Weg dazu und alles ist o.k. [...] Er ist
auch so ein ethnischer Muslim. Mit der Zeit hat er aber begon-
nen, Namaz [die finf tiglichen Gebete — Anm. G2W7 zu beten».
—~ Fiir «ethnische Muslime» geht das Muslimischsein einher mit
dem Tatarischsein: «Ich bin Muslim, weil meine Eltern auch
Muslime sind», so die Antwort des 25-jihrigen Adel. Die eth-
nische Zugehérigkeit bestimmt in diesem Fall also automatisch
die konfessionelle Zugehorigkeit.

Gerade umgekehrt definieren dies die «gldubigen Muslime»:
Sieorientierensich nichtaneinemtraditionell tatarischgeprigten
Islam, sondern fithlen sich als Teil der viel weiter gespannten
Umima [der Gemeinschaft der muslimischen Glaubigen — Anm.
G2W]: «Der Islam kennt keine ethnischen Grenzen», betont
Nail. Haufig haben diese umma-ausgerichteten Muslime eine
aufertatarische Islamerfahrung gemacht, sei dies durch eigene
Reisen, oder durch Verwandre, welche z.B. in der Tiirkei oder
in einem arabischen Land eine religidse Ausbildung erhalten
haben. Diese jugendlichen «Umma-Muslime» 16sen sich nicht
von ihrer ethno-kulturellen Zughorigkeit; auch fur sie ist z. B.
wichtig, dass ihre Kinder einmal Tatarisch sprechen werden. Ihr
«Tatarischsein» definieren sie aber nicht iiber den Islam. Auf-
schlussreich ist diesbeziiglich eine Diskussion auf einem Inter-
netforum der muslimischen Gruppe «Bekenntnis». Bei der Suche
fiir einen neuen Gruppennamen wurden zahlreiche Vorschlige
auf Russisch oder Arabisch genannt. SchlieSlich forderte ein
tatarischer Aktivist der Bewegung «Klub Shariq» entnervt in
tatarischer Sprache in seinem Forumsbeitrag: «Denkt euch doch
endlich einen tatarischen Namen aus!».

Die Kluft zwischen einem «tatarischen traditionellen
Islam» und einem auf die weltweite Umma ausgerichteten
«gldubigen Islam» wird auch durch eine andere aktuelle Debat-
te widergespiegelt: die «tatarische Kopftuchfrage». In den letz-
ten Jahren sicht man in Kazan immer mehr junge Madchen,
die gemif den islamischen Vorschriften gekleidet sind und ein
Kopftuch tragen. Danis Garaev, ein Doktorand der Kazaner
Universitit, stellte sich in seiner Magisterarbeit die Frage, was
die Midchen mit dem Entscheid zum muslimischen Kopftuch
ausdriicken wollen: ethnische oder religise Identitdat? Er fand
dabei heraus, dass sich viele der kopftuchtragenden Madchen
mit Vorwiirfen der «nationalen Tataren» konfrontiert sahen,
sie verstieRen mit dem Tragen eines «Hijabs» nach arabischer
Manier gegen die tatarischen Traditionen. Gemif§ der Mei-
nung einiger Tataren war das Tragen eines Kopftuchs unter
tatarischen Musliminnen traditionell eher uniiblich (als tradi-
tionelle weibliche Kopfbedeckung gilt der sog. «Kalfak»), oder
das Tuch wurde auf andere Weise gebunden, als es nun die
jiingeren Musliminnen in Kazan tragen. Da das Tragen des
muslimischen Kopftuchs zudem anscheinend vor allem ein
urbanes Phinomen ist, sprechen viele der Midchen, die sich
dafiir entscheiden; kein Tatarisch. Das stof3t bei vielen Tataren



auf Unverstdndnis: Eine nach ihren Kriterien «richtige» Mus-
limin (sprich: Tatarin) muss tatarisch sprechen.

Die jungen Tatarinnen, die das Kopftuch tragen, tun dies
also nicht, um ihre ethnische Identitit (als Tatarin-Muslimin)
auszudriicken. Vielmehr wollen sie deutlich machen, dass sie
sich einem spezifischen (islamischen) Wertesystem zugehérig
tiihlen, das sich sowohl von der «westlichen» — als unmoralisch
angesehenen — Konsumgesellschaft absetzt, als auch von den
«traditionell-tatarischen» Vorstellungen iiber das muslimische
Leben. «Ich habe nichts dagegen, wenn Midchen in nationaler
tatarischer Kleidung herumlaufen, das ist schén. Aber ich trage
das Kopfruch aufgrund moralischer Griinde, nicht weil ich
Tatarin bin», so die 19-jahrige Dilyara in einem Gesprich. Ihre
Freundin Salima ergidnzt: «Schliefllich bekennen wir uns nicht
zu einer nationalen Religion, sondern zum Islam.»

Unbegriindete Furcht vor Islamismus

Einige Beobachter meinen, dass von diesen nicht traditionellen,
«importierten» Formen des Islams auch eine gewisse Gefahr des
Fundamentalismus ausgeht. Damit verbunden ist die Furcht,
dass unter den muslimischen Jugendlichen extremistische Bewe-
gungen Fuf$ fassen konnen. Konkret ist damit besonders die
islamistische Hizb ut-Tahrir gemeint, eine weltweit verbreitete
Bewegung, die auf dem Territorium der ehemaligen Sowjetuni-
on seit einiger Zeit vor allem in Krisenregionen einigen Erfolg
hat (s. G2W 5/2006, S. 16-19). Vor einigen Jahren machte in
Kazan ein Gerichrsprozess Schlagzeilen, in dem einige Personen
der Mitgliedschaft bei der Hizb ut-Tahrir angeklagt wurden, die
in Russland verboten ist (s. in diesem Heft, S. 7f.). Fille, in denen
Einzelpersonen der Mitgliedschaft bei dieser Organisation
angeklagt werden, treten immer wieder auf — Menschenrechts-
organisationen wie Memorial weisen jedoch darauf hin, dass
die Anklagen oft haltlos sind. Die Prozesse gegen «islamistische
Extremisten» sind zumeist wohl eher Ausdruck dafiir, dass der
russlidndische Staat sich mit religidser Diversitat duflerst schwer
tut, und Zugestindnisse an einzelne Religionsgemeinschaften
meist rein symbolischer Natur sind.

Die Einrichtung von islamischen Schulen in Tatarstan sowie
die Grindung der Russlindischen Islamischen Universitiit in
Kazan im Jahr 1998 werden denn auch von vielen Beobachtern
als Akt der staatlichen «Kanalisierung» islamischer Bildungsstat-
ten angesehen. Einige Jugendliche betonen, in Russland sei Reli-
gion —insbesondere, wenn es um die Zugehérigkeit zu einer ande-
ren Konfession bzw. Religionsgemeinschaft handelt als der Rus-
sischen Orthodoxen Kirche — eben weiterhin Privatsache und
werde nur so lange geduldet, als man nicht mit Forderungen an
die Offentlichkeit trete. So blieb auch das Bemithen der musli-
mischen Studierenden der Kazaner Staatlichen Universitit um
einen Gebetsraum vergeblich: Zu den Gebetsstunden zichen sie
sich weiterhin unter die Treppe der Bibliothek zuriick.

Differenzierung der tatarischen ldentitét

Obschon tatarische wie auch muslimische Identititen also nicht
zwingend iibereinstimmen und auch innerlich sehr fragmentiert
sind, so spielt die Religion doch in den grundsitzlichen natio-
nalen Diskursen der tatarischen Jugend eine herausragende
Rolle. Der Islam dient besonders seit der Zeit der nationalen
Bewegung der 1980er und 1990er Jahre zunehmend als «eth-
nischer Marker». Die Feststellung einiger Forscher, es komme
zu einer «Islamisierung der tatarischen Identitidt» und einer
«Tatarisierung islamischer Identitdt» trifft wohl in gewissem
Mafe zu. Solch eine Entwicklung kann aber nicht ausschliess-
lich mit dem historischen Hintergrund der sowjetischen Natio-
nalitdtenpolitik und deren Verstindnis von Ethnizitit erkldrt
werden, sondern hiingt auch mit dem gegenwirtigen gespaltenen

Studentinnen der Kazaner Staatlichen Universitat tragen sowohl «west-
liche» als auch «korrekte muslimische» Kleidung.

Verhiltnis des russlindischen Staates zu seiner ethno-kultu-
rellen Diversitdt zusammen. So beruht das Projekt der Schaf-
fung einer biirgerlichen «russlindischen Nation» implizit letzt-
lich doch auf dem Verstindnis einer russisch-orthodoxen kultu-
rellen Grundlage dieser Nation. Das wiederum fiihrt im Gegen-
zug zu einer Stirkung des ethno-kulturellen Bewusstseins der
nicht-russischen Bevolkerung.

Grundlage der hier vorgelegten Uberlegung sind, wie zu
Beginn angemerkt, Diskurse und Selbstdarstellungen der
Jugendlichen. Betrachtet man ihre sozialen Praktiken, so wird
schnell klar, dass sie nicht in diesen Diskursen festgefahren sind,
sondern sich sehr wohl auch an nicht-ethnischen und nicht-reli-
giosen Faktoren orientieren. In threm Alltag im urbanen Kazan
entwickeln sie flexible Handlungsstrategien fiir die Interaktion
mit thren Mitmenschen: Neben tatarischer héren sie auch «west-
liche» Musik, gehen bei MacDonald’s essen oder besuchen einen
englischen Diskussionsklub. Ganz im Sinne einer «Glokalisie-
rung», wo Globales und Lokales zugleich betont wird, schlieflen
aber diese «kosmopolitisch ausgerichteten» Verhaltensweisen
ein starkes ethno-kulturelles und/oder religioses Bewusstsein
nicht aus.

Kazan, die Hauptstadt der Republik Tatarstan, bleibt ein fas-
zinierendes Beispiel von kultureller Diversitit, auch wenn die
Grenzen und Interessen nicht so klar verlaufen, wie dies die Zele-
brierung der Multinationalitit und Plurikonfessionalitit der
Republik glauben machen will - so wenn es beispielsweise in
einem von Rupert Wainwright gedrehten Werbeclip fiir Kazan als
die Stadt der Universiade heifit, hier treffe der Besucher auf «A
world where two rivers mix, two cultures collide, two religions
meet, two peoples love and all worlds come together as one».
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