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1. Vorwort zur 16. Auflage

Dieses Heft befasst sich gezielt mit Verfolgung, die im Zusammenhang mit dem religiésen Bekenntnis
der Betroffenen steht. Es ist also nicht auf die Verfolgung von Christen beschrankt. Leider hat diese
Verfolgung in den letzten Jahren zugenommen.

An einer Auswahl von kurzen Landerartikeln wird gezeigt, wie die Religionsfreiheit - oder auch das
Recht zu sozialer oder gesellschaftlicher Betatigung im Namen einer Religion - missachtet wird.

Die Verfasser sind sich bewusst, dass nicht in jedem Fall eine differenzierte Darstellung mdéglich ist
und dass manche Probleme nur unzureichend oder gar nicht zur Sprache kommen. Viele der hier
angesprochenen Zusammenhange sind komplex und untbersichtlich. Die Lange der einzelnen
Landerberichte kann auch nicht als Indiz fur die Schwere oder Haufigkeit der dortigen
Menschenrechtsverletzungen gesehen werden.

Mehr Uber die Situation in den aufgefuhrten Landern kénnen Sie im Jahresbericht ,Report 2017/2018*
von Amnesty Internationalerfahren: Fischer Taschenbuch Verlag, ab Juni 2017 im Buchhandel
erhéltlich.

Uber eine Reihe von Landern haben wir keine Berichte aufgenommen, weil die Situation dort zu
unklar ist. Dies trifft insbesondere fir Somalia zu, sowie fir Staaten im Nahen Osten und Nordafrika
(Irak, Libanon, Libyen, Syrien). Gerade dort passieren schwere Menschenrechtsverletzungen im
Namen von Religion.

Die Landerartikel sind in alphabetischer Reihenfolge angeordnet. Eine in friheren Auflagen
verwendete Gliederung - nach den folgenden Punkten 1 bis 4 - ist nicht mehr eindeutig verwendbar.
Immer mehr Staaten kénnen nicht einem bestimmten Muster zugeordnet werden. Die urspringlich
verwendeten Gesichtspunkte fir die Gliederung sind nach wie vor vorhanden und hier nochmal
aufgefihrt:

1. Religionsgemeinschaften in sozialistischen oder ehemals sozialistischen Staaten.
Es gibt nur noch wenige sozialistische Diktaturen. In ihnen halt meistens die Verfolgung von
Kirchen und deren Anhangern an, soweit sie sich nicht der staatlichen Gleichschaltung
unterwerfen. Beispiele: China, Laos, Nordkorea, Vietham.

2. Verfolgung von Christen wegen ihres sozialen oder politischen Engagements:
Viele Christen werden bedroht, verhaftet, oft gefoltert oder getdtet, weil sie sich fir die Sache der
Armen und Entrechteten einsetzen oder weil sie sich als Kirchenvertreter deutlich gegen Korruption
und Machtmissbrauch einsetzen. Beispiele: Brasilien, Mexico.

3. Verfolgung um des Glaubens willen in islamischen Staaten.
Hier gibt es — unter anderen — sehr unterschiedliche Konflikte:

¢ Muslime fundamentalistischer Richtung wenden sich gegen die Regierung und
werden deswegen verfolgt oder begehen selbst schwere
Menschenrechtsverletzungen (z. B. Algerien, Nigeria).

e Islamische Regierungen unterdriicken religiése Minderheiten — zum Beispiel Christen
oder Bahais — und erlassen Gesetze gegen Blasphemie oder Abfall vom Glauben
(Iran, Pakistan, Saudi-Arabien).

e Gruppierungen innerhalb des Islam werden von der herrschenden Partei verfolgt
(Bangladesch, Sudan, Tadschikistan)

4. Kriegsdienstverweigerung aus religidsen Griinden:
In einer Reihe von Staaten gibt es eine allgemeine Wehrpflicht ohne die Mdéglichkeit, einen zivilen
Ersatzdienst zu leisten. Daher werden Manner, die aus religidsen Grinden den Wehrdienst
verweigern, inhaftiert. Das betrifft vor allem Zeugen Jehovas, die auch einen Ersatzdienst
ablehnen. Amnesty Internationalbetrachtet Kriegsdienstverweigerer aus religiésen Griinden als
gewaltlose politische Gefangene und setzt sich fiir ihre Freilassung ein. Beispiele: Armenien,
Aserbaidschan, Iran, Stidkorea, Tadschikistan, Turkmenistan, WeilRrussland.

Denken Sie beim Lesen der oft sproden Berichtstexte auch daran, wie viel schweres Leid sich hinter
den nlchternen Worten ,Verfolgung, Haft, Folter” verbirgt.



1. Afghanistan

Die 2004 gegriindete islamische Republik Afghanistan mit demokratischer Staatsform sieht die
Gleichstellung aller Religionen vor. Wobei die nicht-muslimische Bevdlkerung in Afghanistan
(mehrheitlich Hindus und Sikhs) weniger als 1 % ausmacht. Die vielen verschiedenen Ethnien
leisteten sich in der Vergangenheit gegenseitig erbitterte Kdmpfe. Religidse, ethnische und
insbesondere Stammeskonflikte pragen das Zusammenleben in Afghanistan nach wie vor.

Besorgniserregend zugenommen haben in den vergangenen Jahren die Gewaltexzesse radikal-
islamistischer Terrorgruppen, welche die Errichtung ,islamischer Gottesstaaten® (nach willkirlich
eigener Definition) anstreben.

Obgleich Afghanistan heute Mitgliedstaat vieler internationaler Menschenrechtsabkommen ist, ist das
Rechtssystem stark vom islamischen Rechtsverstandnis gepragt. Kommt es zu Gegensatzen
zwischen sakularem und islamischem Recht, ,dominiert de facto in der Praxis ausschlieRlich das als
gobttlich angesehene islamische Recht oder auch traditionelle Rechtsprechung“!. Menschenrechte
stehen in Afghanistan unter dem Generalvorbehalt der Vereinbarkeit mit dem Islam.

Religion ist in Afghanistan somit keine Privatsache, sondern Teil des 6ffentlichen Lebens. Die Religion
ist mehr als privater Glaube, sie regelt normativ die sozialen Beziehungen und die Haltung der
afghanischen Bevolkerung und bestimmt sowohl Politik als auch Justizwesen. In Afghanistan sind
Nicht-Muslime fiir hohe politische Amter per Verfassung ausgeschlossen.

Wer sich offen zur Konversion bekennt und zum Beispiel zum Christentum Ubertritt, hat ganz
besonders mit Beeintrachtigungen zu rechnen. Wendet sich eine Person, die sich vom islamischen
Glauben abgewandt hat, nach einer Frist von drei Tagen nicht wieder dem Islam zu, droht ihr der Tod
durch Steinigung, der Entzug ihres Eigentums und die Annullierung ihrer Ehe2. Auch wenn es in der
letzten Zeit nicht zur Vollstreckung der Todesstrafe fiir Apostasie gekommen ist, werden regelmaRig
Falle bekannt, in denen Konvertiten mit Freiheitsentzug bestraft und mit der Todesstrafe bedroht
werden.

In Afghanistan ist im Schulunterricht das Unterrichten von Inhalten anderer Religionen als des Islams
nicht vorgesehen. Nicht-muslimische Kinder missen am Islamunterricht nicht teilnehmen. Es wird
berichtet, dass diese aber aus Sorge vor Ubergriffen durch Mitschiiler haufig nicht auf staatliche
Schulen gehen, so dass sich die Frage der Teilnahme am Religionsunterricht in der Praxis nicht stellt.

2. Athiopien

Die Verfassung fordert die Trennung von Staat und Religion, sie enthalt die Freiheit, eine Religion zu
wahlen und auszuliben. Sie verbietet Diskriminierung aus religiésen Griinden und fordert, dass der
Staat sich nicht in eine Religion einmischt. In der Praxis fuhrt aber der Kampf gegen jede Opposition
zur Einmischung in religidse Angelegenheiten.

Der oberste Rat fiir Islamische Angelegenheiten, RGmische und orientalische Katholiken und judische
Gruppen mussen sich nicht registrieren lassen, aber andere Gruppen mussen sich registrieren lassen,
um als juristische Personen zu gelten. Das ist nétig, um beispielsweise ein Bankkonto zu eréffnen.
Registrierte religidse Organisationen mussen jahrliche Arbeits- und Finanzberichte abliefern.

Die Verfassung verbietet Religionsunterricht in 6ffentlichen und privaten Schulen, erlaubt aber
religidse Unterweisung in Kirchen und Moscheen.

Am 6. August 2017 hob die Regierung den Ausnahmezustand auf, der auch religiése Aktivitaten
behinderte.

Die Regierung gibt weiterhin Land an einige religidse Gruppen fiir den Bau von Kirchen, Schulen,
Krankenhausern und Friedhofen.

" Quelle: Internationale Gesellschaft fiir Menschenrechte: Stellungnahme der IGFM zur Gefahrdung christlicher
Konvertiten in Afghanistan.
2 Quelle: US Department of State: July-December 2010 International Religious Freedom Report
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In Axum berichteten Moslems wiederholt, dass die ortlichen Behérden den Bau von Moscheen nicht
genehmigten.

Moslems beschwerten sich, dass der Staat weitgehend in die Arbeit der Vereinigung der athiopischen
Moslems einwirke. Der Staat fordert anscheinend aktiv die Vereinigung A-Ahbash - der Name ist die
Pluralform von "Habash", dem Namen des Griinders der Vereinigung -, einer modernen Abspaltung
vom traditionellen sunnitischen Islam. Laufend duRern die Moslems Sorge Uber den Einfluss von
Salafisten, die vom Ausland geférdert werden und Streit innerhalb der Moslem-Gemeinschaft und mit
den anderen Religionen verursachen.

Anders als in den Vorjahren gab es in Oromia keine Angriffe auf Kirchen oder Moscheen. In den
meisten Regionen berichten Moslems und Orthodoxe (ber gegenseitigen Respekt. Einige Orthodoxe
Christen und Protestanten klagten einander der Haresie an und versuchten, Mitglieder der anderen
Religion abzuwerben.

Quellen: US State Department iiber Religionsfreiheit; Landesbericht 2017, Athiopien

3. Agypten

In Agypten gibt es keine Verfolgung von Christen, Juden und anderen Minderheits-Religionen durch
den Staat. Die Regierung von Abd-el-Fattah as-Sisi bemuht sich anscheinend um ein verninftiges
Zusammenleben. Christen stellen etwa 10% der Bevdlkerung. Sie stehen oft unter dem Druck der
Provinz- und Kommunal-Verwaltungen und der Sicherheitsbehérden und aufgehetzter Nachbarn.
Dazu kommen Angriffe durch den "Islamischen Staat", IS.

Laut Verfassung ist der Islam Staatsreligion. Die Verfassung beschreibt "Glaubensfreiheit" als absolut,
setzt die Scharia, die islamische Rechtslehre, als erste Quelle der Gesetzgebung ein. Die Verfassung
verbietet Diskriminierung auf Grund der Religion und erklart den ,Aufruf zum Hass® zum Verbrechen.
Die Verfassung gibt nur Anhangern des Islam, des Christen- und des Judentums das Recht, ihre
Religion frei auszuliben und Statten der Verehrung zu bauen.

Die Regierung erkennt weiterhin Baha’i, Mormonen und Zeugen Jehovas nicht als Religionen an.

Die Verfassung stellt fest, dass die Universitat Al Azhar ,die hauptsachliche Autoritat fiir Theologie und
Islamische Angelegenheiten® ist. Al Azhar ist verantwortlich dafir, den Islam, Islamische Lehre und die
arabische Sprache im Land und in der Welt zu verbreiten. Die Regierung ernennt den Obersten Imam
fur lebenslanglich, darf ihn aber nicht absetzen. Al Azhar ist formell unabhangig, aber die Regierung
hat die Aufgabe, Al Azhar ausreichend zu finanzieren. Nach Quellen sind die Spenden durch Saudi-
Arabien und den Golfstaaten weit umfangreicher als die Finanzierung durch die Regierung.

Die Verfassung setzt auch fest, dass die religidsen Bestimmungen von Kirchen und Juden die
Grundlage bieten fur den personlichen Status bzgl. Ehe oder Erbrecht, aber auch fir Angelegenheiten
der Religion und die Ernennung geistlicher Fihrer. Das Innenministerium gibt nationale Kennkarten
aus, in denen die offizielle Religionsangehorigkeit (Islam, Christentum oder Judentum) oder ein Strich
eingetragen ist. Seit einem Gerichtsurteil von 2009 werden Baha'’i durch einen Strich gekennzeichnet.

Weder die Verfassung noch das zivile oder Strafrecht verbieten den Abfall vom Islam oder Versuche,
Moslems zu missionieren. Der Ubertritt zu einer anderen Religion als Islam ist eingeschrankt.
Ubereinstimmend mit der Scharia darf ein moslemischer Mann eine Frau aus einer anderen Religion
heiraten, aber kein nicht-moslemischer Mann eine moslemische Frau.

Das Gesetz erkennt die Baha'-Religion nicht an und verbietet ihre Einrichtungen und gemeinsame
Aktivitaten. Ein Prasidial-Dekret verbietet jede Tatigkeit der Zeugen Jehovas, obwonhl sie auf der
Kennkarte als ,christlich® gekennzeichnet werden. 2017 erlaubte die Regierung eine zivile Trauung fir
Baha'i.

Die Regierung ernennt und tiberwacht Imame, die das Gebet in genehmigten Moscheen leiten.
Imame, die ohne Genehmigung Gebete leiten oder predigen, werden mit Haft oder hohen GeldbufRen
bestraft. Der Premierminister kann Biicher, die eine Religion verachtlich machen, verbieten. Al Azhar
kann alle Schriften, Tontrager oder Kunstwerke beschlagnahmen, die sich mit dem Koran befassen
und nicht dem islamischen Gesetz entsprechen.

Das Gesetz gibt den ortlichen Gouverneuren das Recht, Uber den Bau oder die Erneuerung einer
Kirche zu bestimmen. Ein Bauantrag soll innerhalb von vier Monaten beantwortet werden. Es sind
aber keine Verfahren vorgesehen, falls der Antrag nicht in dieser Zeit beantwortet oder abgelehnt wird.



Moslemische Schiler 6ffentlicher Schulen missen den Unterricht in "Grundsatze des Islam" und
christliche Schiiler den Unterricht in "Grundsatze des Christentums" besuchen. Schiiler, die einer
anderen Religion angehoren, missen sich fur einen der beiden Kurse entscheiden.

Im Unterschied zur Regierung benachteiligen lokale Autoritdten die Angehdrigen anderer Religionen
gegeniber Moslems. Richter zitieren dann haufig die Scharia. Beamte verweigern Menschen das
Recht, ihre offizielle Religion zu andern oder verurteilen Menschen, die den Islam verlassen hatten, zu
Haft.

Haufig werden Kirchen geschlossen, weil die Sicherheit der Glaubigen bedroht sei. Am 5. Marz 2017
schlossen Sicherheitskrafte die Kirche in Ezbet en-Nakhl, weil angeblich islamische Terroristen sie
bedrohten. Spater sagte der Sicherheits-Oberste der Provinz Minya, dass die Kirche nicht genehmigt
sei. Am 20. August 2017 schlossen Sicherheitskrafte die Marienkirche in Ezbet al-Forn, um angeblich
einen Zusammenstol3 der Christen mit Nachbarn zu vermeiden. Diese hatten sich Uber Gottesdienste
beschwert. Die Christen hielten am selben Tag und an weiteren Tagen Gottesdienste auf der Stralle
und zwar ohne Zwischenfalle.

Kirchen werden ebenfalls geschlossen, weil sie nicht genehmigt seien, und zwar gegen die
gesetzlichen Regelungen. Der Gouverneur der Provinz Minya bestatigte am 29. Oktober gegeniber
der Presse, dass die Sicherheitskrafte Kirchen schlieen, weil sie nicht genehmigt seien. Am 21.
November erklarte er, dass er die Reparatur, Erweiterung und den Wiederaufbau von 21 Kirchen
genehmigt habe. Einige der Malinahmen sollen seit mehr als 20 Jahren beantragt sein.

Am 16. Dezember 2016 totete ein Selbstmord-Bomber, der zu IS gehdrte, 29 Christen bei einem
Angriff auf die Peter-und-Paul-Kirche in Kairo. Die Armee reparierte die Kirche rechtzeitig fiir das
koptische Neujahrsfest am 7. Januar und zwar auf Befehl von Prasident Sisi.

Daneben gibt es Zwischenfalle mit Teilen der Gberwiegen moslemischen Anwohner.

Von den 27 Provinz-Gouverneuren ist kein Christ, obwohl die Christen etwa 10% der Bevdlkerung
stellen. Auflerdem wird keine der 25 Hochschulen von Christen geleitet. Christen sind auch in den
Sicherheitsdiensten und in der Armee unterreprasentiert.

IS startete zahlreiche Angriffe: Im nérdlichen Sinai griff eine Gruppe mit IS-Fahnen eine Sufi-Moschee
an und ermordete 311 Menschen, unter ihnen 27 Kinder. Am Palmsonntag griff IS zwei Kirchen an und
einen Bus mit christlichen Pilgern, dazu einzelne Christen. Ein Angreifer ermordete einen koptischen
Priester in Kairo und verletzte einen anderen. Arbeitgeber, Nachbarn, értliche Polizei und Mitarbeiter
des Nationalen Sicherheitsdienstes verletzten, bedrohten und beleidigten ehemalige Muslime, sowohl
Atheisten als auch Bekenner eines anderen Glaubens. Weiter kam es zu beleidigenden Reden gegen
Christen, Juden und Schiiten.

Bis 1950 lebten mehr als 75.000 Juden in Agypten. Zurzeit sind es weniger als 25. Die Regierung
bemihte sich weiterhin, die historischen Daten Gber Geburten und Heiraten von Juden zu
digitalisieren - Das Ministerium flr Altertimer, das das historische Erbe verwaltet, katalogisierte
weiterhin jlidische historische Statten und finanzierte die Reparaturen an der gro3en Nebi Samuel-
Synagoge in Alexandria. Andere Synagogen und der alte judische Friedhof verfielen weiter infolge von
Jahrzehnten von Vernachlassigung. Von Al Azhar gab es offizielle judenfeindliche Stellungnahmen, so
am 20. Juli 2017 durch den Imam Sayed Ahmed: Er forderte den Krieg gegen die zionistische Bande,
die aus Aggression, Diebstahl und Plinderung erwachsen sei. Es gibt weitere aggressivere
Stellungnahmen.

Haufig gibt es Anklagen wegen ,Verachtlichmachung der Religion oder ,Atheismus®. Am 21. August
2017 verhaftete der National Security Service zwei Inhaber eines Ladens fur Gepack, die
atheistischen Botschaften ausgetauscht hatten. Sie schlugen sie und forderten die Anwesenden auf,
sie weiter zu schlagen. Verhaftet wurde ein 29-jahriger Mann, der eine Facebook-Seite mit dem Titel
»Al Mulhedeen® (Die Atheisten) verwaltet hatte.

Im Mai wurde ein Beamter des Ministeriums flir moslemische Stiftungen wegen ,Verachtlichmachung
der Religion“ angeklagt, weil er im Fernsehen behauptet hatte, der Koran bezeichne Juden und
Christen als Unglaubige. Ein weiterer Beamter wurde angeklagt, weil er den anderen unterstitzt hatte.
Am 16. Juni 2017 wurde ein koptischer Priester wegen ,Verachtlichmachung der Religion“ und wegen
Angriffs auf die Einheit der Nation angeklagt, weil er in einer Predigt darauf hingewiesen hatte, dass
Agypten Uiberwiegend christlich gewesen sei, bevor die Moslems das Land eroberten. Der Anklager
lieR® die Anklage fallen.

Quellen: US State Department (iber Religionsfreiheit, Landesbericht Agypten von 2017 und
Jahresbericht von Amnesty International 2017/18
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4. Algerien

Die algerische Verfassung erklart den Islam zur Staatsreligion und verbietet staatlichen Institutionen
jegliche Aktivitat, die den Moralvorstellungen des Islam entgegensteht.

Das Strafgesetzbuch enthalt keine Vorschriften gegen Blasphemie oder Apostasie (Abfall vom Islam).
Die Mission eines Moslems durch einen Nicht-Moslem gilt als verbrecherische Handlung, die mit einer
GeldbulRe bis zu einer Million Dinar (etwa 10.000 €) und einer Gefangnisstrafe bis zu finf Jahren
geahndet wird fir jede Person, "die ermutigt, zwingt oder Mittel der Verfiihrung gebraucht, um einen
Muslim zu einer anderen Religion zu bekehren, sowie die Nutzung von Einrichtungen fur
Lehrtatigkeiten, Erziehung, Gesundheit, die Nutzung sozialer oder kultureller Einrichtungen,
Ausbildungsstatten, anderer Institutionen oder finanzieller Mittel zu diesem Zweck." Strafbar sind auch
die Herstellung, Lagerung und Verteilung gedruckten oder audiovisuellen Materials, das geeignet ist,
"den Glauben eines Muslims zu erschittern.”

Das Gesetz droht Strafen an fiir die Beleidigung des Propheten Mohammed oder anderer Propheten
oder fiir Verachtlichmachung der Religion, und zwar Geldstrafen von 50.000 bis 100.000 Dinar (etwa
500 — 1000 €) und Gefangnis zwischen 3 und 5 Jahren.

Religidse Organisationen mussen sich registrieren lassen, bevor sie Gottesdienste abhalten kénnen.
Das Religions-Ministerium muss innerhalb von 60 Tagen antworten. Wenn die Frist nicht eingehalten
wird, gilt die Organisation als registriert. Nach einer Ablehnung steht der Rechtsweg offen. Da das
Ministerium 6fters nicht antwortet, fihrt das zu Rechtsunsicherheiten.

Wann, wo und wie Gottesdienste, muslimische oder nicht-muslimische, stattfinden dirfen, regelt die
Provinz-Verwaltung. Die Polizei kann nicht genehmigte religiése Veranstaltungen auflésen. Die
Regierung kann jede religidse Handlung beenden, die ohne staatliche Billigung in privaten
Wohnungen oder im Freien stattfindet. Eine Ausnahme ist das private Gebet, das Uberall erlaubt ist.
Freitags-Gottesdienste dirfen nur in Moscheen stattfinden, die staatlich genehmigt sind. Die
Regierung Uberwacht auch die Predigten in den Moscheen.

Die Regierung und muslimische Anwohner finanzieren weiterhin Moscheen. Sie fordern aulerdem
den Erhalt von Kirchen, vor allem historisch wichtigen; die Provinz Oran arbeitete zusammen mit
privaten Geldgebern an der Renovierung der Kirche Notre Dame de Santa Cruz in Oran wegen ihrer
Sorge um das kulturelle Erbe.

Die Einfuhr religiéser Schriften bedarf der staatlichen Genehmigung. Das gilt sowohl fiir den Koran als
auch andere Schriften. Die Regierung verscharfte das Verbot von Literatur, die Gewalt als legitime
Vorschrift des Islam darstellt. Das Religionsministerium gab weiterhin Stellungnahmen heraus gegen
die Verbreitung auslandischer Einflisse wie Salafismus, Wahhabismus, Shia und Ahmadiyya.

(Urgent action vom 3.9.2018): Am 13. September 2018 wurde Mohamed Fali, der Prasident der
religidsen Gemeinschaft der Ahmadiyya, vom erstinstanzlichen Gericht in Ain Tedles zu sechs
Monaten Haft auf Bewahrung und einer Geldstrafe von 20.000 Algerischen Dinar (etwa 150 Euro)
verurteilt. Am 13. September wurde er aus der Untersuchungshaft entlassen, doch ihm droht weitere
Strafverfolgung.

Lokale Presseorgane in der Provinz Ghardaia berichteten tiber Gewaltausbriiche zwischen Arabern,
die der malekitischen und der ibaditischen Richtung anhingen und bei denen mindestens 22
Menschen getotet wurden. Die staatlichen Organe bestritten, dass es sich um religidse Streitigkeiten
handle.

Medien berichteten im August, dass 600 Imame sich in den letzten Jahren wegen gewalttatiger
Angriffe beschwert hatten. Grund waren ihre gemaRigten Predigten. Vertreter des
Religionsministeriums beschuldigten Extremisten und versprachen Schritte zum besseren Schutz der
Imame.

Das Erziehungs- und das Religionsministerium regulieren den Islam-Unterricht an 6ffentlichen
Schulen. Vorgeschrieben ist auch Information Uber Christentum und Judentum. Private Schulen
missen sich an den Lehrplan halten, v. a. in Bezug auf den Islam und das Lernen der arabischen
Sprache.

Hohere Regierungsbeamte verurteilten 6ffentlich Gewaltakte im Namen des Islam und forderten alle
Burger auf, extremes Verhalten abzulehnen. Als Reaktion auf terroristische Anschlage in anderen
Landern wie GroRbritannien, Russland oder Spanien stellte die Regierung fest, dass kriminelle Akte,
die das Leben Unschuldiger fordern, dem Islam widersprechen.



Diskriminierung auf Grund der Religion ist verboten.

Das Gesetz verbietet religidsen Organisationen, Geld von politischen Parteien oder aus dem Ausland
anzunehmen. Nicht-Muslime durfen nicht fir das Amt des Prasidenten kandidieren.

Nicht-moslemische Gottesdienste sind nur in Gebduden erlaubt, die ausdrucklich nur diesem Zweck
dienen. Die Regierung ging weiter gegen die Mission von Moslems durch christliche Kirchen vor.
Christliche Fiihrungskrafte klagen, dass die Kirchen deswegen auch Aktivitaten einschranken, die
nicht der Mission dienen wie das Verteilen christlicher Literatur oder Veranstaltungen in der lokalen
Gemeinschaft, an denen Muslime teilnehmen dirfen. Die Verwaltung schloss eine Kirche in Oran und
versuchte eine andere Kirche in der Provinz Tizi Ouzou zu schlie®en, weil sie nicht fiir Gebets-
Gottesdienste registriert seien. Die Gemeinde ging vor Gericht, und die Kirche blieb im Dezember
2017 gedffnet, wahrend der Prozess weiterging.

Einige Kirchenmitglieder berichten, dass sie Wohnungen oder Geschéaftsrdume als Hauskirchen
nutzen, weil die Antwort auf Registrierungsantrage ausblieb. Im Allgemeinen dulden die Verwaltungen
die Arbeit dieser Kirchen. Im laufenden Jahr wurden keine Hauskirchen geschlossen, aber bzgl. einer
Kirche lief eine Untersuchung. In der Kabylei halt man anscheinend die Gottesdienste geheimer.

Wahrend des Jahres gab es keine Genehmigungen fir die Einfuhr christlicher religioser Texte.
Christliche Organisationen berichteten, dass sie langer als ein Jahr auf Import-Genehmigungen
warten; die letzte gab es im Oktober 2016. Aber es gab nicht-muslimische Texte, Musik und Videos
auf dem Schwarzmarkt, und Laden in der Hauptstadt verkauften Bibeln in mehreren Sprachen wie
Franzdsisch, Arabisch oder Berbersprache.

Christliche Flhrer berichteten, dass Christen Glaubensgeschwister im Gefangnis besuchen dirfen.

Christliche Flhrer berichteten, dass Burger, die konvertiert waren oder Interesse am Christentum
zeigten, von Familienmitgliedern angegriffen oder auf andere Weise gedrangt wurden, ihre Konversion
zu widerrufen. Viele Menschen, die offen eine Religion austiben, die nicht dem sunnitischen Islam
entspricht, berichteten, dass Verwandte, Nachbarn und die Bevoélkerung ihre Religionsausiibung
kritisieren.

Im Rahmen einer Amnestie im Juli 2017 wurde das Urteil gegen Sliman Bouhafs aufgehoben (funf
Jahre Haft und eine Geldstrafe von 100.000 Dinaren bzw. 870 $). Er war zum Christentum
Ubergetreten. Ein Facebook-Eintrag von ihm wurde als Beleidigung des Propheten Mohamed
angesehen. Am Jahresende war er noch in Haft.

Rachid Fodli war zu finf Jahren Haft verurteilt worden wegen eines Facebook-Eintrags, der angeblich
den Islam beleidigte. Er wurde am 14. Juni 2017 entlassen.

Christliche Fihrungskrafte beklagen, dass moslemische Richter Nicht-Muslime in Familienfragen
benachteiligen. Aber die Regierung setzte nicht immer das islamische Familienrecht durch gegen
islamische Frauen, die nicht-islamische Manner geheiratet hatten.

Radiosender der Regierung senden weiterhin Oster- und Weihnachtsgottesdienste auf Franzoésisch,
obwohl die meisten Christen sagen, sie hatten lieber Gottesdienst-Sendungen auf Arabisch oder in
Berber.

Regierungsvertreter luden weiterhin Christen und Juden in derselben Weise zu nationalen Festen ein
wie Moslems oder nationale oder kulturelle Prominenz, beispielsweise zur Parade am 1. November
zum Gedenken an den Anfang des Aufstands. Regierungsvertreter forderten regelmafig Toleranz
gegeniber nicht-islamischen Gruppen. Im April nahmen Imame und Vertreter der Stadt Algier an
einem interreligidsen Fest teil mit christlichen und moslemischen Gebeten, ebenso an einer
Diskussion Uber Umweltthemen im Koran und in der Bibel.

Christliche Fuhrungskrafte berichten, dass sie innerhalb ihrer Gemeinschaften gute Beziehungen zu
den Moslems haben; Falle von Vandalismus und Beleidigung seien Einzelfalle.

Judische Blrger sagten, dass sie weiter ihre Religion geheim halten, obwohl sie sich in der
Gesellschaft engagieren. Im Jahr 2017 druckte die Zeitung Echouruk el-Youmi antisemitische
Karikaturen und Artikel.

Quelle State Department, Berichte tUber Religionsfreiheit 2017)



5. Armenien

Armenien ist ethnisch und religids ein sehr homogenes Land; 98 % der offiziell knapp 3 Mio.
Einwohner sind ethnische Armenier, etwa 90% Prozent gehdren der Armenisch-Apostolischen Kirche
und somit dem orientalisch-orthodoxen Christentum an. Daneben gibt es eine katholische Minderheit,
die Uberwiegend der unierten und zu einem geringeren Teil der Rdmisch-Katholischen Kirche
angehort. Seit dem 18. Jahrhundert leben auch einige Tausend Molokanen (eine Abspaltung der
russisch-orthodoxen Kirche) in eigenen Dérfern, nachdem sie im 19. Jahrhundert ihr angestammtes
Siedlungsgebiet an der Wolga verlassen mussten. Zu den religidsen Minderheiten gehdren ferner
Mitglieder orthodoxer Kirchen, Juden, Moslems, Baha'i und Mitglieder verschiedener erst seit wenigen
Jahrzehnten vertretener christlicher Gemeinschaften, wie Baptisten, Mormonen und Zeugen Jehovas.
Die Kurden Armeniens sind mehrheitlich Jeziden.

Artikel 26 der armenischen Verfassung garantiert Religionsfreiheit; zugleich wird jedoch der
Armenisch-Apostolischen Kirche wegen ihrer historischen Bedeutung ein besonderer Status als
Nationalkirche eingeraumt. Dieser Status wird durch ein am 14.03.2007 verabschiedetes Gesetz
festgeschrieben, durch das eine zwischen dem armenischen Staat und der Armenisch-Apostolischen
Kirche geschlossene Vereinbarung ("Konkordat") kodifiziert wird. Dieses raumt der Armenisch-
Apostolischen Kirche eine Reihe von Privilegien ein, wie etwa Steuervergunstigungen, die
Anerkennung kirchlicher Eheschlieungen und die Veréffentlichung von Verlautbarungen in den
Medien. Kritik kam u.a. vom UN-Komitee fur die Rechte des Kindes daran, dass das Unterrichtsfach
,Geschichte der Heiligen Armenischen Kirche® obligatorisch alle Schulerlnnen ist. Die Kirche nimmt
starken Einfluss auf Politik und Gesellschaft; so kritisierte Amnesty International in dem Bericht ,Less
Equal“ 2017, dass sie zu einer feindseligen Einstellung eines groRen Teils der Bevolkerung gegentiiber
homosexuellen und anderen LGBTI-Menschen beitragt. Auch den neuen, nicht in Armenien
verwurzelten Religionsgemeinschaften, insbesondere Zeugen Jehovas, begegnen viele mit Intoleranz.

Religionsgemeinschaften konnten sich registrieren lassen; dies ist zwar nicht vorgeschrieben, jedoch
Voraussetzung, um als Korperschaft Publikationen zu importieren oder herauszugeben, Mietvertrage
abzuschlielen u.a. Eine Einschrankung der Religionsfreiheit besteht darin, dass sich nur solche
Religionsgemeinschaften registrieren lassen kdnnen, die sich auf eine kanonisierte heilige Schrift
berufen. Zudem sind mindestens 200 erwachsene Mitglieder fur die Registrierung erforderlich. Die
norwegische Nichtregierungsorganisation Forum 18 berichtete von mehreren Fallen, in denen
Religionsgemeinschaften nicht oder nur unter Schwierigkeiten Baugenehmigungen fur Gebetshauser
u.a. erhalten konnten.

Ein Problem, mit dem sich die Zeugen Jehovas, denen ihre Religion den Gebrauch von Waffen
verbietet, und seltener auch die ebenfalls pazifistischen Molokanen konfrontiert sahen, war die
Inhaftierung von Kriegsdienstverweigerern. Zwar trat im Juli 2004 ein Gesetz Uber den Ersatzdienst in
Kraft, der jedoch unter Aufsicht und Kontrolle der Streitkrafte steht und deshalb fir viele
Kriegsdienstverweigerer keine echte Alternative war. Seit Juli 2011 entschied der Europaischen
Gerichtshofs fur Menschenrechte in mehreren Urteilen gegen Armenien, dass die Inhaftierung von
Verweigerern gegen die Gewissensfreiheit verstiele und verurteilte die Regierung Armeniens zu
Entschadigungszahlungen an die Klager. Im Juni 2013 wurden das Gesetz Uber den Ersatzdienst und
das Strafgesetzbuch entsprechend den Vorgaben des EGMR geéandert, und die letzten noch
inhaftierten Kriegsdienstverweigerer wurden freigelassen. Allerdings ist der Ersatzdienst innerhalb der
Streitkrafte (30 Monate) und auf3erhalb der Streitkrafte (36 Monate) deutlich langer als der
Militardienst (24 Monate).

Wie sich die Situation unter der neuen Regierung von Ministerprasident Paschinjan entwickelt, bleibt
abzuwarten. In der Vergangenheit wurde haufig die starke Verflechtung zwischen der alten Regierung
und der Armenischen Apostolischen Kirche kritisiert, so dass Veranderungen zu erwarten sind.

6. Aserbaidschan

Etwa 96 % der etwa 9,5 Mio. Einwohner Aserbaidschans sind Muslime, die Mehrheit (ca. 70 %) gehort
dem schiitischen Islam an. Au3erdem leben in dem Land Juden, Angehdérige verschiedener christlicher
Konfessionen — Uberwiegend Russisch-Orthodoxe, aber auch Katholiken, Lutheraner, Baptisten u.a. —
sowie Zeugen Jehovas, Baha'i, Zoroastrier und Angehorige anderer kleinerer religidser
Gemeinschaften. Wahrend der Islam, das Judentum und die gréReren christlichen Kirchen in
Aserbaidschan eine lange Tradition haben und die Zugehdrigkeit zu ihnen haufig mit der ethnischen

10



Zugehdrigkeit korrespondiert, haben nach der Offnung der Sowjetunion (,Glasnost*) und inrem Zerfall
auch kleinere, haufig als nicht-traditionell bezeichnete Religionsgemeinschaften Zulauf gefunden
(Freikirchen, Gruppen wie Hare Krishna sowie islamische, teilweise unter iranischem, tirkischem oder
arabischem Einfluss entstandene Gruppen). Sowohl evangelikale Christen, Zeugen Jehovas u.a. als
auch fundamentalistische Moslems werden von der Mehrheit der Bevdlkerung abgelehnt.

In Verfassung und Gesetzgebung wird der laizistische Charakter des Landes betont. Trager staatlicher
und politischer Amter diirfen nicht zugleich religiése Wiirdentrager sein, in staatlichen Einrichtungen
sind religiose Kleidung und Symbole nicht erlaubt. Die Verfassung garantiert Religionsfreiheit. Das
Gesetz lber die Religionsfreiheit sowie Bestimmungen des Straf- und Ordnungswidrigkeitsrechts
raumen dem Staat jedoch weitreichende Kontrollmdglichkeiten Gber die Tatigkeit religioser
Gemeinschaften ein. Ausgelbt wird die Kontrolle seit 2002 durch das Staatliche Komitee fir die Arbeit
mit religidsen Vereinigungen (Aserbaidschanisch: Dini Qurumlarla is tizre Dévlet Komitesi). Bei ihm
mussen sich religidse Vereinigungen registrieren lassen und die Genehmigung fiir die Herstellung
bzw. Einfuhr und den Vertrieb religidser Literatur beantragen. Nicht registrierte
Religionsgemeinschaften sind einer erhdhten Gefahr staatlicher Eingriffe ausgesetzt. Dies betrifft vor
allem die ,nicht-traditionellen” Religionsgemeinschaften. Die Organisation "Forum 18" berichtet immer
wieder von Razzien selbst bei religidsen Versammlungen im privaten Rahmen, kurzzeitigen
Festnahmen, der Beschlagnahmung religioser Literatur, der Schliefung von Gotteshausern. Die
Vorschriften und Sanktionen wurden durch Gesetzesanderungen in den letzten Jahren zunehmend
verscharft.

Moslemische Gemeinden kdénnen sich dariber hinaus nur dann registrieren lassen, wenn sie sich der
Verwaltung der Muslime des Kaukasus (Qafgaz Miisilmaenlari idaresi) unterstellen, einer Institution
der Geistlichkeit, die schon im Zarenreich und in der Sowjetunion als Bindeglied zwischen Staat und
Glaubigen, aber auch als Kontrollorgan fungierte. Sie allein hat die Befugnis, Geistliche zu ernennen
und Bildungsanstalten zu deren Ausbildung zu unterhalten; im Ausland ausgebildete islamische
Geistliche durfen nur mit ihrer Genehmigung tatig werden.

2009 wurde durch eine Gesetzesanderung die Neuregistrierung aller religidsen Vereinigungen
angeordnet Von Problemen bei der Registrierung, dem Entzug der Registrierung und anderen
Einschrankungen der Religionsfreiheit sind in erster Linie sog. nicht-traditionelle Gemeinschaften, wie
Zeugen Jehovas, Freikirchen und oppositionelle moslemische Gemeinschaften, betroffen. Das
Registrierungsverfahren wird von ihnen haufig als langwierig, willkirlich und intransparent empfunden.
Die Europaische Kommission gegen Rassismus und Intoleranz (ECRI) sowie die Venedig-Kommission
des Europarats und die OSZE kritisieren, dass das Gesetz uber Religionsfreiheit internationalen
Standards nicht entspricht.

Nach dem Jahresbericht des US-AulRenministeriums Uber Religionsfreiheit gab es 2017 80 politische
Gefangene mit religidsem Hintergrund. Auch Amnesty Internationalkritisierte in einer Pressemitteilung
vom 06.02.2017 unfaire Verfahren gegen 18 Mitglieder der Muslim Unity Movement (Azeri: Musalman
Birliyi Harakati); weitere 16 Personen wurden angeklagt. Die Verfahren fihrten zu hohen Haftstrafen
(bis zu 20 Jahre) und basierten auf konstruierten Terrorvorwurfen; die Bewegung ist bekannt daftr,
dass sie die Regierung kritisiert und sich Vorschriften der Behdrden widersetzt.

In Aserbaidschan gibt es kein Gesetz Uber einen zivilen Ersatzdienst. Dies fuhrt immer wieder dazu,
dass junge Manner, die den Militardienst aus religidser Uberzeugung ablehnen — insbesondere
Zeugen Jehovas — zu Gefangnisstrafen verurteilt werden.

7. Bangladesch

Kein anderes Land hat 2017/18 so viele Flichtlinge aufgenommen wie Bangladesch. Mehr als eine
Million Angehdrige der ethnisch-religidsen Minderheit der Rohingya sind seit August 2017 aus dem
Nachbarstaat Myanmar geflohen, wo sie verfolgt und von Haus und Hof vertrieben wurden. Frauen
wurden in grof3er Zahl vergewaltigt. Unter denen, die ermordet wurden, sind auch Greise und Kinder.
Amnesty International wirft dem Militéar in Myanmars Verbrechen gegen die Menschlichkeit an den
Rohingya vor. Der Bericht nennt namentlich Al Armeechef Min Aung Hlaing und zwdlf weitere
Angehorige des Militars. Sie seien Schlisselfiguren einer systematischen Kampagne von Graueltaten
gegen die Angehdrigen der muslimischen Minderheit — darunter Mord, Vergewaltigung, Folter und eine
erzwungene Hungersnot, und mussten deshalb vor ein Gericht gestellt werden. Die UN-
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Sonderberichterstatterin fir Myanmar, Yanghee Lee, sprach von Merkmalen eines Volkermords. Im
September 2018 entschied der Internationale Strafgerichtshof in Den Haag auf Antrag der
Chefanklagerin Fatou Bensouda, die Verbrechen gegen die Rohingya juristisch zu prtfen.

Myanmar ist ein mehrheitlich buddhistischer Staat. Ménche aus der Hauptstadt Yangoon traten zu
Beginn der Verfolgung in der Region Rakhine als Scharfmacher auf. Dabei geht es auch um
wirtschaftliche Interessen der Militdrs und um politische Interessen der die Zentralregierung stellenden
Nationalen Liga fir Demokratie (NLD). Rakhine, heute ein Bundesstaat Myanmars, war bis 1784
Kerngebiet des Konigreichs Arakan, das sich bis ins heutige Bangladesch ausdehnte. Trotz der
ethnischen und religidsen Unterschiede gab es Uber eine lange Zeit einen regen Handels- und auch
Bevolkerungsaustausch.

Amnesty International hat wiederholt die Weltéffentlichkeit aufgefordert, Bangladesch bei der
Versorgung der Rohingya-Flichtlinge zu unterstiitzen. Das Land ist mit mehr als 160 Millionen
Einwohnern auf einem Drittel der Flache Deutschlands der am dichtesten bevdlkerte Flachenstaat der
Erde. Einige Male hat die Regierung in Dhaka versucht, mit Myanmar eine Rickkehr der Flichtlinge
auszuhandeln. Amnesty International und andere Menschenrechtsorganisationen dringen darauf, dass
eine solche Rickkehr nur freiwillig und unter gesicherten Verhaltnissen vollzogen werden darf. Flr
Unruhe unter den Rohingyas sorgt zudem der Plan der bangladeschischen Regierung, mehr als
hunderttausend Fliichtlinge auf einer in den letzten 20 Jahren neu entstandenen éden Insel im Golf
von Bengalen unterzubringen.

Unabhangig davon ist die Religionsfreiheit auch in Bangladesch selbst seit Jahren in starker Weise
bedroht. In den Jahren 2012 bis 2017 wurden zahlreiche Atheisten — Kulturschaffende, Publizisten,
Blogger — ermordet. Das setzte sich auch im Wahljahr 2018 fort. Am 3. Marz wurde Prof. Muhammad
Zafar Igbal, Physiker und Science-Fiction-Autor, bei einem Uberfall auf dem Campus der Shahjalal
University of Science and Technologies in Sylhet durch drei Messerstiche in den Ricken schwer
verletzt. Der spater festgenommene mutmaliliche Tater sagt zu seinem Motiv, der Autor sei ein Feind
des Islam. Immer wieder kommt es zu Anschlagen islamistischer Terroristen. Einer der schwersten
geschah am 1, Juli 2016, als ein Restaurant im Diplomatenviertel Gulshan in Dhaka gestiirmt wurde.
Wer keine Sure aus dem Koran vorbeten konnte oder als Frau kein Kopftuch trug, wurde ermordet —
insgesamt 22 Menschen. Im Juni 2018 wurde der sdkulare Schriftsteller Shahzahan Bachchu
ermordet. Sein mutmallicher Moérder starb drei Wochen spater bei einem ,Schusswechsel“ mit der
Polizei — mutmallich durch extralegale Hinrichtung. Nach Aussage seines Vaters war er schon am
Vortag verhaftet worden.

Neben Atheisten sind vor allem Angehdrige der Hindu-Minderheit bedroht. Anlass fir schwere
Ausschreitungen kann schon ein fraglicher Facebook-Eintrag sein, der von Muslimen als beleidigend
empfunden wird. Begonnen hat der Exodus der Hindus schon vor langer Zeit. Die bengalischen
Teilungen mit der Bildung Ostbengalens (1905), Ostpakistans (1947) und spater Bangladeschs (1971)
gingen einher mit Vertreibungen. Millionenfach haben Hindus das Land verlassen, zuletzt in grof3er
Anzahl nach schweren Ausschreitungen 1991/92, um das Jahr 2001 und erneut 2015 bis 2017.
Bildeten sie ehedem ein Drittel der Bevolkerung, so sind es heute nur noch etwa zehn Prozent. Die
Muslime stellen mit 85 Prozent die Mehrheit. Die meisten gehéren der sunnitischen Glaubensrichtung
an. Buddhisten, Animisten und Christen bilden kleine Minderheiten.

1971, nach dem Befreiungskrieg, wurde Sakularismus — also die Trennung von Staat und Religion —in
die Verfassung Bangladeschs aufgenommen. Dennoch wurde der Islam 1988 zur Staatsreligion
erklart. Dieser Schritt durch den damaligen Militarmachthaber Muhammad Ershad erfolgte nicht rein
aus religiosen Griinden, sondern zur Absicherung seiner Macht. Auch versprach er sich und dem Land
hoéhere Entwicklungshilfe aus einigen reichen islamischen Staaten.

Seit der Staatsgrindung sind in Bangladesch immer wieder Anzeichen fur ein Erstarken des
islamischen Fundamentalismus zu beobachten. Opfer waren neben den schon erwahnten Gruppen
seit Beginn auch die Ahmadiyyas, die sich selbst als Muslime sehen, obwohl sie sagen, Mohammed
sei nicht der letzte Prophet. Muslimische Frauen, die ihr Gesicht nicht verschleiern, spiren vor allem in
landlichen Regionen, inzwischen aber auch schon in Dhaka den Druck der Gesellschaft. Einige
wurden Uberfallen und geschlagen, darunter 2014 eine prominente Journalistin. Auch hinter den
Steinigungen so genannter Ehebrecherinnen steht fast immer ein Mullah, der glaubt, er kbnne das
Recht selbst in die Hand nehmen. Im April 2019 wurde eine junge Frau, die in einer Koranschule zum
Geschlechtsverkehr gezwungen werden sollte und dies zur Anzeige brachte, von drei Mitschilern und
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einem Lehrer angeziindet. Sie erlag wenige Tage spater den Verbrennungen. Die Tater gaben an, von
dem Leiter der Koranschule zu der Tat angestiftet worden zu sein.

Wahrend die regierende Awami League die Partei Jamaat-e-Islami entschieden bekdmpft und sogar
ein Verbot der Wahlteilnahme durchgesetzt hat, hat sie sich mit einer anderen fundamentalistischen
Bewegung, der Hefazat e Islami, verblindet. Auf deren Druck hin wurde die Ausbildung in den
Koranschulen (Madrasas) der in anderen Schulen gleichgestellt. Die Schulblicher wurden in den
vergangenen drei Jahren in der Weise verandert, dass islamische Werte vertreten werden. Grole
Teile des Schulstoffs werden mit Beispielen aus dem Koran erklart. Zudem férdert die Regierung mit
staatlichem Geld den Bau und den Unterhalt von Moscheen und islamischen Kulturzentren.

Opfer sind auch Angehdrige religidser Minderheiten. Der LGBT-Aktivist und Journalist Xulhaz Mannan
wurde am 26. April 2016 in seiner Wohnung Utberfallen und brutal ermordet. Er starb fir sein
Engagement als Herausgeber des ersten LGBT-Magazins in Bangladesch. Ein zweiter Mitarbeiter
wurde ebenfalls ermordet. Auch drei Jahre danach ist noch keiner der Morder vor Gericht gestellt
worden.

Die Regierung hat die Gesetze, die die Meinungsfreiheit unterdriicken, weiter verscharft — auch zu
Lasten der Religionsfreiheit. Im Oktober 2018 hat Staatsprasident Abdul Hamid den neuen ,Digital
Security Bill 2018" in Kraft gesetzt. Er geht weit Giber Sektion 57 des bisherigen Gesetzes hinaus. So
schreibt beispielsweise der neue Paragraf 21 vor, dass jeder, der im Internet “negative Propaganda”
Uber den Befreiungskrieg oder den Vater der Nation, Sheikh Mujibur Rahman, verbreitet oder
verbreiten will, mit bis zu 14 Jahren und im Wiederholungsfall lebenslanger Haft bestraft werden kann.
Das Gewahren einer Kaution, friiher in diesen Fallen Ublich, ist nicht moglich. Paragraf 28 richtet sich
gegen jene, die die Religion angeblich herabwiirdigen und damit religiése Werte oder Geflihle
verletzen; sie kdnnen mit bis zu sieben im Wiederholungsfall zehn Jahren Haft bestraft werden. Bei
einem Verdacht kann die Polizei die Betroffenen ohne richterlichen Haftbefehl festnehmen.

8. Bhutan

Die Mehrheit der Bewohner in Bhutan bekennt sich zum Buddhismus. Vor allem die Nepali sprechende
Minoritat praktiziert den Hinduismus (geschatzte 22 Prozent)3. Nach unbestatigten Schatzungen soll es
zwischen 20000 und 25 000 Christen in Bhutan geben. Dazu kommen einige Muslime und Angehdrige der
Bon-Religion. Die Christen finden sich vor allem im Stden des Landes und in den Stadten.

Die Verfassung garantiert Religionsfreiheit und verbietet religidse Diskriminierung, die wohl dann ihre
Grenzen findet, wenn religidse Aktivitdten die buddhistischen Werte und Traditionen und damit die
nationale Identitat und Stabilitdt zu beeintrachtigen scheinen. Die Regierung ruft allerdings zu religiéser
Toleranz auf, auch gegeniber Christen.

Laut Gesetz gibt es eine strikte Trennung zwischen Religion und Politik. So durfen sich Amtsinhaber der
Geistlichkeit einschlieRlich Mdnche nicht politisch betatigen. Missionierung ist verboten und wird mit bis zu
drei Jahren Haft geahndet. Miindliche und schriftliche AuRerungen, die Feindschaft zwischen religiésen
Gruppierungen saen, werden ebenfalls mit bis zu drei Jahren Gefangnis bestraft. Personen, die religitse
Spannungen schiiren oder darauf abzielen, die Harmonie zwischen religidsen Gruppen zu stéren, kénnen
mit funf bis neun Jahren Haft bestraft werden.

Religidse Gruppen mussen sich, um anerkannt zu werden, registrieren lassen. Trotzdem bendtigen
registrierte Gruppen eine Erlaubnis, um u.a. 6ffentliche Veranstaltungen durchfiihren zu kénnen. Nicht
registrierte Gruppen dirfen nicht 6ffentlich agieren. Bislang sind nur buddhistische Gruppen und eine
Hindu-Dachorganisation offiziell anerkannt. Hinzu kommt eine aus Indien stammende christliche
Studentenorganisation, die allerdings in Bhutan nicht das Wort ,christlich’ in ihrem Namen fuhrt.

Es wird weiterhin sozialer Druck auf Andersglaubige ausgelbt, sich an buddhistischen Traditionen zu
beteiligen und traditionelle Werte zu beachten. Auch werden ihnen zum Teil die Ausweise verweigert, die
dazu berechtigen, die staatliche Grundversorgung in Anspruch zu nehmen, eine Arbeit zu finden oder sich
fur eine Schule anzumelden.

32015 International Religious Freedom Report — Bhutan, US Department of State 2016
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9. Brasilien

Kirchliche Mitarbeiter und Pastoren, die durch ihr soziales Engagement auffallen - sei es, dass sie sich
fur indigene Gemeinschaften engagieren, sei es, dass sie in Landkonflikten Partei gegen
Groligrundbesitzer ergreifen, sei es, dass sie sich um Stralenkinder kiimmern, laufen Gefahr,
Morddrohungen zu erhalten oder gar Mordanschlagen zum Opfer zu fallen. Verantwortlich hierfir
zeichnen oft sogenannte "Todesschwadronen”. Teilweise rdumen sogar die Behdrden ein, dass
Angehorige von Zivil- und Militarpolizei in die Aktivitdten der "Todesschwadronen" verwickelt seien.

Waéhrend des ganzen Jahres 2017 kam es zu Angriffen auf religidse Zentren (terreiros) der afro-
stdammigen Religionen Umbanda und Candomblé in Rio de Janeiro durch Einzelpersonen, kriminelle
Banden und Mitglieder anderer Religionen. Im August und September wurden mindestens acht
Zentren angegriffen und zerstort. Die meisten von ihnen sind in Rio de Janeiro Stadt und umliegenden
Gemeinden in der Baixada Fluminense Region.

10. Volksrepublik China

Die Unterdriickung von religidosen Aktivitaten auBerhalb staatlich zugelassener Kirchen nahm zu.
Repression im Namen des ,Anti-Separatismus® oder von Terrorismus-Kampagnen blieb besonders
schwer in der autonomen Region Xinjiang und tibetanisch besiedelten Gebieten.

Im Juni 2017 verabschiedete der Staatsrat die Uberarbeitete Fassung der ,Verordnungen tber
religidse Angelegenheiten®, die am 1. Februar 2018 in Kraft traten. Sie regelte die Erlangung
staatlicher Kontrollen Uber jeden Aspekt von religiéser Praxis und erweiterte die Macht der Behdrden
auf allen Regierungsebenen Religionsausibung zu tiberwachen, zu kontrollieren und méglicherweise
zu bestrafen. Das Uberarbeitete Gesetz, das die nationale Sicherheit betont mit dem Ziel der
Eindammung von "Infiltration und Extremismus", kénnte verwendet werden, um Religions- und
Glaubensfreiheit weiter zu unterdriicken, insbesondere fur Tibetische Buddhisten, uigurische Muslime
und nicht anerkannte Kirchen.

Anhéanger der Falun Gong Bewegung waren weiterhin Verfolgung, willkurlicher Inhaftierung, unfairen
Gerichtsverfahren, Folter und anderen Misshandlungen ausgesetzt. Seit 2016 ist Chen Huixia
inhaftiert wegen des Verdachts, ,einen bdsen Kult einzusetzen und die Strafverfolgung zu
untergraben®. Im Mai 2017 wurde die Verhandlung vertagt, nachdem ihr Anwalt beantragt hatte unter
Folter erhaltenes Beweismaterial auszuschlieen.

Unter der Leitung des neuen regionalen Sekretars der Kommunistischen Partei, Chen Quanguo,
legen die Behdrden der autonome Region Xinjiang Uighur (XUAR) einen neuen Schwerpunkt auf
»S0ziale Stabilitat” und erhdhte Sicherheit. Medienberichte zeigten, dass zahlreiche

Haftanstalten eingerichtet wurden, in denen Menschen willkirlich eingesperrt wurden und gezwungen
wurden Chinesische Gesetze zu studieren.

Im April verdffentlichte die Regierung eine Liste von verbotenen Namen, von denen die meisten
Islamischen Ursprungs waren und forderte alle Kinder unter 16 mit diesen Namen umzubenennen.

Im Mai 2017 gab es Medienberichte, dass die chinesischen Behoérden in der XUAR verlangten, dass
alle die alle Uiguren, die im Ausland studieren, nach China zuriickzukehren. Buzainafu Abudourexiti,
eine uigurische Frau, die nach ihrem zweijahrigen Studium in Agypten 2015 nach China zuriickkehrte,
wurde im Marz inhaftiert und im Juni 2017 nach einem geheimen Prozess zu sieben Jahren Haft
verurteilt.

Medien berichten, dass Familien in der gesamten Region Koranausgaben und andere religiose
Gegenstande an die Behérden Ubergeben, um Bestrafung zu entgehen,

Tibet

Ethnische Tibeter sahen sich weiterhin Diskriminierung und Einschrankungen ihrer Rechte zur Freiheit
der Religion und des Glaubens, der Meinungs- und Versammlungsfreiheit ausgesetzt.

Mindestens sechs Personen haben sich aus Protest gegen repressive Politik in Brand gesteckt. Damit
stieg die Anzahl von Selbstverbrennungen seit Februar 2009 auf 152.
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Tibetische NGOs im Ausland sagten, dass Lobsang Kunchok, ein tibetanischer Moénch, der nach
einem einen Selbstverbrennungsversuch im Jahr 2011 festgenommen wurde, im Marz aus dem
Gefangnis entlassen wurde.

11. Eritrea

Gesetz und die nicht verabschiedete Verfassung verbieten Diskriminierung aus religidsen Griinden
und sehen Freiheit der Religion, des Gewissens und des Glaubens und des Rechts, jede Religion
auszulben. Der Staat erkennt vier offiziell registrierte religidse Gruppen an: die Eritreische Orthodoxe
Kirche, den Sunni-Islam, die Rémisch-Katholische Kirche und die Evangelisch-Lutherische Kirche von
Eritrea. Die gottesdienstlichen Bauten der anderen Religionen sind weiterhin geschlossen, werden
aber geschiitzt einschliellich der jidischen Synagogen.

Religiése Gruppen dirfen Dokumente nur drucken und verteilen nach Genehmigung durch die
Religions-Abteilung. Diese genehmigt nur Dokumente der vier registrierten Religionsgemeinschaften.
Nur diese dirfen fir Gottesdienste bauen.

Allen Religionen ist verboten, Geld aus dem Ausland zu erhalten. Kirchenfiihrer beklagten, dass diese
Regelung die Kirchen daran hindere, die Mitarbeiter zu schulen und Kirchen zu bauen.

In Eritrea waren nach wie vor tausende gewaltlose und andere politische Gefangene ohne
Anklageerhebung oder Gerichtsverfahren inhaftiert. Unter ihnen befanden sich ehemalige Politiker,
Journalisten und Menschen, die ihren Glauben praktizierten und deren Religionsgemeinschaft nicht
anerkannt war, unter ihnen die Zeugen Jehovas.

Die Untersuchungskommission der UN (UN Comission of Inquiry, COIl) berichtet Giber das Verbot
religidser Versammlungen, Beschlagnahmung religidser Materialien, Verhaftungen (s. o0.), Ermordung
oder "Verschwinden lassen". Die Untersuchungs-Kommission durfte nicht in Eritrea selbst arbeiten.

Besonders hart behandelt die Regierung die Zeugen Jehovas wegen ihrer Weigerung, Waffen zu
tragen. Im Februar 2017 berichteten einige NGO, dass Tschaye Tesfamariam, ein Zeuge Jehovas,
2009 verhaftet und bis 2015 im Me'eter Gefangnis-Lager, im November 2016 an einer Krankheit starb,
deren Behandlung die Autoritdten anscheinend verhinderten. Laut Jehovas Zeugen waren 53 ihrer
Mitglieder in Haft wegen ihrer Weigerung, den verpflichtenden Wehrdienst zu leisten. Jehovas
Zeugen, denen deshalb die Birgerrechte aberkannt wurden, konnten weitgehend keine Ausweise
erhalten. Ohne diese war es ihnen unméglich, die meisten Berufe auszuliben, zu reisen oder Geld von
der Regierung zu erhalten. Ohne Ausweis ist es unmdglich, in Internet-Cafés das Netz zu benutzen.
Die Regierung erkennt kein Recht an, aus Gewissensgriinden den Wehrdienst zu verweigern. Sie
wendet sich deshalb mit Haft vor allem gegen die Zeugen Jehovas.

Menschenrechtsorganisationen wie Amnesty International und Human Rights Watch berichten, dass
alle religiésen Gruppen in verschiedenen Graden durch den Staat behindert wurden. Angehdrige nicht
registrierter Religionen wie Zeugen Jehovas, Pfingstkirchen oder evangelikale Gruppen sind bei
Ausuibung ihrer Religion willkurlicher Verhaftung und Folter und anderen Misshandlungen und dem
Druck, ihrer Religion abzuschwéren, ausgesetzt. Nach Erimedrek News starben zwei Pfinstler nach
einem Hungerstreik, mit dem sie gegen Misshandlung im Wi'ia Militarlager protestierten. Ihre Kérper
zeigt nach Berichten Zeichen von sexuellem Missbrauch. Im August berichtete Human Rights Concern
of Eritrea Uber den Tod von Fikado Debesai, einem Mitglied einer nicht registrierten christlichen
Gruppe. Er war nach Berichten im Mai verhaftet worden. Laut Christian Solidarity Worldwide und
Human Rights Watch verhaftete die Regierung im ganzen Land 210 evangelische Christen, weil sie
einer nicht-registrierten Gemeinschaft angehoérten, und brachten sie auf die Insel Nakura unter harten
Umsténden.

Diaspora-Gruppen berichteten, dass die Verwaltung praktisch alle Aktivitdten der vier registrierten
Gruppen kontrolliere. Die Fuhrungskrafte der offiziell registrierten Gruppen stellten weiterhin fest, dass
ihre Mitglieder nicht in ihrer religidsen Praxis behindert wirden. Aber es gab private Berichte, dass die
Einfuhr von religidsen Gegenstanden behindert wirde; es war nicht klar, ob bestimmte Gruppen
gezielt behindert wirden; denn die Einfuhr-Genehmigungen sind geheim. Es gab auch Berichte, dass
Kontakte von Geistlichen mit auslandischen Diplomaten behindert wirden.

Die meisten Gebaude, die nicht den vier offiziell registrierten Gruppen gehdren, blieben fir den
Gottesdienst geschlossen. Die Regierung erlaubte nur die Austibung des Sunni-Islam und keiner
anderen islamischen Richtung. Es gab in Asmara Gebaude, die von nicht-registrierten judischen und
griechisch-orthodoxen Gruppen genutzt wurden. Die Regierung schiitzte die historische Synagoge; sie
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wird verwaltet von einem Menschen, der angeblich der letzte Jude in Eritrea ist. Andere Gebaude, die
nicht registrierten Gruppen gehdren wie den Sieben-Tags-Adventisten und den Mormonen, waren mit
Brettern vernagelt. Die Griechisch-Orthodoxe Kirche blieb offen, aber nicht fur den Gottesdienst. In der
Anglikanischen Kirche gab es Gottesdienste, aber sie galten offiziell als evangelisch-lutherisch.

Die einzige Partei, die vom Prasidenten gefuhrte Volksfront fir Demokratie und Gerechtigkeit,
ernannte den Mufti der Sunniten und den Patriarchen der Eritraisch-Orthodoxen Kirche und weitere
Mitarbeiter.

Eine begrenzte Anzahl von Sunni-Moslems durften an der Hajj teilnehmen, v. a. altere Menschen, die
keinen Militardienst leisten missen. Die Regierung erlaubte in der Regel nicht den Empfang von
Geldmitteln aus islamisch regierten Landern, um die Einfuhr "fundamentalistischer" oder
"extremistischer" Ideen zu verhindern. Ende Oktober protestierten in Asmara Menschen gegen die
Verhaftung von Hajji Musa Muhamed Nur, dem Prasidenten der islamischen Schule Al Diaa.
Sicherheitskrafte zerstreuten die Demonstrierenden, und viele Menschen wurden verhaftet. Hajji Nur
war am Jahresende noch in Haft.

Die Polizei verhaftete zeitweise den Direktor der katholischen Medhanic Alem Oberschule und den
Schul-Sekretéar. Beide weigerten sich, den vom Ministerium vorgeschriebenen Lehrplan
durchzufiihren. Die Regierung gab weiterhin Visa aus, die den katholischen Di6zesen ermdglichten,
Gaste beispielsweise aus Rom zu empfangen. Wenige Geistliche durften ins Ausland fahren zu
religiosen Festen. oder zur Weiterbildung. Seminar-Studenten und Nonnen sind nicht verpflichtet zum
Nationalen Dienst, aber der Nationale Dienst verhindert ein Studium im Ausland, indem junge Manner,
die diesen Dienst nicht abgeschlossen haben, nicht ausreisen diirfen.

Abuna Antonios, das Oberhaupt der Orthodoxen Kirche von Eritrea ist seit 2006 unter Hausarrest, weil
er sich gegen Einmischung des Staates in Angelegenheiten seiner Kirche aussprach. Am 16. Juli
nahm Patriarch Antonius an einer Messe in der Orthodoxen Marienkirche in Asmara teil, sein erster
offentlicher Auftritt seit dem Beginn seines Hausarrests 2006.

Quellen: US State Department tber Religionsfreiheit 2017; Landesbericht Eritrea)

12. Georgien

Von den gut 3,7 Millionen Einwohnern Georgiens gehoren tber 80 % zur Georgisch-Orthodoxen
Apostelkirche (Georgisch-Orthodoxe Kirche, GOK). Mehr als 10 % der Bevdlkerung sind Moslems.
Dies sind vor allem die Uberwiegend schiitischen Aserbaidschaner (6,3 % der Bevdlkerung),
Adscharen — ethnische Georgier, die unter osmanischer Herrschaft zum Islam Gbergetreten und
Uberwiegend Sunniten sind — und die mit den Tschetschenen verwandten Kisten, die Uberwiegend zu
sunnitischen Sufi-Bruderschaften gehdren. Gut 4 % der Bevdlkerung sind Armenier, die Uberwiegend
zur Armenisch-Apostolischen und zu einem geringeren Teil auch zur unierten Armenisch-Katholischen
Kirche gehoren. Daneben sind auch die Rdmisch-Katholische und die Chaldaisch-Katholische Kirche
vertreten. AuRerdem leben in Georgien Juden, kurdische Jeziden und ethnische Russen, die zu
verschiedenen orthodoxen Gemeinschaften gehéren. Seit einigen Jahren finden auslandische
Religionsgemeinschaften Zulauf in Georgien. Zu ihnen gehdéren evangelische Kirchen (Lutheraner
u.a.), evangelikale Gemeinschaften wie Pfingstgemeinden, Baptisten, Adventisten oder Zeugen
Jehovas, aber auch Vereinigungen wie die Baha'i und die Osho-Bewegung. Sie haben verschiedenen
Schatzungen zufolge insgesamt nicht mehr als 100.000 Mitglieder in Georgien.

Art. 9 der georgischen Verfassung vom 24. August 1995 gewahrt Religionsfreiheit, betont aber auch
die besondere historische Rolle der Georgisch-Orthodoxen Kirche (GOK). Durch das 2002
geschlossene und 2005 bekraftigte Verfassungsabkommen zwischen der Georgisch-Orthodoxen
Kirche und der georgischen Regierung, oft auch als Konkordat bezeichnet, wird der Georgisch-
Orthodoxen Kirche ein Sonderstatus eingeraumt; zugleich wird jedoch auch die Unabhangigkeit
zwischen Staat und Kirche betont. Die GOK geniel3t steuerrechtliche Privilegien, Trauungen der GOK
werden vom Staat anerkannt, hohe Feiertage der GOK sind offizielle Feiertage — allerdings wurde am
21.03.2010 auch das traditionelle Friuhlingsfest der Aserbaidschaner, Nowruz Bayram, zum offiziellen
Feiertag erklart.

Vertreter anderer Religionsgemeinschaften, der Ombudsmann fir Menschenrechte und
Nichtregierungsorganisationen kritisieren, dass die GOK ihren Einfluss auf Politiker und Behdrden auf
landesweiter, regionaler und lokaler Ebene geltend macht, so etwa bei der Restitution von in der
Sowjetzeit konfiszierten Kirchen und bei der Genehmigung zur Errichtung neuer Gebaude. Dies betrifft
insbesondere nicht-traditionelle Religionsgemeinschaften und Moslems in Adscharien. Auch Uber eine
einseitige Darstellung zu Gunsten der GOK in den Schulen, Religionsunterricht, Gebete und religiése
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Symbole entgegen der gesetzlichen Verpflichtung der Schulen zur Neutralitdt und mitunter die
Ausgrenzung von Schulerinnen und Schilern, die religidsen Minderheiten angehoéren, wird geklagt.

Amnesty International hat in den Jahren 1999 - 2005 mehrere Zwischenfélle dokumentiert, bei denen
Anhanger der GOK Angehdrige religidser Minderheiten attackierten und schikanierten, insgesamt gab
es nach Informationen der Nichtregierungsorganisation ,Forum 18“ ca. 300 solcher Vorfalle von
Korperverletzung, Verwistung von Raumen und Gebauden, die religidsen Zwecken dienten, und
Verbrennung religidser Literatur. Die Tater sollen von extremistischen, exkommunizierten georgisch-
orthodoxen Priestern aufgehetzt worden sein; in vielen Fallen sollen staatliche Ordnungskrafte nicht
oder nur unzureichend eingeschritten sein, um die Angegriffenen zu schiitzen. In den Jahren
2004/2005 wurden mehrere der Hauptverantwortlichen fir die Angriffe vor Gericht gestellt und z.T.
auch zu Haftstrafen verurteilt, Hunderte weitere Schuldige gingen straffrei aus. Die Intervention von
Politikern und insbesondere des Ombudsmanns fir Menschenrechte hat dazu gefiihrt, dass religitése
Gewalt durch Strafverfolgungsbehérden und Gerichte effektiver bekdmpft wird und die Zahl der
Angriffe seit 2004 stark zurickgegangen ist. Dennoch gibt es auch weiterhin Klagen ber verbale und
physische Angriffe auf Angehdrige religiéser Minderheiten, aber auch auf Teilnehmerinnen einer Gay
Pride-Parade im Mai 2013 und kirchenkritische Kinstlerinnen und Journalistinnen., Haufig gehen
diese von radikalen georgisch-orthodoxen Organisationen wie der Union Orthodoxer Christlicher
Eltern aus, von denen sich die GOK offiziell distanziert. Weiter gibt es Klagen darlber, dass die Polizei
in solchen Fallen oft nur zogerlich eingreift und Strafverfahren haufig eingestellt werden.
Menschenrechtsorganisationen ermahnten die Regierung, ihre Verpflichtungen zum Schutz der
Religionsfreiheit von Minderheiten zu erflllen. Durch Proteste der Zivilgesellschaft konnte im Februar
2016 eine Gesetzesanderung verhindert werden, durch die die ,Verletzung religidser Gefiihle®
geahndet werden sollte. Auch Amnesty Internationalhatte den Gesetzentwurf kritisiert. 2017 konnte
aufgrund der Kritik des Europarats und des Ombudsmanns der georgischen Regierung fur
Menschenrechte eine Verfassungsanderung abgewendet werden, die dem Staat weitreichende
Befugnisse zur Einschrankung der Religionsfreiheit aus Griinden der nationalen Sicherheit eingerdumt
hatte.

Auf dem Gebiet Stdossetiens und Abchasiens, lber das die georgische Regierung keine Kontrolle
hat, klagt die georgische Bevolkerung Gber das Verbot von Gottesdiensten in georgischer Sprache,
Angriffe auf Priester der GOK und die Zerstérung und Plinderung georgischer Kirchen und Kldster.
Seit dem Krieg um Sudossetien im August 2008 wird infolge der starkeren Kontrollen an den
administrativen Grenzen ethnischen Georgiern der Besuch von Kirchen im georgischen Kernland
erschwert.

13. Indien

Indien ist ein Land, in dem Angehdrige fast aller Religionen der Welt umfangreich vertreten sind. Die
Mehrheit bilden mit einem Anteil von 80 % die Hindus. Der Anteil der Christen im Land betragt 2,4 %.
12 % der Bevdlkerung sind muslimisch.

Zwei Drittel der indischen Christen sind Katholiken. Drei Viertel von ihnen leben im Stden, wo die
Christianisierung im ersten Jahrhundert ihren Ausgang nahm, in Kerala (das noch vor wenigen Jahren
die Halfte der 15000 Priester und 65000 Nonnen stellte), in Karnataka, Goa und Tamilnadu. Im
Norden, etwa in Madhya Pradesh, Bihar und Odisha, sind hauptsachlich Adivasi, also Angehdrige der
Stammesbevdlkerung und Dalits (Unberthrbare) konvertiert. In den drei norddstlichen Bundesstaaten
Nagaland, Mizoram und Meghalaya stellen die Christen die Mehrheit.

Indien war im letzten Jahrzehnt Zeuge einer zunehmenden Gewalt gegentber Christen und Muslimen
gewesen. Diese Gewalt stand im Kontext sozialer und besonders politischer Veranderungsprozesse in
der indischen Gesellschaft. Die Hindu-Nationalisten, deren Partei “Bharatiya Janata Party” (BJP) von
1998 bis 2004 die Regierung stellte und die seit Mai 2014 wieder an der Macht ist, haben wesentlich
zu dieser Verschlechterung der Beziehungen zwischen den Religionsgemeinschaften beigetragen.
Die zwischenzeitlichen wahlpolitischen Erfolge der Kongresspartei und anderer Parteien hatten die
Chancen erdéffnet, einige dieser politischen Trends umzukehren. Amnesty Internationalmuss jedoch
weiterhin eine Reihe von Menschenrechtsverletzungen beklagen.

Im Februar/Marz 2002 waren die dem Hindu-Nationalismus nahestehenden Gruppen mafigeblich an
den Ausschreitungen gegen Muslimen in Gujarat im beteiligt, in deren Verlauf etwa 2000 Menschen
ums Leben kamen. Der Regierung bzw. der Polizei Gujarats wurde in diesem Zusammenhang
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vorgeworfen, nichts zum Schutz der Moslems getan zu haben bzw. direkt an Ubergriffen gegen
Muslimen beteiligt gewesen zu sein.

Nach wie vor sind Falle schwerster Ubergriffe auf Christen und christliche Einrichtungen durch
hinduistische Fundamentalisten zu verzeichnen. Zu gewalttatigen Ubergriffen gegen Christen kam es
vor allem in benachteiligten Gebieten, wo sich christliche Gruppen traditionell in medizinischen und
padagogischen Entwicklungsprojekten fir Stammesgemeinschaften und kastenlose Hindus
engagieren. Der Informationsdienst Compass Direct berichtet, dass die christliche Minderheit im Jahr
2009 durchschnittlich drei gewalttatigen Angriffen pro Woche ausgesetzt war.

Ende August 2008 diente die Tétung eines bekannten Hinduflhrers seinen Unterstitzern dazu,
Ubergriffe auf die christliche Minderheit im Bezirk Kandhamal im &stlichen Bundesstaat Odisha zu
rechtfertigen, bei denen mehr als 50.000 Christen aus ihren Hausern und von ihrem Land vertrieben
wurden. Laut dem vatikanischen Fidesdienst wurde eine ,Sauberung von den Christen" in ca. 400
Dérfern vorgenommen, dabei wurden ca. 300 Kirchen verbrannt. Es habe ca. 100 Tote und Tausende
von Verletzten gegeben, zahlreiche Frauen seien vergewaltigt worden. Laut
Menschenrechtsverteidigern reagierte die Polizei zu spat und unternahm nicht genug, um die
Bevolkerung zu schiitzen. Seither durchgeflihrte gerichtliche Untersuchungen der Ausschreitungen
waren mangelhaft, und die Behérden erhoben gegen den Grofteil der Gewalttater keine Anklage.

In finf Bundesstaaten sind sog. ,Antibekehrungsgesetze“ bereits rechtskraftig — in Gujarat, Madhya
Pradesh, Chhattisgarh, Orissa und Himachal Pradesh, wo allerdings der High Court von Himachal
Pradesh die Frage der Gilltigkeit aufgeworfen hat. Arunachal Pradesh und Rajasthan haben
»Antibekehrungsgesetze” bereits beschlossen, planen aber noch die Umsetzung. Den Gesetzen nach
muss jeder beabsichtigte Religionswechsel den Bezirksbehérden zuvor angezeigt werden.
Ausgenommen sind Burger, die zu ihrer urspringlichen Religion — in der Regel dem Hinduismus —
zuruckkehren wollen. VerstdRRe gegen das Gesetz kdnnen mit bis zu zwei Jahren Haft und/oder einer
GeldbuRe bestraft werden. Fur den Fall eines erzwungenen Religionsubertritts eines Minderjahrigen,
einer Frau oder eines Kastenlosen kann die Haftstrafe auf drei Jahre erhéht werden.

Vor den Parlamentswahlen im Mai 2014 kam es wieder (vor allem in Uttar Pradesh) zu Spannungen
zwischen Hindus und Muslimen, teilweise angeheizt durch provozierende Reden von Politikern. Im
Dezember 2014 unternahmen hindu-nationalistische Gruppen in Agra Zwangskonversionen an
Muslimen und Christen. Aus Anlass des 30. Jahrestags der Anti-Sikh-Pogrome von 1984 (nach der
Ermordung Indira Gandhis) wurde kritisiert, dass gegen viele Verantwortliche bisher keine gerichtliche
Anklage erhoben wurde.

Die Behdrden unternahmen nichts, um Hunderte von gewaltsamen Auseinandersetzungen zwischen
ethnischen und religiésen Gruppen im ganzen Land zu verhindern. Einige Politiker verscharften die
religidsen Spannungen durch AuRerungen, in denen sie Diskriminierung und Gewalt rechtfertigten.

Im September 2015 legte ein Ausschuss, der die ethnisch und religiés motivierte Gewalt in
Muzaffarnagar im Bundesstaat Uttar Pradesh im Jahr 2013 untersucht hatte, seinen Bericht vor. Nach
Angaben von Journalisten wurden darin Parteimitglieder, Polizisten und hochrangige
Verwaltungsbeamte fiir die Ereignisse verantwortlich gemacht.

Hassverbrechen bleiben auch in den Jahren 2016 bis 2018 ein groRes Problem in Indien. Dies betrifft
vor allem Angehorige der untersten Gesellschaftsschicht (Dalits), aber auch religiose Minderheiten wie
Muslime und Christen. Amnesty International India hat eine interaktive Webseite (‘Halt The Hate’,
http://haltthehate. Amnesty.org.in/map.html) eingerichtet, auf der relevante Artikel aus der Presse
(Englisch und Hindi) verlinkt sind. Danach gab es im Jahr 2016 Ubergriffe auf Priester im Bundesstaat
Chhattisgarh. In den Bundesstaaten Uttar Pradesh und Madhya Pradesh wurde Uiber Aggressionen
gegen Christen wahrend der Weihnachtszeit 2017 berichtet. In vielen Gebieten Nordindiens wurden
Muslime von fundamentalistischen Hindu-Gruppen attackiert, oft wegen angeblicher Verletzung des
Kuh-Schlachtungsverbots.

14. Indonesien

Indonesien ist den beiden wichtigsten UN-Menschenrechtspakten beigetreten, dem Pakt tiber
Burgerliche und Politische Rechte ebenso wie dem Pakt uber Wirtschaftliche, Soziale und Kulturelle
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Rechte. GrolRe Hindernisse stehen noch dem wichtigen Ziel entgegen, Menschenrechtsverletzungen
der Vergangenheit aufzuarbeiten. Meinungs- und Religionsfreiheit werden in den letzten Jahren
zunehmend eingeschrankt.

Ungefahr 90 % der Bevolkerung Indonesiens sind muslimischen Glaubens, aul3erdem gibt es
Christen, Hindus und Buddhisten. Auch wird von traditionell lebenden ethnischen Gruppen Animismus
praktiziert. Indonesien toleriert auch Atheismus, der allerdings z.B. in demographischen Erhebungen
nicht mitgezahlt wird.

Dem kulturell indonesisch gepragten Islam, der in dem Vielvdlkerstaat von Toleranz gepragt ist, stehen
in zunehmenden Mafe Gruppen von Muslimen gegeniber, die in dem arabisch gepragten Islam ihr
Ziel sehen.

Zunehmend sind aber fundamentalistische Vereinigungen aktiv. Diese attackieren z.B. Einrichtungen
der muslimischen Gruppe der Ahmadiyya oder Kirchen oder greifen liberale Muslime und andere
Krafte der Gesellschaft an, die sich fur Religionsfreiheit einsetzen. Amnesty Internationalist zusammen
mit indonesischen Menschenrechtsgruppen der Meinung, dass eine Reihe von Gesetzen zusammen
mit einem oft indifferenten und passiven Verhalten der Sicherheitskrafte zu eben solchen Angriffen
ermutigen. Fundamentalistische Gruppierungen agieren so oft in einer Weise, als seien sie berechtigt,
diese Gesetze umzusetzen. Insgesamt wird die gesellschaftliche Atmosphare der letzten Jahre
intoleranter, nicht nur gegeniiber religidsen, sondern auch anderen gesellschaftlichen Minderheiten,
wie LGBTI — Personen.

Zu den gesetzlichen Rahmenbedingungen gehéren zwei Dekrete, die muslimischen
Glaubensgemeinschaften der Ahmadiyya und die Gafatar in ihrer Religionsaustibung beschranken
indem sie die 6ffentliche Austibung ihres Glaubens de facto verbieten. Zudem verbietet ein
Blasphemiegesetz von 1965, das in zunehmendem Mafe verwendet wird, um Personen vor Gericht
zu stellen, die ,abweichende” Interpretationen von Religionen. Das ,Information and Electronic
Transaction Law® wird zur Einschrankung verschiedener Freiheitsrechte missbraucht, auch, um
abweichende religiose Meinungen zu verfolgen, die im Internet in den sozialen Medien gedullert
werden.

Im Rahmen der Reformen in Folge des Rucktrittes von Prasident Sukarno im Jahre 1998 wurde eine
Dezentralisierung durchgefihrt, in der politische Macht von Jakarta starker auf die Provinzen und
lokalen Ebenen umverteilt wurde. Im Zuge dieser Dezentralisierung werden im wachsenden Umfang
Scharia-Elemente in der lokalen Gesetzgebung eingefiihrt und lokale Behérden versuchen, Druck auf
Glaubensgruppen auszulben.

Seit dem Tod von drei Angehdrigen der Ahmadiyya, die im Jahr 2011 bei Angriffen einer
fundamentalistischen Gruppierung in der Stadt Banten zu Tode geprigelt wurden, der die
indonesische Offentlichkeit schockierte, haben sich staatliche Vertreter und muslimische
Religionsvereinigungen gegen Gewalt ausgesprochen. Jedoch werden die Tater oft nicht konsequent
bestraft und die die Religionsfreiheit einschrankenden Gesetze bleiben bestehen.

Zu den jungeren Ereignissen gehdrt z.B. im August 2018 das Urteil von 18 Monaten Haft fur eine Frau,
die sich uber die Lautstarke des Gebetsrufes einer benachbarten Moschee beschwert hatte. Im Marz
2017 wurden drei Personen der Gafatar-Sekte wegen ,Blasphemie” zu Gefangnisstrafen zwischen
drei und funf Jahren verurteilt. Bekannt geworden ist der Fall ,Ahok“: Der damalige Gouverneur von
Jakarta, Barsuki Tjahaja Purnama war im Mai 2017 wahrend des Wahlkampfes wegen ,Blasphemie®
zu 2 Jahren Gefangnis verurteilt worden.

Andererseits wurde im Juni ein muslimischer Kleriker zum Tode verurteilt, der IS — Anhanger sein soll
und hinter einer Reihe von Terroranschlagen stecken soll. Amnesty wendet sich gegen die Todesstrafe
und stellt im Zusammenhang mit diesem Todesurteil fest, dass die Todesstrafe oft in einer
Krisensituation genutzt wird, um Starke zu demonstrieren.

In der Provinz Aceh, die traditionell dem Islam stark verhaftet ist, fihrte die Zentralregierung noch
wahrend eines Birgerkrieges, der bis zum Jahre 2005 dauerte, Scharia-Elemente in die lokale
Gesetzgebung ein. ein. Die Regierung erhoffte sich davon eine Befriedung der
Unabhangigkeitsbewegung. Besonders in der lokalen Strafgesetzgebung kommt es hier immer
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wieder zu 'Konflikten mit den internationalen Menschenrechtsstandards. So erhalten Unverheiratete,
die in der Offentlichkeit Zuneigung zu einander zeigen, oder schwule Manner die Priuigelstrafe.

15. Iran

Nach der iranischen Verfassung ist der schiitische Islam Staatsreligion. 90 % der Iraner bekennen sich
zu ihm. Die Ubrigen islamischen Bekenntnisse werden zwar respektiert, im taglichen Leben werden
jedoch Nicht-Schiiten als Burger zweiter Klasse diskriminiert.

Christen, Juden und Zoroastrier werden laut Verfassung als Glaubensgemeinschaften, die ein
"heiliges Buch besitzen", toleriert. Ziel der staatlichen Beobachtung religidser Minderheiten in Iran ist
insbesondere die Verhinderung der Mission unter schiitischen Iranern. Zur Umsetzung dieses Ziels
gelten fir sie Einschrankungen. So ist z. B. die Teilnahme muslimischer Iraner am christlichen
Gottesdienst verboten, der Zugang zur Gemeinde wird beobachtet, die Nutzung des Persischen als
Liturgiesprache ist religiosen Minderheiten grundsatzlich untersagt.

Die Religions- und Glaubensfreiheit wird per Gesetz und in der Praxis systematisch verletzt. Die
Behodrden erlegen Menschen 6ffentliche Verhaltensregeln auf, die in einer strikten Auslegung des
schiitischen Islams wurzeln. Das Recht, seine Religion zu wechseln oder religionslos zu werden, wird
nach wie vor verletzt. Eine Wehrdienstverweigerung aus Glaubens- und Gewissensgrinden ist
Uberhaupt nicht mdglich.

Anhanger der Baha’i-Religion, Sufis, die Gemeinschaft der Ahl-e Haqq und andere religiése
Minderheiten wurden auf dem Arbeitsmarkt und im Bildungswesen diskriminiert und konnten ihren
Glauben nicht frei praktizieren. Das gilt auch fiir Muslime, die zum Christentum konvertieren, und
Sunniten.

Besonders Baha'i leiden unter Verfolgung. Das 7-képfige Leitungsgremium der Baha'i-
Glaubensgemeinschaft wurde zwar nach 10 Jahren Haft freigelassen, aber die systematischen
Angriffe gegen die Minderheit der Baha'i setzten sich fort. Das bedeutete willkurliche Festnahmen und
Inhaftierungen von mindestens 95 von ihnen, gewaltsame SchlieBungen von Geschéften,
Beschlagnahmung von Besitz, Verbot der Beschaftigung im 6ffentlichen Sektor und Verweigerung des
Zugangs zu Universitaten. Die Zerstdrung und Entweihung von Friedhéfen der Baha‘i ging weiter.

Christliche Gemeinden sind in ihrer Religionsaustbung eingeschrankt und werden genau Gberwacht.
Das gilt besonders fur evangelische Freikirchen, denen vor allem Konvertiten angehdren. Sie wurden
2018 weiter schikaniert, mindestens 171 Christen willkUrlich verhaftet und inhaftiert und teilweise mit
hohen Haftstrafen belegt. Razzien gegen Hauskirchen wurden fortgesetzt. Victor Bet-Tamraz und
Shamiram Issavi, beide assyrische Christen, sowie Amin Afshar-Naderi und Hadi Asgari, christliche
Konvertiten, wurden zu 5 bis 15 Jahren Gefangnis wegen der friedlichen Praktizierung ihres Glaubens
verurteilt.

Der islamische Sufi-Orden der Gonabadi-Derwische erlebte einen heftigen Angriff, insbesondere seit
Februar 2018, als ein friedlicher Protest gewaltsam niedergeschlagen wurde. Im Februar wurde Nour
Ali Tabandeh, der 92-jahrige geistige Flihrer der Gonabadi-Derwische, unter Hausarrest gestellt.
Hunderte von ihnen wurden verhaftet und tiber 200 nach unfairen Verfahren verurteilt. Sie erhielten
Haftstrafen zwischen 4 Monaten und 26 Jahren. Das letztere Strafmal} erhielt der Administrator der
den Derwischen nahestehenden Webseite ,Mazjooban-e-Noor®, aulRerdem sollte er 148
Peitschenhiebe bekommen. Viele wurden auch zu Auspeitschung, Verbannung zu internem ,Exil*,
Reiseverbot und Verbot der Mitgliedschaft in politischen und sozialen Gruppen verurteilt. Im Juni 2018
wurde der Derwisch Mohammad Salas nach einem unfairen Gerichtsverfahren hingerichtet. Die
Anklage lautete auf Mord an drei Polizisten, die er bei dem Protest in Februar mit seinem Bus
angefahren hatte. Der einzige Beweis war ein ,Gestandnis®, das er unter Folter abgelegt hatte.

Auch andere Muslime, die sich kritisch gegeniber dem System der Islamischen Republik auf3ern,
werden verfolgt. Der Geistliche Seyed Kazemeyni Boroujerdi war seit 2006 inhaftiert und von einem
religidsen Sondergericht zu 11 Jahren Gefangnis verurteilt. Nach seiner Freilassung im Januar 2017
wurde er aus medizinischen Griinden aus der Haft entlassen, jedoch unter Hausarrest gestellt. Sein
Haus wird tiberwacht, er darf es nur zu Arztterminen verlassen, und Besuchern wird der Zutritt
verweigert.
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Im August 2017 entschied ein Revolutionsgericht in Teheran erneut, Mohammad Ali Taheri habe
»verdorbenheit auf Erden® verbreitet, und verurteilte ihn zum Tode. Die Anklage bezog sich auf eine
spirituelle Lehre und Gruppe namens Erfan-e Halgheh, die er begriindet hatte. 2011 war er bereits
wegen ,Beleidigung islamischer Heiligkeiten® zu funf Jahren Haft, 74 Peitschenhieben und einer
hohen Geldstrafe verurteilt worden. 2015 wurde er bereits zum Tode verurteilt, jedoch 2016
freigesprochen. Auch gegen einige seiner Anhanger wurden Gefangnisstrafen verhangt.

Eine Wehrdienstverweigerung aus Glaubens- und Gewissensgriinden ist Gberhaupt nicht mdglich.

16. Kasachstan

Die kasachische Verfassung garantiert die Freiheit der Religionsausiibung der mehr als 16 Millionen
Einwohner. Die Mehrheit der Kasachen gehort dem Islam und der russisch-orthodoxen Kirche an.
Ein im Jahr 2018 neu erlassenes Gesetz schrankt die Religionsfreiheit (zusatzlich von einem bereits
im Jahr 2011 erlassenen) erneut weiter ein. Unter anderem muss sich jede Gemeinde offiziell neu
registrieren, wodurch der Regierung Zugriff auf alle personenbezogenen Daten vorliegen werden. In
der Praxis werden vor allem Angehdrige religioser Minderheiten in ihrem Recht auf Religionsfreiheit
beschrankt. Religiose Minderheiten (so z.B. die rund 15.000 kasachischen Christen) unterliegen
laufend gesetzlichen Beschrankungen. Neben einem Versammlungsverbot, Geld- und
Gefangnisstrafen, kann auch Beschlagnahme von Eigentum oder die Vertreibung aus ihrem
Gotteshaus durchgesetzt werden.

Allein in der ersten Halfte des Jahres 2018 gab es 69 Strafverfahren wegen ,illegaler religidser
Aktivitaten“. Im Jahresbericht von Amnesty wird auf 7 Baptisten im Gebiet Ost-Kasachstan
hingewiesen, die wegen der Ausiibung ihrer Religion zur Zahlung einer Geldstrafe verurteilt wurden.

17. Kirgisistan

Etwa 75 % der Bevdlkerung (Kirgisen, Usbeken, Tataren, Uiguren u.a.) sind sunnitische Muslime, ca.
20 % der Bevdlkerung gehdren der russisch-orthodoxen Kirche an. Im Januar 2009 unterzeichnete
der damalige Staatsprasident Bakijew ein neues Religionsgesetz, das alle nicht-registrierten religiésen
Aktivitaten untersagt und es besonders religiosen Minderheiten erheblich erschwert, eine offizielle
Registrierung zu erhalten. Alle religidsen Minderheiten (in erster Linie Christen evangelikaler Pragung)
kritisierten, dass sie bei der Vorbereitung dieses Gesetzes Ubergangen wurden. Demgegenuber
begrifiten die Geistliche Leitung der Muslime sowie die Russisch-Orthodoxe Kirche das neue Gesetz.
Die ,Konzeption fur die Staatliche Politik der Kirgisischen Republik in der Religionssphére fur die
Jahre 2014-2020" wurde am 14. November 2014 durch ein prasidiales Dekret in Kraft gesetzt. In ihr
setzt sich der Staat das Ziel, ein optimales Modell fiir die staatlich- konfessionelle Zusammenarbeit zu
entwickeln. Umstritten ist das Verbot von Hizb ut-Tahrir, einer Missionsbewegung, die mit friedlichen
Mitteln die Errichtung des Kalifats anstrebt und in einigen westeuropaischen Staaten, allerdings nicht
in Deutschland, legal operiert. Ahnlich strittig ist das Verbot der Bewegung Akromiya, die im Zuge des
Massakers von Andijon in Usbekistan im Mai 2005 als angeblicher Provokateur Bekanntheit erlangte
und von der kirgisischen Regierung 2014 auch zur terroristischen Gruppe erklart wurde (in
Deutschland standen Mitglieder der Bewegung unter Beobachtung, wurden aber nicht als gefahrlich
eingestuft). Als einzige nichtislamistische Bewegung flihrt das Register die Vereinigungskirche auf, in
Kirgisistan haufig auch als Moon-Sekte tituliert, die seit Februar 2012 in der Republik verboten ist.

18. Laos

Obwohl die Verfassung und auch ein 2002 vom Premierminister herausgegebenes Dekret
ausdriicklich jedem Birger und jeder Blirgerin erlauben, eine Religion auszuliben, ist dieses jedoch in
der Praxis nur moglich, wenn eine religidse Gemeinde sich bei der Lao Front of National Construction
(LFNC, Laotische Front fiir den nationalen Aufbau) registrieren lasst. Diese Dachorganisation
Uberwacht sdmtliche Tatigkeiten, und jede kleinste Verdnderung muss dort beantragt werden.
Versaumt man dies, lauft man Gefahr, sich strafbar zu machen. Die Kirchen sind z.B. nicht in der
Lage, ihre Priester selbst zu bestimmen oder Umbauten ihrer Gebdude zu veranlassen, alles
entscheidet die Lao Front of National Construction und damit letztendlich die LPRP, die Revolutionare
Volkspartei von Laos.
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Missionieren ist strengstens verboten, auch das Verteilen religidser Schriften.

Laos gehort zu den letzten finf kommunistischen Staaten in der Welt, und als die Kommunisten 1975
nach Ende des Vietnamkrieges die Macht tbernahmen, wurden zuerst alle Religionen verboten.
Inzwischen sieht es aber so aus, als wolle die Regierung der buddhistischen Religion, die in friiheren
Zeiten in Laos 80% der Glaubigen stellte, wieder den Status einer Staatsreligion zukommen lassen.
Beide Seiten, Staat und buddhistische Kirche, scheinen sich zu arrangieren, bei grofieren religidosen
Veranstaltungen sind auch wieder Parteivertreter dabei.

Misstrauisch dagegen ist man weiterhin gegenuber christlichen Kirchen, weil sie als ,westlich® gelten.
Obwohl die Christen insgesamt nur einen ganz geringen Prozentsatz der Bevolkerung ausmachen,
werden sie schikaniert und bekampft. Es werden immer wieder Kirchen geschlossen, Gottesdienste
verboten und Menschen eingesperrt, weil sie z.B. das Weihnachtsfest mit einem Gottesdienst gefeiert
haben, oder sie werden mit brutalen Methoden gezwungen, ihrem Glauben abzuschwdren. Weigern
sie sich, werden sie manchmal sogar aus ihrem Dorf vertrieben.

Im letzten Jahr konnte man weniger von Christenverfolgungen in Laos horen als in den Jahren zuvor.
Es stellt sich die Frage, woran das liegt.

Laos hat im April 2016 eine neue Regierung bekommen. Der neue Premierminister machte
vielversprechende Ansatze, um sein Land zu reformieren, z.B. um die grassierende Korruption
einzuddmmen. An die Menschenrechte scheint er jedoch nicht gedacht zu haben. Es gibt weiterhin
eine sehr starke Einschrankung der Meinungs- und Versammlungsfreiheit, und es ist deshalb nicht zu
vermuten, dass der Riuckgang der Verfolgungen auf einen positiven Einfluss der Regierung
zurlckzufiihren ist. Es scheint eher das Gegenteil der Fall zu sein. Seit im Dezember 2012 der
Menschenrechtler Sombath Somphone aufgrund einer wahrscheinlich von der Regierung initiierten
gewaltsamen Entfiihrung verschwunden ist, hat sich ein Gefiihl von Angst und Misstrauen im Land
breit gemacht. Man muss schon sehr mutig sein, wenn man Widerstand gegentber den Behdrden
zeigen will. Die vielen Unterdriickungen und Bedrohungen haben die Christen wahrscheinlich
vorsichtiger werden lassen, und deswegen gibt es auch weniger Auseinandersetzungen.

Laos hat den Internationalen Pakt tber birgerliche und politische Rechte im Jahr 2009 ratifiziert.
Artikel 18 betont ausdricklich die Gedanken-, Gewissens- und die Religionsfreiheit.

19. Malaysia

Bis weit in die 70er Jahre des 20. Jahrhunderts galten die muslimischen Malaien als liberal. Der
Glaube wurde in den vergangenen Jahren immer starker zum Gegenstand politischer
Auseinandersetzungen; die Parteien sind zumeist auf die Wahler einer Volksgruppe ausgerichtet und
die Ethnie bestimmt in der Regel die Religionszugehdrigkeit.

Die ethnischen Malaien machen 52 % der Gesamtbevdlkerung aus. Nach der Verfassung sind sie von
Geburt an automatisch Muslime. Der Islam ist Staatsreligion, aber das Recht auf freie
Religionsaustibung ist fiir die nicht-malaiischen Bevoélkerungsgruppen in der Verfassung
festgeschrieben. Die Chinesen (mit einem Anteil von 33 % an der Bevdlkerung) sind zu einem grof3en
Teil Buddhisten, Inder sind Giberwiegend Hindus und stellen ca. 10 % der Gesamtbevdlkerung dar.
Christen gibt es in allen ethnischen Gruppen.

Die traditionellen islamischen Scharia-Gesetze gelten nur fur die Malaien. Sie stellen den Abfall vom
Glauben sowie haretische Glaubenslehren, die vom sunnitischen Islam abweichen, unter Strafe.

2018 wurde, erstmals seit der Staatsgriindung, die Partei UMNO abgewahlt. Die neue Regierung

proklamiert eine Verbesserung des Zusammenlebens aller Ethnien und Religionen in Malaysia.
Repressive Gesetze sollen annulliert werden.

20. Malediven

Religidse Aktivitaten nicht-islamischer Religionen werden nicht geduldet, da die maledivische
Nationalitat und das Bekenntnis zum muslimischen Glauben von den Behorden als zwei Aspekte der
Identitat des Volkes betrachtet werden. Forderungen nach Religionsfreiheit und Toleranz werden
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durch einflussreiche islamische Gruppen im Keim erstickt und Menschen, die sich dafiir einsetzen,
laufen Gefahr angegriffen und verhaftet zu werden.

In dem islamischen Inselreich ist es unmaglich, eine christliche Kirche zu eréffnen oder eine christliche
Gemeinde zu griinden. Auslander dirfen ihren Glauben im privaten Kreis praktizieren, wenn sie keine
einheimischen Burger zur Teilnahme einladen.

Neben der alarmierenden Verschlechterung der Menschenrechtssituation, die Amnesty International in
einem Bericht vom April 2015 ausflhrlich dokumentiert hat
(www.Amnesty.org/en/documents/asa29/1501/2015/en/), ist auch eine zunehmend radikalere
Ausrichtung des Islam in den Malediven festzustellen. Dies hat die Malediven zu einem fruchtbaren
Boden fiir terroristische Gruppen gemacht. Vermutlich mehr als 200 maledivische Staatsbirger
kampfen in Syrien und im Irak fir den Islamischen Staat.

Im Dezember 2015 wurde ein deutsches Fernsehteam Opfer der Repressionen. Bei Dreharbeiten
wurde der Leiter des ARD-Studios Neu-Delhi aus den Malediven ausgewiesen. Die Journalisten
wollten in dem islamischen Inselstaat zu den Themen Klimawandel und religiéser Extremismus
recherchieren und filmen. Die maledivischen Behdrden begriindeten ihr Vorgehen mit unzureichenden
Drehgenehmigungen. Der Leiter erklarte jedoch, dass sein Team mit allen nétigen Genehmigungen
ausgestattet gewesen sei.

Seitdem Prasident Abdulla Yameen 2013 an die Macht kam, erlebten die Malediven eine unerbittliche
Welle der Unterdriickung. Seine Regierung war gekennzeichnet durch Angriffe auf die
Zivilgesellschaft, Journalisten und Medienmitarbeiter, auf die politische Opposition und auf die Justiz.
Sein Regime zeigte deutlich autokratische Ziige. Die Menschenrechtslage verschlechterte sich
zunehmend. Es gab politische Einflussnahmen auf die Justiz. Es kam zu teils langfristigen Haftstrafen
von politischen Gegnern, so dass 2018, im Jahr der Prasidentschaftswahlen, alle Oppositionspolitiker,
die Yameen gefahrlich werden konnten, entweder im Exil oder im Gefangnis waren. Man konnte nicht
mehr von einem Rechtsstaat sprechen.

Das prominenteste Opfer war der friihere Prasident Mohamed Nasheed, der im Marz 2015 nach
einem zutiefst fehlerhaften und politisch motivierten Prozess wegen ,Terrorismus® zu einer
Gefangnisstrafe von 13 Jahren verurteilt wurde. Er lebte danach im Exil in GroRbritannien und in Sri
Lanka.

Als Reaktion auf die wiederholte Kritik zur Lage der Menschenrechte verkiindete die maledivische
Regierung im Oktober 2016, dass sie sich entschlossen habe, das Commonwealth zu ,verlassen®.

Die verfassungsmallig garantierte Meinungs-, Presse- und Versammlungsfreiheit war nicht mehr
gewabhrleistet. Die grausame To6tung des popularen Bloggers Yameen Rasheed, eines vehementen
Kritikers von religidsem Fundamentalismus und militantem Extremismus, im April 2017 wurde nicht
effektiv untersucht und die Schuldigen wurden nicht vor Gericht gestellt. Rasheed war in den sozialen
Medien als Apostat (Abtriinniger) attackiert worden, der den Islam diffamiere. In einer Rede kurz nach
der Ermordung Rasheeds stellte Prasident Yameen fest, dass seine Regierung niemandem erlauben
wirde, Inhalte in den sozialen Medien zu posten, die den Islam verhéhnen.

Im Juli 2017 beschuldigte die Regierungspartei PPM (Progressive Party of Maldives) den ehemaligen
Auenminister und augenblicklichen UN-Sonderberichterstatter fir Religions- und Glaubensfreiheit
Ahmed Shaheed, die Grundsatze des Islams zu verletzen und antiislamische Aktivitaten zu fordern,
weil er einen Artikel Gber die Legalisierung der gleichgeschlechtlichen Ehe per Twitter weitergeleitet
hatte. Shaheed erhielt mehrere Morddrohungen.

Im Dezember 2017 aulierte Shahindha Ismail, die geschéaftsfihrende Direktorin des Maldivian
Democracy Network (MDN) in einem Tweet, dass es auf der Erde noch andere Religionen neben dem
Islam gebe, weil Allah das mdéglich gemacht habe. Daraufhin wurde sie in einer Internetzeitung, die der
Regierung Yameen nahesteht, beschuldigt, sich daflr einzusetzen, andere Religionen in den
Malediven zu erlauben. Und das Ministerium fir islamische Angelegenheiten (MIA) wies in einer
Erklarung darauf hin, dass Allah nur den Islam akzeptiere. Im April 2018 erklarte das MIA in einem
Grundsatzpapier, dass ein Abfall vom Islam unter keinen Umstanden toleriert werden kénne. Auch
moderate islamische Stimmen erfuhren harsche Kritik und Gewalt.

Der repressive und autoritdre Charakter der Regierung Yameen wurde besonders deutlich in der Krise
vom Februar 2018. Das Oberste Gericht hatte am 1. Februar entschieden, zwolf ausgeschlossene
Abgeordnete wieder im Parlament zuzulassen. Ihre Mandate waren fur ungultig erklart worden, als sie
2017 aus dem Lager des Prasidenten zur Opposition Ubergelaufen waren. Aulerdem ordnete die
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Justiz an, neun politische Gefangene freizulassen, darunter Ex-Prasidenten Mohamed Nasheed, weil
die Gerichtsverfahren politisch motiviert gewesen seien und die Verfassung verletzt hatten. Es ordnete
die Wiederaufnahme ihrer Verfahren an.

Anstatt den Beschluss des Obersten Gerichtshofs umzusetzen, lie} die Regierung von Prasident
Abdulla Yameen willkirlich Angehdrige der politischen Opposition inhaftieren. Am 5. Februar erklarte
Prasident Yameen einen 15tagigen Ausnahmezustand. Am 6. Februar hob das Oberste Gericht mit
den verbleibenden Richtern die Entscheidung vom 1. Februar wieder auf und am 20. Februar stimmte
das Parlament einer Verlangerung des Ausnahmezustandes um 30 Tage zu.

Im September 2018 fanden Prasidentschaftswahlen statt. Der Oppositionskandidat Ibrahim Solih
wurde mit Gberwaltigender Mehrheit zum Prasidenten gewahit. Er hatte im Wahlkampf eine Reihe von
Versprechen zur Aufrechterhaltung der Menschenrechte gemacht, darunter die Freilassung von
politischen Gefangenen.

An seinem ersten Tag im Amt setzte der neue Prasident eine Untersuchungskommission ein, die Félle
von unaufgeklarten Morden und ,Verschwindenlassen® untersuchen soll. Dies lasst hoffen, dass es
auch Fortschritte bezlglich der Falle von Yameen Rasheed und des seit 2014 verschwundenen
Journalisten Ahmed Rilwan geben wird.

Im Januar 2019 hob das Oberste Gericht das Urteil gegen eine 25jahrige Frau, die wegen Ehebruchs
zum Tod durch Steinigung verurteilt worden war, auf. Als der Prasident einer Hochschule die
Behauptung von islamischen Geistlichen, Mohammed habe die Steinigung als Bestrafung fir
Ehebruch gefordert, anzweifelte und zu bedenken gab, dass es im Koran keinen Vers gebe, der eine
solche Bestrafung fir Ehebruch vorsehe, wurde seine Schule von einer Gruppe unbekannter junger
Manner angegriffen. Islamistische Gruppen bedrohten und beschuldigten ihn der Blasphemie. Das
MIA verurteilte zwar diejenigen, die zu Gewalt im Namen der Religion aufriefen, warnte aber
gleichzeitig davor, den Islam zu verhéhnen.

Prasident Ibrahim Mohamed Solih setzte nach diesen Vorfallen eine Kommission ein, die sich mit den
wachsenden religidsen Spannungen befassen soll.

Es bleibt abzuwarten, ob es in den Malediven unter dem neuen Prasidenten auch Fortschritte
bezuglich der Religionsfreiheit geben wird oder ob es weiterhin riskant bleibt, andere religitse
Ansichten zu aufRern.

21. Mauretanien

Der Islam ist Staatsreligion. In Mauretanien wird der im Maghreb dominierende sunnitische Ritus der
Malikiten praktiziert. Es existiert mit Tawassoul, eine gemaRigt islamistische Partei. Ihr Fiihrer, Jemil
Ould Mansour war unter Ex-Prasident Taya im Gefangnis. Bei den Wahlen von September 2018
konsolidierte die Regierungspartei mit 89 von 157 Parlamentssitzen ihre Mehrheit, Tawassoul errang
14 Parlamentsmandate.

Innenpolitisch ist die mauretanische Regierung stolz darauf, dass es keine nennenswerten
islamistischen Aktivitaten gibt. Z.B. werden Imame angehalten, mafRigend in den Predigten auf die
Menschen einzuwirken. Ein Dialog mit islamistischen Haftlingen im Gefangnis seit 2010 fihrte zu
Freilassungen. Allerdings wird die Regierung verdachtigt, im Ausland durchaus Aktivitaten von Al
Quaida bzw. AQIM zu unterstiitzen.

Keine andere religiose Gruppe ist offiziell anerkannt. Einheimische Christen (deren Anteil an der
Gesamtbevolkerung unter 0,5 % liegt) haben kaum Mdéglichkeiten, 6ffentliche Gottesdienste zu feiern.
Sie kénnen sich nur in kleinen Hausgemeinden treffen.

Die Bibel darf weder gedruckt noch verkauft oder verteilt werden. Die Regierung verbietet jegliche
Verbreitung des christlichen Glaubens unter den Muslimen.

Der 33jahrige Blogger Mohammed Mkhaitir wurde im Dezember 2014 nach einem Jahr in
Untersuchungshaft wegen ,Abtriinnigkeit vom Islam” zum Tode verurteilt — das erste Mal, dass solch
ein Urteil in Mauretanien verhangt worden ist. Auch er hatte religiése Interpretationen zur
Rechtfertigung der Sklaverei kritisiert. Das Gericht in Nouadhibou liel3 keine Milde walten, obwohl
Mkhaitir Reue zeigte, milderte jedoch die Anklage in "Unglaube" ab — ein Tatbestand, der lediglich mit
Gefangnisstrafen geahndet wird. Das Urteil lautete dann im November 2017 auch auf eine zweijahrige
Gefangnisstrafe, die im Grunde nach Anrechnung der Untersuchungshaft, als verbift angesehen
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werden muss. Dennoch kam der Blogger nicht frei, Besuche darf er nicht empfangen.

In diesem Zusammenhang muss wohl die Einfuhrung der Todesstrafe fur blasphemische Reden und
Taten sowie Renegatentum durch das Parlament im April 2018 gesehen werden. Allerdings wurden in
Mauretanien seit 1987 keine Todesstrafen mehr vollstreckt.

22. Mexiko

Angehorige der katholischen Kirche — Priester, Ordensleute und Laien — sowie Basisorganisationen
setzen sich seit Jahrzehnten fir die Rechte der indigenen Bevdlkerung in Mexiko ein. Bei ihren
Bemuhungen stoRen sie haufig auf Ablehnung seitens der Behorden und der Grof3grundbesitzer.
Kirchenvertreter und Menschenrechtsaktivisten, die die Menschenrechtslage besonders in
Bundesstaaten mit einem hohen indigenen Bevolkerungsanteil beobachten, sind immer wieder
Anschlagen und Drohungen ausgesetzt oder verschwinden. Die Straflosigkeit, welche die
Verantwortlichen flir Menschenrechtsverletzungen geniellen, tragt entscheidend zur Verschlechterung
der Menschenrechtssituation in Mexiko bei. Der 2002 eingesetzte Sonderstaatsanwalt, dessen
Behoérde Menschenrechtsverletzungen vergangener Jahre untersuchen soll, erzielte nur bescheidene
Fortschritte dabei, die Verantwortlichen fiir die in den 1960er bis 1980er Jahren begangenen
Menschenrechtsverletzungen zur Rechenschaft zu ziehen. Laut einer Studie des Multimedia-Zentrums
der mexikanischen Bischofskonferenz ist Mexiko nach Kolumbien das fir Priester gefahrlichste Land
Lateinamerikas. Kirchengemeinden werden von Drogenbanden angegriffen, wenn sie sich deren
Herrschaft widersetzen.

23. Myanmar

Alle Glaubensgemeinschaften in Myanmar sind von Verstofien gegen das Recht auf
Religionsausiibung betroffen. Buddhistische Ménche, die im Jahr 2007 an Demonstrationen gegen die
Regierung teilgenommen hatten, befinden sich weiterhin in Haft, wurden misshandelt und schikaniert.
Religiése Statten von Christen wurden an andere Orte verlegt oder zerstort.

Die Angehdrigen der uiberwiegend muslimischen Ethnie der Rohingya wurden aus religidsen und
ethnischen Grinden unterdriickt und zwangsumgesiedelt. Im Juni 2012 kam es zu gewaltsamen
ZusammenstdRen zwischen Buddhisten und Muslimen im Unionsstaat Rakhine. Beide
Bevdlkerungsgruppen waren von der Gewalt betroffen, aber die Hauptopfer waren die Minderheit der
Rohingya und andere Muslime.

Im Unionsstaat Kachin ordneten die Behdrden an, dass die ortsansassigen christlichen Kirchen kiinftig
fur viele ihrer religiésen Aktivitdten mindestens 15 Tage im Voraus eine Genehmigung einzuholen
héatten. Ebenfalls im Kachin-Staat beschossen Soldaten im November 2011 eine Kirche des Dorfes
Muk Chyik. Dabei wurden mehrere Glaubige verletzt.

In Myanmar wird dem Buddhismus eine hervorgehobene Stellung eingeraumt, es werden daneben
Christentum, Islam, Hinduismus und Animismus als Religionen anerkannt, die bereits bei Inkrafttreten
der Verfassung in Myanmar existierten. Keinen Schutz vor Diskriminierung genief3en
Religionsgemeinschaften, deren Mitglieder auf Grund des Staatsbirgerschaftsgesetzes von 1982
nicht als eine der 135 Ethnien Myanmars anerkannt werden. Davon betroffen sind insbesondere
Muslime in Rahkine.

Weiterhin gibt es Strafvorschriften bezliglich AuRerungen gegeniiber dem Buddhismus. In der Praxis
kam es zu Verurteilungen, weil entweder buddhistische Symbole unzulassig benutzt wurden
(Abbildung im Internet: Buddha zwischen zwei Lautsprechern) oder weil aus Sicht des Staates
abweichende buddhistische Lehren unterrichtet wurden.

Interreligidse Ehen sind legal. Im Rahmen der neuen Religionsgesetze (Race and Religion Protection
Laws) wurde die EheschlieBung zwischen einer buddhistischen Frau und einem nichtbuddhistischen
Mann jedoch erschwert.

In den letzten Jahren gab es Berichte Uber Tétungen, Misshandlungen, willkirliche Festnahmen und

Vertreibung von geistlichen Fuhrern und Angehérigen unterschiedlicher Religionsgemeinschaften.
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Aufgrund der engen Verbindung von Ethnie und Religion ist es nur selten mdglich, Gewalt als primar
religids motiviert zu kennzeichnen. So verfolgt beispielsweise die einflussreiche Ma-Ba-Tha-
Bewegung, ein Zusammenschluss radikaler Monche, nicht blok eine anti-islamische Agenda, sondern
auch eine streng nationalistische. In Kachin State wurden bei Gefechten zwischen Armee und
bewaffneten ethnischen Gruppen auch Christen verletzt und Kirchen beschadigt; in Chin State
zerstorte die Lokalregierung im Januar 2015 ein christliches Kreuz; in Rakhine nehmen Verhaftungen
von Muslimen unter dem Vorwurf islamischen Extremismus seit 2014 zu. Dabei kam es laut
unterschiedlichen Menschenrechtsorganisationen auch wiederholt zu Folter und Todesfallen. Bereits
2012 war es dort wiederholt zu gewalttatigen Ausschreitungen zwischen den rund 1,3 Millionen
muslimischen Rohingya und der mehrheitlich buddhistischen Bevoélkerung gekommen, mit rund 190
Toten auf beiden Seiten. Hintergriinde des Konfliktes sind u. a. gegenseitige Ablehnung der
Gemeinschaften, Staatenlosigkeit der Rohingyas (damit kaum Zugang zu Bildung/Beruf/Gesundheit),
schwierige soziobkonomische Lage sowie eine Vernachlassigung des Problems durch die friihere
Militarregierung des Landes. Schon der Begriff ,Rohingya“ wird in Myanmar von Regierung,
Opposition und Bevolkerung abgelehnt, stattdessen wird ,Bengali“ verwendet, um schon begrifflich
ihre Nichtzugehorigkeit zu Myanmar zu verdeutlichen.

Im Sommer 2017 fliehen 700 000 Rohingyas aufgrund einer brutalen Militéroffensive der
Regierungstruppen — die UN spricht von ,V6lkermord® -, die als Antwort auf Anschlagsversuche einer
den Rohingya nahen Gruppe gelten, nach Bangladesh. 2018 werden Informationen Gber ein
Massaker veroffentlicht, das militante Rohingya im Vorjahr an Hindus und Buddhhisten veriibt haben
sollen. Der Regierung wird schweres Versagen im Umgang mit der ,Rohingya-Krise* vorgeworfen

24. Nigeria

Es herrscht Religionsfreiheit und die Bekenner des Christentums, des Islam und afrikanischer
Religionen leben berwiegend friedlich miteinander. Streit gibt es zwischen Uberwiegend islamischen
Hirten wie den Fulani und tUberwiegend christlichen Ackerbauern. Dieser Streit ist aber weniger religios
begriindet als wirtschaftlich; beide Parteien beanspruchen dieselben Flachen.

(Quelle: Report in International Religious Freedom Nigeria 2017, auszugsweise aus dem Englischen
von Michael v. Blomberg)

Die Verfassung verbietet der Bundes- und den Staatsregierungen, eine Staatsreligion einzufiuhren,
und Diskriminierung aus religiésen Grinden; sie gibt dem Einzelnen Freiheit, seine Religion zu
wahlen, auszulben, zu verbreiten oder zu wechseln.

Die Verfassung sieht vor, dass Gerichte nach traditionellen Regeln arbeiten, die in einem Staat seit
Jahrhunderten Ublich sind. Dazu gehéren auch Scharia-Gerichte, die sich mit Fragen des
Familienrechts und Erbschaften befassen.

In Kano und Zamfara regeln staatlich zugelassene Hisbah-Gerichte alle Fragen zum Islam; die Hisbah
verhaftet weiterhin Bettler und Prostituierte und vernichtet Alkohol. Es gibt aber keine Berichte, dass
Christen vor Scharia-Gerichte zitiert wurden.

Christliche und muslimische Gruppen berichteten fortwahrend, dass Beamte staatlicher Universitaten
und technischer Schulen in einigen Staaten Menschen wegen ihrer Religion oder Volkszugehorigkeit
nicht zulielen oder die Ausgabe von Zeugnissen und Genehmigungen verzbgerten. Beispielsweise
beklagten christliche Leitende in Borno, dass es fur christliche Studenten schwierig sei, in manchen
Fakultaten der Universitat in Maiduguti zugelassen zu werden. Das betrifft vor allem die Medizin und
Ingenieurswissenschaften, wo die Muslime Uber 90% der Studenten stellen. Sie stellten auch fest,
dass in vielen 6ffentlichen Schulen in Maidugury und im nérdlichen Borno keine Christenlehre
angeboten wirde, sondern nur Islam.

Moslemische Fuhrungskrafte in Jos, Plateau-Staat, klagten, dass die Verwaltungen Moslems bzgl.
Land-Kauf, Zulassung zu Universitaten und Einstellung in die Verwaltung benachteiligten. Nach
Auskunft von christlichen und moslemischen Gruppen und NGOs wie Human Rights Watch hangt das
zusammen mit den Konflikten zwischen Einheimischen und Zuwandern. Dabei gewahren die
Behorden Vorteile wie z. B. Einstellung in den Offentlichen Dienst vor allem ethnischen Gruppen, die
in dem betreffenden Staat als Einheimische gelten, im Unterschied zu ethnischen Gruppen, die als
Zuwanderer gelten, auch wenn ihre Familien schon seit Generationen in dem Staat leben. In einigen
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Staaten, vor allem in der Mitte zwischen Norden und Siiden, ist der Unterschied zwischen christlichen
Einheimischen und moslemischen Zuwanderern sowohl religiés als auch ethnisch und wirtschaftlich.

Einige christliche Gruppen berichteten Uber fehlenden Schutz fiir Kirchen und christliche
Gemeinschaften durch die Regierung, v. a. in den zentralen und nérdlichen Regionen. Sie berichteten
auch uber Diskriminierung, wenn sie Land fiir Kirchen kaufen wollten, und bei der Zulassung zu
Universitaten. Sie berichteten auch, dass die Verwaltung in den nérdlichen Staaten weiterhin
Baugenehmigungen fir Kirchen und fir die Erweiterung oder den Wiederaufbau zerstérter Kirchen
verweigerten. In Adamawa erhielten Christen keine Genehmigungen flr den Kauf von Land fir
Kirchen. Christliche Fihrer sagten, dass man die Kirchen trotzdem baute auf die Gefahr hin, dass die
Regierung sie abreilden lasse, wie es im Staat Jigawa geschehen sei. in der Hauptstadt von Jigawa,
Dutse, riss der Staat Kirchen der Redeemed Christian Church of God und The Lord Chosen God ab;
denn sie seien illegal gebaut worden und die Kirchen seien dreimal schriftlich darauf hingewiesen
worden. CAN berichtete, dass die Regierung den Kirchen auf ihre Antrage, Land erwerben zu diirfen,
nicht geantwortet habe. Im Staat Ekiti wollte die Regierung im April in der Hauptstadt, Ado Ekiti, eine
Moschee abrei3en lassen. Auf Protest der Moslems hin gab es eine Vereinbarung, dass die Moschee
stehen bleiben durfte, obwohl ihr Bau nicht genehmigt war.

Nach ortlichen Meldungen begann die 23. Panzer-Brigade der Nigerianischen Armee in Yola, Staat
Adamawa, eine Untersuchung wegen der Unterbrechung eines Gottesdienstes durch Manner in
militarischen Uniformen, aber ohne Namensschilder, im Marz. Medien berichteten, dass die Kirche in
einer Fihrungskrise sei und dass ein Geistlicher einer gegnerischen Gruppe im Fihrungsstreit die
Soldaten gebeten hatte, die Kirche zu betreten und den Pfarrer hinauszuweisen. Der Sprecher der
Armee stellte fest, dass die Armee niemanden zu der Kirche geschickt habe und untersuchen wolle,
ab die Angreifer wirklich Soldaten waren.

Moslems, die in Uberwiegend christlichen Staaten wohnen, berichten tber Diskriminierung durch
staatliche Behdrden beispielsweise wegen des Tragens von Kopftlichern. Im Dezember berichteten
BBC und andere Medien, dass Amasa Firdaus, die ihr Rechtsstudium an der Universitat llorin
abgeschlossen hatte, an der Feier zur Zulassung als Rechtsanwaltin nicht teilnehmen durfte wegen
VerstoRRes gegen die Kleidungs-Vorschriften.

Der Staat Kaduna plant ein Gesetz, dass alle Prediger Genehmigungen zum Predigen erwerben
sollen. Andernfalls drohen Geldstrafen oder Gefangnis bis zu zwei Jahren. Der Gesetzentwurf stammt
von 2016 und war am Ende des Jahres 2017 noch nicht beschlossen. Der stellvertretende
Gouverneur des Staates Kaduna sagte, das Gesetz solle den Staat vor religidsem Extremismus und
vor Hass-Predigten schitzen. Das Gesetz solle auch das Abspielen religiéser Ton- und Video-
Aufnahmen an bestimmten Orten und zu bestimmten Zeiten verhindern und verbiete auch
missbrauchliche Reden, ohne diese genauer zu definieren. Viele christliche und moslemische
Gruppen stellen sich gegen das Gesetz aus Furcht, derartige Schritte wiirden zu weiteren
Einschrankungen fir religiése Gruppen und religidse Tatigkeiten flhren.

Im November schoss die Polizei des Staates Kano mit Tranengas und scharfer Munition wahrend der
alljahrlichen Ashura-Prozession und tétete drei Mitglieder der IMR (Islamic Movement of Nigeria, die
groRte schiitische Organisation in Nigeria). Die Regierung hielt Sheikh Ibrahim El-Zakzaky, den
Vorsitzenden der IMR weiter in Haft, obwohl ein Gericht entschieden hatte, dass er bis 15. Januar
freizulassen sei. Es gab keine Berichte, dass Soldaten, die an dem Zusammenstol3 zwischen Armee
und IMR im Dezember 2015 beteiligt waren, zu Rechenschaft gezogen wirden. Damals wurde nach
Angaben der Regierung von Kano wenigstens 348 Mitglieder von IMR und ein Soldat getétet; die IMR-
Mitglieder wurden in einem Massengrab beerdigt.

Sowohl Moslems wie Christen sagten, dass ihre gegenseitigen Differenzen nicht gerecht behandelt
wirden und dass der Bundesstaat, die Staaten und die Gemeinden unzureichenden Schutz béten.
Dies v. a. in den zentralen Regionen, wo moslemische Haussa und Fulani und christliche Gruppen
schon lange streiten. Im Streit zwischen Uberwiegend christlichen Bauern und muslimischen Hirten
stellen die Hirten fest, dass ihnen Gerechtigkeit versagt wiirde, wenn ihre Mitglieder getétet und ihr
Vieh gestohlen wiirde. Deswegen seien sie zu Gegen-Angriffen gendtigt. Bauern berichteten, dass die
Sicherheitskrafte sie nicht schitzten, wenn Hirten sie angriffen.

Von Boko Haram hat sich ISIS-WA (ISIS West-Afrika) abgespalten. Beide Gruppen griffen weiterhin
Bevodlkerungszentren und Sicherheits-Personal in den Staaten Adamawa, Borneo und Yobe an. Ziele
waren madgliche Opfer, die nach Meinung der Angreifer nicht mit ihren politischen oder religiésen
Glaubenssatzen uUbereinstimmten oder ihren Zugriff auf Ressourcen behinderten. Vielfach wurde
berichtet, dass Boko Haram Dutzende unbewaffnete Zivilisten téteten. Am 21. November sprengte
Boko Haram eine Moschee in Mubi, Staat Adamawa. 50 Teilnehmer am Gottesdienst starben.
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Obwohl Boko Haram nicht mehr so viel Land kontrollierte wie vorher, konnten die zwei Bewegung in
landlichen Regionen ihre Krafte stationieren und gegen zivile und militérische Ziele im gesamten
Nordosten angreifen. Am 25. November griffen Truppen von ISI-WA die Stadt Magumeri im Kreis
Magumeri des Staats Borno an, jedoch konnten Sicherheitskrafte sie zuriickschlagen. Aus ihren
Einflussgebieten konnten sie vielfaltige Angriffe auf Militar-Stitzpunkte durchfihren. AuRerdem gab es
Sprengstoff-Fallen an Stralen. Nach Schatzung der NGO Nigeria Watch, die nicht zwischen Boko
Haram und ISIS-Wa unterschied, starben im Jahr 2017 1.794 Menschen einschliel3lich Mitglieder von
Boko Haram, wahrend es 2016 2.900 waren. Nach Auskunft des Moslem-Rats des Staates Adamawa
totete Boko Haram seit 2013 mehr als 5.247 Menschen in diesem Staat. Nach Medien-Berichten
ermordeten Mitglieder von Boko-Haram im September den fihrenden Imam Ustaz Boni Bukar Tabare
und vier weitere Menschen in Magumeri, Staat Borno.

Seit Beginn des Aufstands ermordete Boko Haram im Staat Borno mehr als 500 Katholiken, Seitdem
wurden mehr als 900 Kirchen von Boko Haram zerstort.

Etwa die Halfte der 2014 entfihrten Schuilerinnen der Chibok-Madchen-Oberschule waren noch in
Gefangenschaft. Zusatzlich zu den 21 Schilerinnen, die im Oktober 2016 entlassen wurden, kamen
82 nach Verhandlungen im Mai frei.

Anlasslich einer interreligidsen Tagung fir christliche und muslimische Flihrungskrafte sagte der
Sultan von Sokoto, der spirituelle Fihrer der Moslems in Nigeria: "Gott hat keinen Fehler gemacht, als
er uns gemeinsam als Nigerianer schuf. Wir missen zur Kenntnis nehmen, dass alle von uns, die sich
als Christen oder Moslems verstehen, einen Leitfaden haben, entweder den Koran oder die Bibel. In
diesen beiden Leitfaden steht nirgendwo, dass das Téten unschuldiger Personen gestattet sei.”

25. Nordkorea

Die Austibung jedweder Religion ist weiterhin stark eingeschrankt. Berichten zufolge wurden sowohl
Nordkoreanerinnen als auch auslandische Staatsangehorige wegen der Ausiibung ihrer
Religionsfreiheit hart bestraft, u.a. mit Straflager. Der australische Missionar John Short wurde wegen
Verbreitung seines religiosen Glaubens inhaftiert. Erst nach einer 6ffentlichen Entschuldigung wurde
er im Marz 2014 ausgewiesen. Jeffrey Fowle, ein Tourist aus den USA, wurde im Mai 2014
festgenommen, weil er in einem Nachtclub in Ch’dngjin eine Bibel zurlickgelassen haben soll. Er
musste mehr als finf Monate ohne Verfahren hinter Gittern zubringen, bevor er im Oktober freikam
und das Land verlassen konnte.

Die Behorden verurteilten Menschen weiterhin in unfairen Gerichtsverfahren zu langjahrigen
Gefangnisstrafen. Dazu gehoérten auch auslandische Staatsangehdrige.

Im Mai und Juni 2015 wurden die drei Stidkoreaner Kim Jung-wook (ein Missionar, wegen der
Grindung einer Untergrundkirche und Spionage inhaftiert), Kim Kuk-gi und Choe Chun-gil zu
lebenslangen Haftstrafen verurteilt, nachdem sie in einem Prozess, der nicht den internationalen
Standards fur ein faires Gerichtsverfahren entsprach, u.a. wegen Spionage schuldig gesprochen
worden waren.

Der US-Blrger Frederick Otto Warmbier, der im Jahr 2016 wegen der Entwendung eines
Propagandaplakats inhaftiert worden war, starb am 19. Juni, sechs Tage, nachdem man ihn, im Koma
liegend, in die USA zuriickgeschickt hatte. Die nordkoreanischen Behdrden gaben keine hinreichend
glaubhafte Erklarung fiir seinen schlechten Gesundheitszustand. Am 27. September wurde in
Warmbiers Heimatstaat Ohio der Bericht einer Gerichtsmedizinerin veroffentlicht, in dem es hiel, es
gebe keine Beweise fir Folter und andere Misshandlungen, doch sei dies auch nicht auszuschlief3en.

Lim Hyeon-soo (ein kanadischer Pastor im Alter von 62 Jahren), der im Jahr 2015 zu lebenslanger
Haft mit Zwangsarbeit verurteilt worden war, wurde am 9. August 2017 aus ,humanitaren Griinden”
freigelassen. Er hatte mehr als zwei Jahre ohne angemessene medizinische Behandlung in Haft
verbracht.

26. Pakistan
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Pakistan hat ungefahr 205 Millionen Einwohner. Davon sind 95% Moslems. Drei Viertel der Moslems sind
Sunniten, ein Viertel Schiiten. Nach Angaben der Regierung sind die Ubrigen 5% der Bevélkerung Ahmadi-
Moslems, Christen, Sikh, Parsen, Buddhisten und andere.

Die Verfassung setzt den Islam als Staatsreligion fest und schreibt vor, dass alle Gesetze mit den
Vorschriften des Islam tbereinstimmen mussen. Die Verfassung stellt auch fest, dass "unter Einhaltung von
Gesetz, Offentlicher Ordnung und Sittlichkeit jeder Biirger das Recht hat, seine Religion auszuiiben und sich
dazu offen zu bekennen." Weiterhin erzwingen die Gerichte die Einhaltung der Gesetze tiber Blasphemie
(Gotteslasterung). Bestraft wird Blasphemie von Gefangnisstrafen bis zur Todesstrafe; strafwiirdig sind
Vergehen verschiedener Art einschliel3lich der "Verachtlichmachung des Propheten Mohammed". Mit
lebenslanglicher Haft kann Beleidigung, Beschadigung oder Schandung des Koran bestraft werden.

Nach Berichten burgerlicher Organisationen waren 2017 wenigstens 50 Personen wegen Blasphemie in
Haft; wenigstens 17 von ihnen waren zum Tode verurteilt. Berichtet wird, dass untere Gerichte in
Blasphemie-Fallen keine grundlegenden Mal3stabe bzgl. der Ermittlungen einhalten. Verschiedenen Quellen
berichten, dass Nachbarn, Konkurrenten u. 8. wegen Blasphemie angezeigt werden, um sie zu erpressen
oder aus personlicher Feindschaft. Mehrfach sind Polizei oder Gerichte daran beteiligt.

Menschenrechts-Aktivisten berichten, dass weder die Staatsregierung noch die Provinzregierungen
Fortschritte dabei gemacht haben, die Entscheidung des Obersten Gerichts von 2014 durchzusetzen, die
religidsen Minderheiten zu schiitzen.

Besonders bedrangt wird die Ahmadiyya-Gemeinschaft. (Die Ahmadiyya-Gemeinschaft sieht Mohammed
als Propheten an, aber nicht als den letzten und damit entscheidenden.) Fihrende Vertreter der
Gemeinschaft und Menschenrechts-Vertreter protestieren dagegen, dass die Regierung die Ahmadiyya
wegen angeblicher Blasphemie verfolgt und ihren Mitgliedern grundlegende Rechte verweigert. Am 2.
Oktober unterzeichnete der Prasident ein Gesetz, das den Amtseid nach einer Wahl &nderte. Im Amtseid
wird seitdem erklart, dass Mohammed der endgliltige Prophet des Islam sei. Damit schaffte die Regierung
getrennte Wabhllisten fir Ahmadi-Mitglieder ab. Im ganzen Jahr hetzten Mitglieder der Regierung gegen die
Ahmadiyya-Gemeinschaft und nahmen an Versammlungen und Demonstrationen teil, die nach Meinung der
fuhrenden Mitglieder der Ahmadiyya zur Gewalt anreizten.

Nach Angaben der Ahmadiyya-Gemeinschaft schlieRen oder zerstéren die Verwaltungen Moscheen der
Ahmadiyya. Auch weigern sich die Verwaltungen, gegen die Zerstérung von Ahmadiyya-Moscheen,
beispielsweise durch Brandstiftung, einzuschreiten.

Burgerorganisationen berichteten, dass die Polizei sich bei gewalttatigen Angriffen auf religidse Minderheiten
zurlckhalte und Anfiihrer solcher Gewalttaten nicht verhafte. Es gab viele Berichte Gber Unruhen wegen
angeblicher Blasphemie und iiber Versuche Einzelner, Mitglieder einer religivsen Minderheit zum Ubertritt
zum Islam zu zwingen. Die unteren Instanzen der Gerichte stehen oft unter Druck von islamischen Gruppen,
die von der Regierung als extremistisch eingestuft werden. Diese Gruppen setzen auch Anwalte unter Druck.
Auch die Staats- und Provinzregierungen und -Parlamente lassen sich unter Druck setzen.

Die Achtung der Religionsfreiheit in der Gesellschaft scheint gering. Das ganze Jahr hindurch gab es
gezielte Angriffe nicht identifizierter Personen auf Angehdrige religidser Minderheiten, sowohl der
Ahmadiyya-Gemeinschaft als auch Schiiten. Die Medien berichteten Uber zahireiche Falle, in denen
Gruppen Gewalt austibten wegen angeblicher Blasphemie. Das ganze Jahr iber veranstalteten islamische
Gruppen Demonstrationen, in denen sie die Letzt-Glltigkeit des Propheten Mohammed unterstutzten. Dabei
gab es Reden gegen die Ahmadiyya-Gemeinschaft, die zur Gewalt gegen die Ahmadiyya anreizten.

Im Jahr 2010 kritisierte der damalige Gouverneur von Punjab, Salmeen Taseer, die Blasphemie-Gesetze und
wurde deshalb vom Mumtaz Qadri ermordet. Mumtaz Qadri wurde zum Tode verurteilt und 2016
hingerichtet. Das Oberste Gericht stellte in diesem Zusammenhang fest, dass Kritik an den Anti-Blasphemie-
Gesetzen keine Blasphemie und Gewalt ohne Gericht unannehmbar sei. Am 4. Januar 2017 verhaftete die
Polizei in Lahore 160 Personen, die die Ermordung von Taseer durch Mumtaz Qadri feierten. Seine Familie
baute sein Grab zu einem Tempel aus. Im Marz versammelten sich dort Tausende zum Gedenken an seine
Hinrichtung. Wahrend des Jahres besuchten Unterstiitzer das Grab, um Qadri zu feiern.

Asia Bibi ist Christin und Landarbeiterin. Sie holte fur sich und andere Frauen Wasser. Die anderen Frauen
forderten sie auf, sich zum Islam zu bekehren, da sie von einer Christin kein Wasser trinken durften. Asia
Bibi sagte, dass sie zum Propheten Jesus gehdre und Mohammed nicht ihr Prophet sei. Islamische
Geistliche forderten, sie wegen Blasphemie anzuklagen. Am 8. November 2010 wurde Asia Bibi zum Tod
durch den Strang und zur Zahlung von zwei Jahresgehaltern verurteilt. Das Oberste Pakistans sprach sie
am 28. Oktober 2018 frei mit der Begriindung, der Prophet habe Jesus als Prophet anerkannt und deshalb
seien die AuRerungen der anderen Frauen ebenfalls Blasphemie. Am 7. November 2018 wurde sie
entlassen und an einen unbekannten Ort gebracht. Religidse Extremisten forderten die Ermordung von Asia



Bibi und den drei Richtern. Der Staatsminister fur die religiosen Minderheiten, Shahbaz Shatti, unterstitzte
Asia Bibi juristisch und wurde vermutlich deshalb im Jahr 2011 ermordet.

Christen und Hindus stehen unter Druck, zum Islam Uberzutreten. Dies gilt v. a. fir Madchen. Sie werden
entfiihrt, zwangs-geheiratet und zum Ubertritt gezwungen. Oft sollen sie 6ffentlich erklaren, dass die Heirat
und der Ubertritt zum Islam freiwillig gewesen seien. Christen, Hindus und andere werden bei der Zulassung
zum Studium an Universitaten und bei der Anstellung als Arbeitnehmer beim Staat benachteiligt.

Aktivisten flir Menschenrechte und Religionsfreiheit und Mitglieder von Minderheiten-Religionen berichteten,
dass sie nur selten Gber Probleme der Minderheiten und zugunsten religidser Toleranz sprechen aus Angst
vor dem Klima der Intoleranz in der Gesellschaft. Einige Aktivisten bekamen Mord-Drohungen wegen ihrer
Arbeit. Immer wieder wird Gber Angriffe auf heilige Statten, Friedhdéfe und Symbole der Minderheiten
berichtet.

Die Regierung erlaubt weiterhin die Einreise christlicher Missionare und genehmigt, dass sie fir ihre Religion
werben, solange sie nicht gegen den Islam predigen.

(6672 Zeichen einschliel3lich Leerzeichen; Quellen: US State Department Uber Religionsfreiheit,
Landesbericht Pakistan 2017 und Wikipedia "Asia Bibi")

27. Russische Foderation

Im Kampf gegen den ,Extremismus® wurden in Russland Gesetze eingefiihrt, unter denen die gesetzlich
geschutzte Meinungsfreiheit eingeschrankt wird. Das Gesetz gegen extremistische Taten (eingefiihrt 2002
und entscheidend erweitert 2006) erlaubt es, Blicher und Texte als ,extremistisch” einzustufen, deren
Verbreitung strafbar ist. Als ,extremistisch® gilt ein Text, wenn der Inhalt dazu geeignet ist, Hass oder die
Verleugnung der Menschenwirde gegen Personen aufgrund ihrer Zugehorigkeit zu einem bestimmten
Geschlecht, der Rasse, Nationalitat, Sprache, Religion oder Haltung zu Religionen, oder aufgrund der
Zugehorigkeit zu einer sozialen Gruppe hervorzurufen. Zudem werden durch neue Gesetze auch die Arbeit
von Nicht-Regierungs-Organisationen (NGO’s) eingeschrankt, mit dem der russischen Regierung
weitreichende Kontroll- und Sanktionsinstrumente (v.a. formaler Natur, wie z.B. Arbeits- oder Brandschutz)
zur Verfligung stehen.

In einer Grundsatzentscheidung hat der Oberste Gerichtshof der Russischen Fdderation 2011 anerkannt,
dass eine (6ffentlich formulierte) Bevorzugung der eigenen Religion oder (Nicht-) Glaubensrichtung
gegeniber anderen Glaubensrichtungen nicht als eine Anstiftung zum Hass gegentiber diesen anderen
Religionen oder (Nicht)- Glaubensrichtungen im Sinnes des Gesetzes gegen extremistische Taten eingestuft
werden kann. Leider hat dieses Urteil bisher keinen nennenswerten Einfluss auf die Entscheidungspraxis
gehabt.

Als extremistisch gelten zunehmend Texte der Zeugen Jehovahs und sehr viele Texte von Said Nursi oder
Fethullah Gulen, eines Nachfolgers des turkischen religidsen Fihrers Said Nursi. Russland, wie auch einige
andere Republiken der ehemaligen Sowjetunion, stufen die eher konservative Gulen-Bewegung als
extremistisch ein und somit gelten auch viele seiner Blcher ebenso wie Schriften Said Nursis als
Lextremistische® Texte. 2009 hat der Oberste Gerichtshof der Russischen Fdderation eine Organisation oder
Bewegung namens Nurdzhular in Russland verboten. Personen, die Blicher Said Nursis verbreiten oder sie
mit anderen diskutieren, werden angeklagt, Mitglieder von Nurdzhular zu sein. Die Betroffenen bestreiten
dies, trotzdem kommt es zu Verurteilungen und auch zu Haftstrafen fir die angeblichen Mitglieder von
Nurdzhular. Im Februar 2015 wurde ein Mann in Ulyanovsk zu drei Jahren und sechs Monaten Haft
verurteilt, wegen angeblich ,extremistischer” Tatigkeit. Er hatte mit anderen die Texte Said Nursis diskutiert.
Zwei weitere Manner wurden im selben Verfahren zu Bewahrungsstraften verurteilt. Alle drei bestreiten,
Mitglied von Nurdzhular zu sein oder diese Organisation Uberhaupt zu kennen.

Eine Reihe von Schriften der Zeugen Jehovahs sind ebenfalls in Russland als ,extremistisch® eingestuft.
Neben Blchern und Publikationen der Zeugen Jehovahs wurden au3erdem mehrere Gemeinden per
Gerichtsbeschluss als ,extremistisch® eingestuft und mussten ihre offizielle Tatigkeit einstellen. Der
Europaische Gerichtshof fur Menschenrechte hat bereits 2010 anerkannt, dass das Verbot der Gemeinde
der Zeugen Jehovahs in Moskau eine Verletzung unter Artikel 9 (Religionsfreiheit) und 11
(Vereinigungsfreiheit) der Europaischen Menschenrechtskonvention darstellt. Im Dezember 2014 wurde die
russischsprachige Webseite der Zeugen Jehovahs als ,extremistisch” eingestuft. Der Zugang zu dieser Seite
(www.jw.org) ist in Russland gesperrt. Im August 2014 wurden sieben Mitglieder der Zeugen Jehovahs in
Taganrog im Suden Russlands zu Bewahrungsstrafen verurteilt, weil sie sich weiterhin getroffen hatten,
obwohl ihre Gemeinde durch einen Gerichtsbeschluss im Jahre 2009 offiziell aufgelést worden war.
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Nach dem Pussy Riot Fall (s. https://www.Amnesty.de/2014/2/18/russland-pussy-riot-aktivistinnen-verhaftet
u.a./) wurde der Straftatbestand der Blasphemie ins russische Strafgesetzbuch aufgenommen.
Verscharfungen des Versammlungsrechts im Sommer 2014 haben auch Auswirkungen auf religiése
Gruppen, denen strafrechtliche Verfolgung droht, wenn sie mehr als zwei Mal im Verlauf von sechs Monaten
eine Ordnungswidrigkeit unter dem Versammlungsrecht begehen, z.B. religidse Versammlungen
organisieren, die den Behdrden nicht gemeldet werden.

28. Saudi-Arabien

Der Wahhabismus, eine sehr strenge sunnitische Auslegung des Islam, ist Staatsreligion. Der Koran und die
Sunna, d. h. die Uberlieferung (iber das Reden und Handeln des Propheten Mohammed, sind die
Verfassung. Religionsfreiheit ist nicht vorgesehen. Strafbar sind das "Aussprechen atheistischer Gedanken",
das "In-Frage-Stellen der islamischen Religion" und das "Saen von Uneinigkeit in der Gesellschaft". Der
Ubertritt vom Islam zu einer anderen Religion wird als Apostasie betrachtet, ein ,Verbrechen®, das mit dem
Tod bestraft wird.

10 - 15% der Einwohner Saudi-Arabiens sind Schiiten. Etwa 30% der Einwohner sind Auslander, in der
Mehrzahl Moslems. Laut Pew Research Center sind unter ihnen etwa 1,2 Millionen Christen verschiedener
Konfessionen, 310.000 Hindus, 180.000 ohne bestimmte Religion, darunter Atheisten und Agnostiker,
90.000 Buddhisten, 70.000 Anhanger von Naturreligionen und 70.000 Anhanger anderer Religionen.

Die 6ffentliche Ausiibung einer anderen Religion als die des Islam ist verboten. Das Anti-Terrorismus-Gesetz
von 2014 bedroht jeden, der direkt oder indirekt die Religion oder die Gerechtigkeit des Konigs oder des
Kronprinzen ,bezweifelt" mit Strafe, ebenso "die Verbreitung atheistischer Ideologien in jeder Form", "jeden
Versuch, die Grundlagen des Islam in Zweifel zu ziehen", Veroéffentlichungen, die "den Vorstellungen des
Islam widersprechen" und anderes, was der Scharia zu widersprechen scheint, wie z.B. 6ffentliches
Ausiiben einer nicht-islamischen Religion, das Zeigen nicht-islamischer religiéser Symbole, den Ubertritt
eines Moslems zu einer anderen Religion oder die Werbung eines Moslems fiir diesen Schritt. Die
Regierung verhaftete Biirger wegen Abfalls vom Islam oder Blasphemie (Gotteslasterung).

Am 11. Juli 2017 wurden vier Angehdrige der Schia wegen terroristischer Aktivitaten im Zusammenhang mit
Unruhen in den Jahren 2011 und 2012 hingerichtet. Im Juli bestatigte das Oberste Gericht die Todesurteile
gegen 15 Bewohner der dstlichen Provinzen, vermutlich Gberwiegend Schiiten, wegen der Gewalt bei den
Unruhen 2011 und 2012. Aus demselben Grund warteten wenigstens 33 Menschen auf ihre Hinrichtung.

Im April 2017 verurteilte ein Gericht Ahmed al-Shammari zum Tod, weil er sich angeblich in sozialen Medien
vom Islam und dem Propheten Mohammed abgewandt hatte. Ab September verhafteten die Behdrden
zahlreiche prominente Geistliche wie Salman al-Awda, Awad al-Qami und Ali al-Amri, Religionsgelehrte und
Akademiker. Menschenrechtsgruppen vermuteten, dass das mit einem Vorgehen gegen die Moslembruder
zusammenhange. Anscheinend wurden auch schiitische Geistliche und Aktivisten verhaftet, die fir gleiche
Rechte fur Schiiten eintraten.

Die Diskriminierung von Angehdrigen der schiitischen Minderheit, die Uberwiegend in der dlreichen
Ostprovinz lebt, setzte sich 2017 fort. Schiiten hatten nur begrenzten Zugang zu staatlichen Leistungen und
zum Arbeitsmarkt. Fihrende Vertreter der Schiiten und Aktivisten mussten damit rechnen, festgenommen
und in unfairen Gerichtsverfahren zu Gefangnisstrafen oder in einigen Fallen sogar zum Tode verurteilt zu
werden.

Die Regierung verhaftete mehr als 1000 Schiiten aus den Ost-Provinzen wegen der Unruhen, bei denen es
um mehr Rechte der Schiiten ging. Schiitische Gruppen berichteten, dass im laufenden Jahr noch 300
Personen in Haft waren und andere nicht reisen durften. Wie zuvor erlaubte die Regierung grof3e Ashura-
Feiern (Gedenken an den Tod von Hussein) und andere schiitische Feste in der Provinz Qatif. Nachdem der
IS im Jahr 2015 mehrere Ashura-Feiern angegriffen hatte, war mehr Sicherheits-Personal in Qatif anwesend.
In anderen Provinzen war es schwierig oder unmdglich, die Gedenkfeiern abzuhalten.

Die Verwaltung fordert u. a., dass schiitische Moscheen den sunnitischen Gebetsruf nutzen. In einigen
Uberwiegend von Schiiten bewohnten Gegenden im Gouvernement Al-Ahsa konnten schiitische Moscheen
den schiitischen Ruf zum Gebet ausrufen.

Die "Kommission fur die Férderung von Tugend und die Vorbeugung von Laster®, von manchen als
"Religionspolizei" bezeichnet, beobachtet das Verhalten in der Gesellschaft, um Gesetze durchzusetzen und
die "6ffentliche Moral" zu schutzen. Einige Beobachter bemerkten ein weniger haufiges Auftreten in den
groReren Stadten wie Dschidda, Riyadh oder Damman, nicht aber in Mekka und Medina. Wahrend des
Jahres unternahm die Regierung einiges, um einen "moderaten” Islam zu férdern und radikale Ideologie und
intellektuellen Extremismus zu unterbinden. Auf einer Investoren-Versammlung in Riyadh sagte Kronprinz
Mohammad bin Salman, dass wir uns "einer zentraleren Version des Islam zuwenden, einer gemafigten
Version, die offen ist fir jeden Glauben und alle Traditionen und Vélker". Im April startete die Regierung das
Saudi Ideological Center for Warfare“ (Saudisches Zentrum fir Ideologische Kriegsfiihrung), um gegen "die
Wurzeln des Extremismus und fur die Férderung eines wahren Verstandnisses des Islam" vorzugehen, und
das "King Abdul Aziz Center for National Dialog“ (Abdul-Aziz-Zentrum fir den Nationalen Dialog).



https://www.amnesty.de/2014/2/18/russland-pussy-riot-aktivistinnen-verhaftet

Alle Staatsblrger missen Muslime sein. An allen 6ffentlichen Schulen ist der Unterricht in Sunnitischem
Islam Pflichtfach, dies gilt auch fiir Privatschulen. Nicht-muslimische Schuler privater internationaler Schulen
mussen anstelle des offiziellen Lehrplans fur moslemische Schiler das Fach "Islamlehre" belegen.

Die Regierung flhrte ein mehrjahriges Projekt weiter, mit dem Ziel, Lehrblcher, Lehrplane und
Lehrmethoden hinsichtlich einer Verzerrung durch andere Religionen zu ,bereinigen”. Das Projekt gehort zu
dem Regierungsprojekt Vision 2030, das 2016 verkindet wurde. Die Regierung verbreitet weiter
Uberarbeitete Lehrbiicher. Trotzdem ist weiterhin restriktives Lehrmaterial im Umlauf, v. a. im
Hochschulbereich. Die Todesstrafe wird gerechtfertigt, z. B. auch fiir "Zauberer". und der Ausschluss von
Nicht-Moslems aus der Gesellschaft wird gefordert. Dazu gehoren Stellungnahmen, dass Juden, Christen,
Schiiten und Sufis keine wahren Monotheisten seien. Nach NGO-Berichten halt die Umm al-Qura-Universitat
weiter Kurse Uber das Judentum ab, in denen behauptet wird, Juden hatten drei heilige Texte, namlich die
"Tora", "Talmud" und "Die Protokolle der Weisen von Zion". Zeitungen veréffentlichen juden- oder
israelfeindliche Karikaturen.

Frauen richteten eine schriftliche Petition mit 14.700 Unterschriften an den Konig, in der sie die Abschaffung
der mannlichen Vormundschaft Gber Frauen forderten. Die Aktivistin Aziza al-Yousef gab die Petition am 26.
September 2016 persénlich ab. Die Regierung hatte dem Menschenrechtsrat der Vereinten Nationen
wiederholt versprochen, die Vormundschaft Gber Frauen abzuschaffen, zuletzt 2013. Passiert ist wenig, da
die islamische Geistlichkeit die Anderung als unislamisch ablehnt. (Siiddeutsche Zeitung, SZ.de 26.9.2016)
Zurzeit sind funf Frauen in Haft, weil sie mehr Rechte fir Frauen fordern, unter ihnen Aziza al-Yousef.
(Amnesty international, Briefe gegen das Vergessen, Februar 2019)

Quellen: US State Department Uber Religionsfreiheit; Landesbericht Saudi-Arabien von 2017)

29. Sri Lanka

Von den 22 Millionen Einwohnern Sri Lankas sind etwa 75% Singhalesen, von denen die meisten
Buddhisten sind. Die zweitgrofite Bevolkerungsgruppe sind die Tamilen mit 18%. Sie sind zum groften Teil
Hindus. Der Anteil der Christen betragt etwa 8%, von denen fast 80% romisch-katholisch sind. Etwa 9% der
Bevolkerung ist muslimisch.

Die sri-lankische Verfassung garantiert Religionsfreiheit, raumt aber dem Buddhismus eine bevorzugte
Stellung ein (,foremost place®). Dies erklart sich daraus, dass in der Vorstellungswelt der Singhalesen diese
als von Buddha auserwahltes Volk betrachtet werden, um seine Lehren in der reinsten Form zu bewahren.

Im Mai 2009 wurden die LTTE (Liberation Tigers of Tamil Eelam), die fiir einen unabhangigen tamilischen
Staat auf Sri Lanka kdmpften, von den Regierungstruppen endgiiltig besiegt. Danach kam es zu einem von
der Regierung geférderten Erstarken des nationalistischen singhalesischen Buddhismus. In diesem
Zusammenhang hat es in den letzten Jahren eine deutliche Zunahme von Angriffen auf religiése
Minderheiten (Muslime, Christen und Hindus) gegeben. Diese Angriffe gingen meist von militanten
buddhistischen Gruppen aus, die von buddhistischen Ménchen angefihrt wurden. Die machtigste Gruppe ist
Bodu Bala Sena (BBS), was so viel bedeutet wie ,Buddhist Power Force“. Das Verhaltnis zwischen Staat
und Ménchsorden (Shanga) ist historisch von gegenseitiger Abhangigkeit gepragt. Die Shanga soll die
Regierenden wie alle Anhanger Buddhas anhalten, sich an die buddhistischen Prinzipien zu halten. Dem
Staat obliegt es, die Reinheit der Shangas zu gewahrleisten. Darin sehen nationalistisch gepragte Monche
ihre Legitimation als politische Agitatoren aufzutreten und im Parlament als Partei vertreten zu sein.

Auffallig bei diesen religids motivierten Angriffen war die Tatsache, dass die Polizei nicht einschritt, um die
religidsen Minderheiten zu schitzen. Die Tater wurden nicht verhaftet und zur Rechenschaft gezogen,
obwohl diese bei den Angriffen auf Moscheen und Kirchen eindeutig identifiziert werden konnten. Dieses
Klima der Straflosigkeit fur solche Taten bestatigt, dass es enge Verbindungen zwischen diesen
extremistischen buddhistischen Gruppen und der Regierung gab. Vor allen Dingen buddhistische Mdnche
konnten offenbar ihre Drohungen und Anstiftung zum Hass gegen Muslime unter dem Schutz und mit
stillschweigender Billigung der Regierung durchfiihren.

Die deutliche Zunahme von Ubergriffen auf religiése Minderheiten nach dem Ende des Blirgerkrieges
machen folgende Zahlen deutlich. Allein im Jahr 2013 gab es Uber 200 Angriffe auf Muslime, muslimische
Geschéafte und Moscheen und tiber 60 Ubergriffe auf andere Minderheiten wie Hindus und Christen, die von
buddhistischen Ménchen angefihrt wurden. Es wird von Gewalt, Vandalismus, Schikanierungen,
Hasspredigten berichtet. In Verlautbarungen der BBS hiel} es, dass die sri-lankische Regierung
singhalesisch buddhistisch bleiben misse und dass demokratische und pluralistische Werte die
singhalesische Rasse zerstéren wirden.

Die BBS rief zu einer antimuslimischen Kampagne auf, die zu vielen Gewalttaten gegen Muslime fiihrte. In
dieser Kampagne gab es Proteste gegen die Verschleierung von muslimischen Frauen und gegen
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Tierschlachtung. Es wurde ein Verbot des Halal-Zertifizierungsystems von Fleisch gefordert. Es gab auch
Aufrufe zum Boykott muslimischer Geschéafte.

Militante Buddhisten, angefihrt von ca. 50 buddhistischen Ménchen griffen am 10. August 2013 die neue
Grandpass-Moschee in Colombo an, und zwar als die Muslime das Ende des Ramadans feierten. Es kam zu
heftigen ZusammenstdRen. Die Polizei war zwar anwesend, griff aber nicht ein, um die Gewalt zu beenden.
Niemand wurde verhaftet.

Der Monat Juni 2014 war von beispielloser Gewalt gegen Muslime durch Anhanger der BBS
gekennzeichnet. Am 15./16. Juni wurden vier Personen in den Stadten Aluthgama und Beruwela im
Siidwesten Sri Lankas getotet, Giber 100 wurden verletzt. Zahlreiche muslimische Geschafte, Hauser und
drei Moscheen wurden zerstort bzw. schwer beschadigt. Die Gewalt brach aus, nachdem ein filhrendes
Mitglied der BBS auf einer Kundgebung den Muslimen gedroht hatte. Die Behdrden hatten die Kundgebung
genehmigt, obwohl es einige Tage zuvor nach buddhistischen Ubergriffen auf Muslime zu starken
Spannungen in Aluthgama gekommen war. Nach unbestatigten Berichten soll ein buddhistischer Ménch von
einem Muslim angegriffen worden sein. Obwohl bewaffnete Polizei und Armee zugegen waren, haben sie
den Ausbruch der Gewalt nicht verhindert. Es wurden keine Anklagen gegen die BBS-Fihrer wegen
Anstachelung zur Gewalt erhoben. Es erfolgten keine Festnahmen.

Den Christen wurde von den extremistischen Buddhisten vorgeworfen, sie betrieben Missionierung, ihr Ziel
sei es, Buddhisten zum Christentum zu bekehren. Es sei deshalb wichtig, den singhalesisch-buddhistischen
Charakter des Landes zu schiitzen.

Im Januar 2014 kam es zu aulerst gewalttatigen Angriffen auf christliche Kirchen in Hikkaduwa an der
Sidkuste von Sri Lanka, eine Region, die bei Touristen besonders beliebt ist. Der von buddhistischen
Moénchen angefiihrte Mob brachen die Kirchentliren auf und stlirmten an den halbherzig agierenden
Polizisten vorbei. Johlend zertrimmerten sie Stihle und Bilder, Schranke wurden gepliindert, einige der
Bibeln fanden sich nach Presseberichten spater halb verkohlt auf den nahen Bahnschienen wieder. Auch in
diesem Fall ist die Untatigkeit der Polizei auffallig. 18 Personen wurden zwar verhaftet, darunter 7 Ménche,
aber alle wurden kurz darauf gegen Kaution wieder freigelassen.

Nach dem Ende des 27jahrigen Burgerkriegs zwischen der LTTE und den Regierungskraften kam es
verstarkt zur Errichtung von buddhistischen Tempeln und Heiligtimern auf tamilischen Gebieten im Norden,
wo die Bevdlkerung hauptsachlich hinduistisch, christlich und muslimisch ist. Dies wurde von den Tamilen als
eine singhalesische Kolonisierung des Nordens empfunden.

Seit Januar 2015 hat Sri Lanka einen neuen Prasidenten, der den zunehmend autokratischen Mahinda
Rajapaksa nach zehn Jahren an der Macht abléste. Er wolle Frieden und Freundschaft férdern, versprach
Prasident Maithripala Sirisena. Unterstitzt wurde Sirisena bei der Wahl von einer breiten Koalition aus
Buddhisten, Christen und Muslimen. Diese Unterstitzung lieR hoffen, dass die Straflosigkeit und Untatigkeit
der Strafverfolgungsbehdérden bei Angriffen auf religiose Minderheiten durch extremistische Buddhisten ein
Ende finden.

Nur wenige Tage nach den Prasidentschaftswahlen besuchte Papst Franziskus Sri Lanka. Er hat die
Heiligsprechung des Missionars Joseph Vaz (1651-1711) zu einem Ruf nach Religionsfreiheit genutzt. Jeder
Mensch misse "ohne Einschichterung und dueren Zwang" die Wahrheit suchen und seine religiésen
Uberzeugungen kundtun diirfen, sagte Franziskus bei der Messe in Sri Lankas Hauptstadt Colombo.
Franziskus betonte, die katholische Kirche diene mit Schulen, Krankenhdusern und anderen gemeinnutzigen
Einrichtungen "gerne und gro3herzig" der Gesellschaft; dabei mache sie keine Unterschiede zwischen
Rassen, Ethnien oder Religionen, sondern verlange lediglich die "Freiheit, ihre Mission zu erftllen".
Religionsfreiheit sei ein "fundamentales Menschenrecht".

Der Regierungswechsel im Januar 2015 hat in der Tat dazu gefiihrt, dass gewalttatige Aktionen gegen
religidse Minderheiten abgenommen haben, aber es gibt weiterhin zahlreiche Verletzungen der
Religionsfreiheit und Diskriminierung von Christen und Muslimen in Form von Hassreden, Drohungen und
Einschlchterungen. Vor allen Dingen Muslime sehen sich weiterhin einem Klima der Angst und Feindschaft
ausgesetzt, das vor allen Dingen von nationalistischen buddhistischen Gruppen geschiirt wird. Hier tut sich
die Bodu Bala Sena (BBS) besonders hervor.

Zivilgesellschaftliche Organisationen beklagen, dass diejenigen, die fur diese Verletzungen verantwortlich
sind, nicht zur Rechenschaft gezogen werden. So sind die buddhistischen Ménche, die die Angriffe gegen
Muslime und Christen im Jahr 2014 zu verantworten haben, bis jetzt nicht strafrechtlich verfolgt worden.
Insgesamt muss man jedoch feststellen, dass die Regierung unter Prasident Sirisena die Frage der
Religionsfreiheit sehr ernst nimmt. So unterstutzte Sri Lanka als ,,Co-Sponsor” eine vom UN
Menschenrechtsrat im Herbst 2015 verabschiedete Resolution zu Sri Lanka, in der u.a. grofiere religiose
Toleranz und die strafrechtliche Verfolgung von Verletzungen der Religionsfreiheit gefordert werden.

Und im Dezember 2016 hat Sirisena bei Feierlichkeiten zum 200jahrigen Bestehen einer Methodistenkirche
noch einmal betont, dass Religionsfreiheit in Sri Lanka garantiert ist.



Im Méarz 2018 kam es jedoch in mehreren kleinen Stadten im Kandy-Distrikt zu den schlimmsten
Gewaltausbriichen gegen Muslime seit 2014. Die Gewalttatigkeiten wurden ausgeldst durch den Tod eines
Singhalesen, der 10 Tage zuvor von Muslimen angegriffen und geschlagen worden war. Einheimische
Buddhisten griffen muslimische Geschéfte und Hauser an. Sie wurden in Brand gesteckt oder schwer
beschadigt. Uber zwei Dutzend Moscheen wurden angegriffen. Mehrere Personen dieser militanten
Gruppierungen wurden verhaftet und in Polizeigewahrsam genommen.

Grolte Menschenmengen von militanten Buddhisten, darunter prominente Anflihrer von radikalen
buddhistischen Gruppierungen und viele ihrer Anhanger aus anderen Distrikten, versammelten sich am 5.
Marz, um die Freilassung der am Vortag inhaftierten Personen zu fordern. Es kam erneut zu weit
verbreiteten Angriffen auf muslimische Geschafte, Hauser und Moscheen, so dass Prasident Sirisena den
Ausnahmezustand erklarte, der bis zum 17. Marz andauern sollte.

Trotz Ausgangssperren und Militdreinsatz hielten die Gewalttatigkeiten gegen Muslime an. SchlieRlich
verhaftete die Polizei GUber 200 Personen, die verdachtigt wurden, die Gewalttatigkeiten geplant bzw. sich an
ihnen beteiligt zu haben, darunter auch den Anflhrer von Mahasohon Balakaya, einer extrem militanten
buddhistischen Gruppierung.

Am 7. Marz verhangte die Regierung Beschrankungen fir die sozialen Medien, weil diese missbraucht
worden waren, um die Gewalt zu organisieren. Facebook und WhatsApp wurden blockiert.

Ein Amtsgericht verurteilte im Juni 2018 den militanten buddhistischen Ménch Galagoda Aththe Gnanasara,
Anfiihrer der Bodu Bala Sena, zu sechs Monaten Gefangnis. Er war fiir schuldig befunden worden, Sandhya
Eknaligoda, Menschenrechtsaktivistin gegen das ,Verschwindenlassen® und Ehefrau des verschwundenen
Karikaturisten Prageeth Eknaligoda, bedroht zu haben. Dies war ein seltener Fall des Sieges fiir
Menschenrechtsverteidiger und auch gegen buddhistische Anflihrer, die nur selten fiir ihre Aktionen zur
Rechenschaft gezogen werden. Die Verurteilung von Galagoda Aththe Gnanasara rief Empdrung bei
buddhistischen Nationalisten und hochrangigen Ménchen hervor. Es kam landesweit zu 6ffentlichen
Protesten. Sandhya wurde als eine LTTE-Unterstutzerin verleumdet und ihr und ihren Kindern wurde in einer
Reihe von Posts in den sozialen Medien Tod und Gewalt angedroht.

Die vollig Uberraschende Entlassung von Ministerprasident Ranil Wickremesinghe am 26.10.18 durch den
Prasidenten Sirisena und die Ernennung des ehemaligen Prasidenten Mahinda Rajapaksa zu seinem
Nachfolger stiirzte Sri Lanka in eine tiefe Verfassungskrise. Rajapaksa, der 2015 seinem Gegenkandidaten
Sirisena bei den Prasidentschaftswahlen unterlag, wird mit vielen Menschenrechtsverletzungen wahrend
seiner 10jahrigen Prasidentschaft in Verbindung gebracht. Es kam zu Unruhen und national und
Internationalwurde die Sorge geduldert, dass der Reform- und Vers6hnungsprozess ein Ende finden kénnte
und dass die Menschenrechte wieder in Gefahr seien.

Da Rajapaksa nicht in der Lage war, eine Mehrheit im Parlament sicherzustellen, kiindigte Sirisena am 9.
November die Auflésung des Parlaments und Neuwahlen fir den 5. Januar 2019 an. Am 13. Dezember
entschied das Oberste Gericht Sri Lankas einstimmig, dass Prasident Sirisena nicht das Recht hat, das
Parlament aufzulésen und Neuwahlen auszurufen. Rajapaksa beugte sich schliellich am 15. Dezember der
Entscheidung des Obersten Gerichts und trat von seinem Amt als Ministerprasident zuriick. Am 16.
Dezember wurde Wickremesinghe wieder als Ministerprasident vereidigt.

Aber auch nach dem Ende der Verfassungskrise bleibt die politische und menschenrechtliche Situation Sri
Lankas ungewiss. Prasident Sirisena hat einige Entscheidungen getroffen, die ein Nachlassen des
urspringlichen Reformwillens vermuten lassen.

So hat er den Generalmajor Shavendra Silva zum Stabschef der Armee ernannt. Silva befehligte in der
Endphase des Birgerkrieges die 58. Division der sri-lankischen Armee. Es gibt glaubwurdige
Anschuldigungen gegen Silva und seine Division, dass es zu Kriegsverbrechen und Verbrechen gegen die
Menschlichkeit gekommen ist (,Verschwindenlassen®, Folter, Angriffe auf zivile Objekte wie Krankenhauser
und Schulen und Zivilisten, die Ermordung von LTTE-Angehdérigen, die sich ergeben wollten).

Im Juli 18 drohte Prasident Sirisena damit, dass er Hinrichtungen fiir Drogendealer, die ihr Geschaft
weiterhin vom Geféangnis aus betreiben, wieder einfiihren wolle, mehr als 40 Jahre nach der letzten
Hinrichtung. Bei seinem viertagigen Staatsbesuch auf den Philippinen im Januar 2019 lobte Sirisena
Prasident Dutertes ,Krieg gegen Verbrechen und Drogen® als ,ein Beispiel fur Sri Lanka und die ganze Welt.*
2016 startete Prasident Duterte auf den Philippinen seinen brutalen "Anti-Drogenkrieg". Polizei und
bewaffnete Spezialeinheiten machen gnadenlos Jagd auf Drogenhandler, Drogenabhangige und kriminelle
Gangs. Tausende sind ermordet worden.

Im Marz 2019 befasst sich der UN-Menschenrechtsrat in Genf erneut mit Sri Lanka, um zu tberprifen,
inwieweit die Regierung ihren Verpflichtungen beziglich der UN-Resolution von 2015 nachgekommen ist.
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30. Sudkorea

Im Marz 2011 befasste sich der UN-Menschenrechtsausschuss mit den Fallen von 100 stidkoreanischen
Militardienstverweigerern aus Gewissensgriinden und stellte fest, dass Stidkorea gegen das in Artikel 18 des
Internationalen Pakts Uber biirgerliche und politische Rechte verbriefte Recht auf Gedanken-, Gewissens-
und Religionsfreiheit verstoRen habe. Die Entscheidung des Ausschusses verpflichtete den Staat, den 100
Personen einen wirksamen Rechtsbehelf, darunter Entschadigungszahlungen, zu gewahren und derartige
VerstéRRe in Zukunft zu unterlassen.

2015 wurden keine wirksamen Malinahmen getroffen, um das Recht von Kriegsdienstverweigerern aus
Gewissensgrinden auf Freistellung vom Militdrdienst anzuerkennen. Mehr als 600 Kriegsdienstverweigerer
befanden sich weiterhin in Haft, in der Mehrheit Zeugen Jehovas. Nach VerbiiBung ihrer Haftstrafe mussten
sie aufgrund ihres Vorstrafenregisters mit wirtschaftlichen und sozialen Nachteilen befiirchten.

Wahrend das Verfassungsgericht noch immer die RechtmaRigkeit der Kriegsdienstverweigerung aus
Gewissensgriinden prifte, trafen einige Gerichte der unteren Instanzen Entscheidungen, die dieses Recht
anerkannten.

Am 1. Juli 2015 traten die revidierte Fassung des Militéardienstgesetzes und die entsprechenden
Ausfihrungsbestimmungen in Kraft. Darin war vorgesehen, dass Personen die ohne ,gerechtfertigte
Grinde® den Militardienst verweigern, im Internet verdéffentlicht werden kénnen. Dies verletzt die Rechte auf
Gedanken-, Gewissens- und Religionsfreiheit.

31. Tadschikistan

In Tadschikistan herrscht der Islam vor. Die groRe Mehrheit der Bevdlkerung bilden die Sunniten. Schiitische
Minderheiten sind besonders in der Pamir-Region Badakhshan vorzufinden.

Daruber hinaus gibt es kleinere christliche Gemeinden und weitere religidse Gemeinschaften. Diese mussen
sich bei den Behdrden registrieren lassen, um sich legal betatigen zu kénnen. Die Sonderberichterstatterin
der Vereinten Nationen Uber Religions- und Glaubensfreiheit, Asma Jahangir, hatte deshalb auch in ihrem
Bericht vom November 2007 Uber ihre Reise nach Tadschikistan kritisiert, dass eine Registrierung keine
Voraussetzung dafir sein durfe, seine Religion ausiben zu kénnen.

Die Moglichkeiten religidser Minderheiten, ihren Glauben auszuliben, werden durch die tadschikischen
Behdrden vermehrt eingeschrankt. Im September 2008 bestatigte ein Gericht in Duschanbe die
Entscheidung der Regierung, den legalen Status der Zeugen Jehovas aufzuheben. Die Zeugen Jehovas
dirfen landesweit nun weiterhin ihren religiésen Aktivitdten nicht mehr nachgehen. Die Entscheidung wird
damit begriindet, dass die Zeugen Jehovas den Militéardienst verweigern. Einige Publikationen der Zeugen
Jehovas sind auf die aktualisierte Liste der Russischen Fdderation fir ,extremistische Literatur gesetzt
worden. Kurz darauf - im Marz 2010 - wurden Angaben der Zeugen Jehovas zufolge in der Stadt Tambow
gezielt Hausdurchsuchungen durchgefiihrt mit dem Ziel, Veroffentlichungen der Zeugen Jehovas zu
beschlagnahmen.

Ein Religionsgesetz, das am 1. April 2009 verabschiedet wurde, schrankt die Rechte religiéser
Gemeinschaften stark ein. Das Gesetz erméachtigt die Regierung, welche grundsatzlich nur die vom Staat
sanktionierte Auslegung des Islam toleriert, religidse Gruppen strenger zu kontrollieren. So werden jene
Gruppen, die sich behdrdlich nicht registrieren lassen oder die Verlangerung der Registrierung versaumen,
als illegal deklariert. Um sich Uberhaupt registrieren lassen zu kdnnen, muss der Antragsteller nachweisen,
dass es die Gruppierung seit mindestens finf Jahren in Tadschikistan gibt. Alle Administrationen der
christlichen und anderer religiéser Organisationen sind aufgefordert, die Regierung auf schriftlichem Weg
von ihrer Existenz in Kenntnis zu setzen. Nach Aussage der Christen wurden die Bestatigungsdokumente
der Behorden nur ,sehr langsam® oder gar nicht ausgestellt. Nach dem neuen Gesetz wird auch religidse
Literatur zensiert.

Seit der Verabschiedung des "Elternverantwortungsgesetzes" am 2. August 2011 sind Eltern dazu
aufgefordert, ihren Kindern jegliche Art von religidsen Aktivitdten zu untersagen - mit Ausnahme von staatlich
sanktioniertem Religionsunterricht. Menschenrechtsgruppen und internationale Organisationen kritisieren
das Gesetz.



32. Republik Turkei

Ca. 99 % der turkischen Birger gehéren der islamischen Religion an. Mehrheitlich handelt es sich um
Sunniten, die der orthodoxen Ausrichtung des Islam anhangen. Eine bedeutende Minderheit stellen die
mindestens 15 Millionen Aleviten dar.

Die Turkei ist ein sakularer Staat. Doch mit dem Erstarken des Islams unter der AKP-Regierung befiirchten
viele, dass die Trennung zwischen Religion und Staat gefahrdet ist. Die Regierung reagierte auf einen
Putschversuch im Juli 2016 mit harten Mallnahmen gegen Staatsbedienstete und die Zivilgesellschaft. Im
Visier standen insbesondere Personen, denen Verbindungen zur Fethullah-Gllen-Bewegung vorgeworfen
wurden. Nach dem Putschversuch wurde der Notstand ausgerufen, der zum Ende des Jahres
weiterbestand. Bis Ende 2016 wurden mehr als 40000 Menschen in Untersuchungshaft genommen.

Offiziell herrscht in der Turkei Religionsfreiheit. Tatsachlich gelten Aleviten, Christen und erst recht
Missionare in der Offentlichkeit vielfach als feindliche Agenten, die die Nation unterwandern wollen. Der
Hass gegen sie wird von Nationalisten aktiv geschurt.

Im Marz 2018 schoss ein einzelner Schitze durch das Fenster der katholischen Kirche St. Maria in Trabzon,
einer Stadt an der turkischen Schwarzmeerkuste. Dies ist der funfte bestatigte Angriff gegen die Kirche seit
der Ermordung seines Priesters Andrea Santoro im Jahr 2006.

Ankaras Kultur der Straflosigkeit und die systematische Anstiftung in regierungsnahen Medien setzen die
turkischen religiosen Minderheiten weiterhin der Gefahr von Hassverbrechen aus.

2017 wurde vor dem Jahrestag der Ermordung von Pater Santoro die Eingangstiir von St. Maria durch ein
Brandgerat beschadigt. Bischof Paolo Bizzeti, der 2015 sein Amt als Vikarapostoliker von Anatolien
Ubernahm — ein Sitz, der seit der Ermordung seines Vorgangers Bischof Luigi Padovese im Jahr 2010 frei
war — bezeichnete den Brandanschlag als "eine der vielen Folgen der Einschiichterung und des
Vandalismus, die die Trabzon-Kirche jede Woche beeinflussen."

Seit dem misslungenen Putsch der Tirkei im Juli 2016 haben Regierungskundgebungen und
regierungsnahe Medien systematisch Hass gegen die tirkischen Christen ausgeldst.

Bei der Versammlung "Demokratie und Martyrer", die drei Wochen nach dem Putschversuch stattfand,
beleidigten drei der Sprecher Christen, indem sie die Putschisten als "Samen von Byzanz", "Kreuzfahrer"
und als "Herde von Unglaubigen" bezeichneten.

Ein zentrales Problem der nicht-muslimischen Religionsgemeinschaften ist, dass ihnen kein Rechtsstatus
zugebilligt wird. Sie kdnnen keine Rechtsgeschafte eingehen oder Antrage stellen — wie es beispielsweise
bei der Errichtung von Gebetsstatten notwendig ware. Einerseits werden Kirchen und Grundstiicke von
Kirchen vom Staat eingezogen, andererseits durfen die syrisch-orthodoxen Christen in Istanbul eine neue
Kirche bauen. Die Priesterausbildungsstatte des armenischen Patriachats ist seit 1970 geschlossen, jene
des Okumenischen Patriarchats seit 1971.

Die Aleviten gehdren einer Sonderform des Islam an, die dem schiitischen Islam zugerechnet wird. Von
muslimischen Fundamentalisten werden Aleviten als Haretiker betrachtet. Im Gegensatz zu den Sunniten
gehen sie in keine Moschee, sie versammeln sich vielmehr in eigenen Gemeindezentren, den Cem Evi.
Viele Gebote, die von Sunniten eingehalten werden, gelten fur sie nicht. Charakteristisch fir sie ist die groRe
Offenheit gegentber liberalen und emanzipatorischen politischen Bewegungen. Bis zu einem Gerichtsurteil
im Jahr 2015 wurden die Cem Evi, alevitische Versammlungs- und Gotteshauser, nicht als solche anerkannt.
Aleviten erfahren regelmaRig Erschwernisse in der Er6ffnung neuer Cem Evi. Der Prozess gegen einen
Polizisten wurde fortgesetzt, der im November 2014 fir den Mord an Ugur Kurt angeklagt wurde, einem
Aleviten, der an einer Beerdigung auRerhalb eines Cem Evi in Istanbul teilnahm, Kurt wurde Berichten
zufolge von einer Kugel getétet, wahrend die Polizei Demonstranten im Istanbuler Okmeydani Viertel
entgegentrat, in dem eine grofRe Zahl von Aleviten lebt.

Es gibt weiterhin Ubergriffe auf Aleviten. Ihre Kinder miissen trotz eines Urteils des Europaischen
Gerichtshof fir Menschenrechte am sunnitischen Religionsunterricht teilnehmen.

33. Turkmenistan

Die turkmenische Verfassung garantiert das Recht auf Religionsfreiheit, das dennoch erheblich
eingeschrankt wird. Die Mehrheit der Turkmenen gehdrt dem Islam an, Christen sind mehrheitlich der
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russisch-orthodoxen Kirche zugehoérig. Nach dem Gesetz Uber Gewissensfreiheit und religidése
Organisationen ist eine Registrierung als Religionsgemeinschaft Voraussetzung daftr, sich als solche zum
Gottesdienst zu versammeln, Materialien religidsen Inhaltes zu verdffentlichen oder zu missionieren. Ein
neues Gesetz Uber Gewissensfreiheit und religidse Organisationen trat im Marz 2016 in Kraft. Darin wurde
die bestehende Regelung beibehalten, wonach die Austibung des Rechts auf Religions- und
Glaubensfreiheit gemeinsam mit anderen ohne staatliche Registrierung verboten ist. Nach dem neuen
Gesetz missen Religionsgemeinschaften mindestens 50 Griindungsmitglieder haben, um sich registrieren
lassen zu kdnnen, zuvor waren finf Personen ausreichend.

Im Oktober 2010 wurde der protestantische Pastor limurad Nurliev wegen "Betrugs" zu vier Jahren Haft
verurteilt. Seine Anhanger glauben, dass er wegen seiner religidsen Aktivitaten ins Visier der Behdrden
geraten ist und die Beweise gegen ihn gefalscht waren. Dem Vernehmen nach ordnete das Gericht an, den
Geistlichen wegen Drogenabhangigkeit, die seine Anhanger bestritten, einer Zwangsbehandlung zu
unterziehen. Viele Angehdrige religidser Gruppen befinden sich auf einer ,schwarzen Liste®, womit ihnen
untersagt ist, das Land zu verlassen. Glaubensvertreter aus dem Ausland erhalten haufig erst gar keine
Einreiseerlaubnis fur Turkmenistan oder werden des Landes verwiesen.

Wehrdienstverweigerer waren strafrechtlicher Verfolgung ausgesetzt. Nach Informationen der
Menschenrechtsorganisation Forum 18, die sich fiir Religionsfreiheit einsetzt, wurde ein junger Zeuge
Jehovas zu Zwangsarbeit verurteilt, weil er sich geweigert hatte, den Militardienst abzuleisten.

34. Ungarn

Die Verfassung schitzt die Religionsfreiheit einschlieRlich der Freiheit, die Religion zu wechseln, und der
Freiheit, die Religion durch Handeln oder Zeremonien auszuliben. Die Verfassung trennt Staat und Kirchen
und spricht von "Religidsen Gemeinschaften", namlich "verfassten Kirchen" und "religiésen Organisationen”
als unabhangigen gesetzlichen Einheiten. Der Staat kann mit ihnen zusammenarbeiten zur Erreichung
gemeinsamer Ziele. Die Praambel der Verfassung erkennt die Rolle des Christentums fir die Erhaltung der
Nation an und wertet alle Religionen im Land positiv. Die Verfassung verbietet Diskriminierung aus religidosen
Griinden und verbietet, die Wirde einer Religionsgemeinschaft zu verletzen.

Das Parlament kann eine religiése Organisation mit Zwei-Drittel-Mehrheit als Verfasste Kirche anerkennen.
Die Streichung des Status als Verfasste Kirche fur mehr als 350 Kirchen im Jahr 2011 bleibt aber bestehen
trotz der Urteile des Verfassungsgerichts, dass Teile des Gesetzes der Verfassung widersprechen, und der
Urteile des Europaischen Gerichtshofs fir Menschenrechte in derselben Richtung. Erst im Juli 2017
beschloss das Verfassungsgericht, dass es Burgern mdglich sein mlsse, nicht eingetragenen religiésen
Gruppen ebenso zu spenden wie eingetragenen.

Der Anhang des Religionsgesetzes zahlt 27 "Verfasste Kirchen" auf, darunter die Katholische Kirche,
mehrere protestantische Kirchen, Gruppen Orthodoxer Christen, andere christliche Gruppen wie die
Mormonen, die Heilsarmee, mehrere judische Gruppen und Dachorganisationen fur Moslems und
Buddhisten. Verfasste Kirchen haben gewisse Privilegien gegenuber anderen religidsen Gruppen wie einen
leichteren Zugang zu staatlichen Unterstitzungsgeldern und Freiheit von staatlicher Aufsicht Gber ihre
Finanzen, soweit sie mit religidsen Tatigkeiten verbunden sind. Steuerzahler kénnen 1% ihrer Steuer an
Nichtregierungs-Organisationen geben und weitere 1% an verfasste Kirchen, aber nicht an andere religitse
Gruppen. Am 14. Juli 2017 forderte das Verfassungsgericht die Regierung auf, diese Einschrankung bis zum
31, Dezember abzuschaffen, Das ist bis zum Jahresende nicht geschehen.

Ungarn hat Vertrage mit dem Vatikan und der katholischen Kirche. Ahnliche Ubereinkommen gibt es mit der
Ungarischen Reformierten und der Ungarisch-Lutherischen Kirche, der Vereinigung der Judischen
Gemeinden in Ungarn und vier Orthodoxen Kirchen.

Das Gesetz verbietet Leugnung des Holocaust und das Zeigen von nationalsozialistischen Symbolen wie
dem Haken- oder Pfeilkreuz.

Es gibt zahlreiche Berichte Uber anti-moslemische Reden durch Regierungsbeamte und Politiker, v. a. gegen
Fluchtlinge, die tberwiegend Moslems sind, namlich sie seien unfahig, sich in die europaische Gesellschaft
zu integrieren. Am 3. November sagte der fihrende Fidesz-Parlamentarier Gergely Gulyas: "Es wird in
Ungarn keine Moscheen geben." Am 22. Juli sagte Ministerprasident Orban in Baile Tusnad, Rumanien:
Europa werde de-christianisiert und "Flihrungskrafte der Europaischen Union ... suchen ein neues
gemischtes islamisiertes Europa." Zoltan Bolck, der Vorsitzende der Ungarischen-Islamischen Gemeinschaft
aulerte sich: "Wir erfahren Islam-Feindschaft seit Jahren, und es ist bedauerlich, dass die anderen Kirchen
... uns nicht beistehen gegen Stellungsnahmen gegen uns."



Das Verfassungsgericht wies eine lokale Bestimmung in Asotthalom zuruck, die das Tragen von Burquas
(verhillende Frauenkleidung) verbot. Moslem-Gruppen kritisierten moslemfeindliche Bemerkungen von
Ministerprasident Orban und anderen Regierungsmitgliedern.

Es gab Gewalt und Hass-Sprache gegen Moslems und Juden einschlief3lich Leugnung des Holocaust und
Zerstdrung von religidsem Eigentum. Viele Gruppen zitierten Angriffe auf Moslems und fuhrten sie zurtick auf
moslemfeindliches Reden der Regierung. Opfer hatten oft Angst, nach Angriffen zur Polizei zu gehen.

Judische Gruppen berichten, dass es 2017 etwa gleich viele antisemitische Vorfalle gegeben habe wie im
Vorjahr. Nach einer Umfrage durch Zavecz Research halten 60% der Befragten den Islam und 27% die
Juden fir sehr gefahrlich fir das Land. Nach einer anderen Umfrage bezeichneten sich rund ein Drittel als
entschiedene oder gemafigte Antisemiten. Etwa 53% hielten die bekannten Zahlen der Opfer des Holocaust
fur Gbertrieben.

In einer Feierstunde am 21. Juni nannte Ministerprasident Orban den mit Hitler verbiindeten Regierungschef
Admiral Horthy einen auflerordentlichen Staatsmann. Horthy hatte vor den zweiten Weltkrieg antijidische
Gesetze beschlossen. Es gibt aber mehrere AuBerungen von Regierungsmitgliedern, dass sie das judische
Leben in Ungarn beflrworten.

Judische Fuhrungskrafte zeigten sich besorgt, die Kampagne gegen den bekannten ungarisch-
amerikanischen Geschéaftsmann George Soros kénnte antisemitische Gewaltakte auslésen. Eine Anderung
des ungarischen Bildungsgesetzes fiihrte dazu, dass die von George Soros und der Open Society
Foundation gegriindete Central European University Ungarn verlassen hat; sie wird im Herbst 2019 in Wien
ihren Lehrbetrieb wieder aufnehmen. (Wikipedia "Central European University).

Im Februar 2017 marschierten rund 500 Mitglieder extremistischer Organisationen einschlie3lich Neo-Nazis
durch Budapest und andere Stadte, um der Opfer nationalsozialistischer und ungarischer Einheiten im
Kampf gegen die Sowjetunion zu gedenken. Die Anfuhrer einer Gruppe rief ein Hoch auf die Waffen-SS aus.
Die "Stiftung fir Aktion und Schutz" organisierte eine Konferenz iber Antisemitismus,

Die nicht registrierte Scientology-Kirche wehrte sich gegen Eingriffe in lhre Arbeit.

Quellen: US State Department tber Religionsfreiheit; Landesbericht Ungarn 2017)

35. Usbekistan

Staatsprasident Islam Karimow regierte Usbekistan seit 1991 bis zu seinem Tod am 02.09.2016 autoritar. Die
Unterdruckung kritischer Stimmen hatte in den letzten Jahren noch zugenommen. Seit dem 14. Dezember
2016 ist Shavkat Mirziyoyev der Prasident von Usbekistan, im Anschluss. besuchte zum ersten Mal ein UN-
Hochkommissar fir Menschenrechte das Land. In seinem vorlaufigen Ergebnisbericht stellte er fest, dass die
Religionsaustibung ,lbertriebenen Vorschriften unterliegt, die der Sicherheit Vorrang gegenuber der Freiheit
einraumen®.

Das Religionsgesetz, dass 1998 eingefuhrt wurde verbietet religiése politische Parteien, jegliche
missionarische Tatigkeit, zwingt alle religidsen Gruppierungen sich zu registrieren und verbietet private
religidse Unterweisungen.

Mittlerweile verbliRen Tausende glaubige Muslime langjahrige Haftstrafen, zu denen man sie in unfairen
Gerichtsverfahren wegen Mitgliedschaft in einer illegalen Partei, der Verbreitung rechtswidriger religiéser
Schriften und staatsfeindlicher Aktivitdten verurteilt hatte. Es gibt Meldungen, wonach tief glaubige Muslime
vor allem in Straflagern in besonderer Weise grausamer, unmenschlicher und erniedrigender Behandlung
ausgesetzt sind. Mehrere Haftlinge starben in Haft. In unfairen Prozessen werden gegen angebliche
islamische Extremisten harte Strafen verhangt, die allein auf unter Folter abgelegten ,Gestandnissen®
beruhen. Menschenrechtsaktivisten und andere kritische Stimmen werden unter dem fingierten Vorwurf,
extremistische Muslime zu sein, ins Gefangnis gesteckt. Jegliche religiose Aktivitat aulierhalb des offiziellen
Islams gilt mittlerweile als maoglicher staatsfeindlicher Extremismus.

Usbekische Christen stehen vielen Hindernissen gegenuber. Christliche Gemeinschaften erhalten keine
offizielle Registrierung; ohne Registrierung sind ihre Versammlungen illegal. Protestantische Gruppen und
Zeugen Jehovas werden in Fernsehprogrammen und Zeitungsartikeln als ,zerstdrerische Sekten®
bezeichnet. In der Fernsehsendung mit dem Titel ,In the Clutches of Ignorance® (In den Klauen der
Unwissenheit), die urspriinglich im Mai 2008 gesendet wurde, werden Christen als Sektenangehérige und
Satanisten beschrieben. Engagierte Christen beschuldigte man, Drogen und Finanzen einzusetzen, um
Menschen fir das Christentum zu gewinnen. Schwerpunkt der Fernsehsendung ist, wie protestantische
«Sekten» Kinder tduschen. Die Sendung wurde mehrmals wiederholt und als DVD herausgegeben. Im
August 2017 forderte der Prasident offentlich, Anklagen gegen Personen, die verdachtigt wurden,
verbotenes religidses oder ,extremistisches“ Material zu besitzen, missten tberprift werden. Er forderte
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aulerdem, dass Personen ,rehabilitiert” werden sollten, die es bereuten, sich nicht genehmigten islamischen
Bewegungen angeschlossen zu haben. AuBerdem erklarten die Behdrden, dass sie mehr als 15.000 Namen
von einer ,schwarzen Liste* gestrichen hatten, die urspriinglich bis zu 18.000 Personen umfasste, die im
Verdacht standen, Mitglied einer verbotenen oder nicht zugelassenen religiosen Bewegung oder Gruppe zu
sein.

36. Vietham

Religion hat eine relativ hohe Bedeutung in Vietnam. Etwa die Halfte der 97 Millionen Bewohner Vietnams
fuhlen sich dem Buddhismus verbunden; Schatzungen gehen von ca. 7 Millionen Katholiken und 1,1
Millionen Protestanten aus. Darliber hinaus gibt es zahlireiche kleinere Religionsgemeinschaften. Laut dem
Religionsfreiheitsbericht des US-Auflenministeriums sind in Vietnam 38 Religionsgemeinschaften staatlich
registriert und anerkannt.

Rein formal sichert die vietnamesische Verfassung in ihrer Uberarbeiteten Fassung von 2014 in Artikel 24 die
Glaubens- und Religionsfreiheit zu. Jeder hat das Recht, ,einer beliebigen Religion anzugehéren oder auch
keiner Religion®. ,Vor dem Gesetz sind alle Religionen gleich.” ,Der Staat respektiert und schiitzt die
Glaubens- und Religionsfreiheit.“ Verglichen mit dem Artikel 18 der Allgemeinen Erklarung der
Menschenrechte, der sich mit dem Recht auf Religionsfreiheit befasst, erscheinen die Formulierungen in
diesem Artikel zunachst ziemlich ahnlich. Es hat den Anschein, dass die Blirger in Vietham tatsachlich bei
der Praktizierung ihrer unterschiedlichen Glaubensrichtungen und religiésen Praktiken geschitzt sind. Doch
der Teufel steckt in den Details, denn die Religionsfreiheit darf erstens nicht entgegen bestehender Gesetze
und Verordnungen ausgelibt werden. Zweites gilt die Religionsfreiheit nur fir diejenigen
Glaubensgemeinschaften, welche sich staatlich registrieren lassen. Religionsgemeinschaften, die sich einer
staatlichen Registrierung verweigern und entziehen, gelten als illegal und werden vom Staat bekampft.

Die Kontrolle und Steuerung der Religionsgemeinschaften auf allen Ebenen erfolgt tber die ,Biros fir
religidse Angelegenheiten®, die zur Verwaltungsstruktur der ,Vaterlandischen Front“ gehéren. Den
rechtlichen Rahmen dazu bildet das Religionsgesetz, die ,Verordnung tber Religion und Glauben®. Am 1.
Januar 2018 trat eine neue Fassung dieses Gesetzes in Kraft mit dem vordergriindigen Ziel, das nationale
Gesetz International abgeschlossenen Abkommen anzupassen. Dennoch ist der rechtliche Rahmen nach
wie vor sehr restriktiv und enthalt zahlreiche Mehrdeutigkeiten und Widerspruche, was zu sehr willktrlichen
Entscheidungen fihren kann. Zudem steht es nicht im Einklang mit internationalen
Menschenrechtsstandards wie beispielsweise dem Internationalen Pakt tiber birgerliche und politische
Rechte, dem Vietnam beigetreten ist.

Der Prozess der Registrierung und Anerkennung als legale Religionsgemeinschaft ist trotz einiger
Verbesserungen immer noch langwierig. Um eine Registrierung zu erhalten, muss die Organisation ein
detailliertes Antragspaket mit Informationen zu Doktrin, Geschichte, Satzung, Fuhrungskraften und
Mitgliedern einreichen und den Nachweis erbringen, dass sie Uber einen legalen Ort fir Versammlungen
verflgt und in den vergangenen 5 Jahren kontinuierlich innerhalb geltenden Rechts agiert hat.

Registrierten Religionsgemeinschaften ist es erlaubt, zu predigen, religidse Zeremonien zu organisieren und
an anerkannten Orten religidsen Unterricht abzuhalten; ferner Konferenzen zur Genehmigung seiner
Satzung und ihrer Statuten zu organisieren, Fuhrer zu wahlen oder zu ernennen, religiése Einrichtungen zu
reparieren oder zu renovieren sowie gemeinnutzige oder humanitare Aktivitdten durchzufiihren. Staatlichen
Behdrden werden allerdings umfassende Kontrolimdglichkeiten fir alle religidsen Aktivitdten eingerdumt.

Fir die meisten der oben genannten Aktivitdten missen im Voraus Genehmigungen eingeholt werden,
dartber hinaus ist ebenfalls im Voraus eine Liste der jahrlichen Aktivitaten vorzulegen. Es gehort zu den
Praktiken des Regierungsapparats, jede Predigt mitzuhéren und aufzunehmen. Alle Versammlungen von
mehr als sieben Personen, die auflerhalb genehmigter Gottesdienste stattfinden, sind anzeige- und
genehmigungspflichtig. Auch der Erhalt, die Reparatur und der Neubau von Kirchen missen in jedem Fall
von den Behdérden genehmigt werden.

Es besteht eine Unterscheidung zwischen "religidsen Treffen" und "religidsen Aktivitaten"; beide missen
registriert werden, bevor eine Organisation berechtigt ist, die volle legale Anerkennung zu erlangen.
Religidse Treffen werden auf das Beten beschrankt. Es sind in einer Gemeinde nur religidse Aktivitaten
erlaubt, die der Verkiindung und Praxis der religiésen Lehre sowie der Durchfiihrung von Riten und deren



organisatorischer Leitung dienen. Alle Religionsgemeinschaften, die sich um offizielle Anerkennung
bemihen, missen somit minutios alle ihre Organisationen und deren Aktivitaten anmelden und registrieren
lassen. Das ermdglicht eine liickenlose Erfassung und Uberwachung.

Die Gesetzeslage bietet damit Behorden eine geeignete Handhabe, die eine sehr subjektive Beurteilung
zulasst, ob eine Kirche registriert werden kann oder nicht. Beispielsweise wird festgelegt, dass der religidse
Fahrer einem "Geist der nationalen Einheit und Verséhnung" folgen muss. Als ein Kriterium fir die
Registrierung religitser Aktivitaten wird vorgeschrieben, dass diese nicht den nationalen Traditionen und
Sitten widersprechen durfen.

Das Ziel hinter diesen MaBnahmen ist klar: Wenn Religion ausgelbt wird, soll sie zumindest streng
apolitisch sein. So schuf die Regierung z.B. mit der ,Buddhistischen Vereinigung Viethams* eine
Organisation, die fur Riten und Liturgien verantwortlich sein, aber keinen Einfluss auf die Gesellschaft
nehmen und sich nicht in Fragen der Politik und der Erziehung betatigen sollte. Die Zulassung von Novizen
auf dem Weg zum Monchs- bzw. Nonnenstand wurde seitens der Regierung von der Erfullung bestimmter
Kriterien im Hinblick auf patriotische Haltung und Einsatz fiir den Sozialismus abhéngig gemacht. Uber die
Frage des Beitritts zu dieser Organisation ist es zu einer Spaltung unter den Buddhisten in Vietham
gekommen. Eine Gruppe von Moénchen und Nonnen, welche die alte Tradition des Buddhismus vertreten,
bildet die ,Vereinigte Buddhistische Kirche Vietnams* (UBCV), die sich der Vereinnahmung verweigert. In der
Folge wurden die meisten Ménche in den Pagoden von den Behérden unter Hausarrest gestellt und daran
gehindert, mit ihren Glaubigen frei zu kommunizieren. Von ahnlichen Spaltungen - im Kontext staatlicher
Registrierung, die Bedingung fiir die Religionsausiibung in Vietnam ist - berichten auch christliche
Gemeinden.

Dort, wo der Glaube mit politischen Anspriichen einhergeht, ist die Situation ungleich brenzliger. Viele
Angehorige indigener Volker in Vietnam gehdren offiziell nicht zugelassenen protestantischen Kirchen oder
verbotenen Hauskirchen an. Mehr als 250 Angehérige indigener Volker, die in Viethams zentralem Hochland
leben, werden aufgrund ihres Engagements fiir Religionsfreiheit in Haft gehalten.

Die vietnamesische Regierung sieht in der ,Evangelischen Mitbriiderschaft ethnischer Volker Vietnams*
einen ,gefahrlichen“ Zusammenschluss von Christen und ethnischen Minderheiten und damit eine
,Bedrohung der nationalen Sicherheit. Die Regierung bezeichnet die Montagnard-Christen als , Tin Lanh
Dega“ (Dega Protestanten), die ,den evangelischen Glauben flr separatistische Zwecke missbrauchen* und
von ,auslandischen Machten gesteuert® sind, um das Land zu unterminieren.

So sind die Dega-Christen im zentralen Hochland immer wieder starken Repressionen ausgesetzt. Unter
diesem Teil der Bevdlkerung waren protestantische Missionare, die Kontakte zu nordamerikanischen
evangelikalen Gemeinschaften haben und von dort finanziell und manchmal auch personell unterstitzt
werden, relativ erfolgreich. Aber die Dega-Christen kdmpfen nicht nur fur religidse Freiheit, sondern wollen
auch das Land, das sie seit vielen Generationen bewohnen, fir sich. So hért man aus dieser Region immer
wieder von brutalen Auflésungen von Versammlungen, Verhaftungen, Misshandlungen und sogar von
willkdrlichen Erschief3ungen.

Die vietnamesische evangelische Gemeinschaft (Vietnam Evangelical Fellowship, VEF), eine
Dachorganisation von etwa 25 Hauskirchengemeinden beflrchtet, dass die Hauskirchen in die lllegalitat
verbannt werden. Damit wird eine Bewegung bedroht, die sich vor Uber 30 Jahren etabliert hat (1988). Ein
Kritiker war beispielsweise der protestantische Anwalt Nguyen Van Dai, der auf Grund seiner Aktivitdten zur
Durchsetzung der Menschenrechte im Jahr 2015 inhaftiert und wegen ,Propaganda gegen den Staat” zu 15
Jahren Haft verurteilt wurde. Vergangenes Jahr wurde er aufgrund internationalen Drucks aus dem
Gefangnis entlassen und ins Exil nach Deutschland abgeschoben.

Im Kontext der wirtschaftlichen Offnung Vietnams hatten die USA dem Land ,enorme Fortschritte in Richtung
religiése Freiheit* bescheinigt. Die vielen bekannt gewordenen Berichte (iber gewalttatige Ubergriffe auf
Christen, die nicht bereit waren, ihrem Glauben abzuschwéren, hat allerdings dazu gefiihrt, dass die US
International Commission on Religious Freedom in ihrem Bericht 2018 (Report on International Religious
Freedom) Vietnam als ein Land gestuft hat, in dem die Religionsfreiheit sehr stark eingeschrankt ist. Sie hat
empfohlen, Vietham wieder als ein besonders zu beobachtendes Land (“Country of Particular Concern”) zu
behandeln.
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37. Weirussland

Die Republik Belarus ist Unterzeichner des Internationalen Paktes Uber blrgerliche und politische Rechte,
der Meinungs-, Gewissens- und Religionsfreiheit proklamiert. Artikel 18 des Paktes garantiert das Recht,
»Religion und Weltanschauung in Gottesdienst, Beachtung religioser Brauche, Ausiibung und Unterricht" zu
bekunden. Dennoch kommt es in Belarus immer wieder zur Einschrankung freier Religionsausiibung.

Die Mehrheit der Bevolkerung bekennt sich zur russisch-orthodoxen Kirche (ca. 80%), die restlichen
verteilen sich auf die anderen Konfessionen (u.a. romisch-katholisch bzw. griechisch-katholisch, aber auch
Protestanten und Islam).

Im Jahr 2002 trat in Belarus ein dul3erst restriktives Religionsgesetz in Kraft, laut welchem nur registrierte
landesweite Religionsgemeinschaften berechtigt sind, Kldster, Missionen und Erziehungseinrichtungen zu
betreiben sowie auslandische Staatsblirger einzuladen, um in Belarus zu predigen oder anderen religidsen
Tatigkeiten nachzugehen. Um Gottesdienste in nichtreligidsen Gebauden abhalten zu dirfen, bendtigten
Religionsgemeinschaften eine staatliche Genehmigung.

Nach einer Novellierung des Strafgesetzes im Jahr 2005 wurde die Mitgliedschaft in nicht registrierten
Nichtregierungsorganisationen nach Art. 193-1 in Belarus unter Strafe gestellt. Auch Mitglieder nicht
registrierter religioser Gemeinschaften sind von dieser Regelung betroffen und somit der Gefahr ausgesetzt,
angeklagt und zu Geldstrafen verurteilt zu werden.

In Belarus wurde die Einfiihrung eines alternativen Wehrersatzdienstes angekiindigt. Allerdings wiirde der
Zivildienst laut der vorgesehenen Regelung wesentlich langer dauern als der Wehrdienst — 24-36 Monate
statt 12-18 Monate (Quelle: Bericht der Bundesregierung zur weltweiten Lage der Religions- und
Weltanschauungsfreiheit Drucksache 18/8740 vom 09.06.2016)

Personen in Haft und Untersuchungshaft haben davon berichtet, dass ihnen der Zugang zu einem
Geistlichen ihrer Wahl, die Teilnahme an Gottesdiensten sowie der Besitz religidser Symbole und Literatur
verweigert wurde. Sie wurden zudem gerade an religiosen Feiertagen wie Ostern und Weihnachten verstarkt
zur Arbeit in den Hafteinrichtungen verpflichtet. Haftlinge, die aus politischen Griinden inhaftiert wurden,
waren diesem Vorgehen durch die Gefangnisverwaltung besonders haufig ausgesetzt.

Belarus ist nach wie vor das letzte Land in Europa und der ehemaligen Sowjetunion, in dem weiterhin die
Todesstrafe verhangt und vollstreckt wird. Da zum Tode Verurteilte in Belarus erst kurz vor ihrer Hinrichtung
Uber ihre Exekution informiert werden und diese im Anschluss unmittelbar vollstreckt wird, kann nicht davon
ausgegangen werden, dass ihnen ein letztes Gesprach mit einem Geistlichen und, falls erwlinscht, eine
Beichte ermoglicht wird.

Der Leichnam der Hingerichteten wird nicht an die Angehérigen der Toten Ubergeben und ihnen der
Begrabnisort nicht mitgeteilt. Ein religidses Begrabnis ist somit, auch wenn es dem Wunsch des
Verstorbenen und seiner Angehorigen entspricht, nicht moéglich. Seit 2016 hat es mindestens 5
Hinrichtungen gegeben. Genaue Angaben zu erhalten sind schwierig, da Informationen zu diesem Thema
als Staatsgeheimnis gelten.



38. Wie arbeitet Amnesty International

"Eure Arbeit ist so enorm wichtig fiir die Menschen, die unter politischer Unterdriickung leiden. Sie ist
vielleicht erfolgreicher als Euch selbst klar ist. Ich mdchte Euch allen eine Botschaft schicken: Bitte macht
weiter so.“ Wei Jingsheng, VR China

Seit Uber 55 Jahren setzt sich Amnesty International(ai) fur die Opfer von Menschenrechtsverletzungen ein
und wurde flr ihre Arbeit 1977 mit dem Friedensnobelpreis ausgezeichnet. Mit mehr als 7 Millionen
Mitgliedern und Unterstitzer/innen in Uber 150 Staaten ist ai zu einer weltweiten Bewegung geworden, die
von der Offentlichkeit gehort und von Regierungen gefiirchtet wird. Die ,Allgemeine Erklarung der
Menschenrechte® ist die Grundlage der Arbeit von ai.

Neben weltweiten Kampagnen und Aktionen startet ai fiir akut bedrohte Menschen Eilaktionen (urgent
actions). Durch unser weltweites Netzwerk von Appellschreiberinnen wird in kiirzester Zeit Druck auf
Verantwortliche ausgeiibt: In Gber 30 Prozent der Falle mit Erfolg. Ein ehemaliger Richter aus Athiopien, der
in seiner Heimat neun Jahre als politischer Gefangener inhaftiert war, beschreibt die Wirkung der
Eilaktionen: "Es war ein einzigartiges Gefihl, als ein uns wohlgesonnener Soldat eine Nachricht von
Amnesty International in unsere Zelle schmuggelte. Unser psychisches Befinden anderte sich schlagartig.
Es war das Wissen darum, dass die Aulienwelt, dass Menschen, denen man niemals begegnet war und die
uns auch nicht kannten, sich trotzdem fiir uns engagierten. Wir schépften wieder Hoffnung."

Insbesondere arbeitet ai
o flr die Freilassung von Menschen, die allein deshalb inhaftiert sind, weil sie friedlich ihre
Uberzeugung vertreten oder die wegen ihrer Herkunft, ihrer sexuellen Orientierung oder Religion
verfolgt werden.
fur die Rechte von Flichtlingen
fur die Rechte von Frauen und Madchen
fur die Verhinderung von Folter, Todesstrafe und politischen Mord
fir den Schutz und die Unterstiitzung von Menschenrechtsverteidigerinnen und
Menschenrechtsverteidigern
fur wirksame Kontrollen des Waffenhandels
fur die Férderung der wirtschaftlichen, sozialen und kulturellen Rechte
fir das Recht auf Privatsphare
fur die Aufklarung von Menschenrechtsverletzungen und die Bestrafung der Taterinnen und Tater

Amnesty International finanziert sich allein durch Beitrage, Spenden und Erbschaften. So wird sichergestellt,
dass weder Regierungen noch andere Institutionen die Arbeit von ai beeinflussen kénnen.

Daflir brauchen wir Ihre Unterstiitzung!
Informieren Sie sich unter:

Amnesty international
Zinnowitzer Stralde 8
10115 Berlin

Tel.: 030 /42 02 48-0
Fax: 030 / 42 02 48-488
info@Amnesty.de
www.Amnesty.de

Spendenkonto 80 90 100 / IBAN DE23 3702 0500 0008 0901 00
Bank fir Sozialwirtschaft
BLZ 370 205 00 / BIC BFSW DE23 XXX
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mailto:info@amnesty.de
http://www.amnesty.de/

1. Mitleid ist nur eine halbe Sache!

HELFEN SIE Amnesty International!

Als aktives Mitglied einer Gruppe setzen Sie sich personlich fiir Opfer von Menschenrechtsverletzungen ein
und organisieren gemeinsam mit anderen Mitgliedern 6ffentliche Veranstaltungen.

Als aktives Einzelmitglied beteiligen Sie sich auerhalb einer Gruppe regelmafig an einer der drei folgenden
ai-Aktivitaten:
¢ Eilaktionen (Urgent Actions) werden zugunsten akut bedrohter Menschen gestartet. Sie intervenieren
durch Telefaxe, Telegramme, Briefe oder Telefonate bei den verantwortlichen Behdrden eines Landes
in einem besonders dringlichen Fall.

e ai-Aktion nennt sich ein zweimonatlich erscheinender Rundbrief, der Vorschlage fir lhre Beteiligung
an aktuellen Lander- oder Themenkampagnen und Aktionen von Amnesty Internationalenthalt.

o Briefe gegen das Vergessen erscheinen jeden Monat im ,ai-Journal". Sie setzen sich in Appellbriefen
fur Opfer von Menschenrechtsverletzungen aus drei verschiedenen Landern ein. Geschildert werden
Falle von politischer Haft, ,Verschwindenlassen", Todesstrafe oder staatlichem Mord.

Durch finanzielle Unterstiitzung in Form von Spenden oder regelmafigen Fordererbeitragen helfen Sie
Opfern von Menschenrechtsverletzungen. Menschenrechtsarbeit kostet Geld! Menschenrechtsverletzungen
mussen unter erheblichem Aufwand ermittelt und publik gemacht werden. Es entstehen Kosten durch die
Entsendung von Delegationen und Prozessbeobachtern oder auch durch die Unterstitzung von Gefangenen
und/oder deren Familien. Amnesty International legt gro3en Wert auf finanzielle Unabhangigkeit und nimmt
deshalb grundsatzlich keine Regierungsgelder an.

Wenn Sie helfen wollen und etwas Zeit fiir die Arbeit von Amnesty Internationalaufwenden kénnen
(Zeitbedarf fir die Mitgliedschaft auBerhalb einer Gruppe etwa 1-2 Stunden im Monat), wenden Sie sich bitte
an eine der nachstehend aufgefiihrten Adressen.



2. ai-Bezirksbiros in der Bundesrepublik
Deutschland und Sektion Schweiz/Osterreich

PLZ-Bereich 0....

Bezirk Sachsen
www.Amnesty-sachsen.de

Chemnitzer Str. 59b
01187 Dresden

Tel: 0351/79694650
Mobil: 0160797750955
bezirk@amnesty-sachsen.de

Bezirk Thiiringen

www.Amnesty-thueringen.de

Amnesty International
Thiiringen

Amnesty International
Thuringen

c/o International Room
Johannisplatz 26

07743 Jena
info@Amnesty-thueringen.de

Bezirk Sachsen-Anhalt

www.Amnesty-sachsen-
anhalt.de

Amnesty International
Bezirk Sachsen-Anhalt
Schonebecker Stralle 82-83
39104 Magdeburg.

info@Amnesty-sachsen-
anhalt.de

PLZ-Bereich 1....

Bezirk Berlin-
Brandenburg

www.Amnesty-bb.de

Greifswalder Str. 4 (1. Hof)
Aufgang A, 3. Stock
10405 Berlin

Tel: 030/84109052
Fax: 030/84109055

info@Amnesty-
bb.de

Bezirk Mecklenburg-
Vorpommern

www.Amnesty-greifswald.de

www.Amnesty-rostock.de
www.Amnesty-schwerin.de

Der Bezirk unterhalt kein
Bezirksburo

info@Amnesty.de

PL.Z-Bereich 2....

Bezirk Hamburg
www.Amnesty-
hamburg.de

Kleine Seilerstr. 1
20359 Hamburg

Tel: 040/2207747
Fax: 040/2207740
bezirk@Amnesty-

hamburg.de

Bezirk Liibeck

www.Amnesty-luebeck.de

Wahmstr. 43-45
23552 Libeck

Tel: 0451/7072043
Fax :
0451/7072083

info@Amnesty-

luebeck.de

Bezirk Bremen

Weser-Ems

www.Amnesty-
bremen.de

Goetheplatz 4
28203 Bremen

Tel:
0421/327937
Fax:
0421/3378178

info@Amnesty

-bremen.de
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Bezirk Kiel-Flensburg

www.Amnesty-kiel.de
Biiro Kiel

Bremer Str. 2
24118 Kiel

Tel: 0431/86988
(AB)

Fax: 0431/87900
office@Amnesty-
kiel.de

Biiro Flensburg

Amnesty International

c/o Initiativenzentrum
Burgplatz 1

24939 Flensburg
www.Amnesty-flensburg.de

PLZ-Bereich 3....

Bezirk Hannover

www.ai-hannover.de

Fraunhoferstr. 15
30163 Hannover

Tel: 0511/667263
Fax: 0511/392909
info@ai-hannover.de

Bezirk Ostwestfalen-
Lippe
www.Amnesty-owl.de

Jollenbecker Str. 103
33613 Bielefeld

Tel: 0521/9679440
Fax: 0521/9679441
bezirk@Amnesty-owl.de

Bezirk Braunschweig

www.Amnesty-braunschweig.de

c/o Udo Dittmann
Grol3e Stral’e 9
38116 Braunschweig

info@Amnesty-

braunschweig.de
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Bezirk Kassel-Gottingen

www.ai-kassel.de
www.Amnesty-goettingen.de

Der Bezirk unterhalt kein
Bezirksburo

Amnesty-Buro flr Asylfragen
Weenderstr. 42
37073 Gottingen

Bezirk
Mittelhessen/Siidw
estfalen

www.Amnesty-mittelhessen.de

Der Bezirk unterhéalt kein
Bezirksburo
info@Amnesty-mittelhessen.de

PLZ-Bereich 4......

Bezirk Diisseldorf
www.Amnesty-duesseldorf.de

Grafenberger Allee
56 40237 Dusseldorf

Tel: 0211/4792557
Fax: 0211/4792657
info@Amnesty-duesseldorf.de

Bezirk Duisburg-
Oberhausen

www.Amnesty-duisburg-
oberhausen.de

Der Bezirk unterhalt kein
Bezirksburo
bezirkssprecher@ai-bezirk-
duisburg-oberhausen.de

Bezirk Bergisches Land

www.Amnesty-bergisches-
land.de

Obergriinewalder Str. 32
42103 Wuppertal

Tel.: 0202/87421

Fax: 0202/81705
ai3560@Amnesty-bergisches-
land.de

Bezirk Dortmund

www.ai-dortmund.de

Siegfriedstralle 12
44137 Dortmund

Tel: 0231/836711
info@ai-dortmund.de

Bezirk Ruhrgebiet-
Mitte

www.ai-ruhrmitte.de

Biro Essen:
ProAsyl/Flichtlingsrat
Essen e.V.
Friedrich-Ebert-Str. 30
45127 Essen
info@Amnesty-ruhrmitte.de

Bezirk Miinster-
Osnabriick

www.Amnesty-muenster-
osnabrueck.de

Achtermannstr. 10-12
48143 Minster

Tel: 0251/47302

Fax: 0251/57658
bezirk@Amnesty-muenster-
osnabrueck.de

Bezirk Linker
Niederrhein

www.Amnesty-
niederrhein.de

Der Bezirk unterhalt kein
Bezirksburo

info@Amnesty-

niederrhein.de

PLZ-Bereich 5....

Bezirk Koln
www.Amnesty-koeln.de

Domstr. 56
50668 Koln

Tel: 0221/121415
Fax: 0221/121563
info@Amnesty-koeln.de

Bezirk Aachen
www.Amnesty-aachen.de
Adalbertsteinweg 123a
52070 Aachen;

Tel./Fax: 0241/513653
info@Amnesty-aachen.de

Bezirk Bonn-Koblenz
www.Amnesty-bonn.de

Heerstr. 30
53111 Bonn

Tel: 0228/9653191
mail@Amnesty-bonn.de

Bezirk Mainz-Wiesbaden
www.Amnesty-mainz.de

Kaiserstr. 26-30
55116 Mainz

Tel + Fax: 06131/611820
info@Amnesty-mainz.de

PLZ-Bereich 6....

Bezirk Frankfurt

www.Amnesty-frankfurt.de

Leipziger Str. 17
60487 Frankfurt

Tel: 069/496149
Fax: 069/4909212
mail@Amnesty-frankfurt.de

Bezirk Darmstadt
www.Amnesty-darmstadt.de

Mainzerstr. 74b
64293 Darmstadt
kontakt@amnesty-darmstadt.de

Bezirk Mosel-Saar-
Westpfalz

www.Amnesty-msw.de

Der Bezirk unterhalt kein
Bezirksburo
orga@Amnesty-msw.de

Bezirk Rhein-Neckar

www.ai-rhein-neckar.de

Augustaanlage 53
68165 Mannheim

Offnungszeiten:

Mo 18.30-20.00 Uhr

Tel: 0621/415961
bezirk@ai-rhein-neckar.de
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Bezirk Pfalz

Der Bezirk unterhalt kein
Bezirksburo
info@Amnesty.de

PL.Z-Bereich 7....

Bezirk Stuttgart-
Nordwiirttemberg

www.Amnesty-stuttgart.de

Lazarettstr. 8
70182 Stuttgart

Tel: 0711/233653
Fax: 0711/2369760
info@Amnesty-stuttgart.de

Bezirk Tiibingen
www.ai-tuebingen.de

Wilhelmstr. 105
72074 Tlbingen
Postfach 1124

72001 Tibingen

info@ai-tuebingen.de

Bezirk Karlsruhe

Waldstr. 24.-28
76133 Karlsruhe
Tel: 0721/95788338

information@Amnesty-
karlsruhe.de

Bezirk Siidbaden
www.Amnesty-suedbaden.de

Basler Str. 20
79100 Freiburg

Tel: 0761/75215
Fax: 0761/75281
info@Amnesty-suedbaden.de

Bezirk Bodensee

www.Amnesty-konstanz.de
www.ai-lindau.de

Der Bezirk unterhalt kein
Bezirksburo

info@Amnesty.de

Asylberatung:
asyl@Amnesty-passau.de

PL.Z-Bereich 8......

Bezirk Miinchen und

Bezirk Wiirzbur
Oberbayern 8
www.Amnesty-wuerzburg.de
www.Amnesty-

Friedenstr. 3
97072 Wirzburg

muenchen.de

Volkartstr. 76

80636 Miinchen Tel./Fax: 0931/886927

info@Amnesty-wuerzburg.de

Tel: 089/165412
Fax: 089/165404
kontakt@Amnesty-
muenchen.de

Bezirk Augsburg
www.Amnesty-augsburg.de

Weille Gasse 3
86150 Augsburg

info@Amnesty-augsburg.de

Bezirk Ulm

www.Amnesty-ulm.de

Ensingerstr. 21
89073 Ulm

Tel: 0731/63632
kontakt@Amnesty-ulm.de

PLZ-Bereich 9....

Bezirk Mittel- und
Oberfranken

www.Amnesty-mittel-
oberfranken.de

Postfach 1037
90001 Nirnberg

info@ai-nuernberg.de

Bezirk Oberpfalz
www.Amnesty-oberpfalz.de
Postfach 10 01 34

93001 Regensburg

mail@Amnesty-
regensburg.de

Bezirk Passau-
Ostbayern

www.Amnesty-passau.de

Postfach 1966
94009 Passau
info@Amnesty-passau.de
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3. Sekretariate von Amnesty International

Sekretariate der deutschen Sektion

Hauptsitz

Zinnowitzer Stralte 8
10115 Berlin

Tel.: 030 /42 02 48-0
Fax: 030/ 42 02 48-488
info@Amnesty.de
www.Amnesty.de

Regionalbiiro Ost

Greifswalder Str. 4
10414 Berlin

Tel.: 030 /42 02 48-0
Fax: 030 /42 02 48-488
info@Amnesty.de
www.Amnesty.de

Regionalbiiro Siid

Volkartstr. 76

80636 Miinchen

Tel.: 030/ 42 02 48-0
Fax: 030 /42 02 48-488
info@Amnesty.de
www.Amnesty.de

Regionalbiiro West

Grafenberger Allee 56
40237 Dusseldorf

Tel.: 030/ 42 02 48-0
Fax: 030 /42 02 48-488
info@Amnesty.de
www.Amnesty.de

Regionalbiiro Nord

Kleine Seilestr. 1

20359 Hamburg

Tel.: 030 /42 02 48-0
Fax: 030/ 42 02 48-488
info@amnesty.de
www.amnesty.de

Amnesty International Schweizer Sektion

Amnesty International
Schweizer Sektion
Speichergasse 33, Bern
Postanschrift:

PO Box

3001 Bern

Tel.: 0041 /31 307 22 22
Fax: 0041 /31 307 22 33


mailto:info@amnesty.de
http://www.amnesty.de/
mailto:info@amnesty.de
http://www.amnesty.de/
mailto:info@amnesty.de
http://www.amnesty.de/
mailto:info@amnesty.de
http://www.amnesty.de/
mailto:info@amnesty.de
http://www.amnesty.de/
mailto:m.werthern_ai@web.de
mailto:m.werthern_ai@web.de

VERFOLGT WEGEN IHRES GLAUBENS

info@Amnesty.ch
www.Amnesty.ch

|
|
‘ Amnesty International Osterreichische Sektion
Moeringgasse 10

1150 Wien

Tel.: 0043 /1 78008

Fax: 0043 /1 78008 - 44

office@Amnesty.at
www.Amnesty.at

Sekretariat der Sektion Luxemburg

Rue des Etats-Unis, 23
1019 Luxembourg
Boite Postale 19 14
1019 Luxembourg

Tel. : 00352 /48 16 87
Fax : 00352 /48 36 80
info@Amnesty.lu
www.Amnesty.lu

Amnesty International Internationales Sekretariat London

Peter Benenson House

1 Easton Street

London WC1X 0DW
Grofbritannien

Tel. 0044 / 207 4135500
Fax. 0044 / 207 9561157
Amnestyis@Amnesty.org
www.Amnesty.org
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