A 1185 689/13

VERWALTUNGSGERICHTSHOF
BADEN-WURTTEMBERG

Im Namen des Volkes
Urteil Thboy. tus

In der Verwaltungsrechtssache g o -

- Klager -
- Berufungsbeklagter -

prozessbevolimachtigt:
Rechtsanwalte Dr. Bonn u. Koll.,
Wielandstrale 31, 60318 Frankfurt, Az: 12/0018/40

gegen

Bundesrepublik Deutschland,

vertreten durch den Bundesminister des Innern,

dieser vertreten durch den Leiter des Bundesamtes fur Migration und Fliachtlin-
ge, Frankenstrale 210, 90461 Nirnberg, Az: 5517136-423

- Beklagte -
- Berufungsklagerin -

wegen Zuerkennung der Flichtlingseigenschaft

hat der 11. Senat des Verwaltungsgerichtshofs Baden-Wurttemberg durch den
Vorsitzenden Richter am Verwaltungsgerichtshof Funke-Kaiser, die Richterin
am Verwaltungsgerichtshof Dr. Bauer und die Richterin am Verwaltungsge-
richtshof Schiller aufgrund der mindlichen Verhandlung vom 19. September
2013

fur Recht erkannt:
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Auf die Berufung der Beklagten wird das Urteil des Verwaltungsgerichts Stutt-
gart vom 29. Januar 2013 - A 6 K 4443/12 - geandert. Die Klage wird insge-
samt abgewiesen.

Der Klager tragt die Kosten des gerichtskostenfreien Verfahrens in beiden
Rechtsziigen.

Die Revision wird nicht zugelassen.

Tatbestand

Der Kléager begehrt die Zuerkennung der Fluchtlingseigenschaft. Er ist nach
eigenen Angaben am .1986 in Kabul geboren und afghanischer Staats-
angehdriger, der der Volks- und Religionsgemeinschaft der Hindus angehért.

Er stellte am 08.11.2011 ‘einen Asylantrag und lieR durch seinen Prozessbe-
voliméchtigten mit Schriftsatz vom 13.01.2012 vortragen, er spreche Hindi
und Punjabi. Muttersprache sei Punjabi. Er kénne etwas Hindi lesen und
schreiben. Das habe er im Tempel gelernt. Die lateinische Schrift beherrsche
er nicht. Er stamme aus Kabul. Seine Eltern lebten noch dort. Er habe einen
weiteren Bruder und zwei Schwestern. Eine Schwester lebe in Deutschland
und sei mit einem Landsmann verheiratet. B., seine andere Schwester, sei im
Jahre 2001 im Alter von 22 Jahren entfuhrt worden. Von ihr fehle jede Spur.
Offensichtlich sei sie Opfer eines in Afghanistan Gblichen Frauenraubes und
einer Zwangsverheiratung geworden. Seit dem Jahre 2001 lebe die Familie in
einem Tempel in Kabul. Die Wohnung, in der sie vorher gewohnt hatten, sei
niedergebrannt worden. Den Tempel habe er nur dann verlassen, wenn es
dringend notwendig gewesen sei, und auch das nur meist in Begleitung sei-
nes Vaters, der als Gelegenheitsarbeiter fiir den Lebensunterhalt aufgekom-
men sei. Die Mutter und sein weiterer Bruder hatten sich praktisch standig im
Tempel aufgehalten. Etwa im Jahre 2003 sei der Tempel von Muslimen ge-
stirmt worden. Die Gefahr weiterer Ubergriffe auf den Tempel bestehe fort,
da dieser unter stédndiger Beobachtung fanatisierter Moslems stehe. Er selbst
sei, wenn er sich zu den wenigen Gelegenheiten auBerhalb des Tempels auf-
gehalten habe, des Ofteren von Moslems aufgefordert worden, zum Islam zu
konvertieren. Bei dreien dieser Gelegenheiten sei er auch misshandelt wor-
den. Angesichts der Gefahr, in der er als Hindu in Kabul gelebt habe, habe
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sich der Vater entschlossen, seinen beiden Séhnen die Flucht ins Ausland zu
ermoéglichen. Hierfir habe sein Vater einen Betrag in Hohe von ca. 25.000
Dollar aufgewendet. Der Vater habe einiges Geld gespart gehabt, der fehlen-
de Betrag sei von Landsleuten geliehen worden. In Jalalabad sei er von sei-
nem Bruder getrennt worden. Seither fehle von diesem jedes Lebenszeichen.
Mit dem Flugzeug sei er iiber Pakistan ohne Zwischenlandung nach Deutsch-
land gelangt.

Bei der am 07.02.2012 in der Sprache Urdu erfolgten Anhérung durch das
Bundesamt fiir Migration und Flachtlinge (im Folgenden: Bundesamt) gab der
Kldger im Wesentlichen an: Er gehdre der Volksgruppe der Hindus an. In Af-
ghanistan habe er bis zu seiner Ausreise in einer Art Tempel namens
Dharamsal gelebt. Das sei in dem Stadtteil Kart-e-Parwan, Kabul gewesen.
Die nachste gr6Rere bekannte StraBe sei ,Kargam Road”. Sein Vater R. S. S.
und seine Mutter K. S. lebten noch dort. Er habe funf Jahre lang an dem Un-
terricht im Tempel teilgenommen. Er habe ab und zu im Tempel geputzt, aber
nicht auBerhalb gearbeitet. Weil er Hindu sei, habe er Angst gehabt, seinen
Wohnort bzw. seine Wohnstétte zu verlassen und auch seine Eltern hatten
ihm dies nicht erlaubt. lhre finanzielle Situation sei schlecht gewesen. Sein
Vater habe ab und zu in den Geschéften in der Umgebung teilweise gearbei-
tet. AuRerdem hétten sie von Spenden gelebt. Die Entscheidung, sein Hei-
matland zu verlassen, habe sein Vater fir ihn getroffen. Fir ihn sei das tGber-
raschend gekommen. Er habe im Mai 2011 davon erfahren. Er habe Afghanis-
tan am 25.05.2011 verlassen und sei in Deutschland am 01.11.2011 ange-
kommen. Er sei zundchst nach Jalalabad geflogen, dann weiter nach
Peshawar. In beiden Orten habe er sich mehrere Monate aufgehalten. Dann
sei er weitergeflogen und in einem groRen Flughafen gewesen. Alles sei auf
Persisch und Arabisch geschrieben gewesen. Er habe das nicht lesen kén-
nen, wisse also nicht, wo das gewesen sei. Dann sei er weitergeflogen nach
Deutschland. Er kénne keine Reisedokumente vorlegen. Der Mann, der ihn
begleitet habe, habe ihm immer Anweisungen gegeben und die Dokumente
gehabt. Papiere seien ihm keine ausgehandigt worden. (Auf Frage nach sei-
nen Asylgrinden:) In Afghanistan habe er sich nicht frei bewegen kénnen. Er
habe seine Wohnstétte nicht verlassen dirfen, nicht studieren und nicht arbei-
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ten kédnnen. Er habe nur putzen kénnen. Das sei kein Leben gewesen. Die
Moslems héatten sie unterdriickt. Sie hdtten immer gesagt, sie sollten Moslems
werden. Sie hatten keine Feste in der Offentlichkeit feiern kénnen. Standig
hatten sie ihnen gesagt, sie sollten Moslems werden. Die Moslems hétten sie
misshandelt. Im Jahre 2001 habe sein Vater seine kranke Schwester zum Arzt
gebracht. Seitdem sei sie spurlos verschwunden. Es sei auf dem Weg zum
Arzt gewesen, als jemand, genaues wissten sie bis heute nicht, seine
Schwester einfach mitgenommen habe, wobei sein Vater auch geschlagen
und verletzt worden sei. Im Jahre 2001 sei seine Schwester entfihrt worden
und einmal, 1999, sei sein Vater angeschossen und am Arm getroffen wor-
den. Sie hatten sich beschwert, aber es sei nichts passiert. Er selbst sei da-
mals noch sehr klein gewesen. Er gehe aber davon aus, dass sich seine Fa-
milie bei der Polizei beschwert habe. In dem Tempel, in dem sie gelebt hat-
ten, hatten ungefahr 20 weitere Hindu-Familien gelebt. Diese hatten die glei-
chen Probleme gehabt wie sie. Da er den Tempel nicht habe verlassen kon-
nen, kénne er nicht sagen, ob in ihrem Stadtteil weitere Hindus gelebt hatten.
Sein Vater habe in Pool-e Khishti gearbeitet. Das sei eine bekannte Briicke in
der Stadtmitte. Dort sei der Markt. Sein Vater habe dort gearbeitet und ihre
Lebensmittel besorgt. Manchmal seien diese aber auch geliefert worden. Die-
ser Ort sei ungefahr 15 Minuten zu Fuf von ihrem Tempel entfernt. Es sei
seinem Vater moglich gewesen, den Tempel zu verlassen und arbeiten zu ge-
hen. Er habe dies aber heimlich gemacht. Wenn herausgekommen wére, dass
ein Hindu auf der StraRe wire, hatte er ebenfalls Probleme bekommen. Sie
hatten ihren Glauben in der Wohnstétte gelebt und da ihre Feste gefeiert. Sie
hatten dies nicht in der Offentlichkeit tun kénnen. Sie hatten immer versucht,
unauffallig zu bleiben. Der Tempel sei ein groRes Geb&ude. In diesem Ge-
baude seien ungefahr 40 Zimmer. Jede Familie habe ein Zimmer. Die Wasch-
rdaume und die Kiiche seien fir alle da. AuBerdem habe es Rdume gegeben
fir Veranstaltungen wie Trauerfeiern und &ahnliche religiése Feste. Garten
oder Ahnliches habe es nicht gegeben, aber einen Parkplatz vor dem Gebé&u-
de. Ihm selbst sei auch etwas passiert. Er habe dreimal versucht rauszukom-
men, z.B. um Lebensmittel zu besorgen. Alle drei Male sei er von unbekann-
ten Moslems erwischt und verpriigelt worden. An das genaue Datum kénne er
sich nicht erinnern, aber alle drei Vorfalle mussten im Mai 2005 gewesen
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sein. Er sei geschlagen worden, weil er kein Moslem und es ihm nicht erlaubt
sei, sich frei zu bewegen. Die Leute hatten deshalb gewusst, dass er kein
Moslem sei, weil sie ihn vielleicht beobachtet hatten. Er habe ja dort gewohnt
und das sei ein bekannter Hindu-Wohnort, ein Tempel eben. Beim ersten Mal
seien es vier Personen gewesen, die ihn geschlagen hétten, beim zweiten
Mal nur einer und beim dritten Mal seien sie zu zweit gewesen. Alle drei Male
sei es ihm gelungen, sich irgendwie zu entrei@en und er sei wieder nach Hau-
se. Es sei ihm gelungen, sich von vier Mannern zu befreien, weil es eine
Schubserei gegeben und er auf dem Boden gelegen habe. Es habe Chaos
geherrscht und er habe es geschafft, einen anderen zu Boden zu reifen und
zu fliehen. Auch beim zweiten und dritten Mal habe er Widerstand geleistet.
Sie hatten versucht, ihn zu schlagen und er habe versucht, sie zu schlagen.
Als er gemerkt habe, dass dies nicht gehe, sei er geflohen. Dies sei in der
Nadhe des Kinos Ajub Cinema geschehen. Dieses Kino sei in der N&he ihres
Tempels. Wenn er nach Afghanistan zuriick misste, beflirchte er eine Fort-
setzung seines bisher unertraglichen Lebens. Es wére auch mdéglich, dass er
getétet werde.

Mit Bescheid vom 12.12.2012 stellte das Bundesamt fest, dass das Abschie-
bungsverbot des § 60 Abs. 7 Satz 1 AufenthG hinsichtlich der islamischen
Republik Afghanistan vorliegt. Im Ubrigen lehnte es den Antrag auf Anerken-
nung als Asylberechtigter und Zuerkennung der Flichtlingseigenschaft ab und
verneinte das Vorliegen eines unionsrechtlichen Abschiebungsverbots. Die
Feststellung des nationalen Abschiebungsverbots begriindete das Bundesamt
damit, es sei beachtlich wahrscheinlich, dass dem Klager bei Rickkehr nach
Afghanistan zum gegenwaértigen Zeitpunkt die existentielle Verelendung dro-
hen wiirde, da er ohne gréBeren Familienverband und ohne Netzwerk nicht in
der Lage waére, sein Existenzminimum sicherzustellen. In diesem Zusammen-
hang sei zu beachten, dass er einer ohnehin verschéarften Diskriminierungen
ausgesetzten Minderheit, namlich der Glaubens- und Volksgemeinschaft der
Hindus, angehoére.

Am 27.12.2012 erhob der Klager beim Verwaltungsgericht Stuttgart gegen
den Bescheid des Bundesamts vom 12.12.2012 insoweit Verpflichtungsklage
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als seine Anerkennung als Asylberechtigter und die Zuerkennung der Fliicht-
lingseigenschaft abgelehnt worden sind. Er trug zur Begriindung vor, seine
Zugehdorigkeit zur Gemeinschaft der Hindus fithre entgegen der Ansicht der
Beklagten durchaus zu einer landesweiten Verfolgungsgefahr. Aus Berichten
sachinformierter Stellen gehe hervor, dass eine gezielte Verfolgung der Hin-
dus in Afghanistan landesweit durch Dritte erfolge. Staatliche Organe séhen
diesen MaRnahmen tatenlos zu und seien oftmals sogar daran beteiligt. In
den vergangenen Jahren sei er dreimal von unbekannten Moslems auf der
Strae angetroffen und verpriigelt worden. Die Hindutempel kénnten nicht als
sicherer Zufluchtsort gelten, da Muslime jederzeit einen solchen stiirmen
kénnten, was auch von Zeit zu Zeit passiere.

Mit dem ohne mindliche Verhandlung ergangenen Urteil vom 29.01.2013
- A 6 K 4443/12 - verpflichtete das Verwaltungsgericht Stuttgart die Beklagte,
dem Kléger die Fluchtlingseigenschaft nach § 60 Abs. 1 AufenthG zuzuerken-
nen und hob Ziffer 2 des Bescheides des Bundesamts vom 12.12.2012 auf.
Im Ubrigen wies es die Klage ab. Zur Begriindung fuhrte das Verwaltungsge-
richt aus: Der Klager habe keinen Asylanspruch, weil nicht zur Uberzeugung
des Gerichts belegt sei, dass er tatsachlich auf dem Luftweg und nicht etwa
auf dem Landweg und damit Gber einen sicheren Drittstaat nach Deutschiland
gekommen sei, so dass § 26a AsylVfG der Anerkennung entgegen stehe. Er
habe aber Anspruch auf Zuerkennung der Fliichtlingseigenschaft. Er sei zwar
in Afghanistan nicht von individueller politischer Verfolgung bedroht gewesen.
Es bestehe aber die beachtliche Wahrscheinlichkeit, dass Hindus in Afghanis-
tan derzeit einer sie kollektiv treffenden Verfolgungsgefahr im Sinne von § 60
Abs. 1 AufenthG ausgesetzt seien. Eine 6ffentlichkeitswirksame religiose Be-
tatigung sei ihnen nicht ohne konkrete Gefahr fir Leib und Leben méglich.
Staatlicher Schutz gegen VerfolgungsmaBnahmen Dritter sei fur sie nicht er-

reichbar.

Auf Antrag der Beklagten hat der Senat mit Beschluss vom 03.04.2013 - A
11 S 471/13 - die Berufung wegen grundsétzlicher Bedeutung zugelassen.
Die Berufung wurde unter Stellung eines Antrags am 24.04.2013 begriindet.
Die Beklagte tragt im Wesentlichen vor: Die tatsachlichen Verhéltnisse spréa-
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chen weder dafir, dass landesweit die Ausiibung des Hindu-Glaubens in Af-
ghanistan nicht méglich oder bei Ausiibung mit dem Grad der beachtlichen
Wahrscheinlichkeit daran anknipfende Verfolgung zu befirchten wéare, noch
dass jeder seinem Glauben eng verbundene Hindu sich gezwungen sahe, zur
Vermeidung drohender VerfolgungsmaBnahmen seine Glaubenspraxis in ei-
ner Weise einzuschranken, die sich i.S.d. Art 9 der Qualifikationsrichtlinie als
schwerwiegende Beeintrachtigung eines grundlegenden Menschenrechts wer-
ten lieBe. Zur Lage der Hindu-Minderheit wiirden die Auskinfte im Wesentli-
chen seit Jahren gleichbleibend berichten. Fir eine landesweit staatliche bzw.
staatlich zu verantwortende Verfolgungsgefahr lasse sich den Auskunften
nichts entnehmen. Insbesondere sei nicht ersichtlich, dass insoweit ein staat-
liches Verfolgungsprogramm bestiinde, dessen Umsetzung bereits eingeleitet
ware oder alsbald bevorstiinde. Die vorhandenen Erkenntnisse belegten auch
nicht die fir eine gruppenbezogene Gefahrenlage nétige Verfolgungsdichte
von entsprechend dicht und eng gestreuten Verfolgungsschlagen. In tatsach-
licher Hinsicht béten die Auskiinfte keinen Anhalt fir eine staatliche Verfol-
gung. Die Quellen zeigten auch nichts Ausreichendes fur eine Verfolgung
durch nichtstaatliche Akteure. Seit Jahren seien keine Féalle von religidser
Verfolgung gegen Hindus und Sikhs mehr bekannt geworden. Religiése Feste
kénnten begangen werden und liefen in der Regel ohne Stérungen ab. Auch
Bestattungsriten kénnten regelmaRig stérungsfrei durchgefuhrt werden, da sie
ebenfalls praktisch ausnahmslos innerhalb der Hindu-Compounds stattfanden.
In den Hauptstadten der Provinzen Kabul und Nangahar wiirden es Hindus
und Sikhs wagen, ihren Glauben offen zu praktizieren, ein umfassendes Ver-
meidungsverhalten sei nicht erkennbar. Abgesehen davon kénnte ein Vermei-
dungsverhalten nur bei demjenigen fiir eine eigene Verfolgungsbetroffenheit
von Relevanz sein, der derart eng mit seinem Glauben verbunden sei, dass er
durch den Verzicht in schwerwiegender Weise betroffen sei. Dies sei im vor-
liegenden Fall nicht erkennbar. Zwar werde uber eine wirtschaftliche und kul-
turelle Diskriminierung und Ausgrenzung der Hindus berichtet. Es fehle je-
doch insoweit an der im Sinne des Art. 9 Abs. 1 Qualifikationsrichtlinie néti-
gen Eingriffsintensitat.

Die Beklagte beantragt,



das Urteil des Verwaltungsgerichts Stuttgart vom 29.01.2013 -A6 K
4443/12 - zu andern und die Klage insgesamt abzuweisen.

Der Klager beantragt,

die Berufung zuriickzuweisen.

Er macht geltend: Unabhéngig von ,religitsen Handlungsweisen“ beruhe sei-
ne Verfolgungsgefahr auch auf der Zugehdrigkeit zur ethnisch erkennbaren
Minderheit der Hindus. Angehérige der Hinduglaubensgemeinschaft seien an
ihrem duBeren Erscheinungsbild fir radikale Moslems erkennbar. Was die
Verfolgungsdichte betreffe, so miisse darauf hingewiesen werden, dass die
urspringlich etwa 100.000 Personen umfassende Hindugemeinde in Afgha-
nistan - die meisten siedelten in den Stadten Kabul und Kandahar - durch
VertreibungsmaBnahmen nunmehr auf eine Zahl von etwa 5.000 reduziert
worden sei. Nicht von ungefadhr hatten somit 95 % der Hindus Afghanistan
verlassen, weil sie - auch unter der Herrschaft der Taliban - hétten befiirchten
missen und auch erlebt hatten, aufgrund ihres ,Andersseins” asylrelevanten
VerfolgungsmafRnahmen ausgesetzt zu sein. Dass kaum von Verfolgungs-
maBnahmen gegen Hindus in Afghanistan berichtet werde, sei der Tatsache
geschuldet, dass in diesem vom Krieg verheerten Land zahlreiche Menschen-
rechtsverletzungen - auch gegen sie - stattfanden, die allerdings in den Medi-
en nicht gesondert prasent seien. Uberdies lebe die (iberwiegende Mehrheit
der noch in Afghanistan verbliebenen Hindus in Tempeln, wo sie sich eini-
germallen sicher fuhlten. Zahlreiche Informationen belegten, dass Hindus im
Falle des Verlassens der Tempel nahezu regelméaBig Anfeindungen der Mos-
lems ausgesetzt seien. Im Ubrigen gehe es vorliegend weniger um die Frage,
ob der Ritus der Leichenverbrennung in Afghanistan geduldet werde als viel-
mehr darum, ob die dort lebenden Hindus in einem asylerheblichen AusmafR
diskriminiert wiirden. Auf die Rechtsprechung des Europdischen Gerichtshofs
zum Problemkreis ,freie Religionsausiibung“ werde hingewiesen. Dass diese
nur auf einen Tempelbezirk beschrankt sei, dirfte unstreitig sein. Angehérige
der Hinduminderheit in Afghanistan kénnten keine 6ffentlichen Schulen besu-
chen, hatten keine Mdglichkeit, eine Arbeit zu finden und seien an der Teil-

nahme am o&ffentlichen Leben nur auf Grund ihres Glaubens bzw. ihrer Volks-
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zugehérigkeit gehindert. Insgesamt seien die wenigen in Afghanistan leben-
den Hindus ihrer wirtschaftlichen Grundlage weitgehend beraubt und hé&tten
keine Méglichkeit, sich wirtschaftlich zu integrieren. lhre aktuellen wirtschaft-
lichen und sozialen Lebensverhaltnisse seien aufierordentlich schwierig. Sie
seien vollig isoliert und héatten keinen Zugang zur Offentlichkeit und medizini-
schen Versorgung. Religiose Zeremonien kénnten in Kabul lediglich in einem
Tempel durchgefuihrt werden, allerdings auch nur in einer verstohlenen Art
und Weise, um nicht die Aufmerksamkeit der muslimischen Umgebung auf
sich zu ziehen. Hindus seien in Kabul praktisch nicht sichtbar. Sie hatten
Vermeidungsstrategien entwickelt, um nicht die Aufmerksamkeit meist fanati-
sierter Muslime auf sich zu ziehen.

Der Klager ist in der miindlichen Verhandlung in Hindi angehért worden. Hin-
sichtlich seiner Angaben wird auf das Sitzungsprotokoll verwiesen. Wegen der
weiteren Einzelheiten des Sach- und Streitstandes wird auf den Inhalt der Ge-
richtsakten sowie der Akten des Bundesamts Bezug genommen. Sie sind
ebenso wie die den Beteiligten mitgeteilten Erkenntnisquellen Gegenstand
der mindlichen Verhandlung gewesen.

Entscheidungsgriinde

Die zulassige, insbesondere rechtzeitig unter Stellung eines Antrags begriin-
dete Berufung der Beklagten hat Erfolg. Der Klager hat in dem fiur die Sach-
und Rechtslage maflgebenden Zeitpunkt der mindlichen Verhandlung vor
dem Senat (§ 77 Abs. 1 AsylVfG) keinen Anspruch auf Zuerkennung der
Flachtlingseigenschaft (A). Der Senat glaubt dem Klager, dass er ein Hindu
aus Kabul ist (l.). Er hat aber nicht glaubhaft dargelegt, dass er aus begriin-
deter Furcht vor bereits erlittener oder unmittelbar bevorstehender individuel-
ler Verfolgung ausgereist ist bzw. dass ihm gegenwartig eine solche aus den
in § 60 Abs. 1 AufenthG genannten Griinden droht (ll.). Soweit er vortragt, als
Hindu wére er - wie alle in Afghanistan lebenden Hindus - gezwungen, auf
eine o6ffentliche Betatigung seines Glaubens zu verzichten, begriindet dies
aufgrund des festgestellten Sachverhalts ebenfalls nicht die Voraussetzungen
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des § 60 Abs. 1 AufenthG (lll.). Hindus in Afghanistan sind auch nicht einer
Verfolgung als Gruppe ausgesetzt (IV.)

A) Gegenstand des Berufungsverfahrens ist allein das Verpflichtungsbegeh-
ren des Klagers auf Zuerkennung der Flichtlingseigenschaft. Dieses be-
stimmt sich nach § 3 Abs. 1 und 4 AsylVfG i.V.m. § 60 Abs. 1 AufenthG in der
zum Zeitpunkt der mindlichen Verhandlung geltenden Fassung. §§ 3 ff.
AsylVfG in der Fassung des Gesetzes zur Umsetzung der Richtlinie
2011/95/EU vom 28.08.2013 (BGBI | S. 3474) finden keine Anwendung, da
nach dessen Art. 7 diese neugefassten Bestimmungen erst zum 01.12.2013 in
Kraft treten. Im vorliegenden Fall wirde die Anwendung der Neufassung die-
ser Regelungen jedoch auch nicht zu einem anderen Ergebnis fuhren. Die
Richtlinie 2004/83/EG des Rates vom 29.04.2004 tiber Mindestnormen fiir die
Anerkennung und den Status von Drittstaatsangehérigen oder Staatenlosen
als Flichtlinge oder Personen, die anderweitig internationalen Schutz benéti-
gen, und Ober den zu gewédhrenden Schutz (Qualifikationsrichtlinie) und ihre
Neufassung durch die Richtlinie 2011/95/EU vom 13.12.2011 gelten ggfs. er-
ganzend. Fur die in der Neufassung inhaltlich gednderten Bestimmungen
wurde den Mitgliedstaaten eine Umsetzungsfrist bis zum 21.12.2013 einge-
rdumt (Art. 39 Abs. 1 Richtlinie 2011/95/EU) und es bleibt bis zur Umsetzung
im Mitgliedstaat bzw. zum Ablauf dieser Frist bei der Anwendung der Richtli-
nie 2004/83/EG (vgl. Art. 41 Abs. 2 i.V.m. Art. 40 Abs. 1 Richtlinie
2011/95/EU). Hinsichtlich der unveréndert ibernommenen Bestimmungen ist
die Neufassung der Qualifikationsrichtlinie (QRL) hingegen schon anzuwen-
den (vgl. Art. 41 Abs. 1 Richtlinie 2011/95/EU).

GemaR § 3 Abs. 1 und Abs. 4 AsylVfG i.V.m. § 60 Abs. 1 AufenthG ist - unter
Beriicksichtigung der unionsrechtlichen Vorgaben - einem Auslédnder die
Flichtlingseigenschaft zuzuerkennen, wenn seine Furcht begriindet ist, dass
er in seinem Herkunftsland Bedrohungen seines Lebens, seiner Freiheit oder
anderer in Art. 9 Abs. 1 QRL geschiitzter Rechtsgiiter wegen seiner Rasse,
Religion, Staatsangehérigkeit, seiner Zugehérigkeit zu einer bestimmten sozi-
alen Gruppe oder wegen seiner politischen Uberzeugung ausgesetzt ist. Die
Verfolgung kann von den in § 60 Abs. 1 Satz 4 AufenthG genannten Akteuren
ausgehen. Die Furcht vor Verfolgung ist begriindet, wenn dem Auslénder die
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vorgenannten Gefahren aufgrund der in seinem Herkunftsland gegebenen
Umstédnde in Anbetracht seiner individuellen Lage tatsachlich, d.h. mit beacht-

licher Wahrscheinlichkeit drohen.

Die Tatsache, dass ein Antragsteller bereits verfolgt wurde oder einen sonsti-
gen ernsthaften Schaden erlitten hat beziehungsweise von solcher Verfolgung
oder einem solchen Schaden ernsthaft bedroht war, ist ein ernsthafter Hin-
weis darauf, dass die Furcht des Antragstellers vor Verfolgung begriindet ist
beziehungsweise dass er tatsachlich Gefahr lauft, ernsthaften Schaden zu
erleiden, es sei denn, stichhaltige Griinde sprechen dagegen, dass der An-
tragsteller erneut von solcher Verfolgung oder einem solchen Schaden be-
droht wird, Art. 4 Abs. 4 QRL.

Als Verfolgung im Sinne des Art. 1 A GFK gelten nach Art. 9 Abs. 1 QRL
Handlungen, die aufgrund ihrer Art oder Wiederholung so gravierend sind,
dass sie eine schwerwiegende Verletzung der grundlegenden Menschenrech-
te darstellen, insbesondere der Rechte, von denen gemafR Art. 15 Abs. 2
EMRK keine Abweichung zuldssig ist (Buchst. a), oder in einer Kumulierung
unterschiedlicher MaBnahmen, einschlieBlich einer Verletzung der Menschen-
rechte, bestehen, die so gravierend ist, dass eine Person davon in &hnlicher
wie der unter Buchst. a) beschrieben Weise betroffen ist (Buchst. b). Nach
Art. 9 Abs. 3 QRL muss eine Verknipfung zwischen den Verfolgungsgriinden
des Art. 10 Abs. 1 QRL und den Verfolgungshandlungen nach Art. 9 Abs. 1
QRL bestehen.

Die Gefahr eigener Verfolgung fir einen Ausladnder, der die Zuerkennung der
Flachtlingseigenschaft begehrt, kann sich nicht nur aus gegen ihn selbst ge-
richteten Malnahmen ergeben (anlassgepragte Einzelverfolgung), sondern
auch aus gegen Dritte gerichteten MaRnahmen, wenn diese Dritten wegen
eines asylerheblichen Merkmals verfolgt werden, das er mit ihnen teilt, und
wenn er sich mit ihnen in einer nach Ort, Zeit und Wiederholungstrachtigkeit
vergleichbaren Lage befindet (Gruppenverfolgung; vgl. hierzu BVerwG, Urteile
vom 18.07.2006 - 1 C 15.05 - BVerwGE 126, 243, und vom 01.02.2007 -1 C
24.06 - juris Rn. 7). Dabei ist je nach den tatsachlichen Gegebenheiten auch
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zu bericksichtigen, ob die Verfolgung allein an ein bestimmtes unverfiigbares
Merkmal ankniipft oder ob fur die Bildung der verfolgten Gruppe und die An-
nahme einer individuellen Betroffenheit weitere Umstiande oder Indizien hin-
zutreten missen. Die Annahme einer alle Gruppenmitglieder erfassenden
gruppengerichteten Verfolgung setzt - abgesehen von den Fillen eines (staat-
lichen) Verfolgungsprogramms (vgl. BVerwG, Urteil vom 05.07.1994-9 C
158.94 - BVerwGE 96, 200) - ferner eine bestimmte ,Verfolgungsdichte* vo-
raus, welche die ,Regelvermutung® eigener Verfolgung rechtfertigt (vgl.
BVerwG, Urteil vom 18.07.2006, a.a.0.). Hierfir ist die Gefahr einer so gro-
Ben Vielzahl von Eingriffshandlungen in flachtlingsrechtlich geschitzte
Rechtsgiter erforderlich, dass es sich dabei nicht mehr nur um vereinzelt
bleibende individuelle Ubergriffe oder um eine Vielzahl einzelner Ubergriffe
handelt. Die Verfolgungshandlungen missen vielmehr im Verfolgungszeit-
raum und Verfolgungsgebiet auf alle sich dort aufhaltenden Gruppenmitglie-
der zielen und sich in quantitativer und qualitativer Hinsicht so ausweiten,
wiederholen und um sich greifen, dass daraus fir jeden Gruppenangehérigen
nicht nur die Méglichkeit, sondern ohne weiteres die aktuelle Gefahr eigener
Betroffenheit entsteht. Voraussetzung fiir die Annahme einer Gruppenverfol-
gung ist ferner, dass die festgestellten Verfolgungsmanahmen die von ihnen
Betroffenen gerade in Ankniipfung an asylerhebliche- Merkmale treffen. Ob
eine in dieser Weise spezifische Zielrichtung vorliegt, die Verfolgung mithin
.wegen* eines der in § 60 Abs. 1 AufenthG genannten Merkmale erfolgt, ist
anhand ihres inhaltlichen Charakters nach der erkennbaren Gerichtetheit der
MaBnahme selbst zu beurteilen, nicht nach den subjektiven Grinden oder
Motiven, die den Verfolgenden dabei leiten (vgl. BVerwG, Urteil vom
05.07.1994, a.a.0.). Daruber hinaus gilt auch fur die Gruppenverfolgung, dass
sie mit Rucksicht auf den allgemeinen Grundsatz der Subsidiaritat des Flicht-
lingsrechts den Betroffenen einen Schutzanspruch im Ausland nur vermittelt,
wenn sie im Herkunftsland landesweit droht, das heit wenn auch kein inter-
ner Schutz (vgl. Art. 8 QRL) besteht, der vom Zufluchtsland aus erreichbar

sein muss.

Ob Verfolgungshandlungen gegen eine bestimmte Gruppe von Menschen in
deren Herkunftsstaat die Voraussetzungen der Verfolgungsdichte erfillen, ist
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aufgrund einer wertenden Betrachtung im Sinne der Gewichtung und Abwa-
gung aller festgestellten Umsténde und ihrer Bedeutung zu entscheiden. Da-
bei muss zunidchst die Gesamtzahl der Angehérigen der von Verfolgungs-
handlungen betroffenen Gruppe ermitteit werden. Weiter miissen Anzahl und
Intensitat aller VerfolgungsmaRnahmen, gegen die Schutz weder von staatli-
chen Stellen noch von staatsdhnlichen Herrschaftsorganisationen im Sinne
von § 60 Abs. 1 Satz 4 Buchst. a) und b) AufenthG einschlieBlich internatio-
naler Organisationen zu erlangen ist, méglichst detailliert festgestellt und hin-
sichtlich der Ankniipfung an ein oder mehrere unverfiigbare Merkmale im Sin-
ne von § 60 Abs. 1 Satz 1 AufenthG nach ihrer objektiven Gerichtetheit zuge-
ordnet werden. Alle danach gleichgearteten, auf eine nach denselben Merk-
malen zusammengesetzte Gruppe bezogenen Verfolgungsmafinahmen mis-
sen schlieBlich zur ermittelten Gréle dieser Gruppe in Beziehung gesetzt
werden, weil eine bestimmte Anzahl von Eingriffen, die sich fur eine kleine
Gruppe von Verfolgten bereits als bedrohlich erweist, gegentiber einer grofRen
Gruppe vergleichsweise geringflgig erscheinen kann (BVerwG, Urteil vom
21.04.2009 - 10 C 11.08 - NVwZ 2009, 1237).

Das Konzept der Gruppenverfolgung steht mit den Grundgedanken sowohl
der Genfer Fluchtlingskonvention als auch der Qualifikationsrichtlinie in Ein-
klang (vgl. BVerwG, Urteil vom 21.04.2009, a.a.0.; Renner/Bergmann/Dienelt,
AusiR, 10. Aufl. 2013, § 60 Rn. 13; vgl. zur Gruppenverfolgung auch VGH
Bad.-Wartt., Urteile vom 12.06.2013 - A 11 S 757/13 - juris, vom 07.03.2013 -
A 9 S 1873/12 - juris und vom 03.11.2011 - A8 S 1116/11 - juris).

I.) Der Senat glaubt dem Kléger, ein Hindu aus Kabul zu sein. Wie sich aus
der Begriindung des Bescheides vom 12.12.2012 zur Feststellung eines nati-
onalen Abschiebungsverbots ergibt, hat auch das Bundesamt daran keinen
Zweifel. Der Klager hat sich in der miindlichen Verhandiung zu Praktiken im
Hinduismus geduBert. Er spricht - wie die Anhérungen beim Bundesamt und
vor dem Senat gezeigt haben - Urdu und Hindi. Beides sind Varianten des
Hindustani (http://de.wikipedia.org/wiki/Hindustani; zur Qualifizierung von Ur-
du als ,ein Gemisch aus Hindi und Arabisch, das Afghanen mit Sikh bzw. Hin-
du-Glaubensrichtung in Afghanistan untereinander sprechen”, Mir Hafizuddin
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Sadri, Sprachen und Literatur in Afghanistan <http://www.afghan-
aid.de/sprache.htm>). Der Klager fihrt auBerdem einen typischen Nachna-
men eines afghanischen Hindus. Der Name kann ein Indiz fir die Zugehérig-
keit zu den Hindus oder Sikhs sein (Bundesamt, Informationszentrum Asyl
und Migration, Afghanistan - Situation der Hindus und Sikhs, August 2007, S.
1). In der Liste ,Afghan Hindu and Sikh Last Names (Surnames)‘ vom
14.01.2009 (abrufbar unter http://afghanhindu.wordpress.com/2009/01/14/
344/) ist unter ,Kabuli Hindus* der Nachname Name ,S." aufgeftihrt, den auch
der Klager tragt. Er hat im Ubrigen eine Schwester und einen Schwager im
Bundesgebiet, die nachweislich afghanische Staatsangehérige sind. So war
sein Schwager - ausgewiesen mit einem afghanischen Pass - bei der Anho-
rung durch das Bundesamt anwesend.

II.) Der Senat hat aber nicht die Uberzeugung gewinnen kénnen, dass der
Klager aufgrund einer anlassgeprégten Einzelverfolgung sein Heimatland ver-
lassen hat oder ihm bei einer Riickkehr eine solche droht.

1. Aus den in Art. 4 QRL geregelten Mitwirkungs- und Darlegungsobliegenhei-
ten des Schutzsuchenden folgt, dass es auch unter Beriicksichtigung der
Vorgaben dieser Richtlinie Sache des Auslédnders ist, die Griinde fir seine
Furcht vor politischer Verfolgung schlissig vorzutragen. Er ist gehalten, unter
Angabe genauer Einzelheiten einen in sich stimmigen Sachverhalt zu schil-
dern, aus dem sich bei Wahrunterstellung ergibt, dass bei verstandiger Wir-
digung politische Verfolgung im genannten Sinne droht. Hierzu gehért, dass
der Auslinder zu den in seine Sphéare fallenden Ereignissen, insbesondere zu
seinen personlichen Erlebnissen, eine Schilderung gibt, die geeignet ist, den

behaupteten Anspruch liickenlos zu tragen.

Das Gericht muss dabei die volle Uberzeugung von der Wahrheit des behaup-
teten individuellen Schicksals und von der Richtigkeit der Prognose drohender
politischer Verfolgung gewinnen. Aufgrund der Beweisschwierigkeiten, in de-
nen sich der Schutzsuchende hinsichtlich der seinen Anspruch begriindenden
Vorginge im Heimatland regelmaRig befindet, muss sich das Gericht jedoch
mit einem fir das praktische Leben brauchbaren Grad an Gewissheit begni-
gen. Bei erheblichen Widerspruchen, Steigerungen oder Unstimmigkeiten im
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wesentlichen Sachvortrag kann dem Auslander nur bei einer plausiblen Erkla-
rung hierfiir geglaubt werden (vgl. BVerwG, Beschluss vom 21.07.1989 - 9 B
239.89 - juris; SachsOVG, Urteil vom 26.02.2013 - A 4 A 702/08 - juris; siehe
auch Marx, Handbuch zum Fliichtlingsschutz, 2. Aufl. 2012, § 28 Rn. 29 ff.).

2. Der Senat hat erhebliche Zweifel an der Richtigkeit des Vortrags des Kla-
gers, weil er Hindu sei, sei er im Mai 2005 dreimal von unbekannten Moslems
verprigelt worden. Beim ersten Mal seien es vier Personen, beim zweiten Mal
eine und beim dritten Mal zwei Personen gewesen. Es sei ihm jedes Mal ge-
lungen, sich irgendwie zu entreiBen. Es ist bereits aufgrund der kérperlichen
Erscheinung des Klagers nicht realistisch, dass er gegen vier bzw. zwei an-
greifende Manner erfolgreich Widerstand leisten und wegrennen kann. Ferner
sind die naheren Begleitumstidnde nicht nachvollziehbar. Der Kl4dger macht
geltend, aus Angst habe er mit seiner Familie im Tempel gewohnt und sich
dort immer aufgehalten. Warum er aber ausgerechnet im Mai 2005 diesen
verlasst und nach der angeblichen Erfahrungen eines Angriffs durch vier
Manner dann noch ein zweites und drittes Mal herausgeht, ist nicht plausibel.
Seine Erklarung, er habe dreimal versucht rauszukommen um Lebensmittel zu
besorgen, ist vor dem Hintergrund anderer Schilderungen nicht berzeugend.
Denn nach diesen habe sein Vater die Familie versorgt, indem dieser - wenn
auch ,heimlich* - auBerhalb des Tempels u.a. in einem Lebensmittelladen ge-
arbeitet habe; sein Vater habe ihre Lebensmittel besorgt, manchmal seien
diese auch geliefert worden. Abgesehen davon waren mit Blick auf Art. 4 Abs.
4 QRL die Vorfalle im Mai 2005 ohnehin nicht bestimmend fur seine nach ei-
genen Angaben erst im Mai 2011 erfolgte Ausreise aus Afghanistan gewesen
- zumal die Entscheidung, dass er sein Heimatland verlassen soll, nach den
Angaben des Klagers allein von seinem Vater fur ihn getroffen worden und
Uberraschend gewesen sei. Entsprechendes gilt fiir sein Vorbringen, eine
Schwester sei im Jahre 2001 entfuhrt und sein Vater sei 1999 angeschossen
worden.

Hinsichtlich seiner Angaben, die Moslems h&tten die Hindus unterdriickt, ih-
nen Schwierigkeiten bereitet und gesagt, sie sollten Moslems werden, sie so-
gar misshandelt, fehlt es an einem detaillierten Vortrag, der den Schluss zu-
lassen wiirde, er ware vor seiner Ausreise selbst von entsprechenden konkre-
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ten Ereignissen betroffen gewesen. Soweit sich der Klager ferner darauf be-
ruft, er habe nur durch das Leben im Tempel vermeiden kénnen, Opfer von
Ubergriffen und Misshandlungen zu werden, und habe nur durch seine Flucht
ins Ausland sich dem fiir ihn unertraglichen Leben entziehen kénnen, bezwei-
felt der Senat, dass das Vorbringen zum jahrelangen Leben im Tempel, ohne
diesen verlassen zu haben, und zur Flucht zutrifft. Die Schilderungen zum
Leben im Tempel sind trotz Nachfragen oberflachlich und vage geblieben.
Des Weiteren sind die Angaben zur Finanzierung der Ausreise nicht Gberzeu-
gend. Der Klager tragt vor, ihre finanzielle Situation sei schlecht gewesen.
Sein Vater habe zeitweise gearbeitet, ab und zu habe er selbst im Tempel
geputzt, es habe auch Spenden von Tempelbesuchern, etwa Kleider, gege-
ben. Jedoch habe sein Vater das Geld fur die Ausreise des Kldgers und sei-
nes Bruders im Mai 2011 gezahlt. Das seien 25.000 Dollar gewesen. Die Tat-
sache, dass die Familie in erbarmlicher Existenz im Tempel gelebt haben will,
passt nicht zu seiner Angabe, dass 25.000 Dollar verfiigbar gewesen sein sol-
len. Ausgehend von der vom Kléger behaupteten prekaren wirtschaftlichen
Situation der Familie ist dieser Betrag ein sehr groes Vermégen. Dies gilt im
Ubrigen auch vor dem Hintergrund des jahrlichen Pro-Kopf-Einkommens in
Afghanistan, das im Jahre 2011 bei etwa 5630 US-Dollar lag (Deutsche Bun-
desregierung, Fortschrittsbericht Afghanistan zur Unterrichtung des Deut-
schen Bundestages, November 2012, S. 31). Dass der Kidger, der bei der
Ausreise aus Afghanistan nach eigenen Angaben immerhin bereits 25 Jahre
alt gewesen war, einerseits weiB, wie viel die Flucht von ihm und seinem Bru-
der gekostet hat, er andererseits nach seiner Einlassung in der mindlichen
Verhandlung seinen Vater aber noch nicht einmal gefragt haben will, woher
das Geld stammt, ist auch unter Berilicksichtigung einer tradierten, von Ge-
horsam getragenen Stellung des Sohnes gegeniber dem Vater nicht plausi-
bel. Im Ubrigen steht dieses Vorbringen auch im Widerspruch zur schriftlichen
AuBerung vom 13.01.2012, wonach der Vater einiges Geld gespart und den
fehlenden Betrag geliehen habe.

Ohne dass es hierauf noch ankame, ist auBerdem aufféllig, dass der Klager in
der mindlichen Verhandlung unterschiedliche Angaben zur Bezeichnung des
Tempels gemacht hat, in dem er jahrelang gelebt haben will, ohne dieses er-
kldaren zu kénnen. Auch zur 6rtlichen Lage des Tempels gibt es unterschiedli-
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che Versionen des Klagers. Auf einen Vorhalt durch den in der Sitzung anwe-
senden Vertreter des Bundesamtes, wonach in der vom Kléger benannten
Strafe nach der dem Bundesamt vorliegenden Karte tiberhaupt kein Tempel
zu finden sei, duBerte sich der Klager Gberhaupt nicht. Ferner ist wider-
spriichlich, dass der Kléger in der mindlichen Verhandlung auf Nachfrage
angegeben hat, im Jahre 2005 in den Tempel gezogen zu sein, wahrend dies
in der schriftichen AuBerung seines Prozessbevollmachtigten auf das Jahr
2001 datiert worden war. Dort hieR es im Ubrigen auch, er habe den Tempel
nur dann verlassen, wenn es dringend notwendig gewesen sei und das nur
meist in Begleitung seines Vaters. In der Berufungsverhandlung erklarte er
hingegen, er sei auler bei den Vorfallen im Mai 2005 nie auBerhalb des Tem-
pels gewesen, ohne dass dies mit Blick auf die frihere AuBerung plausibel
erklért worden ware.

Der Senat hat sich daher nicht davon Gberzeugen kdnnen, dass der Klager
individuell verfolgungsbedingt ausgereist ist. Nach seinem Vortrag sind auch
keine Anhaltspunkte dafiir ersichtlich, dass ihm bei einer Riickkehr eine indi-
viduelle Verfolgung drohen kénnte.

I11.) Dem Kilager ist auch nicht deshalb die Fluchtlingseigenschaft zuzuerken-
nen, weil er im Zeitpunkt seiner Ausreise oder heute prognostisch als Hindu in
Afghanistan in der Freiheit seiner Religionsausiibung verletzt ware. Soweit
der Klager geltend macht, Hindus in Afghanistan kénnten ihren Glauben nicht
6ffentlich leben und seien nur dann vor Ubergriffen sicher, wenn sie - wie er -
vermeiden wiirden, sich in der Offentlichkeit als Hindus zu zeigen, begriindet
dies nach dem vom Senat festgestellten Sachverhalt keine fliichtlingsrechtlich
beachtliche Verfolgung im Sinne des Art. 9 Abs. 1 i.V.m. Art. 10 Abs. 1
Buchst. b QRL. Ausgehend von den hierfiir geltenden rechtlichen MaRstaben
(1.) und den wesentlichen Inhalten des hinduistischen Glaubens (2.), lasst
sich ein hinreichend schwerer Eingriff in die Religionsfreiheit durch den Staat
oder durch nichtstaatliche Akteure jedenfalls fur in Kabul lebende Hindus
schon objektiv nicht annehmen (3.). Im Ubrigen konnte der Senat auch nicht
feststellen, dass eine 6ffentliche Religionsausibung oder bestimmte Formen
hiervon fir den Klédger zur Wahrung seiner religitsen Identit4t besonders
wichtig und in diesem Sinne fur ihn unverzichtbar sind (4.).
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1.) Nach der Rechtsprechung des Bundesverwaltungsgerichts ist es als Ein-
griff in die Religionsfreiheit zu priifen, wenn auf die EntschlieBungsfreiheit des
Schutzsuchenden, seine Religion in einer bestimmten Weise zu praktizieren,
durch die Bedrohung mit Gefahren fir Leib, Leben oder Freiheit eingewirkt
wird (EuGH, Urteil vom 05.09.2012 - C-71/11 und C-99/11 - NVwZ 2012,
1612; BVerwG, Urteil vom 20.02.2013 - 10 C 23.12 - InfAusIR 2013, 300, mit
Anm. Marx, S. 308 ff.; siehe auch Senatsurteil vom 12.06.2013 - A 11 S
757113 - juris). Hangt die Verwirklichung der Gefahr von dem willensgesteuer-
ten Verhalten des einzelnen Glaubensangehérigen ab, namlich der Ausiibung
seiner Religion mit Wirkung in die Offentlichkeit, besteht in solchen Fallen der
unmittelbar drohende Eingriff in einer Verletzung der Freiheit, die eigene Re-
ligion entsprechend den geltenden Glaubensregeln und dem religiésen
Selbstverstandnis des Glaubigen zu praktizieren, weil der Glaubensangehéri-
ge seine Entscheidung fir oder gegen die dffentliche Religionsaustibung nur
unter dem Druck der ihm drohenden Verfolgungsgefahr treffen kann (vgl. al-
lerdings kritisch zur Fokussierung der Prifung allein auf die Religionsfreiheit
in Verhaltenslenkungsféllen Libbe, ZAR 2013, 272).

Nicht jeder Eingriff in das durch Art. 10 Abs. 1 GR-Charta garantierte Recht
auf Religionsfreiheit stellt eine Verfolgungshandlung im Sinne von Art. 9 Abs.
1 QRL dar. Zunachst muss es sich um eine Verletzung dieser Freiheit han-
deln, die nicht durch gesetzlich vorgesehene Einschrankungen der Grund-
rechtsausiibung im Sinne von Art. 52 Abs. 1 GR-Charta gedeckt ist. Weiterhin
muss eine schwerwiegende Rechtsverletzung vorliegen, die den Betroffenen
erheblich beeintrachtigt. Das setzt nach Art. 9 Abs. 1 Buchst. a QRL voraus,
dass die Eingriffshandlungen einer Verletzung der grundlegenden Menschen-
rechte gleichkommen, von denen gemaR Art. 15 Abs. 2 EMRK in keinem Fall
abgewichen werden darf. Zu den Handlungen, die eine schwerwiegende Ver-
letzung der Religionsfreiheit im Sinne von Art. 9 Abs. 1 Buchst. a QRL dar-
stellen kénnen, gehéren nicht nur gravierende Eingriffe in die Freiheit des
Ausldnders, seinen Glauben im privaten Rahmen zu praktizieren, sondern
auch solche in seine Freiheit, diesen Glauben o&ffentlich zu leben. Ob eine
Verletzung des durch Art. 10 Abs. 1 der GR-Charta garantierten Rechts eine
Verfolgungshandlung im Sinne von Art. 9 Abs. 1 QRL darstellt, richtet sich
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danach, wie gravierend die MaRnahmen und Sanktionen sind, die gegeniiber
dem Betroffenen ergriffen werden oder ergriffen werden kdnnen. Ein hinrei-
chend schwerer Eingriff in die Religionsfreiheit gemal Art. 9 Abs. 1 QRL setzt
nicht voraus, dass der Auslénder seinen Glauben nach Ruckkehr in sein Her-
kunftsland tatsachlich in einer Weise ausiibt, die ihn der Gefahr der Verfol-
gung aussetzt. Vielmehr kann bereits der unter dem Druck der Verfolgungsge-
fahr erzwungene Verzicht auf die Glaubensbetatigung die Qualitat einer Ver-

folgung erreichen.

Die Beurteilung, wann eine Verletzung der Religionsfreiheit die erforderliche
Schwere aufweist, um die Voraussetzungen einer Verfolgungshandiung im
Sinne von Art. 9 Abs. 1 Buchst. a QRL zu erfiillen, hdngt von objektiven wie
auch subjektiven Gesichtspunkten ab. Objektive Gesichtspunkte sind insbe-
sondere die Schwere der dem Ausléander bei Ausiibung seiner Religion dro-
henden Verletzung anderer Rechtsgiiter wie z.B. Leib und Leben. Die erfor-
derliche Schwere kann insbesondere dann erreicht sein, wenn dem Auslander
durch die Teilnahme an religidsen Riten in der Offentlichkeit die Gefahr droht,
an Leib, Leben oder Freiheit verletzt, strafrechtlich verfolgt oder einer un-
menschlichen oder erniedrigenden Behandlung oder Bestrafung unterworfen
zu werden. Als relevanten subjektiven Gesichtspunkt fiir die Schwere der dro-
henden Verletzung der Religionsfreiheit ist der Umstand anzusehen, dass fir
den Betroffenen die Befolgung einer bestimmten gefahrtrachtigen religiosen
Praxis in der Offentlichkeit zur Wahrung seiner religiésen Identitat besonders
wichtig und in diesem Sinne fir ihn unverzichtbar ist. Dem Umstand, dass die
konkrete Form der Glaubensbetatigung nach dem Selbstverstindnis der
Glaubensgemeinschaft, der der Schutzsuchende angehért, zu einem tragen-
den Glaubensprinzip gehért, kann dabei eine indizielle Wirkung zukommen.
MaBgeblich ist aber, wie der einzelne Glaubige seinen Glauben lebt und ob
die verfolgungstrachtige Glaubensbetétigung fur ihn persénlich nach seinem
Glaubensverstédndnis unverzichtbar ist. Dabei reicht es nicht aus, dass der
Auslénder eine enge Verbundenheit mit seinem Glauben hat, wenn er diesen
- jedenfalls im Aufnahmemitgliedstaat - nicht in einer Weise lebt, die ihn im
Herkunftsstaat der Gefahr der Verfolgung aussetzen wiirde. MaRgeblich fir
die Schwere der Verletzung der religidsen ldentitat ist die Intensitat des
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Drucks auf die Willensentscheidung des Betroffenen, seinen Glauben in einer
far ihn als verpflichtend empfundenen Weise auszuilben oder hierauf wegen
der drohenden Sanktionen zu verzichten. Die Tatsache, dass er die unter-
drickte religidse Betatigung seines Glaubens fir sich selbst als verpflichtend
empfindet, um seine religidse Identitdt zu wahren, muss der Asylbewerber zur

vollen Uberzeugung des Gerichts nachweisen.

Das Verbot einer éffentlichen religiosen Betadtigung als solches kann aber nur
dann als hinreichend schwere Verletzung der Religionsfreiheit und damit als
Verfolgungshandlung im Sinne des Art. 9 Abs. 1 Buchst. a QRL angesehen
werden, wenn der Auslénder - Uber die genannten objektiven und éubjektiven
Gesichtspunkte hinaus - bei Ausiibung der verbotenen 6&ffentlichkeitswirksa-
men Glaubensausiibung in seinem Herkunftsland tatsdchlich Gefahr l4uft, an
Leib, Leben oder Freiheit verletzt, strafrechtlich verfolgt oder einer unmensch-
lichen oder erniedrigenden Behandlung oder Bestrafung unterworfen zu wer-
den. Das bedeutet, dass die genannten Folgen und Sanktionen dem Ausléan-
der im Herkunftsland mit beachtlicher Wahrscheinlichkeit drohen missen.

Bei Priafung eines Antrags auf Zuerkennung der Flachtlingseigenschaft sind
alle Akte zu beriicksichtigen, denen der Antragsteller ausgesetzt war oder
ausgesetzt zu werden droht, um festzustellen, ob unter Beriicksichtigung sei-
ner persénlichen Umstande diese Handlungen als Verfolgung im Sinne von
Art. 9 Abs. 1 QRL gelten kénnen. Liegt keine Verfolgungshandlung nach Art.
9 Abs. 1 Buchst. a QRL vor, ist weiter zu priifen, ob sich eine solche aus ei-
ner Gesamtbetrachtung nach Art. 9 Abs. 1 Buchst. b QRL ergibt. Buchstabe a
erfasst Handlungen, die aufgrund ihrer Art oder Wiederholung so gravierend
sind, dass sie eine schwerwiegende Verletzung der grundlegenden Men-
schenrechte darstellen. Nach Buchstabe b kann auch eine Kumulation unter-
schiedlicher MaBnahmen die Qualitat einer Verletzungshandlung haben, wenn
der Auslander davon in &dhnlicher Weise betroffen ist wie im Falle einer
schwerwiegenden Menschenrechtsverletzung nach Buchstabe a. In die nach
Art. 9 Abs. 1 Buchst. b QRL erforderliche Gesamtbetrachtung kénnen insbe-
sondere verschiedenartige Diskriminierungen gegeniber den Angehérigen
einer bestimmten Glaubensgemeinschaft einbezogen werden, z.B. beim Zu-
gang zu Bildungs- oder Gesundheitseinrichtungen, aber auch existenzielle
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berufliche oder wirtschaftliche Einschrankungen, schwerwiegende Repressa-
lien, Nachteile oder Beeintrachtigungen. Die einzelnen Eingriffshandlungen
missen nicht fir sich allein die Qualitat einer Menschenrechtsverletzung auf-
weisen, in ihrer Gesamtheit aber eine Betroffenheit des Einzelnen bewirken,
die der Eingriffsintensitat einer schwerwiegenden Menschenrechtsverletzung
im Sinne von Buchstabe a entspricht.

2. Es gibt keine fur alle Hindus verbindlich festgelegte Glaubens- und Sitten-
lehre; die einzelnen Strémungen sind sehr unterschiedlich (Bundesamt, In-
formationszentrum Asyl und Migration, Afghanistan - Situation der Hindus und
Sikhs, August 2007, S. 3 m.w.N.; siehe hierzu ausfihrlich Michaels, Der Hin-
duismus - Geschichte und Gegenwart, S. 27 ff.). Der Hinduismus kennt kei-
nen Griinder oder Stifter. Er verfugt auch tGber keinerlei institutionelle Hierar-
chien oder gar feste Gemeinden (Bundesamt, Situation der Hindus und Sikhs,
a.a.0., S. 2 f.). Gleichwohl lassen sich im Blick auf den heutigen Hinduismus
einige breit akzeptierte religiose Komponenten als eine Art einigendes Band
verstehen. Hierzu gehéren beispielsweise eine spirituelle Weltsicht, die Uber-
zeugung, dass der Mensch, seine Seele einer kosmischen Einheit zugehort
und ihrem Gesetz verpflichtet ist, und dass der Tod nur eine Z&asur in einer
Folge von Wiedergeburten darstellt (Ebeling, Weltreligionen kompakt, 2007,
S. 29, 31).

Der hinduistische Glaube ist stdandig in Bewegung und hat Gber die Jahrhun-
derte Elemente verschiedener Glaubensrichtungen aufgesogen, was sich in
der groBen Zahl verschiedener Gottheiten zeigt (Bundesamt, Situation der
Hindus und Sikhs, a.a.0., S. 3). Zwar sprechen Religionswissenschaftler
durchaus von einem monotheistischen Kern des Hinduismus; der ,Allerhdchs-
te”, der ,Absolute” manifestiert sich jedoch in zahllosen Gestalten und Aspek-
ten. Von auBen betrachtet zeichnet sich der Hinduismus durch eine nahezu
uniberblickbare Vielfalt von Géttern und Géttinnen in Menschen- und Tierge-
stalt aus, und wird daher aus dem Blickwinkel des in Afghanistan vorherr-
schenden Islam als polytheistische Religion betrachtet (Danesch, Gutachten
vom 21.08.2008, S. 5, und vom 09.05.2007 an VG Oldenburg, S. 2).
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Jeder Glaubige hat die freie Wahl eines Lieblingsgottes, dem er huldigt. In
den Hindu-Tempeln finden sich daher haufig die Altare aller wichtigen Gott-
heiten. Manche Hindus verehren die héchste Wirklichkeit bildlos, andere be-
nétigen farbenpréchtige Kultbilder. Neben der Anrufung des einen und einzi-
gen Gottes steht die Verehrung von Bdumen, Schlangen und Steinen. Nach
dem Glauben vieler Hindus reinigt ein einziges Bad an heiliger Stitte alle
Siinden. Andere sind der Uberzeugung, dass &uRere Kultformen wertlos sind
und nur die héchste Erkenntnis zur Weisheit fuhrt (Bundesamt, Situation der
Hindus und Sikhs, a.a.0., 3 f.).

Wenn Glaubige ein religiéses Bedirfnis haben, gehen sie zum Tempel und
bitten den Priester um das jeweilige Ritual. Dafiir muss eine entsprechende
Summe bezahlt werden. Rituale fir Geburten, Hochzeiten oder Tod beinhal-
ten auch Mahlzeiten fiir die teilnehmenden Glaubigen. Zu einem Tempel ge-
héren also immer auch Bewirtungseinrichtungen (Bundesamt, Situation der
Hindus und Sikhs, a.a.0., S. 3).

Eine besondere Rolle in der religiésen Praxis spielt die Reinlichkeit in Gestalt
verschiedener Waschungen (Danesch, Gutachten vom 21.08.2008, S. 11).
Wichtig fur den religiosen Tagesablauf kann auch die morgendliche Segnung
durch den Priester im Tempel mit Anbringung des Segenszeichens sein
(Danesch, Gutachten vom 21.08.2008, S. 11 f., und vom 09.05.2007 an VG
Oldenburg, S. 9). Der Segnungspunkt wird mit roter Pulverfarbe zwischen die
Augen getupft. Man bekommt dieses Zeichen nach einer hinduistischen Ze-
remonie oder zu anderen besonders feierlichen Anlassen; sie sollen Glick
und Wohlstand bringen und vor Ungliick bewahren. Dariiber hinaus verwen-
den besonders Manner bestimmte Formen unterschiedlicher Kérperbemalun-
gen, um die Zugeharigkeit zu einem bestimmten Gott oder zu einer bestimm-
ten Gruppierung zu zeigen (de.wikipedia.org/wiki/Tilaka; Michaels, a.a.O., S.
264).

Wesentlicher Teil der Identitdt sind die religiésen Feste. Mehr als tausend
verschiedene sind bekannt, die teilweise 6ffentliche Umziige oder spektakuléa-
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re Aktionen wie Feuerwerk erfordern; hierzu gehért etwa das Diwali-Fest
(Danesch, Gutachten vom 21.08.2008, S. 10 f.).

Kern der hinduistischen Religion ist die Lehre von der Wiedergeburt, durch
welche die Seele oder der Wesenskern des Menschen nach dem Tod in einer
immer neuen Existenz reinkarniert wird, bis der Glaubige irgendwann nach
einer Kette von unendlich vielen Leben an sein Ziel gelangt, und Erlésung aus
diesem Zyklus findet (Ebeling, a.a.0., S. 31; Michaels, a.a.0., S. 171 ff.).
Wie die nachste Existenz des Glaubigen aussehen wird, hdngt von seinem
Karma (Schicksal, Handlungen, Tat in diesem Leben) und der Befolgung der
Vorschriften des Dharma, des ,Rechten Weges®, ab (Danesch, Gutachten
vom 21.08.2008, S. 6). Das Dharma ist ein ,Seins- und Sollensgesetz" fur das
Leben. Es bestimmt nicht nur die natiirlichen Ablaufe, sondern umfasst viel-
mehr Moral, Kultur, Recht und Sitte. Es regelt unter anderem auch die Opfer
und Zeremonien (ndher Bundesamt, Situation der Hindus und Sikhs, a.a.O.,
S. 6 f; Ebeling, a.a.0.,, S. 31 f.; Michaels, a.a.0.,, S. 30 ff;
http://de.wikipedia.org/wiki/Dharma). Zu den religidsen Riten gehdren bei-
spielsweise Geburtszeremonie, Namensgebung, Hochzeits- und Beisetzungs-
zeremonie. Mehr oder minder obligatorisch sind etwa auch die drei taglichen
Gebete und die zugehdrigen Opfer fur die Gotter. Der ,Gottesdienst® (Puja) ist
in erster Linie eine private Angelegenheit zwischen dem Einzelnen und der
Gottheit - kein gemeinschaftlicher Akt. Er findet entweder im Tempel oder in
vereinfachter Form auch zu Hause vor dem Hausaltar statt. Er kann aber ge-
nauso gut an jedem rituell gereinigten Ort im Freien abgehalten werden (Bun-
desamt, Situation der Hindus und Sikhs, a.a.0., S. 7). Zur Frage, ob die Vor-
schriften des Dharma exakt eingehalten werden missen, ob es Dispens oder
bei VerstéBen Absolution geben kann, bestehen unterschiedliche Auffassun-
gen (letzteres verneinend Danesch, Gutachten vom 21.08.2008, S. 6, und
vom 09.05.2007 an VG Oldenburg, S. 3; dies unter Verweis auf andere Publi-
kationen bejahend Bundesamt, Situation der Hindus und Sikhs, a.a.0., S. 7).

Eine groBe Bedeutung fur die Glaubensausiibung hat die Totenverbrennung
(ausfuhrlich hierzu Danesch, Gutachten vom 21.08.2008, S. 6 ff. und vom
09.05.2007 an VG Oldenburg, S. 35 ff; Michaels, a.a.0., S. 148 ff.; Ebeling,
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a.a.0., S. 36; Bundesamt, Situation der Hindus und Sikhs, a.a.0., S. 8). Der
Tote wird zu Hause gewaschen, gesalbt und in ein Leichentuch gewickelt. Er
wird auf einer Bahre von der Familie in Begleitung von Verwandten und Be-
kannten in einem Trauerzug zur ortsiiblichen Verbrennungsstéatte gebracht.
An der Bestattungszeremonie sind vornehmlich die engsten ménnlichen Ver-
wandten beteiligt. Bei der Leichenverbrennung ziindet grundséatzlich der iltes-
te Sohn den Scheiterhaufen an. Damit die Seele den Kérper verlassen kann,
muss sich der Schéadel 6ffnen. Dies geschieht entweder durch die Hitze des
Feuers oder der Schadel wird mit einem Bambusrohr eingeschlagen. Die
Asche und Knochenreste des Toten werden anschlieBend vorzugsweise ei-
nem Fluss oder dem Meer Gbergeben. Nach der Verbrennung folgt eine Zeit
verschiedener Rituale innerhalb der Familie.

Nach den Ausfiihrungen von Dr. Danesch (vom 09.05.2007 an VG Oldenburg,
S. 5, und Gutachten vom 21.08.2008, S. 6) ist die korrekte Durchfiihrung der
Verbrennung als auch der anderen Trauerrituale wichtig fur die weiteren Wie-
dergeburten des Verstorbenen; Angehérige laden schwere Schuld auf sich,
wenn sie die vorgegebenen Regeln verletzen oder nicht volistandig ausfiih-

ren.

3. Hinduistischer Glaube kann jedenfalls in Kabul privat und &ffentlich gelebt
werden, ohne dass hieran Verfolgungshandlungen i.S.d. Art. 9 Abs. 1 QRL
knipfen.

Die Bevélkerung im Vielvélkerstaat Afghanistan wird mittlerweile auf etwa 30
Millionen geschatzt (Senatsurteil vom 14.08.2013 - A 11 S 688/13 - juris unter
Hinweis auf http://de.wikipedia.org/wiki/Afghanistan; Malyar, Gutachten fur
den o&sterreichischen Asylgerichtshof vom 09.12.2012, S. 5), wobei sich der
Anteil der Volksgruppen nach den Erkenntnissen des Auswartigen Amts in
etwa folgt verteilt: Paschtunen ca. 30 %, Tadschiken ca. 25 %, Hazar ca. 19
%, Usbeken ca. 6 % sowie zahlreiche kleinere ethnische Gruppen (Lagebe-
richte Stand Marz 2013, S. 9; Stand Januar 2012, S. 16; Stand Februar 2011,
S. 18). Nach weiteren Schéatzungen sind 84 % der Bevélkerung sunnitische

Muslime und 15 % schiitische Muslime. Alle anderen in Afghanistan vertrete-
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nen Glaubensgemeinschaften machen zusammen nicht mehr als 1 % der Be-
volkerung aus (Auswartiges Amt, Lageberichte Stand Méarz 2013, S. 10; Stand
Januar 2012, S. 16; Stand Februar 2011, S. 19).

a) Eine direkte vom afghanischen Staat ausgehende oder ihm unmittelbar zu-
rechnende Verfolgung der Hindus fand weder im Zeitpunkt der Ausreise des
Klagers statt noch wire er heute prognostisch von einer solchen bedroht, ins-
besondere existiert auch kein staatliches Verfolgungsprogramm (ebenso
schon fur friahere Zeitrdume HessVGH, Urteil vom 02.04.2009 - 8 A 1132/07.A
- juris; OVG NRW, Urteil vom 19.06.2008 - 20 A 4676/06.A - juris).

Die Verfassung der Islamischen Republik Afghanistan vom Januar 2004 (ver-
fugbar in der Ubersetzung des Max-Planck-Instituts fur auslandischen 6ffent-
liches Recht und Vélkerrecht, abrufbar wunter http://www.botschaft-
afghanistan.de/index.php?id=46) bestimmt in Art. 2 Absatz 1, dass der Islam
Staatsreligion ist. Absatz 2 raumt Angehdrigen anderer Religionsgemein-
schaften das Recht ein, im Rahmen der Gesetze ihren Glauben auszuiiben
und ihre religiésen Brauche zu pflegen. Art. 3 der Verfassung sieht vor, dass
kein Gesetz dem Glauben und den Bestimmungen der heiligen Religion des
Islam widersprechen darf. Der Islam spielt sowohl im alltaglichen Leben als
auch in Rechtsfragen eine herausragende und ausschlieRliche Rolle, was sich
vor allem in der Bildungs- und Familienpolitik aber auch der Pridsenz der
Scharia in allen Rechtsgebieten zeigt (ndher Bundesamt, Situation der Hindus
und Sikhs, a.a.0., S. 10; Bundesamt, Lage der Religionsgemeinschaften in
ausgewdhlten islamischen L&ndern, August 2011 - Abschnitt Afghanistan -
S. 7 f.). Die Verfassung gewéahrt Hindus ein Recht auf freie Religionsaus-
Ubung. Es ist ihnen staatlicherseits auch tatsachlich erlaubt, ihre Religion pri-
vat und offentlich zu praktizieren (vgl. hierzu u.a. UNHCR, Elegibility
Guidelines for Assessing the International Protection needs of Asylum-
Seekers from Afghanistan vom 06.08.2013 - HCR/EG/AFG/13/01, S. 45). Ein
staatlicher Zwang fir sie, zum Islam zu konvertieren, oder ein staatlicher
Druck oder staatliche Verfolgung existieren nicht (Malyar, a.a.0., S. 29, 35).
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In der Rechtswirklichkeit ist jedoch zu bedenken, dass die afghanische Bevél-
kerung ganz Uberwiegend islamisch und die Gesellschaft sehr konservativ
eingestelit ist (Bundesamt, Lage der Religionsgemeinschaften in ausgewahl-
ten islamischen Landern, a.a.0. S. 9). Dies fiihrt faktisch zur Bevorzugung
des Islam; eine zielgerichtete staatliche Behinderung der Religionsausiibung
anderer Glaubensgemeinschaften oder gar eine strafrechtliche Sanktionie-
rung der privaten oder offentlichen Religionsausiibung von Menschen, die ei-
ner religiésen Minderheit angehdren, findet jedoch nicht statt.

b) Hindus sind bei ihrer Religionsausibung auch nicht einer Verfolgung durch
nichtstaatliche Akteure i.S.d. Art. 9 Abs. 1 QRL ausgesetzt. Sie sind insbe-
sondere nicht gezwungen, zur Vermeidung schwerwiegender Eingriffe in die
kérperliche Integritét in der Offentlichkeit ein Verhalten zu unterlassen, das
als Glaubenszugehorigkeit bzw. -ausiibung erkennbar ist. Soweit Beeintrach-
tigungen durch nichtstaatliche Akteure vorliegen, haben diese nicht die nach
Art. 9 Abs. 1 Buchst. b QRL erforderliche Schwere. Hindus ist es jedenfalls in
Kabul im Zeitpunkt der vom Kléger angegebenen Ausreise im Mai 2011 und
prognostisch weiterhin maglich, religidsen Gebrduchen, insbesondere der

Feuerbestattung, nachzukommen.

(aa) Der Senat betrachtet bei der Frage, ob und ggfs. weiche Handlungen
durch die muslimische Mehrheit gegen religiése Betdtigungen der Minderheit
ausgeibt werden, nicht nur allein die Situation der Hindus sondern bezieht
auch die Sikkhs mit ein. Obwohl es in der religionswissenschaftlichen Katego-
risierung zwischen dem Hinduismus und dem Sikhismus deutliche Unter-
schiede gibt (Bundesamt, Situation der Hindus und Sikhs, a.a.O., S. 2 ff. und
8 f. m.w.N.; http://de.wikipedia.org/wiki/Sikhismus), ist eine scharfe Abgren-
zung in der gelebten religiosen Praxis gerade beim afghanischen Hinduismus
nicht stringent mdglich. Manche Hindus akzeptieren den Begriinder der Sikh-
Religion Guru Nank als zentrale religiose Gestalt und es gibt in Kandahar und
Kabul neben ,reinen“ Mandirs (Hindutempel) und reinen ,Gurdwaras®
(Sikhtempel) auch je einen Tempelbau, der den religiésen Bedurfnissen so-
wohl der Hindus als auch der Sikhs dient (Bundesamt, Situation der Hindus
und Sikhs, a.a.0., S. 6). Feste werden teilweise gemeinsam begangen (siehe
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zur Feier der 300-jahrigen Sikh-Kultur in Afghanistan im April 2010 Auswarti-
ges Amt, Lagebericht Stand Juni 2010 S. 23). Hinzu kommt, dass es far Hin-
dus und Sikhs in Kabul eine gemeinsame Shura némens ,Shura-e-Sartasari-
e-Ahle Hunud und Sikhs in Afghanistan“ gibt, deren Sinn und Zweck es unter
anderem ist, die Probleme der Hindus und Sikhs dem Staat mitzuteilen, um
Lésungen zu finden oder Angehérigen der Minderheit, die sich im Ausland
befinden, bei der Lésung von Problemen in der Heimat (z.B. Besorgung der
benétigten Unterlagen und Dokumenten) beizustehen (Malyar, a.a.O., S. 27
f.). Beide Minderheiten treten in der AuBendarstellung und in ihren Forderun-
gen gemeinsam auf (vgl. etwa die Berichterstattung vom 14.08.2013 Gber das
Treffen des afghanischen Prasidenten Karzai mit Vertretern der Hindu und
Sikh Minderheiten - http://afghanhindu.wordpress.com/2013/08/14/; Malyar,
a.a.0., S. 27 f.) und haben mit Frau Anarkali Honaryar im Oberhaus des Af-
ghanischen Parlaments eine gemeinsame Interessenvertreterin (Malyar,
a.a.0., S. 10; ,Afghan Sikhs, shrines in pitiable condi-tion; help sought from
SGPC* vom 01.08.2013, abrufbar unter http://afghanhindu.wordpress.com).
Die Erkenntnisquellen deuten ebenfalls darauf hin, dass in der islamischen
Bevdlkerung und bei afghanischen éffentlichen Stellen in der Wahrnehmung
und Behandlung der Hindus und Sikhs als Minderheiten nicht zwischen diesen
naher differenziert wird (vgl. etwa UNHCR, Elegibility Guidelines, a.a.0., S.
44 FN 266 und S. 45 ,Non-Muslim Minority groups”; U.S. Commission on In-
ternational Religious Freedom, 2012 Annual Report, S. 288). Ferner ist es in
den Quellen, insbesondere internationalen Berichten, iblich, diese als ,eine
Gruppe* zu behandeln (vgl. beispielshaft ,Annual Report of the United States
Commission on International Religious Freedom“, 2012, S. 288, und 2013, S.
213, 215), weil sie sich den gleichen Problemen gegeniiber sehen (vgl. hierzu
auch Malyar, a.a.0., S. 2 f.). Auch das Auswartige Amt berichtet in seinen
Lageberichten durchgéngig tber die Situation der ,Hindus und Sikkhs* ohne
ndher zwischen ihnen zu differenzieren (siehe beispielhaft Lageberichte
Stand Mérz 2013, S. 10; Stand Januar 2012, S. 17; Stand Mai 2006, S. 18).

(bb) Innerhalb der Tempel und innerhalb ihrer Wohnbezirke kénnen Hindus in
Afghanistan ihre Religion frei austiben (International Organization for Migrati-
on - IOM -, Auskunft vom 20.09.2011 an Bundesamt). Es gibt insbesondere
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keinen Anhalt, dass diese Anlagen auch heute noch von Muslimen tberfallen
wirden. Die wahrend der frioheren Herrschaft der Mujaheddin und nachfol-
gend der Taliban zerstérten hinduistischen und sikhistischen Tempel (siehe
hierzu ndher unten IV.) wurden zum gréBten Teil nicht wieder aufgebaut
(Auswiértiges Amt, Lageberichte Stand Februar 2011, S. 20; Stand Juni 2010,
S. 22; Stand Oktober 2009 S. 22; Stand Februar 2008, S. 15). Allerdings sind
die Angaben lber die Zahl der zerstorten und fiir die Zeit ab dem Jahre 2003
noch funktionsfahigen Tempel nicht einheitlich (siehe den Uberblick auf die
unterschiedliche Auskunftslage bei SFH-Landeranalyse - Afghanistan: aktuel-
le Lage afghanischer Hindus, vom 13.09.2007, S. 7 - 9; Bundesamt, Situation
der Hindus und Sikhs, a.a.0., S. 14). Nach den - auf einem Besuch vor Ort
beruhenden - Feststellungen der Schweizerischen Flichtlingshilfe vom Juli
2007 existierten zu diesem Zeitpunkt in Kabul noch mehrere funktionsfahige
Tempel. Genannt werden Kart-e-Parwan, Asmaie, Gururai, Baba Sar Jand
und Manza Singh (SFH-Landeranalyse - Afghanistan, aktuelle Lage afghani-
scher Hindus, a.a.0, S. 9). Eine geringere Zahl benennt die International
Organization for Migration (IOM) in ihrer Auskunft vom 20.09.2011 gegeniiber
dem Bundesamt; diese geht von zwei aktiven Tempeln in Kabul aus. Im Be-
reich von Kart-e-Parwan haben frither Hindus und Sikhs Villen bewohnt; 30
bis 35 Villen der Mitglieder dieser Gemeinde sind jedoch gewaltsam und un-
rechtmaBig von Kriegsherren an sich gerissen und besetzt worden (Malyar,
a.a.0., S. 32). Der Tempel (,Daramsal®) Kart-e-Parwan hatte und hat eine
wichtige Stellung. Im Juli 2007 handelte es sich um den einzigen Tempel, der
eine funktionierende Schule vorzuweisen hatte (SFH, a.a.0.). Heute befindet
sich das zentrale Biiro der ,Afghanistan Shura der Hindus und Sikhs" in die-
sem Tempel (Malyar, a.a.0., S. 27 f.). Jedoch wird auch der Zustand dieses
Tempels als schlecht beschrieben. Die zu den Tempelanlagen gehdérenden
Gastetrakte wurden nicht als dauerhafte Wohnraume konzipiert und gebaut.
Sie sind nicht beheizbar und verfiigen Gber kein warmes Wasser (Malyar,
a.a.0., S. 36 ff.).

Die Tempel sind im Rahmen ihrer vorhandenen baulichen Situation far religio-
se Zwecke nutzbar, wobei sie beim Erhalt von Energie gegeniuber den Mo-
scheen benachteiligt werden: Wahrend Moscheen kostenlos mit Elektrizitat
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versorgt werden, werden Tempel als Geschaftsunternehmen eingestuft und
missen erhéhte Strompreise zahlen; dem Wunsch der Hindus und Sikhs nach
ebenfalls kostenloser Energieversorgung wird von Seiten der Regierung nicht
nachgekommen (Bundesamt, Lage der Religionsgemeinschaften in ausge-
wahlten islamischen Landern, a.a.0. S. 14; Malyar, a.a.0., S. 29; UK Border
Agency - Afghanistan - Country of Origin Information <COI> Report,
08.05.2013, Paragrah 21.38). Ferner erfahren Hindus und Sikhs keine finan-
ziellen Hilfen des Staates etwa fiir den Wiederaufbau beschéadigter oder zer-
stérter Tempel.

(cc) Die Religionsausibung kann jedenfalls in Kabul auch auBerhalb der
Tempel in der Offentlichkeit erfolgen. Dem Auswartige Amt zufolge sind seit
2006 keine Fille von religiéser Verfolgung gegen Hindus und Sikhs mehr be-
kannt worden, wahrend es zuvor mitunter zu Handlungen gekommen war, die
sich gegen die Ausibung ihrer religidsen Sitten und Gebrduche richteten.
Laut Aussagen der Afghanistan Independent Human Rights Commission
(AIHRC) trauen sich Hindus und Sikhs dennoch lediglich in den Hauptstadten
der Provinzen Kabul und Nangahar, ihren Glauben offen zu praktizieren. Im
April 2010 haben sich Hindus und Sikhs erstmals seit vielen Jahren mit einer
offentlichen Feier zum Uber 300-jadhrigen Bestehen der Sikh-Kultur in Afgha-
nistan wieder bemerkbar gemacht. Die Feiern in einem Stadtteil von Kabul
verlief Medienberichten zufolge, die das Auswartige Amt fur belastbar halt,
ungehindert und friedlich (Lageberichte Stand Januar 2012, S. 17; Stand Juni
2010, S. 23). Allerdings werden Feste vorwiegend in den Tempeln und ,ver-
halten* gefeiert.

Im ,Annual Report of the United States Commission on International Religious
Freedom* (Marz 2012, S. 288) wird festgestellt, dass es Hindus und Sikhs er-
laubt ist, ihren Glauben zu praktizieren, und sie haben Platze fur 6ffentliche
Religionsausiibung (ebenso Annual Report 2013, S. 213, 215). Der Bericht
vom Marz 2012 bezieht sich auf einen Besuch in einem Hindu-Tempel in Ka-
bul, der an einer HauptstraBe und neben einer Moschee liegt.
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(dd) Auch die Durchfiihrung einer Feuerbestattung ist méglich. Hierbei kommt
es allerdings zu erheblichen Behinderungen und Ubergriffen durch die musli-
mische Bevélkerung, wobei staatliche Stellen willens und in der Lage sind,
zum Schutz der Minderheit hiergegen vorzugehen.

Die Feuerbestattung, die im Hinduismus das zentrale Begrabnisritual darstelit,
widerspricht dem islamischen Glauben und wird von der muslimischen Mehr-
heitsbevédlkerung verurteilt (Auswartiges Amt, Lagebericht Stand Marz 2013,
S. 10). Hindus und Sikhs fuhren in bei Danesch (Gutachten vom 23.01.2006,
S. 37, und vom 09.05.2007 an VG Oldenburg, S. 5) wiedergegebenen Berich-
ten an, es habe in den Zeiten der friilheren kommunistischen Regierung eine
Verbrennungsstéitte in Qalacha (andere Schreibweise auch z.B. Kalatsche
oder Qalatsche) gegeben. Zu dieser Zeit habe Qalacha im Siden Kabuls au-
Berhalb des Stadtgebiets gelegen. Die dortige, muslimische Bevélkerung ge-
statte ihnen heute nicht mehr, ihre Toten dort zu verbrennen. Mehrmals héat-
ten sie dies versucht, doch sie waren geschlagen und von dem Areal dort, das
ihr Eigentum sei, vertrieben worden. Sie seien darauf angewiesen, ihre Toten
im Tempel von Kart-e-Parwan zu verbrennen, ein Verfahren, das ihren religio-
sen Geboten widerspreche. Doch sogar dies sei ihnen offiziell verboten. Im
Gutachten von Malyar (a.a.0., S. 14 f.) wird die Feuerbestattungsstétte im
Gebiet Qalacha als 2200 gqm groBes Grundstiick umgeben von einer iber
zwei Meter hohen dicken Mauer beschrieben, das von der damaligen Hindu-
gemeine privat gekauft worden sei. Die Anlage kénne nicht mehr fur die Ver-
brennung genutzt werden, weil Nachbarn und Einwohner dieses Gebietes dies
durch Schikane, Beleidigungen, Schlage und Wiirfe mit Steinen verhinderten.
Rund um die Anlage seien Héauser gebaut worden. Genutzt wirden zur Ver-
brennung von Leichen nunmehr schon seit Jahren die Hinterhéfe der Tempel,
insbesondere wiirden Leichen im Hinterhof eines Tempels in Kart-e-Prawan
verbrannt (Malyar, a.a.0., S. 15, 24).

Dass Feuerbestattungen auch heute noch offiziell verboten oder von Dritten in
einer Weise behindert wiirden, die tatsachlich einem Verbot gleichkdame (dies
annehmend Danesch, Gutachten vom 21.08.2008, S. 8, und vom 23.01.2006,
S. 37), lasst sich nicht mehr feststellen. Das Institute for War and Peace Re-
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porting berichtet in einem Beitrag vom 11.07.2013 (,Tough Times for Afghan
Hindus and Sikhs®, abrufbar unter
http:l/www.refworld.org/docidl51e3a4734.html) dariiber, dass ein Verbot von
Feuerbestattungen fur Hindus und Sikhs nicht mehr Platz greife und die Aus-
einandersetzungen um die Nutzung der 120 Jahre alten Verbrennungsstatte
in Qalacha vor allem dadurch bedingt seien, dass die Wohnbebauung sehr
nahe geriickt sei und Streit zwischen den Hindus und der muslimischen Be-
vélkerung um den Geruch bei der Verbrennung der Leichen und dessen
Gesundheitsschadlichkeit bestehe (siehe zum Streit um die Verbrennungs-
stitte in Qalacha und den Geruch bei Feuerbestattungen auch den den Betei-
ligten mitgeteilten Bericht in der Los Angeles Times vom 10.06.2013 - ,Afgha-
nistan Sikhs, already marginalized, are pushed to the brink*). Anwohner von
Qalacha besttinden darauf, dass sie - auler hinsichtlich der Feuerbestattun-
gen - keine Probleme mit den Hindus und Sikhs hatten. Ferner wird unter
Wiedergabe von AuBerungen des stellvertretenden Polizeichefs von Kabul
Stadt dariiber berichtet, dass es zwar einen Vorfall gegeben habe, bei dem
anlasslich einer Bestattung mit Steinen auf die Minderheit geworfen worden
sei, dies sei jedoch von der Polizei unterbunden worden. Die Polizei begleite
die Angehdrigen der Minderheit bei Feuerbestattungen, wenn sie um Hilfe ge-
beten werde, und verhindere, dass diese verletzt wiirden. Diese Ausfihrun-
gen, wonach es - wenn auch mit Hilfe von staatlicher Seite - méglich ist, Feu-
erbestattungen durchzufuihren, decken sich auch mit den Angaben aus ande-
ren neueren Erkenntnisquellen, wobei sich jedoch Hindu-Flhrer nach wie vor
dariiber beschweren, dass es Schwierigkeiten gebe, Orte zu finden, an denen
Scheiterhaufen zur Verbrennung der Toten errichtet werden kdénnten (vgl.
hierzu ,Annual Report of the United States Commission on International
Religious Freedom*, 2012, S. 288).

Der ,International Religious Freedom Report* fur das Jahr 2011 des United
States Department of State berichtet dartiber (S. 10 f.), dass - wie in den ver-
gangenen Jahren - Hindus und Sikhs beklagten, sie kénnten ihre Toten nicht
in Einklang mit ihren Gebrauchen eindschern, weil dies von Nachbarn der
Verbrennungsstéitte behindert werde. Die Regierung wirde nicht das Recht
der Hindus und Sikhs schitzen, Eindascherungen durchzufithren. Ein Sikh Se-
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nator habe jedoch beim Innenministerium erreicht, dass diese Schutz fur die
Durchfiihrung von Feuerbestattungen innerhalb ihrer Gemeinschaften erhiel-
ten. Infolge der Intervention des Senators kénnten Leichenverbrennungen er-
folgen. Auch Malyar berichtet in ihrem Gutachten vom 09.12.2012 (a.a.0., S.
32 ff.) unter Beifiigung von Bildern dariiber, dass am 16.11.2012 Einwohner
des Gebietes in Qalacha verhindern wollten, dass eine Leiche - es habe sich
um die Schwagerin von Autar Singh, dem Vorsitzenden der Shura der Hindus
und Sikhs in Kabul, gehandelt - dort verbrannt werde. Daraufhin hitten Sikhs
und Hindus mit der Leiche im Auto um 11 Uhr vormittags vor dem Présiden-
tenpalast demonstriert. Die staatlichen Behérden hiatten - wenn auch erst
nach Zégern - um 16 Uhr den Demonstranten Polizeischutz zur Verfigung
gestellt. Es sei ihnen dann unter Polizeischutz erméglicht worden, die Leiche

im Feuer zu bestatten.

Die Vertreterin der Sikh und Hindu im Oberhaus ist der Auffassung, dass die
Regierung ihnen beim Thema Feuerbestattungen geholfen habe
(http://www.sikhchic.com/people/sikhafghan_member_of_parliament_dr_anar-
kali_kaur_honaryar zum Artikel vom 16.02.2013 ,Sikh-Afghan Member of
Parliament Dr Anarkali Kaur Honaryar®). Hindus und Sikhs ist vom Staat im
Sidosten von Kabul, im 21. Bezirk, ein groBes Grundstiick zur Verfigung ge-
stellt worden, das allerdings noch nicht bebaut ist, insbesondere nicht die
notwendigen Einrichtungen fir Eindscherungen hat. Vorgesehen ist, dass auf
diesem Grundstiick von 136.000 gm hunderte Hindufamilien ihre Hauser so-
wie eine Anlage, in welcher sie ihre Verstorbenen nach ihren religiésen Ritua-
len verbrennen kénnen, errichten. An ein Einkaufszentrum, Krankenhaus,
Park und Wassersammelanlage ist ebenfalls gedacht (Malyar, a.a.O., S. 15,
33; vgl. zu dem dort gedachten Wohnraum fir 142 Familien auch den Artikel
vom 16.02.2013, a.a.0.). Der Ort stéft jedoch u.a. aufgrund seiner Abge-
schiedenheit auf keine Zustimmung bei den Hindus und Sikhs (vgl. hierzu
ferener den Beitrag des Institute for War and Peace Reporting vom
11.07.2013, a.a.0.). Vertreter von Hindus und Sikhs haben am 13.08.2013
u.a. das Thema Grundstick fur Feuerbestattungen mit Prasident Karzai be-
sprochen, der ihnen eine Lésung zugesagt hat (,Karzai vows immediate solu-
tion to Hindu, Sikh minorities issues”
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http://afghanhindu.wordpress.com/2013/08/14/). Wie sich aus seinem Lagebe-
richt Stand Mérz 2013 (S. 10) schlieBen lasst, sieht auch das Auswartige Amt
das Thema Feuerbestattung nicht mehr als neuralgischen Problempunkt an.

Das Verbrennungsritual in Kabul kann allerdings nicht in der Art &ffentlich
durchgefuhrt werden, wie es in Indien ublich ist (vgl. hierzu die entsprechende
Beschreibung bei Danesch, Gutachten vom 21.08.2008, S. 7). Die staatlichen
afghanischen Stellen werden nicht in einer Weise zu Gunsten der Hindus und
Sikhs tatig, dass etwa die Verbrennung von Leichnamen auf HolzstéBen an
einem Gewésser durchfihrbar wére. Auch Feste werden nicht in einer Weise
prachtvoll in der Offentlichkeit begangen, wie sie in Zeiten der kommunisti-
schen Regierung gefeiert wurden (siehe dazu unten |V.). Die bestehende be-
grenzte Situation ist jedoch mit Blick auf gegenléufige Interessen, insb. etwa
der allgemeinen Sicherheitslage, verhaltnismaBig. Im Ubrigen missen Hindus
auch in europdischen Laéndern bei ihren Bestattungsritualen aufgrund gegen-
laufiger schutzwirdiger Interessen Einschrankungen hinnehmen (siehe etwa
zu dem im Bundesgebiet auch fir Hindus geltenden Zwang, fur die Feuerbe-
stattung ein Krematorium zu nutzen, Schrems, Ist das geltende Friedhofs- und
Bestattungsrecht noch zeitgemaf?, 2011, S. 285).

Die im Rahmen der wertenden Gesamtbetrachtung einzubeziehenden Diskri-
minierungen und allgemeinen Benachteiligungen, die Hindus und Sikhs durch
staatliche Stellen und von privater Seite erleiden (siehe dazu ndher unten
IV.), filhren ebenfalls nicht dazu, dass eine Verletzung der Religionsfreiheit im
Sinne des Art. 9 Abs. 1 QRL anzunehmen wire.

4. Abgesehen davon konnte der Senat auch nicht feststellen, dass eine 6f-
fentliche Religionsausiibung oder bestimmte Formen hiervon fiur den Klager
zur Wahrung seiner religiésen ldentitat besonders wichtig und in diesem Sin-

ne fur ihn unverzichtbar sind.

Der Klager hat sich weder gegeniiber dem Bundesamt noch im Laufe des ge-
richtlichen Verfahrens substantiiert dazu geduBert, dass und in welcher Form
er seinen Glauben ausgeiibt hat oder auszuliben beabsichtigt. Er hat in der




-34 -

miindlichen Verhandlung vor dem Senat lediglich verschiedene Feste der
Hindus aufgezihlt, u.a. das Diwali-Fest, und vorgetragen, sie hatten im Kabul
im Tempel beten und feiern kénnen, aber nicht drauRen. Er hat des Weiteren
angegeben, zu den téglichen Pflichten gehdre beten und das Tragen des Se-
genszeichens (,Tika“). Dass es Bestandteil seiner Glaubensiiberzeugung wa-
re, solche Handlungen &6ffentlich durchzufiihren, etwa mit dem Segenszeichen
auf der Stirn ,auf die StraBe zu gehen®, lasst sich seiner Einlassung auch in
ihrer Gesamtschau aber nicht glaubhaft entnehmen. Der Kléger pflegt viel-
mehr allenfalls einen ,lockeren Umgang" mit hinduistischen Riten. Er hat sich
dahingehend geduBert, in der Hindureligion sei alles erlaubt. Wéhrend seines
fast zweijahrigen Aufenthalts im Bundesgebiet hat er nach eigenen Angaben
nur zweimal den Tempel in Frankfurt besucht und das auch nur, weil er ohne-
hin dort bei seiner Schwester war. Einen auch in S. vorhandenen Hindutempel
hat der Klager, der in der Nahe in E. lebt, noch kein einziges Mal aufgesucht.
Soweit er dies damit erklart hat, er habe kein Geld, um nach S. zu fahren,
weil er nur ein geringes Taschengeld habe, Gberzeugt dies schon deshalb
nicht, weil er mittlerweile Leistungen nach SGB Il erhélt. Dies ergibt sich aus
dem Bewilligungsbescheid des Jobcenters E. vom 18.04.2013.

IV.) Hindus (und Sikhs) sind aufgrund ihrer Volks- und Religionszugehérigkeit
auch nicht gruppenverfolgt. Sie sind im heutigen Afghanistan marginalisiert
und aufgrund ihres geschichtlichen Hintergrunds, ihrer kulturellen Besonder-
heiten und ihrer im Vergleich zur Gesamtbevélkerung geringen Zahl eine be-
sonders verletzliche Gruppe (1.). Die Minderheit ist Diskriminierungen, Uber-
griffen und allgemeinen Repressalien ausgesetzt, ohne dass allerdings im
Zeitpunkt der vom Kléager angegebenen Ausreise im Mai 2011 oder heute
prognostisch die Voraussetzungen einer Gruppenverfolgung erfilit waren (2.).

1. Obwohl nunmehr 99 % der afghanischen Bevélkerung Muslime sind, waren
einst weite Teile des heutigen Afghanistan hinduistisch gepragt (Schweizeri-
sche Flichtlingshilfe, Auskunft der SFH-Landeranalyse - Afghanistan, aktuelle
Lage afghanischer Hindus, 13.09.2007, S. 2). Die Minderheit der Hindus und
Sikhs war von jeher ein fester Bestandteil der afghanischen Kultur und Ge-
sellschaft, mit einer sehr langen Tradition und einer eigenen Geschichte
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(Malyar, Gutachten vom 09.12.2012, a.a.0., 5). Vor allem als Handler, Geld-
wechsler und zuverlédssige Finanziers mit internationalen Verbindungen mach-
ten sie sich bei den unterschiedlichen Regierungen des Landes unentbehrlich
und waren in der Bevolkerung einerseits wegen ihrer Zuverladssigkeit und Ver-
trauenswirdigkeit geachtet, andererseits aber auch wegen ihres geschaftli-
chen Erfolgs und ihres sozialen Zusammenhalts Neid und Missgunst ausge-
setzt (Bundesamt, Situation der Hindus und Sikhs, a.a.0., S. 1; Malyar,
a.a.0., S. 9 f.). Die wirtschaftliche Bedeutung der Hindus in Afghanistan war
ungleich gréRer als ihr prozentualer Anteil an der Bevélkerung erwarten lieR
(Hutter, Afghanische Hindus in Deutschiand: Religionsausiibung zwischen
Integrationsbemilhungen und Angst vor Abschiebung, Vortrag vom
24.06.2005, www.afghan-hindu-germany.de/10.html). Die Zeit der kommunis-
tischen Regierung Afghanistans (1978 bis 1992) hatte keinen negativen Ein-
fluss auf die Stellung der Hindus und Sikhs als h&ufig wohlhabende Elite, die
ihre Kinder in Indien ausbilden lieR (Ballard, The History and Current Position
of Afghanistan's Hindu and Sikh Population, Centre for Applied South Asian
Studies, 2011, S. 3 f.; Malyar, a.a.0., S. 9). Aufgrund der kompletten Aus-
wanderung der afghanischen Juden gleich nach der russischen Besetzung
haben die Angehdrigen der afghanischen Hindu- und Sikh-Gemeinschaft die
Aufgaben der Juden im Finanzmarkt sowie im Geldwechsel Gbernommen. Der
einzige Wahrungswechsler-Basar in Kabul ,Saraei Shahzada“ wurde zum
Grofteil von Hindus und Sikhs gefihrt (Malyar, a.a.0., S. 1). Diese Zeit wird
in Bezug auf die Gewahrung und Einhaltung der Rechte afghanischer Minder-
heiten oft als ,Blutezeit* bezeichnet; unter der Prasidentschaft von Babrak
Karmal (1979 bis 1986) wurde die Hindu- und Sikh-Gemeinschaft dazu ermu-
tigt, ihre religiosen Zeremonien offentlich abzuhalten (Danesch vom
17.12.2002 an VG Wiesbaden, S. 9; Hindus and Sikhs in Kabul - a Fact
Sheet, Foundation for Cultural and Civil Society, 06.09.2003, abrufbar unter
http://afghanhindu.wordpress.com; SFH, aktuelle Lage afghanischer Hindus,
a.a.0., S. 4). Kommunistische Politiker haben an den religiésen Feierlichkei-
ten der Hindus teilgenommen (Malyar, a.a.0., S. 9).

Wie viele Hindus und Sikhs vor dem Beginn des Burgerkriegs im Jahre 1992
in Afghanistan gelebt haben, ist nicht eindeutig. Die Quellen gehen von unter-
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schiedlichen Annahmen in einer Bandbreite von 20.000 bis 200.000 Personen
aus (vgl. die Zusammenstellung bei Bundesamt, Situation der Hindus und
Sikhs, a.a.0., S. 1; Malyar, a.a.0., S. 11; Merzadah, Zur Lage der Hindus und
Sikh-Minderheit im heutigen Afghanistan, Januar 2006; Hutter, Vortrag vom
24.06.2005, a.a.0.; Hindus and Sikhs in Kabul - a Fact Sheet, Foundation for
Cultural and Civil Society, 06.09.2003).

Nach dem Sturz der kommunistischen Regierung im Jahre 1992 kam es im
Laufe der Kampfe in den Stadten, vor allem in Kabul, zu weitreichenden
Ubergriffen auf Hindus. Es wird fur diesen Zeitraum von der Tétung zahlrei-
cher Hindus, Geiselnahmen zum Zwecke der Lésegelderpressung, brutalen
Misshandlungen, Vergewaltigungen von Frauen, Madchen und (jungen) Mén-
nern sowie deren Zwangskonversion zum Islam, der Beschlagnahme von
Hausern und sonstigem Eigentum und der Zerstérung von Hausern und Tem-
peln berichtet (Danesch, vom 17.12.2002 an VG Wiesbaden, S. 15 f.; Malyar
a.a.0., S. 11 f.; SFH, Aktuelle Lage afghanischer Hindus, a.a.O., S 4). Unter
den Taliban verschiechterte sich die Lage mit deren zunehmendem Extre-
mismus (Danesch, vom 17.12.2002 an VG Wiesbaden, S. 20 ff., 26). So
mussten sich die Hindus nach einer Anordnung des Ministers der Religions-
polizei der Taliban vom 22.05.2001 mit gelben Kleidungssticken erkenntlich
machen. Nach der Schweizerischen Fluchtlingshilfe (Aktuelle Lage afghani-
scher Hindus, a.a.0., S. 5) bedeutete das fir Frauen, eine gelbe Burka tragen
zu miissen, wahrend Manner gelbe Shalbar und Kamiz (Hose und Tunika-
ahnliches Oberteil) anzuziehen hatten. Andere Quellen sprechen davon, dass
die Hindus gelbe Sterne auf ihrer Kleidung tragen sowie ihre Geschéfte und
H&auser mit gelben Zeichen markieren mussten (Malyar, a.a.0., S. 12; Ballard,
a.a.0., S. 4 {)). Die Taliban hielten Muslime dazu an, nicht in den Geschéften
der Hindus zu kaufen, erpressten von den Hindus Geldzahlungen fiir den Ji-
had, nahmen ihnen ihr Grundeigentum weg und verstérkten Zwangsislamisie-
rungen (Malyar, a.a.0., S. 13; Ballard, a.a.0., S. §); Massaker der Taliban an
Andersglaubigen und Angehérigen anderer Ethnien zwangen unter anderem
auch die afghanischen Hindus zur Flucht. Der §sterreichische Asylgerichtshof
umschreibt die Situation der Hindus in der Mujaheddin- und insbesondere der
Talibanzeit mit einem Pogrom (Erkenntnis vom 09.04.2013 - Geschéftszahl
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C2 422891-2/2012 - abrufbar unter www.ris.bka.gv.at; ebenso etwa Glatzer,
Auskunft vom 07.07.2001 an OVG Hamburg, S. 2).

Die Schatzungen tber die Anzahl der unmittelbar nach dem Sturz der Taliban
in Afghanistan noch verbliebenen Hindus und Sikhs bewegen sich von einer
GroRenordnung von maximal einigen tausend Personen; manche Quellen be-
nennen Zahlen im Hunderterbereich (vgl. ndher Glatzer, a.a.0., S. §; Malyar,
a.a.0., S. 3f., S. 13; SFH, Aktuelle Lage afghanischer Hindus, a.a.0., 8. 5 f.).
Nach dem Sturz des Taliban-Regimes kehrten Hindus - vor allem solche, die
in Indien keine Arbeit gefunden bzw. kein Aufenthaltsrecht bekommen haben
(Malyar, a.a.0., S. 19) - nach Afghanistan zuriick (Ballard, a.a.0., S. 5, 8 f.
- ,a brief honeymoon period“; allgem. zur Riickkehr aus Indien aufgrund dort
fehlender Perspektive bis zur heutigen Zeit auch Malyar, a.a.0., S. 17). Be-
lastbare Erkenntnisse zu der genauen Anzahl der Ruckkehrer in dieser Zeit
gibt es jedoch nicht (SFH, Aktuelle Lage afghanischer Hindus, a.a.0., S. 5).

Auch die heutige Situation ist durch das Fehlen genauer verlasslicher Daten
kennzeichnet (so Auswartiges Amt, Lagebericht Stand Méarz 2013, S. 10, das
ausfuhrt, die Angabe der Zahl der in Afghanistan landesweit lebenden Hindus
und Sikhs variiere zwischen 3.000 und 15.000). In den Lageberichten Stand
Januar 2012 (S. 17), Stand Februar 2011 (S. 20) und Stand Juni 2010 (S. 22)
heilt es, dass der ,Dachverband der afghanischen Hindus und Sikh in
Deutschland e.V.* s;)wie afghanische Medien von etwa 3.000 in Afghanistan
lebenden Hindus und Sikhs ausgehen, wahrend die indische Botschaft ihre
Zahl mit 5.000 Personen angibt, davon ca. 1.200 bis 1.400 in Kabul; Angaben
des afghanischen Nachrichtensenders Pajwok zufolge leben 300 Sikhs in Ka-
bul. Fruhere Lageberichte fuhren unter Bezugnahme auf indische Quellen
aus, dass etwa 5.000 Hindus und Sikhs in Afghanistan verblieben sind (vgl.
etwa Stand Mai 2006, S. 18; Stand Februar 2007, S. 14; Stand November
2005, S. 22) bzw. nennen zusatzlich die Angaben des Dachverbands mit

2.500 noch dort lebenden Hindus und Sikhs (Stand Januar 2009, S. 18; Stand
Oktober 2008, S. 21).
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Im ,International Religious Freedom Report* fur das Jahr 2009 des United
States Department of State fur Afghanistan heift es, dass nach Selbstein-
schatzung der Gemeinden ungeféhr 4.900 Sikhs und 1.100 Hindu-Gl&ubige
noch in Afghanistan leben. Im Bericht fur das Jahr 2010 wird die Zahl der ver-
bliebenen Sikhs mit 3.000 und diejenigen der Hindus mit 100 angegeben, oh-
ne dass diese weitere Abnahme erklirt wird (siehe hierzu auch Ballard,
a.a.0,, S. 31). Im ,International Religious Freedom Report* 2011 wird fiir die
Zahl der Sikhs ungeféhr 2.000 und fir die der Hindus etwa 100 genannt; im
Bericht von 2012 heilt es, dass die Fuhrer der religiésen Minderheitsgruppen
schatzen, es gebe noch 350 Sikh-Familien und 30 Hindu-Familien. Die letzt-
genannten Zahlen greift aktuell auch der UNHCR auf (UNHCR Elegibility
Guidelines for Assessing the International Protection needs of Asylum-
Seekers from Afghanistan vom 06.08.2013 — HCR/EG/AFG/13/01, S. 44). Die
.International Organization for Migration“ gibt bezogen auf das Jahr 2011 an,
dass die Gesamtzahl der derzeit in Afghanistan lebenden Hindus bei etwa
2.500 Personen liegt, die ungefahr 528 Familien bilden (I0OM vom 20.09.2011
an Bundesamt). Nach Malyar (a.a.0., S. 2, 38) halten sich Schatzungen zu-
folge zurzeit (d.h. im Jahre 2012) drei Hindu Familien in Kabul - zwei davon in
ihrem Tempel mit dem Namen ,Asamaie” - sowie 100 Hindus ohne ihre Fami-
lien auf. An anderer Stelle des Gutachtens (a.a.0., S. 37) heiflt es unter Be-
zugnahme auf Autar Singh, der der ,Shura“ in Kabul angehért, es leben zur
Zeit 35 Hindu-Familien in Kabul. Das Insitute for Peace Reporting nennt in
seiner Veroffentlichung vom 11.07.2013 (a.a.0.) ebenfalls unter Zitierung von
Herrn Singh die Zahl von 395 Familien von Hindus und Sikhs. Die Los Ange-
les Times geht in ihrer Reportage vom 10.06.2013 (,Afghanistan Sikhs, al-
ready marginalized, are pushed to the brink*, a.a.0.) von 372 Sikh-Familien

aus.

Die Bandbreite der genannten Zahlen, die letztlich zeigt, dass es keine in je-
der Hinsicht gesicherten Daten gibt (zu dieser Einschatzung siehe auch
UNHCR, Elegibility Guidelines, a.a.0., S. 46), beruht auf mehreren Faktoren.
So fassen die meisten Quellen - so auch das Auswartige Amt - Hindus und
Sikhs bei der Beschreibung der Situation der ethnischen Minderheiten grund-
satzlich zusammen (siehe hierzu schon oben Il 3.). Weiterhin fehlt es an ge-
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sicherten Daten zur (religi6ésen) Demographie. Es gibt weder eine aktuelle
Volkszéhlung noch belastbare Ausgangszahlen, die eine verldssliche Hoch-
rechnung erlauben. Die letzte Volkszdhlung in Afghanistan fand im Jahre
1979 statt und wies als Ergebnis etwa 15,5 Mio Einwohner aus. Diese war
jedoch mit vielerlei Ungenauigkeiten behaftet, so wurden etwa die Nomaden,
die auf 2,5 Mio Menschen geschéatzt wurden, von vornherein nicht erfasst so-
wie die Ethnien und religiése Zugehdrigkeit nicht festgehalten (vgl. Ballard,
a.a.0., S. 29; UK Border Agency - Afghanistan - Country of Origin Information
<COI> Report, 08.05.2013, Paragrah 21.06). Ausgehend von einer Bevdlke-
rungswachstumsrate von 2,8 % (Auswartiges Amt, Lagebericht Stand Marz
2013, S. 17) kann die Bevélkerung von heute nur geschatzt und mit etwa 30
Millionen angegeben werden (Ballard a.a.O., S. 31, Malyar, a.a.0., S. 5). Hin-
zu kommt, dass Uber viele Jahre Millionen von Afghanen aus dem Land geflo-
hen sind. Uber deren Anzahl gibt es Hochrechnungen, aber keine in jeder
Hinsicht belastbare Zahl. Entsprechendes gilt fir Rickkehrer (Ballard, a.a.O.,
S. 29; COIl-Report, a.a.0., Paragraph 21.06); auch hier gibt es nur dberschla-
gige Zahlen (vgl. insoweit die Darstellung im Lagebericht des Auswaértigen
Amts Stand Marz 2013, S. 17 f.). Letztlich beziehen sich Quellen zur Anzahl
der in Afghanistan noch lebenden Hindus (und Sikhs) auf die Angaben ihrer
Vertreter (vgl. zu dieser Vorgehensweise u.a. Malyar, a.a.O.,, z.B. S. 10 f,,
17). Diesen Aussagen wohnt aber aufgrund der Gegebenheiten in Afghanistan
(z. B. fehlendes Meldewesen und Migrationsbewegungen, Angabe der Zahi
von Familien und nicht von Einzelpersonen, u.U. auch interessensgeleitete
Darstellung) zwangslaufig ein Unsicherheitsfaktor inne. Auch das Upper Tri-
bunal (Immigration and Asylum Chamber) weist darauf hin, es sei unvermeid-
lich, dass die verbliebene Zahl der Sikhs und Hindus in Afghanistan bis zu
einem gewissen Grad Spekulation ist, und hat die Annahme einer Gréenord-
nung von um die 2.000 Personen nicht beanstandet (DSG&Others (Afghan
Sikhs: departure from CG) Afghanistan [2013] UKUT 00148 (IAC), abrufbar
unter http://refworld.org/docid/5163f0fb4.html).

Es ist nicht ersichtlich, dass vor diesem Hintergrund Bemiihungen des Senats
um weitere Ermittlungen - etwa durch Einholung von Auskunften - eine ver-
lasslichere Angabe der in Afghanistan verbliebenen Hindus bzw. Sikhs erbrin-
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gen kénnten. Auch die Verfahrensbeteiligten haben keine erfolgversprechen-
den Ermittlungsanséatze geltend gemacht. Unter Wirdigung des Gesamtbil-
des, das sich aus den dargestellten Quellen ergibt, ist der Senat davon Uber-
zeugt, dass etwa 3.000 Hindus und Sikhs noch in Afghanistan leben und der
Anteil der Hindus hieran wenige hundert betrdgt. Bezogen auf eine geschéatz-
te Gesamtbevélkerung von 30 Mio Afghanen betrdgt der Anteil der Hindus
und Sikhs 0,0001 %; geht man ferner davon aus, dass sie sich auf Kabul kon-
zentrieren, betragt ihr Anteil an der dortigen Bevélkerung in etwa 0,001 %.
Betracht man allein die Hindus, sind die Anteile jeweils noch geringer.

Diese GroRenordnung der Minderheit der Sikhs und Hindus wird etwa aktuell
vom UNHCR und in den letzten ,Religious Freedom Reports" genannt und ist
auch die ,Minimalzahl“ im Lagebericht des Auswartigen Amts Stand Maérz
2013. Sie entspricht dem, was die Vertreterin der Hindus und Sikhs im Parla-
ment Dr. Anarkali Kaur Honaryar Ende Juli 2013 anlasslich einer Konferenz
mitgeteilt hat (,Only 3.000 Sikhs and Hindus are left in the country...”, in:
Drastic Decline in Afghanistan’s Sikh, Hindu Population: MP, 30.07.2013 -
http://afghanhindu.wordpress.com). Ein sehr starker Riickgang insbesondere
der Hindu-Bevélkerung in Afghanistan in den letzten Jahren ist vor dem Hin-
tergrund der von Hindu-Filhrern beklagten Diskriminierungen und der wirt-
schaftlichen Néte plausibel (siehe zum beklagten Schwund der Hindu-
Bevélkerung aus diesen Grinden etwa im Vergleich noch mit dem Jahr 2010
UNHCR, Elegibility Guidelines, a.a.0., S. 44 FN 266; vgl. auch IOM vom
20.09.2011 an Bundesamt, wonach die derzeit in Afghanistan lebenden Hin-
dus nach Wegen suchen, das Land zu verlassen).

2. Hindus (und Sikhs) sind zwar in Politik und Amtern vertreten (a), sie sind
aber im Alltag - wenn auch nicht schwerwiegenden kérperlichen Ubergriffen
(b) - so jedoch Diskriminierungen und aligemeinen Repressalien (c) durch den
Staat und durch nichtstaatliche Akteure ausgesetzt. Allerdings sind weder im
Zeitpunkt der vom Klager angegebenen Ausreise im Mai 2011 noch heute
prognostisch die Voraussetzungen einer Gruppenverfolgung erfullt.
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a) Die afghanische Verfassung vom Januar 2004 griindet auf einem starken
Présidialsystem mit einem Zwei-Kammern-Parlament (siehe zur deutschen
Ubersetzung der Verfassung der Islamischen Republik Afghanistan, Max-
Planck-Institut fir auslandisches offentliches Recht und Vélkerrecht, a.a.O;
Auswartiges Amt, Lagebericht Stand Oktober 2004, S. 7). Die in Afghanistan
starkste Volksgruppe der Paschtunen hat in beiden Hausern des Parlaments
mehr Sitze als andere Volkszugehorige, jedoch nicht mehr als 50 % der Sitze.
Es gibt keine Hinweise darauf, dass spezifische gesellschaftliche Gruppen
von der Teilnahme am politischen Leben oder an Wahlen ausgeschlossen wé-
ren (US Departement of State, Country Reports on Human Rights Practices
for 2012 - Afghanistan, S. 28). Ein Drittel der Mitglieder des Oberhauses
(,Meschranu Dschirga“) wird vom Prasidenten ernannt (Country Reports on
Human Rights Practices for 2012 - Afghanistan, S. 27; vgl. im Einzelnen
Art. 84 der afghanischen Verfassung). Derzeit ist - als einzige Angehdrige der
Sikh- und Hindu-Minderheit in der afghanischen Nationalversammlung - Dr.
Anarkali Kaur Honaryar in dessen Oberhaus. Nachdem sie im Jahre 2010 im
Wahlkampf um ein Mandat in der Volksvertretung (,Wulesi Dschirga“) unterle-
gen war, wurde sie von Prasident Karzai als Vertreterin der Sikh- und Hindu-
Gemeinden im Oberhaus ernannt (Malyar, a.a.0., S. 10; Sikh-Afghan Member
of Parliament: Dr Anarkali Kaur Honaryar vom 16.02.2013, http://www.sikh-
chic. com/people/sikhafghan_member_of_parliament_dr_anarkali_kaur ho-
naryar). Ein weiterer Angehériger der Hindu- und Sikh-Minderheit, Shamilal
Bhatija, ist als ,Senior Economic Adviser* des Préasidenten Karzai tatig (UK
Border Agency - Afghanistan - Country of Origin Information <COI> Report,
08.05.2013, Paragrah 21.38; Malyar, a.a.0., S. 10 f.). Der Vater von Frau
Honaryar, Dipl. Ing. Kishan Singh Honaryar, ist Bezirksvorsteher des funften
Bezirks von Kabul (Malyar, a.a.0., S. 10). Nach den Ausfiihrungen im Gutach-
ten Malyar (a.a.0., S. 10) gibt es keine weiteren Hindu- bzw. Sikh-
Angehorige, die im afghanischen Staatsleben héhere Positionen begleiten.
Die derzeitige Diskussion uber einen fiir die Minderheit der Hindus und Sikhs
reservierten Sitz im Parlament bei der nachsten Wah!l wird unter fuhrender
Beteiligung deren Interessenvertreter 6ffentlich ausgetragen (siehe etwa die
Berichterstattung vom 31.07.2013 - ,Hindus, Sikhs of Afghanistan angered by
Afghan parliament decision“ -, abrufbar unter http://afghanhindu.wordpress.
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com/2013/07/31/, und diejenige vom 19.07.2013 - ,We condemn the
discrimination against Sikhs and Hindus of Afghanistan* -, beziehbar unter
http://afghanhindu.wordpress.com). Sie ist auch Gegenstand eines Treffens
zwischen diesen und Prasident Karzai am 13.08.2013 gewesen (,Karzai vows
immediate solution to Hindu, Sikh minorities issues®,
http://afghanhindu.wordpress.com/2013/08/14/). Trotz der Versicherung von
Prasident Karzai, dass Hindus und Sikhs die gleichen Rechte haben wie die
anderen Birger Afghanistans (a.a.0.), kommt es im Alltag vor allem zu Dis-
kriminierungen, die ihnen gegeniber durch Staat und Gesellschaft veriibt
werden.

b) Es gibt allerdings nach den zahlreichen dem Senat vorliegenden Erkennt-
nisquellen keine Hinweise darauf, dass Hindus bzw. Sikhs allein aufgrund ih-
rer Volks- bzw. Religionszugehdrigkeit oder ihres Erscheinungsbilds Tétungen
oder schweren kérperlichen Misshandlungen ausgesetzt waren. Wiirde dies
auch heute noch passieren, wiirde dies mit Sicherheit in den Auskinften - et-
wa des UNHCR - seinen Niederschlag finden. Es gibt allerdings Berichte,
dass sich Hindus und Siks wie andere Minderheiten neben Diskriminierung
auch mit Gewalt auseinandersetzen missen, wobei jedoch hervorgehoben
wird, dass sich die Situation seit dem Sturz der Taliban verbessert hat (An-
nual Report of the United States Commission on International Religious Free-
dom, 2012, S. 288; ebenso a.a.0., 2013, S. 213, 215). Solche Gewalteinwir-
kung kann etwa das Steinewerfen durch aufgebrachte Moslems bei Feuerbe-
stattungen sein (vgl. hierzu auch etwa die Berichterstattung vom 31.07.2013 -
.Hindus, Sikhs of Afghanistan angered by Afghan parliament decision®,
a.a.0.). In den Quellen sind jedoch keine konkreten Referenzfille zu derarti-
gen Gewalteinwirkungen benannt, die den Schluss zulassen wiirden, quasi
jeder Angehdrige der Minderheit sei hiervon ohne das Hinzutreten weiterer
Umsténde bedroht. Dass es insoweit keine aussagekraftigen Berichte tber
Referenzfalle gibt, ist auch nicht maRgeblich durch ein Vermeidungsverhalten
der Hindus und Sikhs zu erkléren.

Far das Jahr 2007 berichtet die Schweizerische Fliuchtlingshilfe, dass die
meisten Hindu-Mitglieder auf das Anbringen des roten Punktes auf der Stirn
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verzichten, damit sie auf der Strae nicht sofort als Person hinduistischer Re-
ligions- und Volkszugehorigkeit zu erkennen sind. Zudem sprechen sie auf
der Stralle Dari - oder je nach Region auch Pashto - um sich so unauffallig
wie méglich zu verhalten (SFH-Landeranalyse, Aktuelle Lage afghanischer
Hindus, a.a.0, S. 9). Auch das Auswirtige Amt fihrt in seinen Lageberichten
Giber mehrere Jahre aus, dass ,die friher in Kabul lebende Hindu- und Sikh-
Minderheit (zusammen deutlich unter einem Prozent der Bevodlkerung) sich
gegenwartig praktisch nicht zu erkennen gibt* (Stand November 2005, S. 22;
Stand Mai 2006, S. 18; Stand Februar 2007, S. 14; Stand Februar 2008, S.
15: Stand Januar 2009, S. 18; Stand Oktober 2009, S. 21). Im Lagebericht
vom Juni 2010 (S. 23) heilt es - unter Bezugnahme auf die im April 2010 6f-
fentlich begangene Feier in Kabul zum 300-jahrigen Bestehen der Sikh-Kultur
in Afghanistan -, dass sich nach Aussagen der Afghanistan Independent Hu-
man Rights Commission (AIHRC) Hindus und Sikhs lediglich in den Haupt-
stidten der Provinzen Kabul und Nangahar trauen, ihren Glauben offen zu
praktizieren (ebenso Lagebericht Stand Februar 2011, S. 22, Stand Januar
2012, S. 17). Verglichen mit der Berichterstattung aus den Jahren 2005 bis
2009 fuhrt der Lagebericht Stand Marz 2013 (S. 10) insoweit relativierend nur
noch aus, dass sich ,Hindus und Sikhs nicht immer offen uber ihre Glaubens-
zugehdrigkeit auBern”. Wie sich aus den bereits zitieren Presseberichten ins-
besondere aus dem Jahre 2013 und auch dem 6ffentlichen Auftreten von Ver-
tretern der Hindus und Sikhs ergibt, setzen diese sich jedoch mittlerweile in
der Offentlichkeit fiir inre Forderungen ein, so dass von einem durchgéngigen
Vermeidungsverhalten nicht mehr die Rede sein kann.

Dies schlieBt allerdings nicht aus, dass - vor allem bedingt durch die Erfah-
rung der Verfolgung aus der Zeit der Mujaheddhin und Taliban - sich Einzel-
personen diskret verhalten, um nicht als Angehdriger der Minderheit aufzufal-
len. Ohne das Hinzutreten weiterer Umstidnde erreicht eine solche Vermei-

dungsstrategie jedoch nicht das Gewicht einer Verletzung im Sinne des Art. 9
Abs. 1 QRL.

c) Dem ,International Religious Freedom Report* fur das Jahr 2011 des Uni-
ted States Department of State zufolge (S. 11), gibt es keine Berichte Uber
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zielgerichtete Diskriminierungen gegen Hindus oder Sikhs durch die Regie-
rung. Allerdings wird in zahlreichen dem Senat vorliegenden Erkenntnismittein
Ubereinstimmend berichtet, dass sich Hindus und Sikhs Diskriminierungen
ausgesetzt sehen, wozu auch ungleicher Zugang zu staatlichen Arbeitsplat-
zen gehort (vgl. etwa Country Reports on Human Rights Practices for 2012 -
Afghanistan, S. 45; UK Border Agency - Afghanistan - Country of Origin In-
formation <COI> Report, 08.05.2013, Paragrah 21.36, 21.39; UNHCR,
Elegibility Guidelines, a.a.0., S. 45; Annual Report of the United States
Commission on International Religious Freedom, Marz 2012, S. 288). Nach
dem Lagebericht des Auswartigen Amts Stand Marz 2013 (S. 10) ist jedoch im
Vergleich zur Zeit der Taliban-Herrschaft die staatliche Diskriminierung dieser
Gruppe deutlich zuriickgegangen. Gelegentlich wird - nach Ansicht der Deut-
schen Botschaft in Kabul glaubhaft - von Diskriminierungen im Hinblick auf
den Zugang zu &ffentlichen Amtern berichtet, wenngleich Hindus und Sikhs
solche Amter begleiten.

Soweit der ,Dachverband der afghanischen Hindus und Sikhs in Deutschland
e.V." davon spricht, dass die Gemeinden der Hindus und Sikhs in Afghanistan
unter wirtschaftlicher und kultureller Diskriminierung und Ausgrenzung leiden
(etwa zitiert in den Lageberichten des Auswértigen Amts Stand Januar 2012,
S. 17; Stand Februar 2011, S. 20), entspricht dies in dieser Allgemeinheit
auch Angaben in anderen Erkenntnisquellen (vgl. etwa SFH - Afghanistan:
Update - Die aktuelle Sicherheitslage vom 23.08.2011, S. 17, und vom
03.09.2012, S. 18; Bundesamt, Lage der Religionsgemeinschaften in ausge-
wihlten islamischen Landern, a.a.0., S. 13).

Hindus und Sikhs sind vor allem in der Zeit nach dem Ende der kommunisti-
schen Regierung Opfer illegaler Landnahmen geworden, ohne dass es ihnen
bis heute gelungen ist, sich hiergegen juristisch erfolgreich zur Wehr setzen
kénnen. Im ,Annual Report of the United States Commission on International
Religious Freedom* (Marz 2012, S. 288) wird unter Bezugnahme auf AuBe-
rungen der ,Afghanistan Independent Human Rights Commission® berichtet,
dass es in Kabul und der Provinz Khost einige Falle illegaler Wegnahme und
Besetzung von Land, das Hindus gehdrt, gegeben hat, wobei es den Hindus
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nicht gelungen ist, ihr Land zurickzuerhalten, und sie hierbei auch wenig Hil-
fe von der Regierung erhalten haben. Ahnlich ist die Berichterstattung des
International Religious Freedom Report* fur das Jahr 2011 des United States
Department of State (S. 10 f.), wonach im Falle von Streitigkeiten Gber illegale
Landnahmen Hindus und Sikhs die Gerichte aus Angst vor Vergeltung nicht
anrufen, insbesondere wenn machtige ortliche Fihrer sich den Grund und
Boden angeeignet haben. Auch das Auswartige Amt fuhrt aus, dass Hindus
und Sikhs weiterhin - wie Angehdrige anderer Minderheiten - hdufig Opfer
illegaler Landnahmen bleiben, die nicht selten mit massiven Einschiichterun-
gen einhergehen (Lageberichte Stand Januar 2012, S. 17; Stand Juni 2010,
S. 22). Im Lagebericht Stand Méarz 2013, S. 10, findet sich diese Aussage al-
lerdings nicht mehr.

Dass der Minderheit - wie vom Klager geltend gemacht - der Zugang zur me-
dizinischen Versorgung verwehrt werden wirde, lasst sich den Erkenntnismit-
teln nicht entnehmen. Allerdings ist davon auszugehen, dass auch diese Per-
sonengruppe von den allgemeinen Defiziten des afghanischen Gesundheits-
wesens betroffen ist (vgl. zur medizinischen Versorgung etwa Auswartiges
Amt Lagebricht, Stand Marz 2013, S. 18; Senatsurteil vom 24.07.2013 - A 11
S 697/13 - juris),

Was die Frage nach einer in Ankntpfung an die Ethnie bzw. Religion erfolgten
Verhaftung, Bestrafung oder sonstigen staatlichen ZwangsmaRnahme anbe-
langt, so wird in den Erkenntnisquellen von einer nicht gerechtfertigten Inhaf-
tierung eines Sikh unter dem Vorwurf der falschlichen Inanspruchnahme der
afghanischen Staatsbirgerschaft am 06.07.2010 fir die Dauer von Gber 18
Monaten berichtet. Der Mann war nach 18 Jahre langem Auslandsaufenthalt
nach Afghanistan zurlickgekehrt. Beobachtern zufolge sei er verhaftet wor-
den, als Polizisten seinen charakteristischen Sikh-Turban bemerkt hatten. Im
-Annual Report 2013" der United States Commission on International
Religious Freedom (S. 215) wird der Name dieses Mannes mit Baljit Singh
angegeben und ergénzend berichtet, dass er nach einer vorgetauschten Kon-
version zum lIslam freigelassen und nach GroRbritannien abgeschoben wor-
den ist. Dieser Fall wird auch in anderen Erkenntnisquellen geschildert (Inter-
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national Religious Freedom Report fiur das Jahr 2011 des United States De-
partment of State, S. 11; UK Border Agency - Afghanistan - Country of Origin
Information <COI> Report, 08.05.2013, Paragrah 21.41 - dort auch zu den
Misshandlungen des Betreffenden wahrend der Inhaftierung).

Im Gutachten Malyar (a.a.0., S. 23) wird der Fall eines im Jahre 2011 durch
eine Messerattacke getéteten Mannes der Minderheit der Sikhs oder Hindus
genannt. Nach dem - allerdings nicht weiter substantiierten - Vorwurf eines
Mitglieds der Shura habe sich der Staat nicht um MaBnahmen zur Ergreifung
des Taters gekimmert. Allgemein weist Malyar (a.a.0.) auch darauf hin, dass
es aufgrund der fehlenden Sicherheit, einem andauernden Kriegszustand und
der schwachen Machtstellung der Regierung Ubergriffe von Verbrechern und
bewaffneten Banden auf Hindus und Sikhs gibt.

Berichtet wird in allgemeiner Form auch von Diskriminierungen, Belastigun-
gen und Ausgrenzungen gesellschaftlicher Art, etwa beim Schulbesuch, wobei
allerdings diese - vor allem auch durch Dritte erfolgenden - Ubergriffe nicht
systematisch geschehen; der Vorwurf gegeniber der Regierung geht vor al-
lem dahin, nichts zu tun, um die Situation zu verbessern (Bundesamt, Lage
der Religionsgemeinschaften in ausgewéhlten islamischen Landern, a.a.0., S.
14; COIl-Report, a.a.0., Paragraph 21.35); das Ignorieren der Probleme der
Hindus wird als indirekter Druck betrachtet (Malyar, a.a.0., S. 35).

Kinder von Sikhs und Hindus haben zwar grundsatzlich Zugang zu staatlichen
Schulen; sie werden jedoch immer wieder wegen Beldstigungen und Bedro-
hungen durch muslimische Mitschiler nicht zur Schule geschickt oder von
diesen heruntergenommen (vgl. etwa International Organization for Migration
vom 29.08.2011 an Bundesamt sowie den den Beteiligten mitgeteilten Pres-
sebericht vom 27.01.2011 - _Hindu, Sikh children bullied out of school®, abruf-
bar unter http://www.pajwok.com). Frilher existierende private Schulen muss-
ten aus Geldmangel schlieBen. Nach einer Darstellung beim Bundesamt (La-
ge der Religionsgemeinschaften in ausgewdhlten islamischen L&ndern, Au-
gust 2011, S. 14) gibt es je eine Schule fur Sikhs in Ghazni, Helmand und
Kabul, an denen jedoch nur Dari und Paschtu unterrichtet wird. Der zuvor zi-
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tierte Pressebericht vom 27.01.2011 erwahnt eine private Grundschule fur
Hindus und Sikhs in Kabul. Andere Erkenntnismittel schreiben dariiber, dass
Hindus keine gesonderten Schulen hatten, allerdings manchmal ihre Kinder
Schulen fur Sikhs besuchten; die Regierung stelle begrenzte Geldmittel fur
Sikh-Schulen bereit, einschlieflich der Lehrer fur den Grundlagenstoff. Als
Beispiel fir Letzteres wird die Bezahlung eines Lehrers in einem ,Sikh
Gurdwara* in Kabul genannt, um Sikh- und Hindu-Kinder in Dari und Mathe-
matik zu unterrichten. Es wird auch festgehalten, dass die Regierung Schritte
unternimmt, Hindu- und Sikh-Kinder hinsichtlich des Schulbesuchs zu schit-
zen und zu integrieren (COI-Report, a.a.0., Paragraph 21.38; siehe auch den
Presseartikel vom 27.01.2011). In einem Presseartikel vom 01.08.2013 (ab-
rufbar unter http:.//www.punjabnewsline.com) wird tiber eine Rede von Frau
Honayar, der Vertreterin der Sikhs und Hindus im Oberhaus, anlésslich einer
Konferenz an der ,Punjabi University” in Pantiala (Indien) berichtet, in der sie
darstellt, dass die Regierung Karzai eine Menge fiir die Sikhs getan hat, um
ihre Sicherheit und die ihrer Tempel zu verbessern, einschlieBlich der Erdff-
nung von je einer Schule in Kabul (Provinz) und Jalalabad.

Bewertet man die dargestellte Situation fur Hindus und Sikhs, so ist das, was
ihnen widerfahrt, Ausfluss der aligemeinen Situation in Afghanistan. Politische
und administrative Amter werden oft willkiirlich ohne Ricksicht auf Eignung,
Befdhigung und Leistung vergeben. Im Vielvélkerstaat Afghanistan spielen
informelle Beziehungsnetzwerke und der Proporz der Ethnien eine wesentli-
che Rolle. Die Machtverteilung wird national und auch lokal so austariert,
dass die Loyalitdt einzelner Persénlichkeiten und Gruppierungen gesichert
erscheint (Auswartiges Amt, Lagebericht Stand Marz 2013, S. 8). Priméres
Kriterium bei der Personalauswahl ist haufig die Zugehérigkeit zur ,richtigen“
ethnischen Gruppe oder einem bestimmten Clan (Auswartiges Amt, Lagebe-
richt Stand Januar 2012, S. 8). Marginalisierte Gruppen - wie Hindus und
Sikhs - haben daher geringere oder nahezu keine Chancen, bei éffentlichen
Positionen zum Zuge zu kommen. Verwaltung und Justiz funktionieren nur
sehr eingeschrankt (zu den Defiziten in der Justiz etwa Bundesamt, Situation
der Hindus und Sikhs, a.a.0., S. 10; Auswartiges Amt, Lageberichte Stand
Januar 2012, S. 7 ff.; Stand Juni 2010, S. 8 f.). Korruption ist weit verbreitet.
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Im téglichen Leben ist die Zahlung von Schmiergeldern die Regel. Hindus und
Sikhs beklagen sich dariiber, dass sie - im Vergleich zu einer nicht ihrer Min-
derheit angehdrenden Person - das Dreifache des Bestechungsgeldes fiir ei-
ne Erledigung durch die Behérde zahlen missen (Malyar, a.a.0., S. 22). Af-
ghanistan belegt im Korruptionswahrnehmungsindex von Transparency Inter-
national 2010 bei 178 ausgewerteten Staaten den 176. Platz. Durch Ein-
flussnahme und Zahlung von Bestechungsgeldern durch machtvolle Akteure
an die Justiz und Verwaltung werden Entscheidungen nach rechtsstaatlichen
Grundsatzen in weiten Teilen verhindert (Auswartiges Amt, Lageberichte
Stand Méarz 2013, S. 4 f.; Stand Januar 2012, S. 8; Stand Juni 2009, S. 9). So
ist etwa das Problem der illegalen Landnahmen und die mangeinde Durch-
setzbarkeit von Rickgabeanspriichen kein spezifisches gegen Hindus oder
Sikhs gerichtetes Phadnomen, sondern auch andere Bevélkerungsgruppen
sind davon betroffen (vgl. etwa Bundesamt, Situation der Hindus und Sikhs,
a.a.0., S. 15).

Konkrete Referenzfille, die den Schluss erlauben wiirden, dass die Diskrimi-
nierungen der Minderheit der Hindus und Sikhs etwa beim Zugang zu staatli-
chen Arbeitsplatzen, aber auch sonstige Beeintrdchtigungen und Repressa-
lien gegen sie nicht nur auf den vorstehend beschriebenen allgemeinen Miss-
stdnden beruhen, sondern Bestandteile eines Vorgehens gezielt gegen diese
Minderheit wéaren, sind den umfangreichen Erkenntnisquellen nicht zu ent-

nehmen.
B) Die Kostenentscheidung folgt aus § 154 Abs. 1 VwWGO, § 83b AsylVfG.

Die Revision ist nicht zuzulassen, weil keine der Voraussetzungen des § 132
Abs. 2 VWGO vorliegt.

Rechtsmittelbelehrung
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Die Nichtzulassung der Revision kann durch Beschwerde angefochten wer-

den.

Die Beschwerde ist beim Verwaltungsgerichtshof Baden-Wirttemberg, Schu-
bertstraBe 11, 68165 Mannheim oder Postfach 10 32 64, 68032 Mannheim,
innerhalb eines Monats nach Zustellung dieses Urteils einzulegen und inner-
halb von zwei Monaten nach Zustellung dieses Urteils zu begriinden.

Die Beschwerde muss das angefochtene Urteil bezeichnen.

In der Begriindung der Beschwerde muss die grundséatzliche Bedeutung der
Rechtssache dargelegt oder die Entscheidung, von der das Urteil abweicht,
oder der Verfahrensmangel bezeichnet werden.

Fur das Beschwerdeverfahren vor dem Bundesverwaltungsgericht missen
wsnch die Betelhgten aul&er in Prozesskostenhilfeverfahren, durch Prozessbe-
voIImachtlgte vertreten Iassen Dies g‘ilt auch fur Prozesshandlungen, durch
die ein Verfahren vor dem Bundesverwaltungsgencht eingeleitet wird. Als Be-
vollméchtigte sind nur Rechtsanwalte® oder Rechtslehrer an einer staatlichen
oder staatlich anerkannten Hochschule eines Mitgliedstaats der Européischen
Union, eines anderen Vertragsstaates des Abkommens {ber den Européi-
schen Wirtschaftsraum oder der Schweiz, die die Befdhigung zum Richteramt
besitzen, zugelassen. Behérden und juristische Personen des oéffentlichen
Rechts einschlieBlich der von ihnen zur Erfiullung ihrer 6ffentlichen Aufgaben
gebildeten Zusammenschliisse kdnnen sich durch eigene Beschaftigte mit
Befahigung zum Richteramt oder durch Beschéftigte mit Befidhigung zum
Richteramt anderer Behdérden oder juristischer Personen des offentlichen
Rechts einschlieBlich der von ihnen zur Erfullung ihrer éffentlichen Aufgaben
gebildeten Zusammenschliisse vertreten lassen.

Vor dem Bundesverwaltungsgericht sind auch die in § 67 Abs. 2 Satz 2 Nr. 5
VwGO bezeichneten Organisationen einschlieBlich der von ihnen gebildeten
juristischen Personen gemaR § 67 Abs. 2 Satz 2 Nr. 7 VwWGO als Bevollmach-
tigte zugelassen, jedoch nur in Angelegenheiten, die Rechtsverhaltnisse im
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Sinne des § 52 Nr. 4 VwWGO betreffen, in Personalvertretungsangelegenheiten
und in Angelegenheiten, die in einem Zusammenhang mit einem gegenwarti-
gen oder friheren Arbeitsverhéltnis von Arbeitnehmern im Sinne des § 5 des
Arbeitsgerichtsgesetzes stehen, einschlieBlich Priafungsangelegenheiten. Die
in § 67 Abs. 4 Satz 5 VWGO genannten Bevollméchtigten missen durch Per-
sonen mit der Befahigung zum Richteramt handeln. Ein Beteiligter, der nach
MaRgabe des § 67 Abs. 4 Satze 3, 5 und 7 VWGO zur Vertretung berechtigt

ist, kann sich selbst vertreten.

Funke-Kaiser Dr. Bauer Schiller

Ausgefertigt ,
Mannheim, den_f._ 7/ 773
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