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1. Einleitung

,Um das Selbstverstandnis feministischer Theorig Bolitik wird zur Zeit international eine
intensive Debatte gefuhrt: Gibt es eine Zukunfti®minismus oder ist, wie einige meinen,
der ,Postfeminismuslie Konsequenz, die sich aus der Reflexion der iBdigkeit ergibt, im
Namen von ,Frauensprechen zu wollen und dies, strenggenommen, nuckbnnen.”

(Knapp 1998: 7)

Gudrun-Axeli Knapp bezieht sich in diesem Satz zawdrdie 1990er Jahre — die Diskussion
Uber die ,Zukunft des Feminismus" wird aber auclBaeginn des 21. Jahrhunderts noch
gefuhrt. Ausléser der Debatten sind dabei die emiteile im feministischen Diskurs fest
verankerten Einsichten, dass Frauen erstens kemedene Gruppe darstellen (v.a. post-
koloniale Kritik) und dass kollektive Identitateweitens immer sozial konstruiert sind und
auf AusschlieBungen und der Durchsetzung domin&mwfahrungen und Problemlagen
beruhen (dekonstruktivistische Stromungen).

Im Zentrum steht die Frage nach der Bedeutung waiokulturellen Unterschieden zwischen
Frauen fur die Formulierung eines feministischenr,\WKKonkret geht es darum zu
bestimmen, in welchem Verhéltnis die im Geschladfaidaltnis verankerten
Ungleichheitsstrukturen zu anderen Formen sozidgleichheit und kultureller Differenz,
wie etwa Unterschieden der Hautfarbe, der ethnisétexkunft oder der sexuellen

Orientierung, stehen (vgl. Knapp 1998: 7).

Die Diskussionen uber die soziokulturelle Differemiheit von Frauen setzten in den 1980er
Jahren ein und brachten Ziindstoff in Feministisiiheori¢ und Praxis. Sie waren Teil eines
sich zu dieser Zeit abzeichnenden theoretischereprstemologischen Paradigmenwechsels
(vgl. Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 65), der die Glagen Feministischer Theorie und
Politik radikal in Frage stellte und so die Debatte die Zukunft des Feminimus und die
Diskussionen uber postfeministische Tendenzen aden Notwendigkeiten (z.B. im Kontext
intersektionaler Analysen) Uberhaupt erst hervatite Durch den Paradigmenwechsel
rickte also ein neues Set an Fragestellungen inatéelpunkt der Aufmerksamkeit und es
traten auch ,neue” Spannungsverhaltnisse hervohrévél der Feminismus sich davor z.B.
sehr stark um das Spannungsverhéltnis ,Feminigi$tieorie versus feministische
Praxis/Politik“ bzw. ,akademischer Feminismus verfuauenbewegung* drehte, kam Mitte

der 1980er Jahre sozusagen ein weiteres Spannuhgknis dazu: das Spannungsverhaltnis

! Die Theoriebezeichnungen werden in der vorliegaridiplomarbeit immer groR geschrieben.
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zwischen Frauen unterschiedlicher ethnischer sewvda@ler Herkunft und sexueller

Orientierung.

Der Anstol} fur die Selbstverortung des Feminismu&ontext des Paradigmenwechsels kam
dabei in erster Linie von post-kolonialen Kritikenen. Spatestens seit den 1980er Jahren
meldeten sich v.a. im angloamerikanischen Raum indifter schwarze Feministinnen,
Dritte-Welt-Feministinnen und Feministinnen mit Vagjonshintergrund zu Wort und tbten
Kritik am Universalitatsanspruamd der Definitionsmacht des feministischeainstream

Sie wiesen darauf hin, dass der angeblich univesaminismus eigentlich ein partikularer,
westlich-weilRer Mittelstandsfeminismus sei. In seibisherigen Funktion als hegemonialer
Metadiskurs habe er seine Wahrheiten und Ideaé,alch seine Problemlagen,
unzulassigerweise verallgemeinert und ,andere raaef diese Weise vereinnahmt und
bevormundet. Dementsprechend verlangten sie anelf@ministische Selbstverortung in
Bezug auf Klasseace’ und geographische Lage (vgl. Gutiérrez Rodrigu@®1Becker-
Schmidt/Knapp 2007; Lewis/Mills 2003).

Aber auch die Instrumentalisierung der ,Dritte-Wetau“ als negative Abgrenzungsfolie fur
die westlich-weil3en Mittelstandsfeministinnen uethe rassistischen Exklusionen wurden

im Kontext der post-kolonialen Kritik zunehmendtisiert (vgl. Mohanty 1991).

Im Rahmen der post-kolonialen Kritik am feministisamainstreanergriffen auch
muslimische Frauen bzw. islamische FeministinnenWart. Sie wiesen darauf hin, dass das
Bild der ,passiven, muslimischen Frau® eine oriéistsche Konstruktion sei, die von
weil3en, westlichen Feministinnen bislang vereinrtalimd als negative Abgrenzungsfolie fur
die eigene, emanzipierte Identitat benutzt wordan (wgl. Bahri 2004; Lewis/Mills 2003).
Die Kritiken islamischer Feministinnen I6sten dabesonders intensive und kontroverse
Debatten im feministischamainstreamaus, welcher Religionen und religidsen Feminismen
gegeniber generell sehr kritisch eingestellt ist @inen sakularen Ansatz vertritt.

Im Zentrum dieser Debatten stehen Themen wie etsveereinbarung von Frauenrechten
mit dem Islam und die Unvereinbarkeit von Frauelniree mit misogynen Praktiken und
Institutionen wie Zwangsverheiratung, weiblichem@&averstimmelung (FGM) oder der
Burka. Aber auch Diskussionen uber das islamisabeftiich, die medial sehr stark

aufgebauscht und in andere (rassistische aberkalichrelativistische) Diskurse und

2 Aufgrund der negativen Konnotationen des deuts&egriffes ,Rasse* wird in der vorliegenden Diplonieit
die englische Version verwendet.
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Zusammenhange gestellt werden, machen einen gricletieser Debatten aus

(vgl. Fekete 2008; Haug/Reimer 2005).

Muslimische Frauen und islamische Feministinnetskeren aber nicht als homogene
Gruppe den westlich-weil3en, feministiscmeainstream -sie vertreten auch selbst
unterschiedliche ideologische und politische Stan#pe, sowohl generell als auch innerhalb
des islamisch-feministischen Diskurses. So steludnzsB. sékular orientierte muslimische
Feministinnen, die fur eine strikte Trennung voititikaund Religion eintreten, und
islamische Feministinnen gegentber, die Frauerngaoherhalb islamisch-religioser
Strukturen durchsetzen wollen. Die unterschiedhic&&andpunkte und politischen
Einstellungen der Frauen fuhren auch im islamigchuhistischen Diskurs zu heftigen
Kontroversen und Kampfen um ,den richtigen Weg“l(Wjoghadam 2002).

(Feministische) Debatten ungenderund Islamismus* bewegen sich nun im Spannungsfeld
von Islamophobie einerseits und Islamismus andeiter8eide Stromungen
instrumentalisieren v.a. muslimische Frauen fie kigenen Zwecke und schranken sowohl
ihre Handlungsmacht als auch ihre Freiheiten egh @ne 2006). Dartber hinaus muss
zwischen den Debatten unterschieden werden, diémisishe Frauen und ihre Rechte im
westlich-europaischen Kontext zum Thema habendbsaso um muslimische Frauen mit
Migrationshintergrund) und den Diskussionen, dod sim muslimische Frauen im
islamischen Kontext drehen. Obwohl sich die beiD&kurse tberschneiden und auch im
Hinblick auf die Auswirkungen ihrer Hauptaussagetnexakt voneinander zu trennen sind,
ist darauf hinzuweisen, dass es sich um jeweilsraahiedliche soziopolitische und kulturelle
Kontexte handelt, die auch das Leben der Frauasrsaitiedlich beeinflussen. Wahrend
muslimische Frauen im Westen zwar in demokratis@ystemen mit gesetzlich verankerten
(Frauen-)Rechten leben, sind sie dort in besond&taffe von Rassismus, Strategien des
otheringund sozialer Exklusion betroffen. Die Mehrheit d#¢amischen Staaten zeichnet sich
hingegen durch autoritare politische Systeme audenen Frauenrechte sehr oft per Gesetz
beschrankt werden, weil sich die Familien- bzwsBeenstandsgesetze dieser Lander in
unterschiedlichem Ausmalf an der Scharia orienti@emenstprechend haben muslimische
Frauen in islamischen Landern andere unmittelbadiiBnisse, Probleme und Anliegen als

in westlichen Landern.

Das politische Umfeld im Westen, in dem sich did&&en um genderund Islamismus*

bzw. ,genderund Islam” abspielen und mit dem sie interagiergrspatestens seit 9/11



relativ aufgeheizt und mit Spannungen geladen. Dady&reten z.B. in Europa v.a.
rechtspopulistische Parteien stark anti-islamigehgichten, welche sich allerdings langst
nicht mehr am politischen Rand befinden, sondamheutigen Europa“ den ,Nahrboden fir
den Krieg gegen den Terrorismus* bilden (FeketeB26). Aber auch in den USA kann im
Kontext desar on Terrorein Wiederaufleben orientalistischer Metaphertgestellt
werden (vgl. Zine 2006). So werden im Rahmen ngoenmalistischer Kriege und
geostrategischer Expansionen pseudofeministiscgamente strategisch eingesetzt, denen
die Gleichberechtigung von Frauen im Grunde gan Reiliegen ist. Die Befreiung der
anderen Frau wird nur als Legitimation benutzt,ainerseits hegemoniale Ziele
(geopolitisch, Ressourcensicherung) verfolgen zinké und andererseits den Gegner
(Islam) in einem rassistischen Diskurs pauschaimege®gyn und unzivilisiert darzustellen
(vgl. Zine 2006). Diese Diskurse instrumentalisieden feministischen Diskurs, um

ungestort ihren eigenen Interessen nachkommenraekd

Im Westen lebende muslimische Frauen sind besostiksvon Rassismus und
pseudofeministischen Befreiungsversuchen betrofferKontext der stark angestiegenen
allgemeinen Islamophobie werden ihre Korper haalsgultimative Differenzmarker
instrumentalisiert. Jasmin Zine spricht im Zusamh@emg mit der westlichen Fixierung auf
den muslimischen Frauenkdrper von ,vergeschledftdicislamophobie;The notion of
,gendered Islamophobigertains to specific forms of discrimination leagtlat Muslim
women that proceed from historically contextualinedative stereotypes that inform and
sustain the structural conditions of dominatiofZine 2006: 35)

Auf der anderen Seite lassen aber auch einigeialestntellektuelle mit bedenklichen
kulturrelativistischen Aussagen tiber misogyne kelta Praktiken aufhorchen

(vgl. Moghissi 1999: 60; Winter 1994: 951 ff.).

So hélt Bronwyn Winter in einer Analyse des franzésen Diskurses tber FGM fest, dass
sich z.B. Kulturrelativisten wie der franzdsiscinéellektuelle Raymond Verdier im Streit um
weibliche Genitalverstimmelung 6ffentlich dagegaasprachen, diese — hauptsachlich von
muslimischen, nordafrikanischen Migrantinnen inrkr@ich praktizierte Tradition —
strafrechtlich zu verfolgen. Schliel3lich missega &echt auf Privatheit geschitzt werden
und man durfe auch nicht die Werte und LebenswealseiMehrheitsgesellschaft auf
Minderheiten Ubertragen, die diese vielleicht gahtteilen:, This ,right ‘ to ,private family
life “ was even more staunchly defended [...] by Raymordievedirector of the research

center Droit et Cultures at the Université de PaXigNanterre) and one of the leading lights
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of cultural relativism. He maintains that ,one careasure the extent of the danger of a
national penal law which incautiously tries to paage the intimacy of families and
uncompromisingly imposes our ways of thinking and/mg on foreigners who do not
necessarily share theth (Winter 1994: 953)

Dabei argumentierte er dahingehend, dass Verstiomgeiin relativer Begriff sei, der von
kulturellen Faktoren beeinflusst werde. Gleichgetehauptete er, dass nordafrikanische
Frauen sich mit ,freudiger Akzeptanz“ der Genitabté@mmelung aussetzen wirden, da sie
als wichtiger ,muslimischer Brauch* angesehen weatteden man sich halten muisse.
Aufgrund der Wichtigkeit dieser Tradition fur nofdkanische Frauen wirden sie darunter

dann auch weniger leiden, als européische Frauamgy\1994: 954-956).

Auf der anderen Seite des Spannungsfeldes, in adgnbgbatten umgenderund

Islamismus* bewegen, stehen v.a. seit delaamic Revivater 1970er Jahre islamistische
Stromungen. Gemeinsam mit anderen religios-fundatistischen Bewegungen konnten sie
im Kontext von krisenhaften 6konomischen und send&rscheinungen ab 1975 dramatisch
an Einfluss und Sichtbarkeit gewinnen, indem sseGridnungs- und Identitatsstifter
fungierten (vgl. Kepel 1991; Riesebrodt 1990, 20Baghal/Yuval-Davis 1994; Yuval-Davis
1997). Im Zentrum dieser religios-fundamentalistest Bewegungen stehen dabei zwei
wesentliche Elemente: Sie sehen die Ursache dee krider ,Gottlosigkeit der Moderne*
und fordern dementsprechend eine Neuorientieruagedeeiligen Gesellschaftssystems an
sakralen Werten (Riesebrodt 2000: 52-53). Das eviEgment ist der Patriarchalismus, der
in allen religiés-fundamentalistischen Bewegungee éerausragende Rolle spielt

(vgl. Riesebrodt 2000; Yuval-Davis 1997).

Dabei kdénnen die Orientierung an einer patriarsiechken Gesellschaftsordnung, ein
familienorientiertes, kollektivistisches Weltbildie Ablehnung des (weiblichen)
Individualismus und die Zentralitdt von sozial- .sekualmoralischen Themen als
wesentliches, kultur- und traditionsuibergreifeniieskmal religios-fundamentalistischer
Bewegungen bewertet werden (vgl. Riesebrodt 2000; Yuval-Davis 1997: 62).
Entsprechend der Logik des religiésen Fundamentabsm Allgemeinen sind auch
islamistische Stromungen traditionell-patriarchaiigrientiert. Mittels der Durchsetzung
einer an der Scharia orientierten Gesetzgebunguskén sie nicht nur die Rechte von Frauen
ein — muslimische Frauen werden im islamistische&kiDs auch als Behuterinnen der
»=authentischen islamischen Traditionen“ dargestedlche vor ,Verwestlichung“ bewahrt

werden mussen (vgl. Narayan 1997).
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In diesem Spannungsfeld kann es zur Verstrickumgwestlichen und islamischen bzw.
muslimischen Feministinnen in so genannte ,Ambinakenflikte* (Brodil/ Reiter 1998) und
.verratskomplexe* (Hélie-Lucas 1992) kommen, weldme Sichtweisen und ihre Aussagen

Uber die Thematikgenderund Islamismus* bzw. auclggnderund Islam* beeinflussen.

Der ,Ambivalenzkonflikt“ westlicher FeministinnebZw. im Westen lebender
Feministinnen) resultiert dabei aus der gleichgertiVerstrickung in unterschiedliche
wissenschaftliche und aul3erwissenschaftliche Dsskudie auch in gewissen Punkten
zueinander in Konkurrenz stehen kénnen. Aufgrumerildentitéat als Feministinnen und dem
gleichzeitigen Eintreten fur Multikulturalismus bzAnti-Rassismus kdnnen sich westliche
Feministinnen nun in Bezug auf ,das Fremde" in in&ertekonflikt befinden, wenn diesem
patriarchalische Einstellungen zugeschrieben wefdgin Brodil/Reiter 1998: 53).

Dabei kann es dazu kommen, dass die in den ,Amdnzédonflikt* verstrickten

Feministinnen sich im Zusammenhang mit Debattem jdenderund Islamismus” dann oft
nicht trauen, patriarchalische Ziige und misogyraktiken in islamischen Gesellschaften und
communitiegwusfihrlich zu thematisieren und zu kritisierenil sk dadurch als rassistisch
gelten kénnten. Im Rahmen der Vermeidungsstrategoeso gut wie moglich versucht, dem
ambivalenzbehafteten Thema auszuweichen, um eane &kellungnahme vermeiden zu
kénnen. Wenn es jedoch trotzdem angesprochen surd die Argumentationen meist
verworren und schwammig. Auf der anderen Seite kimih.eugnung der Ambivalenz auch
zur Einnahme eines kraftvollen, rassistischen $tankites fihren, welcher ,die Andere”

verurteilt, um die eigene Uberlegenheit zu unte@nawvgl. Brodil/Reiter 1998: 220).

Die in den ,Verratskomplex“ verstrickten islamisohgzw. muslimischen Feministinnen
trauen sich auf der anderen Seite ebenfalls ofithiie patriarchalischen Ziige und die
misogynen Praktiken in ihren Gesellschaften coshmunitiezu kritisieren. Einerseits haben
sie das Geflhl, dass sie durch eine derartigekkdie islamische Gruppenidentitat verraten
kénnten (vgl. Hélie-Lucas 1992: 33). Deswegen kesidazu kommen, dass sich muslimische
Frauen dazu verpflichtet fuhlen, die Verwurzelungler eigenen islamischen Kultur unter
Beweis zu stellen, bevor sie sich 6ffentlich flakenrechte und
Geschlechtergleichberechtigung aussprechen undteams(Hélie-Lucas 1992: 34). Durch

den permanenten Rechtfertigungszwang/drang muslmid-rauen und die Beweisflihrung,
dass sie nicht zum feindlichen, westlichen Lagargélaufen sind bzw. durch dessen (neo)

imperialistische Strategien ,verwestlicht* wurdé&ann es auch dazu kommen, dass sich
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islamische bzw. muslimische Feministinnen (und galhBritte-Welt-Feministinnen)

genotigt fuhlen, sich andauernd gegentber dem islesti Feminismus abzugrenzen. (vgl.
Hélie-Lucas 1992: 34; Narayan 1997) (ahnlich wieRlechtfertigungzwang/drang westlicher
Feministinnen und ihre Beweisfiihrung, dass sietriam rassistischen, islamophoben Lager
Ubergelaufen sind, bevor sie sich in Debatten [ipenderund Islamismus* bzw.gender

und Islam* einbringen).

Andererseits verzichten islamische bzw. muslimidgédministinnen auch oft aus
strategischen, anti-rassistischen Grinden auf idiealBme einer 6ffentlich allzu kritischen
Haltung gegentber den patriarchalischen Zigen endchdsogynen Praktiken in ihren
eigenen Gesellschaften uadmmunitiesSie wollen im in den westlichen Gesellschaften
vorherrschenden islamophoben Klima nicht auch macdu beitragen, dass ,der Islam* und
,die Muslime* wieder pauschal als misogyn, und dasmhergehend als unzivilisiert, anti-

demokratisch etc., dargestellt werden (vgl. Zine&@0).

Der akademisch feministische DisktisshlieRlich, in dem feministische Debatten um
»genderund Islamismus® bzw.genderund Islam” stattfinden, ist gegen Ende des 20.
Jahrhunderts und zu Beginn des 21. Jahrhunderis boshem Mal3e selbstreflexiver (vgl.
Knapp 1998: 10)Des Weiteren kann festgestellt werden, dass arvaslkark von post-
kolonialen und postmodernen (bzw. poststruktutiatiben) theoretischen Ansatzen
beeinflusst wird (vgl. Becker-Schmidt/Knapp 200vager/Nicholson 1990; Knapp 1998;
Moghissi 1999; Mohanty 2003). So sprechen Regirek&eSchmidt und Gudrun-Axeli
Knapp in diesem Zusammenhang von der im feministis®iskurs vorherrschenden
-Emphase der Differenz“, welche die soziokulturellgénterschiede zwischen Frauen sehr
stark bertcksichtigt und auf den Einfuss von padbialen Kritiken am,Global Sisterhood-
Feminismus*” der 1960er Jahre zurtickzufihren idt @gcker-Schmidt/ Knapp 2007: 106).
Knapp bescheinigt dem feministischen Diskurs auicé starke theoretische Sensibilitat
gegeniber Generalisierungen und das permanentel&dan lber die eigenen
Aussagebedingungen (vgl. Knapp 1998: 10). SchibBYieisen nicht wenige feministische
Wissenschatftlerinnen darauf hin, dass der Femirssimau in den 1990er Jahren durch
postmoderne Strémungen stark beeinflusst wurdejidibeute im feministischen Diskurs
nachwirken (Fraser/ Nicholson 1990; Moghissi 1998hanty 2003; Becker-Schmidt/Knapp
2007). So sind z.B. Nancy Fraser und Linda J. Ngdroder Ansicht, dass postmoderne

Anséatze seit dem Ende des 20. Jahrhunderts Hoalnikdany haben und dass der Feminismus

% Die firr diesen Abschnitt herangezogenen femirikés Wissenschaftlerinnen beziehen sich auf den
deutschsprachigen und auf den US-amerikanischemRau
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und die Postmoderne zwei der wichtigsten politisghiurellen Strémungen unserer Zeit
darstellen (vgl. Fraser/Nicholson 1990: 19). Audia@dra Talpade Mohanty spricht vom
Lriumphalen Aufstieg postmoderner Stromungen in d&-amerikanischen Universitaten
wahrend der letzten drei Jahrzehnte” und vom ,hegeaten postmodernen Diskurs*®
(Mohanty 2003: 504). Obwohl v.a. auf erkenntnistkéscher Ebene auch durchaus gewisse
Ahnlichkeiten zwischen feministischen und postmadarStromungen festgestellt werden
kénnen (z.B. die Kritik an den modernen Metatheornet universalem Gultigkeitsanspruch
und die Kritik an der Norm der Objektivitat der \&&nschaft), warnen einige Feministinnen
vor den potentiellen negativen Konsequenzen postmed Strémungen fir Feministische
Theorie und v.a. fur feministische Politik und HsaX60 spricht sich z.B. Mohanty vehement
gegen die ,Fehlinterpretationen” ihres berihmtesals,Under Western Eyes. Feminist
Scholarship and Colonial Discoursesgts, die ihrer Ansicht nach im Aufnahmekontexeein
,<diskursiven Hegemonie von postmodernen Stromumgéis-amerikanischen
Universitaten” (Mohanty 2003: 505) und der ,uneisig@denen Macht kulturrelativistischer
Positionen im interkulturellen, feministisch-wissehaftlichen Diskurs* (Mohanty 2003:
509) entstehen konnten. Obwohl sie selbst nicht@stmodernen Einsichten bzw.
analytischen Strategien ablehnt, haben diese Meamung nach dennoch dazu gefuhrt, dass
ihr Essay so aufgefasst wurde, als ware er gegienjerm von Generalisierung und als
wiurde sie sich fur die Differenzen zwischen Fraaessprechen, wéahrend sie die
Gemeinsamkeiten vernachlassige (vgl. Mohanty 2808). Diese postmodernen
Aneignungen haben sie dann auch dazu veranlasst, Hssay zu Gberarbeiten und eine
Neuauflage unter dem TitdUnder Western Eyes Revisited: Feminist Solidatfiyough
Anticapitalist Struggleszu publizieren;In fact, one reason to revisit ,Under Western Eyes
at this time is my desire to point to this postnmo appropriation. | am misread when | am
interpreted as being against all forms of genegdlan and as arguing for difference over
commonalities. This misreading occurs in the cdandéa hegemonic postmodernist discourse
that labels as ,totalizingall systemic connections and emphasizes only thalntity and
constructedness of identities and social structtir@glohanty 2003: 504)

Fur Knapp zeichnet sich das postmoderne Klimasteelinie dadurch aus, dass durch die
Erosion alter Gewissheiten Lernprozesse ermoghehtien. Obwohl sie der Ansicht ist, dass
»der Feminismus [...] einstweilen von Theorien dertPaslerne wegen ihrer
androzentrischen Ausrichtung und — zum Teil — si&barischen Sicht von
Gesellschaftsentwicklung nicht viel zu gewinner]fhasieht sie dochim

Spannungsverhaltnis zwischen Feminismus, Kritis€heorie und postmodern theory
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wichtige Anknipfungspunkte fur die Reformulierund Ausdifferenzierung feministischer
Herrschaftskritik enthalten.{Knapp 1998: 14)

Dabei betont sie, dass das Verhéltnis von femguksém Denken, Kritischer Theorie und
Postmoderne starker als ,Kurskorrektur* begriffeereeen sollte, worunter sie ein ,,offenes
Kontinuum von Lernprozessen* versteht (Knapp 1998:

Feministinnen wie z.B. Haideh Moghissi, die ihrdicBv.a. auf (muslimische) Frauen in
islamischen Landern richtet, warnen vor postmodeiifendenzen im gegenwartigen
feministischen Diskurs. lhrer Meinung nach stehalbeil der Feminismus im Allgemeinen
und ein geschlechterbasierter Kampf im Besondenédem Spiel, was v.a. auf Frauen, die
in Entwicklungslandern leben und kampfen, gravidesnegative Auswirkungen haben kann:
~rhatis, what is at stake here is the genderbasteaggle. If gender is so insignificant in
women'’s experience as members of particular raciaks and national groups, then we
should do away with gender-based politics and fesmiraltogether. | want to argue that if we
go down this road we will end up excluding womedeseloping societies from the

movement’'s emancipatory ideals and goa(®foghissi 1999: 94)
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2. Untersuchungsgegenstand, Fragestellung, Annahmen
und Aufbau der Arbeit

In der vorliegenden Diplomarbeit soll nun untersughlrden, vor welchen
Herausforderungen Feministische Theorie im Zeitalbem Postmoderne und Post-
Kolonialismus steht und ob die von einigen Feministn geauf3erten Bedenken beziglich
des ,Endes des Feminismus*” bzw. der zunehmendendiitdung zum ,Postfeminismus*
begrindet sind.

Meine Annahme ist, dass insbesondere in post-kalemi(feministischen) Debatten um
»genderund Islamismus” bzw.genderund Islam* postfeministische Positionen vertreten
werden. Meiner Meinung nach kann es dabei ndmbeiisagen zu einer ,Akkumulation von
Faktoren* kommen, welche einen normativen, kritipolitischen Feminismus schwéachen
konnen. Bei diesen Faktoren handelt es sich eiterg® im Kontext des
~Ambivalenzkonfliktes" (siehe Einleitung) insbesard von kulturrelativistisch orientierten
~westlichen Feministinnen“ eingenommene, tendeheiakeitig anti-rassistische/ anti-
imperialistische Haltungen im Hinblick auf die Thatmk. In Kombination mit den momentan
relativ popularen postmodernen/poststrukturaliegscanalytischen Perspektiven
andererseits, kann das eine Ubernahme postfersitisti Positionen in post-kolonialen

(feministischen) Debatten unggnderund Islamismus* bzw.genderund Islam* férdern.

Die vorliegende Diplomarbeit méchte also versucligmfolgenden beiden Fragestellungen
zu beantworten:

- In welchem spannungsvollen Wechselverhaltnisestéfeministische Theorie, Postmoderne
und Post-Kolonialismus zueinander und welche Héoadsrungen ergeben sich daraus fur
Feministische Theorie und Praxis?

Dieser Frage soll anhand der Untersuchung von ngesaftlichen Texten zur Thematik und
der Wiedergabe und Gegentberstellung unterschietlibeoretischer Positionen von
(feministischen) Wissenschaftlerinnen nachgegamgaden.

- Wie und von wem werden in post-kolonialen (fersiisichen) Debatten unggnderund
Islamismus* bzw. genderund Islam* ,postfeministische Positionen* vertre2eommt es
dabei zu ,postfeministischen Begriffsumdeutungemd veibt sich ein normativ-politischer,
kritischer Feminismus im Kontext von Debatten Glggnderund Islamismus” zunehmend
auf?

Diese Frage soll anhand der Analyse von drei wsdaftlichen Texten beantwortet werden,

die sich mit dem Themaygnderund Islamismus* bzw.genderund Islam* beschaftigen.
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Um den eben genannten Fragestellungen nachgehd@mman, soll inKapitel 3der
vorliegenden Diplomarbeit zuerst ein Forschungsareatwickelt werden, der sich am
Konzept detransversal politicorientiert und den Versuch einer Selbstpositiamgrim
Rahmen des in der Einleitung vorgestellten ,Ambavakonfliktes” darstellt.

Im Kapitel 4wird tberblicksmafig die Methode der qualitativehnaltsanalyse vorgestellt,
die fur die Untersuchung der drei wissenschaftliciexte herangezogen wurde.

Im Kapitel 5werden die flir den Gegenstandsbereich der vorigkgye Diplomarbeit
relevanten Begriffe definiert. Dabei handelt et sim Begriffe wie ,Islamismus® bzw.
»genderund Islamismus*, ,Dritte Welt/Stden* bzw. ,Erste WEorden“ und um
geographische Begrifflichkeiten wie ,Naher/Mittlel@sten®. Dartiber hinaus soll in diesem
Kapitel auch der Begriff ,Sakularismus” definieremden, da er fur die Selbstpositionierung
und den Forschungsansatz der vorliegenden Diplagitarbn Bedeutung ist.

Kapitel 6dreht sich v.a. um die erste der beiden Fragastgiin. Es soll herausgearbeitet
werden, welche Uberschneidungen es zwischen Feisafier Theorie, Postmoderne und
Post-Kolonialismus gibt und an welchen Punktenvéisahen diesen drei theoretischen
Stromungen zu Ubereinstimmungen bzw. Divergenzemnkb Die Verfasserin der
vorliegenden Diplomarbeit geht davon aus, dasscbsaseder bei Feministischer Theorie
noch bei Post-kolonialer Theorie und der postmagle®tromung um jeweils unumstrittene,
klar definierbare und unveranderliche Theoriegeb&wahdelt.

Vielmehr ist jede der drei theoretischen Richtunigeern differenziert und zeichnet sich
durch unterschiedliche, teilweise widerstreiterftmtetische Positionen, Schwerpunkte und
Stol3richtungen aus, die von jeweils unterschiedlafankerten Wissenschatftlerinnen
vertreten und verhandelt werden. Trotzdem soll egiBn jedes theoretischen Unterkapitels
der Versuch einer Definition der jeweiligen Thearrdernommen werden, auf dem die
vorliegende Diplomarbeit dann aufbaut.

Um die Herausforderungen fir Feministische Thean@ Politik im Zeitalter von
Postmoderne und Post-Kolonialismus zu analysieverngen diesem Theorieverstandnis
entsprechend die Positionen, Einschatzungen urigtigtwungen von (feministischen)
Wissenschaftlerinnen wiedergegeben und zueinandgeziehung gesetzt. Entsprechend
ihrer jeweiligen wissenschaftlichen Verankerunged 8chwerpunkte variieren ihre
Ansichten und Einschéatzungen der Thematiken ,Fesmos und Postmoderne®,
~Feminismus und Post-Kolonialismus‘genderund Dritte Welt* ,oder genderund Islam*.
Kapitel 6 korrespondiert dabei mit Kapitel 3 (Séflsitionierung/Forschungsansatz) der

Diplomarbeit, weil hier u.a. die theoretischen Boeen derjenigen feministischen
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Wissenschaftlerinnen vorgestellt werden, an der@nder Forschungsansatz in
Ruckkopplung mit der Selbstpositionierung der Vestxin orientiert.

Kapitel 7der vorliegenden Diplomarbeit widmet sich v.a. eeiten Fragestellung.

Vor dem im Kapitel 6 herausgearbeiteten theoretisddintegrund und dem im Kapitel 3
formulierten Forschungsansatz sollen in diesem t€bgie drei wissenschaftlichen Texte
zum Themagenderund Islamismus* bzw.genderund Islam* auf postfeministische
Positionen und Begriffsumdeutungen hin untersuarten. Dies soll anhand der im Kapitel
4 vorgestellten Methode der qualitativen Inhalt$gseaerfolgen.

Im Kapitel 8werden schliellich die Ergebnisse der Diplomarbgsammengefasst.
Gleichzeitig sollen im Hinblick auf die drei analgten wissenschaftlichen Texte
Schlussfolgerungen vorgenommen werden, die siamadarehen, ob es in diesen Texten zu
postfeministischen Begriffsumdeutungen gekommeuaristwelche Bedeutungen eventuelle
postfeministische Tendenzen in Debatten genderund Islamismus” fir (muslimische)
Frauen in islamischen Landern haben kdnnten. DiezKptration auf die Situation von
(muslimischen) Frauen in islamischen Landern ishd#éb von wissenschaftlicher Bedeutung,
weil sie im Rahmen von post-kolonialen feministisgiAnalysen oftmals zu kurz kommit.
Darum lauft der post-koloniale Feminismus auch Gefainseitig von den Erfahrungen der
im Westen lebenden post-kolonialen Feministinnemidgert zu werden (vgl. Bahri 2004:
217). Die vorliegende Diplomarbeit mochte also adahu beitragen, diese

.Forschungslicke” ein wenig aufzufillen und Einggieiten vorzubeugen.
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3. Selbstpositionierung und Forschungsansatz

Die vorliegende Diplomarbeit orientiert sich an &anHardings methodologischen und
erkenntnistheoretischen Uberlegungen, welche dejelsiiven Forscherlnnenblick ins
Zentrum rucken und feministische Wissenschaft ntuaa Zielvorgaben (kritisch und
politisch) verpflichten (vgl. Harding 1990).

In Anlehnung an Harding gehe ich davon aus, daksjeissenschaftliche Projekt
unausweichlich mit dem gesellschaftlichen Standod den Werten des/der Forschenden
verbunden ist und dass diese Wertvorstellungerguggnwie gesellschaftliche und
institutionelle Machtverhaltnisse, das wissensdicat Projekt maf3geblich beeinflussen (vgl.
Harding 1990, in Althoff/Bereswill et al 2001: 28).

Aufgrund dieser Einsicht fordert Harding eine Fbrstgsperspektive, welche den Anspruch
auf Wertneutralitat bewusst aufgibt. Stattdessditescsich feministische
Wissenschaftlerinnen die impliziten ethischen ualitischen Ziele ihrer Forschungsarbeit
von Anfang an bewusst machen und sie deklarierebeinHarding selbst auf einer
Verbindung von sozialen Bewegungen und kritisch&sahschaft besteht. Nur so kénne
gewahrleistet werden, dass sich das feministisciss&fischaftsprojekt nicht an
herrschaftsstabilisierenden und/oder frauenfeihdlicVorhaben beteilige, denn das wirde
der von vorneherein festgelegten, normativen Vetpiing feministischer Wissenschatft
widersprechen. Der bewusste, und im Forschungskerhaffen gelegte, subjektive Blick ist
also von grofRer Bedeutung (vgl. Harding 1990, ithaff/Bereswill et al 2001: 28-29).

Mein subjektiver Forscherinnenblick zeichnet sigldukch aus, dass ich mich einer
feministischen Perspektive verpflichtet flhle, siieh sozusagen als ,roter Faden” durch die
gesamte Diplomarbeit zieht und meinen theoretiscaleer auch politisch-praktischen,
Blickwinkel bildet. Dabei orientiere ich mich aReminismus-Begriffon Becker-Schmidt

und Knapp bzw. von Harding. Es handelt sich umrepitisch-normativen, kritischen
Feminismus, der auf die Kritik und die Veranderwog patriarchalischen Geschlechter- und
Herrschaftsverhaltnissen abzielt und sich fir deichberechtigung von Frauen einsetzt (vgl.
Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 7; Kapitel 6.1.1.). $gieDefinition Feministischer Theorie
entspricht auch Hardings Forderung nach einerigkhitpolitischen” feministischen
Wissenschaft, die nicht an frauenfeindlichen Vodramitwirkt und mit sozialen/politischen
Bewegungen verbunden ist bzw. auf feministisché&N@erungen in Politik und Praxis
abzielt (vgl. Harding 1990).
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Gleichzeitig fuhle ich mich auch einer anti-ragsidten Perspektive verpflichtet, die
anerkennt, dass die Kategorie ,Geschlecht” bzwayEn*“ nicht homogen ist, sondern immer
Lrassifiziert* und dass Frauen je nach Klassenzdggkeit, ethnischer Zugeharigkeit und
geographischer Verortung unterschiedlichen Untetdriigsstrukturen ausgesetzt sind.
(Kapitel 6.1.3.)

Die ethischen und politischen Ziele der vorliegenBéplomarbeit ergeben sich aus meinem
»Subjektiven Forscherinnenblick”. Demnach méchteversuchen, mich sowohl in meiner
Herkunftsgesellschaft bzw. Herkunftskultur als auchnderen Gesellschaften und
kulturellen Kontexten fur Frauengleichberechtigumhaltung von Frauenrechten und
Frauenemanzipation auszusprechen und einzusetmes dabei rassistische Vorurteile
gegeniber muslimischen Frauen bzw. Dritte-Welt-Enazu reproduzieren.

3.1 Ambivalenzkonflikt

Aufgrund meiner gleichzeitigen Verortung im femirsshen Diskurs und im anti-
rassistischen Diskurs (bzw. im universalistisched kulturrelativistischen Diskurs) kann es
im Zusammenhang mit meiner Beschéftigung mit demiétik ,genderund Islamismus*/
»genderund Islam*“ bzw. mit muslimischen Frauen und isladhem Feminismus zu einem
~Ambivalenzkonflikt* kommen. Wie schon erwahnt beden sich westliche Feministinnen
im Hinblick auf Frauen mit anderem kulturellen/agulmen Hintergrund oftmals in einem
Ambivalenzkonflikt, wenn es um misogyne und pattalische Praktiken einer ,fremden
Kultur” geht. Dieser Konflikt rihrt daher, dass ,stiche Feministinnen® gleichzeitig
mehreren wissenschaftlichen und aul3erwissensdangitli, Denkstilen” angehdren, die auch
in gewissen Punkten zueinander in Konkurrenz st&banen (konkret geht es um
Feminismus versus Anti-Rassismus und Universalisretsus Kulturrelativismus)

(vgl. Brodil/Reiter 1998: 53).

Aufgrund meiner Identitat als Feministin bzw. aufgd meines Einsatzes fur auf
Emanzipation ausgerichtete Zielsetzungen und derahgleitigen Eintreten fur Anti-
Rassismus, befinde ich mich also in Bezug auf ftasnde” in einem Wertekonflikt, wenn
diesem patriarchalische Einstellungen zugeschriglzden.

Der auf psychologisch-individueller Ebene stattinde Ambivalenzkonflikt entspricht dabei
dem generellen ,innerfeministischen Streit* zwistheniversalistischen Feministinnen* auf
der einen Seite und ,kulturrelativistischen bzwtf@enzfeministinnen“ auf der anderen

Seite. Sehr schematisch dargestellt fallen dievgnsialistischen Feministinnen® dabei unter
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die Rubrik ,moderner Feminismus" wahrend die ,kui@lativistischen
Differenzfeministinnen“ der Kategorie ,postmoderf@minismus” zuzuordnen sind (vgl.
Winter 1994: 939).

Dementsprechend auf3ert sich mein Wertekonfliktingaeht dargestellt auf den folgenden

beiden Ebenen und resultiert aus den Uberschnegtiutey folgenden Diskurse:

Universalismus versus Kulturrelativismus:

Unter ,Universalismusdiskurs” verstehe ich eineskdrs, der davon ausgeht, dass es
kulturGbergreifend giltige Normen bzw. universaishe Standards gibt (z.B.
Menschenrechte) (vgl. Nohlen/ Schultze/ Schittem&968: 661). Dartber hinaus werden
unter dem Begriff ,Universalismus” auch Theoriemstanden, die fur alle Menschen
Gliltigkeit beanspruchen (vgl. Nohlen/ Schultze/{Bt#meyer 1998: 661).

Aufgrund seines inharenten Rassismus und Sexiseings eurozentrischémsund seiner
unzuléssigen Verallgemeinerung von ,westlich-weff$eartikularitdten und nicht zuletzt
seiner Instrumentalisierung fir imperialistisch-Begniale Zielsetzungen wird der
Universalismusdiskurs — bzw. werden universalibtagumentierende Theorien — von
unterschiedlichen Seiten kritisiert ( vgl. Nohl&ohultze/ Schittemeyer 1998: 661; Ashcroft/
Griffiths/ Tiffin 2007: 216f.). So Uben z.B. aucbgi-koloniale Feministinnen Kritik an den
universalisierenden und vereinahmenden Aussagehedgsnonial-westlichen,
feministischen Diskurses (vgl. Yuval-Davis 19975).2

Meiner Ansicht nach gibt es nun zwei Formen desarsalistischen Diskurses: einer beharrt
nach wie vor auf der Durchsetzung wie auch immartgéer universaler Standards, ohne die
eben genannten Kritiken Ernst zu nehmen. Diese@rtUniversalismus findet man meiner
Meinung nach v.a. in der Politik. Dabei werden @nsalistische Standards wie z.B.
Menschenrechte von Staaten wie den USA instrumsigtid) um geopolitischen und
strategischen Interessen nachzukommen (vgl. Zi0é:280f.).

Als Reaktion auf die Kritik haben sich aber v.acla&eministinnen damit auseinandergesetzt,
den Universalismusbegriff umzuformulieren und ihaddrch in feministischen
Zusammenhangen seine eurozentrisch-hegemonialechiusrg zu nehmen: so schlagt Seyla
Benhabib z.B. eine ,interaktiven Universalismusé(Babib 1995: 10) vor und Nira Yuval-

Davis verwendet den Begriftiniversality in diversity” (Yuval-Davis 1997: 125).
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Unter ,Kulturrelativismusdiskurs” verstehe ich emBiskurs, der die Akzeptanz und nicht-
Vereinnahmung anderer Kulturen einfordert.

Auch beim Kulturrelativismus kann man zwischen zwersionen unterscheiden:
Einerseits gibt es den ,normativen bzw. epistemistdgen Kulturrelativismus®. Er geht
davon aus, dass es unmaglich ist, eine andere Kaufigrund universeller Standards zu
beurteilen, weil jegliches Wissen und Handeln alsukabhangig gesehen wird (vgl. Strasser
2009: 70). Dieser normative Kulturrelativismus ward. von Kultur- und
Sozialanthropologinnen wie Sabine Strasser kritisila er,nicht nur eine extreme Form der
deskriptiven Sichtweisealarstellt, sondern aucljegliche verallgemeinernde Theorie von
Kultur oder einen Vergleich zwischen Kulturen [dbig“ , wodurch,untberbrickbare
Unterschiede“zwischen den Kulturen postuliert werden (Stras®€©9270).

Ein ,schwacher bzw. deskriptiver Kulturrelativismidisngegen ist eine in der
Sozialanthropologie verbreitete Sichtweise,,dien Perspektiven der untersuchten
Menschen mdglichst ohne ethnozentrische Vorannahawmgehen'méchte

(Strasser 2009: 70). Mittels eines deskriptiventituélativismus soll versucht werden,
andere Kulturen von innen zu verstehen und sig misimonolithische Blocke, sondern

mitsamt ihrer Dynamiken und Heterogenitaten, waheunen (vgl. Strasser 2009: 75).

Anti-Rassismus versus Feminismus:

Bei der Verschrankung des feministischen mit detirrassistischen Diskurs kann es zu
ahnlichen Widersprichen kommen wie beim ,Univessalis versus Kulturrelativismus-
Komplex“. Im Zentrum steht hier die Diskriminierwslie race,die vom westlich-weil3en
Mittelstandsfeminismus lange Zeit ausgeblendet,. laaw Diskriminierungslinie Geschlecht
untergeordnet, worden ist (vgl. Brodil/Reiter 1998/26).

Im Zusammenhang mit Anti-Rassismus geht es um gerseinte, nicht bevormundende
Dialogbereitschaft — welche die eigene Sichtweishtrals ,wahrer” betrachtet als die ,des
Gegenubers® — und um die Bericksichtigung und Beiféng rassistischer
Unterdrickungsstrukturen, Diskriminierungen und lEglonen. Das fuihrt wiederum dann zu
Schwierigkeiten, wenn ,dieses Gegenuber” fraueiedhe Praktiken als Teil ihrer Tradition
bzw. Kultur verteidigt. Dabei kann es sich als si@nig erweisen, zwischen den von mir oben
definierten feministischen Anspriichen und antiisisshen Anspriichen eine Balance

herzustellen.
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Obwohl die jeweils ,schwachen Auspragungen” desversialismus und Kulturrelativismus
durchaus Annaherungen versprechen und post-kotofaalinistische Ansatze versuchen,
Feminismus um anti-rassistische Perspektiven zeitgm, konnen durch die Verwicklung in
die Diskursstrange nach wie vor Ambivalenzen undflkte auftreten. Mein
Ambivalenzkonflikt ergibt sich nun daraus, dassididJniversalismusdiskurs angesiedelten
Werte, wie Frauenrechte und Emanzipation, mit keetativistischen bzw. anti-rassistischen
Positionen dann kollidieren, wenn diese die deskepAnalyse bzw. Akzeptanz von
patriarchalischen Bewegungen oder misogynen Pekiik anderen ethnischen Gruppen

bzw. anderen Kulturkreisen verlangen.

3.2 Transversal Politics/rooting und shifting

Ein moglicher Weg, trotz der eben vorgstellten Avalenzen handlungsfahig zu bleiben, ist
das von Yuval-Davis aufgegriffene Konzept desting undshifting bzw. dertransversal
politics,an welches ich mich in der vorliegenden Diplomdrbremeiner Selbstpositionierung
anlehnen mdchte. Sie selbst hat das Konzept vibenischen Feministinnen ibernommen
und damit ihre Uberlegungen zum bereits erwahatéversality in diversitypusgebaut und
umbenannt (vgl. Yuval-Davis 1997 & 1999). Obwohs dkonzept detransversal politicsaaus
der feministischen Praxis stammt und eigentlictadbabzielt, den Dialog zwischen Frauen
aus unterschiedlichen Kulturen bzw. ethnischen @eaeu ermoglichen, kann es meiner
Meinung nach auch in der vorliegenden Diplomaraksitorauchbare Idee fungieren, um trotz
des Ambivalenzkonfliktes zwischen universalististiad kulturrelativistischen bzw.
feministischen und anti-rassistischen Positionerkdend handlungsfahig zu bleiben. Laut
Yuval-Davis zielt das Konzept namlich gerade daedfeine Alternative zwischen
eurozentrischen und ausschliel3enden universahistisositionen einerseits und
essentialistischen und Grenzen verstarkenden kellativistischen Positionen andererseits
darzustellen (vgl. Yuval-Davis 1999: 94). Auf diéseise soll es versuchen, einen Ausweg
aus den ,feministischen Grabenkampfen* zwischendenoen und postmodernen
Positionen* anzubietentransversal politics aims to be an alternativette universalism/
relativism dichotomy which is at the heart of thedernist/postmodernist feminist debate.”
(Yuval-Davis 1997: 125)

Transversal politicgeht davon aus, dass feministische Politik — sojede Form von
demokratischer Politik — als ,Koalitionspolitik* &gefasst werden sollte. Das bedeutet, dass

es unterschiedliche Gruppen gibt und dass die stiegde zwischen Frauen anerkannt und
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artikuliert werden sollen. Gleichzeitig gibt es ahach Grenzen dieser auf Dialog
basierenden feministischen Koalitonspolitik, diehdiaut Yuval-Davis daraus ableiten sollten,
was die Zielsetzungen feministischer Politik simgl(Yuval-Davis 1997: 126).

Eine wesentliche Voraussetzung, transversal politichetreiben zu kdnnen, ist die
Einsicht, dass es je nach Positionierung vielersokeedliche Perspektiven auf ein und
denselben Gegenstand gibt und dass keine diesgdRéwven die ,Wahrheit* bzw. ,,den
allgemeinguiltigen, richtigen Weg" fur sich beanggren kanngtandpoint epistemolojyy
(vgl. Yuval-Davis 1999: 94-95).

Des Weiteren ist eine konzeptuelle und politisciméetscheidung zwischen ,Positionierung*”
(Klasse gender sexuelle Orientierung, etc.), ,Identitat” (ethohe/religiose Gruppe, soziale
Kategorie) und ,Werten“ (politische und soziale Wédbzw. Einstellungen) notwendig (vgl.
Yuval-Davis 1999: 95). Demnach kénnen Frauen, weekibh mit derselben Gruppe oder
sozialen Kategorie identifizieren, im Hinblick aifie Reihe von Faktoren, wie z.B. Klasse,
unterschiedlich positioniert sein. Gleichzeitig kén Frauen mit &hnlicher Positionierung
und/oder Gruppenidentitat sehr unterschiedlichés®rnd politische Werte haben

(vgl. Yuval-Davis 1999: 95).

Da die jeweiligen ethnischen und religidsen Gruplpeterogen sind folgt daraus, dass
Feministinnen sich im Dialog nicht als Repraseritar@n ihrer Gruppe sehen sollten, sondern
vielmehr als Botschafterlnnen, die sich fir diegdigen Gruppeninteressen einsetzen. Das
bedeutet, dass nicht die Identitat sondern dieddaifs im Vordergrund steht und dass die
Botschafterin nicht zwangslaufig ein Mitglied deru@pe sein muss, fur deren Interessen sie
eintritt (vgl. Yuval-Davis 1999: 96). An dieser $#ekommt nun die Idee desotingund
shiftingins Spiel. Dabei geht es darum, dass die am Dibdsigehmenden ihre eigene
Perspektive und Verankerung mitbringeooing) und gleichzeitig versuchen, offen fir den
Austausch mit Frauen zu bleiben, die eine andeuvpgnzugehdrigkeit und/oder
Positionierung habenThe idea is that each such ,messengand each participant in a
political dialogue, would bring with them the refiee knowledge of their positioning and
identity. This is the ,rooting At the same time, they should also try to ,$kifto put
themselves in the situation of those with whom #éineyn dialogue and who are different.”
(Yuval-Davis 1999: 96)

Auf diese Weise sotransversal politicslazu beitragen, den Fallstricken der Identitatsigoli
auszuweichen, welche Gruppen und soziale Kategbnarogenisieren und naturalisieren
und dadurch die internen Machtunterschiede unadssenskonflikte verdecken

(vgl. Yuval-Davis 1997: 131).
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Laut Yuval-Davis geht das Konzept deansversal politicallerdings nicht davon aus, dass
alle Konflikte 16sbar waren. Durch den Prozessstefiing sollte die andere Gruppe namlich
nicht homogenisiert werden, indem zwanghaft mearaMitgliedern verhandelt wird —
vielmehr sollte versucht werden, sich mit denjenigder anderen Gruppe zu arrangieren, die
Werte und Ziele teilen, welche mit den eigenen fettnd Zielsetzungen kompatibel sind
(vgl. Yuval-Davis 1997: 130). Yuval-Davis verweistdiesem Zusammenhang auf die
Existenz von so genannten ,epistemologisat@mmunitie’ in welchen gemeinsame Werte
und Ziele tber unterschiedliche Positionierungeth Gnuppenzugehdrigkeiten hinweg
existieren kbnnen,compatible values can cut across differences isiffanings and identity
and assume [...] ,epistemological communiti€duch epistemological communities share
common value systems, and can exist across differefYuval-Davis 1999: 96)

Transversal politicgeht dariber hinaus auch nicht davon aus, das$aaoy keine
normativen Grenzen gesetzt sein sollten. Yuval-B@tizwar der Ansicht, dass es schwierig
sei, die Grenzen der feministischen epistemoldgscommunity und somit den Rahmen
fur Koalitionen festzulegenlt is a difficult question what the boundariestbe feminist
,epistemological communityand coalition politics should be, not only becatise specific
historical conditions in which any specific femtrgampaign might be carried out can vary
so much, but also because there are so many stemdsg self-identified feminists, among
whom there may be very serious divisions of opihi¢viuval-Davis 1997: 132)

Sie sieht die Grenzen der ,feministischen epistegisthercommunity bzw. des Dialogs
zwischen Frauen aber ganz klar dort, wo die Zieteifistischer Politik nicht mehr auf die
Bekampfung hierarchischer Macht- und Geschlechtbélmisse ausgerichtet sind und wo
ein essentialistisches Verstandnis von IdentitédtDifferenz Formen von sozialer, politischer
und 6konomischer Exklusion naturalisiéftansversal politics stop where the proposed aims
of the struggle are the conserving or promotingiéqual relations of power, and where
essentialized notions of identity and differencturadize forms of social, political and
economic exclusion.(Yuval-Davis 1997: 132)
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3.3 Forschungsansatz

Im Rahmen des eben vorgestellten Konzeptes binuafolgendermal3en ,verwurzelt”:
Einerseits wére da auf meine relativ privilegid?tesitionierung als weil3e, westliche
Wissenschaftlerin/Studentin hinzuweisen. Hinsichtineiner Gruppenidentitat bzw. meiner
Zugehdrigkeit zu sozialen Kategorien ist festzudrgldass ich die Staatsbirgerschaft einer
westlichen Industrienation besitze, formal keiredigioésen Konfession angehére und mich
auch identitatsmanig einer areligiosen bzw. atiseis¢n Gruppe zuordnen wirde.

Trotz meiner Position als weil3e-westliche Feministnd der damit einhergehenden
hegemonialen Definitionsmacht geht es mir bei nmailgntreten fir Emanzipation und
Frauengleichberechtigung in der islamischen Wettaveim paternalistische Bevormundung
noch darum, mich im Sinne des von Gabriele Dietrestatierten ,Okzidentalismustiurch
»identitatsstiftende[n] Neo-Rassismen, die sich idiee Rhetorik der ,Emanzipatioond
Aufklarung definieren(Dietze 2009: 24), nur meiner eigenen emanzipieieerlegenheit

zu versichern. Wenn in der vorliegenden Diplomdraksio Kritik an islamistischen
Stromungen und deren patriarchalischen Grundziugéhtgvird, dann ist es zumindest nicht
meine Intention, rassistisch zu argumentieren (aetze fungiert Okzidentalismus namlich
als ,Meta-Rassismus" der Bildungseliten, welchetiegten, dass ihre Kritik am Islamismus
rassistische Elemente haben kdnnte, da sie sibbtsd$ aufgeklart und deswegen vor
Rassismus gewappnet betrachten (vgl. Dietze 2)9. 8Venn in der vorliegenden
Diplomarbeit schlie3lich auf die relative (v.a.mdizhe) Besserstellung von Frauen im
Westen hingewiesen wird bzw. wenn Emanzipationggfeon Feministinnen im Westen
thematisiert werden, dann geht es mir auch nichirdaeines der laut Dietze angeblich
.bestgehiteten Geheimnisse des emanzipierten Abedelt” (Dietze 2009: 49), namlich sein
ebenfalls macht-asymmetrisches Sex-Gender-Systdin veeiterhin zu verschleiern, indem
ich die ungleichen Geschlechterverhaltnisse im @reatisblende, auf ,den Orient” bzw. die
»neo-orientalisierte muslimische Frau® projizienedudadurch wiederum meine Uberlegene,
emanzipierte Identitat absichere — einmal ganz labgesehen, dass es sich beim ,ebenfalls
ungleichen Sex-Gender-System des Westens” meingulig nacmichtum ,eines der

* Dietze versteht unter ,Okzidentalismus* eine teésvusste und teils unbewusst stattfindende Refexeh
~Abendlandischkeit* als Uberlegener Kultur. Dabéidsmittelsotheringein minderwertiger Orient konstruiert,
der sich v.a. durch sein patriarchalisches Geshtdegerhaltnis auszeichnet, welches als Negate/fiii die
Konstruktion eines im Westen angeblich auf Gleichbktigung beruhendem Geschlechterverhaltnis gieght
Dietze 2009: 24). Okzidentalismuskritik stellt fliretze einen ,moralischen Imperativ der
Hegemonie(selbst)reflexion” (Dietze 2009: 49) fliestliche Feministinnen* dar, weil man ihr zufolge. im
deutschsprachigen Raum eine ,,Okzidentalisierungbastreamfeminismus” beobachten kann (Dietze 2009
44), bei der es zu einer ,Ethnisierung von Sexisrkosimt (es wird also von Feministinnen unterstellt
Sexismus gabe es nur in islamischen Kulturen bzwslimischen Minderheiten und nicht im Westen).
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bestgehiteten Geheimnisse des Abendlandes* haddeds regelméaiig von Feministinnen

thematisiert, problematisiert und bekampft wird.

Aufgrund meiner sozialen und politischen Werte @ielvorstellungenteile ich innerhalb
der eben beschriebenen ,feministischen epistemstbgncommunity die Ansichten
derjenigen Feministinnen, welche den normativeitiskh-politischen Impetus
Feministischer Theorie hervorheben und Feministisidiieorie dementsprechend als eine
Form von kritischer Theorie verstehen, die die éeshden patriarchalischen
Herrschaftsverhaltnisse verandern mdchte (vgl. Be&chmidt/ Knapp 2007; Benhabib
1995; Harding 1990; Yuval-Davis 1997 & 1999; Moghi$999). Feministische Theorie ist
fur mich also grundsétzlich dem Spektrum der noweatTheorien zuzuordnen und nicht als
deskriptiver theoretischer Ansatz zu verstehen. $8f®n erwahnt, stitze ich mich in erster
Linie auf die Feminismusdefinition von Becker-Schimind Knapp. Fir sie ist das
gemeinsame Band, durch welches das interdisziplindd heterogene Feld feministischer
Theoriebildung und die vielen unterschiedlichen Fesmen zusammengehalten wirdas
wissenschaftlich-politische Interesse an der Vetfasit von Geschlechterverhéltnissen und
die Kritik an allen Formen von Macht und Herrschafie Frauen diskriminieren und
deklassieren.(Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 7)

Dartber hinaus teile ich aufgrund meiner eigenemt&\end Zielvorstellungen auch die
Ansichten der sakular-orientierten Feministinnaa,mblitischen religibsen Bewegungen
gegenuber sehr skeptisch eingestellt sind undiaef &rennung von Staat und Politik
beharren, da die Verwirklichung von Frauenrechte@imem religibés gepragten, politischen
System aulRerst unrealistisch erscheint (vgl. Halieas 1992; Mernissi 1992; Moghissi 1999;
Sahgal/Yuval-Davis 1994; Yuval-Davis 1997). In Ambeing an Yuval-Davis, Sahgal und
Hélie-Lucas spreche ich mich demnach auch dafirdass der feministische Diskurs als
sakular orientierter Diskurs nicht aufgegeben wemstdlte (vgl. Yuval-Davis 1997: 124).
Schlief3lich bin ich auch der Meinung derjenigenifestischen Wissenschaftlerinnen, die
einen gesellschaftlich-politischen Trend in Riclyutulturalisierung, Individualisierung und
Apolitisierung wahrnehmen (vgl. Becker-Schmidt/Kp&907; Knapp/Klinger 2008). Sie
warnen demenstprechend vor einem Uberhang an pdstmen bzw. poststrukturalistischen
Einflissen in dem von Knapp beschriebenem Dreiaxksiltnis ,,Feministische Theorie-
Kritische Theorie-Postmoderne®, der sich aber iMemung nach v.a. im akademisch

feministischen Diskurs abzeichnet, welcher relatark von post-kolonialen und

® feministisch, linkem politischem Spektrum zuzuadnprogressiv, sakular orientiert, demokratisch
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postmodernen (bzw. poststrukturalistischen) thesoeén Ansatzen beeinflusst wird (vgl.
Becker-Schmidt/Knapp 2007; Fraser/Nicholson 199@app 1998; Moghissi 1999; Mohanty
2003). Aufgrund ihres generellen Festhaltens aerdiarrschafts- und gesellschaftskritischen
Ausrichtung von Wissenschaft sind sie v.a. gewiggestmodernen Stromungen gegenuber
sehr kritisch eingestellt, die sich starker apsdii-deskriptiven bzw. kulturrelativistischen
theoretischen Perspektiven verschrieben habenpwsmdreiteres Spektrum an Phanomenen

wertneutral erfassen zu kdnnen.

Zusammengefasst lasst sich also festhalten, dassligi vorliegende Diplomarbeit an den
sakularen, kritischemndpolitischenFeministinnen, deren Standpunkte zu den einzelnen
Themen im Kapitel 6 der Arbeit noch ausfuhrlichargestellt werden, orientiert.

Innerhalb der ,feministischen epistemologisclkkemmunity haben diese feministischen
Wissenschaftlerinnen dhnliche politische und seAfkrte und Zielsetzungen, die tber
unterschiedliche Gruppenzugehorigkeiten und Pasérangen hinweg existieren und welche
die Verfasserin der vorliegenden Diplomarbeit teilt

Aufgrund dieses Ansatzes kann es nattrlich zu Eigkeiten und Ausschliel3ungen
kommen, die im Grunde mit jeder theoretischen Rtsge verbunden sind und nicht ganz
vermieden werden kénnen. Im Sinne der Ideestidinggehe ich aber weder davon aus,
dass die von mir gewahlte theoretische Sichtweseidzig ,wahre" ist noch habe ich in
paternalistischer Manier das Bedurfnis, Frauenamiteren Perspektiven zu ,erleuchten®.
DarlUber hinaus verstehe ich mich auch nicht alg&&eptantirder ,,feministischen
epistemologischeaommunity sondern vielmehr als ,Botschafterin” eines Telleser
communitydie sich im Sinne der oben erwdhnten Koalitiofisgdir die Gruppeninteressen
dieses Teils einsetzt und gleichzeitig versuchgrofir den Dialog mit anderen Gruppen

innerhalb der ,feministischen epistemologisclsemmunity zu bleiben.
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4. Methode der Textanalyse

Anhand des der vorliegenden Diplomarbeit zugrurelgehden Feminismusverstandnisses
und vor dem Hintergrund der eben beschriebenemdtischen Verankerung sollen drei
wissenschaftliche Texte zum Thengenderund Islamismus® auf postfeministische

Tendenzen hin untersucht werden.

Die Analyse der drei Texte orientiert sich an destivbde der qualitativen Inhaltsanalyse nach
Philipp Mayring (vgl. Mayring 2007 & 2000). Es muas dieser Stelle gleich darauf
hingewiesen werden, dass aus Grinden der bessarenflihrbarkeit nicht ganz strikt alle
von Mayring aufgelisteten Punkte der qualitativehdltsanalyse eingehalten werden konnten
(z.B. das Messen der Ergebnisse an Gutekriterierdesi Interkoderreliabilitat u.a.). Dennoch
wurde versucht, bei den Textanalysen die weseethichnd fur die vorliegende Diplomarbeit
relevanten, Arbeitsschritte der Inhaltsanalyse aenden.

Bei der qualitativen Inhaltsanalyse geht es dakKiomymunikationsmaterial (also in diesem
Fall Texte) systematisch zu bearbeiten (vgl. May@007: 468). Das Textmaterial wird dabei
als in seinem Kommunikationszusammenhang eingehettstanden — das bedeutet, dass
darauf eingegangen wird, wer der/die Autorin istswler Gegenstand des Textes und sein
soziokultureller, gesellschaftspolitischer und wisschaftlicher Hintergrund sind, welche
sonstigen Merkmale der Text aufweist und an welibigruppe er sich richtet (vgl. Mayring
2007: 471). Laut Mayring besteht die besondereefyatik der qualitativen Inhaltsanalyse in
ihrer Regelgeleitetheit, in ihrer Theoriegeleitétlmad im schrittweisen analytischen
Vorgehen (vgl. Mayring 2007: 471).

In der vorliegenden Diplomarbeit soll eine Kombioatvon zwei Untergruppen der
gualitativen Inhaltsanalyse angewendet werden, iendrei Texte zu analysieren. Dabei

handelt es sich um die strukturierende Inhaltsaealynd um die explizierende Inhaltsanalyse.

Die strukturierende Inhaltsanalyse ist eine dedekiilethode. Das bedeutet, dass das
Material unter schon vorher festgelegten, thearketizegriindeten Auswertungsaspekten bzw.
Kriterien eingeschéatzt wird. Dabei werden theorieget Kategorien definiert, anhand derer
das Textmaterial untersucht werden soll (vgl. Magr2000: 4; Mayring 2007: 473).

Fur die vorliegende Diplomarbeit wurde nun vor ddmtergrund des Forschungsansatzes
(Kapitel 3) und der Gegenuberstellung der Positiam&erschiedlicher feministischer
Wissenschatftlerinnen zum Thema Feministische TeéBost-Kolonialismus/ Postmoderne
(Kapitel 6) theoriegeleitet eine Kategorie entwitkanhand derer die Texte analysiert
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werden sollen. Es handelt sich um die Kategoriestfieministische Position* bzw.
»postfeministische Begriffsumdeutung®.

- Definition postfeministische Position/postfeministische BegnhdeutungDie Definition
von ,postfeministisch” leitet sich aus meinem Véargtnis von ,feministisch® bzw.
Feministischer Theorie als normativ, kritisch uraditisch — sprich die gesellschaftlichen
Strukturen und Normen bekdmpfend, die Frauengleiagdintigung verhindern bzw.
Frauenemanzipation im Weg stehen — ab. Eine ,pogtistische Position* bzw. eine
»postfeministische Begriffsumdeutung” zeichnet sildmnach dadurch aus, dass sie
deskriptiv, unkritisch und apolitisch ist bzw. dassmals normative, kritische und politische
feministische Begriffe in deskriptive, unkritischad apolitische Begriffe umgedeutet
werden. Meine Definition von ,postfeministisch” entiert sich also an den im Kapitel 6
vorgestellten Positionen der politisch-kritischeantistinnen. Demenstprechend verstehe
ich unter ,Postfeminismus* eine ,Uberwindung desnif@smus* im negativen Sinne und
weniger eine ,Befreiung” von seinen einschrdnkendermen im positiven Sinne, so wie das
die ebenfalls in Kapitel 6 vorgestellten, postmodaoststrukturalistisch inspirierten
Feministinnen tendenziell machdédie Verhandlung der Grenze zwischen ,notwendigen
postfeministischen Begriffserweiterungen” und , kenativen postfeministischen

Begriffsumdeutungen® ist aber zugegebenermalienssbwierig.

Die explizierende Inhaltsanalyse basiert auf destesyatischen Sammeln von
Explikationsmaterial zum Text. Dabei soll zu eimazl Textbestandteilen — z.B. Begriffen
oder Satzen — zusatzliches Material herangezogeseweum die Textstellen verstandlich zu
machen (vgl. Mayring 2007: 473).

Mit der qualitativen Inhaltsanalyse (strukturieramdl explizierend) werden im Kapitel 7 die
folgenden drei wissenschaftlichen Texte analysiert:

- Jasmin Zines TexBetween Orientalism and Fundamentalism: Muslim Warand
Feminist Engagementf2006)

- Saba Mahmoods BugclRolitics of Piety. The Islamic revival and therieist subject"
(2005)

- Anouar Majids TextThe Politics of Feminism in Islam(2002)
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5. Begriffsdefinitionen

In diesem Kapitel sollen nun die wesentlichen,enbrliegenden Diplomarbeit
verwendeten, Begrifflichkeiten definiert werderh lmdchte hier nur auf Begriffe wie
»Islamismus®, ,Erste Welt/Westen bzw. Dritte Weliitden“ u.a. eingehen. Die
Theoriedefinitionen — also Feminismus, Post-Kolbsimaus, Postmoderne — werden im

jeweiligen theoretischen Kapitel (Kapitel 6.1., Kap6.2. und Kapitel 6.3.) vorgenommen.

5.1 Sé&kularismus

Der Begriff ,Sakularismus* ist umstritten und wiird verschiedenen Kontexten
unterschiedlich interpretiert (vgl. Casanova 2008#kularisierung” bezeichnet den
historischen Prozess der Trennung von Politik unss@hschaft von der Religion und die
funktionale Ausdifferenzierung und PrivatisierurmnvReligion in modernen, westlichen
Gesellschaften (vgl. Stoeckl 2010). ,Sakularismiosschreibt ein bestimmtes Set an
ethischen und politischen Prinzipien, in deren Aentdie Trennung von Politik und Religion
steht (vgl. Stoeckl 2010).

Die eben genannte Definition von ,Sakularisierurggaber in letzter Zeit im Zuge kritischer
und postmoderner Reflexionen tber die Grundannatteesdkularen Moderne zunehmend
ins Kreuzfeuer der Kritik geraten (vgl. Stoeckl BQCasanova 2006). In neueren
sozialwissenschaftlichen Forschungen werden temeledie Grenzen des Sékularismus und
seine eurozentrische Ausrichtung aufgezeigt (vigle&kl 2010). Dabei wird die eben
vorgestellte Definition als ,SakularisierungsthebeZzeichnet, worunter man die Annahme
versteht, dass sich Religion im Zuge der Moderrusig sukkzessive in den privaten Bereich
zurtuckzieht, sprich dass es zwischen voranschostedodernisierung und dem Rickgang
religioser Traditionen einen strukturellen Zusamhearg gibt (vgl. Casanova 2006: 84).

Die Kritik zielt nun erstens darauf ab, dass diékdarisierungsthese” weltweit gesehen mit
der Empirie nicht tGbereinstimmt und durch das Wiad#eben religiéser Stromungen in den
1970er Jahren falsifiziert worden ist (vgl. Stoe281L0). José Casanova kritisiert in diesem
Zusammenhang den Eurozentrismus der Sakularisisthege. Seiner Meinung nach stimmt
sie global gesehen nur mit den empirischen Verisskm in den westeuropaischen
Gesellschaften des 20. Jahrhunderts uberein, icherles nach dem 2. Weltkrieg zu einer
.drastischen Sakularisierung” (Casanova 2006: &) kdie zwar ungleichmé&Rig und von

Land zu Land unterschiedlich verlief, aber denneicke ,,unbestreitbare soziale Tatsache*

31



darstellt (vgl. Casanova 2006: 65). Deswegen besguthdie Sakularisierungsthese laut
Casanova auch ein empirisches Ausnahmephanomeshesaticht verallgemeinert werden
durfe (vgl. Casanova 2006: 84). Zweitens wird kréit, dass das
~Sakularisierungsparadigma® in den europdaischenaBessenschaften eine dominante
analytische Sichtweise darstellt, anhand dereRe@itat interpretiert wird (vgl. Casanova
2006: 83; Stoeckl 2010). Der Sakularismus wird atsden Sozialwissenschaften als einzig
richtige Weltanschauung und Verfasstheit fir petitie und soziale Ordnungen gesehen, was
ihm den Status eines hegemonialen Machtdiskurgésingvgl. Stoeckl 2010). Die in der
Wissenschaft vorherrschende Sékularisierungthdseeflaut Casanova schlief3lich dazu, dass
sich das Sékularisierungsparadigma im Sinne ai@éifulfilling prophecyn Westeuropa v.a.
als ,Wissensregime* durchsetzen konnte (vgl. Caga2006: 84), wodurch Europa (bzw.

der Westen) als ,frei von Religion“ imaginiert werdnd wird. So werden aber das
Fortbestehen und die Permanenz von (individueligigi®sitat) unter Bedingungen der
Moderne ubersehen. Anstatt die westeuropaischeell€gsaften pauschal als sékular
aufzufassen, spricht z.B. Grace Davie von einerafiin deselieving without belonging
(Ruckgang der Kirchenmitglieder aber individuelBesbehalten des religiosen Glaubens), die
ihrer Meinung nach die empirische Realitéat bessschreibt (vgl. Davie 2000: 8).

Drittens richtet sich die Kritik an der Sékularisiegthese auf deren Funktion in
Zusammenhangen varhering.Dabei wird sie dazu benutzt, um eine ,sakular-péische
Selbstidentitat" als ,fortschrittlich und moderni konstruieren und sich gegeniber dem
.religiosen Anderen” (Casanova bezieht sich auf idéam) abzugrenzen (vgl. Casanova
2006: 65).

Zusammenfassend kann in Anlehnung an Stoeckl alsagj werden, dass die neuere
sozialwissenschaftliche Forschung den Narrativraimeder Modernisierung einhergehenden
Sékularisierung in Frage stellt und Sékularisierniopt mehr als ,Paradigma“ bzw. ,These*
verstanden wissen mdchte. Sakularisierung wirdnadlr als ein historischer Prozess
begriffen, der in seinem regional und zeitlich ust¢hiedlichem Verlauf und Kontext gesehen
werden muss und auf3erdem zunehmend als ,Machttiufgefasst wird; Anstatt pauschal
von der Sakularisierung als Paradigma auszugehtett Sakularisierung in der aktuellen
Debatte fir einen r&umlich und zeitlich definiert@zess, Sakularitat fur eine bestimmte Art
individueller und politisch-institutioneller Verfstheit und Sakularismus fir einen in seiner
Begrenztheit zu begreifenden Machtdisku(Stoeckl 2010)
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Die Verfasserin der vorliegenden Diplomarbeit ishder Problematiken und
Pauschalisierungen des Begriffes ,Sakularismus‘“Ussiv Dementsprechend verstehe ich
Sékularismus nicht als einzig richtige Weltsichtl @s geht mir auch nicht darum, meine
~eigene, Uberlegene europdaisch-sékulare ldentitéifestigen, wenn ich mich gegentuber der
Religion abgrenze. Es ist mir dariber hinaus eltisriéain Anliegen im Sinne des
Séakularisierungsparadigmas pauschal zu behauptestevwopa wéare vollstandig
sakularisiert und ich méchte auch nicht die untaestiichen Arten politisch-institutioneller
Verfasstheit und Verwobenheit von Religion und Skeav. das Fortbestehen von Religion in

Europa leugnen.

Obwohl es sich beim Sakularismus also nicht unetieig richtige Weltsicht handelt und er
auf empirischer Ebene auch in erster Linie ein aigsipdisches Phdnomen darstellt, ist fr
mich Sakularismus dennoch ein emanzipatorisch-pesijres Konzept und eine
vielversprechende Perspektive, fur die es sicht]dich daflir einzusetzen.

V.a. im Hinblick auf die Durchsetzung, Verankerwngl Beibehaltung von Frauenrechten
und Geschlechtergleichberechtigung stellt eine Isékuientierte Gesellschaftsordnung
meiner Meinung nach die realistischste und erfalgmechendste Variante dar.
Entsprechend meiner theoretischen Verankerung aglitel 3) bin ich auch der Ansicht,
dass in den Sozialwissenschaften bzw. der Fensaisth Theorie eine sdkulare Sto3richtung
beibehalten werden sollte. Das heif3t nicht, ddssnich fur ein ,neues
Sakularisierungsparadigma“ aussprechen méchte, ufefge der Sékularismus wiederum als
einzige wahre und richtige Sichtweise aufgefasstem sollte. Im Sinne des Konzeptes der
transversal politicgst Sékularismus bzw. eine sdkulare Gesellschaftsorg jedoch

aufgrund meiner Werte und Zielvorstellungia von mir bevorzugte Variante, fur die ich
mich im Kontext von theoretischen und praktischemhdndlungen und Dialogen auch
aussprechen mochte. (vgl. Kapitel 3)

Unter Sakularismus bzw. einer sakular ausgericht@tesellschaftsordnung verstehe ich
dabei auf politisch-institutioneller Ebene die Tmeng von Staat und Religion, auf rechtlicher
Ebene die Zurickdrangung einer an religiosen Rpieaiorientierten Gesetzgebung und auf
gesellschaftlich-individueller Ebene die Méglichikeer freien Entscheidung fir oder gegen
ein religioses Bekenntnis. Im Hinblick auf die Tneing von Staat und Religion gehe ich
davon aus, dass es unterschiedliche Ausmalie uad det staatlich-religiosen Interaktionen

gibt, anhand derer sich sozusagen ein ,Sékulanisgagrad” ausmachen lasst:
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- Staaten, welche deklarierterweise eine bestiniteteion fordern (religitse
Staaten/Theokratien: gar keine Trennung von StaéReligion und starke Beeinflussung des
Staates durch die Religion)

- Staaten, die religiosse Gemeinschaften subvemtieni(schwache Trennung von Staat und
Religion)

- Staaten, die religiose Schulen, Krankenhauseresulonieren (mittlere Trennung von Staat
und Religion)

- Staaten, die sich nicht in religiose Angelegetgmeeinmischen (starke Trennung von Staat
und Religion)

(vgl. Madeley 2003: 13ff.)

5.2 ,Erste Welt/Westen bzw. Norden“ und ,Dritte Wel t/Suden*

Die Begriffe ,Erste Welt" und ,Dritte Welt" gelteals Gegensatzpaar. Der Terminus ,Erste
Welt" wird als Sammelbegriff fur die wirtschaftliamd kulturell dominanten, westlich-
ndrdlichen Industriestaaten verwendet und der TreumjDritte Welt* bezeichnet die
wirtschaftlich und kulturell nicht dominanten Staatdie sich in erster Linie in der sidlichen
Hemisphare befinden (vgl. Ashcroft/ Griffiths/ Tiiff2007: 212).

Die Begriffe ,Norden“ und ,Stden” gelten ebenfadls Gegensatzpaar. Wahrend man mit
dem Terminus ,Norden” die reichen, privilegierteatdnen bzwcommunitiedezeichnet,
umfasst der Terminus ,Stden” die 6konomisch undipoh marginalisierten Nationen bzw.
communitiesObwohl sich die beiden Begriffe zwar grob auf wiedliche und die stdliche
Hemisphare beziehen, kdnnen sie auch im metaphens8inne gebraucht werden. Der
Begriff ,Norden* bezeichnet dann generell das treti®nale Kapital und die Besitzenden
und der Begriff ,Stiden” die marginalisierten Bekisen dieser Welt, ohne zwischen
geographischen Regionen zu unterscheiden (vgl. Mgt2003: 505).

In der vorliegenden Diplomarbeit werden diese Bé#gtikeiten in der eben genannten
Definition verwendet, wobei ich statt dem Begrirste Welt” allerdings eher den Begriff
~Westen" bzw. ,Norden“ gebrauche.

Der Verfasserin der vorliegenden Diplomarbeit iar kdass v.a. die Verwendung des
Begriffes ,Dritte Welt" problematisch sein kann. #§yaund der negativen Konnotationen des
Begriffes ,Dritte Welt“, der haufig als generellegihpher fir unterentwickelte, von Krieg
und Krankheit heimgesuchte Gesellschaften fungiedtdadurch die abwertende

Stereotypisierung von als ,Dritte-Welt-Landern“ &fizierten Staaten verstarken kann, gibt
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es begrundete Kritik daran (vgl. Ashcroft/ GrifsthTiffin 2007: 212f.). Dartber hinaus wird
auch darauf hingewiesen, dass die Bezeichnungeste, ®elt* und ,Dritte Welt” eine

jeweils nach innen homogene Gruppe suggerierennaliert aber die Unterschiede
zwischen den Landern, die mit dem jeweiligen Termihezeichnet werden. AuRerdem
kénnen durch die Verwendung des Begriffspaarebestehenden dkonomischen, kulturellen
und ideologischen Hierarchien moglicherweise veksigierden (vgl. Mohanty 1991: 74f.).
Laut Mohanty haben die Begrifflichkeiten aber trder problematischen Konnotationen nach
wie vor einen erklarenden und politischen Wert orathen dartiber hinaus auf den Aspekt
des Kolonialismus aufmerksam (vgl. Mohanty 2003&f50

Deswegen sollen sie in der vorliegenden Diplomardnach auf kritische Art und Weise
gebraucht werden, sprich unter Umgehung der neggattereotypisierung des Begriffes
,Dritte Welt" und ohne jegliche Intention, das taechische Verhaltnis zwischen ,Erster
Welt“ und ,Dritter Welt" zu stabilisieren bzw. eirdomogenitat nach innen, und eine exakte

Grenze zwischen den beiden Kategorien nach aul3esuggerieren.

5.3 ,Erste-Welt-Frauen/ Frauen aus dem Westen* und ,Dritte-
Welt-Frauen/Frauen aus dem Suden“

Analog zu den Begriffen ,Erste Welt/Westen bzw. tlen* und ,Dritte Welt/Stden* sehen
sich naturlich auch die Bezeichnungen ,Erste-WedtdEn“ und ,Dritte-Welt-Frauen® mit

dem eben beschriebenen Dilemma der potentielleativeg Stereotypisierung, der
Homogenisierung und schlie3lich der Stabilisieruag hierarchischen Machtverhaltnissen
zwischen ,Erste-Welt-Frauen® und ,Dritte-Welt-Fraxi&onfrontiert. Die Verwendung

dieser Bezeichnungen kann und soll in der vorlidgerDiplomarbeit jedoch nicht vermieden
werden. Dabei berufe ich mich auf Suleri, Mohamg Bahri, welche v.a. die Brauchbarkeit
und Gultigkeit der Kategorie ,Dritte-Welt-Frauenfrffeministische Analysen hervorheben.
Suleri ist der Ansicht, dass die Kategorie nichtath gelegt werden sollte. Sie betont jedoch,
dass sie vor dem Hintergrund einer ,materiell |Igkatten Feministischen Theorie*

verwendet werden musse (vgl. Suleri, zit. nach B2bb4: 215&216).

Die Begriffe ,Erste Welt (Frauen)/ Westen* und e Welt (Frauen)/ Stiden” werden
aufgrund der eben vorgestellten Problematiken (Hpnisierung, negative
Stereotypisierung, Stabilisierung von hierarchischiachtverhéltnissen) in der vorliegenden
Diplomarbeit auf kritische Art und Weise gebraudbés bedeutet, dass sich die Verfasserin
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der Fallstricke der Begriffe bewusst ist und duiole Verwendung weder zur Stabilisierung
der hierarchischen bzw. negativen Konnotationetrdge@n moéchte noch die Absicht hat, eine
Homogenitat nach innen, und eine exakte Grenzechersden beiden Kategorien nach
aul3en, zu suggerieren. Der besseren Lesbarkedrredl aber darauf verzichtet werden, die
genannten Begriffe in der vorliegenden Diplomarpaies Mal in Anfihrungszeichen zu
setzen oder immer ein ,sogenannt” vor dem jeweiliBegriff zu platzieren.
Anfuhrungszeichen werden nur dann gesetzt, wenjedeilige Begriff aus anderen

Grinden hervorgehoben werden soll.

5.4 Islamismus/ Islamischer Fundamentalismus

Die Begriffe ,Islamischer Fundamentalismus® undgmismus” werden oftmals synonym
verwendet und sind auch nicht eindeutig voneinaatlgugrenzen. Festzuhalten ist, dass
weder der Islamische Fundamentalismus noch denistaus mit dem Islam als Religion
gleichzusetzen sind. Dementsprechend muss auchiamginem glaubigen Muslim/ einer
glaubigen Muslima und einem Islamisten/ einer Is&iim unterschieden werden. Dies
geschieht im Kontext der vorherrschenden westlideiemophobie oft nicht, da v.a. in
rechtspopulistischen Diskursen, aber auch in uaidiffzierten Medienberichten, pauschal alle
Muslime und Musliminnen als Islamistinnen verutteierden.

Ich habe mich daflr entschieden, in der vorliegardiglomarbeit den Begriff ,,Islamismus®
zu verwenden, da er auf den Entstehungszusammeudeaigiamistischen Bewegungen in
post-kolonialen islamischen Gesellschaften des&xhunderts hinweist (vgl. Wohler-
Khalfallah 2004: 46). Damit soll aber nicht im Sendesotheringsuggeriert werden, dass
fundamentalistische Bewegungen nur im Islam exmtieDie Verfasserin der vorliegenden
Diplomarbeit geht vielmehr davon aus, dass degitede Fundamentalismus sich erstens nicht
auf bestimmte religiése Traditionen beschranktdsomin allen Religionen auftreten kann
(vgl. Riesebrodt 2000: 56; Saghal/Yuval-Davis 1985; Kepel 1991), und dass
fundamentalistische Bewegungen generell ab denet@&hren im Kontext der krisenhaften
O0konomischen und sozialen Entwicklungen dramatsckinfluss und Sichtbarkeit gewinnen
konnten, indem sie als Ordnungs- und Identitatestfirkten (vgl. Kepel 1991; Riesebrodt
1990, 2000; Saghal/Yuval-Davis 1994; Yuval-Davi®7p Zwei wesentliche Elemente der
religios-fundamentalistischen Stromungen sind, dassie Ursache der Krise in der
~Gottlosigkeit der Moderne* sehen und dementspredrene Neuorientierung des jeweiligen
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Gesellschaftssystems an sakralen Werten fordenpelKi©91: 18; Riesebrodt 2000: 52-53)
und dass sie stark patriarchalisch ausgerichtdt(sml. Riesebrodt 2000; Yuval-Davis 1997).
Der Begriff ,Islamismus’,bezeichnet die (meist militante) politische Fordeg nach
Wiedereinfuihrung der klassischen islamischen Gesder sog. Scharia [...]JNach
Vorstellung der Islamisten kénnen durch die Riickkem ,rechten Glauben® sowie die
damit verbundenen sozialen Anderungen (z.B. drakbeiStrafen, Geschlechtertrennung)
alle politischen, gesellschaftlichen und wirtschetfiien Probleme geldst werden.”

(Schubert/ Klein 2006)

Das Ziel der Islamistinnen ist die Errichtung eiramischen Staates bzw. die Umwandlung
eines existierenden Staates kompatibel zur Anwenden Scharia. Deswegen

kann der Islamismus auch als die politische Riohies islamischen Fundamentalismus
bezeichnet werden. Obwohl alle Islamistinnen dislEnung nach einem islamischen Staat
teilen, stellt der Islamismus kein homogenes Phamodar. Es gibt vielmehr viele
unterschiedliche islamistische Stromungen, die &dtveise erheblich in den Methoden
unterscheiden, welche sie zur Erreichung der Burglpeines islamischen Staates einsetzen.
Dabei kommt es v.a. auf den jeweiligen politisch@mtext an, in dem sie agieren

(vgl. Metzger 2002). Der Islamismus bzw. der pstitie Islam gelten als Phanomen des
ausgehenden 19. Jahrhunderts und des beginnend&ah?PBunderts.

Zu einem starken Bedeutungszuwachs islamistisdn@m8ngen kam es in den 1970er
Jahren vor dem Hintergrund einer sich zunehmensthtgchternden nachkolonialen
Wirtschaftslage. Sie konnte von den grof3teils skarkupten, autoritaren Regimen nicht
bewaltigt werden und drohte sich durch das Systenweéltwirtschaftlichen Ausbeutung und
der internationalen Arbeitsteilung zu einem daukenaZustand zu verfestigen (vgl. Kepel
1991: 32-33; Schmid 2005). Der Islamismus ist damaitt nur als Protestreaktion gegen den
moralischen Verfall und die Modernisierung der jéigen eigenen Gesellschaft aufzufassen.
Er richtet sich vielmehr zusétzlich gegen die uintje globale Machtverteilung, gegen die
Vormachtstellung des Nordens gegenliber dem Sudegegen neo-koloniale/neo-

imperialistische Besterbungen (vgl. Bundeszenfia@olitische Bildung-Onlineartikel).

5.5 Gender und Islamismus

Wie alle religios-fundamentalistischen Ideologigtt auch der Islamismus fur eine
patriarchalische Gesellschaftsordnung und ein fartientiertes, kollektivistisches Weltbild

ein, welches die Ablehnung des (weiblichen) Indinailismus zur Folge hat (vgl. Riesebrodt
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2000: 117; Yuval-Davis 1997: 62). Das islamistisEin@uenbild basiert dabei auf zwei
weiblichen Archetypen, welche die ,Schwarz-Weil¥dtbgie des fundamentalistischen
Denkens veranschaulichen. Auf der einen Seite diehteine Frau/Mutter, welche die
ideale, gottlich-patriarchalische Ordnung verkorperd auf der anderen Seite steht die
unreine Frau/Verfuhrerin, welche das Chaos undKdee ebenjener gesellschaftlichen
Ordnung verkdorpert (vgl. Riesebrodt 2000: 120).

Durch diese ideologischen Verknupfungen wird deiblighe Korper in der islamistischen
Ideologie zum Symbol fiir den Zustand der gesamiselBchaft: solange die Frau ihrer
traditionellen Rolle als Mutter und Hausfrau naamkat, ist die Gesellschaft im Lot. Wenn
jedoch diese traditionelle Frauenrolle durch Modeenungs- und weibliche
Emanzipationsprozesse in Frage gestellt wird,astid den Augen des religidsen
Fundamentalismus ein unmissverstandlicher Ausddadlr, dass die Sozialbeziehungen sich
vom gottlichen Ideal entfernen und in Richtung Ghabdriften (vgl. Riesebrodt 2000: 120/
Yuval-Davis 1997: 63). Die im islamistischen Welddiogische Reaktion auf diese
Veranderungen ist die vehemente Forderung der dtetraalisierung und
Reptariarchalisierung der Familie, der Frauen- @edchlechterrollen und der Sexualmoral,
deren ,Modernisierung” ja dieser Logik zufolge edwr wesentlichen Ursachen der Krise
darstellt. Demenstprechend sind Fragen der Gesdaklecdnung und der (weiblichen)
Sexualitat auch ein zentraler Bestandteil der iaschen Ideologie. So vertreten z.B.
sowohl fihrende Sprecher der islamistischen algeeis FIS als auch der schiitische
Geistliche und Fuhrer der iranischen Revolutionatéitah Khomeini, ein traditionell-
konservatives Frauenbild, demzufolge sich die fafgrund ihrer nattrlichen/goéttlichen
Bestimmung in erster Linie auf die hausliche Sphschranken sollte und nur verschleiert
in der Offentlichkeit auftreten darf, weil sie sbden Sexualtrieb der Manner zu sehr
stimuliere und dadurch fur Unordnung und Chaosesérgl. Kreile 1992: 19; Riesebrodt
2000: 121). Die Frau dient im islamistischen Diskdartber hinaus als Symbol, um sich
gegeniber dem ,unglaubigen, dekadenten* Westergadzzen. Dabei bilden sich die
Modelle der ,frommen, traditionalistischen Frau'f der einen Seite und der ,emanzipierten,
modernen Frau“ auf der anderen Seite heraus, vdibeiraditionelle, glaubige Frau® als
positives Identitatsmerkmal der islamischen Gruppehstilisiert wird (vgl. Riesebrodt 2000:
128).
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5.6 Arabische Welt/ Naher bzw. Mittlerer Osten/ Isl amische
Welt

In der vorliegenden Diplomarbeit werden au3erdesrfalgenden geographischen Begriffe
verwendet bzw. aufgegriffen: Arabische Welt, Nakkttierer Osten, Islamische Welt. An
dieser Stelle soll kurz erklart werden, worauf siod jeweiligen Begriffe beziehen und
welche Uberschneidungen oder Unterschiede es zensdén einzelnen Begriffen gibt.

Arabische Weltbeschreibt eine Gruppe von Landern in Nordafrikd auf der Arabischen

Halbinsel. Drei weitere Kriterien der Zuordnung 2uabischen Welt sind die arabische
Sprache, der Islam als Hauptreligion und die Métdgichaft in der Arabischen Liga. Der
Arabischen Welt gehoren 25 Staaten an und sietreichMauretanien im Westen bis zum
Oman im Osten. Auch Algerien ist Teil der Arabischelt.

Naher Ostenmit diesem Begriff werden die arabischen Staaterd¥rasiens (also Kuwait,
Bahrain, Oman, Katar, Saudi-Arabien, Vereingte Agelie Emirate, Jemen, Palastinensische
Autonomiegebiete, Jordanien, Libanon und Syriem) Isnael bezeichnet. Des Ofteren
werden auch die Turkei, Agypten und der Iran zurhé¥eOsten dazu gezahlt.

Mittlerer Ostender Begriff bezeichnet im deutschen die sudlicBebiete Asiens (Iran,

Afghanistan, Pakistan und Indien bis Myanmar).

Zu Begriffsiiberschneidungen und Uneindeutigkeit@mikt es oft dadurch, dass die
arabische Bezeichnung fur den ,Mittleren Ostelsc¢h-scharq al-awsatien deutschen
.Nahen Osten“ umfasst und dass mit dem haufig vedeten englischen Begriff ,Middle
East“im engeren Sinne ebenfalls der deutsche ,Xldten gemeint ist.

Asch-scharg al-awsatm Arabischen wird unter dem Begriff ,Mittlerer @®“ der im

Deutschen als ,Naher Osten® bezeichnete Raum velsta

Middle Eastim Englischen wird mit dem Begriff ,Middle East* iengeren Sinne ebenso der
deutsche ,Nahe Osten“ bezeichnet. Im weiteren Simnkasst der englische ,,(Greater)
Middle East" jedoch auch Nordafrika und reicht Bakistan im Osten.

Islamische WeltDar al-Islam Der Begriff ,Islamische Welt" ist nicht exakt defert. In der

Regel werden damit alle Nationen bezeichnet, iredeter Islam Mehrheitreligion ist bzw.
die unter muslimischer Herrschaft stehen (in damsschen Rechtstraditiddar al-Islam).
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6. Spannungsverhaltnis: Feminismus/ Post-
Kolonialismus/ Postmoderne

Im Kapitel 6 soll nun das Spannungsverhaltnis zZescFeministischer Theorie, Post-
kolonialer Theorie und postmodernen bzw. poststmaktistischen Ansatze beschrieben
werden um herauszufinden, vor welchen Herausfordgm Feministische Theorie im
Zeitalter von Postmoderne und Post-Kolonialismaktsim Unterkapitel 6.1 moéchte ich
dabei zuerst die Charakteristika und den debatteng@n Verlauf Feministischer Theorie
vorstellen, bevor in den Unterkapiteln 6.2 und&u8die jeweiligen Wechselwirkungen mit

post-kolonialen und postmodernen Ansatzen eingegangyd.

6.1 Feministische Theorie/Feminismus (Frauen- und
Geschlechterforschung)

6.1.1 Definitionen, gemeinsames Band Feministische  r Theorie und
Bedeutung des Adjektivs ,feministisch”

Feministische Theorie besteht aus vielen unterdtbien, sich teilweise auch
widersprechenden Diskursen, die in verschiedenssemschatftlichen Disziplinen entstanden
sind und weiterentwickelt werden (vgl. Becker-SctithKnapp 2007: 7).

Dementsprechend kann auch nicht von ,dem FeminisSgaesprochen werden, da es kultur-
und gesellschaftsintern und kultur- und geselldskiakrgreifend viele unterschiedliche
Feminismen gibt, die nebeneinander existieren.ir@bracht nur liberaler, sozialistischer,
marxistischer, radikaler, kultureller, gleichherisatierter, differenzorientierter,
dekonstruktivistischer und postmoderner Feminiseisig eile der ,feministischen Tradition®
zu betrachten. Auch die unterschiedlichen kulterelreligiésen und regionalen
Auspragungen des Feminismus, wie etwa der westhehgnismus, der islamische
Feminismus, der lateinamerikanische Feminismusafittianische Feminismus und der
judische Feminismus, sind ein Teil der dynamisgb@itischen Philosophie des Feminismus
und der globalen Frauenbewegung (vgl. Moghadam :24%)2

Fur Becker-Schmidt und Knapp lasst sich trotz di®selzahl an unterschiedlich
ausgerichteten Feminismen und Feministischen Tée@in ,gemeinsames Band”
identifizieren, durch welches das interdisziplinénel heterogene Feld feministischer
Theoriebildung, bzw. die vielen unterschiedlicheminismen, zusammengehalten wird:

»das wissenschatftlich-politische Interesse an derf&sstheit von Geschlechterverhéltnissen
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und die Kritik an allen Formen von Macht und Hehatt, die Frauen diskriminieren und
deklassieren.(Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 7)

Valentine M. Moghadam definiert das ,gemeinsamé"“der unterschiedlichen Feminismen
folgendermalienfFeminism is a theoretical perspective and a preetthat criticizes social
and gender equalities, aims at women’s empowerraadtseeks to transform knowledge -
and in some interpretations to transform socioecenigostructures, political power, and
international relations. Women, and not religiohpsld be at the center of that theory and
practice.” (Moghadam 2002: 45)

Das Adjektiv ,feministisch* betont also den poldi®en und normativen Impetus der
Feministischen Theorie und kennzeichnet sie aks Earm kritischer Theorie, welche die
bestehenden patriarchalischen Herrschaftsverhgdtmsrandern moéchte

(vgl. Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 7).

Die Bezeichnung ,Frauen- und Geschlechterforschinrgjegen beschreibt eher den
Gegenstandsbereich der Analysen (vgl. Becker-Sdhikicapp 2007: 7).

Das bedeutet, dass nicht jede Art der wissensattedti Beschaftigung mit der Frauen- und
Geschlechterthematik als ,feministisch* bezeichmetden kann und dass eine Analyse der
Geschlechterverhaltnisse, die sich an der Fensolstin Theorie orientiert, eine kritische
Perspektive einnehmen muss (vgl. Becker-Schmidajpgr2007: 11).

Auch llse Lenz unterscheidet die sogenannte Trgsiismus als Haltung, Frauen- und
Geschlechterforschung als wissenschaftliche Reftestorm und die Aktivitaten der
Frauenbewegung als Aktionsform, wobei sie auf tedaltigen Wechselbeziehungen
zwischen diesen drei Elementen hinweist (vgl. Leihan Metz-Gdéckel 2010: 899).

Knapp betont, dass der politische Impetus des Femus trotz der Akademisierung der
Frauen- und Geschlechterforschung nach wie voBd#sstverstandnis feministischer
Theorie als Herrschaftskritik bestimmt (Knapp 1998).

Neben einer herrschafts- und wissenschaftskritis€@m@ndhaltung ist auch der enge
Zusammenhang zwischen Wissenschaft und PolitiCeerakteristikum der Feministischen
Theorie. Er manifestiert sich im Verhaltnis derl&a- und Geschlechterforschung zur
Frauenbewegung. Wahrend dieses Verhéltnis zu Befgininstitutionalisierung der Frauen-
und Geschlechterforschung an den Universitateneatsthsprachigen Raum noch sehr eng
war und die viel verwendete Formel ,FeminismuslistTheorie der Frauenbewegung*
betonte, dass wissenschaftliche Erkenntnisse tardrsie den politischen Aktionen der

Frauenbewegung dienen sollten, kam es im Laufea@sschreitenden
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Institutionalisierungsprozesses und dem Ende ,skiéisdr Politikformen® zur zunehmenden
Distanzierung der Frauen- und Geschlechterforschrongler Frauenbewegung. Gleichzeitig
begann die Frauen- und Geschlechterforschungzs®ehends auszudifferenzieren und zu
spezialisieren (vgl. Metz-Gockel 2010: 899).

Trotz der zunehmenden Akademisierung und Profesbsderung bewegt sich feministische
Theoriebildung aber bis heute im Spannungsfeldwissenschaftlichem Erkenntnisinteresse
und politischer Praxis (vgl. Becker-Schmidt/ Kn&t®7: 7).

6.1.2 Paradigmenwechsel innerhalb der Frauen- und
Geschlechterforschung in den 1980er Jahren

Laut Becker-Schmidt und Knapp wird die Geschiclgektauen- und Geschlechterforschung
durch einen debattenférmigen Verlauf gepréagt, derden 1970er Jahren bis in die
Gegenwart reicht. Im Rahmen dieser vielfaltigen &tn ist es zu paradigmatischen
Verschiebungen gekommen, welche die als selbstrettith betrachteten Fundamente des
Feminismus immer wieder erschittert haben (vglkBe&chmidt/ Knapp 2007: 8).

Ein fur die vorliegende Diplomarbeit besondersvaiger Paradigmen- und
Perspektivenwechsel ereignete sich in den 1980eedaWahrend sich v.a. im
deutschsprachigen Raum die feministische Forscand@970er Jahre noch vornehmlich auf
gesellschafts- und strukturtheoretisch orientisa®alwissenschatftlich-historische
Forschungsarbeiten konzentrierte, in deren Mittekpualie Untersuchung der
gesellschaftlichen und politischen Auswirkungen @eschlechterdifferenz stand, traten ab
Mitte der 1980er Jahre zunehmend Fragen zu derugsetzungen der Unterscheidung
zweier Geschlechter und Fragen der kulturellen &spntation von Geschlechterdifferenz in
den Vordergrund der internationalen feministiscbeatte (vgl. Becker-Schmidt/ Knapp
2007: 65).

Wahrend auf erkenntnistheoretischer Ebene nocknnl®70er Jahren vornehmlich der
Androzentrismus der Theorien des wissenschaftlichaimstreamritisiert wurde, ruckte ab
Mitte der 1980er Jahre die Kritik am Ethnozentrisrder eigenen sogenannten ,quasi-
Metatheorien” zunehmend in den Mittelpunkt. Diesenihhistischen ,quasi-Metatheorien®
waren aufgrund politischer Notwendigkeiten in dé&éder und 1970er Jahren entstanden. Es
handelt sich dabei um Theorien, die z.B. die usiaker Existenz patriarchalischer
Herrschaftsverhéltnisse postulieren oder kulturgiteefende Ursachen flr die

Diskriminierung von Frauen herausarbeiten. FrasdrNicholson betonen jedoch auch, dass
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sich die feministischen ,quasi-Metanarrative* vandirspriinglich vom Feminismus
kritisierten philosophischen und wissenschaftlicMatanarrativen unterscheiden:

.Practical imperatives have led some feminists dopt modes of theorizing which resemble
the sorts of philosophical metanarrative rightlytimized by postmodernists. To be sure, the
feminist theories we have in mind here are not poetganarratives; they are not ahistorical
normative theories about the transcultural natufeasionality or justice. Rather, they are
very large social theories - theories of historycigty, culture, and psychology - which claim,
for example, to identify causes and constitutieduiees of sexism that operate cross-
culturally. Thus, these social theories purporb®empirical rather than philosophical. But,
as we hope to show, they are actually quasi-metatiges.” (Fraser/ Nicholson 1990: 26-27)
Zwei herausragende Beispiele fur solche frihenrdetischen Gesellschaftstheorien sind
Shulamith Firestones theoretische Erklarung, dagsBius das Resultat biologischer
Unterschiede zwischen Mannern und Frauen sei fvgker/ Nicholson 1990: 27) und
Michelle Zimbalist Rosaldos These einer kulturtibeifgnden Trennung von privater und
politischer Sphare, wobei die private Sphéare iara{besellschaften mit dem weiblichen
Geschlecht und die politische Sphéare mit dem ménati Geschlecht, assoziiert werde (vgl.
Fraser/ Nicholson 1990: 28).

Im Rahmen des theoretischen und epistemologiscaedigmenwechsels wurden nun die
Grundlagen feministischer Theorie und Politik radiikn Frage gestellt.

Der Perspektivenwechsel fand fachertbergreiferttiata ist auf die folgenden
Entwicklungen zurickzufihren:

-Einfluss post-kolonialer Stromungédainerseits wurde aufgrund der Zunahme der sozialen
und kulturellen Vielfalt innerhalb des feministigehDiskurses immer haufiger darauf
hingewiesen, dass die Zugehdrigkeit zur GruppeEl@uen“ nicht automatisch mit gleichen
Erfahrungen und Problemlagen verbunden sein muss

(vgl. Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 65).

-Einfluss poststrukturalistischer bzw. postmoder@ebmungenAndererseits stellten die
zunehmend popularer werdenden dekonstruktivistis@te®mungen alle Identitaten,
einschliel3lich der Geschlechtsidentitat, in Fragkem sie darauf hinwiesen, dass diese
Identitéten sozial konstruiert sind und Uber kemmanente und unabanderliche Essenz
verfugen. Sie legten den Finger auf die AusschheBun, welche die Versuche einer
substanziellen Bestimmung von Unterschieden zwisde® Geschlechtern hervorgebracht

hatten, weil dadurch Unterschiede innerhalb deruSgruppe ignoriert und die dominanten
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Erfahrungen und Problemlagen verallgemeinert wovdaren

(vgl. Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 66).

Zusammenfassend lasst sich also sagen, dass deighaenwechsel sich durch die
zunehmende Hinterfragung universalisierender Benhgsigehalte in feministischen
Konzeptionen von Geschlechterdifferenz und Gesbldetentitat, die Aufdeckung
eurozentrischer, heteronormativer und klassengpetadr Tendenzen der friihen
feministischen Theorien und schlief3lich durch datofechen der unterstellten Homogenitat
der Kategorie ,Frauen” auszeichnet. Dabei kristadhen sich zwei Diskursstréange heraus, die
sich zwar beide mit Problemen der Fundierung festischer Kritik auseinandersetzen, sich
jedoch mit einem je spezifischen Komplex von Fralgeschéaftigen:

1) Die Diskurse zur Geschlechterdifferemach bekannt unter dem Namé&ex-Gender
Debatte”, drehen sich um die Frage nach der Vearfagsson Geschlechterdifferenz und um
das Verhaltnis voNaturlichem (sexyindKulturellem (genderin der
Geschlechtsunterscheidung.

2) DieDiskurse zur soziokulturellen Differenziertheit d&eschlechtehingegen beschaftigen
sich in erster Linie mit dem Verhaltnis vénlichkeitund Differenz sowie Formen sozialer
Ungleichheit, unter Frauen (vgl. Becker-Schmidtagp 2007: 67).

Obwohl sich die beiden Diskurse nicht streng voaeder trennen lassen, mochte ich im
Folgenden v.a. auf den zweiten Diskursstrang eiegetia er fur die vorliegende

Diplomarbeit von groRer Relevanz ist.

6.1.3 Debatte tiber Ahnlichkeit und Differenz von F  rauen:
Angloamerikanischer Entstehungszusammenhang und ant i-
rassistischer Feminismus

Die Debatte Uber Unterschiede der sozialen unditellen Herkunft von Frauen ist zuerst im
angloamerikanischen Raum, allen voran in den ldaksn Einwanderungslandern USA und
Kanada, entstanden (vgl. Becker-Schmidt/ Knapp 2007).

Dort waren es in erster Linie afroamerikanischeuBra die im Rahmen deBlack

Feminisni den weil3en, westlichemainstreardFeminismus kritisierten und seine
Ausschlisse und Rassismen problematisierten. Tdeekauretis etwa datiert den Beginn des
Wechsels im feministischen Bewusstsein auf 198 beDiaandelt es sich um das Jahr, in dem
das Buch ,Die Brucke, die mein Ricken heif3t* (éd@@nmlung von Schriften radikaler,
farbiger Frauen) erschienen ist (vgl. de Lauratisrz Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 108).

Weitere Kritikerinnen, welche in den 1980er Jahdenimplizite Bezogenheit der klassischen
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feministischen Texte auf weil3e, angloamerikanigeiagien kritisierten, sind bell hooks,
Gloria Joseph, Audre Lorde, Maria Lugones und Bkgth Spelman. So kritisierte z.B. bell
hooks die Idee der ,gemeinsamen weiblichen Unteldmigserfahrung®, die ihrer Meinung
nach nur von birgerlichen, weiRen Frauen aufgegriffurde und so die komplexen und
unterschiedlichen sozialen Realitaten von Frauescideiere; The vision of Sisterhood
evoked by women'’s liberationists was based ondis@ of common oppression. Needless to
say, it was primarily bourgeois white women, baedal and radical in perspective, who
professed belief in the notion of common oppresdibe idea of ,common oppressiomas a
false and corrupt platform disguising and mystifythe true nature of women'’s varied and
complex social reality.(bell hooks 1984: 293-294)

Auf &hnliche Weise problematisierten z.B. Adrietieh und Marilyn Frye die
heterosexistische Ausrichtung der frihen femirgsis Theorien

(vgl. Fraser/ Nicholson 1990: 33).

Aufgrund dieser Kritiken entstand auch das Bewesstir die Notwendigkeit eines
innerfeministischen Diskurses Uber Rassismus uUEion. Die weil3en, westlichen
Feministinnen mussten anerkennen, dass die Kategeeischlecht” immer rassifiziert ist:
~Feminist anti-racist politics was born out of regoition of the differences between women
and out of the anti-imperialist campaigns of firsiand ,third-world* women. [...] Tensions
and struggles within the women’s movement facetewwomen with the necessity of

recognising that gender is always racialise@ewis/Mills 2003: 4)

Wie schon erwahnt, mochte die Debatte tiber Ahnéithknd Verschiedenheit von Frauen
darauf hinweisen, dass es nicht nur zwischen declt@erhtern Unterschiede gibt, sondern
auch innerhalb der Geschlechtergruppen UngleichimeitvVerschiedenheit existieren. Die
Entdeckung der Differenzen unter Frauen ist dabe keues Phanomen der fortgeschrittenen
feministischen Selbstaufklarung, sondern bildeteménschon die andere Seite der politisch
motivierten Suche von Frauen nach gemeinsamerebgenslagen (vgl. Knapp/ Klinger
2008: 7f.). Schon Simone de Beauvoir stellte f@a$s die Konstruktion des ,,Anderen” bzw.
der Differenz sich nicht auf die Unterschiede zwet den Geschlechtern beschréanken lasst.
Es handelt sich dabei vielmehr um ein allgemeinexp: ,L’altérité est une catégorie
fondamentale de la pensée humaine. Aucune coltéatie se définit jamais comme Une sans
immédiatement poser I'Autre en face de sdqde“Beauvoir zit. in Knapp/ Klinger 2008 : 8)
Auch der 1970 von Robin Morgan herausgegebene Shrantkg Sisterhood is powerful*

setzte sich mit ethnischen und klassenspezifisthtarschieden zwischen Frauen
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auseinander und kam zu der Einsicht, dass Frauea kemogene Gruppe sind (vgl. Becker-
Schmidt/ Knapp 2007: 105). Obwohl es also durclsaten friher Forschungen zur
Heterogenitat von Frauen gab, die sich mit Probierassistischer Trennlinien,
Klassenunterschieden und den Lebensverhéltnissbiséher Frauen auseinandersetzten,
kann dennoch beobachtet werden, dass sich die RodigeHaufigkeit und die politisch-
kulturellen Rahmenbedingungen der Thematisierumgiéferenzen zwischen Frauen nach
dem Paradigmenwechsel der 1980er Jahre verandem lfegl. Becker-Schmidt/ Knapp
2007: 105). Becker-Schmidt und Knapp sprechengsain Zusammenhang davon, dass die
ursprungliche ,Emphase der Gemeinsamkeiten* eickSieit einer ,Emphase der
Differenzen” gewichen sejDie Emphase der Entdeckung der GemeinsamkeiterFvanen,
die Formen struktureller und personeller Gewaltee Frauen in allen Schichten und Uber
Unterschiede hinweg ausgesetzt sind, weil sie Frausd, erscheint zum Ende der
Neunzigerjahre in der angloamerikanischen Frauamd Geschlechterforschung und den
durch sie beeinflussten Stromungen in Westeuropticerelativiert; sie ist ein Stlick weit
ersetzt durch eine Emphase der Differe(@&cker-Schmidt/ Knapp 2007: 106)

Der Diskurs zur soziokulturellen Differenzierthdér Geschlechter dreht sich im Grof3en und
Ganzen um die folgenden Probleme: Auf plelitischen Ebengeht es um die Frage nach
Frauen als dem Kollektivsubjekt feministischer Bloliauf derepistemologischen Ebegeht
es um die Frage nach dem Erkenntnissubjekt Fensichgr Theorie und den
Geltungsanspriichen feministischer Kritik und auftieoretisch-analytischelBbene geht es
um die Frage nach den Relationen zwischen sozistgeichheitslagen und den
unterschiedlichen Formen kultureller Differenz urfteauen (vgl. Becker-Schmidt/ Knapp
2007: 106f.).

6.1.4 Debatte Giber Ahnlichkeit und Differenz von F  rauen:
Soziopolitischer Kontext und aktuelle Trends

Die in den 1980er Jahren verstarkt einsetzendekuBssonen tber die ,Differenzen unter
Frauen® fanden im Kontext einer allgemeinen Kriberkommener linker Gesellschaftskritik
und Politik statt (vgl. Becker-Schmidt/ Knapp 20@&rry 2004). Gleichzeitig kam es zu einer
starken Ausdifferenzierung sozialer Bewegungensitie nicht mehr mit dem Verweis auf

die ,Nebenwiderspruchsthese” des Marxismus zuri@kgkn lassen wollten und eine
eigenstandige Existenz beanspruchten (vgl. Beckkm&it/ Knapp 2007: 114).

Der Zusammenbruch des Realsozialismus im Jahr a88%@as Erstarken des

Wirtschaftsliberalismus verscharften schliel3lich Krise linker Politik (vgl. Becker-Schmidt/
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Knapp 2007; Lazarus 2004), welche von einem ,maiten Rechtsruck” und wachsenden
religiosen und ethnischen Spannungen begleiteteviwgl. Mohanty 2003: 508). Das druckte
sich in einer zunehmenden ,Desillusionierung mit MHglichkeiten sozialer
Veranderungen® aus (Malik 1996: 262), so dass 1889,ein Fehlen politischer Visionen
ausgemacht werden [kann], welches auch fur feniscisé Theorie und Praxis
augenscheinlich nicht ohne Folgen blieliCastro Varela/ Dhawan 2004: 217)

Laut Becker-Schmidt und Knapp kam es auch in dess@rfischaft zu einem
Bedeutungsverlust marxistisch orientierter Geskedfistheorie und der Analyse von
Klassenverhéaltnissen (vgl. Becker-Schmidt/ Knap@72@.14). Sie sind der Ansicht, dass im
Kontext dieser Krise linker Politik und Visionendinm Rahmen eines gleichzeitig
stattfindendencultural/ lingustic turn®, die gesellschaftstheoretischen Analysen geneoell v
kulturtheoretischen Analysen abgel6st worden siladjie kulturalistischen Stromungen bis
dahin durch die Dominanz der marxistischen Thewm@achlassigt worden wareiie
allmahliche Uberlagerung einer gesellschaftstheisoten durch eine kulturtheoretische
Terminologie und das Dominantwerden konstruktisester und sprachtheoretischer
Theorievarianten gehéren zu den immer wieder hgafoobenen Symptomen dieser Tendenz,
die ihrerseits als Reaktionen auf friher verbre&tEbrmen eines dkonomischen
Reduktionismus und Funktionalismus in den krittsiefTraditionen zu verstehen sind.”
(Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 114)

Auch Knapp und Klinger sprechen davon, dass eshlktur zunehmenden
,Dethematisierung” der Kategorien Klasse, Rasse@eschlecht in ihrer Funktion als
gesellschaftliche Strukturgeber kommt. Sie fuhras a@uf einen momentan vorherrschenden
Trend in Richtung ,Individualisierung” und ,Kultuliaierung“ zurtick, demzufolge das
Zusammenspiel der drei Kategorien starker auf d&rddbene betrachtet wird. Das bedeutet,
dass z.B. untersucht wird, wie Diskriminierungskeréengen aufgrund der ethnischen
Zugehdrigkeit oder des Geschlechts die subjektieatitat beeinflussen, wahrend
gesellschaftlich-strukturelle Zusammenhange tendéneeniger bertcksichtigt werden (vgl.
Knapp/ Klinger 2008: 11). Aufgrund der weiterhintfestehenden Ungleichheitsproblematik
fordern Knapp und Klinger, dass auch gesellschedtsetische Fragestellungen, welche die
Makroebene betreffen, wieder starker ins Blickigdulickt werden. Auf decultural turnder
letzten Jahre sollte ihrer Meinung nach sicial re-turnfolgen, der allerdings nicht zum
status quo anteurtckkehrt;,Die erneute Hinwendung zur Dimension der GesebdtHarf

nicht hinter den Reflexionsstand zurtickfallen, dleich den ,cultural turr erreicht worden
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ist, sondern muss die Resultate einbeziehen, és=dmit sich gebracht hat, ohne die
Gewinne realisieren zu konner(Knapp/ Klinger 2008: 12)

Ihr Fazit im Hinblick auf das Spannungsfeld zwistlizesellschaftstheorie und Kulturtheorie
lautet:,Kulturanalyse kann Gesellschaftsanalyse nicht ezse, Gesellschaftsanalyse ist aber

heute weniger denn je denkbar ohne Kulturanaly@erfapp/ Klinger 2008: 12)

6.1.5 Erkenntnistheoretische Konsequenzen des
Paradigmenwechsels

Laut Teresa de Lauretis deutet sich in der femgulen Diskussion der 1980er Jahre ein
.radikales epistemologisches Potential* an, dals gia. in der Konzeption eines ,multiplen
und widerspruchlichen Subjekts” aul3ert (vgl. dereés zit. in Becker-Schmidt/ Knapp
2007: 109f.). Unter einem ,multiplen und widersgilichen Subjekt” versteht man aus einer
intersektionalen Perspektiyein Subjekt, dass sich in der Erfahrung von Rasse Klasse
sowie sexuellen Beziehungen ver-geschlechtlichgjéedered); ein Subjekt, das daher nicht
einheitlich, sondern vielféltig ist, weniger gedpal als widerspruchlich.”

(de Lauretis zit. in Becker-Schmidt/ Knapp 20070111

Im Rahmen feministischer Erkenntniskritik wurdescahicht nur die verschwiegenen andro-
und ethnozentrischen Grundlagen der Theorien desewschaftlichemainstreams
aufgedeckt und kritisiert. Darliber hinaus setath sia. aufgrund der ,Entdeckung” des
denzentrierten, multiplen (Erkenntnis)Subjekts amcterhalb der Feministischen Theorie
eine radikalisierte Form der Selbstreflexion dudik,sich damit beschaftigt, wer vor
welchem Hintergrund mit welchem Recht in wessen &laspricht (vgl. Becker-Schmidt/
Knapp 2007: 110f.). Die radikale Selbstreflexioreiidie eigenen Aussagebedingungen, die
Selbstsituierung und das Nachdenken tber die Kbrntex Interessensbindungen des
feministischen Wissens sind aber auch eine Konsegder kontinuierlichen feministischen
Kritik am vermeintlich objektiven und neutralen &8lides wissenschaftlichenainstreams
(vgl. Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 112). Zusammes®ad lasst sich sagen, dass sich die
aktuelle feministische Epistemologiediskussjon Spannungsfeld zwischen einem
notwendig dezentrierten und relativierten BegrésErkenntnissubjekts einerseits und einem
gleichzeitigen Festhalten an der Mdglichkeit vokdfmtnis und einer grundsatzlichen Kritik
von Gesellschaft andererseits [bewegtBecker-Schmidt/ Knapp 2007: 111)
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6.2 Feministische Theorie und Post-Kolonialismus

6.2.1 Definition: Post-Kolonialismus
Das wissenschaftliche Fe|Bost-colonial Studies(Post-koloniale StudierRonnte sich

gegen Ende der 1970er Jahre als akademische Fogsclulntung etablieren und ist heute
sowohl an Universitaten im amerikanisch-europaisdRaum als auch an Universitaten in
den ehemals kolonisierten Landern relativ gut ieeain(vgl. Lazarus 2004: 1).

Zu den bekanntesten post-kolonialen Theoretikerra@dlen die drei sogenannten
,Grindungsfiguren* Edward Said, Gayatri Chakrav@pivak und Homi K. Bhabha, welche
von Robert J.C. Young al$iply Trinity* der Post-kolonialen Theorie bezeichnet werden
(Young, zit. nach Castro Varela/Dhawan 2005: 28 .ngachten es sich insbesondere zur
Aufgabe, literarische und historische Texte eirastikolonialen Kritik zu unterziehen. Im
Zentrum der Kiritik dieser drei Literaturwissensdleafnnen stand v.a. der Eurozentrismus
und der kulturelle Rassismus bzw. ImperialismusWestens, der sich in den analysierten
Texten aulierte (vgl. King, zit. nach Lazarus 2@)4lhre Analysen und die von ihnen
entwickelten Konzepte haben dtest-colonial Studiesinerseits sehr stark beeinflusst und
das theoretische Feld nachhaltig gepragt. So .gltdas von Said entwickelte Konzept des
,2orientalismus*” als Schlusselbegriff Post-kolonraléneorie (vgl. Castro Varela/Dhawan
2005: 30). Aber auch das von Spivak aufgegriffenezépt der ,Subalternen® und die von
Bhabha entwickelten Begriffe ,Hybriditat* und ,Mirkiy* gehdren sozusagen ins
Standardrepertoire d@wost-colonial Studieg/gl. Castro Varela/Dhawan 2005; Ashcroft/
Griffiths/ Tiffin 2007). Andererseits haben die Werund Konzepte der drei post-kolonialen
Theoretikerinnen aber auch kontroverse Diskussiaousgeldst und kritische
Auseinandersetzungen zur Folge gehabt (vgl. Ca&trela/Dhawan 2005).

Der Begriff ,,post-kolonial“ bezeichnete vor der dkeanischen Institutionalisierung deost-
colonial Studieinen zeitlichen Abschnitt und eine geographischgel. Die Vielzahl der
politischen, soziobkonomischen und historischenli®ty die sich schon vor den spéaten
1970er Jahren der Analyse postkolonialer Kultuneth Gesellschaften widmeten,
konzentrierten sich dementsprechend auf die ehdmbisisierten Lander nach der
Unabhéngigkeit (vgl. Lazarus 2004: 1 f.). Obwohkese einheitliche Verwendung bzw.
Definition von ,Post-Kolonialitat gibt, kann dodiestgestellt werden, dass der Begriff seit
der Etablierung ddPost-colonial Studiesoch viel mehr impliziert und nicht mehr

ausschlieflich als historisch-geographische Katedongiert.
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So spricht z.B. Homi K. Bhabha in seinem Essglye, Postcolonial and the Postmodern: The
Question of Agency1994) vom ,postkolonialen Projekt* (Bhabha, zidch Lazarus 2004:

3), was eine Zielvorgabe bzw. Zielvorstellung unchi eine gewisse Normativitat des
Begriffes impliziert. Fir Bhabha ist ,post-kolorialso kein rein deskriptives Konzept mehr-
es handelt sich vielmehr um einen ,Kampfbegriffisbzine ,theoretische Waffe* (Lazarus
2004: 4), die dazu dient, in moderne Diskurse reruenieren und die ungleichen
Maoglichkeiten der kulturellen Repréasentation auégen:

»Postcolonial criticism bears witness to the unebjaad uneven forces of cultural
representation involved in the contest for politiaad social authority within the modern
world order. Postcolonial perspectives emerge ftbmcolonial testimony of Third World
countries and the discourses of ,minoritiegthin the geopolitical divisions of East and West
North and South. They intervene in those ideoldglsztourses of modernity that attempt to
give a hegemonic ,normalityo the uneven development and the differentitgnof
disadvantaged, histories of nations, races, comtasyipeoples.”

(Bhabha, zit. nach Lazarus 2004: 3)

Die post-koloniale Perspektive einnehmen heil3Bfisibha auch, Gber
entwicklungstheoretische Konzepte hinauszugehesningersucht wird, die in binaren
Oppositionen gedachte Beziehung zwischen Erstet Wel Dritter Welt aufzubrechen

(vgl. Bhabha, zit. nach Lazarus 2004: 3).

Auch Gayatri Chakravorty Spivaks Definition von ged<olonialitat” hat nichts mehr mit der
einstmaligen, zeitlich/geographischen BedeutungBéggiffes zu tun, sondern dreht sich
vielmehr um die dekonstruktive Kritik der eurozésthen Grundannahmen innerhalb der
westlichen Wissensproduktioppostcoloniality involves the assumption of a destouctive
philosophical position towards the logocentrism aahehtitarian metaphysics underpinning
Western knowledge(Spivak 1988 & 1990, zit. nach Parry 2004: 67)

Laut Benita Parry weist Spivak ahnlich wie Bhabhardalls darauf hin, dass post-koloniale
Kritik sozusagen als politisches , Interventionsiostent” aufgefasst werden sollte, welches
es ermoglicht, via Dekonstruktion in bestehendeshemnial-imperiale Diskurse einzugreifen,
um sie zu verandergthe postcolonial critic, who occupies ,the heria@f imperialism
intimately but deconstructivelyis enjoined to intervene in the structure of viahs¢he is a

part and ,to change something that ... [s/he] is gédl to inhabit by tampering with ,the
authority of Europe’s story-lines ... reversing, diggpng and seizing the apparatus of value-
coding” (Spivak 1990, zit. nach Parry 2004: 67)
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Bill Ashcroft, Gareth Griffiths und Helen Tiffin b@enen auch, dass der Begriff ,Post-
Kolonialismus* nicht einheitlich verwendet wird umdn Anfang an umstritten war

(vgl. Ashcroft/ Griffiths/ Tiffin 2007: 168).

Ein wesentlicher Streitpunkt unter post-kolonialdreoretikerinnen war und ist die Frage
nach dem Bindestrich (Post-Kolonialismus versugketenialismus). Aufgrund der starken
Beeinflussung der drei Hauptvertreterinnen der4Rokinialen Theorie durch
poststrukturalistische Theoretikerlnnen (Said/ Falic Homi K. Bhabha/ Althusser und
Lacan, Spivak/ Derrida) und ihrer Verankerung in déeraturwissenschaften, beharren viele
post-koloniale Kritikerinnen auf der Schreibweistost-Kolonialismus* mit Bindestrich.
Dadurch wollen sie darauf hinweisen, dass diediter bzw. kulturwissenschafliche
koloniale Diskursanalyse nur einen Teil des Fettey$ ost-colonial Studieausmacht,
innerhalb dessen auch Ansatze verankert sind, eelich starker mit den Auswirkungen des
Kolonialismus auf materieller Ebene beschaftigegi. (kshcroft/ Griffiths/ Tiffin 2007:

168f.).

Zu den prominentesten Kritikerinnen der kolonidlskursanalyse und potentiellen
Beflirworterlnnen der Verwendung des Bindestriche8egriff ,Post-Kolonialismus* zahlen
dabei Young, Mohanty, Parry und Ahmad. Sie forddass die koloniale Diskursanalyse
nicht auf Kosten von historisch-materialistischamlysen stattfinden soll:

»AS critics like Young have indicated, the crudiask has been to avoid assuming that ,the
reality of the historical conditions of colonialistan be safely discarded” in favour of “the
fantasmatics of colonial discourséYoung 1995, zit. nach Ashcroft/ Griffiths/ Tiffi007:
171) In der vorliegenden Diplomarbeit wird der Bé#gPost-Kolonialismus® mit Bindestrich
verwendet, da sie sich stark auf TheoretikerInrezidt, welche die hegemoniale Stellung
der Diskursanalyse im Feld deost-colonial Studiekritisieren und ihre Zusammenfihrung

mit starker der Untersuchung der materiellen Ebempflichteten Analysen einfordern.

Ein weiterer Streitpunkt betrifft die Verwendung déorsilbe ,post* im Begriff ,Post-
Kolonialismus®. Die Verwendung der Vorsilbe ,po&tfi Sinne von ,,danach” wurde von
vielen post-kolonialen Theoretikerinnen mit dem\iéms auf die vielfaltigen
Verwobenheiten der prakolonialen Phase, der kolemiBhase und der Phase nach der
Unabhangigkeit, kritisiert (vgl. Ashcroft/ Griffigt Tiffin 2007: 169).

Eine treffende Beschreibung des Begriffes ,Posteik@lismus”, welche der Heterogenitat

seiner Bedeutungen in unterschiedlichen Disziplueth Kontexten gerecht wird, liefert
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Stephen Slemonlt has been used as a way of ordering a critigdieatalizing forms of
Western historicism; as a portmanteau term fortaoked notion of ,clas$ as a subset of
both postmodernism and post-structuralism (and eosely, as the condition from which
those two structures of cultural logic and cultucaitique themselves are seen to emerge); as
the name for a condition of nativist longing in poslependence national groupings; as a
cultural marker of non-residency for a Third Wonldellectual cadre; as the inevitable
underside of a fractured and ambivalent discourfseotonialist power; as an oppositional
form of ,reading practicé and — and this was my first encounter with thhente- as the name
for a category of literary activity which sprang from a new and welcome palitenergy
going on within what used to be called ,Commonwgditerary studies.”(Slemon 1994, zit.
nach Ashcroft/ Griffiths u.a. 2007: 169f.)

6.2.2 Saids ,Orientalism*
Als bahnbrechendes GrindungsdokumentRiest-colonial Studiegilt das Werk

,Orientalisn¥(1975) von Edward Said. Said analysiert in dieSerdie den
Orientalismusdiskurs des Westens, der als akadeeBisziplin gegen Ende des 18.
Jahrhunderts entstand und sich in den verschied&teeken von Gelehrten und
Schriftstellerinnen bis in die Gegenwart hineirntgetzt. Es handelt sich dabei um einen
Korpus westlicher Projektionen, die ,den Orientskdirsiv als das homogene Andere und
Minderwertige herstellen und damit wesentlich aalen Beherrschung und Unterwerfung
dieser Region beitrugefiraking the late eighteenth century as a very rdygtefined
starting point Orientalism can be discussed andiyaed as the corporate institution for
dealing with the Orient-dealing with it by makingtements about it, authorizing views of it,
describing it, by teaching it, settling it: in shpOrientalism as a Western style for
dominating, restructuring, and having authority otiee Orient.”(Said 1978: 25)

Laut Castro Varela und Dhawan beschreibt das Kdngaentalismus® demnach
grundsatzlich, wie dominante Kulturen die sogenampanderen Kulturen® reprasentieren
und dadurch gleichzeitig auch erschaffen (vgl. @agarela/ Dhawan 2005: 30).

Ihnen zufolge geht es Said darum, zweierlei zuezeiginerseits weist er darauf hin, dass
z2der Orient" als akademisches Wissenssystem undliédgsweltlicher Glaube ein
europaisches Konstrukt darstellt. Damit im Zusammaewgy steht die Frage nach der
Reprasentation, die auch von vielen anderen pdetiaten Kritikerlnnen aufgegriffen
wurde und mittlerweile zu einem bedeutsamen Thenaen Post-kolonialen Studien

geworden ist. Andererseits méchte Said auch awdneigie dieses akademische Wissen Uber

52



den Orient instrumentalisiert wurde, um die koléamiderrschaft zu stabilisieren und zu
legitimieren (vgl. Castro Varela/ Dhawan 2005: B2f.

In Anlehnung an Michel Foucaults Uberlegungen zenkbbenheit von Wissen und Macht
geht Said davon aus, dass das vom Westen prodguaigssagensystem tber die ehemaligen
Kolonien das Regieren derselben zu einem profita@leschaft gemacht hat. Der Westen
hatte und hat die Macht, den Orient zu ,erforschamd als das Andere und Unterlegene zu
reprasentieren. Die Macht dieses konstruierten 8disschlagt sich dabei in der realen,
materiellen Beherrschung des Ostens durch den Westder

(vgl. Said, zit. nach Castro Varela/ Dhawan 20@): 3

Macht ist ein also ein ganz wesentliches ElemedemBeziehung zwischen dem Orient und
dem Okzident. Dementsprechend sollte der Oriemtaissliskurs auch als Ausdruck
europaisch-westlicher Macht verstanden werden:

. myself believe that Orientalism is more partiadly valuable as a sign of European-
Atlantic power over the Orient than it is a veridiiscourse about the Orient (which is what,

in its academic or scholarly form, it claims to bg.(Said 1978: 26)

Die Kategorien ,Orient* und ,Okzident* und ihre jeiligen Konnotationen sind also nichts
Naturwiichsiges, sondern soziale Konstruktionen eDiabnstruiert der Orientalismus den
Orient bzw. die Menschen im Orient nicht nur als @Gegenbild der Europ&erinnen, sondern
setzt sie auch gleichzeitig in ein hierarchischegh¥ltnis zum Westen. Die Definition des
»LAnderen” dient somit auch immer der Herstellungesi positiv besetzten europaischen
~Selbst* (vgl. Castro Varela/Dhawan 2005: 32). Wakon weiter oben erwahnt wurde,
unterstitzte der Orientalismusdiskurs die Kolon&dhte also nicht nur in ihren
Bestrebungen, den Orient real zu beherrschen bdahinaus trug er wesentlich zur
europaischen Identitatskonstruktion via Abgrenzibeig,European culture gained in
strength and identity by setting itself off agaitin& Orient as a sort of surrogate and even
underground self.’(Said 1978: 25)

Auf diese Weise entstand im Laufe der Zeit eindmigrisch strukturiertes, dichotomes
Reprasentationssystem, das auch sehr stark inesich{&chterstereotypenregime eingebettet
wurde. Dabei wird der Orient als weiblicher, ircataler und primitiver Gegenpart zum
mannlichen, rationalen und fortschrittichen Okznilentworfen (vgl. Castro Varela/ Dhawan
2005: 33).

Obwohl es Said in seinem Werk ausdrticklich nicitiorageht, die Ubereinstimmungen

zwischen dem ,real existierenden Orient” und seiDarstellungen im Orientalismusdiskurs
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des Westens zu analysieren, weist er zumindestidairadass es falsch wéare, den Orient
ausschlief3lich als immaterielles Konstrukt aufzséss

»In the first place it would be wrong to concludeat the Orient was essentially
[Hervorhebung im Originallan idea, or a creation with no corresponding realit..] There
were — and are — cultures and nations whose looasan the East, and their lives, histories,
and customs have a brute reality obviously gretttan anything that could be said about
them in the West.(Said 1978: 25 1.)

Anstatt sich auf die Suche nach einem ,authentrscBeient”, dessen Existenz Said dartber
hinaus bezweifelt, zu machen, wollte der Autor seinem Werk vielmehr eine neue Form
der Auseinandersetzung mit dem Orient auslosetieber neuen Form der
Auseinandersetzung sollte seiner Meinung nach ehtsuerden, die Orient-Okzident-
Dichotomie aufzulésen (vgl. Said, zit. nach CaManela/ Dhawan 2005: 35).

Laut Castro Varela und Dhawan mahnt Said au3erd®en &ritischen Umgang mit den
Reprasentationen der Anderen ein, da sie fur ilewgtvolle Formen akademischer Praxis*
darstellen (vgl. Said, zit. nach Castro Varela/ Waa 2005: 36). Um Widerstand gegen den
Orientalismusdiskurs und seine Dualismen leistekdnnen ware es notwendig, den Orient
aul3erhalb dieses Diskurses zu kennen, dieses Wigseprasentieren und den
Verfechterinnen des Orientalismusdiskurses entgedeaiten. Dies sollte allerdings nicht in
Form einer einfachen Umkehrung des imperialen D&#sigeschehen, sondern als kritische
Intervention erfolgen, die von einer verantworturgen, widersprechenden Position aus
getatigt wird. Die Entwicklung eines kritischen B&sgtseins ist fir Said eine zentrale
Widerstandsstrategie, die es ermdglicht, auch eaMtigcher Ebene Veranderungen in die
Wege zu leiten (vgl. Said, zit. nach Castro VarBlaawan 2005: 36 f.).

6.2.3 Post-colonial Studies : Zwischen Marxismus,
Poststrukturalismus und postmodernen Einfliissen

Wie bereits im Kapitel Uber die Begriffsdefinitioon ,Post-Kolonialismus* angeklungen ist,
bewegen sich post-koloniale Ansatze im Spannundgysfah Poststrukturalismus und
Marxismus. Maria do Mar Castro Varela und Nikitaatan bezeichnen Post-koloniale
Theorie dabei relativ neutral als Feld der Verhanden zwischen diesen beiden
theoretischen StromungefT:heoretisch zeigt sich der Postkolonialismus vibem stark
durch marxistische und poststrukturalistische Ansdteeinflusst. Wahrend
poststrukturalistische Herangehensweisen zur Katikvestlichen Epistemologien und zur

Theoretisierung einer eurozentrischen Gewalt beaggtn haben, schafft die marxistische
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Perspektive eine Basis flr eine Kritik, welcheidternationale Arbeitsteilung und die
aktuellen Prozesse des Neokolonialismus und desl&eakierung in den Blick nimmit.
Postkoloniale Theorie gilt als die kontinuierlicklerhandlung dieser beiden scheinbar

gegensatzlichen ErkenntnismodCastro Varela/Dhawan 2005: 8)

Sowohl Neil Lazarus als auch Benita Parry hingesgdren Post-koloniale Theorie seit der
Institutionalisierung als akademische Forschungtuing starker von kulturalistischen bzw.
poststrukturalistischen Tendenzen beeinflusst (vagarus 2004: 1-16/Parry 2004: 66-80).
Parry fuhrt die neue Ausrichtung der Post-kolomal@eorie an poststrukturalistischen
Strdomungen u.a. auf dehnguistic turr zurlick, der zeitgleich mit der Institutionalisigry
derPostcolonial Studiegegen Ende der 1970er Jahre die Geisteswissetesthaf
insbesondere die Philosophie und die Literaturikeerfasste (vgl. Parry 2004: 74).

Unter demlinguistic turnversteht man die Hinwendung zur Sprache und zurkubss die
fortan im Zentrum der Forschungsbemihungen stehen.

Diese Wende ubte laut Parry auch einen groRenusmfuf did?ost-colonial Studieaus, die
ja v.a. an den geisteswissenschaftlichen Fakultateem voran in den
Literaturwissenschaften, verankert waren. Durchgeieerelle Hinwendung zum Diskurs
bekamen jene Tendenzen in d&wst-colonial Studieglie sich schon davor sehr stark auf die
Analyse diskursiver Formationen und symbolischest&ye konzentriert hatten, starken
Aufwind: ,In the realm of postcolonial studies, where preesigffording analytical priority

to formations of discourse and signifying processere already to the fore, discussion of the
internal structures of texts, enunciations, anchsgstems became detached from a
concurrent examination of social and experient@ahtexts, situations, and circumstances.”
(Parry 2004: 74)

Parry zufolge kam es im Zuge dessen nicht zuletBegriffsrekonfigurationen, die v.a. die
Art und Weise veranderten, wie das Aufeinandegreffon kolonisierenden und
kolonisierten Subjekten imaginiert wurde. Wahread gkoloniale Zusammentreffen“ vor
demlinguistic turnnoch vornehmlich als ,antagonistisch* wahrgenommvende, wurden

nach denlingustic turnstarker die Ambivalenzen und der Verhandlungschearaler
.Kolonialen Begegnung" betont. Auf diese Weise weothan versuchen, die als fixiert
vorgestellte Trennlinie zwischen den als homogemédE wahrgenommenen kolonisierenden
Subjekten und den kolonisierten Subjekten, zwisdthemschaft und Unterordnung,

aufzubrechen (vgl. Parry 2004: 75). Der Kolonialismvird somit v.a. von Bhabha als
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YAutoritdtsmodus begriffen, der eher als agonististatt als antagonistisch* beschrieben
werden sollte (vgl. Bhabha 1994, zit. nach Par@422(05).

Parry kritisiert an derartigen Begriffsumformuliagen jedoch, dass sie die Konflikthaftigkeit
des kolonialen Zusammentreffens zunehmend verschleburch die neue Uberbetonung der
Ambivalenzen und des Verhandlungscharakters demiadén Aufeinandertreffens kommt es
ihrer Meinung nach dazu, dass ein ,historischegRtaler Invasion, der Enteignung und der
Ausbeutung® in eine ,symbiotische Begegnung* verdelhwird, indem die zwar
~widersprichlichen, unbestandigen, aber nichtsalstz strukturellen Analysekategorien
.Kolonisierer und ,Kolonisierte" durch die Kategen der ,Gegenseitigkeit”, der
.Komplizenschaft* und der ,Reziprozitat* ersetztngden (vgl. Parry 2004: 76).

Die teilweise Abwendung Post-kolonialer Theorie Yistorisch-materialistischen Prozessen
und ihre starkere Hinwendung zu kulturalistischerspektiven und poststrukturalistischen
Methoden haben laut Parry auch zu einer Verschigdes ,Gewaltfokus” gefihrt. Man
konzentriert sich nunmehr weniger auf die gewattigen Praxen und Institutionen des
Kolonialismus, sondern untersucht vielmehr die tepngsche Gewalt des eurozentrischen
westlichen Wissens. Damit einher geht logischersvaisch eine Verschiebung des
~Widerstandsfokus" weg vom anti-kolonialen, poliieen Widerstand der kolonisierten
Bevolkerungen hin zu Formen des kulturellen Widerdes der post-kolonialen Subjekte:

» 1 he postcolonialist shift away from historical presses has meant that discursive or
,epistemic violence has tended to take precedence in arsabysr the institutional
[Hervorhebung im Original] practices of the violescial system of colonialism. Similarly,
cultural resistance has been privileged in analysisr diverse oppositional political
expressions’{Parry 2004: 75)

Neben ihrer Kritik an der dominanten Stellung pivsiguralistischer Stromungen innerhalb
derPost-colonial Studiestellt Parry auch fest, dass Post-koloniale Theweigte vorwiegend
als ,postmoderne Theorie” begriffen wird (vgl. Ba2004: 66).

Mit Bezug auf Simon During warnt Parry vor einersMehmelzung der Post-kolonialen
Theorie mit postmodernen Ansétzen, da deren Emtusgrund ihrer Zurlickweisung jeder
Art von Binarismus, Hierarchie und Zielgerichtethibrer Meinung nach zu der eben
beschriebenen Umformulierung des kolonialen Zusantrefens fihre, die letztlich die
Kategorie ,post-kolonial“ von einer ,anti-koloni&titischen Kategorie* in eine ,versbhnende
Kategorie“ transfomiere;As Simon During has suggested, postcolonial thaughich fused
postcolonialism with postmodernism in [its] rejextiof resistance along with any form of

binarism, hierarchy or telos [...] came to signifynsething remote from self-determination
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and autonomy. By developing categories such asdigggrmimicry, ambivalence [...] all of
which laced colonised into colonising cultures, tgotonialism effectively became a
reconciliatory rather than a critical, anticolonisk category).”(During 1998, zit. nach Parry
2004: 76)

Auch Neil Lazarus ubt Kritik an der seiner Meinumarh stark anti-marxistischen und gegen
die anti-kolonialen Bewegungen gerichteten Einstelleiniger post-kolonialer
Wissenschaftlerinnen und Theoretikerinnen. Er erlsi@h deren Einstellung aus dem
LZeitgeist®, d.h. der gegen Ende des 20. Jahrhusdeminanten politischen Grundstimmung
im Westen, in der sowohl nationale Befreiungsbeweggu als auch revolutionare, anti-
kapitalistische Stromungen negativ bewertet werBemrealen politischen Entwicklungen,
die zu dieser kollektiven Geisteshaltung gefihldema sieht er in der seit den 1970er Jahren
wieder auflebenden wirtschaftlichen und politiscibeminanz der USA bzw. des Westens.
Sie ist seiner Meinung nach einerseits auf die gkadiingung des Einflusses nationaler, anti-
kolonialer Befreiungsbewegungen und andererseftderuNiedergang revolutionarer,
sozialistischer Ideologien, welcher im Zusammenbmes historischen Kommunismus 1989
gipfelte, zurtckzufihren (vgl. Lazarus 2004: 4f.).

Neil Lazarus stellt in seiner ,Einfuhrung Rostcolonial Studiédest, dass post-koloniale
Kritik fir Bhabha demnach die marxistische Klassatgse abzuldsen scheint und somit
auch als ,post-marxistische Kritik“ bezeichnet wamnkonnte (Lazarus 2004: 4). AuRerdem
weist Lazarus auf den ,postmodernen Charakter“Bloabhas Definition der post-kolonialen
Kritik hin: ,Bhabha is at pains to emphasize that the ,post-postcolonial criticism is
directed against the assumptions of the ,ideoldgitscourses of modernitywhich are said

to flatten out complexity, to simplify the sheeiehegeneity and unevenness of real

conditions, to reduce these to ,a binary structaf@ppositiori . ” (Lazarus 2004: 4)

Der Historiker und postkoloniale Theoretiker Rokk@. Young wiederum unterstreicht in
seinem WerkPostcolonialism: An Historical Introduction2003) den Zusammenhang
zwischen Post-kolonialer Theorie und den primamdanxismus orientierten, anti-kolonialen
Befreiungsbewegungen des 20. Jahrhunderts. Digalatnialen, nationalen
Befreiungsbewegungen bilden fur ihn dabei die Wuwilee Post-kolonialen Theorie und
stellen bis heute eine Quelle aktivistischer Irefon dar, ohne dabei die Orientierung der

Post-colonial Studiean der Gegenwart zu untergraben:
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»Postcolonial critique is therefore a form of aasvwriting that looks back to the political
commitment of the anti-colonial liberation movenseartd draws its inspiration from them
[...] Its orientation will change according to thelgal priorities of the moment, but its
source in the revolutionary activism of the pasegiit a constant basis and inspiration: it too
is dedicated to changing those who were formeryaijects of history into history’s new
subjects.”(Young 2003: 10)

Das bedeutet, dass sich Post-koloniale Theorie@msMarxismus heraus entwickelte und
sich bis heute im marxistischen Referenzsystem gewabei handelt es sich laut Young
allerdings um einen ,flexiblen Marxismus*, der wan post-kolonialen bzw.
Lrikontinentalen® (Anm.: von den drei kolonisienté&Kontinenten Lateinamerika, Asien oder
Afrika stammenden) Intellektuellen aus den eherealigolonien entwickelt wurde und somit
die lokalen Gegebenheiten beriicksichtj§ostcolonial theory operates within the historical
legacy of Marxist critique on which it continuesdiaw but which it simultaneously
transforms according to the precedent of the gr&tatécontinental anti-colonialist

intellectual politicians.”(Young 2003: 6)

Ashcroft, Griffiths und Tiffin treten schliel3lictiif eine Synthese der beiden Stromungen
innerhalb dePost-colonial Studiesin. Obwohl sie darauf hinweisen, dass die Unténsng
der Materialitdt und Lokalitat der vielen untersatiichen post-kolonialen Erfahrungen
definitiv von analytischem Interesse ist, warnengdeichzeitig davor, zu einer vereinfachten
Form von lokalem Materialismus zuriickzukehren, Wweidie Existenz und die
Auswirkungen eines allgemeinen, kolonialen Disksilsemplett negiert (vgl. Ashcroft/
Griffiths/ Tiffin 2007: 171f.). Sie berufen sich ateser Stelle ebenfalls auf Young, der das
Verhaltnis und die Interaktionen zwischen allgeraginkolonialen Diskurs und den
jeweiligen speziellen, historisch und geographiséalisierten post-kolonialen Situationen
folgendermal3en beschreiliThe contribution of colonial discourse analysisiffexample] is
that it provides a significant framework for thaher work by emphasising that all
perspectives on colonialism share, and have to déala common discursive medium which
was also that of colonialism itself: the languaged to enact, enforce, describe or analyse
colonialism is not transparent, innocent, ahistatior simply instrumental.(Young 1958,

zit. nach Ashcroft/ Griffiths/ Tiffin 2007: 172)

Als post-koloniale Theoretikerin, welche versucbststrukturalistische mit marxistischen
Ansétzen zu verbinden, kann Gayatri Chakravorty&@pgesehen werden. Laut Castro

Varela und Dhawan hat Spivak die Verwendung Mahesdonzepte im Gegensatz zu
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anderen post-kolonialen Kritikerinnen niemals abbget, sondern vielmehr eine
dekonstruktive Lektire marxistischer Theorie angeuaid umgesetzt (vgl. Castro Varela/
Dhawan 2005: 64). Um die traditionell eurozentriacisgerichteten marxistischen Ansatze
fur einen nicht-westlichen Kontext brauchbar zu hegcund v.a. die 6konomische
Ausbeutung von Frauen im globalen Siden darstelldtonnen, hat es sich Spivak zur
Aufgabe gemacht, traditionelles Marx’sches Vokabalatberarbeiten (vgl. Castro Varela/
Dhawan 2005: 64f.). Auf diese Weise versucht sies Dekonstruktion mit dem politischen
Ziel der sozialen Gerechtigkeit zu verbindefCastro Varela/ Dhawan 2005: 57)

6.2.4 Post-koloniale feministische Theorie: Defini tion und
Kernthematiken

Zwischen Feministischer Theorie und Post-koloni&legorie gibt es seit jeher grof3flachige
thematische Uberschneidungen. Beide Theorien bigghisich u.a. mit den Themen
.Reprasentation”, ,Marginalisierung“ und ,Mdglichiken der Artikulation®, wobei die
Verwobenheit von Wissen und Macht aufgezeigt wesat#h(vgl. Bahri 2004: 201).

Ein wesentliches Anliegen beider theoretischerr8tnigen war und ist, den Marginalisierten
eine Stimme zu geben. Daruber hinaus haben beigerienm v.a. in ihren Anfangsphasen den
politischen Anspruch gehabt, die hierarchischeaok®iren von Herrschaft zu untergraben,
indem sie z.B. im Bereich der Wissenschaft dierBg#é von Frauen bzw. von post-kolonialen
Wissenschaftlerinnen besonders hervorhoben, urmed®et ,Gegenhegemonie”
herzustellen. Die Untergrabung der Strukturen darst¢haft durch eine simple Umkehrung
der Machtverhaltnisse wurde allerdings sowohl vengpateren Feministischen Theorie als
auch von der spateren Post-kolonialen Theorie aueall in Frage gestellt. Man begann, sich
starker mit einer grundsatzlichen Kritik von Machihd Herrschaftsverhaltnissen
auseinanderzusetzen (vgl. Ashcroft/ Griffiths/ ifif2006: 233).

Das Verhaltnis zwischen Post-kolonialer Theorie Bathinistischer Theorie kann also in
bestimmten Bereichen durchaus als ,harmonisch“ibleret werden. Nichts desto trotz gibt
es auch Divergenzen und Spannungen zwischen Féisther und Post-kolonialer Theorie.
Wahrend feministische Wissenschaftlerinnen desr@ftkritisieren, dass post-koloniale
Analysen Geschlechterfragen zu wenig bertcksichiigeisen post-koloniale
Wissenschaftlerinnen immer wieder auf die Blindldeit Frauen- und Geschlechterforschung
gegenuber dem Kolonialismus und der internationAldeitsteilung hin (vgl. Bahri 2004:

201). Diese Spannungen haben laut Bahri die folgedduswirkungen auf die jeweiligen
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politischen Bewegungen und den Zusammenhalteminist position withifHervorhebung

im Original] postcolonialism must confront the drlena of seeming divisive while the
projects of decolonization and nation-building atél under way. Outside postcolonial
studies, within the broader framework of mainstrdaminism, postcolonial perspectives that
focus on race and ethnicity may be perceived ae®that fragment the global feminist
alliance.” (Bahri 2004: 202)

Post-koloniale feministische Theorie kann demndshdynamisches diskursives Feld*
begriffen werden, in welchem sowohl die PramissemiRistischer Theorie als auch die
Pramissen Post-kolonialer Theorie kritisch hineegfrwerden (vgl. Bahri 2004: 202).
Gleichzeitig sind die postkolonial-feministischear§pektiven der standigen kritischen
Befragung durch beide Theorien ausgesetzt, wagemehohen Grad an Selbstreflexivitat in
Bezug auf die verwendeten Methoden und die thesmte¢n Grundannahmen innerhalb des
Feldes post-kolonialer feministischer Theorie fifCharacterized by debate, dialogue, and
diversity, postcolonial feminism consistently cédissustained and instructive examination of
its major premises, methods, and tensiotiBahri 2004: 202f.)

Post-kolonialer Feminismus geht von der Verwobdnlan patriarchalischen und kolonialen
Herrschaftsstrukturen aus und ist gleichzeitig festischen und post-kolonialen
Perspektiven verpflichtet (vgl. Bahri 2004: 202).

Die Verwobenheit von patriarchalischen und kolamaHerrschaftsstrukturen driickt sich im
Konzept der ,doppelten Kolonisierung“ aus. DiesegBff war v.a. in den 1980er Jahren ein
Schlagwort der post-kolonialen feministischen ThedEr bezieht sich darauf, dass Frauen in
den (ehemaligen) Kolonien sowohl von imperialistest als auch von lokalen,
patriarchalischen Ideologien ,kolonisiert” bzw. leefscht waren (vgl. Ashcroft/Griffiths/
Tiffin 2006: 233).

Lewis und Mills zufolge stehen nun die folgendeantiatischen Bl6cke und Debatten im
Zentrum post-kolonialer feministischer Analysg@endering Colonialism and
Postcolonialism/Racialising Feminism; Rethinkingitétmess; Redefining the ,Third World
Subject; Sexuality and Sexual Rights; Harem and/@éik and Gender and Post/Colonial
Spatial Relations(Lewis/ Mills 2003: 3)
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6.2.5 Reprasentation und Subalternitéat
Die Problematik der Reprasentation der Subalteistezin wesentlicher Themenblock, mit

dem sich post-koloniale feministische Arbeiten Ibésiigen.

Spivak unterscheidet in ihrem Ess@an the Subaltern Spealdie folgenden zwei
Bedeutungen des Begriffes ,Reprasentation”: einsrs@eprasentation als Vertretung*
(Politik) und andererseits ,Reprasentation als @Hisg” (Kunst/ Philosophie). Diese beiden
Bedeutungen von Reprasentation hangen zwar zusamnsimdraber dennoch nicht
gleichzusetzen und sollten deswegen auch nichtisentwerden (vgl. Spivak 1999: 28).
Spivak geht es dabei in erster Linie um die Fragghrden Artikulationsmdglichkeiten und
den Artikulationsmodalitaten der ,subalternen Frali& zwar sprechen kann, von anderen
Frauen aber nicht gehért bzw. missverstanden Wied.Begriff der ,Subalternen®, auf den
sich Spivak bezieht, stammt urspringlich vom itaehen Marxisten Antonio Gramsci. Er
fasste darunter diejenigen zusammen, welche kbeggmonialen Klasse angehoren,
politisch unorganisiert sind und tber kein allgemesi Klassenbewusstsein verfligen (vgl.
Gramesci, zit. nach Castro Varela/ Dhawan 2005: 69).

Fur Spivak selbst bezeichnet der Begriff ,subalteine Person, die in ihrer
sozioOkonomischen Position gefangen jShe [die subalterne Frau, Anm. J.E.] spoke, but
women did not, do not ,hearher. Thus she can be defined as a ,subaltera person

without lines of social mobility.{Spivak 1999: 28)

Bei der Frage der Reprasentation geht es also dalasrverhaltnis zwischen den
Reprasentierten und denjenigen, die reprasentiateszuleuchten. Zwischen den beiden
Gruppen besteht ein Machtgefalle, weil diejenigeeiche die Mittel zur Reprasentation
besitzen, immer auch kontrollieren, wie die Repn#iseten gesehen werden (vgl.Bahri 2004:
205). Innerhalb des hegemonialen, imperialistisddiskurses z.B. wurden die
Bewohnerlnnen der Kolonien immer als ,die Anderdatgestellt. Das bedeutet, dass sie als
das Gegenteil der rationalen, zivilisierten Eurgpieen reprasentiert (im Sinne von
dargestellt) wurden, die aufgrund ihrer Irratiotéli Unzivilisiertheit und ihres
minderwertigen Objektstatus nicht fur sich sellpseshen kdnnen und deswegen wiederum
reprasentiert (im Sinne von vertreten) werden miidSee Darstellung der Bewohnerinnen
der Kolonien als irrationale Objekte legitimierie@gleichzeitig ihre Vertretung durch die

rationalen, europaischen Subjekte (vgl. Bahri 2004)

Analog dazu wurde auch im hegemonialen patriarstiaéin Diskurs die Strategie des

,othering“ angewendet, um ,die Frau“ als ,die Andere” darelieh. ,Die Frau“ wird dabei
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ebenfalls als das Gegenteil des rationalen, marmeniSubjekts beschrieben. Der ihr
zugeschriebene, minderwertige Objektstatus recigfeviederum die Tatsache, dass sie
durch einen Mann vertreten wird bzw. dass fur sigpgochen wird (vgl. Bahri 2004: 204).
Sowohl im hegemonial-imperialistischen Diskursalsh im hegemonial-patriarchalischen
Diskurs wurden und werden also Strategien,ddsering“ angewendet, um einerseits die
eigene, positiv besetzte Position und ldentitétavken und dadurch andererseits das
Machtgefélle zwischen der diskursiv konstruieramgeblich homogenen Gruppe der
.Herrschenden” und der diskursiv konstruierten,edligh homogenen Gruppe der
»<Anderen“ zu zementieren. Die auf diese Weise egtsruBilder der ,Anderen” hatten
politische MalRnahmen zur Folge, welche das redbemeler jeweiligen ,Anderen” auf
signifikante Weise beeinflussten und nach wie \e@wibflussen (vgl. Bahri 2004: 204f.).

6.2.6 Debatte zwischen Dritte-Welt-Frauen und Erst  e-Welt-Frauen
Innerhalb des feministischen Diskurses l6sten dezké/von post-kolonialen

Wissenschatftlerinnen und Feministinnen, welchewdestlichenmainstreanfFeminismus
kritisierten, nun die Debatte zwischen Dritte-Wetauen und Erste-Welt-Frauen aus.

V.a. Chandra Talpade Mohantydnder Western Eyes: Feminist Scholarship and Ci@bn
Discourses“und Rachel CarbydVhite Woman Listen!“sind in diesem Zusammenhang als
bahnbrechend anzusehen (vgl. Ashcroft/ Griffith§im2006: 234).

Die Debatte zwischen Dritte-Welt-Frauen und ErsteltviFrauen tberschneidet sich mit der
schon weiter oben kurz vorgestellten ,Debatte iderlichkeit und Differenz von Frauen®.
Sie dreht sich u.a. um die Frage, ob die Gescheddifferenzoder die koloniale
Unterdriickung und Ausbeutung das Leben von Frauden ehemaligen Kolonien starker
beeinflussen bzw. wie diese beiden Unterdrickumpsimisse miteinander interagieren (vgl.
Ashcroft/ Griffiths/ Tiffin 2007: 93). Dartber hina stehen auch die folgenden
Fragestellungen im MittelpunkfiWho can speak and for whom?”, ,Who listens?, ,How
does one represent the self and otherd@&hri 2004: 199)

Im Kontext dieser Debatte kam und kommt es nuneftigen Kontroversen zwischen
feministischen Wissenschaftlerinnen im Zusammenimamglen Themen ,Reprasentation”
und ,Essentialismus*, der Beziehung zwischen Frauender Ersten Welt und Frauen aus
der Dritten Welt, der umstrittenen Position vorellgktuellen Frauen aus der ,Dritten Welt*
in den westlichen Akademien und den Moglichkeitad Wnmdoglichkeiten einer koharenten
und zusammenhaltenden feministischen politischeme§ang (vgl. Bahri 2004: 199).
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Dabei wird v.a. von ,Dritte-Welt-Frauen* kritisielass der westliche Feminismus die von
ihm an den Pranger gestellten Strategien,dg®ring” in Bezug auf Frauen aus der ,Dritten
Welt” selbst anwendegEven within the feminist project, then, there s guarantee that the
perspective of the Third-World woman will be rered or honored. There is even the
danger that the mechanism of ,otheririgat characterizes colonial hegemonic discourde wi
become instrumental in the project of producingititevidual and individualist feminist self
against[Hervorhebung im Original] its other.[Bahri 2004: 205)

So kritisiert z.B. Chandra Talpade Mohanty in ihdeenihmten Essaynder Western

Eyes", dass westliche, weil3e Feministinnen die so gegeamterdrickte ,Dritte-Welt-Frau*
als negatives Abgrenzungsbeispiel selbst konsemie3ie bezeichnet diese Strategie als
2diskursive Kolonisierung“, welche die materielldihistorisch heterogenen Lebensumstéande
und Lebenssituationen von Frauen in der ,DritteritWegnoriert (vgl. Mohanty 1991: 53).
Durch die diskursive Konstruktion der ,Dritte-Weitau“ als arm, ignorant, ungebildet,
traditionsbewusst und unfrei kénnen sich die wejfdestlichen Feministinnen problemlos
als modern, frei und gebildet darstellghhis average third world woman leads an
essentially truncated life based on her femininedge (read: sexually constrained) and her
being ,third world* (read: ignorant, poor, uneducated, tradition-baldlomestic, family-
oriented, victimized, etc.). This, | suggest, isontrast to the (implicit) self-representation of
Western women as educated, as modern, as havimgpkowver their own bodies and
sexualities, and the freedom to make their ownsitats.” (Mohanty 1991: 56)

6.2.7 Essentialismus und ,Strategischer Essentiali smus"*
Durch die homogene Darstellung der ,Dritte-WeltdFrals unterdriickt, ungebildet und

unfrei macht sich der westliclkeminismus auch der Essentialisierung derselbamdigh
Unter ,Essentialisierung” versteht Pnina Werbnasseiner Person, sozialen Kategorie,
ethnischen Gruppe, religibsen Gemeinschaft odeoNa&ine fundamentale, konstitutive
Qualitat oder Eigenschaft zugeschrieben wird. Detiidde der Essentialisierung geht Hand
in Hand mit der Strategie desthering”: ,To essentialize is to impute a fundamental, basic,
absolutely necessary constitutive quality to a peysocial category, ethnic group, religious
community, or nation. It is to posit falsely a tless continuity, a discreteness or
boundedness in space, and an organic unity. ti ismply an internal sameness and external
difference or otherness(Werbner, zit. nach Bahri 2004: 207)
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Diskussionen uber Essentialismus nehmen in derkmbshialen feministischen Theorie
relativ viel Raum ein. Einerseits wird dabei darhuigewiesen, dass Essentialismus als
Strategie verwendet wird, um bestimmten Grupperainegy stereotype Eigenschaften
zuzuschreiben. Dadurch kénnen z.B. rassistisclex,alrh geschlechtsbezogene, Hierarchien
hergestellt und legitimiert werden, innerhalb deferrschaftsverhaltnisse und Ausbeutung
als naturgegeben erscheinen. Andererseits werdentesistische Strategien auch von
marginalisierten und unterdriickten Gruppen benutatauf Basis ihrer Gruppenidentitat
Anerkennung und Rechte einzufordern und gegen dresehenden aufzutreten.

Die Verwendung essentialistischer Typologisierunkgmn demnach de facto fast nicht
vermieden werden, v.a. wenn politische Ziele ehtereerden sollen (vgl. Bahri 2004: 209).
Um dieses Dilemma zu I6sen, schlagt Spivak eingatggischen Essentialismus” vor.

In einem ihrer Essays liber die Arbeiten 8abaltern Studies Grofipefirwortet Spivak
deren Postulierung der Existenz eines ,subalteBemusstseins” als Form von
.Strategischem Essentialismus*, womit sie das&fjiathe Festhalten an einer
essentialistischen Vorstellung von (subalternemyistsein zu politischen Zwecken meint:
. would read it, then, as a strategic use of pogst essentialism in a scrupulously visible
political interest.” (Spivak 1985: 214)

Laut Bahri bezeichnet Spivak mit dem Begriff desggegischen Essentialismus*” also den
taktischen, Uberlegten und bewussten Einsatz eskstrgcher Typologien, um bestimmte
politische Ziele in einem eindeutig definierten Kext zu erreichen;Although it is
undesirable to accept any positivist or determiniabtion of identity, Spivak nevertheless
allows for its contingent use in a specific andlvdelfined context for the work being
undertaken. During a struggle with targeted andcsiiegoals, it is thus justifies to posit a
group identity with common features in order to aake its interests while continuing to
debate and contest the hegemony of essential igénspivak, zit. nach Bahri 2004: 209)

® Die ,Subaltern Studies Group* ist ein Historikerémkollektiv, das es sich zur Aufgabe machte, disdBichte
des kolonialen Indien sozusagen ,von unten“ bzw.@dam Blickwinkel der aufstandischen Landbevélkgrun
Indiens umzuschreiben. Spivak arbeitete einige Aditlen Historikerinnen der ,Subaltern Studies @b
zusammen (vgl. Landry/MacLean 1996: 203f.).
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6.2.8 Verortung feministischer Forschung innerhalb des globalen
Kapitalismus und der Hegemonie westlicher Wissensch aft

Chandra Talpad®lohanty fordert die (Selbst)-Situierung westlichfeministischer

Forschung Uber Frauen aus der Dritten Welt innbrtdas vom Westen dominierten, globalen
wirtschaftlichen und politischen Systems. Ohne smwlehe explizite Verortung innerhalb des
neo-imperialistischen Weltsystems wirde feminissEorschung die komplexen
Verflechtungen zwischen den Okonomien der Erstehdan Dritten Welt aus dem Blick
verlieren, die das Leben der Frauen in allen Lamtlefgreifend beeinflussen:

~Western feminist scholarship cannot avoid the &rade of situating itself and examining its
role in such a global economic and political franoelv[Anm.: in the framework of the
West’'s hegemonic position]. To do any less woultblgnore the complex interconnections
between first and third world economies and thdquod effect of this on the lives of women
in all countries.”(Mohanty 1991: 54)

Damit einher geht natirlich auch die (Selbst)-8itung westlicher, feministischer Forschung
Uber Dritte Welt Frauen innerhalb des Kontextesgli@alen Hegemonie westlicher
Wissenschaft. Mohanty meint, dass die westlichajrestische Forschung trotz ihres relativ
marginalisierten Status in den westlichen Akadernsrrebliche politische Auswirkungen hat.
Eine dieser folgenschweren Auswirkungen ist ihrgifing nach die von einigen Frauen in
der Dritten Welt perzipierte Verschmelzung der megeialen, feministischen
Reprasentationen und Konzepte mit dem westlichgretialismus:

~Western feminist writing on women in the third Webmust be considered in the context of
the global hegemony of Western scholarship —the.production, publication, distribution,
and consumption of information and ideas. Margimahot, this writing has political effects
and implications beyond the immediate feministisciglinary audience. One such
significant effect of the dominant ,representatiooEWestern feminism is its conflation with

imperialism in the eyes of particular third worldbmen.” (Mohanty 1991: 55)
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6.2.9 Kritik an Immunisierungsstrategien und am ,,i konenhaften
Status” des post-kolonialen Feminismus

Von einem generell kritischen Standpunkt aus wsgiktie3lich Sara Suleri in ihrem Essay
-Woman Skin Deep: Feminism and the postcolonialdaoon® (1992) darauf hin, dass die
»,marginalisierte, subalterne Dritte Welt Frau® jethcauch nicht zur unberthrbaren lkone
innerhalb des feministischen Diskurses gemachtevediirfe. Sie kritisiert die Tendenz des
westlichen feministischen Diskurses, der ,Stimmeptest-kolonialen Frau“ eine
Lunbehagliche Selbstsucht“ zuzugestehen, die ahgmlitischer Unberthrbarkeit entstehe:
I would claim that while current feminist discowsemains vexed by questions of identity
formation and the concomitant debates between gaksm and constructivism, or
distinctions between situated and universal knogéed is still prepared to grant an uneasy
selfhood to a voice that is best described as tbhpayty of ,postcolonial WomanWhether

this voice represents perspectives as divergetii@éfrican-American or the postcolonial
cultural location, its imbrications of race and gt are accorded an iconicity that is
altogether too good to be true(Suleri 1992: 250)

In einer kritischen Betrachtung von Texten unteiesticher feministischer Forscherinnen aus
der Dritten Welt, wie z.B. bell hooks, Trinh T. Mirha und Chandra Talpade Mohanty,
versucht Suleri, den ikonenhaften Status des palsikalen Feminismus aufzuzeigen. Damit
meint sie, dass die Verbindung von ,Post-Kolongliund ,Frau“ im post-kolonialen
Feminismus offensichtlich zur Verwandlung der ,Stiender Dritte-Welt-Frau® in eine
Metapher fur ,das Gute” gefuhrt hgTthe coupling of postcolonigHervorhebung im
Original] with woman[Hervorhebung im Original], however, almost inebty leads to the
simplicities that underlie unthinking celebratiomisoppression, elevating the racially female
voice into a metaphor for ,the good (Suleri 1992: 250)

Daruber hinaus kritisiert Suleri die inharente Emggykeit und den Professionalismus einiger
Behauptungen des post-kolonialen feministischekubges im Hinblick auf die realen
Lebenssituationen von Frauen in post-kolonialendeén. Ihrer Meinung nach zeigt sich
dieser Professionalismus v.a. angesichts der Akengen pakistanisch&ina-Gesetze auf
die Kdrper und das Leben pakistanischer FrauenZDeGesetze haben dazu gefihrt, dass
die Definition von ,Vergewaltigung” im pakistaniseh Strafrecht auf3erst schwammig
geworden ist und dadurch sehr leicht gegen dasittigee Opfer (in erster Linie Frauen und
Kinder) gerichtet werden kann (vgl. Suleri 1992 335). Suleri geht ndher auf das Beispiel
von Jehan Mina ein, einer 15jahrigen Frau, die rrh Tod ihres Vaters vom Ehemann und
vom Sohn ihrer Tante vergewaltigt wurde. Nachdesrs&ih vor Gericht nicht selbst

verteidigte, wurde sie der Unzucht fur schuldigumefen und zu hundert 6ffentlichen
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Peitschenschlagen verurteilt (vgl. Suleri 1992:)25%ileri betont, dass dieses Beispiel
paradigmatisch fur die Not derjenigen ist, die akiBtan verurteilt werden. Angesichts dieser
Tatsache stellt sie abschlie3end die Frage, inmiefehan Minas gelebte Erfahrung (und
auch die vieler anderer pakistanischer Frauenpuhdie Engstirnigkeiten und den
Professionalismus bestimmter Behauptungen und Aessdes post-kolonialen
feministischen Diskurses stol3en kagin:what way does her [Jehan Minas, Anm. J.E.]
testimony force postcolonial and feminist discounse an acknowledgement of the inherent

parochialism and professionalism of our claimgSuleri 1992: 255)

Auch Deepika Bahri kritisiert, dass manche femistte Wissenschaftlerinnen im Westen
sozusagen die ,Dritte-Welt-Karte* ausspielen, uoihglegeniber Kritiken zu immunisieren.
Sie merkt ein wenig polemisch an, dass anscheibefitichtet wird, die Kritik an Personen
aus der Dritten Welt konnte die selbst auferlegtstAndsregel dgpolitical correctness”
brechen (vgl. Bahri 2004: 215).

Darlber hinaus ist sie der Ansicht, dass sich dst-koloniale Feminismus nicht nur mit der
Position feministischer Kritikerinnen aus der DerttWelt als Minderheiten im Westen
beschaftigen sollte. Vielmehr sollten auch, untaragper Berlcksichtigung und Analyse der
jeweiligen sozio-historischen Umsténde, die Erfalgan von Frauen miteinbezogen werden,
die in einem post-kolonialen Land leben. Ohne differenzierte Berticksichtigung der
Situation von Frauen in den post-kolonialen Landaufe der post-koloniale Feminismus im
Westen namlich Gefahr, einseitig von den Erfahrargdgr im Westen lebenden post-

kolonialen Feministinnen dominiert zu werden (\Bahri 2004: 217).

6.2.10 Debatte: muslimische Frauen/ Erste-Welt-Frau en
Im Rahmen der Debatte zwischen Erste-Welt-FraudnDiritte-Welt-Frauen haben sich seit

den 1980er Jahren auch immer 6fter islamische Rstimnen bzw. muslimische Frauen zu
Wort gemeldet und angemerkt, dass ihre AnliegenAmgichten vom westlichen, weil3en
mainstreanfeminismus bislang ausgeblendet worden sind.

Die Kritik islamischer Feministinnen und muslimischrauen am westlichéreminismus
muss vor dem Hintergrund des Aufstiegs islamisas@ewegungen gegen Ende der 1970er
Jahre und zu Beginn der 1980er Jahre im Nahen uttiéidn Osten und der Arabischen
Welt gesehen werden. Im Rahmen des zunehmenddodses islamisch-
fundamentalistischer Bewegungen kam es zu eined&kelebung islamischer
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Frauenbewegungen, welche die sakularen, liberatandannahmen des Feminismus
hinterfragten und herausforderten (vgl. Saliba 2@&)2

Gleichzeitig muss die Kritik islamischer Feministém und Frauen islamischen Glaubens
aber auch in den Kontext der im Westen zunehmelsiimophobie gestellt werden. Seit
dem Ende des Kalten Krieges wird der Islam immasrddls ,,neuer Erzfeind“ des Westens
dargestellt, was unterschwellig vorhandene Angstigiart, welche mit dem Islam eine
Bedrohung der westlichen Werte und der westlichem@kratie verbinden. Dieses Klima der
Islamophobie hat sich seit den Anschlagen auf daddMrade Center am 11. September
2001 drastisch verscharft (vgl. Saliba 2002: 2).

Im Rahmen der Debatte zwischen muslimischen FrandrErste-Welt-Frauen weisen einige
muslimische Frauen nun z.B. darauf hin, dass daswestlichen Feministinnen als universal
propagierte Recht auf sexuelle Selbstbestimmungliemdogenannte ,sexuelle Befreiung*
der 1960er Jahre fir islamische Feministinnen eim&r Erniedrigung weiblicher Sexualitat
gleichkdme. Aus ihrer Perspektive sei die angeblisexuelle Befreiung der Frau“ vielmehr
eine Unterordnung unter mannlich-voyeuristischeregdgsen (vgl. Lewis/Mills 2003: 4).

So erscheint v.a. die sexuelle Vermarktung desligb#n Koérpers in westlichen
Gesellschaften den muslimischen Frauen oft entwérdler als der Zwang zur
Verschleierung in der eigenen Gesellschafitislimische Frauen weisen in der Verteidigung
ihrer Glaubens- und Gesellschaftspraxis immer wiedé die aus ihrer Sicht ins Auge
springende Unfreiheit und Wirdelosigkeit der Fraueden durchsexualisierten und
pornographietrachtigen westlichen Gesellschaften bBie allgegenwértige Vermarktung des
weiblichen Korpers im offentlichen wie im privatRaum erscheint innen oft unterdriickender
und entwirdigender als der Zwang zur Verhillunden eigenen Kultur(Pahnke 1992: 16)
Gemeinsam mit anderen Dritte-Welt-Frauen und Mitireren wenden sich islamische
Feministinnen auch gegen monolithische Darstelloragr , muslimischen Dritte-Welt-Frau®
als passives Opfer und ihrer Verwendung als Abgreggfolie fur die eigene westliche,
emanzipierte Identitat. Diese Darstellung verleéenlich viele westliche Feministinnen zu
einer paternalistischen, vereinnahmenden Haltuggrmj#&er muslimischen Frauen bzw.
Dritte Welt Frauen, die dazu flhre, dass diesetmahr als eigenstandige, mindige Subjekte
wahrgenommen wirden. AulRerdem kommt es dadurchleudig zur Ausblendung der
frauenspezifischen Unterdriickungsstrukturen inelganen, westlichen Gesellschaften,
wahrend arabische Gesellschaften und Dritte Weltleé quasi mit Frauendiskriminierung

gleichgesetzt werden. Schon die agyptische Fermii&wal El Saadawi etwa weist darauf
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hin, dass Frauenunterdriickung und Frauenausbeuntcimgnur in arabischen Gesellschaften
bzw. Landern der Dritten Welt stattfinden. Sie sinelmehr ein integraler Bestandteil der
politischen, 6konomischen und kulturellen Systemerdeisten Lander der heutigen Welt.
Saadawi wendet sich in diesem Zusammenhang v.angig besondere ,Fetischisierung*
der verschleierten, arabisch-muslimischen Fraupffizum Gberméachtigen Symbol der

Frauenunterdriickung schlechthin gemacht wird (®gSaadawi, zit. in Bahri 2004: 213f.).

6.2.11 Islamischer Feminismus/muslimische Feministl nnen
Der Begriff “islamischer Feminismus* und wer alamische bzw. muslimische Feministin

bezeichnet werden soll, ist Gegenstand heftigeti¢garsen. Obwohl es unterschiedliche
Definitionen des Begriffes ,islamischer Feminismg#it, kann laut Valentine M. Moghadam
festgehalten werden, dass ein zentrales Projeks@sischen Feminismus die feministische
bzw. Frauen freundliche Neuinterpretation der ist@imen Texte ist. Dem zugrunde liegt oft
die Annahme, dass der ,echte Islam” Frauen hodhsteschatzung entgegenbringe und dass
er aul3erdem ihre Gleichberechtigung innerhalb derille und der Gesellschaft vorsehe. Die
mannlichen Privilegien sind demnach ein Resultapdériarchalischen und misogynen
Interpretationen der religiosen Texte und habeentwrsprung nicht in diesen selbst, sondern
in der Kultur und den Brauchen zur Zeit ihrer Ofiarung (vgl. Moghadam 2002: 36).

Viele islamische Feministinnen beschéftigen sickhdéb mit der Neuinterpretation
islamischer Texte, um die auf orthodoxen, misogyinégrpretationen basierenden Gesetze
und Politiken herauszufordern. Ein weiterer wicati@unkt des islamischen Feminismus ist
das Eintreten seiner Anhangerinnen fir Reformerfrdegnfeindlichen, traditionellen
islamischen Rechtgigh). Damit im Zusammenhang steht oft auch die Fortgrdass mehr
Frauen das Amt einer Richterin ausiben durfen (Mgghadam 2002: 35; Badran 2005).
Laut Margot Badran ist der islamische Feminismusrkech,ein Diskurs tber Frauen und
Gender, der sich auf religiose Texte grindet, vemeth der Koran natirlich der wichtigste
ist; es geht aber auch um das vom Koran bestimiiteeg8verhalten und Rituale, die in
diesen Diskurs einflieRen(Badran 2005)

Der Begriff ,muslimischer Feminismus* ist hingegeeniger gebrauchlich. Die Bezeichnung
»-muslimische Feministin“ wird allerdings schon vemdet, um den individuellen Standpunkt
einer muslimischen Feministin zu verdeutlichen. rAadzufolge kann eine Muslima also eine
Feministin sein, die einen feministischen Diskugsnendet, der sich wiederum aus
unterschiedlichen Elementen zusammensetzen karahtig/ist anzumerken, dass es sich

dabei um ihren eigenen Diskurs handelt, der dura Erfahrungen und ihre Akkulturation
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gepragt ist und aus Diskursstrédngen besteht, eipessonlich betreffen. Wéahrend der
islamische Diskurs nun ebenso ein Teil des perddati Diskurses der muslimischen
Feministin ist und sich mit anderen Disursstrangemmischt, basiert der islamische
Feminismus auf einem islamischen Diskurs, der absschlie3end und dominant funktioniert
(vgl. Badran 2005).

Muslimische Feministinnen kdnnen demnach entwederramem sékularen oder von einem
religiosen Standpunkt aus argumentieren, wahrdachische Feministinnen dieser Definition
zufolge immer einen religiésen Standpunkt vertretegicher aber nattrlich auch
unterschiedlich starkt ausgepragt sein kann.

Grundsatzlich kann festgestellt werden, dass mistime Feministinnen (wie Feministinnen
generell) unterschiedliche politisch-ideologischesishten haben und dass es keinen
Ubergreifenden Rahmen gibt, unter dem sich alleiren lassen.

Jasmin Zine meint, dass die sozialen und politis¢hesichten und Orientierungen der
muslimischen Feministinnen das ideologische Spekiran konservativ Uber
~.glaubenszentriert* bzw. ,kritisch-glaubenszenttidfaith-based/critically faith-basgdis

hin zu sékular abdecken (vgl. Zine 2006: 37).

Die Hauptkonfliktlinie verlauft dabei zwischen giths und sakular orientierten muslimischen
Feministinnen, deren unterschiedliche Positionarsebr schwer unter einen Hut gebracht

werden konnen.

6.2.12 Debatte Uber den islamischen Feminismus
Dieser Abschnitt beschaftigt sich mit der Debatieridie Méglichkeiten und Grenzen des

islamischen Feminimus, bei dem es sich ja im Grwmdesinen religiosen Feminismus
handelt. Es sollen die unterschiedlichen Standgunkt Ansichten von sékular orientierten
muslimischen Feministinnen einerseits und islangadheministinnen andererseits
wiedergegeben werden.

Im Mittelpunkt der Debatte Uber den islamischen ifg&smus stehen die folgenden Fragen:
Ist Feminismus innerhalb eines islamischen Refexgstems Gberhaupt moéglich? Ist ,der
Islam* kompatibel mit feministischen Zielen? Istreshtig, die Aktivistinnen und
Wissenschatftlerlnnen, die sich innerhalb einesridahen diskursiven Rahmens fir die
Gleichberechtigung von Frauen einsetzen, als ,islaine Feministinnen“ zu bezeichnen?
Konnen ihre Aktivitdten wirklich als ,feministisciezeichnet werden oder tragen sie
vielmehr dazu bei, die staatliche, konservativedBleshterpolitik zu verfestigen und zu

legitimieren? (vgl. Moghadam 2002: 15)
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All diese Fragen werden von den Protagonistinnerdelen Hauptlager in der Debatte um

den islamischen Feminismus unterschiedlich beanétvor

Laut Moghadam wurde die Debatte Uber den islamis€eeninismus v.a. ab Mitte der
1990er Jahre immer heftiger und kontroverser geéfifis entstanden zwei ,gegnerische
Lager”, welche jeweils unterschiedliche Positionertraten und teilweise entgegengesetzte
und einander ausschlieBende Argumentationsliniemiekelten (vgl. Moghadam 2002: 23).
Auf der einen Seite verortet Moghadam diejenigegicte die Moglichkeiten feministischer
Politik und der Erlangung der Gleichberechtigung@eschlechter innerhalb des Islam bzw.
eines islamischen, politischen Systems auslotehd@uanderen Seite positionieren sich
diejenigen, welche glauben, dass es innerhalbsiia® lbzw. eines islamischen, politischen
Systems nicht zu langfristigen Verbesserungen féauén kommen kénne. Sie sind der
Uberzeugung, dass die Aktivitaten und der Einfkisgs islamischen Feminismus begrenzt
sind und dass islamische Feministinnen bewusstwdswusst sékulare Krafte im
islamischen Kontext delegitimieren (vgl. Moghadad02: 22).

Dabei werfen die sdkularen Feministinnen den Vithenen des islamischen Feminismus
haufig vor, dass sie die sakularen Stimmen ver@asigen wirden und sakulare Losungen
nicht in Betracht ziehen wollen. Darlber hinausisie der Meinung, dass die
~glaubenszentrierten muslimischen Feministinnenw(bdie islamischen Feministinnen) zur
Stutzung der patriarchalischen theokratischen Redgieitragen, weil sie die ,lehrmalige
Untermauerung der Unterordnung der Frau im Islaichitreindeutig ablehnen.

Die islamischen Feministinnen hingegen werfen ddwlsir orientierten muslimischen
Feministinnen vor, dass sie die religiosen Stimmganrieren wirden. Viele von ihnen sind
aulRerdem skeptisch beziiglich der Motive der sakulantierten muslimischen
Feministinnen. Sie betrachten diese oft als Veatheten eines ,westlichen ideologischen
Diskurses*, welcher der ,indigenen feministischdredrie und Praxis” fremd isfwomen

with secular orientations accuse faith-based Musiiomen of colluding with patriarchal
theocratic rule by not unequivocally disavowing wiieey view as the doctrinal underpinning
of women’s subordination in Islam. Many faith-baséaslim women are also not
unsuspicious of the motives and rationales of sedduslim feminists as being purveyors of
Western ideological discourses alien to indigeni@usinist theorizing and praxis.”

(Zine 2005: 44)

" Valentine M. Moghadam bezieht sich dabei in ersteie auf die Debatte im iranischen Kontext. Digs@n
allerdings stellvertretend fir die Debatte insgadagtrachtet werden.
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Die unterschiedlichen Standpunkte von religios s@klular orientierten muslimischen
Feministinnen prallen oft im Zusammenhang mit sah stark aufgeladenen Thematiken,
wie etwa der Verschleierung der muslimischen Faafeinander (vgl. Zine 2005: 35-36).

6.2.12.1 Vertreterlnnen/Beflrworterinnen des islamischen Fennismus
Vertreterlnnen des islamischen Feminismus kritsidraufig die Dominanz westlicher

Emanzipationsmodelle und die daraus resultiererde Beachtung islamischer Modelle.
Deswegen treten sie auch tendenziell fur ,authemtisdigene Lésungen” im Gegensatz zu
.verwestlichten Losungen® ein. Au3erdem konzengmesie sich auf die Aspekte der
Handlungsmachton muslimischen Frauen, indem sie den Blick weg der abstrakten,
ideologischen Ebene misogyner Normen auf die Edeng@raktischen, widerspruchsvollen
und vielfaltigen Umsetzungen dieser Normen und damus resultierendempowerment
von muslimischen Frauen lenken. Sie versucheniagédNeise, die Aktivitaten

muslimischer Frauen objektiver zu betrachten.

Eine Vertreterin des Lagers, dessen Anhangerineesuchen die Interessen von Frauen
innerhalb des Islam durchzusetzen, ist Ziba Mirgéasf (vgl. Moghadam 2002: 22).
Mir-Hosseini konzentriert sich in ihren Analyserf die gelebten Erfahrungen muslimischer
Frauen und die praktische Umsetzung von Schari@&t@es in der Iranischen Republik.
Dabei richtet sie den Blick auf diejenigen Aspettiée Normumsetzung, die zum
empowermenton Frauen fuhren und welche Ubersehen werden, wamnsich nur auf die
frauenunterdriickende ldeologie der Scharia konmehtfTo understand Shara as a lived
experience, | believe we need to shift the foaus the ways in which Shaatbased ideology
IS oppressive to women to the ways in which itseeltidd contradicitions are empowering to
women.”(Mir-Hosseini 1996: 147) Dementsprechend enthkifiéi Meinung nach auch die
Betrachtung der ,empirischen Ebene” die vielfaltigerten, in denen diezwangsmalige
Verschleierung im Iraaur Emanzipation von Frauen beitragen kann, indenhighb ihnen
z.B. den Zugang zur offentlichen Sphéare ermdgloctdr v.a. fur diejenigen Frauen zum
selbstversichernden Symbol einer moralischen Ubenlgeit werden kann, welche mit
gewissen verwestlichten, ,Schonheits- und Reichh@ssssenen Kreisen” der pra-
revolutionaren iranischen Gesellschaft, nicht ziotgekommen sind;at the tangible level of
this chapter, | suggest that hejab has ist own ffayjo..]While it undoubtedly restricts some
women, it emancipates others by giving them thession, the very legitimacy for their
presence in the public domain which has always Ipegle-dominated in Iran. Many women

8 Auch Ziba Mir-Hosseini bezieht sich in erster ldriuf die Iranische Republik.
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today owe their jobs, their economic autonomy rtpeblic persona, to compulsory hejab.
There are women who have found in hejab a senserth, a moral high ground, especially
those who could never fare well in certain eliiatl Westernised sections of pre-
revolutionary Iran, which was self-consciously atss with the display of wealth and
beauty.” (Mir-Hosseini 1996: 156)

Laut Mir-Hosseini fokussierten v.a. ,frihere Stutfiéiber Frauen im Iran (1980er Jahre) zu
sehr auf die ,abstrakte Ebene” von Scharia-Gesaiden hijab-Regelungen und lehnten diese
als misogyne Normen ab. Dabei kamen sie zu denuSghilass die Auswirkungen der
Iranischen Revolution fur Frauen ausschliellichatiggvaren (vgl. Mir-Hosseini 1996: 143).
Dadurch wurde aber die Komplexitat der realen Stnavon Frauen und die paradoxe Art
und Weise, in der die Iranische Revolution zezrmpowermenind zur Emanzipation von
Frauen beigetragen hat, Uberseheargue that, contrary to what the early literaterr
contends, [...] the impact of the revolution on worhas been emancipatory, in the sense
that it has paved the way for the emergence ofpalao feminist consciousness.”
(Mir-Hosseini 1996: 143)

Fur Mir-Hosseini hat also die Islamische Repubélbst als Katalysator bei der Enstehung
eines ,feministischen Bewusstseins" gewirkt (vgirfosseini 1996: 162) und der
islamische Feminismus ist generell eine Reaktiomueslimischen Frauen auf das Versagen
der Regierenden, die Frauen zu ,respektieren* ungbeschitzen® (vgl. Mir-Hosseini, zit.
nach Moghadam 2002: 26). Sie betont, dass diesesstlEmischen Feminismus zugrunde
liegende ,feministische Bewusstsein® ein indigenes,Ort entstandenes Bewusstsein ist,
welches der Protesthaltung vieler muslimischer &nagegentber den patriarchalischen, von
Mannern dominierten Machtstrukturen in den islaimegscStaaten, entsprungen ist. Die
islamischen Feministinnen haben durch ihren Pretéslgreich einige Anderungen in an der
Scharia orientierten Gesetzestexten durchsetzemekdimn ihrer Ablehnung der
Mannervorherrschaft berufen sie sich dabei auf ikpte wie z.Bmardsalari,mit dem die
mannliche Dominanz bzw. das Patriarchat bezeicheeden — ein ,indigener* Terminus, der
laut Mir-Hosseini mittlerweile eine andere Bedewf@nlangt hat als noch vor der Iranischen
Revolution, wo er hauptsachlich von Intellektueltls westlichen, feministischen Diskurses
verwendet wurde (vgl. Mir-Hosseini 1996: 162).

Mir-Hosseini begegnet dem Begriff ,Feminismus* aufgd seiner ,westlich, sdkularen
Konnotationen“ grundsatzlich mit grof3er Skepsis) sieh ,westliche
Emanzipationsideologien® als unpassend erweisenjiarBituation von Frauen im

Nahen/Mittleren Osten zu erfasselis with great reservation that | use the teremiinism
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[...]. There is no equivalent term for it in Persiaithough as a consciousness it has always
existed. This consciousness in its indigenous foemsins largely in the Muslim context.
Studies of feminism in the Muslim world predomilyadéal with its expression among the
Westernised and educated elite and align it wghWestern counterpart.”

(Mir-Hosseini 1996: 164)

Statt dem Begriff ,Feminismus* bevorzugt sie demrii@us ,Gender Jihatl (vgl. NZZ

Online, 12. Juli 2006) — die Selbstbezeichnungred@vegung muslimischer Frauen, die sich
seit Beginn der 1990er Jahre weltweit fiir weibli@rmeanzipation und Reformen innerhalb
des Islam einsetzen und die Bezeichnung ,Femimistihaufgrund der westlich-sakularen
Konnotationen flr sich selbst ablehnen (vgl. NZZi@#) 12. Juli 2006).

Fadwa El Guindi sieht den islamischen Feminisms®gaizigen Weg in Richtung
empowermenind Befreiung, der es vermeidet, die gesamte ,arslbmische Kultur*
herauszufordern (vgl. El Guindi 1999: 600). Der thelse Feminismus bzw. ,die westliche
Konzeption vorgendef sind laut El Guindi aufgrund ihrer ,Eingebettethin europaisch-
christliche Werte* (El Guindi 1999: 599) und ihr&ferbundenheit mit ungleichen
Machtstrukturen und dem Kolonialismus® (El Guin@9D: 599-600) fir muslimische Frauen
in islamischen Gesellschaften ungeeigp&pproaching Muslim women's rights through
liberal feminist agendas cannot be effective beedhisse agendas are based on the Western
experience and derive from Western values; hereedle irrelevant to most issues of
concern to Muslim women(EIl Guindi 1999: 600)

Eine ,arabo-islamische” Konzeption vgender(El Guindi 1999: 6000)lie in lokalen,
regionalen und kulturellen Traditionen und islarhem Aktivismus verankert ist, ist laut El
Guindi besser geeignet, um den Aktivismus muslihesérauen objektiv zu betrachten und
zu verstehen;the second conception of gender [die ,arabo-islactie, Anm. J.E.], which is
embedded within cultural tradition and Islamic atsim and is contextualized in local,
regional and cultural history [...] is more relevatat an objective understanding of Muslim
women’s activism.(El Guindi 1999: 600)

Mit Bezug auf Agypten unterscheidet El Guindi zy&iromungen“ bzw. Formen des
islamischen Feminismus: die erste Strémung ist ilkginung nach auf die agyptische
Aktivistin Zaynab al-Ghazali zurtickzufiihren — efrauenrechtsaktivistin mit engen
Verbindungen zur agyptischen Muslimbruderschiafgl. El Guindi 1999: 601). Laut El

Guindi lehnte Al-Ghazali ,die westliche Frau“ alslRnmodell fir muslimische Frauen ab

° Die Muslimbruderschaft ist eine islamistische Bgueg. Sie wurde 1928 von Hasan al-Banna in Agypten
gegrundet.
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und sprach sich fur Frauenrechte innerhalb demlalas. Deswegen verliel3 sie auch die
sakular ausgerichtet&gyptian Feminist Union“und griindete 1936 djdMuslim Women'’s
Association“,welche grol3e Popularitat erlangte (vgl. El Guib@®9: 601).

Die zweite Stromung des islamischen Feminismug &ke6Guindi in den Bewegungen des
Islamic Revivater 1970er Jahre verankert, aus denen sich ihrenudg nach eingrass-
roots Islamic feminisméntwickelte (vgl. El Guindi 1999: 602).

Die zunehmende, aktive Verschleierung der muslingad-rauen in den 1970er und 1980er
Jahren wird auch alseiling movement“bezeichnet. Laut Fadwa EI Guindi handelt es sich
dabei um eine Bewegung, die sich sehr schnellilgedgamten arabischen Welt, aber auch
unter im Westen lebenden muslimischen Frauen, aitste (vgl. El Guindi 1999: 586f.).

El Guindi betont dabei, dass dagiling movement‘der 1970er/1980er Jahre in Agyptasf
weiblicher Handlungsmacht basierte und dass dagefrdes Schleiers nicht von méannlichen
Geistlichen verordnet wurde (vgl. EI Guindi 199915 Die in erster Linie von gut
ausgebildeten, jungen Frauen getragene BewegunguelarAusdruck des Protestes gegen
die Dominanz westlich-sékularer Prinzipien, wobes deue Vokabular und der islamische
Dresscodeinerseits als Abgrenzung gegenuber eben diesetelVi@ngesetzt wurden und
andererseits auch einen an islamischen Wertenamngeh, moralischen Verhaltenskodex
verkorperten (vgl. El Guindi 1999: 586f.).

Nayereh Tohidi ist der Ansicht, dass der islamideaminismus eine ,wachsende und starke
Bewegung" ist, die Ernst genommen werden sollté (Mghidi 1998: 287). Sie weist darauf
hin, dass viele Frauen, die sich im islamischent&xrfir Frauenrechte einsetzen, ihren
religiosen Glauben beibehalten und die egalitdhekEtes Islam betonepAt the same time,
many women have maintained their religious belidige trying to promote egalitarian
ethics of Islam by using the female-supportiveags the Qur’an in their fight for women'’s
rights, especially for women’s access to educdatignohidi 1998: 284)

Daruiber hinaus betont sie auch, dass nicht nuila&kEeministinnen, Demokratinnen und
Liberale sich gegen die staatliche Geschlechtdifaliellen, sondern dass auch viele
muslimische Frauen eine wichtige Rolle bei der baetzung von Frauenrechten und der
Einleitung von Reformen im islamischen Kontext fgmne Deswegen sei es auch wichtig, dass
beide Seiten zusammenarbeiten (vgl. Tohidi 1998).28

Nichts desto trotz ist sie aber auch der Ansicassdder islamische Feminismuseilserder
vielen verschiedenen Diskurse innerhalb der vigdféih Frauenbewegung der muslimischen

Welt betrachtet werden sollte (vgl. Tohidi 1998728 ie frauenzentrierte Neuinterpretation
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religioser Texte und Gesetze sollte also nichAdtlsrnative zu sékularen Forderungen
gesehen werdenptslamic feminism or a reformist women-centerecenptretation of religious
laws should be considered not as an alternativeetular and democratic demands but as a

component of more holistic social chang€l'ohidi 1998: 288)

6.2.12.2 Kritikerlnnen des islamischen Feminismus
Die Kritikerlnnen des islamischen Feminismus weisehr oft auf den politischen Kontext

hin, in dem sich die Bemuhungen, die religiosent& ésauenfreundlich zu interpretieren,
abspielen. Sie sind skeptisch, ob sich in einemKlIpolitischer Willkiir und Unterdriickung,
kulturellem Konservatismus und der sozialen undieken Kontrolle von Frauen solche
fortschrittlichen Interpretationen jemals durchsetkonnen und geben zu bedenken, dass die
religiosen Eliten in einem autoritar-islamischerst®yn die Macht haben, radikale oder
feministische Interpretationen des Korans jedemitier zu verbieten (vgl. Moghadam

2002: 30ff.). Abgesehen davon sind sie auch grunlis skeptisch, inwiefern ,Feminismus

und Religion* miteinander kompatibel sind.

Shahrzad Mojab, eine vehemente Kritikerin des iahen Feminismus und Vertreterin des
sakularen Flugels ist z.B. der Meinung, dass Fesmins und Islam nur bedingt kompatibel
sind (vgl. Mojab 2001: 130f.). Der Begriff ,islantiser Feminismus* ist ihrer Ansicht nach
ein erst in den 1990er Jahren zunehmend verwendetezept (vgl. Mojab 2001: 124).

Im Zusammenhang mit der zu diesem Zeitpunkt anveaaten Literatur zum Thema ,Frauen
und Islam*“ wurde er dabei in erster Linie von im 3 lebenden feministischen
Wissenschaftlerinnen gepragt, um sich auf islang@igdternativen zum westlichen
Feminismus zu beziehen (vgl. Mojab 2001: 130).

Mojab ist der Meinung, dass der Einfluss und diéoReerfolge islamischer Feministinnen
innerhalb des islamischen Rahmens ziemlich begmendt Mit Blick auf die Iranische
Republik weist sie darauf hin, dass die feministesbleuinterpretation religioser Texte in
einem Klima politischer Willktr sehr prekar, undnd&/ohlwollen der herrschenden Eliten
ausgeliefert, ist;Focusing on Iranian theocracy, | argue that théalsization of gender
relations has created an oppressive patriarchy tatnot be replaced through legal
reforms.” (Mojab 2001: 124) Sie vertritt also die Ansichtsdaine wirkliche und nachhaltige
Verbesserung des Status der Frauen und eine eehelpatisierung nur auf3erhalb des
religigsen Rahmens zustande kommen kénnen. Denmealsgnd kritisiert sie auch die
kulturrelativistischen bzw. islamischen Feminisgénnwelche den Islam als ,authentischen
und indigenen” Weg zur Geschlechtergleichberechtigeetrachten (vgl. Mojab 2001: 130).
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Der ,postmoderne bzw. kulturrelativistische wes$tid=eminismus* zeichnet sich ihrer
Meinung nach dabei dadurch aus, dass er aufgrunersgkepsis gegenuber jeglichen
universal existierenden patriarchalischen Struktwlie unterdriickenden
Geschlechterverhaltnisse in nicht-westlichen Gsslediften tendenziell ausblende
(vgl. Mojab 2001: 141ff.).

Auch Hammed Shahidian ist dem sakularen Fligelmahenen und betrachtet den
islamischen Feminismus dementsprechend mit graf&gsss. Obwohl islamischer
Feminismus fur ihn definitiv eine feministische@trung ist, weist er doch auf ihre relative
»Zahnlosigkeit* im Hinblick auf die Abschaffung patrchalischer Verhaltnisse hin.
Deswegen bezeichnet er ihn auch als ,Widersprusicimselbst®; If by feminism is meant
easing patriarchal pressures on women, making pethy less appalling, ,Islamic feminism
is certainly a feminist trend. But if feminism isn@vement to abolish patriarchy, to protect
human beings from being prisoners of fixed iddgstito contribute towards a society in
which individuals can fashion their lives free freeopnomic, political, social and cultural
constraints, then ,Islamic feminismroves considerably inadequate. | define feminism
these latter terms, and for that reason, | consitg#amic feminisman oxymoron.”
(Shahidian 1998, zit. nach Mojab 2001: 130-131)

Shahidian steht dem Versuch der feministischenMerpretation islamischer Texte v.a. aus
Grinden des restriktiven und autoritdren soziogaclien Klimas in den Staaten mit
mehrheitlich muslimischer Bevolkerung ablehnendegédper. Aufgrund der Dominanz und
der Starke der konservativen und fundamentalistis¢hterpretationen und Institutionen
handelt es sich dabei seiner Meinung nach um asichtsloses Unterfangen. Er kritisiert
besonders den innerhalb der akademischen DisdpliNliddle East Womens’ Studies
vorherrschenden Trend, die Handlungen muslimiserawen — insbesondere ihre
Verschleierung, ihre Hauslichkeit, ihr moralischrieites Benehmen und ihr Befolgen
islamischer Vorschriften — ausschlief3lich als Zercindividueller Entscheidung und
Ausdruck ihrer Identitéat zu interpretieren. Vielmekeht er es als Aufgabe ebendieser
Wissenschaftlerinnen an, die Wahrnehmungen und Idagen der Akteurinnen (also der
muslimischen Frauen) im weiteren sozialen, kultarglpolitischen und 6konomischem
Kontext zu situieren und zu interpretieren, deh Seiner Meinung nach durch politische
Repression, kulturellen Konservatismus und dieadez{ontrolle von Frauen charakterisieren
lasst (vgl. Shahidian, zit. nach Moghadam 2002: 30)
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Der zweite Hauptkritikpunkt bezieht sich auf eirgggenwartig vorherrschenden
akademischen Trend, welcher die Errungenschaftamischer Feministinnen in den
Vordergrund stellt, wahrend sakular orientierte ghmische) Feministinnen eher ignoriert
werden. Er kann als Reaktion auf die vorhergeheeldéve Marginalisierung muslimischer
Feministinnen gesehen werden und steht somit immrdosenhang mit der in dieser
Diplomarbeit schon mehrmals erwéhnten zunehmendiik Km Eurozentrismus des
westlichenmainstreanfeminismus ab Mitte der 1980er Jahre. Laut Shatifdilart dieser
Trend dazu, dass der Islamische Fundamentalisrmeshmend nur mehr ,betrachtet” bzw.
ausschlief3lich deskriptiv analysiert wird, ohne etpan zu kampfen. Die akademischen
Beflrworterinnen des islamischen Feminismus habantseiner Meinung nach die kritische
Haltung gegeniber den gesellschaftlichen Verh&emsufgegeben. Dartiber hinaus weist er
darauf hin, dass aufgrund des neuen Fokus augthemerischen Errungenschaften und den
Protest der muslimischen Frauen der Beitrag dekdrirund sékularen Mitstreiterinnen im
Kampf gegen den Islamismus immer starker in denddgnund tritt (vgl. Shahidian, zit. nach
Moghadam 2002: 29-30).

Auch Haideh Moghissi stellt sich gegen den ebexhrézbenen Trend der Bevorzugung
islamisch-religioser Stimmen und Ansichten in deskiDssionen tber Feminismugender

und den Nahen/ Mittleren Osten (vgl. Moghissi 19880ff.).

Die momentan ,moderne“ Uberbetonung der Handlungsinand des freien Willens der
muslimischen Frauen, sich fir ihre Religion zu ein¢sden, ist ihrer Meinung nach sehr
problematisch, weil dadurch aus dem Blickfeld gettédss die Hinwendung zum Islam in den
meisten Landern des Nahen/Mittleren Ostens und &okd keine individuelle
Glaubensfrage ist. Vielmehr ist der Islam tief wvickmachtig im rechtlichen und politischen
System dieser Lander verankert und hat somit eanght zu vernachléssigenden Einfluss auf
das gesellschaftliche Leben — insbesondere in iamndchtlichen Angelegenheiten, in Fragen
der Erziehung und in manchen Landern auch in sthflichen Angelegenheiten

(vgl. Moghissi 1999: 125ff.). Abgesehen von denregenannten Kritikpunkten weist
Moghissi auch darauf hin, dass der Begriff ,islacthis Feministin® ungenau und auf
unverantwortliche Art und Weise verwendet wird ethAnsicht nach werden damit pauschal
alle aktiven, muslimischen Frauen bezeichnet, olhw@hAktivitaten und Ansichten einiger
von ihnen noch nicht einmal im weitesten Sinnegf@inistisch* bezeichnet werden

kénnten. So gelten z.B. auch weibliche Mitglieder gweiligen politischen Elite als
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»islamische Feministinnen®, obwohl sie die Schauiag die von ihr vorgeschriebenen
Geschlechterrollen, gutheif3en (vgl. Moghissi, msich Moghadam 2002: 28f.).

Fur Moghissi ist der neue Fokus auf den Widerstartidie Errungenschaften der glaubigen
muslimischen Frauen einerseits und die vorrangeggeRtion von Texten islamischer
Feministinnen in der feministischen wissenschdfdimcommunityandererseits deshalb als
problematisch einzuschatzen, weil dadurch die Semderjenigen Feministinnen ignoriert
wurden, die sich fur einen sakularen Staat einee@e entstehe ein verzerrtes Bild, welches
suggeriere, dass die islamische Losung die einzigjge und authentische Lésung fur die
Arabische Welt sei. lhrer Meinung nach ist es zawash wichtig, die negativen,
orientalistischen Vorurteile tGber Frauen in islathen Gesellschaften zu hinterfragen, die
diese als passive, hilflose und ungebildete Opdestdllen. Sie warnt jedoch andererseits
davor, die berechtigte Kritik an diesen orientédidten Stereotypen in eine Lobeshymne der
islamischen Traditionen zu verwandeln und dabejalieiligen Geschlechterpolitiken, und
die daraus resultierende Benachteiligung und Uriiekading von Frauen, zu verschleiern
(vgl. Moghissi 1999: 91). Trotz ihrer generell lIsthen Haltung gegeniber der Effektivitat
des islamischen Feminismus innerhalb eines auiekhen islamischen Staates betont
Moghissi, dass sie sich nicht grundsatzlich gegersahnhaftigkeit feministischer
Neuinterpretationen islamischer Texte aussprechihta und dass sie Kooperationen und
Koalitionen zwischen sakular orientierten Femimisdn und religiés orientierten
Feministinnen fur sehr wichtig hali: must emphasize that | do not argue that readamgl
rereading Islamic texts from a feminist perspecisveot a worthwile project. | do not wish to
make a fetish of secularism either. Disagreemerdrgnieminists over religion — whether or
not Islam can be reformed — should not lead to negetiable conflicts which make
impossible cooperation and coalitional work for mping women'’s rights and status in the
Middle East and North Africa.{(Moghissi 1999: 144-145)
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6.3 Feministische Theorie und Postmoderne

Genauso wie die oben beschriebene Debatte tibeichkeit und Verschiedenheit von
Frauen innerhalb des feministischen Diskurses fgkixsionen gesorgt hat, ob es nun
wichtiger sei, auf geschlechtsinterne Differenzerzimweisen oder ob die Beforschung der
Unterschiede zwischen den Geschlechtern nach wieorcangig ware, hat auch die aktuell
stattfindende Kontroverse zwischen ,modernen ursglmpodernen Stromungen* zu heftigen
Auseinandersetzungen innerhalb der wissenschadtli@ministischecommunitygefuhrt.
Einige Forscherinnen heben dabei die Ahnlichkedtgischen feministischen und
postmodernen Strémungen hervor und weisen auf diglibhkeiten der gegenseitigen
Bereicherung hin (z.B. Butler 1991 & 1995; Flax @9Braser/Nicholson 1990)

Andere Forscherlnnen hingegen betrachten die pakmen Anséatze mit grof3er Skepsis und
betonen die Notwendigkeit, an gesellschaftskrigschiheorien und modernen Kategorien
festzuhalten. Dabei stellen sie sich v.a. gegea Absage an die Kategowgenderals

zentraler Struktur- und Analysekategorie (z.B. BeeBchmidt/Knapp 2007; Benhabib1990
& 1995; Di Stefano 1990; Moghissi 1999).

Im Zentrum der Diskussion um ,Feminismus und Poskenoe“ steht also die Frageb es
zwischen feministischer kritischer Theorie und pamgternem Denken Allianzen geben kann,
von denen beide profitieren, oder ob der Feminisamisr dem Einfluss postmoderner

Theorie entpolitisiert und seines Kritikpotenti@sraubt wird”“ (Knapp 1998: 26)

6.3.1 Definition: Postmoderne/Postmoderne und
Poststrukturalismus

Postmoderne Ansétze haben seit dem Ende des 2Buddbrts Hochkonjunktur. So sind
z.B. Nicholson und Fraser der Ansicht, dass derikismus und das postmoderne Denken
zwei der wichtigsten politisch-kulturellen Strom@mgunserer Zeit darstellen

(Fraser/ Nicholson 1990: 19).

Auch Haideh Moghissi meint, dass sich postmodetr@ingen gegen Ende des 20.
Jahrhunderts als populare Denkrichtung bzw. Therieielen Universitaten in Europa und
Nordamerika durchgesetzt haben (vgl. Moghissi 199951).

Was allerdings die Begriffe ,Postmoderne” bzw. ,osderne Theorie* genau bezeichnen,
ist umstritten und lasst sich nicht eindeutig fegtin. Die Bedeutung dieser Begriffe ist dabei
vom jeweiligen geographischen und disziplinarenadusienhang abhéngig und reicht von
einer jmeist lingustisch fundierte(n) Auseinandersetzunglen philosophischen Metaphysik
bzw. dem neuzeitlichen Wissenschaftsverstandnidemé&ormen seiner Begriindunpis
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hin zu einer sozialdiagnostischen Auseinandersgtmin,der Gestalt und
Entwicklungsrichtung der westlich-kapitalistischi€altur und Gesellschaft und den
politischen Konsequenzen, die sich aus den jeweiligjagnosen ergeben.”
(Knapp 1998: 28)

Obwohl das ,Diskursphanomen der Postmoderne® dathdurch Heterogenitat und eine
x<dissonante Vielstimmigkeit“ auszeichnet, gibt @doch einige Hauptmotive, um die herum
sich der postmoderne Diskurs dreht. Als eine detraken philosophischen Annahmen der
Postmoderne gilt demnach das von Jean-Francoisid/postulierte ,Ende der
Metaerzahlungen“ bzw. das Ende aller grof3en, dizedmen Partialdiskurse tbergreifenden,
Ideologien und Glaubenssysteme (vgl. Knapp 1998287

Laut Lyotard, dem Autor des Buchghe Postmodern Condition(1979)und somit

eigentlich einem der deklarierten Begriinder detrpodernen Strémung, bezeichnet der
Begriff ,Postmoderne” den allgemeinen Zustand,emdsich die am ,am weitesten
entwickelten Gesellschaften® (die westlichen Indegesellschaften) befinden. Dabei geht es
insbesondere um den ,Zustand des Wissens" in diéssellschaften

(vgl. Lyotard 1994: xxiii).

Er ist dadurch gekennzeichnet, dass die ,groReahtirngen” der Moderne, wie z.B. die
Geschichte der Aufklarung und ihr Glaube an einamtikuierlichen Fortschritt Richtung
Freiheit und Herrschaft der Vernunft, nicht meklaujiwirdig erscheinepSimplifying to the
extreme, | define postmoddiftervorhebung im Original] as incredulity toward
metanarratives.“(Lyotard 1994: xxiv) Als ,modern“ bezeichnet Lyotam Gegensatz dazu
jegliche Wissenschatft, die sich auf einen Metadskezieht;! will use the term modern
[Hervorhebung im Original] to designate any scierat legitimates itself with reference to
a metadiscourse [...] making an explicit appeal tmegyrand narrative, such as the
dialectics of Spirit, the hermeneutics of meanthg,emancipation of the rational or working
subject, ort he creation of wealth(Lyotard 1994: xxiii)

Diese grol3en, die Wahrheit beanspruchenden Metdivarund Legitimationsdiskurse stellen
also im ,postmodernen Zeitalter” nur eine von wieWirklichkeiten dar. Laut Fraser und
Nicholson ergibt sich daraus, dass auch Legitimgtlaral und jeweils lokal zu verorten ist:
»[---] legitimation descends to the level of practiaed becomes immanent in it. There are no
special tribunals set apart from the sites whewiry is practiced. Rather, practitioners

assume responsibility for their own practicéFraser/ Nicholson 1990: 23)
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Die Konsequenz von Lyotards Definition der Postrmoiéat ist fir Fraser und Nicholson u.a.
auch eine Absage an die Gultigkeit kritischer Geskéftstheorien und die Verwendung
sozialer (Analyse)Kategorien wiggnder Klasse undace ,Thus, Lyotard insists that the
field of the social is heterogeneous and nontadaliz. As a result, he rules out the sort of
critical social theory which employs general categs like gender, race and class. From his
perspective, such categories are too reductivé@icbmplexity of social identities to be
useful.”(Fraser/ Nicholson 1990: 24)

Trotz der Mdglichkeit der Eruierung einiger zengrallotive, um die postmoderne
»Theoriebildung” und postmoderne Diskurse kreigsheine genaue Begriffsbestimmung
nicht moglich. Laut Knapp scheitert der Versuch Begriffsdefinition erstens schon daran,
dass die meisten, dem postmodernen Diskurs zugexeahTheoretikerinnen (in der Regel
werden Jean Francois Lyotard, Jean BaudrillardjulzscDerrida, Michel Foucault,
manchmal Jacques Lacan und v.a. in den USA RidRarty und die post-positivistischen
Wissenschaftstheoretiker Thomas Kuhn und Paul Bbgeid aufgezahlt), die Bezeichnung
»postmodern*® fur sich abgelehnt haben. Zweitend #ine theoretischen Anséatze teilweise
auch sehr unterschiedlich bzw. stehen sogar imeff€onkurrenz zueinander, was eine
gemeinsame Einordnung in die Kategorie ,postmodauth nicht rechtfertigt (vgl. Knapp
1998: 31).

Auch Judith Butler weist darauf hin, dass die Zmorthy von Theoretikerinnen und
Wissenschaftlerinnen zum postmodernen Diskursaiwigeriges Unterfangen darstellt, weil
dem Begriff selbst eine Reihe von unterschiedlicBedeutungen zugeschrieben werden:
~Wer sind die Postmodernen? Ist ,postmodern® einfidg den man sich selbst zulegt, oder
wird dieser Titel eher jemandem zugeschrieben, veemadler sie eine Kritik des Subjekts
oder eine Diskursanalyse vorlegt oder auch diegritét und Koharenz der totalisierenden
Gesellschaftstheorie in Frage stelltPButler 1993, zit. nach Knapp 1998: 30) Sie istither
hinaus der Meinung, dass der Begriff haufig im Zaseenhang mit einer Warnung vor einem
drohenden Nihilismus verwendet wird, der als Konseg postmodernen Denkens gesehen
wird (vgl. die weiter unten vorgestellten Standpwenieministischer Theoretikerinnen wie
etwa Seyla Benhabib, welche postmodernen Stromugegentber sehr kritisch eingestellt
sind). Diese Warnung ist in ihren Augen manchmad eForm der paternalistischen
Missachtung” gegenuber allem, was ,jugendlich unational® ist. Gleichzeitig kritisiert
Butler auch die Reaktionen auf die ihrer Meinungmeorherrschende ,Angst vor
postmodernen Strémungen®. Ihrer Ansicht nach besteliese Reaktionen darin,

grundlegende Pramissen politischer Theorien, wia elie Existenz eines Subjekts,
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reflexartig abzusichernSo ,postmodernisrhappears to be articluated in the form of a
fearful conditional or sometimes in the form ofgratlistic disdain toward that which is
youthful and irrational. Against this postmodernjgirere is an effort to shore up the primary
premises, to establish in advance that any thebpobtics requires a subject, needs from the

start to presume its subjec{Butler 1995: 35)

Die postmoderne Diskussion wird v.a. im angloansrn&chen Raum sehr heftig gefluhrt,
wobei die Frauen- und Geschlechterforschung imsdésprachigen Raum wiederum
vorwiegend US-amerikanische Texte Gber den Postmieus rezipiert. Die theoretischen
Ansatze, die in den USA unter dem Begrigbstmodernismzusammengefasst werden, sind
ebenfalls aul3erst heterogen: so werden sowohltpddtgalistische und
dekonstruktivistische als auch andere unterscluieelliVarianten sogenannter ,postmoderner
Anséatze" unter der Kategorjpostmodernism“subsumiert (vgl. Knapp 1998: 29).

Laut Knapp werden die franzdsischen poststrukiiratihen Ansatze v.a. im US-
amerikanischen postmodernen Diskurs verandert uhdnderen Strémungen der
Philosophie- und Kulturkritik verschmolzen.

Auch Nicholson und Seidman weisen darauf hin, gagstmoderne (poststrukturalistische)
Theorie* in erster Linie in US-amerikanischen ,lexkKreisen®, und nicht in Frankreich, ,ein
zu Hause gefunden habelt is among the American left, among neo- and gdstxists,
feminists, queers, and Third World and postcolomitéllectuals, that postmodernism has
been most enthusiastically embracefNicholson/Seidman 1995, zit. nach Knapp 1998: 33)
Dabei waren einerseits das ,radikaldemokratiscleenEht* bei Theoretikern wie Foucault,
Lyotard und Derrida fur viele US-amerikanische érlktellektuelle besonders anziehend.
Andererseits fand auch die vom Poststrukturalisamggeregte Kritik an der ,zwiespaltigen
Rolle der Aufklarung fur die westliche Welt" im ntikiulturellen Kontext der USA grof3en
Anklang und wurde sehr stark von identitatspolitest Bewegungen und von post-kolonialen
Theoretikerinnen aufgegriffen (vgl. Knapp 1998:.34)

Wie in den bisherigen Ausfuhrungen Uber die Charétika postmodernen Denkens und
,postmoderner Theorien“ bereits angeklungen it gs eine starke Uberschneidung
zwischen poststrukturalistischen Stromungen unthpadernen Anséatzen. Diese
Uberschneidungen und Vermischungen gehen dabeitsolass nicht mehr klar eingeordnet
werden kann, welche Theoretikerinnen jetzt ehetrpodernen oder eher

poststrukturalistischen Anséatzen zugeordnet wekdenen.
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Laut Knapp ist der ,philosophische Hintegrund” g@stmodernismstark von
poststrukturalistischen Stromungen beeinflussts Rug3ert sich v.a. darin, dass
epistemologischen Fragen im postmodernen DisketsRaum gegeben wird und dass
sprach- und diskurstheoretische Ansétze, sowigsoitedliche Varianten des
Konstruktivismus, eine zentrale Rolle spielen (\giapp 1998: 36).

Aber auch die postmoderne Kritik an den ,Metanarest‘ speist sich bis zu einem gewissen
Grad aus poststrukturalistischen Analysen, dieaJisierende Gesellschaftstheorien®
aufgrund ihrer Ausschliel3ungen kritisieren und dbiskontinuitaten, Pluralitat und
Differenz betonen;Die wesentliche methodologische Umorientierung des
Poststrukturalismus besteht ja darin, die ausgedd¢® Heterogenitat sichtbar zu machen, die
Vorstellungen systemischer Zusammenhéange zugriggdeGegeniber grol3rahmigen
Strukturbegriffen betonen poststrukturalistische®pne eher radikale Diskontinuitét,
Pluralitat und Differenz.“(Knapp 1998: 40)

Die Art und Weise der Rezeption franzésischer pagttiralistischer Stromungen im
Kontext des angloamerikanischpastmodernisnbiskurses wird aber auch von einigen
Autorlnnen und Wissenschatftlerinnen kritisiert. Zmntrum der Kritik stehen dabei die
erfolgten ,Verkirzungen® poststrukturalistischers@tze und auch deren zunehmende
LApolitisierung“ im angloamerikanischgmstmodernisnSo spricht z.B. Andreas Huyssen
von der ,amerikanischen Domestizierung des frasob&in Poststrukturalismus” und Sigrid
Weigel ist der Ansicht, dass der Begriff ,Dekong&tran” in den USA eine ,Rezeptionsweise
franzdsischer Theorie* bezeichne, die sich immenmem Politischen entferne

(vgl. Huyssen & Weigel, zit. nach Knapp 1998: 70).

Angesichts der eben vorgestellten Schwierigkeii@eine genaue Definition des Begriffes
~Postmoderne” mit sich bringt, soll auch in derhegenden Diplomarbeit auf eine exakte
und allgemeingultige Definition dieses Phanomengigktet werden. Was allerdings schon
vorgenommen werden muss ist eine Auflistung deggmiAspekte des postmodernen
Diskurses, die aus feministischer Perspektive eglesind. Dabei mochte ich die
wesentlichen Punkte zusammenfassen, welche dierimadliegenden Arbeit analysierten
Abhandlungen zum Thema ,Feminismus und PostmodexiseZentral fur dieses
spannungsvolle Wechselverhéltnis herausfiltern.

Laut den feministischen Wissenschaftlerinnen untbAnnen, auf deren Texte sich die

vorliegende Arbeit bezieht, kreist postmoderneskearund postmoderne Diskursbildung
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nun um die folgenden Kernaussagen und Thematikern dler einen oder anderen Weise fur
feministische Theorie undraxis von Bedeutung sind:

- Wie schon mehrmals erwahnt worden ist, lehnetnpoderne Ansatze die ,grof3en
Erzahlungen/Metanarrative der Moderne*, wie z.B. @eschichte der Aufklarung und ihr
Glaube an einen kontinuierlichen Fortschritt Rictgtirreiheit und Herrschaft der Vernuntft,
ab. Diese grol3en, die Wahrheit beanspruchendemisteédive und Legitimationsdiskurse
stellen aus postmoderner Perspektive ndmlich mer\en vielen Wirklichkeiten dar,
weswegen auch Legitimation im postmodernen Zeitaligal und jeweils lokal zu verorten
ist (vgl. Fraser/ Nicholson 1990: 22). Postmodeknsétze sind also in erster Linie als
Jfaszinierendes Gegenmittel* gegen die eurozerttanctotalisierenden Metatheorien des
Marxismus, des Liberalismus und des Feminismudamdsn (vgl. Moghissi 1999: 50).
-Postmoderne Strémungen konzentrieren sich v.adialEntwicklung einer
Essentialismuskritik und die Ausarbeitung antiesaéstischer, theoretischer Perspektiven
(vgl. Fraser/Nicholson 1990: 20).

-Eine zentrale Einsicht des postmodernen Denkéndass angeblich transzendente,
universale Wahrheiten eigentlich die Ansichten Ernidhrungen einer kleinen, speziellen
Gruppe — namlich weil3en, westlichen Mannern — vgigiegeln (vgl. Flax 1990: 43).

- Postmoderne Anséatze spiegeln die im Westen egtget Erntchterung angesichts der
.Krise der westlichen Moderne“ wider.

- Postmoderne Ansétze zeichnen sich durch Skepgendgiber den klassischen, normativen
Begriffen ,Verstand®, ,Wahrheit“ und ,universell&rortschritt“ aus. Sie lehnen den
Gedanken ab, dass irgendetwas eine essentielleiB@dehat und dass die Geschichte sich in
eine bestimmte Richtung bewegt. Stattdessen wéddskontinuitaten und Unterschiede
sowie das Lokale betont.

- Postmoderne Ansétze schaffen eine neue Serdilgégentber der Reprasentation von
»YAnderen® und konzentrieren sich sehr stark auizésse der Marginalisierung von
~<Anderen®.

- Postmoderne Ansétze beschaftigen sich haufigpriache und Diskursen als Ausdruck von
Macht, wobei sie gleichzeitig ein grundlegendesdifeien gegeniiber Macht artikulieren.

- Postmoderne Ansétze schaffen ein Bewusstseim,didss jegliches Wissen und jeglicher
Glaube soziokulturelle Konstrukte sind und demriamttingent und veranderbar

(vgl. Moghissi 1999: 50-51).
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6.3.2 Feminismus und Postmoderne: Uberschneidungen und
Madglichkeiten der gegenseitigen positiven Beeinflus sung

Obwohl feministische und postmoderne Ansatze vdaraohiedlichen Ausgangspunkten und
mit unterschiedlichen Intentionen argumentieremnka a. auf erkenntnistheoretischer Ebene
eine gewisse Ahnlichkeit zwischen feministisched postmodernen Stromungen festgestellt
werden. Beide Richtungen kritisieren die Aussadtiiéeit der modernen Metatheorien mit
universalem Gultigkeitsanspruch (z.B. Marxismugedralismus), indem sie diese in ihrem
jeweiligen Entstehungskontext betrachten und dddden kontingenten und einseitigen
Charakter ihrer angeblich universalen und ahistbea Wahrheiten sichtbar machen. Sowohl
Anhangerinnen postmodernen Denkens als auch \&limaen des Feminismus stellen die
.,Norm der Objektivitat* der Wissenschaft, und deamit einhergehenden Glauben an die
Maglichkeit eines neutralen (Forscherlnnen) Blickes Aul3en auf das Geschehen, in Frage.
SchlieB3lich haben beide Stromungen versucht, neadeNe der Gesellschaftskritik zu
entwickeln, die nicht auf diesen kritisierten, itemhellen philosophisch-wissenschaftlichen

Normen basieren (vgl. Fraser/ Nicholson 1990:26).

Nancy Fraser und Linda J. Nicholson heben henamss ggostmoderne und feministische
Anséatze zwar ein ahnliches Set von Problematikanbaiten, aufgrund ihrer
unterschiedlichen Ausgangspunkte und Schwerpurnkisgen jedoch komplementére
Starken und Schwachen entwickelt hatten. Wahresidmstmoderne Stromungen v.a. auf
die Entwicklung einer Essentialismuskritik und Aesarbeitung antiessentialistischer,
theoretischer Perspektiven konzentrierten, hal@nfeministische Strémungen in erster
Linie mit der Entwicklung gesellschaftskritischeokzepte auseinandergesetzt:
»Postmodernists offer sophisticated and persuasnticisms of foundationalism and
essentialism, but their conceptions of social cistn tend to be anemic. Feminists offer
robust conceptions of social criticism, but thaydeat times to lapse into foundationalism and
essentialism.(Fraser/ Nicholson 1990: 20)

Fraser und Nicholson sind tUberzeugt, dass die be&ti®mungen voneinander profitieren
konnen, da sie wechselseitig die jeweiligen blinBatken erhellen. Dabei deckt die
postmoderne Perspektive Uberreste von Essentiadiamfieministischen Konzepten auf,
wahrend die feministische Perspektive auf androsahte und politisch naive Vorstellungen
postmoderner Stromungen hinwejgt:postmodernist reflection on feminist theory ralse
disabling vestiges of essentialism while a femmeféction on postmodernism reveals

androcentrism and political naivete(Fraser/ Nicholson 1990: 20)

86



Auch Jane Flax weist auf die zahlreichen Uberschurgien zwischen postmodernen
Ansatzen und feministischen Ansétzen hin. Eine nilisbe Ubereinstimmung ist dabei die
von beiden Stromungen geteilte Einsicht, dass dicfpeibanszendente, universale
Wahrheiten eigentlich die Ansichten und Erfahrungirer kleinen, speziellen Gruppe —
namlich weil3en, westlichen Mannern — widerspie@egh Flax 1990: 43).

Einerseits ist es fur Flax verstandlich ist, dassideen und Prinzipien der Aufklarung fir
Feministinnen sehr anziehend sind — immerhin wuftanen lange Zeit aus der Sphare des
Rationalen, zur Selbstemanzipation und Befreiungautoritdren Herrschaftsstrukturen
befahigten Subjekts, ausgeschlossen. Andererssistisie, dass feministische
TheoretikerInnen eigentlich schon in den postmoeleibiskurs eingetreten sind als sie zum
ersten Mal begonnen haben, die angeblich geschlesiitralen Konzepte von Verstand,
Wissenschaft oder dem Selbst zu dekonstruierentwadindrozentrischen Grundannahmen
offenzulegen. Feministische Theorie ist fir Flasngeeindeutig in der postmodernen
Philosophie verankert und kann sich nicht daminibegn, Konzepte der Aufklarung wieder
zu beleben bzw. fiur feministische Zwecke umzude(itgh Flax 1990: 42).

Feministinnen sollten vielmehr versuchen, Allianngihanderen, kompatiblen postmodernen
Stromungen zu bilden. Ihre Aufgabe ist es auchrimadb einer notwendig dezentrierten Welt
dazu aufzufordern, Ambivalenzen, Mehrdeutigkeitad Vielfalt zu tolerieren und
gleichzeitig unser Bedurfnis nach Ordnung und Stnuku reflektieren;Our lives and
alliances belong with those who seek to furtheedesr the world — although we should
reserve the right to be suspicious of their motaed visions as well. Feminist theories, like
other forms of postmodernisshould encourage us to tolerate and interpret amalleince,
ambiguity, and multiplicity as well as to expose thots of our needs for imposing order and
structure no matter how arbitrary and oppressivesth needs may bgFlax 1990: 56)

Judith Butler tritt ebenfalls fir postmoderne bpeststrukturalistische Sichtweisen ein (vgl.
Butler 1991 & 1995). Dabei méchte sie mittels poatduralistischer Kritik an den
Grundannahmen Feministischer Theorie und dem fetisnhen Subjekt bzw. der Kategorie
.Frauen” zu einer ,neuen Feministischen Theoridaggen, deren normative Grundlage,
methodische Voraussetzung und politisches Zielweanderlichen Konstruktionen von
Identitat“ sind (Butler 1991: 21). (ndheres dazuahgenden Abschnitt)

Wie schon weiter oben kurz erwahnt, kritisiert JmdButler die Verwendung des Begriffes
»,postmodern” als Bezeichnung fir sehr unterschobe!j und auch widersprichliche,

theoretische Positionen (vgl. Butler 1995: 37fig &elbst bevorzugt eher den Begriff
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~Poststrukturalismus®, womit sie eine Perspektiegdichnet, welche die Verwobenheit von
Feministischer Theorie bzw. jeglicher Theorie mad¥it aufzeigt und kritisiert (vgl. Butler
1995: 38f.). Es geht Butler aus poststrukturalistes Perspektive v.a. um die Kritik an den
Grundannahmen von Theorien — insbesondere eineratimen politischen Philosophie — die
als au3erhalb von Machtbeziehungen angesiedeltged&rden, was durch den Anspruch
auf Universalitat noch untermauert wird (vgl. Butl®95: 39).

In Wirklichkeit sind die Pramissen dieser Theotjethoch selbst kontingente und anfechtbare
Annahmen, die immer innerhalb von Machtbeziehuregetanden sind und Exklusionen
aufweisen (vgl. Butler 1995: 39f.). FUr Butler madso eine Theorie, welche sich
demokratischen Verhandlungen und Auseinandersetruingerhalb eines post-kolonialen
Rahmens verpflichtet fuhlt, permanent ihre eige@etndannahmen hinterfragen und deren
Ausschlisse problematisieren. Mithilfe eines ral@ikavom Poststrukturalismus
informierten, politischen Projektes konne ihrer Maig nach dieser ,hinterlistige Trick der
Macht“ herausgefordert werden, mit dem die Grundanmen von Theorien auf3erhalb
jeglicher Auseinandersetzungen und Anfechtungegimmet werden (vgl. Butler 1995: 41).
Genauso wie die Prdmissen von Theorien durch Edxdkaa und Macht konstitutiert werden,
werden laut Butler auch Subjekte durch den Aussshlund die gleichzeitige Produktion des
»LAnderen® konstruiert. Dieses ,,Andere” sind dabeigenannte ,deautorisierte Subjekte*
(Butler 1995: 47), welche kein Anrecht auf den ®utgtatus haben. Laut Butler waren und
sind es traditionellerweise Frauen, die als dasdgka” imaginiert wurden bzw. werden. Aber
z.B. auch die Figur des ,Arabers“dient als dasndkAndere“des autorisierten und
vollwertigen Subjekts, was sich ihrer Meinung naah im Krieg der USA gegen den Irak
(1990/1991) zeigte,The subject is constructed through acts of differation that

distinguish the subject from ist constitutive adsia domain of abjected alterity
conventionally associated with the feminine, baadly not exclusively. Precisely in this
recent war [dem Krieg der USA gegen den Irak 199911 Anm. J.E.] we saw ,the Arab
figured as the abject other(Butler 1995: 46)

Sie weist dabei auf den Unterschied zwischen pogtsiralistischen Positionen hin, denen
zufolge das Subjekt niemals existiert hat, undmposternen Positionen, welche behaupten,
dass das Subjekt einst Integritat besal3, diesarabeage zu stellen sei (vgl. Butler 1995:
48). Die Einsicht, dass das Subjekt durch Macht.lmachtvolle Diskurse konstruiert wird
und nicht bereits a priori exisitiert, bedeutet Biutler aber nicht, dass es determiniert ist und
somit keine Handlungsmacht besitzt. Gerade dersinmerte Charakter des Subjekts ist fur

sie die Voraussetzung fagencyalso fur eine ,Rekonfiguration der kulturellen und
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politischen Beziehungen® (Butler 1995: 46) und doame ,Umformung der Machtmatrix,
durch welche wir konstitutiert werden® (Butler 1995).

Dementsprechend ist auch das ,feministische Sutipekt. die Kategorie ,Frauen* fur

Butler zu kritisieren und auf seine Ausschlissezitbefragen bzw. aus
poststrukturalistischer Sicht zu dekonstruierer.V@&ist in diesem Zusammenhang auf die
starke Kritik post-kolonialer Theoretikerinnen afeministischen Subjekt” hin, welche es als
ein ,Instrument westlich-imperialistischer HegeneniButler 1995: 48) auffassen, da
Beherrschung ja u.a. durch die Produktion und Reguig von Subjekten funktioniere.
Dementsprechend fragt sie siglhhrough what exclusions has the feminist subjesrb
constructed, and how do those excluded domainsréduhaunt the ,integrityand ,unity’ of
the feminist ,we?“ (Butler 1995: 48)

Butler meint zwar, dass es eigewisseolitische Notwendigkeit zu gebecheint im Namen
von Frauen und fir Frauen zu sprech@vithin feminism, it seemiervorhebung J.E.] as if
there is som§Hervorhebung J.E.] political necessity to speakamd for women
[Hervorhebung im Original] and | would not contebat necessity.(Butler 1995: 49)

Sie gibt jedoch zu Bedenken, dass jeder VersuctKakegorie ,Frauen“ einen spezifischen
oder universalen Inhalt zu geben, notwendigerwdigierstand und Spaltungen innerhalb der
feministischen Bewegung hervorrufen wird. Nachdddentitatskategorien® niemals rein
deskriptivsind sondern immarormativund aufgrunddessen unweigerlich auf Exklusionen
beruhen, ist Identitat fir Butler ungeeignet, usnareinigende Basis flr eine feministische,
politische Bewegung zu fungieren (vgl. Butler 1998).

Deswegen pladiert Butler auch dafiir, dass die festische Bewegung die Kategorie
.Frauen” als letztlich ,unbestimmbares Feld von éfathieden” (Butler 1995: 50) auffasst,
welches nicht einfach unter einer Identitatskategousammengefasst werden kann. So bleibt
der Begriff ,Frauen” weitgefasst und offen fur sfiéige Umdeutungsprozesse. Gerade diese
Bedeutungskampfe zwischen Frauen Uber den InhaKategorie ,Frauen® sind es, die laut
Butler als Basis Feministischer Theorie geltentsnll,| would argue that the rifts among
women over the content of of the term ought tcabegsiarded and prized, indeed, that this
constant rifting ought to be affirmed as the ungrded ground of feminist theory.”

(Butler 1995: 50)

Die Dekonstruktion der Kategorie ,Frauen® bzw. @Eministischen Subjekts bedeutet fur
Butler weder, die Kategorie flr obsolet zu erklanech den ,Tod des Subjekts” zu
verkinden. Sie will die Kategorie ,Frauen“ daduwiémehr von ihren ,mitterlichen und

rassistischen® (Butler 1995: 50) Wesenbestimmurimgdreien und sie auf diese Weise fir die
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Herstellung unerwarteter Bedeutungen offnen. Enartig gefasstes Subjekt des Feminismus
wiurde ihrer Meinung nach schlief3lich auch den Beder Handlungsmacht von Frauen
erweitern (vgl. Butler 1995: 50).

Auf die Frage, ob es nicht ein Set von Normen gebésse anhand derer man unterscheiden
kann, welche Inhalte in die Kategorie ,Frauen“ amfgmmen werden sollten und welche
nicht bzw. was als bestimmend flr das feministisehjekt angesehen werden sollte und
was nicht, antwortet Butler folgendermal3grhe only answer to that question is a counter-
guestion: who would set those norms, and what statiens would they produce? To
establish a normative foundation for settling theestion of what ought properly to be
included in the description of women would be @mlgt always to produce a new site of
political contest. That foundation would settlemng, but would of its own necessity founder
on its own athoritarian ruse.{Butler 1995: 50-51)

Butler will damit nach eigenen Angaben zwar nickih&upten, dass es Uberhaupt keine
normativen Grundlagen des Feminismus gébe — sidt@méber darauf hinweisen, dass diese
immer umestritten sind und nur deshalb existieremandauernd in Frage gestellt zu werden.
Genau dieses Element des permanenten Hinterfrager@drundlagen bezeichnet sie als
.permanentes Risiko des Prozesses des Demokratigie(Butler 1995: 51).

Ihrer Meinung nach wirde der Feminismus also seiadikalen demokratischen Impetus
preisgeben, wenn er den Kampf und die Auseinangensgen um seine eigenen Grundlagen
verweigern wirde, um dadurch das Risiko magliciméirf@ministischer Umdeutungen seiner
Grundlagen und Kategorien zu vermindern. Laut Busiedas Risiko, dass die Kategorie
.Frauen“ auch anti-feministischen Zwecken dientnhéh gerade als notwendiger Teil des
Prozesses zu betrachten, welcher das feministSehgekt hinsichtlich seiner Bedeutungen
offen, und die Grundlagen des Feminismus umstritéesst:, To refuse that contest is to
sacrifice the radical democratic impetus of fertipiglitics. That the category is
unconstrained, even that it comes to serve antifistpurposes, will be part of the risk of this
procedure.”(Butler 1995: 51)

Das Bestehen auf einem festen Subjekt des Feminibaw. einer bruchlosen Kategorie
~Frauen“ untergrabt aufgrund der implizierten Addg3ungsverfahren also nicht ndie
feministische Zielsetzunden Anspruch auf Reprasentation zu erweiterntl@u991: 21) —
es ist auch als Akt aufzufassen, der zwanghaftaegulierende Folgen hat, auch wenn die
Kategorie ,Frauen” zu emanzipatorischen Zweckemgeaeitet worden ist (vgl. Butler
1991.: 20). Fur Butler bedeutet der Begriff ,postieistisch” in diesem Zusammenhangus

feministischer Perspektive Uber den Zwang nachieaferein Subjekt des Feminismus zu
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konstruieren [...] um eine Représentationspolitiék@aunulieren, die den Feminismus auf
neuen Boden stellen und neu beleben konBautler 1991: 21)

Demenstprechend spricht sich Butler auch fur eiveg Form feministischer Politik* aus,
welche sich gegen die Verdinglichungen von Gestitdegentitéat und Identitat stellieine
Politik, die die veranderlichen Konstruktionen vdentitat als methodische und normative

Voraussetzung begreift, wenn nicht gar als politescZiel anstrebt.(Butler 1991: 21)

6.3.3 Kritik an postmodernen Ansatzen: negative Ko  nsequenzen
fir Feministische Theorie und Praxis

Trotz der teilweisen Uberschneidungen von femisisten und postmodernen Ansatzen und
den Mdoglichkeiten der gegenseitigen Bereicheruregnen nicht wenige Feministinnen vor
den potentiellen negativen Konsequenzen postmod8tnamungen fir feministische
Theorie und v.a. fur feministische Politik und Hsax

So weisen etwa Becker-Schmidt und Knapp daraufdass die notwendige feministische
Selbstreflexion und die Kontextualisierung des fastischen Wissens nicht zum
vollstandigen Verzicht auf normative, emanzipatdres Konzepte fluhren dirfe, da dies in
letzter Konsequenz der (politischen) Indifferenz Wiiid Tor 6ffne:

,Obwohl die feministische Kritik die Bedeutung d&@ntextbezogenheit des Denkens
hervorgehoben hat — und insofern zuweilen einaggewerwandtschaft mit postmoderner
Erkenntniskritik registriert wird — , erscheint dasrabsolutierte Ideal einer vollstandigen
Kontextualisierung, der Verzicht auf universalishise normative Konzepte, wie er von
postmodernen Ansétzen intendiert ist, als letztlichereinbar mit feministischen
Perspektiven. Hier liegt ein ,dream of everywheregrunde, der fir eine feministische
Theorie untauglich ist, da er in seiner KonsequamRelativismus und Indifferenz fihren
muss.“(Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 112)

Auch Seyla Benhabib warnt davor, dass postmodemien8ngen zu Relativismus,
Indifferenz und Apolitisierung fihren kénnen. Imnfieim ihrer Kritik steht Lyotards Version
der Postmoderne, welche fir sie eine ,starke Vatgpostmodernen Denkens darstellt, die
mit emanzipatorisch ausgerichteter Feministischeofie nicht zu vereinbaren ist:

»A certain version of postmodernism [die starke 8en, reprasentiert durch Lyotard, Anm.
J.E.] is not only incompatible with but would und®ne the very possibility of feminism as
the theoretical articulation of the emancipatoryaations of women.(Benhabib 1995: 29)
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Die Unvereinbarkeit der ,starken Versionen® postemmen Denkens mit normativ-kritisch
ausgerichteter Feministischer Theorie ist laut Bdith darauf zurlickzuflhren, dass sie den
»10d des Subjekts”, den ,Tod der Geschichte* und gleod der Metaphysik* postulieren.
Ihrer Meinung nach kommt das erstens einer Absageemschliche Intentionalitat und
Autonomie (Tod des Subjekts) und zweitens an dée lenschlicher Emanzipation (Tod der
Geschichte) gleich. Drittens wird auch die Mdglietiknegiert, Institutionen, Praktiken und
Traditionen von aul3erhalb des jeweiligen kleinenr&taves, in welchem sie situiert und
legitimiert sind, zu bewerten bzw. zu kritisier@rod der Metaphysik). Die ,starken
Versionen® der drei Thesen fuhren laut Benhabibtéet Endes dazu, dass
Sozialwissenschaften zunehemend wertfrei (desWipterden und dass die Norm bzw. das
Ideal der Emanzipation eliminiert wird (vgl. Benlitah995: 20ff.).

Die von Lyotard repréasentierte ,starke Version* gestmodernen Denkens geht laut
Benhabib davon aus, dass durch die Erodierung ddemen erkenntnistheoretischen
Imperative und Metaerzahlungen neue kognitive wzibde Moglichkeiten freigelegt

werden, die davor nicht sichtbar waren. Den neuahMéhmungsmodus beschreibt Lyotard
laut Benhabib als ,Paralogie”, ,Agonie” und ,Anerkaung der heterogenen, vielgestaltigen
Natur von Sprachspielen®. Den neuen, postmoderseniglen Zustand“ definiert er als
.Lemporaren Vertrag“, der permanente InstitutiomarBereich des Emotionalen, Sexuellen,
Kulturellen, Famili&ren, Politischen und in deneimtationalen Beziehungen ersetzt

(vgl. Lyotard, zit. nach Benhabib 1990: 108).

Benhabib kritisiert daran nun einerseits, dass &st Definition der Postmoderne zu einem
unkritischen ,Polytheismus der Werte“ fihre, deregimoralischen und politischen
Indifferenz den Weg ebnen kann, weil er jeglichergkeordnete Norm ablehnt (vgl. Benhabib
1990: 113). Andererseits weist sie darauf hin, @assicht zu Ubersehende Parallelen
zwischen Lyotards Version von Postmodernismus wrdritokonservativen Stromungen der
1980er Jahre gibt. Obwohl Benhabib feststellt, dgssards Absage an den Metanarrativ des
traditionellen Marxismus potentiell zur Entstehwogn Formen post-marxistischer, radikal-
demokratischer Politik fihren kdnnte, ist sie darinder Meinung, dass seine Version des
Postmodernismus eher neokonservative Politikmodksigimiere:,the demise of the
metanarrative of traditional Marxism opens the pbaity of post-Marxist radical,

democratic politics. The issue is whether the cphed polytheism and agonistics proposed
by Lyotard aids in this project or whether indeedlar the guise of postmodernism, a ,young
conservatismis not establishing itself among the avant-gartithe 1980s.”

(Benhabib 1990: 121)
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Benhabib warnt auch davor, dass Lyotards Fordenacg Innovation und experimentellem
Spiel von sozialen Reformen entkoppelt werden ké&nAul3erdem ist sie der Meinung, dass
seine Betonung von Differenzen letztendlich nicespekt gegentiber dem/der Anderen
erzeuge, sondern vielmehr das konservative Pladoyermauere, welches den/die
Andere(n) aufgrund seiner/ihrer Andersartigkeiterb@lb des gemeinsamen
Verantwortungsbereiches der Menschlichkeit poskidrfvgl. Benhabib 1990: 122).
Aufgrund dessen tritt Benhabib auch fiir das Fetthaln ,minimalen kognitiven und
moralischen Kriterien* im Sinne der Kritischen Thiecein, welche das Abdriften in
erkenntnistheoretische und moralische Beliebighkedt Indifferenz verhindern sollen. Die
Beibehaltung solcher minimaler Kriterien — wie zd2 Anerkennung, dass Wissen
moralischer Autonomie dienen sollte — ist fiir Bambauch deshalb wichtig, weil ihrer
Ansicht nach die politischen Alternativen, die aybtards epistemologische Uberlegungen
konsequenterweise folgen mussten, wenig erstrelehsimd: es handelt sich dabei namlich
einerseits um einen vage definierten, neoliberBlenalismus und andererseits um einen
kontextabh&ngigen Pragmatismus (vgl. Benhabib 192p).

Ein meiner Ansicht nach wesentlicher Punkt ist aBehhabibs Einschétzung, dass der
Einfluss postmoderner Stromungen in der Feminis&iscTheorie zu einer Abwendung von
~der Utopie“ gefuhrt habe (vgl. Benhabib 1995: 2h8fnter dem Begriff ,Utopie” versteht
sie dabei allerdings nicht den Umbau der Geselfsclagh einem rational festgelegten Plan.
Es geht ihr vielmehr um die Utopie als ,regulatigzip Hoffnung“, ohne welches jeder
grundlegende Wandel undenkbar ist (vgl. Benhab851956). Lyotard bezeichnet sie in
diesem Zusammenhang alSggner der Utopig der beflirchte, dasslie Gegenwart in ihrer
Vieldeutigkeit, Pluralitat und Widerspruchlichkgit.] im Namen eines kinftigen Utopia auf
eine flache, eindimensionale ,grol3e Erzahlureguziert [werden kdnnte](Benhabib 1995:
256) Obwohl Benhabib betont, dass sie Lyotards Bleele teile wenn utopistisches Denken
missbraucht wird und im Namen des kunftigen Utapgentlich undemokratische und
autoritare Praktiken der Gegenwart gerechfertigthese sollen, tritt sie doch entschieden
daflr ein, das utopistische Denken generell, unEamtext Feministischer Theoriebildung
im Besonderen, beizubehalten (vgl. Benhabib 198%).dhrer Meinung nach kénnen
postmoderne Strémungen zwar auf die theoretischdmpalitischen Fallgruben utopistischen
Denkens hinweisen — das sollte Feministinnen atigednicht dazu verleiten, die Idee der
Utopie insgesamt ad acta zu legen udi& Hoffnung, die Utopie des ,ganz Andeten
auf[zu]geben.“(Benhabib 1995: 257)
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Schliel3lich kritisiert Benhabib noch den unentssbémen, zynischen Charakter von Lyotards
postmodernem Intellektuellen, der sich weigertediankrete Haltung einzunehmen und
weist auf den Mangel an Ernsthaftigkeit hin, dam gestmodernen ,Sprachspielen“ v.a. in
Krisenzeiten anhaftejThe polytheism of language games either assunactiiture and
society are harmonious wholes or that the struggligsin them are plays only. But there are
times when philosophy cannot afford to be a ,gagrsx, for reality itself becomes deadly
serious. To deny that the play of language gameasmoaturn into a matter of life and death
and that the intellectual cannot remain the prigsimany gods but must take a stance is
cynical.” (Benhabib 1990: 123)

Die feministische Wissenschaftlerin Christine Defaho ist ebenfalls skeptisch, ob der
»,postmoderne Paradigmenwechsel” positive Auswirlkaimguf den Feminismus haben kann.
Sie ist zwar einerseits der Ansicht, dass eine Kptian vongenderals ausschlief3lich
relevanter Strukturkategorie andere wichtige Défeaierungslinien ausblendet, weswegen
sich auch traditionelle feministische Theorien diyen Totalisierung und Homogenisierung
schuldig machen, die sie dem Humanismus und dem dgbAufklarung vorwerfen:

.But recently, gender itself has come under critisarutiny from new intellectual and
political quarters, which charge that gender angleabhort of core assumptions and terms are
guilty of the same totalization with which humanisas previously charged. On this view,
gender is implicated in a disastrous and oppresBoten, the fiction of ,womaf which runs
roughshod over multiple differences among and wittomen who are ill-served by a
conception of gender as basic. For some writeragdgeis no more and perhaps not even as
basic as poverty, class, ethnicity, race, sexuahidy, and age, in the lives of women who feel
less divided from men as a group than, for exanipde; white or bourgeois or Anglo or
heterosexual men arjiervorhebung im Original] women.{Di Stefano 1990: 65)

Fur Di Stefano stellt sich vor diesem Hintergrulidrdings die Frage, ottie Kategorie
gendemun aufgrund ihres totalisierenden und homogermsign Charakters im Namen der
Differenz dekonstruiert werden sollte, oder ob esvendig sei, sie aufgrund des nach wie
vor andauernden und wichtigen Kampfes gegen marmnlitegemonie beizubehalten.
Wahrend es fir sie einerseits aul3erst problematiéce, das Erbe der Aufklarung mit seinen
Prinzipien der menschlichen Gleichheit und der &etiitat aufzugeben, fihrt dessen
unkritische Ubernahme jedoch gleichzeitig auchiibernahme der modernen, misogynen
Einstellungen dieses Erbes — ein Dilemma, das Me2nung nach nicht einfach zu Iésen ist
(vgl. Di Stefano 1990: 72).
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Obwohl Di Stefano also auch auf die Problematiken,thodernen Perspektive” hinweist,
sind es trotzdem im Grof3en und Ganzen die folgeddaraktoren, die postmoderne
Stromungen ihrer Meinung nach aus feministischespg&ktive suspekt erscheinen lassen:
1) Erstens driicken postmoderne Stromungen ihrem@igitAnsichten und Bedtirfnisse einer
bestimmten Gruppe aus. Dabei handelt es sich ufeyprivilegierte Manner aus dem
industrialisierten Westen, die ihre Aufklarung, uhd damit verbundenen befreienden
Konsequenzen, schon gehabt haben und sich deswetjienweile darauf einlassen kénnen,
das Erbe und die Folgen dieser Aufklarung kritiscbatersuchungen zu unterziehen (vgl. Di
Stefano 1990: 75f.) (vgl. auch Moghissi 1999).

2) Zweitens haben Vertreterinnen des postmodamegnstreamgDerrida, Lyotard, Rorty,
Foucault)ihrer Meinung nach die Geschlechterfrage ziemliemsachlassigt.

3) Drittens wiirde eine ernsthafte Ubernahme detnpmdernen Agenda durch Feministinnen
feministische Politik und Praxis, die auf der Kateg ,Frauen” basiert, untergraben:

»10 the extent that feminist politics is bound ugthva specific constituency or subject,
namely, women, the postmodernist prohibition agasnobject-centered inquiry and theory
undermines the legitimacy of a broad-based orgahimevement dedicated to articulating
and implementing the goals of such a constituen@i.’Stefano 1990: 76) (vgl. auch
Moghissi 1999)

6.3.4 Grenzen postmoderner Analysen in Debatten um  gender und
Islamismus

Auch die feministische Wissenschaftlerin Haideh kisgi warnt vor den Fallstricken von
postmodernen und kulturrelativistischen Betrachéumgnd Analysen der Thematigender
und Islam*“ bzw. genderund Islamismus®. Sie ist erstens der Meinung, @assn Kontext

der post-kolonialen, anti-orientalistischen wisstradtlichen Analysen der Thematigender
und Islam* zu einer zunehmenden Uberlagerung urersghneidung zwischen der scheinbar
radikalen, ,anti-reprasentativen Perspektive” (siahten) und einem Konservatismus
fundamentalistischer Pragung kommt. Diese Ubersdhng ist zweitens Ausdruck eines
Denkstils und eines wissenschaftlichen Analysemodeisvom postmodernen Relativismus,
welcher aktuell in den européischen und insbesendien US-amerikanischen Universitaten
sehr dominant ist, inspiriert wird (vgl. Moghis€99: 47).

Der postmoderne Relativismus ist laut Moghissi,i&szinierendes Gegenmittel“ gegen die
eurozentrischen, totalisierenden Metatheorien deddvihe und die universalistischen

Anspriche des liberalen Pluralismus, des Marxisamgsdes Feminismus entstanden.
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und hat sich gegen Ende des 20. Jahrhunderts @lg&pe Denkrichtung bzw. Theorie an
vielen Universitaten in Europa und Nordamerika dasetzen kénnen (vgl. Moghissi 1999:
50). Moghissi ist nun der Ansicht, dass die postenoe Perspektive durchaus Vorteile haben
kann, weil sie neue Forschungsrichtungen eréffndtdie strukturalistischen und
kulturalistischen Sackgassen tiberwindet. Ahnlich gie feministischen
Wissenschaftlerinnen Becker-Schmidt/Knapp, BenhahibDi Stefano warnt aber auch sie
vor den negativen politischen Konsequenzen desmuatrnen Paradigmas fur Feministische
Theorie und v.a. fur feministische Politik.

Die Aufgabe bzw. Aushdhlung der Konzepte der ,Ursaditat”, der ,Gleichheit®, der
.Moderne® und der ,Menschenrechte” gehen ihrer Meaig nach namlich v.a. auf Kosten der
in den islamischen Landern lebenden Frauen (vggtvesi 1999: 47). Fur Moghissi gibt es
auf der Ebene der potentiellpolitischen Konsequenzeer postmodernen Perspektive
merkwirdige Affinitaten zu den reaktionaren ldeen idlamischen Fundamentalistinnen.
Den Kern der Uberschneidungen bildet dabei die ijeyee-eindseligkeit gegeniber der
westlichen Moderngmy concern here is less with postmodernism aspgsty
epistemological stance and more with its effectswmpolitical climate and mood — its well-
advertised but fictitious radicalism, which rapidlissolves into a celebration of cultural
difference, its privileging of the ,loca{as against ,master narrativeemphasizing universal
rights), and, in consequence, its curious affimtth the most reactionary ideas of Islamic
fundamentalism. For the two share a common grouard unremitting hostility to the social,
cultural and political processes of change and kieolge and rationality, originating in the
West, known as modernity(Moghissi 1999: 52)

Aber auch die feministische Aktivistin Nawal El $lawi warnt vor Parallelen zwischen
postmodernen und (islamisch)fundamentalistischesichten. Sie ist der Meinung, dass sich
v.a. die auf Frauen bezogenen Argumentationen FFangdamentalistinnen“ und einigen
postmodernen Wissenschatftlerinnen, welche siekalfyrfundamentalistinnen® bezeichnet,
teilweise Uberschneiden (vgl. El Saadawi 1995 nzich Tohidi 1998: 294).
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6.3.5 Wissenschatftlicher ,anti- representational common sense*
und Konstruktion der ,neuen, muslimischen Frau“ als
selbstbewusst und unabhéngig

Wie schon genauer im Kapitel 6.28&schrieben, war die diskursive Konstruktion der
Lunterdriickten, muslimischen Frau® ein wesentlicBestandteil der von Edward Said
analysierten Orientalisierung des Nahen/ MittleBetens. Ausgehend von dieser Feststellung
meint Moghissi, dass Saids Wer®rjentalism*, aber auch die Werke von anderen anti-
orientalistischen und post-kolonialen Wissenschdfthen, den Weg hin zu einem neuen
wissenschaftlichen und politischen Terrain geebaéen. In diesem Terrain herrscht eine
groRere Aufmerksamkeit gegentber den Fallstrickehdem eurozentrischdamasvon
Werken, in denen eine andere ethnische, kultu@ilgppe von westlichen
Wissenschaftlerinnen beforscht bzw. reprasentied (vgl. Moghissi 1999: 34). Dabei wird
v.a. von post-kolonialen Theoretikerlnnen kritisielass die Beforschung von, und das
Sprechen fir, eine andere bzw. subalterne ethriladheelle Gruppe diese ,Anderen*
immer auch als Gegenbild des ,Eigenen” produzieeswegen das Recht der Reprasentation
grundsatzlich in Frage gestellt wird (vgl. auch Kel6.2.5.).

Bruce Robbins bezeichnet diese neue wissensclhaftiialtung auch algnti-
representational common sense, leading to an alonmusintested ethnico-epistemological
denial of anyone’s right or ability to represenhets.”

(Robbins 1992, zit. nach Moghissi 1999: 34)

Die durch post-koloniale Kritiken angestol3ene, $@rschaftliche) Skepsis gegentuber der
.Reprasentation der Anderen” setzte laut Moghissaezeitgleich mit einer neuen Welle der
Islamophobie ein, welche im Zuge der Machtergrejfder islamischen Fundamentalistinnen
Ende der 1970er Jahre und Anfang der 1980er Jamr®\ksten ergriffen hatte. Diese Welle
der Islamophobie erreichte wahrend des Golfkriéigesh Hohepunkt und fiihrte zur
pauschalen Damonisierung der Arabischen Welt usdglam in vielen Landern des
Westens, allen voran den USA. Im Zentrum des risiggten rassistischen Diskurses tber
den Islam und die Arabische Welt standen auch diesehr schnell wieder die islamischen
Geschlechterpolitiken und Geschlechterpraxen,rdietheringfrozess als einer der
Hauptunterschiede zwischen ,dem barbarischen Onigmt dem ,zivilisierten Westen*
aufgebauscht wurdepOnce more the maltreatment of women and theiriexaitire became
the focal point of representational discoursestmMiddle East, providing compelling
evidence for the moral, cultural and political deéincies of the Islamic world. [...] Self-
congratulatory discussions from a Western hegemposition about women'’s rights ,here

as opposed to their deprivation ,theémgorked to fuel everyday racisnffMoghissi 1999: 37)
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Angesichts der neu entflammten Islamophobie im Afesturde es laut Moghissi immer
notwendiger, die rassistischen Stereotypisieruraggpolitischer und wissenschaftlicher
Ebene zurickzuweisen. Diese Entwicklung hatte wiedeeine Zunahme der oben
beschriebenen ,anti-reprasentativen” und ,antivttiaéstischen Studien” in den européischen
und nordamerikanischen Universitaten zur Folgechetdie Thematikgenderund Islam® in
erster Linie aus anti-orientalistischer und anansophober Perspektive behandelten.

Die grof3te Herausforderung besteht nun darin, danskamischen Vorurteilen
entgegenzutreten, ohne dabei in eine entschuldey¥edeidigung islamischeender-
Praktiken zu verfallen (vgl. Moghissi 1999: 37).

Nayereh Tohidi stellt in diesem Zusammenhang ahgslfest, dass sich einige der im
Westen lebenden feministischen WissenschaftlerlmnenAktivistinnen (u.a. auch
,Diaspora-Feministinnen*, welche urspriinglich aslamischen Landern kommen) aufgrund
der rassistischen und orientalistischen Darsteanguslimischer Frauen dazu gezwungen
sahen, eine kritische Perspektive aufzugeben, ichdstattdessen auf kulturrelativistische
Positionen im Hinblick auf ,muslimische Kulturentidickgezogen habefin their contact
with widespread negative stereotypes and distanedjes of Muslims perpetuated in the
Western mainstream media, some have felt compellede critical perspective. As a result
they unwittingly retreat to either cultural relaisvm or a defensive, nationalistic stand about
,Muslim cultures.” (Tohidi 1998: 289)

Auch Moghissi ist zwar der Meinung, dass wissenilitize Studien Gber Frauen im
Nahen/Mittleren Osten seit der verstarkten Hinwerdzu ,anti-reprasentativen
Untersuchungen® grundsatzlich informierter sind wedsuchen, die Komplexitat der
unterschiedlichen Lebenssituationen muslimischau&n aufzuzeigen, ohne dabei die
orientalistischen, eurozentrischen StereotypenReptasentationen zu reproduzieren.
Gleichzeitig warnt sie aber ebenfalls davor, dasige dieser anti-orientalistischen Studien
zur Konstruktion eines neuen, stereotypen Frauvgedibeitragen, das genauso
essentialisierend und homogenisierend ist wieygissthen orientalistischen Projektionen. In
ihren Bemuhungen, die vormals verstummten undHaigprasentierten muslimische Frauen
zu Wort kommen zu lassen und gleichzeitig das talestische Bild der ,passiven,
unterdrickten muslimischen Frau“ zu zerstoren,@rsren diese Studien ein
romantisierendes, verklartes Bild des Lebens daudir in islamischen Gesellschaften,

welches der Realitat nur in Ausnahmefallen entbpiegl. Moghissi 1999: 40f.).
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Die auf diese Weise konstruierte ,neue muslimidetaal“ ist im Gegensatz zu ihrer
Lorientalisierten Vorgangerin® eine unabhéngigdbseewusste Birgerin, die sich fur
Geschlechtergerechtigkeit einsetzt, den SchlegeZeichen der Ablehnung des westlichen
Kapitalismus und Konsumwahns aktiv und ohne Zwarlgg und das von den religiésen
Eliten verteidigte Interpretationsmonopol der isischen Texte herausfordert. Demnach ist
diese muslimische Frau ein ,nicht verwestlichtestl@modell fur alle Frauen (ob religits
oder nicht), die in den mehrheitlich islamischers@kschaften des Nahen/Mittleren Ostens
und Nordafrika lebenAs an alternative to the older, more passive imageew notion of
Muslim women is constructed which is as essentigliand as irrelevant to the realities of
the overwhelming majority of women in these coestas it was in typical Orientalist
writings. If, in the past, Muslim women could netdeen as anything but victims of male
aggression, now they are represented as indepemdented, gender-conscious citizens who
participate in the social and political life of tinesocieties; have adopted the veil as a brave
act of defiance against the social corruption dVastern-oriented market economy and
against consumerism (Abu-Odeh, 1992); and are ehglhg the ulamafHervorhebung im

Originallhegemonic power over the interpretationtioé sacred texts (Najmabadi, 1995). [...]
Muslim women, therefore, represent an indigenous\Westoxicated model of liberated
women to all women in these societigdfoghissi 1999: 41)

Moghissi unterstreicht, dass das Bild der neudhst®wussten und unabhangigen
muslimischen Frau nur auf eine kleine Minderheitidenuslimischen Gesellschaften
lebenden Frauen Ubertragbar ist. Es erfasst demmelehdas facettenreiche, oft mit
Problemen belastete Leben sehr vieler Frauen,emders in den Landern, in denen die
Islamistinnen an der Macht sind, sehr miihsam saim kind zahlreichen Zwangen unterliegt
(vgl. Moghissi 1999: 42).

Auch Tohidi kritisiert, dass einige westliche Ihéétuelle — insbesondere ,postmoderne
Anthropologinnen® und Befurworterinnen von kultlatvistischen Analysen — das Bild der
»nheuen, selbstbewussten muslimischen Frau“ propagieim die vor allem in den westlichen
Medien prasenten negativen, orientalistischen Stgoe Uber muslimische Frauen zu
.Korrigieren®. Ein zentrales Element ist dabei ailoter Ansicht nach, dass diese
postmodernen Intellektuellen in einer Art ,Uberkaenpation® furr orientalistische Vorurteile
das Tragen des muslimischen Schleiers als freiscBatdung und Zeichen von weiblichem
empowermeninterpretieren;As a corrective to the widespread negative depicidf Muslim
women in the Western media, however, some schol#te West ( a number of

,postmodernistanthropologists or advocates of ,cultural relasm’ in particular) tend to
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move far in the opposite direction, manifestecheirttreatment of such sensitive issues as
female circumcision and the veil. For example, tbegrcompensate for the one-dimensional
understanding and pejorative generalization ofbé in orientalist tradition by portraying
the recent adoption of the veil as a ,free choimesymbol of ,authentic identityand a form

of women’s ,empowermetit (Tohidi 1998: 288-289)

Sie weist in diesem Zusammenhang ebenfalls darapflass die postmodernen
Intellektuellen anscheinend die strukturelle Ebébersehen. Dementsprechend tragen ihrer
Meinung nach sehr viele muslimische Frauen in igahen Landern den Schleier nicht
aufgrund einer freien Entscheidung, sondern aushgdhan besseren
Entscheidungsmaoglichkeiten® (Tohidi 1998: 289) bmm sich in einem restriktiven, ihre
Bewegung einschrdnkendem Umfeld, mehr soziale Mab#u verschaffen]instead of a

free choice, then, the wearing of hijab and esghcibe veil under such circumstances would
be a coping or defense mechanism, a protectiveed@gainst more severe oppressions, a
means to bargain for more space and mobilifyrbhidi 1998: 289)

Auch fir Moghissi ist es symptomatisch fur den mepestmodernen akademischen Trend,
dass viele Studiéfizum Thema ,gnder und Islam“ spezifische islamische Praktiken (z.B.
die Verschleierung) sozusagen als vom islamischa&mnentalismus entkoppelt betrachten
bzw. keine besonders aussagekraftigen Zusammenhargfellen. In ihrem gerechtfertigten
Bemduhen, sich fir mehr Toleranz gegeniber muslimiscommunitiesm Westen
einzusetzen — welche die Hauptzielgruppe und Lageinden der rassistischen Islamophobie
im Westen sind — versuchen die Autorinnen diesadi&h, das Augenmerk auf die ,positiven
Aspekte” der Islamisierung fur Frauen zu lenken endedrigende und frauenfeindliche
Praxen als ,andere Lebensweisen” zu rechtfertifaalurch tragen sie aber bewusst oder
unbewusst zur Verharmlosung des islamischen Funalafisnus bei, der fir Moghissi
aktuell eine der grof3ten ideologischen, politisched philosophischen Herausforderungen
des Feminismus, insbesondere des feministischeadfts weiblicher Autonomie, darstellt
(vgl. Moghissi 1999: 46).

Darlber hinaus kann festgestellt werden, dasseales,iwissenschaftlichanti-
representational common sens#id die Konstruktion der ,neuen, muslimischen Fralg"
selbstbewusst, unabhangig uehdebewusst Hand in Hand mit dem neuen Analysefokus

auf weiblichessmpowermengehen und somit auch als Folge der generellen

19 Moghissi bezieht sich hier auf die folgenden StadiAfshar, 1994; Hoodfar, 1993; Mir-Hosseini, 1996
Ramazani, 1993. Sie ist der Ansicht, dass eamtar im Westen lebenden iranischen Feministinieene
Trend gibt, ein ,verklartes Bild“ der Situation vénauen im Iran zu zeichnen (vgl. Moghissi 1999. 48
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Fokusverschiebung von der Unterdrickung von Fradem Opferdasein von Frauen hin zur

Handlungsmacht von Frauen interpretiert werden &inn

6.3.6 Postmoderne und Islamismus als Reaktionen auf die ,, Krise
der Moderne “

Laut Moghissi sind sowohl postmoderne Strémungsraath islamistische Bewegungen —
wenn auch mit unterschiedlichen Vorzeichen undamz¢jch unterschiedlichen Kontexten —
als Reaktion auf die krisenhaften ErscheinungerMiiterne entstanden, die sich ab der
Mitte des 20. Jahrhunderts immer starker anhaggin Moghissi 1999: 54f.).

Die ,Krise der Moderne*” fand im Westen allerdings Grol3en und Ganzen unter
Bedingungen statt, in denen wesentliche Aspektd/ibelerne, wie etwa eine relativ stabile
politische Situation, Demokratie und Rechtsstdaktiat, bereits realisiert worden waren.
Dementsprechend fuhrten die Krisenerscheinungenzwié. die zunehmende 6konomische
Ausbeutung und Umweltzerstérung, Armut und Obdasigleit, ethnische Konflikte und die
Inkompetenz und Korruptionsanfalligkeit der Regregen, eher zu einer Art Sinnkrise und
einer Grundstimmung der Hoffnungslosigkeit und Beation (vgl. Moghissi 1999: 54f.).

In den islamischen Landern des Nahen/Mittleren i@steowie generell in den meisten
Landern der Dritten Welt, ist die ,Krise der Modetringegen in erster Linie auf deren nur
partielle Durchsetzung zurtickzufihren. Laut Moghitses im Nahen/Mittleren Osten und in
den meisten Teilen der Dritten Welt fast ausschtalzu Modernisierungen im
O0konomischen und industriellen Bereich gekommen,denen nur die autoritare Elite, eine
kleine, privilegierte Minderheit und multinationdlmternehmen profitiert haben. Die
politischen und kulturellen Aspekte der Modernegeigen, wie etwa soziale Gerechtigkeit,
Demokratie, Sakularismus, staatliche Verantwortung rechtsstaatliche Institutionen,
wurden in diesen Regionen hdchstens pro forma vidreht. Die nur teilweise erfolgte
Modernisierung hatte zur Folge, dass der Grof3&ziB#volkerung von den Profiten und
Vorteilen moderner Entwicklungen abgeschottet bli2lese Situation bildete den idealen
N&ahrboden fur den Islamismus, welcher eine islan@stlternative heraufbeschwor und die
breiten Massen aufgrund ihrer schlechten sozioGkischen Lage dafur begeistern konnte
(vgl. Moghissi 1999: 54).
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6.3.6.1 Die ,verstuimmelte Moderne“ in der islamischen Welt
Auch Fatima Mernissi kritisiert, dass der zu Begies 20. Jahrhunderts einsetzende

Modernisierungsprozess in den arabischen Landexahdefiihrt wurde, ohne zuvor mit dem
Despotismus und den religidsen Manipulationen dengengenheit zu brechen (vgl. Mernissi
1992: 69). Sie bezeichnet den Zustand, in demdaciiNahe/Mittlere Osten heutzutage
befindet, als ,verstimmelte Moderne®, welche irdemokratischen Errungenschaften
entleert ist (Mernissi 1992: 159). Aufgrund der hatbherzig durchgesetzten
Modernisierungen im Bereich des Rechtsstaates enBemokratie ist es insbesondere um
die Frauenrechte in den meisten islamischen Landséltnismalig schlecht bestellt.
Wahrend es im Westen zumindest ein rechtlich gemd@tGleichheit zwischen den
Geschlechtern gibt, sind die Frauen in den meistamischen Staaten aufgrund der diversen,
an der Scharia orientierten Rechtskodizes, von Reebgen benachteiligt und weniger wert
als Manner. Auch Mernissi weist in diesem Zusamrmeghdarauf hin, dass der moderne
Staat fur die muslimischen Frauen ,noch nicht gebast”. Fir sie ist das Auftreten der Frau
als gleichberechtigte Birgerin ein ganz zentralgpekt der Moderne, welcher von den
Islamistinnen vehement abgelehnt und bekampft (vigtl Mernissi 1992: 229-230). Aber
auch der Westen profitiert von der verstimmelterd®&toe in den arabischen Staaten. Es
wurde laut Mernissi namlich nur seinen eigenen o0kaischen und strategischen Interessen
schaden, wenn er sich ernsthaft, und nicht nureldich und als Kriegsstrategie, fur die
Demokratisierung, die Einhaltung der Menschenreahtedie Durchsetzung des
Rechtsstaates im Nahen/ Mittleren Osten und Nak@aéinsetzen wirde. Denn wirkliche
Demokratie in dieser Region wirde bedeuten, da#zligh die Mehrheit der Bevélkerung
zumindest begrenzten Einfluss auf die Ressourctzikerg in diesen Landern nehmen
konnte und somit v.a. der Erdélprofit nicht mehssahliel3lich den korrupten Eliten und den
westlichen bzw. transnationalen Erdélkonzernen teigammen wirde (vgl. Mernissi 1992:
234).

Auch H. Sharabi weist darauf hin, dass die patnalischen Strukturen der arabischen Lander
niemals richtig modernisiert worden sind. Das Zusemspiel von Imperialismus und
Patriarchalismus habe vielmehr eine ,hybride Gesbéft/ Kultur* hervorgebracht, in der die
patriarchalischen Strukturen héchstens eine oloilfthe Modernisierung erfahren haben. Er
nennt diese hybride Gesellschaftsform ,Neopatriatfctvgl. Sharabi, zit. nach Moghissi
1999: 84). Schliel3lich betont auch Martin Riesebrhe Wichtigkeit, die ,real existierende
und erfahrene Moderne* der im (islamischen) Fundaalismus organisierten Menschen
Ernst zu nehmen. Diese ,real existierende ModeemSpricht nicht den ,abstrakten Idealen
der Moderne®. Demnach weisen viele (nattrlich nedlg) Anhangerinnen des (islamischen)
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Fundamentalismus auch nicht die ,abstrakten, uisiegen Ideale” der Moderne zuriick,
sondern die ,alltaglich erfahrene Moderngdenn zuriickgewiesen wird ,die Moderna

nicht aufgrund ihrer Philosophie, sondern aufgrummh Alltagserfahrungen, die der Moderne
zu Recht oder zu Unrecht zugerechnet werd@iésebrodt 2000: 132)

6.3.6.2 Modernisierung und Geschlechterbeziehungen
Es kann also festgestellt werden, dass die isldmai¥¢elt bestenfalls eine ,Modernisierung

ohne Moderne* erlebt hat bzw. dass das ZeitalteMiglerne in der islamischen Welt
niemals vollstandig begonnen hat (vgl. Moghissia%1).

Die unvollstandige Modernisierung manifestiert det Moghissi v.a. im Bereich der
Geschlechterbeziehungen, welche durch den partisldernisierungsprozess in der
islamischen Welt nicht wesentlich zu Gunsten vaauEn veréndert worden singhe

majority of women in the Middle East and North édrhave not fully benefited from the
forces of modernism, despite the fact that theadihave been touched by modernization
processes, one way or another. But this is becauskernization projects in the Middle East
over the last hundred years have excluded genutrehgformative changes in gender
relations.” (Moghissi 1999: 83-84; vgl. auch Mernissi 1992)

Viele Feministinnen weisen zwar zu Recht darauf tass auch die westliche Moderne und
die Aufklarung fur Frauen paradoxe Auswirkungertéra{vgl. Moghissi 1999: 78f.).
Immerhin galten die revolutionéaren Ideen von Glea&hund Freiheit urspringlich nur fur
das privilegierte, ménnliche Individuum und Frawamden tber die Trennung der
offentlichen von der privaten Sphére von politigchigentscheidung ausgeschlossen und
nicht als vollwertige Burgerinnen anerkannt (vgloghissi 1999: 78f.). Dementsprechend
meint z.B. Seyla BenhabibFreiheit, Gleichheit, Solidaritat: diese Grundsé&tgalten nur bis
zur Schwelle des privaten HaushaltéBenhabib 1992: 23)

Auch die Auswirkungen der kapitalistischen Indwisierung auf Frauen im Westen werden
laut Moghissi als ambivalent bewertet. In diesersatomenhang wird z.B. des Ofteren
betont, dass das Leben von Frauen in modernertakapschen Gesellschaften trotz ihrer
besseren rechtlichen Situation und ihrer klasseiragigen finanziellen Autonomie, von
neuen genderspezifischen Zwangen und Ausbeuturigtréssen gepragt ist (z.B. der
Schonheitswahn, die zunehmende Vermarktung dedighegh Korpers, der zunehmende
Verlust zwischenmenschlicher Beziehungs- und Utiiemsngsnetzwerke im Zeitalter des
bourgeoisen Individualismus etc.) (vgl. Moghiss82978-81). Der Modernisierungsprozess
und die kapitalistische Industrialisierung habeauen im Westen also keineswegs
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vollstéandige Gleichberechtigung gebraghtaprovements in women'’s legal and social status
in the West have been partial, conditional and fafnm{Moghissi 1999: 81)

Trotz der nur partiellen und v.a. formalen Verbessgen fir Frauen im Westen sind aber
v.a. im rechtlichen Bereich eindeutige Fortschitteverzeichnen, die nicht zuletzt durch die
Frauenbewegungen des 20. Jahrhunderts erkdmpfemwurdd stark damit zusammenhéangen,
dass Frauen im Westen rechtlich mittlerweile a¢sofjiwertige Burgerinnen anerkannt
werden:,The legal, social and cultural rights which womenjoy in the West [...] are a
consequence of the recognition of women'’s fulteiship status (personhood) — that is,
equality before the law, and equality in lawMoghissi 1999: 96)

Angesichts der unvollstandigen und widerspriichlichaswirkungen der westlichen
Moderne auf Frauen rdumt Moghissi ein, dass Zwbgeliglich ihrer Errungenschaften und
Kritik an der ausbeuterischen und diskriminierendeinund Weise, wie die bourgeoise
Modernisierung vonstattengegangen ist, also duschaa Berechtigung haben (vgl.
Moghissi 1999: 81). Sie warnt jedoch gleichzeityal, die positiven Aspekte des
Modernisierungsprozesses zu ubersehen und dieivegatuswirkungen als Argument zu
verwenden, um die Moderie toto als irrelevantes und unerwiinschtes Projekt fiir die
islamische Welt abzulehnen. Dies wirde namlichrdtagastrophalen Politik Ttr und Tor
offnen und wére v.a. fur die in den islamischenelisshaften lebenden Frauen von sehr
grol3em Nachteil (vgl. Moghissi 1999: 53f.). Aufgdudessen wehrt sie sich auch gegen
Islamwissenschaftlerinnen wie etwa Akbar Ahmed,sitte nur auf die negativen
Auswirkungen konzentrieren, die die westliche Mogeitr Frauen gehabt hat und daraus
schliel3en, dass Gewalt gegen Frauen das unabwendgidhzwangslaufige Ergebnis der
Moderne sei, weswegen dieser Weg in ihren Augersf@mische Gesellschaften auch
abgelehnt werden solltgStill, it is disturbingly misleading to argue, akes Akbar Ahmed,
for example, that gender violence is the inevitahleeome of modernity, or that rape,
mutilation and abuse are ,the destiny of the posteno femalé— that ,there is an inherent
tendency in Western society to view women as liggets. Ahmed recites these ills of
modern life in order to ask why Muslims should dragged along the path of social
experimentation which they know to be divergingnftbeir own vision of society? Why
should they disrupt their domestic situation fonporary values, however overpowering?”
(Ahmed 1992, zit. nach Moghissi 1999: 82)

Moghissi meint, dass dieser einseitigen Betracldwegse ein ,umgedrehter Orientalismus*
bzw. ,Okzidentalismus” zugrunde liegt, der dazurfiidass Gewalt gegen Frauen in den

eigenen Gesellschaften ausgeblendet wird und dradme nahrt, dass die grausameren
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Gewalttaten gegen Frauen der westlichen Kultur lolawwestlichen Moderne innewohnen
(vgl. Moghissi 1999: 82-83). Sie kritisiert als@vden Argumentationsgang von
Intellektuellen wie Ahmed, die ein sehr kritischgikl der Auswirkungen der westlichen
Moderne auf Frauen mit einem verklarten, unkritesstBild der Situation von Frauen in der
islamischen Welt kombinieren. Durch dieses Unglgésticht entsteht der Eindruck, dass die
Moderne fur Frauen im Westen im Grof3en und Ganeéerelpositiven Auswirkungen hatte,
sondern im Gegenteil ihre 6konomische und sexéelkbeutung ausschliel3lich verstarkt hat.
Die logische Schlussfolgerung ist nun, dass esdfrauislamischen Gesellschaften besser
gehe, weil sie den negativen Aspekten der Modeatigeldut dieser Darstellung ja
Uberwiegen) nicht ausgesetzt sind. Fir Moghisslasiiber hinaus auch die Art der
Fragestellung von Ahmed problematisch. Sie weisdufehin, dass man sich doch auch
anschauen konnte, wie die unvollstandigen Modernisigsversuche in der islamischen Welt
die patriarchalische Autoritat herausgefordert nalb@statt die Moderne aufgrund einer
einseitigen und unausgewogenen Betrachtungswersgoroeherein abzulehnen (vgl.
Moghissi 1999: 83).

6.3.6.3 Die postmoderne Perspektive als Privileg der ,westhen
Intellektuellen”

In diesem Zusammenhang fordert Moghissi die Irikaliellen des Nahen/Mittleren Ostens
dazu auf, den ganzlich anderen politischen und&onomischen Kontext der islamischen
Welt zu bericksichtigen, bevor sie in den postmioeleTenor einstimmen und das Projekt
der Moderne als gescheitert ad acta legen. Dienpmsrne Perspektive ist fir sie ganz klar
ein Privileg derjenigen, die die vollstandige Maademitsamt ihrer befreienden und
Gleichheit bringenden Aspekte erfahren haben. Imt&d der ,Identitatskrise des Westens*
und der Diskreditierung der ,grof3en Metatheoriefdralismus, Marxismus und
Feminismus scheinen postmoderne Betrachtungsweiserverfihrerische und harmlose
Alternative zu sein (vgl. Moghissi 1999: 55). Diestlichen Intellektuellen sind namlich
aufgrund der Durchsetzung moderner demokratissleraler und politischer Institutionen in
der Lage, die Defizite der Moderne und die Problétea der Konzepte der Rationalitat, des
Humanismus und des Universalismus zu analysiegeniedsich in einem relativ geschitzten
und privilegierten Raum befinden und sich die kdkie Hinterfragung und den Hinweis auf
die Exklusionsmechanismen von emanzipatorischemonaativen Konzepten leisten
kénnen (vgl. Moghissi 1999: 58; Benhabib 1995: &) .weist auch Benhabib darauf hin,
dass die Mdglichkeit der Einnahme einer postmodeRerspektive das Privileg einer

.geisteswissenschaftlichen Avantgarde® in den sggitilistischen Gesellschaften sei (vgl.
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Benhabib 1995: 7), und dass die Postmoderne bzapastmoderne Denken die (positiven)
rechtlichen und moralischen Errungenschaften detdvite und ,einen besonderen
Liberalismus” bereits voraussetzem dieser Hinsicht (wie in manchen anderen) seliet
Postmoderne einen ganz besonderen Liberalismusisppduralistischer, toleranter und
offener flr das Recht auf Differenz und AnderghejtPostmoderne Denker gehen mit
erstaunlicher Unbekiimmertheit von hyper-universigitien und liberalen Werten der
Vielfalt, der Heterogenitat, Exzentrizitat und Arstesit aus oder postulieren diese. Das
bedeutet aber, dass sie sich gerade auf jene NodeeAutonomie des Subjekts und der
Rationalitdt demokratischer Handlungsweisen berudés sie andererseits so fréhlich
verabschieden.(Benhabib 1995: 27-28)

Fur die islamische Welt kann eine unkritische Uabme der postmodernen Perspektive
durch die Intellektuellen laut Moghissi jedoch veghende Folgen haben. Ohne alternative
Vorschlage spielen diese Intellektuellen namliclvibest oder unbewusst den islamischen
Fundamentalistinnen in die Hande, indem sie dioeler indirekt den islamischen Staat als
Losung der ,Krise der Moderne* unterstutzgn: such a context [im Kontext der autoritaren
Regime und der ,verstimmelten Moderdes Nahen/Mittleren Ostens, Anm. J.E.] the
adoption of postmodernism’s anti-universalist taristvery risky, even politically
irresponsible. Arguing that no universal standarisés for human progress and that societies
proceed with ‘different speedand in ,different waysoverlooks the crucial question of why
the proposed standards did not work in colonial @odt-colonial countries.{Moghissi

1999: 61-62]...]“To reject modernity in the Middle East withoatfering a more humane
and egalitarian alternative is to validate fundartedism, celebrating its non-Western, non-
Eurocentric, home-grown, culturally harmonious \eduas the only hope appropriate for the
Islamic world.” (Moghissi 1999: 56)
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7. Textanalyse

7.1 Jasmin Zine: ,Between Orientalism and Fundament alism:
Muslim Women and Feminist Engagement“(2006)

Jasmin Zine ist Lehrbeauftragte fir Soziologie Whublim Studiesan derWilfried Laurier
University(Kanada) Ihre Forschungsschwerpunkte umfasSeitical Race and Ethnic
StudiesPost-koloniale Theorie, Erziehung und soziale Qdrgkeit, Reprasentation,
Canadian Muslim Studiasnd Muslim Women's Studiesktuell forscht Zine zu den
Themenkomplexen ,muslimische Jugend nach 9/11" isidmophobie, religiose
Extremismen und Neoimperialismus®.

Der Text,Between Orientalism and Fundamentalism: Muslim Varand Feminist
Engagementist im von Krista Hunt und Kim Rygiel herausgegefrei®ammelband
»(En) Gendering the War on Terror. War Stories @ddmouflaged Politics®erschienen.
Im Zentrum dieses Sammelbandes stehen vergesdhdbtahtwestlich-imperialistische
Kriegsrhetoriken nach 9/11, so wie sie in den adfien Kriegsgeschichten von der
~Kriegskoalition*, den politischen und 6konomischigliten und den Massenmedien
eingesetzt werden. Es werden die internationalemeBangen nach 9/11 mit einem
feministisch-intersektionalen Ansatz untersucht,die Intersektionen vogendemit race,
Klasse, Sexualitat, Religion und Nationalitat vendHintergrund de®/ar on Terror
analysiert (vgl. Hunt/Rygiel 2006: 1-4).

7.1.1 Gegenstand: Muslimische Frauen zwischen ,(Ne  0-)
Orientalismus/Islamophobie” einerseits und ,religio sen
Extremismen/ Puritanismen* ' andererseits

Laut Jasmin Zine artikuliert sich Feministische de und Praxis muslimischer
Feministinnen und Aktivistinnen seit 9/11 im Spangsfeld von ,vergeschlechtlichter

Islamophobie” einerseits und ,religiésen Extremisno@d Puritanismen® andererseits.

1 Zine vermeidet die Begriffe “Islamismus” bzw. Ashischer Fundamentalismus®, welche eine direkte
Verbindung zuslamischerreligidsen Extremismen und Fundamentalismen HeasteSie verwendet stattdessen
die ,religionsneutralen” Begrifflichkeiten ,Fundamialismus*, ,religidser Extremismus*, ,religidser
Puritanismus” und ,religiéser Konservatismus". Ine¥ Ful3note ist ihre Definition des Begriffes
.-Fundamentalismus” zu findeql: use the term ,fundamentalishto refer to puritan and literalist trends within
the Islamic theological, social and political traidins. | do not equate all forms of fundamental@m
conservative religious views with extremism oresiae.” (Zine 2006: 28) Wenn in den folgenden Abschnitten
die Begriffe “Islamismus” oder “Islamischer Fundartaismus” gebraucht werden, so kommen diese
Bezeichnungen nicht von Zine, sondern von der \ésden der vorliegenden Diplomarbeit. Ich verstdiee
Begriffe dabei entsprechend der im Kapitééstgelegten Definitionen.
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Das bedeutet, dass muslimische Feministinnen sgensan zwei Fronten gegen
Unterdrickungsdiskurse kampfen mussen (vgl. Zirg6227).

Als ,muslimische Feministin“ und ,anti-rassistiscA&tivistin“ versucht auch Zine selbst, in
diesem Spannungsfeld zu agierghs a Muslim feminist and anti-racist scholar-adsiy |
maneuver between these polarized spaces dodgimgizad and Islamophobic discourses on
one battle front and puritan, fundamentalist naivas on another, held hostage to the
contradictory meanings being imposed upon my bodysabjectivity from these sites.”

(Zine 2006: 27)

Im analysierten Texgeht es ihr folglich laut eigenen Angaben darunumziersuchen, wie
muslimische Frauen von diesen beiden gegnerisceiendiskursiv vereinnahmt werden
und wie sich sowohl sékulare als auch glaubenseeietislamische Feministinnen in diesem
spannungsvollen Terrain gegen die Unterdriickungsis behauptenThe purpose of this
discussion is to examine the way Muslim women haga discursively scripted from these
opposing and contradictory spaces [Islamophobie lsheimismus, Anm. J.E.], and explore
the negotiations and contestations made by bothi@eand faith-centered Muslim feminists

in combating these oppressive arrangemen@iftie 2006: 27)

7.1.2 Zwischen anti-rassistischer/anti-imperialist  ischer
Notwendigkeit und anti-rassistischer/anti-imperiali stischer
Einseitigkeit
Obwohl Jasmin Zines Artikel den TitdBetweenOrientalism and Fundamentalism: Muslim

Women and Feminist Engagemetréigt und sie auch, wie gerade erwahnt, in dereurig
des Artikels darauf hinweist, dass sie dementsgratilie diskursive Vereinnahmung und
Instrumentalisierung von muslimischen Frauen sowlointh den islamistischen Diskurs als
auch durch den islamophoben Diskurs analysiererhtagbeschreibt sie in ihrem Artikel fast
ausschlieflich die (neo-)orientalistischen Strategiesotheringund die diskursive
Vereinnahmung muslimischer Frauen im Kontext dexder entflammten Islamophobie im
Westen nach den Anschlagen des 11. September 2001.

So geht sie ziemlich genau darauf ein, wie diess&jien und Rhetoriken an koloniale
orientalistische Stereotype anknipfen und wiersi&ontext dedVar on Terroreingesetzt
werden. Der neo-orientalistische Diskurs, welcheradientalistischen Metaphern und
Stereotype der Kolonialzeit wiederbelebt und siiomtext desWar on Terror* teilweise
mit neuen Bedeutungen versieht, konstruiert dadhei muslimischen Manner* als

~gefahrliche Auslander, Terroristen und potenti@edrohungen der 6ffentlichen Sicherheit”,
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wahrend er ,die muslimischen Frauen® als ,handlumdghige, stumme Opfer eines
anachronistischen Glaubens” darstellt (vgl. ZinB&®0). Diese neo-orientalistischen
Stereotype dienen dann in erster Linie dazu, dieim®nialen Bestrebungen und die
eigennitzigen 6konomischen und geostrategischerekgen des Westens zu verschleiern:
»Through the pervasive forces of the media, thegas [die neo-orientalistischen Stereotype,
Anm. J.E.] are easily and uncritically absorbedthg masses as a means to legitimate the
right to power and the right to rule over othersain almost benevolent and paternal gesture
of bringing modernity, democracy and liberalisnthose Fanon (1963) poignantly described
as ,the wretched of the earthrhis new hegemony operates as a form of ,camgedia
politics* masking the self-serving economic and politicalorzale behind the global
dynamics of power.{Zine 2006: 31)

Auch die Funktionsweisen islamophober Argumenta&tionnd die tiefe Verankerung
islamophober Gefiihle in den ,westlichen Systemeefden von Zine detailliert beschrieben.
So wirkt sich die Islamophobie v.a. auf die im Véeskebenden Muslime aus, die mit einem
Anstieg der gegen sie gerichteten rassistischemesggnen konfrontiert sind. Islamophobe
Argumentationen und Gefiuhle sind im Westen allagslinichts Neues. Laut Zine ist die
Angst vor dem Islam und seinen Anhangerinnen kaiegs nur eine individuelle ,irrationale
Angst®, sondern Teil des westlichen Systems undddbaftsapparatedslamophobia can

be understood as a fear of Islam or its adheremas is translated into individual, ideological
and systemic forms of oppression. Far from beingreational ‘ fear, Islamophobia operates
as part of a rational system of Western socialpeooic, political and cultural power that
necessitates the construction of abject differénaeaintain positional superiority.”

(Zine 2006: 35)

Besonderes Augenmerk legt Zine in ihrem Artikel diegf diskursiven Vereinnahmungen der
(Kopftuch tragenden) muslimischen Frauen durch heést, (neo-)orientalistische Metaphern
und islamophobe Bilder. lhre Kdrper werden eingssaiit (neo)orientalistischen Stereotypen
verknUpft und im Kontext der militdrischen Intertienen als Legitimationsmittel fir den
kriegerischen Einsatz missbraucfithe static and essentialized construction of theshn
woman as the abject, oppressed ,oths@came an important tool in the arsenal of
ideological warfare designed to gain public consiemt he war on terror.“(Zine 2006: 35)

So dienten z.B. in den US-Medien kursiernde Bildar afghanischen Frauen in Burka dazu,
das Bild der ,misshandelten, unterdrickten, musiahen Frau“ zu verbreiten, welche ,vom

Westen* befreit werden musse (vgl. Zine 2006: 34).
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Andererseits sind laut Zine auch im Westen lebendslimische Frauen auf besondere Weise
von islamophoben Strategien d#keringund den daraus resultierenden Folgen betroffen.
So werden im Kontext der seit 9/11 stark angestiegallgemeinen Islamophobie die Kérper
muslimischer Frauen sehr oft als ultimative Diffezmarker instrumentalisiert. Zine
bezeichnet die westliche Fixierung auf den muslkimes Frauenkdrper als
,vergeschlechtlichte IslamophobigeThe notion of ,gendered Islamopholipertains to
specific forms of discrimination leveled at Musiomen that proceed from historically
contextualized negative stereotypes that informsargain the structural conditions of
domination.” (Zine 2006: 35)

Ein Beispiel fur die ,vergeschlechtlichte Islamopley ist fur Zine das Verbot désjab bzw.
des islamischen Schleiers in franzésischen Schillegr. Meinung nach wird muslimischen
Frauen dadurch auf systematische Weise das Reuhingeen, ihre religiose Identifikation
und Uberzeugung auszudriicken. Die Kopftuch tragenaeslimischen Frauen werden als
~-gefahrliche Auslanderinnen” gebrandmarkt und d&amische Schleier/ das Kopftuch wird
zum Symbol der ,islamischen Bedrohung" hochstitis{egl. Zine 2006: 35).

Die Damonisierung der Kopftuch tragenden, muslitmescFrau ist laut Zine als Politik des
~ethnic profiling“ und als Exklusionsstrategie zu bewerten, welch@digerinnenrechte der
betroffenen Frauen beschneidet, zur sozialen unddikischen Exklusion beitragt und den
demokratischen Pluralismus insgesamt gefahrdet Zugk 2006: 36).

Auf die islamistischen Strategien daeringund die diskursive Vereinnahmung und
Instrumentalisierung von muslimischen Frauen daeh islamistischen Diskurs geht Zine
hingegen nur am Rande ein. Sie erwahnt zwar eMige, dass auch ,die religiosen
Extremismen und puritanischen Diskurse® (Zine 2. die muslimischen Frauen
vereinnahmen (vgl. Zine 2006: 27; 36; 44). Sie match an, dass beide Diskurse und
Ideologien — also der islamistische und der wdsidinoperialistische — die Handlungsmacht,
die Freiheiten und die Autonomie der muslimischesuEn erheblich einschrankgMuslim
women therefore must be attentive to the way thadies and identities are scripted in
service of neo-imperialist goals and from withindamentalist worldviews. Both ideological
views limit their agency, autonomy and freedom seribusly circumscribe their lived
conditions, choices and experiences. As well, bigtlvs authorize equally limiting narratives
of Islamic womanhood containing them within setf#sg) paradigms that sustain the goals

and ideals of specific religious or imperial patrcdal arrangements.(Zine 2006: 36)

110



Auf die misogyne islamistische Ideologie, wie sialer vorliegenden Diplomarbeit im
Kapitel 5 beschrieben wurde, geht sie allerdinggigovie gar nicht ein. Im Grunde gibt es in
dem Artikel nur einen Satz, in dem erklart wirdevmuslimische Frauen von Islamistinnen
diskursiv vereinnahmt werderOn the other hand, they [die muslimischen Frauanm.

J.E.] also operate as the guardians of faith anddran Islamic fundamentalist conceptions
that must be safeguarded from the seduction anbaolsment of Western moral
corruptions.” (Zine 2006: 36)

Bei der Auseinandersetzung mit dem Islamismus lages Fokus vielmehr (und nattrlich
einerseits auch ganz zu Recht) darauf, aus anesadstischer Perspektive seinen Charakter
als Protestreaktion auf die neo-imperialistischeb@lisierung und das vom Westen
dominierte Welt(wirtschafts)system hervorzuhebemb&tont sie, dass der Zulauf zu
islamistischen — bzw. in ihren Worten ,extrem réakdéire”/ ,,extrem religiose” (Zine 2006:
38) — Gruppen durch die neo-imperialistische Glsiieiung und die strukturellen
Ungleichheiten zwischen dem globalen Norden und diedmalen Stiden verstarkt wird. Sie
geht darauf ein, dass die vom IWF und der Weltldikkerten
Strukturanpassungsprogramme fiir die Bevolkerungeh@nder der Dritten Welt
veheerende Folgen hatten, weil sie dazu flhrtesg dai sozialen Ausgaben gespart wurde,
um im Rahmen des globalen Kapitalismus wettbewéahigfzu bleiben. In diesem
»Sozialpolitischen Vakuum® hatten es religios-extistische Gruppen leicht, die Massen zu
mobilisieren und fur ihre Programme zu begeistgFhese externally imposed social,
economic, and political changes therefore openedittor to extreme reactionary groups
filling the voids in society that were generatedlgse reforms. Many of these extreme
religious groups situate themselves in oppositethe cultural imperialism that occurs as a
by-product of globalization and implement harsh sugas to counteract these rapid changes
in their societies. Therefore, the devastatingot$fef globalization, neo-liberal economic
policies, and the ,invisible hanaf imperialism fuel the impetus for radical rebgis
insurgency.”(Zine 2006: 38)

Es geht Zine also v.a. darum, die Zusammenhangehem dem ,globalen imperialistischen
Projekt” bzw. dem strukturellen Nord-Sid-Ungleichiiht und der strukturellen Armut,
Abhangigkeit, politischen Instabilitdt, Hoffnungsigkeit und schliel3lich auch der Wut der
entrechteten Massen der Dritten Welt einerseitsdamd weltweiten Aufstieg religios-
fundamentalistischer und extremistischer Bewegumagelererseits, aufzuzeigen (vgl. Zine
2006: 38).
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Das ist fur sie insofern sehr wichtig, weil dieB@entext des Aufstiegs der islamistischen
Bewegungen (und die Rolle, die der Westen dabelt3}pon den westlichemainstream
Medien kaum thematisiert, von den westlichen R@iinnen wohl eher ungern beachtet und
von den transnationalen Wirtschaftskonzernen dufilieg geleugnet wird. So werden laut
Zine zwar die grausamen und frauenfeindlichen Watkungen der Scharfaesetze, wie

z.B. Steinigung als Strafe fur auRerehelichen Sk die Auswirkungen der pakistanischen
Hudood-Erlasse bzwina-Gesetz& auf Frauen, auf sensationsheischende Art und Vifeise
westlichen Medien thematisiert und publiziert. Bben vorgestellte Kontext des Aufstiegs
der islamistischen Bewegungen und die negativeeRdié das internationale Kapital und der
Westen dabei spielen, werden hingegen seltemainstreanKreisen 6ffentlich diskutiert

(vgl. Zine 2006: 38).

Zine zufolge sind auch die Analysen islamischer irestinnen zu frauenfeindlichen,
angeblich ,islamischen Praktiken®, in den westlicheainstreamMedien nicht prasent.
Besagte islamische Feministinnen kritisieren ziB.pakistanischen Hudood-Erlasse als
»unislamisch® und weisen darauf hin, dass sie disf&hrungen zainaim Koran

missachten, die eigentlich darauf abzielen, Fraoemunzulassigen Anschuldigungen zu
beschitzen (vgl. Zine 2006: 39). Die Stimmen damsschen Feministinnen kdnnten ihrer
Meinung nach aber gerade die beschrénkten, islaob@ohReprasentationen der
Schwierigkeiten von Frauen in islamischen Landemmigieren. Dabei sollten muslimische
Frauen ihrer Meinung nach ,multiple Kritiken* antikeren, die sich sowohl gegen globale als
auch lokale Antagonistinnen richten, sprich die sloMneo-koloniale, feministische Diskurse
Uber den Islam kritisieren als auch sexistischerpretationen des Islam und das Patriarchat
in ihren eigenen religiosesommunitiebekampfen (vgl. Zine 2006: 39).

12 bie Hudood-Erlasse wurden 1979 im Zuge des Islamisigsprojektes des damaligen militarischen
Machthabers Muhammad Zia-ul-Haq verabschiedetb&ighalten eine Reihe von unterschiedlichen sesmell
Vergehen bzw. Verbrechen, wie Unzucht, VergewaltgguProstitution und Ehebruch, die sie allesamt als
Straftat klassifizieren (vgl. Zine 2006: 39). Deauptkritikpunkt an den Hudood-Erlassen beruht dadass sie
das Vergehen des Ehebruchs (bzw. von ausserelreli8hg) ¢ina) mit dem Vergehen der Vergewaltigung
(zina bil-jabn gleichsetzen. Eine Frau, die behauptet vergegtaitbrden zu sein, muss auf3erdem vier
mannliche Augenzeugen bestimmen, welche den AkVdegewaltigung bestatigen. Wenn sie dazu niclalein
Lage ist, lauft sie aufgrund der Gleichsetzung Ebebruch bzw. Unzucht mit Vergewaltigung Gefahihste
unter derzinaGesetzen angeklagt zu werden: des Ehebruchs wemarieiratet ist, der Unzucht wenn sie
nicht verheiratet ist. Die Hudood-Erlasse wurde@i@8urch dieWomen's Protection Bill“reformiert. Sie
veranlasste, dass Vergewaltigung nun zivilrechtlietfolgt wird.
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7.1.3 Gesellschaftspolitischer Hintergrund des Tex  tes:
Islamophobie und War on Terror

Zines Text ist vor dem Hintergrund der Anschlage tie. September 2001 und der seitdem
merklich angestiegenen Islamophobie im Westen zenleSie selbst weil3t darauf hin, dass es
angesichts der momentan ,grassierenden Islamophiobié/esten aus anti-rassistischer
Perspektive notwendig ist darauf zu achten, wiedBeg tiber religios-misogyne Praktiken in
der islamischen Welt in diesem Kontext aufgenommerden bzw. inwiefern sie zur
weiteren Stigmatisierung ,der Muslime* beitraggAnti-racist feminists are particularly
aware however of how their theorizing and shockiagelations' of Muslim women’s
religiously-based oppression can be taken up irctireent political climate of rampant
Islamophobia.“(Zine 2006: 40) Demenstprechend muss laut Zineineent werden, dass
z.B. Berichte daruber, wie die pakistaniscasra-Gesetze das Leben pakistanischer Frauen
beeinflussen, nicht zu einem weiteren sensatiosshenden ,Dritte-Welt-Frauen-Event*
hochstilisiert werden, indem der jeweilige Kontard die Komplexitat des Problems nicht
~mittransportiert” werden. Mit Bezug auf die Wissehaftlerin Shahnaz Khan und den post-
kolonialen Kritiker Homi K. Bhabha stellt sie fes&s Khan (2001) notes, ,Accounts of how
the zina laws have affected Pakistani women’s Inaa® the potential to become yet another
sensationalized Thir World woman eve@he goes on to echo Homi Bhabha'’s (1990)
observation that in these formulations ,the contiogs not travel as well as stereotypes
sustaining sensational stories do(Zine 2006: 40)

Die Bericksichtigung des islamophoben (westlichhufhahmekontextes, die Bereitstellung
~-multipler Kritiken* und die anti-imperialistisch8to3richtung bedeutet ihrer Meinung nach
namlich nicht, dass islamische Feministinnen, dist{oloniale bzw. anti-koloniale
Analysen der Situation von Frauen in islamischendein liefern, den religiosen
Fundamentalismus verteidigen wirden. Vielmehr siecsehr oft, sowohl auf ideologischer
als auch auf politischer Ebene, mit feministiscaeti-Fundamentalismus Bewegungen wie
z.BWomen Living under Muslim Laws (WLUML)d Women Against Fundamentalism
(WAF),verbunden (vgl. Zine 2006: 39).
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7.1.4 Ambivalenzkonflikt
Obwohl eine post-koloniale, anti-rassistische Aralger Situation von Frauen in islamischen

Landern v.a. im Kontext des islamophoben Klimashasten also notwendig ist, ist es aus
feministischer Perspektive aber auch wichtig, dieogiynen Praktiken der islamistischen
Regime nicht ,schdn zu reden” bzw. zu dethematsieDie im Westen vorherrschende
Islamophobie darf nicht dazu fiihren, dass sich mmisthe Frauen bzw. (islamische)
Feministinnen gendtigt fihlen, die ,eigene KultmduReligion* mitsamt ihrer misogynen
Zuge zu unterstitzen, anstatt die autoritar-patarschen Strukturen innerhalb der
islamischen Gesellschaften ucoimmunitiezu bek&dmpfen. Laut Zine kann aber gerade ein
solches Verhalten aufgrund des aufgeheizten islaotmgn Klimas zumindest bei im Westen
lebenden muslimischen Frauen beobachtet wertleattempting to rupture the
authoritarian and patriarchal structures within oaommunities, racialized Muslim women
are often reticent to expose our concerns withenghrvasive context of racism and
Islamophobia that already exists and gathers sttiemgpon such unseemly revelations. By
exposing issues of sexism within our communitiessacieties, Muslim feminists are
immediately subject to the racism and Islamophdiged negatively essentializes these
experiences as tHelervorhebung im Original] defining referents dfet Muslims and Islam.”
(Zine 2006: 40)

Der in der vorliegenden Diplomarbeit thematisig&enbivalenzkonflikt“ (vgl. Kapitel 1 &
Kapitel 3) sollte aber auch (westliche) Feminisdnmicht dazu verleiten, aufgrund von
Beflirchtungen, dass sie als ,rassistisch” abgesttmgrden kdnnten, auf eikéare Kritik
der frauenfeindlichen islamistischen Praktiken tmsitutionen zu verzichten. Meiner Ansicht
nach tappt auch Zine selbst ein wenig in dieseleFdes ,Ambivalenzkonfliktes®. Im
Widerspruch zum Titel ihres ArtikelsBetweenOrientalism and Fundamentalism: Muslim
Women and Feminist Engagemeénthd zu ihrem in der Einleitung formuliertem Voblea,
auf beide Seiten einzugehen, beschreibt sie zvardstailliert die neo-orientalistischen
Strategien desthering das neo-orientalistische ,Bild der muslimischeal® und die neo-
imperialistischen Absichten des Westens — sie jgeloich nur am Rande auf die
islamistischen Strategien dethering,das islamistische ,Bild der islamischen Weiblicitke
und die Absichten der islamistischen Gruppen bzegi&ungen ein. In ihrer Schilderung
erscheint der Islamismus vielmehr ausschlief3listRaaktion auf die neo-imperialistische
Globalisierung und auf die vom ,Westen* diktieri@onomischen

Strukturanpassungsprogramme fiir die Okonomien déeb Welt. Dass der Islamismus
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abernicht nurals ,fremdverschuldetes”/vom Westen verschuldetémBmen betrachtet
werden kann, bestatigen meiner Meinung nach nidletz die islamistischen Regime, die
mit dem Westen kollaborieren (z.B. Saudi Arabi&h) einerklarenKritik an den misogynen
Zugen der islamistischen Ideologien und den misegyPraktiken der islamistischen Regime
gehdort aus meiner Sicht schliel3lich auch, dasseseth Zusammenhang Begriffe verwendet
werden, die das zu kritisierende Phanomen auclbkiaennen. Wie bereits weiter oben
erwahnt wurde, verwendet Zine in ihrem Text aussBhth die ,religionsneutralen” Begriffe
.,Fundamentalismus®, ,religioser Extremismus*, ,giser Puritanismus” und ,religioser
Konservatismus®. Naturlich gibt es Fundamentalispianitanismen und Extremismen nicht
nur im Islam, sondern in allen Religionen (siehehakiapitel 5der vorliegenden
Diplomarbeit). Wenn es Zine aber um eine Kritik mamischerFundamentalismus geht —
und aus dem Text ist zu schliel3en, dass sie sith auf einen christlichen oder judischen
Fundamentalismus bezieht sondern entsprechend demmvpostulierten Spannungsfeld den
islamischen Fundamentalismus im Hinblick auf selis&ursive Vereinnahmung
muslimischer Frauen kritisiert — dann sollte siesdi fundamentalistische Stromung meiner
Meinung nach auch Klar als ,islamisch* bezeichned nicht nur in einer kurzen Ful3note
darauf hinweisen, dass sie sich mit dem Begrifinglamentalismus* auf ,die puritanischen
und literalistischen Strémungen innerhalb der is$afren theologischen, sozialen und
politischen Traditionen (Zine 2006: 28) bezieht.

AulRerdem ist es meiner Meinung nach unzulassigSidigtion von muslimischen Frauen in
westlichen demokratischen Gesellschaften und voslimischen Frauen in autoritaren
islamischen Gesellschaften in Bezug auf die Besdhng ihrer Rechte durch den jeweiligen
patriarchalischen Staat auf eine Stufe zu stellere behauptet namlich, dass die repressiven
Gesetze, welche in den autoritaren islamischeneétage dem Iran, Saudi-Arabien und
Afghanistan die Frauen verpflichten den SchleiexMapftuch zu tragen, genauso ,anti-
feministisch” wéaren wie die Gesetze in westlich-d&natischen Gesellschaften wie
Frankreich, Deutschland und der Turkei, die ihnas Tragen des Schleiers/Kopftuches
verbieten;Muslim women’s bodies continue to be disciplined aegulated by both
oppressive laws mandating veiling under authoraartheocratic regimes in Iran, Saudi
Arabia and Afghanistan as well as by the laws dapyieir freedom to wear headscarves in
Western democratic societies like France, Germardy Burkey. In either case, the fact that
their bodies are made subservient to the decrepatofarchal state authorities is an anti-
feminist move.(Zine 2006: 36)
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7.1.5 Islamkritische Argumentationen versus islamo phobe
Argumentationen — undifferenzierte Betrachtungen

Ein weiterer Aspekt, der die problematische Eingle#it von Zines Text zum Ausdruck

bringt, ist ihre Vermischung von islamophoben usidmkritischen Argumentationen bzw.
Positionen.

Zine zufolge haben neo-orientalistische Publikationnd Argumentationen seit den
Terroranschlagen des 11. September 2001 Hochkadnjur8de reichen ihrer Meinung nach
von den sensationsgierigen Berichterstattungepndeslimischen Dissidentin und
Journalistin“ (Zine 2006: 30) Irshad MaHjbis zu den ,offen rassistischen und islamophoben
Hetzschriften* (Zine 2006: 30) der italienischemuthalistin Orianna Fallatd.

In ihrem Text geht Zine jedoch nur auf die islamoipén und rassistischen Aussagen Fallacis
ein, welche ihrer Meinung nach in ihrem ,rassidtest Manifesto” den ,Fortschritt des
Westens* verherrlicht und die ,Zurtickgebliebenlugt islamischen Gesellschaft und Kultur®
verteufelt:,She [Orianna Falacci, Anm. J.E.] goes on to tiradgainst the undesirable

Muslim foreigners ,loafing around our cities witheir ,merchandisg their prostitutes, their
drugs... and defiling their cities with ,the yellow streasiurine, the stench of excrement
blocked the main entrance of the San Salvatoreeat®Vvo: the exquisite Romanic
church...that the sons of Allah transformed intotare...|...] Muslim women are cast as
Jidiotic ‘, ,uneducatedand guilty of ,marrying pricks who want to marguf wives.”

(Zine 2006: 30-31)

Laut Zine wirden dermal3en offenkundig “xenopholee-faschistische und islamophobe
Aussagen bzw. Bemerkungen“ normalerweise soforfrassistische Fiktionen* und
~Substanzlose Ausschweifungen eines boRartig-leasigeistes” abgeschrieben werden (Zine
2006: 31). Im post-9/11 Klima jedoch kénne Falldigh trotz zahlreicher Proteste von anti-
rassistischen Gruppen ohne weiteres in den Regadkar Buchladen in der Sektion
.international Relations“gefunden werden. Aul3erdem schaffte es das Buchumafgles
reilBenden Absatzes in einigen européischen Lar{feankreich, Deutschland, Spanien)
sogar auf die Bestsellerliste (vgl. Zine 2006: 31).

Irshad Manji hingegen, deren Aussagen und Positiona Zine nicht weiter beschrieben
werden, setzt sich in ihrem Bughhe trouble with Islam“fir die Reformierung des Islam

ein und zeigt auf, wie sich Muslime die ,verlorehadition des unabhangigen Denkens*

(ijtihad) wieder aneignen und an die Anforderungen deg&irhunderts anpassen kénnen.

13 Zine bezieht sich auf Manjis Bucfitie trouble with Islam : A Wake-up call for For Hmty and Change”
(2003)
14 Zine bezieht sich auf Fallacis Bughhe Rage and the Pride* (2002)
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Manjis eigenen Angaben zufolge entwirft das Buctegplobale Kampagne®, die einen
~pluralistischen und progressiven Islam* vorantegitsoll. Sie selbst bezeichnet diese
Kampagne als ,Operatiditihad®, die auch mit der Unterstlitzung von nicht-Muslifiiedie
Verbreitung ,,des unabhéangige Denkens" im Islam sorgpll (vgl. Manjis homepage).
Manji bezeichnet ihr Buch als ,offenen Brief*, ireleghem v.a. die folgenden drei
Thematiken untersucht werden:

- die Behandlung von Frauen als ,Minderwertige“ctuMuslime

- das ,Juderbashing (Antisemitismus), an dem sich sehr viele Muslibeharrlich beteiligen
- die ,Geil3el der Sklaverei®, welche in von islatrishen Regimen beherrschten Landern
andauert (vgl. Manjis homepage)

Obwohl Manji darauf hinweist, dass es in allen flehen Fundamentalistinnen,
Literalistinnen und ultra-Orthodoxe gibt, liegt deesentliche Unterschied fir sie dennoch
darin, dass der Literalismus im Islam heutzutage,deainstream“darstellt. Deswegen ist es
fur viele Muslime schwierig, sich gegen den auéwah Missbrauch des Islam zu stellen,
daruber zu debattieren und Reformen einzuleiten.

In Anlehnung an die judischdRefuseniksyomit sie die jidischen
Militardienstverweigerinnen meint, die sich gegen miilitarische Okkupation der West-
Bank stellen, bezeichnet sie sich selbst als mistimRefusenikDamit will sie allerdings
nicht zum Ausdruck bringen, dass sie es ablehnsglikta zu sein. Vielmehr soll der Begriff
muslimischeRefusenildarauf hinweisen, dass sie sich weigert, im Namiéhé einer
»LArmee von Automaten” beizutretefBy Muslim Refusenik, | mean | refuse to join amar
of automatons in the name of Allah. Many Muslimglajd Jewish Refuseniks — those
soldiers who protest the military occupation of West Bank. In the same spirit of
conscientious dissent, we must protest the idecdbgiccupation of Muslim minds. It's an
occupation perpetrated by our own mullahs, imant @wic leaders.”

(vgl. Manjis homepage)

Manji schlief3t ihre Ausfiihrungen mit zwei an im \Wéeslebende Muslime und Nicht-
Muslime gerichteten Grundsatzfragen, die auf eiyepell hinauslaufen, sich fur einen
reformorientierten Islam einzusetzen. Den im Wegtbenden Musliminnen kommt bei der
Reformierung des Islam insofern eine herausragBudle zu, weil sie sich in einer
Umgebung befinden, in der sie ihre Meinung freigtalkénnen ohne staatlichen
Repressalien zu unterliegen. Deswegen solltendialger Meinung nach besonders fiur die
Verteidigung der Vielfalt und der Gedankenfreildasljtihad einsetzten;In that spirit, I'm

asking Muslims in the West a very basic questiaii: W& remain spiritually infantile, caving
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to cultural pressures to clam up and conform, di we mature into full-fledged citizens,
defending the very diversity that allows us torbthis part of the world in the first place?”
(Manjis homepage)

Aber auch die im Westen lebenden nicht-Muslime werdazu aufgefordert, nicht aus Angst
davor als ,rassistisch* zu gelten einfach zu sclye®j und so die ,Krankheiten®, unter denen
der Islam aktuell leidet, zu Ubersehen bzw. nichthematisieren;My question for non-
Muslims is equallly basic: Will you succumb to thtmidation of being called ,racistsor

will you finally challenge us Muslims to take respibility for our role in what ails Islam

today?“ (Manjis homepage)

Manjis Ausfihrungen sind nun durchaus eher der Rdgaratur und weniger der
wissenschatftlichen Literatur zuzuordnen. Dennotkssmeiner Meinung nach nicht richtig,
die offen rassistischerslamophoben Aussagen Fallacigelche auch sehr effektiv mit neo-
orientalistischen Metaphern argumentiert und eien@no der durch die Muslime bedrohten,
katholischen Religion heraufbeschwdrt (siehe obmart)denislamkritischen Aussagen

Manijis auf eine Stufe zu stellen bzw. nicht klarzustelldass es zwischen diesen beiden
Positionen einen grol3en Unterschied gibt.

Indem Zine in ihrem Artikel darauf verzichtet, ndlaef Manjis Aussagen einzugehen und ihr
Buch dennoch mit dem ausfuhrlich beschriebenersigaschen Manifesto” Fallacis in einen
Topf wirft bzw. beide als ,neo-orientalistisch* le@zhnet, entsteht meiner Meinung nach fir
den/die LeserIn das Bild, dass Autorinnen wie ldskkanji genauso rassistisch und
islamophob argumentieren wie Orianna Fallaci.

Auch wenn man sich an Manjis eher sensationallgiscSchreibstil stol3en mag, zielt sie
doch ganz eindeutig nicht darauf ab, die Muslimasphal als ,unzivilisiert und geféhrlich®
und den Islam als ,homogene Religion des Fundariemias” darzustellen. Vielmehr betont
sie, dass es fundamentalistische Stromungen in Bidigionen gibt (siehe oben) und pladiert
fur die Notwendigkeit eines reformorientierten msleSie lehnt ,,den Islam*® also nicht
pauschal als undemokratisch und autoritar ab, sangdeist auf seine undemokratischen und
autoritéaren Auspragungen hin, die ihrer Ansichtnaefgrund des momentan relativ grof3en
Einflusses islamistischer und reaktionarer Intagirenen tberwiegen.

Manji geht es meiner Meinung nach also keinestidlsim, ,den Islam® oder ,die Muslime*
pauschal zu diffamieren, so wie das Fallaci innniuch, The Rage and the Pridejanz

offensichtlich schon macht. lhre Absicht ist eses reformorientierten, anti-autoritaren
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Islam zu férdern und die machtvollen reaktionared islamistischen Auslegungen zu
bekampfen.

Dass Zine in ihrem Artikel nicht auf den Unterschewvischen Manjis Islamkritik und

Fallacis islamophoben Argumentationen hinweistdiich problematisch. Sie tragt auf diese
Weise dazu bei, dass islamkritische Aussagen ssistisch-islamophoben Aussagen auf eine
Stufe gestellt werden, indem sie beide in die Katiegder ,neo-orientalistischen

Publikationen bzw. Argumentationen® einreiht.
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7.2 Saba Mahmood: ,Politics of Piety. The Islamicr  evival and
the feminist subject” (2005)

Saba Mahmood ist Lehrbeauftragte fur Kultur- undi&lanthropologie an déJC Berkeley.
Ihre Forschungsschwerpunkte liegen in den Bereiétmghropologie der Subjektformation,
Liberalismus und sékulare Modernitat, feministisane poststrukturalistische Theorie,
Religion und Politik sowie Islam und Naher/Mittlek@sten. Ihr Forschungsinteresse richtet
sich darauf, die spezifischen Ausdrucksweisen gékylaren Modernitat” in post-kolonialen
Gesellschaften zu untersuchen, wobei sie den Th&ubjektformation, Religiositat und
genderbesondere Aufmerksamkeit schenkt. Ihr BuBbljtics of Piety: The Islamic Revival
and the Feminist Subjecf2005) hat 2005 deviictoria Schuck Awarder Amercian Political
Science Associatiogewonnen und eine “ehrenhafte Erwahnuriginorable mentionim

Zuge der Verleihung deslbert Hourani Book AwardderMiddle East Studies Association

erhalten.

7.2.1 Gegenstand: Rekonzeptualisierung des feminis  tischen
agency Begriffes auf der Grundlage einer Untersuchung
einer islamistischen Frauenbewegung in Agypten

Das Werk Politics of piety. The Islamic revival and the farsi subject“hat laut seiner
Verfasserin Saba Mahmood zwei Zielsetzungen: Egisrgeht es der Anthropologin darum,
in dem Buch die Ergebnisse einer Feldforschungesatireiben, die sie von 1995-97
durchgefuhrt hat, um die agyptische ,Moscheenbewgtder Frauen zu untersuchen.

Die ,Moscheenbewegung* ist eine pietistisgitassrootBewegung, die im Kontext des
Islamic Revivalbzw. der Zunahme des Einflusses islamistischén@tngen in der
islamischen Welt seit den 1970er Jahren entstaistévgl. Mahmood 2005: 3).

Es handelt sich dabei nicht um eine politisch-istiiscthe Bewegung, welche nach der
Ubernahme der Macht im Staat strebt, sondern umisiamistische Bewegung, die auf die
»,moralische Reformierung” der agyptischen Geseli$icivon unten® abzielt. Laut den
Mitgliedern entwickelte sich die ,Moscheenbeweguaty’ Antwort darauf, dass religioses
Wissen als Mittel zur Organisierung des alltaglichebens im Rahmen der ,modernen
Strukturen der sékularen, agyptischen Regierungékamend marginalisiert worden war. Sie
bezeichnen diesen Prozess selbst als ,,Sakulamgjefalmana/almaniyypbzw. auch als
.verwestlichung” tagharul) der agyptischen Gesellschaft. Als Reaktion davausuchen

die Frauen der ,Moscheenbewegung®, Muslimen undlivhiisnen wieder religiose Werte
und Tugenden beizubringen. Dabei geht es aber nishdarum, ihnen die religiosen Texte
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naher zu bringen — im Zentrum steht v.a. auch dieé, wie Muslime ihr alltagliches Leben
in Ubereinstimmung mit den Prinzipien des Islamamigieren und leben kénnen (vgl.
Mahmood 2005: 3-4).

Laut Mahmood wére es demnach auch falsch, die ,Memthewegung” aufgrund ihrer
grundsatzlich pietistischen Ausrichtung als apsiiti zu betrachten. Mahmood zufolge ist
gerade die ,transformative Kraft“ dieser auf destem Blick apolitischegrass-roots
Bewegungen nicht zu unterschatzen, da sie in vieddien die der politischen Gruppen sogar
noch tbertrifft (vgl. Mahmood 2005: 35). So hat gMoscheenbewegung” z.B. einen sehr
grof3en Einfluss auf viele Aspekte des sozialen hehmd der Aktivismus der gesamten
~-Frommigkeitsbewegung“piety movemeitat laut Mahmood schon sehr viele
Veranderungen in der agyptischen Gesellschaft Bevdre sich v.a. auf der alltagsweltlichen
Ebene abspielen und die folgenden Bereiche umfagEkis includes changes in styles of
dress ans speech, standards regarding what is dit@noper entertainment for adults and
children, patterns of financial and household magragnt, the provision of care for the poor,
and the terms by which public debate is conduct@d&hmood 2005: 4)

Abgesehen von der Analyse der Lebenswelten unéldedlungsmacht der Frauen, die sich
innerhalb der ,Moscheenbewegung” engagieren, geMahmood aber auch ausdriicklich
noch um etwas anderes in ihrem Buch: sie méchtgkdiezeptuellen Herausforderungen®
untersuchen, welche die aktive Beteiligung von Era einer islamistischen Bewegung fur
Feministische Theorie im Besonderen, und fir sdlidarales Gedankengut im
Allgemeinen, darstellt (vgl. Mahmood 2005: 2).

Laut Mahmood ist Feministische Theorie und Pragisjeher sehr eng mit sakular-liberalen
Grundannahmen Uber die ,menschliche Natur* verwoBas bedeutet, dass Feministische
Theorie von vorneherein davon ausgeht, dass jea@esth ein angeborenes Streben nach
Freiheit besitzt, dass alle Individuen ihre Automegeltend machen wollen wenn sie die
Maglichkeit dazu haben und dass menschliche Hagéllemenstprechend in erster Linie
darauf ausgerichtet waren, soziale Normen heraasierin und nicht zu unterstitzédiese
immanente Orientierung der Feministischen Thearia@mativen, sakular-liberalen Werten
fuhrt nun dazu, dass ,illiberale (bzw. konservatiBewegungen* mit grof3er Skepsis
betrachtet werden, weil sie sofort vor dem Hintengk dieser ,sakular-liberalen Folie* des
Feminismus bewertet bzw. abgewerten werden. Mahmdwmdist es deswegen auch, die
Frauen der ,Moscheenbewegung" ,zuriicksprechensgeld’ zu den normativ-liberalen

Grundannahmen der feministischen Theorie, anharet de und ihre Lebensweisen be (ver)
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urteilt werden;,My goal, however, is not just to provide an ethregghic account of the
Islamic Revival. It is also to make this materipéak back to the normative liberal
assumptions about human nature against which sunbwement is held accountable- such
as the belief that all human beings have an indatgre for freedom, that we all somehow
seek to assert our autonomy when allowed to dthabhuman agency primarily consists of
acts that challenge social norms and not those tipaibld them, and so on. Thus, my
ethnographic tracings will sustain a running argumhevith and against key analytical
concepts in liberal thought, as these concepts lbawge to inform various strains of feminist
theory through which movements such as the oneihtmested in are analyzed.”
(Mahmood 2005: 5)

Mahmoods Kritik an der ,liberal-sakularen” Grundaadstung des Feminismus ergibt sich
aus ihrer Unzufriedenheit mit der Unzulénglichkeitd Voreingenommenheit der
Erklarungen detslamic Revivaund der grof3en Beteiligung von Frauen an dieseregeny,
die ihrer Ansicht nach aus dieser Perspektive Iseeastanden sind. Im einleitenden Kapitel
beschreibt sie, wie sie selbst in den letzten Pde¥avon der Position einer ,progressiven,
linken Feministin® zunehmend abgekommen ist bzve swe gelernt hat, ihre politischen
Uberzeugungen bei der Analyse von Lebenswelterihdfeemd sind, zu hinterfragen. lhrer
Meinung nach ist die ,linke, progressiv-sékulare&gicht nicht geeignet, islamistische
Bewegungen zu untersuchen, da sie grundsatzlicRreilmlem damit hat, mit religibsen
Phanomenen aul3erhalb des privaten, personlicheicBes umzugehen. Vielmehr lehnt sie
Religion in der Offentlichkeit als potentiell gefiibh ab und warnt davor, dass Mullahs und
Priester der Gesellschaft ihre normativen religrisalischen Vorstellungen aufzwingen.
Dahinter steht die feste Uberzeugung, dass didaédgrogressive Weltsicht die einzig
Richtige sei und dass die Lebensart, die sie eztifttie einzige universell Erstrebenswerte
ware. Um nun das islamistische Phdnomen unvoreamgeren verstehen zu kénnen und
sozusagen Aspekte erfassen zu kdnnen, die mit ginrdsatzlich negativen Einstellung
gegeniiber religivsen Bewegungen nicht ins Blickkelhmer®, ware es ihrer Meinung nach
besser, der ,sékularen Epistemologie” des FeminssimuKontext der Analyse kritisch zu

begegnen. Nur so kdnne verhindert werden, dassehdbensformen als die sékulare

> Mahmood nennt die folgenden ,positiven Aspektédrnsistischer Bewegungen, die ihrer Ansicht nach von
einer sékular-liberalen Perspektive nicht erfasstden: islamische bzw islamistische Parteien ditiken in
einigen Staaten des Nahen/Mittleren Ostens dereier Bevélkerung nach Demokratisierung, nachneine
Ende der Einparteienherrschaft und nach einerigktieren Haltung“ gegentiber der Hegemonie der USA i
dieser Region. Islamische bzw. islamistische Wdltiorganisationen tibernehmen sukzessive die
wohfahrststaatlichen und sozialen Aufgaben derhggtarten post-kolonialen Staaten, die sich unéen @ruck
neoliberaler Forderungen mittlerweile komplett der Verantwortung driicken, sozialstaatliche Leigam
bereit zu stellen (vgl. Mahmood 2005: XI).
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notwendigerweise als ,minderwertig” betrachtet wairgwhat | want to communicate is the
profound sense of dissatisfaction | have comedbafleout my ability, as well as the ability of
those | have shared a long trajectory of politisauggle with, to understand how it is that
the language of Islam has come to apprehend thieadisms of so many people around the
Muslim world. | have come to question our convittioowever well- intentioned, that other
forms of human flourishing and life worlds are resagily inferior to the solutions we have
devised under the banner of ,secular-igflitics” (Mahmood 2005: XI)

Die zunehmende Hinterfragung ihrer politischen @bagungen hat sie allerdings nach
eigenen Angaben nicht dazu gebracht, den Kampfrgégeschlechter-)Ungerechtigkeiten
aufzugeben — vielmehr geht es darum, dass einesgeWwiortion an Selbstreflexion und
Skepsis gegeniber den eigenen Pramissen notwendign die Lebenswelten von Frauen zu
verstehen, die nicht dieselben politischen Uberaaggn teilen. Die Weigerung, den eigenen
politischen Standpunkt als notwendige theoretigtivese” der Analyse zu verwenden, geht
einher mit der Bereitschaft dazu, bis dato alsstedsstandlich angenommene
Grundiberzeugungen und politische Ausrichtungeprablematisieren (vgl. Mahmood

2005: XI-XII).

Bei der Rekonzeptualisierung des feministiscagancyBegriffes geht Mahmood nun von
poststrukturalistischen feministischen Positiones &ie orientiert sich dabei sehr stark an
Judith Butlers Subjekttheorie, deren Argumentahig eigene Arbeit von grol3er Bedeutung
sind (vgl. Mahmood 2005: 17).

In Anlehnung an Michel Foucault geht Butler in thBubjekttheorie davon aus, dass es kein
~pradiskursives Subjekt* gibt, welches den jewahgViachtstrukturen sozusagen
vorgeschaltet ist. Jedes Subjekt wird innerhalbatidachtstrukturen tberhaupt erst erzeugt
bzw. erzeugt sich selbst (vgl. Butler 1995: 46e&he auch Kapitel 6.3.2.). Das so genannte
.Paradox der Subjektivierung” (Foucault) besagb atiass die Machtstrukturen und die
jeweiligen Prozesse, welche die Unterordnung dégegtes absichern, das Subjekt
gleichzeitig auch hervorbringen. Sie sind die Vérhsse, in denen das Individuum seine
Identitdt und Handlungsmacht entwickelt (vgl. Bui®95; Foucault und Butler, zit. nach
Mahmood 2005: 17). Vor diesem Hintergrundagencylaut Mahmood also nicht einfach
gleichzusetzen mit den widerstandigen PraktikenSidgektes gegen diese
Herrschaftsverhaltnisse — vielmehr magencyals Handlungsfahigkeit gesehen werden, die
von spezifischen Verhaltnissen der Unterordnungekrend ermaoglicht wird (vgl. Mahmood
2005: 17-18).
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Innerhalb dieser Verhaltnisse formiert sich dasj&ibaut Butler in seiner
,vergeschlechtlichten Materialitat* durch die perfative, standige Wiederholung von
Geschlechternormen selbst. Durch ihre wiederholteihung werden die sozialen Normen
wiederum stabilisiert, was aber nicht hei3en mdass es im Zuge der performativen
Ausibungen nicht auch zu einer Umdeutung oder Waedégnung dieser Normen kommen
kann, da jede Wiederholung grundsétzlich auch @i@men kann, dass die jeweilige soziale
Norm untergraben bzw. nicht konsolidiert wird (VBUtler, zit. nach Mahmood 2005: 19).
Die zentralen Punkte, die Mahmood aus Butlers Eitthjeorie fur die Rekonzeptualisierung
des feministischeagencyBegriffes mitnimmt, sind nun die folgenden: siedié v.a. Butlers
Kritik an der ,humanistischen Konzeption dagencyBegriffes” sehr Giberzeugend. Dariiber
hinaus ist es Butlers Idee defojng/undoing of norms“die Mahmood besonders
ansprechend findet, da sie darauf hinweist, dasBmeess der ,Kritik* an sozialen Normen
nicht vom Prozess des der ,Stabilisierung” soziblermen getrennt gesehen werden kann.
SchlieB3lich schafft es Butler aus ihrer Sicht autgm Impuls zu widerstehen, die Bedeutung
von agencyan eine vordefinierte, emanzipatorische StoRriagptunknipfen (vgl. Mahmood
2005: 20).

Gleichzeitig versucht Mahmood aber, tber die thgsirieen Positionen des
poststrukturalistischen Feminismus, wie Butler vienkorpert, hinaus zu gehen. lhrer
Meinung nach privilegiert Butler namlich nach wierwie ,widerstandigen Handlungen* die
versuchen, soziale Normen zu untergraben oder ueten (vgl. Mahmood 2005: 21-22).
Der poststrukturalistische Feminismus zeichnet ElahMahmood also auch durch die
Tendenz aus, Handlungsmacht nur als SubversionResignifikation dominanter sozialer
Normen zu fassen. Demenstprechend bleibt auchgiascyKonzept poststrukturalistischer
feministischer Positionen ihrer Ansicht nach imdsan Modell von ,Subordination und
Subversion* gefangen, weil das normative politisBl®jekt dieser theoretischen Richtungen
immer noch ein am Konzept der ,Befreiung” orientesrdarstellt. Sie beklagt wiederum, dass
dadurch menschliche Handlungen nicht in den Bliminken, die sozusagen nicht nach
Emanzipation und Befreiung von unterdriickendenk@iren streben. Um diesen ,Makel*
auszubessern, schlagt Mahmood eiagencyBegriff vor, der von den Zielen progressiver
Politik entkoppelt ist;the normative political subject of poststructurstifeminist theory
often remains a liberatory one, whose agency ixeptualized on the binary model of
subordination and subversion. In doing so, thisoéafship elides dimensions of human
actions whose ethical and political status doesmap onto the logic of repression and

resistance. In order to grasp these modes of adtidabted to other reasons and histories, |
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will suggest that it is crucial to detach the natiof agency from the goals of progressive
politics.” (Mahmood 2005: 14)

Um die ,Moscheenbewegung” und die Teilnahme vouénadaran unvoreingenommen
analysieren zu kdnnen, stitzt sich Mahmood nocleizein zweiten Strang
poststrukturalistischen Denkens. Dabei handeltasusn Foucaults Konzeption einer
»positiven Ethik“, die davon ausgeht, dass Ethiknkesorgegebene normative Idee oder ein
vorgegebens Set regulativer Normen ist, sonder®eirspezifischer praktischer Aktivitaten,
die nur im jeweiligen Kontext bewertet werden kamigegl. Foucault, zit. nach Mahmood
2005: 27-29). Foucaults Idee einer ,positiven Etleitaubt es also, Ethik immer als etwas
Lokales und Partikulares zu sehen, das zu einenrifisoen Set von Prozeduren, Diskursen
und Techniken gehoért, durch die wiederum jeweils spezifische, ,ethisch-moralische
Subjekte” geformt werden. Foucaults Analyse deiselien Subjektformation ist fur
Mahmood besonders hilfreich, uagencyausserhalb des bindren Modelles der Ausiibung
bzw. der Subversion von Normen zu konzeptualisiévgh Mahmood 2005: 27-29).

7.2.2 Der umformulierte, neutrale agency Begriff: neue
Erkenntnisse am Beispiel der Untersuchung der zentr  alen
islamischen Tugend der weiblichen Sittsamkeit

Vor dem Hintergrund dieser theoretischen Positiamahder Entkoppelung des analytischen
agencyBegriffes vom ,politisch praskriptiven Projekt deesminismus” (Mahmood 2005:
153) untersucht Mahmood nun die agyptische ,Moscheeegung” der Frauen.

Die Abkehr vom dualistischen Rahmen und dem Fokdfisvaderstandige und subversive
Aktions- und Handlungsformen hilft ihr dabei, delicB auf die vielen unterschiedlichen
Arten zu lenken, wie soziale Normen ausgeubt ufahezn werden.

Ein Beispiel fur eine zentrale islamische Tugendlis weibliche Sittsamkeit bzw
~Schuchternheit” l-ihtisham, al-haya Die Einhaltung dieser Norm von Frauen ist laut
Mahmood fir viele &gyptische Muslime und Musliminnend auch die Mitglieder der
islamistischen ,Moscheenbewegung“ von grol3er Badey{vgl. Mahmood 2005: 23).
Obwohl unter den Muslimen Ubereinkunft darliber &lestdass diese Norm sehr wichtig ist,
gibt es dennoch unterschiedliche Standpunkte urh@eEn dartibewyie diese , Tugend”
gelebt werden sollte. Ein wesentlicher Streitputddbei ist, ob der islamische Schleier
notwendig ist, um die Norm der weiblichen Sittsarhidaquat zu praktizieren. Mahmood

zufolge ist die Mehrheit der Mitglieder der ,Mosembewegung“ (wie auch der islamistisch-
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pietistischen Bewegung insgesamt) der Ansicht, dasslragen des Schleiers ein
notwendiger Teil der Verwirklichung der weiblich8ittsamkeit ist, da er die ,wahre
weibliche Sittsamkeit* sowohl reprasentiert alstaats unabdingbares Mittel fungiert, um
sich diese islamische Tugend anzueignen. Auf deéer@m Seite sprechen sich v.a.
~prominente sakulare Schriftstellerinnen” dafir adess das Tragen des islamischen
Schleiers nicht notwendig ist, um sittsam zu seiahmood hebt allerdings hervor, dass die
Personen die diesen Standpunkt vertreten sich gegan den Schleier aussprechen, die
zugrunde liegende islamische Norm der Sittsamkegdygen nicht kritisieren, da sie diese

ebenfalls als ,angebrachte weibliche Verhaltensgl/easisehen (vgl. Mahmood 2005: 23).

Worum es Mahmood aber eigentlich geht ist zu zegidass die eben vorgestellten
unterschiedlichen Vorstellungen tber die richtiges@bung der Norm der weiblichen
Sittsamkeit nicht ins analytische Blickfeld kommeamenn die Perspektive in der von ihr
kritisierten binéren Logik deglping versus undoingi’on Normen gefangen bleibt und
dadurch weiterhin die Frage im Zentrum steht, wid ab die soziale Norm der weiblichen
Sittsamkeit von den muslimischen Frauen untergrabeh ,what | want to point out here is
that the most interesting features of this debatenji.: ob der islamische Schleier notwendig
ist, um ,wahrhaft sittsam* zu sein oder nicht]li@nso much in whether the norm of modesty
is subverted or enacted, but in the radically défe ways in which the norm is supposed to
be lived and inhabited. Notably, each view posiery different conceptualization of the
relationship between embodied behavior and theiidr norm of modestyMahmood

2005: 23-24)

Die Norm der Sittsamkeit ist, wie schon erwahntletiir die von Mahmood beforschten
Frauen der agyptischen ,Moscheenbewegung” von alentBedeutung. Sie wird von ihnen
als wesentlicher Bestandteil eines frommen Lebetmbhtet und ihre Einhaltung — v.a. die
von der Norm verlangte notwendige Distanz zu migmtvandten M&nnern — wird von ihnen
in einer dem ,sékularen Ethos verpflichteten Umgefjlals besonders schwierig
beschrieben;They [Anm.: die Frauen der ,Moscheenbewegung"|eaittalked about the
pressures they faced as working women, which iedukgotiating close interactions with
unrelated male colleagues, riding public transptida in mixed-sex compartments,
overhearing conversations (given the close proximittheir coworkers) that were impious in
character and tone, and so onMahmood 2005: 155)

Mahmood berichtet nun von einer Konversation ulezdntrale Tugend der weiblichen

Sittsamkeit, welche sie mit zwei Frauen der aggpes ,Moscheenbewegung” im Laufe
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ihrer Feldforschung gefiihrt hat. Im Rahmen besdgpgerhaltung tber die Tugend der
»Sittsamkeit/Schiichternheital-hayg aul3erte sich zuerst Amal, eine Frau, die Mahmaod
Gegensatz zu den anderen Frauen der ,Moscheenbeg’egja besonders direkt und
selbstsicher beschreibt. Sie meint, dass sie Aorahalerweise nicht als ,schiichtern®
eingeschatzt hatte, da sie Schiichternheit bis dabiAntithese zu Selbstsicherheit und
Offenheit betrachtet hatte. Die Unterhaltung mitalhehrte sie aber, dass diese aktiv gelernt
hatte offen zu sein, ohne dabei die von ihr vetiamgslamischen Tugenden der Sittsamkeit
und Zurtickhaltung zu verletzen. Amal hatte ndmdialrch die Lektire des Koran erfahren,
dass es nicht falsch sei, Schichternheit am Andargsagen vorzutduschen, obwohl sie sich
innerlich nicht schiichtern fuhle. Durch die Erlenguder Schiichternheit wirde diese namlich
irgendwann auch auf ihr ,Inneres” Gbergreifg@mal spricht, Anm. J.E.]: ,Then one day, in
reading verse 25 in Surat al-Qasas [,The Stptyealized that al-haya was among the good
deeds [...] and given my natural lack of shynessfja], | had to make it first. | realized

that making [sana] it in yourself is not hipocriaand that eventually your inside learns to
have al-haya tod.Here she looked at me and explained the meanittgeaford istihya: ,It
means making oneself shy, even if it means credting. * She continued with her point,
,And finally | understood that once you do thig #ense of shyness [al-haya] eventually
imprints itself on your inside¢’ (Mahmood 2005: 156-157)

Die zweite Frau, Nama, die Amals Ausfilhrungen zdgehatte, sagte darauf hin, dass die
Erlernung der Schiichternheit so ahnlich sei wieLl@enprozess, den islamischen Schleier zu
tragen. Wahrend sie sich zuerst unwohl gefluihlehdgin Schleier zu tragen, weil die Leute
meinten sie sehe darin unattraktiv aus, hat siebedi Geflhl im Laufe der Zeit umgekehrt.
Heute fuhlt sie sich unwohl, wenn sie den Schleieint tragt, da ihr ,Inneres” mittlerweile
gelernt hat, sich schiichtern zu fihlgiNama spricht, Anm. J.E.]: ,It's just like the Vei

[hijab]. In the beginning when you wear it, youeenbarassed [maksufa] and don’t want to
wear it because people say you look older and waatve, that you won'’t get married, and
will never find a husband. But you m{idervorhebung im Original] wear the vell, first
because it is God’s command [hukm allah], and theth time, because your inside learns to
feel shy without the veil, and if you take it gffur entire being feels uncomfortable [mish
radi] about it.” (Mahmood 2005: 157)

Mahmood meint nun, dass die eben wiedergegebenegisation von vielen ,liberalen
Feministinnen“ (damit meint sie immer ,westlichenfinistinnen*) als Beispiel daftr
aufgefasst werden kann, wie sich die islamistisdfranen den patriarchalischen sozialen

Normen unterwerfen und dadurch ihre eigene Untetord reproduzieren. Aus dieser
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Perspektive, die auch der vorliegenden Diplomarhgirunde liegt, kann Amals Versuch, die
islamische Norm der Sittsamkeit und Schiichterrthegrlernen, als Internalisierung dieser
Norm der weiblichen Zurtickhaltung und Unterwirfigkeewertet werden (vgl. Mahmood
2005: 157). Im Gegensatz zu Mahmood bezeichneiegdedeministische Perspektive
allerdings nicht als ,westlich bzw. liberal* undrsit in islamischen Kontexten anscheinend
von vorneherein abzulehnen, sondern als ,normpdiitisch und kritisch“, da sie im Sinne
des Konzeptes déransversal politicauch von nicht-westlichen Feministinnen geteiltdwir
(vgl. Kapitel 3). Wenn wir abeagencyso auffassen, wie sie es vorschlagt — also night al
Synonym fiir Widerstand gegen soziale Normen deetdniickung und entkoppelt von
jeglicher politisch-normativen Stol3richtung — damaffnet die Konversation mit Amal und
Nama den Blick auf ,interessante Fragen®, die daoausagen nicht sichtbar waren. Aus
dieser ,neuen Perspektive” heraus kénne z.B. untbtsverden, wie sich die Beziehung
zwischen dem Subjekt und der Norm bzw. zwischen performativem Verhalten und der

inneren Gemdutslage der Frauen gestaltet (vgl. Maln2005: 157).

Die zwei zentralen Erkenntnisse, die Mahmood audJdéerhaltung mit Amal und Nama
nach der Ubernahme des neutralen Begriffes derIHagsimacht (sie definiesgencynur

noch als,modality of action®) und dem Heraustreten aus dem ,bewertenden Rahmen
normativer, Feministischer Theorie* gewinnt, sine Bolgenden:

Mahmood erfahrt erstens, dass die Frauen der ,Mi@stbewegung”“ davon ausgehen, dass
Handlungen und Rituale nicht unbedingt aus natielc inneren Gefiihlslagen heraus
entstehen, sondern dass vielmehr diese Handlungebediihle oft erst herstellen. Durch
wiederholte korperliche Akte werden die inneren Béasse und der Intellekt daraufhin
trainiert, sich entsprechend der Norm der weibiicBétsamkeit zu verhalten. Diese
Konzeption des Selbst erlaubt es, die zu BeginrLdagprozesses eventuell simulierte
Schiichternheit (z.B. im Fall von Amal) nicht alfisimheilig zu erleben, wie dies in
bestimmten ,liberalen Konzeptionen des Selbst“Fedl ware, die eine ,,Dissonanz zwischen
den inneren Gefuihlen und dem &ufReren VerhalterFais von Unehrlichkeit und
Selbstbetrug qualifizieren (vgl. Mahmood 2005: 157)

Die zweite signifikante Einsicht fir Mahmood isgs$ korperliche Akte in dem ,Programm
der Selbsterziehung* der islamistischen Frauene-etwa das Tragen des Schleiers oder ein
sittsames Verhalten insbesondere gegentber Manriarische Marker ihrer Frommigkeit
sind und gleichzeitg als unvermeidliche Mittel demewerden, sich diese Frommigkeit

anzueigenen bzw. anzutrainieren (vgl. Mahmood 2068).
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Fur Mahmood stellt diese Beobachtung einen wichtigepekt des diszplinierenden
Programmes der Teilnehmerinnen der ,Moscheenbwéglargwelcher einfach tbersehen
wird, wenn der islamische Schleier nur als ,Kenoken weiblicher Unterordnung“ oder als
.Marker der islamischen Identitat dieser Frauenfgatasst wird;, This is a crucial aspect of
the disciplinary program pursued by the participaof the mosque movement, the
significance of which is elided when the veil islenstood solely in terms of its symbolic
value as a marker of women’s subordination or Istaiientity.” (Mahmood 2005: 158)
Mahmood zufolge kann nun eine feministische Stiatetie darauf ausgerichtet ist die
Beschrankung der Frauen durch die Internalisiexamal-hayazu kritisieren und zu
durchbrechen, nicht einfach in das ,System der &sptation intervenieren, welches den
weiblichen Kdrper abwertet” (Mahmood 2005: 159 Bilsse sich vielmehr auch mit der
gesamten ,Armatur der Verkniipfungen zwischen aufdeésrhaltensformen und der
sedimentierten Subjektivitat, da-hayahervorbringt, auseinandersetzen*

(Mahmood 2005: 159).

Diese Einsichten sind zwar sicherlich von Bedeutwmg nicht auf paternalistische Art und
Weise ein starres, vorgefertigtes ,feministischefr@ungskonzept* auf die islamistische
Frauenbewegung zu Ubertragen. Das Problem istiags,es Mahmood durch ihre Absage an
eine normativ-feministische Stof3richtung auf Norrawnelerung im Grunde tUberhaupt nicht
mehr ankommt. Obwohl sie zugibt, dass das Konzepailrhayazwar durchaus ein
»-mannliches Verstandnis von vergeschlechtlichtempéin” beinhaltet und festschreibt, so
wie es aus der normativ-feministischen Perspeldrnasst werden kann (Mahmood 2005:
159), kommt sie selbst mit ihrem Fokus jedoch igheBeschreibung der Praxis vahhaya

und ihrer Bedeutung fuir die Frauen, die sie ausiieht hinaus.

7.2.3 Auswirkungen der Entkoppelung des feministis chen agency-
Begriffes von seiner progressiv-politischen Ausrich tung

Mahmood geht auch auf die Frage ein, ob sie duekudtkoppelung des ,feministischen*
agencyBegriffes von seiner progressiv-politischen Austuety das ,politisch-praskriptive
Projekt des Feminismus* nicht komplett aus den Auggrliere. Ihrer Meinung nach wirden
namlichFeministinnen, die sich mit Fragen der Geschledajigachberechtigung
beschéaftigendanach fragen, wie die patriarchalischen Nornmerbscheenbewegung durch
die Frauen untergraben und herausgefordert werdiemtén — eine Frage, die nicht mehr im

Zentrumihrer Analyseder agyptischen ,Moscheenbewegung” der Frauen:silieéminist
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concerned with relations of gender inequality migbk: How are we to think about the
possibility of subverting and challenging thoserjgathal norms that the mosque movement
upholds? By untethering the concept of agency ttanof progressive politics for the
purpose of analytical clarity, have we abandoney areans of judging and critiquing which
practices subordinate women and which ones allodam some form of gender parity?
Have | lost sight of the politically prescriptivegpect of feminism in pushing at the limits of
its analytical envelope?(Mahmood 2005: 36)

Mahmood beantwortet diese Fragen nicht eindeutegw®ist darauf hin, dass die Antworten
auf diese Fragen nicht einfach in ein paar Sategelgen werden konnten und hofft, dass sie
sich dem/der LeserIn im Laufe der Lekture des BadrschlieR3en mégen (vgl. Mahmood
2005: 36). Vorab gibt sie jedoch ein paar ,Hinwgis@e dartiber nachgedacht werden sollte,
ob sie durch die Rekonzeptualisierung dgencyBegriffes das politisch-préaskriptive Projekt
des Feminismus aus den Augen verliere. Dabei $fssten/die Leserin wissen, dass die
Frage, wie das hierarchische Geschlechtersystelohegedurch die ,Moscheenbewegung*®
unterstitzt und aufrecht erhalten wird, praktisehiwdert werden kdnnte, erstens unmdoglich
beantwortet werden kann und ,uns* (also wahrsciairdie primar westlich-akademische
Leserschatft ihres von der Princeton University Presausgegebenen Buches) zweitens im
Grunde sowieso nichts angehe. Ihrer Ansicht nalitesalie ,westlich-liberalen
Feministinnen“ aus den post-kolonialen Kritiken ggebal sisterhood“Feminismus
mittlerweile namlich gelernt haben, dass jede s$eziad politische Transformation aus
lokalen, kontingenten Kampfen erwachsen muisse ioid @infach von Aul3en tGbergestullpt
werden konne, weil das namlich einem gewaltsamergkskchkomme, der alles nur noch
schlimmer macheTo begin with, the question of how the hierarchisgstem of gender
relations that the mosque movement upholds shaupmtdrctically[Hervorhebung im

Original] transformed is, on the one hand, impogsifo answer and, on the other hand, not
ours to ask. If there is one lesson we have leafreed the machinations of colonial feminism
and the politics of ,global sisterhoqgdt is that any social and political transformatias
always a function of local, contingent, and empthsguggles whose blueprint cannot be
worked out or predicted in advancgMahmood 2005: 36)

Die Frage, wie Widerstand gegen die hierarchis¢beschlechternormen der
.Moscheenbewegung” auf theoretischer Ebene konzipierden kénne, kann ihrer Ansicht
nach auch nicht wirklich von ,uns* beantwortet wemd Poststrukturalistische Konzepte
haben gezeigt, dass Widerstand gegen Herrschafbamdnation namlich wiederum nicht

von aul3erhalb der ,verkorperlichten Formen* thasiett werden kdnne, die eine ,bestimmte
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Art der Subjektivierung moglich macht bzw. hervanigt”: .| think the issue of resistance to
modes of domination cannot be asked outside ddrtii®died forms of attachment that a
particular mode of subjectivation makes possib{®ahmood 2005: 36)

Die Frage, ob ihr analytischer Rahmen dazu furde feorm von Kritik am patriarchalischen
Charakter der ,Moscheenbewegung” auszuschaltemfieatet* Mahmood einfach damit,
dass sie auch eine Erweiterung des normativen Kiieasades Begriffes ,Kritik“ einfordert.
Ihrer Ansicht nach ist der Begriff ,Kritik* ebenswie der Begriff,agency” im progressiven
und feministischen Diskurs normativ aufgeladentiKrvird in diesen Diskursen als Strategie
gesehen, die Position des Gegners/ der Gegnedlgith zu zerstéren und die
Unglaubwirdigkeit und logische Inkonsistenz seihesf Argumentation offenzulegen. Fir
Mahmood ist diese Auffassung von ,Kritik“ auR3eistitiert und ,,schwach® — deswegen
fordert sie, den Begriff ,Kritik" dahingehend zwegitern, dass er auch kritische Strategien
umfasst, die im Zuge ihrer Kritik die Mdglichkeiffen lassen, dass der eigene Standpunkt
durch die kritisierte Weltsicht auch verandert veerékann bzw. dass wir daftr offen bleiben,
durch die Kritik am Anderen neue Dinge zu lerneiese Form von Kritik wiederum
erfordert, dass wir den ,kritischen Blick* immereder auch auf unsere eigenen Pramissen
und politischen Uberzeugungen lenken (vgl. Mahm2@ob: 36-37).

Trotz der sukzessiven ,Uberwindung” des normatiFeminismus betont Mahmood einige
Male, dass sie damit nicht bewirken will, dass Festinnen kritische Positionen und
Haltungen gegentber ungerechten Praktikeghrem eigenen Lebensumfeidd Kontext
aufgeben. Sie mochte vielmehr bewirken, dass dap8ung” zwischen der politisch-
praskriptiven und der analytischen Seite des Feamius auf ,produktive Weise" ausgenutzt
wird und sozusagen ,offen” bleibt, anstatt sie ;ugjan einer ,politischen Klarheit* voreilig
zu ,schlielen” (vgl. Mahmood 2005: 39). Sie raumt eass sie auch versteht, dass politisch-
normativ orientierte Feministinnen wachsam sindegéper kulturalistischen Argumenten,
welchescheinbarPraktiken authorisieren und legitimieren, die Fraueterdriicken. Trotz
dieser politischen Wachsamkeit sollte theoretistihgischen Untersuchungen eine gewisse
Immunitat gegentber den Erfordernissen strategisditischer Aktionen eingerdumt werden:
I understand the political demand that feminisnpwses to exercise vigilance against
culturalist arguments that sedfidervorhebung J.E.] to authorize practices thatenwrite
women'’s oppression. | would submit, however, tiatamalytical explorations should not be
reduced to the requirements of political judgmeni By allowing theoretical inquiry some

immunity from the requirements of strategic pdditiaction, we leave open the possibility that
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the task of thinking may proceed in directionsdiotated by the logic and pace of immediate
political events.”(Mahmood 2005: 195-196)

7.2.4 Absage an die ,immanent gewaltvolle* Feminis  tische
Theorie und Reformulierung des politisch-feministis chen
Projektes unter dem Vorzeichen der ,Bescheidenheit"

Im Zuge ihrer Feldforschung kam Mahmood schlieiciuf, dass der ,politisch-normative
Feminismus* einfach ,zu wertend” fir die Analyse giloscheenbewegung”“ der Frauen ist.
Sie realisierte, dass seine ,bewertende Spracleit neutral sei, weil sie auf dichotomen
Begriffen wie ,progressiv versus konservativ®, ,ilegen versus unterlegen®, ,oben versus
unten“ aufbaue. Darum neige der ,normativ-polits¢eminismus® ihrer Ansicht nach auch
dazu, Allianzen mit einschrankenden bzw. auf Zwanfipauenden Machtstrukturen
einzugehen, da das dem Feminismus immanente Seictietomen Begriffe oftmals mit dem
Verlangen einhergehe, die jeweils ,zweite Gro3es' @egensatzpaares ,auszuradieren”
(vgl. Mahmood 2005: 198).

Angesichts dieser immanent gewaltvollen Grundanrethdes ,,normativ-politischen (sprich
westlichen) Feminismus* schlagt Mahmood vor, eimed®s Zusammentreffens mit der
»<Anderen“ zu entwickeln, die nicht von vorneherdavon ausgeht, dass die eigene
Sichtweise und Weltanschauung die einzig Richtegeusd die auch bereit ist, von der
»LAnderen* zu lernen. Da das politische Projekt Beminismus fir Mahmood (und einige
andere Feministinnen) in seiner Ausrichtung nigdrherbestimmt ist sondern in spezifischen
Kontexten kontinuierlich ausverhandelt wird, wasdlger Meinung nach auch an der Zeit,
grundlegende Fragen neu zu Uberdenken. Eine gasemtliehe Frage, die sich
Feministinnen heute immer wieder stellen missewlaisei, ob der Einsatz fir die
Realisierung des Ideals der (Geschlechter)Gleigubdigung in unserem eigenen Leben uns
sozusagen dazu berechtigt anzunehmen, dass dadedg@seschlechter)Gleichheit* auch
fur alle anderen Frauen erstrebenswert sei. Wesmdalich nicht der Fall sein sollte
(wovon Mahmood explizit ausgeht), dann sollten saile Feministinnen® (sie richtet diesen
Appell ausdricklich sowohl an westliche Feminisénrals auch an Dritte-Welt-
Feministinnen bzw. im Grunde an alle, die sich polarisierten Terrain* des feministischen
Projektes und seinem traditionell auf ,Befreiungsgerichteten Impetus befinden), die Frage
stellen, was ,feministische Politik* wirklich bediu Auf diese Weise soll das politisch-
feministische Projekt mit viel mehr ,Bescheidenhaiu Uberdacht bzw. reformuliert

werden:,Furthermore, does a commitment to the ideal ofadiyin our own lives endow us
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with the capacity to know that this ideal captundsat is or should be fulfilling for everyone
else? If it does not, as is surely the case, thbmk we need to rethink, with far more
humility than we are accustomed to, what femiraditips really means. (Here | want to be
clear that my comments are not directed at ,Westkemmnists alone, but also include ,Third
World* feminists and all those who are located somewhéten this polarized terrain, since
these questions implicate all of us given the hlb@ny impetus of the feminist tradition.)”
(Mahmood 2005: 38-39)

7.2.5 Poststrukturalistische/ postmoderne/ post-ko loniale
Dekonstruktion des normativ-politischen, kritischen
Feminismus

Eine von poststrukturalistischen und post-kolom&#rdmungen und dem postmodernen
Denken beeinflusste Dekonstruktion des normativiipohen Feminismus lasst sich
exemplarisch an MahmoogBolitics of Piety” zeigen.

Ihre Orientierung an post-kolonialen und postsuitdistischen feministischen Ansatzen
beschreibt Mahmood an mehreren Stellen der Stethsts Genauso wie post-koloniale
feministische Analysen (z.B. das Projekt 8ebaltern Studies Groypdie sich auf die
~Stimmen der subalternen Frauen“ konzentrierensmdazu beitragen, dass diese als aktive
Individuen mit komplexen Lebenswelten wahrgenommverden, méchte Mahmood die
Frauen der agyptischen Moscheenbewegung zu detasdikeralen Grundannahmen
Feministischer Theorie zurticksprechen lassen ffghmood 2005: 5).

Auch die Konzepte poststrukturalistischer Feminiséin, wie etwa die Subjekttheorie von
Judith Butler, sind fir Mahmood eine wesentlichealssetzung fur die
Rekonzeptualisierung des feministisclagencyBegriffes. Besonders hilfreich findet sie
dabei v.a. Butlers Kritik an der ,humanistischem&eption* desagencyBegriffes, Butlers
Idee des going/undoing of norms‘welche darauf hinweist, dass der Prozess detikkKan
sozialen Normen nicht vom Prozess der ,Stabilisigfisozialer Normen getrennt gesehen
werden kann und Butlers Resistenz gegentber demidpgiie Bedeutung vaagencyan eine
vordefinierte, emanzipatorische Stof3richtung zupkei (vgl. Mahmood 2005: 20).

Obwohl sich Mahmood also stark an post-kolonialed poststrukturalistischen Stromungen
orientiert, ist es ihr im Grunde ein Anliegen, Uder theoretischen Positionen des
poststrukturalistischen Feminismus und des posirkalen Feminismus hinaus zu gehen. lhr

Projekt der totalen Dekonstruktion der Normatividés Feminismus kann nur gelingen, wenn
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sie die dem poststrukturalistischen Feminismus immoeeh innewohnende Orientierung am

Konzept der Befreiung sozusagen transzendiert (Makn2005: 14).

In Mahmoods Studie kdnnen darlber hinaus einigeveéer oben beschriebenen
Charakteristika ,postmodernen Denkens* wiedergednngderden, welche viele
Feministinnen zu Recht beunruhigen und von ,pogtiatischen Tendenzen* und dem
»Ende des geschlechterbasierten Kampfes” spreasseh (vgl. Kapitel 6.3.).

So spricht sich Mahmood z.B. gegen ,universale Hargskategorien® aus. Konkret meint
sie damit die Kategorie ,Widerstand®, die ihrer Aatg nach aufRerhalb ihres jeweils
ursprunglichen ethischen und politischen Kontertebt verwendet werden sollte, da sie
ebenfalls liberal-progressive Konnotationen aufeefufgrund ihrer spezifisch ,liberal-
progressiven“ Bedeutung wirde die Kategorie ,Witherd" in einem anderen kulturellen
Kontext namlich automatisch eine ,normative Zielgetetheit” in Richtung einer progressiv
ausgerichteten Bekdmpfung von sozialen Normen bwangeso dass andere Handlungs- und
Lebensformen dadurch analytisch gar nicht mehsstfaerden kdnnten, die sich nicht in den
.Narrativ von Subversion und Bestatigung von Norfanfiigen:,Equally important is the
guestion that follows: does the category of resistaeimpose a teleology of progressive
politics on the analytics of power-a teleology thakes it hard for us to see and understand
forms of being and action that are not necessamigapsulated by the narrative of subversion
and reinscription of norms?(Mahmood 2005: 9)

Auch die feministische Uberzeugung, dass alle Fraigh automatisch von patriarchalischen
Unterdriickungsverhaltnissen befreien wollen, s¢dite Mahmood problematisiert werden.
lhrer Meinung nach wird in einigen ,feministischeBtudier® zu wenig beriicksichtigt, dass
das Streben nach Befreiung von patriarchalischerktstren bzw. generell das Streben nach
Befreiung von unterdriickenden Strukturen nichtais/ersalie angesehen werden kann:
~What perceptive studies [...] fail to problematizethe universality of the desire - central for
liberal and progressive thought, and presupposethbyconcept of resistance it authorizes -
to be free from relations of subordination and, f@men, from structures of male
domination.”(Mahmood 2005: 10)

Sie kritisiert also die feministische GrundannatdaeUniversalitat des menschlichen
Strebens nach Freiheit, die Freiheit selbst zurmativen Imperativ des Feminismus (und
Liberalismus) werden lasst. Aufgrund dieser Bettaichsweise schafft es Mahmood, eine

bislang im feministischen Diskurs meiner Meinungmabsolut zurecht als selbstverstandlich

16 Sie bezieht sich hier auf Studien von Janice BaduyLila Abu-Lughod (vgl. Mahmood 2005: 7-10)
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angesehene Haltung — namlich dass diejenigen, weliehFreiheit von Frauen beschréanken
wollen eher kritisch betrachtet werden als diejenigvelche die Freiheit von Frauen
erweitern wollen — als voreingenommen zu disquadifen, weil das Streben nach Freiheit,
und das ist ebenfalls absolut notwendig und riglgigine der normativen Grundannahmen
des Feminismus isjFreedom is normative to feminism, as it is to liékesm, and critical
scrutiny is applied to those who want to limit worsdreedom rather than those who want to
extend it.”(Mahmood 2005: 10)

In Anlehnung an Foucaults Konzept der ,positivehilEt welches Ethik als etwas Lokales
und Partikulares charakterisiert, betont Mahmodtdie@lich auch die im postmodernen
Denken verankerte Ansicht, dass Legitimation plurad immer jeweils lokal zu verorten ist.
(vg. Mahmood 2005: 27-29)

Gerade aus der von Mahmood so vehement kritisienerfir islamische Kontexte aufgrund
ihrer angeblich ,westlichen Provenienz” diskredi® normativen, politisch-kritischen
feministischen Perspektive stellt sich aus meineht&ber die Frage, inwieweit es im
Hinblick auf die Verwirklichung der Gleichberechiigg von Frauen Gberhaupt sinnvoll und
vertretbar ist, ,illiberalen, konservativen Bewegen“ unvoreingenommen und neutral zu
begegnen, welche die traditionelle Frauenrolle agigren und patriarchalische
Geschlechterverhatinisse nicht meheinbay sondern schlicht und einfach de facto,
festschreiben wollen.

Obwohl Mahmood das Ablegen der ,sdkularen Epistegief und die Hinterfragung und
Selbstreflexion eigener politischer Uberzeugungearasorerst zu analytischen Zwecken
einfordert, da nur so eine unvoreingenommene, aleuBichtweise auf illiberale,
konservative Bewegungen® moglich ist die zu ein@feten Verstandnis dieser Bewegungen
fuhren kann, stellt sich die Frage, ob dadurch,plditisch-praskriptive Seite* gegenuber der
»-analytischen Seite” des Feminismus nicht nur ziz kkommt, sondern sogar komplett
ausradiert wird. Mahmood selbst weist auf diesdroatik zwar hin, geht aber wie schon
erwahnt nicht weiter darauf ein und reagiert meMemung nach mit einer Form von
~Selbstimmunisierung” gegeniber dahingehender béigger Kritik, indem sie an dieser
Stelle auch eine Reformulierung des Begriffes jKfieinfordert. Wie schon erwéahnt soll der
erweiterte Kritikbegriff demnach auch eine selbtideche Komponente umfassen, die sich im
Prozess der Kritik am ,,Anderen” gleichzeitig aucli die eigenen Pramissen und politischen
Uberzeugungen richtet (vgl. Mahmood 2005: 36-37).
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Mahmoods Forderung nach Selbstkritik an den eig@mamissen ist zwar einerseits wichtig
— eine bestandige Selbstreflexion der eigenenagetsedingungen wird andererseits, wie
auch schon in der Einleitung festgestellt wordénins aktuellen wissenschaftlich-
feministischen Diskurs aber eigentlich sowieso satatativ exzessiv praktiziert (vgl. Knapp
1998). Ihre Absage an normativ-feministische Zigigegen auf der anderen Seite ist
inakzeptabel. Eine Befreiung von der politisch-grgsiven Stol3richtung des Feminismus
und von normativ-feministischer Voreingenommenheay zwar aus anthropologischer Sicht
.interessante” neue Fragen und Aspekte ins Blickféatken: So kommen z.B. durch die
Abkehr vom Fokus auf widerstandige und subversigadiingsformen die vielen
unterschiedlichen Arten ins Blickfeld, wie sozi&lermen von Frauen ausgeibt und erfahren
werden und es kann auch untersucht werden, wiedggcBeziehung zwischen dem Subjekt
und der Norm bzw. zwischen dem performativem Veemalind der inneren Gemiutslage der
Frauen gestaltet (vgl. Mahmood 2005: 157).

Ein wenig polemisch formuliert riickt die ,neue, Wezie, deskriptive Perspektive” in diesem
Fall also die unterschiedlichen Vorstellungen tdierrichtige Austibung der islamischen
Norm der weiblichen Sittsamkeit (oder anderer iséatmer Normen) in den Mittelpunkt und
dreht sich demnach um die Uberaus weltbewegende Foa das Tragen des islamischen
Schleiers fir muslimische Frauen notwendig ist wahrhaft sittsam® zu sein oder nicht.
Dass es sich dabei um eine patriarchalische Nondéi die aus kritisch-politischer
feministischer Perspektive bekampfenswert erscheintl zwar eingestanden, gerat aber
zunehmend aus dem Blickfeld.

Abgesehen von der eher personlichen Frage, wiergasant” und ,spannend” man derartige
Erkenntnisse nun findet, sind auch die politiscaktischen Konsequenzen, die Mahmood aus
ihren Uberlegungen ableitet, fatal. Sie bestatijerBefuirchtungen der im Kapitel 6.3.
vorgestellten Feministinnen, die nicht bereit siié, normativ-politische StoR3richtung des
feministischen Projektes preiszugeben. Dazu zéhkerBecker-Schmidt und Knapp. Wie
schon erwahnt, weisen sie darauf hin, dass dieeratige feministische Selbstreflexion und
die Kontextualisierung des feministischen Wissanktreum vollstdndigen Verzicht auf
normative, emanzipatorische Konzepte fuhren dudardies in letzter Konsequenz der
(politischen) Indifferenz Tur und Tor 6ffne (Beck&chmidt/ Knapp 2007: 112).

Mahmoods Vorschlage fuhren aber eindeutig in deh®ing der beflrchteten
kulturrelativistischen Indifferenz. So betont glass ,westlich-liberale Feministinnen“ das
patriarchalische System, in dem die islamistisdi@uen operieren, nicht verandern sollten,

weil sie diese Frage im Grunde sowieso nichts am@edi. Mahmood 2005: 36). Stattdessen
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sollten sie sich ihrer Meinung nach lieber der iKrén patriarchalischen Normen und

Praktiken in ihreneigenen_ebensumfeld und Kontext widmen (vgl. Mahmood 2(8%).

7.2.6 Konservative Begriffsumdeutung oder Begriffs erweiterung
durch Inklusion anderer Lebensweisen? Bzw. wie dehnbar
ist der Begriff ,,Feminismus*?

Obwohl Mahmood darauf abzielt, durch die Erweitgrdes feministischeagencyBegriffes
auch ,andere* bzw. muslimische weibliche Lebensd Aktionsformen zu inkludieren und
dem Begriff dadurch seine ,eurozentrische” Austiicigf zu nehmen, ist die ,Gefahr nicht
von der Hand zu weisen, dass eine derartige Begniffeiterung des feministischagency-
Begriffes eine konservative Begriffsumdeutung besgygit Ein derartig umdefinierter
feministischermagencyBegriff ist mit den im Kapitel 6.1.Jeschriebenen Definitionen der
Begriffe ,Feminismus*, ,Feministische Theorie" ugig@ministisch”, auf denen die
vorliegende Diplomarbeit aufbaut, nicht zu verenaima Die normativ-politische Stof3richtung
des Adjektivs ,feministisch* und die Definition vgieministischer Theorie* als einer Form
von kritischer Theorie, welche die bestehendenaratralischen Herrschaftsverhaltnisse
kritisiert und verdndern méchte, sind inkompatitoél einer am status quo eines ,religiosen
Patriarchalismus” orientierten Rekonzeptualisierdag feministischeagencyBegriffes.

Die Erwagung einer derartigen Erweiterung des festisthenagencyBegriffes kann meiner
Ansicht nach bis zu einem gewissen Grad auf defiusgipostmodern-kulturrelativistischer
Stréomungen zurlckgefihrt werden, welche laut Beih@arallelen zu den neokonservativen,
politischen Strémungen der 1980er Jahre aufweisdretier neokonservative Politikmodelle
legitimieren (vgl. Benhabib 1990; vgl. auch Kapite3.3.).

Obwohl die von Mahmood vorgeschlagene Rekonzegiraaling desagencyBegriffes also

die Lebensumstande glaubiger muslimischer Fraudraunh grundséatzlich die Beziehungen
von Frauen zu nationalistischen und religiosen i@k und Diskursen differenzierter und in
all inren Widersprichlichkeiten Zeschreibervermag (vgl. Saliba 2002: 4), ist sie meines
Erachtens nach nicht mehr mit feministischen Ansipeia zu vereinbaren, da sie ungerechte
Geschlechterverhaltnisse nicht mehr kritisiert arath scheinbar mit patriarchalischen
Unterdrickungsmechanismen abfindet.

Wenn also ausschliel3lich Mahmoods Konzeptadgncyin (feministischen) Analysen
verwendet werden wirde, dann wurden sich die (festiichen) Wissenschaftlerinnen am
status quo orientieren und zulassen, dass norrffatiinistische Konzepte zugunsten

unpolitischer, deskriptiver, an der Empirie orientier Konzepte ad acta gelegt werden.
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Das der vorliegenden Diplomarbeit zugrunde liegendemativ-politisch-kritische
Feminismusverstandnis wird von Mahmood in inremtBost den Begriffen ,westlich,
liberal und progressiv* im Zusammenhang mit der l§&@ einer ,nicht-westlichen,
illiberalen und konservativen* Bewegung also diglitiert. Dass Feministinnen sigler
definitionemmit ,Fragen der Geschlechtergleichberechtigungthégigen sollten, wird von
Mahmood indirekt auch in Frage gestellt. So wei®ira Zusammenhang mit ihrer Kritik am
»politisch-préaskriptiven Feminismus* darauf hin,sgasich gliejenigenFeministinnen, welche
sich mit Fragen der Geschlechtergleichberechtidgnasghaftigen, v.a. auf die
Herausforderung der patriarchalischen Normen di@mistischen Moscheenbewegung
konzentrieren; A [Hervorhebung J.E.] feminist concerned with relaisoof gender inequality
might ask: How are we to think about the possipiit subverting and challenging those
patriarchal norms that the mosque movement uphbtldsahmood 2005: 36)

Womit sich ,Feministinnen“ auseinandersetzen, dib sicht mit Fragen der
Geschlechtergleichberechtigung beschaftigen unthpatalische Normen und Strukturen
kritisieren bzw. was ihre Zielsetzungen sind, Weibklar. Es kann jedoch aus dem von
Mahmood formuliertem Ziel des Buches abgeleitetdear dass sie sich wohl auch mit der
politisch neutralen Beschreibung illiberaler, kansdiv-religioser Bewegungen und dem
empowermentyelches Frauen durch die vielfaltige und komplexsitbung
patriarchalischer Normen erfahren kénnen, befagd&ngoal is not to explain why this
particular system of gender inequality [das ungheicGeschlechtersystem der
Moscheenbewegung, Anm. J.E.] exists, but to ask: ¢Hid the women of the mosque
movement practically work upon themselves in otddrecome the desirous subjects of this
authoritative discourse?(Mahmood 2005: 112-113)

Mahmood deutet meiner Meinung nach mit dem eberd@&v/gegebenen an, dass sich
Feministinnen im Grunde weder mit Geschlechterglecechtigung beschaftigen, noch fur
die Bekdmpfung patriarchalischer Normen und Stmgktieintreten, missen. Was der Begriff
~Feminismus” und die Bezeichnung ,Feministin“ daallerdings Giberhaupt noch bezeichnen
sollen, ist fraglich.

Eine derartige Rekonzeptualisierung feministis@agriffe soll in der vorliegenden
Diplomarbeit auch problematisiert werden. Im Sidee Auffassung, dass Sprache und
Begriffe immer umkampft sind, will die Verfasseder vorliegenden Diplomarbeit die im
Fahrwasser von manchen postmodernen Stromungeaddnadtende, religios-konservative

Reformulierung feministischer Begriffe namlich riichnterstitzen.
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7.3 Anouar Majid: ,, The Politics of Feminism in Isla m*“ (2002)

Anouar Majid ist Direktor de€enter for Global Humanitiegnd assoziierter Provost (kanad.:
hoher Verwaltungsbeamtdi)r globale Initiativen an dadniversity of New Englan(Maine).
Seine Arbeiten behandeln den Platz des Islam italfei der Globalisierung und die
Beziehungen zwischen der islamischen Welt und desat®¥ seit 1492. Er ist Verfasser
mehrerer Essays und Werke, u.a. das EgSag the Postcolonial Critic Speak? Orientalism
and the Rushdie Affairgas Buch,Unveiling Traditions: Postcolonial Islam in a Patgntric
World” (2000) odet'We Are All Moors: Ending Centuries of Crusades Aga Muslims and
Other Minorities” (2009). Obwohl Majid keinegenderSchwerpunkt hat, verfasste er den
Artikel , The Politics of Feminism in Islam’welcher zuerst im feministischen JourSans:
Journal of Women in Culture and SocigtyJahr 1998 publiziert wurde. Einige Jahre spater
wurde er nochmals im von Therese Saliba (und anjléerausgegebenen Sammelband
»Gender, Politics and Islam(2002) veroffentlicht.

Da in der vorliegenden Diplomarbeit auch untersuariden soll, wie der Artikel von Majid
im frauenspezifischen Sammelbai@knder, Politics and Islam‘tezipiert wurde, sollen an
dieser Stelle auch kurz die Eckdaten der wisseffisichan Verankerung von Therese Saliba
(der Herausgeberin und Verfasserin der Einleitueg $ammelbandes) vorgestellt werden.
Therese Saliba arbeitet und lehrt im Berditivd World Feminist StudiemmEvergreen
State Collegen Washington. Sie hat zu den Themen ,Arabiscimel RBaldstinensischer
Feminismus*, ,Post-koloniale Literatur® und ,Medm@prasentationen” publiziert und
arbeitet mit einer Reihe von regionalen und nateméletzwerken zusammen, die den
Nahen/Mittleren Osten und Arabisch-Amerikanischemkn behandeln (z.Brab American
Community Coalition of Washingtp8ie ist Mitherausgeberin der onliBacyclopedia of
Women in Culture and Society (EWIEWIC ist ein interdisziplinares, anti-orientalists
ausgerichtetes Netzwerk, das Essays und Artikel Bizien in islamischen Gesellschaften
und muslimische Frauen im Westen sammelt. In deyEapéadie werden eigenen Angaben
zufolge die Komplexitat der islamischen Kulturerduhe Diversitat der Erfahrungen und
Lebensrealitdten von muslimischen Frauen porttatiex in politischen Kommentaren,
medialen Reprasentationen und der allgemeinen &tnsy oft als homogene Gruppe

dargestellt werden. (vgl. EWIC homepage)
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7.3.1 Gegenstand: neuer, progressiver Islaminein er
polyzentrischen Welt

In dem Artikel,, The Politics of Feminism in Islambetont Majid die Wichtigkeit
~einheimischer’ Emanzipationsmodelle fir die islaofie Welt. Im Zentrum stehen dabei der
~feministische Diskurs” und der ,MenschenrechtsdisX, die laut Majid im Kontext des
Islam untersucht werden und in ,indigene Modelle Bmanzipation* Gberfihrt werden
sollten (vgl. Majid 2002: 53). AulRerdem geht es ili@num, mittels einer kritischen
Neuinterpretation islamischer Traditionen einenamgyrogressiven Islam zu entwickeln, auf
dessen Grundlage auch ein ,einheimischer Weg audfemanzipation® eingeschlagen
werden kann. Das Ziel ist also grundsétzlich eiedd®inition islamischer Traditionen, wobei
im Zuge dieses Reformprojektes auch “einige fesvuezelte”, aber laut Majid “aus
islamischer Sicht fragwirdige Annahmen tber Fraybftdjid 2002: 54), infrage gestellt
werden sollen;the recovery of a long-obfuscated egalitarian Islaogether with an effort to
reconceptualize a progressive Islam for the fulnenecessary undertakings if one is to go
beyond a negative critique of homogenized Islamitties and rethink a possible indigenous
path to women’s emancipation(Majid 2002: 54)

Durch die Reformierung des Islam soll auch dasaligisch illegitime Patriarchat"
erschuttert werden, da der ,wahre Islam” ein saaier nicht vorsehe (vgl. Majid 2002:
54f.). Diese neue, progressive islamische Agendardvajid demokratisch, anti-
patriarchalisch und anti-imperialistisch ausgeethind kénnte seiner Meinung nach sogar
den Anstol3 fiir ein neues, revolutionéres Paradigrfean, welches ein kulturell-
polyzentrisches globales System auf der Basis kond@mischem Sozialismus und
Geschlechtergerechtigkeit zum Ziel hat. Sie wakeedm kontinuierlichem Dialog mit den
progressiven Vorstellungen und Programmen andasttuten, wobei sie dennoch an den
brauchbaren Elementen der islamischen Traditioesth&lten wirdeTherefore, a careful
articulation of an Islamically progressive agendademocratic, antipatriarchal, and anti-
imperialist — might provide the impetus for a newalutionary paradigm. This new Islamic
consciousness, firmly rooted in usable traditioos dmcompromisingly universal in outlook,
can redefine the very meaning of Islam without alosing the parameters of faith.
Syncretically arranged and engaged in permanenibdige with the progressive agendas of
other cultures, its ultimate goal is a culturallyglycentric world (to use Samir Amin’s
[1990] expression) founded on economic socialisch@ender equality. This conception of
Islam alone is capable of legitimizing feminisnthia Islamic world”(Majid 2002: 56)
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7.3.2 Sékularismus als ,,Form des westlichen Imperi alismus*
Fur Majid ist der ,islamische Weg" der einzig ricje und authentische Weg fir die Lander

des Nahen/Mittleren Ostens. Dementsprechend letSilalarismu¥ als ,westliches
Phanomen* ab, welches der islamischen Kultur reafifach Gbergestilpt werden kdnne. Er
weist darauf hin, dass v.a. eine Sakularisierumgadenbarung und der Geschichte des
Propheten von der gesamten islamischen Welt abgeledrde (wie der Fall von Salman
Rushdie seiner Meinung nach demonstriert habe).itSdmne der Sakularismus auch nicht
die Basis fur eine emanzipatorische, soziale Bewggu den islamischen Landern bilden
(vgl. Majid 2002: 72). Fur Majid ist das sédkular@&ligma mitsamt seiner Epistemologie
eine ,Form des westlichen Imperialismus*®, welchieridlamische Welt zugunsten des
transnationalen Kapitals und im Namen der hegenemigapitalistischen Ideologie
ausbeutet. In diesem Zusammenhang fungiert dasasékearadigma als Instrument des
westlich-kapitalistischen Utilitarismus, der dussine desakralisierende Stof3richtung die
gesamte Welt und die Menschen zu seelenlosen @bje&tuziere, die man ricksichtslos
benutzen und unterwerfen kénne (vgl. Majid 2002: 73

Um diesen Argumentationsgang zu untermauern, siaiztMajid auf die
weltverschworungstheoretisch anmutende Sékularidefimstion von Abdulwahab al
Masseri:,Secularism is not a separation between religioml d@ne state, as propagated in
both western and Arab writing. Rather, it is thenmval of absolute values — epistemological
and ethical — from the world such that the entird — humanity and nature alike —
becomes merely a utilitarian object to be utilizewl subjugated.”

(al Masseri 1994, zit. nach Majid 2002: 73)

Sékularisierung ist fur Majid dartiber hinaus auem& unabdingbare Voraussetzung, um die
Frauenemanzipation in islamischen Gesellschafteanzaitreiben und den mannlich
dominierten Islam zurtckzudrangethere is no reason to believe that secularized
discourses are indispensable for the emancipatfomamen from the tyranny of a male-
dominated Islam.(Majid 2002: 82)

Als Beispiel dafir zieht er das post-koloniale Alga heran, wo das Projekt der sékularen
Modernisierung seiner Meinung nach fehlgeschlagemeil die politischen Eliten des
Landes es damit niemals ernst gemeint hatten. \életrwurde hinter der sékularen,
modernistischen Fassade das an der Scharia orienfrauenfeindliche Familiengesetz

verabschiedet, welches die Geschlechterbeziehurgdreute reguliert. Majid zieht daraus

7vgl. hierzu auch die Sakularismusdefinition derliegenden Diplomarbeit im Kapitel 5, die ,Sakutarius*
nicht als negatives (weil westliches) Phanomendifigsondern auf dessen Niitzlichkeit im Zusammaghait
der Durchsetzung von Frauenrechten hinweist. & sbmit ganz im Gegensatz zu Majids
Séakularismusdefinition.
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den Schluss, dass das ,post-koloniale sakulare®ystie erneute Marginalisierung der
Frauen zugelassen hat, indem die Vormachtstelleng/énner aufrechterhalten wurde

(vgl. Majid 2002: 82f.). Eigenartig ist nur, dagsdem sékularen Paradigma bzw. dem ,post-
kolonialen sékularen System" sozusagen die Schulttaerneuten Unterwerfung der Frauen
gibt und nicht den korrupten, patriarchalischen Maabern und den einflussreichen
islamischen Geistlichen. Das frauenfeindliche, @nStharia orientierte Familiengesetz
wurde in Algerien im Jahr 1984 ja nicht als Resultan ernsthaften
Sakularisierungsbestrebungen eingefiihrt, sondeilrelsenjene fehlgeschlagen waren und
der Sakularismus gegentber den einflussreichemisthen Geistlichen eben nicht
durchgesetzt werden konnte (diese favorisiertemeider Scharia orientiertes
Familiengesetz) (vgl. Schmid 2005). Das so genajpust-koloniale sdkulare System*
Algeriens war, wie er selbst erwahnt, niemals vigtksékular sondern hatte nur eine
.Sakulare Fassade" — anders gesehen kann die ergesgtzliche Frauenunterdriickung dann
aber auch gerade auf das Scheitern des Sékularlemuseine unvollstdndige Durchsetzung
zuriickgefiihrt werden und nicht auf den Sakularissalisst. Ahnlich wie Fatima Mernissi in
ihren Uberlegungen zur ,verstimmelten Moderne‘Hgi&apitel 6.3.6.), mochte ich an
dieser Stelle dafur pladieren, fortschrittliche Kepte nicht voreilig ad acta zu legen, nur weil
sie unvollstandig implementiert bzw. instrumentaliswerden. Richtig ist allerdings, dass
laut Majid die dominanten, westlich-sakularen lagoen also immer zumindest hinterfragt,
und in bestimmten Fallen auch zurtickgewiesen, wendgiéssen. Sollte es lokale, brauchbare
Traditionen der sozialen Organisation geben, wetldreAufbau einer menschlicheren und

egalitareren Gesellschaft ermoglichen, waren diedgevorzugen (vgl. Majid 2002: 74).

7.3.3 Der Nationalstaat als ,westlich-kulturelle A ggression“ und
die ,verwestlichten Muslime* als Unterstiutzerinnen des
.Kreuzzuges des Westens gegen den Islam*

Neben dem hegemonialen sakularen Paradigma istdeudlationalstaat fur Majid ein
westliches Produkt, und seine Verbreitung kannlalkurelle Aggression“ aufgefasst
werden. Der Nationalstaat ist v.a. fur ,Kulturerevden Islam®, in denen aus seiner Sicht die
kommunalen Traditionen von Verwandtschaft und Elaminieren (!), keine geeignete
Regierungs- und Gesellschaftsforfhe institutionalization of the nation-state (antoome

of a secular epistemology) is in itself a form witwral aggression against Islam and other
cultures that share in the communal traditionsiagkip and honor.(Majid 2002: 74)
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Die Uberlegungen von Majid zu den ,kommunalen Tiaden von Verwandtschaft und
Ehre®, welche seiner Meinung nach in der ,Kultus dglam“ dominieren, sind nicht nur
homogenisierend und orientalisierend, sondern em@istischer Perspektive aul3erst
fragwirdig. In seiner anti-imperialistischen Eiriggdeit postuliert Majid eine angeblich in
allen islamischen Gesellschaften vorhandene Sodmmlmg, deren Traditionen vor &ul3eren,
westlichen Einflissen (also in diesem Fall der {lxdllen Aggression des Nationalstaates*)
beschitzt werden mussen. Welcher idealtypischesSEtauen in sehr stark von
.verwandtschaft und (mannlicher) Ehre" gepragteséischaften in der Regel zukommt,
lasst sich aus sozialanthropologischen ,Ehre-Salddahzepten” ableiten. Die Grundlage
des Ehre-Schande-Komplexes ist dabei die patribschgpatrilineare Gesellschatft, in
welcher die Konstruktion der binaren Opposition ¥ne und Schande entlang der
traditionellen Geschlechterordnung erfolgt: die Hemehre bzw. die Ehre des Mannes wird
dabei durch traditionell weibliches, ,ehrbares \&tén der Frau® (Keuschheit, sexuelle
Zuruckhaltung, Jungfraulichkeit vor der Ehe etafrecht erhalten. Das Recht auf Ehre ist
somit mannlich besetzt und es ist sozusagen dierarSeite der Ehre-Medaille” — also der
Ehrverlust bzw. die Schande — die mit dem weibickerhalten verbunden wirgiErauen
beschitzen ihre Ehre, damit sie der méannlichen R#ipa zutraglich sind, dem Haus, dem
Vater, der Familie Ehre machen. Wenn die weibliEhee ausschliel3lich an ihr richtiges
sexuelles Verhalten gebunden wird, kann sie inAlegen der sozialen Umgebung keine Ehre
ansammeln, sondern diese durch Keuschheit bewalttensie (und zwar vollstandig)
verlieren.” (Strasser 2009: 71) Obwohl es sich bei den ,Ehtefde-Konzepten* um die
Beschreibung von gesellschaftlichen Normen handityon der Umsetzung in die soziale
Praxis zu unterscheiden sind (vgl. Strasser 20D0:b&halten die eben dargelegten
Ausfuhrungen v.a. im Hinblick auf die idealtypisctierstellung von
Geschlechterverhaltnissen auf gesellschaftlich-atikrar Ebene dennoch ihre Bedeutung:
~Wenden wir uns der Praxis zu, verliert das Verh@tvon Ehre und Schande nicht seine
Bedeutung, aber es wird von einem monolithischeol]...] zu einer Vielfalt von Praktiken
und Erfahrungen.{Strasser 2009: 73)

Somit kann aus feministischer Perspektive bezweifetden, wie sehr es Majid wirklich um
Frauengleichberechtigung geht, wenn er aus anteiialistischem Impetus heraus die
-kommunalen Traditionen von Verwandtschaft und Eees Islam®, und somit auch die
ihnen auf idealtypischer, normativer Ebene entdpreden Geschlechterverhaltnisse, vor

,westlichen Einflissen* beschitzen mochte.
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7.3.4 Der Vorwurf der ,Verwestlichung* als ,selekt ives labeling “
Feindbild Nummer drei sind fur Majid schliel3licredverwestlichten Muslime*, die sich dem

.Kreuzzug des Westens gegen den Islam” anschlidRamei versuchen sie, den Islam als
reaktionare Religion darzustellen, welche die Recimd Freiheiten der Frauen und
Intellektuellen beschneidet. Diese verzerrte Wahmmeng ist seiner Meinung nach das
Resultat der Beeinflussung durch westlich-oriestsithe Vorstellungen tber den Islam:
»The West’'s crusade against Islam has been joinetMesternized Muslim writers such as
Tahar ben Jelloun, Driss Chraibi, and the Indiamdb&alman Rushdie, who have all
attempted to depict Islam as a reactionary forca thas set back or destroyed the freedoms
of women and writers and eclipsed the traditionaari-Arab people. Such claims have
proven to be controversial, lucrative, and reflgetof the writer’'s entrapment in mainstream
Western perceptions of Islam(Majid 2002: 57)

Mit dem Begriff ,verwestlichte Muslime* bezeichniglajid relativ undifferenziert sowohl die
von ,westlichen®, emanzipatorischen Idealen beassdten Schriftstellerinnen und
Intellektuellen als auch die vom ,westlichen Kalisiaus und Imperialismus* profitierenden
korrupten politischen Eliten der islamischen Wegl( Majid 2002: 57,70ff.,85f.).

In Anlehnung an die Ausfuhrungen der feministisciéiesenschaftlerin Uma Narayan kann
festgestellt werden, dass es sich dabei um ,sekdtabeling’ handelt: Eine Strategie, die
sehr haufig — aber nicht nur — von fundamentatib#sa Bewegungen in post-kolonialen bzw.
Dritte-Welt-Kontexten angewendet wird (vgl. NarayiEd97). Unter ,selektivertabeling’
versteht sie, dass der Begriff der ,Verwestlichudgzu benutzt wird, um bestimmte,
unliebsame Entwicklungen und Sichtweisen als miteilgenen Tradition bzw. Kultur
inkompatibel darzustellen und mit der Bezeichnuwegywestlicht* zu diskreditieren.
Willkommene Entwicklungen und Veranderungen werdieigegen als “pragmatische
Anpassungen” dargestellt, welche mit der “Erhaltdegeigenen Kultur und den eigenen
Werten" zu vereinbaren sir(glgl. Narayan 1997: 23). Was zu einem gewissermpdekt als
Lunerwinschtes westliches Verhalten* bewertet wadiert dabei sowohl im Hinblick auf
den konkreten ,post-kolonialen Kontext” als auchisolien den unterschiedlichen sozialen
Gruppen bzw. Regionen innerhalb des jeweiligen-goktnialen Landes (vgl. Narayan 1997:
29). Hinter dem Einsatz des Begriffes der ,Verwebting” als Strategie des selektiven
labelingsteckt dabei auch immer eine politische Agendaidbishme politische
Anschauungen werden als ,verwestlicht” (sprich ,Aaslere”) hingestellt und die jeweiligen
Personen, welche diese Anschauungen vertreteyWeldterinnen* abgewertet (vgl. Narayan
1997: 30). Laut Narayan handelt es sich dabeiailim Feministinnen, deren Einsatz fur
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Autonomie und Frauengleichberechtigung als ,verlidgt abgetan wird und die selbst als
.verwestlichte Verraterinnen“ portratiert werdgB®ismissing feminist criticisms as
,Westernizedis, unfortunately, not unique to right-wing fundamtalists, but is a practice
that can be found at various places in the politsygectrum. Many Third-World intellectuals
who are not fundamentalists also collaborate inidiégpg feminism as ,Westefand a
‘foreign import’ into Third-World contexts. Feminist political agkas are presumably
deemed taintetby their alleged ,origiriin the West. Many of these allegedly ,Authentic
Upholders of their Cultureseem to have few personal qualms, however, alsing u
,Western technology or buying ,Westernonsumer goods.(Narayan 1997: 22-23)
Demenstprechend werden auch sehr oft gerade djejespzialen Transformationen bzw.
Modernisierungsaspekte als ,Verwestlichung“ abgedelvelche die traditionellen
Geschlechterrollen betreffen und Frauen werden sigtischneller eines ,verwestlichten
Verhaltens* beschuldigt, als Manner (vgl. Naray@aa: 27).

Narayan zufolge kommt diese ,selektive AneignungMederne* daher, dass Frauen auf
normativer Ebene nach wie vor die Rolle der ,Behiiteen der nationalen Kulturen und
Traditionen® zugeschrieben wird. Um diese ,Kultamb Nation“ vor ,westlichen
Einflissen® zu schitzen, missen sich also v.a.dfr@atsprechend der traditionellen
Geschlechternormen verhaltesuch selective appropriations of modernity congnu
[Hervorhebung im original] to be pervasive in mgpgstcolonial and Third-World contexts,
and [...] women continue to be disproportionatelyigissd the tasks of ,preserving national
culture and traditions.| also wish to point out that appropriate ,publimles for women also
continue to be reinterpreted, to make some chariggs)ot others, consonant with
Jpreservation of traditionat particular times.”(Narayan 1997: 29)

Auch fur Majid ist gerade der soziale Status vosuEn sozusagen ein umkampftes Terrain,
auf dem die ,Invasion westlicher Einfliisse* sehuttieh zu spiren ist und wo unliebsame
Modernisierungsprozesse die interne islamische iEklwng gestort haben. Dabei handelt es
sich seiner Ansicht nach v.a. um den ,lautstarkeskirs des westlichen Feminismus und der
Menschenrechte”, welcher auf diesem Gebiet ,vemebsinde” (sprich storende)
Konsequenzen fur ,muslimischélker* und das ,Universum des Islam” hagindeed, the
rather vociferous discourses of Western feministhtaiman rights have far-reaching
consequences for Muslim peoples, especially asdtial status of women constitutes one of
the terrains on which the invasion of Western rerfiees has disturbed the dynamic of the

internal normative evolution of the universe oéisl.” (Majid 2002: 54)
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Welche Konsequenzen die ,westlichen Einflisse“darh Gebiet des sozialen Status von

Frauenfur muslimische~rauenhaben, scheint fir Majid allerdings eher nachrgquagi sein.

7.3.5 Islamischer Feminismus als ,authentischer We  g“ und die
Ehefrauen des Propheten als mégliches ,Rollenmodell
islamischer Weiblichkeit"

Obwohl es Majid zufolge grof3tenteils stimmt, dassuEn in allen patriarchalischen Kulturen
»historisch gesehen* verfolgt bzw. unterdrickt wemgdkann der westliche Feminismus seiner
Meinung nach ,Frauenthemen® in einem islamischentkxt nur unzureichend verstehen,
weil er von Geschlechterverhaltnissen in christhkalpitalistischen Kulturen ausgehhile

the widely held assumption that women have be¢oriaially persecuted by all patriarchal
cultures is, to a large extent, incontestably triine, discourse of Western feminism, largely
shaped by gender relations in Christian capitatisttures and by the exhausted paradigms of
Western social thought, have hindered a more suapigeciation of women’s issues under
Islam.” (Majid 2002: 53-54)

Im Rahmen des nach den oben beschriebenen Primzipiereformierten Islam ist es laut
Majid demnach auch wichtig, den islamischen Femnis als ,,einheimisches Modell der
Emanzipation* (Majid 2002: 53) zu unterstitzen. Biadbll denjenigen muslimischen Frauen
mehr Gehor geschenkt werden, die den Koran zugunste Frauen neu interpretieren und
sich auf seine ,ethische, auf Gleichheit abzielé#dessage berufen (vgl. Majid 2002: 85f.).
Ein mogliches ,neues Rollenmodell der islamischegitchkeit” stellen in diesem Kontext
seiner Meinung nach die Ehefrauen (!) des Prophdt@mmmed dar. Im Gegensatz zu den
Darstellungen des ,verwestlichten Schriftstellegstiman Rushdie, in denen die Situation von
Frauen zu Zeiten des Propheten laut Majid als érigjend erscheinen mag, betont er, dass
ein paar dieser Frauen die mannliche Vorherrseéhditage stellten und sich aktiv fur
offentliche und politische Angelegenheiten inteiesen. Aul3erdem wurden die Frauen des
Propheten aufgrund ihrer intellektuellen Fahigkegeschéatzt und waren Quelle der
Inspiration fir etlichénadiths ,The Prophet’'s wives (despite the highly publicipsntions of
Rushdie’s Satanic Versfidervorhebung im Original], which may appear to detrageously

demeaning to women) could stand as a new modedmmfwhood in Islam, for it is now well
known that several of his wives challenged maleesupcy and as widows, took an active
interest in public and political affairs. Severalich as Aisha, Umm Salama, and Umm
Habiba, were renowned for their ,intellectual quas’, and Aisha is said to have been one of
the principal sources of 2,210 haditféervorhebung im Original].”(Majid 2002: 86)
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Sakular orientierte (sprich: ,verwestlichte*) musische Feministinnen wie etwa Fatima
Mernissi hingegen, die sich fir eine sakulare Ecitling in der islamischen Welt
aussprechen, geben seiner Meinung nach nur dienfafistische These* wieder, dass ,die
Araber” nur durch ,die sakulare Moderne* aus ihtangen und tédlichen Paralyse befreit
werden kdonnten“ (Majid 2002: 61). Abgesehen davmichkt sich Mernissi laut Majid auch
fur ,die UN-Definition von Menschenrechten und Déaatie” aus (Majid 2002: 61) — ein
weiteres Indiz, das fur ihre ,Verwestlichung” spricda es sich dabei um ,bourgeois-
kapitalistische Ideen von Demokratie und individereFreiheit* handelt (Majid 2002: 60).

Majids Beharren auf einem ,islamischen Feminismals“einzig mdoglichem, weil
.indigenem®, Emanzipationsmodell fir Frauen in mslachen Landern ignoriert die
muslimischen Frauen, die sich fir ein sékulareseBy®insetzen, die Atheistinnen oder
Agnostikerinnerund die Frauen, die religiosen Minderheiten angemdDariber hinaus
delegitimiert Majid auch die Analysen feministisslikular denkender Intellektueller mit dem
simplen Argument, diese seien entweder ,verwestliotier von ,orientalistischen
Vorurteilen“ gegenuber dem eigenen Kulturkreis befa Auch die Unterstiitzung der
Menschenrechte, der Demokratie und der individnefiiheit diskreditiert Majid mit dem
Hinweis darauf, dass es sich dabei um ,westlicbardpeoise Konzepte* handelt.

Majids Vorschlag, dass sich das ,neue Modell istmer Weiblichkeit* an den Ehefrauen
des Propheten Mohammeds orientieren sollte, mag auwgareligités-feministischer
Perspektive (in diesem Fall islamisch-feministisdherspektive) unter Umstanden attraktiv
erscheinen — aus sékular-feministischer Perspeidivex angesichts der durch religiose
Gesetzgebung verankerten Minderwertigkeit von Franeielen islamischen Landern als

problematisch zu bewerten.
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8. Schlussfolgerungen

8.1 Spannungsverhaltnis zwischen Feministischer The orie,
Postmoderne und Post-Kolonialismus und
Herausforderungen fur Feministische Theorie und Pra  xis

Anhand der Untersuchung wissenschaftlicher Texteder Wiedergabe und
Gegentberstellung unterschiedlicher theoretischsitiBnen von (feministischen)
Wissenschaftlerinnen kann festgestellt werden, si@gsFeministische Theorie, Postmoderne
und Post-Kolonialismus in einem mit Kontroversefgaladenem, spannungsvollen
Wechselverhéltnis zueinander befinden.

Im Hinblick auf das Verhéltnis von Feministischdrebrie und
Postmoderne/Poststrukturalismus ist in AnlehnunBecker-Schmidt und Knapp
festzustellen, dass sich feministische Theoriebifdimm Spannungsfelgwischen einem
notwendig dezentrierten und relativierten femigigtiem Subjekt einerseits und einem
gleichzeitigen Festhalten an einer grundsatzlidkwtik von Gesellschaft andererseits bewegt
(Becker-Schmidt/ Knapp 2007: 111; Kapitel 6.1.).

Auf der einen Seite stehen Feministinnen, welckeaallikaldemokratische Ausrichtung
Feministischer Theorie und Praxis betonen und dgsweinen deskriptiven, ,epistemisch
nicht gewalttatigen®, inklusiven Feminismusbegh#éfirworten, der seine Grundannahmen
permanent selbst hinterfragt und fir Umdeutungéendésst (z.B. Butler; Flax: Kapitel
6.3.2.). Feministische Theorie und die Kategoriefen“ sind in dieser Version als
»unbestimmtes Feld von Unterschieden® (Butler 198®). aufzufassen und das Risiko anti-
feministischer Umdeutungen bzw. anti-feministiscimstrumentalisierungen der Kategorie
.Frauen” ist als notwendiger Teil des demokratistReozesses zu akzeptieren, welcher das
feministische Subjekt hinsichtlich seiner Bedeutmgffen, und die Grundlagen des
Feminismus umstritten, lasst (vgl. Butler 1995:.%lip Zielsetzung der von Butler
anvisierten Form feministischer Politik ist demnasich gegen jegliche Verdinglichung von
Geschlechtsidentitat bzw. Identitat zu stellen died,veranderlichen Konstruktionen von
Identitat als politisches Ziel anzustreben® (Budé©1: 21).

Der Begriff ,postfeministisch” ist aus dieser Pexkpve tendenziell als etwas Positives und
Befreiendes zu sehen, da dadurch die einschrankemimanent gewaltvollen und
exkludierenden Normen und Strukturen des Feminigibeswunden werden kdnnen.

Auf der anderen Seite stehen Feministinnen, wedegh&ekampfung patriarchalischer
Normen und Strukturen als Zielsetzung Feministisdlineorie und Praxis betonen. Sie
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beflrworten deswegen einen normativ-politischegeegefassten Feminismusbegriff, der
seine Grundannahmen zwar nicht gegenuber KritikehRroblematisierungen immunisiert,
den Verhandlungen Uber seine Pramissen aber Greetarentlang derer anti-feministische
Stromungen — dann durchaus auch in ,epistemisclaijpetier Art und Weise* — exkludiert
werden (z.B. Becker-Schmidt/ Knapp; Benhabib: Kelt3.3.). Der Begriff
»postfeministisch* wird aus dieser Perspektive tamalell als etwas Negatives gesehen, da er
als Uberwindung eines politischen und kritischemésmus aufgefasst wird, was gerade
angesichts des Fortbestehens patriarchalischer &oumd Strukturen in den meisten

Gesellschaften als wenig wiinschenswert erscheint.

Im Hinblick auf das Verhéltnis von Feministischdrebrie und Post-Kolonialismus verlauft
eine der Hauptkonfliktlinien zwischen Wissenscleftinen, die eine starkere Orientierung
post-kolonialer Theorie an marxistisch-materiadisien Ansatzen einfordern (z.B. Lazarus;
Parry) und Wissenschaftlerinnen, die sich starkstgtrukturalistisch-kulturalistischen
Anséatzen verpflichtet fihlen (z.B. Bhabha; Saidyl.(Kapitel 6.2.)

Post-koloniale feministische Ansatze wiederum gel@nder Verwobenheit von
patriarchalischen und kolonialen Herrschaftsstmgdwaus und fihlen sich gleichzeitig
feministischen und post-kolonialen Perspektiverpfliehtet. Im Kontext der Debatte
zwischen westlichen Feministinnen und Dritte-Wedtrfinistinnen kommt es einerseits zur
Kritik am hegemonial-westlichen, weiRen Mittelstafeminismus, dem die diskursive
Kolonisierung, Homogenisierung und Vereinnahmungiéte-Welt-Frau vorgeworfen

wird, damit sich westliche Feministinnen der eigeemanzipierten Uberlegenheit versichern
kénnen (z.B. bell hooks; Mohanty; Spivak: Kapitel.8. & 6.2.). Andererseits werden aber
auch kritische Positionen vertreten, welche denn@nhaften Status” des post-kolonialen
Feminismus anprangern, auf das ,Ausspielen detedDitelt Karte” als
Immunisierungsstrategie hinweisen und dariber lsif@wern, dass sich der post-koloniale
Feminismus nicht nur mit der Position von DrittedAleeministinnen/Feministinnen mit
Migrationshintergrund als Minderheiten im Westamadern auch mit der Situation von
Frauen in den post-kolonialen Landern beschaftspdlite (z.B. Suleri; Bahri: Kapitel 6.2.9.).
In der Debatte tUber den islamischen Feminismuseghbtnerseits um ,den richtigen Weg*
fur islamische Staaten (also Sakularismus odegiésier Staat) und andererseits grundsatzlich
um die Vereinbarkeit zwischen Feminismus und RetigDie Hauptkonfliktlinie verlauft
dabei zwischen in erster Linie religios orientiariéertreterinnen des islamischen

Feminismus (z.B. Mir-Hosseini; El Guindi: KapiteP612.), welche Frauenrechte innerhalb
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eines islamischen Systems verwirklichen wollen, s@kular orientierten muslimischen
Feministinnen (z.B. Mojab; Shahidian: Kapitel 62)1die sich fur die strikte Trennung von
Staat und Religion aussprechen. Wahrend die Vertngten des islamischen Feminismus als
Hauptpunkte ihrer Argumentationen die Authentizisdamischer Losungen, die Hegemonie
westlich-feministischer Emanzipationsmodelle ureldiraus resultierende nicht Beachtung
des islamischen Feminismus ins Feld fihren, wefsdikerinnen des islamischen
Feminismus sehr oft auf den aktuellen politischemtéxt hin, in dem sich die Bemihungen,
die religiosen Texte frauenfreundlich zu interpeetn, abspielen. Sie sind skeptisch, ob sich
in einem Klima politischer Willkir und Unterdriickgisolche fortschrittlichen
Interpretationen jemals durchsetzen kbnnen. AuBeldéisieren auch sie einen ihrer
Meinung nach gegenwartig vorherrschenden Trendaltendings umgekehrte Vorzeichen
tragt: Im Gegensatz zu den Vertreterinnen des isldman Feminismus, welche die
Nichtbeachtung islamischer Losungen und religidsndierter islamischer Feministinnen
anprangern, weisen die Vertreterinnen eines sakuMfeges darauf hin, dass mittlerweile
die Errungenschaften islamischer Feministinnereim \dordergrund gestellt werden, wahrend
man sakular orientierte (muslimische) Feministinuen im ,postmodernen feministischen

Diskurs* ihrer Meinung nach eher ignoriert.

Das spannungsvolle Wechselverhaltnis, in dem Fetisnhe Theorie, Postmoderne und
Post-Kolonialismus zueinander stehen, ist sowohlpasitiven als auch von negativen
Aspekten gepragt. Sie beeinflussen Feministiscle®iié und Praxis im Rahmen des
Paradigmenwechsels der 1980er Jahre (Becker-Schtmdpp 2007: 65; Kapitel 6.1.2.)
folgendermalen:

Die positiven Aspekte des Paradigmenwechsels snd du sehen, dass die Kritiken und
Standpunkte Dritter-Welt-Feministinnen, Feminis#nmmit Migrationshintergrund,
islamischer Feministinnen und lesbischer Feminmgtinzunehmend Gehor fanden, der
weil3e-westliche Mittelstandsfeminismus sich vetertend seine eigenen Exklusionen und
Rassismen problematisierte. Die Homogenitét deed¢f@ie ,Frauen” wurde dadurch
aufgebrochen und andere Diskriminierungslinienciveldas Leben von Frauen beeinflussen,
finden im Rahmen von intersektionalen Analysenlanitteile zunehmend Berilicksichtigung.
Der Paradigmenwechsel fihrte auf erkenntnisthesmtedr Ebene auch dazu, dass im
feministischen Diskurs ein notwendiger ProzessSi#tiostreflexion und Hinterfragung der
eigenen Aussagebedingungen in Gang gesetzt wurde.

All diese positiven Aspekte des Paradigmenwechssigen das Potential, dass sich auf
analytischer und politisch-praktischer Ebene naukt®eisen etablieren, die dazu fihren
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kénnen, dass sich Feministische Theorie und PeaxiStiick weiter in Richtung einer
kritischen, aber trotzdem inklusiven, nicht vereihmenden Wissenschaft und Praxis,
entwickelt.

Die negativen Aspekte des Paradigmenwechsels sl zl sehen, dass die von post-
kolonialen und poststrukturalistischen Stromungegetriebene notwendige Dezentrierung
des feministischen Kollektivsubjekts ,Frauen* HandHand mit Einbuf3en an feministischer
Schlagkraft und der Durchsetzung feministischernegdn im politischen und
gesellschaftlichen Bereich gehen kann. Dartberusitesteht die Gefahr, dass es aufgrund
des aktuellen Trends in Richtung Kulturalisierumgl undividualisierung, der hohen
Reflexivitat des (akademischen) feministischen Disks zu Beginn des 21. Jahrhunderts,
und nicht zuletzt aufgrund des relativ starken lgBges postmodern-kulturrelativistischer
Stromungen auf den akademisch-feministischen Dsskaur Entpolitisierung und letztlich

zur Umdeutung wichtiger feministischer Konzepte kaim

8.2 Textanalyse: postfeministische Positionen?

Die von einigen Feministinnen geéul3erten Bedenkeiidglich des ,Endes des Feminismus*
bzw. der zunehmenden Hinwendung zum ,Postfemini$ising durchaus begriindet, wenn
man die drei in der vorliegenden Diplomarbeit asgten wissenschaftlichen Texte (Jasmin

Zine, Saba Mahmood, Anouar Majid) v.a. in einer Ausammenschau betrachtet.

8.2.1 Jasmin Zine: anti-rassistische Einseitigkeit
In Jasmin Zines TexBetween Orientalism and Fundamentalism: Muslim V&arand

Feminist Engagemeni(2006) sind zwakeine postfeministischen Tendentsizustellen —

er kann aber als Text bezeichnet werden, in demagiti-rassistische, anti-islamophobe
Argumentation gegenuber einer primar feministisgartierten Argumentation tiberwiegt.
Das liegt meiner Ansicht nach daran, dass sich iimkontext des Ambivalenzkonfliktes
zwischen feministischem Diskurs und anti-rassibgse Diskurs aus strategischen Grinden
starker fur die anti-rassistische Perspektive éeigiet. In ihrem Fall fuhrt dies dazu, dass die
patriarchalischen Ziige und misogynen Praktikemisascher Stromungen im Sinne der
Vermeidungsstrategieaum thematisiert werden, um rassistische Steresi¢ypngen zu
vermeiden. Besonders deutlich zeigt sich der Ambnzkonflikt meiner Meinung nach auch
daran, dass Zine in ihrem Text nicht einmal melr rd¢igionsspezifischen Begriff

islamischerFundamentalismus verwendet und sich stattdessatieafis anti-rassistischer
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Perspektive ,sicheren* religionsneutralen Begufikeiten ,Fundamentalismus®, ,religioser
Extremismus®, ,religidser Puritanismus” und ,refigier Konservatismus* zurtickzieht.
Wenn sie den islamischen Fundamentalismus danntteaimatisiert, so weist sie aus anti-
imperialistischer Perspektive ausschlief3lich dahanif dass es sich im Grunde um ein vom
Westen verschuldetes Phdnomen handelt, da dissBeaktion auf die neo-imperialistische
Globalisierung und auf die vom Westen diktierteonridmischen
Strukturanpassungsprogramme fiir die Okonomien déeB Welt an Einfluss gewinnen

konnte.

Zines Bevorzugung einer anti-rassistischen Pergeéuf die Thematikgenderund
Islamismus* bzw. genderund Islamophobie” ist vor dem Hintergrund von 9t der
zunehmenden pauschalen Verurteilung und Diffamigmuom Muslimen in der westlichen
Welt im Zuge de$Var on Terrorzu verstehen. Dartber hinaus konzentriert sieigidirem
Artikel v.a. auf die Situation von muslimischen &ea als Minderheiten im Westen, die sehr
stark von Rassismus, Exklusion und vergeschletiidslamophobie betroffen sind, was
eine stark anti-rassistische Perspektive rechgterti

Dieser Fokus entspricht auch Zines wissenschadtfichchwerpunkten, die in den Bereichen
Critical Race and Ethnic Studies, Canadian Muslind&sund Muslim Women's Studies
angesiedelt sind, wobei sie sich aktuell mit deemiankomplexen ,muslimische Jugend nach
9/11" und ,Islamophobie, religiose Extremismen INebimperialismus* beschattigt.
Darlber hinaus ist Zines Artikel auch im Sammelbgkd) Gendering the War on Terror.
War Stories and Camouflaged Politicsf'schienen, in dessen Zentrum die Untersuchung
vergeschlechtlichter, westlich-imperialistischerdgsrhetoriken nach 9/11 stehen

(vgl. Hunt/Rygiel 2006: 1-4).

Die primar anti-rassistisch/anti-islamophob ausgddte Betrachtung der Thematigender
und Islamismus/Islamophobie” ist vor dem Hintergtwon 9/11 zwar gerechtfertigt — Zine
musste ihren Standpunkt und ihre Perspektive méfieémung nach aber ausdricklicher
deklarieren. Sie halt zwar am Anfang ihres Tex#ss, fdass sie sich als ,muslimische
Feministin“ und ,anti-rassistische Aktivistin“ sielDer Titel und die Einleitung ihres Textes
kiindigen aber félschlicherweise an, dass beidesdigs Spannungsfeldes, in dem sich
muslimische Frauen seit 9/11 bewegen und artiledigyretween Orientalisrand

Fundamentalisiy gleichermal3en ausfuhrlich analysiert werden.

152



Zines einseitige Orientierung an einer anti-rassiben/anti-islamophoben Perspektive wird
aul3erdem dann problematisch, wenn sie islamkrgigaigumentationen von rassistisch-
islamophoben Argumentationen nicht unterscheidetedt sie sowohl Irshad Manjis Buch
“The trouble with Islam: A Wake-up call for For Hetyeand Change” (2003ls auch
Orianna Fallacis BuchThe Rage and the Pride” (2002)nter der Rubrik ,,neo-
orientalistischd’ublikationen” ein. Darliber hinaus geht sie aucti@sem Fall wieder nur
auf Fallacis rassistisches, den Islam und die vheskindeutig diffamierendes Manifesto,
genauer ein. Manjis Argumentationen, welche deamglind die Muslime nicht pauschal
verurteilen sondern vielmehr die islamistischengkégungen des Islam kritisieren, werden
von ZinelUberhaupt nicht vorgestellt. Zines strategisch eotige, anti-rassistische und anti-
imperialistische Sichtweise auf die Thematik, katso dazu fuhren, dass berechtigte
Islamkritik eher nicht allzu ausfihrlich beschriabeird. Darlber hinaus gibt sie an einer
anderen Stelle in ihrem Text auch selbst zu, dakssuslimische Frauen im Westen
aufgrund des islamophoben Klimas oft nicht getraden Islam und seine patriarchalischen

Zige zu kritisieren.

8.2.2 Saba Mahmood: postfeministische Positionen u nd
Begriffsumdeutungen

Saba Mahmood hingegen vertritt in ihrem ByEblitics of Piety. The Islamic Revival and
the Feminist Subject{2005) eindeutigpostfeministisclanmutende Positionen. lhr Buch ist
meiner Meinung nach ein exemplarisches Beispigirdafss es in Debatten tibgepnder
und Islamismus* zur Umdeutung normativ-politiscHeministischer Konzepte kommen
kann. Mahmoods Bemuihungen, den feministisadgencyBegriff komplett von seiner
kritischen, politisch-normativen Stof3richtung zeffeien” um ihn dadurch inklusiver zu
machen, sind im Grunde Uberhaupt eine Absage aketisch-politische feministische
Betrachtungsweise bzw. Analyse der Thematik. DeirfestischeagencyBegriff wird
dadurch zum neutralen, wertfrei@agencyBegriff, was meiner Ansicht nach eindeutig einer
~konservativ-postfeministischen Begriffsumdeuturgdggichkommt. Mit diesem neutralen,
wertfreienagencyBegriff, welcher Handlungsmacht nur noch @apacity for action”
definiert, bleibt im Grunde nur noch eine deskrigpolitische Analyse und
Betrachtungsweise der Themattgenderund Islamismus® tbrig, die sich dem status quo
verschreibt, indem sie jeglichen Anspruch auf Vdeiaong der patriarchalischen
Geschlechterverhaltnisse von vorneherein aufgibt.
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Die vollige Aufgabe der politisch-praskriptiven fedles Feminismus ist meiner Ansicht nach
auch nicht vor dem Hintergrund gerechtfertigt, ddsdurch eine objektivere Analyse von
Jlliberalen konservativen Bewegungen®, wie dearsistischen Moscheenbewegung,
vorgenommen werden kann. Fir Mahmood mag ein wediVerstandnis der Komplexitat
und Widersprichlichkeiten von ,illiberalen konseiivan Bewegungen* aus
anthropologischer Perspektifga durchaus von groRer Bedeutung sein und ich tedtlr
auch nicht behaupten, dass diese Art von Erkenkénmgen Wert habe, sondern vielmehr
einen wichtigernTeilaspekin der Betrachtung der Thematiggnderund Islamismus*

darstellt.

Meiner Meinung nach sollte Mahmood dann aber ein&ane kulturrelativistisch
unvoreingenommene, anthropologische Analyse damistischen Moscheenbewegung der
Frauen vornehmen, ohne dabei eine feministischéys@alieser Thematik nebenbei, oder
eigentlich auch deklarierterweise als zweites Hanlggen ihres Buches, ad absurdum zu
fuhren. Denn eine feministische Analyse dieser Tdtémst in meinen Augen trotz
postmodernen, kulturrelativistischen Tendenzenr(gdeade deshalb) nach wie vor von
grof3er Wichtigkeit.

Interessant ist dariber hinaus, dass Mahmoods dtegseiner konservativ-postfeministischen
Begriffsumdeutung und ,Neutralisierung” des femiisishenagencyBegriffes sich in einem
wissenschatftlichen (postmodernen) Klima abspiefedem es aufgrund der Hinwendung
zum Kulturalismus und der tendenziellen Vernachfisgy von historisch-materialistischen
Analysen laut Benita Parry (aber auch anderen Westwftlerinnen) generell zur
Rekonfiguration von Begrifflichkeiten und Kategarikommt (vgl. Kapitel 6.2.3.).

Diese Redefinitionsversuche zeichnen sich allestutirch aus, dass sie ehemals politisch-
kritische Kategorien (Kritik an gesellschaftlich8trukturen/Herrschafts- und
Geschlechterverhéltnissen) in apolitisch-versttdedfategorien (Betonung von
Ambivalenzen, Komplexitat etc.) verwandeln. Als zales Beispiel kann, in Anlehnung an
Parry, die Rekonfiguration des ,kolonialen Zusamtreffens” von einer vornehmlich
»=antagonistischen, anti-kolonial kritischen Kategbin eine starker die Ambivalenzen und
den Verhandlungscharakter der ,kolonialen Begeghbetpnende, ,verséhnende Kategorie*

genannt werden (Parry 2004: 75f.).

Mahmoods postfeministische Argumentationen lasgdgnesonders gut an der Kritik

veranschaulichen, die sie an der feministischemNa&r Freiheit Gibt. Dabei weist sie darauf

18 Saba Mahmood ist Lehrbeauftragte fiir Kultur- undislanthropologie an der UC Berkeley (vgl. Kapite2.)
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hin, dass Feministinnen Bewegungen, welche did&iteron Frauen beschranken wollen
kritischer betrachten als Bewegungen, welche déhEit von Frauen erweitern wollen. Ihrer
Ansicht nach handelt es sich dabei aber um eineng@enommene Sichtweise, weil der
Feminismus das Streben von Frauen nach Freiheipatsrarchalischen
Unterdrickungsverhaltnissen universalisiert, siatiuich Freiheit selbst als Norm setzt und
somit gar nicht anders kann, als konservativ-ilihe Bewegungen starker zu kritisieren als
progressiv-liberale Bewegungen.

Mahmoods eben dargelegte Uberlegungen sind duraithlisssig und beschreiben das
Verhaltnis des Feminismus zum Begriff der Freileil die damit einhergehende starke
Kritik an Bewegungen, welche die Rechte von Fraaesthranken wollen, ziemlich treffend.
Das Problem ist nur, dass Mahmood diese Argumentagrwendet, um den Feminismus
und feministische Perspektiven auf die Themagi&nderund Islamismus® (bzw. auf die
islamistische Frauenbewegung) als parteiisch umeigenommen zu diskreditieren bzw. der
feministischen Perspektive mittels postmodern-pasgttiralistischem ,Denkmandver” die
normative Ausrichtung an Freiheit Gberhaupt zu remm

Deswegen muss an dieser Stelle meiner Meinung anacin ganz dezidiert Stellung bezogen
und bewusshormativdarauf hingewiesen werden, dass sowohl die Ausmchtes
Feminismus an der ,Norm der Freiheit* als auchd#ieaus resultierende starkere Kritik an
frauenfeindlichen bzw. die Freiheit von Frauen emm&nkenden Bewegungen aweichtig
undrichtig ist und dass sich Mahmoods Uberlegungen nichimeinefalscheRichtung
bewegen, sondern angesichts der daraus folgendiagh@n Konsequenzen einfach auch

unverantwortlich sind.

Die Dekonstruktion des normativ-politischen Fermmiss und die konservative Umdeutung
kritisch-emanzipatorischer Begrifflichkeiten habenpostmodernen Klima des
Kulturrelativismus und anti-Universalismus namlmbht zuletzt auch potentiell fatale
Folgen fir (muslimische) Frauen in islamischen lgindMahmoods Aussagen, dass
~westlich-liberale Feministinnen” die Frage, wiesdaatriarchalische System in islamischen
Landern praktisch verandert werden kdnnte im Grismgeso nichts angehe — dass auch
Widerstand gegen die hierarchischen Geschlechtaeroder ,Moscheenbewegung” auf
theoretischer Ebene nicht von aul3erhalb der ,veddichten Formen* theoretisiert werden
koénne, die eine bestimmte Art der Subjektivieruriggfith macht bzw. hervorbringt — und

schliefRlich, dass Feministinnen zwar kritisch kdailsollen, aber nur im Hinblick auf ihr

155



eigenes gesellschaftliches und kulturelles Umfétthen einer kulturrelativistischen
Indifferenz Tar und Tor.

In Anlehnung an Benhabib kann festgestellt werdess durch Mahmoods Argumentationen
die in islamischen Landern lebenden (muslimisclr@ayjien sozusagen aus dem
menschlichen Verantwortungsbereich ausgeschlossatew. So fihrt Mahmoods Betonung
der anderen Sichtweisen der islamistischen Frauvelche eine voreingenommene
feministische Analyse der Thematigenderund Islamismus* nicht rechtfertigen, letztendlich
nicht dazu, dass der Respekt gegeniber ,,der Antigréfler wird.

Vielmehr untermauert sie damit das konservativel®ltér, welches ,die Andere* aufgrund
ihrer Andersartigkeit auf3erhalb des gemeinsameanfeortungsbereiches der
Menschlichkeit positioniert (vgl. Benhabl®90: 122; Kapitel 6.3.3.).

8.2.3 Anouar Majid: anti-feministische Positionen in einem
feministischen Aufnahmekontext

Anouar Majids Ansichten, welche er in seinem T,&tte Politics of Feminism in
Islam“(2002)darlegt, kbnnen meiner Meinung nach schlief3lich atgi-feministisch
bezeichnet werden. Die antifeministische Argumearaliajids manifestiert sich fur mich
erstens daran, dass er sich daflr aussprichtn dieriislamischen Welt seiner Meinung nach
dominierenden ,kommunalen Traditionen von Verwahd$cund Ehre* vor
.verwestlichung® (sprich: Modernisierung bzw. einfaauch simpler Veranderung) zu
schitzen. Aus feministischer Perspektive ist eedsdhr fragwuirdig, wie sehr es Majid
wirklich um Frauengleichberechtigung geht, wensieh aus anti-imperialistischem Impetus
heraus fur die Bewahrung dieser , Traditionen vom&ndtschaft und Ehre” — und somit
auch der ihnen auf idealtypischer, normativer Elmsprechenden traditionellen
Geschlechterverhaltnisse — stark macht. Dartibeusikann in Majids Text das typisch
islamistische, anti-feministische Argumentationsteusviedergefunden werden, welches
muslimischen Frauen die Rolle der Behuterinnengdamischen Kultur zugeschreibt,
weswegen auch groRer Wert darauf gelegt wird, siassich entsprechend der traditionellen
islamistischen Frauenrolle (sittsam, bescheideusligh, in der Offentlichkeit verschleiert;
vgl. Kapitel 5) verhalten und vor ,Verwestlichunigéschitzt werden. Auch fir Majid ist es
gerade der soziale Status von Frauen, auf demrdrasjon westlicher Einflisse” sehr
deutlich zu spiren ist und wo ,unliebsame Modeemigigsprozesse*” (sprich diejenigen
Modernisierungsprozesse, welche die Geschlechtsilrisse betreffen) die interne

islamische Entwicklung gestoért haben. Dabei haretelich seiner Ansicht nach v.a. um den
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,Diskurs des westlichen Feminismus und der Mensawettie”, welcher auf dem Gebiet des
sozialen Status von Frauen ,verwestlichende* (spstérende) Konsequenzen fir
~-muslimischeVolker* (Majid 2002: 54) (er spricht higricht von muslimischefrrauen hat.
Welche Auswirkungen die westlichen Beeinflussundes sozialen Status vémauenauf
muslimischeFrauenhaben, scheint flir Majid von untergordneter Bedegizu sein.

Zweitens druckt sich Majids anti-feministische Riosi meiner Meinung nach darin aus, dass
er allen Ernstes die Ehefrauen Mohammeds als rieoié=snmodell der islamischen
Weiblichkeit vorschlagt. Dadurch exkludiert er dfielauen, die sich nicht fur
Frauenemanzipation innerhalb eines islamischen Bakraussprechen, sékular orientiert sind
oder religiosen Minderheiten angehdren.

Majids Argumentation ist meiner Ansicht nach interd.inie anti-imperialistisch

ausgerichtet. So zielt er darauf ab, eine neugrpssive islamische Agenda zu entwickeln,
die demokratisch, anti-patriarchalisch und anti-@nglistisch ist und seiner Meinung nach
sogar den Anstol3 fiir ein neues, revolutionaresdiara liefern konnte, welches ein
kulturell-polyzentrisches globales System auf dasiB von 6konomischem Sozialismus und
Geschlechtergerechtigkeit zum Ziel hat.

Geschlechtergerechtigkeit ist demnach zwar andeblit Ziel von Majid — er weist in diesem
Zusammenhang auch darauf hin, dass auf der Grundiages neuen, progressiven Islam ein
~einheimischer Weg zur Frauenemanzipation“ eingleggn werden soll und dass das
»theologisch illegitime Patriarchat* erschittertnden sollte, da der ,wahre Islam* ein
solches gar nicht vorsehe.

Im Zentrum seines Textes steht aber der anti-impstische Argumentationsgang, dem auch
feministische Anliegen zum Opfer fallen, wenn sae pu ,westlich, sakular” sind, sprich
wenn es sich nicht um religios-islamisch femindtis Anliegen handelt.

Aus anti-imperialistischer Perspektive wendet $itdjid dartber hinaus sowohl gegen den
Nationalstaat als auch gegen den Sakularismusiidien beide ausschliel3lich Formen des
westlichen Imperialismus und der westlichen, kalien Aggression darstellen. Den
Sakularismus definiert er in weltverschworungsteéecher Manier nicht als Trennung von
Staat und Religion, sondern vielmehr als Instrundestwestlich-kapitalistischen
Utilitarismus, welcher es durch seine desakrakside Stol3richtung mdglich macht, die
ganze Welt zu unterwerfen.

Demenstprechend liegt sein Fokus auch darauf,igthenische Kultur® vor westlichen
Einflissen und vor dem westlichen Imperialismudewahren. Dabei benutzt er den

Vorwurf der ,Verwestlichung” als Strategie des @divenlabeling’ und geht dulRerst
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undifferenziert und willkdrlich vor: Er wirft ersts sowohl die von ,westlichen®,
emanzipatorischen Idealen beeinflussten Schriléstehen und Intellektuellen der
islamischen Welt als auch die vom westlichen Kdigitaus und Imperialismus profitierenden
korrupten politischen Eliten in einen Topf, indenbeide Gruppen als ,verwestlichte (also
feindliche) Muslime* bezeichnet. Er unterscheidatlanicht zwischen westlichen
Konzepten, die de facto neo-imperialistischen Bgsen dienen indem sie instrumentalisiert
werden und westlichen Konzepten, wie etwa dem Sdkahus, die aus feministischer
Perspektive v.a. im islamischen Kontext notwendsgleeinen, um Frauenrechte berhaupt
erst einmal aus dem ,Wurgegriff der Religion* (@&haria) zu befreien. Seine Devise lautet
ganz einfach ,indigen ist besser”, wobei ihm nattirdahingehend rechtzugeben ist, dass
westliche Konzepte nicht einfach unkritisch Gbernmn werden sollten und dass lokale,

progressive Traditionen Beriicksichtigung finden seiis

Aus feministischer Perspektive ist nun verwundarligarum ein Autor wie Majid, dem es
aus anti-imperialistischer Perspektive eigentliopheine Refomierung des Islam und dessen
Neupositionierung in einem kulturell-polyzentrisohglobalen System geht und der sich mit
der Thematik islamischer Feminismus bzw. gendewéiran islamischen Gesellschaften
ansonsten nicht wissenschaftlich beschaftigras natiirlich durchaus legitim ist), im
frauenspezifischen Sammelbar@ender, Politics and Islam(2002) — aber auch im
feministischen Journ&igns: Journal of Women in Culture and Soc{@898) — rezipiert

wird. Zweitens ist es bedenklich, dass Thereséo&#&éine der Herausgeberinnen von
»Gender, Politics and Islan)‘in der Einleitung des Sammelbandes, in welcheaach

Majids Beitrag kurz prasentiert, mit keinem Wort die anti-feministischen Positionen von
Majid eingeht (vgl. Saliba 2002: 6-7).

Die Tatsache, dass Majids Artikel im Sammelbg@dnder, Politics and Islam*
aufgenommen wurde ohne dass auf die aus femirfistis®erspektive problematischen, anti-
feministischen Positionen in irgendeiner Weise Begenommen wurde, ist meiner Meinung
nach inakzeptabel. Aber auch der Umstand, dassiMajeltverschworungstheoretisch
anmutende Betrachtung des Sékularismus in der &bibaSverfassten Einleitung des
Sammelbandes schlicht und einfach ignoriert wstlais aul3erst problematisch zu bewerten.

Beides kann meiner Ansicht nach einerseits aufplasmoderne Klima“ zurtickgefuhrt

9 Anouar Majid ist Direktor de€enter for Global Humanitiesnd assoziierter Provost (kanad.: hoher
Verwaltungsbeamtefjir globale Initiativen an dddniversity of New EnglanfMaine).Seine Arbeiten
behandeln den Platz des Islam im Zeitalter der &isierung und die Beziehungen zwischen der isleings
Welt und dem Westen seit 1492. (vgl. Kapitel 7.3.)

158



werden, in dem sich Debatten Gibgepderund Islamismus” v.a. an US-amerikanischen
Universitaten bewegen. Darlber hinaus kann aub&alvissenschaftlichen Schwerpunkten
abgeleitet werden, dass sie ebenfalls einen stdiHoaentalistischen, anti-rassistischen
Fokus hat (vgl. Kapitel 7.3.). Nicht zuletzt wadhkel3lich noch darauf hinzuweisen, dass
Saliba die von Mahmood vorgeschlagene postfemsaiséi Neudefinition des feministischen
agencyBegriffes als Grundlage fur den Sammelba@enpder, Politics and Islam*
heranzieht, da sie ihrer Meinung nach die in deme¢hen Beitragen beschriebenen und
analysierten Beziehungen von (muslimischen) Frawemationalistischen und religiésen
Diskursen und Praktiken besser charakterisiere Sajlba 2002: 4).

Mit Bezug auf die drei analysierten Texte, und olmiegendeiner Weise generalisieren zu
wollen, kann festgestellt werden, dass ,anti-rdissise Einseitigkeit* (Zine) und
~konservativ-postfeministische Begriffsumdeutungédahmood) dazu fihren kénnen, dass
ein ,anti-feministischer Text" (Majid) in einem Jfeinistischen Umfeld” (der

frauenspezifische Sammelband herausgegeben vdraphatitiklos aufgenommen wird.

Majids anti-feministische Positionen konnten siakimer Meinung nach also im Kontext des
postmodern-kulturrelativistischen und von anti-otadistischen Analysen gepragten
akademischen Klimas, dem ,Ambivalenzkonflikt‘ eiargvestlicher Feministinnen
insbesondere in Bezug auf die Thematknderund Islamismus* bzw.genderund Islam*
(welcher zu vagen, vorsichtigen Aussagen fuhrt wih nicht als rassistisch/islamophob
dargestellt werden mochte) und dem ,Verratskomptariger islamischer/muslimischer
Feministinnen (welche die misogyn-patriarchaliscAspekte des Islam in einer

islamophoben Umgebung nicht kritisieren wollen)ngehleichen”.

8.3 Potentielle Auswirkungen postfeministischer Ten denzen
auf die Situation von (muslimischen) Frauen in
islamischen Landern

Im Hinblick auf die Situation von (muslimischen)aieen in islamischen Landern méchte ich
mich Feministinnen wie Haideh Moghissi, Nira Yuzavis, Gita Sahgal, Fatima Mernissi
und Seyla Benhabib anschlie3en und dafir pladieiess nitzliche, emanzipatorische
Konzepte nicht aufgrund ihrer imperialistischentiasientalisierung und ihrer normativen
Exklusionen im Klima der postmodernen Skepsis gélgenuniversalistischen Tendenzen
voreilig ad acta gelegt werden. Im Kontext des ,ké@s um Begrifflichkeiten” gilt es dabei
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meiner Meinung nach, Diskursentwirrungen vorzunemmen nitzliche, progressive
Konzepte sozusagen zu retten. Im Zentrum stehdahgdehe Diskurstiberschneidungen®
zwischen:

1) anti-rassistischen, anti-orientalistischen, psternen, post-kolonialen Feministinnen und
Fundamentalistinnen/ Konservativen einerseits (Mglghissi, EI Saadawi; Kapitel 6.3.4.)

2) kritisch-westlichen, auf Frauenemanzipation Eraliengleichberechtigung abzielenden
Feministinnen und imperialistischen, rassistischechten Stromungen andererseits.

So sollte versucht werden, z.B. den Menschenreishisd von seinen US-amerikanischen
Sicherheitsinteressen und von seiner urspringhehndl-kapitalistischen Ethik zu befreien,
anstatt ihn im Zusammenhang mit der islamischert Woehplett zu diskreditieren, nur well

er von bestimmten Akteurlnnen missbraucht wird .(8glhgal/Yuval-Davis 1994: 45). Aber
auch Konzepte wie ,Sakularismus” und ,Moderne*, dies feministischer Perspektive und
auch aus westlich-historischer Erfahrung als bessndotwendig erscheinen, um
Frauenrechte gegenuber patriarchalisch-religioagor&aten durchzusetzen und zu
verankern, sollten nicht im Zuge der postmodernapSis gegentber diesen Konzepten ad
acta gelegt werden. Dabei mochte ich mich nichefiie unkritische Ubernahme dieser
Konzepte aussprechen — einer weltverschworungstiscnen Umdeutung des
Sakularismusbegriffes a la Majid, welcher den Saiksinus nur noch in seiner
instrumentalisierten Form als ,kulturelle Aggressies Westens gegenuber der islamischen
Welt“ wahrnimmt, muss aber v.a. auch aus femirgbs Perspektive entschieden
entgegengetreten werden.

Dasselbe gilt fur den Begriff der Moderne, desseindiende und Gleichheit bringende
Aspekte im Kontext des postmodernen Klimas auckafjessen werden, weil sie v.a. fur die
im Westen lebenden Intellektuellen selbstverst&ghdiieworden sind. Moghissi zufolge
weisen naturlich viele Feministinnen zu Recht dahémy, dass die westliche Moderne und die
Aufklarung fur Frauen paradoxe Auswirkungen hatted dass das Leben von Frauen in
modernen Gesellschaften trotz ihrer besseren relo@ti Situation und ihrer
klassenabhangigen finanziellen Autonomie, von n@aerspezifischen Zwangen und
Ausbeutungsverhaltnissen gepragt ist (vgl. Moghlsapitel 6.3.6.).

Demnach ist eine vergleichende Perspektive, walah&ir Frauen im Westen natirlich nach
wie vor existierende Benachteiligung, sexuelle Aagbng und Diskriminierung nicht
ausblendet und ebenfalls kritisiert, auch wichidgese Kritik sollte aber nicht zu einer
unabdingbaren Voraussetzung daftir werden, um sigbrgfrauenfeindliche islamistische

Praktiken bzw. Ideologien und patriarchalische Zistemischer Staaten aussprechen zu
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durfen. Ein in diesem Sinne ritualartiges Hinweisehdie negativen Aspekte der westlichen
Moderne, bevor eine feministische Kritik islamistier Strukturen vorgenommen werden
kann, wirkt laut Moghissi nicht nur verzogernd, dem verstellt auch den Blick darauf, was
aufgrund des Einsatzes von Feministinnen im Wes@nim rechtlichen Bereich erreicht
wurde und was auch grundsatzlich aufgrund von festischem Engagement erreicht werden
kann:,No doubt, a comparative view helps when beginmisgussion about women in
Islamic societies. But why must women'’s rights adtes delay criticism of Islam until they
complete the ritual of bashing the West? Why rext,dbr example, discuss how and what
women in the West succeded in gaining in termegai lequality [...] Why not discuss what is
achievable and has been actually achieved by womtre West as a result of their struggle
to remove discriminatory barriers in public life?Moghissi 1999: 136-137)

Das Konzept der Modernisierung fur die islamischeltVdufgrund der negativen und
paradoxen Auswirkungen der westlichen Moderne aadfi€én total abzulehnen, ware dabei
v.a. fur die in den islamischen Gesellschaftenndlea Frauen von sehr gro3em Nachteil.
SchlieB3lich wiirde die Beibehaltung der ,verstimereModerne” in der islamischen Welt
nicht zuletzt auch dem transnationalen Kapitalisomus der internationalen Ausbeutung in
die Hande spielen, denn der Westen, und die pnveatlichen Grol3konzerne, haben trotz
der offiziellen Demokratisierungs- und Modernisiggarhetorik ein 6konomisches und
geostrategisches Interesse daran, die verstimMetlerne in der islamischen Welt (und

generell in der Dritten Welt) aufrecht zu erhalfegl. Mernissi, Kapitel 6.3.6.).

Postmoderne Anséatze sind also als ,Privileg degllgktuellen der Ersten Welt* zu
betrachten, die in Relation eine vollstandigere Btod mitsamt ihrer befreienden und
Gleichheit bringenden Aspekte erfahren hat (im \&ch zur ,verstimmelten Moderne* der
Dritten Welt/Islamischen Welt) (vgl. Moghissi, Kagli6.3.6.).

Dass die postmoderne Perspektive ein Privileg @sthieghen Intellektuellen darstellt zeigt
sich u.a. daran, dass diese es sich im wahrstere 8gs Wortes ,leisten konnen®,
unentschlossene und vage Positionen zu vertrebenvehig polemisch kritisiert Benhabib
den ,Mangel an Ernsthaftigkeit und den Zynismust, den postmodernen ,Sprachspielen®
und dem ,Polytheismus der unentschlossenen postmeiéntellektuellen® in Zeiten bzw.
Gesellschaften anhaftet, in denen die realen Veris&e ,todernst werden kbnnen* (was
meiner Meinung nach eher den politisch-gesellstiblaén Verhaltnissen und dem Status von
Frauen in der Mehrheit der Lander der islamischesit\@hstpricht) (vgl. Benhabib, Kapitel

6.3.3.) Und auch Mojab spricht in diesem Zusammegham ,postmodernen
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Spielfeminismus*ludic feminism (Mojab 2001:143), welcher die Universalitat des

Anspruchs auf (Geschlechter)Gleichberechtigungagé stellt (vgl. Mojab 2001: 143).

Auch Mernissi betont, dass die islamische WeltAsirecht auf die positiven Aspekte der
Moderne hat (vgl. Mernissi 1992: 65) und Moghissiimh ebenso, dass muslimische Frauen
in islamischen Gesellschaften das Recht auf dieadrivilegien und Rechte haben, wie sie
im Westen lebende Frauen besitzen. Dazu zahlegmiBdsatzliche Rechtsgleichheit in
familienrechtlichen Angelegenheiten (aber auch traf&cht), sowie Schutz vor rechtlich
sanktionierten Formen von Gewalt innerhalb der lkamiRechte, die Frauen in islamischen
Gesellschaften, aber auch grundsatzlich in vieleseischaften auf3erhalb Europas und
Nordamerikas, hartnackig verweigert werden undrd&werchsetzung durch
kulturrelativistische Betrachtungen noch erschwrd: ,Regardless of how unhappy one
may be with the extent and pace of developmenbimen’s status in the West, European and
North American societies have provided women,adt|evith an elementary formal standing
as legal agents and with a minimum protection agigpihysical brutality. To the vast

majority of women in many cultures outside Europé Blorth America these rights are
denied. The insistence, out of context, on thei@llspecificity of women’s concerns and the
privileging of the voices of religion make suchhtgyeven more difficult to achieve.”
(Moghissi 1999: 92-93)

Die Betonung des Rechts der in islamischen Laniéenden Frauen auf Gleichberechtigung
und dieselben Privilegien, wie sie im Westen leleelRchuen haben, steht also im Gegensatz
zu postmodernen kulturrelativistischen Betrachtungeelche die ,kulturell-spezifischen
Bedurfnisse* von muslimischen Frauen in der islames Welt in den Vordergrund stellen
und religiose Stimmen bevorzugen. Mahmoods Hingarauf, dass das menschliche Streben
nach Freiheit von Unterdriickungsverhaltnissen niclitersalisiert werden konne (wie das
der Feminismus und der Liberalismus ihrer Ansictmillegitimerweise machen) und ihre
Betonung des Umstandes, dass muslimische Frauestamistischen Kontext nicht in
Richtung einer Befreiung von Herrschaftsverhalemsgedrangt werden dirfen, kann es
ebendiesen Frauen aber auch erschweren, sichraignefvenn sie es doch wollen.
Abgesehen davon kann dieser Fokus auch den Kampfmaslimischen) Feministinnen
behindern, die sich nicht am islamistischen Moda&ntieren und sich fiir Sakularisierung

einsetzen.

162



8.4 Abschaffung der normativ-utopischen Feministisc hen
Theorie zugunsten einer deskriptiv-empirischen
Feministischen Theorie im Kontext von ,,Debatten tbe r
gender und Islamismus*?

Saba Mahmoods Argumentationen,iolitics of Piety” sind in meinen Augen ein
exemplarisches Beispiel dafur, wie ein normativitfismher (utopischer) Feminismus in
Debatten Gbergenderund Islamismus* zu analytischen Zwecken bewussjeaigben wird.
Entsprechend ihrer deskriptiv-kulturrelativistisoHeerspektive tritt Mahmood fir einen
weitgefassten, mit Bescheidenheit reformuliertemifesmusbegriff ein. Sie will die
~-gewaltvollen®, weil normativ-politischen und deshainvermeidbar (und im Hinblick auf
anti-feministische Stromungen sogar intendiertese)eauf bestimmten Exklusionen
beruhenden Grundannahmen Feministischer Theokieisimer machen (vgl. Kapitel 7.2.4.).
Wenn man sich wie Mahmood an Butler (vgl. Kapit&.B.) orientiert, dann ist es ja auch als
vorrangige feministische Zielsetzuagzusehen, im Sinne einer radikaldemokratischen
Bewegung den Anspruch auf Repréasentation zu emneigl. Butler 1991: 21).
Dementsprechend sollten auch Bedeutungskampfe lzevniderauen tGber den Inhalt der
Kategorie ,Frauen”“ als Basis Feministischer Thegatten und der Begriff ,Feminismus*
sollte weitgefasst, inklusiv und offen fur standigendeutungsprozesse bleiben (vgl. Butler
1995: 50). Dass es dabei auch zu anti-feminististhadeutungen von feministischen
Konzepten kommen kann bzw. dass die Kategorie gfraauch antifeministischen Zwecken
dient, ist ihrer Meinung nach ein Risiko, welchesggegangen werden muss und welches sie
als ,permanentes Risiko des Prozesses der Demsikratig” bezeichnet (vgl. Butler 1995:
51). Entsprechend der vorrangigen feministischetsgtzung der Erweiterung des
Anspruches der feministischen Bewegung auf Reptésen von Frauen wird auch Gewalt
v.a. als ,epistemische Gewalt* aufgefasst, die normativen und hegemonialen (also
westlichen) Definitionen Feministischer Theoriebselausget’

So ist das Bestehen auf einem festen Subjekt des\Eeus bzw. einem enggefassten
Feminismusbegriff fir Butler als Akt aufzufassear dwanghafte und regulierende Folgen
hat, auch wenn die Kategorie ,Frauen“ zu emanzmstioen Zwecken ausgearbeitet worden
ist (vgl. Butler 1991: 20). Aufgrund dieser Pergpekkann es allerdings dazu kommen, dass

die Gewalt (patriarchalischer) Normen und Struktuendenziell aus dem Blickfeld riickt

2 parry stellt im Zusammenhang mit dem starken Essfpostmoderner bzw. poststrukturalistischer
Stromungen auf die Post-koloniale Theorie eineiéhelVerschiebung des Gewaltfokus fest. Demnact wir
dadurch ihrer Meinung nach der Blick weg von gefdathigen Praxen und Institutionen des Kolonialismus
gelenkt und man konzentriert sich starker auf gistemische Gewalt des eurozentrischen, westlidtissens
und die Kritik daran (vgl. Parry 2004: 75; Kapi€R.3.).
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bzw. im Fall von Mahmood bewusst ausgeblendet wvedl, sie sich eigenen Angaben
zufolge nur auf die empirische Ebene konzentried untersucht, wie die Frauen der
Moscheenbewegung selbstbestimmt ,an sich selbsitan) um zu den erwiinschten
Subjekten des auf ungleichen Geschlechterbeziehuvagerenden islamistischen Diskurses
zu werden” (Mahmood 2005: 112-113; Kapitel 7.2.6.)

Der erste Schritt, also der neue Analysefokus aibchesempowermentind den freien
Willen von Frauen und die damit einhergehende st@rRhusblendung gesellschaftlicher
Normen bzw. Strukturen und der Kritik daran, ist mbtwendige Erganzung und Erweiterung
der davor dominanten, 6konomisch-reduktionistisalvsh funktionalistischen Theoriemd
Perspektiven zu sehen, die Frauen in erster Lisi®pfer gesellschaftlicher Strukturen
wahrnahmen (z.B. klassischer Marxismus, Feminisetciy

(vgl. Becker-Schmidt/Knapp, Kapitel 6.1.4.)

Mahmoods zweiter analytischer Schritt allerding&,dem sie eigenen Angaben zufolge tUber
die immer noch auf widerstéandige Handlungen fixierfpoststrukturalistisch-feministischen
Positionen von Butler hinausgehen mochte (vgl. Madain2005: 21-22), weil ihr das Risiko
anti-feministischer Begriffsumdeutungen ein wenijemisch formuliert anscheinend noch
nicht ,weit genug gefasst ist", fihrt in meinen Aungzu einer Absage an eine normativ-
politische, an der Utopie ausgerichtete Feminisgstheorie.

Wenn diese sehr stark im Blickfeld steheadencyon Frauen namlich nicht nur erweitert,
sondern umdefiniert wird, indem dem Konzept di¢igech-politische, auf die Untergrabung
patriarchalischer Unterdrickungsverhaltnisse abag Stol3richtung zu analytischen
Zwecken komplett genommen wird (so wie Mahmoodidalsrem Buch durchfthrt), und
wenn im Zentrum des neuen, mit Bescheidenheitmaiberten Feminismusbegriffes die
Einsicht steht, dass der Einsatz fur die Realisigres Ideals der
(Geschlechter)Gleichberechtigung in unserem eigéeéen uns nicht dazu berechtigt
anzunehmen, dass das Ideal der (Geschlechter)Géticuch fur alle anderen Frauen (also
fur Frauen in islamischen Gesellschaften) erstrebert sei (vgl. Mahmood 2005: 38-39;
Kapitel 7.2.4.), dann kann sich der Feminismus ereileinung nach nur selbst dazu
beglickwinschen, dass er sich im Zuge exzessiVestBflexion und Selbstkritik sozusagen
auch gleich selber abgeschafft hat. Vor diesemddyntind der ,normativen

Normenlosigkeit* ist es auch nicht verwunderlichsd sich anti-feministische Positionen wie
die von Majid im feministischen Diskurs kritiklognechleichen kbnnen (Mahmoodgency
Begriff dient ja, wie schon erwéahnt, als Grundlags Sammelbandg&ender, Politics and

Islam*, in welchem Majids Artikel kritiklos aufgenommerunde).
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Dass nicht jede Frau das Bedurfnis hat, sich vatriggchalischen)
Unterdriickungsverhaltnissen zu befreien und dassdgsl der (Geschlechter-)
Gleichberechtigung nicht fur alle Frauen erstretaeamnserscheint (Mahmood 2005: 38-39),
trifft nicht nur auf Frauen in islamischen Gesdilstten bzw. in islamistischen Kontexten zu,
sondern lasst sich auch unter im Westen lebendmreRrempirisch feststellen. Dass nun jede
Frau auch ein ,Recht auf Unfreiheit” von patriargzhen Unterdriickungsverhaltnissen hat,
liegt im Grunde auch auf der Hand. Dass in Debattangenderund Islamismus* jetzt aber
,das Recht auf Unfreiheit" (also die Empirie) unidht mehr ,das Recht auf Freiheit" (also
die Utopie) zur theoretischen und praktischen Ngemacht wird — wie Mahmood das
exemplarisch am Begriff des Feminismus und derrestischeragencyorexerziert — kann

in Anlehnung an Benhabib darauf zurlickgefihrt weydass der Einfluss postmoderner
Stromungen in der Feministischen Theorie zu eifevéndung von ,der Utopie* gefuihrt hat
(vgl. Benhabib 1995: 256f.; Kapitel 6.3.3.). Aufgdivon Befurchtungen, dass die Vielfalt,
Pluralitat und Widerspruchlichkeit der empirisclgagenwartigen Lebens-und
Erfahrungswelten von Frauen im Namen einer utopmathischen Vision (derjenigen der
Geschlechtergleichberechtigung und des Rechtsraitfdit) und der damit einhergehenden
Exklusionen verflacht und eindimensional wahrgen@ntwird bzw. vom hegemonialen
(sprich ,westlichen®) Feminismus vereinnahmt wikdnn das Zusammenspiel von
postmodern/poststrukturalistischen und post-koleni&inflissen in der feministischen
Theoriebildung zu einer Absage an die Utopie atgytatives Prinzip Hoffnung“ fihren,

ohne welches jedgrundlegend&Vandel undenkbar ist (vgl. Benhabib 1995: 256).

8.4.1 Aufgabe des rooting zugunsten eines unkritisch-

solidarischen shifting ?
Durch den Versuch der Inklusion von Differdrannes im Zeitalter von Postmoderne und

Post-Kolonialismus in der feministischen Theorigbiig also zur Abwendung von der Utopie
(sprich einer normativ, politisch-kritischen Fensiischen Theorie) und zur Orientierung
Feministischer Theorie an der Empirie/an empiriactierhaltnissen (sprich am status quo
von Frauen) kommen. Diese Abwendung von der Uthpdet dabei v.a. im Kontext von
Debatten umgenderund Islamismus* statt, wo postmodern-kulturrelatigche
Feministinnen wie Mahmood dazu neigen, konservaigiosen Frauenbewegungen aus
-anderen (sprich: islamischen) Kulturkreisen® gegiger ausschliel3lich objektiv und neutral
aufzutreten und die eigene Verankerung (dasing) zugunsten eines unkritisch-

solidarischershifting aufzugeberfvgl. hierzu die im Kapitel 7.2.1. vorgestellte

165



~Selbst(re)positionierung” Mahmoods: Sie selbstchesibt in der Einleitung ihre Buches,
wie sie in den letzten 20 Jahren von der Positioergprogressiv, sékularen, linken
Feministin® zunehmend abgekommen ist. Die Abwendurgihrer urspriinglichen
Verankerung war das Resultat ihrer Unzufriedenméiden aus dieser Sichtweise
resultierenden, unzulanglichen und voreingenommé&mkldrungen im Hinblick auf die
starke Hinwendung ,der Massen“ (Mahmood 2005: gji¢h der Subalternen) zu
Jislamischen Formen der Geselligkesb€iability)* (Mahmood 2005: x) (sprich
islamistischen Bewegungen) in den 1970er und 119&dlaen.)

Da der Status quo von Frauen in einem islamistisédmtext — aber nattrlich auch im
Westen — definitiv verbesserungswirdig ist, solfeministinnen meiner Meinung nach aber
geradenichtihr ,progressiv-emanzipatorischesoting‘ zu analytischen Zwecken komplett
aufgeben sondern auch wieder starker betonensadsEeministische Theorie und Praxis am
.Recht auf Freiheit" (also der Utopie) orientiertdudass diese Entscheidung auch wichtig
und richtig ist. Genauso wie bei der weiter obescheebenen Notwendigkeit der
Beibehaltung nutzlicher emanzipatorischer Konzegtdamit allerdings nicht gemeint, dass
das utopische Denken unkritisch sein sollte bzws die Fallstricke der Instrumentalisierung
von Utopien beachtet werden mussen, wenn diesera.Binblick auf ein zukinftiges Utopia
autoritare Praktiken in der Gegenwart legitimiefegi. Benhabib 1995: 267). In Anlehnung
an Benhabib mdchte ich mich aber auch in dieseihdgéir aussprechen, dass die Idee der
Utopie im Sinne der ,Hoffnung auf das ganz Andd@&énhabib 1995: 257) im Kontext

feministischer Theoriebildung beibehalten wird.

8.4.2 Grenze zwischen ,notwendigen Begriffserweite  rungen“ und
.konservativen Begriffsumdeutungen®
Im Zeitalter von Postmoderne und Post-Kolonialismeist es fiir Feministische Theorie und

Praxis also letztlich darum, zwischen notwendigemprozessen und Kurskorrekturen (vgl.
Knapp, Kapitel 1) und einer Absage an den Feminssund die Kategorigenderzu
unterscheiden.

Ohne die Vielstimmigkeit und die vielen Facettes da. globalen Feminismus negieren zu
wollen ist es meiner Meinung nach auch wieder nothigg auf den ,gemeinsamen Kern* des
Feminimus bzw. der Feministischen Theorie hinzuarei®abei sollten Feministinnen in
Debatten umgenderund Islamismus* nicht mit unterschiedlichen, sprich
kulturrelativistischen, Mal3staben messen und keasgen Bewegungen aus anderen
Religionen und Kulturkreisen gegenuber entschuldige auftreten, weil das letzten Endes zu
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anti-rassistischer bzw. anti-imperialistischer ,ttigcher Solidaritat* mit anti-feministischen
Bewegungen bzw. Politiken fihren kann (vgl. Yuvalviz 1997: 130).

Die vorliegende Diplomarbeit méchte also dazu adfon, dass Feministinnen und
feministische Wissenschaftlerinnen im Zeitalter Wostmoderne und Post-kolonialismus
den normativ-kritischen Impetus Feministischer Theand Praxis nicht aus den Augen
verlieren. In einer Periode der ,Emphase der Défifeen” zwischen Frauen (vgl. Becker-
Schmidt/Knapp 2007: 106; Kapitel 6.1.3.) und dek@uwestruktion von (Geschlechts-)
Identitdten muss auch wieder auf die durch patmeische Herrschaftsstrukturen bestimmten
Ahnlichkeiten in den Situationen von Frauen hingmeih werden, welche eigender
spezifische Analyse und Feministische Theorie uaiB im Grunde erst rechtfertigen. Nur
so kann es gelingenSgxismus in seinen unendlichen Variationen uncéesegieichzeitigen
monotonen Gleichartigkéi{Fraser/ Nicholson 1990: 34) nicht nur zu anaysn, sondern
auch zu bekampfen.

In der vorliegenden Diplomarbeit wurde herausgatebelass es in Debatten Ubgender
und Islamismus* bzw.genderund Islam” im Zusammenhang mit postmodernen/
poststrukturalistischen analytischen Perspektivarkanservativen Umdeutung normativ-
feministischer Konzepte komméann welche durch den ,ikonenhaften Status” des post-
kolonialen Feminismus (vgl. Suleri, Kapitel 6.2.2usatzlich noch ,abgesichert* werden. Vor
diesem Hintergrundlannes dartber hinaus dazu kommen, dass ein anti-fetischier Text

in einem feministischen Kontext kritiklos aufgenoemwird. Deswegen ist es meiner
Ansicht nach auch wichtig, dass Feministinnen wmdifiistische Wissenschaftlerinnen eine
klare Grenze zwischen ,notwendigen postfeminisescBegriffserweiterungen” und
~konservativen postfeministischen Begriffsumdeumigziehen.
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10.2 Zusammenfassung

Die vorliegende Diplomarbeit beschatftigt sich nendHerausforderungen, vor denen
Feministische Theorie im Zeitalter von Postmodemeé Post-Kolonialismus steht.

Dabei wird einerseits auf das Spannungsverhalingegangen, in dem diese drei
theoretischen Stromungen zueinander stehen.

Spéatestens ab den 1980er Jahren begannen v.&obmsle Feministinnen, die
hegemoniale Position des ,westlichen, weil3en Mitsgldsfeminismus” und seinen
Universalitatsanspruch zu kritisieren. Sie maclateihseine rassistischen Exklusionen, seine
unzuléssigen Verallgemeinerungen und seine Verbmnoag ,anderer Frauen“ aufmerksam.
Aufgrund der Tatsache, dass ,Frauen” keine homo@suepe sind, sollte die Kategorie
genderauch um andere Formen sozialer Ungleichheit utdidalier Differenz — wie etwa
Unterschiede der Hautfarbe, der ethnischen Herkdaftsozialen Herkunft oder der
sexuellen Orientierung — erweitert werden. Gleidihgstellten die zunehmend populérer
werdenden postmodernen bzw. poststrukturalistis&tgimungen alle Identitaten,
einschliel3lich der Geschlechtsidentitét, in Fr&je.betonten, dass Identitaten immer sozial
konstruiert sind, tber keine immanente und unabiddiode Essenz verfigen und auf
AusschlieBungen und der Durchsetzung dominantahErhgen und Problemlagen beruhen.
In diesem Spannungsfeld geht es fir Feministisd¢temiie und Praxis also darum, zwischen
notwendigen Lernprozessen (Begriffserweiterungen) @iner Absage an den Feminismus
und die Kategorigender(postfeministischen Begriffsumdeutungen) zu uctesgien.
Ausgehend von der Annahme, dass insbesondere tikplosialen (feministischen) Debatten
um ,genderund Islamismus” bzw.genderund Islam” postfeministische Positionen vertreten
werden, wurden in der vorliegenden Diplomarbeiteaatseits drei wissenschaftliche Texte
zu dieser Thematik auf postfeministische Begriffdentungen hin untersucht. Fur die
Analyse der Texte wurde anhand der Gegenubersgellaterschiedlicher wissenschatftlicher
Positionen und Einschatzungen zum Verhaltnis vanifistischer Theorie, Postmoderne und
Post-Kolonialismugin Forschungsansatz entwickelt, der sich am Kadradep,transversal
politics (rooting undshifting)* orientiert. Gleichzeitig wurde der Versuch einer
Selbstpositionierung im Rahmen des ,anti-rassiséaffeministischen
Ambivalenzkonfliktes” unternommen. Im Zentrum dig$®@rschungsansatzes steht die
Definition von Feminismus bzw. Feministischer The@s normativ-politisch, kritischer
Theorie, welche auf die Kritik und die Veranderwag patriarchalischen Geschlechter- und
Herrschaftsverhéltnissen abzielt. Der Begriff ,,@msfnistisch* wird demenstprechend im
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negativen Sinne als ,Uberwindung des Feminismust als Hinwendung zu deskriptiv-
apolitischen, unkritischen theoretischen Perspehktierstanden. Die Textanalyse selbst
erfolgte dann in Anlehnung an die Methode der gai@hien Inhaltsanalyse, wobei eine
Kombination von strukturierender und explizierenbidraltsanalyse zum Einsatz kam.

Im Hinblick auf die drei analysierten wissenschelfttn Texte konnte festgestellt werden,
dass es in Debatten urgenderund Islamismus® bzw.genderund Islam® im
Zusammenhang mit postmodernen analytischen Pergprelkdur postfeministisch-
konservativen Umdeutung politisch-kritischer feratiicher Konzepte kommdsann Diese
Begriffsumdeutungen werden durch anti-rassistisahg/imperialistische Einseitigkeiten
noch zusatzlich unterstitzt. Vor diesem Hintergraoade schlief3lich ein anti-feministischer
Text in einem akademischen feministischen Umfeitkkos aufgenommen. Durch den
Versuch der ,Inklusion von Differenz” im Rahmen vDebatten tibergenderund
Islamismus“/genderund Islam*“,kannes im Zeitalter von Postmoderne und Post-
Kolonialismus in der feministischen Theoriebilduadgo zur Abwendung von einer normativ,
politisch-kritischen Feministischen Theorie und @uientierung Feministischer Theorie an
der Empirie (sprich aratatus quovon Frauen) kommen. Vor allem fir Frauen in iskchen
Landern — aber auch grundsatzlich fir Frauen inndeisten Gesellschaften — kann eine an
der Empirie orientierte, rein deskriptive Femirgshe Theorie jedoch auch problematische
Auswirkungen haben, da diestatus qudiberall verbesserungswurdig ist. Die vorliegende
Diplomarbeit mdchte also dazu auffordern, dass Ristmnen und feministische
Wissenschatftlerinnen im Zeitalter von Postmodemet Rost-kolonialismus den normativ-
kritischen, politischen Impetus Feministischer Tionvelcher auf eine Veranderung und
Bekampfung patriarchalischer Normen und Struktadezielt, nicht aus den Augen verlieren.
Ohne zurmrstatus quo anteuriickzukehren, sollte in einer Periode der staB@ionung von
Differenzen zwischen Frauen und der Dekonstrukiimm (Geschlechts-) Identitéaten auch
wieder starker auf die durch patriarchalische Normed Herrschaftsstrukturen bestimmten
Ahnlichkeiten in den Situationen von Frauen hingesen werden, welche eigender

spezifische Analyse und Feministische Theorie uraaiB im Grunde erst rechtfertigen.
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10.3 Summary

This thesis deals with the challenges faced byri&ntheory in connection with postmodern
and post-colonial approaches. Therefore, the tardled relationship between these three
theoretical positions/as elaborated. At the latest in the 1980s, esihepiast-colonial

feminists started criticising the hegemonic positmd the claim to universal validity of
“western, white middle-class feminism”. They calbgtention to its racist exclusions, its
illegitimate generalisations and its monopolisatibriother women”. Given the fact that
“women” are no homogenous group, the category gestumuld be expanded in order to
include other forms of social inequalities and wtdt differences — like e.g. differences
concerning skin colour, ethnic origin, social onigind sexual orientation. At the same time,
the increasingly popular postmodern respectivebtgioucturalist approaches called into
guestion all kinds of identity, including gendeeidities. They emphasised that identities are
always socially consrtucted, that they do not he¥i@ed essence and that they are constituted
through exclusions and the enforcement of domieapéeriences and problems.

Against this background, feminist theory and prctias to differentiate between necessary
learning processes (conceptual expansions) anddiom of feminism and the category
gender (postfeminist conceptual reinterpretatioBased on the assumption, that postfeminist
conceptual reinterpretations can occur particulariyost-colonial (feminist) debates about
“gender and Islamism” respectively “gender andnslahree academic texts, which deal
with the topic, were analysed in this thesis. Idesrto analyse the texts, a research approach
was developed by means of confronting differenbtegcal positions and evaluations with
regard to the relationship between feminist thepogtmodernism and post-colonialism and
with the help of the concept of transversal pditiocoting and shifting. At the same time, a
self-positioning in the context of the “anti-ra¢i@minist ambivalence conflict” was
undertaken. At the centre of this research appraattte definition of “feminism”

respectively “feminist theory” as a normative, tioll and critical theory, which aims at
criticising and changing patriarchal gender- andgrorelations. Therefore, the term
“postfeminism” is understood in negative terms m®waercoming of feminism and a turn to
descriptive, apolitical and uncritical theoretipalrspectives. In order to examine the three
texts, a combination of structuring and explainjglitative content analysis was deployed.
With regard to the three academic texts, this thesimes to the conclusion that in connection
with postmodern analytical perspectives, postfestioonservative conceptual
reinterpretations of former political and critidaminist concepts can occur in debates about
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“gender and Islamism” respectively “gender in Islairhose reformulations are furthermore
backed up by onesided anti-racist/ anti-imperiatstudes and perspectives. Against this
background, an anti-feminist text was acceptechin@ademic feminist context without being
criticised at all. By trying to include “differens&in the framework of debates about “gender
and Islamism” respectively “gender and Islam”, feisii theorycanbe reformulated in a
negative sense. In connection with postmodern astigplonial approaches, a former
normative-political feminist theory can be transfi@d into a theory, which is merely
descriptive and oriented towards #status quaf women. Especially for women living in
Islamic countries — but also for women in otheristies — a descriptive feminist theory can
have problematic consequences, sincedtfaitis quas in need of improvement. Therefore,
this thesis wants to invite feminists and femisiolars not to lose sight of the normative-
critical and political impetus of feminist theomyhich aims at transforming and combating
patriarchal norms and structures. Without returnonthestatus quo antan a period were
differences between women are highly emphasisedgemdler) identities are deconstructed
there seems to be a need to point again to théasitieis between women that result from
patriarchal structures and norms of domination.sérg@milarities basically legitimate a

gender specific analysis and feminist theory arattice.
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