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(Iranischer Botschafter von Jerusalem Juli 2017)

1 Dt. Wenn wir all unsere Persénlichkeiten an einen Ort bringen, wo sie miteinander reden und diskutieren
kénnen, kénnen wir zu innerem Frieden finden.



1. Einleitung

., Frauen haben das Recht, ihre eigenen Entscheidungen zu treffen — 0b es nun um ihren Kérper
oder ihre Kleidung geht. Punkt. Und dieses Recht gilt nicht nur fur die Frauen in Berlin oder
New York City, es gilt auch fiir die Frauen von Teheran.* (Hakakian 2017: 157)

Als 1979 die islamische Revolution beendet wurde und Ayatollah Khomeini zusammen mit
seinen Unterstitzer_innen den Iran in eine islamische Theokratie umwandelte, lebten dort etwa
90 000 iranische Judinnen und Juden. Etwa die Halfte davon migrierte in den darauffolgenden
Jahren nach Israel (vgl. Hakakian 2017: 155). Was anfangs nach einer Bestrebung nach Egalitét
und Emanzipation ausgesehen hatte, endete mit der Entmachtung der Frauen und ethnisch-
religioser Minderheiten (vgl. Maani 2017). Antisemitische Stimmungen, Verfolgungen und
durch den Staat verordnete Totungen von Jidinnen und Juden l6ésten die massive
Fluchtbewegung nach Israel aus (vgl. Marz 2014: 150). Bereits vor der Revolution existierten
sowohl Antisemitismus als auch Sexismus, jedoch verdnderte sich die Auspragung der
diskriminierenden Phédnomene (vgl. Shahvar 2009: 82). Festzuhalten ist hierbei, dass eine im
Iran lebende jldische Frau mit anderen Stigmatisierungen und Bedrohungen zu tun hatte, als
ein judischer Mann. Ich gehe davon aus, dass soziale Kategorien, wie die eben genannten, in
einer standigen Abhéangigkeit zueinander stehen (vgl. Walgenbach 2007: 15). Die Kategorie
,Gender” besteht aus anderen sozial konstruierten Rubriken, deren Verdnderungen
situationsbedingt moglich sind. Somit verschieben sich die Identitdtsmerkmale einer Person je
nach Kontext, werden unsichtbar und wieder sichtbar (vgl. Walgenbach 2007: 61, 64). Durch
die Migration iranischer Jidinnen nach Israel verdnderte sich die Diskriminierungsart, mit der
sie konfrontiert wurden: Antisemitismus wurde weitgehend durch Rassismus ersetzt. Wahrend

im Iran ihre judische Identitat zentral war, ist es in Israel die als Mizrachim (sg. Mizrachi)?.

In dieser Arbeit werden die multiplen lIdentitatskategorien meiner Interviewpartnerinnen
beschrieben, sowie die Art ihrer Konstruktion. Diese ist zumeist historisch und gesellschaftlich
sowie  politisch  bedingt. Besonders werde ich auf die resultierenden

2 Mizrachim ist die in Israel Gbliche Bezeichnung fir Jidinnen und Juden aus afrikanischen, arabischen,
asiatischen oder muslimisch gepragten Landern.



Diskriminierungserscheinungen eingehen. Diese wéren Antisemitismus, Sexismus, Rassismus

und Klassismus. Daraus ergibt sich folgende Forschungsfrage:

Wie verdnderten sich die Diskriminierungserscheinungen iranischer Judinnen durch die
islamische Revolution 1978/9 wund durch ihre Migration nach Israel? Welche
Identitatszuschreibungen spielen flr sie heute eine bedeutende Rolle und wodurch werden diese
ersichtlich?

Das Interesse der Arbeit liegt also bei iranischen Jidinnen in Israel. Die Forschung fand an
unterschiedlichen Orten, die sich raumlich auf die umliegenden Gebiete von Tel Aviv und
Jerusalem konzentrierten, statt. Meine Daten lassen sich auf narrative/semistrukturierte
Interviews und teilnehmende Beobachtungen zuriickfihren. Die Sinnhaftigkeit, die Wahl das
Forschungssettings nach Israel zu legen, wird durch die Verschiebung der antisemitischen
Diskriminierung zur rassistischen deutlich. Der Iran deklariert seit der islamischen Revolution
Israel als Staatsfeind. Dies ist durch ein Weltbild zu erkléaren, durch welches die Angst vor
Modernitat und Abstraktheit in einen modernen Antisemitismus mundet, der Judinnen und
Juden bzw. Israel, die USA und den Westen zum Siindenbock aller Missstande der modernen
Welt macht. Hierbei wird ermdglicht, die politische Rechte mit der Linken und islamischen
Fundamentalist_innen zu verbinden, sowie den schiitischen mit dem sunnitischen Islam: Denn
auf die De-legitimation Israels kdnnen sich Teile aller genannten politisch-religiosen
Strémungen einigen (Markl 2010: 103) Das iranische Regime fiihrt stetig und intensiv einen
Kampf gegen den Westen, gegen Israel und gegen die Frauen (Hakakian 2017: 157). Dies gilt
es, in der vorliegenden Arbeit aufzuzeigen; ebenso wie den bestehenden Rassismus in Israel

und die inner-jidische Stigmatisierung gegen Mizrachim.

Die Arbeit lasst sich in drei Teile gliedern. Beginnen wird sie mit den Ausfuhrungen meiner
methodischen und theoretischen Zugange. Dabei werde ich auf den bisherigen
Forschungsstand, das Forschungssetting und die Herangehensweise wahrend meiner
Feldaufenthalte eingehen. Anschliellend folgt eine Theoriegeschichte zur Intersektionalitats-
Forschung und meine daraus abgeleitete, theoriegeleitete Bezugnahme. Es folgt der zweite Teil,
der einen Uberblick zum islamischen Antisemitismus und zur Geschichte des Iran liefert. Im
dritten Teil werden meine empirischen Ergebnisse vorgestellt und in der Conclusio mit der

Theorie verkniipft, um die Forschungsfrage beantworten zu kdnnen.



Teil 1: Methode und Theorie

2. Aktueller Forschungsstand

Trotzdem sich die feministische Wissenschaft intensiv mit Fragen zu Uberschneidungen von
Identitatskategorien auseinandersetzt (vgl. Meyer 2017: 21, 28), gibt es noch keine Forschung,
die sich mit den multiplen Diskriminierungsmustern iranisch-israelischer Judinnen beschéftigt.
Zumeist wird auf die Kategorien ,,Race®, ,,Class* und ,,Gender* verwiesen. Haufig werden auch
andere, wie ,,Age” oder ,,Health” hinzugefiigt (vgl. Yuval-Davis 2006: 202). ,,Jewishness*
findet in den meisten Studien keine Beachtung und wird, wenn Uberhaupt, mit ,,Religion*
bezeichnet. Bei dieser Zusammenfiigung geht jedoch verloren, dass Antisemitismus nicht
zwingend auf die Religion bezogen sein muss. Judinnen und Juden erfahren durch einen
strukturellen, modernen Antisemitismus Assoziationen, die etwa in Verbindung mit
Missstdnden der Moderne stehen kénnen (vgl. Marz 2014: 169f.). Auch wenn diese Art der
Diskriminierung kaum noch etwas mit dem Judentum per se zu tun hat, wird manches Mal
versucht, diese mit Hilfe von Religion zu begriinden (vgl. Marz 2014: 137). Beispielsweise
beschaftigen sich die Autorinnen Baader (1999) und Benhavio (1999) zwar mit den
Uberschneidungen von Antisemitismus, Sexismus und Rassismus. Ihre Studien fokussieren
regional jedoch auf Deutschland, wo der Antisemitismus historisch bedingt anders zu
behandeln ist als in der islamischen Welt (vgl. Marz 2014: 130). Wahrend in Deutschland
antisemitische Diskriminierungen im Hinblick auf den Nationalsozialismus betrachtet werden
mussen, richtet sich der iranische Antisemitismus nach der Grundung Israels und vor allem
nach der Revolution 1978/9 hauptsachlich gegen die Legitimation eines jludischen Staates (vgl.
Shahvar 2009: 82). Somit ist der iranische Antisemitismus zum einen politisch, zum anderen
aber auch abstrakt. Er wendet sich gegen jene Abstraktionen, die Angst verursachen, die
Moderne und die Auflosung der Tradition (vgl. Marz 2014: 41). Es wird imaginiert, dass
Judinnen und Juden direkt gegen die islamische Lebensweise agieren und eine Sakularisierung
in Landern des Nahen Ostens erreichen wollen (vgl. Marz 2014: 167). In Deutschland ist
Antisemitismus heute zum Teil auch als ,,moderner Antisemitismus® zu begreifen. Dieser ist

vor Allem in einer nicht zu Ende gefiihrten Kapitalismuskritik der Linken angesiedelt (vgl.



Reinfeldt 2016). Dennoch spielt wie immer die Geschichte eines Landes und seiner
Einwohner_innen eine Rolle und somit auch in ihrer antisemitischen Ausfihrung (vgl. Maani
2017). Es wird also ersichtlich, dass es zwar Arbeiten zu den Uberschneidungen von
Antisemitismus, Sexismus und Rassismus gibt, diese sich jedoch auf den deutschsprachigen
Raum beziehen. Der islamische oder gar iranische Antisemitismus ist hier nicht vertreten,
Forschungen, die sich nur mit einer Diskriminierungskategorie im Iran beschéftigen, lassen sich
jedoch finden. So existiert eine Vielzahl an Berichten iranischer Frauen, die nach ihrer
Emigration Uber ihr friheres Leben im Iran schreiben — iber die Diskriminierungen, mit denen
sie tagtaglich zu kdmpfen hatten und die staatliche Unrechtsbehandlung, der sie ausgesetzt
waren. Jene Schriften stammen jedoch zumeist von muslimischen Frauen, sodass die
spezifische Situation von Judinnen im Iran nicht zur Sprache kommt3, Werke zum iranischen
Antisemitismus im Allgemeinen liegen allerdings vor. Stephan Grigat (2017) geht vor allem
auf die politische Verbindung zwischen dem Iran und Israel ein und schafft somit eine Briicke,
die nicht haufig in wissenschaftlicher Literatur hergestellt wird. Nur selten wird auBerdem auf
die Verénderung der antisemitischen Diskriminierung vor und nach der islamischen Revolution
aufmerksam gemacht, sodass ersichtlich werden kann, wie aus einem religionsbezogenen
Antisemitismus ein politisch-systemischer wurde (vgl. Shahvar 2009: 82). Die
Auseinandersetzung damit ist relevant, um einerseits aufzuzeigen, wie durch den
Regimewechsel gesellschaftliche Veranderungen entstanden und zum anderen, dass
Antisemitismus kein ausschlieBlich antireligioses Phanomen ist.

Durch die Betrachtung der Migration iranischer Judinnen nach Israel kann festgestellt werden,
dass ldentitatskategorien niemals statisch sind, sondern sich je nach Kontext verandern. In
ihrem Zielland werden sie als Mizrachim diskriminiert, als Jidinnen und Juden, die aus
afrikanischen, asiatischen, arabischen und muslimisch geprégten Landern, kamen. Wahrend
sich einige Artikel mit dieser rassistischen, inner-jldischen Diskriminierung beschéaftigen, wird

hier wiederum nur selten das Hauptaugenmerk auf Mizrachi-Frauen gelegt.

Ich mdchte somit fiir eine intersektionale Betrachtung der Ungleichheitskategorien ,,Gender®,
»Race®, ,,Jewishness* und ,,Class* plddieren. Ich werde in der vorliegenden Arbeit besonders
auf die Veranderbarkeit der Diskriminierungskategorien hinweisen und erlautern, wie sich die
Art einer Ungleichbehandlung &ndern kann und durch einen Staat Legitimation erlangen
konnte. AuRerdem werde ich aufzeigen, dass bestimmte Identitatszuschreibungen durch

Migration sichtbar werden und andere in den Hintergrund treten. Bevor ich naher auf meine

3 Als Beispiele waren zu nennen: Ebadi 2016 und Alinejad 2018.



theoretische Herangehensweise eingehe, werde ich die Methoden beschreiben, die meiner

Erhebung zugrunde liegen.

3. Methodenreflexion

In diesem Kapitel mdchte ich die Methoden besprechen, die ich wéhrend meiner Forschung
angewandt habe. Dadurch soll meine Arbeitsweise transparent und nachvollziehbar gemacht
werden. Anfangs werde ich auf die Datenerhebung eingehen, den Feldeinstieg beschreiben,
meine Feldaufenthalte analysieren und im Folgenden die Kontaktaufnahme mit meinen
Interviewpartnerinnen ausfuhren. In diesem Zusammenhang werde ich darauf eingehen wie ich
zu meinen Gesprachspartnerinnen kam. Danach werde ich ein Unterkapitel der
Interviewmethodik widmen und im Anschluss den Prozess des Transkribierens beschreiben.
SchlielRlich werde ich auf die Grenzen der Interviewmethode eingehen. Um innerhalb der
iranischen Community sichtbar zu werden und ein Gespur fiir die Kultur zu bekommen, nahm
ich an verschiedenen kulturellen Veranstaltungen teil. Die Informationen, die ich daraus
gewann, hatten mir Interviews nicht liefern kénnen. Schliellich werde ich die qualitative
Inhaltsanalyse beschreiben, die ich als Methode der Datenaufarbeitung wahlte. Am Ende werde
ich auf die spezifischen Probleme eingehen, die sich fir eine Forscherin im Feld ergeben
konnen. Dieses Kapitel ist mir personlich besonders wichtig, da meiner Meinung nach viel zu
selten dargelegt wird, welchen starken Einfluss das Geschlecht auf den gesamten

Forschungsprozess hat.

3.1. Quellenrecherche und Datenerhebung

Ergdnzend zu Literatur- und Onlinerecherche, die ich im Vorfeld wahrend meiner
Feldaufenthalte und wahrend des Auswertungs- und Schreibprozesses betrieb, fuhrte ich
qualitative Interviews und machte teilnehmende Beobachtungen bei kulturellen
Veranstaltungen, wie bei einer iranischen Teezeremonie, einer Gesangsstunde und einer

iranischen Tanzstunde. Diese Beobachtungen und teilweise aktive Teilnahmen ermdglichten
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mir, tiefer in das kulturelle Geschehen einzutauschen und ein breiteres Verstandnis dafiir zu

gewinnen. AuBerdem halfen sie mir, neue Kontakte zu knupfen oder bestehende zu vertiefen.

3.2. Forschungsaufenthalte

Die empirischen Erhebungen verteilten sich auf insgesamt vier Forschungsaufenthalte in Tel
Aviv, die einen Zeitraum von etwa neun Monaten umfassten. Anfangs wollte ich die Forschung
regional auf Tel Aviv beschrénken. Da sich die Umsténde jedoch verénderten und ich Kontakt
zu Interviewpartnerinnen in anderen Regionen Israels aufnahm, adaptierte ich meine
Forschungsfrage dem entsprechend. VVon Tel Aviv aus ist es sehr einfach in andere Orte oder
Stadte des Landes zu reisen, weswegen ich den Wohnort beibehielt. Die erste Forschungsreise
fand im Janner 2017 statt und dauerte funf Tage. Sie diente mir vor allem dazu, das Feld naher
kennenzulernen, erste Kontakte zu kniipfen und dadurch Selbstverstrauen fur mein Vorhaben
zu erlangen. Diese Tage des Kennenlernens und Zurechtfindens waren besonders wichtig fir
mich, um Motivation und Bestarkung zu gewinnen, auch wenn es eine sehr intensive Zeit war.
SchlieBlich waren der Ort, die Menschen und ihr Habitus neu fir mich. Ich hatte erst damit
begonnen, an meinem Thema zu arbeiten, so musste ich dieses auf gewisse Weise kennen- und
verstehen lernen.

Mir war es wichtig, bereits vor meinem ersten Feldaufenthalt einen Termin mit einer
Interviewpartnerin vereinbart zu haben. Ich fand diese tber die Internetseite der NGO ,, Peace
Factory®”, die sich mit Friedensarbeit zwischen Israel und seinen Nachbarldndern
auseinandersetzt. Meine erste Gesprachspartnerin hatte hier ihre Empfindungen zu dem
Konflikt zwischen ihrem Geburtsland und ihrer neuen Heimat kundgetan. Sie veroffentlichte
auf der Homepage auch ihr Facebook-Profil, was mir die Kontaktaufnahme ermdéglichte. Durch
sie war mir ein sehr angenehmer Einstieg ins Feld méglich. Bar? ist eine sehr interessierte und
reflektierte Frau und bestarkte mich in meinem Forschungsvorhaben.

Die néchste Reise fand im April 2017 statt und dauerte zwei Wochen. Im darauffolgenden Juli
verbrachte ich ein Monat im Feld. Dies war mein langster Aufenthalt und héatte auch der letzte
sein sollen. Doch nach meiner Riickkehr nach Osterreich, nachdem ich meine Interviews
transkribiert hatte, beschloss ich noch einmal nach Israel zu fahren, um die Forschung

auszuweiten und abzuschlieen. Ausloser daftir war vor allem eine Begegnung mit einem

4 Die Namen der Interviewpartnerinnen und vermittelnden Personen wurden aufgrund der Anonymisierung
gedndert.
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iranischen Juden in Wien, mit dem ich durch Zufall ins Gesprach kam. Ich erzéhlte ihm von
meiner Forschung, woraufhin er mir empfahl, mich mit seiner Cousine in Verbindung zu setzen.
Sheva lebt in Jerusalem und engagiert sich dort als Mizrachi-Feministin fir iranische Jidinnen.
Er gab mir ihren Facebook-Kontakt und so konnte ich sie von meinem Forschungsvorhaben
informieren. Sheva reagierte sehr positiv auf meine Mitteilung und so beschloss ich, die
Forschung auf eine dritte Generation iranischer Judinnen, die in Israel geboren und
aufgewachsen waren, auszuweiten. Durch Sheva fand ich Anschluss zu anderen Mizrachi-
Feministinnen mit denen ich Interviews durchfiihren konnte. Der letzte Aufenthalt in Israel fur

meine Masterarbeitsforschung fand somit im Oktober 2017 statt und dauerte zehn Tage.

Da ich berufstatig bin und mehrere Jobs austbe, war es mir nicht moglich, eine lange
Forschungsreise Uber mehrere Monate zu machen, sondern war an meine Berufsferien
gebunden. Im Nachhinein betrachtet bin ich der Meinung, dass sich dies positiv auf meine
Forschung auswirkte. Ich konnte mich durch den rdumlichen Abstand zwischen meinen
Feldaufenthalten emotional und gedanklich distanzieren und somit besser uber die gemachten
Erfahrungen und Informationen reflektieren. Ich nutzte die Zeit zwischen den Reisen dafiir,
meine Interviews zu transkribieren und zu kodieren, sowie mich starker in die Literatur
einzulesen. Dadurch entstanden neue Fragen, die ich zu den n&chsten Forschungsreisen
mitnehmen konnte. AulRerdem konnte ich verstehen welche Aspekte besonders wichtig sind

und mich in weiteren Interviews vor allem auf diese konzentrieren.

3.3. Kontaktaufnahme

In diesem Kapitel werde ich meinen Feldeinstieg beschreiben und darauf eingehen tiber welche
Wege ich die Kontaktadressen meiner Interviewpartnerinnen erhielt.  Meine
Interviewpartnerinnen kamen primdr aus akademisch-feministischen Kreisen sowie aus der

Kunstszene, was in Verbindung mit der Art der jeweiligen Kontaktaufnahme steht.

Wie in Tabelle 1 ersichtlich ist verlief die Kontaktaufnahme mit meinen Interviewpartnerinnen
Uber vier verschiedene Wege. Der erste ist die ,, konkrete Suche ““. Durch Recherchen im Internet
konnte ich erste Kontakte von Wien aus knipfen. Hierbei waren Homepages von NGOs,
Kinstlerinnen, Restaurants und vor allem Facebook hilfreich. Ein wesentliches Element meiner

Forschung war der , Schneeballeffekt, also die Weitervermittlung UGber meine
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Interviewpartnerinnen  oder  Freund_innen. Ein dritter Weg wie ich meine
Interviewpartnerinnen fand war das ,, Zufallsprinzip . In diese Kategorie fallen beispielsweise
Stadtspaziergange, bei denen ich am Gewdirzmarkt mit iranischen Verk&ufer_innen sprach.
Aulerdem besuchte ich iranische Restaurants und sprach mit den Besitzer_innen und
Kellner_innen. Ein weiterer Ort der zufalligen Begegnung war ein iranischer Tanzworkshop,
an dem ich teilnahm. Hier lernte ich eine Iranerin kennen, die sich fiir ein Interview und etwaige
Ubersetzungstatigkeiten bereiterklarte. Als letzte und ausschlaggebendste Quelle ist Or, ein

Beteiligter der ,, Iranischen Botschaft in Jerusalem *, zu nennen.

Tabelle 1:
Konkrete Suche Bar, Moriah, Chana
Schneeballeffekt Mara, Mal, Ava, Chaya, Mahalia, Sema,
Mayim, Lillith
Zufallsprinzip Yardena, Sheva
Die Iranische Botschaft Esther, Lila, Jona, Rahel, Leah, Salome,
Noah, Malka, Liara

Or spielte eine sehr zentrale Rolle bei der Kontaktvermittlung. Er ist Teil des Hamabul-
Kollektivs® in Jerusalem. Eine Kiinstlerin, mit der ich im April 2017 in Tel Aviv ein Interview
flihrte, erzahlte mir von jenem Kollektiv und riet mir, mich mit diesem in Verbindung zu
setzten. Sie zeigte mir die Facebook Seite von einem der derzeitigen Projekte des Kollektivs,
das den Namen ,, Iranische Botschaft von Jerusalem* tragt. In Israel gibt es de facto keine
Iranische Botschaft, genauso wie es im Iran auch keine Israelische Botschaft gibt. Die
., Iranische Botschaft von Jerusalem* ist somit ein fiktiver und kultureller Raum des
Austauschs. Anfangs fanden dort Veranstaltungen von kunstschaffenden Iraner_innen statt.
Heute entwickelt sich die Botschaft mehr und mehr zu einem politischen Raum. In

Zusammenarbeit mit einer in Israel lebenden muslimischen Iranerin® stehen die Mitwirkenden

5 Das Hamabul Kollektiv setzt sich aus sozialkritischen Kiinstler_innen zusammen und versucht, mit Hilfe
performativer Kunst auf sozio-politische Missstiande in der Gesellschaft aufmerksam zu machen.

6 Die Journalistin floh 2014 in die Turkei. Im Iran war sie als Frauenrechtlerin titig und schrieb Artikel fiir die
Online-Ausgabe der , Times of Israel” auf Farsi. Ihr wurde von der iranischen Regierung Spionage und
Zusammenarbeit mit dem Staat Israel vorgeworfen. Nach ihrer Flucht lebte sie drei Jahre in der Tlrkei. 2017
sollte sie in den Iran abgeschoben werden. Schlieflich gelang ihr die Flucht nach Israel, wo ihr aufgrund
internationaler Proteste Asyl gewahrt wurde (vgl. Horovitz 2017).
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in Solidaritat mit den derzeitigen Demonstrant_innen im Iran’. Nachdem mir Chana von dem
Projekt erzahlt hatte, kontaktierte ich tber Facebook das Kollektiv und setzte mich mit Or in
Verbindung, der an dem Projekt der ,, Iranischen Botschafi* beteiligt ist. Er kennt viele
Iranerinnen, von denen sich einige bereit erklarten, mir zu helfen. AulRerdem schrieb er
Anfragen fur eine Zusammenarbeit mit mir auf den passenden Facebook Seiten, wie ,,It’s a
sign that you are Persian*. Dadurch, dass er die Kommentare auf Hebréisch verfasste, konnte
eine breitere Masse angesprochen werden und es wurde einfacher, auch mit der dlteren
Generation iranischer Jiidinnen in Kontakt zu treten.

Allerdings muss an dieser Stelle bedacht werden, dass die Frauen, mit denen ich mich durch
ihn in Verbindung setzte, groftenteils aus der Kunstszene stammen und sich fiir ihre Herkunft
oder die Herkunft ihrer Eltern interessieren. Fur die Frauen, die ich Uber ihn vermittelt bekam,
hatten das Herkunftsland und der Konflikt zwischen Israel und dem Iran einen bedeutenden
Platz in ihrem Leben. Kulturelle Kunstpraktiken, sei es Musik, Malerei, Tanz, Theater, Poesie
etc. sind in ihren Alltag integriert. Das Hamabul-Kollektiv agiert sozialkritisch, somit sind die
Personen, die mit diesem in Verbindung stehen an sozio-politischen Ph&nomenen interessiert.
Dadurch erhielt ich sehr aussagekréftige Interviews, deren Inhalte jedoch nicht auf die gesamte
judisch-iranische Population Israels tbertragen werden kénnen.

Somit war ich auch gliicklich dartber, Frauen zu finden (meist tiber Freunde und Freundinnen),
die zu ihrem Herkunftsland oder dem ihrer Eltern wenig Bezug hatten. Dadurch konnte ich eine

breitere Gruppe abdecken und unterschiedlichere Ergebnisse bekommen.

Wie in den Tabellen zwei bis vier zu sehen ist lassen sich meine Interviewpartnerinnen in drei
Generationen gliedern. Ich werde wéhrend meiner Arbeit auf die unterschiedlichen Zugénge
und Ansichten dieser Generationen eingehen.

Anfangs plante ich, mich nur auf jene Frauen zu konzentrieren, die im Iran geboren wurden und
nach Israel emigrierten. Es stellte sich jedoch heraus, dass hier groRe Unterschiede in den
Erfahrungen und Erinnerungen bestehen, je nachdem wie alt sie waren als sie den Iran
verlieBen. Somit beschloss ich, eine Gruppe mit den Frauen zu bilden, die tber flinfzehn waren
als sie nach Israel kamen. Die ndchste Gruppe inkludiert Frauen, die im Kindesalter den Iran
verlieRen und die dritte Generation sind jene, die bereits in Israel geboren wurden.

Ich beschloss diese dritte Generation in die Forschung miteinzuschlielen, da ich ein sehr

interessantes Interview mit einer jungen iranischen Israelin flhrte, welches mir neue

7 Seit Dezember 2017 demonstrieren Iraner_innen gegen die derzeitige Regierung. Anfangs bezogen sich die
Proteste vor Allem auf wirtschaftliche Fragen. Nach kurzer Zeit weiteten sie sich die Themen jedoch aus und
nun wird die vollstdndige Veranderung des Regimes gefordert (vgl. Grigat 2018: 1:06).

14



Blickwinkel auf mein Feld ermdglichte. AuBerdem bekam ich Zugang zu Mizrachi-
Feministinnen, die ebenfalls in die Gruppe der dritten Generation fallen und spannende

Auffassungen vertraten.

Es ist zu beachten, dass meine Interviewpartnerinnen zu unterschiedlichen Zeiten flohen oder
freiwillig emigrierten. AulRerdem spielt eine Rolle, ob sie vor, wahrend oder nach der
islamischen Revolution den Iran verlieRen. Fur meine Forschungsfrage waren jene Interviews
interessanter, die sich mit der Revolution und den dadurch entstandenen Veranderungen fir
Judinnen auseinandersetzten. Jedoch konnten mir auch die Interviewpartnerinnen, die davor
das Land verlieBen (zumeist aus zionistischen Grinden) interessante Details und
Empfindungen liefern. Schlief3lich sind die Diskriminierungskategorien — Antisemitismus und
Sexismus — nichts, was durch die islamische Revolution 1979 erfunden wurde. Es handelt sich
um Phanomene, die es immer und Uberall gab. Durch die Revolution wurden sie im Iran
institutionalisiert und konnten freier gelebt werden, was zu einer Verdnderung der
Diskriminierungsmuster beitrug. Daher konnten auch jene Interviewpartnerinnen von
sexistischen und antisemitischen Diskriminierungserfahrungen berichten, auch wenn sie bereits
vor der islamischen Revolution nach Israel emigrierten. Ich finde es im Nachhinein sogar sehr
gut mit Frauen, die davor emigrierten gesprochen zu haben, da diese weniger dazu neigten, die
Zeit unter dem Schah zu idealisieren und viel mehr noch auf die negativen Seiten eingingen.
Andere konstruierten anfangs oft ein schwarz-weifl} Bild, wobei die positive Zeit unter dem
Schah stattfand und sich die negative von Ayatollah Khomeini bis heute zieht. Mir war es
wichtig, diesbeziiglich eine relativ breite Perspektive zu erschliefen, auch wenn auf der anderen

Seite viele meiner Interviewpartnerinnen aus dhnlichen Kreisen kommen.

Tabelle 2: Erste Generation

Name Geburtsjahr Zeitpunkt der Migration

Noah 1973

Mara 1951 1975 / besuchte 1978 den Iran
Esther 1963 1982

Salome 1973 1988

Ava 1946 1959
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Jona 1946

Rahel 1955 1979

Liara 1952 1987

Tabelle 3: Zweite Generation

Name Geburtsjahr Zeitpunkt der Migration

Bar 1982

Chana 1980 1989

Chaya 1968 1980

Malka 1965 1979

Moriah

Tabelle 4: Dritte Generation

Name Geburtsjahr Zeitpunkt der Migration der
Eltern

Mayim 1982 Mutter — 1982, Vater — 1977

Mabhalia - Mutter — 1963, Vater — 1962

Mal 1992 Eltern kamen vor der
Revolution nach Israel,
Mutter kehrte zurlick und kam
nach der Revolution wieder;

Leah 1987 Eltern sind in Israel geboren;
GroReltern — 1951

Lila - Mutter — 1989, Vater — 1979
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Sema 1980 Mutter — vor 1979, Vater —

1950er Jahre

Lillith - Mutter — 1957, Vater in Israel
geboren

Yardena Mutter ist Polin, Vater — 1952

Sheva -

Dieses Kapitel widmete ich der Art und Weise wie ich mit meinen Interviewpartnerinnen in
Kontakt trat. Ich beschrieb vier Wege, durch die ich sie kennenlernte und mit ihnen
Interviewtermine vereinbarte. Aullerdem erlduterte ich, dass ich ein breites Spektrum der
israelisch-iranischen Bevolkerung abdecken wollte. So fuhrte ich Interviews mit Frauen aus
drei verschiedenen Generationsgruppen. Ich stellte dies in Tabellen dar, um die
Kontaktaufnahme und die Generationengruppen tbersichtlicher darzustellen.

Im folgenden Kapitel werde ich mich auf die Interviewfiihrung konzentrieren und die

dahinterstehende Methode erlautern.

3.4. Interviewfuhrung

Meine empirischen Forschungsergebnisse basieren hauptséchlich auf den Daten, die ich durch
Interviews gewann. Ich entschied mich fur die narrativ-biographische Interviewmethode. In
diesem Kapitel werde ich diese beschreiben und auf sprachliche Barrieren sowie die jeweiligen

Interviewsituationen eingehen.

3.4.1. Das narrativ-biographische Interview
Ich orientierte mich an der Methode des autobiographisch-narrativen Interviews, die von
Schutze (1984) entwickelt wurde. Hierbei handelt es sich um eine Interviewform, bei der sich
der_die _Forscher_in zuricknimmt und sich auf das Zuhoren beschrénkt, wahrend der_die
Interviewpartner_in selbst entscheiden kann, was sie_er erzdhlen mochte. Ihr_lhm wird also
die Redezeit iberlassen. Somit bewegt sich diese Person in einem breiten Handlungsspielraum,
der nicht durch Leitfragen, wie in anderen Formen des Interviewgesprachs, eingeschrankt wird

(vgl. Thielen 2009: 3). Dies setzt voraus, dass sich der_die Informant_in auf das Nacherleben
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der gemachten Erfahrungen einlésst (vgl. Schiitze 1984: 78). Das Interview wird durch eine
offene Einstiegsfrage eingeleitet und kann sich so in unterschiedliche Richtungen
weiterentwickeln.

Nicht alle meiner Interviewpartnerinnen lieRen sich auf diese freie Interviewfiihrung ein. Bei
manchen funktionierte es sehr gut und ich stellte erst gegen Ende detailliertere Fragen
beziehungsweise ging auf konkrete Stellen ihrer Erz&dhlung genauer ein, um den Redefluss nicht
zu storen. Manche Frauen lieRen sich darauf weniger ein und brauchten wahrend des Interviews
mehr Struktur und Leitung. Ich bereitete somit einen Leitfaden mit groben Uberblicksfragen
vor, fur den Fall meine jeweilige Interviewpartnerin wirde nicht auf ein offenes Interview
eingehen. Der Leitfaden variierte je nachdem, ob die Interviewpartnerin im Iran oder in Israel
geboren wurde.

Ich versuchte bei jedem Interview die Fragen so offen wie mdglich zu halten, um meinen
Informantinnen einen gréReren Handlungsspielraum zu tberlassen.

Durch diese Forschungsmethode stoRt der_die Interviewer_in auf subjektive
Erfahrungsberichte. Dabei muss beachtet werden, dass es sich hierbei um Wahrnehmungen der
interviewten Person und um die Interpretation der Forscherin_des Forschers handelt und nicht
um objektive, historische Tatsachen (vgl. Thielen 2009: 4). Die Kultur- und
Sozialanthropologie befasst sich mit sozialen Beziehungen und Phdnomenen und wie sich diese
verandern und nicht ausschlieflich mit gegebenen Fakten (vgl. Binder 2017: 127). Ich denke,
dass die subjektive Wahrnehmung hinter den Erzédhlungen meiner Interviewpartnerinnen ein
wesentlicher Teil eines Berichts Uiber aktuelle Verhéltnisse ist. Nicht bei jeder Forschungsfrage
erweisen sich autobiographisch-narrative Interviews als zielflihrende Methode. Da es mir um
die personlichen Empfindungen von Antisemitismus und Sexismus im Iran ging, sowie der
rassistischen Diskriminierung in Israel und ihrem jetzigen Umgang mit dem Herkunftsland,
erwies sich die Methode des narrativen Interviews fur mich als passend. SchlieBlich handelt es
sich um sehr sensible Thematiken. Somit stehen in meiner Arbeit nicht die tatsdchlichen Fakten
uber  Diskriminierungen im  Mittelpunkt, sondern die  Erfahrungen  meiner
Interviewpartnerinnen.

Es handelt sich bei der Thematik um intime Erlebnisse, die mit Unannehmlichkeiten verbunden
sind. Daher versuchte ich wahrend meiner Interviews immer abzuschdtzen wie weit ich
nachfragen konnte und welche Fragen zu weit gehen konnten. Durch das Wiedererleben von
bestimmten Erinnerungen wéhrend des Interviews konnten Retraumatisierungen entstehen.
Manche Forschende schlagen daher vor, eine psychologische Grundausbildung zu absolvieren,

bevor mit traumatisierten Forschungspartner_innen gearbeitet wird (Binder 2017: 130f.). Ich
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denke, dass dieser Vorschlag vor allem fiir langere Forschungen sehr sinnvoll ist. Besonders
wesentlich ware eine derartige Ausbildung bei der Arbeit mit Interviewpartner_innen, die erst
kirzlich eine traumatisierende Erfahrung erlebt hatten. Die Flucht lag bei meinen
Interviewpartnerinnen schon langer zuriick und somit hatten sie Zeit, diese durch
unterschiedliche Methoden zu verarbeiten, Methoden auf die ich spéter noch eingehen werde.
Vor allem die erste Generation, die im Erwachsenenalter nach Israel floh, hatte traumatisierende
Situationen durchleben mussen. Hier war es, denke ich, oft gut, dass zumeist ein_e
Dolmetscher_in anwesend war, die eine Vertrauensperson der Interviewpartnerin darstellte.

Auf die Rolle des_r Ubersetzer_in werde ich im nachsten Kapitel eingehen.

3.4.2. Sprachliche Barrieren
Ich fuhrte die Interviews auf Englisch. Da die meisten meiner Informantinnen die Sprache gut
beherrschten, stellte dies kein Problem dar. Bei sechs Gesprachen war ich allerdings auf eine
Ubersetzerin oder einen Ubersetzer angewiesen. Viermal konnten dies die Kinder meiner
Interviewpartnerinnen tbernehmen. Die anderen beiden Male half mir einmal eine Freundin,
die die Interviewpartnerin kannte und mir diese vorstellte. Das andere Mal unterstiitzte mich
bei der Ubersetzung ein Freund, den die Gespréachspartnerin ebenfalls kannte. Ich glaube, dass
die Situation mit einem_einer vertrauten anwesenden Person zum einen das Geflihl von
Geborgenheit und Sicherheit vermitteln kann, was besonders bei traumatisierten Frauen
hilfreich sein kann. Dies fiihrt dazu, dass sich die Interviewpartnerinnen wohl fiihlen und somit
mehr von sich selbst preisgeben. AulRerdem kdnnte der_die Dolmetscher_in einschreiten, kame
es zu einer Retraumatisierung, was gliicklicherweise in keinem meiner Interviews der Fall war.
Zum anderen hatte ich bei einer Unterhaltung, bei dem der Sohn meiner Gesprachspartnerin
Ubersetzte, das Gefuhl, sie wirde vor ihrem Sohn nicht so offen sein kdnnen, wie sie es
vielleicht mit mir als neutraler, fremder Person gewesen ware. Zusétzlich kdnnte es den
Interviewpartnerinnen unangenehm sein, wenn ein Mann als Ubersetzer anwesend war. Dies
konnte verstarkt der Fall gewesen sein, wenn es um Thematiken wie sexuelle Belastigungen,
Ungleichheitsstellungen der Frau, etc. ging. Daher fand ich es optimaler, eine nicht ganz so
nahestehende Person als Ubersetzer _in zu haben und im Idealfall eine Frau. In dem erwéhnten
Fall war auch der Ehemann meiner Gespréachspartnerin im Raum. Ich denke, dass dies zu noch
groReren Hemmungen der Interviewpartnerin fuhrte. Beispielsweise wurde dies an folgender

Stelle ersichtlich:
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2

“The man was the macho. He was the one who decides, the decider. He had the last word.
(Mara Juli 2017: 7)

Als es dann jedoch darum ging, dies genauer auszufiihren, konnte ich merken, dass es ihr
unangenehm war, vor ihrem Sohn und ihrem Ehemann darlber zu reden. Sie meinte, in ihrer
Generation ware es anderes gewesen, auch wenn der Mann trotzdem dominanter war. Sie
begann sich zu widersprechen und ihre Ausfihrungen wurden unklarer. Aufierdem konnte ich
feststellen, dass sie wéhrend des Gesprachs immer wieder zu ihrem Ehemann sah, der gerade
die Klimaanlage reparierte. Dies deutete ich so, dass sie sichergehen wollte, er wirde der
Konversation nicht intensiv folgen. Generell bekam ich den Eindruck, dass Mara sehr
zuruckhaltend agierte. Auferdem bemerkte ich, dass ihr Sohn Ofters scherzhafte Bemerkungen
uber ihre Aussagen machte. Vor allem fiel mir dies auf, als es um kommunistische Stromungen
im Iran ging (vgl. Mara Juli 2017: 2f.; Feldnotiz).

Dabei handelt es sich allerdings nur um personliche Einschatzungen und Spekulationen, die
nicht unbedingt der Wahrheit entsprechen missen.

Im néchsten Kapitel werde ich die Gesprachssituationen beschreiben, um einen Eindruck zu

geben wie ich meine Interviews durchfiihrte.

3.4.3. Interviewsituationen

Ich lieR meine jeweilige Gesprachspartnerin entscheiden wo sie das Interview durchfiihren
mochten, da es ein Ort sein sollte, an dem sie sich wohl flhlte und den sie bereits kannte.
Manche luden mich zu sich nach Hause ein, andere wollten sich lieber in einem Café oder in
einem Restaurant verabreden. Ich fand es immer sehr interessant, zu den Interviewpartnerinnen
nach Hause zu gehen. So konnte ich sehen, wie sie lebten, wie sie ihre Wohnung dekorierten
und wie sie sich mir gegenuber als Gastgeberinnen verhielten. Manchmal lernte ich dadurch
den Rest der Familie kennen. Manchmal waren sie alleine zu Hause, hatten jedoch Fotos von
Familienmitgliedern oder Freund_innen an den Wénden hdngen. Die eigene Wohnung ist
meiner Meinung nach ein sehr intimer Ort, dessen Gestaltung viel mit der eigenen
Personlichkeit zu tun hat (Blunt/Dowling 2006: 254). Ich konnte es somit gut verstehen, wenn
meine Interviewpartnerinnen beschlossen, einen neutraleren Ort zu wahlen. Die Interviews
fanden aufRerdem in verschiedenen Stadten oder Siedlungen in Israel statt, je nachdem wo meine
Gesprachspartnerinnen lebten. Wie bereits erwahnt, konzentrierte ich mich regional auf die

umliegende Region von Tel Aviv und Jerusalem. Sehr viele meiner Interviews fanden in
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Jerusalem statt, da sich dies durch meine dortige Kontaktperson ergab. Das Verkehrsnetz ist in
Israel sehr gut ausgebaut, was mir die raumlichen Distanzen zwischen meinen Interviews rasch
zu Uberwinden ermdglichte. Nur zu Sabbat und an religidsen Feiertagen, wie wéhrend Pessach,
fahren keine &ffentlichen Verkehrsmittel in Israel (mit Ausnahme von Sammeltaxen in
moderneren Stadten wie Tel Aviv). An diesen Tagen war ich raumlich an meinen Wohnort (Tel
Aviv) gebunden, da wahrend der judischen Feiertage in Israel keine 6ffentlichen Verkehrsmittel
fahren. Oft war es auch innerhalb Tel Avivs schwierig, an diesen Tagen Interviewtermine zu
vereinbaren. Auch wenn meine Gesprachspartnerinnen zum GroRteil nach eigenen Aussagen
nicht religids waren, gehérten diese Tage in der Regel dennoch der Familie oder Freund_innen.
Die dadurch verfiigbare Zeit konnte ich fir die Bearbeitung meiner Daten nutzen.

Ein Interview flhrte ich im Nachhinein tber Skype durch. Die Interviewpartnerin studierte in
Beer Sheva, einer Stadt in der Negev-Wuste und hatte wahrend meines Feldaufenthalts

aufgrund von universitaren Verpflichtungen nur wenig Zeit.

Ich beschrieb in diesem Kapitel wo ich meine Interviews durchfuhrte und welche Orte von
meinen Dialogpartnerinnen dafiir gewahlt wurden. Im néchsten Abschnitt werde ich ausfiihren

wie ich das gewonnene Material bearbeitete.

3.5. Transkription

Ich zeichnete die meisten meiner Gesprache mit einem Diktiergerat auf. Lediglich ein paar
Interviewpartnerinnen wollten nicht, dass ich dieses verwendete, so machte ich mir wahrend
jener Konversationen Notizen, die ich sofort danach vervollistandigte. Zusétzlich fertigte ich ein
Gedachtnisprotokoll an. Diese Methode funktionierte, auch wenn sie anfangs nicht gewollt war,
sehr problemlos.

Ich transkribierte die aufgenommenen Interviews wortlich und verschriftlichte auch die Fehler,
die durch die Fremdsprachennutzung entstanden. Pausen markierte ich durch Punkte dann,
wenn sie mir fr das Verstandnis des Gesprachs als sinnvoll erschienen.

Das Transkribieren ermdglichte mir wieder, in die Interviewsituation einzutauchen und diese
besser nachzuvollziehen. Es kamen Erinnerungen und Emotionen auf, die mir das bessere
Verstandnis der Gesamtsituation ermdéglichten. Ich nutzte vor allem die Zeit zwischen meinen
Feldaufenthalten fur die Transkription. Dadurch, dass ich mich dabei sehr genau mit den

Interviews beschéftigen musste, kamen neue Fragen auf, die ich dann auf die ndchste
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Forschungsreise mitnehmen konnte. In Einzelféllen kontaktierte ich Interviewpartnerinnen im

Nachhinein, falls Unklarheiten bestanden.

3.6. Grenzen der Interview-Methode

Die meisten meiner Daten erwarb ich durch Interviews im Feld. Um ein breiteres Verstandnis
der kulturellen Zusammenhdange zu gewinnen, ist es meiner Meinung nach wichtig, zusatzlich
Beobachtungen anzustellen beziehungsweise selber an kulturellen Veranstaltungen
teilzunehmen.

Dadurch, dass ich 6fters bei meinen Interviewpartnerinnen zu Hause zu Gast war, konnte ich
die Haushaltssituation, Gastfreundschaft und familidre Beziehungen beobachten. Ich konnte
hierbei sehen, wie sie mit ihren Eheménnern und Kindern umgingen und somit ihre
Lebenssituationen besser verstehen. AulRerdem sah ich, wie sie ihr Haus einrichteten und wie
sie mich als Gast behandelten.

Zusatzlich zu Alltagsbeobachtungen nahm ich an verschiedenen Veranstaltungen teil, zu denen
ich meist auch von meinen Interviewpartnerinnen eingeladen wurde. Ich nahm an einer
iranischen Teezeremonie, an einer Gesangsstunde und an einem Tanzworkshop teil. Diese
Veranstaltungen halfen mir, zu verstehen, was meine Gespréachspartnerinnen beziehungsweise
die Teilnehmenden der Events aus ihrem Geburtsland mitnahmen und welche Traditionen sie
durch das Besuchen solcher Veranstaltungen aufrechterhalten méchten. Dadurch, dass ich an
ihnen teilnahm (bis auf die Gesangsstunde, bei der ich aus sprachlichen Grinden lediglich
beobachten konnte) konnte ich sie auch besser nachvollziehen. Zusétzlich kniipfte ich vor a
allem bei dem Tanzworkshop Kontakte fiir weitere Interviews. Interessant festzustellen war,
dass an allen Veranstaltungen, an denen ich teilnahm gréBtenteils Nicht-Iraner_innen beteiligt
waren. Den Tanzworkshop leitete beispielsweise eine judische Marokkanerin und an ihrem
Kurs nahm nur eine Iranerin teil. Der Stil, den wir erlernten, basierte auf der Deutung der
Trainerin. Sie interpretierte die Architektur und Bilder aus dem Iran und inkorporierte diese in
ihren Tanz. Aufgrund dessen kamen viele runde Bewegungen im Tanz vor, sowie kleine
verspielte Elemente, die meist mit den Handen ausgefiihrt wurden. Sie lassen sich auf die
Musterungen und Rundungen der Architektonik im Iran zuriickfuhren, wurde uns erklart. Die
Leiterin des Workshops meinte, dass durch die Islamisierung des Landes kaum mehr Geld in
den Tanz gesteckt wurde. Dadurch wird ein Unterschied zu den Nachbarléandern ersichtlich, die

russisch gepragt waren. Durch die staatliche Investierung in den Tanz konnte dieser zwar
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stérker etabliert werden, jedoch verlor er dadurch auch an Spiritualitat, die im iranischen Tanz
einen besonderen Platz einnimmt (vgl. Juli 2017: Feldnotiz). Sowie in der Tanzeinheit fanden
sich auch in der Gesangsstunde groftenteils Personen anderer ethnischer Herkunft wieder. Die
Gesangslehrerin war jedoch Iranerin und nach der Stunde konnte ich ein kurzes Gesprach mit
ihr fuhren. Es wurden Pint gesungen. Das sind religiose Gedichte, die in Zusammenhang mit
biblischen Passagen stehen, jedoch nicht direkt ibernommen werden. VVor der Griindung Israels
wurden sie oft im familidren Kontext gesungen. Sie sind vor allem flr arabische und ostliche
Lander typisch. Mit der Griindung Israels ging die Tradition Pint zu singen verloren und wurde
erst in den letzten Jahren wiederaufgenommen. Die Gedichte richten sich gegen die
Unterdriickung der judischen Bevolkerung. Es gibt Gedichte fiir ganz unterschiedliche Anlésse:
manche werden nur am Morgen gesungen, andere handeln vom Leben, vom Tod und von
Emotionen. Ashkenazim (sg. Ashkenazi)® haben auch eine ahnliche Tradition, doch verwenden
sie eher Psalmen (vgl. Sheva November 2017: 1). In der Gesangsstunde wurden
unterschiedliche Passagen eines Stlickes einstudiert. AuBerdem besuchte ich eine iranische
Teezeremonie, zu der mich eine Interviewpartnerin einlud. Die Zeremonie hatte fir mich
personlich eine ganz besondere Bedeutung. Sie liel unterschiedliche kulturelle und persénliche
Elemente miteinander verschmelzen und kreierte dadurch ein neues Ritual, das den Iran mit
Israel und das Judentum mit dem Zoroastrismus verband und dieses Gemisch aus kulturellen

Gutern mit privaten Erinnerungen schmuckte (vgl. Mahalia Juli 2017: 1f.; Feldnotiz).

Die Eindrucke, die ich bei den Veranstaltungen gewann, schrieb ich in meinem Feldtagebuch
nieder. Das Feldtagebuch war flr mich wahrend der Forschungsreisen besonders wichtig. Vor
Ort fand ich es notwendig, meine Erlebnisse, Emotionen und Gedanken niederzuschreiben, um
sie so besser verarbeiten zu kénnen und offen fiir neue zu sein. Ich denke, dass eine Forschung
eine sehr emotionale und intensive Zeit darstellt. Sie ist mit vielen neuen Informationen und
ungewohnten Situationen verbunden. Somit war der Verarbeitungsprozess ein ganz
wesentlicher Teil der Feldaufenthalte. AuRerdem ermdglichte er mir, mich beim Lesen des
Tagebuches besser an die jeweiligen Begegnungen und Situationen erinnern zu kénnen. Durch
das Nachvollziehen der Interviewsituation sowie meiner damaligen Emotionen kann es zu einer

anderen Sichtweise auf die gesprochenen Inhalte des Interviews kommen.

8 Jidinnen und Juden aus européischen Lindern oder aus den USA.
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3.7. Datenauswertung — Die Qualitative Inhaltsanalyse

Fur die Analyse meines gesammelten Materials orientierte ich mich an Mayrings qualitativer
Inhaltsanalyse.

Gegenstand der Inhaltsanalyse ist die Kommunikation. Hiermit ist allerdings nicht nur Sprache
gemeint, sondern jegliche Ubertragung von Symbolen. Dies konnen ebenso Bilder, Musik,
Texte, Noten oder andere Symbolsysteme sein, die protokolliert aufliegen (vgl. Mayring 2010:
12). Wer sich entscheidet, mit einer Inhaltsanalyse zu arbeiten, arbeitet systematisch und nicht
frei interpretativ. Die Analyse verlauft nach Regeln, die ein allgemeines Verstdndnis und eine
Uberprifbarkeit inkludieren sollen (vgl. Mayring 2010: 12f.). Bei der Analyse wird nicht nur
mit dem vorliegenden Material gearbeitet, sondern auch der Kommunikationsprozess
miteinbezogen (vgl. Mayring 2010: 13). Im Zentrum steht die Kategorienbildung, die
wiederum die Nachvollziehbarkeit und Vergleichbarkeit der Ergebnisse bewirken soll (vgl.
Mayring 2010: 49f.). Die qualitative Inhaltsanalyse ist keine festgeschriebene Technik; ihr
Gebrauch ist immer von der Fragestellung und dem Forschungskontext abhéngig. Die Methode
wird demnach an das Forschungsmaterial angeglichen (vgl. Mayring 2010: 50f.). Auch wenn
es sich, wie der Name schon sagt, um eine qualitative Methode handelt, beinhaltet die Analyse
quantitative Elemente. So werden Argumenten, die hdufig im Forschungsprozess vorkommen,

mehr Gewicht beigemessen (vgl. Mayring 2010: 51).

Am Anfang einer jeden Inhaltsanalyse muss das zu untersuchende Material festgelegt werden.
Da ich vorwiegend mit Interviews arbeitete, stellte sich die Frage, welche Interviews relevant
sind, des Weiteren, welche Aspekte der ausgewéhlten Interviews ich zur Beantwortung meiner
Forschungsfrage bendtige. Dieser Teil fiel mir personlich manchmal etwas schwer, da er
bedeutete, Inhalte, die eventuell sehr interessant sein konnten, nicht in die Analyse
miteinflieen zu lassen, da sie flr meine Forschungsfrage irrelevant waren.

Wie bereits erwéhnt, ist nicht nur das Material per se Teil der Analyse, auch die
Forschungssituation muss miteinflielen. Dazu zahlen der_die Verfasser_in, sein_ihr
Handlungshintergrund (sowohl auf emotionaler, als auch auf kognitiver Ebene), die Zielgruppe
der Forschung, die Entstehungssituation und der soziokulturelle Kontext. In der Regel wird fur
jede qualitative Inhaltsanalyse ein geschriebener Text ben6tigt, der nicht immer von dem_der
Autor_in selbst verfasst werden muss (Mayring 2010: 52f.). In meinem Fall handelt es sich bei
dem Text um die Transkription meiner Interviews, Gesprachsprotokolle und

Feldtagebucheintrage.

24



Nachdem der fertige Text vorliegt, das Material beschrieben und die Forschungsfrage
ausgearbeitet wurde, gibt es drei Mdglichkeiten wie die Interpretation des Materials
durchgefuhrt werden kann. Man unterscheidet zwischen der Zusammenfassung, der
Explikation und der Strukturierung. Hierbei sind Mischformen mdglich; die einzelnen
Methoden sind nicht per se voneinander trennbar (vgl. Mayring 2010: 64f.). Ich werde nun
zuerst auf das Bilden von Analysekategorien eingehen und dann alle drei
Interpretationsmdglichkeiten beschreiben. Im Zuge dessen werde ich meine eigene

Herangehensweise erlautern.

3.7.1. Analysekategorien
Wie bereits beschrieben, steht im Zentrum der qualitativen Inhaltsanalyse die
Kategorienbildung (vgl. Mayring 2010: 49f.). Ich wahlte meine Kategorien in Bezug auf meine
Forschungsfrage und die Genauigkeit/Haufigkeit, in der meine Interviewpartnerinnen auf
bestimmte Themen eingingen. Nicht bei jedem Interview hatte ich exakt die gleichen
Kategorien, vor allem in den Generationengruppen gab es diesbeziliglich Unterschiede. In
einigen Féllen fielen die Kategorien zum Leben im Iran weg (auller Eltern oder GroReltern
hatten den Betreffenden davon erzéhlt). Der Fokus lag bei diesen Gesprachen eher auf dem
Leben in Israel als iranische Judin und der eigenen Identitatskonstruktion. Ich bildete folgende
zehn Hauptkategorien, die in den Interviews der ersten und zweiten Generationengruppe
bestehen blieben: das Leben unter dem Schah, die Erinnerungen an die Revolution,
Veréanderungen nach der Revolution, die Flucht nach Israel, die Ankunft in Israel, rassistische
Diskriminierungen in Israel, die Beschaftigung mit der iranischen Politik, kulturelles iranisches
Leben im Zielland, bestehende Kontakte in den Iran und der Wunsch, den Iran zu besuchen.
Die letzten sechs Kategorien waren auch flr die dritte Generationengruppe wesentlich. Bei
manchen Interviews fiigte ich Kategorien wie: Iran/Irak Krieg, Kleidung, Sprache, zionistische
Ideologie und Religion hinzu, falls die jeweilige Interviewpartnerin besonders auf diese

Themen eingegangen war.

3.7.2. Die Zusammenfassung
Nachdem ich Analysekategorien gebildet hatte, reduzierte ich aufgrund der grol3en Datenmenge
das Material. Dafiir werden die einzelnen Kodiereinheiten paraphrasiert und somit rein auf das
Inhaltliche beschrankt. Die Paraphrasen werden generalisiert; nun kénnen bedeutungsgleiche

Paraphrasen ausfindig gemacht und gestrichen werden. In einem weiteren Reduktionsschritt
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werden jene, die Uber das gesamte Material verteilt sind, zusammengefasst. SchlieRlich muss
uberprift werden, ob alle Paraphrasen im Kategoriensystem miteinbezogen wurden. Es kann
sein, dass noch einmal eine Reduktionsphase vorgenommen werden muss, wenn das Material
immer noch zu umfangreich ist. Am Ende wird das Kategoriensystem anhand des
Ausgangsmaterials Oberprift (Mayring 2010: 69). Den Reduktionsprozess gestaltete ich so,
dass ich fir jedes gefuhrte Interview eine Zusammenfassung erstellte, die ich durch die im
Vorhinein gebildeten Analysekategorien strukturierte. Ich paraphrasierte die bedeutenden
Textstellen des transkribierten Interviews und fligte sie in das Kategoriensystem ein. Nachdem
ich zu jedem Interview eine Zusammenfassung der wichtigsten Paraphrasen erstellt hatte,
konnte ich die einzelnen Kategorien miteinander vergleichen. Dadurch konnte ich
bedeutungséhnliche Paraphrasen zusammenfassen, um so das Material weiterhin zu reduzieren.
Das Ziel der zusammenfassenden Inhaltsanalyse ist es, die Datenmenge auf ein tiberschaubares

Material zu reduzieren, um dadurch besser damit arbeiten zu kénnen (Mayring 2010: 83).

3.7.3. Die Explikation

Eine weitere Analysetechnik ist die Kontextanalyse. Hier werden einzelnen Textstellen
zusétzliche Materialien hinzugefiigt, um diese genauer zu erkldren. Es kann sich hierbei um
definierende, beispielgebende, ausschmiickende, modifizierende oder antithetische Elemente
handeln. AuBerdem koénnen Inhalte hinzugefiigt werden, die Uber den vorliegenden Text
hinausgehen. Dies konnen zum Beispiel Informationen Uber den Entstehungskontext oder
den_die Verfasser_in selbst sein. AuRerdem kann theoretisches Material herangezogen werden,
um eine Explikation vorzunehmen. Eine weitere Form der Explikation ist die freie
Interpretation des_der Verfassenden, die ebenfalls in die Analyse miteinflieBen kann. Erst dann
wird das Material reduziert und paraphrasiert, um am Ende die Paraphrasen mit dem

Gesamtzusammenhang zu uberprufen (Mayring 2010: 86ff.).
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3.7.4. Die Strukturierung
Die zentralste Analysetechnik der qualitativen Inhaltsanalyse ist die der Strukturierung. Durch
die Bildung von einem Kategoriensystem erfolgt eine Struktur im Text, indem jene Passagen
extrahiert werden, die in eine der Kategorien fallen. Diese werden durch die Fragestellung
abgeleitet und mithilfe der Theorie begrindet. Je nachdem wie die Strukturierung verlauft wird
zwischen formaler, inhaltlicher, typisierender und skalierender Strukturierung unterschieden
(vgl. Mayring 2010: 94).

Meine Forschung lasst sich vor allem im Bereich der inhaltlichen Strukturierung einordnen.
Durch theoriegeleitete Kategorien und Unterkategorien werden bestimmte Aspekte aus dem
Material extrahiert und zusammengefasst. Der Text wird paraphrasiert und dann den jeweiligen
Kategorien zugeordnet. Hier wird, wie oben beschrieben, das Verfahren der Zusammenfassung
angewandt (vgl. Mayring 2010: 98). So wird wiederum ersichtlich, dass die soeben
beschriebenen Interpretationstechniken nicht strikt voneinander trennbar sind (Mayring 2010:
65). Bei der Kategorienbildung ging ich induktiv vor. Dies ist in der qualitativen Forschung die
géangigere Variante. Ich leitete die Kategorien direkt aus dem Forschungsmaterial ab, dabei wird
versucht eine Verzerrung durch Vorannahmen des_der Forschenden zu vermeiden (Mayring
2010: 84). Ich bin der Auffassung, dass eine vollkommene Vermeidung diesbeztglich niemals
erreicht werden kann, da der_die Verfasser_in immer durch Erfahrungen beeinflusst handelt.
Fir die Strukturierung der Forschungsinhalte verwendete ich Kategorien, die ich aufgrund
meiner Fragestellung bildete. Ich paraphrasierte den Text der einzelnen Interviews und erstellte
Zusammenfassungen fir jedes Interview. Jedes Kapitel des Exposés widmete ich einer
Kategorie. So konnte ich die Interviews besser miteinander vergleichen, Gemeinsamkeiten und
Unterschiede feststellen. Erst im Flie3text fligte ich Hinweise auf zusétzliche Materialien, wie
im Kapitel der Explikation beschrieben, hinzu. Dabei handelte es sich um Quellen aus Literatur,
Medien und Beobachtungen, die ich in meinem Feldtagebuch festgehalten hatte.

Es wird ersichtlich, dass ich mich zwar hauptsdachlich an dem Interpretationsverfahren der
inhaltlichen  Strukturierung orientierte, jedoch Elemente aus allen beschriebenen

Vorgehensweisen der qualitativen Inhaltsanalyse anwandte.
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3.8. Als Frau im Feld

Nachdem ich nun beschrieben habe, wie ich von meiner Forschungsfrage Uber die
Kontaktaufnahme, Feldeinstieg, Interviewflhrungen, etc. zu meinen ausgewerteten Daten kam,
mdochte ich dieses Kapitel der spezifischen Rolle widmen, die eine Frau im Feld einnimmt.
Meiner Meinung nach ist es wichtig die Probleme zu thematisieren, die aufgrund des
Geschlechts im Feld entstehen kénnen. In der Literatur wurde bisher nur sehr wenig auf die
Rolle der Frau im Feld eingegangen (vgl. Stacey 1993: 201f.). Auch in aktuellen feministischen
Texten wird kritisiert, dass jene Schwierigkeiten unausgesprochen bleiben (vgl. Kaspar &
Landolt 2016: 108).

Zum einen werden Forscherinnen, sowie sonst auch, oft nur als sexuelle Objekte
wahrgenommen, nicht aber als gleichgestellte Subjekte. Dadurch kénnten sie wéhrend ihrer
Forschung sexuellen Beldstigungen von Interviewpartner_innen oder Informant_innen

ausgesetzt sein (vgl. Kaspar & Landolt 2016: 109).

“As ethnographers, we are constantly working, observing, noting, analysing, storing away
facts away for later, thinking of new lines of questioning. Since we are always ‘on,” we feel that

we should always be polite, friendly, welcoming. “ (Evans 2017)

Die Freundlichkeit, die wir als Ethnographinnen unseren Interviewpartner_innen oder
Informant_innen entgegenbringen und zusétzlich das Interesse an ihrer Person als Teil der
Forschung kann leicht missverstanden werden und als sexuelle Aufforderung gedeutet werden.
Dies kann unter Umstanden nicht nur zu unangenehmen Situationen fiihren, sondern auch
geféahrlich enden (vgl. Evans 2017). Die Ethnologin muss eigens gewahlte Grenzen setzen,
inwieweit Beziehungen zu Informant_innen mdoglich sind, ohne ethische Fragen aufzuwerfen
(Gurney 1985: 44). Frauen, die in einer Beziehung sind oder verheiratet, haben mit derartigen
Problemen weniger hdufig zu kdmpfen — vollkommen auszuschlief3en sind sie jedoch nicht (vgl.
Gurney 1985: 47f.; vgl. Kaspar & Landolt 2016: 112). Gurney schlégt daher alleinstehenden
Forscherinnen vor, einen Ehering zu tragen, um eine Beziehung vorzutiuschen (vgl. Gurney
1985: 47f.). Auch wenn die Forscherin durch eine vorgetauschte oder tatsachliche Ehe weniger
der Gefahr eines sexuellen Ubergriffes ausgesetzt ist, bleibt jedoch ihr Bild als Lustobjekt
bestehen (vgl. Kaspar & Landolt 2016: 112). Auf der anderen Seite spielen manche
Ethnologinnen mit ihrem Gegeniliber und verwenden ihre Weiblichkeit, um durch Flirten an

Informationen zu gelangen. Hierbei muss wiederum auf die ethische Problematik hingewiesen
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werden, die sich daraus ergibt, sowie die mogliche Auswirkung auf die dadurch erzielten
Ergebnisse (vgl. Gurney 1985: 49).

Sexuelle Belastigungen finden wéhrend des Forschungsaufenthaltes nicht nur in Bezug auf
Informant_innen oder Interviewpartner_innen statt, sondern auch auf den StralRen. Befindet
sich die Forscherin in einer ihr ungewohnten Umgebung, in der sie als ,,fremd* aufféllt, konnen

diese vermehrt auftreten.

“I am cat called and touched in the street, my interest as a researcher is regularly

misunderstood as sexual advance or invitation for a relationship.” (Evans 2017)

Sexuelle Belastigungen sind nicht auf bestimmte Regionen beschrédnkt und treten im
Herkunftsland der Forscherin ebenfalls auf. Daher besitzt sie wahrscheinlich schon im Vorfeld
Strategien damit umzugehen. Wie erwéhnt, kdnnen Bel&stigungen unter Umsténden in einem
Land, indem sie als ,,Anders“ konstruiert wird, haufiger eintreten. AulRerdem sind sexuelle
Ubergriffe nicht immer gleich konzipiert und verlangen somit nach unterschiedlichen
Methoden damit umzugehen.

Auch wenn die Situationen auf der Strale nicht direkt mit der Forschung in Verbindung stehen,
I6sen sie einen Stressfaktor aus und kénnen dazu fiihren, dass die Forscherin Angste entwickelt,
nach draufRen zu gehen, was sich wiederum negativ auf das Forschungsvorhaben auswirkt (vgl.
Evans 2017). Auch wenn es nicht soweit kommt, dass die Ethnographin nicht mehr auf die
Strallen gehen mochte oder kann, verlangen die stdndigen Beldstigungen, denen sie unter
Umsténden ausgesetzt ist, sehr viel Energie von der Forscherin ab.

Weiters ist zu erwahnen, dass eine Frau als Forscherin und somit auch ihr VVorhaben oft nicht
ernst genommen wird. Eine Forscherin muss groRere Anstrengungen betreiben, um als
professionell wahrgenommen zu werden als ein Forscher (vgl. Bell 1993: 41; vgl. Gurney 1985:
43). Die Autorin schlagt an dieser Stelle vor, durch professionell wirkende und maskuline
Kleidung zum einen sexuelle Bel&stigungen zu umgehen und zum anderen beizutragen, ernst
genommen zu werden (vgl. Gurney 1985: 55). Ich bin der Ansicht, dass eine ,,Verkleidung*
hierbei nicht ratsam ist. Das Problem liegt tiefer und zwar in der systembezogenen Gegebenheit,
dass der Aufgabenbereich zu forschen als maskulin assoziiert wird. Es wird als unhinterfragte
Tatsache akzeptiert, dass die Forschung einer Frau weniger professionell sei, als die eines

Mannes. Das kann zu sehr schwierigen und energieraubenden Situationen mit
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Interviewpartner_innen oder Kontaktpersonen fihren. Ich glaube zum einen nicht, dass die
Kleidung daran sehr viel andert und zum anderen finde ich muss etwas am System verandert

und nicht sich dem System angepasst werden.

Nun war meine personliche Forschungsfrage auf Frauen ausgerichtet und ich fihrte
ausschlieRlich Interviews mit Frauen®. So kénnte man meinen, ich sei vor all diesen Problemen
als weibliche Anthropologin weitgehend verschont geblieben. Ich muss gestehen, dass ein Teil
von mir bei der Themenwahl dachte, es ware einfacher mit Frauen zu forschen; ich wirde
schwierigen Situation, Beldstigungen und dem Abwiegen, ob etwas schon eine Belastigung ist
oder nicht, entgehen. Ich machte diesbeziiglich negative Erfahrungen bei einer anderen
Forschung, so wollte ich mich nun auf Frauen fokussieren. Selbstverstandlich lag auch die
Thematik in meinem Interesse und Sexismus als Diskriminierungsphanomen ist etwas, mit dem
ich mich seit Jahren taglich auseinandersetze. Ich bin mir sicher, dass ich aufgrund meiner
ausschlielRlich weiblichen Interviewpartnerinnen einigen unangenehmen Situationen aus dem
Weg gehen konnte. Dennoch blieb ich von ihnen nicht vollkommen verschont. Von Zurufen
und Belastigungen auf den StraRen, ungewollten Bertihrungen, etc. storte mich die Tatsache am
meisten, als Forscherin nicht ernst genommen zu werden. Da mir dies nicht nur bei meinen
Forschungsreisen in Israel passierte, hatte ich mir schon langer Gedanken dartiber gemacht,
woran es liegen konnte, dass ich nicht als Wissenschaftlerin wahrgenommen werde. Meine
Interpretationen reichten Uber mein Alter, mein junges Aussehen, mein Auftreten, meine
Kleidung bis hin zu meiner GroRe und Statur. Ich konnte allerdings beobachten, dass ich bei
den Frauen, mit denen ich in Israel arbeitete nur ein einziges Mal das Gefuhl hatte nicht als
Forscherin ernst genommen zu werden. In diesem speziellen Fall denke ich, dass es vor allem
an meinem Alter lag. Diane Bell weist auf die sich tiberlappenden Diskriminierungsebenen hin,
die auch wahrend des Forschens eine Rolle spielen. Hierbei ist zumeist nicht nur das Geschlecht
wesentlich, sondern auch die ethnische Herkunft, die Klassenzugehdrigkeit, der
Ausbildungsgrad, das Alter, etc. (vgl. Bell 1993: 33). Das Geflhl nicht ernst genommen zu
werden und zusatzlich auf zweideutige Weise behandelt zu werden, hatte ich in Israel nur bei
Maénnern, mit denen ich informelle Gesprache fihrte, die mir als Vermittler halfen oder
Bekannte waren, mit denen ich ber meine Forschung sprach. Wéhrend der Ausarbeitung
meiner Daten fiel mir auf, dass mit einer Ausnahme, alle vermittelnden Rollen von Ménnern
besetzt waren; ich bekam die Kontaktadressen meiner Interviewpartnerinnen zum Groliteil

durch mannliche Hilfe, die wie gesagt, oft zweideutig ausgerichtet war und nicht nur die

9 Abgesehen von einigen informellen Gespriachen und Gesprichen beziiglich Kontaktvermittiungen.
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Unterstutzung meiner Forschung als Interesse hatte. Ich sprach mit einem Informanten dariber,
warum er beschloss mir zu helfen und bekam eine sehr ehrliche und klare Antwort, die meine

Hypothese als forschende Frau nicht ernstgenommen zu werden bestétigte:

”[ thought you are a cute girl with a cute project and after a while I didn’t care about the

project anymore.” (Dror)

Wie aus dem Zitat ersichtlich, war der Beweggrund, mir bei meinem Vorhaben zu helfen, nicht
auf meine wissenschaftliche Tatigkeit bezogen. Wie aus dem Gespréach hervorging, wurde diese
von Anfang an nicht als solche wahrgenommen. Ich denke, dass sich hierbei die Kategorien
von ethnischer Herkunft, Alter, Geschlecht und eventuell Ausbildungsgrad Gberschnitten. Wie
ich wahrend meiner Forschung feststellen konnte, herrscht in Israel eine Stigmatisierung
gegeniiber europdischen Frauen, die als unkonventionell gelten. AuRerdem arbeitete ich oft mit
Akademiker_innen zusammen, die zum einen alter als ich und zum anderen einen hoéheren
Studienabschluss hatten. Ich glaube, dass diese unterschiedlichen Faktoren zwar eine Rolle
spielen, der Aspekt Frau zu sein jedoch den wesentlichen Anteil der Benachteiligung im Feld

ausmacht.

Ich fuhrte in diesem Kapitel unterschiedliche Probleme an, die sich wahrend einer Forschung
fir weibliche und insbesondere unverheiratete Anthropologinnen ergeben konnen. Mir
personlich ist dieses Kapitel besonders wichtig, um aufzuzeigen, dass der Fakt, weiblich zu
sein, zu zusatzlichen Stresssituationen im Feld fuhren kann und nicht immer ungeféhrlich ist.
Die Forscherin muss permanent abwiegen wie, insbesondere mit mannlichen Informanten,
kooperiert werden soll und sich Strategien Uberlegen, wie sie mit sexueller Belédstigung im
Forschungsfeld umgeht. Gurney rat Wissenschaftlerinnen durch bestimmte Kleidung oder das
Vortduschen einer Ehe derartigen Situationen aus dem Weg zu gehen (vgl. Gurney 1985: 55).
Ich vertrete diesbeziiglich eine andere Meinung. Ich denke, dass eine Frau sich nicht verstellen
sollte, um erstgenommen zu werden oder als gleichberechtigtes Subjekt aufgefasst zu werden.
Ich persdnlich finde es sinnvoller, gegen das VVorurteil per se vorzugehen. Ich finde es vor allem
wichtig, sich diesbeziiglich schon vor den Feldaufenthalten vorzubereiten und sich mégliche
Strategien zu Uberlegen, wie mit spezifischen Situationen umgegangen werden kann. Es ist
jedoch auf jeden Fall festzustellen, dass eine Forschung immer gegendert ist. Die Ergebnisse

einer Frau werden immer anders sein als die eines Mannes: Denn der gesamte Feldaufenthalt
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ist durch das Geschlecht der_des Forschenden bestimmt und wirkt sich von dem her auch auf

die Daten aus.

3.9. Zusammenfassung

Ich beschrieb in diesem Kapitel meinen Forschungsprozess und die Methoden, die ich dabei
anwandte. Ich verwendete zum einen Literatur- und Internetquellen und zum anderen empirisch
erhobene Daten. Ich fihrte vier Feldaufenthalte durch, die zwischen fiinf Tagen und einem
Monat dauerten. Raumlich konzentrierten sich diese vor allem auf die umliegenden Regionen
von Tel Aviv und Jerusalem. Ich gelangte ber vier Wege zu den Kontaktadressen meiner
Interviewpartnerinnen. Zum einen uber die konkrete Suche (NGOs, Social Media, etc.), durch
Zufdlle (Markte, Tanzstunden, auf der StraBe, etc.), Uber Interviewpartnerinnen und
Freund_innen, sowie durch das Hamabul Kollektiv. Ich fiihrte mit drei Generationen iranischer
Frauen Gesprdche, um so eine breite Masse an Personengruppen abzudecken. Ihre
Erinnerungen variierten je nach Alter, in dem sie den Iran verlieRen, als auch je nach Zeitpunkt
der Migration. Ich entschied mich fir die Methode narrativ-biographischer Interviewfuhrung.
Durch diese werden subjektive Erinnerungen in Erfahrung gebracht. Es wird dem_der
Gesprachspartner_in  viel Raum fir eigene Ausfihrungen gelassen. Nicht alle
Interviewpartnerinnen liel3en sich auf diese freie Methode ein. Fir diesen Fall fertigte ich grobe
Leitfragenkataloge an. Die Konversationen fiihrte ich zum Grof3teil auf Englisch. Falls eine
Gesprachspartnerin nur Hebradisch sprechen konnte, arbeitete ich mit der Hilfe eines
Ubersetzers oder einer Ubersetzerin. Diese waren entweder Freund_innen von mir oder die
Kinder der interviewten Person. Ich ging in jenem Kapitel darauf ein, wie sich die
Gesprachssituation durch die Anwesenheit eines Dolmetschers oder einer Dolmetscherin
verandern kann. Die Ortswahl des Treffens UberlieR ich den Frauen selbst, sodass sie eine
Lokalitat wahlen konnten, in der sie sich wohl fihlten. Zwischen und nach den
Forschungsreisen transkribierte ich die aufgezeichneten Konversationen. Dies half mir, meine
Erinnerungen aufzufrischen und besser mit den erhobenen Daten arbeiten zu konnen.
AuRerdem gewann ich zusatzliche Ergebnisse aufgrund von teilnehmenden Beobachtungen
kultureller Veranstaltungen. Ich analysierte sie mit Hilfe der Qualitativen Inhaltsanalyse nach
Mayring. Hierfur ist die Bildung von Kategorien zentral. Die ermdglicht, einen transparenten
Vergleich der Inhalte darzustellen. Am Ende des Kapitels beschrieb ich die spezifische

Situation einer forschenden Frau und die Probleme, denen sie ausgesetzt ist. Diese reichen Gber
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die Tatsache, nicht als ernstzunehmende Wissenschaftlerin wahrgenommen zu werden, bis hin

zu sexuellen Ubergriffen durch Interviewpartner_innen oder andere Kontaktpersonen.

Im folgenden Kapitel werden die theoretischen Grundlagen der vorliegenden Arbeit
beschrieben. Dabei werde ich einerseits auf die Theoriegeschichte, andererseits auf meine

eigenen Ausfuhrungen bezogen auf meine Analysekategorien eingehen.

4. Theoretische Einbettung

Meine Arbeit befasst sich mit multiplen Differenz- und Diskriminierungskategorien. Ich gehe
davon aus, dass jeder Mensch mehrere Identitdten hat, die miteinander in permanenter
Wechselwirkung stehen. Meine theoretische Grundlage steht in Tradition des
Intersektionalitatsansatzes. Das Konzept geht auf die Black Feminist Bewegung in den USA
der 1970er Jahre zurlck und erfuhr seitdem viele Neudeutungen. Heute z&hlt es zu den
essentiellsten Bestandteilen feministischer Arbeit, durch welches die Unterschiede zwischen
Frauen aufgezeigt und ins Bewusstsein gerufen wurden. Es benennt gesellschaftliche,
politische, wissenschaftliche und kulturelle Herrschaftsformen, analysiert und kritisiert sie (vgl.
Meyer 2017: 21). Der Ansatz hat die Erforschung von Machtbeziehungen angeregt und ist lange
noch nicht ausgeschopft (vgl. Meyer 2017: 19f.). Kathy Davis geht davon aus, dass dieser
wegen seiner offenen Auslegung und seiner Vagheit einen derartigen Erfolg hat (vgl. Davis
2008: 69).

Ich werde nun zuerst die Entstehungsgeschichte der Intersektionalitatstheorie erlautern. Im
Anschluss werde ich auf die Kategorienbildung eingehen, die von mir gewahlten Kategorien
beschreiben und ihre Verschrankungsmoglichkeiten in Bezug auf mein Forschungsthema

ausfuhren.
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4.1. Entstehungsgeschichte und Einflhrung zur
Intersektionalitat

Bereits im 19. Jahrhundert machten Feministinnen wie Sojourner Truth, Maria Stuart und Anna
Julia Cooper auf die spezifische Diskriminierung Schwarzer Frauen in den USA aufmerksam.
Sie gingen schon damals auf die innergeschlechtlichen Unterschiede von Frauen ein (vgl.
Meyer 2017: 27). Jedoch wurden ihre Ansatze aufgrund der starken politischen und
gesellschaftlichen Belastung, der Schwarze Frauen ausgesetzt waren, nicht weiter ausgefuhrt.
Diese wurden erst in den 1970er Jahren von der zweiten Frauenbewegung wieder aufgegriffen
(vgl. Meyer 2017: 28). Somit erhoben in diesem Zeitraum im angloamerikanischen Raum
Frauen ihre Stimmen gegen einen weillen, birgerlichen, heterosexuellen und westlichen
Mainstream-Feminismus. Im Zentrum ihrer Betrachtung stand die Kategorie ,,Race” (vgl.
Meyer 2017: 35).

Frauen traten in den 1960er Jahren als geschlossene Gruppe auf, um so fir ihre Rechte
gegeniiber der mannlichen Vorherrschaft einzustehen. Sie bemerkten, als Kollektiv mehr
bewirken zu konnen als als Individuum. Das Problem, das mit der Konstruktion einer
einheitlichen Gruppe einhergeht ist, dass die Differenzen innerhalb der Gruppe ausgeblendet
werden. Die Diskriminierungen, mit denen Frauen zu kampfen haben, stehen aber oft in
Verbindung mit anderen Diskriminierungskategorien (vgl. Crenshaw 1991: 1241f.). So wurden
Hierarchien, die innerhalb der Frauenbewegung wirkten, nicht beachtet (vgl. Becker-Schmidt
1999: 110).

Women of Color, die sich von der feministischen Bewegung abspalteten, machten darauf
aufmerksam, dass sie als Schwarze Frauen anders behandelt und auf eine andere Art
diskriminiert werden als Weil3e Frauen. Sie haben mindestens zwei ldentitatskategorien, die
meist von politischer, hauslicher und sozialer Ungleichheit betroffen sind (vgl. Crenshaw 1991:
1252). Es wurde verdeutlicht, dass Feminismen und Rassismen miteinander in Verbindung
stehen konnen (vgl. Kossek 1996: 11). Homogene Kategorien wie ,,die Frauen* oder ,,die
weibliche Identitdt miissen somit in Frage gestellt und kritisiert werden. Genauso, wie das
politische Paradigma ,,wir Frauen* als essentialistisch betrachtet werden muss. Es verschleiert
Machtverhaltnisse und Machtanspriiche innerhalb der konstruierten, singuléaren Gruppe (vgl.
Kossek 1996: 12).

Erganzt man Kategorien wie ,,Class* oder ,,Race* zur Kategorie ,,Gender* bewirkt das, dass
diese Kategorien in einen nicht-weiblichen Bereich eingeordnet werden. Sie werden als

zusétzliche Faktoren fur Diskriminierung einfach nur hinzugefugt (vgl. Kossek 1996: 14). Die
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rassistische Diffamierung von Schwarzen Frauen ist jedoch eine andere als die von Schwarzen
Ménnern. Somit ist die Ethnizitét einer Person nicht unisexuell zu betrachten, sondern innerhalb
der Kategorie ,,Gender anzusiedeln. Rassismus ist demnach immer ein geschlechtlich
konstruiertes Phanomen. Rassismus gegeniiber Mannern und gegenlber Frauen ist somit
unterschiedlich zu betrachten (vgl. Brah 1996: 28). Es genugt daher nicht, die Erfahrung einer
Schwarzen Frau durch frihere empirische Studien zu Frauen mit Rassismus-Forschungen zu
kombinieren, da letztere zumeist auf den Erfahrungen Schwarzer Méanner basierten (vgl.
McCall 2005: 1780). Das Konzept der Intersektionalitit wendet sich gegen eine blofRe Addition
von Diskriminierungskategorien. Die Unterdriickung von Women of Color ist nicht eine
zusétzliche, sondern hat eine andere Diskriminierungsqualitét als die an Weil3en Frauen. Auch
eine Erweiterung der additiven Methode zu Triple Oppression, Multiple Jeopardy oder
Dreifache Benachteiligung entkriftet diese Kritik nicht (vgl. Walgenbach 2007: 46). ,,Gender*,
,»Race®, ,,Class®“, ,,Religion“, ,,Sexuality” etc. sind miteinander verwoben und durchdringen
einander (vgl. Kossek 1996: 14). Das komplexe Gewebe von Macht und Unterordnung steht in
einem permanenten Wandel, da sich die jeweiligen Diskriminierungsfelder je nach Situation
und Umfeld verschieben. Die Beweglichkeit der multiplen Positionierung von Frauen gilt es

hier aufzuzeigen und zu veranschaulichen (vgl. Kossek 1996: 13).

4.1.1. Das Intersektionalitatskonzept von Kimberlé Crenshaw
An Beriihmtheit gewann der Ansatz zur Intersektionalitat durch seine Namensgeberin Kimberlé
Crenshaw, die sich im juristischen Bereich mit Uberschneidungen von Herrschaftsverhiltnissen
beschaftigte (vgl. Davis 2008: 72; vgl. Meyer 2017: 26).

“Consider an analogy to traffic in an intersection, coming and going in all four directions.
Discrimination, like traffic through an intersection, may flow in one direction, and it may flow
in another. If an accident happens in an intersection, it can be caused by cars traveling from
any number of directions and, sometimes, from all of them. Similarly, if a Black woman is
harmed because she is in the intersection, her injury could result from sex discrimination or

race discrimination.” (Crenshaw 1989: 149)

Crenshaw spricht sich somit gegen ein additives Modell von Diskriminierungsverhéltnissen aus
und geht darauf ein, dass sich Identitatszuschreibungen verandern, wenn sich diese an gewissen
Punkten Uberschneiden (vgl. Crenshaw 1989: 149). Die Metapher der Strallenkreuzung

impliziert jedoch, dass Kategorien, wie ,,Gender und ,Race“ vor und nach dem
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Kreuzungspunkt voneinander getrennt existierten. Das wirde bedeuten, dass diese, mit
Ausnahme des Zusammentreffens an der StraBenkreuzung, als isolierte Kategorien gefasst
werden (vgl. Walgenbach 2007: 49). Somit wirkt das Konzept sehr statisch und geht nur
marginal auf die Fluiditat der sozialen Konstruktion von Identitdtsmerkmalen ein. Ich
personlich gehe davon aus, dass soziale Kategorien dennoch analytisch unabhédngig
voneinander betrachtet werden konnen. In der Realitat jedoch denke ich, dass zumeist eine
Uberschneidung mit mindestens einer anderen Kategorie durchgéingig besteht. Es sollte
auBerdem immer angemerkt werden, dass sich die Kategorie und ihre Uberschneidungen in
einem stdndigen Wandel befinden, von Situation zu Situation neu erfunden werden und neue

Uberschneidungen verursachen kénnen.

Wie beschrieben, entstand das Konzept der Intersektionalitdt in den USA, jedoch wurde es
spater auch in Europa angewandt. Ich werde im folgenden Abschnitt darauf eingehen, wie es
den Weg nach Europa machte und welche Unterschiede zwischen dem amerikanischen und
dem deutschen Modell bestehen, welches sich besonders mit antisemitischen

Diskriminierungen auseinandersetzt und so fur mein Thema von Interesse ist.

4.1.2. Einzug nach Europa
Ich werde in diesem Kapitel ausfiihren, dass die Beschaftigung mit Intersektionalitat zwar in

den USA begann, dann aber auch in Europa von Feministinnen aufgegriffen wurde.

Fast zeitgleich mit den USA erhoben sich u.a. durch Yuval-Davis und Anthias in
GroRbritannien Stimmen gegen einen homogenen Feminismus (vgl. Meyer 2017: 53f.). Seit
den 1990er Jahren wurde Intersektionalitat in Nordeuropa (Niederlande, Schweden) diskutiert.
In Frankreich, Italien und Spanien ist das Konzept nur marginal repréasentiert (vgl. Meyer 2017:
53).

In den 1980er Jahren fand zum ersten Mal in Deutschland Kritik an der eindimensionalen
Auslegung des Feminismus statt (vgl. Meyer 2017: 36f.). Ausschlaggebend dafiir war der
Besuch von Audre Lorde in Berlin im Jahr 1984. Zwei Jahre spéter wurden ihre Texte erstmals
in deutsche Sprache ubersetzt und somit flr eine breitere Masse zugénglich (vgl. Meyer 2017:
38). Die deutsche Auslegung des Konzepts bezog sich vor allem auf die Klassenunterschiede
innerhalb der Frauenbewegung und die damit einhergehende Chancenungleichheit (vgl. Meyer
2017: 36f.). Spater wurden in die Diskussion auch Migrantinnen miteinbezogen. Es wurden

Kongresse von deutschen Frauen und Migrantinnen organisiert, die die innergeschlechtlichen
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Unterschiede behandelten. 1991 wurden hierbei erstmals auch judische Frauen bertcksichtigt.

Der Fokus lag dabei immer auf der deutschen Einwanderungsgeschichte (vgl. Meyer 2017: 37).

Waéhrend in den USA Intersektionalitdtsansitze zumeist ,,Race* und ,,Gender* zentriert sind,
ist in Deutschland ein besonderer Fokus auf der Kategorie ,,Class* festzustellen (vgl. Meyer
2017: 54). Aulerdem ist in den USA die Thematik der Sklaverei ausschlaggebend. In
Deutschland ist die Beschiftigung mit der Ungleichheitskategorie ,,Antisemitismus‘ historisch
bedeutender (vgl. Meyer 2017: 55). Judinnen machten, sowie auch Schwarze Frauen und
Migrantinnen in Deutschland, auf ihre spezifische Stellung innerhalb der Frauenbewegung
aufmerksam. lIhre Forderungen, die sich gegen Antisemitismus stellten, trafen auf durch
Schuldgefiihle ausgeltsten Widerstand. Es wurde zum Beispiel der Vergleich des Holocaust
mit der Hexenverbrennung in Europa kritisiert. Des Weiteren machten sie auf die Taterschaft
von Frauen im Nationalsozialismus aufmerksam, die als KZ-Wéchterinnen, SS-Ehefrauen oder
in NS-Frauenorganisationen tatig waren. In Berlin formierte sich zwischen 1984-1989 der
Schabbeskreis als feministisch-judische Organisation und 1990 wurde die Frauengruppe gegen
Antisemitismus gegriindet. Ihren Teilnehmerinnen ging es vor allem darum, aufzuzeigen, dass
auch Frauen Taterinnen sein kénnen und nicht immer die Rolle des Opfers einnehmen miissen
(vgl. Walgenbach 2007: 36).

Wie beschrieben, konnte sich der Intersektionalititsansatz bereits recht friih von den USA nach
Europa verbreiten. Die Gedankengadnge wurden aufgenommen und weiterentwickelt.
Schliel3lich spielen hierbei die historischen, gesellschaftlichen und politischen Kontexte eine
Rolle. Aufgrund der historischen Diskrepanzen in Deutschland zeigt sich die Beschaftigung mit
Antisemitismus von groferer Bedeutung. Dies ist flir meine Arbeit von Interesse, auch wenn
die Auslegung des Antisemitismus vor allem auf den deutschsprachigen Raum fokussiert und
nicht, wie in meinem Fall, den islamischen Antisemitismus inkludiert. Ein wesentliches
Merkmal des Intersektionalitadtsansatzes ist sowohl in Amerika, als auch Europa die Bildung
von Kategorien. Daher werde ich mich im folgenden Kapitel damit auseinandersetzen wie
Kategorien gebildet werden, wie sie kritische Betrachtung erfahren und benannt werden. Des
Weiteren werde ich die Kategorien beschreiben, die fur die vorliegende Arbeit relevant sind

und ihre Uberschneidungsmaglichkeiten erlautern.
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4.2. Kategorienbildungen

Ich werde in diesem Kapitel beschreiben wie Kategorien gebildet werden, die fir das Konzept
der Intersektionaltdt notwendig sind. Ich mochte von Vornherein darauf hinweisen, dass
Kategorien hier verwendet werden, um soziale Missstdnde und Herrschaftsstrukturen
aufzudecken und zu benennen und nicht, um Kategorisierungen zu legitimieren und zu
naturalisieren. Ich werde auf unterschiedliche Fragen eingehen, mit denen sich
Intersektionalitatsforscher_innen beschaftigen und meine eigenen Sichtweisen dazu deutlich

machen.

Wie bereits ausgefiihrt, werden Menschen durch unterschiedliche Zuschreibungen bestimmt,
die in gegenseitiger Wechselwirkung zu einander stehen. Kategorisierungen sollten generell
immer hinterfragt werden und keine pauschalisierte Verwendung finde. Daher wurde darauf
aufmerksam gemacht, dass es keine homogen strukturierten Kategorien gibt, sondern diese
unterschiedliche Merkmale inkludieren, die verschiedene Diskriminierungen auslésen kénnen.
Je nach Situation und Kontext kann sich die Bedeutung einer Kategorie d&ndern. Kategorien sind
somit wandelbar und nicht statisch. Allen ist aber gemein, dass sie zunachst als natdrlich
hingenommen werden. Sie scheinen biologisch determiniert und sind mit speziellen
Charakteristika und Zuschreibungen verbunden. Diese kdnnen allerdings je nach kulturellem
Kontext variieren. Zum Beispiel wird Alter in manchen Regionen mit Weisheit assoziiert, in
anderen aber mit den Eigenschaften eines Kindes versehen. Die Gemeinsamkeit beider
Beispiele liegt in der Naturalisierung und der Homogenisierung der Kategorie. Sie wird als von
Natur aus gegeben und unverénderbar angesehen. AuRerdem wird jede Person, die Teil der
Gruppe ist, mit den gleichen Eigenschaften versehen. Das wird durch Inklusion und Exklusion
aktiv gefordert und ebenfalls naturalisiert (vgl. Yuval-Davis 2006: 199). Dem Ansatz geht es

nun darum, diese Missstande aufzuzeigen.

Da das Konzept sehr vage formuliert ist, bleibt auch die Anzahl der verwendeten Kategorien
der_dem Wissenschaftler_in tiberlassen (vgl. Davis 2008: 69). Somit kann die_der Forschende
frei entscheiden, auf welche Kategorien sie_er den Fokus legt. Manche erweitern die
traditionelle Trias ,,Race®, ,,Class“ und ,,Gender” um ein oder zwei weitere Kategorien. Judith
Butler auf der anderen Seite ist gegen eine derartige Erweiterung, da sie der Meinung ist, dies
wurde zu Ungenauigkeiten flihren. Lutz hingegen schlégt vierzehn Kategorien vor, die nétig

seien, um ein vollkommenes Bild darstellen zu konnen (vgl. Yuval-Davis 2006: 202;
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Walgenbach 2007: 42). Aulerdem stellt sich die Frage der Gewichtung der verwendeten
Kategorien. Alice Schwarzer geht davon aus ,, Nichts, weder Rasse noch Klasse, bestimmt so
sehr ein Menschenleben wie das Geschlecht (zitiert nach Walgenbach 2007: 41). Dem
entgegen kritisiert Deborah King dies als monokausalen Feminismus, da von der Kategorie
,Gender alle anderen Kategorien abgeleitet werden. Dies kann dazu fiihren, dass manchen
Kategorien weniger Beachtung geschenkt werden als anderen, und dass somit eine Abwertung
dieser entsteht (vgl. Walgenbach 2007: 41). Walgenbach erl&utert, dass die Reihung der
verwendeten Kategorien auf eine personliche Praferenz zuriickzufiihren ist und in Verbindung
mit politischen, sozialen, kulturellen und gesellschaftlichen Entscheidungen steht. Diese
konnen sich im Laufe des Lebens verandern und andere Sichtweisen annehmen (vgl.
Walgenbach 2007: 43).

Leslie McCall beschreibt drei verschiedene Herangehensweisen, wie Kategorien
methodologisch verwendet werden konnen. Diese benennt sie als ,anticategorical®,
,intracategorical“ und ,,intercategorical“. Der erste Zugang ist eine Methode, um Kategorien
aufzuldsen, da durch ihre Konstruktion Ungleichheiten etabliert werden. Demgegeniber
arbeitet der interkategoriale Zugang mit bestehenden analytischen Kategorien, um so ungleiche
Machtverhaltnisse aufzuzeigen und zu erforschen. Die intrakategoriale Herangehensweise liegt
methodologisch in der Mitte der beiden bereits beschriebenen Zugénge. Der Prozess der
Konstruktion von Kategorien und der Zuweisung von Personen in diese wird kritisch hinterfragt
und ahnelt demnach dem ersten Zugang. Auf der anderen Seite wird davon ausgegangen, dass
diese Prozesse Teil gesellschaftlicher Strukturen sind und daher als Forschungsgegenstand
relevant sind (vgl. McCall 2017: 1773f.). Ich werde meine Forschung in dem intrakategorialen
Zugang platzieren. Ich hinterfrage und kritisiere generell die Konstruktion von sozialen
Kategorien und die Homogenisierung von Menschen, die dieser Prozess mit sich bringt. Jedoch
denke ich, ist es notwendig, mit jenen gesellschaftlich konstruierten Kategorien zu arbeiten, um
Diskriminierungsfaktoren und Machtbeziehungen aufzeigen zu koénnen und diese infolge
bekdmpfen zu konnen. Ich glaube, dass durch den Versuch einer vollkommenen Auflésung von
Kategorien diese eher ignoriert werden, da sie in der Mehrheitsgesellschaft moglicherweise

weiter bestehen bleiben.

Ich personlich gehe davon aus, dass jeder Mensch von unendlich vielen Kategorien

durchdrungen ist, die in standiger Wechselwirkung und im permanenten Wandel stehen.
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In meiner Arbeit werde ich mich jedoch auf die Abhangigkeitsbeziehungen von ,,Gender",
»Race®, ,Jewishness“ und ,Class“ konzentrieren und die damit einhergehenden
Diskriminierungsformen. Ich mochte anhand meiner empirisch erworbenen Daten erlautern,
wie diese Kategorien miteinander verflochten sind, in Beziehung zueinanderstehen und wie sie
sich je nach situativen Kontext verdndern koénnen. Die Diskriminierungsformen stehen
aullerdem im Kontext des Irans und Israels. Ich entschied mich dafir, die Kategorien mit
englischen Begriffen zu benennen, da mir dies aus mehreren Grunden

sinnvoll erscheint. ,,Gender” wird als sozial konstruiert verstanden und steht somit dem
biologischen ,,Sex* gegeniiber. Im Deutschen wire dieses mit dem Wort ,,Geschlecht® zu
Ubersetzen. Hierbei entsteht eine Assoziation mit sowohl dem Korperlichen als auch dem
Sozialen (vgl. Meyer 2017: 17). Ich mochte mich jedoch ausschlie3lich mit dem sozialen
Konstrukt ,,Gender* befassen und nicht auf die Verbindung zum biologischen Kdrper eingehen.
Des Weiteren ist die Kategorie ,,Race* besonders schwierig ins Deutsche zu {ibersetzen. Meyer
schlagt vor, diese mit ,,Ethnizitit™ zusammenzufiihren. Die Autorin argumentiert, dass dadurch
die Bedeutungsbreite und die soziale Konstruktion rassistischer Zuschreibungen verdeutlicht
wird (vgl. Meyer 2017: 16). Walgenbach hélt dem entgegen, dass, wiirde ,,Ethnizitdt den
Rassebegriff abldsen, ein starkerer Fokus auf kulturelle Aspekte als auf biologische gelegt
werden wirde. Dadurch bestiinde die Gefahr, dass der Begriff essentialisiert werden konnte. Es
kame also zu einer Umbenennung, nicht aber zu einer systemischen Verbesserung des Begriffs.
Die Autorin schldgt an Stelle dessen vor, das deutsche Wort ,,Rasse unter Anfithrungszeichen
zu setzen, um so auf das soziale Konstrukt der Kategorie hinzuweisen (Walgenbach 2007: 16f.).
Ich stimme damit iiberein, dass die Gefahr einer Essentialisierung des Begriffs ,,Ethnizitit®
besteht. Deshalb habe ich mich gegen eine Verwendung eben dieser Benennung entschieden.
Ich denke jedoch auch, dass der Rassebegriff im Deutschen eine derart starke Assoziation mit
dem Nationalsozialismus hervorruft, dass auch die Anfiihrungszeichen nicht ausreichen, um die
soziale Konstruktion deutlich zu machen. Ich entschied mich daftr, den englischen Begriff zu
ubernehmen, um derartigen Assoziationen und Essentialisierungen entgegenzuwirken. Um eine
Einheitlichkeit in die Benennung der Kategorien zu bringen, beschloss ich schliellich, auch die
Begriffe ,,Jewishness* und ,,Class* aus dem Englischen zu iibernehmen. Ich werde die Namen
aller genannten Kategorien unter Anfliihrungszeichen setzen, um, wie Walgenbach ausfihrte,
deren soziale Konstruktion zu verdeutlichen (vgl. Walgenbach 2007: 16f.). Auerdem mdochte
ich anflihren, dass ich durch die Reihenfolge der Aufzahlung keine Gewichtung der Kategorien

per se implizieren mochte, weswegen diese im Laufe der Arbeit auch variieren wird.
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Ich werde nun die von mir gewéhlten Kategorien separat voneinander beschreiben und dann

auf ihre Uberkreuzungen in Bezug auf meine Forschungsthematik eingehen.

Sexismus ist ein Phanomen, das immer und tberall vorherrscht. Frauen werden auf der ganzen
Welt diskriminiert und Mannern untergeordnet. Im Iran gab es dennoch mit der Beendung der
islamischen Revolution eine Verschlechterung ihres Status. Sie verloren das Recht auf
Gleichberechtigung am Arbeitsplatz und das auf die Austibung spezifischer Amter (z.B. des
Richteramtes). Des Weiteren wurde es ihnen verboten, sich ohne ihren Ehemann oder ihren
Vater im 6ffentlichen Raum zu bewegen, geschweige denn zu verreisen. AuRerdem verloren
sie ihr Recht auf Scheidung — sollte es jedoch durch den Willen des Mannes zu einer Scheidung
kommen, liegt das Sorgerecht des gemeinsamen Kindes beim Vater. Durch die Islamisierung
des Staates wurde die Positionierung der Frau in der Gesellschaft, der Familie, in der Arbeit
und im 6ffentlichen Leben neu definiert und aktiv die Segregation der Geschlechter geférdert
(vgl. Talattof 2011: 73). Das Verschleierungsgesetz wurde und wird damit legitimiert, dass nur
so der Mann seine sexuelle Lust gegeniiber der Frau unter Kontrolle haben kann. Wenn letztere
sich nicht an die gegebenen Bestimmungen halt, wird somit argumentiert, dass sie selbst fiir
sexuelle Belastigungen und Ubergriffe verantwortlich sei und nicht der Mann. Anstelle des
Taters wird also das Opfer bestraft. AuRerdem wird dem Mann ein unbeherrschbares, sexuelles
Triebverhalten zugeschrieben und dadurch auch legitimiert. Ein solches Verhalten wird somit
als ,,normal“ betrachtet (vgl. Talattof 2011: 31).

Die als zweites erwihnte Kategorie ,,Race* konzentriert sich in meiner Arbeit auf das Leben
der Iranerinnen in Israel. Ich werde beschreiben, welche Diskriminierungen durch ihre Herkunft
entstehen und wie sie damit umgehen. VVor allem werde ich den Fokus auf die Mizrachi-ldentitét
meiner Interviewpartnerinnen legen, da diese, wie durch meine Interviews deutlich wurde, bei
der in Israel bestehenden rassistischen Diskriminierung im Zentrum steht. Das spezifische
Herkunftsland Iran nimmt dabei eine untergeordnete Rolle ein.

Ich habe mich bewusst fiir den Namen ,,Jewishness‘ anstelle von ,,Religion* entschieden, da es
mir explizit um Antisemitismuserfahrungen im Iran geht, die zumeist nicht priméar auf Religion
grinden. Der islamische, moderne Antisemitismusbegriff hat nur wenig mit der tatséchlichen
Religiositat der Diskriminierten zu tun (vgl. Marz 2014: 161). Bei meiner Forschung spielt zwar
die Religion meiner Interviewpartnerinnen durchaus eine Rolle, vor allem aber die damit
assoziierte Zugehorigkeit zum Staat Israel. Der islamische Antisemitismus wird von religidsen
Thematiken untermauert. Zum Beispiel werden islamische Urszenen verwendet, um die

immerwahrende Feindschaft zum Judentum zu propagieren (vgl. Marz 2014: 161). Das
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wesentliche Element des iranischen Antisemitismus ist jedoch die Assoziation des Judentums
und Israels mit dem ,,Westen* und der Moderne. Die Vertreter innen sehen den Iran durch
Sékularisierungsbestrebungen bedroht und erschufen somit ein konkretes Feindbild, ndmlich
die Judinnen und Juden. Diese werden somit flr alle Missstande des Kapitalismus und der
Moderne verantwortlich gemacht. Hierbei nimmt die Religion nur sehr wenig Platz ein und
steht somit lediglich fur Propagandazwecke zur Verfligung. Ich werde dies in dem Kapitel
,Islamischer/Iranischer Antisemitismus® genauer erldutern, um die Komplexitdt des
Phanomens ausfuhrlich beschreiben zu kénnen.

Die letzte oben genannte Kategorie ,,Class™ sehe ich als allgegenwertig an. Es liefl sich in
meinen Interviews feststellen, dass die Klassenzugehdorigkeit der Frauen eine wesentliche Rolle
in ihren Einstellungen spielte. Ich sprach hauptsachlich mit Akademiker_innen oder
gesellschaftlich und finanziell gut positionierten Frauen. lhre Interviews wichen jedoch von
denen der einkommensschwacheren ab. Aulerdem werden in Israel Mizrachim als
einkommensschwach und bildungsarm imaginiert, aber oft auch tatsachlich in schlecht-
angesehene Arbeitsplatze gedrangt.

Die Kategorien ,,Jewishness* und ,,Gender werden vor allem in Bezug auf den Iran ausgefuhrt.
Hierbei werden sie zum einen separat voneinander behandelt und zum anderen auf ihre
Uberschneidung eingegangen, sowie auf die zusétzliche Verschrankung mit der Kategorie
,,Class®. Jidinnen erfahren somit im Iran eine andere Art der Diskriminierung als muslimische
Frauen oder judische Manner. Diese gilt es hier aufzuzeigen und zu erldutern. Ich werde darauf
an Hand meiner empirischen Daten eingehen und die Gedanken diesbeztiglich in der Conclusio
zusammenfihren. Auch wenn Sexismus in Israel, wie tberall anders auf der Welt, thematisiert
werden muss, ist es mir wichtig, die spezifische und durch den Staat legitimierte, sowie
ausgetragene Unrechtbehandlung von Frauen im Iran zu beschreiben. Durch die Migration
iranischer Jidinnen nach Israel kommt die Kategorie ,,Race” zum Vorschein. Diese
Hervorhebung der nationalen Identitdt kommt aufgrund einer inner-jtdischen Diskriminierung
gegeniiber Mizrachim zustande. Sie richtet sich also nicht explizit gegen Iraner_innen, sondern
gegen all jene Jidinnen und Juden, die aus afrikanischen, asiatischen, arabischen oder
muslimisch gepragten Landern nach Israel kamen. Auch hier besteht eine Uberschneidung mit
der Kategorie ,,Gender. Diese bezeichnet die unterschiedliche Art der Diskriminierung und

Stigmatisierung von Ashkenazi-Frauen und Mizrachi-Frauen in Israel.
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4.3. Zusammenfassung

Ich habe dieses Kapitel mit der historischen Entstehung des Intersektionalittsansatzes
begonnen. Das Konzept wurde vor allem durch die Black Feminists in den USA der 1970er
Jahre geprégt und erfuhr durch Kimberlé Crenshaw besondere Berihmtheit. Heute ist der
Ansatz ein essentieller Bestandteil feministischer Arbeit. Auch in Europa griffen
Wissenschaftlerinnen das Konzept auf und entwickelten es weiter. Zentral fur den Ansatz und
dessen Weiterentwicklungen ist die Bildung von Kategorien. Dabei ist anzumerken, dass diese
kritisch hinterfragt werden miissen und dazu dienen, Machtdimensionen zu verdeutlichen. Wie
viele Kategorien fiir eine Forschung gewahlt werden und in welche Reihenfolge diese gesetzt
werden ist der dem Ausfiihrenden liberlassen. Ich wéhlte die Kategorien ,,Race®, ,,Jewishness®,
,,Class“ und ,,Gender. Aus vielfdltigen, oben erlduterten Griinden entschied ich mich dafir,
die englischen Bezeichnungen fur meine Arbeit zu Gbernehmen. AuRerdem mdchte ich keine
Wertung der Kategorien durch die Reihenfolge ihrer Nennung implizieren, weswegen ich diese
wéhrend der Arbeit immer wieder verandern werde. Es geht mir vor allem darum auszufihren,
dass sich die Kategorien, als soziale Konstrukte, in einem stdndigen Wandel befinden und somit
immer neue Formen annehmen. Je nach Situation und Kontext kdnnen sie sich miteinander
uberschneiden und diese Verschrankung auch wieder l6sen, sodass immer andere Kategorien

in den VVorder- oder Hintergrund treten.

Nachdem ich im ersten Teil der Arbeit die methodischen und theoretischen Zugange beschrieb,
werde ich nun auf den Forschungsschwerpunkt und das Herkunftsland meiner
Interviewpartnerinnen — den Iran — eingehen. Anknuipfend an die theoretischen Grundlagen der
vorliegenden Arbeit, werde ich zuerst auf Antisemitismustheorien verweisen, die sich im
Speziellen mit dem islamischen/iranischen Antisemitismusbegriff auseinandersetzen. Danach
wird auf die Geschichte des Irans verwiesen und es werden die sozio-politischen
Veranderungen des Landes erlautert. Diese sind relevant, um die Erfahrungen meiner

Interviewpartnerinnen nachvollziehen zu kdnnen.
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TEIL 2: Forschungskontext - Iran

5. Islamischer/lranischer Antisemitismus

Am Anfang des Kapitels mochte ich feststellen, dass es zu der Haltung der iranischen
Bevolkerung gegenidber Juadinnen und Juden, Marz (2014: 54) zufolge, keinerlei
Meinungsforschungen oder Studien gibt. Daher ist dieses Kapitel eine abstrakte, theoretische
Beschreibung des Antisemitismus-Begriffes. Dabei konzentriere ich mich vorwiegend auf die
Interpretation des Irans und die im islamischen Raum vorherrschende, sowie die Propaganda,

die durch das dortige Regime betrieben wird.

Ideologien wie der Antisemitismus wurden nicht einfach vom Westen in andere Lander
importiert und dort adaptiert. Sie sind das Ergebnis von gesellschaftlichen Umbrtichen und
ideologischen Kampfen der jeweiligen Regionen. Der islamische Antisemitismus wie er heute
existiert kann als moderner Antisemitismus!® bezeichnet werden, da er das Produkt von
Modernisierungsbestrebungen in der iranischen Gesellschaft ist und anti-moderne
Zielsetzungen vertritt (vgl. Marz 2014: 129). Der Ausgangspunkt fur den islamischen
Antisemitismus ist ein anderer als der des europdischen. Lediglich Imaginationen oder Bilder
werden und wurden aus dem Westen in islamische Lander gebracht (Marz 2014: 130). Ein
bloRer Import wirde implizieren, dass die jeweiligen Gesellschaften ,,unschuldig* seien, ihnen
Antisemitismus von auflen aufgedrangt wurde und sie, unfahig fur eigenes Denken und
Handeln, diesen einfach in ihre Wertvorstellungen aufgenommen haben (vgl. Marz 2014: 131).
Bei der Entstehung des modernen Antisemitismus im Iran spielte auch die nationalsozialistische
Propaganda und die Zustimmung durch Reza Schah eine bedeutende Rolle (vgl. Benl 2017: 46;
Grigat 2017: 15). Das alleine macht den iranischen Antisemitismus jedoch nicht aus. Er ist

kombiniert mit schiitischen Weltanschauungen und islamischer Bildsprache. Zu beachten ist

10 Nathan Sharansky (2004) zufolge liegt der Unterschied zwischen dem klassischen und dem modernen
Antisemitismus darin, dass sich der klassische gegen Jiidinnen und Juden und das Judentum als Religion
richtete, wahrend der moderne Antisemitismus sich gegen den Staat Israel richtet. Somit kann er als , legitime
Kritik“ gegen einen Staat und seine Politik verschleiert werden.
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aufllerdem die Staatsgriindung Israels als wesentliches historisches Ereignis (vgl. Shahvar 2009:
82).

Zentral fiir den islamischen Antisemitismus ist die Gleichsetzung von Jidinnen und Juden mit
Modernisierung und Kapitalismus™ (vgl. Grigat 2017: 15). Géngige Vorstellungen im
iranischen, antisemitischen Verstehen sind beispielsweise, dass diese planen wirden, die
Weltherrschaft zu erreichen und nach Sakularisierung innerhalb der iranischen/muslimischen
Gesellschaft streben. Zu religiosen Zwecken fuhrten sie Ritualmorde durch und verbreiteten
das ,,Mérchen um den Holocaust“, um so finanzielles und moralisches Kapital zu erlangen (vgl.
Marz 2014: 137).

Anzumerken ist hierbei, dass auch im européischen Antisemitismus Judinnen und Juden mit
Modernisierungsprozessen assoziiert werden (vgl. Marz 2014: 137). Der Islamismus richtet
sich gegen den Imperialismus und den Kolonialismus. Dieser versteht den Kolonialismus als
eine Verwestlichung, die sich vor allem im kulturellen Bereich gegen die ,,islamische
Tradition® richte (vgl. Marz 2014: 51f.).

All jenes, was abstrakt ist, nicht erklart werden kann und Angst macht, bekommt durch die
Judin und den Juden ein Gesicht und wird somit personalisiert. Der Antisemitismus ist also eine
Erlosungsvorstellung, da durch die Vernichtung dessen, was das Unheil erbringt die alte
Tradition wiederhergestellt und der gesellschaftliche Wandel riickgéngig gemacht werden soll
(Marz 2014: 138). Hierfur lasst sich auch der Fetischbegriff von Marx anwenden. Dieser
verdeutlichte, dass Geld und Warentausch als gesellschaftliche Verhaltnisse dem Menschen als
natlrlich erscheinen, jedoch die abstrakteren Darstellungen dessen, namlich das Kapital oder
der Zins, nicht vorstellbar sind. Daher werden sie in Geld oder Banken verdinglicht (vgl. Markl
2001: 121; vgl. Marz 2014: 145f.). Das Abstrakte wird also mit einem konkreten Bild versehen.

Dies ermdglicht den Gegner_innen, es auszumachen und zu bekdmpfen.

Ulrike Marz zufolge, verwenden moderne Antisemit_innen, vor allem jene, die sich der
sozialen Inakzeptanz bewusst sind, Ersatzbegriffe, um nicht direkt tber Judinnen und Juden zu
sprechen. Indirekt weil} jedoch jede und jeder andere Antisemit_in, woriiber gesprochen wird.
Derartige Begriffe waren demnach, Finanzkapital, Wallstreet, Wucherer, oder
Zirkulationssphare (vgl. Marz 2014:149).

11 Bei der Assoziation von Jiidinnen und Juden mit Geld, Kapitalismus und Reichtum spielt ihr historischer
Ausschluss aus handwerklichen (konkreten) Berufen mit (vgl. Adorno & Horkheimer 2001: 38f.).
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Im Iran lasst sich die antisemitische Zuschreibung von Kapital und Judentum vor allem in der
Anzahl der nach der islamischen Revolution staatlich getdtigten Ermordungen von
vermogenden Judinnen und Juden zeigen. lhnen wurde eine Ausbeutung muslimischer
Arbeitskréfte und die Zusendung des Gewinns an Israel unterstellt. Mit dem Geld wiirde Israel
infolge Waffen finanzieren, mit denen dann der Kampf gegen Paléstinenser_innen gefiihrt
wirde (Marz 2014: 150).

Der moderne (islamische) Antisemitismus setzt die Moderne mit dem Westen gleich und
personifiziert sie mit Jidinnen und Juden, um so den abstrakten Erscheinungen der Moderne
und der kapitalistischen Vergesellschaftung auszuweichen. Damit ist ein Feindbild geschaffen,
dem seine Vertreter_innen fur alle unverstandenen Ereignisse die Schuld zuweisen kénnen. Es
wird ersichtlich, dass die Vorstellung der Moderne und der Antisemitismus eng miteinander
verknupft sind (vgl. Marz 2014: 41).

Antisemitismus ist eine ldeologie!?, die eine falsche Wahrnehmung einer gesellschaftlichen
Realitat kreiert. Es werden Judinnen und Juden zu einem Kollektiv zusammengeschlossen und
dieses mit bestimmten Attitliden, Eigenschaften und Verantwortungen versehen und somit
generalisiert (vgl. Marz 2014: 46).

Ein weiteres Element des islamischen Antisemitismus duf3ert sich in der Angst, Jidinnen und
Juden konnten die islamische Gemeinschaft durch Sakularisierungsbestrebungen gefahrden.
Khomeini verbreitete in seinen Vorlesungen, dass jene Zentren errichten wirden, die dazu
dienten, Muslim_innen in die Irre zu fihren und vom Islam abzubringen. Es wiirden gefélschte
Versionen des Koran verteilt werden, um so den Iran zu sékularisieren (Khomeini 1983: 146;
vgl. Marz 2014: 167).

Khomeini propagierte die Einheit aller Muslim_innen, Sunnit_innen wie Schiit_innen, um das
eine, gemeinsame Ziel durchsetzen zu konnen, né&mlich die Zerstérung Israels. Sein
Antiimperialismus fihrt zu der Kritik an der modernen Gesellschaft, einer Ablehnung von
Materialismus, der Verurteilung moderner Moral- und Sittlichkeitsvorstellungen und Furcht
vor der Zerstorung der islamischen Gemeinschaft (vgl. Markl 2010: 103; Marz 2014: 158).
Durch die Fokussetzung auf Israel als gemeinsamen Feind aller Muslim_innen wird einerseits
der Islamischen Republik Legitimation verschafft und andererseits biindelt sie die schiitische
Glaubensgemeinschaft, die im Iran vorherrschend ist, mit der sunnitischen (vgl. Markl 2010:

12 Adorno beschrieb eine Ideologie als System von Wertvorstellungen, Meinungen und Verhaltensmustern (vgl.
Adorno 1973b: 2).
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103). Khomeini mochte gegen all jene vorgehen, die unglaubig, oppositionell oder dem Islam

gegentiber zweiflerisch waren.

Ein sehr wesentliches Element des modernen Antisemitismus ist der Glaube, dass Judinnen und
Juden aus dem Verborgenen heraus politische und gesellschaftliche Phanomene steuerten. In
vormoderner Zeit war Herrschaft direkt. Der Feudalherr und der Untertan standen
beispielsweise in einem direkten Verhéltnis zueinander. In der Moderne verénderte sich dies.
Der Kapitalist nahm eine abstrakte und nicht vollkommen sichtbare Rolle ein. Herrschaft wird
durch Produktion verschleiert, sodass Ausbeutung als Teil der kapitalistischen Produktion
legitim erscheint. Judinnen und Juden wird hier die Macht des Geldes zugeschrieben, da sie mit
der abstrakten Zirkulationssphare assoziiert werden (vgl. Adorno & Horkheimer 2001: 38f.).
Somit schlieflt sich eine Welterklarungslicke, die vor allem durch das Fehlen eines_einer
Alleinherrschenden entsteht. Es werden also moderne Krisenerscheinungen in die
Verantwortung einer konstruierten Gruppe geschoben, die dadurch ihren eigenen Gewinn
erzielte. Der gesellschaftliche Wandel wird personifiziert und aus dem Bereich des Abstrakten
in den des Konkreten verschoben. Durch den Antisemitismus wird verschleiert, dass in der
Realitat nicht Jidinnen und Juden oder auslédndische Machte Grund fir die Unzufriedenheit der
Menschen und die Missstéande in der modernen Welt sind, sondern das gesellschaftliche System
an sich. Durch die kollektive Schuldzuweisung an eine andere, imaginierte und gleichermalien
konkrete Gruppe wird die_der Einzelne entlastet (vgl. Marz 2014: 169f.).

5.1. Die Protokolle der Weisen von Zion

In diesem Kapitel mochte ich auf die Protokolle der Weisen von Zion verweisen, die einen
wesentlichen Grundstock flr antisemitischen Verschworungstheoretiker _innen darstellen (vgl.
Grigat 2017: 16).

Das Buch setzt sich aus Aufzeichnungen tber fiktive Gesprache zusammen, die an einem
judischen Friedhof in Prag stattgefunden hatten. In den 24 Sitzungen wiurde das Ziel, die
Weltherrschaft zu erlangen, besprochen. Diese soll durch Vertreter_innen der zwolf Stamme
Israels erlangt werden (vgl. Marz 2014: 171). Da der_die Urheber_in des Textes unbekannt ist,

erlangen die Protokolle einerseits mystisches Gehalt und andererseits scheinbare Authentizitt,
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tatsachlich Protokolle und nicht das was sie sind, namlich fiktive antisemitische
Propagandaschrift, zu sein (vgl. Marz 2014: 171f.).

Im Umgang mit dem Text wird deutlich, dass immer dann, wenn Wirtschaftskrisen entstehen
oder, Tradition durch Modernisierung abgeldst wird und dies von groRen Teilen der
Gesellschaft als beangstigend empfunden wird, antisemitisches Gedankengut starken Anklang
findet (vgl. Marz 2014: 172). Auch als Anfang des 20. Jahrhunderts aufgedeckt wurde, dass die
Protokolle eine Félschung sind, verhinderte diese Erkenntnis nicht, dass sie ins Arabische und
Persische Ubersetzt wurden. Im Iran wurde 1985 der Druck in hoher Auflage durch staatliche
Mittel finanziert (vgl. Grigat 2017: 16; Marz 2014: 173). 2004 erschien die Fersehserie ,, Zahras

“13 auf dem iranischen Sender IRIB Channel 1. Die Serie ist eine moderne

blaue Augen
Verfilmung der Protokolle der Weisen von Zion, in der antisemitische Stereotype
wiedergegeben werden. 2008 wurde auf dem offiziellen Nachrichtensender IRINN eine
pseudowissenschaftliche Fernsehreihe ausgestrahlt. Diese basierte unter anderem auf den
Protokollen und sollte nachweisen, dass die Islamische Republik Iran durch eine jidische
Verschworung geféhrdet sei (vgl. Marz 2014: 173). Wie Hannah Arendt schreibt, geht es nicht
darum wieder und wieder aufzuzeigen, dass es sich bei den Protokollen der Weisen von Zion
um eine Félschung handelt, sondern viel interessanter ware es festzustellen, wie diese zu einer
Massenbewegung und der Stiitzung einer derart verbreiteten Ideologie — dem Antisemitismus

— fuhren konnte (vgl. Arendt 2008: 36).

5.2. Antisemitismus und Antizionismus

Nachdem ich den Antisemitismus im Iran beschrieben habe und auf den Grundstock der
Protokolle der Weisen von Zion einging, werde ich nun die Begrifflichkeiten Antisemitismus
und Antizionismus erkldren. Ich werde auf meine eigene Verwendung in der Arbeit auf

Unterschiede und Gemeinsamkeiten eingehen.

13 Der Hauptprotagonist der Fernsehserie ist Yitzhak, ein israelischer Jude, der sich fiir die Wahl des
Ministerprasidenten aufstellen Idsst. Er entflihrt paldstinensische Kinder, um deren Organe herauszuoperieren.
Die Augen des Madchens Zahra verwendet er firr seinen blinden Sohn. Daraufhin racht sich ihr Bruder durch ein
Selbstmordattentat. Zum einen wird das von Christen aus dem Osmanischen Reich importierte Bild der Jidin
oder des Juden als Ritual- und Kindermdrder aufgegriffen. Zum anderen wird die Machtposition des
israelischen Ministerprasidenten gegeniiber der paladstinensischen Bevoélkerung dargestellt.
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Antisemitismus und Antizionismus sind, Ulrike Marz nach, zumeist synonym zu gebrauchen.
Auch wenn oft die angeblich notwendige Differenzierung betont wird, stehen im Grunde die
gleichen Stereotype und Diskriminierungselemente dahinter. Es wird aufgezeigt, dass im
Antisemitismus selten zwischen Israel und Judinnen und Juden unterschieden wird. Diese
werden meist gleichgesetzt, wobei der Antizionismus eher eine auflenpolitische oder
geopolitische Auspragung des Antisemitismus ist. Auch wenn manchmal von Khomeini oder
anderen Herrschenden im Iran postuliert wird, sich nicht gegen Judinnen und Juden, sondern
gegen Zionist_innen zu richten, ist in der tatsdchlichen Praxis kaum ein Unterschied
festzustellen. Aber nur so kann weiter offentlich gegen Israel gehetzt werden, ohne als
Antisemit_in ertappt zu werden (vgl. Grigat 2017: 18; Marz 2014: 201ff.). So werden nach
Ulrike Marz antisemitische Bediirfnisse durch antizionistische ersetzt. Dies verursacht in der
internationalen Offentlichkeit weniger Aufsehen als direkt antisemitische Statements (vgl.
Marz 2017: 205). Zumeist werden sowohl auf Judinnen und Juden, als auch auf Zionist_innen
antisemitische ~ Zuschreibungen angewandt. Sowohl im modernen, européischen
Antisemitismus, als auch im islamischen eint der Glaube, dass Zionist_innen, israelische
Judinnen und Juden, sowie der Staat Israel, das absolut Bose personifizieren (vgl. Marz 2014:
204).

Inhaltlich weicht der islamische Antisemitismus also nicht vom Antizionismus ab und ist somit
eine lediglich auf den Staat Israel transformierte Variante des Antisemitismus (vgl. Marz 2014:
217).

5.3. Holocaustleugnung

Ein propagandistisches Element des iranischen Antisemitismus ist die Holocaustleugnung oder
dessen Rechtfertigung. Diese wird, anders als im restlichen arabisch-islamischen Raum,
staatlich geférdert und betrieben. Auch in Deutschland und Osterreich findet nicht nur in der
extremen Rechten eine Verharmlosung des Holocausts statt. Diese bewirkt, dass das
Schuldgefihl der Birger_innen verringert wird, indem beispielsweise die Zahlen der
Ermordeten gesenkt werden. Die islamische Holocaustleugnung verldauft jedoch anders. Hier
wird der Holocaust entweder geleugnet oder gerechtfertigt. Er wird mit dem Zionismus

gleichgesetzt und es wird eine Verbindung zwischen Nazideutschland und Zionist_innen
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imaginiert. AuRerdem wird er haufig mit Nakba'* gleichgesetzt. Die Annahme Jiidinnen und
Juden hatten selbst hinter dem Holocaust gesteckt soll erkldren, dass sie dadurch die
auslandische Unterstiitzung fur die Staatengrindung Israels erlangen wollten (vgl. Marz 2014:
245). Somit sei der Holocaust lediglich von Zionist_innen erfunden worden. um einen jidischen
Staat grinden zu kénnen und diesen 6ffentlich zu legitimieren (vgl. Marz 2014: 246). Der
,,Mythos um den Holocaust* wiirde, nach Mohammad Lessani, einem Journalisten, der flr die
reformislamische Zeitung ,,/ran‘ schreibt, durch Filme wie ,, Schindlers Liste* oder , Der
Pianist*, sowie zahlreiche Museen aufrechterhalten. Dies verdeutlicht wiederum das
antisemitische Stigmata, Jidinnen und Juden wirden die Medien beherrschen (vgl. Marz 2014:
251).

2006 fand in Teheran eine Konferenz statt, die den Namen ,, Neubeurteilung des Holocaust —
Globale Perspektiven “ trug. Erdffnet wurde die Konferenz von dem damaligen AuBenminister
Manucher Mottaki und beendet von dem damaligen Présidenten Ahmadinedschad. Die
Teilnehmenden kamen aus 30 verschiedenen Landern. Es ging wéhrend des Zusammentreffens
darum, zu diskutieren, ob Judinnen und Juden von Nationalsozialist_innen wahrend des zweiten
Weltkrieges ermordet wurden oder nicht. AuRBerdem wurde zu einem Holocaustkarikatur-
Wettbewerb aufgerufen (Grigat 2017: 22; Marz 2014: 254). Im Oktober 2014 wurde abermals
eine derartige Veranstaltung von der iranischen Regierung organisiert (vgl. Grigat 2017: 22).

Nun stellt sich die Frage, warum sich der Iran dermalien mit dem Holocaust auseinandersetzt.
Dies lasst sich damit beantworten, dass die Grindung Israels durch ihn internationale
Legitimation erhielt und somit ein judischer Staat gegriindet werden konnte. Allerdings ist der
Iran nicht von der territorialen Inanspruchnahme betroffen und fiihrt auBerdem lange Zeit ein
schwieriges Verhéltnis zu den arabischen Léndern und so auch zu Paldstina. Durch diese
Absurditét der intensiven Beschaftigung mit dem Holocaust, wird einmal mehr ersichtlich wie
determinierend Antisemitismus als Welterklarungsmodell ist. Durch die Popularisierung der
Leugnung des Genozids an Judinnen und Juden durch Nationalsozialist_innen wird dieses

Verhalten normalisiert.

14 Nakba (arab. Katastrophe) beschreibt die Vertreibung der Palistinenser_innen aus dem ehemaligen
britischen Gebiet Paldstina
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5.4. Zusammenfassung

In diesem Kapitel wurde der iranische Antisemitismus beschrieben. Dieser entstand nicht
lediglich durch Verbreitung des europdischen und ist auch nicht mit diesem gleichzusetzen. Der
iranische Antisemitismus richtet sich vor allem gegen die Modernitét, den Kapitalismus und
Sékularisierungsbestrebungen. Flr soziale Missstande, die sich aus diesen gesellschaftlichen
und systemischen Ph&nomenen ergeben, werden Judinnen und Juden als Sundenbock
ausgemacht. Dadurch wird das Abstrakte durch das Judische zum Konkreten und kann somit
direkt bekdmpft werden. Der iranische Antisemitismus ist demnach viel mehr ein
Welterklarungsmodell, das zur Stltzung des iranischen Regimes dient, als eine
Diskriminierung gegenuber dem Judentum als Religion. Die Begrifflichkeiten Antisemitismus
und Antizionismus unterscheiden sich zwar theoretisch darin, dass letzterer vor allem im
Hinblick auf globale Zusammenhange verwendet wird und sich viel eher gegen den Staat Israel
richtet als ersterer. Im Iran wird die Unterscheidung auf politischer Ebene zwar gemacht,
praktisch ist diese jedoch nicht erkenntlich. Die iranischen Regierenden sprechen sich zwar
vehement dafiir aus, ,,lediglich® gegen Zionist_innen und den Staat Israel zu agieren, nicht aber
gegen Judinnen und Juden. Im alltdglichen Leben dieser, im Iran lebenden
Bevolkerungsgruppe, wird die Diskriminierung dennoch deutlich. Darauf werde ich anhand
meiner Interviews genauer eingehen.

Des Weiteren beschrieb ich die Protokolle der Weisen von Zion, die als Grundlage fur
antisemitische Erklarungsmodelle verwendet werden. AuBerdem beschrieb ich die Leugnung
des Holocausts im Iran. Die Regierung propagiert hier, dass dieser eine Erfindung von
Zionist_innen war, um dadurch die Grindung eines judischen Staates zu legitimieren.
Zusammenfassend ist festzustellen, dass der iranische Antisemitismus vorwiegend ein
politisches Werkzeug des Regimes ist, einen Suindenbock zu kreieren und einen gemeinsamen
Feind zu schaffen. Die sozio-politischen Missstande, die durch das gesellschaftliche System
entstehen, bekommen durch die Judinnen und Juden ein Gesicht. Aus dem Abstrakten wird
Konkretes und aus Judinnen und Juden Gegner_innen der islamischen Tradition.

Im Anschluss werde ich auf die Landesgeschichte des Iran eingehen und vor allem die

Veranderungen durch die iranische Revolution darstellen.
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6. Historischer Abriss: Von der Schah-Dynastie zur

Islamischen Republik Iran

In diesem Kapitel mochte ich einen kurzen Uberblick (iber einige der politischen und
gesellschaftlichen Veranderungen im Iran (ehemals Persien'®) im Zeitraum von 1906 bis zur
islamischen Revolution 1978/9 geben, sofern sie fiir meine Interviewpartnerinnen von Relevanz
sind.

Zu Beginn werde ich kurz den durch die konstitutionelle Revolution eingeleiteten Ubergang
zur Pahlavi-Dynastie und der Regentschaft Reza Schahs und Mohammad Reza Schahs
skizzieren. Danach werde ich die Amtszeit und damit verbundenen Charakteristika jener
Periode erlautern, die schlieBlich in der islamischen Revolution und der Entstehung der
Islamischen Republik Iran endeten. Mein Hauptfokus liegt hierbei auf den soziopolitischen
Verénderungen, die wahrend dieses Zeitraums stattfanden. Wéhrend meiner historischen
Beschreibung werde ich auch immer wieder meine Interviewpartnerinnen zu Wort kommen
lassen, sodass ihre Erinnerungen an jene Zeit ersichtlich werden. Zum Schluss werde ich drei
groliere Protestbewegungen beschreiben, die sich gegen die islamistische Regierung richteten.
Dadurch mdéchte ich aufzeigen, dass sich der oppositionelle Teil der iranischen Bevolkerung
durchaus gegen die diktatorische Regierung wendet, um ihre Grundrechte wie Freiheit und

Gleichberechtigung einzufordern.

6.1. Von den Qagaren-Konigen zu der Pahlavi-Dynastie

In der zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts war Persien von 6konomischen Problemen gepragt.
Um diese auszugleichen, fiihrten die Qagaren-Konige Steuererhdhungen ein. Dies l0oste
Unruhen in der Bevolkerung aus, die in Protestaktionen mundeten. So kam es 1906 zur
sogenannten konstitutionellen Revolution. Die neue Verfassung sollte republikanische
Elemente, Volkssouveranitdt und die Stabilisierung des schiitischen Klerus innerhalb des
Staates beinhalten. 1907 wurde ein theologisches Oberhaus eingefiihrt, das alle Gesetze nach
den Vorgaben des Islam prifte. Dieses konnte infolge entscheiden, ob ein Gesetzesentwurf

15 persien wurde 1934 von Schah Reza Pahlavi in Iran umbenannt.
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durchgesetzt werden soll oder nicht (vgl. Marz 2014: 90). Die ersten Jahre nach der Revolution
waren von Chaos, Hungersnot und politischen Intrigen geprégt (vgl. Sheikhzadegan 2005: 858).
So gelang es Reza-Han , einem Offizier der Kosakenarmee , mit Hilfe der Briten, 1921 an die
Macht zu kommen. Durch sein eigens gegriindetes Scheinparlament konnte er im Oktober 1925
die Qagaren-Konige stlirzen und sich selbst zum neuen Kénig Persiens und zum Begriinder der

Pahlavi-Dynastie ernennen (vgl. Sheikhzadegan 2005: 859).

6.2. Von der Pahlavi-Dynastie zur islamischen Revolution

)

“Iran muss duferlich wie innerlich, korperlich wie seelisch, westlich werden.’

So lautete das Motto Reza Schahs (Sheikhzadegan 2005: 859). Dies betraf nicht nur
Anderungen im Bereich der Infrastruktur und Wirtschaft, sondern auch Veranderungen auf
gesellschaftlicher Ebene. Es wurden Scharia-Gerichte abgeschafft, Manner wurden gezwungen,
,westliche Kleidung® zu tragen und Frauen wurde es verboten, sich weiterhin zu verschleiern
(vgl. Marz 2014: 91). Darunter litten groftenteils Kleriker und regimekritische Intellektuelle
(vgl. Sheikhzadegan 2005: 859). Da Reza Schah eine starke Sympathie fir den
Nationalsozialismus zeigte, musste er 1941 durch das Einschreiten der Alliierten abdanken (vgl.
Marz 2014: 93). Durch seine politische Einstellung wurden wéhrend seiner Amtszeit
antisemitische ldeen in den iranischen Medien massiv verbreitet und hielten so Einzug in die
iranische Gesellschaft (vgl. Grigat 2017: 15; Marz 2014: 84). Die Nachfolge Gbernahm sein
Sohn Mohammad Reza (vgl. Sheikhzadegan 2005: 859). Wahrend sein Vater noch den
Antisemitismus der Nationalsozialist_innen (bernahm, entwickelte sein Sohn gute
Verbindungen zu dem neuen Staat Israel. 1951 akzeptierte er die Staatsgriindung lIsraels,
verweigerte allerdings aus Angst vor den arabischen Nachbarstaaten eine offizielle
Anerkennung. Somit wurden diplomatische Beziehungen im Untergrund gefuhrt. Dadurch
wurden wirtschaftliche und politische Geschéfte zwischen dem iranischen und dem israelischen
Geheimdienst verhandelt. Es wurde beispielsweise Ol aus dem Iran gegen das technische
Know-How von Israel getauscht.'® Es gab weder in Teheran, noch in Jerusalem eine offizielle
Botschaft des jeweiligen Staates. Stattdessen gab es diplomatische Missionen, deren Fassaden

keine Landesfahnen trugen, sodass sie versteckt bleiben konnten. Ebenso wurden Staatsbesuche

16 Zehntausende iranische Agrarwirtschaftler wurden von israelischen Kriften ausgebildet (vgl. Speckmann
2010).
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der Prasidenten geheim gehalten.!” Auch wenn der Iran Israel nie offiziell als politischen
Partner nannte, bestand ein reger Austausch diplomatischer Abkommen zwischen den beiden
Landern (vgl. Speckmann 2010). Wie sein Vater setzte sich auch Mohammed Reza fir mehr
Gleichberechtigung zwischen den Geschlechtern, Bildung und Liberalitdt ein. Dennoch
herrschte unter seiner Regentschaft keine Meinungsfreiheit. Esther, eine meiner
Interviewpartnerinnen, erwahnte den SAVAK, den iranischen Geheimdienst, der dem Namen
nach Sicherheit im Land gewéhren sollte. De facto bildete er Security-Kréfte aus, die diejenigen
foltern sollten, die regimekritische Meinungen vertraten. AuRerdem herrschte unter Reza Shah
Pahlavi ein starkes soziokonomisches Ungleichgewicht. Wahrend die einen sehr reich waren,
blieben andere zurlick und verarmten (vgl. Esther Juli 2017: 6; vgl. Shahvar 2009: 87). Kurz
vor der islamischen Revolution befanden sich in etwa 80 Prozent des Privatvermdégens in Besitz
von nur einem Prozent der iranischen Bevélkerung (vgl. Firtig 2016: 52).

Mohammad Reza Schah konnte sich von Beginn seiner Amtszeit an auf die Unterstiitzung der
USA verlassen. Durch die Wahl John F. Kennedys zum Prasidenten der USA und die damit
einhergehenden politischen Veranderungen in den 1960er Jahren, stand auch der Iran unter dem
Druck, Reformen durchzufiihren (vgl. Sheikhzadegan 2005: 861). Die sogenannte ,, Weifse
Revolution “ trug wesentlich zum Beginn der Unruhen im Iran bei (vgl. Encke 1989: 14). Unter
anderem betrafen die Reformen das Familien- und Eherecht, den Bildungsbereich!®, das
Wahlrecht von Frauen'® und Landreformen. Letztere hatten die Enteignung der
GroRgrundbesitzer und den Niedergang feudaler Strukturen in der Landwirtschaft zur Folge
(vgl. Sheikhzadegan 2005: 861). Bis 1963 war der Iran im Nahrungsmittelbereich ein
Selbstversorger. Unter dem Druck der USA sollte er sich dem Weltmarkt 6ffnen. Aufgrund der
hohen Konkurrenz wurde er abhangig von Agrarimporten und zur Mechanisierung gezwungen.
Somit verlor ein Grofteil der Landbevolkerung ihre Arbeit und eine enorme Landflucht setzte
ein. Viele Menschen zogen in der Hoffnung auf Beschéftigung an die Rander der Stadt.
Dadurch begannen sich Slums zu bilden (vgl. Encke 1989: 15). Die Bevolkerung stieg in den
Grolistadten zwischen 1956-76 von 30 Prozent auf 53 Prozent an (vgl. Sheikhzadegan 2005:
865f.). Diese Veranderungen verursachten vor allem bei den Klerikern Widerwillen (vgl.
Sheikhzadegan 2005: 861). Schlielllich gehdrten sie zu den GrolRgrundbesitzern und waren

dadurch von der Landreform betroffen. AuBerdem widersprach das neue Ehe- und

171961 fand Ben Gurions erste Iranreise statt (ebd. 11.07.2018; 15:00).

18 Die Bildungsreform sollte der hohen Analphabet_innenrate im Iran entgegenwirken (vgl. Encke 1989: 14).
19 Das Frauenwahlrecht wurde im Iran 1963 eingefiihrt, somit frither als in der Schweiz, wo Frauen erst 1990
das Recht zur Beteiligung an Wahlen in allen Kantonen hatten. In Osterreich besteht das Frauenwahlrecht
,schon” seit 1918.
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Familienrecht streng religiésen Ansichten (vgl. Encke 1989: 16). Auch wenn viele Reformen,
die Reza Shah durchsetzte, Liberalitat und Gleichberechtigung zwischen den Geschlechtern
und Religionen forderten, herrschten bereits grof’e Unruhen sowohl bei linken als auch bei
fundamental schiitischen Bevolkerungsgruppen. Die repressive Politik des Schahs lieR jedoch
keine Opposition zu. Strenge Kontrollen und Zensuren prégten das Leben der iranischen
Bevolkerung. Dies erschwerte jegliche Art des Aufstandes (vgl. Sheikhzadegan 2005: 869).
Dennoch bildeten sich zunéchst linke Gruppierungen an den Universitdten, von denen die ersten
Proteste ausgingen. Dabei handelte es sich um friedliche Aktionen, die darauf abzielten, auf
Menschenrechtsverletzungen aufmerksam zu machen (vgl. Sheikhzadegan 2005: 870). Malkas
Schule befand sich neben der Universitat von Teheran. Anfangs gingen die Schiler_innen wie
gewohnt jeden Tag zur Schule, doch téglich kamen bereits nach wenigen Stunden besorgte
Eltern ihre Kinder friihzeitig abholen, da sie in den Nachrichten von erneuten Unruhen gehort
hatten. SchlieBlich besuchten die Kinder die Schule tberhaupt nicht mehr: “Then it was a long
time we were at home.” (Malka Juli 2017: 2)

Aullerdem  bildeten sich Ende der 1960er-Jahre im Iran einige  Guerilla-
Untergrundorganisationen, unter anderem die marxistisch-leninistische Organisation Sazeman-
e Cerik-ha-ye Fadai-ye Halg-e Iran und die sozialradikale, islamische Volksmogahedin (vgl.
Sheikhzadegan 2005: 865). Esther berichtete wie kommunistische Vertreter_innen in ihre
Schule kamen, um die Jugendlichen von ihrer Ideologie zu Uberzeugen. Sie war damals
fiinfzehn Jahre alt und lieR sich schnell vom Kommunismus begeistern. lhre Familie hatte nicht
viel Geld und der Kommunismus versprach Gleichberechtigung, sozio6konomische
Gerechtigkeit und Progressivitat. Sie erlebte wie die Anhé&nger_innen, die Vortrage in ihrer
Schule hielten, daraufhin vom SAVAK festgenommen und hingerichtet wurden (vgl. Esther
Juli 2017: 2f.).

Durch die Reformen des Schahs und seiner Bestrebungen, das Land zu modernisieren, sahen
auch die iranischen Kleriker eine Gefahr fir die politische Bedeutung des schiitischen Islams
im Iran. An dieser Stelle ist vor allem der Einfluss von Ayatollah Khomeini wesentlich.
Khomeini wurde in dem Dorf Khomein geboren (etwa 90 Kilomenter sudlich von Teheran). Er
stand schon friihzeitig unter der religiosen Beeinflussung seines &lteren Bruders. Mit 17 Jahren
zog Khomeini nach Arak, um dort bei Ayatollah Abdolkarim Ha’eri Yazdi eine religiose
Ausbildung zu beginnen. Spater folgte er ihm nach Qom und beendete dort 1926 seine Lehre.
Danach hielt er selbst VVortrage in der Stadt (vgl. Firtig 2016: 67). Bereits 1944 Kritisierte er in

seinem Buch , Kashf-e Asrar* (Enthullung der Geheimnisse) die Pahlavi-Herrschaft. Er
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betrachtete sie als unislamisch und wandte sich gegen die vermeintliche ,,Verwestlichung* des
Landes durch den Herrschenden (vgl. Furtig 2016: 68). In den 1950er Jahren nahm er
zunehmend politische Stellung ein und kritisierte die Monarchie als solche, sowie die
bestehenden Verbindungen mit Israel und den USA (vgl. Firtig 2016: 69f.). Durch seine
Tatigkeit als Lehrender in Qom konnte Khomeini zahlreiche Studierende von seinen
Meinungen Uberzeugen und sich so treue Anhdnger_innen sichern (vgl. Firtig 2016: 69).
Dadurch schuf er eine starke Opposition gegen den Schah. Ihm gelang es, das politische
Zentrum von Teheran nach Qom zu verlagern und er konnte dadurch in politischen Kreisen
prominenter werden (vgl. Firtig 2016: 70). Aufgrund eines Schméhartikels, den der Schah tber
Khomeini drucken lief3, erlangte er zusatzlich 6ffentliche Aufmerksamkeit. Die Kleriker und
ihre Anhénger_innen fassten den Artikel als Angriff gegen die Religion auf (vgl. Encke 1989:
23; Sheikhzadegan 2005: 870). Schliellich erwies sich eine Hetzrede gegen Amerika im Jahr
1964 als Ausloser dafir, dass der Schah Khomeini des Landes verwies. Letzterer verbrachte
die erste Zeit in der Turkei, bis er 1965 flr tber zwolf Jahre in Najjaf, einer stark schiitisch
gepréagten Stadt im Irak, aufgenommen wurde. Hier entwarf er ein Staatsmodell, das eine
Alternative zur Monarchie darstellen sollte. Seine Ideen verschriftlichte er in einer Sammlung
von Vortrdgen und Aufsatzen unter dem Titel ,, Der islamische Staat * oder ,, Velayat-e Faqih*.
Das Werk erschien im Jahr 1970 (vgl. Furtig 2016: 71f.). Auf dieses Werk im Speziellen werde
ich in einem spateren Absatz genauer eingehen, um seine Vorstellungen eines iranischen
Staates zu erldutern.

Die letzten vier Monate seines Exils verbrachte Khomeini, da er auch aus dem Irak ausgewiesen
wurde, in Paris (vgl. Sheikhzadegan 2005: 871; vgl. Encke 1989: 16). Dort hatte er die
Moglichkeit, die ihm im Iran nicht gegeben waren, n&mlich ein internationales
Kommunikationsnetzwerk. Dadurch konnte er die Revolution in Gang setzen. Uber das Telefon
sandte Khomeini taglich Botschaften des Widerstandes in den Iran. Dort wurden diese auf
Kassette aufgenommen und in ca. 80.000 Moscheen des Landes abgespielt (vgl. Encke 1989:
24).

Die linken Studierenden- und Untergrundorganisationen konnten sich mit den Klerikern und
den Vorstellungen des Ayatollah Khomeini in den Punkten einigen, gegen den zunehmenden
Kapitalismus?®, die vermeintliche , Verwestlichung und die Zensuren sowie massiven
Uberwachungen durch den SAVAK vorzugehen. SchlieRlich wurde der schiitische Islam zur
sozialrevolutionédren Kraft gegen den Kapitalismus und Kolonialismus des Westens erklart (vgl.

Naghibzadeh/Benl 2010: 25). Es begann eine Periode, in der verstarkt Kundgebungen

20 Der Kapitalismus wurde immer stirker in Verbindung mit Israel und den USA gesehen.
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abgehalten wurden. Durch die zunehmende Gewaltanwendung des Regimes gegen die
Demonstrant_innen wurden immer mehr Menschen auf diese aufmerksam. Schliel3lich
entwickelte sich im Sommer 1978 aus den Kundgebungen ein landesweiter Aufstand. Im
September darauf wurde von der Regierung in vielen Stadten des Irans eine Militarverwaltung
eingesetzt, die Ausgangssperren verhangte. Am darauffolgenden Tag — am 8. September 1978
—wurde in Teheran eine Demonstration von Aktivist_innen, die der Ausgangssperre trotzten,
brutal niedergeschlagen. Dies war der Anfang der Radikalisierung des Protestes (vgl.
Sheikhzadegan 2005: 870). Eine Interviewpartnerin berichtete, sich an den ersten Tag der
Demonstrationen in Teheran erinnern zu kdnnen. Sie hatte groRe Angst nach drauf3en zu gehen.
Auf den Dachern der Hauser versammelten sich Demonstrant_innen, die das Anhalten der
Regentschaft des Schahs forderten (vgl. Liara Juli 2017: 12). Auf der anderen Seite befanden
sich Oppositionelle, die ,,Allah o Akbar* riefen (vgl. Esther Juli 2017: 1).

“We are the Jewish and we are afraid, we don’t know what’s will going happen. And 1000 of

people they go outside and say (...) die to the king. And die to America, die to Israel, die.’
(Esther Juli 2017: 1)

Es fanden offene Stralenkampfe statt, bei denen viele Demonstrant_innen ums Leben kamen.
Um nicht nachts auf die Stral3en Teherans gehen zu missen, verbrachte Liara viel Zeit in ihrer
Arbeitsstelle. Ihr Chef erlaubte ihr, dort zu bernachten und erst am nachsten Tag nach Hause
zu gehen, da die StralRen durch das Militar nach 17 Uhr fur Passant_innen gesperrt waren (vgl.
Liara Juli 2017: 12). Fir das Schah-Regime gefahrlicher als die Demonstrationen waren jedoch
Streiks in der Erdolindustrie und der Presse. Einen entscheidenden Wendepunkt stellte
auflerdem die Ausweisung Khomeinis aus dem Irak nach Paris dar. Durch seine Zeit in Europa
hatte er Zugang zu internationalen Massenmedien und wurde trotz seiner Abwesenheit schon
bald zum Anfihrer der Protestbewegung. Am 1. Februar 1979 kehrte Khomeini aus dem Exil
in den Iran zuriick und beauftragte Mehdi Bazargan, eine neue, provisorische Regierung zu
bilden, sodass die alte an Macht verlor. Zehn Tage spater wurde der Schah nach gewaltigen
StraBenkadmpfen gestirzt (vgl. Sheikhzadegan 2005: 871).

Durch die islamische Revolution verwandelte sich der Iran in eine religiés-autoritare
Gesellschaft, die auf der Disziplinierung aller Bereiche des offentlichen und privaten Lebens
beruht (vgl. Marz 2014: 221).
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6.3. Nach dem Sturz des Schahs

Aufgrund der Diversitat der unterschiedlichen Gruppierungen, die an der Revolution 1979
beteiligt waren, erwiesen sich der Machterhalt und die Griindung eines rein radikal-islamischen
Regimes als Herausforderung. Anfangs nahm Khomeini noch einen Teil der liberalen
Vertreter_innen in die provisorische Regierung auf, doch schon bald schaltete er nach und nach
jede anders gesinnte politische Gruppierung aus. Zuletzt die ihm am né&chsten stehende Tudeh-
Partei (,,Partei der Massen®) 2! (vgl. Sheikhzadegan 2005: 873ff.).

Durch eine Politik des Terrors und der Krise gelang es dem neuen Regime, seine Feinde
einzuschichtern und die internationalen Blindnispartner_innen starker zu binden. Dies &ulerte
sich in Geiselnahmen, Ermordungen von Angehérigen der Exilopposition und globaler
antisemitischer Hetze (vgl. Naghizadeh/Benl 2010: 27).

Hoffnungen auf Liberalitat, Gleichberechtigung und Emanzipation erloschen kurze Zeit nach
der islamischen Revolution. In vielerlei Hinsicht wurde das Land unfreier als zuvor.
Angehorige von ethnisch-religiosen Minderheiten wurden entmdchtigt, das Tragen des
Kopftuchs fiir Frauen Teil des Gesetzes??, die Todesstrafe fir Homosexuelle eingefiihrt,
aulRereheliche Liebe mit Steinigung bestraft, Frauen wurde das gerade erst eingefuhrte Recht
auf Scheidung wieder genommen, sowie das Sorgerecht geschiedenen Frauen aberkannt. Das
und noch vieles mehr sind Gesetzte, die nach der Revolution eingefiihrt wurden und bis heute
Gultigkeit haben. Wéhrend ein Ehemann keine Strafverfolgung erféhrt, sollte er seine Partnerin
nach begangenen Ehebruch ermorden. Darlber hinaus ist ein neunjahriges Médchen bereits
strafmindig und kann somit der Todesstrafe ausgesetzt werden (vgl. Maani 2017). Durch dieses
Beispiel wird die Absurditat der Rechtslage im heutigen Iran und die Verachtung des Regimes
gegentiber dem weiblichen Geschlecht deutlich.

1979 rief Khomeini die Iranische Revolutionsgarde (IRG) ins Leben, die parallel zur reguléren
Armee im Iran bis heute agiert (vgl. Weckerle 2010: 32). Nach Paragraph 150 der Verfassung
hat sie die Aufgabe, das Regime zu schiitzen. Einen Teil der IRG bildet die Moralpolizei Basiji,
die etwa drei Millionen aktive Mitglieder hat. Diese treten auch in Friedenszeiten als

Huter_innen der islamischen Ordnung auf und decken sdmtliche Bereiche der iranischen

21 Die Tudeh-Partei ist eine 1941 gegriindete kommunistische Partei. Sie wurde schnell zur stirksten politischen
Partei des Irans. Durch ihr Wirken konnte der Schah maRgeblich geschwacht werden (vgl. Fiirtig 2016: 40).

22 Der Schleier der Frau soll den Mann vor der weiblichen Erotik schiitzen: ,,Wollust und sexuelle Begierde
beherrschen den Mann. Wessen Denken aber von diesen Gefiihlen bestimmt wird, der verliert den Kontakt zu
Allah.” Die Verantwortung, damit dieser Fall nicht eintritt, liegt im Aufgabenbereich der Frau (vgl. Encke 1989:
43). Auch Touristinnen sind von diesem Gesetz betroffen (vgl. Encke 1989: 46).
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Gesellschaft ab. Sie Uberwachen die Kleiderordnung und die Universitaten ebenso wie
landliche Infrastrukturprojekte (vgl. Weckerle 2010: 33f.). Liara berichtete von einem Vorfall
bei dem ihre dreijahrige Tochter von den Basiji brutal bestraft wurde, weil ihre Schultern nicht
bedeckt waren. Damit wird bereits ein Kind zu einem sexuellen Objekt degradiert (vgl. Liara
Juli 2017: 2f.). Auch der Antisemitismus erfuhr durch die Verbindung von Staat und Religion
ein neues Ausmal?, er wurde politisiert, legitimiert und strukturell (vgl. Marz 2014: 81).

“You get used to war too (...) You have to work, you have to learn, you have to eat.* (Liara Juli
2017: 14) Nachdem sechs Monate das Militarregime herrschte, brach zwischen dem Iran und
dem Irak Krieg aus (vgl. Liara Juli 2017: 3). Die Ursachen daftir waren vielschichtig. Zum
einen spielte die seit dem siebten Jahrhundert bestehende Rivalitat zwischen Perser_innen und
Araber_innen, sowie das Schisma zwischen Sunnit_innen und Schiit_innen eine Rolle. Dem
hinzu kamen Legitimationsprobleme der herrschenden Krafte, Probleme bei der
Nationenbildung, sowie die 6konomische Konkurrenz am Erdélmarkt (vgl. Furtig 1992: 1).
Eine Interviewpartnerin erinnerte sich daran, am Weg von der Arbeit nach Hause gewesen zu
sein, als Soldaten von Saddam Hussein begannen, Teheran zu bombardieren. Der 6ffentliche
Verkehr blieb stehen. Sie war gemeinsam mit ihrem Kind auf der Stral3e, ihr Baby war zu Hause
und sie wusste nicht, ob es ihm gut ginge. Da es wie auch schon wéhrend der Revolution zu
geféahrlich war, abends auf die Strale zu gehen, blieb Liara wieder uber Nacht in der Arbeit
(vgl. Liara Juli 2017: 13f.). Im Iran gab es damals keine Schutzbunker (vgl. Esther 2017: 10).

6.4. Khomeinis Vorstellung eines Islamischen Staates

Um zu verdeutlichen, was sich Khomeini nach der Eroberung seiner Regentschaft von der
iranischen Gesellschaft erwartete, werde ich hier ein paar von ihm als wichtig erachtete Punkte
ausfihren.

Im Normalfall gilt fiir den Schiismus, der im Iran geltenden Auslegung des Islams, dass, bis der
Zwolfte Imam Mohammad, Mahdi al-Muntathar, zurlickkehre, jede Herrschaft unterbunden sei.
Das fiihrt zu einer Enthaltung des Klerus in Bezug auf die Politik. Der Iran stellt hierbei seit der
Revolution 1979 eine Ausnahme dar und Uberlasst dem schiitischen Klerus (Ulema) die
Fihrung von Militar, Judikative, Exekutive und Legislative (vgl. Marz 2014: 98). Dies wird als

Ubergang, wahrend der Abwesenheit des letzten Imams, legitimiert. Khomeini ist der
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Auffassung, dass dies aufgrund der zunehmenden Bedrohung des Islams durch den
imperialistischen Westen notwendig sei.

Das Schlusselwerk der islamischen Revolution ist eine Sammlung von Vorlesungen
Khomeinis, die er in seinem EXil im Irak vor Theologiestudierenden hielt. Dieses wurde in
mehrere Sprachen (bersetzt und gilt als Khomeinis Hauptwerk. Es enthélt seine
Grundgedanken uber den Islam, die als Basis seiner Regentschaft dienen (vgl. Schwarz 1983:
7). Bereits auf der ersten Seite seines VVorwortes geht er darauf ein, dass die Judinnen und Juden
als erste und bis in die Gegenwart Propaganda gegen den Islam betreiben wirden, und dass
durch sie auch andere begannen, sich ihnen anzuschlieBen (vgl. Khomeini 1983: 15).
Khomeini sah das Gesetz als von Gott bestimmt (Khomeini 1983: 52). Das sékulare Recht, das
unter dem Schah galt, wurde abgeschafft und durch ein islamisches Rechtssystem ersetzt, das
auf einer Auslegung der Scharia aus dem siebten Jahrhundert basiert (vgl. Ebadi 2016: 15).
AuBerdem verloren Richterinnen aufgrund ihres Geschlechts ihren beruflichen Rang und
wurden auf den Posten von Sekretérinnen degradiert, sodass nur noch Manner tber rechtliche
Fragen entscheiden durften (vgl. Ebadi 2016: 13).

Khomeini rief dazu auf, gegen Monarchen zu revoltieren, da dies auch der Befehl Gottes sei.
Er beschrieb sie als grausam, unféhig und tyrannisch (vgl. Khomeini 1983: 104). Er schuf an
dieser Stelle einen Vergleich zu Moses, der ebenfalls aufgerufen wurde, gegen die Konige zu
kampfen (vgl. Khomeini 1983: 171). Er ging darauf ein, dass der Schah die Steuern erhoht, das
Geld aber nicht fur die iranische Bevolkerung verwendet. Er beschuldigte ihn daftr, das Geld
in das israelische Militdr zu investieren, obwohl Israel sich, wie er schrieb, mit den
Muslim_innen im Krieg befinde. Er warf allen Unterstitzer_innen Israels vor, sich ebenfalls
mit den Muslim_innen im Kriegszustand zu befinden und machte seine Leser_innenschaft
darauf aufmerksam, dass Israel einen gewaltigen Einfluss auf den Iran habe: das Land und
seinen Markt kontrolliere (Khomeini 1983: 138). Er beschuldigte weiterhin die Judinnen und
Juden, den Koran, wie er im Westjordanland verkauft wird, gefalscht zu haben und so die
Lehren des Islams zu entstellen. Daher liegt bei ihm die Verantwortung in der islamischen
Bildung, um der Propaganda der Jidinnen und Juden entgegenzuwirken. Es liege an ihm und
seinen Unterstltzer_innen die Menschen darauf aufmerksam zu machen und so zu verhindern,
dass das Ziel der Judinnen und Juden erreicht werden kdnne, einen judischen Weltstaat zu
grunden (vgl. Khomeini 1983: 146).

In Khomeinis Werk, das hauptsachlich eine antisemitische Hetzrede ist, sprach er des Ofteren

von Jidinnen und Juden, gemeint ist hierbei allerdings vor allem der Staat Israel. Er geht nicht
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auf ihre Religion ein, sondern damonisiert Israel und portrétiert das Land als grof3en
gemeinsamen Feind, um so einen stdrkeren Zusammenhalt zwischen der iranischen
Bevolkerung zu schaffen. Es wird wenig vom Eigenen geredet, als vielmehr vom Anderen, das
als das Bose dargestellt wird, um durch das Fremde, das Eigene aufzuwerten. Dies ist in jenem
Fall die Regentschaft des Schahs, Israel und der Westen; anstatt ein eigenes Programm
vorzustellen, lag Khomeinis Fokus auf der Dd&monisierung des Schahs (vgl. Scheikhzadegan
2010: 876).

6.5. Proteste im Iran

Das islamische Regime im Iran wurde nicht zu jeder Zeit von der dortigen Gesellschaft
akzeptiert. Immer wieder kam es zu grél3eren Protesten, die sich haufig auch tber das gesamte

Land ausbreiteten. Um dies darzustellen, werde ich drei groRere Protestwellen beschreiben.

1996 gewannen die IRG und die Basiji zunehmend an politischer Wirkungsmacht. Dies war
eine Reaktion auf die wachsenden liberalen Tendenzen in der iranischen Gesellschaft. Die
Revolutionsgarde sah die Ziele der Iranischen Republik gefahrdet. Infolge kam es zu Angriffen
durch die mit der Revolutionsgarde verbundenen Hisbollah auf Kinos und Universitaten. Als
1997 Chatami, der als Reformer galt, die Prasidentschaftswahl gewann, war das nur ein weiterer
Grund fir die IRG, noch harter durchzugreifen (vgl. Weckerle 2010: 37).

So protestierten 1999 erstmals Student_innen, die mit dem iranischen Regime und seiner
Gesetzgebung aufgewachsen waren (vgl. Weckerle 2010: 35). Sie wollten damit ihren
Présidenten auffordern, gegen die Zustande, die IRG und die Basiji vorzugehen und ihnen ein
Ende zu bereiten (vgl. Weckerle 2010: 37). Der Protest dauerte eine Woche, bis er von der
Regierung niedergeschlagen wurde. Die Demonstrationen begannen in Teheran und breiteten
sich dann auf Tabris, Maschhad, Schiraz und Isfahan aus. Mit Hilfe der IRG liel? die Regierung
Mobilfunknetze abschalten und Internetcafés schlieRen, sodass der Bevolkerung die
Verbindung zur AuflRenwelt erschwert wurde (vgl. Weckerle 2010: 35). Als die Proteste
niedergeschlagen wurden, schwieg Chatami und sein Reformprogramm konnte auch durch

seine Wiederwahl nicht durchgesetzt werden (vgl. Weckerle 2010: 37).
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Esther erzdhlte mir in einem informellen Gespréch von der Griinen Revolution im Iran. Sie
zeigte mir im Internet Bilder und Videos von Demonstrationen und war stolz auf die
Progressivitat der jungen Iraner_innen (vgl. Esther Juli 2017: Feldnotizen). Durch sie kdnnen
Esther und andere Interviewpartnerinnen Hoffnung auf eine neue Zukunft und einen

Regimewechsel im Iran schopfen.

Als 2005 der ehemalige IRG-Kommandant Ahmadinedschad zum Prasidenten gewahlt wurde,
konnten die Forderungen der Revolution 1979 und die der IRG auf offentlich politischem
Boden durchgesetzt werden (vgl. Weckerle 2010: 38). Im Wahlkampf présentierte sich
Ahmadinedschad als ,,Vertreter des einfachen Volkes®. Nach seinem Wahlerfolg besetzte er
nach und nach offizielle Posten mit ehemaligen Revolutionsgardist_innen, Basiji oder M&nnern
aus diesem Umfeld (vgl. Weckerle 2010: 38). Auch die Posten von Klerikern wurden durch
Mitglieder der Basiji oder der IRG ersetzt. So nahm die religiose Achse des Regimes ab und
der schiitische Klerus wurde als Vermittler zunehmend Uberflussig. Bis heute sind die
Mitglieder der IRG sowohl aullen- als auch innenpolitisch die entscheidenden Akteur_innen
des Irans (vgl. Weckerle 2010: 41f.). Als Verteidigungsminister ernannte Ahmadinedschad den,
von Interpol gesuchten, Terroristen Ahmad Vahidi. Er soll als Leiter der Quds-Brigade 1994
fir den antisemitischen Anschlag auf ein judisches Gemeindezentrum in Buenos Aires
verantwortlich gewesen sein. Hierbei kamen 84 Menschen ums Leben (vgl. Weckerle 2010:
39).

Die Bekanntgabe der Wiederwahl Ahmadinedschads 2009 l6ste bei den Vertreter_innen der
Opposition eine Welle an Protestaktionen aus (vgl. Naghibzadeh/Benl 2010: 28). Bereits vor
der Wahl gingen Unterstitzer_innen der liberalen Oppositionspartei auf die Straen Teherans,
um ihre Verbundenheit mit Mir Hossein Mussawi, dem politischen Gegner Ahmadinedschads,
kundzutun. Die Demonstrationen verliefen zu der Zeit noch gewaltfrei. Dies anderte sich nach
der Bekanntgabe des Wahlergebnisses (vgl. Ahadi 2010: 29:30; 36:15). Als Erkennungszeichen
und um Zusammenhalt zu postulieren, trugen die Demonstrant_innen griin. Die Farbe gilt als
Symbol des Irans (vgl. Ahadi 2010: 5:04; 9:56; 15:40)). Ahmadinedschad wurde ein massiver

Wahlbetrug vorgehalten?®. Eine Neuwahl wurde jedoch bereits zehn Tage nach der Wahl von

23 Auch wenn die iranische Bevélkerung die Abgeordneten des Parlaments wihlen darf, sind nur bestimmte
Kandidat_innen zur Wahl zugelassen. Diese werden vom Wachterrat gewahlt, der wiederrum vom obersten
geistlichen Fihrer ernannt wird. Bei der Wahl des Prasidenten oder der Prasidentin verlduft es dhnlich. Der
Expertenrat (bestehend aus 86 Mitgliedern des schiitischen Klerus) wird vom Wachterrat zugelassen und kann
infolge die Prasidentschaftskandidat_innen als wiirdig erklaren oder ablehnen. Der Expertenrat wahlt
auBerdem den obersten religiosen Fiihrer auf Lebenszeit (vgl. Frank 2011: 2ff.). Somit sind die Wahlen im Iran
ohnehin schon durch den Klerus geleitet und nicht frei von der Bevolkerung bestimmt.
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den zustédndigen Behdrden ausgeschlossen (vgl. Naghibzadeh/Benl 2010: 28). In 50 Stédten
befanden sich mehr Wahlzettel als Einwohner_innen in den Wahlurnen. Wahllokale wurden
frihzeitig geschlossen und Wahlberechtigte somit an der Abgabe ihrer Stimme gehindert (vgl.
Ahadi 2010: 22:05; 27:15). Die, durch den Wahlbetrug realisierte Machtlosigkeit, trieb
Oppositionelle weiterhin auf die Straflen. Die Reaktionen des Regimes waren durch eine
systematische Gewalt gegen die Demonstrant_innen geprégt, die damit gerechtfertigt wurde,
den lIran als religiosen Staat vor allen Unglaubigen schiitzen zu missen (vgl. Ahadi 2010:
54:42). IRG-General Masoud Jazaeri drohte sogar Exil-lraner_innen, die gegen das Regime
protestierten, mit ernsten Konsequenzen (vgl. Weckerle 2010: 39). Wahrend des Protestes
spielten einige Exil-Journalist_innen eine bedeutende Rolle. Als die Medien im lIran starke
Zensuren erfuhren, agierten sie als Vermittler_innen zwischen den iranischen
Demonstrant_innen und dem internationalem Publikum (vgl. Michaelen 2016: 251).
Infolgedessen begann das Regime, soziale Netzwerke noch starker als bisher zu kontrollieren
und zu zensieren (vgl. Michaelsen 2016: 253). Eine weitere Folge auf die Protestbewegung
waren zahlreiche Festnahmen, Folterungen und Hinrichtungen, die aufgrund des ErdéImarktes
und der Wirtschaftsabkommen vom Ausland ignoriert wurden (vgl. Ahadi 2010: 60:05). Die
Ereignisse 2009 fuhrten zu einer Fluchtwelle von iranischen Oppositionellen nach Europa oder
Nordamerika (vgl. Michaelse. 2018: 249).

Am 28.12.2017 begannen im Iran die Menschen abermals auf die Straen zu gehen und gegen
die aktuellen Verhéltnisse zu demonstrieren (vgl. Ropcke 2017). Ausgangspunkt der
Demonstrationen war Maschhad, die zweitgrof3te Stadt des Landes (vgl. Von der Osten-Sacken
2018: 0:47). Doch anders als 2009 breiteten sich die Demonstrationen sehr schnell iber das
gesamte Land aus. Bereits nach vier Tagen fanden in 70 Stadten Proteste statt. Ein weiterer
Unterschied zu 20009 ist, dass bereits zu Beginn Parolen gegen die Regierung gerufen wurden.
Damals bezogen sich die Demonstrationen anfangs vor allem auf wirtschaftliche Verhéaltnisse
und dann auf den Wahlbetrug durch den Ahmadinedschad die Prasidentschaftswahl gewann
(vgl. Ropcke 2017). Anders wird heute keine Systemreform gefordert, sondern ein
Regimewechsel. Es wird nicht mehr daran geglaubt, dass die islamistische Regierung Ziele wie
Liberalitat, Gleichberechtigung und soziale Freiheit verfolgen kénnte. Auch wenn am ersten
Tag der Protestbewegung eine Senkung der Lebensmittelpreise gefordert wurde und immer

wieder auf die wirtschaftliche Lage des Irans eingegangen wird, so wird im Jahr 2017/8 gegen
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weitaus mehr demonstriert — namlich gegen die Regierungsform per se. Es wird eine totale
Verénderung des Systems und der Verfassung gefordert (vgl. Von der Osten-Sacken 2018).
Darauf weisen auch Protestrufe der Demonstrierenden, wie ,,Tod Khamenei®, ,,Tod Rohani*
oder ,,Nieder mit der islamischen Republik®, hin (vgl. Grigat 2018: 1:06; vgl. Von der Osten-
Sacken 2018: 7:46).

Anders als in Europa stellten sich die amerikanische, kanadische und israelische Regierung auf
die Seite der Demonstrant_innen (vgl. Amin 2018). Sowohl in verschiedenen L&ndern Europas
als auch in Israel gingen Menschen in Solidaritat mit den iranischen Demonstrierenden auf die

Strallen und unterstutzten ihre Forderungen nach Freiheit (vgl. Staff 2018).

In dem Kapitel wurde die Geschichte des Irans (friiher Persien) skizziert. Beginnend bei der
Herrschaft der Qagaren-Koénige, zur Pahlavi-Dynastie, Uber den Sturz des Schahs bis hin zur
Griindung der Islamischen Republik Iran. Ich ging in meinen Ausfiihrungen besonders auf die
zunehmenden Anspannungen unter Reza Shah ein, die schlieflich in der islamischen
Revolution mundeten. Des Weiteren standen die Entwicklungen wéhrend der Revolution, der
Machtgewinn Ayatollah Khomeinis und die Verdnderungen danach im Fokus meiner
Betrachtung. Am Ende fiihrte ich drei Protestwellen an, die sich gegen das klerikale Regime

richteten, wobei die letzte immer noch im Gange ist.

Der néachste Teil widmet sich meinen empirischen Forschungsergebnissen. In der Beschreibung
werde ich chronologisch vorgehen, von der Zeit unter dem Schah, zur Regentschaft Ayatollah
Khomeinis, bis hin zur Flucht und zum Leben in Israel. Dabei werde ich immer wieder auf die
unterschiedlichen und sich Uberlappenden Diskriminierungsmerkmale iranischer Judinnen
eingehen, die sich zum einen durch die sozio-politischen Umstande der Revolution veranderten

und zum anderen durch die Migration nach Israel.
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Teil 3: Empirische Forschungsergebnisse — Frauen im

Spannungsfeld ihrer Identitaten

In diesem Teil meiner Arbeit werde ich die empirisch erhobenen Daten meiner Feldforschung
mit Bezug auf die oben ausgefiihrten Theorien analysieren. Ich konzentriere mich auf die
Uberschneidung von Antisemitismus-, Sexismus- und Rassismus-Erfahrungen meiner
Interviewpartnerinnen, aber auch auf andere damit und mit ihrer Lebensgeschichte
verbundenen Aspekte. In den Blick genommen wird auch, inwiefern die Kultur des
Herkunftslandes in der neuen Heimat eine Rolle spielt. All diese Aspekte stehen in Verbindung
mit Identitatsfindung, wie veréndern sich Identitaten und Wahrnehmungen. Durch die Art der
Interviewfihrung (offen und narrativ) konnten meine Interviewpartnerinnen selbst entscheiden,
welchen Thematiken sie mehr Raum geben und welchen weniger. Die von ihnen gewahlten
Schwerpunkte werden ausflhrlich erlautert. Zu beachten ist, dass, Fluchtgeschichte,
Verbundenheit und Gebrauch von Traditionen mit den Empfindungen und Erfahrungen dem
Iran gegenuber miteinander in Verbindung stehen. Es macht einen Unterschied, ob eine Frau
Traditionen aus dem Herkunftsland mit nach Israel brachte oder nicht. Mdchte sie sich
weiterhin mit ihrer alten Heimat verbunden fiihlen oder nicht? Sucht sie den Kontakt in Israel
sowie im Iran mit anderen Iraner_innen? Konsumiert sie weiterhin Medien aus dem
Herkunftsland? Hat sie den Wunsch, wieder in den Iran zuriickzukehren, sollte dies méglich
sein? All diese Fragen beschaftigen sich damit, inwiefern die Frauen den Iran in ihr Leben
lassen, oder ob sie sich davor verschlieen. Sie h&ngen mit ihrer Identittskonstruktion
zusammen, wie sie von anderen wahrgenommen werden, welche Erfahrungen sie machten und
wie sie damit umgehen.

Wie bereits erwéhnt, arbeitete ich mit drei Generationen. Die Frauen der ersten Generation sind
im Iran geboren und aufgewachsen und erlebten die Revolution aus erster Hand und aus der
Perspektive einer erwachsenen Frau. Die zweite Generation ist ebenfalls im Iran geboren und
verlield das Land im Kindesalter. Die dritte Generation ist bereits in Israel geboren. Die Frauen
dieser Untersuchungsgruppe waren selbst nie im Iran. Ihre Vorstellungen vom Iran und vom
dortigen Leben beruhen auf den Erz&hlungen ihrer Eltern und GroReltern, sowie auf medialen
Quellen wie Spielfilmen, Dokumentationen, Literatur, Nachrichten und Social Media. Ich
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werde in jedem Abschnitt auf die Ansichten aller drei Generationen eingehen und diese

vergleichend analysieren.

7. Leben zur Zeit des Schahs

“We danced, we smoked, we had fun. (Rahel Juli 2017: 4)

Bis auf eine Ausnahme (vgl. Esther Juli 2017: 2) waren die Frauen aller drei Generationen der
Ansicht, dass das Leben unter dem Schah um einiges besser war als nach der Revolution. Sie
idealisierten den Schah und beschrieben das Leben als harmonisch und ohne jeglichen
Rassismus. Dadurch konnte der Kontrast zur Revolution und zum Regiment unter Khomeini
herausgehoben werden. Sie erinnerten sich nostalgisch an die Zeit im Iran zuriick und
beschrieben ihn als paradiesischen Ort. Viele verglichen den Iran vor 1979 mit Europa. Sie
hatten die Freiheit, auch als Frau zu reisen und in Diskotheken zu gehen. Niemand fragte, wer
Muslim_in war, wer Christ_in und wer Jidin oder Jude war. Religionszugehdrigkeiten wurden
im offentlichen Diskurs nicht behandelt. Viele Frauen gingen besonders auf die Kleidung ein.
Sie erzéhlten mir, dass sie friiher keinen Tschador tragen mussten, weder Judinnen noch
Musliminnen, aufler es war ihre eigene Entscheidung. Sie trugen kurze Rdcke und
ausgeschnittene T-Shirts oder Kleider. Auch in diesem Zusammenhang betonten sie, dass das
Leben wie in Europa war. Ich konnte feststellen, dass viele Interviewpartnerinnen der ersten
Generation, Europaerinnen als sehr freizligig darstellten. Eine Interviewpartnerin erzahlte mir
von einem Geschéft in Teheran, das den Namen Champs Elysees trug. Sie ging gerne mit ihren

Freundinnen dorthin, um die neueste Mode zu begutachten (vgl. Liara Juli 2017:2).

Esther stellte eine der Ausnahmen dar. Sie idealisierte den Schah nicht. Sie machte gleich zu
Beginn auf das soziodokonomische Ungleichgewicht aufmerksam, das durch den Schah
propagiert wurde. Es gab kaum noch eine Mittelschicht, entweder man war arm oder reich. lhre
Familie zahlte zu den Armen. Sie hatte sieben Geschwister, ihre Mutter blieb bei ihnen zu

Hause und nur ihr Vater war berufstatig.?* Sie berichtete davon, dass keine Meinungsfreiheit

24 Ich denke, dass die genderspezifische Arbeitsteilung auf die damalige Zeit zuriickzufiihren ist. In Europa wére
dies damals nicht anders gewesen.
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existierte. Es gab Security-Krafte, die vom Geheimdienst (SAVAK) trainiert wurden, jene
Menschen zu foltern, die sich gegen die Ideologie des Schahs wandten (vgl. Esther Juli 2017:
6; vgl. Shahvar 2009: 87).

7.1. Antisemitismus zur Zeit des Schahs

Antisemitismus und Sexismus sind Phanomene, die spatestens seit der européischen Neuzeit
weder an Raum noch Zeit gebunden sind. Sie existieren und existierten seither in jeder Epoche
und in jeder modernen Gesellschaft, lediglich Auspragung und Sichtbarkeit variiert. Wie eben
ausgefuhrt, gingen meine Interviewpartnerinnen groRtenteils vor allem auf die positiven
Aspekte des Lebens unter Mohammed Reza Pahlavi ein. Im Verlauf des Gespréchs zeigten sich
allerdings Widerspriichlichkeiten in ihren Aussagen und schlieflich folgten Ausfiihrungen zum
bereits damals bestehenden Antisemitismus.

Eine Interviewpartnerin erzahlte, dass es manchmal vorkam, dass sie von muslimischen
Nachbarn geschlagen wurde, eine andere berichtete, mit Steinen beworfen worden zu sein. Was
bei fast allen meiner Gespriachspartnerinnen zur Sprache kam, war die Bedeutung von ,,Najas®.
Die bei Muslim_innen dominierende Vorstellung, Jidinnen und Juden seien unrein, zeigte sich
darin, dass es ihnen nicht erlaubt war, das Gemiise am Markt anzugreifen oder muslimische
Nachbar_innen sich Handschuhe anzogen, um die Tasse einer Judin oder eines Juden nach dem
Tee anzugreifen (vgl. Marz 2014: 221f). Chaya berichtete, dass ihre muslimischen
Freund_innen, auch wenn sie ein sehr nahes Verhaltnis zueinander hatten, niemals in ihrem
Haus Tee getrunken héatten, da dieser und die Tassen, in denen er serviert wurde, als unrein
galten. Sie hob hervor, dass die Religionszugehdrigkeiten stets prasent waren, auch wenn diese
nicht 6ffentlich erwahnt wurden (vgl. Chaya April 2017: 11).

In Maschhad, einer Stadt im Norden Irans, war antisemitisches Agieren besonders stark
verbreitet. Sema beschrieb Maschhad als auRerordentlich religiosen Ort, der gepragt war durch
islamischen Fanatismus. Ihre Eltern, die beide dort aufwuchsen, verlieRen den Iran bereits vor
der Revolution, da ihr alltdgliches Leben durch die starke antisemitische Diskriminierung
eingeschrankt war. Sie meinte, dass es aufgrund der spezifischen Gewalt, der Jidinnen und
Juden in jener Stadt ausgesetzt waren, nun eine eigene Community in Israel gibt - bestehend

aus Menschen die zuvor in Maschhad gelebt hatten (vgl. Sema Oktober 2017: 1).

“They had to act like Muslims. “ (Sema Oktober 2017: 1)
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Judinnen und Juden ahmten das Verhalten und die Traditionen von Muslim_innen nach, um
nicht als ,,jidisch* erkannt zu werden. Beispielsweise trugen einige Frauen bereits vor der
Revolution einen Tschador und kauften wahrend Pessach Brot, auch wenn sie dieses nicht essen
wiirden.? Zur besseren Sichtbarkeit trugen sie es in durchsichtigen Sacken mit sich (vgl. Sema
Oktober 2017: 1).

Der damalige Antisemitismus war, wie durch die Bedeutung von Najas ersichtlich wird, religios
konnotiert (vgl. Marz 2014: 221f.). Die resultierenden Diskriminierungen betrafen Judinnen
und Juden auf persdnlicher Ebene. Aus den Erzahlungen meiner Interviewpartnerinnen konnte
ich schlielRen, dass diese Art von Behandlung fir sie zum Alltag gehérten. Es handelte sich so
zu sagen um Spielregeln, die, wenn sie befolgt wurden, Probleme verhinderten. Judische Kinder
wurden daher dazu erzogen, am Markt kein Gemise anzugreifen oder bei Regen nicht nach
drauf3en zu gehen, da sie als unrein galten und die Gefahr bestand, sie wiirden diese Unreinheit
uber das Regenwasser auf Nicht-Jidinnen und Nicht-Juden ubertragen (vgl. Hakakian 2017:
148). Somit waren diese ausgrenzenden Regeln Teil der jidischen Realitdt und wurden nicht
sonderlich hinterfragt. Antisemitische Stigmata blieben auf der persdnlichen Ebene und fanden
keinen Einzug in Welterklarungs- oder Verschworungstheorien. Dabei gab es zumindest in
Teheran ein reges Zusammenleben zwischen der jiudischen und muslimischen Bevolkerung. Es
gab keine abgetrennten Ghettos, wie das in anderen muslimisch geprégten L&ndern, wie
Marokko, der Fall war. Es entstanden Freundschaften zwischen Angehdrigen der beiden
Religionen und Feste konnten gemeinsam gefeiert werden. Dennoch gab es besagte Regeln, die

die judische von der muslimischen Bevolkerung trennte.

%5 Ein Lebensmittelverbot im Judentum besagt, dass wihrend Pessach (sieben Tage, an denen an den Auszug
aus Agypten gedacht wird) kein Chametz - fermentierte oder hefehaltige Nahrungsmittel - gegessen werden
darf.
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7.2. Sexismus zur Zeit des Shahs

“It was always hard for women to go outside. When the Shah was under rule, it was less
frightening for women to go outside but it was better when she went outside with another

woman, at least with another woman. * (Malka Juli 2017: 9)

Malka erzéhlte mir, dass sie in einer Nachbarschaft lebte, in der gro3tenteils Muslim_innen
wohnten. Um zu Verabredungen oder in die Schule zu kommen, musste sie mit dem Bus fahren,
da ihre Mutter keinen Fuhrerschein besal und ihr Vater meistens keine Zeit hatte. Ihre Mutter
hatte immer groRe Angst, wenn Malka alleine unterwegs war. Im Bus und auf den Stral3en
waren hauptsachlich Manner unterwegs und es kam 0fters vor, dass Frauen sexuell belastigt
oder junge Madchen gekidnappt wurden. Das passierte sowohl Judinnen, als auch
Musliminnen. Dennoch betonte Malka, dass sie sich in einer jidischen Umgebung wohler
fiihlte. Sie reflektierte selbst, dass es irrational war, sich umgeben von jidischen Mannern
sicherer zu filhlen. Sexuelle Ubergriffe erfolgten von Mannern aller Religionszugehérigkeiten,
nicht nur von muslimischen (vgl. Malka Juli 2017: 8f.). Ihr Agieren zeigt, wie das Bekannte
mit Sicherheit assoziiert wird und das Unbekannte mit Angst. Auch wenn wir wissen, dass es
irrational ist, fuhlen wir uns dort sicher wo wir die Menschen kennen, die Mentalitaten und
ihren Habitus verstehen. Auf der anderen Seite fiihlen wir uns dort unsicher wo uns diese
Aspekte unbekannt bzw. weniger gut bekannt sind. Auch wenn Malka in einer vorwiegend
muslimisch gepragten Nachbarschaft aufwuchs, sind ihr die jldischen Umgangsformen
vertrauter als die muslimischen. Es ist festzustellen, dass es, wie bereits beschrieben, auch vor
der islamischen Revolution antisemitische Handlungen gab. Dadurch war eine gewisse
Segregation zwischen muslimischen und jidischen Gruppen gegeben, auch wenn diese im
offentlichen Diskurs weniger offensichtlich war als spater. Somit agiert Malka mit einem
rassistischen Vorurteil, das muslimischen Mannern eher eine Gewalttat zutraut als judischen.
Die Taterrolle wird auf die andere Gruppe projiziert, auch wenn dies durch keine rationale
Begriindung belegt werden kann. Hier l&sst sich eine Verbindung zwischen Sexismus und
Rassismus herstellen. Wiirde man das Beispiel umdrehen und eine muslimische Frau hétte mehr
Angst vor sexuellen Belastigungen im Umfeld der jldischen Bevolkerung, kénnte man eine

rassistische Form des Antisemitismus feststellen.

Wie auch antisemitisches Agieren, fanden sexistische Ubergriffe im Iran zur Zeit des Schahs

statt und wurden als alltéglich beschrieben (Erfahrungen, wie sie praktisch alle Frauen auf der
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Welt, tagtéglich machen). Eine meiner Interviewpartnerinnen berichtete beispielsweise, als
Kind sexistischen Bel&stigungen ausgesetzt gewesen zu sein. Ihre Eltern rieten ihr lediglich an
die Tiren der Nachbar_innen zu klopfen und sich so mannlichen Ubergriffen zu entziehen
(Esther Juli 2017: 41). Sexuelle Diskriminierungen fanden auf der StraRe statt, wurden aber
nicht, wie spater, durch das staatliche Regiment legitimiert und durch Gesetze

institutionalisiert.

Im folgenden Kapitel werde ich erldutern wie sich die antisemitischen und sexistischen
Diskriminierungsmuster im Zuge der islamischen Revolution 1978/9 verénderten. Vor allem
antisemitisches Agieren erfuhr ein neues Ausmal. Die Offentlich staatliche Legitimation
erfolgte erst nach der Revolution. Sowohl durch kommunistisches, als auch islamistisches
Gedankengut veranderte sich der vorerst personliche, religionsbezogene Antisemitismus in ein
anti-imperialistisches, anti-kapitalistisches und anti-zionistisches Welterkldrungsmodell, das
gegen die Moderne, Amerika und Israel gerichtet war?®. Seine Vertreter_innen befiirworteten
das Fortbestehen von Traditionen und wehrten sich gegen Abstraktionen. In den beiden

folgenden Kapiteln werde ich diese Gedankengange genauer ausfuhren.

8. Die islamische Revolution

In diesem Kapitel beziehe ich mich ausschlielich auf Informationen durch Frauen der ersten
Generationengruppe. Aufgrund ihres Alters und Geburtsortes konnten sich diese besser an die
Gegebenheiten der damaligen Zeit erinnern und ihre Emotionen dariiber zum Ausdruck
bringen. Ich werde hier vor allem auf die Veradnderung des Antisemitismus eingehen und auf

die Uberschneidung von Antisemitismus und Sexismus.

26 Schon seit der Griindung Israels wurde Antisemitismus zunehmend politisiert und wandte sich weg von dem
religiosen Antisemitismus. Anstatt allein von Jidinnen und Juden zu sprechen, wurde vermehrt auf Israel und
den Zionismus Bezug genommen. Nur selten wird im Iran eine analytische Unterscheidung zwischen
Judinnen_Juden und Israel gemacht. Aufgrund der pro-israelischen Einstellung des Schahs, kam der politische
Antisemitismus erst nach seinem Sturz verstarkt zum Ausdruck (vgl. Shahvar 2009: 82, 84).
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., We are the Jewish and we are afraid, we don’t know what’s will going happen. And 1000 of
people they go outside and say (...) die to the king. And die to America, die to Israel, die.*
(Esther Juli 2017: 6)

Dem Zitat kann entnommen werden wie Propaganda gegen Israel und Amerika betrieben wurde
und wie diese verwendet wurde, um Hass zu schuren. Der Schah, Amerika und Israel werden
als Feinde eines potentiellen Iranischen Staates konstruiert und als Akteure, die flr
Modernisierung und Westernisierung eintreten. Somit richteten sie sich automatisch gegen die
Traditionen des Iran und gegen die islamische Religion. Der Schah und seine Verbiindeten
stehen fir Konsum und Kapitalismus und gelten somit als Feinde der religiosen Partei, aber
auch als Gegenspieler_innen der Kommunist_innen.

Wie bereits in einem vorherigen Kapitel erwéhnt, gingen die Proteste, die zur Revolution
fiihrten, von unterschiedlichen Gruppierungen aus. Die gréten Gruppen machten zum einen
die Anhénger_innen des Kommunismus und zum anderen die von Khomeini aus (vgl.
Sheikhzadegan 2005: 871f.).

,, Der moderne Antisemitismus besteht in der Biologisierung des Kapitalismus — der selbst nur
unter der Form des erscheinenden Abstrakten verstanden wird — als internationales
Judentum. © (Postone 1995: 38)

Der moderne islamische Antisemitismus ist, wie ausgefihrt, vor allem durch die Assoziation
von Judinnen und Juden mit der Moderne zu erklaren. Mit dieser kamen abstrakte
Erscheinungen, wie unpersonliche Lohnarbeit, Kapital, Zins, etc., zur Geltung. Um das
Abstrakte verstandlicher zu machen, wird es personalisiert und ihm das Gesicht der Judinnen
und Juden aufgesetzt (vgl. Marz 2017: 115). Kapitalismus, verortet im abstrakten Bereich, wird
folglich mit dem Judentum assoziiert, was letztendlich zu einem strukturellen, modernen
Antisemitismus fuhrt (vgl. Postone 1995: 35). Am Beispiel der islamischen Revolution l&sst
sich gut darstellen, wie diese Antisemitismusinterpretation sowohl auf die kommunistischen,
als auch auf die islamistischen Aktivist_innen anwendbar ist. Ein weiteres Beispiel einer
antisemitischen Deutung der Moderne ist die Gegeniberstellung von Gemeinschaft und
Gesellschaft. Die Gemeinschaft wird mit Solidaritdt und Tradition verbunden, was von
sunnitischen und schiitischen Gruppierungen mit einem islamischen Wertesystem gleichgesetzt
wird. Die Gesellschaft hingegen wird als modernes, westliches System verstanden, das soziale

Beziehungen, Familienstruktur und Tradition zerbrechen l&sst (vgl. Marz 2017: 122). Moderne
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Verdnderungen werden als negativ charakterisiert, da sie als traditionelle Lebensweisen
zerstorend, wahrgenommen werden (vgl. Marz 2017: 129).

Judinnen und Juden stehen demnach flr das Abstrakte, Fluide, Wurzellose; sie stehen fiir
Ausbeutung und Materialismus. Aufgrund der jldischen Diaspora sind Jidinnen und Juden
nicht mit einer einzigen Nationalitat verbunden. Deshalb wird ihnen ein weltweites Agieren
vorgeworfen. Ihnen wird unterstellt, andere Regierungen, Politik, Wirtschaft und die Medien
zu kontrollieren. Betrachtet man jedoch das nationale Projekt Israel als judischen Staat, wird
ihnen von islamistischer Seite unterstellt, sich im Zentrum des islamischen Territoriums

niederzulassen, um den Islam per se zerstéren zu kénnen (vgl. Marz 2017: 122f.).

Das durch die Revolution bedingte Chaos und der Machtverlust des Schahs ermdglichten es,
dass antisemitische Ubergriffe direkter ausgelibt werden konnten. Sie bezogen sich nicht mehr
,»lediglich® auf soziale Spielregeln, wie in dem vorhergehenden Kapitel beschrieben. Es lésst
sich deutlich erkennen wie sich der Antisemitismus der Schah-Zeit wéhrend der Revolution
1978/9 veranderte. Das Phdnomen wurde ausgeweitet - es wurde allumfassender, abstrakter und
zu einem ideologischen Welterklarungsmodell. Auch wenn Antisemitismus bereits durch die
Grundung Israels politisiert wurde, vertieften sich seine abstrakten anti-modernen Auslegungen
und konnten direkter und vermehrt auftreten (vgl. Shahvar 2009: 82).

Esther erzéhlte, dass es ihr Ofters passierte, dass sie auf der Strae von muslimischen Mannern
folgendermalRen angesprochen wurde: “Soon Khomeini will come and you will be mine.
(Esther Juli 2017: 7)

In dem Zitat wird eine Uberschneidung zwischen Antisemitismus und Sexismus deutlich. Das
Ergebnis ist eine spezifische Diskriminierung gegen judische Frauen. Daher waren auch andere
judische Frauen mit derlei Kommentaren konfrontiert (siehe die Aussagen von Esther). Die
Uberschneidung der religios-ethnischen und der Gender-ldentitit, die in dieser Situation

sichtbar werden, ermdglichen diese spezifische Behandlung (vgl. Kossek 1996: 13f.).

Ich beschrieb in diesem Kapitel, wie sich wahrend der islamischen Revolution die
antisemitischen Diskriminierungsmuster veranderten. Es wurde vor allem Propaganda gegen
Israel, Amerika und den Westen im Allgemeinen betrieben, da davon ausgegangen wurde und
wird, dass diese die islamische Ordnung zerstoéren mochten. Kapitalistische Errungenschaften
werden den islamischen Werten gegentbergestellt (vgl. Marz 2017: 129). Da diese

Erscheinungen, die als Feindbild charakterisiert werden, so noch zu abstrakt wéren, wird ihnen
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das Gesicht der Judin oder des Juden verliehen (vgl. Postone 1995: 35). Bedingt durch das
Chaos der Revolution konnten antisemitische Ubergriffe offener ausgeiibt werden, ohne dass
der_die Téter_in eine Bestrafung beflirchten musste. Zusatzlich konnte ich aufgrund meiner
Interviews eine Uberschneidung in antisemitischen und sexistischen Drohungen feststellen, die
zu der damaligen Zeit keine Seltenheit darstellten. So wurde Jidinnen auf der StraRe damit
gedroht, wie sich ihre Lebenssituation und Sicherheitslage nach der gewonnenen Revolution
verandern wirde (vgl. Esther Juli 2017: 7).

9. Das Leben nach der Revolution

In diesem Kapitel werde ich das Leben nach der Revolution unter dem Revolutionsfiihrer
Ayatollah Khomeini skizzieren. Bereits wéhrend der Revolution zeichneten sich mégliche
Verénderungen ab und l6sten bei den einen Angst und bei den anderen Faszination aus.
Niemand konnte genau einschatzen in welche Richtung sich das Leben im Iran
weiterentwickeln werde. Es gab lediglich Vermutungen (vgl. Esther Juli 2017: 27).

Auch nach dem Sturz des Schahs und der Machtiibernahme von Khomeini dauerte es eine
gewisse Zeit bis die iranische Bevolkerung verstanden hatte, was sich verandert hatte, welche
neuen Regeln galten und wie sich durch die neue Regierung auch der Habitus der Bevolkerung
anderte. Es dauerte einige Jahre, bis dieses Verstdndnis erreicht wurde und die neuen
Gegebenheiten zum Alltag wurden (vgl. Liara Juli 2017: 3).

Einige jener, die friher noch fiir die Revolution auf die Stral3e gingen, erkannten bald, dass ihr
Wunsch nach Gleichberechtigung und Liberalitat nicht in Erfllung gehen wirde (vgl. Maani
2017).

Nach der Revolution 1979 kam es zu einer stiarkeren Segregation zwischen Judinnen_Juden
und Muslim_innen. Liara, eine meiner Gesprachspartnerinnen, meinte, es herrschte Angst vor.
Einige ihrer jidischen Freundinnen wollten aus Furcht ihr Haus nicht mehr verlassen. Sie selbst
hatte durch ihre Arbeit in einem Waisenhaus?’ engen Kontakt zu Muslim_innen. Bis auf eine

judische Frau waren alle Arbeitskolleg_innen muslimisch. Sie besuchten einander, feierten

27 Es war damals in Teheran nicht tblich, dass Jiidinnen arbeiteten. Sie selbst war berufstitig, da ihr Ehemann
erkrankt war und er deshalb kein Geld verdienen konnte.
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Feste und Hochzeiten zusammen. Dies veranderte sich nach der Revolution. Ihre muslimischen
Freund_innen hatten nun Angst, sie zu besuchen, da sie sich davor flrchteten, was andere
Muslim_innen denken konnten, wenn sie sie bei Liara sehen widirden. Liara hatte im
Unterschied zu anderen Judinnen und Juden keine Angst vor Muslim_innen auf der Strale. Sie
kannte sie und meinte, dass man meistens vor dem Fremden Angst hat und nicht vor dem
Bekannten. Sie hatte auch keine Bedenken bezuglich dessen, wie andere uber sie reden wirden,
wenn sie sich weiterhin mit Muslim_innen traf. Dennoch verlor sie nach und nach das
Vertrauen zu ihren muslimischen Freund_innen. Man wusste nach der Revolution nicht mehr,
wem man wirklich vertrauen konnte. Sie wusste, dass ihre Freund_innen sie liebten, doch ihr
war zugleich auch bewusst, dass ihnen ihre eigene Sicherheit wichtiger war, als ihre Beziehung
zu Liara (vgl. Liara Juli 2017 6f.).

Esther beschreibt, dass die Angst vor der iranischen Gesellschaft oft gréRer war als die vor der
Regierung. Wahrend Liara darauf hinwies, dass sich ihre muslimischen Freund_innen vor den
Urteilen der eigenen religidsen Gruppe furchteten, hatte Esther davor Angst wie sie selbst in
der judischen Community gesehen werden konnte, wenn sie sich den Anspriichen des
islamischen Regimes widersetzte. Esther war Sangerin und trat auch nach der Revolution noch
in Privathaushalten auf. Nach 1979 war es Frauen verboten, Musik zu machen. Manner durften
hingegen weiterhin musizieren, wenn auch nur im religiésen Bereich. lhr Vater hatte generell
Einwinde dagegen, dass seine Tochter sang. Das Singen galt fiir Frauen als ,,billig* und wurde
stark sexualisiert. Nach der Revolution wurde die Tatigkeit als Sangerin darlber hinaus
illegalisiert. Dadurch wurde Esthers Beruf von der Gesellschaft und ihrem Vater noch negativer
behaftet als bisher (vgl. Esther Juli 2017: 25, 29, 30, 39). Das Regime schaffte es somit, Berufe
zu delegitimieren und nicht nur gesellschaftlich, sondern auch gesetzlich zu verbieten. Es ging
nicht nur um den Beruf als Sangerin alleine, sondern um alle kunstlerischen Téatigkeiten. Es
wurde verboten zu tanzen, zu musizieren und zu singen. All jenen Beschéftigungen wurde eine
sexuelle Konnotation zugeschrieben.

Zwar sprachen meine Interviewpartnerinnen vor allem von der Angst vor gesellschaftlichen
Stigmatisierungen und Diskriminierungen, diese wurden aber durch die Legitimation seitens
der Regierung vorangetrieben. Durch die antisemitische Propaganda, die wahrend und nach der
Revolution bestand, verfestigten sich bestimmte Bilder, Angste und Diskriminierungsmuster in
den Kopfen der Bevolkerung und manifestierten sich in antisemitisch-sexistischen Praktiken.
Die Sexualisierung von Frauen, Koérperteilen und Berufen wurde, wie beschrieben, haufiger.
Frauen wurden so leichter zu einem Objekt der Begierde degradiert und nicht als Subjekte

wahrgenommen.
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9.1. Sexismus nach der islamischen Revolution

Die Restriktionen gegenuber Frauen wurden starker. Liara erzéhlte mir von der Sittenpolizeli,
die darauf achtete, ob jede Frau ihren Tschador trage, und dass sie mit niemand anderem als
ihrem Ehemann unterwegs sei. Im Jahr 1982 war sie mit ihrem Schwager und ihrer Tochter auf
der StraRe unterwegs, als sie von der Sittenpolizei angehalten wurden. Als diese erfuhr, dass
der Mann, der sie begleitete, nicht ihr Ehemann war, hatte diese kein Verstdndnis. Dariber
hinaus trug das dreijahrige Méadchen ein schulterfreies T-Shirt. Die Polizei presste daraufhin
eine Zigarette auf der Schulter des Kindes aus und drohte damit, dass dies das letzte Mal sei,
dass sie sie so auf der Stral’e sehen wirde, ansonsten gabe es andere Konsequenzen. Liara
meinte, es dauerte eine Zeit, bis alle verstanden, wie ernstzunehmend die Veranderungen nach
der Revolution waren. Es dauerte demnach auch, bis sich die Frauen daran gewoéhnten, ihren
Kleidungsstil und den ihrer Kinder vollstandig zu verandern (vgl. Liara Juli 2017: 3f.). Es war
ein Prozess von zwei bis drei Jahren bis die islamischen Gesetzte im Iran ausreiften und jede_r
ihnen folgte (vgl. Chaya April 2017: 2).

Sexuelle Gewalt gegeniliber Frauen wurde von der neuen Regierung gestutzt. Die
Schuldzusprechung bei sexueller Beléstigung lag beim Opfer — der Frau. Sie hétte sich nicht
ordnungsgemal gekleidet, ihre Haare nicht richtig bedeckt oder ware ohne die Begleitung ihres
Mannes auf die Stralle gegangen, wurde argumentiert. Der Verlauf wurde umgekehrt und der
Mann zur Marionette seiner Lust erklart. Es wére einem Mann nicht mdglich, sexuelle Lust
unter Rationalitat zu stellen. Dies war und ist die gdngige Auslegung des Rechtszustandes, der
im islamischen Staat Iran herrschte und herrscht (vgl. Talattof 2011: 31). Wie schon in den
vorhergehenden Kapiteln beschrieben, gab es selbstverstéandlich auch schon vor der Revolution
sexuelle Ubergriffe gegentiber dem weiblichen Geschlecht. Der Unterschied lag nun darin, dass
sie nun auch rechtlich (nicht nur ideologisch) legitim waren. Frauen wurden nicht langer als
Subjekte mit einem eigenen Willen betrachtet, sondern als Objekte der mannlichen Lust
wahrgenommen. Das Gesetz erlaubte diese Verbrechen und schitzte die Gbergriffigen Manner,
indem die Schuld auf die Frau geschoben wurde. Die Legitimation von sexueller Beldstigung

flhrte zu ihrem vermehrten Auftreten (vgl. Maani 2017).
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9.2. Antisemitismus nach der islamischen Revolution

Nach der Revolution wurden offizielle Tétungen von der Regierung Khomeinis angeordnet, die
sich zumeist gegen vermdgende Jidinnen und Juden richteten. Wie bereits beschrieben, ist eine
Assoziation von Judinnen und Juden mit Reichtum nicht uniblich (Marz 2014: 150). In der
expliziten Totung vermogender Jidinnen und Juden lasst sich eine Uberschneidung von
Antisemitismus und Klassismus verorten. Es wird ersichtlich, dass die jeweiligen
Diskriminierungskategorien nicht getrennt betrachtet werden koénnen und in stetigem
Zusammenhang stehen. Judinnen und Juden konnten alleine wegen ihrer N&he zu Israel getotet
werden (vgl. Liara Juli 2017: 6). Eine solche wurde ihnen ,,von Natur aus* unterstellt, d.h. die
Religionszugehdrigkeit zum Judentum ist Grund genug. Die Anschuldigung traf folglich auch
Judinnen und Juden, die nie vorhatten, nach Israel zu emigrieren. Antizionismus und
Antisemitismus wurden und werden durch die iranische Regierung synonym verwendet,
trotzdem diese immer wieder darauf hinweist, ,,nur gegen Zionist innen und den Staat Israel
zu sein und nicht gegen das Judentum per se (vgl. Grigat 2017: 17; vgl. Marz 2014: 201ff.).
Israel gilt, wie Amerika, als Vertreter einer Moderne, die sich gegen die islamische Tradition
stellt (vgl. Marz 2014: 51f.).

Doch nicht nur die staatlichen Ubergriffe gegen Jiidinnen und Juden vermehrten sich, sondern
auch antisemitische Angriffe durch Privatpersonen. So erzahlte mir meine Interviewpartnerin
Liara, dass ihr Mann mit Absicht von einem Auto angefahren wurde, als er auf den Bus wartete.
Die Verletzungen waren so schwer, dass er ein Jahr im Spital verbrachte und danach seiner
Arbeit nicht mehr nachgehen konnte. Dies hatte Auswirkungen auf die finanzielle Lage der
Familie, da infolge die Frau alleine fiir die Erwirtschaftung des Haushaltseinkommens
zustandig war (vgl. Liara Juli 2017: 2f.). Auch zeigt sich, dass staatliche Legitimation,
Institutionalisierung von Antisemitismus und Sexismus alltagliche Ubergriffe, sowohl gegen
Judinnen und Juden, als auch gegen Frauen fordern, da nun keine Sanktionen mehr zu erwarten

sind, im Gegenteil.

Durch Interviews mit Frauen der dritten Generation l&sst sich feststellen, dass diese oft nur sehr
wenig Uber die Zeit der Revolution und danach wissen. lhre Eltern erzéhlen eher von dem Leben
unter dem Schah als dem danach. Dies kdnnte ihnen zufolge damit zusammenhéangen, dass der
Alltag als Judin nach 1978/9 schwieriger war als zuvor. Juden und Jidinnen wurden durch

gesellschaftliche und staatliche Stigmatisierungen eingeschréankt. Einige Interviewpartnerinnen
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befurchteten, bei ihren Eltern eine Retraumatisierung hervorzurufen und vermieden ebenfalls

das Thema anzusprechen (vgl. Mal November 2017: 1; vgl. Bar Janner 2017: 3).

Zusammenfassend ist festzustellen, dass die Zeit nach der islamischen Revolution und dem
Sturz des Schahs geprégt war von Veranderungen und Anpassungen auf unterschiedlichen
gesellschaftlichen Ebenen. Es dauerte eine Zeit bis die neuen Regeln des Regimes verstanden
und von der iranischen Gesellschaft ibernommen wurden. Ich ging vor allem darauf ein, dass
eine starkere Segregation zwischen der muslimischen und der judischen Bevélkerung entstand,
wobei die Beziehung durch Angst gezeichnet war. Diese herrschte zum einen innerhalb der
eigenen und zum anderen zwischen den religiésen Gruppierungen. Sexuelle Gewalt an Frauen
und antisemitische Ubergriffe wurden durch den Staat legitimiert und gefordert. Frauen
verloren die Rechte, die ihnen erst kurz zuvor zugestanden worden waren (vgl. Talattof 2011.:
31). Das Regime setzte eine sogenannte Sittenpolizei ein, die unter anderem auf die
rechtméfige Kleidung und Verhaltensregeln der Frauen achten sollten (vgl. Liara Juli 2017. 4).
Wie bereits in dem vorangehenden Kapitel beschrieben, verénderte sich auch die Art der
antisemitischen Propaganda im Iran. Durch das neue Regime und den Machtverlust des Schahs
wurden Judinnen und Juden nicht langer geschutzt und es fanden 6ffentliche Tétungen statt,
die vom Staat angeordnet wurden. Da diese sich anfangs vor allem gegen vermogende Personen
richtete, wird eine Verbindung zum Kilassismus deutlich. Des Weiteren fanden vermehrt

personliche Angriffe gegen Jidinnen und Juden statt.

Die Gefahren, die durch jene Veranderungen entstanden, zwangen meine
Interviewpartnerinnen schlieBlich, ihr Land zu verlassen und nach Israel zu fliehen. Ich werde
im nachsten Kapitel auf jene Fluchtgriinde eingehen, die Gefahren und den Fluchtweg, sowie

auf die Ankunft in Israel.
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10.  Flucht und nachfolgende Ankunft in Israel

,, You know I was really scared and of course because what is going on. And my mom said to
me don’t think about anything, just look up and then we were looking up and seen the stars like,
as if 1 could touch them. Because | never, | grew up in a city like, so you never see stars and |

remember that that was the first time | saw stars. “ (Bar Janner 2017: 2)

Die Kultur- und Sozialanthropologie mdchte verstehen was es bedeutet, ein Fliichtling zu sein,
welche Erfahrungen gemacht werden und welche sozialen und kulturellen VVeranderungen fur
die Betroffenen und deren Umfelder, sowie flr das Herkunfts- und Zielland damit einhergehen
(vgl. Binder 2017: 127).

In diesem Kapitel werde ich auf die Fluchtgriinde meiner Interviewpartnerinnen eingehen und
ihre Entscheidung, Israel als ihr Zielland zu wéhlen, erléutern. Die Thematisierung der Flucht
ist wichtig, um das Ausmal? der Veranderungen durch das Regime unter Ayatollah Khomeini
besser nachvollziehen zu koénnen. AufRerdem wurde der Fluchtweg von einigen meiner
Interviewpartnerinnen in ihren Erz&hlungen besonders hervorgehoben.

Das gewohnte Leben und die Menschen, die darin eine Rolle spielen, zuriickzulassen, bedeutet
in jedem Fall eine Verdnderung, die nicht immer einfach ist, vor allem, wenn diese nicht

freiwillig entschieden wurde.

10.1. Fluchtgriinde

Auch wenn kein Fluchtgrund mit einem anderen ident ist, gilt fir alle meine
Interviewpartnerinnen, die nach 1979 migrierten, dass sie ihr Herkunftsland aufgrund der sozio-
politischen Veranderungen, die durch den Regierungswechsel bedingt waren, verlie3en. Dabei
konnte es sich um vermehrte Diskriminierung handeln, die das Leben der Judinnen einschrénkte
oder um politische Verfolgungen, die etwa durch eine oppositionelle Einstellung bedingt waren.
Bars Vater vertrieb beispielsweise in seinem Videogeschaft einen Film eines oppositionellen
Komddianten, der sich Uber das neue Regime lustig machte. Dies fiihrte zur Verfolgung des
Vaters, der daraufhin beschloss, mit seiner Familie tiber Pakistan das Land zu verlassen. Da er

selbst die Einstellungen des Komddianten vertrat, war er nicht gewillt, dieses Werk aus dem
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Bestand des Geschéfts zu entfernen (vgl. Bar Janner 2017: 1). Ein anderer haufiger Ausloser
war der Iran-Irak Krieg, der kurze Zeit nach der Regierungsiibernahme Khomeinis ausbrach.
Alle Manner ab dreizehn Jahren waren verpflichtet, sich zum Militardienst zu melden, wer dem
entkommen wollte, musste flichten. Frauen hatten oft keine andere Wahl als sich ihren
Mannern anzuschlieBen. Durch den Rechtsverlust der Frau im Iran wurde dem Mann
zugestanden, tber seine Ehefrau zu entscheiden. Sich zu widersetzen oder eine eigene Meinung
zu vertreten, wurde beinahe unmdglich oder zumindest dulerst geféahrlich — tatliche Gewalt war
in diesem Fall keine Seltenheit (vgl. Esther Juli 2017: 13).2®

10.2. Gefahren der Flucht

“I do know that we finally got to the Pakistani border. I remember going through the border of
Pakistan. It was really scary, we had to hide (...) there were guys with guns and ... | can

remember that moment. * (Bar Janner 2017: 3)

Die Flucht aus dem Iran war, wie jede Flucht, mit groen Risiken verbunden. Die Grenzen
wurden berwacht und teilweise mussten die Menschen zu Ful’ durch die Wiste fliehen. Eine
h&ufig genommene Route verlief Gber Pakistan. Jene, denen es nicht gelang, mit dem Flugzeug
nach Israel zu fliehen, mussten andere Wege finden. In der Regel organisierten sie eine_n
Fluchthelfer_in, der_die sie Uber die Grenze bringen sollte. Das war mit einem hohen
finanziellen Aufwand verbunden. AufRerdem mussten sie ihr gesamtes Vertrauen und Schicksal
in die Hande jenes_r Fluchthelfer_in legen. Es konnte passieren, dass diese_r nicht auftauchte
und sie daher von der Grenzpolizei aufgegriffen wurden (vgl. Esther Juli 2017: 14). Eine Flucht
mit einem Kind war riskanter als alleine, die Flucht fur eine Frau gefahrlicher als fur einen
Mann. Frauen auf der Flucht erfahren haufig sexuelle Ubergriffe (vgl. Binder 2017: 142f.).
Alleinreisende Frauen sind potentieller Zwangsprostitution oder Menschenhandel, sowie in der
Regel auch sexueller Gewalt (wahrend und nach der Flucht, in den Flichtlingsunterkinften)
ausgesetzt (vgl. Binder 2017: 144f.).

28 Frauen sind bei der Entscheidung eine Flucht anzutreten oder nicht, oft vom Mann abhingig. In vielen Fillen
haben sie kein eigenes Einkommen und kénnen somit weder ohne den Mann fliehen, noch alleine
zuriickbleiben. AuRerdem besteht die Gefahr, sexuellen Misshandlungen wahrend der Flucht ausgesetzt zu
sein. Die Angst davor kann die Entscheidung einer Frau, alleine zu fliehen oder besser nicht, beeinflussen (vgl.
Binder 2017: 142f.).
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Meine Interviewpartnerinnen gingen nur sehr wenig auf die Gefahren der Flucht, sowie
negativen Erlebnissen wahrenddessen ein. Ich kdnnte mir vorstellen, dass diese eventuell
verdrangt wurden oder sie aus personlichen Griinden nicht mit mir dartiber sprechen wollten.
Das Thema ist ein sehr sensibles und da es nicht zwangslaufig mit meiner Forschungsfrage in
engem Zusammenhang steht, sondern nur marginale Uberschneidungen aufweist, beschloss
ich, nicht zu sehr daran festzuklammern, Antworten und Geschichten zu erfahren, die

maoglicherweise nicht so gerne geteilt wurden.

Bis auf Bar beschlossen alle meine Interviewpartnerinnen, nach Israel zu fliehen. Die Griinde

daftir werde ich im néachsten Abschnitt erlautern.

10.3. Warum lIsrael? — Warum nicht Israel?

Ein h&ufiger Grund warum Israel als Zielland gewahlt wurde, war, dass bereits Kontakte dorthin
bestanden. Oft lebten Verwandte oder Freund_innen in Israel, sodass eine erleichterte

Eingliederung erwartet wurde.

Bars Familie beschloss jedoch, nach Amerika zu migrieren. Ihre Eltern mochten nicht mehr mit
dem Judentum assoziiert werden und die Religion nicht praktizieren oder mit ihr konfrontiert
werden. Bar meinte, dass das auch bei Holocaust-Uberlebenden oft vorkomme. Wegen ihrer
Religion wurden sie gezwungen, ihre Heimat zu verlassen. Deshalb erlebten sie traumatische
Ereignisse und mussten sich anderswo ein neues Leben aufbauen. Ihre Eltern wollten daraufhin
die Religion vergessen — das konnten sie in Israel, einem jldisch gepragten Staat, nicht, in
Amerika aber schon (vgl. Bar Janner 2017: 10). Wahrend ihre Eltern in den USA blieben,
entschied sich Bar mit 25 Jahren daftr, nach Israel zu ziehen. Sie studierte damals Politik und
ihre Beweggrunde waren durch ihr Studienfach beeinflusst. Sie wollte die Lage des Konflikts
zwischen Israel und Palastina besser verstehen lernen. Sie war damals in der Friedensbewegung
tatig, doch schon bald verlor sie jegliche Hoffnung auf eine positive Veranderung: “I think once
when you came here you realize that there is no hope “ (Bar Janner 2017: 6f.).

Sie war neugierig, die Menschen kennenzulernen, die die Entstehung des Staates miterlebt
hatten. Es faszinierte sie, wie ein Staat neu gegriindet wurde und sie war gewissermalien stolz

als Judin, Teil dieses Narrativs zu sein (vgl. Bar Janner 2017: 8).
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Eine sehr laute Stimme gegen eine Migration nach Israel, war die von Chaya. Sie wollte den
Iran nicht verlassen und vor allem nicht nach Israel emigrieren. lhre Eltern entschieden sich
aber dazu, aus dem Iran wegzuziehen, da sich die Stabilitat des Landes durch die islamische
Revolution verschlechtert hatte. Der Gedanke, nach Israel zu emigrieren, bestand bereits zuvor;
die Revolution war lediglich der Ausloser, das auch zu tun. Chayas Eltern vertraten eine
zionistische Ideologie, was Chaya nicht davon abhielt, sich durch Antiisrael- Slogans wahrend
der Revolution beeinflussen zu lassen. Sie hatte einige muslimische Freundinnen in der Schule,
deren Brlder in politisch linken Organisationen aktiv waren. Durch sie wurde sie mit
sozialistischem Gedankengut vertraut. Fir Chaya war Israel ein Land, das Okkupation und
Segregation betrieb. Sie sympathisierte politisch mit Pal&stina und konnte sich nicht vorstellen,
in Israel zu leben: “I told in every family occation I just know, took the stage and lecture them
about how bad Israel is*“ (Chaya April 2017: 3).

Ich beschrieb in diesem Kapitel die Fluchtgriinde, Gefahren und die Entscheidung, nach Israel
zu migrieren. Genaue Fluchtgriinde variieren je nach Geschichte der jeweiligen Personen.
Zusammenfassend kann jedoch festgestellt werden, dass all jene, die nach 1979 migrierten,
aufgrund der sozio-politischen Verdnderungen im Iran gezwungen waren, das Land zu
verlassen. Die Lebensbedingungen als judische Frau verschlechterten sich zunehmend, manche
wurden aufgrund ihrer politischen Einstellung oder der ihrer Familie verfolgt oder sie ertrugen
die Bedingungen nicht mehr, unter denen sie im Iran leben mussten. Einen weiteren
Fluchtgrund stellt der Krieg zwischen dem Iran und dem Irak dar. Frauen standen bei der
Entscheidung einer Flucht oft in Abhangigkeit ihrer Eheménner. Als Frau alleine zu fliehen,
stellt eine zusatzliche Gefahrenquelle dar. AuRerdem sind Frauen im Iran oft finanziell von
ihren Eheménnern abhangig. Etwaige Gefahren der Flucht wurden in den Interviews nur
marginal thematisiert. VVor allem wurde auf die Uberwachung der Grenzregionen eingegangen.
Die meisten meiner Interviewpartnerinnen wahlten Israel als Zielland, da sie dort bereits
Verwandte oder Freund_innen hatten und sich dadurch eine einfachere Eingliederung in die
Gesellschaft erhofften. Griinde, die dagegen sprachen nach Israel zu migrieren, waren eine
Enttduschung des judischen Glaubens und das Nicht-Wollen einer Assoziation mit dem
Judentum, sowie eine durch die politische Propaganda des Irans bedingte Abneigung der
israelischen Politik gegenuiber Paléstinas. Im nachsten Abschnitt werde ich beschreiben wie die

Ankunft in Israel empfunden wurde.
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10.4. Ankunft in Israel

Uber die Ankunft in Israel waren sich die meisten meiner Interviewpartnerinnen einig.
Jene, die vor 1979 und aus zionistischen Griinden nach Israel migrierten, erlebten die Ankunft
sehr positiv, auch wenn der wirtschaftliche Standard Israels weit unter dem des Irans der

damaligen Zeit lag. ,, I was really excited, hilt Ava fest (Juli 2017: 10).

Diejenigen, die nach der Revolution und aus politischen, sowie sozialen Griinden nach Israel
flohen, empfanden die erste Zeit als schwierig. Sie konnten zumeist die Sprache nicht und
wenn, nur sehr gebrochen. Sie lebten auf engen Raum zusammen und hatten oft wenig Geld,

da sie den Iran meist sehr pl6tzlich und somit ohne groRRen Besitz verlassen hatten mussen.

"We had nowhere to live in. We went to my grandmother. We didn’t know the language very
well. We had no friends. We had to sleep at my grandmother. My auntie was at my
grandmother’s too. She had a two-bedroom apartment and in that apartment, we were more
than ten people. Ten or maybe twelve, I can’t remember. We used to buy every morning twelve

apples. Twelve ... yah, twelve of everything. *“ (Malka Juli 2017: 2f.)

Liara berichtete, dass es fiir sie anfangs einfacher war, da sie zusammen mit anderen
Gefliichteten lebten, und sie gemeinsam das Ulpan?® besuchten, um Hebraisch zu lernen. Somit
war sie unter Menschen, die das Gleiche durchmachten wie sie, auch wenn sie alle aus
unterschiedlichen Landern kamen. Erst spater wurden die kulturellen Unterschiede sichtbarer
(vgl. Liara Juli 2017: 14f.).

Im folgenden Kapitel werde ich auf diese inner-jidischen Unterschiede und daraus

entstehenden Diskriminierungsmuster eingehen.

29 Ein Ulpan ist ein intensiver Hebraisch-Kurs, der Migrant_innen in Israel zum schnellen Spracherwerb und zur
Integration dient.
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11.  Rassistische Diskriminierung in Israel

In diesem Kapitel werde ich die rassistische Diskriminierung iranischer Judinnen in Israel
anhand der Beschreibungen meiner Interviewpartnerinnen erlautern. Die meisten von ihnen
machten entweder selbst diskriminierende Erfahrungen aufgrund ihrer Herkunft oder der
Herkunft ihrer Eltern oder hatten zumindest von solchen gehort. lhre
Diskriminierungserfahrungen wie auch ihre Identitdten verénderten sich im Zuge der
Migration. Zwar blieben sexistische Diskriminierungsmuster bestehen, anstelle des
Antisemitismus trat jedoch Rassismus. In Israel wurden meine Interviewpartnerinnen nicht, wie
im Iran, aufgrund ihrer Religion und ihrer imaginierten oder tatsachlichen Verbundenheit mit
Israel diskriminiert. Die Wahrnehmung als Judinnen trat in den Hintergrund, wéhrend ihre
Identitét als Iranerinnen in den Vordergrund wechselte. Der Rassismus in Israel zeigt sich in
einer Zweiteilung der jldischen Bevolkerung. Auf der einen Seite finden sich die
privilegierteren Ashkenazim, Judinnen und Juden européischer Herkunft und auf der anderen
Seite Mizrachim, d.h. Jidinnen und Juden asiatischer oder afrikanischer Herkunft wie auch
solche, die aus muslimisch geprégten Landern stammen. Mizrachim machen in etwa 63 Prozent
der judischen Bevolkerung Israels aus. Dennoch sind sie wirtschaftlich, sozial und politisch
marginalisiert (vgl. Quinones 2014).

Ich werde infolge zuerst auf Diskriminierungserfahrungen meiner Interviewpartnerinnen auf

personlicher Ebene eingehen und dann auf staatlich/institutionalisierter.

11.1. Die personliche Ebene

Der Groliteil, der von mir befragten Personen, vor allem der zweiten und dritten Generation,
machte aufgrund ihrer ethnischen Zugehorigkeit Erfahrungen mit rassistischer
Diskriminierung. Fir sie war es meist in der Schulzeit am schwierigsten. Sie wollten ihre
iranische Identitat verstecken und baten beispielsweise ihre Eltern zu Hause nicht Farsi zu
sprechen, wenn Schulfreund_innen auf Besuch kamen (vgl. Mayim April 2017: 7). Teilweise
schamten sich auch die Eltern daftir Mizrachim zu sein und brachten ihren Kindern deshalb die
Sprache ihres Herkunftslandes nicht bei (vgl. Lillith Oktober 2017: Feldnotiz; vgl. Sheva
November 2017: 5).

83



“It’s a different if you are outside and talk to your child in English, French or something else,
but if you talk in Farsi people could think you are an Arab and that’s the worst.” (Sheva
November 2017: 5)

Oft wird die Mizrachi-Zugehdrigkeit mit einem niedrigeren Bildungsniveau assoziiert. Darauf
werde ich im Teil zur staatlichen Diskriminierung noch genauer eingehen. Es wird davon
ausgegangen, dass es in den Herkunftslandern der Mizrachim keine ,,Kultur gdbe; die Existenz
von Dichter_innen, Schriftsteller_innen und Kinstler_innen in jenen L&ndern wird ignoriert.
Das einzige kulturelle Gut, das dem Iran zugestanden wird, ist das Essen (Sheva November
2017: 2f.).

Des Weiteren machen Sicherheitskrafte in Israel oft keinen Unterschied zwischen
Palastinenser_innen und Mizrachim. Wie auch erstere strengeren Kontrollen ausgesetzt sind,
sind dies auch letztere, da die beiden Gruppen &uRerlich oft nicht zu unterscheiden sind. Leah
berichtete, dass sie wegen ihres ,,arabisch* anmutenden AuBeren an der Universitit zur Zeit der
Intifada 2015 strenger kontrolliert wurde. Sie meinte, sie verstiinde, dass die Sicherheitskrafte
Kriterien brauchten, nach denen sie vorgehen konnten, doch die hier angewandten, seien
rassistisch (vgl. Leah April 2017: 10). Sie erzéhlte, ihr Bruder werde ebenfalls aufgrund des
arabisch erscheinenden AuReren, 6fters nicht in Clubs gelassen (vgl. Leah April 2017: 7). In
der Vergangenheit schamte sich Leah fir ihr Aussehen und ihre Herkunft, verweigerte auch das
iranische Essen ihrer Mutter. Heute ist sie stolz darauf. Haufig nimmt sie iranisches Essen in
die Arbeit mit: "I can bring Persian food to work for lunch and I think that they are jealous
that yah ... I have good food** (Leah April 2017: 7).

Mal meinte, nur durch ihre iranischen Freund_innen die Stéarke dafiir gefunden zu haben, tber
den alltaglichen Diskriminierungen zu stehen und sich in ihrer iranischen Identitdt wohl zu
fuhlen (vgl. Mal November 2017: 3).

Bar machte in Israel keine Diskriminierungserfahrungen. Sie wird in Israel als Amerikanerin
wahrgenommen, in Amerika jedoch als Iranerin. Ihre Familie floh nach der Revolution nach
Amerika, erst als Studentin beschloss Bar, nach Israel zu ziehen. Die Wahrnehmung Gber ihre
ethnische Identitat verandert sich je nachdem, in welchem Land sie sich aufhalt. In Amerika
hat sie viele iranische Freud_innen, mit denen sie Farsi spricht. In Israel lediglich eine, doch sie

sprechen Hebréisch miteinander (vgl. Bar Janner 2017: 12f.). An diesem Beispiel sieht man,
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wie sich die Identitaten tberlappen — sichtbar und unsichtbar werden. Bar ist sich bewusst, dass
rassistische Ressentiments in Israel bestehen, auch wenn sie selbst diesen noch nie ausgesetzt
war. Sie argumentierte, dass Rassismus tberall bestehe und Israel dabei natirlich keine
Ausnahme darstelle. Menschen aus dem Suden wirden immer diskriminiert — als Beispiel flihrt
sie Italien und den Konflikt zwischen Nord- und Suditalien an (vgl. Bar Janner 2017: 14f.).

Sema ging darauf ein, dass Diskriminierungserfahrungen oft in Zusammenhang mit dem
eigenen Auftreten und der eigenen Prdsenz stehen. Sie fallt nicht in das klassische stereotype
Bild einer Mizrachi- Frau. Sie hat eine sehr helle Haut, keinen Akzent und ist PhD-Studentin
an der Universitat in Jerusalem. Sie bewegt sich zumeist unter Akademiker_innen, die sich

politisch gegen Diskriminierungen jeglicher Art aussprechen (vgl. Sema Oktober 2017: 1).

Interviewpartnerinnen der ersten Generation sprachen sehr wenig (Uber rassistische
Diskriminierungen in Israel oder sie meinten, dass es eine solche in der Vergangenheit nicht
gab. Vor allem jene Frauen, die bereits zu Zeiten der Grundung Israels emigrierten, erklarten,
dass damals der Staat noch im Entstehen war. Alle kamen aus unterschiedlichen Léndern,
mussten meist noch Hebraisch lernen und zusammenfinden. Sie teilten den gemeinsamen
Glauben an den Staat Israel und eine kollektive Erfahrung, die zwar je Herkunftsland variierte,
sich aber dennoch ahnelte (vgl. Ava Juli 2017: 5).

11.2. Staatlicher/Institutionalisierter Rassismus

Nicht nur auf personlicher Ebene, sondern auch auf staatlich-institutionalisierter Ebene werden
Mizrachim diskriminiert. Als Beispiel dafiir ist zu nennen, dass es am obersten Gerichtshof nur
einen Anwalt gibt, dessen ethnisch-religiose Identitat Mizrachi ist; alle anderen sind
Ashkenazim. Das ist bereits seit Jahren so und wird nach Auffassung einer meiner
Interviewpartnerinnen auch so bleiben. Und das, obwohl Mizrachim in Israel keine Minoritat
darstellen, sondern 63 Prozent der dort lebenden jiidischen Bevolkerung ausmachen. Des
Weiteren gehen 90 Prozent der Gelder flr kulturelle Zwecke an Projekte, die entweder von
Ashkenazim durchgefiihrt werden oder in Kooperation mit Europa stehen. Hierbei wird von
dem Stereotyp ausgegangen, dass Mizrachim keine ,,Kultur hitten (vgl. Sheva November
2017: 2). Sheva erinnerte sich daran, dass sie sich schon in der Schule fragte, warum sie nur
uber die europdische Geschichte der Jidinnen und Juden lernten. In der Literaturstunde lasen

sie fast ausschlief3lich Blicher von Ashkenazim, nur ein Buch in vier Jahren war ihr zufolge von
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einer_m Mizrachi geschrieben. Das gleiche galt fur Kunst, Religion und alle anderen
Schulféacher. Als sie ihre Lehrerin darauf ansprach, bekam sie folgende Antwort: “They didn 't
write history there“ (vgl. Sheva November 2017: 2). Die zahlreichen iranischen Dichter_innen,
die Literatur- und Kulturszene, sowie die Geschichte der Judinnen und Juden aus dem
asiatischen, afrikanischen, sowie muslimisch gepragten Raum wurde im Unterricht
ausgeklammert, als héatte es all das nie gegeben oder mit Israel nichts zu tun (vgl. Sheva
November 2017: 2). Sheva war nicht die einzige, die mir davon erzahlte, dass der Schullehrplan
nur fir Ashkenazim ausgerichtet ist (vgl. Sema Oktober 2017: 1; vgl. Sheva November 2017:
2; vgl. Lillith Oktober 2017: 1). Es gibt in einigen Schulen spezielle Klassen, die schwieriger
sind als die reguldren Klassen. Der erfolgreiche Besuch einer solchen Klasse ist VVoraussetzung
fiir die Aufnahme an der Universitat. Sema selbst ging in eine derartige Klasse, doch auler ihr
waren fast nur Kinder aus Ashkenazi-Familien dort. Flr diese war die Aufnahme nicht so
schwierig, wie flr Mizrachim (vgl. Sema Oktober 2017: 1f.). Somit ist es Ashkenazim eher
maoglich, an die Universitaten zu gehen. Das fihrt zu einem Ausschluss, der weiterhin bedingt,
dass angesehene oder akademische Berufe nur von Ashkenazim ausgetbt werden. Mizrachim
werden infolge in negativ konnotierte und niedrig bezahlte Berufe gedrangt, sodass eine
Segregation der beiden Gruppierungen erhalten bleibt (vgl. Lillith Oktober 2017: Feldnotiz;
vgl. Sheva November 2017: 3). Somit ist zusammenfassend festzustellen, dass zu Zeiten der
Staatsgriindung Israels versucht wurde, die unterschiedlichen ethnisch-religiosen Gruppen
zusammenzufuhren. Das gemeinsame Ziel ermdglichte dies (vgl. Ava Juli 2017: 5f.). In einer
weiteren Zuwanderungswelle, die hauptsachlich von Mizrachim geprdagt war, wurde die
Chancenungleichheit zwischen all jenen, die bereits in Israel lebten, und denen, die neu
hinzukamen, deutlich. Sie konnten weder Hebrdisch und hatten zumeist ihren gesamten Besitz
aufgrund der Flucht aus dem Herkunftsland zurticklassen mussen. Da sie erst Hebraisch lernen
mussten, konnten sie nicht sofort Arbeit finden. Dies fiihrte dazu, dass sie in ,niedrigere
Klassen* gedrangt wurden und eine neue Art der inner-jtdischen Diskriminierung entstand. Die
Assoziation von Mizrachim als einkommensschwache Gruppe mit einem geringen

Bildungsniveau blieb im gesellschaftlichen, israelischen Mainstream bestehen.

"Why do you put yourself'in the same basket with Mizrachim, you re more educated! *“ (Sheva
November 2017: 3) Diesen Satz hort Sheva oOfters als Reaktion darauf, dass sie sich fur
Mizrachi-Frauen einsetzt. Er lasst darauf schlieen, dass Mizrachim mit einem geringen
Bildungsniveau assoziiert werden. Dabei gehe es eher um die soziale Klasse als um die

tatsachliche ethnisch-religiose Zugehorigkeit. Ein_e Mizrachi kénne demnach keiner sozial
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hoheren und gebildeten Klasse angehtren. Somit widerspreche es sich, dass eine Mizrachi-Frau
gebildet ist. Bildung und die ethnisch-religiose Zugehorigkeit der Mizrachim seien zwei
entgegengesetzte Pole. Dem Stereotyp nach wiirden Mizrachim in den Geschéften ihrer Eltern
oder auf dem Markt arbeiten und keine akademische Karriere verfolgen, wie Sheva oder Sema.
Hier entsteht eine imaginierte Verbindung zum Klassismus. Mizrachim werden aufgrund ihrer
ethnisch-religiosen Zugehorigkeit mit einer ,niedrigeren Klasse* assoziiert und aufgrund
dessen diskriminiert. In der Imagination der Gesellschaft bleiben Mizrachim mit dieser sozialen
Klasse assoziiert, selbst wenn sich diese Zugehdrigkeit bereits verandert hat.

Auch heute werden Mizrachim auf der Jobsuche deutlich benachteiligt. Sheva hatte Bekannte,
die exakt die gleichen Lebenslaufe verschickten, um sich fur Jobs zu bewerben. Der einzige
Unterschied war, dass die einen unter Mizrachi-Namen und die anderen unter Ashkenazi-
Namen verschickt wurde. Ashkenazim wurden zumeist fir ein Interview eingeladen, wahrend

Mizrachim eine Absage bekamen (vgl. Sheva November 2017: 3; vgl. Bar Janner 2017: 15).

Legitimiert und in den gesellschaftlichen Mainstream verbreitet werden rassistische und
sexistische Diskriminierungen unter anderem durch das Fernsehen. Dadurch gelangen Bilder
von Stereotypen verstarkt in das Bewusstsein der Menschen. Werden diese im Anschluss nicht
kritisch hinterfragt, bleiben sie bestehen und werden infolge normalisiert. So beschrieb Sheva
einen Werbespot, bei dem die Hausbesitzer_innen hellhdutig waren, wéahrend das Personal eine
dunklere Hautfarbe hatte. Dadurch wird vermittelt, dass Weile (vermutlich Ashkenazim)
reicher und privilegierter sind als Mizrachim. Sie kénnen sich ein Haus leisten, wahrend das
Personal, das sich um die Instandhaltung des Hauses kiimmert, eine dunklere Hautfarbe hat und
woma@glich Mizrachim ist. Nicht nur Rassismus kommt in Werbungen alltaglich vor, sondern
auch Sexismus. Die Rollen, die Frauen und Manner einnehmen, sind stark voneinander
getrennt. Die Frau wascht die Wésche, wahrend der Mann in der Arbeit ist. Sheva meinte, dass
es mittlerweile eigene Gruppen gibt, die sich mit der Diskriminierung in Werbungen
auseinandersetzen. Social Media wie Facebook eigneten sich als gute Tools, um darauf

aufmerksam zu machen (vgl. Sheva November 2017: 3).

Zusammenfassend ist festzustellen, dass sowohl auf privater, direkter, als auch auf
institutionalisierter, indirekter und staatlicher Ebene Mizrachim gegenliber Ashkenazim
diskriminiert werden. Es handelt sich dabei um eine inner-religitse, rassistische

Diskriminierung. Es geht weniger um eine spezifische Benachteiligung von Iraner_innen,
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sondern um einen Rassismus gegen jene Judinnen und Juden, die aus afrikanischen,
muslimischen, arabischen und asiatischen Landern nach Israel migrierten. Vor allem betrifft
die stereotype Zuschreibung das Bildungsniveau und den kulturellen Bereich der Gesellschaft.
Es wird Mizrachim erschwert, in den universitdren Kontext aufgenommen zu werden. In den
Schulen wird gelehrt, dass Mizrachim keinerlei Geschichte und ,,Kultur* hétten. Dies setzt sich
in den Kopfen der Menschen fest. Fernsehen und Werbung verfestigen und normalisieren diese
Art von Diskriminierung.

Mizrachim werden dariiber hinaus mit einer weniger verdienenden Bevolkerungsgruppe
assoziiert, was dadurch verstarkt wird, dass sie aus besser bezahlten Berufszweigen faktisch
ausgegrenzt werden: Personen mit einem Mizrachi-Nachnamen kommen bei Bewerbungen

nicht in die engere Auswahl.

In den folgenden beiden Absatzen werde ich diskutieren, wie mit jener beschriebenen

Diskriminierung umgegangen wird.

11.3. Leugnung

Sowohl einige Ashkenazim als auch Mizrachim leugnen die Diskriminierung der Mizrachi-
Bevolkerung auf beiden Ebenen, der institutionalisierten wie auch der direkten, sozialen. Sheva
sieht dies in Zusammenhang mit der Griindung Israels und der Rolle, die der Zionismus dabei
spielte. Zionismus stehe in Verbindung mit Imperialismus und sei letztendlich ein europdisches
Projekt. Zwar war die Griindung Israels aufgrund des Holocausts notwendig, ein kleinerer Teil
des Landes hatte ihr zufolge aber womdglich ausgereicht. Kritisch zu sehen sei vor allem die
mit dem Zionismus in Verbindung stehende Idee, Judinnen und Juden aus arabischen Léndern
nach Israel zu bringen, wobei diese zuerst ,zivilisiert” werden miissten, damit Israel kein
levantinisches Land werde. Jidinnen und Juden aus arabischen Landern wurden vor allem in
periphere Gebiete gebracht, was damit begriindet wurde, dass sie an die Wiste gewohnt seien
und folglich nicht fur die immer moderner werdenden Stédte geeignet waren. Den Zionismus
zu kritisieren bedeute, die Staatsgriinder innen Israels und somit auch die ,,Wurzeln* der
Ashkenazim zu kritisieren. Dies kénnte, meiner Interviewpartnerin nach, eine Begriindung
dafur sein, weshalb die Diskriminierung an Mizrachim von Seiten der Ashkenazi-Bevoélkerung
oftmals geleugnet wird (vgl. Quinones 2014; Sheva November 2017: 3). Mizrachim, die die

Notwendigkeit eines Aktivismus fir die eigene Gruppe aberkennen, kénnten meines Erachtens
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nach auch Schwierigkeiten damit haben, sich selbst in der Rolle der_s Benachteiligten zu sehen
(Aaron informelles Gesprach Oktober 2017: Feldnotiz).

11.4. Aktivismus

Im vorhergehenden Abschnitt habe ich beschrieben wie und weshalb die Diskriminierung an
der Mizrachi-Bevolkerung in lIsrael oftmals sowohl von Seiten der Ashkenazim als auch
Mizrachim ignoriert und verleugnet wird. Es ist jedoch auch anzumerken, dass es auf der
anderen Seite politische Zusammenschlisse gibt, die sich fir die Gleichberechtigung der
ethnisch-religiosen Gruppen in Israel einsetzt. Ich konzentrierte mich hierbei vor allem auf
feministische Organisationen, die auf die Unterschiede innerhalb der israelischen
Frauenbewegung aufmerksam machen wollen. Nennenswert sind hierbei die Gruppen ,,Ahoti*
und ,,Democratic Mizrachi Rainbow*’.

Die erste Frauenbewegung entstand in Israel in den 1970er Jahren aufgrund der Beeinflussung
amerikanischer Feministinnen, die nach Israel migrierten. Diese vertraten die Auffassung eines
homogenen Zusammenhaltes aller Frauen und setzten sich gegen die méannliche Vorherrschaft
ein. Dabei wurden jedoch die inner-geschlechtlichen Unterschiede missachtet. Anfangs waren
fast ausschlielich Ashkenazim an der Bewegung beteiligt. Erst nach und nach erhoben auch
Mizrachim ihre Stimme gegen das Patriarchat (vgl. Dahan-Kalev 2001: 671). Diese machten
schlieRlich erst 1994 wahrend einer jahrlichen feministischen Konferenz auf die explizite
Ungleichheit zwischen Mizrachi- und Ashkenazi-Frauen aufmerksam (vgl. Dahan-Kalev 2001.:
669). Die Diskriminierung an Mizrachi-Frauen verlduft auf einer anderen Ebene, da sie
aufgrund ihrer Genderzugehdrigkeit und rassistischen Stigmatisierungen diskriminiert werden.
Dem hinzu kommen oftmals auch Klassenunterschiede. Wie bereits erwahnt wird Mizrachim
der Zugang zu gutbezahlten, angesehenen Arbeitsplatzen, sowie universitarer Ausbildung
erschwert. Dies fuhrt dazu, dass Mizrachim oft in einkommensidrmere Klassen gedréngt
werden. Die Karrierechancen fur Frauen sind dem hinzukommend ebenfalls geringer. Oft wird
eine Zugehdorigkeit von Mizrachi-Frauen zu einer ,,niedrigeren Klasse* auch nur imaginiert und
entspricht nicht der tatsdchlichen Begebenheit. Dennoch werden sie aufgrund dessen
geringschatziger behandelt als Ashkenazi-Frauen (vgl. Quinones 2014).

Bereits zu Beginn der Staatengriindung Israels wurde ein Bild des modernen, aufgeklarten,
mannlichen Israeli mit européischer Abstammung entworfen, welches das Ideal der israelischen

Bevolkerung ausmachen sollte. Die Mizrachi-Frau steht dem als Gegenteil entgegen. Sie wird
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als ignorant, emotional und passiv stigmatisiert (vgl. Quinones 2014). In Israel gibt es einen im
gesellschaftlichen Mainstream verbreiteten Ausdruck ,,Frecha®*. Das Wort geht auf einen
Mizrachi-Frauennamen zuriick, der mit dem franzosischen Namen ,Belle® (dt. Schon)
gleichzusetzen ist (vgl. Sheva November 2017: 3). In Israel beschreibt der Ausdruck Frauen,
die einen schlechten Kleidungsstil haben, laut sind und kein Bewusstsein fur passende
Umgangsformen oder Respekt gegenuber anderen haben (vgl. informelles Gesprach mit Or;
vgl. Strenger 2015). Die Verwendung des Wortes ,,Frecha®, welches eine rassistische
Beleidigung impliziert, jedoch in den alltéglichen israelischen Jargon aufgenommen wurde,
zeigt wie allgegenwartig und verbreitet die spezifische Diskriminierung von Frauen mit
Mizrachi-Herkunft in Israel ist.

Auch wenn es heute eine Gegenbewegung zum Weillen Feminismus der Ashkenazi gibt, ist
diese nicht fir alle Frauen zuganglich. Schliellich ist die Landbevolkerung Israels
marginalisierter als die stadtische. Die feministische Mizrachi-Bewegung ist hauptsachlich im
universitaren Kontext angesiedelt und von da her nur einem gewissen Kreis zugénglich. Frauen
aus einer ,niedrigeren Klasse®, die es sich nicht leisten konnen, zu studieren oder in der
Peripherie leben, sind davon so gut wie ausgeschlossen. Aufierdem ist anzumerken, dass viele
von ihnen immer noch um ihre Existenz kdmpfen miissen. Die universitdre ,,Elite” ist dem
hingegen privilegierter. Sie haben ein Studium abgeschlossen, einen gut bezahlten und soliden
Job — zusammenfassend ein abgesichertes Leben. Dadurch sind sie im Stande, sich das Recht
zu nehmen, aktiv und progressiv auf Missstdnde der derzeitigen Ordnung aufmerksam zu
machen (vgl. Sheva November 2017: 2).

Auch wenn der Aktivismus von Mizrachi-Feministinnen innerhalb der israelischen Linken eine
Randerscheinung darstellt, interessieren sich seit einigen Jahren auch mehr und mehr
Ashkenazim dafir, sich gegen die rassistische Diskriminierung von Mizrachim einzusetzen.
Die Zahl der europaischen Judinnen und Juden ist zwar immer noch sehr gering, dennoch ist
sie im Zunehmen (vgl. Sema Oktober 2017: 2). Nichts desto trotz wird kritisiert, dass sich der
Groliteil der linken Ashkenazim hauptséachlich fur die Chancengleichheit der paldstinensischen
Bevolkerung einsetzt, dabei aber die innerjidische Ungleichbehandlung ubersieht (vgl.
Quinones 2014; vgl. Lillith Oktober 2017: Feldnotiz).

Es ist zusammenfassend also festzustellen, dass neben den Stimmen, die die Diskriminierung
an Mizrachim in Israel verleugnen, politische Gruppierungen existieren, die sich aktiv fur eine

sozio-politische Gleichbehandlung der judischen Bevolkerung einsetzen. Besonderes
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Augenmerk legte ich in meiner Ausfiihrung auf die feministische Mizrachi-Bewegung, die sich
mit der Chancenungleichheit innerhalb der israelischen Frauenproteste auseinandersetzt. Dabei
wird auf die spezifische Diskriminierung aufmerksam gemacht, die durch die Uberschneidung

von Rassismus, Sexismus und Klassismus entsteht.

Nachdem ich in diesem Kapitel die unterschiedlichen Diskriminierungserfahrungen meiner
Interviewpartnerinnen im personlichen/direkten, sowie im staatlichen/institutionalisierten
Bereich erldutert hatte, werde ich mich im nachsten Kapitel mit dem ,,iranischen Leben* meiner
Interviewpartnerinnen in Israel auseinandersetzen. Welche Traditionen nahmen sie von ihrem
Herkunftsland mit in ihre neue Heimat? Was davon blieb erhalten und was wurde an jlingere
Generationen weitergegeben? Welche kulturellen und politischen Aspekte des Iran werden
gemieden und wieso? Und wie lasst sich die Fokussierung auf jene positiv konnotierten

Elemente des Herkunftslandes deuten?

12. Iranisches Leben in Israel

Viele meiner Interviewpartnerinnen hielten ihre Ausfiihrungen Gber das Leben im Iran sehr
kurz. Ich hatte das Gefuihl, es war ihnen unangenehm, dariiber zu sprechen, da die Erinnerungen
(vor allem nach der Revolution) mit negativen Assoziationen in Verbindung standen.
Aullerdem vermutete ich, sie wollten nicht, dass ich als Europé&erin ein schlechtes Bild vom
Iran bekdme. Oft betonten sie, nachdem sie sich negativ Gber den Iran und seine Entwicklungen
gedulert hatten, dass es dennoch ein schones Land sei, mit einzigartigen Menschen und
Landschaften. Viele meiner Interviewpartnerinnen konzentrieren sich fast ausschlieflich auf
die positiven Seiten des Irans, indem sie kulturelle Aspekte ins Blickfeld riickten. Ich nahm dies
als Taktik wahr, nicht tiber die negativen Elemente des dortigen Lebens sprechen zu missen.
Fur viele Frauen der zweiten oder dritten Generation sind kulturelle Aspekte aber auch ein
Vehikel, sich mit der eigenen ethnischen Identitdt auseinanderzusetzen. Immer wieder
thematisiert in diesem Zusammenhang wurde die Besch&ftigung mit Sprache, Film, Musik,
Tanz, Politik und vor allem wurde das Essen hervorgehoben. In diesem Kapitel werde ich auf
jene Errungenschaften eingehen, die von den Frauen vom Herkunfts- ins Zielland

mitgenommen wurden.
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Ein neues Zuhause wird immer erst konstruiert und steht in Verbindung mit alltaglichen
Praktiken. Zum einen ist das ein emotionaler Prozess, der durch soziale Beziehungen und
Geflhle entsteht. Zum anderen ist die Konstruktion eines Zuhauses an materielle Gegenstande
und die Verwendung spezieller Objekte und Strukturen gebunden (vgl. Blunt/Dowling 2006:
23). Die Prozesse des sogenannten ,,home-makings® umfassen laut Miller eben jene von den
Interviewpartnerinnen beschriebenen Aspekte des kulturellen Lebens, die sie vom Iran nach
Israel exportierten (vgl. Blunt/Dowling 2006: 257).

Aus den Interviews ist zu entnehmen, dass sich das Wiedergeben der kulturellen Praktiken aus
dem Iran je nach Generation anders ausdriickte. Ich hatte das Gefuhl, die erste Generation
wirde auf selbstverstandliche Weise kulturelle Giter aus dem Iran rezipieren — wenn sie Musik
horten, horten sie iranische Musik, wenn sie Filme sahen, sahen sie iranische und wenn sie
kochten, dann kochten sie iranisches Essen, weil sie das eben immer so gemacht hatten. VVor
allem auf letzteres wurde wéhrend der Interviews immer wieder verwiesen. Viele
Interviewpartnerinnen der dritten Generation oder auch der zweiten meinten, sie wirden
iranisches Essen nicht alleine kochen, sondern nur in Zusammenhang mit ihren Eltern oder
GroReltern. Sie brauchen ihre Anwesenheit dazu, auch wenn sie die Rezepte beherrschen.
Meistens essen sie iranische Speisen an Sabbat mit ihrer Familie oder bei Hochzeiten und
Familienfeiern (vgl. Mahalia Juli 2017: 1; vgl. Lila; vgl. Leah April 2017: 11). Viele Frauen
der ersten Generation dem hingegen kochen fast ausschlielich iranisches Essen, auch wenn
die Rezeptur sehr aufwandig ist (vgl. Malka Juli 2017: 19f.; vgl. Mara Juli 2017: 6; vgl. Esther
Juli 2017: 20). Fiir alle war das Essen jedoch ein wichtiges Thema, tiber das in den Interviews

viel gesprochen wurde.

“Food and the social and cultural practices of cooking and eating are important in charting

and maintaining a collective memory and identity. “ (Blunt/Dowling 2006: 212)

Das gemeinsame Essen und Zubereiten der Speisen, sowie Einkaufen, Auf-den-Markt gehen,
Sich-mit-iranischen-Marktverk&ufer_innen-unterhalten sind Rituale, die ein Zuhause
konstruieren konnen und einen Zusammenhalt zwischen den Beteiligten herstellen (vgl.
Blunt/Dowling 2006: 212). Wenn ich bei Frauen der ersten Generation eingeladen war, wurde
mir oft angeboten, mit ihnen zu essen, die Speisen zu kosten oder ich wurde zumindest gefragt,
ob ich diese oder jene Speise schon probiert hatte. Durch Besuche bei Interviewpartnerinnen zu

Hause, konnte ich Einblick in ihr alltdgliches Leben bekommen und sehen, wie sie ihre
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Wohnungen gestalteten. In den Hausern von Interviewpartnerinnen der ersten Generation, in
denen ich zu Gast war, hingen oft Perserteppiche an den Wénden, die Wohnungen waren
geschmuckt mit Fotos vom Iran, die an die damalige Zeit erinnern sollten. Oft erklarten mir
meine Interviewpartnerinnen die Fotos, die zumeist vor der Revolution gemacht worden waren.
Eine zeigte mir ein Portrait von sich, das ein Késtchen im Wohnzimmer zierte. Sie trug ein
ausgeschnittenes Kleid und sowohl Make-Up als auch Frisur waren professionell gemacht. Es
war an ihrem 18. Geburtstag aufgenommen worden, kurze Zeit vor der Revolution. Sie betonte,
wie stolz sie auf das Kleid gewesen war, und dass sie damals viele Verehrer hatte, jedoch nicht
daran dachte, zu heiraten. Ein paar Jahre spater wére es flr eine junge Frau undenkbar gewesen,
so auf die StraRen von Teheran zu gehen, um zu feiern, zu tanzen und das Leben zu genieRen
(vgl. Rahel Juli 2017: 5). Die Frauen waren zum einen froh Uber die Erinnerungen, die ihre
Wohnungen zierten, zum anderen machte es sie oft traurig, dass sie den Iran verlassen mussten
und heute dort alles anders ist als damals.

Nicht alle Dekorationen miussen eine personliche Komponente haben. Ava erzéhlte mir zum
Beispiel stolz, dass ihre Wohnung mit Bildern vom Shah und seiner Frau geschmuckt sei (vgl.
Ava Juli 2017: 5).

Die Wohnungen von Frauen der zweiten und dritten Generation hatten keinen Bezug zum Iran.
Sie entsprachen je nach momentaner Lebenslage einer typischen Studierendenwohnung oder
einer modernen Jung-Familienwohnung (vgl. Mayim, Mal, Yardena, Aaron).

Auch wenn Interviewpartnerinnen aller drei Generationen davon sprachen, iranische Filme
anzuschauen, iranische Musik zu héren und Konzerte von israelisch-iranischen Musiker_innen
zu besuchen, war die Motivation dahinter oft unterschiedlich. In Israel geborene Frauen, deren
Eltern oder GroReltern aus dem Iran kamen, brachten oft zum Ausdruck, dass sie vor allem im
familidren Kontext iranische kulturelle Veranstaltungen aufsuchten. Sie wirden eher nicht
alleine zu Hause iranische Musik héren oder mit ihren Freund_innen ins Kino gehen, um sich
den neuesten iranischen Film anzusehen. Lila beschrieb diese Veranstaltungen als oft sehr
traditionell und altmodisch. Sie sei froh daruber, dass in den letzten Jahren immer mehr
moderne iranische Kunst- und Kulturveranstaltungen in Israel stattfanden (vgl. Lila Oktober
2017: 1). Fur die meisten Interviewpartnerinnen der dritten Generation blieb das iranische
Leben also Teil von Familienveranstaltungen, Hochzeiten und Sabbat-Dinnern (vgl. Mal
November 2017: 1).

Des Weiteren nutzen manche dieser Frauen die Beschéftigung mit dem Herkunftsland der
Eltern, um die eigene Identitat zu finden. Lila bezeichnete sich selbst als ,,in between* — als

zwischen zwei Welten, zwei Heimaten, zwei Lebensstadien (vgl. Lila Oktober 2017: 2f.). Sie
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befand sich nicht nur ,,zwischen® zwei ,,Kulturen®, sondern auch zwischen Jugend- und
Erwachsenenkultur. Dies ist oft eine zusatzliche Herausforderung fur Menschen der zweiten

oder dritten Migrant_innengeneration (vgl. Streissler/Tosic 2009: 185).

Eine wichtige Komponente, die eine Verbundenheit zwischen Herkunfts- und Aufnahmeland
markiert, ist die Sprache. Fast alle meiner Interviewpartnerinnen konnten sich auf Farsi
unterhalten oder die Sprache zumindest verstehen. Mayim sagte, sie geniel3e es sehr, auf den
Levinsky-Markt im Stden Tel Avivs zu gehen und dort mit einem iranischen Marktverkaufer
Farsi zu sprechen. Sie selbst habe nicht viele iranische Freund_innen in Israel, so komme sie
selten dazu, die Sprache anzuwenden. Ansonsten praktiziere sie sie nur mit ihrer Mutter. Als
ich sie fragte, ob sie die Sprache ihrem Kind beibringen mdchte, (Mayim war zu dem Zeitpunkt

des Interviews schwanger) entgegnete sie:

“To my child ... wow ... that’s a good question. I would love to teach it to my child ... Hahaha
... but I don’t know how I can do it, because if you are teaching, I believe this, if you are
teaching your child a language you need to talk with him this language and if ... it will be kind
of awkward, because my main language is Hebrew. And I am a very comuni... like I speak a
lot. Hahaha and I use my Hebrew very good, but it’s a good question. I have to think about it. **
(vgl. Mayim April 2017: 4)

Die Sprache stellt eine Verbindung zu sozialen Beziehungen im Iran und auch zu Medien dar.
Die Weitergabe dieser Fahigkeit an die ndchste Generation erdffnet die Mdglichkeit, die
Traditionen des Herkunftslandes der Eltern oder Grof3eltern in das eigene Leben aufzunehmen.
Durch das Beherrschen einer gemeinsamen Sprache kénnen sich meine Interviewpartnerinnen
mit anderen Iraner_innen, sei es in Israel oder im Iran, verstdndigen. Dadurch wird ein
Zusammenhalt und ein Zugehorigkeitsgefuhl zu einer sozialen Gruppe hergestellt. Aullerdem
ermoglicht sie Medien, wie Literatur, Filme, Musik, etc. verstehen zu kénnen. Besonders flr
Lila, die gerne iranische Gedichte liest, ist dieser Faktor wesentlich (vgl. Lila Oktober 2017: 2).
Die iranische Filmindustrie ist ein weiteres kulturelles Medium, das h&ufig von iranischen
Migrantinnen in Israel rezipiert wird. Mara sieht sich gerne iranische Spielfilme an, die nach
der Revolution gedreht wurden. Dadurch kann sie sich vorstellen, wie das Leben heute im Iran
ist, wie die Stralen aussehen und wie sich die Akteur_innen bewegen (vgl. Mara Juli 2017: 6).
Auch Noah sprach davon, dass sie sich diese Filme ansehe und sich dann vorstelle, sie wiirde

selbst auf den Einkaufsstralen Teherans entlang spazieren und ware Teil der Szene im Film
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(vgl. Noah, April 2017: Feldnotiz). Filme werden also verwendet, um sich an einen anderen Ort
zu versetzen, sich vorstellen zu konnen, wie das Leben im Herkunftsland heute ist und sich
romantisierend auszumalen, wie es ware, wirde man immer noch dort leben kdnnen. Diese
Vorstellungen sind lediglich imaginiert und haben nichts mit der tatsachlichen Realitét zu tun,
wie das Leben im Iran flr meine Interviewpartnerinnen als marginalisierte Gruppe wirklich

ware.

Alle genannten kulturellen Guter und Medien, die ich im oberen Abschnitt erwahnte, spielen
eine nostalgische Rolle fur meine Interviewpartnerinnen. Vor allem die erste Generation
verwendet Nostalgie, um sich in romantischer Form an das Leben im Herkunftsland
zurlickzuerinnern.  Dadurch  werden all jene negativen Elemente, die meine
Interviewpartnerinnen schlie3lich zur Flucht nach Israel zwangen, von den positiven tiberdeckt.
Der Begriff Nostalgie kommt von den griechischen Wortern ,,nostos* (nach Hause) und ,,algos*
(Schmerz). Der Schmerz bei dem Gedanken an das Zuhause impliziert eine Sehnsucht nach
Heimat (vgl. Blunt/Dowling 2006: 212). Um sich von den negativen Seiten des Herkunftslandes
abzugrenzen, distanzierten sich viele meiner Interviewpartnerinnen bewusst von der iranischen
Politik und vermieden es so weit als modglich, sich damit zu beschéftigen. Chaya begriindet das
damit, dass sich die Politik des Iran aktiv gegen Israel, gegen Judinnen und Juden und gegen
Frauen richte. Fir sie, wie fur viele andere Exil-Iranerinnen, ist es einfacher, sich auf die
positiven und unverfanglichen Bereiche des Irans zu beziehen. Abgesehen davon ist Politik

nicht das Einzige, was das Land zu bieten hat (vgl. Chaya April 2017: 8).

Ich beschrieb in diesem Kapitel unterschiedliche kulturelle Giter, die meine
Interviewpartnerinnen vom Herkunftsland ins Aufnahmeland mitnahmen. Wie Menschen,
kénnen auch Dinge, Praktiken und Traditionen migrieren und eine neue Verortung finden. An
dieser Stelle stellt sich mir die Frage was Heimat tiberhaupt ist. Was ist Zuhause? Wo ist man
Zuhause? Und was macht ein Zuhause aus? Nach Dowling und Blunt wird ein Zuhause jeden
Tag neu konstruiert und verandert. Es ist kein fixer Ort, der immer gleich erscheint. Durch
alltdgliche Praktiken wird ein Zuhause konstruiert und rekonstruiert. Solche Praktiken sind
materielle Giter, die mit Emotionen aufgeladen wurden und eine Imagination der Gegenwart
schaffen, die eine Verbindung zwischen alter und neuer Heimat darstellt, sodass ein Zuhause
konstruiert wird (vgl. Blunt/Dowling 2006: 254). So existiert ,,Zuhause* oft nur in unseren

eigenen Imaginationen (vgl. Blunt/Dowling 2006: 213). Eine derartige Praktik kann zum
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Beispiel das Gestalten der Wohnung sein, Fotos, die an frihere Zeiten erinnern (vgl.
Blunt/Dowling 2006: 254) oder das gemeinsame Zubereiten von Speisen, die in diesem Fall an
den Iran erinnern. Durch das Essen wird eine Zugehdrigkeit zum Herkunftsland markiert. Oft
werden Praktiken, materielle Kulturen und Essenszubereitungen zwischen Herkunfts- und
Zielland vermischt. Nicht immer wird die Kiche aus dem Herkunftsland gekocht, aber zum
Beispiel bei bestimmten Feiern, die mit dem Herkunftsland in Verbindung stehen, gewinnt sie
an Bedeutung (vgl. Blunt/Dowling 2006: 216f.).

Im néchsten Abschnitt werde ich zwei Beispiele darlegen,wie Kunst zur Behandlung von
emotionalen Schwierigkeiten und Traumata verwendet werden kann. Dies ermaglicht in jenen
Féllen, dass die Interviewpartnerinnen mit dem Iran (ber das eigene Kunstschaffen in
Verbindung bleiben kénnen und traumatische Erlebnisse, die mit diesem in Zusammenhang

stehen, Uberwunden werden kdnnen.

12.1. Traumabewaltigung durch Kunst

Ich beschrieb zuerst, dass einige meiner Interviewpartnerinnen sich daftr entschieden, sich
nicht mit der Politik und den negativen Seiten des Irans auseinandersetzen zu wollen. Dies kann
eine Art Verdrangung darstellen, um mit den eigenen negativen Erfahrungen besser umgehen
zu konnen. Durch die Veranderungen, die im Iran stattfanden, wurden meine
Interviewpartnerinnen  zur  Flucht gezwungen und erfuhren dadurch teilweise
Traumatisierungen, die bis heute andauern. Esther sprach sehr offen mit mir dartiber. Sie und
andere Interviewpartnerinnen fanden Wege, um mit jenen Traumata umzugehen (vgl. Esther
Juli 2017: 15). Die Musik half Esther, mit ihren Erfahrungen fertigzuwerden. Nach ihrer
Scheidung begann sie, wie vor ihrer Hochzeit, zu singen und unterrichtet seitdem auch in einer
Musikschule persischen Gesang. Aufierdem singt sie in einer Band, die 6fters in Jerusalem
auftritt. Zudem veranstaltet sie von Zeit zu Zeit Musikabende bei sich zu Hause. Dabei l&dt sie
Freund_innen zum gemeinsamen Musizieren ein. Durch die Verbindung zur iranischen Musik
ist ihr Leben mit ihrer alten Heimat ausgefullt. Trotz der traumatisierenden Erfahrungen, die

sie dort machte, hélt sie in Israel die Beziehung zum Iran aufrecht (vgl. Esther Juli 2017: 19).

Esther ist nicht die einzige meiner Interviewpartnerinnen, die Kunst als Vehikel zum Ausdruck

von Emotionen verwendet, um ihr eigenes Trauma zu tiberwinden und dennoch mit dem Iran
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in Verbindung bleiben zu kénnen. Chana ist bildende Kiinstlerin. Sie verbrachte ihre Kindheit
im Iran und floh im Jugendalter mit ihren Eltern nach Israel. lhre Bilder und Kurzfilme
beschéftigen sich hauptséchlich mit dem Thema der Immigration; vor allem mit cultural
memories. Darunter versteht sie, dass Musik, Bilder oder Geschichten eine bestimmte
Erinnerung oder ein bestimmtes Geflihl bei Migrantinnen hervorrufen. Eines ihrer Werke, das
den Namen Yussef Abbad tragt, besteht aus einer Reihe von Installationen und Kurzfilmen. Zu
seiner Erstellung beauftragte sie eine amerikanisch-iranische Freundin, nach Teheran zu reisen
und dort, unter ihrer Anweisung tber das Telefon, spezifische Orte zu filmen, die fir Chana in
ihrer Kindheit von Bedeutung waren. Dadurch, dass Chanas Stimme und ihre Anweisungen in
den Filmen zu horen sind, erscheint es, als wére sie selbst anwesend. So konnte sie virtuell die
geographische und politische Grenze (berschreiten. In den Filmen sieht man ihre alte
Nachbarschaft, ihr Wohnhaus und einen kleinen Supermarkt. Man sieht den Weg von ihrem
Haus in die Schule, den Hof der Schule und deren Schiiler_innen. In einem anderen Ausschnitt
wurde das Kino gefilmt, das sie als Kind gerne besuchte. Die Kamera vollfiihrte so einen
Spaziergang durch Chanas Kindheitserinnerungen. Die Orte hatten sich verandert und blieben
doch die gleichen (vgl. Chana April 2017: 4). Das Projekt wurde 2014 im Tel Aviv Museum of
Art als Einzelausstellung veroffentlicht (vgl. Homepage der Kiinstlerin®).

Fur ein anderes Langzeitprojekt filmt sie jedes Jahr ihren Vater, wie er ein spezielles iranisches
Lied anhort und wahrenddessen weint. Das Video zeigt ihren Vater in Nahaufnahme. Die
Kamera bewegt sich nicht und sein Blick ist beinahe die gesamte Zeit starr nach vorne gerichtet.
Das Lied erweckt eine Erinnerung bei ihrem Vater, die mit Emotionen verbunden ist und
Sehnsucht in ihm hervorruft (vgl. Chana April 2017: 4).

Chanas Werke spiegeln Trauer Uber das Verlassen des Heimatslandes wieder, sowie Stillstand
und Neudeutungen. Sie kann in der heutigen Realitat den Iran nicht besuchen, so macht sie es
virtuell durch das Auge der Kamera einer Freundin, die dafiir den ,,richtigen‘ Reisepass besitzt.
Chana verwendet ihre Kunst als Ausdruck ihrer emotionalen Empfindungen tiber den Iran, das
Verlassen ihres Zuhauses und das Leben in Israel. Sie sehnt sich, wie all meine
Interviewpartnerinnen, danach, eines Tages in den Iran zuriickzukehren. Da dies heute noch
nicht maéglich ist, verwendet sie andere Vehikel daftr, um ihre Geftihle besser verarbeiten zu

kdnnen.

30 Aus Griinden der Anonymisierung wird der Name der Homepage nicht genannt.
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Ich erlduterte soeben, wie durch Kunst reale Grenzen (berschritten werden kdnnen und wie
diese manchen meiner Interviewpartnerinnen hilft, gemachte traumatische Erfahrungen zu
iberwinden. Im nachsten Kapitel werde ich ebenfalls auf die Uberschreitung von
geographischen  Grenzen eingehen und beschreiben, wie und ob sich meine
Gesprachspartnerinnen daftr entschieden, mit Verwandten und Bekannten im Iran Kontakt zu

halten oder neue Freundschaften mit Iraner_innen zu knupfen.

13. Kontakte in den lran

In diesem Kapitel werde ich ausfiihren, wie iranische Migrantinnen in Israel die Kontakte zu
ihrem Herkunftsland pflegen. Teilweise leben enge Verwandte oder Bekannte weiterhin im
Iran, teilweise mussten sie im Zuge der Flucht alle sozialen Beziehungen hinter sich lassen. Die
Restriktionen zwischen den beiden Léndern sind so stark, dass manche Interviewpartnerinnen
Angst davor haben, Beziehungen aufrechtzuhalten. Schlie3lich wird Israel als Staatsfeind
angesehen und die Zerstérung des Landes als zentrales Kernelement des Iran verstanden. Die
sozialen Medien im Iran werden staatlich tiberwacht. Die Nahe zu Israel kann infolge dessen
rechtliche Konsequenzen mit sich ziehen (vgl. Zimmt 2017: 138). Auch Israel ist
selbstverstandlich nicht von geheimdienstlichen Uberwachungen ausgenommen, jedoch sind
die dortigen Konsequenzen vermutlich nicht auf gleiche Ebene mit dem Iran zu setzen (vgl.
Esther Juli 2017: 19). Andere suchen dennoch (iber Social Media aktiv nach Kontakten in den
Iran und gehen davon aus, dass es Wege gibt, mit ihrem Herkunftsland in Verbindung zu treten
(vgl. Salome Juli 2017: 7f.; vgl. Jona Juli 2017: 3f.).

Ich werde nun zuerst auf die Angste und Gefahren eingehen, die mit der Kontaktaufnahme
zwischen Israel und dem Iran verbunden sind und wie diese von meinen Interviewpartnerinnen
empfunden wurden. Danach werde ich ausfiihren, wie andere dennoch Beziehungen in den Iran
aufrechterhalten, um wen es sich dabei handelt, auf welche Art sie kommunizieren und wie

neue Freundschaften geknilipft werden, um mit dem Herkunftsland in Verbindung zu bleiben.
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13.1. Gefahren/Angste

Ich werde nun die Empfindungen all jener Interviewpartnerinnen ausfuhren, die aus Angst vor
dem Regime keine Kontakte in den Iran aufrechterhalten mdchten. Wie in der Einleitung des
Kapitels erwéhnt, werden im Iran soziale Netzwerke und Medien staatlich kontrolliert und
teilweise deren Nutzung verboten. So wurde beispielsweise im Mai 2018 die Nutzung von
Telegram, ein im Iran stark verbreiteter, verschlisselter Chat-Kanal, verboten. Wer das
Netzwerk dennoch weiter nutzte wurde strafrechtlich verfolgt (vgl. Kriiger 2018). Das Verbot
wurde schlieBlich zwar wieder aufgehoben, jedoch konnte im August festgestellt werden, dass
der iranische Geheimdienst Zugriff auf die Daten und Kommunikationen der Nutzer_innen
erlangt hatte (vgl. URL 2018). Immer wieder wird vom Regime diskutiert, ein nationales
Internet einzurichten, das unter permanenter staatlicher Kontrolle stehen sollte (vgl. Kriiger
2018). Auch die Nutzung anderer sozialer Medien ist im Iran relativ eingeschrankt. Wéhrend
meines Forschungsaufenthaltes im November 2017 erhielt ich eine Kontaktadresse zu einer im
Iran lebenden Frau, die sich, wie mir berichtet wurde, fir das Judentum interessierte. Ich
kontaktierte sie tiber Facebook und wollte mit ihr einen Skype-Termin vereinbaren, da auch sie
Interesse an einer Zusammenarbeit mit mir hatte. Kurze Zeit darauf brachen im Iran die ersten
Proteste gegen das Regime aus. Die Frau antwortete lange Zeit nicht mehr und wie sie mir
spater mitteilte, wurde die Nutzung von Facebook und Skype eingeschrankt. Sie furchtete,
unsere Konversation konne tberwacht werden. Diese Erfahrung verdeutlichte auch die
diesbezuglich berechtigte Angst meiner Interviewpartnerinnen. Da Israel als Staatsfeind des
Iran gesehen wird, wird auch jegliche Art der Kontaktaufnahme zwischen den beiden Léndern
missbilligt. Vor allem Judinnen und Juden, die im Iran ohnehin antisemitischen
Diskriminierungen und Vorurteilen ausgesetzt sind, haben hierbei mehr zu befirchten.
Dennoch empfanden vergleichsweise wenige meiner Interviewpartnerinnen Angst,
Verbindungen in den Iran aufrechtzuhalten. Diese ist nicht immer auf persdnlicher Ebene zu
verstehen — so fiirchtete Chaya beispielsweise, aufgrund staatlicher Uberwachung,
unbeabsichtigt Informationen an den Geheimdienst weiterzugeben (vgl. Chaya April 2017: 9).
Andere hatten jedoch Angst, personlich angegriffen zu werden. Welche Konsequenzen genau
bestehen kdnnten, konnten mir meine Interviewpartnerinnen nicht sagen (vgl. Mayim April
2017: 3). Vor allem treten aber derartige Angste auf Seiten der iranischen Bevolkerung auf.
Sheva erzéhlte mir von einem Erlebnis bei einem Seminar in Hamburg, an dem sie als PhD-
Studentin teilnahm. Dort merkte sie erstmals, wie glicklich sie sich schatzen konnte, dass ihre

Eltern damals beschlossen, nach Israel zu migrieren. An dem Seminar nahmen 50 Prozent
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Iraner_innen und 50 Prozent Israeli_nnen teil. Sie verstand sich mit einigen der Iraner_innen
gut, doch sie konnte den Kontakt mit ihnen nicht halten, da diese Angst davor hatten, einer
Israelin ihre Telefonnummer zu geben oder mit ihr auf Facebook befreundet zu sein. Sheva
meinte, sie hatten Angst vor allem. Sie waren vor den anderen Studierenden, vor den
Professor_innen und vor sich selbst eingeschiichtert. Es ereignete sich einige Zeit davor ein
Vorfall, bei dem ein Professor, der an ihrer Universitat im Iran unterrichtete, seine Anstellung
verlor, da er an einem akademischen Seminar in der Tilrkei teilnahm, das mit Israel in
Kooperation stand. Daher kam auch die Angst der Studierenden: ,, Thank god, I am here. “ (vgl.
Sheva November 2017: 5)

Im né&chsten Abschnitt werde ich erldutern, wie von anderen Interviewpartnerinnen, die den
GroRteil der Befragten darstellen, dennoch Mdglichkeiten gefunden werden, mit Verwandten

oder Bekannten im Iran zu kommunizieren.

13.2. Aufrechterhaltung von Beziehungen in den Iran

Ich konnte durch meine Interviews feststellen, dass insbesondere Frauen der ersten Generation
in hdufigem Austausch mit im Iran lebenden Personen stehen. Es ist anzumerken, dass hier die
Né&he des Beziehungsgrades eine Rolle spielt. Frauen, die keine engen Bekannten im Iran haben,
werden sich um diese selbstverstandlich weniger bemihen als all jene, die nahestehende
Personen im Iran zuriicklassen mussten. Zumeist wird Kontakt iber das Telefon oder tber
Skype gehalten, je nachdem, ob dies zurzeit im Iran moglich ist oder durch die Regierung
eingeschrankt wird. Esther erzahlte, dass sie in Israel Ofters iranische Musikabende mit
Freund_innen und Verwandten veranstaltet. Manchmal schaltet sie dazu Skype ein und ihre
Bekannten im Iran kdnnen so virtuell an den Veranstaltungen teilhaben. Sie muszieren ebenfalls
und so wirkt es, als wéren sie anwesend, auch wenn sie sich in Wirklichkeit im Iran befinden:

“The government can’t do anything to stop the people from connecting you know.” (Esther Juli
2017: 19)

Mochte man zwischen Israel und dem Iran Uber Briefe kommunizieren, ist dies sehr

kompliziert. Da zwischen den beiden Staaten keine Postverbindung besteht, mussen die Briefe
uber ein anderes Land weitergeschickt werden (vgl. Ava Juli 2017: 8).
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Lilas Gromutter, ihre Cousinen und ihre Tante leben im Iran. Lila steht vor allem mit ihren
Cousinen in Kontakt. Ihre GroBmutter kam einmal auf Besuch nach lIsrael. Sie flog in die
Tirkei, um dort ein Visum ausgestellt zu bekommen, sodass sie von der Turkei aus nach Israel
fliegen konnte. Lila erzahlte mir, es gabe ein Abkommen zwischen der Tirkei und Israel, das
Besuche mdglich machte. Meine Interviewpartnerin meinte aber auch, dass eine Riese nach
Israel womaoglich fur jlingere Frauen und vor allem Manner dennoch gefahrlich wére. Lila nach
zu urteilen, wirde ihrer GroBmutter aufgrund ihres Alters und ihres Geschlechts nichts
passieren. Fur Lila wére es ein Traum, ihre Cousinen, denen sie noch nie begegnet war, einmal
zu treffen. Sie hatten friher manchmal dartiber gesprochen, sich in der Tiirkei zu verabreden,
doch ihre Cousinen hatten Angst davor, das Regime konnte herausfinden, dass sie sich getroffen
hatten und sie dafir bestrafen. Es kdnnte impliziert werden, dass sie die Existenz Israels
befurworten und selbst dorthin migrieren mdchten. An dieser Stelle wird deutlich, wie die
Realitdten von den Cousinen und Lila auseinandergehen. Ihre Cousinen sind um einiges
vorsichtiger als Lila. Sie wuchsen damit auf, vorsichtig sein zu mussen, dass es Grenzen gibt,
die nicht tberschritten werden sollten und die zu tberschreiten zu Gefahren fiihren wirden.
Lila wuchs in Israel auf, einer Demokratie, in der man sich frei bewegen kann, wo die Freiheit
so selbstverstandlich geworden ist, dass man aufhért vorsichtig zu sein. Lila sagte, es mache
sie traurig, dass ihre Verwandten immer noch im Iran lebten. Sie wiissten nicht, was wirkliche
Freiheit ist. Sie denken, dort ein gutes Leben zu haben und frei zu sein, doch sie kennen eben
nur die Art von Freiheit, die sie gewohnt sind (vgl. Lila Oktober 2017: 1).

13.3. Suche nach neuen Beziehungen in den lran

Im vorherigen Unterkapitel beschrieb ich, wie Personen, trotz Schwierigkeiten versuchen, mit
nahestehenden Bekannten und Verwandten in Verbindung zu bleiben. Nun werde ich darauf
eingehen, wie manche andere, die diese Kontakte nicht mehr haben, versuchen, neue
Beziehungen in ihrem Herkunftsland aufzubauen, um mit diesen in einen kommunikativen
Austausch zu treten. Es wird versucht, Uber soziale Netzwerke, wie Facebook-Gruppen,
Verbindungen mit Iraner_innen aufzubauen. Diese Bekanntschaften wurden von meinen
Interviewpartnerinnen als Freund_innen bezeichnet, auch wenn sie nur online mit ihnen
kommunizieren kénnen (vgl. Jona Juli 2017: 3f.). Nicht immer standen die Beziehungen, die
dadurch entstanden, in einem positiven Licht. Salome erzéhlte, mit antisemitischen Vorurteilen

konfrontiert worden zu sein. Anfangs versuchte sie, darauf einzugehen und die Menschen von
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etwas anderem zu belehren. Da sie jedoch keinen Erfolg hatte, beschloss sie, die Kontakte
abzubrechen und nicht weiter zu versuchen, mit dem Herkunftsland verbunden zu sein (vgl.
Salome Juli 2017: 71.).

Ich beschrieb in diesem Kapitel, wie iranische Migrantinnen in Israel versuchen, Beziehungen
in das Herkunftsland zu erhalten und aufzubauen. Dabei mussen sie Grenzen Uberschreiten und
etwaige Angste Uberwinden. Risiken einer geheimdienstlichen Kontrolle sind allgegenwartig
und werden zumeist nur in Kauf genommen, wenn es sich um nahestehende Personen handelt.
Nur manche Interviewpartnerinnen suchen aktiv nach Madglichkeiten, Freundschaften mit
Iraner_innen zu knupfen, um dadurch eine stirkere Verbundenheit mit dem Herkunftsland zu
erzielen. Diese Beziehungen haben jedoch nicht immer nur positive Aspekte, da es passieren

kann, mit antisemitischen Diskriminierungen konfrontiert zu werden.

Im n&chsten Kapitel mdchte ich die unterschiedlichen Identitats- und Diskriminierungsmuster
erlautern, die meine Interviewpartnerinnen erfahren. Ich werde auf deren Uberschneidungen,
Eigen- und Fremdwahrnehmungen eingehen, sowie auf Handlungsstrategien, um

Diskriminierungen zu umgehen.
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14.  Multiple Identitaten

In diesem Kapitel wird beschrieben, wie meine Interviewpartnerinnen ihre eigene Identitét
bezeichneten, welche Aspekte diese beinhaltet und wie sie sich situativ verandert. AulRerdem
werden die damit einhergehenden Diskriminierungserfahrungen erlautert und wie sie mit diesen
umgehen. Es wird hierbei ausschlielich auf die Identitatskonstruktionen eingegangen, die mit

Nationalitat, Religion und Gender in Verbindung stehen.

Bar sprach von selbst die unterschiedlichen Identitatskonstruktionen an, die ihr inne leben (vgl.
Bar Janner 2017: 12).

“[ think I choose my Jewish identity because | can speak Hebrew and 1 live in Israel. You know,

because we have those three identities. I am Iranian, I am American and I am Jewish.* (Bar

Janner 2017: 12)

Bar erklarte, wie sich ihre Identitaten stets je nach Aufenthaltsort veréandern. Ist sie in Amerika,
dem Land in dem sie aufwuchs, so wird sie als Iranerin wahrgenommen. Sie hat dort viele
iranische Freund_innen, mit denen sie sich auf Farsi unterhdlt. In Amerika, besonders Los
Angeles, ist die iranisch-judische Community viel enger miteinander verbunden als in Israel.
In Israel jedoch wird Bar als Amerikanerin angesehen. Ihr Akzent ist amerikanisch, sie ist dort
aufgewachsen und von dort aus nach Israel emigriert. In Israel hat sie nur eine iranische
Freundin (vgl. Bar Janner 2017: 12f.). Bar hat vor allem Probleme, ihre iranische ldentitét

auszuleben und zu akzeptieren (vgl. Bar Janner 2017: 12f.).

”So I look sometimes old Iranian films and those things, but there is something in me, some
block in me and I don’t know what it is. I don’t know if it is because of the age I left. (...) For
me | think there is this block, because | was too young to understand it, but | was born into it.

So, I have this difficulty to connect to my Iranian side.** (Bar Janner 2017: 12)

Meine Interviewpartnerin war zwei Jahre alt, als sie mit ihrer Familie nach Amerika floh. Sie
wurde drei Jahre nach der Revolution geboren, kurz nachdem der Iran-Irak Krieg ausbrach: 7
was born between, anyways, during a pretty intense time there. So, it was like a war is on

basically. So, when | was born, | was literary born in a bomb-shelter. “ (Bar Janner 2017: 1)
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Sie konnte damals noch nicht verstehen, warum ihre Familie plotzlich das Land verlie3 und
was um sie herum geschah. Sie war jedoch alt genug, um ihre Umgebung wahrzunehmen und
sich an speziell pragende Ereignisse erinnern zu kénnen. Ihr Bruder hingegen war élter als sie.
Er konnte verstehen was passierte und die Informationen, die er aufnahm, besser als Bar
verarbeiten. Heute ist er dem Interview zufolge, starker mit der iranischen Kultur verbunden
als Bar (vgl. Bar Janner 2017: 12).

Bar sprach zu Beginn von drei Identitaten, die sie innehat — Sie ist Amerikanerin, Jidin und
Iranerin. Dem fugte sie an einer spéteren Stelle des Interviews noch eine weitere Kategorie

hinzu, namlich die Identitét, eine Frau zu sein:

"And I realise that all my identities, none of my identities is ever more attacked than my identity
as a woman. Not my Judaism, not my Persian, not my American. Nothing is held against more
than being a woman. The discrimination you get as a woman is bigger than any other
discrimination in life. (...) And you can ask every woman of every race. | think they will gonna
tell you that their ... their ... sexism is the most exploited of any like attacked of any other
category. “ (Bar Janner 2017: 20)

Bars Interpretation nach, werden Frauen erzogen, innerhalb der eigenen Gruppe Kritik zu tiben
und sich nicht mit anderen Frauen zu solidarisieren. So kann die ménnliche Vorherrschaft
aufrechterhalten bleiben. Wirden sich Frauen als Gruppe zusammenschlieBen und damit
aufhoren zu akzeptieren, sich den Mannern unterzuordnen, wéren sie eine derart starke Gruppe,
dass eine gesellschaftliche Revolution mdéglich ware. Dies musste jedoch von den Frauen
erkannt werden und diese mussten an sich selbst arbeiten, bis sie an dem Punkt angelangt sind,
der eine weibliche Solidarisierung erlaubt. Bar meinte auf’erdem, dass sich Frauen, aus Angst
vor Verdnderungen, immer noch freiwillig Mannern unterordnen wirden (vgl. Bar Jdnner 2017:
20ff.). Dies fiihre dazu, dass die Welt von Ménnern organisiert ist. Solange diese Macht haben,
konne eine institutionelle und gesellschaftliche Verédnderung schwer stattfinden (vgl. Bar
Janner 2017: 22). Eine Personengruppe als ,,anders* zu konstruieren sei fiir den Machterhalt
des Dbestehenden Systems wesentlich. Als durch Emanzipation der Frau ein
Assimilationsprozess stattfand, wurde gesamtgesellschaftlich die Abgrenzung und
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Fremdzuschreibung verstarkt, um die hierarchische Ordnung zwischen Mann und Frau
aufrechtzuerhalten (vgl. Stogner 2008: 14).3!

,, We are treated like property. And I don’t care about your history, about your religion, about
what your tradition says. You cannot treat a group of people like your property. If we don’t see

people as humans there is something defective about your System. “ (Bar Janner 2017: 22)

Bar geht in diesem Zitat darauf ein, dass Frauen uberall auf der Welt diskriminiert werden. Der
Grad der Diskriminierung variiert jedoch. Wenn Frauen beispielsweise aufgrund ihres
Geschlechts per Gesetz nicht Autofahren durfen, handelt es sich um einen starkeren Grad der
Diskriminierung als etwa in Europa. Dennoch werden Frauen auf der ganzen Welt diskriminiert
und stehen global gesehen hierarchisch unter der mannlichen Bevélkerung. Bar spricht sich
gegen den gangigen Kulturrelativismus®? aus, der besagt, dass beispielsweise iranische Frauen
in ihrem Herkunftsland keine Rechte haben, dies jedoch durch die Kultur des Landes erklérbar
ist. Dadurch werde die Diskriminierung an Frauen im Iran von auf3en nicht nur verharmlost,
sondern auch legitimiert (vgl. Bar Janner 2017: 22). Ein solcher Kulturrelativismus wird vor
allem der politisch linken Bewegung vorgeworfen (vgl. Maani 2017).

Bar argumentiert, dass die Diskriminierung an Frauen weltweit bek&mpft werden masse. Es sei
gleichgiiltig welche Herkunft eine Person habe, welcher Religion sie angehdre und welche
Traditionen sie erfahren habe — Sexismus kdnne nicht durch die jeweilige Kultur legitimiert
werden, da jegliche Art von Diskriminierung illegitim sei (vgl. Bar Janner 2017: 22).

Auch fur Sema ist ihr Geschlecht ein wesentlicher Teil ihrer Identitdt, der von starker
Diskriminierung betroffen ist. Sie meint, dass sie vielleicht durch ihre Identitat als Mizrachi
aufmerksamer auf jegliche Art von Diskriminierung wurde und somit das Bewusstsein fir ihr
Geschlecht an Bedeutung gewann. Sema versteht sich selbst als Feministin und nennt mir
,Gender* als entscheidendstes Identitdtsmerkmal, das allgegenwartig sei (vgl. Sema Oktober
2017: 3).

31 Hier wird erkenntlich, dass Frauen, obwohl sie gesellschaftlich als schwach und vom minnlichen Geschlecht
abhangig gesehen werden, dennoch die Moglichkeit der Machtiibernahme gegeben wird. Das gleiche
doppeldeutige Phanomen sieht man auch in der Konstruktion des Jiidischen. Im Gegensatz zum Rassismus wird
der Jude und die Jidin zum einen als schwach und zum anderen als Glbermachtig und fiir das System gefahrlich
wahrgenommen. Somit wird deutlich, dass es sich lediglich um eine Konstruktion des Fremden, nicht aber um
eine gesellschaftliche Tatsache handelt (vgl. Stogner 2008: 13).

32 Kultureller Relativismus wird als Gegensatz zum Universalismus gesehen und weist darauf hin, Kulturen nur
aus ihrer eigenen Geschichte und ihren eigenen Handlungen heraus verstehen zu kénnen. Dabei passiert es
leicht, dass ,,Rasse” durch ,Kultur” ersetzt und so ein nach auRen legitim wirkender Rassismus geschaffen wird
(vgl. Benl 2017: 51).
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In den anderen Interviews, die ich fuhrte, wurde verstarkt auf ethnisch-religidse
Identitatskategorien eingegangen. Beispielsweise haben fur Yardena nationale Zuschreibungen
aufgrund ihres ideologischen Verstandnisses wenig Bedeutung, dennoch macht auch sie sich
Gedanken dariiber, wie sie sich nach auRen prasentiert und welche Kategorie sie wann und wo
in den Vordergrund treten lasst. Sie selbst wirde sich als Israelin sehen, da sie in Israel geboren
und aufgewachsen sei. Sie wirde nur durch den persischen Tanz, den sie praktiziert, mit dem
Herkunftsland ihres Vaters konfrontiert. Dennoch stelle sie sich im Ausland als Perserin vor,
die in Israel lebe. Sie misse sich weniger erklaren, wenn sie sage, sie sei Perserin, meint sie.
Wirde sie sich als Israelin vorstellen, miisse sie sich zumeist auf eine Diskussion tber den
israelisch-palédstinensischen Konflikt einlassen. Es store sie, wenn Nicht-Israelinnen und Nicht-
Israelis das Gefuhl haben, alles tiber ihr Geburtsland zu wissen, auch wenn sie selbst noch nie
dort gewesen waren. Yardena selbst vertritt die rechte Regierung in Israel nicht und interessiert
sich nicht fir Politik, dennoch musse sie im Ausland politisch werden, sobald sie ihre Herkunft
Preis gabe (vgl. Yardena Oktober 2017: 1f.). Der doppelte Standard Israels werde ersichtlich,
da es bei keinem anderen Herkunftsland automatisch zu einer Situation der Rechtfertigung und
einer politischen Diskussion kommen wirde. Israel werde sofort mit einem Konflikt assoziiert,
fir den sich seine Bewohner_innen zu rechtfertigen hétten, da das Land ansonsten an
Legitimitat verlieren wirde. Bei Personen aus anderen Staaten, wie beispielsweise China, Kuba
oder dem Iran (wie an der Ausfiihrung Yardenas ersichtlich wird) sei dies nicht der Fall, auch
wenn die Menschenrechtsverletzungen in jenen Landern um einiges hoher sind als in Israel
(vgl. Sharansky 2004). Wahrend die Selbstbezeichnung als Israelin negativ konnotiert werde,
problematisiert und politisiert werde, erfahre die Selbstdarstellung als Perserin eine positive
Assoziation (vgl. Yardena Oktober 2017: 2).

Yardena sprach davon, wie sie sich im Ausland darstellt. Leah geht mehr auf ihre
Eigenbezeichnung innerhalb von lIsrael ein. Sie beschloss vor einigen Jahren, stolz auf ihre
iranische Identitat zu sein. Auch wenn sie selbst nie direkte rassistische Diskriminierung in
Israel erfuhr, verbarg Leah in der Vergangenheit ihre iranische Herkunft vor anderen
Israelinnen und Israelis. Mizrachim wirden als konservativ angesehen. Sie wirden mit
Araber_innen gleichgesetzt. Leah storten diese Assoziationen, weshalb es ihr lieber war, nicht
als Iranerin und damit Mizrachim wahrgenommen zu werden. In den letzten Jahren verénderte
sich das Selbstbild der 30-Jahrigen (vgl. Leah April 2017: 7). Leah bezeichnet sich selbst heute
als Iranerin. Sie fuhle eine Verbindung zu dem Herkunftsland ihrer GroReltern (vgl. Leah April
2017: 4). Durch diese Selbstanerkennung ihrer iranischen ldentitat veranderte sich auch ihr Stil

und ihr Auftreten. Leah erklarte mir, sie lege Wert darauf als Iranerin erkannt zu werden. Sie
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meinte, es gibe einen spezifischen ,iranischen Kleidungsstil. Sie trigt beispielsweise
auffallenden Goldschmuck. Die Art, wie sie sich anzieht und wie sie sich in der Offentlichkeit
bewegt, lasst auf die Herkunft ihrer Vorfahr_innen schliel3en (vgl. Leah April 2017: 11). Leah
flihlt nicht nur eine Verbindung zum Iran, dem Land das ihre Grof3eltern 1951 verlie3en, um in
Israel einen neuen Anfang zu machen®. Sie fuhlt sich auch Araber_innen und
Paléstinenser_innen in Israel ndher. Meine Interviewpartnerin sehe duBerlich keinen
Unterschied zwischen sich selbst und ihnen. Sie meinte, auch ofters als Pal&stinenserin
wahrgenommen zu werden und so auch strengeren Kontrollen ausgesetzt zu sein. Leah store
dies nicht mehr. Sie sei nun stolz darauf, wo ihre Vorfahren herkamen, was sie erlebten, auf
ihre Kultur und ihr Aussehen (vgl. Leah April 2017: 10). Leah und auch Chana meinten, dass
sie sich als ,,westlich® verstiinden, da sie in Israel leben, etwas in ihnen jedoch aus ,,dem Osten*
kédme (vgl. Leah April 2017: 10; vgl. Chana April 2017: 4). Chana druckte diese Auffassung in
ihrer Arbeit aus. In einer Bilderserie verwendet die Kinstlerin Motive von Moscheen im Iran,
die sie eigens interpretiert. Sie erarbeitete diese Komposition durch eine westliche Sichtweise.
Chana stellte fest, dass sie selbst ,,orientalisch* sei, weil sie im Iran geboren wurde und dort
ihre Kindheit verbrachte. Da sie aber die meiste Zeit ihres Lebens in Israel lebt, ein Land das
sich selbst zum ,,Westen* zdhlt, ist ihre Identitdt auch westlich geprigt. Wie nimmt der
»Westen den ,,Orient* wahr? Wie werden Motive verstanden und rezipiert, sodass sie eine
neue Darstellung erhalten? Chana ging darauf ein, wie sich Identitdten verandern. Wie durch
Migration neue Sichtweisen entstehen und inkorporiert werden, sodass alt Bekanntes eine neue
Erscheinung bekommt. Dies verbildlicht sie in ihrer eher ,,westlichen® Interpretation iranischer
Moscheen (vgl. Chana April 2017: 4).

Sobald Leah Israel verlasst, &ndert sich die Art der Diskriminierung, der sie ausgesetzt ist. Sie
gewdhnte sich daran, in Israel 6fters fir eine Araberin gehalten zu werden. Sie lernte es, zu
akzeptieren, diesen Aspekt in ihre Identitdt zu integrieren, damit umzugehen und stolz darauf
zu sein, sodass die Diskriminierung fur sie beinahe irrelevant wird. Im Ausland sei dies anders.
Sie stelle sich dort als Iranerin vor (vgl. Leah April 2017: 6). Genau wie Yardena machte auch
Leah die Erfahrung, dass es aullerhalb Israels einfacher sei, Iranerin zu sein und nicht Israelin
und Jadin. Sie werde hier oft fir eine Muslimin gehalten. Nach 9/11 wurde sie am Flughafen
nach New York beispielsweise ebenso wie Muslim_innen speziell kontrolliert. Die Securities
schlossen von ihrem Aussehen auf ihre Religion und damit auch auf potentiellen Terrorismus.

Sie habe sich auch daran gewohnt und konne sich darliber amusieren (vgl. Leah April 2017:

33 Es kommt h&ufig vor, dass Migrantinnen der dritten Generation immer noch das Dorf, in dem ihre GroReltern
lebten als ihre Heimat bezeichnen (vgl. Blunt/Dowling 2006: 227).
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6f.). In Israel waren Muslim_innen die Anderen, das Fremde, die, vor denen man sich nach der
Intifada besonders flrchtete. Im Ausland wiirde sie zu dieser Gruppe gezéahlt. Sie habe dadurch
erfahren, wie irrational die Angst vor dem Anderen sei und wie zuféllig die Zuordnung von
Menschen in bestimmte Gruppen verlaufe. Unterschiedliche Menschen wiirden aufgrund von
speziellen Merkmalen in eine gemeinsame Gruppe gesteckt und als Einheit betrachtet. Sie seien
das Eigene, wahrend alle diejenigen, die auflerhalb der Gruppe stehen, als das Fremde
aufgefasst wiirden. Leah wird dadurch ihre iranische Identitit besonders bewusst, da sie mit
ihnen in eine Gruppe zusammengeschlossen wird, egal welcher Religion sie in Wirklichkeit
angehort (vgl. Leah April 2017: 7). Leah lernte, ihre Religion im Ausland zu verstecken. Sie
meinte, dass besonders in Europa Antisemitismus stark ausgepragt sei. Immer wenn sie
verreise, verstecke sie den Davidstern, den sie um ihren Hals tragt, um nicht als Jidin erkannt
und mit Israel in Verbindung gebracht zu werden. Besonders in Frankreich, meinte sie, sei es
schwer, Judin zu sein. Antisemitische Ubergriffe auf der StraBe seien dort keine Seltenheit (vgl.
Leah April 2017: 6). Wé&hrend sie also mit der rassistischen Diskriminierung in Israel und auf
Flughafen umgehen lernte und sich dartiber amisierte mit Muslim_innen und Araber_innen
assoziiert zu werden, versuche sie, der antisemitischen Diskriminierung in Europa aus dem Weg
zu gehen. Diese Diskriminierung richtet sich an eine Gruppe, der sie tatsachlich angehdrt, und
ist somit moglicherweise emotionaler aufgeladen. Leah selbst und auch ihre Eltern sind nicht
im Iran geboren. Sie ist in Israel aufgewachsen und erfuhr lediglich von ihren GroR3eltern tiber
ihre Herkunft und ihre Kultur. Dennoch beschaftigt sie sich mit ihrer iranischen Identitat und
deren Auswirkungen. Aufgrund der Diskriminierung, der sie vor allem im Ausland ausgesetzt
ist, wird sowohl ihre iranische, als auch ihre jldische und israelische ldentitat sichtbar. Die
Bedeutung der Identitatskomponenten veréndert sich je nach Situation und Kontext und verliert
oder gewinnt somit an Wichtigkeit. An Leahs Beispiel wird sehr gut ersichtlich, wie wandelbar
und fluide Identitatskonstruktionen sind. AulRerdem, wie Zuordnungen zu sozialen Gruppen oft
vollkommen zufallig verlaufen. Dadurch kdnnen Identitaten unsichtbar und sichtbar werden.

So wie Leah macht sich auch Lila Gedanken tber ihre ldentitatszugehorigkeiten. Lila versteckt
ebenfalls aus Angst vor Diskriminierung und Ablehnung ihre israelisch-jlidische Identitat im
Ausland (vgl. Lila Oktober 2017: 3). In Israel befinde sie sich in einem geschiitzten Raum, wo
ihr kein Ausschluss aufgrund ihrer religiosen Zugehorigkeit drohe (vgl. ebd., vgl. auch Leah
April 2017: 6; vgl. Yardena Oktober 2017: 2f.). Als sie mit ihrer Mutter und ihrer Schwester in
Istanbul war, beschlossen sie, auf Farsi miteinander zu sprechen, damit sie nicht als Israelinnen
wahrgenommen werden wirden. Lila fiihlt sich zwischen zwei ,,Kulturen und hat oft

Schwierigkeiten, damit umzugehen. Sie kann nicht sagen welcher Teil in ihr mehr Platz
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einnimmt — der iranische oder der israelische. Viele ihrer Freundinnen sind Israelinnen und oft
winscht auch Lila sich, einfach ,,nur Israelin zu sein. Sie meint, dass vor allem im Umgang
mit Mannern ein Unterschied zwischen ihr und ihren Freundinnen bestunde. Sie ist ihnen
gegeniiber nicht so offen, sie brauche mehr Zeit einen Mann kennenzulernen, bevor sie sich auf
ihn einlasst. Auf der anderen Seite sei sie auch nicht wie ihre iranischen Cousinen, die wie sie
in Israel leben. Diese gingen nur dann mit einem Mann aus, wenn sie sich vorstellen kénnen,
diesen womaoglich zu heiraten. Dies sei fur sie der einzige Grund sich mit einem Mann zu
verabreden. Lila fahlt sich auch ihnen und ihren Einstellungen nicht zugeordnet: ,,7 am in
between. ““ (Lila Oktober 2017: 2)

Diesen Satz verwendete Lila sehr haufig wahrend des Interviews. Sie wollte damit aussagen,
dass sie nicht weil3, zu welcher Identitét sie sich in spezifischen Situationen bekennen solle. Sie
ist einerseits stolz, Iranerin zu sein — sie liebt die iranische Kunst, Dichtung, Musik und Filme.
Doch auf der anderen Seite beneidet sie ihre israelischen Freundinnen darum, nicht zwischen
zwel ,,Kulturen® zu stehen. Viele ihrer israelischen Freundinnen finden ihre Leidenschaft fiir
die iranische Kultur eigenartig. Sie verstehen nicht, warum sich Lila so gerne mit Dichtungen
von Hafez beschéftigt, einem im vierzehnten Jahrhundert geborenen iranischen Poeten. Die
Auseinandersetzung mit ihren ethnisch-religidsen ldentitaten spielt in ihrem Leben zurzeit eine
bedeutende Rolle. Lila ist auf dem Weg, hier eine Balance zu schaffen und sich besser verstehen
zu lernen (vgl. Lila Oktober 2017: 3). Oft ist es fUr Migrantinnen der zweiten oder dritten
Generation schwierig, sich selbst zu verorten. Sie leben in einem Land, mussen jedoch den
Erwartungen der Eltern gerecht werden, die moglicherweise andere Vorstellungen des Lebens
haben. Diese beziehen sich hdufig auf Kleidung, Freizeitgestaltungen, Genderrollen und die
Partnerwahl. Dies fuhrt zu vermehrten Stresssituationen und Selbstfindungsschwierigkeiten

dieser Generationengruppe (vgl. Streissler/Tosic 2009: 194).

In diesem Kapitel beschrieb ich unterschiedliche ldentitaten meiner Interviewpartnerinnen —
wie sie sich verandern, sichtbar- und unsichtbar werden konnen. Sie sind voneinander
durchdrungen und miteinander verwoben. Wahrend Bar und Sema sich vor allem auf ihre
weibliche Identitat konzentrierten, ging es in den anderen Interviews vor allem um ethnisch-
religiose ldentitdtskomponenten. Zu beachten ist hierbei, dass alle beschriebenen
Interviewpartnerinnen Teil der zweiten oder dritten Generationengruppe sind, wobei es sich bei

den meisten von ihnen um Akademikerinnen handelt. Ich denke, dass die Auseinandersetzung
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mit der eigenen Identitat jedoch auch etwas mit einem Selbstfindungsprozess zu tun hat, der
vermutlich im zunehmenden Alter weniger Platz einnimmt. Fur Lila war es ein sehr wichtiges
Thema, da sie ihren eigenen Aussagen nach Probleme hat, wo sie sich selbst verorten mdchte.
Sie war aulRerdem die jungste meiner Interviewpartnerinnen. Auch Leah meinte, erst seit
Kurzem im Reinen mit ihrer iranischen lIdentitat zu sein (vgl. Leah April 2017: 7). Yardena,
Leah und Lila waren meine jlingsten Interviewpartnerinnen. Dies lasst vermuten, dass sie den
Prozess der Selbstfindung und Selbstentwicklung noch eher zulassen als Frauen einer
gehobeneren Altersgruppe.

Es war interessant festzustellen, dass sich meine Interviewpartnerinnen tber mdgliche
Diskriminierungen im In- und Ausland bewusst waren und so selbst ihr Auftreten veranderten,
um diesen aus dem Weg zu gehen oder aber Strategien zu finden, damit umzugehen. Wéhrend
im Ausland haufig antisemitische Diskriminierungen auftreten, sind es im Inland rassistisch
bedingte Ausgrenzungsmechanismen.

Durch die Strategien, die meine Interviewpartnerinnen entwickelten, kénnen sie rassistischen
und antisemitischen Diskriminierungen aus dem Weg gehen, indem sie die eigene
Identitatszuschreibung verandern —was keineswegs ein Idealfall ist — die Identitét als Frau kann
dem hingegen nicht versteckt werden. Sie ist allgegenwertig und immer mit negativen oder

positiven Diskriminierungen verbunden (vgl. Bar Janner 2017: 20).
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15. Conclusio

Die vorliegende Arbeit beschaftigte sich mit den multiplen Identitatskonstruktionen iranischer
Judinnen in Israel. Der Fokus lag hierbei auf den Kategorien ,,Gender*, ,,Race®, ,,Class* und
,Jewishness®. Diese verdnderten sich vor allem durch die sozio-politischen Umstéande im Iran

und die Migration nach Israel.

Es wurden zundchst meine methodischen und theoretischen Zugange erl&utert, sowie
historische Umstdnde des Herkunftslandes meiner Interviewpartnerinnen beschrieben.
Schliel3lich legte ich meine empirischen Daten dar und prasentierte unterschiedliche Aspekte,

die aus den Interviews hervorgingen.

In meiner Darlegung ging ich chronologisch vor und beschrieb anfangs die Erinnerungen
iranischer Jidinnen an die Lebensumsténde unter Reza Schah Pahlavi. Zu dieser Zeit wurden
religiése Unterschiede zwischen Iraner_innen im &ffentlichen Rahmen nicht ausgehandelt.
Somit befand sich die Kategorie ,,JJewishness® im Hintergrund. Dennoch war der Iran von
antisemitischen Vorurteilen nicht ausgenommen. Diese stiitzen sich jedoch eher auf soziale
Regeln (vgl. Shahvar 2009: 82). Es handelte sich dabei hauptsachlich um das antisemitische
Stigma ,,Najas®, das Jidinnen und Juden fiir unrein erklarte. Somit lernen sie schon als Kind,
Gemise und Obst am Markt nicht zu beriihren, bei Regen nicht nach draufRen zu gehen und bei
den Nachbar_innen keinen Tee zu trinken. Diese Regeln sollen die Ubertragung der jiidischen
Unreinheit verhindern und sind somit auf jeden Fall antisemitisch zu deuten (vgl. Hakakian
2017: 148; Marz 2014: 221f). Dennoch wurde jene historische Periode von meinen
Interviewpartnerinnen nicht mit Antisemitismus in Verbindung gebracht. Die genannten
Regeln galten als soziale Normen, die angelernt und beachtet wurden, ohne einer Hinterfragung
zu bediirfen. Die Begebenheiten, in denen die Religionszugehdrigkeit sichtbar wurde (wenn
auch unbewusst), befanden sich im Rahmen des Alltags. Hier sind auch sexuelle Ubergriffe zu
verorten, die wie tberall auf der Welt, auch im Iran vor 1978, stattfanden. Es wird ersichtlich,
dass sowohl ,,Gender, als auch ,,Jewishness bereits wihrend der Schah-Zeit bestanden, sich
jedoch eher im Hintergrund der Identitatskonstruktion ansiedelten. Dies &nderte sich mit dem
Umbruch durch die islamische Revolution und der Machtiibernahme des theokratischen
Anfuhrers Ayatollah Khomeini (vgl. Shahvar 2009: 82). Nicht nur seine Befiirworter_innen

trugen zu einer sozio-politischen Umwaélzung und dem Sturz des Schahs bei. Es befanden sich
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auch Kommunist_innen, Jadinnen und Juden, unter den Protestierenden. Bereits gegen Ende
der Revolution wurde ersichtlich, dass eine Verénderung nicht zwingend fur alle iranischen
Burger_innen einen Vorteil bringen wirde: “Soon Khomeini will come and you will be mine. *
(Esther Juli 2017: 7) Aussagen wie diese, die von muslimischen Méannern an jidische Frauen
gerichtet wurden, lassen auf eine spezifische Diskriminierung gegenuber Judinnen schlie3en.
Die Kategorien ,,Gender“ und ,Jewishness“ wurden also sichtbar und traten in den
Vordergrund. Judinnen verloren nach der Revolution aufgrund ihres Geschlechts und ihrer
Religionszugehdrigkeit an Rechten. Was sich Frauen zu Zeiten des Schahs erkampft hatten (wie
etwa das Recht auf Scheidung, Mitbestimmung bei der EheschlieSung, Berufswahl und dem
Kleidungsstil, sowie Reisefreiheit, etc.) verloren sie durch die Generierung eines islamisch-
theokratischen Staates wieder (vgl. Talattof 2011: 31). Jadinnen und Juden erging es

diesbezuglich dhnlich.

,,Die Juden waren es, die als erste mit der anti-islamischen Propaganda und mit geistigen

Verschworungen begannen. Und das dauert, wie sie sehen, bis in die Gegenwart an. *

(Khomeini 1983: 15)

Das Zitat ist den einleitenden Worten einer Sammlung an VVorlesungen, die Ayatollah Khomeini
vor Theologiestudierenden hielt, entnommen. Das Buch enthalt Grundgedanken des Islams und
wird als Schlisselwerk der iranischen Revolution gesehen (vgl. Schwarz 1983: 7). Es wird die
Propaganda, die gegen Judinnen und Juden betrieben wurde, aufgezeigt. Hieraus kann der
Statusverlust dieser Bevolkerungsgruppe erkannt werden und auf die Marginalisierung, sowie
den Verlust an Rechtssicherheit, aufmerksam gemacht werden. Sowohl sexistische, als auch
antisemitische Belastigung wurde durch die iranische Regierung legitimiert und gestutzt.
Dadurch fanden diese vermehrt statt — im personlichen, als auch im institutionalisierten Rahmen
(vgl. Maani 2017).

Die Art des Antisemitismus veranderte sich jedoch. Bereits durch die Griindung Israels 1948
wurden antisemitische Bestrebungen zunehmend politisiert. Die 6konomischen Verbindungen
zwischen Israel und dem Iran lieBen jedoch keinen Platz fur offen ausgetragene
Diskriminierungen gegenuber Jidinnen und Juden. Dies &nderte sich mit dem Sturz des Schahs
und der Machtlibernahme von Ayatollah Khomeini. Die politische Propaganda gegen Israel,
Amerika und den Westen nahm zu, wobei eine analytische Trennung zwischen dem Judentum

und Israel kaum vorgenommen wird (vgl. Shahvar 2009: 82ff.). Die Verbindung von Jidinnen
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und Juden mit dem Kapitalismus und der Moderne®* konnte Kommunist_innen mit
Vertreter_innen Khomeinis miteinander vereinen. Beide politischen Stromungen, so
verschieden sie auch erscheinen mdgen, wandten sich gegen die Moderne, den Kapitalismus
und fur den Erhalt der Tradition. Sie imaginierten die Jidin und den Juden als Stindenbock fur
alle bestehenden Missstdnde und machten sie zur konkreten Auslegung des Abstrakten. All
jenem, das nicht erklarbar ist und Angst verursacht, wird durch die Judin oder dem Juden ein
Gesicht verliehen. Somit ist ein konkretes Feindbild konstruiert, das von seinen Gegner_innen
erkannt und bek&mpft werden kann (vgl. Marz 2014: 41, 138). Es kann also festgestellt werden,
dass durch die islamische Revolution die Identitdtskategorien ,,Gender* und ,,Jewishness*
(auch in Verbindung mit ,,Class®, da sich die ersten Angriffe gegen Jiidinnen und Juden gegen
vermdgende richteten und auferdem die Assoziation derer mit einem gewissen Reichtum
bestand) an Wichtigkeit gewannen. Aufgrund der Segregation der muslimischen von der
judischen Bevdlkerung war es notwendig, religiose Zugehdorigkeiten 6ffentlich zu diskutieren.
Diese wurde durch Angst geleitet und das Vertrauen zu andersgldubigen Nachbar_innen oder
Freund_innen nahm ab (vgl. Liara Juli 2017 6f). Auch zwischen Frauen und Mannern wurden
strikte Trennlinien gezogen. Dies wird schon durch die unterschiedliche Gesetzeslage
verdeutlicht, die je nach Geschlecht variiert und definitiv flr die Frau von Nachteil ist. Sie wird
zum einen vom Mann abhéangig und zum anderen selbst fiir potentielle sexuelle Ubergriffe
verantwortlich gemacht. Dies wird damit argumentiert, dass der Mann seine Lustempfindungen
nicht steuern kann. Somit verliere er beim Anblick einer Frau, die ohne ihren Ehemann das
Haus verlasst, die Kontrolle tber seinen Kérper (Talattof 2011: 31). Durch die Wahrnehmung
der Gesellschaft von ,,Gender* und ,,Jewishness‘ wurden diese Kategorien evident und standen
immer im Mittelpunkt der Betrachtung, die in Diskriminierung miindete. Bei einer
Uberschneidung dieser ldentitatskategorien kommt es zu einer anderen Art der
Diskriminierung. Die Judin erféhrt in Situationen, in denen sowohl ihr Geschlecht, als auch ihre
religidse Zugehorigkeit eine Rolle spielen, eine andere Behandlung als eine muslimische Frau
oder ein judischer Mann. Sie ist noch starker marginalisiert und erfahrt noch weniger rechtliche
Sicherheit.

Durch politische Verfolgungen, permanenten Angstzustand oder den ausgebrochenen Iran-
Irak-Krieg sahen sich groRe Teile der judischen Bevolkerung zur Migration gezwungen. VVon
den etwa 90 000 iranischen Judinnen und Juden wanderten etwa die Hélfte nach Israel aus
(Hakakian 2017: 155). Bei der Fluchtentscheidung standen Frauen oft in finanzieller

34 Bei der Assoziation von Judinnen und Juden mit Geld, Kapitalismus und Reichtum spielt der historische
Ausschluss derer von handwerklichen (konkreten) Berufen mit (vgl. Adorno & Horkheimer 2001: 38f.).
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Abhangigkeit ihrer Eheménner und hatten somit keine andere Wahl als mit ihnen das Land zu
verlassen oder mit ihnen zu bleiben. AuRerdem stellt eine Flucht fur eine allein-reisende Frau
ein hoheres Gefahrenpotential dar als fir einen Mann (vgl. Binder 2017: 142ff.).

Nach der Ankunft in Israel verdnderten sich die Bedeutungen der Identitatskategorien. An die
Stelle von ,,Jewishness‘ tritt ,,Race®. Da das Judentum in Israel keine Minderheit mehr darstellt,
ist die ethnische Zugehorigkeit bedeutsamer als im Iran. Israel ist ein multiethnischer Staat und
durch einen inner-jidischen Rassismus gepréagt, wobei die Identitdt als Mizrachi eine groliere
Rolle spielt als die iranische Herkunft. Mizrachim werden sowohl privat, als auch institutionell
von Ashkenazim diskriminiert, auch wenn sie etwa 63 Prozent der jidischen Bevélkerung in
Israel ausmachen. Juadinnen und Juden aus afrikanischen, asiatischen, arabischen oder
muslimisch geprégten L&ndern kamen zumeist erst mit der zweiten Migrationswelle nach Israel
(vgl. Quinones 2014). Dadurch mussten sie erst spater Hebraisch lernen, sich in die bereits
bestehende Gesellschaft integrieren und eine Arbeit finden. AuRerdem waren sie durch die
Flucht nach Israel zumeist gezwungen gewesen, einen Grofteil ihres Besitzes zurlickzulassen.
Aus diesen Umstanden l&sst sich die heutige Assoziation von Mizrachi, mit einer niedrigen
Einkommensklasse und einem geringen Bildungsstand, erschliefen. Dadurch wird eine
Uberschneidung der Kategorie ,,Race und ,,Class* ersichtlich. Bei einer Uberschneidung von
»Race* und ,,Gender kommt es zu einer wieder anderen Art der Diskriminierung. In Israel
erhoben erst 1994 Mizrachi-Frauen ihre Stimmen, um auf die Ungleichheiten innerhalb der
Frauenbewegung aufmerksam zu machen (vgl. Dahan-Kalev 2001: 669). Wie erwahnt, sind die
Karrierechancen fur Mizrachim ohnehin schlechter als fir Ashkenazim. Flr Frauen sind gut
bezahlte Jobs jedoch noch schwieriger zuganglich (vgl. Quinones 2014). Des Weiteren werden
sie durch die Bezeichnung ,,Frecha®, die von einem iranischen Frauennamen abgeleitet wird,
mit Adjektiven, wie ,,billig“, ungebildet und nicht respektvoll versehen (vgl. Sheva November
2017: 3; informelles Gesprach mit Or; vgl. Strenger 2015). Aufgrund der schlechten
Arbeitsmarktzugénge fir Mizrachi-Frauen iiberschneiden sich die Kategorien ,,Gender*,
,,Race”“ und ,,Class®.

Durch die Ausfihrung wird aufgezeigt, dass Identitdtskategorien und Fremd- und
Eigenzuschreibungen immer neu konstruiert werden und sich je nach situativem Kontext
verandern. Nicht jede Kategorie wird in jeder Situation erkannt, in manchen finden jedoch
Uberschneidungen von zwei oder mehreren Kategorien statt, die dann infolge zu einer
spezifischen Behandlung der jeweiligen Person fuhrt. Diese muss nicht zwingend
diskriminierend sein. Da ich mich aber mit marginalisierten ldentitatszuschreibungen

beschiftigte, ist dies vermehrt der Fall. Die Kategorie ,,Jewishness* darf aufgrund der Migration
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nach Israel jedoch nicht als verschwunden betrachtet werden. Sie tritt auf, sobald das
Heimatland verlassen wird. Durch die Angst vor antisemitischen Ubergriffen oder
erzwungenen politischen Diskussionen tber die Situation zwischen Israel und Palastina,
veréndert sich oft die Eigendefinition iranisch-israelischer Judinnen zu Perserinnen. Diese
Bezeichnung bedirfe laut meinen Interviewpartnerinnen, trotz der sozialen Ungerechtigkeiten
und Menschenrechtsverletzungen, die zur Normalitat des Irans wurden, keinerlei Erklarungen
und wiirde positiv konnotiert (vgl. Yardena Oktober 2017: 1f.). So suchen iranische Jidinnen,
die auf vielschichtige Weise und an unterschiedlichen Orten mit Diskriminierungen
konfrontiert werden, nach Wegen, diesen auszuweichen. Sei es die Heimat Israel nicht zu
erwéhnen, den Davidstern an der Halskette zu verstecken, in Israel nicht Farsi und in Europa
nicht Hebréisch zu sprechen. Strategien, die ethnische oder religidse Identitat zu verschleiern,

konnen entwickelt werden — die, eine Frau zu sein, kann jedoch nicht versteckt werden.
“Nothing is held against me more than being a woman. “ (vgl. Bar Janner 2017: 20)

Wie sehr sich meine Interviewpartnerinnen zu ihrem Herkunftsland, dem ihrer Eltern oder
GroReltern, hingezogen fiihlen, kann dadurch verstanden werden, inwiefern sie Traditionen von
dort beibehalten und weiter tradieren oder Kontakte in den Iran pflegen. Auch wenn dies stark,
je nach Generation oder personlicher Geschichte, variiert, gilt fur alle, dass die Hoffnung
besteht, eines Tages zurlickkehren zu kdnnen, ihren Kindern oder Ehemannern zu zeigen, wo
sie aufwuchsen oder zu sehen, wie ihre Eltern oder GroReltern gelebt hatten. Die geographische
Grenze zwischen Israel und dem Iran kann heute nur virtuell tberschritten werden mit Hilfe
von Skype-Abenden oder Filmen. Die Erinnerungen an die damalige Zeit sind jedoch
allgegenwartig und kénnen von keinem politischen Regime genommen werden. Sowie auch
die Hoffnung bestehen bleibt, eines Tages, als iranisch-israelische Jidin in einem Sommerkleid

oder kurzen Shorts und offenen Haaren durch die Stral3en Teherans zu spazieren.

2
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35 g0 my friend

bestow your love

even on your enemies

if you touch their hearts

what do you think will happen (Jalaluddin al Rumi, Persian Poet: , If you pass your night...“)
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Abstract

Ziel der vorliegenden Arbeit war es, die Verschrankungen der Identititskategorien ,,Gender®,
»Race®, ,Jewishness™ und ,,Class* in Bezug auf iranische Jiidinnen in Israel, zu skizzieren.
Dabei ging es vor allem darum, aufzuzeigen, dass sich sozial konstruierte Kategorien in einem
stetigen Wandel befinden und mit Diskriminierungen in Verbindung stehen kénnen. Wahrend
vier Feldaufenthalten flihrte ich 22 Interviews mit jludischen Iranerinnen dreier Generationen
durch. AuflRerdem machte ich teilnehmende Beobachtungen bei kulturellen Veranstaltungen der
iranischen Community in Israel. Den regionalen Fokus legte ich auf die umliegenden Regionen
von Tel Aviv und Jerusalem. Ich konnte feststellen, dass sich sowohl die antisemitische als auch
die sexistische Diskriminierung durch die sozio-politischen Umstadnde, bedingt durch die
Grundung einer islamischen Republik, veranderten. So verloren zum einen Judinnen und zum
anderen Frauen an Rechten. Die strukturelle Diskriminierung wurde vom Staat legitimiert und
gefordert. Judische Frauen waren und sind von einer spezifischen Art des Ausschlusses
betroffen. Aufgrund politischer Verfolgungen oder der Konsequenzen des iranisch-irakischen
Krieges wurde die Migration nach Israel notwendig. Dadurch trat die Kategorie ,,Jewishness*
in den Hintergrund und ,Race” gewann an Bedeutung. Wihrend sich antisemitische
Diskriminierungen auf Auslandsreisen verlagerten, wurden rassistische Unrechtbehandlungen

zum Alltag in Israel.
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