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Einleitung

"Der Feminismus ist tot (vgl. Borchardt 1997), verkindeten Magawiiee Time und
NewsweekAnfang der 1990er Jahre in den USA. Und auch in der Bundesrepublileist di
Zweite Frauenbewegunhgdie in den 1970er und 1980er Jahren dazu beigetragen hat, neben
anderen sozialen Bewegungen einen entscheidenden sozialen Wandeh iwestkchen
Gesellschaften herbeizufiihren, eigentlich kein Thema mehr. Weshal? aKonkrete
Etappenziele, fur die Frauen damals kampften, scheinen erreiehfodderungen nach
sexueller Selbstbestimmung, nach dem Recht auf Bildung und gieichancen in der
Erwerbsarbeit oder nach einer Achtung und Verfolgung sexuadisi&éwalt, sind heute
weitestgehend anerkannt. Es gibt eine Frauenpolitik, wie z.B. rranisterien,
Frauenbeauftragte und Gleichstellungsreferate, und es hat sicindesin partiell eine
frauenfreundlichere Gesetzgebung durchgesetzt (z.B. in Hinblick Vaufolgung von
Vergewaltigung in der Ehe). Auf 6konomischer Ebene hat sich feministischer
Wirtschaftszweig, wie  z.B.  Frauenbuchverlage, @ Frauenbuchhandlungen  oder
Frauenzeitschriften, etabliert und an den Universitaten gibteeBrduenforschung, die sich
mit Ungleichheiten im Geschlechterverhaltnis auseinandersetat, ‘ender Studies’, in
deren Mittelpunkt die Diskussion um die Kategorie “Geschlecht” $tght Weingartner/
Wellershoff 1999).

Trotz formal gesellschaftlicher Gleichberechtigung sind patier gepragte Strukturen
jedoch immer noch Realitat. Auf globaler Ebene bedeutet dies, daBnFdee Halfte der
Weltbevolkerung ausmachen, aber fast zwei Drittel der Arbeitsstuedden, dabei nur ein
Zehntel des Welteinkommens verdienen und weniger als ein Hundddst@/eltvermégens
besitzen (vgl. ebd.). Trotz vieler Fortschritte finden sich anarer Bundesrepublik ahnliche
Benachteiligungen von Frauen. Besonders deutlich lassen sich stieleghtsspezifischen

Ungleichheiten in folgenden Bereichen nachweisen (vgl. Cordes 1995): inftmtsvelf, in

! Als Zweite Frauenbewegung gilt sie, da es um dierhundertwende bereits eine Erste Frauenbewegung i
Deutschland gegeben hatte, die u.a. das Fraueraeghhlund das Recht auf eine den Mannern gleichbegée
Bildung erkdmpfte (vgl. Weingarten/ Wellershoff B9 Die Geschichte der Ersten Frauenbewegung, auch
historische Frauenbewegung genannt, begann 184&#hlider sozialen und demokratischen Bewegungi8er
Revolution. (vgl. Cordes 1995).

2 Ungleichheiten in der Arbeitswelt zeichnen sicB.zadurch aus, daR Teilzeitarbeit, die finanzidlachteile

und keine Aufstiegsmoglichkeiten bietet, fast abksBlich von Frauen ausgetbt wird, da frauenéigehi
Branchen und Arbeitsplatze in der Regel schlecl@esgestattet sind als Mannerarbeitsplatze, daf3 die
Arbeitslosigkeit bei Frauen um 20-30 % hoéher lieds bei Mannern oder dal Manner weitaus mehr
Fuhrungspositionen mit Macht- und Entscheidungsketene erreichen als Frauen (vgl. Cordes 1995).



der Verteilung von Bildung und beruflichen Startchadcein Einkommen und
Lebensunterhdlf in der Verteilung gesellschaftlicher und politischer Entscheisimaght,
sowie in der Famili® Weiterhin leben wir in einer Gesellschaft, in der Frauen durch
physische und psychische Gewalt unterdriickt und mit einem alliéglicSexismus
konfrontiert werden.

Deutlich wird hier die Diskrepanz zwischen der formalen Recht$dieit von Mannern und
Frauen und der sozialen Ungleichheit der Geschlechter. DaR die $kusm ein
feministisches Grundverstandnis in der Gesellschaft nicht andelexerloren hat, sollte aus

den dargestellten Sachverhalten deutlich geworden sein.

Ist der Feminismus denn wirklich tot oder ist es einfach nur unmagiewvorden, sich zu
einem feministischen Verstandnis zu bekennen? Mit Feminismus vembiradd wie vor
viele das patriarchal gepragte Bild der “verbitterten Manssera™ in lila Latzhosen und
Gesundheitsschuhen. DalR Feminismus aber auch eine ganz anderea@estatien kann
und nach wie vor existent ist, lafdt sich am Beispiel der "Rioi"@ewegung aufzeigen.
"Riot Grrrls”, das sind Madchen und junge Frauen aus den USA, diewsiBeginn der
1990er Jahre in der Untergrundszene, in der Subkultur des Punkrock, zusammengefunden
haben. Sie haben nichts mit den althergebrachten Klischees zu tunndasden mutig, laut,
oppositionell, witend und phantasievoll ihre eigene Version von Feminismasiteer| Sie
bringen sich gemeinsam das Spielen von Instrumenten bei, grinden Bamashesc
Fanzine§ und organisieren Festivals. Dabei setzen sie sich mit Fominlicher Gewalt
auseinander, thematisieren neben Sexismus weitere Unterdrickomggsfanie Rassismus

% Ungleichheiten in der Verteilung von Bildung unertiflichen Startchancen lassen sich z.B. darareien,

daf’ die Wahl des Studienfaches oder eines Auslyiharufes nach wie vor geschlechtsabhéngig istaffidm
Bereich des zunehmenden Qualifikationsniveaus irUtéversitat der Frauenanteil deutlich abnimmit.

4 Ungleichheiten in Einkommen und Lebensunterhatiséam sich durch die Tatsache verdeutlichen, dafR
mannliche Arbeiter und Arbeitnehmer rund 33 % mehdienen als Frauen. Dies |af3t sich darauf zutilclkh,

dalR es in frauentypischen Branchen ein niedrigb@mniveau gibt und Frauen nur selten hochbezahlte
Positionen beziehen. Da sich die Renten am Erwets®mmen orientieren, beziehen sich die benannten
Ungleichheiten auch auf die Altersversorgung (@girdes 1995).

® Ungleichheiten in der Verteilung gesellschaftliched politischer Entscheidungsmacht 14Rt sich agisBel

der Zusammensetzung von Parteien, Parlamenten,ektgen und des Bundestages verdeutlichen. Die
Reprasentanz von Frauen in der Politik hat zugenemerreicht aber nicht das Ausmalf3, das ihren Panteiler
Bevolkerung entspréache (vgl. Cordes 1995).

® Ungleichheiten in der Familie manifestieren sicadarch, daR sich an der geschlechtsspezifischen
Arbeitsteilung, welche Frauen die Familienarbeitl tHaushaltsfuhrung zuweist, nichts Grundlegendésdgert

hat (vgl. Cordes 1995).

" Fanzines lassen sich dem Bereich der Printmedimndnen, sind aber im Gegensatz zu professionellen
Magazinen unkonventionell, subjektiv ausgerichtetd uhaben eine kleinere Auflage als herkémmliche
Magazine. Die oftmals durch Fotokopien vervielfikin und billig hergestellten Hefte haben ihrengduag im
Punk Ende der 1970er Jahre. Fanzines- oder autdckinur Zines- sind meist Bestandteil einer spgien
(musikorientierten) Szene und demzufolge thematisstimmt (vgl. 1.3.1).



oder Kapitalismus und beschaftigen sich mit Themen wie Frauenfrdaitist
Frauensolidaritat, Frauenkonkurrenz oder lesbischer Liebe. "Rids Guehren sich gegen
die Rolle der Frau als Opfer von Gewalt und Unterdriickungenagsen Zorn heraus und
zeigen ihre Bereitschaft zu kampfen. Sie haben den Feminismsislitwieder entdeckt und
verfolgen das Ziel, ,den Feminismus wieder cool zu machen, ihn ynansdangweiligen
Birkenstockimage zu befreien und zu einem alltaglichen Werkzeugiige Méadchen zu
machen” (Bhangradash 2001, S. 60).

Aufmerksam auf die "Riot Grrrls™ wurde ich im Oktober 2000, cisim Minster ein Konzert
der "Riot Grrrl’-BandLe Tigre besuchte. Neben der Musik und der Performance war ich
begeistert von den feministischen Inhalten der Band, welche die Faatienfrischende Art

zu vermitteln  wufdten. Durch  Videoprojektionen, phantasievolle  Kostlime,
"Gymnastikeinheiten™ und ihren direkten Bezug zu den Zuschauerbtresihnen gelungen,
eine aufregende Atmosphéare zu schaffen und das Publikum zu begeisiairdesn Besuch
dieses Konzertes stellte ich eine Literaturrecherche an ue® stabei immer auf
feministische Texte, die sich mit "Riot Grrrls” beschéftigvgl. Gottlieb/ Wald 1994, Tietjen
1996, Weber 1998).

Neugierig wurde ich aufgrund der Tatsache, dal3 Autorinnen, die giclem Ph&nomen der
"Riot  Grrrls” beschaftigt haben (ebd.unterschiedliche Beziige zu verschiedenen
feministischen Stromungen hergestellt haben. Interessant daratafstsich feministische
Theoriebildungen, die sich phasenspezifisch in vier Positionen unterfeisei (vgl.
Wartenpfuhl 1996), in ihren theoretischen Annahmen und politischen Praxen genulle
unterscheiden, aufeinander kritisch Bezug nehmen und reflexiv nmicenaerwoben sind.
Vor diesem Hintergrund habe ich die Frage entwickelt, mit welém@mistischen Theorien
sich die Praxis der "Riot Grrrls® fassen lait, bzw. inwmefaRiot Grrrls” eine Form
feministischer Praxis darstellen. Ich vermute feministiséhaential in der Praxis der "Riot

Grrrls® und suche demzufolge nach Ahnlichkeiten in feministischen Theoriebédung

8 Ich betrachte diese Trennung als kiinstlich, atdediese Arbeit als notwendig, da es eine solche@hogie
in der Geschichte nicht gegeben hat. Meines Erashiach hat es lediglich Tendenzen gegeben. Derradth
ich eine Trennung fiir sinnvoll, da sie mir ermolticeinen Uberblick iber Schwerpunkte in der festiachen
Theoriebildung zu verschaffen.



Meine Thesen lauten:

1. Die "Riot GrrrlI’-Bewegung laRt sich nicht als einheitliébministische Stromung fassen,
sondern weist unterschiedliche Aspekte auf, die in feministischen i€hexgit Beginn der
Zweiten Frauenbewegung aufzufinden sind.

2. Die "Riot Grrrl’-Bewegung laf3t sich als Beispiel fur dioem des Feminismus der 1990er
Jahre verstehen, welche sich dadurch auszeichnet, daf3 sie nicht eureautheoretischen
Fundament basiert, sondern sich durch vielfaltige theoretisclzéigBeauszeichnet. Ich
vermute, dafd sich in den 1990er Jahren eine neue Form des Femirrsmickelt hat,
welche sich durch ihre Distanz zu festgeschriebenen theoretisehendannahmen und

politischen Strategien auszeichnet.

Aus den oben genannten Fragestellungen ergibt sich folgende Gliederung der Arbei

Im ersten Teil dieser Arbeit,Kapitel 1, stelle ich die "Riot GrrrlI’-Bewegung dar. Um der
Leserin, dem Leser einen Einblick in den spezifischen Kontext dext @rrrls” zu
ermoglichen, beginne ich mit der Beschreibung der Subkultur des Punlrdgk Daran
anschlieBend beschéftige ich mich detailliert mit der Gelthider "Riot Grrrl’-Bewegung
(1.2) und vertiefe diese am Beispiel von Fanzines, Labels und KonzertéRideGrrrls’
(1.3).

Im zweiten Teil, Kapitel 2-5 erfolgt die Darstellung feministischer Theoriebildung seit
Beginn der Zweiten Frauenbewegung. Dabei verfolge ich das [fitische Perspektiven
und Strategien unterschiedlicher feministischer Ansatze herabsiear Diese werden in
Kapitel 6 unter Berticksichtigung meiner Thesen in Bezug zu denikerakter "Riot Grrrls’
gesetzt.

In Kapitel 2und 3 beschéftige ich mich mit Ansatzen feministischer Theoriebilddiggsich
mit der Frage nach désleichheit der Geschlechteuseinandersetzen. Wahrend zu Beginn
der Zweiten Frauenbewegung dinahme einer Gleichheit der Geschlechi€apitel 2)
zentral diskutiert wird und gleiche Rechte, Chancen und Bildung durchPeilii der
Partizipation und der Gleichstellung gefordert werden (vgl. ThurRehr 1995), ist seit
Beginn der 1980er Jahre defferenz der Geschlechter (Kapitel 3)nehmend in den Blick

geraten. Vertreterinnen des differenztheoretischen Ansatzesenpd@difir die positive



Bewertung der Ungleichheit der Geschlechter und forderten mtige&kung, Anerkennung
und Aufwertung von Weiblichkeit (vgl. ebd.).

Dasvierte Kapitelgreift die Frage nach der Gleichheit, bzw. der Differenz descdechter
auf und gibt einen Uberblick Uber die Sex-Gender-Del§djtebzw. die Theorie zur sozialen
Konstruktion von Geschleclid.1), die als Weiterentwicklung feministischer Theoriebildung
zu verstehen ist. Im Zentrum steht hier die Frage nach den Komstspkbzessen der
Zweigeschlechtlichkeit.

Im funften Kapiteffolgt die Darstellung des dekonstruktivistischen Ansatzes. aterinnen
der Dekonstruktion kritisieren die Verwendung der Kategorie “Gesitil als
Klassifikationseinheit, die Geschlechtsidentitat stiftet. Dasrst¢llungsverfahren der
Zweigeschlechtlichkeit wird auf der Ebene der hegemonialen llggsatlichen

Machtverhaltnisse verortet.

Im dritten Teil nehme ich Bezug auf meine Thesen und untersuche die Praxis der "Ri
Grrrls’™ aus der Perspektive feministischer Theoriebildung. lellesBeziige zwischen den
"Riot Grrrls” und dem Gleichheitsfeminismus (6.1), dem Differenziesmus (6.2), der
Theorie zur sozialen Konstruktion von Geschlecht (6.3) und dem Dekonstmunkis/ig6.4)

her und versuche aufzuzeigen, dalR die "Riot Grrrl’-Bewegungngith als einheitliche
feministische Stromung fassen aRt, sondern unterschiedlich tlsebréministische

Ansatze aufweist.

In meiner SchluB3betrachtung fasse ich die in den vorangegangenen Kapiteln deutlich
gewordenen Aussagen beziglich meiner Thesen zusammen und gebe [Ersthdimen

Ausblick auf sich anschliel3ende Fragestellungen.

Da ich mich im Kontext dieser Arbeit mit einem Phanomen besgbatial? sehr stark durch
musikalische und literarische Komponenten gepragt ist, ich michvaberegend theoretisch
damit auseinandersetze, werde ich zusatzlich Fotocollagen hinzufingeteru_eserin, dem
Leser einen bildhaften Eindruck der “Girl-Core-Szene™ zu ermd@glicDie Abbildungen

habe ich grof3tenteils aus dem Buch ,Lips, Tits, Hits, Power?‘ubgemeben von Anette

Baldauf und Katharina Weingartner entnommen.



Teil 1: "Riot Grrrl®

1. Die "Riot Grrrl’-Bewegung
Seit Anfang der 1990er Jahre erobern Frauen- und Madchenbands die Buhngg- de

amerikanischen Jugendsubkultur des Punkrock und benutzen diese als Forustisemmasni
Rebellion. "Riot Grrrls’, "Hot Chicks", “Ghetto Divas™ und "Rock éqse, “Gangsta Bitches®
und "Hardcore Dykes’ verbreiten lautstark ihre Versionen von Femisjshre Geschichten
Uber Sexismus, Gewalt und Begehren. Weit Giber Musik hinaus spinnimesigetzwerke:
Fanzined (vgl. 1.3.1), Independent Labels (vgl. 1.3.2), Mode, Plattenladen, Konzerte,
Workshops, Demonstrationen und Cybernetwbiiad wesentliche Bestandteile der ,Girl
Culture” (Baldauf/ Weingartner 1998, S. 17). Die "Riot Grrrls’ ,e@tgluRreichste und in der
Literatur® am detailliertesten dargestellte Girl-Gruppierung, stelgne subkulturelle,
feministische Gegenbewegung dar, die, um mit McRobbie zu spreckeme Vorstellung
von Oppositionsgemeinschaft, eindeutig Lust an Stilisierungen, eineozerende
offentliche Identitat und viele kollektive Phantasien™ vereinitiRobbie zit. nach Gottlieb/
Wald 1994, S. 180). "Riot Grrrls” schaffen eine spezifische MadchenkuitLireten fir eine
Madchenidentitat ein, die rebellisch, oppositionell und witend ist. Sie nergenicht blof3
“girls’, sondern “grrrls” ohne “i" und mit drei 'r’. Dadurch atigteren sie sich von den
konventionellen Vorstellungen, die mit dem Begriff “girl” einhergehemr&ormulieren die
soziale Kategorie “girl’ und geben dieser eine neue BedeutiRigt Grrrl, therefore,
symbolizes the engaged girl who empowers herself and others to@geand fight against
oppression. In turn, it is a call to action (Riot Grrris!)* (Epst€998, S. 156). Oder anders
ausgedruckt, wie Neumann von der B&rdtmobileberichtet:

» We had thought abougirl Riot and then we changed it Riot Grrrl with the three rs™ as in growling.
It was a cool play on words, and also kind of apression about how there should be some kind of

vehicle where your anger is validated™ (Neumarinrach Andersen/ Jenkins 2001, S. 315).

° Fanzines lassen sich dem Bereich der Printmedimmdren, sind aber im Gegensatz zu professionellen
Magazinen unkonventionell, subjektiv ausgerichtetd uhaben eine kleinere Auflage als herkémmliche
Magazine. Die oftmals durch Fotokopien vervielfikin und billig hergestellten Hefte haben ihrengduag im
Punk Ende der 1970er Jahre. Fanzines- oder auéackiZines- sind meist Bestandteil einer spezifsch
(musikorientierten) Szene und demzufolge thematimsstimmt.

° Cybernetworks sind virtuelle Netzwerke im Internet

9 jch beziehe mich sowohl auf wissenschaftliche rhiter, als auch auf Populérliteratur, wie z.B.
Musikzeitschriften.
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Der Begriff “grrrl” ist demzufolge mehr als nur ein Wpied. Er steht fur selbstbewul3te
Madchen und junge Frauen, die sich und andere ermutigen, ihren rAcgaulassen und

gegen Unterdriickung zu kdmpfen.

Im folgenden werde ich im ersten Teil dieses Kapitels désc@ichte der "Riot Grrrls’
beschreiben. Im zweiten Teil stelle ich unter dem Titel "Kmmikation und Netzwerke"
ihren Umgang mit Fanzines und Labels und ihre Inszenierung auf Kemzizt. Dabei gehe

ich neben der Blhneninszenierung auch auf Bandnamen und Songtexte ein. Wicltignst m
dieser Stelle anzumerken, dal3 es sich bei der "Riot Grme@eng nicht um eine homogene
Gruppe handelt, sondern um eine Vielzahl von unterschiedlichen Madchen und junge
Frauen, die sich zusammengetan haben, um der sexistischen und mamerom
Gesellschaft, in der sie leben, etwas entgegenzusetzen und, eiggmenormierte Formen

von Madchensubkultur zu entwickeln.

1.1 'Riot Grrrls” und die Subkultur des Punkrock

Die Madchen und jungen Frauen, die sich als Teil der "Riot Grewegung verstehen,
kommen aus der Punkrockszene (Punk bedeutet soviel wie Abfall odgr Mese Szene
stellt eine Form jugendlicher Subkultur dar, die sich in den 1970er Jalmrerdem

Hintergrund wachsender wirtschaftlicher und sozialer Krisen in GitaBhren entwickelt
hat. Die Anh&ngerinnen des Punk, die zunachst aus unterpriviligiertealeao3chichten
kamen, verweigerten die burgerlichen Normen und verstanden sich aleigedanen aus
der burgerlichen Gesellschaft. Die Subkultur des Punk basiert deneu&nlf einer

oppositionellen Positionierung, die rebellische Mdéglichkeiten bietgit Baldauf 2001, S.
233). Kennzeichnend fur die Punkszene ist eine deutliche Distanzieamgechnischer
Virtuositat und Professionalitat in der Musik, die zugunsten einest@niltismus und einer
Do It Yourself'-Asthetik aufgegeben wird (vgl. Gottlieb/ Wald 1994, S. 173).

Von besonderem Interesse ist im Kontext dieser Arbeit das @ebthiverhaltnis. Die
Subkultur des Punk zeichnet sich durch ménnlich gepragte StrukturenasusymFolge hat,
dal3 z.B. Konzertauftritte haufig eine aggressive Ausformung annehmenRdde von

Madchen und jungen Frauen im Punkrock beschrankt sich vorwiegend adtates der

Konsumentin oder des Fans. Wenn Madchen oder junge Frauen Ooffentlich an der
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Punksubkultur beteiligt sind, dann treten sie meist als Groupie, Freundin ode
Hintergrundsangerin auf. Wenn sie selbst aktiv auf der Buhne auftadann ,, fast immer als
Sangerinnen, die als Aushangeschild fir die Buhnenshow oder das Plattafienten und
deren musikalische Fahigkeiten hinter ihrem Image und ihremn&tylierschwanden™
(Simon Frith zit. nach Eichhorn/ Grimm 1994, S. 174). Die Schwierigk@idenMadchen
und jungen Frauen, produktiv an der Punkszene teilzunehmen zeigt sich niaint Barspiel
von Rollenzuweisungen und Bandzusammensetzungen sondern auch auf Konzerten, wo
Méadchen haufig aus dem Pian den Rand gedrangt werden.

Angela McRobbie, die sich speziell mit Madchen und jungen Frauen in Sulekuliefal3t
und die Geschlechterdifferenz in Subkulturen untersucht hat (vgl. EldhGoimm 1994),
stellt die These auf, dal3 Madchen, historisch betrachtet, ngelimen Mal3 an Rockkultur
beteiligt waren wie Jungen. McRobbie fiihrt die Unsichtbarkeit vonchigml im "Rockbiz®
darauf zurick, dafl sich Madchensubkultur aufgrund patriarchaler gesdlilsicbaf
Strukturen anders definiert als Jungensubkultur. McRobbie zufolge gabMadchen schon
immer grolRere Zwange und Einschrankungen als fur Jungen. Digea zah beispielsweise
in Form von elterlicher Kontrolle, die bei Madchen starker ausggpst als bei Jungen.
Wahrend die mannliche Form von Jugendsubkultur 6ffentlich und auf die Strafleegjest,
nimmt Madchensubkultur eine héuslichere Form an: ,(...) zuhause wirdyeschminkt und
gestylt, werden Pop-ldole angehimmelt, Fan-Magazine gewlbths und— neuerdings-
Videos geschaut® (McRobbie zit. nach Gottlieb/ Wald 1994, S. 174). Wahrend
Jungensubkultur vorwiegend in Plattenladen, Clubs und auf der Stral3e, aleatrom¥Zdes
offentlichen Raums angesiedelt ist, stellen Einkaufszentrek]eiBangsgeschafte und
Badezimmer Orte méadchenkultureller Interaktion dar (vgl. Bal@@0fl, S. 232). Madchen
erleben demzufolge einen begrenzteren Zugang zur ,Welt der ‘S{etfse) und zu den
Orten, an denen Subkultur gelebt wird (vgl. ebd.). Die Schluf3folgerungndersudchung von
McRobbie legt die Annahme nahe, daf3 die Subkultur des Punk nicht det, @rt dem nach
weiblicher Beteiligung, insbesondere auf der Produktionsseite, zursisthé/or diesem
Hintergrund erscheint es mir umso interessanter, dal3 seit Ad&ang990er Jahre im US-
amerikanischen Raum viele reine Frauenbands und Einzelkinstlerinnen in Ersgheitam
die in alter Punktradition laute und aggressive Musik machen und sioheri
selbstverstandlicher Zugang zu den rebellischen Mdéglichkeiterubdkulsurellen Punkszene
verschaffen (vgl. Baldauf 2001, S. 229).

1 pjt bezeichnet den Raum unmittelbar vor der Bilhmdem oft aggressiv getanzt wird.
12"Rockbiz’ ist eine umgangssprachliche Abkiirzung Basiness und wird in Subkulturen haufig verwendet
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1.2 Die Geschichte der "Riot Grrrl’-Bewegung

Wo und wie die "Riot Grrrl’-Bewegung ihren Anfang nahm ist naihtleutig festzustellen.
So wie sich "Riot Grrrls® immer wieder unterschiedlich defian, gibt es auch vielfaltige
Versionen und Berichte Uber die “Urspriinge” der Bewegung. Sichedasth, dal? die Idee
"Riot Grrrl” Anfang der 1990er Jahre durch Frauen aus der Punk&amrie in Olympia, im
Nordwesten der USA, entstand. Herausragende Ereignisse waratieger Zeit die
Veroffentlichung des "Riot Grrrl’ -Manifests “Revolution Gityl® Now™ 1990 (vgl. 1.2.2, s.
Anhang), die “Girls Night" mit dem Motto "Love Rock Revolution @&tyle Now™ auf der
International Pop Underground Convention am 20. August 1991 in Olympia, dasvi&Vig
Wam Bam’ Festival 1992, auf dem die ersten "Riot-Grrrl” @reffii New York abgehalten
wurden.

Um der Leserin, dem Leser trotz der Uneindeutigkeit des Urgpraer "Riot Grrrl -
Bewegung einen Einblick in deren Anfange zu verschaffen, mochtemclralgenden
exemplarisch die Geschichte eines Teils der Bewegung nalcheaicSie veranschaulicht,
wie eine Idee der "Riot Grrrls™ in einem kleinen Teil der Stadt Olyan@ntstanden ist und
sich zu einem gréf3eren Projekt weiter entwickelt hat. Ich siiizie dabei auf ein Interview,
das mit der Musikerin und Performerin Kathleen Hanna (s. Abb. 1-2) von der danisdigen
Bikini Kill, heuteLe Tigre gefuhrt und 1996 in dem Buch "Angry Women In Rock
veroffentlicht wurde. Ich habe dieses Interview ausgewahlt, zueil einenBikini Kill eine
der ersten Bands ist, die sich eindeutig als Teil der "Riot Bewegung verstanden haben
und die in ihren Texten feministische und politische Inhalte transgertieZum anderen fiel
meine Wahl auf das "Hannainterview', weil sie sich in der riiftdakeit immer wieder als
‘Riot Grrrl™*® dargestellt und zu der “Riot Grrrl’-Bewegung Position bezogenBeatder
folgenden Darstellung handelt es sich um eine subjektive Bédschgevon Ereignissen, in

welcher Hanna nicht den Anspruch auf Vollstandigkeit und Objektivitat erhebt.

1.2.1 Vom Fanzine zum Projekt: die Geschichte eines Anfangs
Angefangen hat diese Geschichte 1990 in Olympia, als zwei fersahistPunk-Rock Bands,
Bikini Kill** und Bratmobile versuchten, eine Frauenszene innerhalb der ,male-dominated

punk rock scenes” (Andersen/ Jenkins 2001, S. 308) aufzubauen. Der Aufbate erfolg

3 Heute distanziert sich Kathleen Hanna von dem Lahd bezeichnet sich nicht mehr als “Riot Grrigl(
1.2.5).
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zunéchst Uber Notizen in dem Fanzine "Riot Grrrl". Das FanzindResultat einer langeren
Zusammenarbeit feministisch orientierter Frauen, die sich mit denérhBomk-Rock, Musik
und Feminismus auseinandergesetzt hatten. Wahrend das erste, 1989 von Hanna
herausgebrachte Fanzine "Fuck Me Blind" nur wenig mit Musik zhatte und vorwiegend
theoretisch ausgerichtet war, wurden in darauffolgenden HeftBn Interviews mit
Musikerinnen zu den Fragen: ,Wie beeinflu3t Vergewaltigung deirfeei® oder ,Wie
beeinflul3t es Dich, weiblich zu sein?’ abgedruckt. Das Fanzir@ ®irrl” entstand nach
Unruhen in Washington D.C., als einem ,Latino man*“ (Andersen/ Jenkins 30@13) von
einer ,African-American policewoman“ (ebd.) in den Ricken ges@mossurde. Als
Vorwand fur die Schisse wurde die Erklarung abgegeben, dal? sich desemiMht hatte
festnehmen lassen wollen: ,The officer said the man had lungkdrawith a knife while
being arrested for public drunkenness, but rumors spread that thbaddreen shot while
handcuffed” (ebd.). Aus der Empo6rung dartber entstand ein dreitagigeuhAukein
antirassistischer Widerstand, an dem mehrere junge Erwache#gnahrmen und sich
Stral3enschlachten mit der Polizei lieferten: ,[...] hundreds ofhydomight police in the
streets, destroying more than a dozen squad cars beforeggdeannd massive police
mobilization contained the disturbance” (ebd.). Zeitgleich mit demfistAnd, der in der
Literatur als der intensivste seit den Unruhen der 1968er Jahrestéditgeird, entstand die
Idee eines feministischen “Girl-Aufstandes” (ebd., S. 146)r &3id Riot (ebd.), die in der
Literatur in Zusammenhang mit dem rassistischen Ubergriffagbwird. Die “Girl Riot’
veroffentlichte das Fanzine "Riot Grrrl’, wo neben Artikeln zu Themie "Coolness™ oder
"Hip Sein" die Notiz erschien:

,Girls: LaRRt uns bei einem Treffen Gber Punkrockl tfeminismus reden! Wir kénnen unsere Fahigkeiten

bindeln und zusammen Rockkonzerte organisiererafifid zit. nach Andersen/ Jenkins, 1996, S. 147).

Parallel zu diesem offentlichen Aufruf im Fanzine machterh ditanna und andere
Musikerinnen personlich auf den Weg, um Frauen von der Idee eines genainbaeffens
zu berichten. Innerhalb von zwei Wochen besuchten sie mehrere Konpeaehesn die

Frauen im Publikum an und warben von der Buhne des Veranstaltungsraumes aus:

' Der Bandnaméikini Kill symbolisiert fir Hanna ,girls in bikinis with guhgAndersen/ Jenkins 2001, S.
311). Hanna zufolge verdreht der NaBi&ini Kill samtliche Stereotype weiblicher Sexualitat: ,taking over
that whole stereotype of what (female) sexualityédd.).
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Wir gingen mit einem Klemmbrett herum und spracldés Frauen an. Manchmal war es riskant, wenn

wir auf die Leute zugingen- einige Kerle flipptechtig aus, weil sie nicht eingeladen wurden* (ebd)

Nach diesen Werbeaktionen kamen etwa zwei Dutzend Frauen zu stem BEreffen, das in
dem Haus einer Organisation stattfand, die Benefizkonzerte vetetestaViele der
anwesenden Frauen waren zuvor noch nie in einem Raum nur mit Frauesegeie
zeigten sich beeindruckt von dem Gefuhl, sich in einer geschlechigeaoen Gruppen zu
treffen und besprachen Themen wie z.B. personliche ErfahrungerSewismus oder
MiBbrauch. Hanna dazu: It turned out that a lot of the girls had thiveyswanted to talk
about. So we decided to keep it on“ (ebd, S. 317). Aus dem ersten Teefi@ckelten sich
wochentliche Begegnungen, aus den regelmalligen Begegnungen entstandsnuBa
weitere Fanzines. Um das Projekt zu finanzieren, wurden Halskgtteastelt und T-Shirts
gedruckt und verkauft. Um mdoglichst viele Frauen miteinander in Kontakt zu bringen und von
der Idee "Riot Grrrl® zu Uberzeugen, verschickte Hanna Rundbriefe, nandsie ihr
Selbstverstandnis als "Riot Grrrl™ darlegte und Frauen Uber dumrd/on Bands wie z.B.
Bratmobileinformierte. Weiterhin schlug Hanna den Leserinnen vor, sich mibeétachrift

Worter auf die Hande zu schreiben, so dall man die Textbotschafiahist wenn sie

fotografiert wird:

.Fotos haben keinen Ton, deswegen dachte ich, vebnmir “Schlampe™ oder "Nutte™ oder “Inszestopfer’
auf den Bauch schreibe, wiirde ich eben doch nihivsigen. Ich dachte, dalR viele Kerle das sowieso
Uber mich denken, wenn sie mein Bild betrachted,damn wére das, als ob man ihnen einen Spiegel der

eigenen Gedanken vorhalt* (ebd., S. 149).

Die Idee der Beschriftung des eigenen Korpers wurde auctemifbsicht verfolgt, Frauen

miteinander in Kontakt zu bringen und bekannt zu machen. In einem Rundimiefbsc

Hanna:

. Geht zu Konzerten! Schreibt euch was auf die Handd Arme, damit andere Frauen merken, daR ihr
auch an feministischen ldeen interessiert seid,darh werden sie zu euch riiberkommen und mit euch
reden, und vielleicht konnt ihr dann mal was zusammachen! Dann wil3t ihr, mit wem man mal

Probleme diskutieren kann.™ (ebd, S. 149).

Die Strategie schlug an. Schon bald konnten Hanna und andere beobachten, wie Madchen und
junge Frauen sich auf Konzerten aufgrund der Beschriftung ihreeisdzpsammenfanden.

Eine andere Methode, die Idee "Riot Grrrl” moglichst vielen Médcund jungen Frauen
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zuganglich zu machen, lag in Hannas Umgang mit der Pressaein mterview erzahlte sie
einer Journalistin dek.A. Weekly dal3 es bereits in sechs oder acht Bundesstaaten "Riot-

Grrrl’-Ableger vgl. ebd., S. 148) gabe, obwohl dies zu dem Zeitpunkt nicht stimmte. Hanna:

.Ich glaube, ich habe einfach darauf vertraut, d@f Girls nach ihnen suchen und sie nicht finden
wirden, und wenn sie dann gefrustet waren, wirgeateas dagegen tun- sie selbst aufbauen” (ebd., S
148).

Ein Jahr spater gab es tatsachlich "Riot-Grrrl"-Gruppierungeten Stadten, die Hanna in
dem Interview aufgezahlt hatte.

Neben der Begeisterung vieler Frauen bezlglich der Idee QRidt, gab es auch kritische
Stimmen sowohl von Mannern als auch von Frauen. Die "Riot Grrrl\d&#&tinen stiel3en
immer wieder auf Widerstand und Spannungen. So erwahnt Hanna z.B., dafl3dgnhUSA
das Gerucht verbreitete, Frauen wirden Rockkonzerte organisieren @mdemd mehr
Eintrittsgeld abnehmen als Frauen. Weiterhin wurden die "RiotlsGmmit der Frage
konfrontiert, warum sie Treffen nur fir Frauen organisierten. Ddtamiha: ,"Weil3t Du, es
ist nureine Stunde in der Woche. Uberall sonst ist mannliches Gebiet - wlassProblem?*
(ebd. S. 147). Hanna bewertet den Widerstand und die kritischen Stifedeech nicht als
negativ, sondern versteht sie als Indiz daftir, wie wichtig die Aktionen degrFsaud.

Diese Skizzierung eines Anfangs der "Riot-Grrrl"-Bewegugigtzanschaulich, wie aus dem
Engagement einzelner feministisch orientierter Musikerinnen eifieges, Uberregionales
Projekt entstanden ist. Die Tatsache, dald sie Uberhaupt als ProthereriEinzug in die
Punkszene nehmen konnten, 1a3t sich u.a. darauf zurtickfiihren, dal3 das Vbtadelien
und junge Frauen waren musikalisch gesehen inkompetent und kénnten keun@dnst
spielen, im Punkrock keine wesentliche Rolle spielt. Das klassi3hiakkord-Schema des
Punk ermdoglicht einen Zugang, der nicht vorraussetzt, ein Instrument dpetherrschen, um
Stucke produzieren zu kénnen. Prinzipiell kann in der Punkszene erstm@) jeldisik
machen, die/ der dazu Lust hat. Aufgrund ihrer Zugehdorigkeit zum subdlén Milieu des
Punkrock greifen "Riot Grrrls’ auf Strategien zuriick, die sich @sein Kontext etabliert
haben, wie z.B. die Herstellung und Verbreitung von Fanzines, die Akiingeron Mailing
Lists oder auch Rundbriefen, sowie das Auftreten im o6ffentlichannRbei Konzerten.
Entsprechend pladieren "Riot Grrrls™ fur eine "Revolution” tber MundmdMPropaganda,
Uber Freundinnen und Netzwerke, durch Fanzines, Mailing-Listen und Vetamgéad (vgl.
Gottlieb/ Wald 1994, S. 186).
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1.2.2 "Das "Riot Grrrl’ -Manifest "Revolution Girl Style Now™ von 1990

Eines der ersten Ereignisse, welches saideutigzu den Urspriingen der "Riot Grrrl®
Bewegung zahlen |aft, ist die Veroffentlichung des zweisaitigenifestes "Revolution Girl
Style Now', welches 1990 von Mitgliedern der BaBi#tini Kill herausgegeben wurde und
seitdem als wesentlicher Bestandteil der Bewegung verstanden wird.

Das Manifest ist sowohl als ein Ort der Selbstdarstellung,aath als ein Medium zu
verstehen, welches das Ziel verfolgt, Madchen und junge Frausnmzuigen, selbst aktiv zu
werden und sich gegenseitig zu unterstiitzen. Hanna beabsichtigt ephizit, den
Feminismus attraktiv fir Madchen und junge Frauen zu machen: ,dmasnission to make
the feminism cool for younger girls™ (Hanna zit. nach Andersenkids 2001, S. 309).
Dabei geht es ihr nicht nur darum, Madchen zu motivieren in Bandpielen. Sie verfolgt
vielmehr das Ziel, eine Bewegung ins Leben zu rufen, ,"thdtides where people can be
really caring and considerate and not be thought of as jerks or dogsedmng heart liberals
or whimps™ (Hanna zit. nach Andersen/ Jenkins 2001, S. 317). In dem Mandeden
Winsche, Wege und Ziele einer feministischen Revolution beschriebleheweine Kritik
am bestehenden kapitalistischen und patriarchalen Gesellschaftssyst USA zugrunde
liegt. Diese Beschreibung geschieht vor dem Hintergrund politisEeedenzen der US-
amerikanischen Gesellschaft Anfang der 1990er Jahre, welcheasszeichnen durch die
Kirzung von Sozialhilfe fir Frauen und Kinder, Anti -Abtreibungskampagnen
Homophobie, neue Abstinenz und Priderie sowie Rassismus und GewalB&laauf/
Weingartner 1998, S. 18). Hanna verfolgt mit dem Manifest, in welcheimdie US-
amerikanische Politik Bezug genommen wird, die Idee der Veubgeder “Girl-Revolution’,
weist jedoch gleichzeitig darauf hin, daf3 nicht nur Madchen und jungerFi@pfer von

Diskriminierung und Herrschaftsstrukturen sind:

15 Das politische Klima in den USA in den 1990er &ahiéRt sich am Beispiel von Anti-Abtreibungskampey
verdeutlichen. Zwischen 1993 und 1995 gab es Afegaifif Abtreibungskliniken, der Zugang zu Abtreigan
wurde eingeschrankt: das Gesetz schrieb eine adligemVartepflicht und bei Madchen unter 16 Jahier e
elterliche Einwilligung vor. Trotz Aidsgefahr wurd vielen Schulen sexuelle Zuriickhaltung geforgerstatt
Kondome auszugeben. Selbst Hillary Clinton empifiahSommer 1995 den Tdchtern des Landes: "Just €ay N
until you're 21" (vgl. Baldauf 2000, S. 238).
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» I’'m really interested in a punk rock movementgangirls movement of sexual abuse survivors (...).
And it’s not just angry girls, it's everyone, besal've had so many people come up to me with their
storys of sexual abuse, of being beaten up by fegents and stuff. Even if it’s not getting puribhés
emotional violence and hierarchy in the family- @his the same hierarchy that puts man over women,
it’s the same fucking shit that is white over blawkman over animal, boss over worker™ Hanna ain
Andersen/ Jenkins 2001, S. 310ff).

Deutlich wird hier, dafld Diskriminierung und Unterdriickung auf unterscbiesi Ebenen
stattfindet und sich strukturelle Hierarchien auch im privatereiBlerwiderspiegeln. "Riot

Grrrls™ greifen diese Zusammenhange auf und machen sie zum ThemRdvwaution'.

Die Autorinnen haben das Manifest vor dem Hintergrund ihrer eigenen Heréteniveien
amerikanischen Mittelschicht, geschrieben und sprechen vorwiegeddhdté und junge

Frauen aus ihren Lebenskontexteffan

-Ein groRer Teil ihrer ,Revolution Girl Style Nowesteht aus dem Versuch, junge, vorwiegend weil3e
Mittelklasse - Madchen zu ermuntern, sich gegen Hepitalistisch- patriarchalen Sexismus und
Rassismus zu wehren“ (Gottlieb/ Wald 1994, S.183).

Eine weitere Besonderheit des Manifestes ist die ideahgtisAusrichtung, welche an
Formulierungen wie: ,WEIL ich absolut sicher bin, daR madchen ewvauteonare kraft
haben, die die welt wirklich verandern kann und wird* (ebd., S. 27) zusdick kommt.
Weiterhin erheben die Autorinnen des Manifestes nicht den Anspruch alstavidigkeit
oder Korrektheit, sondern fordern die Madchen und jungen Frauen ientedglazu auf, das
Manifest nach ihren eigenen Vorstellungen umzuschreiben und in seuen Ferm zu
verteilen. Deutlich wird hier, dal3 "Riot Grrrls” nicht den Anspruaif Homogenitat
verfolgen, sondern Freiraum fir unterschiedliche Interpretationen Zielé bieten. In
Anlehnung an Baldauf und Weingartner bewerte ich diese Heteragpagitiv: ,(...) gibt es
etwas GrolRartigeres, als ein Kollektiv ganz unterschiedlichémichien, die gemeinsam an
einer Revolution in ihrem alltaglichen Leben arbeiten wollen?* (&d33) Das Manifest
wurde im Laufe der letzten Jahre immer wieder verdndert und chrggsen; heute lafit sich

eine Neufassung z.B. im Internet nachlé&en

16 Bei genauerer Betrachtung wird deutlich, daf? inalér der “Riot Grrrl* Bewegung schwarze und asiags
Madchen und junge Frauen marginalisiert und denigefd.ebensrealitditen von “grrrls® anderer Herkunft
ausgeblendet werden.

" Unter: http:/tbns.net/riotgrrrleurope/manifestmht
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Der Inhalt des urspriinglichen Manifestes stellt sich folgena@em dar: ausgehend von der
Wut ,auf eine gesellschaft, die uns sagt, madchen = bléd, madclises madchen =
schwach® (ebd. 1998, S. 27), stellen die "Riot Grrrls™ ihre Wiinsche nach PlattéeyBind
Fanzines dar, ,die UNS ansprechen, in denen WIR uns mit eingeschiossemrstanden
fuhlen“ (ebd. S. 26) dar. Sie rufen dazu auf, sich gegenseitig deerspon Instrumenten
beizubringen, Bands zu grinden und Fanzines zu betreiben, ,WEIL wirnwidaB leben
mehr sein kann, als blof3 physisch zu existieren und uns bewul3t istiedalée des do-it-
yourself im punkrock zentral fur die kommende witende grrrl-rock-reeolust “ (ebd. S.
26). Die "Riot Grrrls™ streben dabei eine Vernetzung von Madchen- nangiprojekten an,
~WEIL es fUr uns Madchen einfacher werden soll, unsere Arbeudroren/ sehen, damit wir
unsere Strategien teilen und uns gegenseitig kritisieren/ applnudiénnen” (ebd. S. 26).
Diese Vernetzung soll antihierarchisch auf Kommunikation, Teilung morrhationen und
Verstandnis basieren und nicht auf herrschenden Standards wie Konkurrenz und
Zuschreibungen von gut und bo6se. Als gemeinsames Ziel formulieren esien

Gemeinschaftssinn zu entwickeln, den

.wir brauchen, um herauszufinden, was scheiRe wassismus, sexismus, antisemitismus,
diskriminierung aufgrund des alters, der spezies séxualitat, des gewichts, der klasse oder kiicher

behinderungen in unserem leben anrichten” (eba7}5.

Deutlich wird hier, daf3 "Riot Grrrls” den Anspruch erheben, sich néamistischen
Thematiken auch mit Themenkomplexen wie Rassismus oder Antisaostiszu

beschaftigen.

1.2.3 Konzerte, Fanzines, Austellungen ...Zur Entstehung einer autonoment&igruktur
der "Riot Grrrls

Die "Riot Grrrl Revolution® verbreitete sich weiter wahrendr dinternational Pop
Underground Convention (IPU)" in Olympia 1991, wo eine Woche lang nigHtiatzig
Bands von K- Records, einem unabhéngigen Label, zusammengebrachtn.wurde
Kunstlerinnen und Frauenbands, die teilweise noch nie 6ffentlich auéyetsaren, spielten
zusammen auf der “Girls-Night', die von Mitgliedern der BBratmobileorganisiert wurde
(vgl. Gottlieb/ Wald 1994, S. 180). Auf dieser Veranstaltung fand dées @ffizielle Konzert

der "Riot Grrrl’-Bewegung statt, welches durch die B&ikini Kill ertffnet wurde (vgl.
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Baldauf/ Weingartner 1998, S. 18). Hanna bekundete dabei von der Bihne &uRiala
Grrrls™ ,bereit seien, daflir zu kampfen, sie selbst zu (sBa@nit andere Girls wissen, dal3
sie mit ihren Bedurfnissen und Erfahrungen nicht allein sind“ (ebd. S. 29)TEansportieren
von feministischen und anderen politischen Inhalten in Form von direkten éndaaj
Konzerten, stellt eine wichtige Form von Kommunikation der "Riotl&rdar. So sprach
beispielsweise Hanna auf einem Konzert das Thema Abtreibunjyachdem die anderen
Musikerinnen aufgehdrt hatten, ihre Instrumente zu spielen, richeetgcsi zum Publikum

und verkindete:

» 1 don’t have to ask my Dad for permission anymaten | go out at night, so why should | have to as
them for permission to have an abortion? | thinknged to start our own things where we don’t have t
ask the government for permission anymore. Thatnsetarting self-help groups and learning about
health care and our own bodies and teaching edwr about our bodies™ (Hanna zit. nach Andersen/
Jenkins 2001, S. 335).

Deutlich wird hier wieder der Aufruf zur Selbststandigkeit, sowie zur Solit unter Frauen.
Die Idee der "Riot Grrrls’ verbreitete sich nach dem IPdstival auch Uber die US-
amerikanische Westkuste hinaus und erreichte 1992 New York, wo nachldgkiestival
"WIG WAM BAM” die ersten "Riot Grrrls’-Treffen "Riot GtrNYC" abgehalten wurden.
Diese fanden in der “School of Visual Arts™ statt, wo sich eimpprmalWoche Madchen und
junge Frauen zur Planung und Koordinierung von unterschiedlichen Projekifem. t
Inspiriert durch Aktivitdten anderer "Riot Grrrls” wurden Fanzinesffentlicht, Konzerte
und Informationsveranstaltungen organisiert, sowie T- Shirts, PasteSticker entworfen.
Des Weiteren wurden Workshops zu Themen wie z.B. ,’domestic viokrtédody image
and racism and rape™ (Hanna zit. nach Andersen/ Jenkins 2001, S. 337) amgebot
Austellungen und Benefizveranstaltungen organisiert sowie eine dyeitaRiot-Grrrl-
Konferenz® veranstaltet. Der Informationsflu3 lief Uber Telefttieke ausgelegte
Adressenlisten, auf die sich Madchen und jungen Frauen auf Koneémtesgen konnten,
Uber ein Telefonband, das die bevorstehenden Aktionen bekannt gab @ailgaufB
Weingartne 998, S. 29-30).

Ab 1993 gab es kleine "Riot Grrrl’-Netzwerke an Orten wie Chicd&jvladelphia und
Richmond/ Virginia, wo sich High School-Madchen und College-Gigelraalig trafen und
sich gegenseitig dabei unterstutzten, Musik zu machen, Festivatsganisieren und neue
Ideen zu entwickeln (vgl. Gottlieb/ Wald 1994, S. 180). Bis zu diesatpubit hatten sich
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bereits viele "Riot Grrrls’-Bands formiert, wie z.Bikini Kill, Bratmobile Sleater Kinney
Cold Cold HeartsTeam DrestundThe Third Sexaus der Umgebung von Olympia, Portland,
Hole und7 Year Bitchaus SeattleBabes In ToylandindScissor Girlsaus Chicago, sowie7

undLady Of Ragewus der Umgebung von San Francisco, um nur einige zu nennen.

1.2.4 Rezeptionen und Briiche: Vom Presseboykott zur Spaltung der Beguang

Ab Oktober 1992 begannen sowohl die Mainstream-Musikpresse als terclatale (Musik-

) Zeitschriften, sich zunehmend fir das Phanomen der "Riot Grrrls” zussiggen. Innerhalb

der Bewegung loste diese offentliche Aufmerksamkeit Diskussionen dds Risiko der
medialen Vereinnahmung aus.

Kritisch betrachtet wurde die Darstellung der Bewegung durch #si€@eende, welche sich

oft als sexistisch, ablehnend, verharmlosend oder ungenau erwied(ligb.€186): ,(...) sie

haben unseren Text genommen und umgedreht, haben blode Zitate unter den Fotos
abgedruckt und ihre haRlichen, boshaften Bemerkungen hinzugefugt® (Hanmalunax

1996, S. 127). Um die ungenaue Darstellung von Inhalten der "Riot ‘Gaufsuzeigen,

mochte ich exemplarisch aus dem Interview mit Hanna zitieren:

»ES war zum Beispiel so, ich habe einen Song st geschrieben, und daraufhin hat\Weshington
Postberichtet, dal mein Vater mich vergewaltigt hasDabe ich nie gesagt; ich habe noch nicht einmal
mit diesem Reporter gesprochen (...); der RepodrerderPosthat einfach beschlossen, dal3 dieser Song
namens ‘Daddy’s Little Girl" von mir handeln muRtejl ich ihn geschrieben habe - ohne zu iberlegen:
“Sie hat zwei Jahre lang in einem Frauenhaus gégirbgie hat mit einer Gruppe sexuell mi3brauchter
Teenager gearbeitet, vielleicht schreibt sie ibieg®, die sie dort erfahren hat. Vielleicht ist adwas,
was ich selbst erfahren habe, aber das ist etveasicth selbst am Besten wei3* (Hanna zit. nach Juno
1996, S. 130).

Deutlich wird hier, wie gesellschaftskritische Songtexte (gmxualisierte Gewalt, in der
Presse als autobiografische Erzahlungen behandelt und somit vom Iraitesafs Private

reduziert wurden.

Die vielfaltigen politischen Inhalte gingen in der Rezeptiorcdulie Medien demzufolge oft
verloren; die Aussagen der "Riot Grrrls® wurden oft auf modischeserdelle Aspekte

reduziert. So berichtete z.B. das deutsche Magazin "‘Der Spiéget" Courtney Love,

Sangerin der ‘Riot GrrrlT BandBabes in Toyland und beschrieb sie als ,eine
Schmuddelblondine, die meist im Baby Doll Kleidchen auftritt und aessetdchte wie eine

14-Jahrige, die gerade vergewaltigt worden ist* (Spiegel 1992, Nr. 50).
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Diese Infiltration durch Journalisten flihrte schon im Herbst 1992 zmeieskunftsboykott
gegenuber den Medien und einem ,Riot Grrrl - Blackout® (GottliebldN®94, S. 186) in
den Medien im Fruhjahr 1993. Trotz des Widerstandes vieler "RiosGwrar die Ablehnung
des Kontaktes mit den Medien jedoch nie geschlossen. Neben den
"Kontakttotalverweigerinnen™ gab es auch solche, die dem DialogivpssiPotential

zugestanden. Hanna dazu:

sch habe ein gespaltenes Verhéltnis zu einem solcBoykott (...). Die Medien haben auch etwas

Positives geschaffen, denke ich: Jetzt entdeckghddéhool-Madchen die Riot Grrrl-ldeen und hauchen

ihnen neues Leben ein und fiihren den Kampf weltber sie mussen sie erstmal entdecken kénnen, in
all den kleinen Dorfern und Stadten im ganzen Lghtiinna zit. nach Juno 1996, S. 150).

Dieses ambivalente Verhaltnis zu den Versuchen, die Bewegung 8en au beschreiben,
fuhrte zu einer Spaltung und einem Brichigwerden der Bewegung, welohder Presse
sofort wieder aufgenommen und der Offentlichkeit mit Uberschriftea,,Grrrls at War*
(ebd.) zuganglich gemacht wurde. Die standige Belagerung durcRrdsse fuhrte zu einer
schnellen Desintegration der Bands, so daf3 sich bereits MittE986er Jahre die meisten
Gruppen aufgeldst hatten.

Anmerken mdchte ich an dieser Stelle, dal3 "Riot Grrrls™ sicht mur durch die Presse
vereinnahmt gefuhlt haben, sondern auch durch mannlich definierte Orte.Bviedie
Universitat und den akademischen Diskurs. Die Beflirchtung der QRids’, sie kénnten
falsch reprasentiert werden, bezieht sich dabei sowohl auf sekistinterpretationen als
auch auf die Frage, welche kulturelle Instanz sie Uberhaupt eepgien durfte (vgl.
Gottlieb/ Wald 1994).

1.2.5 "Riot Grrrl” heute: Vom "Revolution Girl Style Punkrock™ zum “Feminist

Movement

Eine feministische Bewegung unter dem Namen "Riot Grrrl” ggbseit Mitte der 1990er
Jahre nicht mehr. Obwohl die Labels von "Riot Grrrl” weiterhiisteexen und im Internet
zahlreiche Seiten aufzufinden sind, Uber die heutige ‘Riot Grrristeimander
kommunizieren, haben sich viele Aktivistinnen aus “der Szene™ von dererN&iot Grrrl’
distanziert. Fur sie bestand die Schwierigkeit darin, in dem@ifekeit unter einem Namen

aufzutreten, der durch die Medien stark besetzt wurde und feste Zuschreibungetebeinha
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.Das Label Riot Grrrl, das aus der eigenen Defimsimacht der Frauen rausgekidnapped wurde, ist -
ohne Desavorierung - fallen gelassen worden, une dhrenzen in freieren, nicht definierten Flachen

agieren zu kénnen“ (Intro 2001, S. 31).

Die Bands und Gruppierungen der "Riot Grrrls® haben sich jedoch nidhtle aufgelost,

sondern haben sich veréastelt und sind in verschiedene RichtungenhgemaDeutliche
Veranderungen zeichnen sich dabei im Bereich des Musikstilgvabrend zu Beginn der
1990er Jahre "Riot Grrrls™ Uberwiegend Punkrock gespielt habenegibeute viele pro-
feministisch eingestellte Frauenbands die z.B. Electro-Punk spiéspielhaft a3t sich hier
die BandLe Tigrenennen., die eine Kombination aus Punk und Elektro spiékehigre das

sind Kathleen Hanna, Sadie Benning und Johanna Fateman, die sich s€lirstsalmedia’-
Projekt verstehen und sich Anfang der 1990er Jahre kennengelernt habevar&h in "Riot

Grrrl’-Netzwerken aktiv: Hanna tourte mit der BaBikini Kill, Benning drehte Kurzfilme
und Fatemann verfal3te Fanzines. lhre Vorliebe zum Electro-Punk bbeahrsie

folgendermalden:

,Ein rudimentarer, minimaler und 6konomischer Gelota elektronischer Instrumente gefallt uns und
erscheint uns sinnvoll, da wir uns weg von der dilhen Punkrock-Instrumentierung zu etwas Neuem
bewegen wollen....Eines unserer Ziele ist, mehr dka Umgang mit der Technik zu lernen, von der wir

als Madchen unser ganzes Leben lang ausgeschleasen” (Arranca 2001, S. 62).

Deutlich wird hier, dafl.e Tigresich explizit vom klassischen Punk-Rock distanzieren und
die Musikform des Electro-Punk befirworten.

Wie laR3t sich die Stromung feministischer Musiksubkultur heute bekehfe Tammy Rae
Carland, Ex-Bandmitglied voBikini Kill und Labelbetreiberin von “MrLadYdistanziert
sich von jeglichen Festschreibungen und pladiert flr eine allgeni@esehreibung der

feministischen Strémung:

» Nachdem Riot Grrrl vor fast zehn Jahren auf déanRyetreten ist, geht hier einiges ab bei Franen i
Musik, Kunst und Politik- warum also mihevoll naeimem Etikett suchen, das dann wieder von
irgendwem in die Tasche gesteckt wird? Ich nenrene$iebsten einfach “feminist movement’, denn wir

bewegen uns ja™ (Tarland zit. nach Intro 20013 8.

18 |hr Label findet sich im Internet unter: www.mriadom
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Ich denke, dal’ die Bezeichnung, “feminist movement’ fir die heutigeigéathe Stromung
in der Subkultur gut zutrifft, weil inzwischen viele unterschiedliBa@ds bestehen, die sich
nicht mehr unter einem Label zusammenfassen lassen. Ende der l8Bfergab es in
Olympia, einem der Orte, an dem sich "Riot Grrrl” entwickelie Ladyfest, in welchem auf
die "Riot GrrrlI’-Bewegung Bezug genommen wurde. Dieses mdditebschlieRend zu der

Geschichte der "Riot Grrrl’-Bewegung darstellen.

1.2.6 Dad adyfestin Olympia: Rickblick und Neubeginn einer feministischen
Bewegung?

Etwa zehn Jahre nach Beginn der "Riot Grrrl’-Bewegung gaim éRiet Grrrl’-Revival, ein
Festival, das an die "Riot Grrrl’-Bewegung erinnerte unctlggeitig neue Impulse aufgriff
und weiterentwickelte: das Ladyfest, ein Festival zu Musik, Kufisn, Show, Theorie und
Praxis von Feminismus. Es fand vom 1.- 6. August 2000 in Olympia, dem S&buter
"Riot Grrrl’-Bewegung, statt. Der Tradition der "Riot Grivleranstaltungen folgend, stand
nicht nur Musik im Vordergrund, sondern es fanden auch Workshops, Ausgteil
Filmvorfuhrungen, Diskussionen etc. statt. Das Festival, welchesmam als tausend
Madchen und Frauen besucht wurde, wurde in sechsmonatiger Vorarbeitwaodreil3ig
Frauen organisiert, die sich mit den Anfangen der "Riot Grelvegyung verbunden flhlen
und sich selbst als erste Generation der "Riot Grrrils™ versté&usschlaggebend fur die Idee
dieses Festivals war die Zusammenarbeit aktiver Protagonistiere Riot Grrrl’-Bewegung
mit dem Rockmuseum in Seattle im Nord-Westen der USA, daBagschungsprojekt zur
Dokumentation der "Riot GrrrlI’-Bewegung finanziert. Bei didseoperation trafen Frauen
zusammen, die sich seit den Anfangen der Bewegung nicht mehr gemejasoffen hatten.
Sie kamen auf die Idee, ,wieder etwas auf die Beine zlestelund zwar da, wo alles
angefangen hat" (Intrd001, S. 31).

Als Ziel dieses Festivals formulieren die Organisatorinnendika&) feministische
Organisation und kulturelle Produktion aufzuzeigen, ,was war, wamstwas wird in all
things girl, woman and lady” (ebd. S. 31). Weiter nennen sie den Aaktéber politische
und kulturelle Inhalte sowie Motivations und Inspirierungsarbeit, um Bindnissesunander

zu initiieren und bestehende Verhaltnisse zu verandern. Angesprochem wiesgle Ziele
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indirekt schon im Vorwort des in punkiger Cut&Pastdisthetik gehaltenen Programmbhefts,

wo geschrieben steht:

.Ladyfest is a big fuck you to the culture that wsto keep us bare breasted and quiet. We have our
shirts on. We have mouths. We have things to salyd(S. 31).

Auffallig an diesem Festival ist zunachst einmal die Namdnsge Warum ist der Begriff
“Grrrl’, der aus einer Neu-Definition und Aneignung von “Girl” entia ist, in der
Namensgebung des Festivals durch "Lady’ ersetzt worden? ’listdgin Begriff, der
Assoziationen mit einer alteren, gut situierten und burgerlicreeneDhervorruft und bislang
aus dem feministischen Vokabular verbannt war. Sind die "Riot Gjetig also erwachsen
geworden? Organisatorinnen des Festivals wie die Fotografin, Lakédleen und
Videokunstlerin Tammy Rae Carland und die Musikerin Sarah Dough&inemdazu, dald
sie sich auf Grund ihres Alters durch “Grrrl” nicht mehr aoigehen fihlen und sich nun,
wie viele andere Frauen, die sich bei den Anfangen von "Riot @mgagiert haben, als

“Lady’ verstehen. Sie verstehen diese Namensgebung als “ernstge Seliaien:

Wahrend beim grollenden Grrrl die kédmpferische Wémneignung eines pejorativen Begriffs im
Vordergrund stand, lehnen sich die Ladys jetzt ekinind lacheln amisant darUber, wie alle an diesem

zu smoothen Begriff abrutschen” (ebd. S. 31).

Diese vielleicht als Persiflage auf “Grrrl” zu versteheNdenensgebung stiel3 bei jingeren
Festivalbesucherinnen auf Widerstand. Sie identifizierten siaghnehelem witenden “Grrrl®
als mit einer zu respektierenden “Lady’. Diese Problematikcheem Programmheft kurz
aufgegriffen wurde (,This name debate is boring. How could we deeide what to call
ourselves, when we can’t decide what we are? And we don’t w&t tee won't" (ebd. S.
31) wurde in Theorie-Workshops auf dem Ladyfest debattiert.

Der Ablauf des sechstagigen Festivals sah folgendermalRen aes: Betag fingen die
ersten Workshops an (von denen fast alle, wie auch die tGbrigen taxargen, ebenso fur
Manner zuganglich waren; diese waren jedoch vorwiegend bei den k@anzegegen), die
von “basic car repair’ Uber ‘rather be fat than brainwashedvedschiedensten frauen-und
madchenbezogenen Themen abdeckten. Ab 13 Uhr fanden Konzerte stalt] paral

19 cut&Paste bedeutet soviel wie “selbst zusammestielba Diese Art der Produzierung von Plakatenrode
Fanzines ist im Punk weit verbreitet.
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wurden Kurzfilme, Austellungen und Performances gezeigt. Den Abschluld desbildgtn
dann wieder Konzerte. Die Musik war, im Gegensatz zu friherent QRirl -Festivals, sehr
breit gestreut. Neben traditionellen "Riot Grrrl’-Bands ®&tatmobileund solchen, die sich
durch "Riot Grrrl” beeinflut fuhlten wi&leater-Kinney The Bangsund The Butchies
spielten z.B. auch Bands aus den Stilrichtungen Hip Hop und Countr2rBt@gonistinnen
des Ladyfestes betrachteten das Festival nicht als Be@en meuen Bewegung, sondern
vielmehr als Ruckblick auf den Feminismus des 20. Jahrhunderts undstsd=aufnahme
des Feminismus des beginnenden 21. Jahrhunderts. Carrie Brownst&iehmerin des
Festivals, formuliert ihren Anspruch bezlglich des Festivalgefalermal3en: ,Wenn auch
nur eine Person von hier mit neuer Inspiration und Motivation weggeht, dann, idanke
haben wir gewonnen*“ (Brownstein zit. nach Nylon 2000, S. 12). Ob das Feats#thlich
Madchen und junge Frauen zu feministischen Aktionen motiviert und zu hesmrationen
verholfen hat, 1a3t sich auf der Grundlage der mir zur Verfugtelgenden Literatur nicht
beantworten. Mit Sicherheit kann hier jedoch festgehalten werdengslaiach wie vor
Madchen und junge Frauen gibt, die sich im Rahmen der Punk-Subkultur gegen das

sexistische System zur Wehr setzen und damit einiges in Bewegung bringen.

1.3 Kommunikation und Netzwerke

Um der Leserin, dem Leser einen genaueren Einblick in die "Riot-Bewegung zu

ermoglichen, stelle ich im Folgenden zentrale Kommunikationsmedien atmivérke der

"Riot Grrrls™ dar. Im ersten Teil beschreibe ich die "Riotrl -Fanzines, die ein wichtiges
Kommunikationsinstrumentarium darstellen. Im zweiten Teil nehmeBiehug auf den

Umgang der "Riot Grrrls® mit Labels und verdeutliche daranichee Kontroversen es
innerhalb der Bewegung gab. AnschlieRend beschaftige ich mich mibhsimierung der
"Riot Grrrl” auf Konzerten.

1.3.1 Fanzines

Die Girlcore-Fanzines der "Riot Grrrls’, wie z.B. "Sisidobody” ("Schwester Niemand"),
“Girl Germs™ ("Madchenbazillen’), “Bitch Nation™ ("Natider gemeinen Miststlcke’) oder
"Quit Whining™ ("HOr auf zu plarren’) spielen neben der Musik egrdrale Rolle innerhalb
der 'Riot Grrrl’-Subkultur. Sie dienen seit Beginn der Beweguihg wichtiges

Kommunikationsmedium, das vielfaltige Funktionen und Ziele verfolgt. Nelden
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journalistischen Funktion, welche sowohl Konzertankiindigungen, IntervieivdBamds,
Plattenkritiken, Informationen Uber "Riot Grrrl” Aktivitaten, als laukdressen bekannter
anderer Fanzines beinhaltet (vgl. Gottlieb/ Wald 1994, S. 182), bietdhinttere-Fanzines
ein (Diskussions-) Forum fur die o6ffentliche Darstellung und Diskansyon privaten
Geschichten sowie fur Themen, welche in der konventionellen Medienlaftdsifha
unterschlagen werden. So werden z.B. Realitaten wie patriarGeabalt, ERstorungen,
Uberzogene Schonheitsideale, sexueller Missbrauch oder Heterondaén#iematisiert und
einem szenekundigen und daher eher kleinen Publikum zuganglich gemacte Die
Diskussionsforen kdénnen auch als Grundlage fir politische Aktivitateemiendem z.B. zu
Demonstrationen aufgerufen wird (vgl. Arranca 2001, S. 61). Die GedEanzines Uben
weiterhin eine identitatsstiftende Funktion aus. Durch die Mdéglichisdh selbst zu
benennen und darzustellen und sich gegenseitig zu kritisieren, ist rindldge fur den
Aufbau einer subkulturellen Identitat und Frauensolidaritat geschafén.Ziele der
Girlcore-Fanzines kdnnen demzufolge die Vernetzung von Frauen, die Stathang i
Identitat und die Unterstitzung der "Riot Grrrl’-Bewegung foremuliverden. Exemplarisch
mdchte ich aus dem Girlcore-Fanzine “Girl Germs’ zitierenyelchem Molly Neuman, die

Herausgeberin des Fanzines, einen Text Uber geschlechtsspezifischedbionalerfaldt hat:

» My brother who is 2 % got a toy rock’n’roll druset for Christmas this year. | got a guitar when |
turned 18. | had this idea that | might want tdrbe band. But nobody told me that | could or emagaed
me. There’s fundamental difference in the way | wasialized and the way my brother is being
socialized. He is being given the tools to credtenust seek out those tools™ (Neuman zit. nach
Andersen/ Jenkins 2001, S. 311).

Deutlich wird hier die Thematisierung geschlechtsspezifiscimerschiede, denen Méadchen
und junge Frauen im Laufe ihrer Sozialisation begegnen. Ich veditdan Text als eine Art
"Aufklarungsversuch’, welcher versucht, anderen "Riot Githigjerechtigkeiten, die mit der
Zugehdrigkeit zur Kategorie "Madchen/ Frau” einhergehen, nahegahriln dem Girlcore-
Fanzine "Just Like a Girl" handelt der Text weniger von Aufkigrats vielmehr von einem

Aufruf, selbststandig zu werden und Unabhangigkeit zu erlangen:
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-Wimmin need to learn that power is not given, vevé to take it. We need to realize that we dorweha
to stand around and be treated like this. Don amgtone control you or dictate your life to youa.hne
can save you from your oppression except your€HIiRLS UNITE!" (Misty zit. nach Epstein 1998,
S.155).

Deutlich wird hier, dal3 "Riot Grrrls” andere Madchen und jungeeRrdazu animieren, sich
aus dem passiven Status zu l6sen, selbst aktiv zu werden und Veramgwir das eigene
Handeln zu tbernehmen. Weiterhin pladieren sie daflr, sich selbst und azioefimieren

und sich nicht fremdbestimmen zu lassen.

1.3.2 Labels

Parallel zu der Produktion von Fanzines haben die Riot Grrrls versentdg eigene
Infrastruktur aufzubauen, um ihre Tontrager zu produzieren und der Cffideiti zuganglich
zu machen. Um auch in dieser Hinsicht gro3tmoégliche Selbstbestimmureyreichen,
wurden Betriebsstrukturen in Form von Independent Labels gewahlt.

Independent Labels sind unabhangig arbeitende Produktionsfirmen, diemsiclkler
Herstellung und dem Vertrieb von Tontrdgern beschéftigen. Oft anbaie eng mit
Tonstudios zusammen, um den Bands eine angemessene MoglichkeitAufrdiame ihrer
Musik zu bieten. Sie stehen in direktem Kontakt mit Uberspiedstammd PreRBwerken, um die
Produktion eines Tontragers realisieren zu kénnen und verfligen meiseitibeeigene
Vertriebsstruktur, um ihre Tontrager zu verbreiten.

In den meisten Fallen arbeiten Independent Labels nicht in drster profitorientiert.
Vielmehr steht in erster Linie das Interesse an der Mus¥ardergrund; verbunden mit dem
Bedirfnis, diese Musik der Offentlichkeit zuganglich zu machemadgefir unbekannte
Bands bieten Independent Labels in der Regel die einzige Moglichiest, Musik zu
veroffentlichen.

Die Grol3e eines Independent Labels ist einzig von den Moglielnikdizw. der Motivation
der Betreiberlnnen abhangig. Von Kleinst-Labels, die eher ireiéieder Hobbyaktivitaten
anzusiedeln sind, im Jahr einen Tontrager mit einer Auflage von @& $eroffentlichen
und nur Uber minimale Verbreitungsmaoglichkeiten verfligen, reicht dnelliBaite bis zum
mehrkopfigen Unternehmen, das professionell arbeitet und international tatig ist.

Der wesentliche Unterschied zwischen Independent Labels und dem gHa®enfirmen wie
z.B. Sony, EMI oder Virgin, die auch "Majors’ genannt werdenehestarin, dal3 letztere

ausschlie3lich nach marktwirtschaftlichen Gesichtspunkten agieren.MDsik und der
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personliche Kontakt zu den Musikerinnen sind hier nicht relevant, Iddidle finanzielle

Verwertbarkeit ist fur die Musikindustrie von Interesse.

Wahrend die Produktionen der Independent Labels im Vergleich zu densMagist nur von
wenigen Musikinteressierten gehért werden und die Moglichkeitzisierwerben ungleich
geringer ist, handelt es sich bei den grof3en Plattenfirmen, desr Mapels, um weltweit
operierende Konzerne, deren Produktionen nahezu Uberall 6ffentlich beweebdsn und
erhaltlich sind. Die Produktionen der Musikindustrie dominieren die profesten

Musikkanale im Fernsehen wie auch die Ausstrahlungen im Radio.

Zu Beginn der "Riot Grrrl” Bewegung bildeten sich in Anlehnung aeitsevorhandene
Independent Labels wik-Recordsin Olympia oderDischord-Recordsn Washington DC,
kleine unabhangige Labels wigll Rock Staf® mit Sitz in Olympia, auf denen Bands wie
Bikini Kill oderBratmobileveréffentlichten. “Riot Grrrls™ haben zum Uberwiegenden Teil die
Independent Labels als Vertriebsstruktur ihrer Tontrager gewakilt, diese meist den
Anspruch verfolgen, den Bands mdglichst viel Entscheidungsfreiheit Kordrolle zu

Uberlassen.

~~wann und wo sie aufnehmen und mit wem; wann Rl&ten herauskommen, welche Lieder auf der
Platte sein sollen, wie das Plattencover aussiehtjelchen Formaten sie erhéltlich sind, ob esifige

Textbeilage oder andere Informationen zur Plath& giie viel sie kosten etc.” (Arran@®01, S. 61).

Auch wenn die meisten musikalischen Veroffentlichungen der "RiotsGatif Independent
Labels zu finden sind, gibt es auch Bands, Wwreoder Babes In Toylanddie sich auf
Vertrage mit Major Labels eingelassen und davon finanziefit@rt haben. Sie spielen vor
einem Publikum von mehreren tausend Menschen und verdienen genug Geld, um sich
ausschlief3lich auf die Produktion von neuen Platten konzentrieren zu kénnen.

Der Umgang mit der Musikindustrie wurde innerhalb der Bewegumgemwieder kontrar
diskutiert. Kritisch betrachtet wurden die Vorteile, wie Pgestind eine gute Finanzierung,
die sich aus einem Vertrag mit Major Labels haufig ergebensiaét diese Vorteile mit
einem Verlust von Integritat in den Bereichen Musik, Stil und golier Haltung verbunden.
Den rein kommerziell orientierten Labels wird vorgeworfen, dafiig unabhangigen Labels
auf ihrer Suche nach neuen Talenten und Trends plindern und fur ihre Vermarktun

ausnutzen. Hanna bezeichnet diese Vorgehensweise als ,Produkt/ Konsuais(ig.

? Der Name dieses Labels spielt auf hierarchischeikiren im Musikbusiness an und kritisiert die
Wertvorstellung des "Nach-oben-kommens™ als anziostrdes Ziel.
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Baldauf/ Weingartner 1998, S. 138) und hat diese Art von VermarktundobeiRler Band

Nirvana,einer ManneiGrunge-Bandvahrgenommen:

+Erst hatte ich sie vor etwa dreil3ig Leuten spiedehen, und dann plétzlich vor viertausend- diezgan
Sache hatte sich komplett geandert, und es waabejrals ob sie FlieBbandarbeiter waren oder sowas.
Sie spielten, aber es schien ihnen unmdglich zno, s “prasent” zu sein wie friiher; sie wurden
gezwungen, jeden Abend zu spielen; sie hatten ctargmschriebene Setlists (...). Ich habe zugesehen,
wie sie plotzlich von immer mehr Typen aus der Mimustrie umgeben waren, das hat mir Angst
gemacht* (Hanna zit. nach Juno 1996, S. 127).

Bands, die sich auf Vertrdge mit Major Labels eingelassen hhbbean im Gegensatz zu den
Kritikerinnen den Vorteil der EinfluBnahme auf breitere kulturelle ualitipche Bereiche
hervor, der sich durch die kommerziell ausgerichtete Verotffentlicihueg Musik ergibt. Sie
pladieren fur eine Girl Style Revolution, die sich Uber KanaleMyi&/ oder die Mainstream
Presse verbreitet und somit eine grofl3ere Gruppe erreicht.

Neben diesen vorwiegend oppositionellen Einstellungen bezlglich deinkWanmung durch
Major Labels gab es innerhalb der Bewegung auch Stimmen, dieaith aussprachen,
maoglichst viel finanziellen Profit aus der Zusammenarbeit najokLabels zu machen, ohne
sich jedoch auf Vertrage mit ihnen einzulassen. Hanna beschreibtsibgersiven Zugang

zu Major Labels folgendermalien:

~Etwa zur selben Zeit haben uns die grof3en Platteah umworben und wollten, daf3 ich nach L.A. oder
New York komme und mich mit den Leuten treffe. lwhf3te, dal3 uns das eigentlich nicht interessiert,
weil wir mit unseren Label total zufrieden warem man ganz in unserem Sinne arbeitete (...). Wesedi
Sache mit den grof3en Labels betrifft: Ich hatteesagpllen, “Ich scheiRe auf alle Majors! Ich hdsseh
alle! Ihr seid alle Arschldcher, ihr zerstort ures&@zene! lhr habt all diese schlimmen Sachen gemach
blablabla™. Ich hielt es fur schlauer, mir klarzuinan: "Die bieten mir kostenlose Flugtickets nagwN
York...(Ich habe Freunde, die es sich nicht leigténnen, mal eben nach New York zu fliegen.)- Ich
werde sagen, dalR diese Freunde meine Manager uadtekgsind und mitfliegen missen- ich werde
diesen Freunden Freiflige nach New York besorgéiso, ich habe Freunde nach New York
mitgenommen; ich bekam 5000 Dollar als Finanzierfimgeinen Film, als die Plattenfirma dachte, ich
wirde unterschreiben (...). Ich habe diese Sitna@®sechs oder acht Monate lang ausgenutzt unielso
von ihrem Geld genommen, wie es ging, so viele tidkgts und Hotelzimmer, wie ich kriegen konnte.
Und ich ging hin und hérte mir an, was sie zu saggiten, so dal’ ich mit klarem Kopf sagen konnte:

"Nein, das ist es nicht, was ich machen mdchtedhfa zit. nach Juno 1996, S. 132 ff).
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Dieser Interviewausschnitt macht deutlich, wie individuell mit la&ten zu Major Labels
umgegangen und teilweise davon profitiert wird. Obwohl sich Haandeutig gegen die
Vereinnahmung durch Major Labels ausspricht, versucht sie gldighzéen moglichst

grof3en Nutzen aus eben diesen Kontakten zu ziehen.

Nach dieser Darstellung unterschiedlicher Umgangsformen mjbrMaabels, a3t sich
feststellen, dal® sich "Riot Grrrls® zwar tendenziell fir elmsammenarbeit mit kleineren
Labels aussprechen, diese Einstellung jedoch nicht einheitlich verfothtDves weist erneut

auf die Heterogenitat der Bewegung hin.

1.3.3 Konzerte

Im folgenden werde ich die 6ffentliche Darstellung der "Riatl&rbeschreiben und dabei
die These verfolgen, daf3 die Buhnenshows der "Riot Grrrls’ emeistische Praxis
darstellen, die auf die Zerstérung patriarchaler Ideologien vonblMhkeit durch
selbstbestimmte Gegenbilder abzielt. Ich werde dabei auf didnBaanen, die Songtexte und
die Inszenierung auf der Bihne naher eingehen.

Auffallig ist zunachst einmal die Namensgebung der "Riot GBahds. Sie nennen sich z.B.:
Hole ("Loch’), Burning Bush('Brennender Busch’, "Heil3e Moselhrush("Vaginalspoor’),
Queen Meanie PuqsKonigin der fiesen Muschi Bnatch("Mdse’),Pop Smeaf Ausflul3’),
Ovarian Trolley ('Eierstockralley’) odeDickless ("Schwanzlos’). Deutlich wird hier, dal3
"Riot Grrrls™ ein abwertendes Vokabular fir den weiblichen Kérpégraifen und sich halb
ironisch nach Ubertriebenen weiblichen Symbolen benennen. Daneben gibt kes auc
Frauenbands, die durch ihren Namen tbertriebene Mannlichkeit aufgreifé&ntisieken wie
z.B. Pork ("Schweinefleisch’),Thrust ("Stol3"), Spitboy ("AufspieRerjunge’) odeWWeenie
Roast("Mickerbraten’) In einem besonders interessanten Fallidtategne Band inCockpit
umbenannt (cock=Schwanz, pit= Gruppe) und damit abwertend beide Geschiefertert
(vgl. Eichhorn/ Grimm 1994, S. 172).

Neben dem Aufgreifen von Geschlechterstereotypen, auf die ichr spitk detaillierter
eingehen werde, thematisieren "Riot Grrrls” immer wieder Eormannlicher Gewalt wie
z.B. Vergewaltigung, Inzest, gewaltsame Unterdriickung sowieendenternalisierte
Wirkungen wie Magersucht, Bulimie oder andere psycho-somatisclobdirangsformen
wie Sucht, Abh&angigkeit oder Verweigerung. Diese vielfach aogphafisch gepragte
Auseinandersetzung stellt einen der zentralen Inhalte dar, die WanGRrIs™ transportiert

werden. So spielen sie z.B. oft auf der Bihne vor einem Hintergruhdeau”Abtreibung
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auf Verlangen und ohne Entschuldigung” steht und ermutigen so Madchamgad-fauen,
fur die reproduktiven Rechte der Frauen einzutreten (vgl. Eichhomin@r 1994, S. 184).
Der spektakularste Fall der Auseinandersetzung mit patriarcleawalt ereignete sich auf
einem Konzert der Band7 im Jahr 1992. Nachdem ein Mitglied der Frauenband von einem
Mann im Publikum angemacht worden war, zog sie sich die Hose ,ruifdesich ihren
Tampon raus und warf ihn dem Mann entgegen (vgl. Gottlieb/ Wald 1994, S. 178).

Die Auseinandersetzung mit patriarchaler Gewalt, sexuellsb@éutung und Unterdriickung
sowie dem gesellschaftlich tabuisierten Thema Inzest finddtesondere im Kontext von
Songtexten statt. So singen "Riot Grrrls™ z.B. Uber Schonheitswahn Qiet Pill" vonL7),
sexuellen MiBbrauch ("Suck My Left One”™ v@&ikini Kill), Frauenfreundschaften ('It's A
She Thing™ vorBalt'n Pepg Solidaritat ("Rebel Girl” voBikini Kill) und Konkurrenz ("Ugly
On The Inside” voiiole), lesbische Liebe ("Say What She Needs To Hear Team Dresh
oder sexuelles Begehren ("Ain’t 2 Proud 2 Beg Vb)) (vgl. Baldauf 2000, S. 246). Ein
klassisches Beispiel fur einen Song, in dem sexualisierte innk#f@rGewalt thematisiert
wird, ist das Stick “Suck My Left One™ v@ikini Kill, das u.a. auf dem Eroffnungskonzert

der "Riot Grrrls™ gespielt wurde:

"Suck My Left OneBikini Kill (s. Anhang)

In dem Song "Suck My Left One™ beschuldigt Hanna, die SangeriBikon Kill, den Vater,
der am Abend ins Zimmer seiner Tochter kommt und mehr als einga-Nacht-Kul3™ will.
Mit ironischem Ausdruck, eine mitterliche Stimme imitierend, sgigt "Mama says: You
have got to be a polite girl. Show a little respect for your fatit until your father gets
home™. Das Lied endet mit der Zeile: "Fine, fine, Fine, finagFiine, Fine, fine’, welche
Wut, Hal3 und Verachtung miteinander vereint. Dabei erschopft sichoder nicht darin, das
Schweigen zu brechen und dem mil3brauchten Opfer eine Stimme zu gebend er
gleichzeitig zum Kampfaufruf, was an der vorangehenden TextZéWe've got to show
them we’re worse than queer” deutlich wird.

Sexualisierte innerfamiliale Gewalt ist ein immer wid@érendes Thema in Riot Grrrls-
Songs und -Fanzines. Es spiegelt dabei nicht nur die Realitdenvisondern steht auch

symbolisch fur

spatriarchale Kontrolle (...); fir die Sexualisieigiund Verobjektivierung von kleinen Madchen @ng
fur die Unterwerfung von Madchen und Frauen unténmfiche Macht und Autoritat" (Gottlieb/ Wald
1994, S. 184).
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Das Lied "‘Double Dare Ya' vdsikini Kill, das ich als zweites Beispiel fuir einen "Riot Grrrl®
Song darstelle, handelt von dem Aufruf, sich als Madchen oder juageakifzulehnen und

Rechte einzufordern.

“Double Dare Ya'Bikini Kill (s. Anhang)

Im Song "‘Double Dare Ya werden Madchen und junge Frauen dazudefgesich ihre
Rechte zu nehmen und zu kampfen: “You're a big girl now. You’ve gotsunreat to fight.
You've got to know what they are. For you can stand up for your rigigfistsRights rights?
You've got them, you know." Dieser Aufruf verbindet individuelle Uberstinigen von
patriarchalen Normen der “Madchenhaftigkeit™ mit Kkollektiven, ifétischen
Widerstandsformen und Kampfen (vgl. ebd. S. 183). Die Verbindung von Personlich-
Privatem und Offentlich-Politischem wird in “Riot Grrrl*-Songsd -Fanzines immer wieder

hergestellt.

Neben der Auseinandersetzung mit diesen Themen in Form von Songtedt&andnamen
findet eine weitere Diskussion direkt auf der Buhne in Form von $whehierungen statt.
Dabei nehmen “Riot Grrrls’ traditionelle Elemente einer Méadkhiéur heraus und
verwenden diese als Grundlage ihres politischen Engagementsr &ifildes. Dabei greifen
"Riot Grrrls™ auf Madchenbilder, wie: Huren, wilde Weiber, ventnée Teenager, Schlampen,
folgsame Madchen, schutzbedirftige kleine Dinger, verklemmte JuegfraOpfer,
erlebnishungrige Ausreil3erinnen, zornige Furien und konsumgeile Goren zuriéck, di
dominante Verobjektivierungen von Madchentypen darstellen und der normativen
Beschreibung und Klassifizierung dienen. Diese Stereotypefffesciollenbilder, in denen
Madchen sich einordnen und identifizieren. Das Spektrum der Madcherimldiedabei auf

die Zweiteilung in gute und bése Madchen, also auf die Dichotomiiegel Jungfrau versus
Hure/ Schlampe. "Riot Grrrls™ greifen diese Dichotomie aufereweibliche Stereotype in
das Licht der Offentlichkeit und inszenieren sich auf der Buhneettselnd madchenhaft —
durch das Tragen von Baby Dolls und verschmiertem Lippenstift - lsn8ichlampe. In der
Offentlichkeit etikettieren sie sich selbst als “bitch’, ‘khicslut’, “dyke’ oder "queer’,
schreiben sich diese Begriffe bei Konzerten zum Teil demonstaati die Korper und
provozieren dabei die Assoziationen, die diesen Zeichen angehefteD&sd. Technik des
“self-labeling” basiert auf dem Vorbild afro-amerikanischer KRimberungsversuche an
Begriffen wie ‘nigga’ oder ‘black’. Ahnliche Beispiele lasssioh im Kontext der

Schwulenbewegung auffinden, wo Manner sich das bis dahin diskriminieBahdmpfwort
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“schwul” auf die Fahne geschrieben haben oder im Zuge fentdhestiBraxis, wie z.B. in der
“Ich habe abgetrieben-Kampagne™ (vgl. Tietjen1996, S. 126). Mit dktikTdes “self-
labeling™ greifen "Riot Grrrls® abwertende Zuschreibungen und Kassgrungen auf,
verandern deren Bedeutungsinhalt und bringen sie mit neuen Bildern versiglden v
Umlauf. Fir die Sangerin Roxanne Shante, die sich selbst als™"bezeichnet, beinhaltet
der Begriff “bitch™ Starke und Selbstbewul3tsein. Sie beschreibiaktik des “self-labeling’

folgendermal3en:

+Eine bitch kann eine starke Frau sein, die bewundert unditbeneird. Sie ist selbststandig und erhalt
sich selbst und einen gewissen Lebensstil, ohnér dait einem Mann ins Bett zu gehen. So eine Art
bitch bin ich. Das Wort fur sich selbst neu zu bestimpilem eine neue Bedeutung zu geben, heil3t, ihm
seine vorgefertigte negative Zuschreibung zu nehngann sie Dich beschimpfen, spiirst Du den
Schmerz nicht mehr. Und wenn das Wort nicht mehktioniert, miissen sie ein neues suchen” (Shante
nach Baldauf/ Weingartner 1998, S. 153).

Deutlich wird hier, dal3 durch die Taktik des ’self-labeling” deagrBfen ihre
Wirkungsmacht genommen wird. Das Zitat zeigt exemplarisch, vRet ~ Grrrls
selbstbewul3t und ironisch traditionelle Weiblichkeitssterotype atdgrailiese spiegeln und
verzerrt an die Offentlichkeit zuriickgeben.

Abschlie3end lait sich festhalten, dald im Kontext von BihnendarstellungeBhows der
"Riot Grrrls™ Geschlechtsidentitat, Sexualitat und patridecB&walt thematisiert werden und
eine Transformation des Privaten in das Offentliche, der Konsumptiatiei Produktion
stattfindet. Daraus folgere ich, daf3 die 6ffentliche DarstellungRiet Grrrls™ ein politisches

Forum, eine feministische Praxis darstellt.

Mit welchen feministischen Theorien [&3t sich die Praxis deot Brrrls’ fassen, bzw.
inwiefern stellen sie eine Form feministischer Praxis ddr? diesen Fragestellungen
nachzugehen, werde ich im zweiten Teil dieser Arbeit feminfgisTheoriebildungen seit
Beginn der Zweiten Frauenbewegung phasenspezifisch darstellen.ittedpivhkt stehen
dabei die Grundannahmen und politischen Strategien der spezifischen Adstdabei ist,
Ansatzpunkte fur die Untersuchung der "Riot Grrrls” aus der Pérspdieministischer

Theoriebildung herauszuarbeiten.
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Teil 2: Feministische Theoriebildung

2. Die Theorie der Geschlechtergleichheit

Die Theorie der Geschlechtergleichheit ist eine Stromungnfstisicher Theoriebildung, die
ihre Wurzeln in den Anfangen der ersten Frauenbewegung hat und in den J&W@er, im
Zuge der zweiten Frauenbewegung, von engagierten Feministinresterwaufgegriffen
wurde. Zu den Gleichheitstheorien gehoéren all jene Richtungen der Reussnbewegung,
die als Ziel ,gleiche Teilhabe, Rechtsgleichheit und Gergkéti“ (Cordes 1995, S. 124) fur
Frauen verfolgen. Dazu gehort der humanistisch-liberale Femisjsonientiert an Simone de
Beauvoir und der materialistisch-sozialistische Feminismus, mter@in Frigga Haug und
Maria Mies (vgl. Cordes 1995). Ich werde mich im folgenden auf dsctBeibung des
humanistisch- liberalen Feminismus beschranken und aufzeigen, welcheschpah
Forderungen und Strategien daraus hervorgegangen sind. Diese Hiksograesultiert
daher, dall es den Rahmen dieser Arbeit sprengen wirde, beiden Arnsatnemer
Darstellung gerecht zu werden. Fur die Beschreibung des hunanistieralen Feminismus
habe ich mich entschieden, weil ich zum Einen das literarigédidk von de Beauvoir sehr
aufschluf3reich finde und sich zum Anderen deutliche Parallelen zurdktikén der “Riot
Grrrls” aufzeigen lassen, welche ich in der abschlieBenden d3isku dieser Arbeit
aufgreifen werde. Ich werde bei der Darstellung des humanistisehalen Feminismus auf
de Beauvoirs Werk "‘Das andere Geschlecht” (1968) Bezug nehmen, svalsheine der
theoretisch fundiertesten und grindlichsten Ausarbeitungen des humaniskschi@smus
gilt und erstmalig 1949 in Frankreich und 1968 in Deutschland veréffieintharde (vgl.
Young 1989). Die gesellschaftlichen Zustdnde der 1940er Jahre, welchecadsoB
anschaulich und detailliert analysiert, sind weder auf die heugge nbch auf die Zeit der
1970er Jahre zu ubertragen. Dennoch bin ich der Meinung, dal} de BeauvoirgeGamken
im Kontext der zweiten Frauenbewegung, und auch heute noch, GultlgMaén und
wesentlich sind fur die Entwicklung politischer feministischer Konzepte.

Im ersten Teil fasse ich die Grundannahmen der Gleichheit#hemsammen und
verdeutliche diese am Beispiel der Theorie von de Beauvoir. leiteawTeil beschreibe ich
das Weiblichkeitsbild von de Beauvoir und zeichne im Anschlu@ daran ihre
Gesellschaftsanalyse in Bezug auf die Unterdriickung von Fraubnlnmagierten Teil hebe
ich die wichtigsten Erkenntnisse von de Beauvoir hervor und beschnanefarn neuere

Theorien zur geschlechtsspezifischen Sozialisation daran anknipfenfuiifees Kapitel
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beschéftigt sich mit einer weiteren Perspektive de Beauvoirsiiomuit Bezug auf die Frau
als das “andere Geschlecht’. Im Anschlu3 daran stelle ich gwditiPerspektiven und
Strategien der Gleichheitstheorie dar. In meiner Schlu3betrackainte ich mich kritisch

mit dem gleichheitstheoretischen Ansatz auseinander.

2.1 Grundannahmen der Gleichheitstheorie

Ausgangspunkt der humanistisch- liberalen Gleichheitstheorie isteristentialistisch

gepragtes Menschenbild. Aus der Perspektive des Existentialisfolgs jedes Subjekt dem
fundamentalen Anspruch einer selbst bestimmten individuellen Existexizhe durch das
subjektive Bestreben nach Autonomie und einer frei wahlbaren Aktxitat Ausdruck

kommt. Das Individuum ist nicht durch eine festgelegte Natur frestdi@t, sondern
verfugt Uber seine Definitionsmacht selbst. Dieser Zustand wircExistentialismus als
TranszendenZlat.: Ubersteigend, Ubersinnlich, jenseitig, Ubernatirlich) bezeictugtt

Young 1989).

Aus dem existentialistisch gepragtem Menschenbild 4Rt sichPdmspektive auf das
Geschlechterverhaltnis ableiten, welche durch die Annahme einelighatirGleichheit der
Geschlechter gepréagt ist. Diese Annahme impliziert, dalR ManneFnangn grundsatzlich
gleiche Eigenschaften und Fahigkeiten, also gleiche Potentigben und als
transzendierende Subjekte nebeneinander existieren.

Der Annahme einer universellen Gleichheit der Geschlechter, éingr transzendenten
Existenz beider Geschlechter steht nach der humanistischaldibeGleichheitstheorie
zufolge die Realitat moderner, westlicher Gesellschaften gegenvieéche durch eine
Ungleichheit der Geschlechter gekennzeichnet ist: Manner und Freweesen der

Gleichheitstheorie zufolge unterschiedliche Eigenschaften und Verbakesen auf und
unterscheiden sich insbesondere in ihren Lebenschancen und Lebenswdis&orges

1995). Die Ungleichheit der Geschlechter laf3t sich, aus der Pevepdks humanistisch-

liberalen Feminismus, am Beispiel der gesellschaftlichen Mtithenung verdeutlichen:

2L Der Existentialismus, eine einfluRreiche subjekiilealistische und irrationalistische Stromungeirimalb der
Philosophie, entwickelte sich in den 3oer Jahres Bzten Jahrhunderts zunéchst in Deutschland und
Frankreich und wurde nach dem zweiten Weltkriegemer Art Modeweltanschauung breiter Kreise der
birgerlichen und kleinbirgerlichen Schichten in deesteuropaischen kapitalistischen Landern. Alsesei
Vorlaufer im 19. Jh. gelteNietzschaund besonderKierkegaard.Existentialistische Betrachtungen gehen von
dem Begriff der Existenz aus. Allgemein wird damrndie individuelle Existenz des Menschen verstaride
Gegensatz zur Nicht- Existenz der Dinge. Existdasalche ist den Menschen nicht gegeben, sonderseine
Maoglichkeit, die sie realisieren kénnen oder anaht. Der Mensch schafft nach Ansicht der Existdisten
seine Existenz selbst. Sie ist sein Entwurf (vgisiig 1985).
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wéahrend der Mann durch die Entwicklung seiner kreativen und intellétuedhigkeiten die
Offentlichen und weltbestimmenden Aktivitdten wie Industrie, Politik, Kunsd

Wissenschaft als freies Subjekt mitbestimmt, kennzeichnet sicEud¢and der Frau durch
ihre Abhéngigkeit zum Mann, ihre Passivitat und ihre Beschrankungliaueproduktive
Arbeit. Aus dieser Gegenuberstellung ergibt sich aus der Seshhumanistisch-liberalen
Gleichheitstheorie eine erklarungsbedirftige Diskrepanz zwisdeerrealen Ungleichheit

und der theoretisch angenommenen Gleichheit der Geschlechter.

Diese Diskrepanz greift die franzdsische Sozialistin und &xiistlistin de Beauvoir (1908-
1986) in ihrem Buch ,Das andere Geschleqdtutsch:1968, original 1949) auf, in welchem
sie die Unterdriickung der Frau im Patriarchat untersucht und isi@\der Frauenbefreiung
darstellt. De Beauvoir stellt die These auf, daf3 Frauen durch digrglagle Gesellschaft eine
Natur zugeschrieben wird, welche sie auf den Aspekt der Gesdzeghhdorigkeit reduziert.
Die Reduktion auf Weiblichkeit ist, de Beauvoir zufolge, mit pathat bestimmten
Erwartungen verkntipft, welche die Entwicklung des gesamten mermshlRotentials der
Frauen unterdriicken. In diesem Kontext geht de Beauvoir auf die Beziehung deleGdsr
untereinander ein und bezeichnet diese als konfliktreich und feindsttha®ie spricht von
einem ,Kampf der Geschlechter* (de Beauvoir 1968, S. 668 f).

Wie hat sich die weibliche Wirklichkeit konstituiert, welche Uamgte beschranken die
Freiheit von Frauen und welche Moglichkeiten bestehen, sich aus deargbatien
Unterdrickung zu befreien? Diesen Fragen werde ich in den folgendetelKamr dem
Hintergrund des humanistisch-liberalen Feminismus nachgehen. Einleiteinel Tinematik
mdochte ich aus einem Aufsatz von Iris Marion Young zitieren, inlveeicsie am Beispiel
von weiblicher Attraktivitdt deutlich macht, inwiefern Frauenf aden Aspekt der
Geschlechtszugehorigkeit reduziert werden, bzw. welche Bedeutung dgoi@i&eschlecht

im Leben von Frauen hat.

Welche gesellschaftliche Stellung sie auch immat tnd worin auch immer ihre Leistungen liegen
mogen, so wird eine Frau doch zueats Frau beurteilt und erst spater aufgrund ihrer persoglich
Position oder dessen, was sie erreicht hat. Eg,zéhl sie schon ist oder nicht, ob ihre Kleidung
geschmackvoll oder vorteilhaft ist, ob ihr Lachehre Gesten und ihre Sprechweise von Charme zeugen
Egal, ob eine Frau sich nun den Anforderungen vedibt Attraktivitat unterwirft, ihnen gegentber
indifferent ist oder dagegen rebelliert, so wiratkldhre Einstellung zu sich selbst und jene, diaitdere

Leute entgegenbringen, davon bestimmt* (Young 1$3911).
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Deutlich wird hier, da’ die Kategorie Geschlecht im Leben vooefraine zentrale Rolle

spielt, unabhangig davon, wie sich die einzelne Frau dieser Kategorie gegenubmri@adsi

2.2 "Weiblichkeit™ im Kontext von Simone de Beauvoi

Die Existenz der Frau in der modernen Gesellschaft ist,ede\®ir zufolge, nicht durch ein
Leben der Transzendenz gekennzeichnet, sondern durch einen Zustathaegigkeit und
Passivitat, den sie als Immanenz bezeichnet. Immanenz bedeutedickdadte Frau, im
Gegensatz zum Mann, in einem Objektstatus befindet, welcher sich dierd~estlegung
einer patriarchal bestimmten Natur kennzeichnet. Diese NatureisthFrauen eine
Weiblichkeit vor, welche sie auf den Status eines sexuellen Objekier der Mutterschaft
reduziert und sie an der Entfaltung ihrer menschlichen Moégliclmkbitedert. In ihrem Buch
‘Das andere Geschlecht” unterzieht de Beauvoir der Situation rdar diner naheren

Betrachtung.

-Wir missen daher sorgfaltig das herkdmmliche Sdat der Frau untersuchen. Wie die Frau ihre
Lebenslage kennenlernt, wie sie empfindet, in weldNelt sie sich eingeschlossen sieht, welche
Ausweichmdglichkeiten ihr erlaubt sind (...). BEdstnn kénnen wir begreifen, welche Probleme der Frau
gestellt werden, die, mit dem schweren Erbe deg&®egenheit belastet, sich eine neue Zukunft samaffe
will“ (de Beauvoir 1968, S. 264).

Welche Ursachen lassen sich, de Beauvoir zufolge, fur die inmteaiistenz der Frauen
feststellen, bzw. wie wird diese begriindet und welche Moglictkestellen sich Frauen
damit umzugehen? De Beauvoir analysiert die Situation der Fr@8eZng auf Kindheit,
Jugend, lesbische Liebe, Ehe, Mutterschaft, Gesellschaft undleas(\Vgl. de Beauvoir
1968, S. 5). Sie stellt fest, dal3 die immanente Existenz der FrauResultat patriarchaler
Herrschaft ist und nicht etwa eine Folgeerscheinung der Biol&ggeweist explizit darauf
hin, ,dal’ es in der menschlichen Gesellschaft nichts Naturlichesugd die Frau unter
anderem ein Zivilisationsprodukt ist* (ebd. S. 675). Ich werde miclddreDarstellung ihrer
Analyse auf die Aspekte Kindheit, Jugend, Erwachsensein und Ehe Imdschiénd diese

aufgrund ihrer Komplexitat nur auszugsweise darstellen.
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Bevor ich de Beauvoirs Analyse beziglich der Situation der Frateliarsnochte ich darauf
hinweisen, dal3 de Beauvoir in der Einleitung ihres Buches darauf &samemacht, dal’ sie
sich bei der Anwendung der Begriffe “Frau” oder “weiblich™ raciiteinen Archetypus, bzw.
ein unveranderliches Wesen bezieht. Sie versteht ihre Behauptuetyeahriim Kontext der
damaligen Erziehung und Gewohnheiten. ,Es handelt sich hier nicht darumge ew
Wahrheiten aufzustellen, sondern den gemeinsamen Urgrund zu beschreibdemgese

weibliche Einzel- Existenz hervorgeht* (de Beauvoir 1968, S. 264).

2.2.1 ,Gelebte Erfahrungen* eine Annéherung an Simone de Beauvoir

De Beauvoir beginnt ihre Analyse mit der Beschreibung der Kinhdimge Kindheit
bezeichnet sie als ,formierende” (ebd. S. 265) Entwicklungsphase,elohev bereits
Geschlechterstereotypen herausgebildet und gefestigt werden. eBobleghtsspezifische
Pragung wird dabei zunachst durch die AuRenwelt vorgenommen und nidhntddeit€inder
selbst. De Beauvoir zufolge fassen sich Kleinkinder als sekukiferent auf, begreifen ihre
Umwelt ,(m)ittels der Augen, der Hande und nicht mittels desdBlechtsteile” (ebd. S. 265)

und haben dieselben Interessen und Freuden.

Jhre Genitalentwicklung verlauft analog. Sie erkien ihren Koérper mit derselben Neugier und
Gleichgultigkeit (...). Sie sind gleich eiferstichtwenn ein neues Kind geboren wird. Sie nehmen zur

gleichen Koketterie ihre Zuflucht, um die Liebe Bokhsener zu gewinnen“ (ebd. S. 265).

Deutlich wird hier ihre Grundannahme bezlglich der Gleichheit dechBehter. Parallel zu
der sexuell indifferenten Wahrnehmung des Kindes, greifen Freridsiafvon auRen auf
das Leben des Kindes ein und tragen wesentlich zur Herausbigsehlechtsspezifischer
Unterschiedebei Ma&dchen bei, im Gegensatz zu Jungen, die Erfahrung, daf} \Netlides
aktives Handelns und des Risikos nicht zuganglich ist und es primaBérdung ist,
anderen zu gefallen und ihnen zu Diensten zu stehen. Die Erziehud@digren zielt darauf
ab, ihnen die Wege der Auflehnung und des Abenteuers zu versperren. DdreiViéaic
der hohe Wert der Liebe, der Ergebenheit und der Selbsthingabeigeprgl. ebd. S. 672),
was zur Konsequenz hat, dal sie nicht die Fahigkeit entwickeln zuddnnpd sich frei und

offen zu bewegen. Sie bauen ein unterwirfiges und angepalites Vesudjtarelches zur

22 Gelebte Erfahrungen® ist die Uberschrift des zeeiBuches in ,Das andere Geschlecht* (de Beah@68,
S. 5).
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Folge hat, dal3 sie sensibel fur die Winsche anderer werden und ddbetvdieklung ihrer
eigenen Interessen und Fahigkeiten in den Hintergrund stellen. Deddebezeichnet die
Erziehung der Madchen als Luge, welche durch die Gesellsamédfinsbesondere durch die

Eltern vorgenommen wird:

.und darin liegt das schlimmste Verbrechen, dasegegie begangen wird. Von Kindheit an und ihr
ganzes Leben lang verwohnt, verdirbt man sie, ingeam ihr als ihre Berufung jene Selbstaufgabe

hinstellt, die jeden Existierenden ersucht, deln sigr seiner Freiheit angstigt (ebd. S. 672).

Gegenuber de Beauvoirs kritischer Einstellung der Erziehung der Mgdithat inre Utopie
der Gleichheit der Geschlechter. Die Passivitat und Mindenkertigler Madchen witrde

ihrer Ansicht nach gar nicht erst entwickelt werden, wenn

.das junge Méadchen vom zartesten Kindesalter an deih gleichen Anspruch und der gleichen
Anerkennung, mit der gleichen Strenge und der héicFreiheit wie ihre Brider erzogen wirde, wenn
sie an den selben Studien, den selben Spielerdl@ila, wenn ihr die selbe Zukunft offenstande, wenn

sie von Mannern und Frauen umgeben ware, die ibedingt gleichwertig erschienen (ebd. S. 676).

Der utopische Charakter dieser Vorstellungen von Gleichheit avioth in der Analyse der
Jugendphase deutlich.

De Beauvoir beschreibt die pubertdre Entwicklung der Madchen alsenkaft,
komplexbeladen, gestort und verwirrt. Deutlich machst sie die pubdttdmcklung am
erotischen und sexuellen Verhalten der Madchen, ihrem Umgandemienstruation und
der Beziehungsaufnahme zu Jungen, bzw. Mannern. Auf der erotisch- eexbbkne
verhalten sich Madchen, de Beauvoir zufolge, passiv und leben in der Uipergedal es in
ihrem Interesse liegt, wenn sie sich dem Mann unterordnen. Mit diesetEen der
Menstruation fangen Madchen an, ein Mif3trauen ihrem Korper gegeniileatvzickeln. Sie
fuhlen sich verwundbar, empfindlich und dem Mann kérperlich unterlegen (ebd4S).3
Die Beziehungen der Madchen zu Jungen, bzw. Mannern haben den Charakter de
Selbstaufgabe. De Beauvoir interpretiert die Jugendphase der MaalsHgbergangsstadium
von der Kindheit zum Erwachsenenalter, welches durch eine abwartémltieng der

Madchen gepragt ist. Diese Haltung impliziert, da? Madchen rgridedig die Aufgabe
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verfolgen, sich auf die Rolle des Frauseins vorzubereiten und nichdjevieingen, ein von
Neugierde und Interesse geleitetes jugendliches Leben fihren.

~Wahrend der junge Mann aktiv seinen Weg zum Erwanlerden fortschreitet, halt das junge
Madchen dieser neuen, unvorhersehbaren Periodeclaiss(...). Sie entdeckt in ihr kein wesentliches
Ziel, sondern nur einen Zeitvertreib. Mehr oder igen verschleiert verbraucht sie ihre Jugend im
Warten. Sie wartet auf den Mann“ (ebd. S. 314).

Das Warten stellt einen zentralen Ubergang von der Abhangidg&siElternhauses zu der

Abhangigkeit des zuklunftigen Ehegattens dar:

~Sie wird sich vom elterlichen Heim, vom EinfluR rd&lutter freimachen, sie wird sich eine Zukunft
nicht durch eine aktive Eroberung erdffnen, sondedem sie sich passiv und folgsam den Handen eines

neuen Herrn und Meisters anvertraut® (ebd. S. 315).

Im Erwachsenenalter werden die Aktivitaten der Frauen aufaligeSum ihre Erscheinung
und die Betreuung von Haushalt und Kindern reduziert. Da ihr im eigemém Hie
Aktivitaten der transzendierenden Tatigkeitsfelder vorenthaltedemewerlieren sie sich in
diversen Dingen und werden davon abhangig. Folglich versuchen sie, ,diandiung in
Mannequins, das Sauberhalten eines Hauses und das Aufziehen von Kindanerzu e
sinnvollen Aufgabenstellung zu machen” (Young 1989, S. 42). Die Aufgaben der bitsar
haben, de Beauvoir zufolge, einen negativen Charakter, da sie zu exidirsen
Wiederholung derselben Verrichtungen fihren und nicht in einem Produkn.ebae
Beauvoir bezeichnet diese Tatigkeiten als solche der Immanen¥ged¥nglichung und der
Reproduktion des alltaglichen Lebens.

Den Rahmen fir die weiblichen Aktivitdten im ErwachsenenaltertaiiéeEhe. De Beauvoir
versteht die Ehe als ,Schicksal, das die Gesellschaft herkohemnlieise fur Frauen bereit
halt* (de Beauvoir 1968, S. 399). Die Ehe stellt sich fur beide Rartres unterschiedlich
dar und tragt den Charakter einer hierarchischen Verbindundghevdie Frau abhangig von
ihrem Mann werden lal3t und zur Folge hat, dal3 sie die Kontrolle Ubergigmes Leben
abgibt.
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.Die Ehe bietet sich dem Mann und der Frau stetmdyerschieden dar. Die beiden Geschlechter sind
aufeinander angewiesen, aber diese Notwendigkeihirazwischen ihnen zur Gegenseitigkeit gefiihrt*
(de Beauvoir 1968, S. 399).

Neben der Abhangigkeit zum Mann bieten die Pflichten der Ehe darj€doch die einzige
Moglichkeit der Anerkennung und Verwirklichung, denn die Ehe ,alleiradfes der Frau
Zugang zu ihrer vollen sozialen Wirde zu finden und sich sexuelleddlende und Mutter zu
verwirklichen” (ebd. S. 315).

Dieser kurze Abril3 Uber de Beauvoirs Darstellung verschiedener Lelbsegsplon Frauen in
der damaligen Zeit, verdeutlicht, inwieweit das Leben von Frauechdlie Vorgabe einer
weiblichen Rolle gepréagt ist, bzw. auf diese reduziert wird. DeuB@r macht in erster Linie
die geschlechtsspezifische Erziehung und die patriarchale stamduGesellschaft fur die
Herausbildung eines weiblichen Sozialcharakters verantwortlichtliCle wird dies an de
Beauvoirs Annahme, dal} sich die Minderwertigkeit und Passivitat ditcidn nicht
herausbilden wirde, wenn Madchen mit demselben Anspruch, derselben tFugitiei
derselben Strenge wie Jungen erzogen werden wirden (vgl. ebd. S. 6digs Blaer, laut de
Beauvoir, nicht der Fall ist, setzt sich die geschlechtsspdzi®ragung im Kindesalter in
den Phasen der Jugend und des Erwachsenenalters fort und verstarkin skige
geschlechtsspezifischer Entwicklung. Frauen werden mit klarederfzakchreibungen
konfrontiert, die ihre Aktivitdten auf die Reproduktion des alltédglichebelns beschranken.
Aufgrund der Tatsache, dall de Beauvoir die Unterdriickung der Frau eslsltaR
patriarchaler Herrschaft versteht und nicht als Folgeemsghgibiologischer Gegebenheiten,

ist es ihr moglich, eine Utopie der Geschlechtergleichheit aufzustellen:

-Eine Welt, in der Mann und Frau gleich sind, kanan sich leicht vorstellen (...). Die Frauen wirden
genau wie die Manner erzogen und geformt, sie teinter den gleichen Bedingungen und um den
gleichen Lohn (...). Die sexuelle Freiheit wirdenwaen Sitten gestattet, aber der Geschlechtsaldewir
nicht mehr als eirDienstangesehen werden, der sich bezahlt macht. Die Witade gendtigt sein, sich
einen anderen Lebensunterhalt zu sichern. Die Emdenauf einer freien Vereinbarung beruhen, welche
die Gatten aufkiindigen konnten, sobald sie woll@@ie Mutterschaft wéare frei, d.h. man wirde die
Geburten- Beschréankung und die Abtreibung gestattehdafir allen Muttern und ihren Kindern genau
dieselben Rechte geben, ob sie verheiratet sindroctg” (ebd. S. 675).
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Die Analyse von de Beauvoir hat weitreichenden Einflul3 auf die Bkitwig feministischer
Theoriebildung gehabt. Die Zweite Frauenbewegung hat sich explidi de Beauvoir
bezogen. Im Kontext geschlechtsspezifischer Sozialisationsforschiumag inre Thesen
aufgegriffen und weiterentwickelt worden. Auf welche Errungenseha#fitiitzt sich die
geschlechtsspezifische Sozialisationsforschung, bzw. in welcheneRutliktanziert sie sich

von den Beobachtungen de Beauvoirs?

2.3 Theorien geschlechtsspezifischer Sozialisation

Verschiedene wissenschaftliche Disziplinen beschaftigen sibbnsseit Anfang des 19.
Jahrhunderts mit dem Prozel3 menschlicher Entwicklung und Subjektwerdwerg. D
franzosische Soziologe Emile Durkheim fuhrte den Begriff der $eaiimn als erster in die
Wissenschaftssprache ein. In der Psychologie stammen Sdmakkanzepte aus der
Psychoanalyse (Sigmund Freud), der behavioristischen LerntheddieBurrhus F. Skinner
und Albert Bandura), sowie aus der kognitiven Entwicklungspsychologie Jean Piaget.
Neue Einflisse erfahrt die Sozialisationsforschung durch Tdkasons, der als erster alle
vier Ebenen des Sozialisationsprozesses (Subjekt/ Interaktion/ tutinsti
Gesamtgesellschaft) beschreibt (vgl. Tillmann 1994). Durch zaméréiatersuchungen neuer
Sozialisationskontexte, wie Peer-Group, Schule, Massenmedien, Subkultusoarade
Schicht, erfolgt in den 1960er Jahren eine Ausdifferenzierunga®aliSationstheorien, die
sich mit der zweiten Frauenbewegung, Anfang der 1970er Jahmiea&itrukturkategorie
Geschlecht ausdehnt. Fruhere Vertreterinnen der geschlechtsghenfiSozialisation sind
neben de Beauvoir vor allem Margaret Mead und Nancy Chodorow, die iendogg zur
Freudschen Psychoanalyse eine Theorie zur Entstehung der Gesdthiléetger formuliert
haben (vgl. ebd. S. 67f).

Sozialisation wird, nach Hurrelmann, als ,der Prozel3 der Entstehuh@&niwicklung von
Personlichkeit in wechselseitiger Abhéngigkeit von der geseftichavermittelten sozialen
und materiellen Umwelt* (Hurrelmann 1980, S. 51) verstanden. Geschleehtssche
Sozialisation bezieht sich demzufolge auf den Prozeld der Entstehdrigntwicklung von
Geschlechterrollen.

Im Folgenden werde ich kurz auf die Arbeit von Carol Hagemann-WinideHelga Bilden
eingehen, die in ihre feministischen Sozialisationskonzepte die esdaddgorie Geschlecht

in den Mittelpunkt stellen und den aktiven Anteil von Frauen und Madchen ared&itGng
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ihrer Geschlechterrolle hervorheben. Dabei untersuchen sie dieaMsmen, welche bereits
von frihester Kindheit an die Produktion und Reproduktion der kulturell hier@ntbrs
Zweigeschlechtlichkeit bewirken.

1984 verdffentlicht Hagemann-White ihre Arbeit ,Sozialisation: Welblimannlich?®, die
als Expertise fur den 6. Jugendbericht, ,Verbesserung der Chanckhglevon Madchen”
entsteht. Hagemann-White geht davon aus, dall "Geschlecht” ahnlichBwiéSehicht
soziale Wirklichkeit strukturiert. Ihrer Sozialisationstheorggti die Annahme zugrunde, daf3
in der westlichen Gesellschaft zwei sich ausschlieBende @ebktdn existieren. Dichotome
Zweigeschlechtlichkeit als kulturelles System zwingt jedesviddum, sich und andere
Menschen einem Geschlecht zuzuordnen (vgl. Hagemann-White 1984). Hagétmiéan
konstatiert, in Anlehnung an de Beauvoir, dal3 die Geschlechterpolariidtekukonstruiert
und hierarchisch organisiert ist. In der Aneignung von Geschlechtsidetibernehmen
Jungen die Rolle des Hoherwertigen, des Uber-dem-Weiblichen-Stehemdeimgegen

Madchen realisieren, dal3 ihre Geschlechterrolle mit Inferioritat tisteg

Auch Bilden fal3t Geschlecht als soziale Konstruktion. Wéahrend ¢oehel980 noch einen
Artikel Uber geschlechtsspezifische Sozialisation schrieb undhlgebtsdifferenzierenden
typischen Sozialisationsbedingungen und Geschlechtsunterschieden halt&er Denken
und Fuhlen nachging, beschétftigte sie sich in ihrem 1990 erschrenfrikel mit der
Dynamik der Geschlechterverhdltnisse als lebenslange Sati@isbedingung. Dabei zeigt
sie auf, wie und wo sich innerhalb des kulturellen Systems derg@schlechtlichkeit die
Sozialisation zur Frau, bzw. zum Mann vollzieht. In ihrer Untdrsng konzentriert sie sich
auf die Bereiche Arbeitsteilung, Korpersozialisation und emotioBaizalisation, sowie auf
den Einflu von Peers-Groups und Kommunikationsmedien. An diesem Punkt untetscheide
sich ihr Forschungsansatz von der Perspektive de Beauvoirs. WahréBehaeoir nach
geschlechtsunterscheidenden Bedingungen vor allem im Elternhaus, aberlastitutionen
und der Gesamtgesellschaft forscht, relativiert Bilden derleBteert der Familie als
Sozialisationsinstanz und betont den Einflul3 von gleichaltrigen MadchenJumgen.
Weiterhin kritisiert Bilden am herkdmmlichen Sozialisationsk@hzdie Trennung von
Individuum und Gesellschaft, bzw. die Vorstellung, das sich bildende Individim s
lediglich Objekt von Sozialisationsprozessen. Ihre Hervorhebung demdkivitit des
Individuums im Sozialisationsprozel3 [aRt sich auch im Ansatz von DauvBi

wiederfinden, was deutlich in dem Zitat: ,Man kommt nicht alsuFEmar Welt, man wird es*
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(de Beauvoir 1968, S. 265) hervorgebracht wird. Bilden hat jedoch die These de
Eigentatigkeit von Madchen (und Jungen) im Konstruktionsprozel3 radikalisiert.

Die Verbindung beider Ansatze liegt darin, dass sich beide mBudaektwerdung der Frau
beschaftigen, bzw. den gesellschaftichen Mechanismen, die m@rddickung der Frau
beitragen. Wahrend de Beauvoir den Fokus auf die patriarchale Gesitlldzw. die
geschlechtsspezifische Erziehung richtet und die Unterdrickung voanFaat die Vorgabe
geschlechtsspezifischer Rollenvorgaben zurtickfuhrt, weisen Sdrsigarscherinnen wie
Bilden und Hagemann-White explizit auf den aktiven Anteil von FrauedearGestaltung

ihrer Geschlechterrolle hin.

Nach der Darstellung der Gesellschaftsanalyse von de Beauvoir wunBedehreibung
geschlechtsspezifischer Sozialisationstheorien, schlie3t sich nurFrdge an, welche
Schlu3folgerungen de Beauvoir zieht, bzw. wie sich ihre Forderungeugllwh der
Geschlechtergleichheit umsetzen lassen und welche politischeatedgidn der
Gleichberechtigung in den 1970er Jahren entwickelt wurden. Bevor ich ask di
Fragestellungen eingehe, werde ich im Folgenden eine weitespeReve de Beauvoirs
darstellen und die Frage verfolgen, warum sich Frauen bis zugnrBeler zweiten
Frauenbewegung noch nicht aus ihrer Unterdriickung befreit halendi@ses Kapitels ist
die Vertiefung des humanistisch- liberalen Ansatzes von de Beauwdi dem damit

einhergehenden besseren Verstandnis ihrer Theorie.

2.4 Die Frau- "‘Das andere Geschlecht

De Beauvoir sieht die Ursachen fir die Unterdriickung der Frau inpatiarchalen
Herrschaft begrindet. In ihrer Analyse geht sie noch einen Saliter und stellt sich die
daraus resultierende Frage, warum sich die Frau mit ihretosStar Immanenz abfindet und
nicht selbst den Anspruch der Subjektwerdung verfolgt. Sie greiffdseBearbeitung dieser
Frage auf den Existentialismus zuriick und zeigt die Ambivalenz ldziilgs menschlichen

Anspruchs der Subjektwerdung und der immanenten Existenz der Frau auf.

.Das Drama der Frau besteht in dem Konflikt zwistldem fundamentalen Anspruch jedes Subjektes,
das sich immer als das Wesentliche setzt, und adorderungen einer Situation, die sie als unwegdntl

konstituiert" (de Beauvoir 1968, S. 21).
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Wodurch hat sich der ambivalente Anspruch der Frau konstituiert und welche
Schwierigkeiten stellen sich der Frau sich aus diesem Vgniginu |6sen? De Beauvoir geht
davon aus, daf} ‘das Andere’ eine grundlegende Kategorie des nochesciidenkens ist,
welche ebenso alt ist wie das Bewul3tsein selbst. In samtiigbegilschaften ist eine Dualitat
anzutreffen, die aus dem Selbst und dem Anderen besteht. De Beauvoir nennt da&ichzahl
Beispiele: ,die Juden sind “anders’ fir die Antisemiten, die Sdewa fir den
amerikanischen Verfechter des Rassegedankens, die EingeboredenKoionisatoren, die
Proletarier fur die besitzenden Klassen* (de Beauvoir 19618 S. 1&ge Dbualitat
konstituiert sich schon in der Alltagssituation- ,es genugt, dafd diiei Reisende zufallig in
einem Eisenbahnabteil zusammenfinden, damit alsbald alle Ubrigeren&ais in
undefinierbarer Weise feindliche "Andere” werden® (ebd., S. 11).

De Beauvoir erklart die Konstituierung des "Anderen’ dadurch, daf’ im BsimuBelbst eine
grundlegende feindliche Haltung in Bezug auf jedes andere Bewul3tsein \arherrs

.das Subjekt setzt sich nur, indem es sich entgegjen es hat das Bedurfnis, sich als das Weskatia
bejahen und das Andere als das Unwesentliche,ékru setzen” (ebd. S. 11).

Die Konstituierung des "Anderen’ lafit sich jedoch nicht einsbétgachten, sondern muf3
auch aus der Perspektive des “Anderen’ gesehen werden. SoBtalkr Einheimische, der
sich auf Reisen befindet, fest, dall es noch andere Einheimische gibhndselbst als
Fremden betrachten. Deutlich soll hier werden, dafl3 die Bezeichnuggbjekt- Objekt’,
bzw. die daraus resultierenden Zuschreibungen “wesentlich- unwesenilich der
Perspektive des Bewul3tseins abhangig sind und sich dadurch relativiardindeffekt
bedeutet dies, dafd Individuen und Gruppen gezwungen sind, die Wechselsaltigkeit
Beziehungen anzuerkennen.

Nach de Beauvoir findet in Bezug auf die Geschlechterdualitég teshselseitigkeit jedoch
nicht statt. Das Verhaltnis der Geschlechter zueinander ish éime Ungleichheit gepragt,
welche sich dadurch ausdrickt, dafl3 sich der Mann als Subjekt, aldeila3N&sentliche
versteht und in Bezug auf seinen Gegenbegriff — die Frau- jetlivRat ablehnt. Er
definiert ,die Frau nicht an sich, sondern in Beziehung auf sich* @b#i0) und versteht sie
schlechthin als ,das andere Geschlecht” (ebd. S. 12). An diesem RallhkdiesBeauvoir sich
die Frage, warum Frauen die mannliche Souveranitat nicht anfechtesicandnweigerlich

als das Unwesentliche verstehen.
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Um Griunde fir den unterdrickten Zustand der Frau zu finden, stellt de Bedaugleiche
mit anderen Kategorien, wie z.B. “"den Schwarzen’, "den Juden"deserProletariat” an, die
unterdriickt werden oder unterdrickt worden sind. Sie stellt feft, eb im Laufe der
Geschichte immer wieder Falle gab, wo Subjekte der einen &tatedje andere beherrscht
hat. Jedoch handele es sich dabei meist um eine numerische bimgeievelche das
Ubergewicht der einen Seite begiinstigte. Auf die Kategorie ffedfe dies allerdings nicht
zu, da es sich hier nicht, wie bei “"den Schwarzen' in Amerika oeéer Juden’, um eine
Minderheit handele. Frauen waren den Mannern schon immer zahlenmallig gleiithgeste
Weiterhin stellt de Beauvoir fest, dal3 die Abhangigkeit deu Fright als Folge einer
Begebenheit oder einer geschichtlichen Entwicklung zu verstesgenwie z.B. die
Unterdrickung “der Schwarzen™ als Folge der Einfuhrung der Skiamesemerika. Die
Abhangigkeit der Frau vom Mann tragt nicht den Charakter eintarisishen Tatsache, sie
war schon immer gegeben.

Eine weitere Erklarung fir die Abhangigkeit der Frau vom Maaw,. die Schwierigkeit sich
daraus zu l6sen, sieht de Beauvoir in der Schwierigkeit, eine homGgeppe der Kategorie
Frau zu bilden. Anders als “die Proletarier’ oder “die Schwasagien Frauen nicht ,wir", es
sei denn auf politischen Kundgebungen. De Beauvoir begrindet diese Schwtierigke

folgendermalen:

.Das kommt daher, daR sie praktisch keine Moglidiekehaben, sich zu einer Einheit zu sammeln (...).
Sie haben keine ihnen eigentimliche Vergangenl@sschichte, Religion; sie haben nicht wie die
Proletarier eine Arbeits- und Interessengemeinsclsa# kennen nicht einmal das raumlich enge
Miteinanderleben, (...). .Sie leben verstreut uen Mannern, durch Wohnung, Arbeit, wirtschaftiich
Interessen, soziale Stellung mit einzelnen vonnhpe) enger verbunden als mit den anderen Frahisn.
Frauen des Burgertums sind sie solidarisch mit iétren Bourgeois und nicht mit den Frauen des
Proletariats, als Wei3e mit den weil3en Mannern nictit mit den schwarzen Frauen“ (de Beauvoir
19617 S. 13).

Deutlich wird hier, dall Beauvoir die Kategorie “Frau™ nicht alslidarische
Interessengemeinschaft versteht, die in der Lage wére, sichngamegegen die Kategorie
"Mann’ zu stellen, um sich aus ihrer Abhangigkeit heraus zu éefteid den Weg des
Subjektes, der Transzendenz zu gehen.

Nachdem de Beauvoir beschreibt, inwiefern sich die Kategoaie ¥on anderen Kategorien
unterscheidet und aufzeigt, dal? es Frauen ihrer Meinung nach nichtchmdsili eine

homogene Interessengemeinschaft zu bilden, richtet sie ihr Audermuiedas Individuum
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Frau und sucht dort nach Griinden fur den Zustand der Abhangigkeitiézwmmanenz. De
Beauvoir zufolge lebt in der Frau neben dem Anspruch jedes Individuiohssedbst als
Subjekt zu setzen, auch die Versuchung, sich dieser Freiheit zehem; um ,auf diese
Weise der Angst und der Spannung der wirklich bejahenden ExisterdeausVege (zu
gehen)” (ebd. S. 15). Sie beschreibt diesen Weg als bequem und vestéihgnia er
Passivitat, Verzicht, Verlorenheit, Unterordnung unter einen frenWléien, Mangel an
Selbsterfillung und Drangabe der Wirde bedeutet” (ebd. S. 15). Deuitctthier, dal3 sie

die Frau als mitverantwortlich fiir ihnre Lage versteht.

2.5 Politische Perspektiven und Strategien der Glehheitstheorie

De Beauvoirs lllusion der Befreiung der Frau stellt in ersigie die Emanzipation der Frau
von den Normen traditioneller Weiblichkeit dar, welche die Frauaschranken und die
Entwicklung ihres menschlichen Potentials hemmen. Ziel dabei isEni@icklung des

eigenen Ichs, durch jene kreativen und intellektuellen Aktivitdten, wdiclang nur den
Mannern zugesprochen wurden. Die Emanzipation der Frauen implda&tManner mehr
von der traditionell den Frauen zugeteilten Arbeit Ubernehmen miussd&eddgoir pladiert

fur eine Gleichheit der Geschlechter, welche bedeutet, dal Manndfranen nach dem
selben Standard bzw. einem gleichen Mal3stab beurteilt werden. Koalfetdie

gesellschaftliche Situation bezogen bedeutet dies, dald es Freniggliént werden soll, die
bislang von Mannern vereinnahmten Ziele zu verfolgen. Entsprechend fordexaaeoB die

Partizipation der Frauen an den o6ffentlichen, weltbestimmenden Akéritwie: Industrie,
Politik, Kunst und Wissenschaft. Als Ziel feministischer Polfokmuliert de Beauvoir die
Gleichberechtigung von Mannern und Frauen, die eine gerechte Teilhabeaden an der
Gesellschaft impliziert. Gleichberechtigung bedeutet transftven Politik, die das
Gesellschaftssystem und seine Institutionen so veradndert (traref)y dald sowohl dal3
Problem der formalen Rechtsgleichheit, wie auch das Probleomdiichen Verteilung von

Macht und Gitern gel6st wird.

Die theoretischen Betrachtungen de Beauvoirs werden drei3ig Jalee spdZuge der
zweiten Frauenbewegung in der feministische Diskussion wiedigegriffen und als
Grundlage fur die Entwicklung politischer Strategien verwendetwischen hat sich nicht

nur die gesellschaftliche Situation fur Frauen geéndert, sonderm @eic Bezug der
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Gleichheitsfeministinnen auf mannliche Mal3stdbe wurde modifiziew. sreben
Gleichheitsfeministinnen weniger die Angleichung der Frauen amdasliche Modell an,
sondern fordern vielmehr das Recht auf die freie Entfaltung iheesORlichkeiten, die
Freiheit von patriachalen Identitdtszwangen, sowie den ZugandemuRessourcen der
Gesellschaft (vgl. Pinl 1998).

Unter den Gleichheitstheoretikerinnen der zweiten Frauenbewegung egibtzwei
Auffassungen Uber erfolgversprechende Strategien der Gleichbguechtdie Strategie der
autonomen Politik und die Strategie der Institutionalisierung. Kedmzend fur beide
Ansatze ist, dal3 die Gleichheitstheoretikerinnen nicht von den r&sddmgungen der
patriarchalen Gesellschaft abstrahieren. Sie pladieren wededen Rulckzug in eine
Gegenkultur noch fir eine feminisierte Gesellschaft mit einglewiblicher Dominanz. Sie
streben nach einer Integration der Frauen in das hegemoniale System (vgi. X0&%le
Verfechterinnen des Autonomiegedankens verfolgen die Strategieselbstbestimmten und
unabhangigen feministischen Politik. Diese Politik zeichnet sidarda aus, daf? sie nicht in
staatliche Politik eingebunden, sondern frei von patriarchaler Kantalli Manipulation ist.
Im Mittelpunkt der autonomen feministischen Politik steht die Prepekixis, welche durch
die Selbstbestimmung Uber eigene Ziele und Handlungen, sowie dies@Belbigkeit in der
Organisation und Durchfiihrung der Projekte gepragt ist. Beispieldein Aufbau und die
Entwicklung autonomer Projekte sind: autonome Frauengruppen, NotrufeerfiialFrauen,
Beratungsstellen flr Frauen sowie Madchenarbeit. Vertreterideenautonomen Politik
begriinden ihren Anspruch der Unabhé&ngigkeit von vorherrschenden Strukturei@nmi
Argument, dal3 sich wirklich feministische Ziele nur dann durchset=seih, wenn es keine
Gebundenheit an strukturelle patriarchale Vorgaben gibt (vgl. ebd.).

Im Gegensatz zur autonomen Politik steht die Strategie dertutimstalisierung.
Vertreterinnen dieser Strategie verfolgen das Ziel einaudfpolitik, die im Rahmen
gesellschaftlicher Institutionen angesiedelt ist. Aus diesealitikverstandnis heraus
etablieren sich z.B. Frauenreferate und Abteilungen in Parte@wmei®&schaften und Kirchen,
Frauendachverbande, sowie staatliche frauenpolitische Institatioree Frauenministerien
oder Gleichstellungsbeauftragte. Ziel der Institutionalisierusy das Erlangen von
Machtpositionen, um Politik vonnnen heraus zu verandern. Befurworterinnen dieser
Strategie rechtfertigen den Anspruch der Institutionalisierunigdern Argument, dafl} es
notwendig ist, die Gesellschaft aus ihren gegebenen Strukturen lzerateydndern, um
Frauen eine wirkliche Teilhabe an der finanziellen und sozialerhivtier Gesellschaft zu

ermoglichen (vgl. ebd.).
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Um die Frage “Autonomie versus Institutionalisierung” gab es in I#f0er Jahren
Auseinandersetzungen, die ich auszugsweise hier darstellen macateDiskussionen
drehten sich um die jeweils “richtige’, d.h, erfolgversprechendee§te und das Abwagen
der langfristigen Folgen und des Preises, der von den Akteurinnen zu zahlen ist.

Die Argumente fur die Institutionalisierung von Frauenpolitik leiten sich aonsHiaweis auf
die Wirkungslosigkeit der Autonomie ab. Den Vertreterinnen der autendmauenpolitik
wird vorgeworfen, daf3 ihre Strategie nur begrenzt wirksamwist ihnen die nétigen Mittel
fur die Realisierung der Projekte fehlen. Feministische 4ssdsen sich nach Meinung der
Institutionalisierungsbefurworterinnen nur dann durchsetzen, wenn es keaterielle
Abhangigkeit von den Strukturen gibt, die bek&dmpft und verandert werdem. sDilese
Unabhangigkeit ist in der autonomen Politik nicht gewahrleisggdt ébd.). Verfechterinnen
der Institutionalisierung pladieren dafir, dal3 ein unterdriickerischssli&chaftssystem sich
nur mit seinen eigenen Mitteln, also von innen her, verandern laR3tor8e&rrf Frauen dazu
auf, sich an existierende Macht- und Politikstrukturen anzupassenmaglichst viel
Mitspracherecht und Entscheidungsmacht zu erlangen. Sie betonendd&blerauenprojekte
viel Geld kosten, die Verfugungsmacht tber die finanziellen Ressoyedoch bei den
Herrschenden liegen. Nur institutionalisierte Frauenpolitik kann den Zugamgateriellen
Ressourcen eroffnen. Vertreterinnen der autonomen Politik betrachee®tiditegie der
Institutionaliserung kritisch. Wenn die Integration der Frauen imtisnliche Politiksystem
impliziert, daf’3 Frauen sich an die existierenden Strukturen anpagssermwie soll es dann
maoglich sein, diese Machtstrukturen in Richtung einer Feminisiermmgverandern?
Weiterhin wird bezweifelt, dal3 Frauen Uberhaupt in wirkungsvolle Ndasittonen
gelangen. Meist, so die autonomen Frauen, bewegen sich Frauen Rolii& auf einer
mittleren Ebene, von wo aus wirklich wesentliche Veranderungdn digrchsetzbar sind.
Ein weiteres Problem ergibt sich fur die Frauen selbst, wenwvessuchen, sich in dem
mannlich beherrschten System zu engagieren. Inwieweit musserenFsich selbst an
mannliche Standards anpassen, um erfolgreich zu sein und tatsachlich Macht zu gewinnen?
Mechtild Cordes stellt die Strategie der Autonomie der Sfi@tder Institutionalisierung
gegeniber und konstatiert, dafd sich beide Strategien der Kritllenstentiissen, daf3
Gleichberechtigung in der patriarchalen Gesellschaft zwawnigl eine Anpassung der
Frauen an das mannliche Modell bedeutet, ganz gleich auf welbtleere Eliese realisiert
werden soll. Ob die Anpassung den Bedurfnissen von Frauen gerechstefitdCordes in

Frage. In ihrer kritischen Auseinandersetzung beschéftigt sie it Themen wie:
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Neuverhandlung von Weiblichkeit, Doppelbelastung von Frauen, Recht und Machktel8i
fest, da? es Frauen im Zuge der Gleichberechtigung ermoégliefden soll, sich den
Mannern gleichzustellen. Dabei wird jedoch keine Ricksicht auf digonderen
Lebensumstande von Frauen genommen. Frauen mussen sich doppelt belastemeuendie
Moglichkeiten angemessen wahrnehmen zu konnen. Die geschlechtsspezifis
Arbeitsteilung wird durch Rechtsgleichheit demzufolge nicht aufgehoB#n weiterer
Kritikpunkt richtet sich gegen die Neuverhandlung von Weiblichkeit.

.FUr die Erlangung der Gleichberechtigung steht d&gsen’ der Frauen- und nicht der Manner- zur
Disposition und zur Neuverhandlung an: Weiblichkeitd neu definiert, Frauen dirfen sogar Hosen oder

Roécke anziehen, wie es beliebt und gerade paf3t. MBaner in Rocken?” (ebd. S. 129)

Cordes fuhrt ihre Kritik an der einseitigen Neuverhandlung von Gesthieeiter aus und
betont, dafl3 ,eine grundlegende Gleichstellung der Geschlechter im @ameleicher
Verpflichtung in Produktion und Reproduktion (nicht stattfindet)” (ebd. S. 129).

Es ist deutlich geworden, dal3 die Politik der Gleichberechtigungptdoimn Sinn der

Autonomie, als auch der Institutionalisierung, Grenzen aufweist.

2.6 Kritik am humanistisch- liberalen Gleichheitsarsatz

Die Kritik am humanistisch- liberalen Gleichheitsansatz, elich im Folgenden ausfihre,
erfolgt durch die Betrachtung dieses Ansatzes auf zwei Ebenesl. deser
Auseinandersetzung ist aufzuzeigen, dall der humanistisch- libdratainismus
unterschiedlich zu bewertende Aspekte aufweist. Auf der einen f#ite er zu einer
fundierten Betrachtung der gesellschaftlichen Situation der &mdudem Aufruf, sich von
den patriarchalen Zwangen zu befreien. Auf der anderen Seite plaiefir die
Gleichberechtigung der Frau, welche in Form einer Angleichunigestehende patriarchale
Werte realisiert werden soll, ohne dal3 dabei aber die Gesellschaft antsartkuwvird.
Zunachst greife ich die feministische Theorie de Beauvoirs auf unalchtt diese kritisch
vor dem Hintergrund der damaligen gesellschaftlichen Umstandewxéiten Teil nehme ich
Bezug auf die politischen Forderungen und Strategien der Glasfaneinistinnen der

1970er Jahre und kritisiere diese in Anlehnung an Cordes.
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Der humanistisch- liberale Gleichheitsansatz von de Beauvoir zéisichedadurch aus, dald
Beauvoir die Unterdriickung der Frau als Einschrdnkung und DeformatiorFéinegkeiten
definiert, welche sie als Folge patriarchaler Herrschafiv. bgeschlechtsspezifischer
Erziehung versteht. De Beauvoir verfolgt das Ziel einer Gleicbh&geing, welche als
Anpassung der Frauen an das méannliche Modell verstanden werden karamli&fhesmich,
vor dem Hintergrund der gesellschaftlichen Umstande der 1940er delBeauvoirs These
an, dal® Frauen mit einer gesellschaftlichen Erwartung an Weibktiddwrontiert werden,
welche die Entfaltung ihrer Mdglichkeiten maRgeblich beschrankt. Kiomtext der
gegenwartigen gesellschaftlichen Situation werden Manner und rFreach wie vor mit
unterschiedlichen Rollenerwartungen konfrontiert, jedoch ist der Spieldamit umzugehen
ein wesentlich groRerer, als es vor 60 Jahren noch der FallHeavorzuheben ist de
Beauvoirs politische Forderungen, welche die Emanzipation von Normetiotmater
Weiblichkeit, die Partizipation der Frauen am gesellschafticheeben, sowie die
Gleichberechtigung in Form von gerechter Teilhabe an der Gdsdtlsbeinhalten. Im
Zentrum meiner Kritik an de Beauvoirs Ansatz steht ihre Akzepgegebener mannlicher,
d.h. patriarchaler Werte und das damit verbundende Bild der FraBe&eroir reduziert die
Frau auf ein defizitares Wesen, das zu einem Leben der Immamedzmmt ist und
gezwungen wird Objekt zu sein. Die Beschreibung der Frau als @ftemeines Erachtens
die Starke von Frauen auf3en vor und unterschétzt den realen WerArbest: In der
Darstellung ihrer Utopie wird deutlich, dal3 sie humane Werte patitiarchalen Werten
gleichsetzt. Sie kritisiert entschieden das mannliche Privilegnszendenz auf Mé&nner zu
beschréanken, stellt dabei aber nicht den Wert der Tatigkeitenage Fdurch die Manner
konkurrieren und die ihnen Anerkennung bringen. Macht, Leistung, individuelle
Verwirklichung und Rationalitat sind fur sie die humanen Werte .NDaBstab, nach welchem
beide Geschlechter bewertet werden sollen, ist demzufolge denlioh. Spezifischen
Bedurfnissen von Frauen geht sie in der Darstellung ihrer Utopiéit niach.
Zusammenfassend stelle ich fest, dal3 de Beauvoir sich primaiealdntersuchung der
Situation der Frau konzentriert und das Patriarchat aufgrund seingruktieen
Konsequenzen fur das Leben von Frauen kritisiert, ohne aber die grundiegemtihmen
der herrschenden Kultur in Frage zu stellen.

In Anlehnung an Cordes nehme ich jetzt bezug auf die politischedefemigen und
Strategien der Gleichheitsfeministinnen der zweiten deutsctaremoewegung. Ausgehend
von der Grundannahme, da? Manner und Frauen sich nicht in ihren Eidearsalnad

Fahigkeiten unterscheiden und es demzufolge keine berechtigte Begrufigturden



52

Ausschlul3 von Frauen aus wichtigen gesellschaftlichen Bereichen @bdern
Gleichheitsfeministinnen das Recht auf die freie Entfaltung iRe¥sdnlichkeiten und den
Zugang zu allen Ressourcen der Gesellschaft. Wahrend es derchi@ifeen des
Autonomiegedankens in erster Linie um eine selbstbestimmte, unabhdateit geht, in
welcher der Austausch und die Beratung von Frauen im Mittelpunki, sterdern
Befurworterinnen der Institutionalisierung die gerechte Teilhabeder gesellschaftlichen
Macht in Form von Mitspracherecht und Entscheidungsmacht. Meiner Meinaoly
verfolgen die beiden dargestellten Fligel des Gleichheitsmssanterschiedliche Ziele und
lassen sich demzufolge nur schwerlich miteinander vergleicherSttategie der Autonomie
ist positiv zu bewerten, weil sie die einzige Mdglichkeit eimarklich selbstbestimmten
Arbeit von Frauen gerecht wird. Frauen geben sich nicht langer mithden von der
Gesellschaft zugeschriebenen und beschrénkten Weiblichkeit zufrieden;nsergheen sich
Fahigkeiten an, um sich selbst zu entfalten und zu verwirklichen. Abgesvon der
begrenzten Wirksamkeit in Bezug auf eine Veranderung dem@gssellschaft, sehe ich in
autonomen Frauenprojekten ein subversives Potential, welches derohedemDiskurs der
Geschlechterfrage mit beeinflussen kann. Der Strategie ndétutionalisierung stehe ich
kritisch gegenuber. Institutionalisierung bedeutet im wesentlicheGldiehstellung der Frau
im gesellschaftlichen System. Auch wenn der Anspruch der Mitbestng und
Mitentscheidung von Frauen in politischen Fragen mehr als geredttisttizweifle ich, in

Anlehnung an Cordes, die Wirksamkeit dieser Form der Gleichstellung an:

.Denn Gleichstellungsstellen werden von den Mannemgestanden, eingerichtet und nach eigenem
Gusto mit Kompetenzen und Ressourcen ausgestittdassen sich als Alibistellen benutzen und diene
dann als Ausweis dafiir, da ‘man’ fir die Frausra®tgetan habe. Dies dient zur Befriedigung der

Frauen und gleichzeitig zur Kontrolle ihres potitien Engagements” (Cordes 1995, S. 128).

Ob im Zuge der Gleichstellung durch Institutionalisierung eineraMderung der
Gesamtgesellschaft bewirkt werden kann, bleibt dahingestellt. Dreutiid, dal3 die Utopie
der Gleichberechtigung durch Gleichstellungspolitik nicht realisierden kann.
AbschlieRend moéchte ich an dieser Stelle kritisch anmerken, dafll edspeRtive der
Geschlechtergleichheit durch eine Dualitat gepragt istchveedie Kategorie “Geschlecht
scheinbar eindeutig in zwei Pole unterteilt. Die Perspektive der Zvebigehtlichkeit hat zur
Folge, dal3 z.B. im Kontext geschlechtsspezifischer Sozialistdrsnsung Individuen der

einen oder anderen Geschlechtskategorie zugeordnet und vor diesemrithatdrgtrachtet
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werden. Daraus ergeben sich scheinbar homogene Gruppen, welclne beéstonmte
Merkmale gekennzeichnet sind. Diese Perspektive ist kritisdfetrachten. Zum Einen wird
die Konstruktion einer geschlechtsspezifischen homogenen Gruppe aesdbiedlichkeit
und Vielfaltigkeit der Individuuen nicht gerecht. Zum Anderen gehe in, Anlehnung an
Hagemann White, nicht von der Annahme einer naturhaften, eindeutigen und

unveranderbaren Geschlechtszugehdrigkeit aus (vgl. Hagemann White 1988).
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3. Die Theorie der Geschlechterdifferenz

Seit Ende der 1970er Jahre laf3t sich ein neuer feministischarr®igerzeichnen, welcher
sich deutlich vom humanistischen Feminismus abgrenzt und durclPedspektive der
Geschlechterdifferenz gepragt ist. Dieser Diskurs wird mit Begriffen wie
“geschlechtsspezifischer Ansatz’, "Differenzansatz’, “difftheoretischer Feminismus’,
“gynozentrischer Feminismus’, "Differenzdiskurs’, "Differenatiee, "Differenzfeminismus’,
“Theorie der Geschlechterdifferenz’, sowie "Gynozentrismushheben. Die vielféltige
Umschreibung dieses Diskurses weist darauf hin, dal3 die Theoriemevgch hinter dem
Sammelbegriff “Differenzansatz” verbergen, unter Verwendurgsedi verschiedenen
Begrifflichkeiten vielfaltig diskutiert werden. Claudia Pinl zufelwerden die Theorien der
Geschlechterdifferenz in italienischen, deutschen, US- amerikaniscind englischen
Frauenszenen, Universitaten, Frauenprojekten und politischen Padeterschiedlich
interpretiert und genutzt (vgl. Pinl 1993). Diese breit gefachRdeeption laft sich u.a.
darauf zurtckfuhren, dal3 sich unter den Begriff des differenzthebiatisEeminismus
unterschiedliche feministische Stromungen fassen lassen, die rsichrer Radikalitat
bezuglich ihrer eingesetzten politischen Strategien und angetr@mén unterscheiden.
Dieser Heterogenitat liegt jedoch ein gemeinsamer Nenneurzgyr die Annahme einer
natirlich- biologisch gegebenen Differenz der Geschlechter und dieisdaesultierende
Kritik an der Theorie des humanistischen Feminismus.

Im folgenden setze ich mich mit dem differenztheoretischen Biskdtisch auseinander.
Ziel dieser Auseinandersetzung ist, Anknupfungspunkte fir die spateskusBion
herausstellen, um erarbeiten zu kdénnen, ob und inwiefern sich Paratlslechen den
Strategien und Zielen der differenztheoretischen Ansatze und regis Rler Riot Grrrls
herstellen lassen.

Im ersten Teil stelle ich die Grundannahmen des differenzthedren Feminismus dar und
verdeutliche diese im zweiten Kapitel durch die kritische Abgregzvom humanistischen
Feminismus. Der dritte Teil beschaftigt sich mit dem Weliketsbild aus der Perspektive
des Gynozentrismus. Im vierten Unterkapitel thematisiere ichtiqmble Strategien und
Perspektiven differenztheoretischer Ansatze und skizziere died®espiel der politischen
Praxis des Affidamentos und der feministischen ProjektepraxiseinemSchluf3betrachtung

setze ich mich kritisch mit dem differenztheoretischen Feminismus ausainande
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3.1 ,Der Mensch ist zwei“- Grundannahmen des diffeenztheoretischen

Feminismus

Ausgangspunkt der differenztheoretischen Ansétze ist die Annahme matiérichen

Differenz der Geschlechter, welche sowohl biologisch determingdd, auch durch
Erziehungs- und Sozialisationsprozesse bestimmt ist (vgl. Mulack 1P@0glie Sichtweise
der beiden Geschlechter als essentialistische und sich einandehli@ende Kategorien

werden folgende Grundannahmen herangezogen:

.~ Die menschliche Spezies besteht nun einmal amsi eschlechtern; also liegt es nahe, diese

naturgegebene Differenzierung zu akzeptieren umdWesensunterschieden auszugehen [...]

-Die Geschlechter sind biologisch unterschiedlitlas Leben in einem weiblichen Korper mit der
Fahigkeit, zu menstruieren und Kinder zur Welt zindeen, kann fiir das Wesen eines Menschen nicht
folgenlos bleiben” (Cordes 1995, S. 34).

Aus der Annahme dieser natirlichen Differenz resultiert die tellusg einer
Verschiedenheit der Geschlechter, die sich in “geschlechtsspleaif Fahigkeiten,
Eigenschaften und Potentialen ausdrickt. Italienische VertreterinesasdAnsatzes, wie
z.B. Adriana Cavarero (1990), ziehen daraus die Konsequenz, dal3 dieser2iffon jedem

der zwei Geschlechter aus ihrer Parteilichkeit heraus gedacht wenfememn

slj]ledes Geschlecht ist der Ort einer autonomenj&divitat, die das andere Geschlecht weder voh sic
aus mif3t noch definiert, sondern ihm als Verschedédegegnet, dessen konstitutives Andersseirusie z

Kenntnis nimmt und akzeptiert* (Cavarero 1990, ®)1

Anders ausgedruckt bedeutet dies, dal3 keines der beiden Geschlechtarzeéarsenschliche
Geschlecht reprasentieren und als Modell oder Paradigma fimdeseaGeschlecht gelten
kann. An diesem Punkt lait sich bereits ein wesentlicher Untersoliechumanistischen
Feminismus erkennen, den ich im folgenden naher darstelle.

Wie aus dem vorangegangenen Kapitel hervorgeht, verfolgen Vearineter des
Gleichheitsansatzes das Ziel, die geschlechtsspezifischemRaltdreibungen aufzubrechen
und sich von den Beschrankungen traditioneller Weiblichkeit zu emanzipisiech de

Beauvoir liegen “geschlechtstypische” Fahigkeiten und Eigenschaifte der
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geschlechtsspezifischen Sozialisation begrtindet und nicht in der dlatuder Biologie, des
jeweiligen Geschlechts. Die Befreiung der Frau bedeutet iemi&inn die Herstellung einer
Gleichheit zwischen Mannern und Frauen. Diese soll durch den praktisittscheh Kampf
um die angemessene Teilhabe von Frauen an der mannlich dominiesétischaftlichen
Macht installiert werden.

Vertreterinnen des differenztheoretischen Ansatzes argunantiengegen gynozentrisch,
d.h. frauenzentriert, und gehen von “nattrlich weiblichen™ EigenschaifteRahigkeiten aus,
die es gilt, wieder positiv zu formulieren und zu bewerten. Dabedemerzum Tell
Eigenschaften als weibliche Potentiale benannt, die auch aumrgwl gepragten
geschlechtstypischen Zuschreibungen gelaufig sind, wie z.B. Rucksictgn&looperations-
und Hilfsbereitschaft, Intuition, Verantwortungsbewul3tsein und Sensibiligit Mulack
1990). Im Unterschied zum patriarchalen Verstandnis von Weiblichkeit, sdéshe
Fahigkeiten als Schwache auslegt, bzw. abwertet, ist dasletidDifferenztheoretikerinnen
die Aufwertung eben dieser Fahigkeiten und Potentiale.

Aus der Gegenuberstellung der differenztheoretischen und der egal#rsatze wird
deutlich, dal? diese sich grundlegend in ihrem Verstandnis von derlBeihgang der Frau
unterscheiden: Wahrend der humanistische Feminismus die Unterdrickurigade als
Einschrankungund Beeintrachtigunghrer Méglichkeiten durch die patriarchale Gesellschaft
versteht und demzufolge fur eine Gleichberechtigung der Geschilgtidgert, definiert der
gynozentrische Feminismus die Benachteiligung der Frau aldliertungund Negation
“spezifisch weiblicher” Eigenschaften und Féahigkeiten durch einalioi bestimmte Kultur
(vgl. Young 1989). In der Konsequenz bedeutet dies, dal} der Gynozentrismus die¥ffere
zwischen den Geschlechtern hervorhebt, wahrend der humanistischaskamivon einer

universellen Gleichheit der Geschlechter ausgeht.

3.2 Kritik am humanistischen Feminismus als Grundlge der
Differenztheorien

Der differenztheoretische Feminismus entwickelte sich ausKdék an den politischen
Strategierdes humanistischen Feminismus, welche ich an diese Stelle kurz darstelle.

Vertreterinnen des differenztheoretischen Ansatzes gehen davon aus, dai3
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s[die] grundséatzliche Benachteiligung, nicht alsmiasondern als Frau geboren worden zu sein ichi n
dadurch behoben werden [kann], dal3 die GleichleitGkschlechter allgemein beschworen und dal3 sie
gesetzmaRig verankert wird!* (Libreria delle DorgiéMilano 1988, S. 13).

Sie kritisieren, dal3 die Emanzipationspolitik der VertreterinnenGleghheitsfeminismus
die Unterschiede der Geschlechter leugne und eine ,Uniformietangsesellschaft* (vgl.
ebd. S. 13) mit sich bringe. Das Ziel dieser Politik sei diglé&inohung der Frau an das
mannliche Modell, ohne dabei die besonderen Lebensumstande und Potentialaigarzéra

bertcksichtigen:

.Bislang hat die Emanzipation aus der Frau aufpditischen Bihne und am Arbeitsplatz einen Mann
gemacht. Die emanzipierte Frau tut alles, was danrvtut, 6ffentlich all das nicht, was der Mannhtic

tut, und auRerdem im verborgenen all das, wagaiktionelle Frau tut* (Pinl 1998, S. 106).

So lautete Pinl (1998) zufolge die Kritik einer Griinen-Abgeordneten dan
Gleichstellungspolitik. Der personliche Hintergrund fur diese ilKribestand aus ihrer
Dreichfachbelastung als Frau, Mutter und Parlamentarierin. Naghr€o fuhrt die Politik
der Gleichheit der Geschlechter nicht zu einer Verringerungateiarchalen Herrschaft, da
diese nicht verhindert, ,dal3 allein die Mé@nner eine Karrieremdbdgaiel3en konnen und
Fuhrungspositionen in den Betrieben und Institutionen innehaben* (Cavarero 1990, S. 95).
Zentraler als die Doppel- oder Dreichfachbelastung fur Framel die Diskrepanz zwischen
formeller und substantieller Gleichheit, welche nach Ansicht d&em®nztheoretikerinnen
aus der Politik der Gleichheit resultiert, ist jedoch die Thsadall in der Politik der
Gleichheit die “‘mannlichen” Werte als Norm fur die gesangaschliche Gattung verstanden
und als universeller Mal3stab gesetzt werden. Cavarero zufolgerweurch die juristische

Gleichsetzung von Mannern und Frauen die patriarchale Qualitat der Werte nigrifeerge

.Die gleichen Rechte also, fur die Frauen kampfgreifen nicht eine Gesellschaft an, die auf der
mannlichen symbolischen Ordnung griindet; die Gladhde jure schwacht nicht die Herrschadie
facta der Mann, der sich universell denkt- als fur dasze Menschengeschlecht reprasentativ -, ist das
einzige soziale Mal3 der Welt, selbst wenn er zugiR die Frauen in einer abstrakten und juristisch

Perspektive ihm gleich seien” (Cavarero 1990, $. 95
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Die Kritik richtet sich grundsatzlich gegen die gesellschéftiitominanten “ménnlichen’
Werte, welche nach Auffassung der Differenztheoretikerinnen vorsturgjsdenken,
Individualismus und Konkurrenz gepragt sind (vgl. Young 1998, Cavarero 1990Xi&bas
einer differenzorientierten Politikstrategie ist dementspmetitke Auflésung der Gleichung
mannlich= menschlich. Um diese zu erreichen, ist es aus dempeRéve von
Differenztheoretikerinnen notwendig, die Differenz der Geschlechtegder erneut
herzustellen und dieser Differenz eine neue Bewertung zukommensgn.ldsisgangspunkt
daflr ist die feministische Kritik am patriarchalen Geshbdtssystem und damit
einhergehend die ,Suche nach den “verschitteten Wurzeln™ der Weilifi¢Rleedes, 1995,
S. 37).

3.3 Die Heimatlosigkeit der Frau im Patriarchat

Differenztheoretikerinnen konstatieren, daf3 in westlichen Gesdbsochamannliche
Mal3stabe als universelle Mal3stdbe gelten und Frauen im Laukendezipation zunehmend
versuchen, sich diesen Werten anzugleichen, bzw. den Mannern in igesdéhaften und
Fahigkeiten gleich zu werden. Differenztheorien zufolge entfranstdh Frauen auf diesem
Weg jedoch von ihrer “natirlichen” "Weiblichkeit” und geraten sométne Heimatlosigkeit

im Patriarchat (vgl. Mulack 1990). Der einzige Weg, um aus dieser Heimatlosigkeit
herauszugelangen, ist demnach die Suche nach den “verschittereinWier Weiblichkeit
(vgl. Cordes 1995) und die Wiederherstellung traditioneller weiblicidgrte. Die
Heimatlosigkeit der Frau im Patriarchaind die daran anknupfende Patriarchatskritik mochte
ich an dieser Stelle kurz erlautern. Ich werde mich dabei auffdierie von Christa Mulack
beziehen. Diese ist eine radikale Vertreterin des Differesataes, die sich ausfiuhrlich in
ihrem Buch ,Naturlich weiblich: die Heimatlosigkeit der Frau Patriarchat‘ mit dieser
Thematik auseinandersetzt.

Mulack beschreibt ein patriarchales Weltbild, das auf der Mustevon der mannlichen
Prioritdt und Hoherwertigkeit basiert. Dieses Welthild bestindie Wahrnehmung und
Einschatzung der Wirklichkeit, durchzieht das Denken, Fihlen und HandelMaonern
und Frauen und beeinfluf3t den Umgang mit sich selbst sowie mit anderen (vglk [V9¢9).
Mulack zufolge wird Frauen im patriarchalen System die eigéneitrangigkeit und

Minderwertigkeit im Vergleich zum mannlichen Geschlecht vegtit Frauen lernen ihr
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zufolge, ,ihr Leben daran auszurichten, sich selbst und eigene Beagérinu verleugnen und
jene Werte zu pflegen, diem zugute kommen* (ebd. S. 10; Hervorhebung im Original). Den
Status der Frau in dieser patriarchal gepragten Gesetlédzafichnet Mulack als entwurzelt,
vereinsamt und heimatlos. Mulack spricht von einer physischen, @malen und geistigen

Heimatlosigkeit der Frau, wobei es ihr in

.erster Linie um die geistig- seelische Dimensioriblicher Heimatlosigkeit [geht], die durch das
patriarchale Weltbild, Wissens- und Lehrgebaudenitéelt wird, durch das unser Gefiihl manipuliertiun
unser Denken irritiert wird- ganz egal, ob wir noich der traditionellen Hausfrauenrolle leben, als

emanzipierte Berufstétige, Mehrfachbelastete older als aufgekléarte Feministin“ (Mulack 1990, S).11

Mulack stellt fest, dal’ die Frau im Patriarchat nur auf denw&g Gber den Mann erfahrt
wer sie ist, was sie will, wozu sie lebt* (ebd. S. 10) und ptadieeshalb fur die
Bewul3tmachung der Inhalte und Auswirkungen dieses patriarchalemildést Um aus
dieser  Heimatlosigkeit  herauszufinden, ist es nach  Mulack notwendig,
~.geschlechtsspezifische Unterschiede im Denken und Sprechen,derfroand Kooperieren,

im Werten und Handeln* (ebd. S. 15) herauszustellen, die sowohl biologscaueh
kulturell bedingt sind. Das Ziel ist dabei, Weiblichkeit, bzw. wel#id-reiheit aus der
Perspektive der Frau wieder herzustellen.

3.4 Politische Perspektiven und Strategien differestheoretischer Ansatze

Im differenztheoretischen Ansatz soll die (Wieder-) Herstglluon Weiblichkeit, bzw. der
weiblichen Freiheit durch den Weg der Separation von der mannéentrGesellschaft
realisiert werden. Kennzeichnend fir diesen Weg ist der Veraghtfrauenpolitisches
Engagement im Rahmen patriarchaler Strukturen und Organisationen.eFUmdietzung
dieser Separation werden im Wesentlichen zwei Strategien gedanstch bezlglich ihrer
Radikalitat unterscheiden: die radikalere Strategid-dertinisierung der Gesellschafhd die

Strategie deé&ufbaus einefeministischen Gegenkultur, bzw. Subkultar folgenden werde
ich diese beiden Anséatze kurz gegenuberstellen und mich dann naher Qitadegie des
Aufbaus einer feministischen Gegenkultur, bzw. Subkultur beschatftigen,sdaimii¢dinblick

auf die spatere Diskussion deutliche Parallelen zu den Praktiken der Rista@fweist.
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Die Strategie deFeminisierung der Gesellschadtellt insofern die umfangreichere Form der
Separation dar, weil sie sich auf die Veranderung der Gesaliidgleatt bezieht, bzw. diese
als Ziel hat. Ausgehend von der Uberzeugung, daR “weibliche" Eigensdmnadt&ahigkeiten
hoherwertig und insbesondere sozialvertraglicher sind als mannligleesuchen
Differenztheoretikerinnen wie Mulack eine “wirklich® neue Glesbhft zu entwerfen.
Mulack geht davon aus, dal3 weibliche Fahigkeiten sowohl auf biologisaiseauch auf
seelischer, geistiger und sozialer Ebene wertvoller sind, amathaliche®. Sie pladiert fir
eine “feminisierte’ Gesellschaft, die sich dadurch auszeichn@t, "waibliche® Werte
handlungsleitend sind. Um die Vorstellung einer feminisierten lSekaft wirksam
durchsetzen zu konnen, ist es Mulack zufolge notwendig, die politischen éitehrand
Machtverhaltnisse zugunsten von Frauen umzukehren.

Die andere Form der Separation besteht in derfibau einer feministische@egenkultur,
bzw. Subkultyrwelche, im Gegensatz zur erst genannten Strategie, eine Abkopmong
bzw. eine Entsolidarisierung von der androzentrischen Gesellscipdiitiert. Sie richtet sich
grundsatzlich gegen eine Politik der Intergration von Frauen ipatie@archale Gesellschatft.
Vertreterinnen dieser Position, wie z.B. die italienische Philosoghigruppe ,Diotima*
hier insbesondere Cavarero, oder die Frauen des Mailander Buchladensol{ekireria
delle Donne di Milano) betonen, dal} sie sich nicht mehr aus dergaaten Unterdriickung
befreien und an der Umstrukturierung der Gesellschaft arbséan, ,weil sie ihre eigene
Seinsmacht entdeckt haben* (Cordes 1995, S. 121) und ihre eigene wedibédiet leben
wollen. Ziel dabei ist, dal3 Frauen ihr eigenes Mal3, ihr eigenes Modell und ileaerelyert
finden und in einer politischen Ordnung leben, die sie selbst als Sulljegteift. Sie
pladieren fur eine frauenbezogene, politische Praxis, die sich wgebgeen Strukturen
loslést und in Form einer Gegenkultur, bzw. Subkultur .realisiert Dikse Praxis findet auf
unterschiedlichen Ebenen statt und basiert auf einer Interaktionsftem:Praxis des
Affidamento Bevor ich diese Praxis genauer darstellen werde, werdairzhrauf den Begriff
der Weiblichen Freiheieingehen, da dieser mit der politischen AusrichtungAdBdamento

eng verflochten ist und zu ihrem Verstandnis beitragt.

% Die Uberlegenheit der Frau stellt sich auf folgemébenen dar:

biologische Ebene Neben der Fahigkeit der Frau, Kinder zu gebéahreat sie auch eine langere
Lebenserwartung und ein effektiveres Immunsysteetches sie gegenuber Krankheiten resistenter macht.
soziale Ebene Auf der sozialen Ebene erweisen sich Frauen isicbegensatz zu Mannern als kooperativer,
verantwortungsbewuf3ter und hilfsbereiter.

seelische EbeneAuf seelischer Ebene sind Frauen sensiblerijtiven, selbstkritischer, weniger verdrangend
und insgesamt dem Leben zugewandter.

geistige Ebene Frauen haben im Gegensatz zu Mannern die Fahigi@nzheitlicher wahrzunehmen (vgl.
Giese 1989, S. 89).

24 Die Philosophinnengemeinschaft “Diotima” wird dah folgenden Seiten genauer dargestellt.
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3.4.1 Weibliche Freiheit versus Befreiung der Frau

Die ,ltalienerinnen®, insbesondere Cavarero, benutzen den Begriff der ,weiblichen Freiheit*
in Abgrenzung zum herkdmmlichen Begriff der ,Frauenbefreiung®, wieMhbrtreterinnen

der emanzipatorischen Politik gebrauchen. Cavarero kritisief?, idader Politik der
Gleichheit, bzw. der Gleichstellung der Frau, der Begriff deihiéit gleichgesetzt wird mit
der Angleichung der Frau an hegemoniale, patriarchale Wertepedound Vorstellungen.
Obwohl Cavarero dieser Gleichstellung auch einen Wert beimiBtbgdanke mich bei den
Frauen, die gekampft haben, damit wir jetzt hier sein kbnnen und immeter Frauen eine
Arbeit finden koénnen, die ihnen geféllt oder ihnen wenigstens eine 6konomische
Unabhéangigkeit gewahrleistet® (Cavarero 1990, S. 103), weist aigud hin, dal3 ihrer
Meinung nach die patriarchale Herrschaft um so starker yeirekfolgreicher der Prozel3 der
Assimilation ist. Dieser tendiere namlich dazu, das weiblicheckdecht, welches einen Wert
an sich habe, zu tilgen, indem die Frauen sich zu Subjekten nachlemitmannlichen
Modell machen. Die ,ltalienerinnen“ ziehen die Folgerung darad&( ,die einzelne Frau,
wenn sie mit der "Mannerwelt” konfrontiert wird, nur die Alternatikat, sich zu
“vermannlichen™ oder in die alte Frauenrolle zu flichten* (kibreelle Donne di Milano
1988, S. 32). Im Gegensatz zum Prozel3 der ,Assimilation”, gehtveseCa jedoch um die
Entwicklung einer weiblichen Freiheit, die in Form eigsgmbolischen weiblichen Ordnung
zum Tragen kommen soll. Diese Ordnung soll dadurch gekennzeichnet fesicli&rauen
nicht langer am mannlichen Modell orientieren, sondern sich auf akdawoen beziehen.

Cavarero strebt damit

-eine Norm und ein Mal} unseres Zusammenlebens,sgimbolische Ordnung [an], die uns ermdglicht,
uns einander anzuerkennen, zu leben, zu kommueaizieindem wir den Sinn der subjektiven

Individualitat einer jeden in einem gemeinsamen t@ilbaren Horizont finden“ (Cavarero 1990, S. 97).

Als Beispiel fur die Realisierung dieser symbolischen Ordnwegst Cavarero auf die
Arbeitsweise der italienischen Philosophinnengruppe hin, die sich folgealen entwickelt
hat:

% Unter den “ltalienerinnen’ verstehe ich die Plipssnnengruppe "Diotima’ und die Frauen des Mai#nd
Frauenbuchladens, auch "Libreria delle Donne daMil genannt.
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.Die Philosophinnengemeinschaft "Diotima’ wurde vé&mauen gegriindet, die an der Universitat
arbeiten. Wir befanden uns in einer patriarchalenga@isation des Wissens (was die Inhalte, die
Hierarchien und die Formen der Vermittlung befyjfffie vorsah, dal3 jede von uns- wir befanden uns
natdrlich auf den unteren Stufen der Dozentur-itgbam das philosophische Denken von Mannern im
Dienst von anderen Mannern zu vermitteln. Wir habdeses Schema abgelehnt und uns unter Frauen
zusammen getan, um der Geschlechterdifferenz inké&emedeutung zu verleihen, die uns &hnlich
macht und uns ebarrspriinglichvom ménnlichen Geschlecht unterscheidet, nach demdge gesamte
Universitat richtet. Auf dieser Entscheidung und dar politischen Praxis, sich auf die Frauen zu
beziehen [...] beruht unsere Freiheit* (Cavarerg(l . 106).

Deutlich wird hier, dal3 weibliche Freiheit, nach dem Verstandnis itdienischen

Differenztheoretikerinnen, durch die politische Praxis der Differenisteht, welche mit
Strategien der Separation arbeitet und nicht mit dem Bemuihdn,dsim bestehenden
patriarchalen System und seinen Werten anzugleichen. Diesgedtt der Separation liegt

die interaktive Praxis de&ffidamentazugrunde, die ich im folgenden darstelle.

3.4.2 Die politische Praxis desffidamentos

Affidamento (wortlich: anvertrauen, sich anvertrauen), bedeutet, kurz zusamm@ngi
sich eine Frau, die ihre "weibliche Freiheit leben mdchte, sieh adere Frau als Autoritat
und Vermittlungsinstanz zwischen sich und der Welt sucht und ihr anvertraut.

Die Praxis desAffidamentobasiert auf der Annahme, dafd sich das Verhaltnis von Frauen
untereinander im Zuge der Emanzipation auf “zerstorerische Seuoktreduziert hat, die
durch Neid, MiRgunst, Dominanzverhalten und gegenseitige Abwertung gesmég(vgl.

Pinl 1993). Folgt man der Argumentation der Italienerinnen, so siese dFormen des
Umgangs Folge der Tatsache, ,dal3 Frauen aus der symbolisc&enlithen) Ordnung der
Welt ausgeschlossen sind, daf sie, wie auch ihr Denken und Tun, keinehaén, im
Grunde irrelevant sind” (ebd. S. 24). Diese Formen des UmgangsailemFmiteinander als
Folge patriarchaler Strukturen mussen den Italienerinnen zufolgdh aiiine solidarische
Praxis unter Frauen radikal verandert werden, denn eine ,Frau, dieBelang zu anderen
Frauen ein Verhaltnis zur (mannlich bestimmten) Welt aufbaut, edmthivw der Luft” (ebd. S.
24).

Die Praxis desAffidamentoverfolgt das Ziel, Frauen zu neuen Werten, Erfahrungen und
Freiheiten zu verhelfen. Um diese Ziele erreichen zu kdnnen, rsiteendig, existierende

Differenzen unter Frauen wahrzunehmen und zu akzeptieren, um in deruRtdgeinander
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eine Art ,Tauschverhaltnis“ in Bezug auf Erfahrung und Wissen kBemeu kdnnen. Eine

Beziehung desaffidamentceingehen bedeutet also nicht,

,Sich als Gleiche in der Anderen spiegeln, um ulssdée bestatigen zu lassen, die wir schon sind, es
heif3t, der menschlichen Erfahrung der Frau eineligliieit geben, sich zum Ausdruck zu bringen und

so in der Welt ihre wahre und grof3e Existenz zdeft (Libreria delle Donna di Milano 1988, S. 182).

Die Tauschenden sollen aus den vorhandenen Ungleichheiten der Fchdefers. ,das
kénnen Unterschiede des Alters, des Wissens, der Erfahrung, dekdt@mgdes Mutes und
der Willensstarke, sich die Welt zu erobern, sein“ (ebd. S. 25). Balleeine Frau einer
anderen Frau einen Mal3stab fur das geben, was sie kann und was irEkistanz gelangen
will. Ziel dabei ist, sich gegenseitig Liebe, Freundschaft,séfisund Ermutigung in Form
einer aktiven Solidaritat zukommen zu lassen. Die Beziehung deiento ist nicht auf
die Beziehung zweier Frauen zueinander reduziert. Die Italiererisehen vor, dal} sich die
Beziehungen verésteln und daraus andere Beziehungen entstehen.

Cavarero bezeichnet die Beziehung édésdamentoals unerlal3lich, wenn Frauen den Weg
der weiblichen Freiheit gehen wollen. Sie stellt die politisBhaxis desAffidamentoder

Politik der Gleichstellung gegentber und konstatiert, dafd es

~wichtiger [ist], Lehrmeisterinnen zu haben, alsd@mnnte Rechte zu besitzen. Eine Frau braucht eine
positive weibliche Autoritat, wenn sie ihr Leben émem Entwurf der Freiheit leben und darauf ihr
Frausein grinden will. [...] Sicherheit bekommtesifrau nicht durch Gesetze und nicht durch Rechte.
Unverletzbar wird eine Frau, wenn sie ihre Existenn sich selbst ausgehend entwirft und innerhalb
sozialer weiblicher Lebenszusammenhédnge Stabjéé@tinnt (Libreria delle Donne di Milano 1988, S.

26).

Deutlich wird hier, dal3 die Beziehungsstruktur désdamentosierarchisch organisiert ist.
Es geht also nicht nur um einen gleichwertigen Austausch unter Fraoedern um
Vermittlungen von Erfahrung und Wissen durch eine "Lehrmeisterin’.

Eine Beziehung zu einer anderen Frau aufzubauen

.verlangt von der einzelnen, die Unterschiede zhgsc Frauen wahrzunehmen und damit

zurechtzukommen, auch wenn es sich um Unterscimdagezug auf Macht handelt” (Giese 1989, S. 84).
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Deutlich wird hier noch einmal die Kritik der Italienerinnen an el@anzipatorischen Politik
der Gleichheit. In der Konsequenz bedeutet dies, dal3 die sozialeehiBegen des
Affidamentovon den Italienerinnerals Grundlage fur die Politik der Freiheit der Frauen

verstanden werden.

Ein Beispiel fur die Beziehungsformen dédfidamentosist die Praxis feministischer
Selbsterfahrungsgruppen. Diese Form der Gruppenkommunikation wurded&nd®60er
Jahre unter dem Begriff “consciousness-raising” (‘Bewul3tseinsbildumgden USA
entwickelt und verbreitete sich Anfang der 1970er Jahre in den iradiggtrien Landern
(vgl. Libreria delle Donne di Milano 1988). Carla Lonzi fiuhrte diesexiB unter dem Begriff
“autocoscienza® in ltalien ein und grindete eine der ersten i$isthen
Selbsterfahrungsgruppen. Die feministischen Selbsterfahrumyssgr, auch “sisterhoods’
(ebd. S. 9) genannt, zeichnen sich dadurch aus, dal3 sie bewul3t zahlenmiéf§jghidieen
werden, nicht Teil einer grél3eren Organisation und nur fir Frauen zugamgtich s

Die Praxis feministischer Selbsterfahrungsgruppen greift wladt verbreitete soziale
Verhaltensweise von Frauen auf, sich separat von Mannern zu treffergesohitzt
personliche Erfahrungen auszutauschen (vgl. ebd. S. 38). Diese Komnaunsilceem gilt es
anzuerkennen und als politische Praxis zu begreifen. Aktivistinnersidegrhoods’ stellen
fest, dal’® Frauen im patriarchalen System isoliert und ungltickbeim lend ihre Probleme als
eigenes Unvermogen verstehen. Nach Ansicht der Aktivistinnen isttegndig, die als rein
subjektiv verstandenen Erfahrungen der Frauen als Probleme zu erkenmgeisetisshaftlich

bedingt und somit allen Frauen gemein sind. Ziel dabei ist,

.die Nachteile der weiblichen Existenz als die Sth@seite der patriachalischen Privilegien zu emken
[und] groRRere Bewultheit, Zusammengehorigkeitsdefitiirke und Kampfbereitschaft [zu entwickeln]*
(ebd. S. 9).

In Mailand entwickelte sich die Technik der Selbsterfahrung zur uadieenden politischen
Praxis, welche von unterschiedlichen feministischen Gruppen, wie zrB. Mailander
Frauenbuchladen, der Gruppe Annabasi und der Gruppe Demau aufgegriften ase
Gruppen entwickelten die Praxis dahingehend weiter, dal3 sie dietgafhskussionen und
Ideen festhielten und in Form von Zeitschriften der Offentlichkegéanglich machten. So

entstanden z.B. die Zeitschriften "Frausein ist schon™ und “So@osbabei wurde das Ziel
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verfolgt, die feministischen Inhalte einer breiten Leserinnenscaogingig zu machen. Die
Herstellung und Verotffentlichung der Zeitschriften [a3t sich Beginn einer neuen
feministischen Praxis verstehen, die ich im folgenden als "PdedsMachens” , bzw. als
"Projektepraxis™ (vgl. ebd. S. 91) bezeichnen werde. Diese PHads sich als
Weiterentwicklung der Praxis der Beziehungen zwischen Frauedinne desAffidamentos

verstehen.

3.4.3 Die "Projektepraxis” als eine Strategie der feministischen Skudtur

Wahrend die Aktivitdten der feministischen Frauengruppen zunachsRahmen von
Gesprachsgruppen stattfinden, entwickeln sich diese weiter zu Birexis des Machens’,
welche in unterschiedlichen feministischen Projekten zum Tragen kommt.
Kennzeichnend fur diese feministischen Projekte ist, dal} sielsigutanom verstehen und
eine Form feministischer Subkultur darstellen. Dies bedeutetlidd®ojekte selbstverwaltet
und nicht direkt in bestehende institutionelle Zusammenhange eingebundesacidald sie
weitgehend frei von Kontrolle und Einmischung durch die offentliche, Ubermdege
mannliche dominierte Verwaltung sind (vgl. Cordes 1995, S. 21). Diese dl&r Autonomie
ermoglicht es Frauen, sich von patriarchalen Weiblichkeitsdefinitiabengrenzen und ihre
eigenen Standards fur Erfolg und Sinn ihrer Arbeit zu setzen, uneideaen Konzepte und
ihre eigene Identitdt gemeinsam mit anderen Frauen zu firethel . 123). Die Separation
der Frauen von der sie umgebenden “Mannerkultur® findet dabei nichallém
Lebensbereichen statt, sondern beschrankt sich auf einzelne Prajekirschiedenen
gesellschaftlichen Bereichen, wie z.B. den kulturellen und padatpegisBereich. In vielen
deutschen Stadten z.B. unterhalten Frauen eigene Frauenzentrennbiéchligen,
Beratungseinrichtungen oder Frauenhauser. In Italien wird diei$Rlex Machens’ durch die
Eroffnung des Maildnder Frauenbuchladens eingeleitet, welchem Gdindung des
Frauenliteraturverlags "La Tartaruga® (die Schildkrote), Bemuenbuchverlags "Edizione
delle donne’, des KinstlerinnenzusammenschluR3es "“Cooperativa di viaARgatro™ und
vielen anderen Buchladen in Italien folgt. 1980 wird die erstdnbibliothek in Parma
erdffnet. Das Besondere der Praxis der Feministinnen inntaégt in dem Schwerpunkt,
den sie setzen. Wahrend sich in Deutschland Frauen zusammenfinden, padagagische
und (psycho)-soziale Arbeit, zu leisten, verfolgen die italienischemriginnen das Ziel

eines kulturellen und kiinstlerischen Austausches unter Frauen.
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3.5 Kritik am differenztheoretischen Feminismus

Die Kritik am differenztheoretischen Feminismus, die ich ingdaden ausfihre, stellt eine
Betrachtung dieses Ansatzes auf unterschiedlichen Ebenen dar. deder
Auseinandersetzung ist aufzuzeigen, dal3 der differenztheoretischminidieus
unterschiedlich zu bewertende Aspekte aufweist: auf der einere $@irt er zu
Frauensolidaritat und -aktivitat, die in Form von Beziehungstrukturehgegenkulturellen,
bzw. subkulturellen Projekten zum Tragen kommt. Auf der anderen Segeeveaufgrund
seines Emanzipationsverstandnisses, die gesellschaftliche Ititergneon Frauen in
bestehende patriarchale Strukturen zuriick. Dies hat zur Folge, daRsdeftliche
Strukturen, die eine Unterdrickung von Frauen mit sich bringen, nichtripékwerden und
das Augenmerk sich lediglich auf geschlechtshomogene Aktionsformen vom Fichiet.

Ich beziehe mich in diesem Kapitel auf die Arbeiten von Iris &arv¥oung (1989) und
Claudia Pinl (1988), die eine grundlegende und fur mich nachvollziehbari It
differenztheoretischen Feminismus formulieren. Der Ubersicht halbtrteile ich dieses
Kapitel in die Unterkapitel: "Positive Aspekte™ und “kritisch zudmdttende Aspekte’ des

differenztheoretischen Feminismus.

Positive Aspekte des differenztheoretischen Feminismus

Der differenztheoretische Feminismus zeichnet sich dadurch ausseda/Blick auf die
Kategorie "Frau™ gerichtet ist. Im Mittelpunkt stehen dabeidbemgsstrukturen von Frauen
(Affidament® untereinander, die es gilt, nach einem Prinzip der Solidarit@ubadien.
Diesen Ansatzpunkt bewerte ich als positiv, da er zur Forderun§elestbewul3tseins und
zu einer neuen Wahrnehmung der Kategorie "Frau® fuhrt, da sich Feademander
beziehen, anstatt sich an einer mannlichen Norm zu orientieren.

Wie im Kapitel 3.4.2 dargestellt, pladieren Vertreterinnen dderdnztheoretischen
Feminismus fur den personlichen Austausch unter Frauen im Rahmenisfescher
Selbsterfahrungsgruppen. Ziel dabei ist, individuell gesammef@hiiingen von Frauen
nicht als Einzelschicksal bzw. persénliches Versagen, sondern im Kosiexkturell
bedingter Benachteiligung von Frauen zu verstehen. Diese Perspeaktivglieht Frauen,
sich nicht als Einzelkampferin zu begreifen, sondern grof3ere Bewt(Skéike und ein
Gefuhl der Zusammengehdarigkeit in der Gruppe zu entwickeln.

Ein weiterer positiver Aspekt ist die Entwicklung feministigtidetzwerke, welche sich aus
den Selbsterfahrungsgruppen entwickelt haben. Diese treten in Formegenkulturellen

bzw. subkulturellen Projekten, wie z.B. dem “Mailander Frauenbuchladeler
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feministischer Zeitschriften in Erscheinung. Positiv hervorzuhebgrdall Frauen aus der

Passivitat in die Aktivitat treten und eigene, selbstbestimmte Strukturiesusun.

Kritisch zu betrachtende Aspekte des differenztheoretischen Feminismus

Zunéchst mochte ich das Verstandnis und die Verwendung des Gleichirditsloirch die
Differenztheoretikerinnen darstellen und kritisch dazu Stellung beziehen.

Der differenztheoretische Feminismus zeichnet sich, wie i¢apitel 3.2 deutlich gemacht
habe, durch seine Kritik an der Idee der Gleichheit aus. DemarBedder Gleichheit
entspringt, nach Ansicht der Differenztheoretikerinnen, dem mannlich agfepr
Universalismus und kann fir Frauen nur eine Angleichung an die manNiche bedeuten.
Aus diesem Verstandnis der Gleichheit heraus lehnen Differemetilerinnen z.B. Gesetze
zur beruflichen Gleichstellung in  Form von Gleichstellungsbeauémagtoder
Quotierungsregelungen ab. Sie argumentieren, dafd sich Frauen durch esesee Glem
mannlichen Mal3stab anpassen und sich der mannlichen Definitionsmachteufeter Wie
Claudia Pinl folgerichtig darlegt, konstruieren sie damit einenctteitsbegriff, der sich auf

den Aspekt der Identitat reduziert.

.Gleichheit ist fur sie nicht die Herstellung vo@hancengleichheit durch Angleichung, durch
Kompensation von durch Sexismus, Rassismus odgruaud von Klassenzugehdrigkeit entstandenen
Benachteiligungen. lhr Gleichheitsbegriff ist ehsin ldentitatsbegriff, es geht dabei nicht um die
Angleichung von Rahmenbedingungen sondern von Memscden Mannern gleich sein kénnen nach

diesem Verstandnis die Frauen nur, wenn sie dembtari gleichen™ (Pinl 1988, S. 178 f.).

Deutlich wird hier, da? sich das Verstandnis der Differenzth&er@inen bezuglich des
Gleichheitsbegriffs auf  bestimmte  Aspekte reduziert. Die tilKri der
Differenztheoretikerinnen, dald die berufliche Gleichstellung von MannerrFmeen eine
Angleichung der Frau an das mannliche Modell sei, 4Rt sich niaitvoliziehen. Der
Gedanke der Gleichheit und die Versuche, diese rechtlich umzuseted®igere nicht das
Ziel, Manner und Frauen einander anzugleichen. Sie sollen vielvehindern, dafl3
Unterschiede fur Unterdriickung und Diskriminierung funktionalisieetden. Ihr Sinn ist,
Chancengleichheit, nicht Ahnlichkeiten, herzustellen (vgl. Pinl 1988}yliEnableibt, ob es
sich grundsatzlich um ein Miverstandnis des Gleichheitsgedankens duech
Differenzheoretikerinnen handelt, oder aber, ob sie den Begriff ldeah@eit bewul3t auf den
Aspekt der Identitat reduziert haben, um ihn somit einfacher bekampfen zu konnen.

di
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Der néchste Kritikpunkt richtet sich gegen die Verwendung desif3eger Differenz
innerhalb der Kategorie Frau. Der Begriff der Differenz taucht voerallim Kontext des
Affidamentoqvgl. Kapitel 3.4.2) auf. Es wird dabei auf die Unterschiedlichkeit Frauen
hingewiesen und auf die Notwendigkeit, sich einer Frau anzuvertraeesingn Erfahrungs-
oder Wissensvorsprung hat. Auffallig ist hier, dal3 sich das Konzeptiffierenzen unter den
Frauen auf die geistige Ebene beschrankt und keine Ricksicht agiozi8le Unterschiede
nimmt. Soziale und 6konomische Unterpriviligierung sowie Rassisngsngn in Bezug auf
die Unterschiedlichkeit von Frauen keine Rolle zu spielen.

Ein weiterer Kritikpunkt, der daraus folgt, richtet sich gegenStrektur desAffidamentos
Meines Erachtens ist diese hierachisch ausgerichtet ist urattbadbestimmten Fallen auch

auf Machtunterschieden. Deutlich wird dieses Machtgefélle im folgendat Zi

Lvermittlung zur Welt in einer anderen Frau zu serchverlangt von der einzelnen, die Unterschiede
zwischen den Frauen wahrzunehmen und damit zurgdzmen, auch wenn es sich um Unterschiede
in bezug auf Macht handelt* (Giese 1989, S. 84).

Insgesamt ist auffallig, dafld im differenztheoretischen AnsatDiferenzeninnerhalb der
Kategorie "Frau™ als Grundlage fir die Politik verstanden vmerDee Differenzen beziehen
sich jedoch ausschlief3lich auf Faktoren wie: Alter, Wissen undhiiarig. Meines Erachtens
vernachléassigen Differenzfeministinnen dabei Unterschiede wiedzeBsoziale Herkunft.
Wirde man samtliche Differenzen auf unterschiedlichen Ebenenhasmig-rauen konsequent
bertcksichtigen, wirden sich mehr Unterschiede als Gemeinsamkeit®er Frauen
feststellen lassen. Die Bezugnahme auf die Kategorie “FRdaueine homogene Gruppe
wirde somit in Frage gestellt werden. Daraus resultiert iigef- wie es mdglich ist, eine
Solidaritat unter Frauen auszurufen, die grundlegend verschieden sindr Meinang nach
lant sich diese Solidaritat nicht herstellen, weil sich Franieht auf einen gemeinsamen
Nenner beziglich ihrer Vorstellungen und Ziele reduzieren lassen.

Ein weiterer Kritikpunkt bezieht sich auf die Darstellung von “Maimkkdt', bzw.
"Weiblichkeit’ im differenztheoretischen Diskurs. Deutlich wird, Rda
Differenztheoretikerinnen mit Geschlechterstereotypen arbeited diese kategorisch
ablehnen bzw. befurworten. In Bezug auf mannliche Geschlechtstmiéeutet dies, dal’
Manner auf Eigenschaften und Fahigkeiten wie Leistungsdenken, Indismdual und
Konkurrenzverhalten reduziert werden. Diese Potentiale werden von
Differenztheoretikerinnen abgewertet und radikal abgelehnt. Agfféiibei ist auRerdem,

dal3 es, nach Ansicht der Differenztheoretikerinnen, innerhalb deigdfeeMann, im
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Vergleich zur Kategorie Frau, keine Differenzen gibt. Die dBkhterkategorien werden
somit anhand unterschiedlicher Kriterien ungleich betrachtet.

Im Gegensatz zu méannlichen Geschlechtsrollen, werden Frauen auf ldedti@rkmale, wie
z.B. Einfihlungsvermdégen, Intuition, Verantwortungsbewuf3tsein reduziertlsdieegtvoller
und sozialvertraglicher als mannliche Eigenschaften gewerteleweAn diesem Punkt wird
deutlich, dafll diese Definition von Weiblichkeit sehr eng mit patridgenha
Weiblichkeitsvorstellungen verflochten ist, die auf die reproduktive BieJoglutterschaft
und die hauslichen Belange der Frau verweisen. Ich schlie3e rarctieniKritik von Young
(1989) an, welche behauptet, da? diese Konzentration auf bestimmtdkteAspm
Weiblichkeit einen reaktionaren Effekt haben kann und auch nicht aiéeref gerecht wird
bzw. ein “schwarz- weil3" Denken provoziert.

Laut Young bedeutet dies, und dem schlieBe ich mich an, dall Differemtikerinnen
strukturelle Benachteiligung von Frauen nicht ernst genug nehmen undifdeyazkeine
Veranderung der Gesamtgesellschaft anstreben. Wenn aber

.der Feminismus den Zentren der Macht, der Priv@iegund individuellen Errungenschaften, die die
Manner monopolisiert haben, den Rucken zukehrtdaremManner fortfahren, diese zu monopolisieren;
nichts Entscheidendes wird sich @&ndern” (Young 198%2).

Zusammenfassend halte ich fest, dal} der differenztheoretischmi$mus auf der einen
Seite zu Frauensolidaritat und -aktivitat fuhrt, auf der anderee f&eloch die strukturell
bedingte Unterdrickung von Frauen nicht naher betrachtet und somit kei@ed®ieing

gesamtgesellschaftlicher Strukturen anstrebt.
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4. Die Sex-Gender-Debatte

Seit Mitte der 1980er Jahre verlagern sich die feministischétugsgnen, die bislang durch
die Frage nach der Gleichheit, bzw. der Differenz der Geschlegkfigt waren. Ein
wichtiger Aspekt ist nun die Kategorisierung des Geschlenhtsex™ und “gender’, die sich
bewul3t abgrenzt von einem ausschliel3lich biologischem Geschlechterverstandnis.

Die Kategorien “sex” und “gender’ sind im angloamerikanisSipeachraum weit verbreitet.
Wahrend es im deutschsprachigen Raum den Begriff "gender’ und demzdielge
Unterscheidung “sex” und “gender’ nicht gibt (der Begriff “Gesletilemfalit beides), wird
im englischamerikanischen Sprachraum “sex’, als biologischesgemdier’, als soziales
Geschlecht verstanden. Dies bedeutet, daR “sex’, als biologigelschtiebener Status,
determiniert durch Anatomie, Morphologie, Physiologie und Hormone, sicHiatbenbn
‘gender’ als sozial erworbenem Status, abgrenzt. Das soziaehl&@t wird durch
soziokulturelle Inhalte bestimmt, die mit dem Geschlechtscharalrbunden sind und im
Verlauf von geschlechtsspezifischer Sozialisation angeeignetewefepl. Gildemeister/
Wetterer 1992, S. 205).

Die Bedeutung der Unterscheidung liegt vor allem darin, dal3 gebtbspezifische
Stereotype und Verhaltensweisen nicht mehr auf biologische Umistec zurtickgefuhrt
werden, sondern ihre soziale und kulturelle Konstruktion hervorgehoben webien.
Forschung nach dem Sex-Gender-Modell ist darauf ausgerichtet, dsogisshen
Geschlechtscharakter zu entmythologisieren und die Bedeutung daelesoRrozesse zur
Herstellung von Geschlecht ("doing gender’) herauszuarbeitenetm déht es in der Sex-
Gender-Debatte darum, die These von der "Naturhaftigkeit” dehl@ekter zuriickzuweisen
und diese als Ergebnis von Geschichte und Gesellschaft zu entlarven.

Im Zuge der feministischen Diskussion der 1990er Jahre wurde déesdméidung zwischen
“sex’ als dem biologischen und “gender’ als dem sozialen oderekahuGeschlecht
kritisiert. Gildemeister/ Wetterer (1992) stellen heraus, daRUdierscheidung “sex™ und
“gender” ,mit wenigstens zwei Aporien grundlegender Art verbund&ifdemeister/
Wetterer 1992, S. 205) ist. Im Mittelpunkt ihrer Kritik steht dienAhme, dald in der
Unterscheidung “sex” und “gender’ ein eigenstandiger biologiBaektar existent ist, dal’ ein
Teil der Geschlechtsunterschiede der Natur zuzuordnen ist und emufdigm einen
natlrlichen Ausgangspunkt fir das System der ZweigeschlechtlighlieiSie weisen darauf
hin, daf3 die Unterscheidung zwischen “sex” und "gender in einelageeen Biologismus*
(vgl. Gildemeister/ Wetterer 1992, S. 206) mundet Deutlich macleeises z.B. an der
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haufig diskutierten Frageyievieldurch die Biologie festgelegt ist und wo genau im Zuge von
Sozialisationsprozessen die kulturelle Pragung von Geschlecht zeinSe& verweisen
weiterhin auf Forschungsarbeiten, in denen die Fragestellung \vevfwid, in welchen
Belangen sich Frauen in unterschiedlichen Kulturen voneinander undielse, bzw. wo sich
Ahnlichkeiten finden lassen, die in ihrer Universalitat evtl. dochdauf ‘natiirlichen” Anteil
von Geschlecht verweisen. Gildemeister/ Wetterer betonen, daldmv@renze bezuglich
derer das biologische Geschlecht lokalisiert wird, verschoben undBelieutung des

biologischen Geschlechts relativiert wird, jedoch die

Annahme, dal3 es jenseits aller kultureller Pragungine Natur der Geschlechter gibt, die in allen
Kulturen- wie auch immer- zum Ausdruck kommt, [in] der Grundstruktur unangefochten [bleibt]
(ebd. S. 206).

Ein weiterer Kritikpunkt von Gildemeister/ Wetterer an der Usdieeidung von “sex” und
“gender’ richtet sich gegen die Parallelisierung von biologisalminsozialem Geschlecht.
Gildemeister/ Wetterer sprechen von einem ’latenten Biologismugeil die
Gesamtkonstruktion “sex” und “gender’ binar verfal3t ist (ebd. S. 207).h&uasigeon der
Annahme, dafl3 es biologisch gesehen nur zwei Geschlechter gibt, werdaufadgenauch
nur zwei Auspragungen des sozialen Geschlechts akzeptierticDewitd dies z.B. im
Kontext von Forschungsarbeiten zur geschlechtsspezifischen Sdmalisaoder
geschlechtsspezifischen Arbeitsteilung. Dort wird die Frageh naioar strukturierten
Differenzierungs- und Segregationsprozessen gestellt. Diechlgebtsspezifischen
Unterschiede erscheinen in Folge dessen als unterschiedliclyestaltungen einer nicht
weiter hinterfragten, weil von der Natur hergestellten, Zweigesbklichkeit. So gesehen
reproduzieren die Antworten immer auch die implizite Pramiss&mgestellung: ,dafd es in
Natur wie Kultur zwei Geschlechter gibt* (ebd. S. 208).

Resultierend aus ihrer Kritik am Sex-Gender-Modell gehen GildgeréMWetterer davon aus,
dall sowohl das soziale, als auch das biologische Geschlecht alle $Gastruktion zu
verstehen ist und demzufolge die Annahme, dal es jenseits atleekeih Pragungen eine
"Natur der Geschlechter™ gibt (vgl. Wartenpfuhl 2000, S. 37) ekpliziickgewiesen werden

mul3. Gildemeister und Wetterer folgern aus ihrer Kritik am Sex-Gender-Modell
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~Wenn das kulturelle Geschlecht nicht langer alaskdes Resultat des biologischen Geschlechts gelten
soll, wenn die Trennung von “sex’ und ‘gender’ gs® Bedeutung einnehmen soll, die von ihrer
Einflhrung in das Repertoire feministischer Argutaéion erwartet wurde, mif3ten wir bereit sein, eine
“grundlegende Diskontinuitdt zwischen den sexuabtimmten Korpern (sex) und den kulturell
bedingten Geschlechtsidentitdten (gender)” — mamtkdsagen: eine Kontingenz dieser Beziehung —
zumindest als (Denk) Mdéglichkeit ins Auge zu fass&is gabe keinen Grund mehr anzunehmen, daf3 das
Konstrukt “Manner” ausschlieRlich dem mannlichempgé€d zukommt, noch die Kategorie "Frauen™ nur

dem weiblichen Korper” (Gildemeister/ Wetterer 1982206, Hervorhebung im Original).

Deutlich wird hier, da3 Gildemeister/ Wetterer die Birgriler Konstruktion “sex’ und
“gender” zuriickweisen und —zumindest theoretisch™- die Moglichikeit Bekonstruktion
der Kategorien “sex” und “gender’ ins Auge fassen. Dal3 sieodeefuenz aus der Einsicht
in die soziale Konstruktion der Zweigeschlechtlichkeit nicht radslexen und ihre Theorie
eher als Ansatz einer Re-konstruktion von Geschlecht zu versteheweiste ich im
folgenden Kapitel zur Dekonstruktion aufzeigen. Festzuhalten bleibt, ddBn@ister/
Wetterer als wichtige Vertreterinnen des Konstruktivismus zst@een sind, auf welchen ich

im Folgenden naher eingehen werde.

4.1 Geschlecht als soziale Konstruktion und das Kaept des “Doing

Gender

Wahrend sich in der westdeutschen feministischen Frauenforschugskiessionen noch

um das sex-gender-Modell drehen, entwickelt sich im anglo-kameschen Sprachraum
bereits eine breitgefacherte Erérterung, die — jenseits des Katedsystems von Gleichheit
und Differenz - die soziale Konstruktion von Zweigeschlechtlichkeit Zestrum der
feministischen Analyse stellt (vgl. Gildemeister/ Wettet802, S. 202). Im Anschluf3 an
Forschungsergebnisse aus der US-amerikanischen Frauen- und Gesdblschung,
insbesondere der Ethnomethodologie, steht die Frage im Mittelpunkigsweeir sozialen
Konstruktion der Zweigeschlechtlichkeit kommt und wie diese im Adltagdeln hergestellt
wird (vgl. Gildemeister/ Wetterer 1992, S. 202). Die grundlegendereleah denen diese
Diskussion ausging, Harold Garfinkels Fallstudie Uber die TranssexXgies (1967), Erwin
Goffmanns ,Arrangement between the sexes" (1977), der Ansatz vala@aWest und Don

H. Zimmermann, sowie die Studie von Suzanne J. Kessler und Wendy McKenna ,Gender. An
ethnometodological approach® (1978) sind jedoch ebenso erstaunlich wenigein di
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westdeutsche feministische Diskussion eingegangen wie die Untersuchung avoh C
Hagemann-White ,Sozialisation: weiblich-mannlich?“ (1984). Erst duleh Aufsatz von
Gildemeister und Wetterer ,Wie Geschlechter gemacht wemiensoziale Konstruktion der
Zweigeschlechtlichkeit und ihre Reifizierung in der Frauenforschud@92) und die
Veroffentlichung des Buches ,Das Unbehagen der Geschlechter (1991)uddh Butler,
wurde die Auseinandersetzung zur sozialen Konstruktion von Geschlechtrkters
aufgegriffen und ins Rollen gebrathtim Folgenden stelle ich ausgewéahlte Aspekte der
Theorie zur sozialen Konstruktion von Geschlecht dar. Im ersten Teil skirzeden Ansatz
der Ethnomethodologie und beschriebe die Forschungsrichtung von Harold Garfmkel
zweiten Teil wird die Theorie von Candace West und Don H. Zimnmarntkematisiert,
welche ich als Weiterentwicklung des Ansatzes der Ethomethodolegitehe. Im dritten
Kapitel nehme ich Bezug auf die Forschungsarbeiten von Carol HagéMfaten
Abschlie3end fasse ich die wichtigsten Thesen der Theorie zialesoKonstruktion von

Geschlecht zusammen.

4.1.1 Der Ansatz der Ethnomethodologie: Harold Garfinkel

Die Theorie zur sozialen Konstruktion von Geschlecht, auch konstruktitististnsatz
genannt (vgl. Wartenpfuhl 1996, S. 192), steht in der Theorietradition der
Ethnomethodologie, die ihr Forschungsinteresse auf die interaktive #kinstr von
Wirklichkeit richtet. Der Ansatz der Ethnomethodologie geht auf damdamerikanischen
Soziologen Harold Garfinkel zurtck, der in den 1960er Jahren in Anlehnung an den
symbolischen Interaktionismus den Begriff der Ethnomethodologie gepra@tghatreibel
2000, S. 138). Die Vorsilbethnoweist darauf hin, dal3 es sich - wie bei der Untersuchung
fremder Kulturen in der Ethnologie - um die Untersuchung von etwasdere handelt. Im
Unterschied zur Ethnologie untersucht Garfinkel jedoch die eigehaieE Garfinkels
Forschungsgegenstand ist die Interaktionspraxis im Kontext von gliageln und
Alltagswissen. Im Mittelpunkt steht dabei die Frage nach aerskuktion von Wirklichkeit.

In  diesem Zusammenhang fragt er implizit nach der Konstruktion von

% Hagemann-White und Gildemeister/ Wetterer sprechsm einerRezeptionssperrein der westdeutschen
feministischen Diskussion beztiglich der Theorie snzialen Konstruktion von Geschlecht. Sie fuhris @duf

die ’Positivierung der Differenz’, bzw. ein Festbal am “sex’ und ‘gender’ Modell zurlick. Diese
Rezeptionssperre hat Gildemeister/ Wetterer zufalgesiner bemerkenswerten Ungleichheit in der Relat
zwischen Tradition und Traditionsbruch gefiihrt: Jvénd in der Gender- Forschung inzwischen subtile
Einzelheiten der sozialen Konstruktion der Differediskutiert werde, argumentiert die Frauenforschun
hierzulande noch héaufig so, als kénnte man weitebesehen von der Zweigeschlechtlichkeit als einer
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Zweigeschlechtlichkeit, jedoch weniger, um eine Theorie zur sozidlmnstruktion von
Geschlecht aufzustellen, als vielmehr um exemplarisch sdigerié zur Konstruktion von
Wirklichkeit zu untermauern. Garfinkels Hauptinteresse gilt demeR&ukturen des
Alltagslebens. Er vertritt die These, dal3 in Interaktionen Infooman, Definitionen und
Erwartungen mitschwingen, die normalerweise nicht reflektierden. Schllisselt man den
Prozel3 alltaglicher Interaktionen auf, wird deutlich, welche Komponemiémendig sind
damit Menschen sich verstehen und miteinander umgehen koénnen. Zur eAniadger
Interaktionen hat Garfinkel didethode zur dokumentarischen Interpretatientwickelt.
Hierbei werden Interaktionssequenzen, wie z.B. Wortwechsel, Mimik alloBfickrichtung
oder Bewegungen bis ins kleinste Detail dokumentiert und rekonstrukeirprietiert (vgl.
Treibel 2000, S. 139). Die Ergebnisse dieser Dokumentation hat Garfimlsglinen sog.
Krisenexperimentenmgesetzt. Die Krisenexperimente funktionieren nach dem Prinzip, daf3
alltagliche, ritualisierte Erwartungen durch Irritationen friest werden und somit an
Selbstverstandlichkeit verlieren. Eines der bekanntesten Beisjséledas folgende

Krisenexperiment:

.Das Opfer wirkt frohlich.

(Versuchsperson): "Wie geht's?” (Experimentatd¥je’geht es mir in bezug worauf? Meine Gesundheit,
meine Finanzen, meine Schulaufgaben, meinen Seelder, meine...?" (Versuchsperson) (Rot im
Gesicht und plétzlich auer Kontrolle): “Schau: Vedllte nur héflich sein. Wenn ich ehrlich bin, is$
mir total wurscht, wie es Dir geht™ (Garfinkel 13Zit. nach Treibel 2000, S. 139).

Die Krisenexperimente von Garfinkel machen deutlich, wie starlalitiégliche Interaktion
aus unhinterfragten Sequenzen und Regeln Uber ,alltagliches, veraginfiigrstandliches
und einfaches Reden® (Garfinkel 1973 nach Treibel 2000, S. 140) besteht.

Um der interaktivef Konstruktion von Zweigeschlechtlichkeit auf “die Schliche zu
kommen’, hat Garfinkel eine Studie zum Thema Transsexualitdtghftrt (,Passing and
the managed achievement of sex status in an “intersexed” p&ef) (vgl. Treibel 2000,

Gildemeister/ Wetterer 1992). Am Beispiel der Mann-zu-Fraumdaauellen Agnes zeigt er

Natursache ausgehen und als waren auch politischelEe nur im Rahmen des vorgegebenen Rasters
“méannlich-weiblich mdglich* (Gildemeister/ Wetter£992, S. 203, Hervorhebung im Original.

%" In Anlehnung an Gildemeister/ Wetterer ist Int¢i@k in diesem Sinn kein Medium, in dem vorsozial
gedachte Personen, ,Manner* und ,Frauen® interagieisondern vielmehr ein Prozess, in dem es um die
Herstellung von Zweigeschlechtlichkeit als geneestiMuster geht (vgl. Gildemeister/ Wetterer 1992230).
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auf, wie vorraussetzungsvoll die alltdgliche Darstellung von Gedahlst. Er folgt dabei
dem Prinzip der Ethnomethodologie, etwas Uber die Konstruktionsweise voralii@imu
erfahren, indem er analysiert, was passiert, wenn diese N@tmeerletzt wird. Garfinkel
richtet in der Studie sein Interesse auf den ProzeR des “paddinglen Ubergang von einem
Geschlecht zum anderen. Agnes stellt fir Garfinkel eine Pe@omlie sich die alltaglichen
Interaktionsregeln in Bezug auf die Darstellung von Geschlecht beamgiginen muf3, um
nicht als Transsexuelle, d.h. als ehemaliger Mann, erkannt zu w&dmsh die Tatsache,
dal sie jeden Tag ihre Geschlechtlichkeit neu konstruiert und iegzdx@zeichnet Garfinkel
sie selbst als praktizierende Ethnomethodologin.

Im Mittelpunkt seiner Studie steht die Annahme, dal’ alle atitéggh Interaktionen durch den
geschlechtlichen Status gepréagt werden. Die Einstellung zeschBcht in den westlichen
Gesellschaften beschreibt er als restriktiv zweigeschielkchDies bedeutet, dald ein Vertauen
darauf, daf3 es nur Manner und Frauen gibt, unseren Alltag strukt@aefinkel bezeichnet
die bipolare Geschlechtszugehdrigkeit atanirelevant was bedeutet, dal} es keine soziale
Situation gibt, in der die Zuordnung einer Person zu “Frau™ oder "Manvichtig ware (vgl.
Treibel 2000, S. 141). In der Konsequenz bedeutet dies, dal3 Interaktionemersh dzang
kommen™ wenn wir wissen, “"wen wir vor uns haben’. Meines Erachtgnsdabei nicht die
Frage der Geschlechtlichkeit an sich im Vordergrund, sondern vielieehgeschlechtliche
Relation” der Interarktionspartnerinnen, d.h. die Tatsache, ob mamieseiner
gleichgeschlechtlichen oder gegengeschlechtlichen Person zu tun hat.

Die Fallstudie ,Agnes” dokumentiert, unter welchen Bedingungen diest&amg von
Geschlecht stattfindet Dadurch, daf3 bei Transsexuellen die ial&dRoutinisierung im
Umgang mit Geschlechtlichkeit entfallt, findet eb@wul3teGeschlechtsarbeit (doing gender)
statt. Am Beispiel ,Agnes"” wird deutlich, dal3 ,gender” kontinuidrlic jedweder Interaktion
realisiert wird. Garfinkel zieht daraus die Schluf3folgerung, dafGdischlechterdifferenz erst

durch das tagtagliche Tun, im “doing gender’, hergestellt wird.

4.1.2 ,Sex- Gender- Sex Category“- Die Theorie von Candace West und Don H.

Zimmermann

Eine weitere Arbeit, die mal3geblich zur Theoriebildung der “&ori&onstruktion von
Geschlecht” beigetragen hat, ist der Ansatz von Candace Wesband. Zimmermann. Im
Anschlul3 an ethnomethodologische Argumentationen haben sie eine Neufdesusex-
gender-Unterscheidung ausgearbeitet, die aus den oben dargestgbiteien dieser

Differenzierung herausfihren soll und eine neue Perspektive ashziee Konstruktion von
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Geschlecht wirft (vgl. Gildemeister/ Wetterer 1992, S. 212). Xesimermann treffen eine
prazise Unterscheidung zwischen dédrperlichen Geschlechtdas auf der Basis einer
Geburtsklassifikation bestimmt wird (sex: birth classifica}j dersozialen Zuordnung zu
einem Geschlecht die sich an der sozial akzeptierten Darstellung der
Geschlechtszugehorigkeit orientiert (sex category: soceipership) und densozialen
Geschlecht das in Interaktionsprozessen intersubjektiv bestétigt wird (gepdecessual
validation of that membership). West/ Zimmermann verstehen dielBexry zwischen diesen
Faktoren als wechselseitigen Prozel3, in dem es zur ,Konstituierimeg geschlechtlich
bestimmten Person in einem je spezifischen sozialen Kontext Korfteitlemeister/
Wetterer 1992, S. 212). Diese Reflexivitat stellt sich folgendermalien dar:

Daskorperliche Geschlechsex) wird durch die Anwendung sozial vereinbarter biologischer
Kriterien festgelegt, woraus eine Unterscheidung in wdibliind mannliche Personen
resultiert. Die Klassifikationskriterien kdnnen sich dabei sowohl dag morphologische
Geschlecht beziehen, als auch auf den Chromosomensatz oder dienRifiemg der
Keimdriisen zu Eierstocken oder Hoden (KeimdriisengescHfedhthe Ubereinstimmung
der Kriterien zur Festlegung des Geschlechts ist dabei nichtendigv Die soziale
Zuordnung zu einem Geschledsex category) wird zundchst durch die Festlegung eines
korperlichen Geschlechts erlangt. Im Alltag erfolgt die Zuordnweupgh aufgrund einer
sozial geforderten Darstellung einer erkennbaren Zugehorigkegineim Geschlecht. Die
alltagliche Zuordnung erfolgt also nicht anhand der Betrachtung maincéler sekundarer
Geschlechtsmerkmale, sondern wird vielmehr an Informationen wie GaBg, Stimme,
Gesichtsausdruck und Kérperhaltung festgemacht. Kessler/ McKenmhespiger auch von
kulturellen Genitalien. Dies impliziert, dal3 sich koérperliches Geschlecht undalsoz
Geschlechtszugehorigkeit voneinander unterscheiden kénnen, was bedeugst,nti&glich

ist, die soziale Zugehdrigkeit zu einem Geschlecht fur sicheamspruchen, auch wenn die
korperlichen Merkmale fehlen. Dasoziale Geschlecht(gender) verstehen West/

Zimmermann als ein Handeln (doing gender).

% Die Biologen Wellner und Brodda weisen darauf hirelchen Stellenwert bei der Bestimmung der sex-
category das morphologische Geschlecht hat: ,D&sr@umorphologische Geschlecht ist, wie wir wissem,
eine Geschlechtsbestimmung unter mehreren mdglidaerhangt zwar im Normalfall eng mit den anderen
zusammen; es gibt jedoch- zumindest aus biologis@ieht- keinen Grund, warum in psychologischen
Untersuchungen ausgerechnet das morphologischehi@elst als unabhangige Geschlechtsvariable gewahlt
werden sollte” (Wellner/ Brodda 1979, S.126).
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,ES ist die Handhabung situationsgerechten Verhsalten Lichte normativer Vorgaben und unter

Berucksichtigung der Téatigkeiten, welcher der eegenGeschlechtskategorie angemessen sind.
Geschlechtlich bestimmtes Handeln ergibt sich arssdzialen Zugehérigkeit zu einem Geschlecht und
bekraftigt den Anspruch auf diese Zugehorigkeit*e@¥ Zimmermann 1991 zit. nach Gildemeister/

Wetterer 1992, S. 213).

Welche Vorteile ergeben sich aus dieser begriffichen Pdiziir die Weiterfihrung der
Theorieentwicklung zur sozialen Konstruktion von Geschlecht? In Anlehnung an
Gildemeister/ Wetterer sehe ich zwei wesentliche Aspekites: Die Unabhangigkeit von
korperlichem Geschlecht (sex), sozialer Zuordnung zu einem Gelstdéex category) und
dem sozialem Geschlecht (gender) macht deutlich, daf3 die sozialdruktos der
Zweigeschlechtlichkeit nicht unmittelbar aus der Biologie abgelaierden kann und somit
als kulturell bedingtes Konstrukt verstanden werden muf3. Zweiteres: irideraktive
Verortung des Prozesses zur Herstellung von Geschlecht zeigta®ufseschlecht nicht im
Individuum zu verankern ist, als Merkmal oder Eigenschaft das itagshandeln seinen
Ausdruck findet.

4.1.3 Carol Hagemann White: Die Nullhypothese

Als Beispiel fur eine deutschsprachige Arbeit, die wesentlich Tugoriebildung der
.S0zialen Konstruktion von Geschlecht” beigetragen hat, stelle nrchFolgenden einen
Auszug aus den ,Pionierarbeiten* (vgl. Treibel 2000, S. 148) von Camgérkann-White
dar. Ich beschranke mich dabei auf die Beschreibung ihrer sogenanntenpbliniése ", bzw.
ihre Stellungnahme bezuglich der Alltagstheorie der Zweigeschldutslic

Carol Hagemann- White hat schon 1984 in ihrem Buch ,Sozialisatiomilrol- weiblich?*
auf die soziale Konstruktion von Geschlecht hingewiesen und 1988 in Auésatz ,Wir
werden nicht zweigeschlechtlich geboren...” die sogenannte Nullhypabégestellt, dal’ es
.keine notwendige, naturhaft vorgeschriebene Zweigeschlechtlichkieit gondern nur
verschiedene kulturelle Konstruktionen von Geschlecht” (Hagemann-White $9&380).
Hagemann-Whites  Nullhypothese ist in  Abgrenzung zwklltagstheorie der
Zweigeschlechtlichke#u verstehen, die auf drei Aspekten aufbaut. In Anlehnung an Kessler/

McKenna formuliert sie:
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Eindeutigkeit: ein Mensch ist entweder weiblich oder ménnlich

Naturhaftigkeit : die Geschlechtszugehdrigkeit wird aufgrund bigdoer Tatsachen begriindet

Universalitdt: das angeborene Geschlecht ist unverdnderlich Adenahme kann die Korrektur eines

“Irrtums” sein)

Hagemann-White greift in ihrer Argumentation auf empirischesé¢hamngsergebnisse aus den
Bereichen der Biologie zurick und zeigt auf, dal3 die Biologie eipgaws weniger
trennscharfe Klassifizierung beztiglich der Geschlechterdiffevornimmt und ,keineswegs

das einlost, was die Sozialwissenschaft in Ubereinstimmung mitldagstheorie unterstellt

und voraussetzt® (Wartenpfuhl 2000, S. 38). Hagemann-White weist nach, daBndufg
biologischer Faktoren wie Hormone, Morphologie und Chromosomen keine eindeutige
Geschlechtsdefinition bestimmt werden kann. Sie konstatiert, da@tieeinstimmungen
innerhalb der Geschlechterkategorien zu sehr voneinander abweichetalialvon einer

grundlegenden Unterscheidung zwischen den Geschlechtern gesprochen werden kénnte:

,ES gibt keine zufriedenstellende humanbiologistes®efinition der Geschlechtszugehdrigkeit, die die
Postulate der Alltagstheorien einlésen wiirden* @tagnn-White 1988, S. 228).

Deutlich wird hier, dalR Hagemann-White die These, dall es keinegegtbene
Zweigeschlechtlichkeit, sondern ausschlie3lich kulturelle Konstruktionen \aesthi&cht

gibt, mit dem Verweis auf die Biologie widerlegt.

Abschlieliend mdchte ich die wesentlichen Aspekte dieses Kapitasmmenfassen. Der
konstruktivistische Ansatz der sozialwissenschaftlichen bundesdeutsataeen+ und
Geschlechterforschung steht in der Theorietradition der Ethnomethagoldg ihr
Forschungsinteresse u.a. auf die interaktive Konstruktion der 2sakipchtlichkeit richtet.
Dieser Forschungsansatz ergrundet auf der Ebene von Alltagshandien

? Gildemeister/ Wetterer fiigen dem provokativ hintind selbst, wenn es sie geben wiirde, wére iHuSian
Ubrigen nach wie vor unklar, denn welcBedeutungsie fur die soziale Konstruktion von Geschlechtih
hatte, liel3e sich daraus immer noch nicht ohneengstableiten” (Gildemeister/ Wetterer 1992, S)210
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Konstruktionsprozesse von Geschlechtszugehorigkeit bei den beteiligten
Interaktionsteilnehmerinnen. Ausgangspunkt dabei ist die Annahme, dadhl€aht nicht
etwas ist, was Individuuen haben oder sind, sondern etwas was sie timeGgsvird somit
permanent in Form des “doing gender hergestellt. In Anlehnurigjldemeister/ Wetterer
sehe ich in diesem Forschungsansatz die Mdglichkeit, sowohl demnt @t die Frage
Gleichheit versus Differenz von Frauen und Mannern zu entgehen chlsli@uMoglichkeit,
dem sex-gender-Modell eine neue Sichtweise auf die Konstruktion Geschlecht

entgegenzuhalten.
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5. Der Dekonstruktivismus

Seit Anfang der 1990er Jahre ist der Begriff der Dekonstruktion des
sozialwissenschaftlichen Frauen- und Geschlechterforschungmaetitt wegzudenken. Der
Begriff der Dekonstruktion wird, Kahlert zufolge, dabei zumeist latidnar,
.entkontextualisiert und unscharf‘ (Kahlert 2000, S. 30) verwendet. Kakiisiert die
Verwendung des Begriffs und zeigt auf, dal3 es sich in der stssalwschaftlichen Frauen-
und Geschlechterforschung oft um eine Re- Konstruktion des Hersttiodgs des sozialen
Systems der Zweigeschlechtlichkeit handelt, wenn von Dekonstrukgsprachen wird
(ebd.). Wartenpfuhl (1996) und Wetterer (1995) zeigen auf, dal3 der fesunesDiskurs zur
Konstruktion und Dekonstruktion durch Begriffsverwirrungen gekennzeichnewasgus
resultiert, dal3 die Ungeklartheit des Begriffs Dekonstruktioreriréauf fir alle moglichen
Phantasien innerhalb der Frauenforschung gibt: Die einen wenden siaterbélofRen
Erwédhnung des Wortes Dekonstruktion ab, die anderen

»sind irgendwie begeistert, so als ware die Rede der Dekonstruktion eine Art Zauberstab, bei desse
bloRer Erwahnung die altmodische Geschlechtereifierdie Furcht ergreift und Zeiten beginnen, die
kreativer, subversiver, und in jedem Fall aufregensind als die alten, denen sie sich sowieso nie
zugehorig fuhlten* (Wetterer 1995, S. 224).

Der Ansatz des Dekonstruktivismus ist, in Abgrenzung zum ethometusichen
Konstuktivismus, als eigenstandige Theorierichtung mit eigenekenBinisinteresse zu
verstehen. Jedoch ist der Dekonstruktivismus keine feministischad&nfy. Mit dem
dekonstruktivistischen Denken geht eine Praxis in die feministiSbkeriebildung ein, die
einer dekonstruktivistischen, poststrukturalistischen oder auch postmodeanngen
Philosophie der 80er Jahre entspringt. Im folgenden werde ich dieisasthe Theorie zur
Dekonstruktion darstellen. Im ersten Teil skizziere ich die Aggédaer dekonstruktivistischen
Begriffsbildung und stelle die Dekonstruktion im Kontext der Philosophieid2es dar. Der
zweite Teil thematisiert die Kritik Schwarzer Feministinnen der weil3en, burgerlichen
Frauenbewegung, welche maf3geblich EinfluR auf die feministisekeriBtruktion ausgetbt
hat. Im dritten Kapitel setzte ich mich mit der dekonstruktivisien Theorie von Judith
Butler auseinander, ,der Protagonistin der Dekonstruktion im Feminisf@chendieck
1999, S. 77) und stelle im Anschlul® daran die Praxis der Geschlechtezpasodolitische

Strategie der Dekonstruktion dar. Diese beschreibe ich am 8etsgs Griindungsmoments
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der schwul-lesbischen Emanzipationsbewegung und betrachte sie irexKaoier Queer
Theory In meiner Schlul3betrachtung nehme ich kritisch Bezug zur dekonegstiktihen

Theorie.

5.1 Dekonstruktion im Kontext der Philosophie Derrdas

Der Begriff der Dekonstruktion hat seine Wurzeln in der franzosiséhelosophie, hier
insbesondere in den Werken Jaques Derridas. Die Dekonstruktion entwidieitia in den
1960er Jahren im Kontext der franzdsischen poststrukturalistischemv@etgphilosophie,
wozu insbesondere die Arbeiten von Gille Deleuze/ Félix Guattardead-Francois Lyotard
zu z&hlen sind. Fur Derrida selbst waren jedoch nicht die in seineinttalbaren Umkreis
stehenden poststrukturalistischen Theoretiker mafigeblich fur die Ehingc der
Dekonstruktion, sondern vor allem Philosophen wie Husserl, Heidegger ural feg
Wartenpfuhl 2000, S. 132).

Die Dekonstruktion im Kontext der Philosophie Derridas ist keinesiogh geschlossene
Theorie, sondern eher ein spezifischer Denkansatz. Im MittelpunktAdsfihrungen
Derridas steht eine kritische Auseinandersetzung mit dem kogggemus, bzw. Derridas
Kritik an bipolaren Begriffsoppositionen wie z.B. Kultur - Natur odemila Frau. Derrida
zufolge sind die bestehenden Begriffsoppositionen im abendlandischen Deetcanisiert,
wobei die Prioritat immer dem ersten Begriff zukommt, der ttgosangehort. Der zweite
Begriff bedeutet jeweils das untergeordnete Gegenstick. Gegen Ad@dnung
hierachisierender Oppositionen interveniert das Konzept der Dekonstruktion.dig
Verfahrensweise der Dekonstruktion nachvollziehen zu kdnnen, ist es naywench
zunachst mit denTextbegriffder Dekonstruktion auseinanderzusetzen. Die Dekonstruktion

fal3t praktisch alles als Text auf:

.Der Text beschrénkt sich folglich nicht auf dassCGlriebene, auf das, was man Schrift nennt im
Gegensatz zur Rede. Die Rede ist ein Text, dieeGsstein Text, die Realitét ist ein Text in diesem
neuen Sinn“ (Derrida 1987, S. 108).

Dieser totalisierende Textbegriff impliziert, dalR es kein &bBlb des Textes gibt. Die
Erweiterung des Textbegriffs versteht Derrida als Bedingtiirg die Moglichkeit der

Dekonstrukion. Deutlich wird hier, dal3 es sich bei der DekonstruktiodieBeschéaftigung
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mit Text, bzw. mit Begriffen handelt. Die Grundlage der Dekonstrultitiet demzufolge
die Analyse der Sprache als Ordnung von Zeichen. Dald Sprache eimuKbmst wird
deutlich bei Ferdinand de Saussures Theorie von Sprache, bzw. desn@gtdmas. De
Saussure versteht Sprache als eine Ordnung von Bezeichnungen, welckezidie
Wirklichkeit weniger widerspiegelt als vielmehr hervorbringt. Eié Saussure ist Sprache
kein zweitrangiges System, das nur beschreibt, was langstegxisielmehr konstituiert
Sprache soziale Wirklichkeit und verleiht ihr Bedeutung (vgl. Jadi®#6, S. 103). Jagose
greift de Saussures Gedanken auf und stellt das Alltagsverstaoan&prache dem Ansatz

von de Saussure gegenuber:

.Normalerweise wird Sprache als Medium verstandiemch das wir unser “authentisches™ Selbst, unsere
privaten Gedanken und Emotionen ausdriicken. Saugedoch legt die Uberlegung nahe, daR die

Sprache unsere Vorstellungen von einem privatersopéchen, inneren Selbst hervorbringt® (Jagose

1996, S. 103).

Deutlich wird hier, daf de Saussure Sprache als System veméshiden individuellen
Sprecherinnen vorausgeht. Zur Analyse des Sprachsystems gehdortatiiseAder Zeichen.
Jedes Zeichen besteht aus zwei Elementen: dem begrifflicHcBeeten (Signifikat) und
dem Laut- oder Schriftbild, durch das es manifestiert wird nikgnt). Das Zeichen
verbindet somit eine begriffliche Vorstellung und ein Lautbild .(\Kghlert 2000, S. 34).
Zwischen den Lauten und dem Begriff besteht ein Bedingungsveghaiwrmbei die
Verbindung der Elemente nicht inh&rent, sondern relational ist. ©&g dal’ die Bedeutung
des Signifikanten nicht durch die Berufung auf einen universelpsfiBat erklart werden
kann. Nach Derrida werden die Signifikaten erst im Diskurs hervagetrd.h. sie werden
historisch und gesellschaftlich konstituiert. Die Strategie dezkobDstruktion, die
Begriffsordnungen zu beeinflussen, besteht demnach in der VerschiebuBgdeutungen.
In Bezug auf die dekonstruktive Intervention gegen den Logozentrismusitéedes, dal

bei der Dekonstruktion der

.[--.] bestehende Text nicht nur destruiert, d.hfgaldst bzw. zerstort, sondern zugleich ein néltext
konstruiert, d.h. aufgebaut (wird). Dekonstruktioerabschiedet sich also nicht zwangslaufig von
bestehenden Begriffen. Sie ermdglicht hingegen dyermanente Verschiebung neue Verhaltnisse
zwischen den Begriffen herzustellen* (Kahlert 208032 ff).
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In der Dekonstruktion stimmt demzufolge die Bedeutung (Signifikatstnmecht mehr mit
dem Begriff (Signifikant) Gberein. In Bezug auf die Kategorieschéecht bedeutet dies, dald
die Dekonstruktion von Geschlecht z.B. durch subversive Verschiebungenin vder
Travestie, ermdglicht wird. Die subversive Verschiebung findetlzeBder Darstellung einer
Drag-Queen statt. In diesem Fall erscheint es schwierigpdssende Signifikat fur den
Signifikanten "Drag-Queen” zu finden. Weder das Signifikat "Manach das Signifikat
"Frau” scheint fur die begriffiche Vorstellung einer Dr&ueen sinnvoll zu sein.
Dekonstruktion bedeutet demnach nicht die Aufhebung oder Auflésung der Gegeads
vielmehr eine Verschiebung derselben. Wie sieht die Interventioangdg Anordnung
hierachisierender Oppositionen, als Verfahrensweise der Dekonstruktioim fBesonderen
aus? Auf welcher Grundlage findet diese statt?

Den Ausgangspunkt der Dekonstruktion binarer Begriffsordnungen bildédefiatatslogik,
die nach dem Prinzip der Widerspruchsfreiheit verfahrt. Idésibgik bedeutet, dal3 das
Identische und das Nicht-ldentische als Widerspruch konstituiertlemwerDie binare
Opposition von z.B. Mannlichkeit und Weiblichkeit wird durch identitatslogidetiezipien
begriindet. Das heil3t, Weiblichkeit wird innerhalb der binaren hiesatedm Opposition der
Geschlechterdifferenz als untergeordneter Begriff, als das éndess Abweichende, das
Nicht-ldentische verstanden (vgl. Wartenpfuhl 2000, S. 144). ZugleidWedblichkeit als
das entgegengesetzte Andere jedoch auch konstitutiv fur das Konzepeuderditat von
Mannlichkeit. Wartenpfuhl (2000) stellt fest, daf® durch ,diese Anordnung egeridatzen
[...] die Privilegierung und Hoherschatzung des lbergeordneten Begiiffdliesem Fall
Mannlichkeit - durch den untergeordneten Begriff- Weiblichkeit- iapest wird”
(Wartenpfuhl 2000, S. 144). Gegen diese Form der Identitatslogik rictat die
Dekonstruktion.

Die dekonstruktive Intervention gegen den Logozentrismus, als Verfalemses der
Dekonstruktion, erfolgt in einer sogenannten “doppelten Geste: dég GadJmwertung
und der Geste deYerschiebungder Begriffsordnungen. Die Geste der Umwertung der
bindren Opposition erfolgt in einer Phase des Umbruchs das heil3t,iafi@cHie des
Gegensatzes wird umgesturzt. Derrida betont die Notwendigksérdiambruchsphase, da es

hierbei um die Anerkennung geht,
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~.dall man es bei einem klassischen philosophisclege®atz nicht mit der friedlichen Koexistenz eines
Vis-a-Vis, sondern mit einer gewaltsamen Hierarchigun hat. Einer der beiden Ausdriicke beherrscht
[...] den anderen, steht Gber ihm“ (Derrida 1986838.

So besteht fur Derrida eine Dekonstruktion bindrer Oppositionen zunachst dar
gegebenen Augenblick die Hierarchie umzustirzen® (ebd.). Die Umkehwdeg auch
Umwertung dieser binarer Oppositionen versteht Derrida als iggchtSchritt, weil hierbei
die wechselseitige Abhéangigkeit des Einen, mit dem Anderen, zu erkesin In Bezug auf
die Oppositionen von Mannlichkeit und Weiblichkeit bedeutet dies, dal} dagentgsetzte
Andere, das Weibliche, konstitutiv flr die Positionierung und IdentigtRdiziligierten, das
Mannliche ist. Deutlich soll hier werden, dafld das Priviligiedas Mannliche, seine
Definition oder Identitat erst durch das Marginalisierte, dasbi¢he, gewinnt und dadurch
erst ermdglicht wird (vgl. Wartenpfuhl 2000, S. 135 ff).

Wilrde man es bei dieser einfachen Umkehrung oder Umwertung vonsaegmn belassen,
wurde eine erneute Hierarchie entstehen. Das ehemals Masigirtalwéare nun selbst Trager
des Privilegs, die Ordnung und das hierachische Verhaltnis binagaff@wmppositionen ware
wieder hergestellt. Dieser erste Schritt zielt also zundualrsauf eine Enthierarchisierung ab
und zeigt so die Interdependenzen von Begriffen auf. So gesehen ist M&eiblidie
konstitutive Bedingung fur Weiblichkeit und Weiblichkeit die konstitut®edingung fir
Méannlichkeit.

Es bedarf also einer zweiten Geste, der Verschiebung des aillggmSystems. Diese
Verschiebung soll aufzeigen, dal3 es sich in der binaren Logik wmeif®ppositionen*
(Wartenpfuhl 2000, S. 145) handelt, die kontextuellen Einwirkungen ausgerdtzEsigeht
hierbei um das Erkennen d@&ifferentialitiat, die sowohl der Identitdt wie auch dem
Gegensatz, dem Nicht-ldentischen oppositioneller Begriffsordnungewohné Wichtig ist
hier, dal3 die Differentialitat jedoch gleichzeitig durch das Kakstder Identitat und des
Gegensatzes von Begriffsordnungen verdrangt wird. In Bezug auf degd€en Mann/ Frau
bedeutet dies die Anerkennung der Differenzen sowohl innerhalb einer Kategoaieclaldie
differentielle Verweisung einer Kategorie auf die anderedwch die Differenzen nicht
oppositionell bestimmt werden kénnen. Derrida fihrt an dieser Stefle Kdestbegriff
“différance” mit “a’ statt mit ‘e’ ein, der in der Dekonstorkteine wichtige strategische
Rolle spielt und in der zweiten Phase, in der allgemeinen Vetsahj des Systems, die
~Scheineinheit eines Gegensatzes® (ebd, S. 137) beschreibt. "Diféérdezeichnet das
,unentschiedene” (ebd.), das nicht mehr innerhalb des philosophischen (pinéren
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Gegensatzes verstanden werden kann, ihm aber dennoch innewohntff€nai” verweist
auf den Kontext, auf den spezifischen Ort innerhalb eines bestimmstariduhen
Zusammenhangs, also wann, zu welcher Zeit und an welchem Ortisomaiehem Interesse
beispielsweise Uber die "Frau™ geredet wird. In diesem ZusamngeRbastituiert sich eine
Bedeutung, die aber aufgrund ihrer Historisierung und Kontextualisieriengals festgelegt
oder fixiert sein kann (vgl. ebd., S.145). Dies bedeutet auch, ,dal3 dienBesig der
Kategorie Frau nicht von sozialem Verhalten, Geschlecht oder [x@rganen abhangig
ist, sondern von dem Kontext oder Diskurs, indem Uber sie diskutiergedprochen wird*
(Poovey 1988 zit. nach Wartenpfuhl 2000; S. 146). Deutlich soll hier werden, eta@ad
Philosphie weder einer Logik der Einheitlichkeit noch der Gegdi@ikeit entspricht. Das
,unentschiedene oder das Unentscheidbare* (Wartenpfuhl 2000, S. 146) Isa@llssweder/
Noch ausdriicken: weder drinnen noch drauf3en, weder Identitdt noch Difieesiez, Natur
noch Kultur, weder Mann noch Frau usw. Derrida geht es also nichteuAuthebung oder
Auflésung von Gegensatzen, bzw. die Vereinheitlichen von Differenzend®emrsteht in
diesem Fall Weiblichkeit vielmehr als das Verdrangte von Mannlicheew. die verdrangte
Differenz des Mannlichen (vgl. ebd.). Nach Wartenpfuhl beinhaltet Dekitisin ,demnach
die Freilegung von Differenzen, deren Verdrangung die Bedingung furtédesit (ebd.).
Zusammenfassend lal3t sich festhalten, dal® Identitaten, bzw.f&ggpdsitionen aufgrund
ihrer Angewiesenheit und Abhangigkeit von dem entgegengesetzeneArdiéferential und
relational sind. Differential deshalb, weil das Andere in dieSem nicht das komplementéare
Gegenteil, sondern konstitutiver Bestandteil ist, relational, weéintitdten, bzw.
Begriffsoppositionen immer in einem Verhéltnis zu etwas andesggshen und daraus
resultierend niemals mit sich identisch, einheitlich oder esdlesgi® kbnnen (vgl. ebd. S.
147).

Welche Perspektiven beinhaltet die Darstellung des philosophischeeri3eDkrridas fur die
feministische Theorieentwicklung? Zunachst soll deutlich geworden, slall aus der
Perspektive Derridas nicht mehr gefragt werden kann, wer odegivddann oder eine Frau
‘ist, da diese Frage schon impliziert, dall eine substantiellstlegieng der
Geschlechterdifferenz moglich ist. In Anlehnung an Derrida |&Btaso nicht erfassen, was
eine Frau oder ein Mann ist. Nach Derrida ist es jedoch moglichnohdendig, die
Heterogenitat und Vielfalt dieser Kategorien zu bestimmenroB&h nun explizit auf die
Dekonstruktion der Geschlechterdifferenz eingehe, mdchte ich an Siedler auf die Kritik

Schwarzer Feministinnen an der burgerlichen weil3en Frauenbewégumgisen, durch
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welche die Dekonstruktion eine weitere Rezeption erfahreff. Hatese Kritik ist hier
insofern von Bedeutung, weil ausdricklich auf die Differenzen innedaliiKategorie Frau

hingewiesen wird und sich damit eine Verbindung zu Derrida aufzeigen laf3t.

5.2 Kritik Schwarzer Feministinnen

Ausgehend von der Kritik an der burgerlichen weil3en Frauenbewegunigleattwschwarze
US-amerikanische Feministinnen eine eigenstandige Theorie mit Zlel, Differenzen
zwischen Frauen, die durch Machtstrukturen bedingt sind, aufzudecken.itSier&n die
Vorstellungen weilRer burgerlicher Feministinnen in Bezug auf d&ferstandnis von
Unterdrickung und werfen ihnen vor, daf3 sie das Subjekt des Feminism&sawlienur aus

ihrer Perspektive bestimmen. Ausgangspunkt ihrer Theorie ist diehAmadall es keinen
Hauptunterdrickungsmechanismus gibt, der fir ihre Situation veraltWwaei. Sie betonen
vielmehr, da? mehrere Unterdriickungsmechanismen wie "Rassism®exismus’ und
"Klassismus existieren, die sich gegenseitig beeinflussen unedhene Herrschaftssysteme
bilden. Die unterschiedlichen sozialen Kategorien wie Geschledass& und "Rasse
durchkreuzen einander wechselseitig und sind voneinander durchdrungen. Diehemigl
Konstellationen innerhalb dieses Machtgewebes machen es nach A&sbhiarzer
Feministinnen moglich, dal3 eine Frau gleichzeitig eine dominierend eine untergeordnete
Position hat (vgl. Lohschelder 2000, S. 153 ff).

Deutlich soll hier werden, dal3 Schwarze Feministinnen nicht die iGeamekeit von Frauen
betonen, sondern im Gegenteil auf deren unterschiedliche Stellungen endamius
resultierenden Differenzen hinweisen. Im Unterschied zum “klassi§t Feminismus haben
Vertreterinnen des Schwarzen Feminismus nicht den Anspruch, sich auf
geschlechtsspezifische Unterschiede Zu konzentrieren, als vielmehr
Unterdrickungsmechanismen im allgemeinen transparent zu machenuubekampfen.

Thiarmer-Rohr nimmt in ihren Arbeiten Bezug auf die Kritik SclegarFeministinnen und

%9 Anmerken méchte ich an dieser Stelle, da dekigifginflu dekonstruktivistischer Thesen und Methoden
auf die feministische Theoriebildung weniger aud &ezeption der Schriften Derridas zurtickzufihstnals
vielmehr auf diejenigen der franzdsischen Philogopimd Psychoanalytikerin Luce Irigaray. Die Autofiel3
sich bereits seit den 1970er Jahren von Derridasrlélungen inspirieren und dekonstruierte Texte von
abendlandischen Philosophen wie z.B. Platon, Aegte, Descartes, Kant, Hegel und Freud hinsi¢htlieren
Aussagen zur Geschlechterdifferenz (vgl. Kahle@®0S. 36).Auf die Darstellung des dekonstruktisdien
Ansatzes von Irigaray werde ich aufgrund des béstten Umfangs dieser Arbeit verzichten.

3L Als ,klassischen* Feminismus bezeichne ich einéskirs, der sich um die isolierte Kategorie Gestifile
und das binare System der Zweigeschlechtlichkeitrizet und eine gewisse Definitionsmacht hat, mdsr im
Namen des ,Feminismus" sprechen kann.
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betont, dal} weil3e Feministinnen aus dem burgerlichen Spektrum kein Reclit ddben,
ihre eigenen Vorstellungen von Unterdriickung, Emanzipation und Befreiuadjdiffrauen
zu verallgemeinern (vgl. Thirmer-Rohr 1995, S. 87 ff). Sie pladiert diiren

Perspektivenwechsel und verweist auf die Kritik der sogenannten “Anderen’

.Die Einwande eingewanderter Frauen, schwarzer dragudischer Frauen, Frauen aus ehemals
sozialistischen L&andern, lesbischer Frauen, armendh, etc. gegen einen ethnozentrischen Feminismus
der westlichen Lander, gegen die frauenbewegte Ndem Heterosexualitdt, gegen die Norm des
Mittelschichtsfeminismus, gegen eine egozentrid@bschrankung auf die Eigenerfahrung etc.- all diese
Konfrontationen machen es unmdglich, an Vorstelumdestzuhalten, die kurzerhand von “der Frau®
oder von “allen Frauen™ ausgehen und die einmagj@iRes Gemeinsames postulierten” (Thirmer-Rohr
1995, S. 88).

Deutlich wird hier, dal3 Tharmer- Rohr die Kategorie "Frau™ igErstellt. Thirmer- Rohr
zufolge, handelt es sich bei der Kategorie "Frau” um ein Kdisiine “Scheineinheit’, die
bei n&herer Betrachtung der Legitimation einer homogenen Gruppenaichkommt. Auch
Judith Butler nimmt in ihrem Buch ,Das Unbehagen der Geschiéqit@91) Bezug auf die
Kritik Schwarzer Feministinnen und kritisiert die Annahme einengasamen Identitat

innerhalb der Kategorie "Frau':

.Die politische Annahme, dal3 der Feminismus eingarsale Grundlage haben musse, die in einer quer
durch die Kulturen existierenden Identitat zu findsi, geht haufig mit der Vorstellung einher, di&
Unterdriickung der Frauen eine einzigartige Formitdeddie in der universalen und hegemonialen
Struktur des Patriarchats bzw. der mannlichen ldeaft auszumachen sei. Allerdings ist die Vorsiejlu
von einem universalen Patriarchat in den letztdmelaauf breite Kritik gestoRen, weil sie unfatsg i
den spezifischen Vorgehensweisen der Geschlechéeduaickung (gender oppression) in den konkreten

kulturellen Zusammenhangen Rechnung zu tragen1€Bu991, S. 18ff).

Deutlich wird hier, daf’ Butler das feministische "Wir’, baie. Identitdtskategorie "Frau in
Frage stellt und diese als Konstruktion versteht. Butler zufolge duirch die Annahme einer
universalen Grundlage des Feminismus die innere Vielfalt der Kigtureund
gesellschaftlichen Uberschneidungen unsichtbar gemacht. Butler geitemen Schritt
weiter und stellt die Frage, ob die Konstruktion der KategoriauFals koharentes Subjekt
ihre Stabilitat nur im Rahmen der heterosexuellen Matrix gewirgit Butler 1991, S. 21).



88

Butler weist durch ihre Kritk an der Kategorie “Frau™ aufaigemeines politisches Problem
in der postmodernen feministischen Theoriebildung hin, auf welches pétersnaher

eingehen werde.

5.3 Der dekonstruktivistische Ansatz von Judith Buter

Der konkrete Anstol3 fur die feministischen Debatten in der deutschggad-rauen- und
Geschlechterforschung zur Dekonstruktion a3t sich auf die Rezeptiodemné&rfolg von

Judith Butlers Buch das ,Unbehagen der Geschlechter” (1991) zurickfimrgalchem sie

sich kritisch mit Werken von Foucault, Lacan, Irigaray, Freud, Begukasteva und Wittig

auseinandersetz (vgl. Kuhlmann 2000, S. 231). In Anlehnung an die Philosoptaa®k3t

sich die dekonstruktivistische Position von Butler auf der Ebene von H&prand

symbolischen Ordnungen ansiedeln (vgl. Kahlert 2000, S. 39). Butler,réuBgzugnahme
auf Foucault, der Sprache einen wahrheits- und wirklichkeitseradageStatus ein. Sie
verweist auf die Wirkungsmacht der herrschenden symbolischénu@y und konstatiert,
dal3 die Sprache, in der wir denken, von Machtstrukturen der Gesellscladutirdumgen ist

und diese alltaglich reproduziert werden (vgl. Kuhimann 2000, S. 231).n&agd der

feministischen Dekonstruktion stellt, in Anlehnung an Derrida, die phgsk des

abendlandischen Denkens dar, hier insbesondere die Begriffsopposition MannBétler

zufolge ist die Geschlechterdifferenz ein Bestandteil der f6chnd somit auch des
Denksystems, in welchem sie als hierarchische Begriffsoppositihralten ist (vgl. Kahlert
2000, S. 40). Gegen die hierarchische Geschlechterdifferenz, als konstitutivamdB=ister

Ordnung der Schrift, interveniert die feministische Dekonstruktion dein Ziel, die

Geschlechterdifferenz zu enthierarchisieren (vgl. Kahlert 2000, S,WI1g kann man am
besten die Geschlechterkategorien storen, die die Geschlechtetheei@ender hierarchy)
und die Zwangsheterosexualitat stitzen” (Butler 1991, S. 8) lawdtrdge, die Butler zu
Beginn ihres Buches formuliert und der im Folgenden nachgegangen werden soll.

Um den dekonstruktivistischen Ansatz Butlers nachvollziehen zu kdnness mstwendig,
ihr Verstandnis von “sex’, bzw. von Kdérperlichkeit aufzuzeigen. Bartifmige wird nicht nur
“gender’, das soziale Geschlecht, sondern auch “sex’, das blwo@sschlecht, durch
performative Praktiken hervorgebracht; eine vorgegebene Naturedxdemnach nicht. In

Bezug auf Geschlechtsidentitat zieht Butler daraus folgenden Schluf3:
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Wenn die innere Wahrheit der Geschlechtsidenttiie Fabrikation/ Einbildung ist und die wahre
Geschlechtsidentitat sich als auf der OberflacheKdigper instituierte und eingeschriebene Phantasie

erweist, kdnnen die Geschlechtsidentitaten schewwbder wahr noch falsch sein* (Butler 1991, S.)201

Ein zentrales Anliegen Butlers liegt darin herauszufinden, ircheeldentifizierungen wir
verwickelt sind, die andere wiederum ausschliel3en und verwerfeW(agienpfuhl 1996, S.
203). Butler geht davon aus, daRR wir vielfaltige Differenzierungenhthufen, uns aber
aufgrund konstitutiver Zwange fir bestimmte soziale und kulturedentifizierungen
entscheiden. Vor dem Hintergrund der dekonstruktivistischen Philosophied3ell3t sich
dieser Gedankengang nachvollziehen, da es in der binar struktuBeasehlechterdifferenz
nur die Mdglichkeit eines “entweder/ oder™ gibt, nicht aber die OptiéGs@wohl als auch’
oder “"weder/ noch’. Butler geht davon aus, dal3 Identifizierungeruadfgon Verboten oder
Enttduschungen verworfen werden. Als Beispiel nennt sie die Ablehnung von
Heterosexualitat, die sie in Zusammenhang mit einer zurlickgemen Heterosexualitat
versteht. Die verworfene Identifizierung, in diesem Fall dieeketexualitat, versteht Butler
nicht als einmaligen Entscheidungsprozess, sondern als eine imet&r weu verworfene
und neu verleugnete Identitat. Butler zufolge sind gerade die verworfdagtifizierungen
konstitutiv fur das Subjekt: ,durch das, was es verwirft, ablehnt uriduggret, wird eine
vermeintliche Koharenz geschaffen* (Wartenpfuhl 1996, S. 204). Butléisiémt die
Annahme einer koharenten Identitat und pladiert fir ,die Anerkennungnilehdrenz als
Ausdruck der individuellen Vielschichtigkeit, die die Verschrankung dentlfizierungen
beinhaltet* (Wartenpfuhl 1996, S. 204). Wie kann eine solche Praxishaanssgelche zum
Ziel hat, ,Geschlechterkonfigurationen zu vervielfaltigen, die tsuitivische Identitat zu
destabilisieren und die naturalisierten Erzéahlungen der Zwargskexualitat inrer zentralen
Protagonisten: "Mann” und "Frau™ zu berauben” (Butler 1991, S. 214t Blatliert fur die
Strategie der Geschlechterparodie, als Madoglichkeit der Subwerdiegemonialer
Geschlechterdualitdten- und normen. Diese politische Strategjiensfulgenden dargestellt

werden.
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5.3.1 Geschlechterparodie als politische Strategie der Dekonstruktion

Eine feministische Politikform der Dekonstruktion ist die Gestlibrparodie. In der
deutschsprachigen feministischen Diskussion tauchte die Idee dehlg€gbserparodie
erstmals mit Butlers Buch ,Das Unbehagen der Geschlechtef: gl eibliche
Einschreibungen, performative Subversionen® ist die Uberschrifs ilmizten Kapitels, in
welchem sie flr die Vervielfachung von Drag-Darstellungen algligtikeit der Subversion

hegemonialer Geschlechternormen pladiert.

LAls Strategie, um die Korper-Kategorien zu denalisieren und zu resignifizieren, werde ich einéhBe
von parodistischen Praktiken beschreiben und vtageh, die auf einer performativen Theorie der
Geschlechter-Akte (gender acts) beruhen. Dabeieglim solche Akte, die die Kategorien des Korpers,
des Geschlechts, der Geschlechtsidentitat und ebaraitat stéren und ihre subversive Resignifizigru

und Vervielfaltigung jenseits des bindren Rahmesrsdrrufen (Butler 1991, S. 12).

So pladiert Butler z.B. fur Inszenierungen als Drag-Queen, Drag-KingBadein-Lesbe.

Hark (2000) weist darauf hin, dafd das parodistische Spiel mit dechléest derzeit ein
kulturelles, politisches und theoretisches Revival erlebt. Nichtdmirinszenierung von
Weiblichkeit, auch Méannlichkeit, so Hark, wird in der subkulturelleaxi, in der Theorie,
in Filmen, Kleinkunst, in Photographie, Podiumsdiskussionen und nicht zuletztaoy D
Workshops spielerisch erkundet und ernsthaft politisch diskutiert (vgk P00, S. 121).
Interessant erscheint mir diese Form feministischer Poligk, @ sich hier um zwei bislang
voneinander getrennte Diskurse handelt - die feministische Konzemuatg von
Geschlecht einerseits und die Theoretisierung von Parodieoklx Rndererseits - die in
dieser Politikform aufeinandertreffen. Hark (2000) zeigt auf, dddredie deutschsprachige
feministische Diskussion Anfang der 1990er Jahre neu war, Paredroliik zu verstehen,
da es bis dato kaum Versuche gab, sich mit asthetischen Praxgoliischen Praxen
auseinanderzusetzen. Anders im US-amerikanischen Raum. Hien Iasde Butlers
Uberlegungen zur Parodie als politische Form im Kontext ésbischen und schwulen
Emanzipationsbewegung, déamp - Kultursowie derQueer - Theorywerorten, die ich im
folgenden kurz darstellen méchte (vgl. Hark 1997, S. 116ff).
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5.3.1.1 “Stonewall was a Riot'- Geschlechterparodie im Kontext der schiatasbischen

Emanzipationsbewegung

Die Geschlechterparodie als Politikform der Dekonstruktion l&3t sidmplarisch am
"Grundungsmoment” der schwul-lesbischen Emanzipationsbewegung aufzeigen. Die
Geschichte lesbischer und schwuler Emanzipationsbewegung entziictieie der Nacht
nach der Trauerfeier fur Judy Garland - einer der lkonen der sehvidrbg-Kultur - am 27.
Juni 1969 in der New Yorker "Homo- und Tuntenkneipe™ ,Stonewall* in deistOpher
Street. In dieser Nacht fuhrte die New Yorker Polizei einezRan dieser Bar durch, in der
sich Schwule, Lesben, Transvestiten, Tunten und andere befanden. Dé&tadnyen waren
damals an der Tagesordnung, jedoch setzen sich die Gasteaemya!” im Juni 1969 zum
ersten Mal gegen die Kontrollen und Repressialien zur Wehr. Alfaligei mit Gewalt
versuchte, die Kontrollen fortzusetzen und damit begann, Gaste abzuttienspoeskalierte

das Geschehen. Es kam zu regelrechten StralRenschlachten nalizkgy e einen derartig
offenen Widerstand bis dato nicht erlebt hatte. Der Erfolg des ¥tahetes, initiiert von
einer butch-Lesbe und mehreren puertorikanischer drag queens, lafsusidie Art und
Weise zuruckfuhren, wie sich die Gaste aus der Bar ,Stonewall“Polizei gegentber
prasentiert und zur Wehr gesetzt haben (vgl. Hark 2000, S. 115). Dubermann (1993)

beschreibt diese Konfrontation wie folgt:

-When the police whirled around to reverse dirattad one point, they found themselves face to face
with their worst nightmare: a chorus line of moakiqueens, their arms clasped around each other,
kicking their heels in the air Rockettes-style aimbing at the tops of their sardonic voices: "k the
Stonewall girls-We wear our hair in curls-We wearunderwear-We show our puplic hair-We wear our
dungarees-Above our nelly knees!" (Dubermann 1$200ff)

Deutlich wird hier, daf3 Schwule, Lesben, Transvestiten, Tunten und and#eca@ der Bar
~Stonewall* sich offentlich gegen die herrschende Ordnung gedtaltien. Durch ihr
offensives und selbstbewul3tes Auftreten, insbesondere die parodistiacdtelling ihrer
Geschlechtsidentitdt und sexuellen Identitdt, haben sie fur VYengen auf Seiten der

Polizei gesorgt und diese genutzt, um Widerstand zu leisten. Desdlichier werden, daf}
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dem ‘Grindungsmoment’ lesbischer und schwuler Emanzipationsbewegutig
subkulturelle Praxis parodistischer Geschlechtertiberschreitung sberageschrieben ist.
Hark verweist auf die historische Bedingung der Moglichkeit zwbeRion in der
Christopher Streetind fuhrt diese auf ,eine komplexe und differenzierte Tradition lellarr
Praxen der Geschlechtertransgression inRterStonewallesbischen butch/ femme-Kultur
und der Kultur der schwuledrag queers (Hark 2000, S. 118) zurtick. Aufgrund des
beschrankten Umfangs dieser Arbeit kann ich jedoch auf die Varldefeulturellen Praxis

der Geschlechterparodie nicht eingehen.

5.3.1.2 Geschlechterparodie im Kontext von Queer Theory

-Kaum ein Begriff ist wahrend der neunziger Jalmr@olitischen Gruppen und akademischen Zirkeln so

angekommen wie queer. Er ziert Partyplakate, Zaiiffen und Dissertationen“ (Jagose 1996, S. 7).

stellt Annemarie Jagose in der Einleitung zu ihrem Buch “QlUleeory — Eine Einfiihrung
(1996) fest. Was steckt hinter diesem Begriff und inwiefern l&gich mit Butlers politischer
Strategie der Geschlechterparodie in Verbindung setzen? Ddff Bpgrerkommt aus dem
amerikanischen Englisch und bedeutet adjektivisch soviel wie m™eltsanderbar, leicht
verrlickt’, aber auch “gefalscht, fragwirdig’; als Verb wird eboraucht fir “‘jemanden
irrefiihren, etwas verderben oder verpfuschen’, substantivisch stéht €alschgeld™ (vgl.
Hark 1993, S. 103). Umgangssprachlich wagdeer als Schimpfwort fir Homosexuelle
benutzt, fir Abweichlerinnen von der Norm geschlechtlicher und sexuedatitaten. Die
Verwendung des Begriffgueer spielt also mit der Assoziation, dal3 Homosexuelle, bzw.
Abweichlerlnnen so etwas wie Falschgeld sind, mit dem die \d&it Heterosexuellen
getauscht werden soll. Deutlich wird hier schon die Thematisiedendichotomie Hetero/
Homosexuell, die vor dem Hintergrund der hegemonialen heterosexidsien Kritisiert
wird.

Queer Theonhat ihre Wurzeln in der US-amerikanischen Lesben- und Schwulenbewegung

genauer gesagt in der Homo-(Befreiungs-) Bewegung und demcleshiEeminismus (vgl.

%2 |n Erinnerung an die “Geburtsstunde® der Schwulenk Lesbenbewegung finden seit 1969 in vielentsrad
der USA alljahrlich Paraden (CSD) statt. Dabei beth der Charakter der Demonstration im Laufe der
Jahrzehnte gewandelt: Von wenigen hundert Teilnelmmen hin zu Hunderttausenden, vom politischerig3to
hin zur Selbstdarstellung schwul-lesbischer Lebmnsén. Der Funke des “gesellschaftlichen™ ComingsOu
sprang in den Folgejahren auf viele andere Lanber,s0 auch auf Deutschland, wo 1979 in Berlinetie
Demonstration stattfand. Von wenigen Hundert, diendls teilweise noch vermummt Uber den Ku-Damm
zogen, erreichte die Teilnehmerinnenzahl im JaB02fn Rekord von 450.000 Menschen.
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Jagose 1996). Sie versteht sich als Gesellschafts- und Hemskadhk&ft welche auch die
Kritik an essentialistischen Identitatskonzepten beinhalleeer Theoryentwickelte sich in
Abgrenzung zu dehesbian andGay Studiesnit dem Vorwurf, diese hatten die Dichotomie
von Hetero- und Homosexualitdt zum Ausgangspunkt wie auch zum Gaggitster Politik
gemacht und ,dabei die Grenzen der dominanten Organisation von Gesahi&gxualitat
unangetastet gelassen” (Hark 1993, S. 1Q4eerstellt Identitatskategorien wie schwul und
lesbisch in ihrer Kohérenz in Frage und kritisiert Aktionsformed soziale Bewegungen, in
denen grundsétzliche Gemeinsamkeiten, bzw. die homogene IdentitatGeingpe als
notwendige Bedingung fir ein gemeinsames Handeln vorausgesetzivglir Jagose 1996,
S. 167; Hark 1993, S. 104).

Queer Theory bezeichnet keine Theorie im Sinn eines zusammenhangenden
wissenschatftlichen Lehrgebdudes, sondern versteht sich eheeireds politisch wie
theoretisch-konzeptionelle Idee, die das Anliegen verfolgt, ,Se&ualiter vermeintlichen
Natirlichkeit zu berauben und sie als ganz und gar von Machtverhéitrdasehsetztes,
kulturelles Produkt sichtbar zu machen* (Jagose 1996, S. 11) Im Kamgh gdig
Vorstellung einer normativen, stabil gedachten HeterosexualgéhimbtqueerAnséatze, die
Briiche im Verhaltnis zwischen biologischem Geschlecht (sexgleoz Geschlecht (gender)
und sexuellem Begehren (desire) hervorheben. Queer steht demnatdm firersuch, die
gesellschaftlichen Normen von Heterosexualtitdt und Zweigesthédkeit zu
destabilisieren.

Die queer Krittk an der hegemonialen zweigeschlechtlichen Ordnung bringt ions
unvermeidliche Nahe zum Poststrukturalismus, insbesondere zu dem iBelmebHistoriker
Michel Foucault. In seinen Texten, die zentral fir die Entwicklguogerer politischer
Aktivitat und Theoriebildung waren, beschaftigt er sich explizit der ,Entnaturalisierung
herrschender Vorstellungen tber sexuelle Identitat* (Jagose 1996, SF@08xult versteht
sexuelle Identitat nicht als nattrlich bedingte persénliche Eparfis sondern als ,kulturell
verfugbare GroRe“ (Jagose 1996, S. 103), als ,diskursive Konstruktion* €J4§86, S.
104), die durch Macht hervorgebracht wird. Anzumerken ist hier, dal3 Woitacht nicht

nur als unterdrickend und zerstérend versteht, sondern auch als produktiv:

.Der Grund dafur, daf} die Macht herrscht, dal marakzeptiert, liegt einfach darin, dafld sie nicht n
als neinsagende Gewalt auf uns lastet, sondernirklighikeit die Kérper durchdringt, Dinge produzier
Lust verursacht, Wissen hervorbringt, Diskurse pmiert: man mul3 sie als ein produktives Netz
auffassen, das den ganzen Korper tberzieht, umd sicsehr als negative Instanz, deren Funktiatem
Unterdriickung liegt* (Foucault 1978, S. 34ff).
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Deutlich wird hier, da3 Foucault Macht nicht als grundsatzlich rspeesvacht versteht,
sondern im Gegensatz dazu die produktiven und ermdglichenden Aspekte von Macht
unterstreicht. Sexuelle Identitat, als durch Macht hervorgebradistajrsive Konstruktion,
versteht Foucault nicht als ein koharentes Gebilde. Er verwegtfdadall ein Diskurs nicht

einfach flr oder gegen etwas steht, sondern dauerhaft produktiv und vieldeutig ist:

.Die Welt des Diskurses ist nicht zweigeteilt zwiso dem zugelassenen und dem ausgeschlossenen
Diskurs. Sie ist als eine Vielfaltigkeit von diskiven Elementen, die in verschiedenen Strategien ih

Rolle spielen zu kdnnen“ (Foucault1983, S. 122).

In Bezug auf den Diskurs der sexuellen Identitat, bedeutet di€s,edaan sich kein
normatives, koharentes Verstandnis von Sexualitat gibt, wie es zdBniresbian and Gay
Studiesvertreten wird, sondern im Diskurs immer schon unterschiedlichetkitisnen von
sexueller Identitat enthalten sind. Auch aul3erhalb der heterolsexNelrm liegende sexuelle
Identitaten werden demzufolge durch Machtwirkungen produziert.

In Anlehnung an Foucaults These Uber das Wirken von Macht entteickedlith Butler
Ansatze fur queere Politikformen, insbesondere die Praxis der @esiparodie als
Strategie der Dekonstruktion von Zweigeschlechtlichkeit und der hetedssn Norm.
Butler kritisiert die heterosexuelle Norm, welche besagt, dafdidie Dimensionen “sex
(biologisches Geschlecht), ‘gender’ (soziales Geschlecht) asite'd (Begehren) sich als
kausale Kette naturlich voneinander ableiten bzw. anordnen. Die hetezlbsd¥orm besagt
also, dal3 aus dem anatomisches Geschlecht (z.B. sex=weliblicki) aoziales Geschlecht
(sex=gender=weiblich)geschlossen wird, aus welchem wiedenenFgrm von sexuellem
Begehren (sex=gender=desire=heterosexuell) abgeleitet Butter unterstreicht, dal3 die
heterosexuelle Norm, auch heterosexuelle Matrix genannt, die eBxisbestimmter

Identitaten ausschlief3t, namlich

.genau jene, in denen sich die Geschlechtsider(gignder) nicht vom anatomischen Geschlecht (sex)
herleitet und in denen die Praktiken des Begehrneesler aus dem Geschlecht noch aus der
Geschlechtsidentitat “folgen™ (Butler 1991, S..39)
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Butler bestreitet demnach die Wahrhaftigkeit, die Koharenz von higest selbst und
versteht Geschlecht, in Anlehnung an Foucault, als kulturelle ErfindBater fihrt an
dieser Stelle den Begriff der Performativitat ein. Perfonmatach Drosdowski als ,eine mit
einer sprachlichen AuRerung beschriebene Handlung zugleich vollziehBndich gratuliere
dir...)* (Drosdowski 1990, S. 589) umschrieben, bedeutet hier, da3 Geschlebtg nic
natdrliches ist, sondern durch sich wiederholende Handlungen hergegtellt Dabei
erzeugen die Akte, Gesten und das Begehren als sich wiededhélandlungen den Effekt
eines inneren Kerns oder einer inneren Substanz, doch, so Butler, germegdghnauf der
Oberflachedes Korpers® (Butler 1991, S. 200). Mit anderen Worten: der gescitéchtl
bestimmte Korper hat keinen ontologischen Status, sondern ergielst als durch

Handlungen performativ konstruierte Erfindung. Geschlecht ist demnach

xdie wiederholte Stilisierung des Korpers, ein Enbée von Akten, die innerhalb eines aulierst rigiden
regulierenden Rahmens wiederholt werden, dann emitZeit erstarren und so den Schein der Substanz

bzw. eines natirlichen Schicksals des Seiendert@ingen” (Butler 1991, S. 60).

Damit ist die These formuliert, dafl} stabile Geschlechtsidentiirch den Effekt einer
performativen Wiederholung normativer Geschlechtsidentitat entBtabthat zur Folge, dal3
das System der Zweigeschlechtlichkeit, bzw. die heterosexheltn “naturalisiert” und
somit aufrechterhalten wird. Diskontinuitdten, wie sie z.B. inbigehen, schwulen,
bisexuellen oder transsexuellen Zusammenhangen auftreten, in dendre&esicentitat
nicht zwangslaufig aus dem biologischen Geschlecht folgt und dgshBsn oder die
Sexualitat im allgemeinen nicht aus der Geschlechtsidentizateten ist, werden durch die
Annahme der Koharenz, bzw. der heterosexuellen Norm, verschleierB{utgr 1991, S.
199). Hier schlief3t sich nun die zentrale Frage an, wie eine Dekormtruer
Zweigeschlechtlichkeit, bzw. der heterosexuellen Norm aussehen kannwbkithe Form
von performativer Wiederholung das Regulierungsverfahren von Idergitagt an Frage
stellen kann? Wichtig ist an dieser Stelle anzumerken, daf’ RlidelPerformativitat von
Geschlecht nicht in dem Sinn versteht, dal? sie vom Subjekt bewul3t undspiedengesetzt
wird und wie Kleidung aus freiem Willen an- und ausgezogen werdem Batler versteht
Performativitat nicht als etwas, was ein Subjekt tut, sondern efelmls einen Prozel3, als
eine standige Wiederholung, die das Subjekt zu einer Einheit zusaminemdligonstituiert
(vgl. Jagose 1996, S. 112ff).
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Um eine Dekonstruktion zu ermdglichen, pladiert Butler fir egrschoben&Viederholung

der Performativitdt, um somit die Aufmerksamkeit auf solchaktiken zu lenken, durch
welche sexuelle Identitat stabilisiert wird. Eine von ihr veoigagene ,Strategie der
subversiven Wiederholung® (Butler 1991, S. 216) ist peodierendeWiederholung von

Geschlechternormen, auch ,parodistische Selbstinszenierung® (utier B1991) genannt.
Als Beispiel nennt sie die Vervielfachung von Drag-Darstellungea,2:8. die einer Drag-
Queen, eines Drag-Kings oder einer Butch-Lesbe.

Butlers Idee der Geschlechterparodie wurde oftmals falsclstavelen. lhr wurde
vorgeworfen, dald z.B. die kulturellen Praktiken der Travestie haufiyaistellungen von

einer “urspringlich” bestimmten Identitat parodieren und ds demzufolge um eine
unkritische Aneignung einer stereotypen Geschlechterrolle handekudielem Repertoire
der Heterosexualitat stammt (vgl. Butler 1991, S. 203). Butlertvaeigauf hin, dal3 die
Beziehung zwischen "Parodie” und “Original” weitaus vielschichsger i

.Der hier verteidigte Begriff der Geschlechter-R#ieo(gender parody) setzt nicht voraus, dal3 es ein
Original gibt, das diese parodistischen Identitéteaitieren. Vielmehr geht es gerade um die Pardéig
Begriffsdes Originalen als solchem* (Butler 1991, S.. 203)

Deutlich soll hier werden, dal3 Butler die heterosexuellen Norbstseur als eine Imitation
ohne Original versteht. Deutlich wird dies am Beispiel von HomosgaualVenn auf der
lesbischen Seite die "butch” den Mann und die ‘femme’ die Fratelttaund auf der
schwulen Seite die "drag queen” die Frau und der Mann eben den Manpwitdnin der
karrikierenden Uberzeichnung die Opposition von “echt’ versus “gespigkilaufen*
(Vinken 1993, S. 10).

.Der Punkt ist hier nicht, daR wir die “drag queertumlich flr eine echte Frau, den “butch’ taldigh

fur einen wirklichen Mann halten, sondern dalR ‘ecMéanner und “echte’ Frauen schlagartig als genaus
gespielte Geschlechter erscheinen - als “Imitie®e "drag queen” [...] imitiert also weniger das
Geschlecht, als daf sie die signifikanten GesteBzene setzt, durch die Geschlecht konstituiertl.wir
Das “urspriingliche™ und “wirkliche™ Geschlecht walks performativer Akt, als ein In-Szene-Setzen
sichtbar” (Vinken 1993, S. 10).

Die parodistische Vervielfaltigung der Identitdten nimmt fader hegemonialen Kultur den

Anspruch auf naturalisierte oder wesenhafte geschlechtlich bestidentdaten.
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Eine weitere Facette der parodistischen Selbstinszenierung di&igonische Darstellung
bestehender Machtverhéltnisse. In dieser Aktionsform werden Konsartsolefn
bestehender Stigmata aufgegriffen und reinszeniert. Dabei werdeNednaltnisse nicht
einfach wiederholt, sondern mittels Ubertreibung verschoben und sofmétlléh gemacht.
Diese Methode haben in den letzten Jahren beispielsweise Rgegesdet, die durch ihre
Kleidung und ihr Auftreten diejenigen Attribute aufgegriffen habee, idhen durch die
Gesellschaft zugeschrieben wurden: sie kleideten und verhieltealsjerissen und stellten
somit bereitwillig “"den Abschaum™ der Gesellschaft dar; dievBtenbewegung, indem sie
sich das bis dato Schimpfwort “schwul’ auf ihre Fahnen geschrieddgen, und auch die
feministische Praxis hat solche Beispiele darzubieten, u.a. die hébe abgetrieben
Kampagne' in den 1970er Jahren. Das alteste bekannte BeidjiielestBhilosoph Diogenes
von Sinope dar, bekannt als “"der Mann in der Tonne’, der auf dem Markpla&tadé
lebend, von den Burgerinnen "ho kyon", “der Hund™ gerufen wurde. Diogegsrte darauf
nicht, indem er den Titel ablehnte, sondern indem er ihn annahm und demlBiggeans
Bein pinkelte. Aufgrund der Geschichte von Diogenes wird diese Methartealkynischer
Trick bezeichnet (vgl. Tietien 1996, S. 126). Tietjen beschreibt die S&gadeg Ironie als
.lachenden Protest” (ebd. S. 125), als eine subversive Politikformelcher die etablierten
Bedeutungen nicht einfach abgelehnt, sondern aufgegriffen und Uberbetont zgebekge
werden. Der Philologe Uwe Japp bezeichnet #gnischen Trickals ein ,Zerschlagen,
Durcheinanderwerfen und ironisches Wiederzusammensetzen* (Japp 1983, SdeB25)
vertrauten Bedeutungen. Deutlich wird hier die Verbindung zu Judith Bulierin der
parodistischen Selbstinszenierung die Moéglichkeit sieht, das Z5esewiederholen und es

dabei nicht zu festigen, sondern zu verschieben (vgl. Butler 1991).

5.4. Zusammenfassung und kritische Wurdigung

Der dekonstruktivistische Ansatz in der feministischen Theoriebildweighizet sich, in
Abgrenzung zum Konstruktivismus, dadurch aus, dal’ die Debatte um die Koostnkti

Geschlecht nicht mehr auf der Ebene von Alltagswissen - und haedluomwv. von sozialen
Interaktionen gefuhrt wird. Den feministischen Forschungsgegenstaheh dilegemoniale
Herrschaftsverhaltnisse, die durch hierarchisierte symbolischau®gen zum Ausdruck
gebracht werden. Das System der Zweigeschlechtlichkeit und deausdaesultierende

heterosexuelle Norm werden als Produkt von herrschenden Diskursen versiamad die
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Kritik Schwarzer Feministinnen an der weil3en, burgerlichen Frauetwsg wird deutlich,
daf’ die Kategorie "Frau™ nicht als koharentes Identifikations-, Umterdriickungskriterium
herangezogen werden kann. Im Mittelpunkt des dekonstruktivistischenz@sissieht die
Frage nach der Verschiebung bzw. Umwertung hegemonialer sabsdtsverhaltnisse.
Butler pladiert fir die Strategie der Geschlechterparodielem Ziel, die Konstrukthaftigkeit
der Kategorie “Geschlecht” hervorzuheben, bzw. die Kategoriesch®cht” zu
“entnaturalisieren’. Durch “Geschlechterverwirrungen” sallhiREir queereldentitaten, bzw.

“andere Geschichten™ geschaffen werden, wie Hark folgendermal3en ausfuhrt

.Statt also die hegemoniale Erzahlung einer né#sigsten Zweigeschlechtlichkeit immer

weiterzutragen, konnten wir zur Abwechslung einnaldere Geschlechtergeschichten erzahlen.
Geschichten, in denen Geschlecht nicht irreleva@rew aber in immer neuen und ungeahnten
Inszenierungen erscheinen wirde. Denn Geschlethtugleich mehr und weniger als wir daraus
machen” (Hark 19997, S. 136).

Nach diesem Zitat, welches meiner Meinung nach, die Bedingungen undchkégken der
Dekonstruktion ins “rechte Licht rickt” mdchte ich abschlieBend dientliehen Fragen
aufgreifen und diskutieren, die nach dem Erscheinen des Buches ,Das tbsrbeder
Geschlechter” (1991) kritisch an Butler gerichtet wurden.

Im Mittelpunkt der Kritik an Butler steht die Frage nach dem festischen Subjekt, bzw. die
Befiirchtung, dal’ die feministische Politik nichts mehr mit dateforie "Frauen™ anfangen
kann. In einem 1993 in der Frankfurter Rundschau verdéffentlichtem Antkeedt Butler
darauf hin, dall es notwendig ist, eine Unterscheidung zu treffen hewisder
.Inanspruchnahme von Geschlecht (gender) als dem Grund oder der Fundi@utigf
1993, S. 10) eines politischen Feminismus und der ,Inanspruchnahme von Gesaklem
Begriff* (ebd.), ohne den der Feminismus ihres Erachtens nicht ansiorkann. "Fundiert’
versteht Butler als etwas ,unveranderlich Feststehendes” (BLA&3, S. 10) und verweist
auf ihre Kritik am Feminismus, dessen Grundlage bis dato in einerrékab& und
vereinheitlichten Konzeption “der Frauen™ bestand. Butler zufolgeegiliteine endgultige
Antwort auf die Frage, ‘'wer  die Frauen sind. Mit anderen Worted &8 ihrer Meinung
nach immer Frauen geben, die es ablehnen, den Beschreibungen zu lesrspotec der
Feminismus liefert. In diesem Sinn lehnt Butler die Kategdfrauen™ als eine fundierende
Kategorie ab. Demgegenuber betrachtet Butler die Unmdoglichkeit, Sidgekt des
Feminismus vollstandig eingrenzen zu kénnen, als politisch vorteilhafzeBreist auf ,den
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offenen Horizont fur die Zukunft des Feminismus* (ebd.) und verstehdiegorie "Frauen®
als einen Ort der Auseinandersetzung. In diesem Sinn bejdler Bi¢ Kategorie "Frauen®
und versteht diese als ,einen diskursiven Ort der bestandigen politisichererhandlung®
(ebd.).

Ein weiterer Kritikpunkt richtet sich gegen Butlers Verstandnis Worper. lhr wird
vorgeworfen, daf} sie durch die Annahme, der geschlechtliche Kérpenselusch Sprache
performativ hervorgebrachte Realitat, die Materialitat von Kdrpegiere. Butler benennt
die Schwierigkeit die sich aus der Behauptung ,die Geschlecbien &onstruiert” (ebd.)
einerseits und der korperlichen Erfahrung z.B. in Form von Magersuchtleddgingriffen
korperlicher Gewalt andererseits ergibt. Sie stellt die Gegge nach der ,Trennungslinie
zwischen einer diskursiven Konstruktion des Korpers und der gelebten uadaldes
Korpers® (ebd.). Butler argumentiert, dal3 die Erfahrungen von Frauem diskursiven
Zwangen“ (ebd.) produziert werden und ,die Grenzen der Erfahrung vochtlem- oder
derjenigen gesetzt werden, der oder die darin lebt* (ebd.). Butlert réin, dal3 ein Atmen,
Altern, Leben und Sterben im Korper stattfindet, weist jedoch darauf daR die
Behauptung, ,dies alles seien soziale und diskursive Praktiken [méclgute,] dal3 diese
Phanomene grundsatzlich zu leugnen seien“ (ebd.). Butler zufolge esden Fehler,
"Konstruktion™ mit dem gleichzusetzen, was als kinstlich verstanden wird.

Der letzte Kritikpunkt, den ich hier aufgreifen mochte, richtet gegen Butlers Strategie der
Geschlechterparodie. lhr wird vorgeworfen, dal3 die politische Aktiansfater
Geschlechterparodie nur in subkulturellen Zusammenhangen mdglich sei undfalgenz
keine Veranderung der Herrschaftsverhaltnisse mit sich fihren kbnne.Mage mochte ich
in der anschlieRenden Diskussion bezuglich der kulturellen PraxisioeGRrls und der
Verbindung zur feministischen Theoriebildung behandeln, weil sie sichziexalf die

subversiven Strategien der Riot Grrrls beziehen laf3t.
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Tell 3: Untersuchung

6. Untersuchung der "Riot Grrrl’-Bewegung aus der Brspektive

feministischer Theoriebildung

Dieses Kapitel dient der Untersuchung der "Riot Grrrl’-Bewggans der Perspektive
feministischer Theoriebildungen. In den ersten beiden Unterkapitehacbtt ich die
Praktiken der "Riot Grrrls® aus der Perspektive des Gleichtitsismus und des
Differenzfeminismus. Diese Theoriestrétmungen zeichnen sich dedus; dal3 sie, gepragt
durch die Frage nach der Gleichheit bzw. der Differenz der Gebthie von einem
grundlegend unterschiedlichen feministischen Grundverstandnis ausgehénufvgl3.). Ich
werde der Fragestellung nachgehen, in welchen Aspekten siclyeBémdistellen lassen
zwischen den Grundannahmen, Argumenten und politischen Strategien der
Gleichheitsfeministinnen, bzw. der Differenzfeministinnen und den Resktder "Riot
Grrrls’. Im dritten Unterkapitel werde ich die Praktiken deofR&rrrls™ aus der Perspektive
des Konstruktivismus und des Dekonstruktivismus untersuchen. Im Mittelpehkthstr die
Frage, in welchen Zusammenhéngen sich "Riot Grrrls” auf dieg#@e "Geschlecht
beziehen, diese konstruieren, bzw. Anséatze dekonstruktivistischer Praktiken awufzeige

Im Zusammenhang der feministischen Theorien spreche ich bewul3t rvodaBnahmen,
Argumenten und politischen Strategien, wahrend ich die Aspekte det Rirls’ als
Praktiken bezeichne. Diese Unterscheidung resultiert daher, daBtst@nnen feministischer
Theorien von einem spezifisch feministischen Grundverstandnis ausgettendiesen
Uberlegungen zufolge praktisch-politische Strategien entwickeliot ‘Brrrls® hingegen
stellen fir mich Aktivistinnen dar, die aus unterschiedlichen Zosamhangen
aufeinandertreffen und nicht durch die Zugehdrigkeit zu einer femsutisin Theoriebildung
miteinander verbunden sind. "Riot Grrrls’ zeichnen sich meiner Mgimach durch ihre
Aktionen aus und nicht durch theoretische Uberzeugungen, die diesen Aktionen vorausgehen.
Wichtig ist mir an dieser Stelle wiederholt darauf hinzuweisdal3 die "Riot Grrrl -
Bewegung keine homogene Interessengemeinschaft darstellt, rrsonsieh aus
unterschiedlichen Madchen und jungen Frauen zusammensetzt. Ich will deyazalso
nicht vereinheitlichen, was sich nicht vereinheitlichen lafl3t, sonderglidiTendenzen der

"Riot Grrrl’-Bewegung aufzeigen.
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6.1 Untersuchung der "Riot Grrrl’ -Bewegung aus dePerspektive des
Gleichheitsfeminismus

Im folgenden werde ich die Praktiken der "Riot Grrrls’ aus derspektive des
Gleichheitsfeminismus betrachten. Dabei steht die Frageittelpinkt, welche Bezlige sich
zwischen den Strategien der Gleichheitsfeministinnen und den Prektée Riot Grrrls
herstellen lassen. Folgende Aspekte werde ich bei dieser Utiengudetrachten: das
Geschlechterverhaltnis, Erklarungsansatze fur die untergeordRetée der Frau,
Zielvorstellungen, Autonomiebestrebungen und Diskussionen und Debatten, dialinmes
jeweiligen Kontextes geftihrt werden.

Wie im zweiten Kapitel dieser Arbeit deutlich geworden istigz de Beauvoir in ihrer
Analyse auf, dal3 die Gesellschaft gekennzeichnet ist durch igdeichheit der
Geschlechter, welche beinhaltet, daf? die Existenz von Frauenanrchben der Immanenz
gezeichnet ist (vgl. 2.2). Dies bedeutet, da? das Leben von Frawendiei/orgabe einer
weiblichen Rolle gepréagt ist, die sie an der Entfaltung ihrassoigichen Potentials hindert.
Frauen befinden sich demzufolge in einem Objektstatus, der durchivit@gss
Minderwertigkeit und ihre Abh&ngigkeit vom Mann gekennzeichnet(vgt. 2.2.1). Die
Analyse von de Beauvoir, die sich auf die gesellschaftlichen &hdetder 1940er Jahre
bezieht, 1aRt sich meines Erachtens in bestimmten Punkten auf dellégghterverhaltnis
innerhalb der Subkultur des Punkrock beziehen.

Wie ich in Kapitel 1.1 dargestellt habe, zeichnet sich die Subkdisar Punkrock durch
mannlich gepragte Strukturen aus. Madchen und junge Frauen werden aren Kl
Rollenzuweisungen konfrontiert, die sie auf den Status der Konsumentigrolegies, des
Fans, der Freundin oder der (Hintergrund)-Sangerin reduzieren. Wahrendich&nnl
Punkrocker sich als Protagonisten an der Subkultur beteiligen, Instieirgpgielen, Bands
grunden und im Rampenlicht auf der Buhne stehen, beschrankt sicoltievéh Madchen
und jungen Frauen auf einen Objektstatus. Aus der Perspektive denh@lestheorie 1ai3t
sich das subkulturelle Leben der mannlichen Punkrocker mit dem Zustamdaderendenz
vergleichen, der gepragt ist durch ihr subjektives Bestreben nach feanewahlbaren
Aktivitat, wahrend sich der Zustand von Madchen und junge Frauen im Punkrodemi
Begriff der Immanenz umschreiben |aRt. Daraus lait sich dger@éerstellung Subjekt-
mannlich vs Objekt-weiblich ableiten. Besonders deutlich a3t sicterdidergleich am

Beispiel der Konstituierung "des Anderen” aufzeigen.
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Wie ich in Kapitel 2.4 ausfuhrlich dargestellt habe, ist die Béreing Subjekt-Objekt von
der Perspektive des Bewuldtseins abhangig. De Beauvoir zufolge siniduedi und
Gruppen gezwungen, die Wechselseitigkeit ihrer Beziehungen anzuerkeBives.
Wechselseitigkeit der Konstituierung findet jedoch in Bezug asf@eschlechterverhaltnis
im Punkrock nicht statt. Das Verhaltnis der Geschlechter zueinaistiedurch eine
Ungleichheit gepragt, welche beinhaltet, daf3 sich der Mann afstdb, als das eigentlich
Wesentliche versteht, wahrend die Frau durch ihre Beziehung zum Méinrerdeund
schlechthin als "das andere Geschlecht™ verstanden wird. Geggeniberstellung 141t sich
im Kontext der Punksubkultur wiederfinden. Wie ich bereits heraudiydsabe, wird die
Rolle von Madchen und junge Frauen im Punkrock immer in Beziehung zu dem Junthe
Mannern dargestellt. Ganz gleich ob Méadchen und junge Frauemaralsdér Groupie einer
Band, Freundin eines Bandmitglieds oder (Hintergrund)-Sangerin inberleaier
mannerdominierten Gruppe agieren, immer bezieht sich ihr Statusimumannliches
Subjekt, das als Mal3stab gilt und an dem sie gemessen werdéohdévi und junge Frauen
stellen demzufolge ein “konstitutives Aul3en’, das “andere Geschlechtinkmo&k dar.
Interessant ist an diesem Punkt, wie Madchen und Frauen wéahret@4der Jahre, bzw. der
frihen 1990er Jahre mit dem Zustand der Passivitat und der RolleridereA” umgehen.
De Beauvoir arbeitet in ihrer Gesellschaftsanalyse heraussidal¥rauen nicht aus dem
immanenten Zustand I6sen und stellt sich die Frage, warum die of@nS8louveranitat von
Frauen nicht angefochten wird (vgl. 2.4). Als Erklarung dafiinhsie u.a. die Schwierigkeit
von Frauen, eine homogene Gruppe zu grinden. De Beauvoir zufolge haban k&iaee
Arbeits- oder Interessengemeinschatt, die sie vereinen konnte, uaingam politische Ziele
zu verfolgen. An diesem Punkt &Rt sich ein deutlicher Unterschiednzbrdktiken der "Riot
Grrrls™ aufzeigen. "Riot Grrrls™ rufen sich und andere Madchenjurge Frauen dazu auf,
sich aus der "blo3 physischen Existenz™ zu I6sen und Bundnisse mitraMiatehen und
jungen Frauen zu schliel3en. Als Verbindungsglied dient dafir zunaokhataHiebe fir die
Subkultur des Punkrock, so dal3 sich Gemeinsamkeiten in den BereichemdStllusik
herausstellen lassen. Meines Erachtens laf3t sich die TatsdaBe,Riot Grrrls’ eine
Interessengemeinschaft bilden, darauf zurtckfihren, daf’ sie sidhem subkulturellen
Milieu bewegen. Die Madchen und jungen Frauen teilen demzufageBeginn an ihre
Vorliebe fir die Kultur des Punk und haben somit einen “gemeinsamen NeBirex
vergleichbare Bewegung ins Leben zu rufen, die sich nicht in eir@ulsurellen Kontext
abspielt, sondern im “gesamtgesellschaftlichen Leben  anzusieielnvare ungemein

schwieriger zu realisieren, wenn nicht sogar unmdglich. Verdeatlidal3t sich meine
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Vermutung am Beispiel der Rezeption der "Riot Grrrls™ durcivididien. Wie ich in Kapitel
1.2.4 dargestellt habe, wurden die politischen Aussagen der "Riot @tmisls auf modische
und sexuelle Aspekte reduziert. Diese Tatsache weist aBittiwierigkeit hin, die Ideen der
"Riot Grrrls™ einem gréReren Publikum zuganglich zu machen. Hnagjigcheint demzufolge
der Erfolg des zentralen Aufrufs der "Riot Grrrls™, die "RevotuGirl Style Now™ im ganzen
Land zu verbreiten. Ob "Riot Grrrls™ Gberhaupt den Anspruch einer Sariten Bewegung
verfolgen, laflt sich aus dem mir zur Verfligung stehendem Material nictitvoegen.

Welche Erklarungsansatze bieten Gleichheitstheoretikerinnen, Baat Grrrls™ fur die
Entwicklung des immanenten Zustandes der Frau, bzw. den darauemsdén weiblichen
Sozialcharakter? Wie ich in Kapitel 2. veranschaulicht habe, \@mtret
Gleichheitsfeministinnen die Annahme einer universellen GleiclteitGeschlechter. Die
immanente Existenz von Frauen verstehen sie demzufolge nickblglserscheinung der
Biologie, als "natirliches Schicksal’, sondern als Folge pdiebncHerrschaft, die sich vor
allem in geschlechtsspezifischer Sozialisation und geschlechfssgeen
Aufgabenverteilungen niederschlagt. Aufgrund dieses Verstandnisssisr@tasie fur die
Emanzipation der Frauen von Normen traditioneller Weiblichkeit und &iPdrtizipation an
gesellschaftlichen Aktivitaten.

Auch im Kontext der "Riot Grrrls® wird auf die Unterschiede chéechtsspezifischer
Sozialisation hingewiesen. Deutlich wird dies am Beispiel dezifratextes von Neumann.
Wie ich in Kapitel 1.3.1 dargestellt habe, berichtet sie von ihremdd3, der schon im Alter
von 2 ¥ Jahren ein Spielzeugschlagzeug geschenkt bekam, wahremd sisti Gitarre mit
18 Jahren bekam. Sie betont, dal} sie bei ihrer Idee, in einer Band eken,spieine
Unterstitzung erhielt, wéahrend ihr Bruder schon im Kindesalteutla@bereitet wurde.
Aus diesem Beispiel laRt sich folgern, dal3 Neumann nicht von dir@ogisch
determinierten Ungleichheit der Geschlechter ausgeht sonderAndi@hme vertritt, dal’
Manner und Frauen gleiche F&ahigkeiten und Potentiale besitzen (hseiSpikelen eines
Musikinstruments, bzw. das Spielen in einer Band), die durch gebtddpezifische
Sozialisation unterschiedlich geférdert und ausgepréagt werden.iddewird bei dieser
Schlu3folgerung die Gefahr, Aussagen eines 'Riot Grrrls’ aufgdsamte Gruppe zu
beziehen und somit eine Homogenisierung zu konstruieren. Meine VermudaMgRiot
Grrrls™ geschlechtsspezifische Sozialisation als wesentliérektor fir die Herausbildung
eines weiblichen Sozialcharakters verstehen und somit die Grundannaimee
Geschlechtergleichheit vertreten, laRt sich jedoch auch durem ibimgang mit dem

Objektstatus von Madchen und jungen Frauen im Punkrock untermauernd&mackiotto
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"Was ihr kénnt, kénnen wir auch’, rufen "Riot Grrrls™ dazu auf, stgfegseitig das Spielen
von Instrumenten beizubringen, Bands zu griinden und Fanzines zu schreibgmefisieh
demzufolge "Werkzeuge™ an, die bislang zur "Konstruktion von Mannlichkergehalten
haben, und erweitern ihre Fahigkeiten und Potentiale im musikalisch-kreativeichBere
Die Ziele, die sie dabei verfolgen, lassen sich mit den ¥lusgen der
Gleichheitsfeministinnen vergleichen. "Riot Grrrls’ setzen akttv mit der herkdmmlichen
Rolle von Madchen und jungen Frauen in der Subkultur des Punkrock auseinander und
pladieren dafir, sich aus der "blof3 physischen Existenz™ (1.2.2) zuuiddesktiv an einer
Kultur teilzunehmen, die bislang den Mannern vorbehalten war. DiengeEmaZiele lassen
sich mit den Begriffen "Emanzipation” und "Partizipation umschreitienzentral sind fur
die Forderungen der Gleichheitsfeministinnen. Vertreterinnen decHBkEistheorie haben
Frauen dazu aufgerufen, sich von den Normen traditioneller Weiblichketimanzipieren,
sich von patriarchalen Zwangen zu befreien und am gesellschaftlichen lLepertizipieren.
Inwiefern lassen sich die politischen Strategien der Gleidfhministinnen mit den
Praktiken der "Riot Grrrls” vergleichen? Wie ich bereits vefiddtit habe, pladieren
Gleichheitsfeministinnen fir die Gleichberechtigung von Méannern umdielRr die eine
gerechte Teilhabe der Frauen an der Gesellschaft impli@ieithheitsfeministinnen fordern
das Recht von Frauen auf die freie Entfaltung ihrer PersodnlichkedtenFreiheit von
patriarchalen Identitdtszwangen, sowie den Zugang zu den Ressderc&esellschaft. In
Kapitel 2.5 habe ich aufgezeigt, dal3 es innerhalb der Gruppe dehl@&igsfeministinnen
zwei Auffassungen Uber erfolgversprechende Strategien der Glechbgung gibt: die
Strategie der autonomen Politik und die Strategie der Institlis@rang. Im folgenden
werde ich aufzeigen, dalR es Parallelen zwischen den StratigieRiot Grrrls” und den
Strategien der Autonomieverfechterinnen gibt. Wichtig ist hiezumerken, daf3 ein
wesentlicher Unterschied zwischen den Uberlegungen der Gleidaheitstinnen und
denen der "Riot Grrrls™ existiert. Wahrend sich Gleichheitsfestimnen im Kontext der
Gesamtgesellschaft bewegen und Uberlegungen beziiglich dedearig gesellschaftlicher
Strukturen an den Tag legen, bewegen sich "Riot Grrrls™ in einbkulsurellen Raum, der
sich dadurch auszeichnet, dafl3 sich die Aktivistinnen in Opposition zu dem@esellschaft
befinden (vgl.1.1). Vordergriindig steht im Kontext der "Riot GrréwBgung die Idee, sich
innerhalb der Punkrocksubkultur aus der passiven Rolle zu befreien, selbstuakterden
und eine eigene Frauenszene aufzubauen (vgl. 1.1).

Verfechterinnen des Autonomiegedankens pléadieren fir eine selbathest unabhangige

feministische Politik, die sich dadurch auszeichnet, dal3 sievdreipatriarchaler Kontrolle
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und Manipulation ist. Im Zentrum dieser Politik steht die Projekteprakie durch die
Selbststandigkeit in Organisation und Durchflihrung gepragt ist (vgl. 2.5).

Die Praxis der "Riot Grrrls™ ist ebenso durch Autonomiebestrelmuggpragt. "Riot Grrrls
distanzieren sich von den mannlich gepragten Strukturen des Punkrock undiergani
separate Treffen nur fir Frauen. Wie ich in Kapitel 1.2.3 verdauthabe, schaffen sie
autonome Netzstrukturen in Form von selbstorganisierten Treffen, KamzEdstivals und
Workshops, dem Herstellen von Fanzines und ihrer Zusammenarbeit mitiddepeabels.
Deutlich wird dies auch an den Inhalten des "Riot Grrrl’-Matsfes welchem sie sich
eindeutig von herrschenden Standards wie Konkurrenz und Kategorisierumgesut und
Bose distanzieren und eine Vernetzung von Frauen anstreben, die aufuKiaatmn,
Teilung von Informationen und Verstandnis basiert (vgl. 1.2.2). Sie schsifth ihre eigenen
Werte und verfolgen den Anspruch, diese selbstbestimmt zu verfolgen.

Auch auf der inhaltlichen Ebene lassen sich Parallelen von Konfliktesrhalb der Gruppe
der "Riot Grrrls® und der Gleichheitsfeministinnen aufzeigen. tellesdie Debatte der
Gleichheitsfeministinnen bezuglich der erfolgsversprechenden spbltn Strategie
(Autonomie vs Institutionalisierung) der Diskussion der “Riot Grridgzuglich ihres
Umgangs mit Labels gegenltber. Meines Erachtens lassen siérgiimentationsaufbau
wesentliche Ahnlichkeiten aufzeigen.

Wie in Kapitel 13.2 deutlich geworden ist, haben "Riot Grrrls’ eilgene Infrastruktur in
Form von Independent Labels aufgebaut, um ihre Tontrager zu produzieren und der
Offentlichkeit zuganglich zu machen. Ich habe herausgestellt, dal@ngang mit Labels
innerhalb der "Riot Grrrl’-Bewegung kontrar diskutiert wurde: wathrgich zahlreiche "Riot
Grrrl’-Bands fur die Zusammenarbeit mit Independent Labels spisgghen haben, gab es
andere, welche die Vorteile von Vertragen mit Major Labels verteidigt ufolgtehaben.

Im Mittelpunkt der "Riot Grrrl’-Diskussion beziglich des Umganggslabeln stehen zwei
Aspekte, die gegensatzlich diskutiert wurden. Auf der einen Seiten iRt Grrrl’-Bands
die Zusammenarbeit mit Independent Labels hervorgehoben. Entscheiderdle "“non-
profit” orientierte Arbeitsweise dieser Labels, bzw. die Sedsimmung und
Entscheidungsfreiheit, die den "Riot Grrrls” gewahrt wurde. Autidderen Seite haben sich
"Riot Grrrl’-Bands flr Vertrage mit Major Labels ausgesproaleah auf die Mdglichkeiten
einer guten Finanzierung, bzw. der Einflulnahme auf breite kulturelle uiidgha Bereiche
(vgl. 1.3.2) hingewiesen.

Die genannten Aspekte lassen sich mit ebenfalls kontrarenidhesit bezuglich der

politischen Strategien der Gleichheitsfeministinnen vergleichen. Um daigversprechende
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Gleichberechtigung von Frauen und Mannern zu erzielen, pladierte rierFgigel der
Gleichheitsfeministinnen fir eine autonome Politik, wahrend der arkdagel sich fur die
Strategie der Institutionalisierung aussprach. "Riot Grvdsfolgen im Zusammenhang ihrer
Zusammenarbeit mit Labels zwar nicht den Aspekt der Gleiebbggung, jedoch dreht es
sich in ihrer Debatte um Aspekte, die mit den Begriffen “~Autonmomiad
“Institutionalisierung” beschrieben werden kénnen: das Zusammenarbeite Riot Grrrl -
Bands mit Independent Labels verstehe ich als Autonomiebestrebaihgiey ahnlich wie
die Gleichheitsfeministinnen, Wert auf selbstbestimmtes Ambelegen und frei von
(patriarchaler) Kontrolle und Manipulation handeln wollen. Das SchlieReNVe&dragen mit
Major Labels setze ich der Strategie der Institutionatisigrgleich. Im Vordergrund steht,
ahnlich wie bei den Gleichheitsfeministinnen, die Madglichkeit der [EHmahme auf
kulturelle und politische Bereiche, so wie die Bestrebung, moglidestMacht, bzw. hier,
Profit zu erlangen.

Neben diesem Vergleich &3t sich meines Erachtens eine evélwallele beziglich der
Argumentationslinien zwischen den Gleichheitsfeministinnen und den ’Biatls
herstellen. Vertreterinnen des Autonomiegedankens der Gleickeh@igstinnen pladieren
fur eine selbstbestimmte, unabhéngige Politik mit der Begriundiafg,diese nicht in den
Staat eingebunden ist. Sie argumentieren, daf3 nur in Form einer autoriohik,
Selbstbestimmung Uber eigene Ziele und Handlungen, bzw. Selbstk&ingigorganisation
und Durchfiihrung gewahrleistet ist. Ahnlich argumentieren “RiotlsGrrBie heben den
Aspekt der Entscheidungsfreiheit hervor und schatzen die Moglickkéist bestimmen zu
konnen, ,wann, wo und mit wem sie aufnehmen, wann ihre Platte herauskamictie
Lieder auf der Platte sein sollen, wie das Plattencover arsssbll, ob es weitere
Textbeilagen oder andere Informationen zu der Platte gebebzallwieviel sie kostet“(vgl.
Arranca 2001, S. 61).

Gleichheitsfeministische Befurworterinnen der Institutionalisigr machen sich fir eine
Politik im Rahmen gesellschaftlicher Institutionen stark. Um éhbeichberechtigung von
Frauen und Mannern herzustellen, ist es ihres Erachtens notwendibipb&itonen in
staatlichen Institutionen einzunehmen, um Politik von innen heraus zu veranRest
Grrrl*-Vertreterinnen, die sich fur Vertrage mit Major LEb@ussprechen, argumentieren
ahnlich. Sie konstatieren, dal3 grol3e Plattenfirmen weltweitespade Konzerne sind, deren
Produktionen Uberall erworben werden konnen und in professionellen Musikkanalen
ausgestrahlt werden. Durch Vertrage mit marktwirtschaftliclgenishteten Labels ist die

EinfluBnahme auf breite kulturelle und politische Bereiche demzufgdgechert. Um die
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"Girl-Style-Revolution™ mdglichst vielen Madchen und jungen Fraweduglich zu machen,
ist es ihres Erachtens notwendig, die feministischen InhalteRir Grrrls™ Uber Kanale wie
MTV oder aber die Mainstreampresse zu verbreiten.

Abschliel3end méchte ich die Kritik “autonomer’ Gleichheitsfeministirene der Strategie
der Institutionalisierung darstellen und aufzeigen, daf3 sich awtiesar Hinsicht Parallelen
zu 'Riot Grrrl’-Bands aufzeigen lassen, die sich gegen Vertrage Major Labels
aussprechen. “Autonome” Gleichheitsfeministinnen kritisieren, da&3 Sdrategie der
Institutionalisierung eine Anpassung an existierende, mannlich-doteinier
Gesellschaftsstrukturen bedeutet und es demnach nicht mogliébmstjstische Ziele der
Gleichberechtigung konsequent durchzusetzen. "Riot Grrrls’, die sggn géertrage mit
Major Labels aussprechen, befirchten, dal3 diese einen Verlust vgntdnten Bereichen
wie Musik, Stil und politischer Haltung mit sich fihren. Weitermrachen sie darauf
Aufmerksam, dal3 Major Labels auf der Suche nach neuen Talentenand Tndependent

Labels plindern und diese zu Zwecken der Vermarktung ausnutzen.

Zusammenfassend lalt sich festhalten, dal3 sich zwischen den ekspeldr
Gleichheitsfeministinnen und den Praktiken der "Riot Grrrls™ auf scthiexdlichen Ebenen
Parallelen aufzeigen lassen. Deutlich geworden ist, dal3 auflsghaéiich-struktureller
Ebene Ahnlichkeiten zwischen der Gesellschaftsanalyse von de Beandoiter Subkultur
des Punkrock zu verzeichnen sind. Dies impliziert, dal3 sowohl Frauen azsitdeon de
Beauvoir als auch ‘Riot Grrrls” sich mit der Rolle ‘des amdefgeschlechts’
auseinandersetzen missen. Unterschiede lassen sich dabei venzeémhikengang der
jeweiligen Madchen und Frauen mit ihrem Zustand der Immanenz. Mieitst deutlich
geworden, daf} sich sowohl ‘Riot Grrrls® als auch Gleichheitsfstimnen auf
geschlechtsspezifische Sozialisation als eine Erklarungéidagleichheit von Mannern und
Frauen, beziehen. Daraus resultierend habe ich die Vermutgegteltt, dal3 "Riot Grrrls
ein  ahnlich feministisches Grundverstdndnis an den Tag legen wie die
Gleichheitsfeministinnen: die Annahme einer universellen GleicluezitGeschlechter, die

sich durch das Motto: "Was ihr konnt, konnen wir auch™ zum Ausdruck bringen laf3t.
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6.2 Untersuchung der "Riot Grrrl’ -Bewegung aus dePerspektive des
Differenzfeminismus

Im folgenden werde ich die ‘Riot Grrrl’-Bewegung aus der pe&tve des
differenztheoretischen Ansatzes betrachten. In welchen Aspektem lsieh Bezlige, bzw.
Parallelen zwischen der Praxis der "Riot Grrrls™ und den Aesédtes differenztheoretischen
Feminismus herstellen? Folgende Punkte werden dabei als GegenstanMkrdieschs
herangezogen: die Strategie der Separation, der Aufbau eingristisnhen Gegenkultur
bzw. Subkultur, Beziehungsformen und die Herausgabe von Zeitschriften.

Eine deutliche Ahnlichkeit ist die “Separation™ mit der diéofR5rrrls’ arbeiten und die
konstitutives Element der Politik der Differenzfeministinnen gewesen ist.

Wie ich im ersten Kapitel dieser Arbeit herausgestellt hdissteht ein wesentlicher
Bestandteil der Riot Grrrl’-Bewegung darin, sich weitgeheegarat von Mé&nnern zu
organisieren. "Riot Grrrls™ treffen sich in Frauengruppen, veléarstd/orkshops fur Frauen,
grinden Frauenbands und organisieren Konzerte fur Frauen. Die Tatdaéhélanner
gelegentlich auf Workshops oder Konzerten anzutreffen sind, 1af3t siclemMeinung nach
darauf zurtickfihren, dal3 "Riot Grrrls™ nicht den Anspruch haben, ihrena8epais radikal
zu verfolgen. Mannliche Besucher auf o6ffentlichen "Riot Grrriravistaltungen werden
meines Erachtens von "Riot Grrrls™ nicht erwiinscht, werden ddér@moch geduldet. Die
Tatsache, dal3 gelegentlich méannliche Musiker in "Riot GrrrhdBanitspielen, verstehe ich
als Beispiel fur die Heterogenitat der Bewegung.

Die separatistische Tendenz der "Riot Grrrls” l1af3t sicldenitlifferenztheoretischen Strategie
der Separation vergleichen. Wie ich in Kapitel 3.4 dargestellt, vaoiolgen Anhangerinnen
der Differenztheorie das Ziel, “weibliche Freiheit’ durch den \Weg Separation von der
mannerzentrierten Gesellschaft zu realisieren. Differennfstimnen verfolgen ihr Ziel dabei
radikal und organisieren sich in deutlicher Abgrenzung von maéannlichen Benkt
Ausgehend von der Annahme, dal} jedes Geschlecht aus seinercRkeiéiheraus gedacht
werden mul3, pladieren sie fur den Weg der Separation, um diglicleiFreiheit” aus der
Perspektive der Frau wieder herstellen zu kdonnen (vgl. 3.3). Diasplét Strategie der
Separation a8t sich verdeutlichen am Verzicht der Diffemmifistinnen auf
frauenpolitisches Engagement im Rahmen patriarchaler Strukturemid=lumsetzung der
Separation pladieren Differenzfeministinnen u.a. fur die Stratelgie Aufbaus einer
feministischen Gegenkultur, bzw. Subkultur. Nachzeichnen laf3t sich di€3emmpiel der
Entstehung der Philosophinnengruppe "Diotima’. Wie ich in Kapitel 3.4.1 sdeligdabe,
wurde diese Philosophinnengemeinschaft von Frauen gegrindet, die sich von der
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.patriarchalen Organisation® (Cavarero 1990, S. 106) der Universitat gelost, habseparat
in einer homogenen Gruppe von Frauen ihr wissenschaftliches Arleit®lgen zu kdnnen.
Ein weiteres Beispiel fur den Aufbau einer feministischene@kgltur, bzw. Subkultur der
Differenzfeministinnen ist die Entwicklung feministischer Pragektiie z.B. die Formierung
feministischer Selbsthilfegruppen (vgl. 3.4.2).

Die Praxis der "Riot Grrrls’ laft sich meiner Meinung nacich an diesem Punkt, der
Strategie des Aufbaus einer feministischen Gegenkultur, bzw. Subkultuden politischen
Ausrichtungen der Differenzfeministinnen vergleichen. "Riot Grrrlsg sich in einem
subkulturellen Milieu, der Subkultur des Punkrock bewegen, separieremsathalb dieser
Kultur und bauen sich eine spezifisch weibliche Subkultur auf. Ein wesartlUnterschied
zwischen der Strategie der Differenztheoretikerinnen und dersPdaxi “‘Riot Grrrls™ liegt
jedoch darin, dal3 Vertreterinnen der Differenztheorie es grundlegendnailesich in
bestehende Zusammenhange einzubinden, wahrend 'Riot Grrrls’ auf dierexde
Subkultur des Punk zurtickgreifen. Verdeutlichen &Rt sich der Zugiff Riot Grrrls™ auf
die Strukturen des Punkrock am Beispiel ihrer gewahlten Kommunikairomsh. “Riot
Grrrls” ibernehmen das im Punkrock etablierte Medium "Fanzine™ unenndigses gezielt
fur ihre Aktionen (vgl. 1.3.1). Weiterhin greifen sie z.B. auf das Bidiord-Schema des
Punkrock zurtick und entwickeln auf dieser Basis eigene Songs. Deuitithanvdiesem
Punkt die Vielschichtigkeit der “Riot Grrrl’-Praktiken: wahreressch auf der einen Seite in
das bestehende Kultursystem des Punkrock einklinken und sich nach akton"Was ihr
konnt, kbnnen wir auch™ gegenseitig das Spielen von Instrumenten beibringeBandsl
grunden, distanzieren sie sich auf der anderen Seite von herrsthpattéarchalen
Strukturen des Punkrock und schaffen sich nach dem Motto "So wie ihrugettkseid,
wollen wir uns gar nicht strukturieren’ eine eigene separate Subkvérdeutlichen laft sich
die Distanzierung von mannlichen Strukturen im Punkrock an den Inhaltéhadéestes, in

welchem u.a. geschrieben steht:

~WEIL wir wege finden wollen, wie wir antihierarath sein und musik machen, freundschaften und
szenen entwickeln kénnen, die auf kommunikation vedstandnis basieren und nicht auf konkurrenz
und kategorisierungen von gut und bése” (Baldaugingartner 1998, S. 27).

Ein weiterer Bezug zwischen den Strategien der Differenpgtikerinnen und den Praktiken
der "Riot Grrrls® laRt sich am Beispiel der Beziehungsforrden Frauen zueinander

verdeutlichen. Wie ich in Kapitel 3.4.2 deutlich gemacht habe, liegt der differenztisehen



110

Strategie der Separation die interaktive Praxis d&lidamento zugrunde. Die
Beziehungsform deéffidamentoist, Differenztheoretikerinnen zufolge, unerlaf3lich, wenn
Frauen den Weg der "weiblichen Freiheit” gehen wollen. Auch imeikouler "Riot Grrrl -
Bewegung nehmen die Beziehungen der Madchen und jungen Frauennantire einen
wesentlichen Stellenwert ein. Welche Gemeinsamkeiten lassem =zwvischen den
verschiedenen Beziehungsformen aufzeigen? Auffallig ist zunachsial, dal’ es in beiden
Beziehungsformen um den Austausch von Wissen, Fahigkeiten und Erfahrungen geht und daf3
Ziel verfolgt wird, einen Gemeinschaftssinn zu entwickeln, um Swiglaritat unter Frauen
aufzubauen. Im Mittelpunkt beider Beziehungsformen steht der Erfadaustgusch. Dieser
wird u.a. in Form von organisierten Frauentreffen vorgenommen. Diffemranzktinnen
haben dafir die Praxis feministischer Selbsthilfegruppen etabliget, sich dadurch
auszeichnet, daf’ in einem geschitzten Raum persénliche Erfahrungaauscbgaeverden
konnen. Kennzeichnend ist, sowohl fir die organisierten FrauentrefféRideIGrrrls’, wie
Hanna sie z.B. initiiert hat, wie auch fur die feministischenbSkilfegruppen der
Differenzfeministinnen, daf3 subjektiv verstandene Erfahrungen von FrauSexismus und
anderen Formen der Diskriminierung in einen gesellschaftlichen Kogéstellt und somit
als Probleme verstanden werden, die vielen Frauen gemein sind. NacMatteo Das
Private ist politisch™ verhelfen sie sich demzufolge gegenssgtig, ihre Erfahrungen nicht
als Einzelschicksal zu sehen, sondern als Folge einer patriatalidurierten Gesellschatft.
Auch der Aspekt der Ermutigung lait sich in beiden Beziehungsformederfinden.
Waéhrend “Riot Grrrls™ in ihrem Manifest dazu aufrufen, sich gegiég zu ermutigen, z.B.
Instrumente spielen zu lernen: ,WEIL wir andere ermutigen unlksse&rmutigt werden
wollen, angesichts all der unsicherheiten und des manner-sauf-rocks)sdeermittelt, dafd
wir keine instrumente spielen kénnen“ (Baldauf/ Weingartner 1998, S. p&chen
Differenzfeministinnen allgemein davon, sich "Ermutigung in Formreak@ven Solidaritat
zukommen zu lassen’(vgl. 3.4.2). Interessant erscheint mir auch déeidteitgeziglich des
Austausches von Wissen und Fahigkeiten, weil sich hier grundlegendsdbirdde zwischen
den Differenzfeministinnen und den "Riot Grrrls” aufzeigen lasBam. Austausch von
Fahigkeiten und Wissen findet bei den "Riot Grrrls” vor allerBeézug auf das Spielen von
Instrumenten, die Griindung einer Band, das Herstellen von Fanzinesgdssvideganisieren
von Konzerten oder Festivals statt. Im Kontext Aéslamentogeht es grundlegend darum,
aus den vorhandenen Ungleichheiten der Frauen zu schopfen. In wedlokaht genau
Fahigkeiten ausgetauscht werden sollen, bleibt unklar. Auffalligest und darin besteht ein

grundlegender Unterschied zwischen den zu vergleichenden Beziehomggsfodall die
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Beziehungsform de&ffidamentoauf der Unterschiedlichkeit von Frauen basiert, welche sich
durch ein hierarchisches Machtgefalle ausdriickt. Differenzthkeriginen erachten dieses
Machtgefélle als unerlaR3lich, wenn Frauen nach diesem Prinzip voneirdardsn wollen.
Demzufolge sprechen sie auch von “Lehrmeisterinnen” und eineriv@ositveiblichen
Autoritat’, die notwendig sind fur die Entwicklung einer weiblicheniti&ié (vgl. 3.4.2).
Auch "Riot Grrrls® nehmen die Unterschiedlichkeit von Frauen zumiés, unterziehen
diese jedoch keiner weiteren Bewertung. "Riot Grrrls™ vgéio] meiner Meinung nach, das
Ziel gleichberechtigter Beziehungen, die auf Kommunikation und &eisis basieren und
sich deutlich von z.B. Konkurrenz und Neid abgrenzen. Die Beziehungsform des
Affidamentos lalt sich demzufolge eher als hierarchisches “Mutter-Toekidell
verstehen, wahrend sich die Beziehungsformen der "Riot GrmisKaontext von "Peer-
Groups™ abspielen und eher als antihierarchisches "Peer-Peerl-Medtanden werden
konnen.

Ein Beispiel fur die Beziehungsform des Affidamento ist die xiBrafeministischer
Selbsthilfegruppen, die sich im Laufe der Zeit zu einer "Prqpes&kés” weiterentwickelt hat.
Im folgenden werde ich aufzeigen, dal3 sich auch bezuglich diesas Parallelen herstellen
lassen zwischen den Strategien der Differenztheoretikerinnen undraleikéh der “Riot
Grrrls’. Verdeutlichen werde ich diesen Bezug am BeispielH#gausgabe feministischer
Zeitschriften in Italien und der Veréffentlichung von Fanzineskiomtext der "Riot Grrrl -
Bewegung. Wie in Kapitel 3.4.2 deutlich geworden ist, wurde die Tiecluar
Selbsterfahrung™ von unterschiedlichen feministischen Gruppen adfigegriund
dahingehend weiterentwickelt, da? die gefiuhrten Diskussionen und Ideen invBarm
Zeitschriften festgehalten und der Offentlichkeit zuganglich aggrnwerden. Diese Praxis
lant sich mit der Herstellung und Veroffentlichung von Girlcore-Feaszvergleichen. Wie
ich in Kapitel 1.3 dargestellt habe, bieten die Girlcore-Fanzineigt Grrrls ein Forum fur
offentliche Darstellungen und Diskussionen von privaten Geschichten Bowibemen, die
in herkdmmlichen Medien oft unterschlagen werden. Die Gemeinsamkdiedehriebenen
Medien besteht meines Erachtens darin, dall sowohl die Zeitsthritter
Differenzfeministinnen, als auch die Girlcore-Fanzines derot’Rerrrls” durch die
Veroffentlichung feministischer Inhalte das Potential fur eirsuénsolidaritat herstellen. Ein
wesentlicher Unterschied besteht meiner Meinung nach in dereienvicklung der
Medien. Wahrend Differenzfeministinnen spater Frauenliteratd@yeyl Frauenbuchverlage
und andere Kooperativen gegriindet und somit eine breitere Leserinrfedaziiagewonnen

haben, hat sich die Produktion der Girlcore-Fanzines nicht weiteokeltviAn dieser Stelle
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wird ein deutlicher Unterschied zwischen den Differenzfemmigtn und den "Riot Grrrls™ in
Bezug auf die Kultur deutlich, die sie versuchen zu etablierenKDlieir der "Riot Grrrls
verstehe ich als feministiscl&ikkultur, die sich u.a. durch ihr szenekundiges Publikum, bzw.
den begrenzten Wirkungsraum auszeichnet, der daraus hervorgeht. BliegiStrder
Differenzfeministinnen interpretiere ich dem entgegen als Aufhaer eeministischen
Gegelkultur, die sich dadurch auszeichnet, daf3 der Wirkungsbereich grofterdishehr

Offentlichkeit erreicht wird.

Abschlieend mochte ich die wichtigsten Erkenntnisse dieses \agirgléiurz
zusammenfassen. Ich habe aufgezeigt, daf3 sich auf unterschiediibeeen Parallelen
zwischen den Strategien der Differenztheoretikerinnen und den Prakigte’Riot Grrrls’
aufzeigen lassen. Die Gemeinsamkeiten lassen sich interegsasgeweniger auf der Ebene
feministischer Grundannahmen wiederfinden, als vielmehr auf der Eleergtrategien und
Praktiken. Diese kennzeichnen sich sowohl bei den Differenzfemmastials auch bei den
"Riot Grrrls” durch den Weg der Separation und den Aufbau einer féisthen Gegenkultur
bzw. Subkultur. Ein wesentlicher Unterschied zwischen den jeweilRyetagonistinnen
manifestiert sich meines Erachtens darin, vor welchem Hintergromd, mit welcher
Zielsetzung sie handeln. Differenzfeministinnen gehen von einerlioagir Weiblichkeit
aus, die es gilt wiederherzustellen und positiv zu formulierenstB®en demnach deutlich
das Ziel der "weiblichen Freiheit = an. Strategien der Separader des Aufbaus einer
Gegenkultur, bzw. Subkultur, basieren demzufolge auf diesem spezifischnetischen
Hintergrund. Wie bereits deutlich geworden ist, lassen sich didika der "Riot Grrrls
nicht auf ein gemeinsames feministisches Grundverstandnis ode¥ fdatinistische
Zielvorstellungen zurtickfiihren. Die Motivationen fur bestimmte Aktioder “Riot Grrrrls’
lassen sich meines Erachtens nur im konkreten Kontext erkennenrhivieist deutlich
geworden, dal} eine weitere Gemeinsamkeit in den Interaktionsfdyesteht. Wichtig ist
jedoch auch hier anzumerken, dal3 die BeziehungsforrAfidamentovor dem Hintergrund
der differenzfeministischen Theorie praktiziert wird und sich digseBezug auf die
hierarchische Struktur deutlich von den Beziehungsformen der "Rids Gahgrenzt. Auch
am Beispiel der Herausgabe von Zeitschriften bzw. Fanzines habeafi€bemeinsamkeiten
und Unterschiede zwischen den Strategien der Differenztheoneti@er und den “Riot

Grrrls” hingewiesen.
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6.3 Untersuchung der "Riot Grrrl’-Bewegung aus derPerspektive des
Konstruktivismus und des Dekonstruktivismus

Im folgenden Kapitel werde ich die "Riot Grrrl’-Bewegung alex Perspektive des
Konstruktivismus und des Dekonstruktivismus untersuchen. Im Mittelpunkt diteltrage,

in welchen Zusammenhéangen sich "Riot Grrrls™ auf die Kateg@éschlecht™ beziehen,
diese konstruieren, bzw. Ansatze dekonstruktivistischer Praktiken aarizddjese Fragen
werde ich am Beispiel des "Riot Grrrl’-Manifestes und dést &rrrl’-Konzerte diskutieren.
Das "Riot Grrrl’-Manifest zeichnet sich dadurch aus, daf} es vorchdédfur Madchen
geschrieben ist, was durch Formulierungen wie ,WEILMé@dcheri (Baldauf/ Weingartner
1998, S. 26, Hervorhebung A.R.) und ,WEIL es fur omé&dcheh (ebd, Hervorhebung A.R.)
zum Ausdruck kommt. Weiterhin wird an Formulierungen wie z.B. ,instaatho gun
revolution“ (ebd, Hervorhebung A.R.)mannersauf-rock” (ebd, Hervorhebung A.R.) oder
,<die der pungs (ebd, Hervorhebung A.R.) zum Ausdruck gebracht, daf’ sich die Autorinnen
eindeutig von der Kategorie, die Begriffe wie: "Mann’, "Junge’ umdcho” beinhaltet,
abgrenzen.

Deutlich wird hier, dal3 die Autorinnen des Manifestes von einer sid@kturierten
Kategorie “Geschlecht™ ausgehen und demzufolge das Subjekt "MadchAdgrenzung zum
Subjekt “Jungen’ konstruieren. Das Subjekt "Madchen™ dient dabei @tsll&ye fur die
Konstruktion einer kollektiven Madchenidentitat, fir die sie sich mitnfulierungen wie
~WEIL wir madchef\ (ebd, Hervorhebung A.R.) oder ,WEIL es fur uns madchen* (ebd,
Hervorhebung A.R.) stark machen. Die Bezugnahme auf ein madchiéisspeg "Wir" ist

ein wiederkehrender Aspekt innerhalb des Manifestes, der sicleitaram AuRerungen wie
z.B. ,WEIL wir madchen unsnach platten, bichern und fanzines sehnen, UWNS
ansprechen, in deneWIR mit eingeschlossen und uns verstanden fuhlen® (ebd,
Hervorhebung A.R.) oder ,WEIL es fiuns madchereinfacher werden solynserearbeiten

zu horen/ sehen, damit winsere strategien teilen undins gegenseitig kritisieren und
applaudieren konnen“ (ebd, Hervorhebung A.R.) zeigt. Die Autorinnen gréié der
Konstruktion einer “kollektiven Madchenidentitat™ explizit auf das SubpMitdchen” zurtck,
was z.B. an Formulierungen wie ,die psychischen und kulturelldtenveon médchenund
frauen“ (ebd, Hervorhebung A.R.) oder ,die starkung waidchenszeneand kinstlerisch
aktivenmadcheh (ebd, Hervorhebung A.R.) deutlich wird. Wiederholt formulieren bre i
Bedurfnisse im Plural und sprechen voangerenarbeiten (ebd, Hervorhebung A.R.),
,unseren strategien* (ebd, Hervorhebung A.R.)unsere eigenen bedeutungen® (ebd,
Hervorhebung A.R.), ynsereseigenen alltaglichen lebens” (ebd, Hervorhebung A.R.) oder
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,unsereneigenen vorstellungen® (ebd, Hervorhebung A.R). Sie konstruieren somnet ei
Gemeinschaft, die sich durch homogene Betroffenheiten, Interessen uvarsfaungen
kennzeichnet.

Deutlich wird hier, daR die Autorinnen in ihrem Manifest Bezug au$ &gnifikat
"Madchen’, bzw. auf die bipolare Begriffsopposition Junge/Madchen nehneche@enen
sich einer essentialistischen Zweiteilung der Gesellschigin kulturellen System der
Zweigeschlechtlichkeit, und nutzen diese als Ausgangspunkt ihrer &isgchen Revolution.
Sie beziehen sich explizit auf die ldentitatskategorie "Madchem nutzen diese als
Grundlage fur ein feministisches "Wir. Dieser Aspekt des Mates weist deutliche
Parallelen zum Gleichheitsfeminismus und zum Differenzfemimsrauf. Vertreterinnen
beider Theoriestromungen basieren auf der Annahme einer natidiclytes dualistischen
Differenz der Geschlechter und gehen demzufolge von einem fésthen Subjekt "Frau®
aus.

Aus der Perspektive der Theorie zur sozialen Konstruktion von Gescliégthsich die
Bezugnahme der "Riot Grrrls’™ auf die Identitatskategori@ddhen” in zweierlei Hinsicht
betrachten. Auf der einen Seite ist die Bezugnahme auf sseat@alistische Zweiteilung der
Gesellschaft in Manner und Frauen kritisch zu betrachten. Theohetiga wie Garfinkel
und Hagemann-White haben anhand empirischer Forschungen aufgezeigt, wie
voraussetzungsvoll das “Frausein’, bzw. "Mannsein” in westlichenllSGkafien ist.
Geschlecht als omnirelevante Kategorie wird aus der Sichsagalen Konstruktivismus
nicht als natirliche Begebenheit verstanden, sondern als soziale uktinsir die auf der
Ebene von Alltagshandlungen hergestellt wird. Demzufolge lasskbrd& Inhalte des "Riot
GrrrlI’-  Manifests  kritisieren, wie die Autorinnen die Konstruktigki¢it der
Identitatskategorie "Madchen’ nicht hervorheben, sondern im Géggdiete unhinterfragt
aufgreifen und somit das kulturelle System der Zweigeschleakelicaufrechterhalten, bzw.
reproduzieren.

Andererseits lait sich das "Riot Grrrl’-Manifest auch gead&l®okument fir die Praxis des
“doing gender” verstehen. "Riot Grrrls’ konstruieren auf der Ebeneprach® ein soziales
Geschlecht und bezeichnen dieses als "Madchen’. Die Konstruktiondalrei anhand
unterschiedlicher Aspekte vorgenommen. Die Autorinnen formulieren Wur{gdBe sich
gegenseitig konstruktiv kritisieren zu konnen) und Sehnsichte (z.B. nach Mediesie
ansprechen), auB3ern Kritik an der Gesellschaft (z.B. an Kapitasi, Rassismus und
Sexismus), an mannlichen Standards (wie z.B. Konkurrenz, Geld macien oder cool

sein) und alltaglichen Lebensweisen (die sie einschranken) und bbsohde Umstande, in
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denen sie leben als schwierig (z.B. beziglich der Anteilnahmeelast dertiggestellten
Arbeiten), eingeschrankt (weil sie z.B. von der Realisierung ifm&rme abgehalten werden)
und unterdrickend (z.B. durch den "manner-sauf-rock” der ihnen sagt, dd®irse
Instrumente spielen kénnen). Sie gehen also davon aus, dal’3 sie voneenegmsgmen
Betroffenheit bezlglich der dargestellten Aspekte ausgehen umadisdeesultierend eine
homogene Interessengemeinschaft bilden. Individuen lassen sich deyazdéwh Subjekt
"Madchen” zuordnen, wenn sie die dargestellten Aspekte teilen. ddewdlid hier, dal3 es
sich um die Konstruktion eines Sozialcharakters handelt, der meinebt&ns stark durch
den Erfahrungskontext der "Riot Grrrls™ gepragt ist.

Welche Beziuge lassen sich zwischen dem “Riot Grrrl’-Manibesl der Theorie des
Dekonstruktivismus herstellen? Oder: welche Aspekte des "Ridi-@lanifests sind aus der
Perspektive des Dekonstruktivismus zu untersuchen/ scheinen interessant?

Aus der Sicht des Dekonstruktivismus laf3t sich das Manifest iaef eeiteren Ebene
bezuglich der Konstruktion einer Kategorie "Madchen” betrachten.idNién Kapitel 5.2
dargestellt habe, zeigt Thirmer-Rohr in Anlehnung an die Kritik Sctev Feministinnen
auf, dal3 es sich bei der Kategorie “Geschlecht” um ein Konsgtm&tScheineinheit, handelt,
das bei ndherer Betrachtung der Legitimation einer homogenen Gruppenaitikommt.
Thiarmer-Rohr zufolge ist es aufgrund der Unterschiedlichkeit von Fraabhmaoglich, von
einer homogenen Interessengemeinschaft auszugehen. Auch Butldt diel
Identitatskategorie "Frau’, bzw. das feministische "Wir  Hrage und Kkritisiert die
Konstruktion der Kategorie "Frau™ als koharentes Subjekt (vgl. 5.3).dAaser Sichtweise
lanRt sich die Konstruktion der "Riot Grrrls™ beziglich eines ifiestischen Subjekts
"Madchen” kritisch betrachten. Im Mittelpunkt steht hier also Ktiege, inwiefern "Riot
Grrrls™ eine Vereinheitlichung von ‘'madchen darstellen, bzwchveeAspekte sie bei der
Konstruktion eines feministischen "Wir" aul3en vor lassen? MeineukMginach, begrenzt
sich der gemeinsame "Nenner der "Riot Grrrls™ auf ausgeavAkfiekte, die sich vor allem
auf ithre Kultur, bzw. die Subkultur des Punkrock beziehen. Wie in Kapitel 1.Rifictle
geworden ist, werden innerhalb der "Riot Grrrl'-Bewegung dieehsrealitaten von z.B.
schwarzen und asiatischen Madchen ausgeblendet. Demzufolge lai3t sidlforderf
formulieren, dal "Riot Grrrishre Vorstellung in Bezug auf Unterdriickung, Emanzipation
und Befreiung verallgemeinern und somit die Heterogenitdt und Viedfalt Kategorie
"Madchen” aul3en vor lassen. An diesem Punkt stellt sich jedoch de, Fraiefern "Riot
Grrrls” die Annahme einer universellen Grundlage des Feminismusailipévertreten, bzw.

den Anspruch verfolgen, stellvertretend fir samtliche Madchen und j&ngeen zu
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sprechen. Ich mdchte aber wiederholt darauf aufmerksam machen, daGtah@nen des
"Riot Grrrl’-Manifestes andere Madchen dazu aufrufen, das Mamfech ihren Winschen
und Vorstellungen umzuschreiben. Diesen Aufruf versteh ich als Indiz, d#dir “Riot
Grrrls’ keine festgefahrenen Vorstellungen beziiglich ded ®&yle Revolution™ vertreten,
sondern sich offen und flexibel zeigen fir Kritik und Veradnderungen inkbertar
Bewegung.

Die Konzerte der "Riot Grrrls™ (vgl. 1.3.3) zeichnen sich u.a. dimehAuseinandersetzung
mit geschlechtsspezifischen Normen bzw. patriarchalen IldeologienWahlichkeit aus.
Wéhrend der Konzerte greifen "Riot Grrrls™ explizit Madchenbildet Madchenrollen auf
und setzen sich kritisch mit diesen auseinander. Sie nennen sit¢toeRind Burning Bush
stellen sich abwechselnd durch das Tragen von Baby-Dolls und veestdgrmLippenstift als
Madchen oder als Schlampe dar und schreiben sich demonstratiideggif slut’, “bitch’,
“dyke” oder “queer’ auf die Korper. Interessant ist hiertlteatralische Umgang der "Riot
Grrrls” auf der Buhne mit der Kategorie “Geschlecht. Wahrema Isei der
Auseinandersetzung mit geschlechtsspezifischen Themen wie augnfreundschaften oder
Frauensolidaritat auf die Kategorie "Madchen/ Frauen zuréidkgr steht im Kontext ihrer
BUhnenshows das weibliche Geschlecht selbst im Mittelpunkt der Auseinandersetzung
Aus der Perspektive des Konstruktivismus lassen sich Bezlge leerst@lischen der
Bezugnahme der "Riot Grrrls’ auf die Kategorie "Madchealén™ und der Sex-Gender-
Debatte. Wie ich im vierten Kapitel dargestellt habe, zeickiutt die Sex-Gender-Debatte
durch die begriffliche Unterscheidung zwischen “sex’, als bialbgs Geschlecht und
“gender’ als soziales Geschlecht aus. Durch die sex/ gendersdbeidung wurde die
Maoglichkeit geschaffen, die als determiniert geltende Struktsir d&eiblichen™ umzudenken.
"Riot Grrrls’ greifen géngige Madchen-/ Frauenmuster auf, bet@nudfallig weibliche
Korperbilder und Rollenklischees und grenzen sich durch ihre Strategien
Selbstinszenierungen und Selbstetikettierungen von vorgesehenen idedmit und
Typologien von Madchen und Frauen ab. Sie spielen mit der Neuzusan@uagseon
Weiblichkeitsattributen, verdndern ihre Wertigkeit und verweigern tsgesellschaftliche
Regeln bezuglich des Zusammenspiels der Geschlechter. DieliéffienDarstellung der
‘Riot Grrrls™ 1aRt sich demzufolge als praktische Umsetzung Skx-Gender-Theorie
verstehen.

Im folgenden werde ich die Inszenierungen und EtikettierungenRlet Grrrls™ aus der

Perspektive des Dekonstruktivismus betrachten. Dabei verwende ich glifeBeie folgt:

de
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“Inszenierung” verwende ich fir die Darstellung der ‘Riot &rrrdls "Madchen’
beispielsweise in Form vom Tragen von Baby-Doll-Kleidern undcleniertem Lippenstift.
Selbstetikettierung oder auch “self-labeling” steht fir die iBé#smg des eigenen Korpers
mit Begriffen wie “slut’, “bitch’, "dyke” oder "queer".

Deutlich wird, da "Riot Grrrls® die bipolare Begriffsopposition ldeil Jungfrau versus
Hure/ Schlampe aufgreifen und sich mit einem Logozentrismusnaumskarsetzen. Durch ihre
Selbstinszenierungen und Etikettierungen lehnen sie die etabliedentBegen der Begriffe
"Schlampe’, "Hure’, “Jungfrau” und “Heilige nicht einfach ab woedieren géangige
Klischees, sondern greifen sie auf und betonen sie mittels Eiberig, Spiegelung und
Verdrehung. Auf diese Weise verschieben sie die Bedeutung deiffBegtiften somit
Verwirrung im Publikum und geben sie dann mit neuen Inhalten an die Offentlichki#ikz
Aus der dekonstruktivistischen Perspektive nach Derrida greiferiRiot Grrrls™ in ihren
Selbstetikettierungen und Selbstinszenierungen sowohl SignifikadeietsSignifikanten auf
und beeinflussen mittels dekonstruktivistischer Strategien derenffBeiginung. Durch die
Taktik des “self-labeling” nehmen sie die Signifikanten “slhif¢h, "queer’ oder “dyke™ auf,
zerstoren durch positive Umwertung die etablierten Assoziationerdaghgt einhergehen,
und geben sie dann mit neuer Bedeutung zuriick. Ahnlich verlauft es ro@iakigk der
Selbstinszenierungen. Durch ihr Auftreten in Baby-Doll-Kleidern @derSchlampe greifen
sie die Signifikate Madchen und “Schlampe™ auf. Sie lehnen digegtabl Bedeutungen
dabei nicht einfach ab, sondern verschieben sie mittels Ubertreibusmmmenfassend 4Rt
sich festhalten, dal3 "Riot Grrrls™ durch ihre Taktik des “séi#éling™ und ihre Strategie der
Etikettierung gegen die Anordnung der hierarchisierten Oppositiodigéleversus "Hure®
intervenieren. Dabei streben sie nicht die Aufhebung oder Auflésun@elgensatze an,
sondern vielmehr eine Umwertung und Verschiebung derselben mit dem né&ue
Verhéltnisse zwischen den Begriffen und deren Bedeutungen herzustellen.

Aus der dekonstruktivistischen Perspektive von Butler lassen sich djestiiten Taktiken
der “Riot Grrrls™ auch als parodistische Selbstinszenierungamd als subversive Strategie
der Dekonstruktion verstehen. Ausgehend von der Annahme, dall durch performative
Wiederholungen  normativer  Geschlechtsidentitat der  Effekt  einerabiles
Geschlechtsidentitat entsteht, pladiert Butler fir verschobenedafNiolungen der
Performativitdit mit dem Ziel, subversive Vervielfaltigungen dbmaren Rahmens
hervorzurufen. "Riot Grrrls™ greifen Geschlechternormen bzw. Gedderstereotypen auf
und parodieren sie in Form von Spiegelungen, Verdrehungen und Ubertreibungeier Mit

Taktik des “self-labeling” und der Strategie der Inszenierungdenrh Riot Grrrls™ die
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Konstrukthaftigkeit der Kategorie "Madchen” hervor und entnatunaisidiese. Durch ihre
Taktiken vervielfaltigen sie die Mdglichkeiten des Madchens&ines vereinfachten Pole, auf
welchen die Kategorie “Geschlecht’ basieren, werden somithedese und ausdifferenziert.
Demzufolge verstehe ich die Inszenierungen als Beginn der Dekonstruktioresonl€zht.
Abschlielend mdéchte ich noch hinzufligen, dal3 sich die Strategien unkemadiér “Riot
Grrrls’™ auch alsronische Darstellung bestehender Machtverhéltnisse verstehen lassen. Wie
ich in Kapitel 5.3.1.2 dargestellt habe, werden in dieser Aktionsforielmsle Stigmata
aufgegriffen und reinszeniert. Lachende Protestierende erhattenTsetjen zufolge, ,die
Freiheit fortwdhrender Gesellschafts- und damit Politikfahtgk@ 996, S. 126). Diese
Methode, die beispielsweise durch die Punks angewendet wurdecla@ush bei den "Riot
Grrrls™ wiederfinden. Wenn die "Riot Grrrls” sich nun “Slut’” odstch™ auf den Bauch
schreiben, handelt es sich um eben diese Methode. Sie greifehebesteStigmata auf,
verschieben diese mittels Ubertreibung und machen sie la¢chdkispielhaft fir die Ironie
oder auch das zynische Darstellen von Sachverhalten der “Rilst Gif3t sich auch der Song
"Suck My Left One” vorBikini Kill heranziehen. Wie in Kapitel 1.3.3 dargestellt wurde, singt
Hanna mit ironischer Stimme “You have got to be a polite girl. Shdittle respect for your
father’. Das bedeutet, dal’ sie das sexualisierte Verhaltenaties Viicht einfach abwertet
und negiert, sondern aufgreift und zu ihrer eigenen Waffe macht.

Resumierend mochte ich hier festhalten, dal3 ich am BeispiéRd#sGrrrl"-Manifests und
der "Riot GrrrlI’-Konzerte diskutiert habe, inwiefern "Riot Grrrlauf die Kategorie
Geschlecht, bzw. die Kategorie "Madchen’ Bezug nehmen und sicér diegentber
positionieren. Auffallig dabei ist, dal? sie unterschiedliche Zugangeden genannten
Kategorien haben. Meines Erachtens lassen sich Widersprichlichkaite ihrer
Positionierung beztiglich der Kategorie “Geschlecht” aufzeiderf. der einen Seite
konstruieren "Riot Grrrls™ ein Subjekt "‘Madchen” in Angrenzung zeneiSubjekt “Jungen’
und reproduzieren demzufolge das kulturelle System der Zweigesciclgotitt Die
Konstrukthaftigkeit der Kategorie "“Geschlecht” wird dabei nichvdrgehoben. Auf der
anderen Seite lassen sich die Taktiken und Strategien derGRits™ als Ansatze verstehen,
die sich mit dem Konstruktivismus und dem Dekonstruktivismus vergleidhssen.
Wahrend ich das "Riot Grrrl’-Manifest als Dokument fir die Rraleés "doing gender’
interpretiert habe, weisen die Darstellungen der "Riot Grad$é der Bihne Bezilige zu der
Sex-Gender-Debatte auf und lassen sich mit politischen Stategs Dekonstruktivismus
vergleichen. Deutlich wird hier, dal3 "Riot Grrrls™ in bestimmKontexten auf die Kategorie

"Geschlecht™ zurtickgreifen und diese fur ihre politischen Zmlsgen bewul3t einsetzen,
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wahrend sie in anderen Zusammenhéngen die Kategorie "Geschésthst in den
Mittelpunkt ihrer Aktionen stellen, die Konstrukthaftigkeit derselbeervorheben und

Anséatze aufzeigen, diese zu dekonstruieren.
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Zusammenfassung und Ausblick

Ziel dieser Arbeit war zunachst einmal, der These, der Femus sei tot, bzw. "unmodern
geworden’, ein praktisches Beispiel entgegenzusetzen. In Khjstalleutlich geworden, wie
sich eine Gruppe von Madchen und jungen Frauen in den USA foumiértiber mehrere
Jahre eine feministische Praxis ausgeubt hat. ‘Riot Grralserhihre eigene Version von
Feminismus gelebt und eine Madchenkultur geschaffen, in der éelisehe, oppositionelle
und witende Madchenidentitat stark gemacht wird. Ich habe heraulsgesi®| sich die
Praxis der "Riot Grrrls™ im Rahmen einer Subkultur bewegt und demnach nichiglaickesn
ist mit einer feministischen Bewegung wie z.B. der Zweiten Frauenhmgeg

Im Mittelpunkt dieser Arbeit stand die Fragestellung, mit welctegninistischen Theorien
sich die Praxis der "Riot Grrrls™ fassen laf3t. Ich habe tHes& aufgestellt, dal3 die "Riot
Grrrl’-Bewegung keine homogene und theoretisch fundierte Gruppielansgellt, sondern
sich aus vielfaltigen Madchen und jungen Frauen zusammensetzt und Aspekte adivieist
unterschiedlichen feministischen Theorien seit Beginn der ZweRemuenbewegung
wiederzufinden sind. Wie ich in Kapitel 6 aufgezeigt halk&sda sich Bezlge und Parallelen
zwischen der Praxis der "Riot Grrrls® und den politischen $teteund Forderungen der
Gleichheitsfeministinnen, der Differenzfeministinnen und der Vertrgien des
Dekonstruktivismus herstellen. Auch in Bezug auf die Theorie zurlepnzf@nstruktion von
Geschlecht ist deutlich geworden, dafl3 "Riot Grrrls” Aspekteeslidssatzes aufweisen.

Wodurch zeichnet sich die Praxis der "Riot Grrrls™ im besonderen aus?

Zunachst méchte ich auf die Nahe der "Riot Grrrls® zu den Seategd Forderungen der
Gleichheits- und Differenzfeministinnen eingehen. Wie ich in Kagitelargestellt habe,
agieren 'Riot Grrrls’ einerseits nach dem gleichheitsthisohein Motto "Was ihr konnt,
konnen wir auch® und zeigen deutlich Bestrebungen, sich von traditionellen
Weiblichkeitsbildern zu emanzipieren und an der Subkultur des Punkrock aktiv
partizipieren. Andererseits distanzieren sie sich von méannlichen&ts und bauen nach
dem differenztheoretischen Motto “So wie ihr arbeitet, wollen gair nicht arbeiten™ ihre
eigene autonome Subkultur auf. Deutlich ist dabei geworden, dal3 sowohl im
Gleichheitsfeminismus als auch im Differenzfeminismus Sjrate des Aufbaus einer
feministischen Subkultur, bzw. Gegenkultur verfolgt werden.

Was bedeutet der dargestellte Sachverhalt fir die feminististeoriebildungen beziglich

der Frage nach der Gleichheit, bzw. der Differenz der Gescateamid welche
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Konsequenzen lassen sich daraus ziehen? Meines Erachtens bietdar dieministischen
Kontroverse um Gleichheit und Differenz Alternativen. Fur dieiféstische Wissenschaft
und Politik ist es unerlaflich, die meist antagonostisch aufgefaBteteizen von Gleichheit
und Differenz zusammenzudenken. Sowohl das Konzept von Gynozentrismus undd@eparat
in den Differenztheorien als auch das Ideal der Gleichberechtiguden Gleichheitstheorien
haben ihre Schwachstellen. In Anlehnung an Annedore Prengel (1990)li&tidir eine
~egalitare Politik der Differenz* (Prengel 1990, S. 131), welche beinhd&&t Gleichheit und
Gleichberechtigung nicht mehr nur das Ziel einer feministiscl@itikPsondern auch ihre
Instrumente sind. Gleichheit ist demnach die Bedingung dafurwa#fdiche Autonomie-
und nicht hierarchische Differenzen zwischen Mannern und Frauen- masflicDieser
Ansatz laf3t sich auf die Praxis der "Riot Grrrls” bezieteiot Grrrls™ erheben den Anspruch
gleichberechtigt behandelt zu werden, verfolgen dabei aber dadezidlutonomie in Form
von Selbstbestimmung tber die eigenen Lebensbedingungen.

Aus der Perspektive des klassischen Feminismus, welcher aufutedl&ye der Dichotomie
der Geschlechter basiert, erscheint dieser Ansatz zunachsibela Das Verhaltnis von
Mannern und Frauen ist durch eine soziale Ungleichheit gepragt, digltesdurch
Gleichheitsbestrebungen aufzulésen. Dabei soll durch Autonomiebestreliiad@ifferenz
der Geschlechter aufrecht erhalten bleiben. Aber wird dadurch audit das kulturelle
System der Zweigeschlechtlichkeit reproduziert, welches beathdi? Manner und Frauen
als homogene Gruppen verstanden werden? An dieser Frage schhe@rsnachste Punkt
meiner Betrachtung beziglich der Besonderheit der "Riot &ralxis an. Wie gehen "Riot
Grrrls™ mit der Dichotomie Mann/ Frau um, bzw. wie positioniesen sich zur Kategorie

"Geschlecht™?

Wie ich in Kapitel 6 veranschaulicht habe, weisen "Riot Greilsen differenzierten Umgang
mit der Kategorie “Geschlecht™ auf. In Kontexten, in denen unAdszinandersetzung mit
mannlich gepragten Strukturen, der Rolle des “anderen Geschldcatenspezifischen
Themen oder geschlechtsspezifischer Sozialisation geht, nehmerGiRIst explizit Bezug

auf die Kategorie "Geschlecht’. Sie machen auf die Unterdrickudngegksam, welche mit
der Geschlechtszugehdrigkeit “"Madchen™ oder “Frau™ einhergemtii@mddazu auf, sich aus
der Rolle des Opfers zu befreien und sich von konventionellen Vargielh von

Weiblichkeit zu emanzipieren. In dieser Hinsicht weisen sie iBhkéiten zu feministischer

Theoriebildung der Zweiten Frauenbewegung auf. Ausgangspunkt lshearadas kulturelle
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System der Zweigeschlechtlichkeit, bzw. das Subjekt "Frau higrékzung zum Subjekt
"Mann’.

DalR "Riot Grrrls” die Kategorie "“Geschlecht’ jedoch nicht untiraggr aufnehmen und
einseitig fur ihre feministische Praxis verwenden, wird mBKontext ihrer Bihnenshows
deutlich. Wie ich in Kapitel 6 dargestellt habe, greifen "Riatrl&rin ihren Inszenierungen
die Kategorie “Geschlecht™ kritisch auf, verweisen auf den kdibaften Charakter der
dichotomen Einteilung und durchbrechen mittels dekonstruktivistischere@aat die
Geschlechterdifferenz. Die Buhnenshows der “Riot Grrrls’ stelemnach eine Art
feministischer Praxis dar, die auf die Zerstbrung patriaechdeologien von Weiblichkeit
durch selbstbestimmte Gegenbilder abzielt.

Deutlich wird hier eine Diskrepanz zwischen der Inanspruchnahnre Kagegorie
"Geschlecht” auf der einen Seite und dem kritischen dekonstruktiveargnagmit auf der
anderen Seite. Dem schliel3t sich die Frage an, ob eine fesuhestiPraxis der
Dekonstruktion nur mdglich ist, wenn auch auf die Kategorie “GeschiBehtig genommen
wird. Wie in Kapitel 5 deutlich geworden ist, greift Butler di€sagestellung auf. Sie macht
auf die Unterscheidung aufmerksam, zwischen der ,Inanspruchnahme \suhlggat
(gender) als dem Grund oder der Fundierung“ (Butler 1993, S. 10) eindiscpeh
Feminismus und der ,Inanspruchnahme von Geschlecht als ein Bedoidf),(ehne den der
Feminismus nicht auskommen kann. Meines Erachtens spiegelt dis &eaxRiot Grrrls
eben diesen Balanceakt wieder. "Riot Grrrls™ zeigen, wie notgeleliBezugnahme auf den
Begriff "Madchen™ oder "Frau™ ist, wahrend sie im selben Munfnsatze zeigen, die

Kategorie “Geschlecht” zu dekonstruieren.

Welche Schlusse lassen sich aus diesen Erkenntnissen ziehenfaiseder "Riot Grrrls’

lant sich nicht eindeutig der einen oder anderen Theorierichtung zoorslmedern weist
Aspekte unterschiedlicher feministischer Stromungen auf. Icladie& die Praxis der "Riot
Grrrls®™ als ein “Durcheinanderschitteln” und “Wiederzusammemsetmterschiedlicher
feministischer Ansatze. Das diffuse Bild, welches durch ihrei®eazeugt wird, verstehe ich
dabei nicht als Zufallsprodukt, sondern als Beispiel fur die polititetye, in welcher sich
der gegenwartige Feminismus bewegt. Thirmer-Rohr bringt diessellgghaftlichen

Zustand auf den Punkt und konstatiert:

~Wer Uber Frauenbewegung und Feminismus nachdemiktsich dazurechnet, wird heute nicht mehr

wissen, zu was und zu wem* (Thirmer-Rohr 1995,7%. 8
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Aber ist denn die Zuordnung zu einer feministischen Theorie in dengégeyen Situation
Uberhaupt noch notwendig? Oder sollten wir die Praxis der 'RiolsGals Beispiel dafur
sehen, dal3 Feminismus auch losgeldst von dogmatischen Zielvorsteligelgbt werden
kann? Zeichnet sich der Feminismus vorwiegend nicht eher durchpsditieche Praxis aus,
als durch theoretische Debatten, die in elitaren Kreisen gefihden® Ich denke, daf3 sich
diese Fragen zum gegenwartigen Zeitpunkt noch nicht beantworten |Bsdén.wéare es
notwendig, sich intensiver mit unterschiedlichen feministischen elArader Gegenwart
auseinanderzusetzen. Abschlieen mochte ich diese Arbeit mitremeiiahaltlichen
Fragestellungen, die sich fir mich aus den oben dargestelltennirissen ergeben haben

und als Anregungen fur weitere Arbeiten verstanden werden kénnen.

Aufgrund der beschrankten wissenschaftlichen Literatur, die es hemd "Riot Grrrl gibt,
ware es sinnvoll, auf empirischer Ebene weiterzuforschen. Intatesgire dabei die
Fragestellung, inwiefern "Riot Grrrls™ sich selbst als ir&tinnen bezeichnen, bzw. ob sie
sich Uberhaupt mit dem Begriff identifizieren kdnnen. Weiterhin kénreeFdage nach der
politischen Praxis, bzw. den Zielvorstellungen der "Riot Grrrisfolgt werden. Es wére
aul3erdem interessant, die gegenwartigen feministischen Subkulturen Burdesrepublik
zu betrachten und der Fragestellung nachzugehen, welche Einflisse deistiszimen
Dekonstruktivismus sich hier bemerkbar machen. Ich denke dabei 2Riesn-Punk-Bands,
Drag-King-Szenen oder Frauen-Lesben-Transgender Zusammenhangeerhchte, dal3
Aktivistinnen dieser Szenen sich verstarkt mit der Konstrukthaftighder Kategorie
"Geschlecht’ auseinandersetzen und dabei spielerische und kreativeeArestolgen, diese

zu dekonstruieren.
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Anhang

Songtexte

Suck my left one, Bikini Kill

Sister, sister, where didi we go wrong?
Tell me what the fuck we are doing here
Why are all the boys acting strange?

We’ve got to show them we’re worse than queer

1,234
Suck my left one

Suck my left one

Daddy comes into here room at night
He’s got more than talking on his mind
My sister pulls the covers down

She reaches over, flicks on the light

She says to him

Suck my left one

Suck me left one

Mama says

You have to be a polite girl

Show a little respect for your father
Wait until your father gets home

Fine, fine, fine, fine, fine, fine, fine

We’re Bikini Kill and we walt revolution girl-style now, Bikini Kill

Hey Girlfriend

| got a proposition goes something like this:
Dare ya to to what you want

Dare ya to be who you will

Dare ya to cry right outloud

,YOUu get so emotional baby*



Double dare ya, double dare ya, double dare ya
Girl-fucking-friend yeah

Double dare ya

Double dare ya

Double dare ya

Girl

Don’t you talk out of line

Don’t get speaking out og your turn
Gotta listen to what the Man says
Time to make his stomach burn

Burn, burn, burn, burn

Double dare ya, double dare ya, double dare ya
Girl-fucking-frined yeah

Double dare ya, double dare ya, double dare ya
Girl

You're a big girl now

You’'ve got no reason not to fight
You've got to know what they are
Fore you can stand up for your rights
Rights, rights?

You do have rights

Double dare ya, double dare ya

Double dare triple fuckin dare ya girlfriend
Double dare ya, double dare ya, double dare ya
Girl
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Riot-Grrrl-Manifest

riot grrrl

WEIL wir madchen uns nach platten, bichern und ifees sehnen, die UNS ansprechen, in denen WIR uhs m
eingeschlossen flhlen.

WEIL es fur uns madchen einfacher werden soll, inaebeiten zuhdren/ sehen, damit wir unsere gigtdeilen und uns
gegenseitig kritisieren/ applaudieren kénnen.

WEIL wir die Produktionsmittel lbernehmen miissen,unsere eigenen bedeutungen zu kreieren.

WEIL es wichtig ist, unsere arbeit mit dem alltagserer freundinnen verbunden zu sehen, wenn wauksénden wollen,
wie wir dinge angehen, reflektieren, verfestigepraden status quo verandern kénnen.

WEIL wir die fantasien einer “instant macho gunalation™ als unpraktische lige entlarvt haben, ulis zum traumen
anhalten, anstatt aus unseren traumen realitabzhen.

UND WIR DAHER im einer revolution unseres eigenditaglichen lebens nach alternativen suchen zu sidrei
christlichen, kapitalistischen lebensweise.

WEIL wir andere ermutigen und selbst ermutigt wardellen, angesichts all der unsicherheiten undna@sner-sauf-rocks,
der uns vermittelt, dal3 wir keine instrumente gpiedonnen.

WEIL wir uns nicht an die standarts anderer (die jdegs) anpassen wollen, an deren definitioners \gaite™ musik,
punkrock oder “gutes” schreiben ist, UND DAHER osthaffen wollen, an denen wir unsere eigenen eiusgen
entwickeln, zerstoren und definieren knnen.

WEIL wir nicht mehr langer zurtickschrecken vor dearwurf, wir seien reaktionare, ‘umgekehrte sexigtn™ oder gar
punk-rock-kreuzigerinnen, die wir ja tatsachlichdsi

WEIL wir wissen, das leben mehr sein kann, als lgbfdsisch zu existieren und uns bewuf3t ist, dafiddie des Do-it-
yourself im punkrock zentral fir die kommende widtegrrrl-rock-revolution ist, die die psychischemdikulturellen welten
von madchen und frauen in ihren eigenen begriftereten versucht.

WEIL wir wege finden wollen, wie wir antihierarclois sein und musik machen, freundschaften und szenemickeln
kénnen, die auf kommunikation und verstandnis esiend nicht auf konkurrenz und kategorisierungamgut und bose.
WEIL das machen, lesen, horen von coolen, unstse#asschatzenden und herausfordernden dingen eifenbkann, die
starke und den gemeinschaftssinn zu entwickelnwiiérauchen, um herauszufinden, was scheileagigsmus, sexismus,
antisemitismus, diskriminierung aufgrund des altelex spezie, der sexualitét, des gewichts, dessklader korperlicher
behinderungen in unserem leben anrichten.

WEIL wir unterstitzung und starkung von madchensmamd kunstlerisch aktiven méadchen als integraé=standteil dieses
prozesses sehen.

WEIL wir kapitalismus in all seinen formen hasser wveil es unser zentrales ziel ist, informatiomaneilen und wir nicht
den herrschenden standarts entsprechend nur geltemader cool sein wollen.

WEIL wir wiitend sind auf eine gesellschaft, die sagt, madchen= bléd, madchen= bdse, madchen= skhwa

WEIL wir es nicht zulassen, daf3 unsere echte unechégte wut verpufft und / oder Uber die inteisialung von sexismus,
wie wir sie in der rivalisierung von médchen odeilirem selbstzerstorerischen verhalten (jungs d&onelome vogeln, bis
zum exzel} saufen, freundinnen fallen lassen, sittstsund andere méadchen kleine machen etc) rachingach wéare, wenn
wir in einer gemeinschaft leben wiirden, in deruvis geliebt, erwiinscht und geschatzt fihlten.

WEIL ich absolut 100% ig Uberzeugt bin, dal3 madchkiere revolutiondre kraft haben, die die welt veém kann und
wird“ (Baldauf/ Weingartner 1998, S. 26ff).
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Beschreibung des "Riot Grrrl’Manifestes

Das "Riot Grrrl” Manifest zeichnet sich dadurch aus, daf’ es \uichén fir Madchen
geschrieben ist, was durch Formulierungen wie ,WEIL wir rhadt (ebd.), ,WEIL es fur
uns madchen” (ebd.) deutlich wird. Im Mittelpunkt der Schrift stehtAddruf, sich aus der
‘blo3 physischen Existenz™ (ebd.) zu l6sen, selbst aktiv zu werdeeigee Traume zu
realisieren. Dabei appellieren die Autorinnen, sich aus der Rall&alesumentin zu l6sen
und selbst produktiv zu werden. Sie formulieren ihre Wut und Kritik beziighioer
Gesellschaft, die ihnen sagt: ,madchen = bléd, madchen = bosehemdd schwach” (ebd.)
und rufen die Leserinnen dazu auf, einen Gemeinschaftssinn zu entwiakaln,
herauszufinden, ,was scheil3e wie rassismus, sexismus, antisemjtidiskriminierung" ist.
Parallel dazu zeigen die Aktivistinnen geschlechtsspezifischrbalfensweisen auf, wie
Rivalitat oder das selbstzerstorerisches Verhalten von Madchesiotian Form von: ,jungs
ohne kondome vdgeln, bis zum exzel3 saufen, freundinnen fallen lassen, lsgthusedl
andere klein machen® (ebd.) manifestiert. Des weiteren krgiisisie mannliche Standards,
Definitionen und Strategien, die auf ,Konkurrenz und Kategorisierungengut und bose*
(ebd.) basieren und pladieren fur die Entwicklung eigener Vorstehlymgi dem Ziel, die

Welt mit einer witenden ,grrrl-rock-revolution® (ebd.) zu verandern.

Analyse des "Riot Grrrl” Manifestes

Wie lassen sich die oben genannten Aspekte des "Riot GrrrlTddtes aus der Perspektive
feministischer Theoriebildung interpretieren?

Deutlich wird zunachst einmal, daf3 die Autorinnen von einer binar streikni Kategorie
"Geschlecht” ausgehen und demzufolge das Subjekt "Madchen™ imnAlggezum Subjekt
“Junge’ konstruieren. Das Subjekt "Madchen” dient dabei als Grundladje Konstruktion
einer kollektiven Madchenidentitat, die durch Formulierungen wie MWw®ir madchef
(ebd.), ,WEIL es furuns madchén(ebd.) stark gemacht wird. Die Bezugnahme auf ein
feministisches "Wir’ ist ein immer wiederkehrender Aspektsitdr an weiteren AuRerungen
wie ,WEIL wir madchen unsnach platten, bichern und fanzines sehnen, die UNS
ansprechen, in denen WIR uns mit eingeschlossen und verstanden fuhbeh; (e
Hervorhebung durch A.R,.) oder ,WEIL es fiins madcherinfacher werden sollnsere
Arbeiten zu héren/ sehen, damit winserestrategien teilen undns gegenseitig kritisieren
und applaudieren kdénnen* (ebd., Hervorhebung durch A.R.) manifestiert. Die Aetorinn
greifen bei der Konstruktion einer kollektiven “Madchenidentitat plieix auf

"madchenspezifische’ Zusammenhange zuriick wie z.B. ,die psyehisaid kulturellen
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welten vonméadchenund fraueri’ (ebd., Hervorhebung durch A.R.) oder die ,starkung von
madchenszenemnd kunstlerisch aktivermadcheh (ebd., Hervorhebung durch A.R.).
Wiederholt formulieren sie ihre Bedurfnisse im Plural, sprechen ,uoseren arbeiten®
(ebd.), ,unseren strategien“ (ebd.), ,unsere eigenen bedeutungen“ (ebd.)esuagmnen
alltaglichen lebens” (ebd.) oder ,unsere eigenen vorstellungéd:)(and konstruieren somit
eine Gemeinschaft mit homogenen Interessen und Zielvorstellungen.

Aus der Perspektive des Dekonstruktivismus nehmen die Aktivistinnen im ikt@nifest
Bezug auf den Signifikanten "Madchen’, bzw. die bipolare Begriffsojppodann/ Frau,
Junge/ Madchen, die, Derrida zufolge, hierarchisch organisiert gt IQapitel ?). Sie
bedienen sich demzufolge einer essentialistischen Zweiteilung Gésellschaft, dem
kulturellen System der Zweigeschlechtlichkeit, und benutzen diesguatgngspunkt ihrer
feministischen Revolution. Dieser Aspekt weist deutliche Pé&sallesowohl zum
Gleichheitsfeminismus, wie auch zum Differenzfeminismus aufdé@diheoriestromungen

basieren auf der Annahme einer dualistischen Geschlechterdifferenz.

Der Aspekt der Hervorhebung "'madchenspezifischer’ ZusammenhangehiBh weiteren
Textstellen aufzeigen. So formulieren die "Riot Grrrls™ z.Be iBedurfnisse nach ,platten,
bichern und fanzines" (ebd.), die “sie ansprechen und in denen sie sichgescklossen
und verstanden werden'(ebd.). An anderer Stelle machen sie auf “msjuiifische’
Verhaltensweisen wie z.B. Rivalitdt oder selbstzerstoreris¢bdsalten aufmerksam, die sie
als Folge der Internalisierung von Sexismus verstehen. Den Autorzufelge ware das
Verhalten weniger ausgepragt, wenn sie in einer Gesellselgih wirden, in der sie sich
“geliebt, erwinscht und geschatzt™ (ebd.) fuhlten.

Die Bezugnahme auf "madchenspezifische’ Zusammenhange tiitsa@ivohl aus der
Perspektive des differenztheoretischen Feminismus, wie auch auPedspektive des
Gleichheitsansatzes interpretieren. Aus der Sicht des diffeeretischen Feminismus
lassen sich geschlechtsspezifische Verhaltensweisen und Bediidiaissif zurtckfihren,
dall Madchen und Jungen von Natur aus verschieden sind und demzufolge untetsehiedl
Eigenschaften, Fahigkeiten und Potentiale entwickeln. (vgl. Kapitel V@) diesem
Hintergrund lai3t sich erklaren, warum sich Madchen nach Platten, Blghédriranzines
sehnen, die sie ansprechen. Aus der Sicht des Gleichheitsansgfzesiadchenspezifische
Verhaltensweisen und Bedurfnisse in der geschlechtsspezifischaldisatibn begrindet.
Das selbstzerstorerische Verhalten von Madchen lait sichufdge darauf zurtickfihren,

dall Madchen in einer patriarchalen Gesellschaft leben und seriaksrden, in der sie mit
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Sexismus konfrontiert werden. Um in der Gesellschaft Gberlebegsfétaleiben, entwickeln
sie Strategien damit umzugehen.

Die Starkung einer kollektiven Madchenidentitat, als ein Ziel desifdstes, a3t sich an
weiteren Satzen aufzeigen. So pladieren die "Riot Grulsfir, Starke und einen
Gemeinschaftssinn zu entwickeln, sich von herrschenden mannlichen tibeéni und
Standards zu distanzieren und eigene Strategien zu entwickeln.

Diese Aspekte lassen sich mit den Forderungen der Differenztheoretikerimgkeichen, die
sich explizit gegen eine Angleichung an patriarchale WerteSysteme aussprechen und fir
Frauengemeinschaften pladieren, in denen Frauen selbst beshmngigenen Standards

setzen konnen (vgl. ?).

Ein weiterer Punkt, durch den sich das Manifest auszeichnet, idetheben der "Riot
Grrrls™ sich aus der “blol3 physischen Existenz’ (ebd.) zu l6sdn,veit gesellschaftlich
vorgegebenen Madchenbildern zu emanzipieren, aktiv die Idee des yDorself
aufzugreifen und produktiv an der Grindung von Bands und dem Herstellen vaneBanz
mitzuwirken.

Aus der Perspektive des Gleichheitsansatzes lassen sich dientgen®spekte mit den
Begriffen Emanzipation und Partizipation umschreiben. Ausgehend vonrohahie, dal’
Frauen durch patriarchale Normen eingeschrankt und in ihrer Entwicgkimemmt werden,
fordern Gleichheitstheoretikerinnen die Emanzipation der Frauen von Ndradtioneller
Weiblichkeit, das Recht auf freie Entfaltung von Personlichkeit, esali@ Partizipation an
mannlich dominierten Raumen und der Veranderung der Gesellschaftt QRirls
demonstrieren ihre Wut auf eine Gesellschaft, die ihnen sagticired = blod, madchen =
bdse, madchen = schwach” (ebd.) und rufen Madchen dazu auf, sich von denhpénarc
Zuschreibungen zu emanzipieren. Sie wollen sich die Werkzeuge desoély die bislang
zur Konstruktion von Mannlichkeit gedient haben, selbst aneignen und an der Suti&sltur
Punk partizipieren: ,WEIL wir andere ermutigen und selbst ermutigtden wollen,
angesichts all der unsicherheiten und des manner-sauf-rocke, derumiselt, dal? wir keine
instrumente spielen kbénnen® (ebd.). Ein weiterer zentraler Salizeisdie Formulierung der
"Riot Grrrls™ ,WEIL wir wissen, dal3 leben mehr sein kann, at® lphysisch zu existieren”
(ebd.). Hier lassen sich deutliche Parallelen zu de Beauvoir gerfzeidie in ihrer

Gesellschaftsanalyse den Zustand der Frauen als immanent bezeiobnErauen dazu
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aufruft, sich aus ihrem Opferstatus zu losen, aktiv zu werden und deanduder
Transzendenz anzustreben (vgl. Kapitel ?).



