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PoSTMODERNE UND POSTKOLONIALE DISKURSE

Postmoderne und postkoloniale
Diskurse

Moderne und Postmoderne

Mit der Moderne entstand in Europa eine neue Weltsicht. Die
Idee der ,freien“ Marktwirtschaft schuf Rahmenbedingungen
und Handlungsrdume, die das Menschenbild vom Homo oeco-
nomicus tdglich neu zu beweisen schienen. Der Staat entstand
als vom Menschen gemachte Einheit. Er hob sich nicht nur in
der Form, sondern auch in der Ursprungsvorstellung vom Gege-
benen, Tradierten und den von Gott gewollten Gesellschaftsfor-
men ab. Die Ideologie des Individualismus ging weit iiber die
Vorstellung vom Menschen als kreativen und reflexiven Agen-
ten hinaus und verortete im Einzelwesen den héchsten Wert,
der sich tiber den der Gemeinschaft erhob und nur zu Kriegszei-
ten aufgehoben wurde. In der Wissenschaft etablierte sich der
Positivismus und mit ihm die Gewissheit, dass man auf alle Fra-
gen eine fundierte und objektive Antwort finden kann. Der
Geist war nicht mehr in ,Traditionen“ gefangen, die die Welt
mit den Religionen oder dem Brauchtum der Vorviter erklirt,
sondern wurde mit positivem Wissen erfiillt, das (natur-)wissen-
schaftlich generiert wurde und als absolut galt.

Die Postmoderne bricht mit den Primissen der Moderne. Es
gibt keine freie Marktwirtschaft als Gesetz, sondern Produzen-
ten und Konsumenten agieren in einem ideologiegesittigten
System nach Konventionen, die auch ganz andere sein kénnten.
Die Naturwissenschaften sind Teil eines kulturellen Systems,
das die Leitfragen formuliert und nur bestimmte Antworten zu-
lasst. Wissen kann niemals objektiv sein, sondern entfaltet sich
in gesellschaftlichen Verhéltnissen. Es erfihrt seine Giiltigkeit
nur innerhalb kultureller Grenzen und erscheint daher gerade
im Hinblick auf das Fremde als problematisch. Folglich wurde
die Moderne als Ideologie entlarvt. Skepsis, Zweifel und Selbst-
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reflexion dienen nun als Ausgangspunkt fiir Diskurse, die altes
Wissen dekonstruieren und neue Sichtweisen anbieten. Die
Postmoderne erwies sich als umfassende Gesellschaftskritik.

Da die Ethnologie seit der interpretativen Wende ihre eige-
nen Grundlagen hinterfragt, fiel dieses Denken auf fruchtbaren
Boden. Clifford Geertz bezeichnet das kulturelle System als
einen common sense, ,einen relativ geordneten Gesamtkomplex
bewulfiten Denkens®, der seine kulturelle Konstruiertheit meist
leugnet (Geertz 1983: 261-88 [1975]). In der Tat wird dieser Ge-
meinsinn unterschitzt und nur ein kleiner Teil unserer Grund-
annahmen gerdt bei Nachfrage ins Wanken. Die Writing Culture-
Debatte hat auf die literarische Form der Ethnographien und
die Reprisentationsmacht hingewiesen und damit viel bewirkt.
Diese Wende wird meist als Beginn der postmodernen Ethnolo-
gie verstanden. Die Entwicklungen, die folgten, mochte ich un-
ter zwei Rubriken zusammenfassen. Erstens erfolgte eine stdr-
kere Einbeziehung der poststrukturalen Philosophie, vor allem
mit Bezug auf Foucault, und damit auch eine Neubewertung der
Fachgeschichte. Zweitens entstanden eine Reihe postmoderner
Ethnographien. Nach meiner Lesart bilden diese Werke jedoch
einen nur sehr kleinen Teil der Textproduktion und nur wenige
Ethnologen wiirden sich ohne Zégern oder nur mit Einschran-
kungen zur Postmoderne zdhlen. Die tiblichen Antworten auf
die Frage der Zuordnung verweisen darauf, dass es die Postmo-
derne nicht gebe - eine in der Tat postmoderne Antwort. Hinge-
gen haben wohl die meisten Ethnologen die Postmoderne zur
Kenntnis genommen und wurden mehr oder weniger von ihr be-
einflusst. Wer heute ohne jeden Selbstzweifel, der in der einen
oder anderen Weise mit der Postmoderne verbunden werden
kann, forscht, muss sich mit dem Vorwurf der mangelnden
Selbstreflexivitdt auseinandersetzen. Doch zunédchst zum fran-
zosischen Einfluss.

POoSTMODERNE UND POSTKOLONIALE DISKURSE

Michel Foucault, Jean-Paul Dumont
und Renato Rosaldo

Michel Foucault wird als Poststrukturalist nicht zu den postmo-
dernen Denkern gezdhlt, doch keiner hat die Postmoderne stir-
ker geprdgt als er. Am College de France erhielt er 1970 einen
Lehrstuhl fiir die ,Geschichte der Denksysteme* (zur Biographie
siehe Eribon 1999). Mit seinem Werk tiber die Grundlagen des
modernen Europas, vor allem tiber die Mechanismen der Herr-
schaft, die Disziplinierung durch das Gesetz, die Einfithrung
von Gefingnissen und geschlossenen Psychiatrien, tiber Sexua-
litdt, Wissen und Macht hat er weit tiber die Grenzen der Wis-
senschaft in eine intellektuelle Offentlichkeit hinein gewirkt.
Fiir Foucault sind Wissen und Macht untrennbar miteinander
verbunden. In 6ffentlichen Diskursen, eine durch Regeln gelei-
tete kommunikative Praxis, entsteht Wissen und somit Gewiss-
heiten, die als Wahrheiten gelten. Die Beziehungen zwischen
zwei Personen oder Gruppen werden durch dieses Wissen vor-
strukturiert. In der konkreten Interaktion Konstituieren sich
Machtbeziige. Macht kennt keinen Eigentiimer, sondern ent-
steht im Kontext, sie fordert die Gegen-Macht und ist niemals
einseitig. Foucault unterscheidet Macht von Gewalt und Herr-
schaft und sieht in ihr auch den kreativen Moment, der Wissen
hervorbringt. Macht ist in umfassende Dispositive eingebunden,
mit denen sich die Gesellschaft selbst organisiert. Politik, Psy-
chiatrie, Pddagogik, Sexualitdt, Wissen und andere Dispositive
wirken zugleich repressiv und produktiv. (Foucault 1978)

Von diesem Machtverstindnis geht auch Jean-Paul Dumont aus,
der sich zehn Jahre nach seiner Feldforschung bei den Panare-
Indianern in Venezuela mit dem komplizierten Verhiltnis zwi-
schen ihm und seiner Gastgesellschaft beschiftigt. Als Ethno-
loge versuchte er an das Wissen der Indianer zu kommen und
wollte sich durch Geschenke und Medizin einen Zugang eroff-
nen. Beides, Wissen und Gaben, sind untrennbar mit der Macht
der beiden Seiten verbunden und keine existiert ohne die an-
dere. Beide entstehen im Prozess. In seinen ersten Abhandlun-
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gen verfolgte er noch eine ,Walnusstheorie“, nach der ein Eth-
nologe eine fremde Kultur so sorgfdltig ,knacken“ muss wie
eine Walnuss, um an deren unbeschddigten Kern zu gelangen.
Im Riickblick sieht Dumont seine Interpretation der Panare als
Produkt einer gegenseitigen Konstruktion. Die Indianer konn-
ten den Ethnologen weder zu den Kreolen noch zu den Missio-
naren zdhlen und (er)fanden fiir ihn eine neue Kategorie, den
,Haarigen“. Dumont agierte und reagierte in dem Prozess, er-
fuhr zundchst Ablehnung und spéter Anerkennung. Sein Den-
ken oszillierte zwischen Objektivierung und going native und
fiihrte oft in Selbstgesprdche. Seine Identitdt entstand im For-
schungsprozess, sie wurde gemeinsam konstruiert, so wie auch
im gleichen Prozess die Fremden geschaffen wurden, ,|[...| rea-
lity, ethnographic reality, is actively constructed, not to say in-
vented.“ (Dumont 1978: 66) In diesem postmodernen Verstind-
nis entsteht Wissen und Wahrheit in Kontexten und kann nur
dort Giiltigkeit beanspruchen. Was uns Jean-Paul Dumont iiber
die Panare berichtet, kann als Ergebnis seiner Begegnung - und
nicht fir mehr als genau diese - stehen. Das Problem der Verall-
gemeinerung steht dennoch im Raum. Selbst wenn die Erfah-
rung spezifisch und die Interpretation autorenbezogen bleiben,
so leistet spdtestens der Leser den Schritt zur Verallgemeine-
rung. Dies trifft auch auf die folgende Schrift zu, die zum Kanon
der postmodernen Ethnographien gezdhlt wird.

Renato Rosaldo berichtet in seinem viel zitierten Essay, wie
seine personliche Erfahrung nach dem Tod seiner Frau Michelle
seine Interpretation der Kopfjagd verdnderte. Gemeinsam hat-
ten sie im nordlichen Hochland der Philippinen bei den Ilongot
bereits 30 Monate (1967-69 und 1974) geforscht, als sich 1981
der tragische Unfall ereignete. Auf einem Gebirgspfad rutschte
Michelle Rosaldo aus und stiirzte in die Tiefe. Die emotionale
Verarbeitung des Todes, die Erfahrung der Trauer und die Ndhe
von Kummer und Wut erfolgte bei Renato Rosaldo vor dem Hin-
tergrund friherer Trauerfille in seiner Familie, aber auch vor
dem Hintergrund dessen, was ihm die Ilongot seit Jahren be-
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richtet hatten, er jedoch nie verstehen konnte. Nach einem
Trauerfall, so wurde ihm gesagt, gehen die Ilongot aus Wut auf
die Kopfjagd, um den Kummer zu ertragen. Diese Erklirungen
waren flir Rosaldo ,mager, dunkel, unplausibel, stereotyp oder
sonstwie unbefriedigend” und er wischte sie beiseite (1993:
377). Vierzehn Jahre nach dem Tod seiner Frau sptirte er ange-
sichts des schmerzhaften Verlustes die Wut, die in der nordame-
rikanischen Kultur gewohnlich ignoriert oder unterdriickt
wird, und von der Therapeuten sagen, dass man sie zulassen soll
(1993: 384). Rosaldo wusste, dass seine Trauer sich selbstredend
von der der Ilongot unterscheidet, doch hat ihm die Erbitterung
im Schmerz um den Verlust seiner Frau einen anderen Zugang
zur Kopfjagd vermittelt. Er folgert daraus, dass der Ethnologe,
wie jeder Mensch, ein ,positioniertes Subjekt“ mit einem be-
stimmten Blickwinkel ist, doch dass die ethnologische Feldfor-
schung eine neue Positionierung ermdglicht und der Ethnologe
daher bestimmte Dinge besser verstehen kann als andere (1993:
398).

Kritische Ethnologie

Der Ethnologe, der seine eigene Gesellschaft verlisst und sich
den Standpunkten der Fremden annihern mochte, sieht seine
eigene Kultur mit anderen Augen. Unter der Bezeichnung ,kri-
tische Ethnologie® (critical anthropology) blickten in den 1980er
Jahren viele Ethnologen aus der Ferne zuriick auf das Eigene,
um es fremdkulturell informiert zu hinterfragen. Ethnologie
wurde zur Kulturkritik (vgl. Marcus und Fischer 1986). Der An-
spruch des Dialogs beinhaltet die Forderung, dass ein Ethnologe
in seiner Beschreibung der Fremden deren Blick auf sich ein-
schlief3t. Dies darf sich jedoch nicht allein auf erhellende Situa-
tionen aus der Feldforschung beschrinken, sondern die Ethno-
logie muss Kritik an westlichen Wissenssystemen ernst nehmen.

Die indische Ethnologin Veena Das bemerkt zu Recht, dass
man Stimmen aus dem siidasiatischen Subkontinent nur als In-
formanten gewertet hat, um sie dann in einem westlichen Wis-
senssystem zu verwerten. Ihre These ,Andere Kulturen erlangen
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Legitimitit nur als Gegenstdnde des Denkens - niemals als In-
strumente des Denkens“ (Das 1993: 410) verweist nicht nur auf
eine Schwachstelle, sondern auf eine Haltung im ethnologi-
schen Diskurs, dem jedoch die kognitive Ethnologie und der
Strukturalismus zeitweilig entgegengearbeitet haben. Mit sei-
nem Werk Das Wilde Denken hatte Lévi-Strauss (1968 [1962]) genau
den Versuch unternommen, den Das vermisst. Die postmoderne
Kritik lautet hier jedoch, dass ein franzdsischer Ethnologe wie-
der iiber die Fremden schreibt, ohne ihren Stimmen Raum zu
schenken. Afrikanische, indische und israelische Philosophen
fordern die Abkehr vom eurozentrischen Logozentrismus und
die Anerkennung anderer Wissensformen und anderer Ver-
nunftkonzepte (Hornbacher 2005: 19). Ausgehend von diesem
Desiderat untersucht Annette Hornbacher in ihrer ethnogra-
phisch fundierten Studie den balinesischen Tanz als ,kinasthe-
tische Darstellungsform von kosmologischem und metaphysi-
schem Wissen® (Hornbacher 2005: 21). Gesellschaftlich geteiltes
Wissen wird hier in Tanzformen ausgedriickt, auf Bithnen insze-
niert und somit an die Zuschauer vermittelt.

Die Diskussion um andere Wissensformen und die Kritik der
abendlindischen Wissenschaftstraditionen haben sich gegen-
seitig bedingt. Stephen A. Tyler, einer der Autoren des Bandes
Writing Culture (Clifford und Marcus 1986), hat ausgehend von der
ethnologischen Repridsentationsfrage die abendldndische Philo-
sophie neu gelesen und seine eigene Interpretation eines euro-
zentrischen Erkenntnismodells vorgelegt (Tyler 1991 [1987]). Er
sieht in der ,Relation von geistiger Idee und sinnlicher Repra-
sentation die Grundstruktur des ethnologischen Verstehensmo-
dells und des wissenschaftlichen Objektivitdtsideals, die er
beide als Produkte abendldndischer Metaphysik deutet.” (Horn-
bacher 2005: 93) Die ethnologische Reprdsentationskrise er-
weist sich fiir ihn somit nur als Folge der Textproduktion oder
vielleicht der Bildung von sprachlichen Allegorien tberhaupt.
Fiir Tyler ist die Frage nach Wahrheit obsolet. Basierend auf sei-
ner Feldforschung in Indien bei den Koya, einer schriftlosen Ge-
sellschaft, zeigt er, dass Denken nicht notwendigerweise zwi-
schen ,Sein und Schein“ unterscheiden muss. Fiir die Koya ist
das real, was sie sinnlich wahrnehmen. Den abendldndischen
Diskurs seit der griechischen Antike, der zwischen dem Augen-
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scheinlichen und dem Wesen der Dinge unterscheidet, bezeich-
net er als eurozentrisches Konstrukt. Nach Tyler leistet Sprache
keine Abbildung oder Kommentierung der Welt, sie bringt sie
hervor. Wer etwas sagt, schafft Tatsachen. Der Ausweg aus der
Reprisentationsdebatte liegt somit im Bekenntnis zur Evoka-
tion, ein oft zitiertes Zauberwort der postmodernen Welt. Eth-
nologen bilden keine Wirklichkeiten ab, sie bringen sie mit ih-
rer evokativen Kraft hervor. Der iiberwiegende Teil der Kritik an
diesem radikalen Ansatz wurde auf Konferenzen in Kaffeepau-
sen gedulert, zumal Tyler als interdisziplinir belesener Wissen-
schaftler kein einfacher Gegner war. In ihrer kritischen Wardi-
gung weist Annette Hornbacher darauf hin, dass sein Ansatz
unreflektierte Aussagen und Parolen nicht von differenzierten
Beschreibungen unterscheidet und letztlich auch das Denken
der Fremden mystifiziert (Hornbacher 2005: 92-100).

Die Postmoderne hat die Ethnologie in einer anderen Weise
politisiert als die vorangegangenen Diskurse. Die Aktionsethno-
logie - mit der ethischen Forderung an den Ethnologen, der
Loyalitdt gegeniiber der Gastgesellschaft Vorrang zu geben -
und die Entwickiungsethnologie - mit dem Aufruf zu einer kri-
tischen Evaluierung der westlichen Interventionen in den jun-
gen Nationalstaaten ~ waren pragmatisch orientiert und um-
setzbar. Sie fithrten zu Formationen, die geschlossen auftraten.
Die Agenda der Postmoderne erwies sich jedoch als allumfas-
send und methodenorientiert. Der direkte Bezug zu den philo-
sophischen Fragen nach den Mdéglichkeiten der Erkenntnis, die
Zusammenfiihrung von Wissen und Macht und die sich daraus
ableitenden ethischen Forderungen waren in der Summe so
tbermadchtig und dennoch diffus, dass sich kaum eine pragma-
tische Leitlinie fiir gesellschaftlich verantwortbares Handeln ab-
leiten lieR. In den USA hatte die ethnologische Postmoderne
zwar einen Einfluss auf nationale Debatten tiber Multikultura-
lismus, in Europa fand sie ihren Niederschlag jedoch primir in
akademischen Debatten und den Kreisen von Literaten und
Kiinstlern (Nugent 2004: 443). Die 6ffentliche Verwendung des
Kulturbegriffs wurde ebenfalls beeinflusst, doch nicht so stark,
um eine nationale Verwendung des Begriffs ,Leitkultur® zu ver-
hindern.

Worte schaffen
Tatsachen

Die Postmoderne als
politische Agenda
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Postkoloniale Studien

Die Postcolonial Studies, zu denen die postkoloniale Ethnologie
zihlt, ist eine aus den Literaturwissenschaften, vornehmlich
aus der Anglistik und hier aus der Commonwealth-Literatur
entstandene Forschungsrichtung. Die anti-koloniale Kritik, der
Widerstand gegen die Fremdherrscher und durch Migration
und Diaspora beeinflusste Identitaten wurden literarisch und li-
teraturwissenschaftlich thematisiert. ,The Empire writes back®
wurde zum Schlagwort einer Neuorientierung. Die Zentralitdt
der europiischen Textproduktion wurde ebenso in Frage ge-
stellt wie das Monopol der Auslegung. Kanonische Texte wurden
erneut ,gelesen“, wobei dieses ,re-reading” als Neuinterpreta-
tion, als politischer Akt, verstanden wurde. Betont wurde die je-
der Reprisentation inhirente Macht, deren Beriicksichtigung
nicht ohne die Kolonialgeschichte erfolgen kann. Die Ungleich-
heit zwischen the West and the Rest, also dem euro-amerikani-
schen Raum und den jungen Nationalstaaten, bildete den gro-
Reren Rahmen fiir Autoren, die genealogisch oder biographisch
in kolonisierten Riumen verwurzelt sind. Als prominente Ver-
treter konnen Edward Said, Homi Bhabha und Gayatri Spivak
genannt werden, die Robert Young (1995: 163) in seinem kriti-
schen Riickblick als heilige Dreifaltigkeit der Postcolonial Studies
bezeichnet.

Edward Said, Homi Bhabha und Gayatri Spivak

Auf Edward Said (1978) berufen sich einerseits viele Vertreter
der Postcolonial Studies (siehe oben zu seinem Werk ,Orientalis-
mus*), andererseits iiben sie Kritik an seinem Werk, weil er Bei-
spiele vom 14. bis zum 20. Jahrhundert zu einer homogenen
These ohne historische Differenzierung zusammenfithrt und
antikolonialen Kriften in den Kolonien und in Europa, etwa der
Antisklavereibewegung, keine Aufmerksamkeit schenkt. Der
Vorwurf lautet, er wiirde eine zu einfache Dichotomie der Welt
zeichnen (McLeod 2000: 40-50). Homi Bhabha zielt hingegen
auf einen Briickenschlag und beschreibt die hybriden Rdume,
die Kontaktzonen zwischen den Kolonialméachten und den Kolo-
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nisierten, und sieht in der Hybriditdt, die sich heute in den kos-
mopolitischen Zirkeln der Kiinstler, Literaten und Wissenschaft-
ler entfaltet, ein kreatives Potential, das die West-and-the-Rest-
Dichotomie aufhebt (Bhabha 1994). In der Tat kann eine solche
Zweiteilung der Welt weder fiir die Gegenwart noch fiir die Ver-
gangenheit gerechtfertigt werden. Eine Negierung hat jedoch
wiederum zur Folge, dass real existierende Ungleichheiten rela-
tiviert und verwadssert werden.

Ein anderes Dilemma zeichnet sich bei den subaltern studies
ab, ein von indischen Historikern geprdgter Ansatz, der den
Subalternen, also Unterdriickten und Marginalisierten, eine
Stimme geben will. Untersucht wird die Sicht der Menschen in
den administrativ wenig erschlossenen Regionen, vor allem in
Hinblick auf ihren Widerstand gegen Fremdherrscher. In ihrer
kritischen Besprechung dieser Arbeiten fragt Gayatri Spivak
»Can the Subaltern speak?” (1994). Sie kommt zu dem Schluss,
dass der Versuch, den Anderen eine Stimme zu geben, darauf hi-
nauslduft, erneut fiir sie zu sprechen. Ein solcher Versuch fiihrt
letztlich dazu, dass westlich ausgebildete Intellektuelle iber die
Subalternen sprechen und somit eine neue Auflage eines orien-
talistisch geprégten, essentialistischen Weltbildes produzieren.
Nach Spivak, die dies am Beispiel der indischen Frauen unter-
sucht, konnen die Subalternen durchaus fiir sich selbst spre-
chen, doch ihre Stimmen wurden und werden nicht gehort. Fur
historische Untersuchungen fordert sie, dass die Umstdnde of-
fengelegt werden, die sie zum Schweigen gebracht haben, an-
statt im Nachhinein erneut iiber sie zu schreiben (vgl. McLeod
2000: 191-95).

Die Betonung des historischen Prozesses ist eine der wenigen
Gemeinsamkeiten im polyglotten Kanon der Postcolonial Studies.
Damit ist jedoch keine Festlegung auf den Zeitraum nach der
Kolonialzeit gemeint, auch keine Einschrankung auf die Gesell-
schaften in den (ehemaligen) Kolonien, da hier die Folgen des
kolonialen Projekts als Ganzes, unabhidngig von Orten und Zeit-
rdumen, untersucht werden. Das postkoloniale Europa wird un-
ter diesem Blickwinkel ebenso untersucht und schliet auch die
Wissensproduktion und nationale Selbstfindung mit ein, die
durch den Kolonialkontakt beeinflusst wurde. Ein weiterer
Punkt, der als Gemeinsamkeit angefithrt werden kann, zielt auf

Die Unmdglichkeit,
den Anderen eine
Stimme zu geben

Die Vielfalt der
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die Aufhebung von globalen polaren Gegensdtzen, etwa Tradi-
tion und Modernitit. Es gibt nicht die Moderne (im Singular),
sondern eine Pluralitit an Modernen. Arjun Appadurai spricht
zu Recht von alternativen Modernen (1996: 49), andere Autoren
verweisen auf lokale, multiple oder verwobene (entangled) Mo-
dernen. Europa verliert somit seine normgebende Kraft und gilt
als eine der moglichen Spielarten der Moderne. Als dritte Ge-
meinsamkeit konnte das Bekenntnis zur politischen Dimension
der wissenschaftlichen Arbeit genannt werden, das sich vom
Ideal eines neutralen und wertfreien Empirismus abhebt. Die
Erforschung der Fremden produzierte das Wissen, das wie-
derum als Grundlage fiir Herrschaft und weiteren Erfahrungs-
gewinn diente. Ein Erkenntnisinteresse ist also stets in einen po-
litischen Kontext eingebettet.

Postkoloniale Ethnologie

Fiir die Ethnologie bedeuten diese Forderungen zundachst, ihre
eigene Verwobenheit in den Kolonialismus aufzuarbeiten. Der
Auftakt zu dieser Debatte war der Sammelband Anthropology and
the Colonial Encounter (Asad 1973), dessen Beitrdge zu unterschied-
lichen Beurteilungen der ethnologischen Komplizenschaft im
kolonialen Projekt kamen. Einige Stimmen warfen den friithen
Ethnologen vor, die Administration willentlich unterstiitzt zu
haben, andere sahen nur wenige Bertihrungspunkte. Nach Talal
Asad tendierte die Ethnologie — im Gegensatz zum essentialisie-
renden und verfremdenden Orientalismus - zur Nivellierung
von Interessenkonflikten und zur Harmonisierung und trug so
auf eine andere Weise zur Legitimation der kolonialen Expan-
sion bei. Obwohl diese Aufsatzsammlung viele Diskussionen
hervorrief, wurde das Thema - wohl tberschattet von der Wri-
ting Culture-Debatte in den 1980er Jahren - erst in den 1990er
Jahren wieder aufgegriffen. Mit einem stdrkeren Bezug zu den
franzosischen Poststrukturalisten wurden die gleichen Fragen
nun in einem breiter angelegten Feld aufgegriffen. Die histori-
schen Bedingungen der Kontaktsituation, in der Ethnologen auf
die Fremden trafen, wurden untersucht um damit aufzuzeigen,
wie aus einer direkten und ambivalenten Situation distanzier-
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tes und objektives Wissen produziert wurde und ,Ethnographie
als koloniale Praxis“ zu verstehen ist (Pels und Salemink 1994).

Ein anderer Diskussionsstrang betraf die priagende Rolle des
Kolonialismus fiir die Kulturen der unterworfenen Gesellschaf-
ten sowie die Transformationsprozesse, die die gegenwirtige
Form der jungen Nationalstaaten bestimmen (Dirks 1992).
Kolonialbeamte verfassten nicht nur Ethnographien, dienten
als Museumsdirektoren oder wurden auf Lehrstiihle berufen,
sondern sie schufen auch administrative Kategorien, mit denen
Millionen von Menschen verwaltet und somit geprigt wurden.
Eine Volkszdhlung basiert niemals auf neutralen Kategorien,
sondern klassifiziert Menschen nach den Vorstellungen der Zih-
lenden, etwa nach Sprache, Herkunft, Religion, Hautfarbe oder
ethnischer Zugehorigkeit. Dabei muss nicht immer ein strate-
gisches Kalkiil den Ausschlag geben. Oft waren Unkenntnis
oder ,Zufall* am Werk, etwa wenn die Bevolkerungszahl einiger
~Stdimme*“ mehrere Millionen Mitglieder umfasste, weil ein
fragwiirdiger Sammelbegriff verwendet wurde, oder in anderen
Féllen kleine Sprach- und Religionsgemeinschaften weiter auf-
geteilt wurden und ihre Mitgliederzahlen nur einige Hundert
Individuen erfasste. Die durch solche Zensuserhebungen ge-
schaffenen Zahlen erwiesen sich jedoch als nachhaltiger poli-
tischer Faktor und als Fundament fiir Identifikationsprozesse.
Diese Einsicht fiihrte zu einer Sensibilisierung in der ethnologi-
schen Feldforschung, denn vieles, was vordergriindig als alte
»Iradition“ erschien, erwies sich als koloniales Produkt.

Die Ethnologie ist also in einem mehrfachen Sinn in die post-
koloniale Situation verwoben. Erstens entstand sie als Disziplin
in einem kolonialen Kontext, der nicht nur auf den Fragehori-
zont, sondern auch die (seinerzeit vornehmlich positivistisch ge-
pragten) Methoden einwirkte. Zweitens ist der heutige Untersu-
chungskontext postkolonial. Drittens bilden die ethnologischen
Monographien einen Faktor in der Selbstwahrnehmung auRereu-
ropdischer Gesellschaften. Nicht selten sehen kleine Gesellschaf-
ten heute genau das als ihre Tradition an, was frithe Ethnologen
iiber sie zu Papier gebracht haben. Das Maf dieser Verwobenheit
ist im Fach allerdings umstritten, da in der Ethnologie auch ein
Gegenpol zur kolonialen Dominanz und ein Korrektiv zur orien-
talistischen Représentation gesehen werden kann.
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Nicholas Dirks zdhlt zu den Vertretern, die der Ethnologie eine
hohe Wirkkraft in der kolonialen Durchdringung der Welt zu-
schreiben. Er spricht am Beispiel Indiens von einem ethnographic
state am Ende des 19. Jahrhunderts, als ethnologische Fragestel-
lungen fiir das Verstindnis des siidasiatischen Kontinents wich-
tiger erschienen als historische und als Folge eine umfassende
Dokumentation von ,Sitten und Gebrdauchen“ hervorbrachte.
Kasten wurden in den Handbtchern fiir Kolonialbeamte nach
ihrem vermeintlichen Potential als gelehrt, kriegerisch oder
als kriminell klassifiziert. So wurden kollektive Zuschreibun-
gen vorgenommen, die weitreichende Folgen fiir die Betroffe-
nen hatten. Nach Dirks wurde die soziale Kategorie ,Kaste®
durch diese Festschreibungen, durch die Volkszdhlungen und
durch eine Férderungspolitik aufgrund von Kastenzugehorig-
keit erst im 19. Jahrhundert zur wichtigsten sozialen Kategorie.

,Colonialism in India produced new forms of society that have
been taken to be traditional; caste itself as we now know it is not
a residual survival of ancient India but a specifically colonial
form of (that is, substitute for) civil society that both justified
and maintained an Orientalist vision® (Dirks 2001: 60).

Eine solche Aussage tibersieht jedoch, dass frithe Sanskrittexte
bereits minutiése Aussagen tber das Kastensystem liefern, in
Ritualen Kastenhierarchien ausgedriickt wurden und Unbe-
rithrbare bereits vor der britischen Kolonialzeit als Landlose
in separaten Siedlungen lebten. Die These von der hohen Bedeu-
tung der Ethnologie ldsst sich zudem nur aufrecht erhalten,
wenn man auf eine Unterscheidung zwischen der universitdren,
wissenschaftlichen Disziplin und den ethnographischen Be-
schreibungen von Verwaltungsbeamten verzichtet. Dirks groRRes
Verdienst liegt jedoch in einer Sensibilisierung fiir Transforma-
tionsprozesse wihrend der Kolonialzeit, die im heutigen Indien
nicht nur die englische Sprache, die Staatsform und Bildungs-
institute betreffen. Die Koexistenz von lokalen, nationalen und
postkolonialen Kriften und die daraus resultierenden Prozesse
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bilden einen fruchtbaren Fokus fiir ethnographische For-
schung, wie es jiingst Shalini Randeria am Beispiel des Rechts-
pluralismus (2004) gezeigt hat. Die Gesellschaft Indiens zeich-
net sich durch die Koexistenz von mehreren Rechtsformen
aus, die einerseits als historisches Produkt mit kolonialen und
religiosen Einfliissen zu verstehen ist; andererseits bildet der
Rechtspluralismus Handlungsoptionen fiir die Konfliktparteien,
da auf lokales oder staatliches Recht zurtickgegriffen werden
kann.

Die Postmoderne hat sich - zu Recht - skeptisch gegentiber
den groflen Theorieentwiirfen geduflert. Allein ein Blick in
die Wissenschaftsgeschichte zeigt eine Abfolge von Entwiirfen,
die jeweils Kultur anders erkldren. Diese Theorien, die oft auf
4. isSmus” oder im Englischen auf ... ism“ enden (Evolutionis-
mus, Funktionalismus, Strukturalismus etc.), wurden als grof3e
Erzédhlungen (oder master narratives) bezeichnet. IThre kritische
Betrachtung fiihrte sie in die Ndhe von mythischen Welterkla-
rungen. Aus dieser Perspektive erscheint die moderne Wissen-
schaft als eine der moéglichen Welterklarungen, als ein euro-
amerikanischer Mythos der Gegenwart. Wenn wir strikt kultur-
relativistisch argumentieren und Wahrheit immer an Zeit und
Raum gebunden sehen, dann gewinnt dieses Argument. Es gidbe
demnach keine Moglichkeit, zwei widerspriichliche Aussagen
direkt miteinander zu vergleichen. Mythische Ursprungserkla-
rungen waren also genauso richtig und wahr wie die Erklarun-
gen von Ethnologen, Linguisten und Genetikern, die nach ihren
wissenschaftlichen Kriterien die Migrationsgeschichte dieser
Gruppe konstruieren.

Eine Debatte iiber die Grenzen der Erkenntnis wurde vom
New Yorker Physiker Alan Sokal angestoRen. Er schrieb in der
renommierten Zeitschrift Social Text allerlei ,Unsinn® zusam-
men, u.a. iiber eine transformative Hermeneutik und Quanten-
gravitation, forderte eine feministische Mathematik und wollte
die Konstante Pi, mit der man seit der Antike Kreise berechnet,
als ein Kontinuum deuten. Diese Thesen kleidete er jedoch in
einen philosophisch-soziologischen Jargon, so dass dieser Bei-
trag wirklich unverdndert verdffentlicht wurde. Es entstand
eine Offentliche Debatte, iiber die auch auf der Titelseite der
New York Times berichtet wurde. So wurde die Frage verhandelt,

Gegen die ,groRen
Erzahlungen“

Sokals Jux
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ob es eine vom Menschen unabhdngige Wirklichkeit gibt, die
der Mensch tatsdchlich erfahren kann, oder ob jede Wirklich-
keit vom Menschen geschaffen wird, weil der Mensch nur seine
eigenen Gedanken, aber nicht die Welt an sich erfassen kann
(vgl. Boghossian 1997). Die ganze Debatte wurde schlieflich in
einem Buch zusammengefasst, in der sich die Autoren gegen
fragwiirdige Argumentationsketten aussprachen, in denen na-
turwissenschaftliche Versatzstiicke beliebig verwendet wurden
(Sokal und Bricmont 1999).

Es ist ein Gemeinplatz, dass Wissenschaft historisch entstan-
den ist, alte Thesen tiberholt wurden und Erkenntnis stets
begrenzt ist. Dennoch steht die Frage im Raum: Wer hat recht -
die Wissenschaft oder der Mythos? Die Position von Sokal macht
jedoch Klar, dass es hier nicht um diese Frage geht, sondern
darum, welche Kriterien in welchem Bezugsrahmen zugrunde
gelegt werden. Er fordert eine Wissenschaft, die sich an ihren
eigenen Kriterien orientiert. Eine ethnologisch-linguistische Mi-
grationstheorie kann nicht die Aussage eines Mythos, etwa dass
der erste Vorfahre aus dem Boden wuchs, als gleichwertiges Ar-
gument verwenden. Wie verhdlt sich die Ethnologie in dieser
Frage? Erstens: Die Ethnologie rdumt in ihrer Beschreibung der
emischen Sichtweise einen hohen Stellenwert ein, weil das Ziel
das kulturelle Fremdverstehen ist, doch sie verwendet keine my-
thischen Argumente (der Ahne wuchs aus dem Boden) fiir eine
ethnologische These. Zweitens: Wissenschaft und Mythos sind
gleichermafen in ihre kulturellen Kontexte eingebunden, beide
bilden systemimmanente Wahrheiten. Wir betreiben Wissen-
schaft, um wissenschaftliche Wahrheiten zu produzieren, auch
tiber den Mythos.

Nach einem Vierteljahrhundert Writing Culture-Debatte sind die
Fragen der Autorenschaft, der Moglichkeiten und Grenzen
von Reprisentation ausgiebig diskutiert worden, ohne dass eine
Losung gefunden wurde. Den Kritikern der Postmoderne mag
dies als Beleg fiir die Sinn- und Nutzlosigkeit der Debatte die-
nen, doch ihre Initiatoren sehen sich darin bestdtigt. Weil es
nicht die eine Wirklichkeit gibt, gebe es somit auch keine einfa-
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che Lésung. Die Kritiker werfen den postmodernen Autoren vor,
sich hinter nebuldsen Aussagen oder ,offenen Texten“ zu verste-
cken, Zitate der Anderen fiir den eigenen Standpunkt einzufii-
gen oder sich schlimmstenfalls mehr mit sich selbst als mit dem
ethnologischen Gegenstand zu beschiftigen. Auf den postmo-
dernen Vorwurf, die (traditionelle) Ethnologie wiirde die Frem-
den konstruieren oder ,verandern®, ihre Kultur essentialisieren
und den Erkenntnisweg verschleiern, erwidern die Kritiker mit
dem Vorwurf, die postmodernen Kollegen wiirden ihre Gast-
gesellschaft mystifizieren.

Aus meiner Sicht hat die Debatte ein erhéhtes MaR an Reflexion
iber die eigene Wissenschaftspraxis und iiber die Gestaltung
von Texten hervorgerufen und damit an vielen Punkten einen
Finger auf wunde Stellen gelegt. Aus dieser schmerzlichen Er-
fahrung sind fruchtbare Debatten entstanden, etwa iiber die
Formen von Wissen jenseits der europdischen Texttradition. Sie
hat auch Offenheit bewirkt fiir neue Entwicklungen in Nachbar-
fachern.

1 Was ist common sense nach Clifford Geertz?

2 Wie kann das Konzept von Macht nach Foucault umschrie-
ben werden?

3 Was versteht Renato Rosaldo unter einem ,,positionierten
Subjekt” und was bedeutet dies fiir den forschenden Eth-
nologen?

4 Was meint Stephen Tyler mit Evokation?

5 In welchem Fach und in welchem Zusammenhang sind die
Postcolonial Studies entstanden?

6 Wieso wirkten koloniale Volkszihlungen auf die Gesell-
schaft zuriick?

— et - T —
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Nach Geertz ist der common sense der Gesamtkomplex des be-
wussten Denkens, dessen Konstruiertheit den Sprechern
nicht bewusst ist. Der gesunde Menschenverstand ist also in
seinen kulturellen Kontext eingebettet.

Nach Foucault sind Macht und Wissen untrennbar mitei-
nander verbunden. Man kann sie nicht besitzen, sondern sie
entstehen im Kontext und sind dort wirksam. Beide sind in
umfassende Dispositive eingebunden, mit denen sich Gesell-
schaft konstituiert.

Menschen sind handelnde Subjekte, die stets aus ihrer Posi-
tionierung, ihrem Handlungskontext heraus deuten. Ethno-
logen suchen durch die Feldforschung eine neue Positionie-
rung, sie sehen die Welt daher anders.

4 Ethnologische Texte evozieren Wahrheiten, sie schaffen Tat-

sachen und stellen keine Reprisentation von ethnographi-
scher Wirklichkeit dar.

5 Die Postcolonial Studies entstanden in der Anglistik durch die

Beschiftigung mit der Literatur aus den ehemaligen Kolo-
nien und der Diaspora und aus der in ihr enthaltenen Gesell-
schaftskritik, die die anhaltende Wirksamkeit kolonialer
Strukturen verdeutlichte.

6 Volkszdhlungen basieren nicht auf neutralen Kategorien,

sondern betonen Sprache, Herkunft, Religion, Hautfarbe
oder ethnische Zugehorigkeit. Diese Kategorien entsprechen
nicht notwendigerweise der Selbstwahrnehmung und wir-
ken - zumal wenn sie administrativ wirksam sind - auf die
Gesellschaft zurtick.



