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Einleitung

Auf die Gefahr hin, dass du tber unsere unterschiedlichen Schreibweisen (z. B. Grol3- und
Kleinschreibung, neue und alte Rechtschreibung stolperst, das ist okay. Und ein kleiner
Versuch aUs dEr rEiHe zU tAnZeN.

In dieser Broschure fassen wir die Ergebnisse der Diskussionen zu einem Thesenpapier die
wir wahrend unserer Treffen in der Zeit von 2000 bis 2005 (d. h. wéhrend ca. 8 Treffen)
erarbeitet haben zusammen.

Zunéchst stellen wir die von uns erarbeiteten Thesen vor. AnschlieRend versuchen wir in der
Erlauterung unserer Thesen unsere Diskussionen fiir die Leserin transparent zu machen. Nun
folgen Begriffsklarungen. Dies nahm immer wieder in den Diskussionen Raum ein, da
Begriffe mitunter sehr unterschiedlich besetzt sind oder verstanden werden.

Am Schluss der Broschiire schreiben wir etwas zu unseren Anarchafeministinnen-Treffen.

Wir wiinschen dir viel Spal? beim Lesen und hoffentlich bei weiterfihrenden konstruktiven
Diskussionen.

Anregungen, Kritik, Erganzungen kdnnen unter folgender Adresse: Uschi Horstmann,
Hermann-Lons-Weg 1, 24589 Nortorf oder im Internet unter www.anarchismus.de; Mail:
info@anarchimus.de oder sehr gerne personlich bei unserem néchsten Treffen 27. bis 30.
Oktober 2005 in der Nahe von Eisenach, eingebracht werden. Dazu sind interessierte
Frauen/Lesben herzlich eingeladen! Anmeldungen bitte unter den gleichen Adressen.

,.der kleinste gemeinsame nenner.*

dieses von uns Uberarbeitete und (vollig) veradnderte — thesenpapier ist im september 1998
vom ,,plenum anarchistisches forum thun* verabschiedet worden. am pfingstwochenende
1999 in lausanne/schweiz ist es von einem anarchisten abgeschrieben worden, um es einige
wochen spater mit zum FLI (forum fir libertére information) zu bringen. dort 16ste es einige
diskussionen aus. auf dem FLI-treffen ist das thesenpapier nicht zu ende diskutiert worden.
im frihjahr 2000 ist dann das thesenpapier zum anarcha-feministinnen treffen mitgebracht
worden.


http://www.anarchismus.de/
mailto:info@anarchimus.de

Unser gro3ter gemeinsamer Nenner

1. Die Unterdriickung der Frau ist Bestandteil und Stltzpfeiler des Patriarchats. Jede Analyse,
die das nicht beriicksichtigt ist falsch. Jedes praktische Handeln ohne diese Inhalte schafft
keine libertare Veranderung. Das bedeutet, dass wir Rassismus, Sexismus und
Kapitalismus als menschenunwiirdige Gewaltverhéltnisse (triple oppression) begreifen und

deshalb bekampfen.
* k Kk

2. Da fiir uns alles Private und alles Offentliche politisch ist, auch das Unbekannte, ist die
Trennung von Privatem und Offentlichem aufgelost. Darin liegt die Kraft zur Entwicklung
einer anarchafeministischen Gesellschaft.
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3. Unser anarchafeministisches Selbstverstandnis beinhaltet, dass wir jegliche
Erscheinungsformen von Hierarchie, geschlechtsspezifischem Rollenverhalten, Dominanz
und 6konomischer Unterdriickung ablehnen. Das gilt fur alle Beziehungen zu allen und
allem. Das bedeutet, dass wir lernen, libertare Lebensmodelle zu entwickeln und
einzuuben. In diesem Entwicklungsprozess richten wir unsere besondere Aufmerksamkeit
darauf, dass sich keine neuen Hierarchien, geschlechtsspezifisches Rollenverhalten,
Dominanzen und 6konomische Unterdriickung entwickeln kénnen.

Konkret bedeutet dies, dass wir iber eigenes Verhalten reflektieren, basisdemokratische
Strukturen aufbauen und versuchen Entscheidungen im Konsens zu treffen sowie eine
weitgehende gesellschaftliche Selbstverwaltung zu verwirklichen.

* kK

4. Gemeinsam mit a | | e n sind wir bereit, uns im Sinne einer libertaren Entwicklung
auseinander zusetzen und zu leben, wenn bei den Mannern Bereitschaft zur Verédnderung
des gesellschaftlich gepragten Ménnerbildes vorhanden ist - und das in Sprache, Verhalten,
Struktur und in psychologischem Sinn. In a | | e n Zusammenhéngen kénnen Frauen ohne
Erklarungszwang Raume thematisch, zeitlich und értlich fiir sich beanspruchen. Das gilt
auch fir einzelne Frauen. Ménner kénnen auf Grund ihrer Unterdriuckerstruktur keine
Mannerraume fiir sich beanspruchen, auRer wenn sie antipatriarchale
Auseinandersetzungen fuhren.

5. Es gibt keine objektive Definition von Vergewaltigung. Betroffene haben das
Definitionsrecht, was fur sie Vergewaltigung ist. Das gleiche gilt fir sexualisierte /
sexuelle Gewalt, sexualisierte Ubergriffe in Sprache und Kérperverhalten.

* k %k

6. In unseren Augen ist kein Projekt (Mensch, Lebenszusammenhang) revolutionér, das das
Verhaltnis der Geschlechter nicht radikal in Frage stellt.

P9

7. Fur uns ist sowohl in dem Begriff Anarchie Frauenbefreiung enthalten als auch im Begriff
Feminismus Herrschaftsfreiheit. Trotzdem muss dieser feministische Ansatz in libertéren
Zusammenhangen stéarker beriicksichtigt werden und in feministischen Zusammenhéngen
die Herrschaftsfreiheit.



Erlauterung zu unseren Thesen

Zu These 1

Die Unterdriuckung der Frau ist Bestandteil und Stltzpfeiler des Patriarchats. Jede
Analyse, die das nicht berucksichtigt ist falsch. Jedes praktische Handeln ohne diese
Inhalte schafft keine libertare Veranderung. Das bedeutet, da® wir Rassismus, Sexismus
und Kapitalismus als menschenunwirdige Gewaltverhaltnisse (triple oppression)
begreifen und deshalb bekampfen.

Fur uns Anarchafeministinnen ist es wichtig, im
Alltag, in politischer Arbeit und Theorie den Triple-
Oppression-Ansatz umzusetzen. Das Patriarchat ist
ein Gewaltverhaltnis, das sich nicht durch die
Veranderung einzelner soziologischer und
psychologischer Aspekte beseitigen l&sst.

Wir begreifen Sexismus, Rassismus und
Kapitalismus als eigensténdige
Unterdrickungssysteme, die gleichzeitig existieren,
die sich wechselseitig durchdringen und sich
gegenseitig stabilisieren, die verschieden offen
zutage treten, unterschiedliche Auspragungen haben
und verschieden empfunden werden kdnnen.

Keine Bewegung kann sich revolutiondr nennen, bzw. eine herrschaftsfreie Gesellschaft
entwickeln, die nicht alle Formen der Unterdriickung beachtet und bek&mpft.

Zu These 2

Da fur uns alles private und alles 6ffentliche politisch ist, auch das unbekannte, ist die
Trennung von privatem und 6ffentlichem aufgeldst. Darin liegt die Kraft zur
Entwicklung einer anarchafeministischen Gesellschaft.

Zu der Formulierung der These zwei kamen wir Uber die Feststellung der Frauenbewegung
der 1970er Jahre ,,Das Private ist politisch®.

Diese Feststellung ist damals entstanden, als Frauen/Lesben den Widerspruch offentlich
machten, dal} Ménner (Frauen/Lesben) emanzipatorische Verdnderungen in der Gesellschaft
anstrebten, im Privatleben aber patriarchales Verhalten in den alten Geschlechterrollen weiter
fiihrten. Fir jede/n deutlich sichtbar wird dies beim Thema Gewaltanwendung.

Die Veranderung der Gesellschaft beinhaltet die Verédnderung des privaten und persénlichen
Seins.

Wir haben diese These nicht abstrakt bearbeitet, sondern
waren bei unseren Diskussionen sehr schnell bei dem
Bereich Beziehungen und Liebesbeziehungen sowohl
heterosexueller als auch lesbischer Art und bei unseren
eigenen Erfahrungen und Lebenszusammenhangen. Wir
haben Uber unsere Wiinsche in bezug auf Beziehungen und
allgemein den Umgang miteinander gesprochen.

Wir finden es wichtig zu betonen, daR das Private und
damit auch unsere Beziehungen politisch sind, daB jede
aber auch das Recht auf ihre Privatheit hat, wenn sie es
winscht. Auch die Entscheidung, etwas als privat
anzusehen, ist politisch.




Zu These 3

Unser anarchafeministisches Selbstverstandnis beinhaltet, dass wir jegliche
Erscheinungsformen von Hierarchie, geschlechtsspezifischem Rollenverhalten,
Dominanz und 6konomischer Unterdriickung ablehnen. Das gilt fur alle Beziehungen zu
allen und allem. Das bedeutet, dass wir lernen, libertare Lebensmodelle zu entwickeln
und einzutben. In diesem EntwicklungsprozeR richten wir unsere besondere
Aufmerksamkeit darauf, dass sich keine neuen Hierarchien, geschlechtsspezifisches
Rollenverhalten, Dominanzen und 6konomische Unterdrickung entwickeln kdnnen.

Die dritte These beschéaftigt sich mit Herrschaft bzw. Herrschaftslosigkeit. Wir haben lange
diskutiert, was fur uns Herrschaft beinhaltet. Wir haben versucht mdglichst viele
grundlegende Aspekte von Herrschaft bzw. Herrschaftslosigkeit anzusprechen. Unsere
Diskussionen drehten sich z.B. um geschlechtsspezifisches Rollenverhalten, Dominanz und
Beziehungen. Unsere eigenen Lebensformen und Lebensmodelle von der Kleinfamilie bis zur
Kommune spielten eine grolRe Rolle. Wir redeten unter anderem Uber unsere Erfahrungen mit
dem Abwaschverhalten von Ménnern in WGs, dal3 Kindererziehung auch in linken
Kommunen teilweise allein Frauensache ist und in mancher Kleinfamilie vielleicht nicht. Wir
redeten Uber die Gefahren des Auftretens von Hierarchien in allen diesen Lebensformen und
die Notwendigkeit, dem aufmerksam entgegenzutreten.

Auch der Gedanke an unser Verhaltnis zu Tieren und zur Umwelt spielte bei der Diskussion
an diesem Punkt eine Rolle. Wir wollten Dominanzen so weit fassen, dal} wir in
»Beziehungen zu allen und allem* alle Menschen und die gesamte Umwelt einschlie3en
wollten.

Es ist uns wichtig zu betonen, daR die Entwicklung von Herrschaftsfreiheit nie abgeschlossen
sein kann, sondern ein andauernder Prozel} ist. Dabei ist die Méglichkeit und Chance der
Veranderung und des Lernens bei uns und bei anderen hervorzuheben.

1945 Marie Louise Berneri spricht zu Arbeitern in Glasgow

Zu These 4

Gemeinsam mit a | | e n sind wir bereit, uns im Sinne einer libertaren Entwicklung
auseinander zusetzen und zu leben, wenn bei den Méannern Bereitschaft zur
Veranderung des gesellschaftlich gepragten Mannerbildes vorhanden ist - und das in
Sprache, Verhalten, Struktur und in psychologischem Sinn. Inallen
Zusammenhéangen konnen Frauen ohne Erklarungszwang Raume thematisch, zeitlich
und értlich fur sich beanspruchen. Das gilt auch fur einzelne Frauen. Manner kénnen
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auf Grund ihrer Unterdrickerstruktur keine Mannerraume fur sich beanspruchen,
aufler wenn sie antipatriarchale Auseinandersetzungen fihren.

— das Patriarchat ist eine kollektive Lebensrealitat.

— die Unterdrickungsstruktur des Patriarchats ist gesellschaftliche Lebensrealitat aller, nicht
lediglich der Frauen (Kinder, Zwangsheterosexualitat, Normierung...).

— auch von Méannern wird gefordert sich mit dem Patriarchat auseinander zu setzen, damit sie
sich im Sinne einer libertaren Gesellschaft entwickeln kénnen. Dies ist auch sinnvoll in
Mannergruppen um ihrerseits eigene Vorstellungen zu erarbeiten. Dabei ist grundlegend
die praktische Veranderung der bestenenden Rollenmuster. Nur so ist zu erreichen, dass
nicht ausschliellich Frauen zur ,Frauenfrage’ arbeiten mussen.

— sowohl soziobkonomische als auch soziokulturelle Gesellschaftsumbriiche missen
eingefordert werden. Deshalb fordern wir neben struktureller Verédnderung auch
Veranderungen in Sprache, Verhalten, Kultur und dem gesamten Bereich der menschlichen
Psyche (starkes/schwaches Geschlecht...).

— es ist wichtig, dass Frauen und Manner gemeinsam an einer Gesellschaftsveranderung
arbeiten. Es soll aber alle Varianten der Auseinandersetzung geben.

— es ist ein grundsatzliches, selbstverstandliches Recht, dass es Frauenrdume gibt, in denen
Frauen unter sich diskutieren - und zwar alle gesellschaftlich relevanten Themen und nicht
nur frauenspezifische Themen.

— es gibt im eigentlichen Sinne des Wortes keinen Freiraum, da auch Frauenrdume nicht
Jfrei’ von unterdriickenden Normen und Formen der Dominanz und Herrschaft sind.

— wir wollen keine Freirdume, sondern ideelle, aber auch reale Rdume fiir Frauen, was bei
weitem nicht selbstverstandlich ist, auch nicht unter Anarchistinnen. Allein die
Forderungen nach eigenem Klo und eigenen Duschzeiten fir Frauen fuhrte Anfang der
90iger auf mehreren anarchistischen Treffen zu Eklats.

— eigene Rdume zu erkampfen sind immer befreiende und starkende Momente.

— Frauenrdume werden von Frauen nicht immer als frei empfunden; Frauen reproduzieren
ihrerseits auch patriarchale Strukturen und Unterdriickungsmechanismen. Miteinander
kénnen diese Strukturen aufgedeckt und Gberwunden werden.

— auch wenn auf einem gemischten Treffen die meisten Frauen kein separates Treffen
winschen bleibt die Forderung einzelner Frauen nach separaten Raumen dadurch
unangefochten. Alle Diskussionsformen missen akzeptiert werden, nur Vielfalt schafft
Verénderung.

— durch separate Frauenraume wird miteinander gelernt unsere Umgangsformen und
Gesprachsfiihrungen, die in gemischten Treffen oft als ,emotionales Theater’ abgetan
werden, ernst und wichtig und als Teil unserer politischen Arbeit zu nehmen.

— die Raume flr Frauen fordern wir aus Respekt, Anerkennung und Interesse aneinander, fur
einzelne Frauen kann es aber sehr wohl auch ein Schutzraum sein.

— Frauen und Ménner, die sich nicht mit dem Patriarchat auseinandersetzen, kdnnen sich
nicht Anarchistlnnen nennen.



Zu These 5

Es gibt keine objektive Definition von Vergewaltigung. Betroffene haben das
Definitionsrecht, was fur sie Vergewaltigung ist. Das gleiche gilt ftr sexualisierte /
sexuelle Gewalt, sexualisierte Ubergriffe in Sprache und Kérperverhalten.

— Wir wollen, dass bei sexualisierten Ubergriffen und Vergewaltigung
die Betroffenen das Recht haben zu definieren, was ihnen passiert
ist und dass ihre Gefiihle und Empfindungen ernst genommen
werden.

— Wenn sich Betroffene vergewaltigt fuhlen, ist das so, ohne wenn
und aber. Wir wollen, dass alle Menschen eine stdndige und
sensible Auseinandersetzung fiihren tiber Grenzen erspiren,
wahrnehmen, reflektieren, achten und verteidigen, bei sich und bei
anderen.

— Uns ist bewusst, dass dies in Abhangigkeitsverhaltnissen (Familie,
Beruf, Partnerschaft...) besonders schwierig ist.

Dazu Raphaela Kula (Analyse und Kritik, Mai 2005): ,, Der Begriff sexualisierte Gewalt
beinhaltet aggressive, gewalttatige Handlungen, die auf die Erniedrigung und Demdtigung des
Opfers abzielen; diese Gewalttaten sind kein Ausdruck von Sexualitat, sondern eindeutig
sexueller Ausdruck von Aggression, Machtaustibung und Unterdriickung. Sexualisierte
Gewalt beinhaltet direkte korperliche Gewalt wie Vergewaltigung und Sexualmorde, aber
auch Handlungen, die von den Opfern als Uberschreitung eigener Grenzen erlebt werden,
wenn z. B. das Schamgefuhl verletzt wird. Sexualisierte Gewalt kann sowohl direkt personal,
als auch indirekt strukturell ausgetibt werden.*

Zu These 6
In unseren Augen ist kein Projekt (Mensch, Lebenszusammenhang) revolutionar, das
das Verhaltnis der Geschlechter nicht radikal in Frage stellt.

Projekte, Lebenszusammenhange spiegeln die gesellschaftliche Realitat wider.

Da die gesellschaftliche Realitét eine patriarchale ist und sowohl Frauen als auch Manner in
diesem Geschlechterverhaltnis sozialisiert wurden, kann eine Befreiung aus den
Rollenmustern nur geschehen, wenn die Menschen bereit sind, die (subtilen)
Unterdriickungsmuster anzuschauen. Erst durch das Erkennen von
Unterdriickungsverhéltnissen kann eine Veranderung geschehen.

Eine solidarische Verdnderung zwischen den Geschlechtern kann nur entstehen, wenn die
Kraft der Veranderung auf Freundschaft, gegenseitiger Hilfe und liebevollem Umgang
basiert.

Deshalb ist es unumgénglich, dass wir uns mit Menschen, die Gewalt austiben, sei es
korperliche, seelische oder sexualisierte, auseinandersetzen, da diese Gewalt in uns selbst,
wenn auch nur subtil-vorhanden ist. Dies passiert in den meisten Projekten/Lebenszusammen-
hangen nicht.

Gewalttatiger, grenziberschreitender Umgang wird geduldet und mitunter nicht erkannt.
Menschen sind haufig auseinandersetzungsfaul und konfliktscheu, was dazu fiihren kann, dass
Menschen stellvertretend angegriffen und ausgeschlossen werden. Das passiert am haufigsten
in der gangigen Vergewaltigerdiskussion. Jahrelang wird mannliche strukturelle Gewalt
geduldet und nicht diskutiert, z.B. Frauen standig zu unterbrechen, Witze erzahlen tber
Blondinen, Frauen sich Ménnern unterwerfen, um eine Position in der Gruppe zu erreichen.
Diese Umgangsformen schaffen Platz fir Gbergriffige Handlungsweisen, die in der Gruppe
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bei Auseinandersetzung Uber eigene subtile patriarchale Muster schon l&angst offengelegt

waéren. Wenn Vergewaltigung sichtbar wird, dann ist das Geschrei grof3.

Solange das Geschlechterverhéltnis nicht standig hinterfragt wird und als radikales — an der

Wurzel sitzendes — Ubel erkannt wird in unseren Gruppen, wird die Vergewaltigerdiskussion

weiterhin stellvertretend fir fehlende Auseinandersetzung zum Thema Patriarchat gefiihrt

werden.

Alltagliche Themen miussen sein, und zwar

immer wieder:

- Wer macht die reproduktive Arbeit (Raum

w fegen, Abwasch, Essen vorbereiten,

Beziehungsarbeit)?

- Wie ist unser Redeverhalten?

- Wie ist zahlenmé&Rig das Verhaltnis Frauen
—Manner in Gruppen?

- Warum nehmen weniger Frauen am
offentlichen Leben teil?

- haben wir gewaltfreie liebevolle
Beziehungen und Umgangsformen?

- Welche Rolle spielen Liebe und
Beziehungen, gehen wir in der Sexualitat
achtsam miteinander um?

- Werden Frauen und Mé&nner fir
Nichterfillen ihrer gesellschaftlich
erwarteten Geschlechterrollen

ausgegrenzt?

- Gehen wir verantwortungsbewuf3t mit unserer Umwelt um?

- Wer bereitet Texte vor, hélt Reden?

- Wie sind die 6konomischen Verhéltnisse, wie gleichen wir diese aus?

- Wer macht, plant, organisiert Kinderbetreuung?

- Werden Aktionen so geplant, dass sie Frauen und Kinder mit ansprechen?

- Ist unsere Utopie und Praxis offen flr vielfaltigste Lebensentwirfe (kulturell, sexuell,
religi®s, spirituell, korperlich)?

Frauen und Manner, die diese Diskussionen nicht fiihren wollen, kdnnen sich nicht in

Richtung anarchistisch- HERRschaftsfrei — entwickeln.

Zu These 7

Far uns ist sowohl in dem Begriff Anarchie Frauenbefreiung enthalten als auch im
Begriff Feminismus Herrschaftsfreiheit. Trotzdem muss dieser feministische Ansatz in
libertaren Zusammenhéangen starker bertcksichtigt werden und in feministischen
Zusammenhangen die Herrschaftsfreiheit.

Wir, die Frauen und Lesben des Anarchafeministinnen-Treffens, bringen jede
unterschiedliche Hintergriinde in die Treffen ein. Einige Frauen kommen aus
libertar/anarchistischen Zusammenhéangen, in denen sie immer wieder - trotz vieler
Diskussionen - den Eindruck hatten und haben, feministische Ansétze werden deutlich zu
wenig bis gar nicht bertcksichtigt - frei nach dem Motto “Haupt- und Nebenwiderspruch”.
Andere Frauen kommen aus feministischen Zusammenhéngen. Dort stol3en sie in
Diskussionen in verschiedenen Auseinandersetzungen héaufig an ein Denken in staatlichen
und parteipolitischen Strukturen oder an ein Nichthinterfragen von Herrschaftsstrukturen bzw.
an eine geringe Bereitschaft grundsatzlich Herrschaftsfreiheit als Ziel zu sehen.



Begriffsklarung

Im Folgenden erklaren wir einige von uns verwendete Begriffe, wie wir sie diskutiert haben
und verstehen. Haufig war es auch so, dass wir in unseren Diskussionen die Begriffe nicht
explizit definierten, sondern von einer stillschweigenden Ubereinkunft tiber die Bedeutung
ausgingen. Beim Erstellen unseres Textes wollten wir diese aber erldutern und kamen dabei
teilweise zu erstaunlichen Erkenntnissen wie sie offiziell definiert werden oder welche
Bedeutungen sie noch haben. Wir nehmen uns die Freiheit zu entscheiden, welche
Begriffsklarung wir hier weitergeben.

Zu den Begriffen “libertar”, “Dominanz”, “Revolutionérin” folgen einige Erklarungen aus
DUDEN, Das Fremdwdrterbuch 1997/1999 oder in Anlehnung daran.

LIBERTAR

Libertét: Freiheit

libertér: (lat.-fr.): extrem freiheitlich; (wird in der Regel synonym flr das Wort) anarchistisch
verwendet.

Das “extrem” verstehen wir positiv. Frither war das Wort “libertar” in der Offentlichkeit
positiv besetzt.

ANARCHIE

Das Wort Anarchie kommt von dem griechischen Wort an-archia und bedeutet ,,keine
Herrschaft”, meint also die Abwesenheit jeglicher Autoritat.

Emma Goldman:,, (Anarchismus ist) die Philosophie einer neuen sozialen Ordnung, basierend
auf einer von menschlichen Gesetzen uneingeschrénkten Freiheit. Die Theorie, daB alle
Formen von Herrschaft auf Gewalt beruhen und deshalb falsch und schédlich sowie unnétig
sind.

Der Anarchismus ist die einzige Philosophie, die den Menschen das BewuBtsein ihrer selbst
bringt; die davon Uberzeugt ist, da Gott, der Staat und die Gesellschaft nicht existieren, daf}
ihre Versprechungen null und nichtig sind, da sie nur durch die Unterordnung des Menschen
erfllt werden kénnen.* (Anarchismus — Seine wirkliche Bedeutung)

LIBERTARE LEBENSFORMEN

Einige Erklarungen aus “Der Grol3e Duden”, 1961
Libertas: ROmische Gottin der Freiheit

Libertét: friher = standische Freiheit

Liberté: franzdsisch = Freiheit

Libertin: lateinisch-franzdsisch = Freigeist; liederlicher Mensch, Wustling
Libertinage: veraltet = Liederlichkeit, Zlgellosigkeit

Libertiner: veraltet = Freigeist, leichtsinniger, ztgelloser Mensch

Libertare Lebensformen bedeutet freiheitliche Lebensformen und daB es kein
festgeschriebenes Rollenverhalten gibt.

ROLLENVERHALTEN

Unseres Erachtens ist Rollenverhalten erst einmal vollkommen wertfrei und nicht
festgeschrieben. Jede Person kann ein Rollenverhalten einnehmen und beliebig verandern.
Trotzdem gibt es die uns wohlbekannten Frauen — Manner — Gruppen - kulturellen —
religiésen — ethnischen und sonstigen gesellschaftlich erwarteten Rollen.




Das soziale und politische Leben eines jeden Menschen findet in eben diesem Spannungsfeld
zwischen normierten Rollen und dem individuell gefillten Rollenverhalten der Einzelnen
innerhalb ihrer jeweiligen Lebenszusammenhange statt (Familie, Freundinnen, Kolleginnen,
politische Gruppen, Community).

Rolle und Rollenverhalten wird erst dann identisch, wenn viele sich die Rolle der oder des
Einzelnen zu eigen machen. Damit werden Normen gesetzt.

In dieser Identitat von gesellschaftlich vorgegebener Rolle und eigenem Verhalten, wird
widerstandiges Handeln schwierig und zum gesellschaftsgefahrdenden ProzeR.

Auch wenn ein bestimmtes Verhalten von einer/m Einzelnen gar nicht als Rolle oder
Rollenverhalten wahrgenommen wird, kann es doch durch die umgebenden Menschen zu
einer Rollen- und Verhaltensfestschreibung kommen.

Diese Festschreibungen sind insgesamt fatal und bewertend und fuhren in der Folge zu
Vorurteilen und Ausgrenzungen bis hin zur Repression. Dann ist es schwierig und zum Teil
unmdglich aus diesen Bewertungen rauszukommen.

In einer freiheitlichen Gesellschaft stellen wir uns vor, dass Rollenverhalten und Normen
reflektiert, bewusst gebrochen und verandert werden.

Und so kampfen wir als FrauenLesben fir alternative, vielfaltige und rebellische Lebens- und
Verhaltensformen.

FREIHEIT

Freiheit bedeutet Leben; alles das zu tun, zu denken, was fiir die/den Einzelne/n gut,
brauchbar, erstrebenswert, vertretbar, machbar ist. Wichtig ist dabei immer, die Freiheit
der/des Anderen zu berticksichtigen und zu achten.

HERRSCHAFT

Herrschaft bedeutet Unterdriickung. Dadurch entsteht Abhé&ngigkeit bis hin zur Selbstaufgabe.
Fruher gab’s die Herrschaft/en, die sich Leibeigene kauften. Spater die, die sich mit Dienern,
Zofen, Mégden, Knechten umgaben. Letztere hatten wenig Lohn und freie Zeit, und von
ihnen wurde eine hohe bis totale Identifikation mit den Arbeitgeberinnen, den Herrschaften,
erwartet. Heute heif3en die Herrschaften Herrschende und sind: Firma, Prasident, Papst, Biiro,
Arbeitsamt, Sozialamt, Auslédnderbehdrde, Fabrik, Uni, Schule, Abgeordnete usw.

Bei 6konomischer Unterdriickung wird die Macht u. a. des Geldes als Herrschaftsmittel
eingesetzt. Menschen werden durch Enteignung von Land (in Europa bereits im Mittelalter
erfolgt) und an Produktionsmitteln in Abhangigkeiten gedrangt, durch die sie gezwungen sind
ihre Arbeitskraft zu verkaufen.

Unserem Erachten nach bedeutet Herrschaft Macht mit gewaltsamen Mitteln Uber andere
auszuiben.

Die heute bestehenden Herrschaftsverhaltnisse wurden mit massiver Gewalt uber Jahrhundert
installiert und durchgesetzt. Sie werden aufrechterhalten und ausgebaut mit gewaltsamen
Repressionsinstrumenten wie Armeen, Polizei, Gefangnissen und geschlossenen Heimen
sowie geschlossenen Psychiatrien.

Auch Medien kdnnen ein Herrschaftsinstrument darstellen und werden von Herrschenden

intensiv dazu eingesetzt, z. B. durch massenhafte selektive Information, Gleichschaltung von
Medien.
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AU ED BY NEDELIWOVICH . BRASHICH s=s KUHARICH,

MACHT

Macht hat positive und negative Bedeutung. Macht geht h&ufig in Herrschaft ber, z. B.
Wissen als Macht Uber andere einsetzen.

Auch Geld, bzw. andere materielle Werte, haben fur viele Menschen diesen Machtfaktor, der
sie beherrschen kann.

Machthungrig; Selbsterméchtigung; Macht des Geldes, der Gedanken; Staatsmacht;
Machtvakuum; Frauenmacht; keine Macht fur niemand; alle Macht allen; méachtig; Méachte;
machtvoll; Gegenmacht u. s. w.

Macht als emanzipatorische Kraft kann unserem Erachten nach z. B. durch Wissensteilung
und gemeinsames Handeln nach dem Konsensprinzip angewandt werden.
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DOMINANZ

(lat.-nlat.) Vorherrschaft

Dominieren, Beherrschen, Vormachtstellung

Beispiel von uns: Die vorherrschende Kultur der westlichen Welt ist patriarchal.

Aus dem Psychologie Fachgebardenlexikon April 2004 (Internet):
Dominanz:
auch: Vorherrschen, Uberlegensein

Gegenbegriff: Unterwerfung
Def.: Allgemeine Bezeichnung fir ein Verhalten, welches sich in der Tendenz ausdriickt,
andere Menschen kontrollieren oder beherrschen zu wollen. Die Verhaltensmerkmale der
Dominanz sind u. a.: dirigierend, hart, bestimmend oder gebieterisch.

ZWANGSHETEROSEXUALITAT

heterosexualitat ist die norm. die damit verknupften rollenverhalten, heterosexuellen
strukturen sind die stlitze dieser gesellschaft. das zentrale element davon ist die EHE!
sexualitat wird auf die HERRschende heterosexuelle norm reduziert. alle anderen formen von
geschlechtlichkeit und sexualitit werden verleugnet, nicht toleriert bis hin zu offen oder
verdeckt angegriffen.

durch die gesetzliche heterosexuelle eheschliefung werden heutzutage die ehepartnerinnen
staatlich, gesellschaftlich, wirtschaftlich und rechtlich bevorzugt.

auch bei tendenzieller liberalisierung ist die EHE in der grundstruktur eine zwangsstruktur, in
verbindung mit massiver unterdriickung. sie ist als stiitze patriarchaler ordnung wesentliches
instrument von herrschafts- und machtaustbung.

zwangsheterosexualitat reduziert die geschlechter auf mannlich und weiblich.

REVOLUTIONAR/IN

Aus DUDEN, das Fremdworterlexikon 1997/1999
1. der/die auf eine Revolution hinarbeitet od. an ihr beteiligt ist.
2. der/die sich gegen Uberkommenes auflehnt u. grundlegende Veranderungen (auf

einem Gebiet) herbeifiihrt.

In Anlehnung an Net-Lexikon April 2004:
Revolution: v. fr. Umwaélzung
polit. Rev.: einen radikalen Umsturz (-versuch) der bestehenden politischen und
gesellschaftlichen Verhaltnisse innerhalb kurzer Zeit, der von einer breiten
Bevolkerungsschicht getragen wird.

Dies kann eine gewisse Bereitschaft zur Gewalt situationsbedingt und zeitlich befristet
beinhalten, z. B. Besetzungen, Sabotage, Sachbeschadigungen, Sch&den gegen Personen,
Boykotte.

Eine befreite emanzipierte Gesellschaft ist nach unseren Vorstellungen eine gewaltfreie und
somit friedliche Gesellschaft.

Wir Anarchafeministinnen verwenden “revolutionar” im Sinne eines
anarchafeministischen/libertaren Denkens.

BEZIEHUNGEN

beziehung ist erstmal neutral und bezeichnet die verbindung zwischen zwei oder mehreren
menschen.

freundinnen/freunde haben genauso eine beziehung wie mutter und tochter, ein mensch mit
einem hund, sich liebende menschen etc.

es gibt freundschaftliche, kameradschaftliche, enge, lose, liebes-, geschéftsbeziehungen etc.
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in dieser gesellschaft steht beziehung meist firr die partnerschaftliche verbindung zweier
menschen, fur eine liebesbeziehung, fur eine ehe-beziehung, flr die heterosexuelle norm.
beziehungen kdnnen unterschiedlich stark ausgepragte, hierarchische, dominante, aber auch
partnerschaftliche, gleichberechtigte, solidarische, liebevolle etc. strukturen haben.
liebesbeziehungen werden als personliche, individuelle angelegenheit gesehen.

fiir uns anarchafeministinnen ist das, was in beziehungen gelebt wird politisch, setzt sich im
grofRen fort, wird durch uns existent. es gibt kein privates in dem sinne.

beziehungen beinhalten unterschiedliche wohn-, arbeits- und liebesformen.

HIERARCHIE
(Der gr. Duden, 1974)
1. (pyramidenformige) Rangordnung, Rangfolge. Uber- und Unterordnungsverhaltnisse.
2. priesterliche Rangordnung i. d. kath. Kirche
3. Gesamtheit derer, die i. d. kirchlichen Rangordnung stehen.
Hierarchie bedeutet eine Strukturelle pyramidenférmig nach unten verlaufende
Durchsetzungs- und Durchfiihrungsordnung. Sie wird von den Herrschenden als ideale
Organisationsstruktur angewandt, am deutlichsten bei Militér, Verwaltung, Kirche und
Wirtschaftsunternehmen zu sehen.

triple opression

Ist ein Begriff, der Mitte der 70er Jahre von schwarzen Feministinnen aus den USA gepréagt
wurde und eine Kritik an marxistischer Theorie und Praxis weltweit beschreibt, die alle
Widerspriiche der Gesellschaft auf kapitalistische Herrschaftsverhaltnisse reduziert.

Sie hingegen beschreiben Sexismus, Rassismus und Kapitalismus als einander bedingende
Unterdriickungsmechanismen, die nicht losgeldst voneinander bek&mpft werden kénnen. Nur
in dieser Einheit kann eine befreite Gesellschaft erkdmpft werden.
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Anarchafeministinnen-Treffen

Seit Oktober 1993 treffen sich regelméRig alle halbe Jahre FrauenLesben aus dem ganzen
Bundesgebiet fir ein Wochenende. Die Anzahl der Anwesenden schwankt zwischen zeitweise
uber 30 bis 8 FrauenLesben und Kinder. Die Treffen finden in Tagungsh&usern statt und
werden abwechselnd organisiert.
Die Idee zu einem solchen Zusammenschluss ist erstmalig auf einem bundesweiten Projekt A-
Treffen von den dort anwesenden FrauenLesben entwickelt worden. Die FrauenLesben trafen
sich dort, machten eine Vorstellungsrunde und redeten tber ihre Erfahrungen in gemischten
und FrauenLesben-Zusammenhéngen. Sie beschlossen, sich beim Lutter-Spektakel im Mai
1993 als FrauenLesben-Gruppe wieder zu treffen, eine FrauenLesben-Party sowie Dusch-,
Klo- und Schlafraume fur sich und alle FrauenLesben zu organisieren, die es wollten.
Bei dem Treffen in Lutter fand dann eine FrauenLesben-AG mit dem Thema ,,Frauen im
Projekt A - anarchafeministische Analyse* statt, in deren Verlauf die Griindung einer
anarchafeministischen Vernetzung beschlossen wurde.
Das erste bundesweite Anarchafeministinnentreffen fand schliellich vom 01. bis 03. Oktober
1993 in Fronhausen statt.
Seit dem wurden viele Themen, i. d. R. in Kleingruppen, besprochen und diskutiert,
z.B.:
— Sprachverhalten und -entwicklung sowie alltdgliche Repression gegen Frauen
— Anarchafeminismus als Radikalisierung des Feminismus (ein Text von Friederike
Kamann)
— Frauen und Natur (Verstandnis, Subsistenzwirtschaft)
— ein offener Brief an Horst Stowasser zu seinem Buch ,,Leben ohne Chef und Staat“ und
seine Folgen
— Repression und sexistische Gewalt (Tripple-Opression/Rassismus, Kapitalismus und
Sexismus)
— Bevolkerungspolitik
— Selbstverstandnis unserer Treffen
— Manner-Kabarett-Gruppe ,,Heiter bis
wolkig*
— FoRT (Frauen organisieren Radikale
Therapie)
— Referat: Lesben in der deutschen
Frauenbewegung
— Lesben-Bi-Heteras
— Umgang von Frauen untereinander
— Verbindung privat und politisch
— Sexualitat und Herrschaft
— Feministische Utopien
— ldentitatspolitik
— Neoliberalismus
— Einige Texte der Mailédnderinnen (Libreria
delle donne di Milano) -
— Zapatistische Bewegung (Mexiko)
— etc.

und seit einiger Zeit vorrangig die Diskussion an unserem ,, Thesenpapier*.
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Hé&ufig bildeten sich zu den verschiedenen Themen ,,Schwerpunkt-Gruppen®.

Wir stellten im Laufe der Zeit fest, dass es sinnvoller ist die Treffen themenbezogen zu
organisieren, da zum einen eine bessere inhaltliche VVorbereitung maoglich ist und es zum
anderen immer viele interessante Themen gibt. Wenn das Angebot an unterschiedlichen AGs
zu groB wurde und nur noch oberflachliche Diskussionen moglich waren, hat das schnell zu
ziemlicher Unzufriedenheit gefiihrt.

Wir stellten schnell fest, dass fir uns das Erleben von Riickhalt auf den Treffen sehr wichtig
ist. Im Alltag, auch im anarchistischen oder feministischen, gehen wir viel zu oft hinter unsere
eigenen Anspriiche zuriick, muissen darum kampfen sie zu behalten oder stellen sie vielleicht
sogar in Frage (was wir nicht grundsatzlich fur verkehrt halten). Wir erfahren, wie wenig
selbstverstandlich es auch in politischen Zusammenhangen in der Praxis ist, z. B. Hierarchien
abzubauen, anderes Diskussionsverhalten zu erproben oder weich und offen zu sein.

Hier haben die meisten die Frauentreffen als etwas empfunden, aus denen sie Kraft nehmen,
ihre Anspriiche auch weiter zu vertreten, nicht mehr dahinter zuriickzuweichen, ihr Verhalten
nicht mehr zurtickzunehmen, auf denen es aber auch moglich ist, einen anderen Umgang zu
erlernen und zu erproben.

In einer AG zum Selbstverstandnis wurde das einmal so ausgedruickt:

....am wichtigsten war uns allen unsere Theorien oder unsere Utopien auch ein Stick im
Umgang miteinander zu leben. Das Gefihl zu haben, dass das hier (auf den Treffen) méglich
ist, dass wir achtsam und offen miteinander umzugehen versuchen, dass diese Treffen ein
ernsthafter Versuch sind, mit Konflikten innerhalb der Gruppe und in uns umzugehen.*

Die Atmosphare auf den Treffen war und ist uns sehr wichtig und im Laufe der Zeit machten
wir immer héufiger Spiele, Lockerungsiibungen etc., Runden, wie es jeder gerade geht, was
sie vom Treffen erwartet oder wie es ihr gefallen hat. (In einer Runde wird nicht auf einander
Bezug genommen, keine wird unterbrochen, Nachfragen zur Klarung sind moglich.)

Auch das gemeinsame Essen einschlielRlich der Vorbereitung ist uns wichtig. Wir essen auf
den Treffen vegetarisch. Gekocht wird nach den Bedurfnissen der Anwesenden.

Mehrfach flhrten wir Diskussionen tber die Frage: “Sind wir eine offene oder geschlossene
Gruppe?*

Seit 1995 sind wir kontinuierlich offen und freuen uns, wenn Frauen/Lesben dazu kommen.
Intern geben wir einen Rundbrief heraus. In ihm sind Protokolle, Ankiindigungen, Texte, die
eine interessant findet, Informationen, die allgemeines Interesse beim letzten Treffen
auslosten, und Mitteilungen an alle enthalten. Themen kénnen von jeder eingebracht werden.

Im Sommer 1995 hatten wir ein Sommercamp organisiert. Das Camp war eher zum
Kennenlernen, Schwétzen, sich wohl fiihlen, Pause machen und um Zeit mit FrauenLesben zu
verbringen da und weniger um inhaltlich zu arbeiten.

Literatur

Wir haben eine ausfuhrliche Literaturliste zu den Blchern, aus denen wir in den letzten 12
Jahren gearbeitet haben oder die uns interessieren, im Internet unter
http://www.anarchismus.de/frauen/a-fem-treffen.htm veréffentlicht. Dort ist ab September
2005 auch die gesamte Broschiire zu finden.
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