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Abstracts

10:00 Begrufung und Eroffnung
SABINE PUTZGRUBER (SEAS)
HELMUT WOHLSCHLAGL (Institut fur Geographie und Regionalforschung)

10:20 Keynote

SUSANNE SCHROTER (Universitat Passau): Zwischen Liberalismus und
Islamismus - Islamische Diskurse in Indonesien nach dem Sturz
Suhartos

11:00 Kaffee-/Teepause



11:20 Panel 1 Integration und Kooperation
Moderation: JULIA GIRARDI (SEAS)

FARIZAL RizALLI (Erasmus Mundus Stipendiat): EAEG/C und die spatere
Entwicklungen von regionaler Integration in ASEAN

Mit dem Untergang der Sowjetunion endete die Bipolaritat des globalen
politischen Systems und es entstand ein neuer Trend von Regionalisierung.
Staaten streben an, sich innerhalb einer Region anzunaheren. Mit vielen Griinden
kann man diesen Trend erklaren. Die gemeinsame Geschichte, Kultur und Werte
sind einige davon. Ostasien hat den gleichen Trend verfolgt. Ein bekannter
Versuch wurde Anfang der 90-er Jahre initiiert, als Malaysia die Idee des EAEC
(East Asian Economic Caucus) auf dem Tisch brachte. Aber die Idee ist
gescheitert.

Der Fehlschlag des EAEC, die Idee des damaligen Premierminister Mahathir, war
aber mehr als nur ein Scheitern der AuBenpolitik. Vielmehr kann man davon
ausgehen, dass es ein Schlaglicht auf die politische Realitat nicht nur von Stidost-
, sondern Ostasien wirft. Die Idee war angeblich revolutionar in dieser Zeit und
sie bezeichnete eine wichtige MaBnahme von regionaler Integration in der
Region. Wegen ihres ausschlieRenden Charakters glaubte man, dass sie gegen
den Westen eingeleitet wurde. EAEC hat namlich bei der Mitgliedschaft die
regionalen traditionalen westlichen Partner ausgeschlossen. Dies waren die USA,
Australien, und Neuseeland. Naturlich Uberraschte sie die Staaten der Region,
besonders die nicht berucksichtigten Staaten. Japan, von dem Mahathir in der
Fuhrungsposition traumte, hat selbst die Idee abgelehnt. Unter dem Druck der
USA haben fast alle Lander die Idee einstimmig zuriickgewissen.

Es liegt uns deshalb daran zu erfahren, was eingentlich diese Idee der EAEC
veranlasst hat. Die folgende Fragestellungen konnen diese Hauptfrage
beantworten. 1) Auf welchen Grunden basiert die Idee der EAEC? 2.) Kann man
diese ldee logisch begriinden? Und 3.) Welche Auswirkungen hat diese ldee mit
sich gebracht? Abgesehen von diesen Fragestellungen wird diese Prasentation
auch die Frage der Realisierbarkeit des EAEC behandeln. Ist eine exklusive im
Gegensatz zu einer inklusiven Regionalisierung fur Ostasien geeignet? Die
Tatsache bleibt sich immer noch gleich, wobei die meisten Staaten Ostasiens
immer engere Beziehungen politischer wie wirtschaftlicher Natur mit den
Partner aufBerhalb der Region unterhalten. Wegen dieser wechselseitigen
Abhangigkeit wird argumentiert, dass die Region kaum auf externe Partner
verzichten kann.

ALFRED GERSTL (Universitat Wien, Macquarie University, Sydney, SEAS): Herz
oder Hirn? Australiens Integration in Stidostasien

Australien ist aufgrund seiner Kolonialgeschichte westlich gepragt, wobei die im
Zweiten Weltkrieg eingeleitete Hinwendung zur USA nicht nur politisch und
sicherheitspolitisch, sondern auch kulturell zu einer Amerikanisierung der
australischen Gesellschaft gefliihrt hat. Trotz des westlichen Kkulturellen
Selbstverstandnisses strebt die Mittelmacht Australien seit den achtziger Jahren
eine verstarkte Integration mit Sudostasien an, und zwar sowohl mit der
Assoziation sudostasiatischer Nationen (ASEAN) als auch bilateral.



Wahrend die Labor-Regierungen in den 1980er Jahren aus oOkonomischen
Uberlegungen eine politische und emotionale Annaherung an die Region
propagierten, die in der von Australien vorangetriebenen Schaffung der Asia-
Pacific Economic Cooperation (APEC) 1989 kulminierte, kuhlte sich das
Verhaltnis zu Sudostasien unter dem konservativen, prononciert pro-
amerikanischen Kabinett Howard ab 1996 stark ab. Innerhalb einiger
sudostasiatischer Nationen vertiefte sich die Skepsis gegenuber Canberra, das
etwa vom damaligen malayischen Premierminister Mahathir als Fremdkorper in
der Region bezeichnet wurde. Namentlich die Titulierung Australiens als ,,US-
Hilfssheriff“ durch Prasident Bush im Jahr 2003 verschlechterte das australische
Image in Ostasien; verstarkt wurde es durch die Weigerung Howards, praventive
militarische Schlage gegen vermutete Terroristenbasen in Sudostasien dezidiert
auszuschlieBen. Dieses Misstrauen konnte auch nicht durch die Unterzeichnung
des Teaty of Amity and Cooperation (TAC) durch Canberra und die Beteiligung
am East Asian Summit im Jahr 2005 beseitigt werden.

Doch abseits der Politik gibt es auf dem fuinften Kontinent eine gesellschaftliche
Realitat: Nicht nur wandern zunehmend mehr Asiatinnen nach Australien aus, wo
sie zusehends gesellschaftlich besser integriert sind; auch hat sich das Land als
Bildungsstandort fur Asien etabliert, wo viele asiatischen Studierende zum
ersten Mal naher mit der westlichen Bildungs- und Wissenschaftskultur in
Beriihrung kommen und ihnen die Moglichkeit zur Akklimation an die englisch-
sprachige, westliche Kultur bietet.

Heute verfolgt Australien erneut einen Kurs der Annaherung an Siidostasien -
aber auch an Ostasien. Doch auch wenn die jungste Initiative Canberras - das
Quasi-Sicherheitsabkommen mit Japan - darauf ausgerichtet scheint, bei der
Integration in Ostasien die ASEAN-Strukturen zu umgehen, so lautet die These
doch, dass ASEAN fiir Australien auch weiterhin das Zugangstor fiir die gesamte
Region Ostasien verkorpert. In wirtschaftlicher Hinsicht mag ASEAN bei der
Ausgestaltung der okonomischen Beziehungen zwischen dem funften Kontinent
und Landern wie China und Japan zwar nur eine marginale Rolle spielen; ganz
anders sieht es jedoch bei der politischen und sicherheitspolitischen und
kulturellen Integration aus: Aufgrund der engen, in Ostasien negativ
betrachteten Allianz Canberras mit Washington ist Australien auf die
Zusammenarbeit mit und die Vermittlungsdienste von ASEAN angewiesen, will es
ein respektierter und auch tatsachlich handlungsfahiger regionaler Akteur sein.

MARIUS RUMMEL (Universitat Wien): Recent trends of ASEAN-EU
Cooperation, Inter-Regional Cooperation its impact on regional
integration in the ASEAN region since 2002

The paper will analyse the interregional cooperation between the European
Union and ASEAN. Using a constructivist approach it will show how the process of
cooperation can turn regions into actors in international politics and enhance
regional integration by strengthening regional identity.

The focus of the paper will be the years 2002-2007. It will be shown how the
European Union actively tries to influence Southeast Asian regionalism in the
ASEAN region by various programs and how regional identity is formed in the
process of cooperation in various areas between both regions.

The research for this paper has been done in Vienna and Singapore during the

work on my Masters thesis in the field of the ASEAN-EU cooperation, supervised
by Professor Helmut Kramer, Faculty of Political Science, University of Vienna.
Besides literature and data research the thesis will also be based on interviews



13:15

14:15

conducted in Singapore.

REINHART ZIMMERMANN (Wirtschaftskammer): Internationale
Wirtschaftsbeziehungen in Siidostasien

FLORIAN GRUBER (Zentrum flr Soziale Innovation Wien): Vorstellung der
Initiative SEA-EU-NET

Mittagspause

Panel 2 Islam in Siidostasien
Moderation: ERWIN SCHWEITZER (SEAS)

MICHAEL LIDAUER (Austrian Study Center for Peace and Conflict Resolution,
Stadtschlaining): Muslim Moments on the Mainland.
Islamisierungsprozesse im festlandischen Siidostasien

Mit Pakistan, Bangladesch, Malaysia und Indonesien befinden sich die Lander mit
der zahlenmaRBig starksten muslimischen Bevolkerung abseits des oft als
,muslimische Welt“ gedachten Raumes des Vorderen Orients und der Arabischen
Halbinsel. Wie hat sich diese geopolitische Situation historisch entwickelt, und
was bedeutet dieses Macht- und Mehrheitsverhaltnis heute im aktuellen Diskurs?

Araber und Perser unterhielten bereits in vorislamischer Zeit Handelskontakte in
Suidostasien und bis nach China, doch das Auftreten des Islam hat ihre Schifffahrt
intensiviert und maritime SeidenstraBen durch den Indischen Ozean eroffnet.
Auf die Entwicklung von kleinen Handelsniederlassungen zu Hafen-Stadtstaaten
folgte das Wachsen neuer politischer Entitaten in Sudostasien - Sultanate, die
sich wie im Falle von Malakka, Brunei oder in der Sulusee zu GroBreichen
entwickelten. Teils wirkt die politische Sprengkraft dieser muslimischen Zonen
bis in die Zeiten eines ,,Achse des Bosen“-Diskurses, was mit Ereignissen in Aceh
in Westsumatra oder Pattani in Stidthailand nur allzu deutlich wird.

Dass der Islam als soziale Kraft aber nicht nur im insularen, sondern auch im
festlandischen Suidostasien von Bedeutung ist, wird angesichts von boomenden
Wirtschaftsfaktoren, Sextourismus, Hill Tribe - Vielfalt und wissenschaftlichem
Desinteresse im deutschsprachigen Raum gerne ubersehen. Im Vortrag sollen die
wichtigsten sozialen Veranderungen, die mit einer Verschiebung des religiosen
Weltbildes in der entscheidenden Phase der Konversion in Siidostasien, der
Frihmoderne, einhergingen, veranschaulicht werden. Darauf aufbauend wird
eine Bestandsaufnahme von Islam im festlandischen Sidostasien versucht und in
ethnographischen Stichproben beschrieben, die uns von Rohingyas in Myanmar
uber thailandische Muslime bis zu Cham in Kambodscha und Vietnam reisen
lassen, denen als wichtige muslimische Minderheit im Mekong-Delta dabei
insbesondere Aufmerksamkeit gewidmet wird.

MARTIN SLAmA (Osterreichische Akademie der Wissenschaften): Islam
Pribumi - der Islam der Einheimischen, seine ,Arabisierung‘ und
arabische Diasporagemeinschaften in Indonesien



Ein beachtlicher Teil der sozialanthropologischen und religionswissenschaftlichen
Literatur uber den Islam in Indonesien beschaftigt sich mit der Frage, inwiefern
diese Schriftreligion lokale, vorislamische Glaubensvorstellungen beeinflussen, in
sich aufnehmen oder verdrangen konnte bzw. inwiefern sich der Islam selbst
veranderte, als er von den lokalen Gesellschaften in Indonesien angenommen
wurde. Junge, indonesische Intellektuelle, die mehrheitlich der groBten
islamischen Organisation Indonesiens, der Nahdlatul Ulama, nahe stehen, haben
dieses Thema vor kurzem fir sich entdeckt. Sie sprechen von einem
»e€inheimischen Islam* (Islam Pribumi), der sich vor allem vom Islam, wie er in
der arabischen Welt praktiziert wird, in einigen Aspekten unterscheidet. Es
handelt sich hierbei um einen sehr selbstbewussten Diskurs, der die eigene
religiose und kulturelle Praxis betont und sich von vielem ,Arabischen®
abgrenzt. Aufgabe des Vortrags ist es, genau herauszuarbeiten, was hier als
»einheimisch“ und was als ,,arabisch® definiert wird. Ein einem zweiten Schritt
wird dieser Diskurs Uber ,das Arabische®“ im oder ,die Arabisierung®“ des
indonesischen Islam mit der religiosen Praxis der in Indonesien ansassigen und
gut integrierten arabischen Diasporagemeinschaften verglichen. Inwiefern
unterscheidet sich ihre religiose Praxis von der der Mehrheitsgesellschaft bzw.
inwiefern werden arabischstammige Indonesierlnnen als Vertreter eines
w»arabischen® Islam, auf den die jungen Intellektuellen kritisch hinweisen,
wahrgenommen?

MATTHIAS HEILMANN (Universitat Passau): Islamismus in Indonesien - die
Wohlfahrts- und Gerechtigkeitspartei (Partai Keadilan Sejahtera)

Vergleicht man die Ergebnisse der indonesischen Parlamentswahlen in den
Jahren 1999 und 2004, so fallt vor allem der Wahlerfolg der Partai Keadilan
Sejahtera (PKS) ins Auge. War sie 1999 als Partai Keadilan (PK) noch an der Drei-
Prozent-Hirde gescheitert, so gelangte sie nach ihrer - dadurch erzwungenen -
Umbenennung bereits im nachsten Anlauf in die Liga der mittelgroBen
Fraktionen. Aus ihren sieben Mandaten waren 45 geworden, was einer Zunahme
der FraktionsgroBe um 542,86 % entsprach und folglich einiges Aufsehen erregte.
Noch dazu war die PKS die einzige islamische Partei, die einen Zuwachs an
Stimmen verzeichnen konnte; sonst gewannen nur die sakularen Parteien an
Wahlern. Das lief dem Trend zuwider, nach dem die islamischen Parteien seit
der Griundung der Republik konstant an Zustimmung verloren und galt deshalb
auch als Indiz fir eine (Re-)Islamisierung der indonesischen Politik.

Die PKS ruckte also in das Bewusstsein der einheimischen und auslandischen
Beobachter und Analysten des politischen Geschehens in Indonesien, wobei ihr
nicht immer einheitliche Bewertungen =zufielen. Fur einige ist sie eine
”moderate islamistische Partei“, die sich der Demokratie verschrieben habe und
eine Alternative zu den radikalen Islamisten“ darstelle. Manche raumen ein,
dass einem der Aufstieg der PKS nicht ganz geheuer sein konnte, sehen ihn
jedoch selbst als eine potenziell glinstige Entwicklung an, die fur ihn sogar zu
den wichtigsten der islamischen Welt gehort. Wiederum andere betrachten ihre
Mitglieder als ”Radikale® auf den Spuren der Inspiratoren von Al Qaida, die eine
Bedrohung fur Indonesien darstellten. Fur einige ist die PKS gar “eines der
interessantesten Phanomene der zeitgenossischen indonesischen Politik“, weil
sie innerhalb des politischen Islam neue Ansatze verfolge, fur die es in der
Geschichte Indonesiens so gut wie keine Beispiele gebe.
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Warum ist die PKS so erfolgreich? Und warum wird sie so unterschiedlich
bewertet? Der Vortrag wird diesen Fragen nachgehen, dabei die Entstehung,
Ideologie und Struktur der PKS als Beispiel flir eine Form des indonesischen
Islamismus ergrinden und hinleiten auf eine Diskussion um die Chancen und
Risiken, die flur die indonesische Gesellschaft mit der Politik der Partei
verbunden sein konnten.

Kaffee-/ Teepause

WERNER KRAUS (Centre for Southeast Asian Art): Kontinuitat und
Transformation: Traditionelle religiose Eliten in Aceh

Die indonesische Revolution und die daraus resultierende Unabhangigkeit des
Landes, brachte, auf nationaler Ebene, einen umfassenden Eliten Wechsel mit
sich. Die alte, den Hollandern verpflichtete Verwaltungsburokratie, war
groBtenteils kompromittiert und spielte in der Republik kaum eine Rolle mehr.
Die Ausnahme ist die Familie des Sultans von Yogyakarta, die sich friih auf die
Seite der Nationalbewegung stellte und den Widerstand gegen die
zuruckkehrenden Hollander mit organisierte.

Auf regionaler und lokaler Ebene stellten sich die Eliten meist als weltliche und
religiose dar. Die Islamphobie der Hollander fiihrte dazu, dass sie ihre
Unterstutzung hauptsachlich der weltlichen Elite zu kommen lieBen, wahrend
die religiose Fuhrung durchgehend als feindlich erlebt wurde. Aus diesem Grunde
fiel ein groBer Teil der die traditionelle weltliche Fuhrung den sog. ,sozialen
Revolutionen“ Nordsumatra, Acehs und Zentraljavas, zum Opfer, wahrend es der
islamischen Elite gelang aus dem Paradigmenwechsel der neuen Zeit gestarkt
hervorzugehen.

Mein Beitrag versucht am Beispiel der Familie des Habib Seunagan, die seit 125
Jahren die Scheichs der islamischen Bruderschaft Shattariyya in Seunegan, West
Aceh stellt und dadurch zur respektierten religiosen Autoritat wurde, zu zeigen,
wie und warum lokale religiose Eliten ihren Fiihrungsanspruch aufbauen und
aufrechterhalten konnen. Gleichzeitig wird darliber spekuliert welche
Transformationen notig waren um diese Kontinuitat bis in den heutigen Tag zu
tragen. Am 1.April 2007 wurde ein Mitglied der Familie des Habib Seunagan in
das Amt Distriktchefs von Nagan Raya eingefiihrt. Er war durch eine
demokratische Abstimmung in diesen Posten gewahlt worden und stellt im
Moment den letzen Punkt der Elitenkontinuitat der Region dar.

Mein Paper versteht sich auch als ein kleiner Beitrag zur Elitenforschung in
Indonesien.

SASCHA HELBARDT (Universitat Passau) und RAINER EINZENBERGER (Universitat
Wien): Konfliktherd Siidthailand - ein religioser Konflikt?

Die Ziele der seit 2004 eskalierenden Gewalttatigkeit in Silidthailand wie auch
ihre Verursacher bleiben bis heute weitgehend im Dunkeln. Es ist hier, anders als
beispielsweise in Aceh oder in den Sudphilippinen, schwierig einzuschatzen,
inwieweit

a) die Bevolkerung die Individuen, die Gewalt austiben kennt und sie

b)  unterstutzt.



Da die Gewalt so willkurlich ist oder zumindest so erscheint und praktisch keine
politischen oder sozialen Forderungen auBer der nach dem islamischen Staat
gestellt werden, sind keine Verhandlungen, ja nicht einmal Reaktionen, auBer
vielleicht Repressionen, moglich. Wahrend die muslimische Minderheit den
Konflikt allerdings als religiosen wahrnimmt, handelte es sich fur die Regierung
bis jetzt eher um einen sakularen, ethnisch bestimmten Konflikt. Erst die durch
einen Militarputsch im September 2006 an die Macht gekommene Regierung hat
vermehrt die religiose Dimension anerkannt. Unter der buddhistischen
Bevolkerung hat sich das Bild eines ,,grausamen® Islams in Sudthailand allerdings
schon langer verbreitet.

Einige Schlussfolgerungen und Einschatzungen sind trotzdem moglich: Die
Ausbreitung des internationalen Islamismus hat zu einem Wiederaufflammen der
separatistischen Tendenzen in Suidthailand gefiihrt, die an sich seit der formellen
Annexion der Gebiete durch Siam 1909 bestehen. Fur einen GroBteil einer neuen
Generation von Separatisten haben der Islamismus und das Konzept des jihad
allerdings den alten malaiischen Nationalismus als Kernideologie verdrangt oder
zumindest erganzt. Zwar gibt es kaum schriftliches Material oder andere Quellen
zur ldeologie, aber Interviews mit jungen Separatisten zeigen, dass diese sich
bewusst von der alten Generation der nationalistischen Separatisten abgrenzen.
In den Augen der jungen Generation hat dieser “alte Separatismus“ versagt.
Allerdings ist anzumerken, dass das Konzept des jihads in Sudthailand unter der
Bevolkerung nicht allzu verbreitet ist. Das liegt zum einem daran, dass trotz der
Gewalt des thailandischen Staates gegenuber den Muslimen (auch unter der
gesturzten Regierung Thaksin Shinawatras), sich diese nie direkt gegen den Islam
gerichtet hat und die Religionsfreiheit immer gewahrleistet war. Zum anderem
ist es der separatistischen Bewegung, die eher als ein loses Netzwerk
verschiedener Gruppen und Organisationen ohne eine charismatische
Fuhrerpersonlichkeit erscheint, nicht wirklich gelungen, eine Mehrheit in der
Bevolkerung fur ihre (noch unklaren) Ziele zu mobilisieren. Dennoch haben
verschiedene Separatistengruppen de facto die Kontrolle uber vereinzelte
Gebiete in Sudthailand gewonnen, ohne aber dazu in der Lage zu sein, diese
Gebiete auch zu pazifizieren.

Was die Rolle des Buddhismus im Sudthailandkonflikt angeht, so lasst sich
festhalten, dass sich - im Gegensatz zu Sri Lanka - die Instrumentalisierung des
Buddhismus fir politische Interessen sehr in Grenzen halt. Zwar basiert eine
Saule des thailandischen Nationalismus weiterhin auf dem Buddhismus, doch die
vom Staat gegenuber den Muslimen ausgeubte Gewalt, wurde zu keiner Zeit
buddhistisch begriindet. Vielmehr wurden hier auf Argumentationsfiguren wie
den “Erhalt der nationalen Sicherheit“ oder den “Kampf gegen Drogen/ Mafia“
zurlickgegriffen. Auch der Sangha der thailandischen buddhistischen Monche hat
sich zu keiner Zeit offentlich fur die Anwendung von Gewalt gegeniiber den
Muslimen ausgesprochen. Allerdings haben die buddhistischen Monche bis jetzt
auch keine friedensstiftende Rolle eingenommen und sich bis jetzt sogar einem
offentlichen Dialog mit dem Islam verweigert. Das hat mindestens zwei
Ursachen: Einerseits ist der Sangha schon seit dem letzten Jahrhundert vom
Staat kooptiert wurden, so dass die ldentifikation unter den Monchen mit
Nationalstaat sehr hoch ist. Andererseits, haben die meisten Monche in
Sudthailand, aber auch in Bangkok starke negative Vorurteile gegenuber dem
Islam und gleichzeitig wenig Wissen Uber diese Religion. Nicht wenige Monche
machen die Intoleranz des Islam fir die gegenwartige Gewalteskalation
verantwortlich. Der Buddhismus - so wurde in Interviews immer wieder geaulert
- sei dagegen eine friedvolle Religion und konne nicht zur Legitimation von
Gewalt dienen. Diese Feststellung lasst, wenn es um die Beziehung von Religion
und Konflikt geht, eine Konzentration auf die Rolle des radikalen Islamismus in



Sudthailand zu. Das soll keinesfalls bedeuten, dass der Islamismus die alleinige
Ursache fur den gegenwartigen Konflikt ist.

Zwar lasst sich bis jetzt wenig uber den Hintergrund der ,,Bewegungen® in den
sudlichen Provinzen sagen, aber dennoch konnten zwei Interessengruppen
ausgemacht werden, die von der Instrumentalisierung der Religion profitierten.
Auf der einen Seite hat sich eine einflussreiche Schicht von Besitzern von
Religionsschulen gebildet, die ernorme Profite einstreicht und unter den
Schiilern eine Identitat der religiosen Abgrenzung gegeniiber den Buddhisten
(und damit dem buddhistischen Nationalstaat) verbreitet. Zum anderen nutzt
auch eine neue Generation muslimische Politiker seit den 1980er Jahren die
Symbolik des radikalen Islamismus, um Wahlerstimmen zu gewinnen. Fur die
Provinz Narathiwat, auf die sich die bisherige Forschung konzentriert hat, lasst
sich zudem ein enges Netzwerk von muslimischen Politikern,
“Religionsunternehmern® und Separatisten aufzeigen. Wobei die Separatisten
(soviel sei als Anmerkung zur Sozialstruktur gesagt) ihre Anhanger unter
Absolventen dieser Religionsschulen und arbeitslosen Akademikern rekrutieren.
Interviews mit muslimischen Studentenaktivisten zeigen beispielsweise, wie sich
die personlich unglinstigen Aussichten - aufgrund der wirtschaftlichen Situation
in den drei Provinzen konnen die meisten muslimischen Studenten nur schlecht
bezahlte Jobs erwarten - und ein islamistisches Weltbild sowie die Ablehnung
des buddhistischen Nationalstaates, verstarken. Wobei die Separatisten mit dem
Argument, dass es sich bei dem Konflikt in Sitdthailand um einen islamischen
Widerstand gegen die buddhistische Unterdriickung sei, Gelder aus dem Nahen
Osten und Malaysia mobilisieren konnen.

HANS-BERND ZOLLNER (Universitat Hamburg): Die Rohingyas - Konstruktion,
De-Konstruktion und Re-Konstruktion einer ethnisch-religiosen
nationalen Identitat

Die Rohangyas, die im Staat Rakhine (Arakan) im Westen des heutigen Myanmar
leben, bilden eine groBe geschlossene muslimische Bevolkerungsgruppe an der
Grenze zu Bangladesh. In den vergangenen Jahrzehnten gab es mehrere
Fluchtbewegungen Uber die Grenze und Aktionen der Rickfihrung. Bei alledem
ist der Status der Rohingyas umstritten. Die Organisationen, die ihre Interessen
vertreten, sehen sie als indigene Bewohner des Landes, die sich auf eine mehr
als 1000jahrige  Geschichte berufen konnen. Von Seiten buddhistischer
Arakanesen und der Zentralregierung Myanmars werden sie als Auslander
angesehen.

Das Papier untersucht die historische Genese der Konstruktion einer ethnischen
Nationalitat der Rohingyas vis a vis der buddhistischen Bevolkerung in Arakan
und Gesamtbirma sowie die Bestreitung des mit dieser Konstruktion verbundenen
Anspruchs und gibt dabei einen Uberblick iiber die vielfaltigen muslimische
Einflisse auf die Geschichte und Kultur des uber Jahrhunderte unabhangigen
Konigreichs Arakan.

17:30 Kaffee-/Teepause

18:00 Panel 3  Offenes Panel
Moderation: ALFRED GERSTL (SEAS)



MoONIKA ARNEZ (Universitat Passau): Sexualitat, Moral und die Rolle
der Frau: Betrachtungen indonesischer Frauenliteratur

Im Zuge der Demokratisierung seit Prasident Suhartos Sturz im Jahre 1998 haben
Diskurse um Moral, Sexualitat und Korper in Indonesien an Bedeutung gewonnen.
In diesen Diskursen, die auch Themen beruhren wie Pornographie, Polygamie,
Schleier und reproduktive Gesundheit, wird die Position der Frau redefiniert.
Diese Diskurse demonstrieren, dass die traditionelle Rolle, die indonesischen
Frauen wahrend der Neuen Ordnung zugewiesen wurde, nun angefochten wird.
Die Rolle der Frau als Hausfrauen, die sich um den Ehemann und die Kinder
kimmern, die in ldeologien wie kodrat wanita (Gott gegebenes Schicksal)
verankert sind, befindet sich im Prozess des Wandels.

Es ist zu beobachten, dass seit Suhartos Sturz die Akzeptanz von Frauen als
Kiinstlerinnen, Schriftstellerinnen und Journalistinnen in der Gesellschaft
gewachsen ist, dies auch aufgrund einer Atmosphare zunehmender Liberalitat.
Des weiteren empfanden Frauen, die sich lange Zeit als Opfer der Ideologie des
Suharto-Regimes gesehen hatten, verstarkt das Bedurfnis, patriarchalische
Strukturen und traditionelle Rollenmodelle aufzubrechen. In rezenter
Frauenliteratur, in der neue Modelle fiir Frauenrollen erkundet werden, lasst
sich diese Tendenz nachweisen.

In den letzten zehn Jahren zeichnen sich im wesentlichen zwei unterschiedliche
literarische Trends ab, die von Schriftstellerinnen verfasst werden und
hauptsachlich an die wachsende weibliche Leserschaft gerichtet sind. Einer
dieser Trends ist das sogenannte sastrawangi Phanomen (Duftliteratur).
Sastrawangi-Texte haben ambivalente Reaktionen in der Offentlichkeit
hervorgerufen, da die Erzahlungen Tabu-Themen wie z.B. Sexualitat in
provokativem Stil diskutieren. Der zweite Trend, der um etwa dieselbe Zeit an
Popularitat gewann, ist intentional religiose Literatur. Diese Art von Literatur
wurde seit der Grindung von FLP (Forum Lingkar Pena, Forum Schriftstellerkreis)
im Jahre 1997 beruhmt, ein Forum fir junge Schriftsteller.

In diesem Paper sollen diese Trends analysiert werden und ausgewahlte Texte im
Hinblick auf die Redefinition der Rolle der Frau hin interpretiert werden,
insbesondere im Kontext der Fragestellung, wie Moral und Sexualitat behandelt
und dargestellt werden. Die These ist, dass beide Stromungen, trotz ihrer
evidenten Unterschiede, auch starke Ahnlichkeiten aufweisen: beide
argumentieren fur eine liberalere Stellung der Frau, wenn auch in verschiedenen
Kontexten und an eine unterschiedliche Leserschaft gewendet.

GRIT GRIGOLEIT (Universitat Passau): Globale Diaspora der Hmong

Die Teilnahme der in Laos lebenden Ethnie der Hmong am Vietnamkrieg zur
Unterstutzung der US-amerikanischen Truppen hatte zur Folge, dass mit der
Beendigung des Krieges 1975 mehrere Tausende Hmong als politische Fliichtlinge
in westlichen Landern Aufnahme fanden. Hauptaufnahmelander waren dabei die
USA und Frankreich, gefolgt von Australien, Kanada und Argentinien. Innerhalb
der USA formierte sich in Folge zweier Binnenmigrationen eine beachtliche
Hmong Enklave in Saint Paul/Minneapolis, im Bundesstaat Minnesota. Mit mehr
als 40.000 Hmong weisen die Schwesterstadte die hochste urbane Hmong
Bevolkerungsdichte auf und stellen damit das soziokulturelle und politische
Zentrum der Hmong in den USA dar. Mit der Migration der Hmong von
Sudostasien in die westliche Hemisphare setzte eine globale Diaspora der Hmong
ein.



Ausgehend von einer kurzen Skizzierung gangiger Diaspora Konzeptionen werden
in der Prasentation ausgewahlte definitorische Merkmale einer Diaspora auf die
Situation der Hmong Ubertragen und anhand praktischer Beispiele diskutiert.
Thematischer Schwerpunkt bildet dabei die Konstruktion einer diasporischen
Hmong ldentitat in der US-amerikanischen Gemeinde. Diese Identitat zeichnet
sich mafgeblich durch eine institutionalisierte globale Vernetzung aus sowie die
Konstruktion eines Heimatmythos und damit eng verbunden eine
Ruckkehrorientierung nach Laos. Entgegen der Annahme klassischer Diaspora
Konzeptionen, Diaspora Gemeinschaften als homogene Kollektive zu verstehen,
wird eine  Differenzierung der Hmong Gemeinde entlang des
Generationengefalles vorgenommen.

Dabei werden Antworten auf folgende Fragen zur Diskussion gestellt: Welche
Unterschiede lassen sich in der Konstruktion der eigenen Urspriinge und der
Heimat zwischen der Einwandergeneration und nachfolgenden bereits in den USA
sozialisierten Generationen feststellen? Gibt es analog zu Eisenstadts
Tragergruppen fur die Konstruktion der nationalen Identitat ebenso erkennbare
Kollektive innerhalb der US-amerikanischen Hmong Gemeinschaft, die eine
diasporische Identitat inaugurieren und pragen?

RALPH GUTH (School of Oriental and Asian Studies, London, UK) und

STEFFI JocHIM (University of New England, Armidale, AUS): Critical
Discourse Analysis und Cultural Political Economy: Neue Methoden
empirischer Siidostasienforschung

Thailand befindet sich in einer Konjunktur der dramatischen Umbriiche. In kaum
einem anderen Jahrzehnt hat Thailand so massive und tief greifende
Veranderungen durchlaufen, wie in den 1990er Jahren. Am Beginn der letzten
Dekade stand der Widerstand gegen den Coup d’état des Militar von 1991/92, am
Ende die folgenschwere Asienkrise von 1997; das gesamte Jahrzehnt war
gekennzeichnet von der Dynamik einer immer starkeren Vernetzung und Offnung
mit und zu der Welt - die Dynamik der Globalisierung.

Die Entwicklungen der letzten Jahre, und vor allem die innenpolitischen
Veranderungen in jungster Zeit, stellen Wissenschafterlnnen vor neue
theoretische, analytische sowie methodologische Herausforderungen. Ziel
unserer Diskussion ist es daher, den wissenschaftstheoretischen Stand der
aktuellen Sudostasienforschung genauer zu untersuchen, um neue Wege der
Analyse aufzeigen zu konnen. Dadurch sollen nicht zu letzt andere
Wissenschafterlnnen motiviert werden, ihren eigenen Zugang einer kritischen
Reflexion zu unterwerfen, um sich so diesen Herausforderungen besser stellen zu
konnen.

Die dramatischen Veranderungen haben in der politikwissenschaftlichen

Auseinandersetzung mit Thailand Zu massiver Kritik an
modernisierungstheoretischen Zugangen gefuhrt. Wenngleich die Mehrzahl der
aktuellen Ansatze (z.B. Neo-Pluralismus) implizit auf den

modernisierungstheoretischen Grundannahmen basieren, so bilden sich in der
aktuellen Thailandforschung zunehmend Zugange heraus, die radikal mit dem
theoretischen Fundament der Modernisierungstheorie brechen. Zwei
Entwicklungen sollen bei unserer Analyse im Vordergrund stehen: postmoderne
Forschungsansatze wie Diskurstheorie (z.B. Orlandini  1999) sowie neuere
(,,postmarxistische®) Ansatze der Politischen Okonomie (z.B.
Rodan/Hewison/Robison 2001) Obwohl beide Zugange den theoretischen
Blickwinkel entscheidend erweitern und Moglichkeiten fur kritische
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Machtanalysen (z.B. Hegemoniebegriff) bieten, findet dieses Analysepotenzial in
der empirischen Thailandforschung noch keine Entsprechung. Wir wollen,
basierend auf den wissenschaftstheoretischen Uberlegungen des Critical Realism
, argumentieren, dass diese ,methodologische Leerstelle“ auf einem
positivistischen Verstandnis von empirischer Forschung beruht, und dass die
Uberwindung dieses Verstindnisses elementar ist, um neue kritische
Forschungswege jenseits der Disziplinengrenzen zu beschreiten.

Nach dieser theoretischen Kritik sollen exemplarisch zwei Studien
(Neoliberalismus als Ideologie und polit-okonomische Praxis in Thailand in den
1990ern) vorgestellt werden, die methodisch auf der Critical Discourse Analysis
und Cultural Political Economy aufgebaut sind, um zu demonstrieren und
diskutieren, wie und ob interdisziplinare methodische Zugange fur die
Stidostasienforschung sinnvoll sein konnen.

anschlieflendes Abendprogramm
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