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Manifestation im Sein oder auch im Spiegel seiner stflbst.“
Dagegen muss man sich vor Augen fiihren, dass als direkte
Folge dieser Logik der Autofiktion, der Selb'stberrachtu‘n%,
also der Abschlieung, Neger und Rasse in de.r Vo.rs;e -
lungswelt der europiischen Gesellschaften stets eins sind.
Die beiden grobschlichtigen, schweren, sperrigen und‘ .Z(?.r-
riitteten Bezeichnungen — Symbole drastischer .Intensmg
und des Abscheus — kommen im modernen Wissen un
Diskurs iiber den Menschen (und damit auch ﬁbel: »HL{-
manismus« und »Menschlichkeit«) zwar nicht glClChZC‘l—
tig, aber zumindest doch parallel zueinander auf; ur.ld selt
dem Beginn des 18. Jahrhunderts bilden sie gememszm
den (uneingestandenen und oft verleugneten) Boden oder
tKem, von dem aus das moderne Projekt der Erke.nntn.lsd—
aber auch des Regierens — sich entfaltet.” Sie beide sin
ZWillingsgcstalten jenes Wahns, den die Moderne hervor-
bringen solle (erstes und zweites Kapitel).
Worauf ist dieser Wahn zuriickzufithren, und we'l.chCS
sind seine elementarsten Erscheinungsformen? ZL'machSt
cinmal darauf, dass der Neger der (oder auch das) ist, den

——————

2 Zus Komplexitit und den diesem Akt innewohnenden Spannungen
siche Srinjyas Aravamudan, Enlightenment Orientalism. Revisiting
the Rise of the Novel, Chicago 2012. 4 '

3 Siehe Francois Bernier, »Nouvelle division de la terre, par differcntcs_
€speces ou races d’hommes qui I'habitent«, Journal des L
24. April 1684, S. 133-1415 und Sue Peabody und Tyler S[oVé{llw o
Colar of Liberty. Histories of Race in France, Durham 2003, S. 11-27-
Siche auch Charles W. Mills, The Racial Contract, Ithaca, N, 1977

4 Wil!iam Max Nelson, »Making men: Enlightenment ideas of o
engineering«, American Historical Review, us, Nr. 2 (2010), S. 1364-
1394 James Delbourgo, »The Newtonian slave body: racial en-
lightenment in the Adantic world, Atlantic Studies, 9, Nr. 2 (2012),

S. 185-207; und Nicholas Hudson, »From nation to race: the origins
of racial classific

ification in cighteenth-century thought«, Eighteenth-
Century Studies, 29, Ni. 3(1996), S. 247-264.
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(oder das) man sieht, wenn man nichts siecht, wenn man
nichts versteht und, vor allem, wenn man nichts verstehen
will. Wo immer der Neger auftritt, 16st er leidenschaft-
liche Dynamiken und ein Ubermafd an Irrationalitit aus,
die stets das gesamte System der Vernunft auf die Probe
stellen. Sodann auf die Tatsache, dass niemand — weder
jene, die diesen Namen erfunden haben, noch jene, die
damit behingt werden — ein Neger sein oder in der Praxis
als ein solcher behandelt werden méchte. Auflerdem gilt,
was Gilles Deleuze einmal gesagt hat: »Im Wahn gibt es
immer einen Neger, einen Juden, einen Chinesen, einen
GrofSmogul, einen Arier«, denn der Wahn braut unter an-
derem auch die Rassen zusammen.” Indem insbesondere
die europiisch-amerikanischen Welten den Kérper und
den Menschen auf eine Frage der dufleren Erscheinung,
der Haut und der Hautfarbe, reduzierten und dabei der
Haut wie auch deren Farbe den Status einer biologisch be-
griindeten Fiktion verliechen, machten sie den Neger und
die Rasse zu zwei Seiten ein und derselben Figur, des ko-
difizierten Wahns.® Die Rasse, die nun als materielle und
phantasierte Grundkategorie fungierte, wurde im Lauf der
letzten Jahrhunderte zum Ausgangspunkt zahlreicher Ka-
tastrophen und zur Ursache unerhorter psychischer Ver-
heerungen wie auch zahlloser Verbrechen und Massaker.”

s Gilles Deleuze, Deux régimes de fous. Textes et entretiens, 197571995,
Paris 2003; dt.: Schizophrenie und Gesellschaft. Texte und Gespriche
von 1975 bis 1995, Frankfurt am Main 2005, S. 26.

6 Miriam Eliav-Feldon, Benjamin Isaac und Joseph Ziegler, 7The
Origins of Racism in the West, Cambridge 2009.

7 Frantz Fanon, Peau noire, masques blancs [1952], in ders., (Euwvres,
Paris 2003; dt.: Schwarze Haut, weiffe Masken, Wien 2013; William
Bloke Modisane, Blame Me on History, New York 1963; dt.: Weif{ist
das Gesetz, Miinchen 1964.
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Eine schwindelerregende Verbindung

Drei Phasen prigten die Biographie dieser schwindelerre-
genden Verbindung. Die erste ist die organisierte Ent-
rechtung, als man Minner und Frauen afrikanischer Her-
kunft fiir die Zwecke des transatlantischen Sklavenhandels
(15. bis 19. Jahrhundert) in menschliche Objekte, mensch-
liche Waren, menschliches Geld verwandelte.® Ins Gefing-
nis der Erscheinungen eingeschlossen, gehoren sie nun an-
deren, die ihnen feindlich gesinnt sind, weshalb sie denn
auch weder einen Namen noch eine eigene Sprache haben.
Aber auch wenn ihr Leben und ihre Arbeit jetzt anderen
gehoren, mit denen zu leben sie verdammt sind, mit de-
nen sie jedoch keine mitmenschlichen Beziehungen unter-
halten diirfen, bleiben sie dennoch handelnde Subjekte.”
Die zweite Phase beginnt, als die Neger, diese von anderen
in Besitz genommenen Wesen, Ende des 18. Jahrhunderts
zum Schreiben finden, sich fortan in einer eigenen Sprache
auszudriicken vermdgen und den Status von vollwertigen
Subjekten der Menschenwelt einfordern.” Diese Phase,

8 Walter Johnson, Sou/ by Soul. Life Inside the Antebellum Slave Market,
Cambridge, Mass., 1999; und Ian Baucom, Specters of the Atlantic.
Finance Capital, Slavery, and Philosophy of History, Durham 200s.

9 Zu diesen Debatten siche W. Blassingame, 7he Slave Community.
Plantation Life in the Antebellum South, Oxford 1972; Eugene
D. Genovese, Roll, Jordan, Roll. The World the Slaves Made, New
York 1974.

10 Dorothy Porter, Early Negro Writing, 1760-1837, Baltimore 1995.
Und vor allem John Ernest, Liberation Historiagraphy. African Amer-
ican Writers and the Challenge of History, 1794-1861, Chapel Hill
2004; und Stephen G. Hall, A Faithful Account of the Race. African
American Historical Writing in Nineteenth-Century America, Chapel
Hill 2009. Speziell zu den Antillen siche Patrick Chamoiseau und
Raphaél Confiant, Lettres créoles, tracées antillaises et continentales,
163571975, Paris 1991. Zum iibrigen Raum siche S.E.K. Mghayi,
Abantu Besizwe. Historical and Biographical Writings, 1902-1944,
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die von zahllosen Sklavenrevolten und der Unabhingigkeit
Haitis 1804, den Kimpfen fiir die Abschaffung des trans-
atlantischen Sklavenhandels, der Dekolonisierung Afrikas
und der Biirgerrechtsbewegung in den USA geprigt war,
findet ihren Abschluss in der Abschaffung der Apartheid
in den letzten Jahrzehnten des 20. Jahrhunderts. Die drit-
te Phase (Anfang des 21. Jahrhunderts) ist die der Globali-
sierung der Mirkte, der Privatisierung der Welt unter der
Agide des Neoliberalismus, der wachsenden Komplexitit
des Finanzsystems, des postimperialen militirischen Kom-
plexes und der elektronischen und digitalen Technologien.

Unter Neoliberalismus ist eine Phase in der Geschichte
der Menschheit zu verstehen, die von Computerindustrien
und Computertechnologien beherrscht wird. Der Neolibe-
ralismus ist das Zeitalter, in dem die kurzen Zeiten im Be-
griff stehen, in die Zeugungskraft der Geldform verwandelt
zu werden. Da das Kapital seinen duflersten Fluchtpunkt
erreicht hat, kommt es zu einer eskalierenden Entwick-
lung. Sie basiert auf der Vorstellung, »dass alle Ereignisse
und Verhiltnisse der Lebenswelt mit einem Marktwert aus-
gestattet werden kdnnten«." Diese Entwicklung ist auf8er-
dem gekennzeichnet durch die Produktion von Gleichgiil-
tigkeit, die erzwungene Kodierung des sozialen Lebens in
Normen, Kategorien und Zahlen sowie durch diverse Ab-
straktionsoperationen, die den Anspruch erheben, die Welt
auf der Basis der Unternehmenslogik zu rationalisieren."
Von einem verhingnisvollen Doppelginger verfolgt, de-
finiert sich das Kapital und insbesondere das Finanzkapi-

Johannesburg 2009; und Alain Ricard, Naissance du roman africain:
Félix Couchouro (1900-1968), Paris 1987.

11 Joseph Vogl, Das Gespenst des Kapitals, Ziirich 2010, S. 110.

12 Siche Béatrice Hibou, La Bureaucratisation du monde i l'ére néoli-
bérale, Paris 2012.
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tal heute als grenzenlos, und zwar sowohl hinsichtlich sei-
ner Zwecke als auch hinsichtlich seiner Mittel."” Es diktiert
nicht mehr nur sein eigenes Zeitregime. Nachdem es »die
Herstellung aller Filiationsbeziehungen« selbst iibernom-
men hat, versucht es, sich in einer unendlichen Folge struk-
turell unaufléslicher Schulden zu vervielfachen."

Es gibt nun keine Arbeitenden als solche mehr. Es gibt
nur noch Arbeitsnomaden. Wihrend es gestern noch die
Tragodie des Subjekts war, vom Kapital ausgebeutet zu
werden, ist es heute die Tragodie der Vielen, nicht mehr
ausgebeutet werden zu konnen und einer »iiberfliissigen
Menschheit« zugewiesen zu werden, die aufgegeben und
vom Kapital fiir sein Funktionieren kaum noch gebraucht
wird. Es entsteht ein psychisches Leben ginzlich neuer Art,
das sich auf ein kiinstliches digitales Gedichtnis und auf
kognitive Modelle aus dem Bereich der Neurowissenschaf-
ten und der Neuroskonomie stiitzt. Psychische und tech-
nologische Automatismen sind ein und dasselbe, und es
entsteht die Fiktion eines neuen menschlichen Subjekts,
»Unternehmer seiner selbst«, formbar und darauf bedacht,
sich stindig unter Riickgriff auf die von seiner Zeit ge-
botenen Artefakte umzubilden.”

Dieser neue Mensch, Subjekt des Marktes und der
Schulden, hilt sich fiir ein reines Produkt des natiirlichen
Zufalls. Diese »fertige abstrakte Forme«, wie Hegel sagt,
fihig, jeglichen Inhalt iiberzustreifen, ist typisch fiir die Zi-
vilisation des Bildes und der neuen Beziehungen, die diese
Form zwischen Fakten und Fiktionen herstellt.'® Als Tier

13 Siche Vogl, Das Gespenst des Kapitals, a.a. O., S. 120ff.

14 Ebd., S. 124 und 132.

15 Roland Gori und Marie-José Del Volgo, Exilés de l'intime. La méde-
cine et la psychiatrie au service du nouvel ordre économique, Paris 2008.

16 Siehe dazu Francesco Masci, L'Ordre régne a Berlin, Paris 2013;
d.: Die Ordnung herrscht in Berlin, Berlin 2014.
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unter Tieren besitzt der neue Mensch angeblich kein ei-
genes Wesen, das es zu beschiitzen oder zu bewahren gilte.
Und es gebe @ priori keinerlei Grenzen fiir die Verinderung

seiner biologischen und genetischen Struktur.” Vom tragi-
schen und entfremdeten Subjekt der ersten Industrialisie-
rung unterscheidet er sich in vielfiltiger Weise. Zunichst

einmal ist er ein in seinem Begehren gefangenes Individu-
um. Fiir sein Vergniigen ist er nahezu vollstindig auf seine

Fihigkeit angewiesen, sein inneres Leben offentlich zu re-
konstruieren und es wie eine handelbare Ware auf einem

Markt anzubieten. Als neuroskonomisches Subjekt, getrie-
ben von der zweifachen exklusiven Sorge um seine Anima-
litit (die biologische Reproduktion seines Lebens) und sei-
ne Dinghaftigkeit (Genuss der Giiter dieser Welt), versucht
dieser Ding-Mensch, Maschinen-Mensch, Code-Mensch,
dieser im Fluss befindliche Mensch, sein Verhalten an den

Normen des Marktes auszurichten, und zogert dabei kaum,
sich selbst und andere fiir die Optimierung seines Anteils

am Vergniigen zu instrumentalisieren. Verdammt zu le-
benslangem Lernen, zur Flexibilitit, zur Herrschaft des Au-
genblicks, muss er seine Lage als auflosbares und fungibles

Subjekt hinnehmen, um der Forderung zu entsprechen, die

stindig an ihn gestellt wird: ein anderer zu werden.

Der Neoliberalismus steht fiir das Zeitalter, in dem Ka?
pitalismus und Animismus, die man so lange unter Schwie
rigkeiten auseinanderzuhalten versuchte, dahin tendieren,
einszu werden. Da der Kreislauf des Kapitals jetzt vom Bild
zum Bild fiihrt, ist das Bild zu einem Beschleunigungsfak-

17 Siche Pierre Dardot und Christian Laval, La Nouvelle Raison du
monde. Fssai sur la société néolibérale, Paris 2009. Siehe auch Ro-
land Gori, »Les dispositifs de réification de 'humain (entretien avec
Philippe Schepens)«, Semen. Revue de sémio-linguistique des textes et
discours, 30 (2011), S. 57-70.
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tor der Triebenergien geworden. Aus der potenziellen Ver-
schmelzung des Kapitalismus mit dem Animismus ergeben
sich Folgen, die unser zukiinftiges Verstindnis der Rasse
und des Rassismus bestimmen. Zunichst einmal sind die
systemischen Risiken, denen zu Zeiten des Frithkapitalis-
mus nur die Neger ausgesetzt waren, inzwischen vielleicht
nicht die Norm, aber zumindest doch das Schicksal aller
subalternen Menschengruppen. Sodann geht diese ten-

enzielle Universalisierung der conditio nigra einher mit
der Entstehung bislang unbekannter imperialer Praktiken.
Diese Praktiken orientieren sich am Vorbild der Sklaven-
logiken des Fangens und Erbeutens, ebenso wie an den ko-
lonialen Logiken der Besetzung und Ausbeutung, also dcr‘
Biirgerkriege oder Raubziige fritherer Zeitalter.® Bei den auf
Besetzung zielenden und den der AufstandsbekéimpfungZ
dienenden Kriegen geht es nicht nur darum, den Feind auf-
zuspiiren und zu liquidieren, sondern auch eine Aufteilung
der Zeit und cine Atomisierung des Raumes herbeizufiih-
[ten. Da ein Teil der Arbeit nun darin besteht, das Reale in
Fiktion und die Fiktion in Realitit zu verwandeln, werden
militirische Mobilmachung aus der Luft, die Zerstorung
der Infrastruktur, die Schlige und Verwundungen nun von
ciner totalen Mobilmachung durch Bilder begleitet.” Die
Bilder sind damit nun Teil der Dispositive einer Gewalt,
Ldie sich als rein versteht.

18 Siehe Frangoise Verges, L'Homme prédateur. Ce que nous enseigne
Lesclavage sur notre temps, Paris 2011,

19 Siehe die Arbeiten von Stephen Graham, Cities Under Siege. The
New Military Urbanism, London 2010; Derek Gregory, »From a
view to a kill. Drones and late modern war«, Theory, Culture & So-
ciety, 28, Nr. 7-8 (2011), S. 188-215; Ben Anderson, »Facing the future
enemy. US counterinsurgency doctrine and the preinsurgent, ebd.,
S. 216-240, und Eyal Weizman, Hollow Land. Israel’s Architecture of
Occupation, London 2011; dt.: Sperrzonen. Israels Architektur der Be-
satzung, Hamburg 2009.
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Auflerdem gehen Fangen, Erbeuten, Ausbeutung und
asymmetrische Kriege einher mit einer Rebalkanisierung
der Welt und einer Intensivierung von Praktiken der Ein-
teilung in Zonen — worunter man eine bislang unbekann-
te Komplizenschaft zwischen dem Okonomischen und
dem Biologischen zu verstehen hat. Konkret zeigt sich die-
se Komplizenschaft in der Militarisierung der Grenzen, in
der Zerstiickelung der Territorien, ihrer Aufteilung und
der Schaffung mehr oder weniger autonomer Raume in-
nerhalb eines bestehenden Staates, die sich zuweilen jeg-
licher Form nationaler Souverinitit entzichen, aber un-
ter dem informellen Gesetz einer Vielzahl fragmentierter
Autorititen und privater bewaffneter Michte oder unter
dem Schutz internationaler Korperschaften mit vorge-
schobenen oder realen humanitiren Zielsetzungen oder
cinfach auslindischer Armeen operieren.” Eine derartige/
Schaffung von Zonen geht in der Regel einher mit ciner
transnationalen Vernetzung der Repression, einer ideolo-
gischen Gleichschaltung der Bevolkerung, dem Einsatz|
von Soldnern gegen lokale Guerillas, der Aufstellung vo
»Greifkommandos«, dem systematischen Einsatz vo
massenhafter Inhaftierung, Folter und auf8ergesetzliche
Hinrichtungen.” Mit Hilfe solcher Praktiken der Zoner)!»

20 Alain Badiou, »La Gréce, les nouvelles pratiques impériales et la
ré-invention de la politique, Lignes, Oktober 2012, S. 39-47. Siche
auch Achille Mbembe, »Necropolitics«, Public Culture, 15, Nr. 1
(2003), S. 11-40; Naomi Klein, 7he Shock Doctrine. The Rise of De-
saster Capitalism, New York 2007; dt.: Die Schock-Strategie. Der Auf-
stieg des Katastrophen-Kapitalismus, Frankfurt am Main 2007; Adi
Ophir, Michal Givoni und Sari Hanafi (Hg.), 7he Power of Inclusive
Exclusion. Anatomy of Israeli Rule in the Occupied Palestinian Territo-
ries, New York 2009; und Weizman, Hollow Land, a.a.O.

David H. Ucko, The New Counterinsurgency Era. Transforming
the US Military for Modern Wars, Washington, DC, 2009; Jeremy
Scahill, Blackwater. The Rise of the World’s Most Powerful Mercenary

2
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bildung produziert ein »Imperialismus der Desorganisa-
tion« Katastrophen und vervielfiltigt nahezu iiberall den
Ausnahmezustand, wobei er sich selbst von der Anarchie
nihrt.

Durch Vertrige zum Zweck des Wiederaufbaus und un-
ter dem Vorwand, Unsicherheit und Unordnung zu be-
kimpfen, legen auslindische Firmen, Grofdmichte und
einheimische herrschende Klassen die Hand auf Reich-
tiimer und Bodenschitze der solcherart zu Vasallen ge-
machten Linder. Massive Vermogenstransfers in Richtung
privater Interessen, die Enteignung eines wachsenden Teils
der durch frithere Kimpfe dem Kapital entrissenen Reich-
tiimer, die endlose Abzahlung von Schuldentranchen — die
Gewalt des Kapitals trifft nun auch Europa selbst, wo eine
neue Klasse strukturell verschuldeter Minner und Frauen
erscheint.”

[ Noch charakteristischer fiir die potenzielle Verschmel-
zung des Kapitalismus mit dem Animismus ist die deut-
lich erkennbare Moglichkeit einer Verwandlung der Men-
schen in belebte Dinge, in digitale Daten und Codes. Zum
ersten Mal in der Geschichte der Menschheit verweist der
Name Neger nicht mehr nur auf die Lage, in die man die
Menschen afrikanischer Herkunft in der Epoche des Friih-
kapitalismus brachte (Enteignungen unterschiedlicher Art,
Beraubung jeglicher Moglichkeit der Selbstbestimmung
und vor allem der Zukunft und der Zeit, dieser beiden

Army, New York 2007; dt.: Blackwater. Der Aufstieg der miichtigsten
Privatarmee der Welt, Miinchen 2007; John A. Nagl, Learning to Eat
Soup with a Knife. Counterinsurgency Lessons from Malaya and Viet-
nam, Chicago 2009; Grégoire Chamayou, 7héorie du drone, Paris
2013.

22 Maurizio Lazzarato, La Fabrique de 'homme endetté, Amsterdam
und Paris 2011; dt.: Die Fabrik des verschuldeten Menschen. Essay
iiber das neoliberale Leben, Berlin 2012. '
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Matrizen des Moglichen). Diese neue Fungibilitit, diese
Loslichkeit, deren Institutionalisierung als neue Daseins{
norm und ihre Generalisierung fiir den gesamten Planeten|
meinen wir, wenn wir sagen, die Welt werde schwarz. J

Die Rasse in der Zukunft

Wenn Neger und Rasse zwei zentrale (wenn auch verleug—‘]
nete) Figuren des europiisch-amerikanischen Diskurses |
iiber den »Menschen« waren, miissen wir dann annehmen, |
dass die Deklassierung Europas und seine Ruckstufung

auf den Rang einer blofen Provinz der Welt das Ende des ;
Rassismus bedeutet? Oder miissen wir vielmehr emsehen,i

dass der Rassismus angesichts der fungibel gewordenen
Menschheit selbst noch in den Zwischenriumen einer |

neuen — vergrabenen, molekularen und fragmentierten —|
Sprache iiber den »Raum« wiedererstehen wird? Wenn wir |
die Frage so stellen, vergessen wir durchaus nicht, dass we—g
der der Neger noch die Rasse jemals verschwunden sind |
(erstes Kapitel). Im Gegenteil, sie waren immer Teil emer
niemals endenden Kette von Dingen. Auflerdem ist ihre”
Grundbedeutung existenzieller Natur. Vor allem die Be-
zeichnung »Neger« strahlte lange Zeit eine aufergewchn-
liche Energie aus, mal als Vehikel niederer Instinkte und
chaotischer Michte, mal als leuchtendes Zeichen einer in
Zeiten des Wandels zu erwartenden Wiedergewinnung der
Welt und des Lebens (zweites und fiinftes Kapitel). Denn!
dieser Begriff bezeichnete nicht nur eine buntscheckige,
vielgestaltige, fragmentierte Realitit — immer wieder neue
Fragmente von Fragmenten —, sondern auch eine Reihe
erschiitternder geschichtlicher Erfahrungen, die Wirklich-
keit cines vakanten Lebens, das unentrinnbare Schicksal |
von Millionen Menschen, die dazu verurteilt sind, ihren
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Korper und ihr Denken von auflen funktionieren zu sehen
und in Zuschauer von etwas verwandelt zu sein, das ihre
eigene Existenz war und nicht war®’ (drittes und viertes
Kapitel).

Das ist noch nicht alles. Als Produkt einer sozialen und
technischen Maschine, die untrennbar mit dem Kapitalis-
mus, seiner Entstehung und Globalisicrung verbunden
war, wurde diese Bezeichnung als Ausdruck fiir Ausschluss,
Verdummung und Erniedrigung erfunden, also fiir eine
Grenze, die stindig beschworen und verabscheut wird.
Verachtet und entehrt, ist der Neger in der Moderne der
einzige Mensch, dessen Haut zum Ding und dessen Geist
zur Ware — zur lebendigen Krypta des Kapitals — gemacht
wurde. Aber in einer spektakuliren Verkehrung — das ist
seine offenkundige Dualitit — wird er zum Symbol eines
bewussten Lebenstriebs, einer iiberbordenden, flieflenden
und formbaren Kraft, ganz dem Schépfungsakt hinge-
geben und fihig, in mehreren Zeiten und mehreren Ge-
schichten zugleich zu leben. Seine Zauberkraft und sein
Betérungsvermdgen wurden dadurch nur noch verstirke.
Manche zégern nicht, im Neger den Erdboden und die
Lebensader zu erblicken, durch die der Traum einer Ver-
sohnung mit der Natur, also der Totalitit des Seins, erncut
Gesicht, Stimme und Bewegung erhielte.”

Die europiische Dimmerung kiindigt sich zu einer Zeit
an, da die europiisch-amerikanische Welt immer noch
nicht weif§, was sie vom Neger wissen (oder aus ihm ma-

23 Didier Anzieu, Le Moi-Peau, Paris 1995; dt.: Das Haut-Ich, Frank-
furt am Main 1991, S. 30f.

24 Siehe insb. die Poesie von Aimé Césaire. Zur Thematik des Erdbo-
dens siche Edouard Glissant und Patrick Chamoiseau, L ntraitable
Beauté du monde, Paris 2008; dt.: Brief an Barak Obama: die unbe-
zihmbare Schinbeit der Welt, Heidelberg 2011.
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chen) wollte. In vielen Lindern grassiert seither ein »Ras-
sismus ohne Rassen«.” Um weiterhin Diskriminierung
betreiben zu kénnen und zugleich begrifflich undenkbar
zu machen, mobilisiert man statt der »Biologie« nun »Kul-
tur« und »Religion«. Man gibt vor, der republikanische
Universalismus sei blind fiir die Rasse, schliefdt aber die
Nichtweiflen in ihre angebliche Herkunft ein und ver-
mehrt unablissig die in Wirklichkeit rassifizierten Kate-
gorien, die in der Mehrzahl die alltigliche Islamphobie
nihren. Aber wer von uns kénnte leugnen, dass es an der
Zeit ist, endlich bei sich selbst anzufangen und — wihrend
Europa sich verirrt, gefangen in dem Unbehagen, nicht
zu wissen, wo es in der Welt und mit der Welt steht — von
Grund auf etwas vollkommen Neues zu schaffen? Miissen
wir zu diesem Zweck zuallererst den Neger vergessen oder
ihm vielmehr seine triigerische Macht, seinen leuchtenden,
flieBenden und kristallinen Charakter erhalten — jenes
schwer zu fassende, serielle, formbare, stets maskierte Sub-
jekt, das sich stindig auf beiden Seiten des Spiegels aufhil,
an einer Grenze, an der es unablissig entlangstreift? Wenrq
der Neger inmitten dieser Wirren tatsichlich seine Erfin
der iiberlebte und wenn in einer dieser Wendungen, de—?
ren Geheimnis die Geschichte kennt, die ganze subalterne|
Menschheit tatsichlich schwarz wiirde, welche Gefahren
brichte solch ein Schwarzwerden der Welt fiir das Versprel,
chen universeller Freiheit und Gleichheit mit sich, dessen
manifestes Zeichen der Name Neger in der gesamten Mo-
derne gewesen ist? (Sechstes Kapitel.)

Auflerdem ist etwas zuriickgeblieben von den verbisse-
nen kolonialen Bemithungen, zu teilen, zu klassifizieren,

25 Eric Fassin, Démocratie précaire, Paris 2012; und Eric Fassin (Hg.),
Les Nouvelles Frontiéres de la société frangaise, Paris 2010.
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zu hierarchisieren und zu differenzieren, nimlich Wunden
und Verletzungen. Schlimmer noch, eine bleibende Kluft
ist aufgerissen worden. Ist es sicher, dass wir heute ein
anderes Verhiltnis zum Neger einnehmen konnen als das
zwischen Herr und Knecht? Ist er nicht selbst {iberzeugt
davon, dass ein Doppelginger in ihm wohnt? Ein fremdes
Wesen, das ihn hindert, zum Selbstbewusstsein zu finden?
Erlebt er seine Welt nicht als eine des Verlusts und der
Spaltung, und triumt er nicht von der Riickkehr zu einer
Identitit mit sich selbst im Sinne reiner Wesenhaftigkeit
und damit oft der Ungleichheit? Ab wann verwandelt sich
das Projekt radikaler Authebung und einer Autonomie im
Namen der Differenz in eine simple mimetische Umkeh-
rung dessen, was man stets verwiinscht hat?

Mit solchen Fragen befasst sich dieses Buch, das sich,
obwohl weder eine Ideengeschichte noch eine historisch-
soziologische Studie, dennoch der Geschichte bedient,
um einen Stil kritischer Reflexion iiber die Welt unserer
Zeit vorzustellen. Es bevorzugt eine halb der Sonne und
halb dem Mond, halb dem Tag und halb der Nacht zu-
igehorige Form von Erinnerung, hat dabei aber letztlich
stets nur eine Frage im Sinn: Wie kénnen wir Differenz
und Leben, Gleiches und Ungleiches, Uberschieflendes
'und Gemeinsames denken? Diese Frage findet sich in der
'schwarzen Erfahrung gut zusammengefasst, weif3 sie doch
lim heutigen Bewusstsein so gut den Platz einer zuriick-
;weichenden Grenze, gleichsam eines beweglichen Spiegels
.cinzunehmen. Allerdings muss man sich fragen, warum
dieser bewegliche Spiegel nicht endlich aufhért, sich um
ssich selbst zu drehen. Was hindert ihn, zu einem Ergebnis
izu gelangen? Wie erklirt sich diese endlose Wiederaufnah-
me immer sterilerer Spaltungen?

Johannesburg, 2. August 2013
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Diesen Essay habe ich wihrend meines langen Aufenthalts
am Witwatersrand Institute for Social and Economic Re-
search (WISER) an der Universitit Witwatersrand in Jo-
hannesburg geschrieben. Er ist Teil eines Reflexionszyklus,
der mit De la postcolonie (2000) begann, mit Sortir de
la grande nuit (2010) fortgesetzt wurde und mit der vor-
liegenden Arbeit iiber den Afropolitanismus seinen Ab-
schluss findet.

Im Verlaufe dieses Zyklus habe ich mich bemiiht, mich
in mehreren Welten zugleich zu bewegen, nicht durch
eine willkiirliche Aufteilung, sondern in einem Hin und
Her, das es méglich machen sollte, von Afrika aus ein Den?
ken der Zirkulation und des Durchquerens zu amkulleren'
Auf diesem Wege war es kaum sinnvoll, die europiischen
Denktraditionen zu »provinzialisieren«. Im Ubrigen sind
sie uns keineswegs fremd. Wenn es darum geht, der Welt
in der Sprache aller Ausdruck zu verleihen, finden sich in-
nerhalb dieser Traditionen vielmehr Kriftebeziechungen,
und ein Teil unserer Bemiithungen besteht darin, auf diese
inneren Reibungen einzuwirken und sie zu dezentrieren,
nicht um den Abstand zwischen Afrika und der Welt zu
vergrofern, sondern um die Moglichkeit zu schaffen, dass
die neuen Anforderungen einer moglichen Universalitit
relativ klar hervortreten.

Wihrend meines Aufenthalts am WISER genoss ich dlC
Unterstiitzung meiner Kollegen und Kolleginnen Deborah
Posel, Sarah Nuttall, John Hyslop, Ashlee Neeser, Pamila
Gupta und in jiingster Zeit Cathy Burns und Keith Bre-
ckenridge. Das Buch verdankt sehr viel der Freundschaft
mit David Theo Goldberg, Arjun Appadurai, Ackbar Ab-
bas, Frangoise Verges, Pascal Blanchard, Laurent Dubois,
Eric Fassin, lan Baucom, Srinivas Aravamudan, Charlie
Piot und Jean-Pierre Chrétien. Paul Gilroy, Jean Comaroft,
John Comaroff und die verstorbene Carol Breckenridge
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waren fiir mich unermessliche Quelle der Inspiration. Ich
danke auch meinen Kolleginnen und Kollegen Kelly Gil-
lespie, Julia Hornberger, Leigh-Ann Naidoo und Zen Ma-
rie vom Johannesburg Workshop in Theory and Criticism
(JWTC) an der Universitit Witwatersrand.

Mein Verleger Frangois Géze und sein Team (insbeson-
dere Pascale Iltis und Thomas Deltombe) waren wie stets
eine ausgezeichnete Hilfe.

Ich danke den Zeitschriften Le Débat, Politique africaine,
Cahiers d'études africaines, Research in African Literatures,
Africulture und Le Monde diplomatique fir die Verotfent-
lichung explorierender Texte, die diesem Essay als Grund-
lage dienen.

Aus Griinden, die hier nicht erneut genannt zu werden
brauchen, widme ich dieses Buch Sarah, Léa und Aniel
sowie Jolyon und Jean.

26



Erstes Kapitel
Das Rassensubjekt

Es wird also im Folgenden um die schwarze Vernunft ge-
hen. Dieser mehrdeutige und polemische Ausdruck soll
mehrere Dinge bedeuten: Gestalten des Wissens; ein Aus-
beutungs- und Ausraubungsmodell; ein Paradigma der
Unterwerfung und der Modalititen ihrer Uberwindung;
und schliefllich einen psychischen Traumkomplex. Die-
ser grofle Kifig, in Wirklichkeit ein komplexes Netz aus
Spaltungen, Unsicherheiten und Mehrdeutigkeiten, hat
die Rasse zur Grundlage.

Uber die Rasse (oder den Rassismus) kann man nur in
einer fatal unzureichenden, grauen, also unangemessenen
Sprache sprechen. Fiir den Augenblick gentigt der Hinweis,
dass sie eine Form urwiichsiger Darstellung ist. Da sie
nicht zwischen Innerem und Auflerem, zwischen den Hiil-
len und ihrem Inhalt zu unterscheiden vermag, verweist sie
in erster Linie auf Oberflichenbilder. In ihrem Tiefenbe-
zug ist die Rasse sodann ein perverser Komplex, der Angs-
te und Qualen, Verwirrungen des Denkens und Schrecken,
aber vor allem unendliches Leid und Katastrophen herbei-

fiihre. In ihrer phantasmagorischen Dimension ist sie eine &y,

Gestalt der wahnhaften und gelegentlich aucht hysterischen
Phobie. Ansonsten istsie das, wassich seiner selbst versichert,
indem es hasst, Schrecken verbreitet, mordet, das heif$t, den
Anderen nicht als Seinesgleichen, sondern als ein bedroh-
liches Objekt konstituiert, vor dem man sich schiitzen, das
man loswerden oder, da man keine vollstindige Herrschaft
dartiber erlangen kann, einfach vernichten muss.' Aber wie

1 James Baldwin, Nobody Knows My Name, New York 1993 [1961].
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vilisatorische« Tatsachen gewesen seien, werden die ge-
schichtlichen Opfer der weltweiten Expansion und der
Brutalitit Europas weiterhin das Thema der Wiedergut-
machung auf die Tagesordnung setzen. In diesem Zusam-
menhang sind zwei Dinge erforderlich. Einerseits gilt es,
den Status des Opfers hinter sich zu lassen. Andererseits
miissen wir Schluss machen mit dem »guten Gewissen«
und der Leugnung der Verantwortung. Unter diesen bei-
den Bedingungen werden wir eine neue Politik und eine
neue Ethik formulieren kénnen, die in der Forderung nach
Gerechtigkeit griinden. Afrikaner sein heifSt dann zualler-
erst ein freier Mensch sein oder, wie Frantz Fanon immer
wieder erklirte: »ein Mensch unter anderen Menschen«.”
Ein von allem freier Mensch und daher frei, sich selbst zu
erfinden. Die wahre Identititspolitik besteht darin, die Fi-
higkeit, sich selbst zu erfinden, unermiidlich zu pflegen,
zu akrtualisieren und zu reakrualisieren. Der Afrozentris-
mus ist eine hypostasierte Abart des Wunsches der Men-
schen afrikanischer Herkunft, nur sich selbst gegeniiber
verantwortlich zu sein. Es stimmt, dass die Welt vor allem
eine Form des Verhiltnisses zu sich selbst ist. Aber es gibt
kaum ein Verhiltnis zu sich selbst, das nicht iiber das Ver-
hiltnis zum Anderen liefe. Der Andere, das ist Differenz
und Ahnlichkeit in einem. Was uns vorschweben muss, ist
eine Politik des Menschlichen, die zutiefst eine Politik des
Ahnlichen und Unseresgleichen ist, aber in einem Kontext,
in dem wir vor allem auch Differenzen miteinander teilen.
Und diese Differenzen miissen wir uns paradoxerweise ge-
mein machen. Das erreichen wir iiber die Korrektur, das
heiflt Erweiterung unserer Vorstellung von Gerechtigkeit
und Verantwortung,

74 Fanon, Schwarze Haut, weifle Masken, a.a.O., S. 104.
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Epilog
Es gibt nur eine Welt

Die Geburt des Rassensubjekts — und damit des Negers —
steht im Zusammenhang mit der Geschichte des Kapita-
lismus.

Triebfeder und Urtrieb des Kapitalismus ist der Drang
zur grenzenlosen Uberschreitung jeglichen Verbots und
zur Authebung jeglichen Unterschieds zwischen Mit-
tel und Zweck. In seinem dunklen Glanz ist der Neger-
sklave — das allererste Rassensubjekt — das Produkt dieser
beiden Triebe, die manifeste Gestalt dieser Moglichkeit
ciner hemmungslosen Gewalt und einer grenzenlosen Un-
gewissheit.

Als Macht des Fangens, des Ergreifens und des Polari-
sierens war der Kapitalismus stets auf das Instrument der
Rasse angewiesen, um die Ressourcen der Erde auszubeu-
ten. Das war gestern so. Und es ist heute so, da er sich da-
ranmacht, sein eigenes Zentrum zu rekolonisieren, und
die Aussichten auf ein Schwarzwerden der Welt deutlicher
als jemals zuvor zutage treten.

Die Logiken der Verteilung der Gewalt im globalen
Maf3stab verschonen keine Region der Erde mehr und
auch nicht die im Gang befindliche gewaltige Operation
der Entwertung der Produktivkrifte.

Wie es keine Abspaltung von der Menschheit gibt, so
gibt es auch keine Okonomie und keine Restitution, kei-
ne Wiedergutmachung und keine Gerechtigkeit. Restitu-
tion, Wiedergutmachung und Gerechtigkeit sind Voraus-
setzungen fiir den kollektiven Aufstieg zum Menschsein.
Das Denken dessen, was kommen soll, ist notwendig ein
Denken des Lebens, der Lebensreserven, dessen, was nicht
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geopfert werden darf. Ebenso notwendig wird es ein Den-
ken in Zirkulation, ein Denken der Durchquerung, ein Welt-
Denken sein.

Die Frage der Welt — was sie ist; die Bezichungen ZWi-
schen ihren verschiedenen Teilen; der Umfang ihrer Res-
sourcen und wem sie gehdren; wie man darin leben soll;
was sie bewegt oder bedroht; wohin sie geht; ihre Gren-
zen und Rinder; ihr mdgliches Ende — die Frage der Welt
stellt sich uns seit dem Augenblick, da der Mensch aus
Fleisch und Blut und Geist unter dem Zeichen des Negers
hervortrat, das heiflc der menschlichen Ware, des mensch-
lichen Metalls und des menschlichen Geldes. Im Grunde war
es unsere eigene Frage. Und das wird sie bleiben, solange
»Welt sagen« dasselbe ist wie »Menschheit sagen« und um-
gekehrt.

Denn tatsichlich gibt es nur eine Welt. Sie ist ein Gan-
zes, das aus zahllosen Teilen besteht. Aus aller Welt. Aus
allen Welten.

Dieser lebendigen, aus vielfiltigen Facetten bestehen-
den Welt hat Edouard Glissant einen Namen gegeben.
All-Wels. Als wollte er die zugleich pfingstliche und 6ku-
menische Dimension des Begriffs der Menschheit hervor-
heben — eines Begriffs, ohne den die Welt an sich in ihrer
Dinghaftigkeit keinerlei Bedeutung hitte.

Es ist also die gesamte Menschheit, die der Welt ihren
Namen verleiht. Indem sie der Welt ihren Namen verleiht,
delegiert sie sich in die Welt und erhilt von ihr die Be-
statigung ihrer eigenen, einzigartigen, aber zerbrechlichen,
verwundbaren und partikularen Stellung, zumindest aus
der Sicht der iibrigen Krifte des Universums — der Tiere
und Pflanzen, der Objekte, der Molekiile, der Gottheiten,
der Techniken, der Stoffe, der bebenden Erde, der spei-
enden Vulkane, der Winde und Stiirme, der steigenden

Wasser, der gleiffenden, brennenden Sonne und so weiter.
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Eine Welt gibt es also nur durch Benennung, Delegation,
Gegenseitigkeit und Reziprozitit.

Aber wenn die ganze Menschheit sich selbst in die Welt
delegiert und von ihr die Bestitigung ihres eigenen Seins,
aber auch ihrer Zerbrechlichkeit erhilt, dann ist der Un-
terschied zwischen der Welt der Menschen und der Welt
der Nichtmenschen kein duferlicher Unterschied mehr.
[ndem die Menschheit sich gegen die Welt der Nichtmen-
schen stellt, stellt sie sich gegen sich selbst. Denn letztlich
manifestiert sich die Wahrheit dessen, was wir sind, in un-
serem Verhiltnis zur Gesamtheit des Lebendigen.

Im alten Afrika war das manifeste Zeichen der Erschei-
nung, welche die Menschheit ist, das Samenkorn, das man
im Boden vergribt, das stirbt, wiedergeboren wird und
Biume, Friichte, das Leben hervorbringt. Um die Vermih-
lung des Samenkorns mit dem Leben zu feiern, erfanden
die alten Afrikaner Sprechen und Sprache, Objekte und
Techniken, Zeremonien und Rituale, Kunstwerke wie
auch soziale und politische Institutionen. Das Samenkorn
sollte das Leben in einer zerbrechlichen und feindseligen
Umgebung hervorbringen, in der die Menschheit Arbeit
und Mufie finden sollte, die sie aber auch schiitzen musste.
Diese Umwelt bedurfte immer wieder der Reparatur und
der Reparation. Das meiste einheimische Wissen dieser
Art entfaltete seinen Nutzen nur im Blick auf diese end-
lose Arbeit des Reparierens und der Reparation. Die Natur
verstand man als eigenstindige Kraft. Man konnte sie nur
im Einklang mit ihr selbst formen, umgestalten und kon-
trollieren. Die beiden Aufgaben der Umgestaltung und
der Regeneration hatten im Ubrigen Anteil an einem kos-
mologischen Gefiige, dessen Funktion es war, das Feld der
Bezichungen zwischen den Menschen und den iibrigen
Lebewesen, mit denen sie die Welt teilten, immer wieder
zu konsolidieren.
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Die Welt mit anderen Lebewesen teilen, das war dic
Schuld par excellence. Das war insbesondere der Schliis-
sel zum dauerhaften Fortbestand der Menschen wie der
Nichtmenschen. In diesem System des Austauschs, der
Reziprozitit und der Gegenseitigkeit dienten Menschen
und Nichtmenschen einander wechselseitig als Boden und
Lehm. Der Lehm war fiir Edouard Glissant nicht blof ein
Uberrest von Materie — eine Substanz oder cine Ansamm-
lung scheinbar toter Elemente, ein scheinbar verlorener
Teil, ihrer Quelle entrissene Abfille, die vom Wasser fort-
getragen werden. Er sah darin auch einen Riickstand, der
am Ufer der Fliisse, auf den Archipelen, tief im Ozean, in
Tilern oder zu Fiiflen der Klippen abgelagert worden war —
iiberall und vor allem an jenen ariden und wiisten Orten.
an denen aus dem Dung in einer unerwarteten Wieder-
kehr ganz neue Formen des Lebens, der Arbeit und der
Sprache hervorgehen.

Der dauerhafte Bestand unserer Welt musste seines Er-
achtens von der Riickseite der Geschichte, vom Sklaven
und der kannibalischen Struktur unserer Moderne her ge-
dacht werden, jener Struktur, die mit dem transatlanti-
schen Sklavenhandel entstand und die sich jahrhunderte-
lang davon ernihrte.

Die Welt, die aus dieser kannibalischen Struktur her-
vorgeht, besteht aus den unzihligen menschlichen Kno-
chen, die unter dem Meer begraben sind und die sich
Stiick fiir Stiick zu einem Skelett zusammensetzen und
eine Haut bilden. Sie besteht aus Tonnen von Abfillen
und Stiimpfen, aus verstreuten, aber schon bald zusam-
mengefiigten Wortfetzen, aus denen sich wie durch ein
Waunder die Sprache rekonstruiert, an jenem Punkt, an
dem der Mensch und sein Tier einander begegnen. Der
dauerhafte Bestand der Welt hingt ab von unserer Fihig-
keit, die scheinbar leblosen Wesen und Dinge wiederzube-
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leben — den toten Menschen, von der blanken Okonomie
in Staub verwandelt, von jener Okonomie, die, arm an
Welt, mit Kérpern und dem Leben Handel treibt.

Die Welt wird daher keinen dauerhaften Bestand haben,
wenn die Menschheit sich nicht der Aufgabe annimmt,
die Lebensreserven, wie man sie nennen kénnte, anzulegen.
Wenn die Weigerung unterzugehen uns zu geschichtlichen
Wesen macht und die Welt berechtigt, Welt zu sein, dann
lisst sich unsere Bestimmung zu dauerhaftem Bestand nur
verwirklichen, wenn das Verlangen nach Leben zum Eck-
stein eines neuen Denkens in Politik und Kultur wird.

Bei den alten Dogon hatte diese endlose Arbeit des Re-+,
parierens und der Reparation einen Namen — Dialektik

des Fleischs und des Samenkorns. Die Arbeit der sozialen
Institutionen bestand darin, gegen den Tod des Menschen
anzukimpfen und seinen Verfall, das heifit seine Ver-
wesung, aufzuhalten. Die Maske war das Symbol par excel-
lence tir diese Entschlossenheit der Lebenden, sich gegen
den Tod zu verteidigen. Als Abbild des Leichnams und Er-
satz fiir den verginglichen Korper lag ihre Funktion nicht
allein in der Erinnerung an die Verstorbenen. Sie zeugte
auch von der Transfiguration des Korpers (der verging-
lichen Hiille) und von der Apotheose der Welt und ihrer
Unverweslichkeit. So lidt uns die Arbeit des Reparierens
und der Reparation dazu ein, auf die Idee des Lebens als
unvergingliche und unverwesliche Form zuriickzukom-
men.

Unter diesen Umstinden ist es ganz vergeblich, Gren-
zen zu ziechen, Mauern und Einfriedungen zu bauen, zu
zergliedern, zu klassifizieren, zu hierarchisieren oder sol-
che von der Menschheit auszugrenzen, die man abwerten
mochte, die man verachtet, die uns nicht dhnlich sind oder
mit denen wir uns, wie wir meinen, niemals verstehen wer-
den. Es gibt nur eine Welt, und auf die haben wir alle ein
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Anrecht. Diese Welt gehért uns allen gleichermafien, und
wir alle sind ihre Miterben, auch wenn wir nicht in dersel-
ben Weise darin leben — daher ja gerade die reale Vielfalt
der Kulturen und Lebensweisen. Das zu sagen heifSt kei-
neswegs, die Brutalitit und den Zynismus auszublenden,
durch die die Begegnung der Volker und Nationen immer
noch geprigt ist. Es heift lediglich, an eine unmittelbare
und unabwendbare Gegebenheit zu erinnern, deren Ur-
sprung zweifellos am Beginn der Moderne liegt — namlich
an den unumkehrbaren Prozess der Verquickung und Ver-
schachtelung der Kulturen, Vélker und Nationen.

Es gibt also nur eine Welt, zumindest zum gegenwiir-
tigen Zeitpunkt, und diese Welt ist alles, was ist. Gemein-
sam ist uns damit auch das Gefiihl oder der Wunsch, in
vollem Umfang Mensch zu sein. Dieser Wunsch nach der
Fiille des Menschseins ist etwas, das wir alle miteinander
teilen. Gemeinsam ist uns {ibrigens in immer hoherem
Maf3e auch die Nihe des Fernen. Denn wir teilen uns nun
einmal, ob wir das wollen oder nicht, diese Welt, die alles
ist, was ist, und alles ist, was wir haben.

Um diese uns allen gemeinsame Welt zu schaffen, miis-
sen wir jenen, die in der Geschichte einen Prozess der Ab-
straktion und Verdinglichung erfahren haben, den ihnen
geraubten Teil an Menschlichkeit zuriickerstatten. Unter
diesem Blickwinkel verweist der Begrift der Reparation,
der Wiedergutmachung und Entschidigung im 6konomi-
schen Sinne, auf den Prozess des erneuten Zusammen-
fiigens der amputierten Teile, der Reparatur der zerrisse-
nen Bande, der Wiederaufnahme des Wechselspiels der
Reziprozitit, ohne den es keinen Aufstieg zur Menschheit
geben kann.

Restitution und Reparation bilden also den Kern der
Moglichkeit der Schaffung eines gemeinsamen Bewusst-
seins der Welt, das heif$t der Herstellung universeller Ge-

330



rechtigkeit. Die beiden Konzepte der Restitution und der
Reparation basieren auf dem Gedanken, wonach es einen
unveriufSerlichen Aspekt des Menschseins gibt, an dem
jede menschliche Person teilhat. Dieser irreduzible Teil des
Menschseins gehort uns allen. Er bewirkt, dass wir objek-
tiv zugleich verschieden und gleich sind. Die Ethik der
Restitution und Reparation impliziert also die Anerken-
nung dessen, was man den Anteil des Anderen nennen
konnte, der nicht der meinige ist und dessen Garant ich
dennoch bin, ob ich es nun will oder nicht. Diesen Anteil
des Anderen kénnte ich nicht ohne Folgen fiir die Idee des
Selbst, der Gerechtigkeit, des Rechts oder der Menschlich-
keit schlechthin an mich reiffen und auch nicht ohne Fol-
gen fiir das Projekt des Universellen, wenn das denn wirk-
lich das endgiiltige Ziel sein sollte.

Reparation im Ubrigen, weil die Geschichte Verletzun-
gen und Wunden hinterlassen hat. Der geschichtliche Pro-
zess war und ist fiir einen grofen Teil der Menschheit ein
Prozess der Gewdhnung an den Tod des Anderen — einen
langsamen Tod, einen Tod durch Ersticken, einen schnel-
len Tod, einen delegierten Tod. Diese Gewdhnung an den
Tod des Anderen, mit dem man nichts gemein zu haben
glaubt, diese vielfiltigen Formen des Austrocknens der le-
bendigen Quellen des Lebens im Namen der Rasse oder
des Unterschieds, all das hat sehr tiefe Spuren in Den-
ken und Vorstellung, in der Kultur wie auch in den sozia-
len und 6konomischen Beziehungen hinterlassen. Diese
Wunden und Verletzungen behindern die Herstellung von
Gemeinschaft. Tatsichlich ist die Konstruktion des Ge-
meinsamen untrennbar mit der erneuten Erfindung der
Gemeinschaft verbunden.

Die Frage der universellen Gemeinschaft stellt sich da-
her per definitionem in Begriffen des Im-Offenen-Woh-

nens, der Sorge um das Offene — was etwas ganz anderes
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s in erster Linie darauf zielt, sich ab-
suschlieen und eingeschlossen in dem zu bleiben, was ge-
wissermafSen mit uns verwandt, was uns dhnlich ist. Die-
se Form der Entihnlichung ist das genaue Gegenteil der
Differenz. Die Differenz ist in den meisten Fillen das Er-
gebnis der Konstruktion eines Verlangens. Sie ist auch das
Ergebnis einer Arbeit des Abstrahierens, Klassifizierens,
d Ausschlieflens — eine Arbeit der Macht, die
internalisiert und im Tun des alltiglichen Lebens repro-
duziert wird, sogar von den Ausgeschlossenen selbst. Oft
entsteht das Verlangen nach Unterscheidung gerade dort,
wo eine Erfahrung des Ausschlusses besonders intensiv er-
lebt wird. Unter diesen Umstinden ist die Proklamation
der Differenz die verkehrte Sprache des Verlangens nach
Anerkennung und Inklusion.

Aber auch wenn die Differenz sich tatsichlich im Ver-
langen (in der Begierde) konstituiert, ist dieses Verlangen
nicht notwendig Verlangen nach Macht. Es kann auch das
Verlangen sein, geschiitzt zu sein, verschont zu bleiben, vor
der Gefahr bewahrt zu werden. Andererseits ist das Ver-
langen nach der Differenz auch nicht notwendig das Ge-
genteil des Projekts der Gemeinsamkeit. Fiir jene, welche
die Kolonialherrschaft ertragen haben oder denen ihr An-
teil an der Menschlichkeit irgendwann in der Geschich-
te geraubt worden ist, erfolgt die Wiedererlangung dieses
Anteils an der Menschlichkeit oft tiber die Proklamation
der Differenz. Aber wie wir in einem Teil der modernen
schwarzen Kritik sehen, ist die Proklamation der Diffe-
renz nur ein Moment eines umfassenderen Projekts — des
Projekts einer kommenden Welt, einer vor uns liegenden
Welt, deren Bestimmung universell ist; einer Welt, die be-
freit ist von der Last der Rasse und des Ressentiments und
des Wunschs nach Rache, die jeder Rassismus ausldst.

ist als ein Vorgehen, da

Aufteilens un






