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Raserel und Ausblendung

Diskussion Anmerkungen zu Hartmut Rosas Theorie von Beschleunigung
und Resonanz aus dekolonialistischer Perspektive

Von Jens Kastner

ie Welt rast. Gegenwirtig
sind ungeheure Beschleu-
nigungen  festzustellen,
und zwar in mindestens
- dreierlei Hinsicht: Die tech-
nologische Entwicklung vollzieht sich
schneller denn je, sozialer Wandel eben-
so und auch das Lebenstempo sélbst
hat sich beschleunigt. Diese allumfas-
sende Beschleunigung ist getragen von
permanentem Wachstum, nicht nur
in wirtschaftlichen Belangen. Aber sie
hat auch Folgen, vor allem negative:
Entfremdung und ein Verlust von Re-
sonanzen. All das behauptet der $ozio-
loge Hartmut Rosd in seinen vieldisku-
tierten Biichern »Beschleunigung und
Entfremdung Entwurf einer kritischen
Theorie spidtmoderner Zeitlichkeit«
(2010) und »Resonanz. Eine Soziologie
der Weltbeziehung« (2018). Er mochte
darin analytisch die zentralen Dynami-
ken moderner Gesellschaften erfassen.
Politisch sind seine Biicher auch Plido-
yers flir gelingende Weltbeziehungen,
wie er es nennt: fiir ein gutes Leben, das
sich durch Resonanzen auszeichnet,
also durch Erfahrungen von sinnvollem
Tun, und das von bereichernder Gegen-
seitigkeit gepragt ist.

Hartmut Rosas Biicher sind eirier-
seits Zeitdiagnose, andererseits bean-
spruchen sie aber auch, die Kritische
Theorie zu erneuern und somit in die
Gesellschaft zu intervenieren, die sie
beschreiben. Vieles an Rosas Erneue-
rungsversuch Kritischer Theorie ist zeit-
diagnostisch plausibel und theoretisch
beeindruckend. Aus emanzipatorischer

Perspektive lassen sich allerdings einige’

Kritikpunkte4 formulieren. Zwei solcher
Punkte sollen im Folgenden aufgezeigt
und diskutiert werden. Die eine Kritik
betrifft Rosas Analyse von den Urspriin-
gen der Beschleunigung, die andere den
Umgang mit ihr.

- Moderne und Kolonialismus
Die Beschleunigung ist nach Rosa vor
allem ein Phdnomen der Moderne. Das
hingt vor allem am Wachstumsprimat
des Kapitalismus, aber die Beschleuni-
gung betrifft eben nicht nur die Oko-
nomie, sondern auch Technologie und
Soziales. Gerdte und Beziehungen hal-
ten nicht mehr so lange, und auch die
Mittel, sie zu reparieren, werden in im-
mer kiirzeren Abstinden untauglich.
Das fithrt zu einem Drang nach Mehr
- Geld, Gerite, Beziehungen - und einer
damit einhergehenden Verflachung der

- Verhiéltnisse und einem Verlust an Le-
bensqualitit. Kurz, die Resonanz geht
verloren oder wird zumindest seltener.

Dass Beschleunigung die Resonanz
zumindest beeintrédchtigt, war auch
schon die These in »Beschleunigung
und Entfremdung«. Hier merkt Rosa
gleich zu Beginn an: »Wenn wir die
Strukturen und Qualitit unseres Lebens
untersuchen wollen, sollten wir uns sei-
nen Zeitstrukturen zuwenden«. Dem
ist nicht zu widersprechen, denn der
Umgang mit Zejt ist historisch starken
Veranderungen' ausgesetzt. Technische
Entwicklungen wie der internationale
Bahnverkehr glichen Zeitverhiltnisse
an. Und dass der Zugang zum Internet
das ganz alltigliche Zeitmanagement

radikal verdandert hat, ist kaum zu be-.

streiten. Hinsichtlich der Genese der
Beschleunigung verweist Rosa in histo-
rischer Perspektive allerdings lediglich
auf die sich entwickelt habende moder-
ne Nationalstaatsordnung im Anschiuss
an den Westfilischen Frieden von 1648.
Er macht das Westfélische System als

»wesentliche Ursache fiir Beschleuni-

* gung technischer, dkonomischer, inf-

rastruktureller und wissenschaftlicher
Innovationen« aus. :

Dabei wird allerdings eine in globa—
ler Hinsicht bedeutende Entwicklung
ausgeklammert: der Kolonialismus. Die
Eroberung der Amerikas im spéten 15.
und vor allem im 16. Jahrhundert etab-
lierte ein neues, eurozentrisches Raum-
Zeit-Geflige und eliminierte vorher

gultige Zeitbegriffe und Zeitverstind-

nisse. »Amerika konstituierte siche,
schreibt der peruanisthe Soziologe
Anibal Quijano, »als erster Zeit/Raum
einer neuen Machtstruktur mit globaler
Reichweite«. Das bedeutet, dass der Ko-
lonialismus nicht nur ein Projekt 6ko-
nomischen Ressourcenraubs ‘und poli-
tischer. Machtexpansion war, sondern
auch Sinnverhiltnisse grundlegend ver-
andert hat. Der neue historische Sinn-
horizont entwickelte sich tiberhaupt
erst, wie Quijano betont, »als ein neuer
Horizont historischen Sinns«. Dieser
neue Horizont historischen Sinns ist
nicht nur fundamentat fir die Entwick-
tung des fortschrittsorientierten Kapita-
lismus und seiner Wettbewerbslogik. Er
ist auch entscheidend fur die Entwick-
lung symbolischer Herrschaft. Mit der
Durchsetzung einer Entwicklungslogik,
in der die europidische Moderne mit
dem - 6konomischen, technologischen,
kulturellen und sozialen — Fortschritt
der Menschheit assoziiert wurde, wur-
den die Unterworfenen nicht nur aus-
gebeutet, sondern auch noch in ihren
Sichtweisen von Unterwerfung und
Ausbeutung in ein modernies Muster
gezwungen: Sie konnten sich selbst nur
noch vor diesem Horizont als »Riick-
standige« wahrnehmen.

Den Beginn der resenanzverhln-
dernden Beschleunlgung nicht mit der
Westfilischen Staatenordnung, son-
dern mit der Eroberung der Amerikas
anzusetzen, muss zu weiteren Verschie-
bungen in der Sozialtheorie fiihren.
Diese historische und geografische Ver-
schiebung der Urspriinge von sozialer,
technologischer und lebensweltlicher
Beschleunigung ist also folgenreich. Sie
kann niamlich darauf hinweisen, dass es
keineswegs blof} die Aufrechterhaltung
der Wettbewerbsfihigkeit als sozialem
Imperativ der Spitmoderne ist, der, wie
Rosa schreibt, »die. individuellen wie
kollektiven Autonomiespielrdume, die
sich im Verlauf des Modernisierungs-
prozesses erdffneten, sukzessive zu ero-
dieren droht«. Es zeigt sich vielmehr:
Diese Autonomiespielrdume waren im-
mer schon begrenzt, gleichsam konsti-
tutiv und doppelt begrenzt. Begrenzt in
Bezug auf die tatsdchlichen Handlungs-
moglichkeiten einzelner und begrenzt

im Hinblick auf die Gruppen von Men-,

schen, die sie (iberhaupt wahrnehmen
konnten. Die Autonomiespielrdume der
Moderne waren und sind far verschie-
dene Menschen unterschiedlich groff
und auch sehr verschieden verteilt. Mit
der Entwicklung der kapitalistischen
Formen von Arbeit und der Arbeitsre-
gime, darauf weist uns neben -anderen
auch Quijano in seinen Texten iber
die »Kolonialitit der Macht« hin, ging
die ethnische Klassifizierung von Men-
schen einher. Diese kulturelle Klassifi-
zierung (in »Rassen«) und — wie Maria
Lugones ergénzt hat nach Geschlecht
-~ wurde zum zentralen »Modus, um
den mit der Eroberung durchgesetzten
Herrschaftsverhltnissen Legitimitit zu
verleihen«, Die Arbeitsregime, in denen
das langsame Sterben der indigenen
Arbeiter*nnen oft in Kauf genommen
wurde, mussten ebenso wie die kras-
se soziale Ungleichheit gerechtfertigt
werden. Beides fand Legitimation in der
Unterscheidung in verschiedene ethni-

sche Gruppen, so Quijano. Es entstand
ein kolonialer Rassismus, der bis heute
nicht nur die globalisierten Sozialstruk-
turen prigt und Zuginge zu Autonomie
reguliert, sondern der auch symbolische
Herrschaft prafiguriert hat: Er ist das
Muster aller Formen kollektiver Minder-
wertigkeitsgefiihle.

Kurz: Es reicht also nicht aus, die
Beschleunigungslogik als Folge und Ef-
fekte der kapitalistischen Wettbewerbs-
logik mit der Westfalischen Staatenord-
nung anzusetzen. Es doc¢h zu tun und
den Kolonialismus nicht zu beriicksich-
tigen, bedeutet, mit den Erneuerungs-
versuchen der Kritischen Theorie nicht
weit genug zu gehen.

Soziale Bewegungen

und Resonanzen

Hartmut Rosa erinnert uns daran, dass
wir, um der »Desintegration und Erosi-
on unserer Weltbeziehungen« als un-
vermeidlicher Folge sozialer Beschleu-

Unterm Strich bleibt
die Perspektive Rosas

sehr eurozentrisch

und theoriefixiert.

nigung zu begegnen, eine »Kritik der
zeitlichen Normen der Gesellschaft«
brauchen. Nun stellt sich immer wieder
die Frage der Triger*innen dieser Kritik.
Rosa selbst hat angemerkt, soziale Bewe-
gungen triten immer wieder als Agen-
tinnen von Entschleunigung auf. Diese
Bewegungen; die »relativ oft auch anti-
moderne Ziige aufweiseny, weisen Tech-
nikverliebtheit und Fortschrittsglauben,
zurick und treten héufig filir eine ge-
meinschaftsbezogene Organisation des
Sozialen ein. Sie formieren sich, wie Rosa
in einer mehr als fragwiirdigen Gleich-
setzung behauptet, in »ultrakonservati-
ven sowie anarchistischen Gruppen«.
Aber fiir Rosa sind es ohnehin we-
niger soziale Bewegungen, sondern es
ist vor allem »eine Soziologie der Welt-
beziehung« — so'der Untertitel seines
Hauptwerkes -, die letztlich wieder fiir
bessere Resonanzbeziehungen sorgen
kann. Er setzt sie mit Karl Marx an und
diese Theorietradition zieht sich fiir Rosa
durch den hiretischen Marxismus von
Georg Lukacs und dann vor allem durch
die Kritische Theorie im engeren Sinne
(Adorno, Marcuse, Habermas, Honneth).
Feminismen und Anarchismen spielen
fiir Rosa theoretisch keine Rolle. Sie hier

. einzubringen, wiirde den Rahmen dieses

Textes sprengen und zudem noch ei-
nen weiteren Punkt in den Hintergrund
ricken, der zu betonen ist: Schlieflich

sollte nicht blof die Theorie als theo-

rierelevant angesehen werden. Anders
gesagt, auch andere Akteur‘innen als
Theoretiker*innen generieren Wissen
iuber soziale Verhiltnisse und tragen zu
ihrer Transformation bei. Das beste Bei-
spiel fiir solche Akteur*innen sind wohl
soziale Bewegungen.

. Soziale Bewegungen sollten stirker
in den Fokus soziologischer und sozial-
theoretischer Entwiirfe wie jenen von
Rosa riicken. Warum? Weil es zum einen
in Erinnerung rufen kann, dass die Zeit-
normen, die laut Rosa so zentral fir die
Beschleunigungstendenzen der Gegen-
wartsgesellschaften sind, keineswegs
blof} von Kritischen Theoretiker*innen

in Frage gestellt werden. Der Histori-
ker Edward P. Thompson hat schon vor
langer Zeit darauf hingewiesen, dass
die Bedeutung der Zeit erst mit.der
Synchronisierung der Arbeit im Indus-
trialisierungsprozess zunahm und mit
einer Vielzahl kulturell wirksamer Me-
thoden durchgesetzt werden musste.
Zeitnormen sind immer Effekte sozialer
Kémpfe, und in diese Kémpfe sind so-
ziale Bewegungen immer entschieden
involviert. Hinsichtlich der Kritik der
Zeitnormen gilt es also, Praktiken in den
Blick zu nehmen, die diese Zeitnormen
thematisieren, sie in Frage stellen und
sich ihnen widersetzen.

Und zweitens kann diese Fokussie-
rung von sozialen Bewegungen auch
zu Erweiterungen der eigenen, wissen-
schaftlich-politischen Perspektive fiih-
ren. Hartmut Rosa etwa beschreibt die.
Idee des »guten Lebens« als normative
Zielvorstellung kritischer Gesellschafts-
theorie. Das »gute Leben« definiert er als
eines, das »reich an vielschichtigen Re-
sonanzerfahrungen ist«. Und Resonanz
ist laut Rosa das Andere der Entfrem--
dung. In der Diskussion um das »gute
Lebene, das in den sozialen Bewegun-
gen Lateinamerikas in den letzten Jahr-
zehnten gefiihrt wurde, ist allerdings
noch auf eine andere Bedingung fiir das
»gute Leben« hingewiesen worden: Um
ein »gutes Leben« fiir alle durchzuset-
zen, bedarf es, wie Alberto Acosta und
Ulrich Brand zusammenfassen, einer

»tief greifenden Verinderung der Ver-
teilungs- und Verbrauchsmuster«. Es
geht dabei nicht nur um ein Augenmerk
auf strukturelle Ungleichheit an 6kono-
mischen und kulturellen Ressourcen. Es
geht, wie der Wortteil »Muster« hier nur
andeutet, auch um den praktischen Um-
gang mit diesen Ressourcen. Die Kritik
am Extraktivismus, der nationalékono-
mischen Orientierung auf Raubbau und
Export von Rohstoffen, zeichnet sich ja
gerade dadurch aus, dass sie auch eine
Kritik an Wachstum und Wettbewerb ist.

Blinde Flecken
Rosa hatte die Soziologie der Moderne
flir ihren »Ressourcenfetischismus« kri-
tisiert, also dafiir, das »gute Leben« im-
mer an einem Mehr an - 6konomischen
wie symbolischen - Ressourcen zu mes-
sen statt an qualitativen Weltbeziehun-
gen. Die lateinamerikanische Debatte in
den sozialen Bewegungen kann aber zei-
gen, dass das »gute Leben« keineswegs
mit dem »Ressourcenansatz« der mo-
dernen Soziologie gleichzusetzen ist.
Anders gesagt: Ein Blick auf die emanzi-
patorischen Kdmpfe sozialer Bewegun-
gen kann uns zeigen, dass nicht jeder
Hinweis auf die gerechte Verteilung von
und den bewussten Umgang mit Res-
sourcen automatisch die Wettbewerbs- -
und Beschleunigungslogik stiitzt.
Unterm Strich bleibt die Perspektive
Rosas sehr euro_zentrisch und theoriefi-
xiert. Weder werden die Kolonialismen
als historische Entwicklungen im Kon-
text der Moderne ernst genommen,
noch werden die aktuellen Debatten
aus den sozialen Bewegungen zu je-
nen Themen diskutiert, die Rosa selbst
in den Mittelpunkt seiner Kritischen
Theorie stellt. Der Selbstbeschreibung
Rosas, nach der eine »Kritik der Reso-
nanzverhiltnisse als die elementarste
und zugleich umfassendste Form der
Gesellschaftskritik« anzusehen ist, kann
angesichts ihrer blinden Flecken kaum
zugestimmt werden. @ -
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