Linke Identitadtspolitiken

ie »Selbstgerechten« nennt
Sahra Wagenknecht sie, von
»Snowflakes« oder »Kampfmi-

mosen« ist die Rede, die sich in einem
bestandigen »Opfercontest« ber »Mi-
croaggressions«, »Cancel Culture« und
»Cultural Appropriation« empoérten und
die sich am liebsten nur noch in ihre
»Safe Spaces« zurlickzogen. Von vielen
Seiten wird eine »Gesellschaft der Singu-
laritdten« beklagt (so der Erfolgstitel des
Soziologen Andreas Reckwitz). Diese
Gesellschaft sei nicht alleine durch die
Erosion von Solidargemeinschaften und
neoliberale Entsolidarisierungsprozesse
geprégt, sondern auch durch eine Frag-
mentierung sozialer Bewegungen in un-
zahlige Kleinstgruppen, die sich jeweils
nur noch mit ihrer individuellen Diskrimi-
nierungserfahrung beschaftigen wir-
den. Das mache breite Allianzen inner-
halb linker Bewegungen unmoglich. Als
Beispiele werden Triggerwarnungen in
Lektlreseminaren oder vorverurteilende
Social-Media-Shitstorms genannt. Un-
bestritten ist, dass vieles davon sicherlich
kritik- oder zumindest diskussionswardig
ist. Doch bei einer Pauschalverurteilung
linker Identitétspolitik handelt es sich um
den Versuch, demokratiepolitisch unver-
abschiedbare emanzipatorische Politiken
zu diskreditieren und zu delegitimieren,
genau wie um eine Diskreditierung der
unaufgeregten, unermidlichen und
meist unbedankten Arbeit zahlloser
»identitdtspolitischer« Organisationen.
Also der Arbeit von feministischen Verei-
nen, Homosexuellenverbidnden, Antidis-
kriminierungsinitiativen etc., die sich fir
Minderheitenrechte und eine gerechtere
Gesellschaft einsetzen. Damit haben sie
den gesellschafts- und geschlechterpoli-
tischen Wandel der vergangenen Jahr-
zehnte entscheidend befordert. Und an-
gesichts des scharfen reaktiondren Ge-
genwinds, der diese sogenannte Identi-
tatspolitik immer schon verldsslich be-
gleitet hat, kénnen sich diese Aktivist:in-

nen ubergrofe Empfindlichkeiten eher
nicht leisten, und ihr Engagement fallt
zumeist durch langen Atem und viel
Idealismus und weit seltener durch Gber-
spannte Grabenkdmpfe auf.

Bezeichnenderweise kommt es im
Zuge der kollektiven Klagen tber die
neue Opferkonkurrenz hiufig dazu,
dass die Klagenden kurzerhand selbst ei-
nen Opferstatus fir sich reklamieren. Es
ist die Selbstviktimisierung des »alten,
weiflen Mannes«, der als bislang unmar-
kierter Standard mit Universalismusan-
spruch diese ungewohnte Identifizie-
rung als tiefe Krankung erlebt.

Neben dem Vorwurf von »Opfer-
olympiade« und »Uberempfindlichkeit«
ist noch eine zweite Anklage gegen
Identitdtspolitik weit verbreitet: Beim
Kampf gegen kulturelle Diskriminierung
sei der Klassenkampf vergessen worden,
lautet der zentrale Vorwurf. Die Identi-
tétspolitiken, die ab den 1960er Jahren
entstanden, also etwa die Frauen-, die
Birgerrechts- oder die LGBT-Bewegung,
schienen den »alten« Identifizierungen
Uber Arbeit und Arbeiter:innenbewe-
gung entgegenzustehen. Als die Forde-
rung nach Anerkennung kultureller Dif-
ferenzen vehementer wurde, sahen vie-
le Linke darin eine Absage an die Forde-
rung nach sozialer Gleichheit.

Wir werden im Folgenden zeigen,
dass die beiden Kampfe nicht voneinan-
der zu trennen sind. Denn linke Identi-
tatspolitik, so die These dieses Textes
(und unseres Buches! zum Thema), ist
ein Kampf um soziale Gleichheit und
Gerechtigkeit, der an den Differenzen
ansetzt, die sie verhindern.

Was ist Identitéatspolitik?

Doch zundchst méchten wir uns der Fra-
ge widmen, was genau ldentitatspolitik
eigentlich ist. Linke Identitatspolitik ist in
aller Regel eine Reaktion auf Diskrimi-

Im November 2021 fand die
jahrliche Herbstakademie von
BdWi und fzs zum Thementeld
»ldentitdt und Klasse« statt. Im
Eréffnungsvortrag erlduterten
Jens Kastner und Lea Susemi-
chel, dass das Schlagwort der
»ldentitdtspolitik« heute oft
verwendet wird, um emanzipa-
torische Kampfe zu diskreditie-
ren und zu delegitimieren. Da-
bei steht (linke) Identititspolitik
aber keineswegs im Wider-
spruch zu Klassenpolitiken; viel-
mehr seien diese immer auch
selbst Identitdtspolitiken.
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nierung. Sie reagiert darauf, dass einem
vermeintlichen Kollektiv bestimmte
(nicht unweigerlich ausschlieBlich nega-
tive) Eigenschaften zugeschrieben wer-
den. Das bedeutet also zum Beispiel,
dass Frauen als irrational gelten, ihnen
gleichzeitig aber auch mehr Emotionali-
tit und Empathiefahigkeit zugeschrie-
ben wird. Solche Kollektivzuschreibun-
gen sind historisch kontingent, sie kén-
nen wechseln und sich mitunter sogar
direkt widersprechen. Dabei werden
Menschen zu einer Gruppe zusammen-
gefasst, die eine eigene »Einheit« bilden
soll: Identitat kommt vom lateinischen
»idem«: das bedeutet »derselbe, dassel-
be«. Diese Einheit ist eine soziale Set-
zung. Die Menschen, die sich in ihr wie-
derfinden, sind nicht wirklich »diesel-
ben«. So hat der Rassismus erst das Kon-
strukt »Race« hervorgebracht — nicht
umgekehrt, wie der Schriftsteller Ta-Ne-
hisi Coates es auf den Punkt bringt.2
Menschen werden also als Kollektive
adressiert, ohne Uber diese Zugehorig-
keit selbst entschieden zu haben.

Diese kollektive Zuschreibung hat
enorme Konsequenzen, die zwar der
einzelne Mensch zu tragen hat, die aber
nur aufgrund der zugeschriebenen Zu-
geharigkeit entstehen: Die »gliserne
Decke« erfihrt zwar eine einzelne Frau,
aber nicht deshalb, weil sie bei ihrer indi-
viduellen Karriereplanung etwas falsch
gemacht hat, sondern weil sie als Teil des
Kollektivs »Frauen« struktureller Diskri-
minierung ausgesetzt ist; von Faschisten
verpriigelt werden zwar einzelne kon-
krete Menschen, aber sie erfahren diese
Gewalt deshalb, weil sie zuvor rassistisch
kollektiviert wurden.

Wenn nun also Diskriminierung und
Unterdriickung immer und ausschliefs-
lich kollektiv funktionieren, liegt es
nahe, sich auch kollektiv dagegen zur
Wehr zu setzen. Und deshalb gibt es
Identitatspolitik.

Der Begriff »ldentitatspolitik « wird in
linken Kontexten selten als Selbstbe-
schreibung gebraucht, vornehmlich wird
er von den Kritiker:innen genutzt. Ge-
prigt hat ihn das Combahee River Col-
lective 1977. In einem programmati-
schen Statement hat dieses Kollektiv
schwarzer, lesbischer Frauen verkiindet:
»Wir glauben, dass eine tiefgehende
und moglicherweise die radikalste politi-
sche Haltung direkt aus unserer eigenen
Identitat heraus entsteht«?. Damit war
gemeint, dass die spezifische Unterdri-
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ckungserfahrung, die sie als schwarze
Lesben konkret erfuhren, sich auch aus
ihrer konkreten Situation als schwarze
Lesben heraus am besten bekdmpfen
[4sst — und zwar gemeinsam bekampfen
|dsst.

In einer linken Politik, die sich vor-
nehmlich auf den méannlichen Industrie-
arbeiter als Modellfigur des Proletariats
bezieht, erkannten sich diese Frauen
namlich nicht wieder. Denn dessen Le-
bensrealitit entsprach nicht ihrer Le-
benssituation und nicht ihren Ausbeu-
tungserfahrungen. So erging es vielen
verschiedenen gesellschaftlichen Grup-
pen, die nun ihre ganz spezifischen Dis-
kriminierungserfahrungen zum Thema
machten und sich zusammenschlossen.
Fir diese Identitatspolitiken war ein
Wort, das auch das Combahee River
Collective schon im Namen tragt, be-
sonders zentral: kollektiv.

Doch als Kollektiv auf die gemeinsam
erlebte Unterdriickung zu reagieren,
setzt zundchst die Akzeptanz dieser
fremdbestimmten Zuordnung und Zu-
gehbrigkeit voraus. Dieses notgedrun-
gene Akzeptieren wird von einer Eigen-
und Neudefinition der zugewiesenen
kollektiven Identitdt begleitet. Die er-
fahrene Unterordnung samt der abwer-
tenden Attribute sollen zu einer nun
selbstgewdhlten und selbstermachti-
genden, positiv konnotierten Kollektivi-
dentitit werden: Frauen sind nun nicht
mehr das »schwache Geschlecht«, son-
dern stark und selbstbestimmt, Schwarz
ist nicht mehr schlechter als weiB, son-
dern »Black is beautiful«, »Gay Pride«
ersetzt schwul als Schimpfwort usw.

Aber es bleibt das zentrale Dilemma
jeder linken Identitatspolitik, sich dabei
auch positiv auf Kategorien beziehen zu
miissen, die eigentlich Anlass fir die Dis-
kriminierung sind.

Zwischen Ablehnung
und Affirmation

Identitdtspolitik ist also von einer grund-
legenden Ambivalenz zwischen Ableh-
nung und Affirmation von Identitdt ge-
kennzeichnet. Mit der Affirmation ein-
her geht eine groBe Gefahr von Identi-
titspolitik: die der Essenzialisierung.
Denn auch die bspw. sexistischen und
rassistischen Zuschreibungen sind oft
ambivalent und nicht ausnahmslos pejo-
rativ, Frauen gelten etwa als empathisch

und firsorglich, Schwarze Ménner als
stark und potent. Deshalb ist die Versu-
chung groB, solche kontingenten
Fremdzuschreibungen in den identitaren
Eigenentwurf aufzunehmen und sie zu
essenzialisieren, also zu notwendigen
Wesensmerkmalen zu erklaren. Der
selbstbewusst getragene Afro gehort
dann ebenso unaufloslich zu Blackness
wie die gefeierte Gebarmutter zum
Frausein. Das bedeutet im Umkehr-
schluss: Wer nicht tiber die ndtige Haar-
struktur oder wie trans Frauen nicht
uber das geforderte Organ verfagt,
bleibt ausgeschlossen. Die angenomme-
ne kollektive Identitat ist dann auch kein
letztlich aus Notwehr entstandenes
Hilfskonstrukt mehr. Sondern sie postu-
liert und manifestiert erneut Wesensun-
terschiede, wo eigentlich keine sind.
Linke Identititspolitik ist in den ver-
gangenen Jahren bekanntlich zuneh-
mend in die Kritik geraten. Insbesondere
seit der Wahl Donald Trumps zum US-
Prisidenten ist die Argumentation weit
verbreitet, dass sich die Linke in den letz-
ten Jahren nur auf die Anliegen von
Minderheiten konzentriert habe. Soziale
Ungleichheit und deren Bekampfung sei
derweil aus dem Blick geraten. Diese
Entwicklung habe schlieflich auch den
Aufstieg der Ultrarechten befliigelt,
wenn nicht sogar ausgeldst. Diese Kritik
kommt aus unterschiedlichen politi-
schen Lagern: Der Politikwissenschaftler
Francis Fukuyama, der mit seiner These
vom »Ende der Geschichte« in den
1990er Jahren berihmt wurde, vertritt
sie in seinem neuen Buch. Aber auch so
unterschiedliche Impulsgeber wie der
US-Polittalker Bill Maher, die Philoso-
phin Nancy Fraser und der Soziologe
Zygmunt Bauman haben sich in den ver-
gangenen Jahren immer wieder dieser
Argumentationsfigur bedient. Linke Po-
litik solle sich, fordert etwa auch der Po-
litologe Mark Lilla, wieder Anliegen wid-
men, die »einem GroBteil der Bevélke-
rung am Herzen liegen«. Denn diese
Themen wiirden nun von den Rechten
besetzt, was sich bitter geracht habe.
Auch im deutschsprachigen Raum
mehren sich die Stimmen, die behaup-
ten, die Auseinandersetzung um ldenti-
tatspolitiken — also etwa das Eintreten
fir Feminismus, LGBTIQ- und Minder-
heitenrechte usw. — habe die Beschéfti-
gung mit Ausbeutung und sozialer Un-
gleichheit ersetzt. Insbesondere die »li-
beralen Eliten« und der von ihnen ver-



fochtene »progressive Neoliberalis-
mus«, von dem Nancy Fraser spricht,
hatten fir eine nun von rechts besetzte
»Représentationslicke« gesorgt, argu-
mentieren auch Autor:innen wie Corne-
lia Koppetsch und Robert Misik.

In einer Vielzahl dhnlich argumentie-
render Positionen wird dabei die Entge-
gensetzung von kultureller Differenz
und sozialer Ungleichheit bewusst ge-
schiirt. Und mit diesem falschen Gegen-
satz wird implizit ausgeschlossen, dass
soziale Ungleichheit auch durch identi-
tare Politiken bekampft wurde und wird.
Véllig zu Unrecht. Denn bei dieser aus-
schlieBenden Gegenuberstellung vom
Kampf um soziale Anerkennung auf der
einen und dem Kampf gegen soziale
Ungleichheit auf der anderen Seite, wer-
den die vielen — praktischen wie theore-
tischen — Verknipfungen von Politiken
der Anerkennung kultureller Differenzen
mit jenen gegen soziale Ungleichheit
libersehen oder bewusst ausgeblendet.

Es gibt einige Beispiele, die zeigen,
dass ldentitdtspolitiken sowohl in der
Theorie als auch in der politischen Praxis
keineswegs einer Klassenpolitik entge-
gengesetzt wurden. So richteten sich
etwa die feministischen Bewegungen zu
allen Zeiten auch gegen weibliche Armut
und formulierten eine elaborierte Oko-
nomiekritik, mit der sie u.a. die Aner-
kennung von Reproduktionsarbeit sowie
eine radikale Umverteilung von bezahl-
ter und unbezahlter Arbeit forderten - es
sei hier z. B. an Frigga Haugs 4-in-1-Per-
spektive erinnert. Ein weiteres Beispiel ist
das 10-Punkte-Programm der Black
Panther Partei, das 1966 »Land, Brot,
Unterkunft, Erziehung, Kleidung, Ge-
rechtigkeit und Frieden« verlangte. Und
die Zapatistas richteten ihren Kampf von
Beginn an gegen Rassismus, Armut und
die neoliberale Hegemonie.

Klassenpolitik als
Identitatspolitik

Doch die Gegeniberstellung von identi-
tatspolitischem Kulturkampf auf der ei-
nen und Klassenkampf auf der anderen
Seite ist noch aus einem anderen ge-
wichtigen Grund falsch. Denn Identi-
tatspolitiken sind mitnichten allein An-
gelegenheit ethnischer, geschlechtlicher
und sexueller Minderheiten. Stattdessen
muss die Geschichte der emanzipatori-
schen Identitatspolitiken mit der Arbei-

ter:innenbewegung ansetzen. Denn
auch Klassenpolitiken sind immer |denti-
tatspolitiken.

Als namlich wahrend der Industriali-
sierung ehemalige Bauern und Bauerin-
nen und vormalige Handwerker:innen
in die Fabriken strémten, resultierte das
in einer massenhaften Angleichung von
Arbeitsverhdltnissen. Diese (mehr oder
weniger) identischen Produktionsbedin-
gungen fiihrten aber nicht automatisch
dazu, dass die Menschen sich selbst kol-
lektiv Uber sie definierten. Sie sahen sich
als Schlosser oder Waschfrau, nicht un-

bedingt als Proletarier:innen. Die wahr-
genommene und gefiihlte Einheit der
Arbeiter:innen gab es nicht - diese Iden-
tifizierung musste mittels ldentitdtspoli-
tik erst hergestellt werden.

Das wussten auch schon die sozialisti-
schen Theoretiker:innen. »Um die besit-
zenden Klassen vom Ruder zu verdran-
gen, « schreibt Friedrich Engels 1891 an
Max Oppenheim, »brauchen wir zuerst
eine Umwilzung in den Kopfen der Ar-
beitermassen.«* Bei dieser Umwalzung
in den »Kopfen der Arbeitermassen«
geht es um eine Identifizierung der Klas-
se, um das vielbeschworene Klassenbe-
wusstsein, Dieses Bewusstsein darlber,
sich in einer dhnlichen 6konomischen
Lage zu befinden und kollektive Erfah-
rungen zu teilen, das Bewusstsein, eine
Klasse fiir sich zu werden, wird als ent-
scheidendes Werkzeug im Klassen-
kampf verstanden: Den Arbeiter:innen
soll bewusst werden, dass sie wesentlich
etwas gemeinsam haben.

Doch die kollektive Identitat der Ar-
beiter:innenklasse war nicht blof eine
Frage von Konzepten und Programmen
— Identitdt war immer auch eine Frage
der Praxis. Sie wurde nicht nur in der Fa-
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brik und durch politische Bewusstseins-
bildung geschaffen, sondern in Kiubs,
Kneipen und Arbeitersportvereinen
auch praktiziert.

Das war es, was mit den Cultural Stu-
dies in den Fokus rickte: namlich die
identitdtsstiftende Kraft kultureller All-
tagspraxis.

Der Gewerkschaftsaktivist und mar-
xistische Soziologe Stanley Aronowitz
resimiert in The Politics of Identity
(1992), einer Studie, die dem Selbstver-
standnis von Arbeiter:innen in den USA
nach dem Zweiten Weltkrieg nachgeht:

»So gesehen war die Arbeiterbewegung
nicht in erster Linie eine »Weltsicht« ge-
paart mit einer Organisation, die die ge-
genwdrtigen und langfristigen Interes-
sen der Arbeiterklassen rreprdsentiertec,
sondern eine »Lebenswelt¢, die den Hori-
zont der Existenz definierte. «> Kollektive
Identitdt wird also nicht nur durch eine
geteilte Weltsicht, sondern auch mithilfe
einer gemeinsamen Lebenswelt herge-
stellt.

Dieser lebensweltliche Aspekt der Ar-
beiter:innenbewegung lasst sich mit ei-
ner Anekdote gut veranschaulichen. Der
sozialistische Theoretiker Karl Kautsky
identifizierte namlich ausgerechnet die
Forderung nach Abstinenz als besonders
konterrevolutionar: »Das einzige Boll-
werk der politischen Freiheit des Proleta-
riers, das ihm so leicht nicht konfisziert
werden kann, ist — das Wirtshaus. «©

Deshalb ist es auch véllig verfehlt,
Klasse und Kultur einander gegeniber-
zustellen und Klasse als »den sozialisti-
schen Gegenbegriff zu Kultur«” zu be-
schreiben, wie es etwa im vieldiskutier-
ten Buch Beifireflexe geschieht, das ge-
gen kulturalistischen Aktivismus argu-
mentiert und eine falsche Gegentiber-
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stellung von Klassenkampf und dem
Kampf gegen Klassismus vollzieht. Denn
wer Klassismus anprangert, fordert nicht
—anders als die Kritik des Klassismus-Be-
griffs es nahelegt -, kapitalistische Aus-
beutung und Deklassierung zu akzeptie-
ren und stolz darauf zu sein. Sondern es
wird gegen die dkonomische Ausbeu-
tung genauso wie gegen Diskriminie-
rung aufgrund von Klassenzugehorig-
keit gekampft. Der Begriff des Klassis-
mus steht dem Klassenkampf also nicht
gegeniiber, sondern beschreibt eine
weitere Dimension dieses Kampfes,
namlich die kulturelle. Dieser Kampf um
Anerkennung schlieBt im Ubrigen den
Kampf um gesellschaftliche Transforma-
tion nicht aus. Auch die Arbeiter:innen,
die fiir Respekt (und damit gegen Klas-
sismus) gekampft haben, taten dies als
Etappe auf dem Weg zur klassenlosen
Gesellschaft, es war nicht als Alternative
zu diesern Weg gedacht.

Doch die vielstimmige Anklage gegen
linke Identitatspolitiken blendet diese
identitatspolitische Geschichte der Ar-
beiter:innenbewegung vollig aus. Was
sich bei der Analyse des Erfolgs rechts-

populistischer Politik als besonders fatal
erweist: Denn wenn innerhalb der parla-
mentarischen Linken die soziale Frage
vernachldssigt wurde, dann aufgrund
neoliberaler Paradigmenwechsel. Und
keineswegs deshalb, weil sie durch die
identitatspolitischen Scharmitzel von
Splittergruppen ersetzt worden wire.
Weder fir Schwarz-Blau in Osterreich
noch fir Bolsonaro in Brasilien war also
das vielgescholtene All-Gender-Klo auch
nur irgendwie verantwortlich.

Verkiirzte Sichtweise

Doch die irrige Entgegensetzung von
Klassenkampf und Identitatspolitik un-
terschldgt noch etwas: Dass ndmlich
auch in Trumps Wahlkampf eine Art von
Identititspolitik von und fur Arbeiter:in-
nen betrieben wurde — allerdings rechte
Identitatspolitk. Das konstatiert etwa die
Schwarze Kulturwissenschaftlerin Peggy
Piesche in ihrer Analyse der US-Prési-
dentschaftswahl. Sie widmet sich darin
der vielstrapazierten rhetorischen Figur
einer vermeintlichen »Rache des weifien

Mannes«. Gerdcht hatten sich die wei-
Ren Arbeiter eben unter anderem fiir die
Identitatspolitik der Linken, so die These,
gegen die sich Piesche vehement wen-
det. Denn der Begriff »Rache« impliziert,
so die Kulturwissenschaftlerin, dass der
Wahlsieg von Trump ein Aufbegehren
gegen den vermeintlichen Gesinnungs-
terror der Political Correctness gewesen
sei. So habe die Political Correctness den
Backlash der weiBen Arbeiter:innen
letztlich selbst provoziert. In letzter Kon-
sequenz wird also behauptet, dass der
Widerstand gegen Rassismus die Ursa-
che fir diesen ist. Uberspitzt gesagt:
Weilte Arbeiter sind bloR so rassistisch,
weil ihnen der Aktivismus von Black Li-
ves Matter auf die Nerven geht. Rassis-
mus sei demnach eine bloBe Reaktion
und kein gewaltiges, strukturelles Prob-
lem, das so alt ist wie die USA selbst.

Doch zum Proletariat, das hier angeb-
lich Rache tbt, gehort in Wirklichkeit
nicht nur der weille Rust-Belt-Arbeiter,
sondern auch die afroamerikanische
Uber-Fahrerin, genau wie die Sexarbei-
terin, die lateinamerikanische Nanny
oder die asiatische Pflegerin.
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Caroline Criado-Perez belegt das an-
schaulich in ihrer Studie Unsichtbare
Frauen. »Dem US-Bureau of Labor Sta-
tistics zufolge stellt die Kohleindustrie,
die im Wahljahr 2016 zum Inbegriff der
(implizit médnnlichen) Arbeiterjobs wur-
de, insgesamt 53.420 Stellen mit einem
durchschnittlichen Jahreseinkommen
von 59.380 Dollar. Zum Vergleich: Die
924.640 mehrheitlich weiblichen Reini-
gungskrafte und Haushélterinnen ver-
dienen im Durchschnitt jahrlich 21.820
Dollar. Wer ist also die wahre Arbeiter-
klasse?«8, fragt Criado-Perez. »Niemand
vermochte je zu begriinden, warum ge-
rade jene, die die New Economy am
grindlichsten abgehdngt hatte — nam-
lich die schwarze und die hispanische Ar-
beiterschaft -, sich nie zu Trumps An-
hdangern gesellten«, schreibt Ta-Nehisi
Coates.

Die Kritik an Identitdtspolitik krankt
also nicht nur an der antiquierten Vor-
stellung eines homogenen, weilen In-
dustrieproletariats. Sondern auch daran,
dass sie Wahlmotive auf dkonomische
Prekarisierung verkilrzt bzw. auf eine
kosmopolitische Elitenpolitik zuriick-
fahrt, die von bildungsfernen Schichten
als moralisch bevormundend erlebt wer-
de. Und sie vernachlassigt dabei véilig,
dass auch Rassismus und Sexismus als
uralte und kulturgeschichtlich tief ver-
wurzelte Probleme zentrale Wahlimotive
sein kénnen. Rassistische und sexistische
Denk- und Diskursmuster sind also keine
blofRen Sekundadrphdanomene, die bei
bestimmten Bevodlkerungsgruppen erst
durch Deklassierung, soziale Not und ei-
gene klassistische Diskriminierungser-
fahrungen auftauchen. Entsprechend
missen sie auch als eigenstandige Prob-
leme ernstgenommen und entschlossen
adressiert werden (und nicht nur als die
vielbeschworenen » Angste und Sorgen«
der »einfachen Leute«).

Diese Verteidigung von Identitatspo-
litik bedeutet natirlich nicht, dass jede
Kritik an Identitdtspolitik immer und
ausnahmslos falsch wdre: Sicherlich ist
nicht jede Identitatspolitik von links per
se emanzipatorisch. Sie ist es vor allem
dann nicht, wenn sie zur inhaltsleeren,
essentialisierenden Reprasentationspoli-
tik verkommt. Wenn also die Legitimitat
einer Aussage sich nicht mehr am Argu-
ment und der Positionierung misst, son-
dern an Hautpigmentierung oder Hor-
monstatus, die iber Gruppenzugehorig-
keit entscheiden sollen. Problematisch

ist Identitatspolitik auch dann, wenn sie
als Immunisierungsstrategie gegen Kritik
missbraucht wird.

Genauso wenig soll geleugnet wer-
den, dass identitatspolitische Kleinkriege
ein Hemmschuh kollektiver Organisie-
rung sein kénnen, dass sie die linke Be-
wegung schon viel Kraft und Geschlos-
senheit gekostet haben und dass sie sich
mitunter auch tatsachlich in eitlen Dis-
tinktionskdampfen erschépfen.

Aber unterm Strich bildet die identi-
tatspolitische Kritik von Minderheiten
dennoch gerade die Stirke und eben
nicht die Schwéche linker Bewegungen.
Denn ganz grundsatzlich lasst sich sa-
gen, dass linke Identitatspolitik Margi-
nalisierungen (berwinden will, um so
gemeinsam fir grofere Gerechtigkeit
fur immer mehr Menschen einzutreten.
Und angesichts des aktuellen Bashings
ist es ungeheuer wichtig, sich dieses his-
torische Verdienst vor Augen zu fiihren.
Nicht Spaltung ist also das Ziel linker
Identitdtspolitik, sondern vielmehr das,
was vermeintlich verhindert wird: Soli-
daritat.

Denn bei genauer Betrachtung zeigt
sich: Auch wenn Interessensgegensatze
in der Geschichte der Linken gewaltige
Konflikte und heftige Kimpfe zur Folge
hatten: Auf lange Sicht hat der tradi-
tionsreiche »Streit um Differenz¢ linke
Bewegungen gewaltig vorangebracht
und gestarkt. Denn Kritik — im besten
Fall ist es freilich eine solidarische Kritik -
ist ein unverabschiedbares Korrektiv, das
vor Dogmatismus schiitzt und Egalitat
einklagt, wo diese noch nicht realisiert
ist. In der Betonung von Differenzen
liegt also auch eine Chance: Sie ist gera-
dezu die Bedingung der Moglichkeit fir
Solidaritat. Denn radikale Solidaritat ba-
siert geradezu auf Differenzen. Sie setzt
voraus, dass es gerade nicht geteilte —
okonomische, kulturelle, politische —
Grundlagen gibt und dass dieses Tren-
nende tempordr (berwunden werden
kann. Sie besteht nicht in erster Linie in
der Parteinahme fiir die Gleichen und
Ahnlichen, sondern darin, sich mit Men-
schen zu solidarisieren, mit denen man
gerade nicht die Fabrik und das Milieu,
das Geschlecht oder die ethnische Zu-
schreibung teilt.

Solidaritat, meint auch die Schwarze
Kulturwissenschaftlerin bell hooks, muss
sich Uberhaupt nicht auf gemeinsame
Erfahrung beziehen, sie »kann sich auf
das politische und ethische Verstandnis

Herbstakademie

von Rassismus und die Absage an Domi-
nanz griinden. «?

Diese Absage ist ein nicht bloB nor-
matives, sondern auch ein praktisch-po-
litisches Ideal — auf das der Glaube da-
ran, dass eine bessere Welt moglich ist,
elementar angewiesen ist. Genau des-
halb mussen wir die Hoffnung verteidi-
gen und verbreiten, dass radikale Solida-
ritat moglich ist.
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