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Jens Kastner

Koloniale Klassifikationen. Zur Genese postkolonialer
Sozialtheorie im kolonialen Algerien bei Frantz Fanon
und Pierre Bourdieu

Die Gemeinsamkeiten zwischen dem Psychologen und antikolonialen Theo-
retiker Frantz Fanon und dem Soziologen Pierre Bourdieu scheinen sich zu-
néchst darauf zu beschrinken, dass beide in Algerien ihrer jeweiligen Arbeit
nachgingen, wahrend in der damaligen franzosischen Kolonie der Unabhin-
gigkeitskrieg (1954-1962) stattfand.’ Fanon, der noch vor Beendigung des
Krieges 1961 an Leuk#mie starb, leitete die psychiatrische Abteilung der Kli-
nik von Blida-Joinville, bevor er sich ab 1956 vor allem dem antikolonialen
Kampf widmete und zeitweise als Sprecher der Nationalen Befreiungsfront
FLN titig war. Bourdieu war 1955 als franzdsischer Soldat im Rahmen seines
Militdrdienstes nach Algerien geschickt worden und vertiefte die wihrend-
dessen begonnene ethnologische Arbeit nach seinem Ausscheiden aus der
Armee Ende 1957 u.a. durch Feldforschungen in dem vom Krieg zerriitteten
Land. Er verlieB Algerien 1961 und begann erst dann seine Karriere als Sozi-
ologe in Frankreich. Wihrend Fanon sich in seinem theoretischen Schaffen
v.a. auf die marxistische Gesellschaftstheorie und die Psychoanalyse stiitzte,
gehort Marx zwar auch zu den Grundlagen der Bourdieu’schen Theorie, die
aber nicht weniger von Emile Durkheim, Max Weber sowie dem Struktura-
lismus geprégt ist.” Aber auch Bourdieu licB an seiner antikolonialen Hal-
tung, die seine ethnographische Forschung und damit auch seine spitere
Sozialtheorie inhaltlich und methodisch beeinflusste, keinen Zweifel.

Und mit dieser Wechselbezichung von antikolonialer Haltung und wissen-
schaftlicher Arbeit beginnen vielleicht schon die Gemeinsamkeiten, denen
sich dieser Text — trotz der gewichtigen und durchaus grundsitzlichen Unter-

1 Fiir ihre hilf- wie kenntisreichen Anmerkungen zu diesem Text danke ich David Mayer und
Tom Waibel.

2 Zur hegel-marxistischen Grundlegung der Fanon’schen Theorie vel. Tibi (1979) und Wolter
(2001); zum Einfluss der Marx schen Praxistheorie bei Bourdieu vgl. Schnegg (2009).
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schiede sowohl im theoretischen Schaffen als auch in den politischen Huoe.m-
onierungen — widmen wird. Das Lohnenswerte dieser NcmmBEwsmgmc QmHE
sich, so eine der Thesen dieses Textes, durch die Relevanz a.ﬂ, mou._m::moﬁz-
schen Ausfithrungen dieser beiden Autoren auch fur heutige Diskurse um
Postkolonialismen und postkoloniale Situationen.’

So lassen sich mindestens vier theoretische und methodische wm_.mt&g
zwischen Bourdieu und Fanon herausarbeiten. Erstens ist fiir Fanon wie fiir
Bourdieu die koloniale Situation in Algerien eine der Nmbﬁ&mm. mB?Dmo.wg
Grundlagen fiir die Entwicklung ihrer jeweiligen ,Qwoamm. Es sind .m_mo EGE
nur tagespolitische und/oder zeitdiagnostische Schriften, E.anumm die koloni-
ale Situation geschildert und kommentiert wird. Vielmehr mzw:ﬁ sie als ._Q,:.za-
lage, wird zu einer Matrix fiir allgemein auf momwﬂmnrmm:owm <9.sm§:.mm.m
bzw. den sozialen Raum bezogene theoretische Aussagen. Diese Zentralitit
des Kolonialismus war im Falle Fanons wegen dessen politischen md_mmm.o-
ments von Anfang an offensichtlich, im Hinblick auf Bourdieu Scwam sie (im
deutschsprachigen Raum) vor allem nach dessen Tod 2002 Amﬁmﬁﬁ.ﬁ disku-
tiert (Schultheis 2000; Schultheis/Frisinghelli 2003; mnvs:wﬁ.m wocﬁ. ng-
ke/Wuggenig 2008; Kravagna 2008; Puwar 2008). .b,c.m &mmm.w. wnc.m:ﬁub
entsteht zweitens eine Haltung, die als wissenschaftliche Parteilichkeit zu
bezeichnen wire und die das Schaffen beider Theoretiker geprégt hat: In aﬂd
1959 verfassten Buch Aspekte der Algerischen Revolution (1969) beschreibt
Fanon nicht nur einzelne Bereiche des durch den mmmﬁmgmmwmﬁﬁﬂ verdnder-
ten Adltagslebens in Algerien, sondern er ldsst zudem wﬂ.mmz Zweifel daran,
dass die Beschreibung dieser Verdnderungen darauf abzielen, den Emmmwml
men Todeskampf des Kolonialismus« (Fanon 1969: 17) zu @mmoEncEmmF
Aber auch Bourdieu schreibt in eindeutiger Absicht, zumindest resimiert er
im Nachhinein tiber die 1958 erstmals verdffentlichte Studie Sociologie de
I’Algérie, er habe Gelegenheit gehabt, ein Buch zu schreiben, in a.mB er »vor
allemn den Franzosen auf der Linken darzustellen versuchte, was hier wirklich
vor sich ging, in einem Land, das sie oft vollig gleichgiiltig lief3 [...]« :onw
dieu 2002: 48). Zu diskutieren wire dann, wie sich der szmagmgmbm. ZWi-
schen dieser Parteilichkeit und den angewandten, Ewmmwsmnwmﬁuorwu
Methoden formiert und ausmachen ldsst. Festzuhalten ist jedenfalls, dass sich
drittens in beiden F#llen der sozialwissenschaftliche Blick, einmal ethnolo-

3 Wihrend Fanon (1926-1961) noch wihrend der Kampfhandlungen und Nsnnﬁ sehr jung stirbt
und ein sozialtheoretisch eher fragmentarisches Werk hinterlésst, wm.a moza_.ac wao\moo.mu
gewissermaflen doppelt so viel Zeit, die in Algerien angelegten sozialtheoretischen Eama.:ﬂ
Laufe seiner Karriere zu ciner ausgefeilten Theorie auszuarbeiten. .H._.oﬁ dieser Cnmﬁ_oﬂbw: =
und da die folgenden Ausfiihrungen ohnehin nicht einer Wettbewerbslogik folgen — mﬂ.":m.HE mir
die Angemessenheit einer gemeinsamen Lektiire durch %ﬁ besonderen Bezug auf die im Zu-
sammenhang mit der algerischen, kolonialen Situation entwickelten Gedanken gerechtfertigt,
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gisch (Bourdieu) und einmal psychologisch (Fanon), auf die alltiglichen
Praktiken richtete, um aus deren Beobachtung allgemeine Aussagen tiber die
gesellschaftlichen Verhiltnisse zu gewinnen. Dabei sind beide Ansitze durch
ein Denken der Differenz geprigt, das, ausgehend von den vielschichtigen,
durch den Kolonialismus ausgeldsten und/oder verstirkten Ungleichheiten,
selten auf anthropologische Konstanten oder tiberhistorische Tatbestéinde
rekurriert bzw. solche behauptet. Dieses Differenzdenken geht einher mit
einem Verstéindnis gesellschaftlicher Entwicklung als sich dynamisch und in
Auseinandersetzung zwischen sozialen Kriften vollziehend. Methodisch tei-
len Fanon und Bourdieu insofern ein Paradigma des Kampfes. Inhaltlich gibt
es viertens durchaus Uberschneidungen in den Ergebnissen der Analyse des-
sen, was die kulturelle Herrschaft ausmacht, die der Kolonialismus auf die
Spitze treibt. Schon in seiner vor-algerischen, 1952 veréffentlichten Studie
Peau noire, masques blancs (»Schwarze Haut, weifle Masken«), schildert
Fanon die Macht des Blicks fiir die Konstitution und folglich die gesell-
schaftliche Exekution von ethnischer Zugehorigkeit. Fragmente einer Theorie
des Blicks finden sich in Fragen der Wirkungsweisen kultureller Herrschaft
auch bei Bourdieu. Bedeutender noch als dieses Instrument der Herrschaft
scheint jedoch die Dimension ihrer Wirkung, die beide hervorheben und der
sie sich ausfiihrlich widmen: Fanon wie Bourdieu leisten eine Herrschafts-
analyse, die der Verkérperlichung gesellschafilicher Machtverhiltnisse eine
Rolle zuweist, die spéter nur von der feministischen Gesellschaftskritik noch
eingeholt werden sollte und ohne die auch eine heutige, postkoloniale Kritik
kultureller Herrschaft nicht auskommit.

1. »Was hier wirklich vor sich ging«: Die koloniale Situation
als Grundlage der Sozialtheorie

Vor allem in der deutschsprachigen und angloamerikanischen Debatte wurde
Pierre Bourdieu zunéchst vor allem als Klassentheoretiker und Lebensstilfor-
scher rezipiert und nicht »als soziologischer Theoretiker des Kolonialismus,
der sozialen Transformation und der Situation der »Verdammten dieser Erdes
in der Peripherie« (Behnke/Wuggenig 2008: 114). Dass Bourdieu aber als ein
solcher Theoretiker des Kolonialismus gelten kann, belegen nicht nur seine
zahlreichen Studien zur sozialen, politischen und kulturellen Situation in Al-
gerien, beginnend mit seinem ersten Buch, einer Soziologie Algeriens (1958).
Denn bereits in den frithen Schriften werden ausdriicklich sowohl allgemein
die »Situation der kollektiven »Emiedrigung«« (Bourdieu, zit. n. Behke/
Wuggenig 2008: 103), der die algerische Bevilkerung insgesamt durch den
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Kolonialismus ausgesetzt sei, als auch WOEQQ. die aﬁnw den Wo_n.u.Em:mBnm
ausgeldsten Verdnderungen in den hm_uozm.éﬂmo: oENoEQ mméznoénmm-
gruppen benannt, beschrieben und interpretiert. Gemeinsam mit anderen So-
zialforschern (Abdelmalek Sayad, Alain UE&@_.U Jean-Paul Rivet g.H.a Qmﬁgm
Seibel) fihrt Bourdieu eine Studie zur Situation des ehemals Umcﬂro:ms
Subproletariats durch, die aufzeigt, dass die <anmﬂ..m.a.8§:m der vmucﬂ.:nwmn
Landbevélkerung als eine Folge der widerspriichlichen Modemisierung zu
interpretieren ist, die das Kolonialsystem aoﬁ.hmbm aufgezwungen hat. H%
einer spdteren, 1962 gemeinsam mit Sayad fertig mnm.am.am und 1964 verdf-
fentlichten Studie untersucht Bourdieu die im Zuge des Krieges vom franzé-
sischen Militir umgesiedelten Bevolkerungsgruppen. Deren nicht blof3
geografische »Entwurzelung« wird Q:awzmm als Womc:mﬂ der ZwangsmaB-
nahmen der kolonialen Administration beschrieben. .

Uber die Schilderung kolonialer Herrschaft hinausgehend, verwendete
Bourdieu die konkret auf die algerischen wmamnon:nmmmawwmm bezogenen
Arbeiten zudem immer wieder als Ausgangspunkte fir m.goo.anﬂmn.rn Verall-
gemeinerungen: So diente ihm erstens das angmﬁawmgﬁgﬂ Ns...Eor.n: der
franzésischen und der algerischen Gesellschaft stets als Folie EH Eo. mm-
schreibung der kulturellen Durchdringung von .N.nEEE Eﬁ wmdﬁrmz.m in-
nerhalb sozialer R4ume, beispielsweise der Dominierung Hmna.rowwm anuoumm
und der Geschmécker und Verhaltensweisen der in seiner Heimatregion, a.mB
Béarn, lebenden Menschen durch die Stadt und die mﬂm&mzmun.nu ausgefiihrt
in Dex, Junggesellenball. Studien zum Zm.m.mmwmm:m der wmxmluawmx_ Qmwmm‘
schaft (2008). Zweitens bearbeitet er mbmompn,rﬁm mo_, Wowoém.ﬂg Eﬂdo&mm in
Algerien erstmals systematisch die Frage, die Eo.E nur sein momﬁ.ﬁ&moﬁﬂ-
sches Werk prégt, sondern auch das durchaus konjunkturelle Verhiltnis ZWi-
schen soziologischer Forschung und politischem Engagement wOE.&oE
kennzeichnete: Wie und auf welche Weise prigt kulturelle Herrschaft die
Denk- und Wahrnehmungsschemata der Menschen? . :

So stellt er zum einen bereits in der Untersuchung des bduerlichen aummﬂ-
en, Algérie 60. Structures économiques et w?&n?w&.%&ﬁq%&m@ (1977),” den
Zusammenhang von Existenzbedingungen und mEmS::zmom heraus z.aa
schliefit von den konkreten Forschungsergebnissen auf allgemeine Strukturie-
rungen des Sozialen: An der Entwicklung der m_.mm.amnwms .Ccmammummwﬁoz.
schaft zeige sich deutlich, was fiir die kapitalistische éd.amo:mwmoaugm
Uberhaupt gelte, in ihrer alleinigen Betrachtung aber haufig {ibersehen werde,

4 Es handelt sich um die Studie Le déracinement. La crise de | ‘n.wz..nmbzwm «.\aa_h.moxmzm en
Algérie, die auf Deutsch nur in Ausziigen verdffentlicht ist (Schultheis/Frisinghelli 2003).

5 Auf mum_.:mnw erschienen unter dem Titel Die zwei Gesichter der Arbeit. F«mw&mﬁmz%ﬁmx von
Zeit- und Wirtschafisstrukturen am Beispiel einer Ethnologie der algerischen Ubergangsgesell-
schaft (Bourdieu 2000).
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»némlich, dal das Funktionieren Jedes Wirtschafissystems an die Existenz
eines gegebenen Systems von Dispositionen gegeniiber der Welt oder, um
genauver zu sein, gegeniiber der Zeit gebunden ist« (Bourdieu 2000: 30).
Zentrale kapitalistische »Institutionen« wie Zins und Kredit blieben ohne ein
antrainiertes, zur Disposition gewordenes Verstidndnis von Wertsteigerung in
der Zeit unverstindlich und damit auch unpraktizierbar. Zum anderen beo-
bachtet er in den vom Kolonialregime eingerichteten Umsiedlungslagern die
Erosion eines ganzen Wertesysterns der »Entwurzelten«. Diese Studien einer
auf Gewalt basierenden Ausnahmesituation werden sowohl Grundlage fiir
Bourdieus (theoretische) Untersuchungen der Normalitit der franzdsischen
Gesellschaft in Die feinen Unterschiede (1982) wie auch fir sein (politisches)
Anprangern von zur Entwurzelung fithrenden sozialen und politischen Ver-
hiltnissen in Das Elend der Welt (1997).°

Die Rezeption Frantz Fanons verlief (und verlauft) duBerst widerspriich-
lich. Wahrend er einerseits in den 1960er Jahren von antiimperialistisch ori-
entierten  Gruppen und Befreiungsbewegungen euphorisch aufgegriffen
wurde — unter anderem weil seine Kennzeichnung der kolonialen Situation
als eine strikt zweigeteilte, »manichiische Welt« (Fanon 1981: 34), deren
Logik stets dahin tendiere, die Kolonisierten physisch und psychisch zu ent-
menschlichen, sich wegen der dichotomen Beschreibung vor allem fiir die
politische Propaganda gut eignete — gilt er andererseits seit Mitte der 1980er
Jahre als einer der zentralen Bezugspunkte der poststrukturalistisch orientier-
ten Postcolonial Studies.” Fanon habe gezeigt, heilt es beispielsweise beim

6 Bourdieu hebt den Einfluss der Erfahrungen in Algerien fiir seine Sicht der Dinge auch persén-
lich explizit hervor: »Und nicht zuletzt bedeutete Algerien, ein Land, aus dem ich mit einer
ethnologischen Erfahrung zurlickkehrte, die den schwierigen Bedingungen eines Befreiungskrie-
ges entstammte, fiir mich einen entscheidenden Bruch mit der gelehrten Sicht der Dinge und
filhrte zu einer kritischen Sicht der Soziologie und der Soziologen, in der der Ethnologe den
Philosophen bestérkt und vor allem auch zu einer einigermafen entzauberten — oder realistischen
— Sicht der Intellektuellen, fiir die in meinen Augen die algerische Frage einen wichtigen Priif-
stein dargestellt hat« (Bourdieu 2002: 45f).

7 Udo Wolter schreibt in seiner subjektkritischen Fanon-Studie, als »Initialziindung fir die ge-
samte poststrukturalistische Fanon-Interpretation« kénne Homi K. Bhabhas Essay Remembering
Fanon (1986) gelesen werden (Wolter 2001: 198). Die Attraktivitat von Fanons Schwarze Haut,
weifle Masken ergebe sich insgesamt fiir eine poststrukturalistische Lesart nicht bloB durch die
psychoanalytische Perspektive, so Udo Wolter auflerdem, »sondern vor allem aufgrund der wich-
tigsten Kategorien, iiber die Fanon die identifizierenden Prozesse von Dominanz und
Rassifizierung dort analysiert hat: Sprache, Sehen und Begehren, Kérperlichkeit und Sexualitit«
(Wolter 2001: 30). Auch Sabine Grimm (1997) hatte schon frith — bezogen auf die deutschspra-
chige Konjunktur der Postcolonial Studies — auf die ambivalente Rezeption selbst innerhalb der
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postkolonialen Theoretiker und Literaturwissenschaftler Homi K. m.w_._m@n.m mit
Bezug auf sein Hauptwerk Die H\mw&n:ﬂﬁﬁms, %.mm.mw Erde, .mmm.w die Zeit MQ
Befreiung »eine Zeit der kulturellen Ungewissheit und, .EEEHW_Q nown_.w“ : MH
signifikatorischen oder reprdsentationalen Cnmﬁmoym&wmnw@:ﬂ ( mc a
2000: 53) sei. In den unterschiedlichen rmmﬂd _u.NS. .me%ﬁo.smgmmmb be-
steht jedenfalls kein Zweifel daran, dass es sich bei seinen Schriften um eine
i lonialismus handelt. .

ﬁwWMM:MmMHMM Studie, Schwarze Haut, weifle E&wms., die sich E: Awb psy-
chischen Auswirkungen von Rassismus und wn.oEEm:m.B:m Unmorm.mﬁmr HT
steht allerdings bereits vor seinem Aufenthalt in Algerien und basiert a MH
vor allem auf den noch in Frankreich gemachten mﬁmmwésmmﬂ. ?moﬁnmmowm
Grundiagen sind die Psychoanalyse Jacques Lacans und die anwaﬁwm%t e
Phidnomenologie Jean-Paul Sartres. Dabei folgt Schwarze ma.xn _\.cm%m._rh%-
ken noch insofern der humanistischen Vision, m_m. mmnww darin aHn..HQ abe
der Schwarzen im Rahmen der franzdsischen Zmﬁoﬂ mHE.uoH.amn. Spéter émﬁ
delt sich seine politische Zielperspektive zu einer mo.NE:m.cmobaP aber .ﬂﬁo

antikolonial-separatistischen und findet w%ﬁm@mﬁum in mﬂwmﬂ WQmeHm_ un-
gen der Auswirkungen rassistischer und kolonialer Unterdriickung in Algeri-

€n.

2. wAuf Eurer Seite«: Parteilichkeit und sozialwissenschaftliche
Praxis

Bourdieu, der als Philosoph nach Algerien kam Eﬁ es als Bm&o&mb&m@wﬁ-
ter, gewissermaBen autodidaktischer Soziologe wieder <ma.6m. mﬁgaw@ R
eine Vielfalt an Methoden, die die mcE_nﬁ?mb%ﬁﬂéoxméﬂmg einzelner in
einer von physischer und — von Bourdieu schliefflich so bezeichneter — sym-
bolischer Gewalt geprigten, objektiven Lage <Sm6wwn.rw_man sollten. Uamom
Verstehen diente aber nicht bloB dem mdglichst mmmwﬁ?mm Gs..hmmbm mit den
Daten, sondern es sollte den Interviewten bmﬁﬂf ihre Situation mrmmaowg
und nachvollziehbar machen. Bourdieu hat mit diesem >bmn.EnF die Gﬁmn‘
suchten zugleich zu unterstiitzen, einen, wie Franz wnﬁ:EHEm es ,Unmng..m&r
nsehr personlichen Ausweg aus dem Dilemma der Wo_ob_m_wa Woswﬁw:m.ﬁoux
gesucht (Schultheis 2004: 18). Dieses O:oEB.m bestand in der schlichten
Tatsache, als Teil der Kolonialmacht die Kolonisierten zu beforschen.

falls als wegweisend und werden zugleich scharf kritisiert. So Bﬂ.uﬂ wommﬁmo#mﬁ.awmo der OEER.:
Studies-Theoretiker Paul Gilroy, Fanons Werk sei gerade wegen mo_nnq.:ac&_m.nmowg Logik« fiir
die Analyse gegenwirtiger, kultureller Politiken »alles andere als hilfreich« (Gilroy 1999: 139).
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Bourdieu durchbricht auch methodisch bereits zu Beginn seiner Forschungen
in Algerien ethnologische Gepflogenheiten und bedient sich neben den Fra-
gebdgen und Aufzeichnungen auch des Fotoapparats als Ged#chtnisstiitze
und Mittel zur Herstellung von Beweismaterial,® Bourdieu machte in Algeri-
en rund 2000 Fotos von Menschen, die er interviewte, von Stidten und Lan-
desteilen, in denen er sich aufhielt und von Situationen, die das alltigliche
Leben wiedergeben. Anhand dieser fotografischen Praxis entwickelt Bour-
dieu die Methode der wteilnehmenden Objektivierung«, die sich durch eine
forschende Distanz innerhalb einer gewissen moralischen Anteilnahme aus-
zeichnet. Diese Distanz ist dabei nicht als eine inhaltliche Distanzierung zu
verstehen. Bourdieu nimmt bereits im Vorwort der 1961 verdffentlichten,
zweiten Auflage von Sociologie de l'Algérie eindeutig Stellung und fordert,
dass das Kolonialsystem »von der Spitze bis zur Basis [...] radikal zerstort
werden« (Bourdieu, zit. n. Behnke/Wuggenig 2008: 105) miisse. Auch pos-
tum liel Bourdieu an seinen Sympathien keinen Zweifel: »Fotos zu macheng,
sagt er in einem Interview, »war in diesem Fall eine Art und Weise, ihnen zu
sagen: »Ich interessiere mich fiir euch, ich stehe auf eurer Seite, ich hére euch
zu, ich werde bezeugen, was ihr hier erlebt« (Bourdieu 2003a: 32f.). Franz
Schultheis hebt diesen Anteil nehmenden Aspekt der Bourdieu’schen Foto-
grafie noch hervor, indem er die Algerienbilder als Verkniipfung von fotogra-
fischer und diskursiver Visualisierung beschreibt (Schultheis 2008: 40).°
Um Sichtbarmachung geht es auch Fanon: Tn Aspekte der Algerischen Re-
volution (1969) hatte er es sich zur Aufgabe gemacht, einen Einblick in die
Verdnderungen des Alltags zu geben, die der antikoloniale Kampf in Algerien
ausgeldst hitte. Die somit gewshlte Perspektive stellt allein schon Parteinah-
me dar, da auch sie — dhnlich wie bei Bourdiey — die vom Kolonialsystem
selbst systematisch mit erzeugte Informationsliicke tiber die Zustinde in Al-
gerien schlieflen will. Allerdings sind im Unterschied zu Bourdieus Beschrei-
bungen bei Fanon simtliche Transformationen positive Entwicklungen, die
vom Abstreifen traditioneller Verhaltensweisen, der Qvng_.ba:um neuroti-
scher Zustinde und schlieBlich der ins gesamt durch den antikolonialen
Kampf erméglichten psychokulturellen Emanzipation erzihlen. Wahrend er
hinsichtlich der europiischen Minderheit noch betont, es sei falsch anzuneh-
men, sie bilde einen »monolithischen Block« (Fanon 1969: 97), ist das Sub-

8 Die Debatte tiber den Status der Fotografie fiir die sozialwissenschaftliche Forschung ist noch
im Gange und hat einen ihrer Ausgangspunkte von den Fotos Bourdieus genommen (Schul-
theis/Frisinghelli 2003; Kravagna 2008; Kastner 2009).

9 Franz Schultheis sieht in dieser Verkniipfung neben der Parteinahme fiir die Unterdriickten
auch das Entstehen der wissenschaftlichen Methode der dichten Beschreibung. Er sieht darin
zudem ein frithes Indiz fiir das in seiner Lesweise letztlich kontinuierliche Zusammengehen von
wissenschaftlicher Analyse und politischem Engagement bei Bourdieu (Schultheis 2008: 40).
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jekt der Befreiung ein relativ undifferenziertes algerisches Volk — was noch
durch den von Fanon benutzten ethnopolitischen Kollektivsingular (»der Alge-
rier«) unterstrichen wird und bereits frith als vereinheitlichend und »populis-
tisch kritisiert wurde.'®
Auch wenn die gesellschaftliche Analyse in Die Verdammten dieser Erde
in dieser Hinsicht wesentlich komplexer verlduft und Fanon bereits die na-
tionale Bourgeoisie ebenso scharf kritisiert wie die Renaissance ethnischer
Gemeinschaften,'! macht er in diesem Buch die zwischen KolonisatorInnen
und Kolonisierten geteilte, »manichdische Welt« abermals explizit. Im Un-
terschied zu den kapitalistischen Gesellschaften des Westens, in denen eine
Vielzahl von Mechanismen der Einbindung in die gegebene gesellschaftli-
che Ordnung vorherrschten — Fanon nennt sie »geradezu 4sthetische For-
men des Respekts vor der etablierten Ordnung« (1981: 31) — und Wider-
spriiche abfedern wiirden, stiinden die Ordnungskrifte den Unterdriickien
in den kolonialen Gesellschaften direkt gegentber. In einer auf reiner, phy-
sischer und psychischer Gewalt beruhenden Gesellschaft wie der kolonialen
ist fiir Fanon keine andere als eine gewalttitige Strategie der Befreiung
denkbar. Eng an seine eigene Hoffnung auf antikeloniale Befreiung gebun-
den sind dementsprechend auch martialisch klingende Schilderungen, wie
beispielsweise jene, dass der Kolonisierte grinse, wenn an seine Vernunft
appelliert und er mit westlicher Kultur konfrontiert wiirde, und dann »seine
Machete zieht oder sich doch versichert, ob sie in Reichweite seiner Hand
ist« (Egnon 1981: 36). Die offene Sympathie Fanons fiir antikoloniale Ge-
walt sollte allerdings den Blick auf den zeitdiagnostischen Gehalt seiner
Arbeit ebenso wenig verstellen wie den auf den — weiter unten noch auszu-
fithrenden — gesellschaftstheoretischen. Wegen seiner offenen Parteinahme
fiir den »bewaffneten Kampf« sind nicht nur die sozialtheoretischen Errun-
genschaften Fanons héufig gering geschitzt worden. In der konkreten Form
der Parteilichkeit liegt sicherlich dartiber hinaus eine der fundamentalen
Unterschiede zur Haltung Bourdieus und damit einer der Griinde, weshalb

10 So kritisiert beispielsweise Armin Scheil im Nachwort zur deutschen Ausgabe von 1969, dass
als Triger des historischen Prozesses bei Fanon — wie bei anderen Theoretikern der antikolonia-
len Revolution auch — »ein relativ homogenes Volk« (Scheil 1969: 129) konzipiert sei, das keine
inneren Widerspriiche und Klassenantagonismen zulasse. Auch die internationale Dimension der
antikolonialen Befreiung entgehe Fanon dadurch und das schlieBliche, durch widerstreitende
Gruppen- und Klasseninteressen ausgeltste Scheitern der Revolution sei mit einer solchen Ein-
heitskategorie auch nicht zu erkldren. Die bereits wihrend des Krieges bestehenden, gegenléufi-
gen Interesse und unterschiedlichen Strémungen, in denen sich die FLN als hegemoniale Kraft
erst durchsetzen musste, beschreibt beispielsweise Bernhard Schmid (2006: 119£%.).

11 Deutlich kritisiert Fanon den wieder aufkommenden Bezug auf Stammesverbidnde und
schreibt: »voller Ingrimm muB man den erstaunlichen Triumph der ethnischen Gemeinschaften
mitansehen« (Fanon 1981: 135).
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M% mwwwmwmﬁww% _.wﬁmowos beiden bislang nur wenig Aufmerksamkeit her-
Ném_n nimmt Bourdieu wihrend des Krieges zunéchst auch eine pro-
revolutiondre Position ein," aber schon ein Jahr spidter relativiert er mw:a
eigene mmﬂfnm und wendet sich gegen die als »Mythos der revolutionieren-
den WQ&ESGU: (Bourdieu 2003c: 31) bezeichneten intellektuellen Illusio
nen. Gemeint ist die von Fanon und von ihm selbst zuvor vertretene QumEH
JAnnahme, verinderte Meinungen witrden mit versinderten Haltungen ein-
hergehen. Erst angesichts der Feststellung, dass zwischen »imagindr formulie
ten EE verbal konformistischen Werturteilen und dem konkreten Verhalte e
nondﬁc 2003c: 32) vieler AlgerierInnen eine Liicke klaffte, distanziert E.MM
woﬁm_mm von seiner eigenen fritheren und von Fanons woﬁmomr Diese Abgren-
zung wird N:mo.rénna schirfer ﬁmmmBme\WmcmBmg%cmmmEm moom.mmm, :
mmwbw@\s\cmmﬂ:ﬁ 2008: 106) und hat auf Seiten Bourdieus vor allem &.m mE.H
mxdm.nrg Forschungen zum algerischen — stidtischen wie landlichen — Subpro-
Hwﬁmdmﬁ zur Grundlage. Wihrend Fanon (1981: 149), um der vom Woﬂow:
lismus profitierenden, nationalen »schidlichen Bourgeoisie den We EM
versperren«, auf eine Allianz zwischen Intellektuellen und (sub Homm.ﬁma.
morﬂd Massen im antikolonialen Kampf setzte, stellte Bourdieu mmwm% Q._-
»Widerspriichlichkeit des Subproletariats« (Bourdieu 2003d: 44) im Hinbli HM
auf dessen Trigerschaft fiir die Revolution heraus. Mangelnde %ouoamnwm

und soziale Perspektiven prédestiniert i i
. en die Unterschicht 1 i
revolutionére Unterfangen ' -

mwmwmm,w:ﬂwww%ng%m mmmmMHMcma Gewalt (2000: 66f.) wie beispielsweise auch in Lou Marins
igung von ert Camus (Marin 1998: 155) wird F
waltverherrlicher abgetan. Die Verdammten d i sy ety KL
; ‘ 3 er Internationalen erwachen laut Fanon n
in. L ! ur durch,
_nnﬁcw Mana%m nﬂwﬂmm%:_ _nﬂ_wﬂwﬁa Formen gewaltfreien Widerstandes gelten ihm bloB als »Schlaf.
olk« (Fanon 1: 56). Dass programmatische Gewaltlosiakei i i
Kontext nicht Passivitst bedeuten musste (wi i i o g
: wie auch Sartre im Vorwort zu Die Verd, 1
Erde himisch gegen Camus geri ie di A
gerichtet behauptet hatte), wie die antikoloni I i i

um M.K. Gandhi einige Jahre zuvor hitt pen kb e S
m—, itte nahe legen kénnen, wird bei Fanon systematisch aus-
13 I E: ; o
ibﬁ__‘ HMMMMHW.EHM an”. D._E.En und Analyse Fanons heifit es in Revolution in der Revolution:
Tngt mit einem Schlag die wahren Grundlagen der k loni .
geslicht, nimlich das Krifteverhltnis mit d i X s L L3 5

: . : em die herrschende Kaste die beherrschte
MMM,& MW_H:WEWM_M% hilt« (Bourdieu 2003b: 22). Ebenfalls, zunichst noch Fanon sehr m:“wwwm
il ourdieu, wie sich der Bereich der »alltigli i :

et glichen Verhaltensweise; i
»Haltung der Individuen« innerhalb des anti i i
. tikolonialen Kampfes »radikal

nennt diese Phénomene Tite] gebend als eine ion i e <
! . . »Revolution in der Revolution« Bourdi !
23). Siehe auch seinen Artikel Vom revolutiondiren Krieg zu Revolution ﬁwOEn:Mc MODMMWP o0
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3. »Konkret wahrnehmbare Dynamik«: Alltigliche Praktiken
im Fokus

Die sozialwissenschaftliche Analyse kolonialer m%ﬁW:.oﬁwﬂ wrmmﬁ M_Mw mﬂMHBMMn
i i h stark auf dkonomisc! -
1960er Jahren naheliegenderweise noc auf ¢ o
i 3| i rteiischen, sozialwissenschaftliche: . :
hidnge fokussiert. Auch die pa raftichen Ansize
i ispi i i iedenen Schulen der Dependenz
wie beispielsweise die verschie : : o neorte wic-
i Dimensionen der Kolonialismen. :
men sich kaum den kulturellen 0 men. e feute
i i das Fehlen ckonomischer Analyse gt wir
in der postkolonialen Debatte : e : : g
hst in Rechnung zu stellen,
tro Varela/Dhawan 2010), ist zunic : : Ly
mmcﬂmu Interventionen, die sich mit symbolischen, Eu\%m_ommﬂvwmﬁ wm”dﬂmm
i i it i kulturellen Folgen des Kolonialis
schen, im weitesten Sinne also . n Fo . us
Mmﬁmwﬁamamﬁﬁd, dies gegeniiber einem momﬂmwéﬂ.wma:mowm@:nrms ?Www-
stream taten, der sich auf die Mechanismen Skonomischer >FMUQEHHNN son
i ; Versuchen geprdgt war, deren -
zentrierte und bestenfalls noch von t: Ten Zusam-
i isti Ausgrenzung zu thematisieren. _
menhang mit rassistischer . . S
i logischer Fragestellungen is
Hintergrund vor allem B&QOmo.Eo . e - g
i Blich wertzuschitzen, die sow .
samkeit zu betrachten und schlie . usch L
i 1 i bjektiver und alltdglicher
h Bourdieu den Dimensionen Sﬁm@.p . : . .
Mwmgwﬁ: Diese »Rehabilitation des Alltdglichen« AanEEm.a Mo%ﬂmmﬁw“ MM
il 1 ieBli Grundlage kulturwissen:
ie Sozialtheorie wurde schlieBlich _NE. I . :
MMnmwrmmmmanmo und stellt nach wie vor — trotz der mﬁ.m.wma Mwu mw_ﬂ MMMamn
isti i in der Analyse sozialer Verhd -
henden, kulturalistischen Engflihrung in nalys s,
i “ i h postkolonialistischer Kultur ys
einen der zentralen Eckpfeiler auc . e
i i 1 hoden, diesen Alltag zu erforschen,
Bei allen Unterschieden in den Met 2 ; i i
i ie di Forschungen zu Grunde lagen ;
theoretischen Rahmen, die diesen . : . i,
i iti die aus ihnen gezogen wurden, g
lem auch in den politischen Konsequenzen, ) G
insichtli 1 tischen Folgen zwei wesentliche
es doch hinsichtlich der sozialtheore . 2 we o
i dhlten Prédmissen: Es sin
I den von Fanon und Bourdieu gew 2
MM,M@MMWMM:@ Differenzen und die Dynamik ihrer Genese ﬁ%ﬁa@ﬁ%ﬁwﬂ“ﬁ
ie i i haftlichen Analysen (un er politis
sen, die in den Fokus der wissensc! \ e
: den soziale und kulturelle Kdmp,
tungen) geraten. Zum anderen wer . : |
Wmo%ﬁ&nm Umwnmumwoz historischer gesellschaftlicher Entwicklungen ausgemacht

i I Anstren-
Gegenwart nicht diesen minimalen Zugriff haben, der fiir die Unﬁsmﬁm _.Ma ﬂwQMmeMmmEEm:-
i i i istern, sind all diese Menschen eher ein A ;

unabdingbar ist, die Zukunft zu meis y . ler & i

Wczm_omnn memn::BaE unterworfen als von einem Emw..&mw wo<oHcﬁ~0bMH~aam w._ i

‘Ugmw:. das Fehlen von Arbeit oder die Instabilitdt der w@wngﬂzm:nm mormnns EM el i

awmmmarwm:mma Perspektive von Erwartungen und Meinungen, mit der >U€omw .w— Mﬁ:n vﬁu&mﬁn

- Projekten und rationalen Prognosen, zu denen als ein Aspekt der revolutiondre g

von

(Bourdieu 2003c: 35).

286

Koloniale Kiassifikationen
3.1 Differenz und Dynamik

In den ersten vier Kapiteln seiner Aspekte der Algerischen Revolution schil-
dert Frantz Fanon die Auswirkungen des antikolonialen Befreiungskampfes
auf alltigliche Praktiken wie erstens das Tragen des Schleiers, zweitens das
Radiohéren, drittens die innerfamilidren Beziehungen und viertens die Kop-
sultation von Arzten bzw. den Umgang mit dem medizinischen System.
Gleich zu Beginn erlautert Fanon, dass und inwiefern eine so harmlos er-
scheinende Praxis wie die Verschleierung der Frauen zu einer »Waffe in einer
groBen Schlacht« (Fanon 1969: 21) werden konnte. Die Entschleierung der
algerischen Frauen wird zunichst als gleichermafien von mannlichem Begeh-
ren wie auch von einer Ideologie der Menschenrechte begleitetes Ziel der
kolonialen Propaganda beschricben. Auf diese reagierten die algerischen
Frauen in der ersten Phase des Krieges laut Fanon erst recht mit Verschleie-
rung, die Haltung der Frauen zum Schieier wurde fortan sowohl von den Ko-
lonialherren als auch von den Kolonisierten mit ihrer Jjeweiligen Einstellung
zur Besatzungsmacht gleichgesetzt (Fanon 1969: 31). Diese Situation dnderte
sich, als die Frauen, auf Seiten der antikolonialen Bewegung bis 1955 von
Kampfhandlungen ausgeschlossen, in diese mit einbezogen wurden.'® Um
sich beispielsweise als Botinnen der Befreiungsbewegung in den franzgsi-
schen Stadtteilen Algiers bewegen zu kénnen, mussten die Frauen méglichst
»franzésisch« wirken. Einmal als eigenstindige Akteurinnen zugelassen, wa-
ren die dadurch bej den Frauen ausgeldsten Emanzipationsprozesse nicht
mehr riickgingig zu machen, Als die Kolonijaladministration die Einbindung
der Frauen erkannt hatte, wurden auch diese scharf kontrolliert, was zu einer
erneuten Verschleierung fithrte. »Der Schleier«, restimiert Fanon, »abgetan
und wieder angelegt, ist funktionalisiert, ist umgewandelt in ein Instrument
der Tarnung, in ein Kampfmittel« (1969: 41). Fanons Analyse der nkonkret
wahmehmbare[n] historische[n] Dynamik des Schleiers« (Fanon 1969: 43)
nimmt damit eine der zentralen Einsichten der Cultural Studies vorweg, die
die essentialistische Bestimmung kultureller Zeichen zuriickweisen und statt-

15 Fanon spricht auch hier durchgéingig vereinheitlichend von »der Frau«, wohingegen davon
ausgegangen werden muss, dass nur eine Minderheit von Frauen sich tatsichlich dem bewaffhe-
ten Kampf anschloss. Eine staatliche algerische Statistik von 1974 zihlt unter 336.748 Kampfe-
rinnen in den Organisationen ALN (drmée de libéracion nationale/Nationale Befreiungsarmee)
und OCFLN (Organisation civile du Front de libération nationale/Zivile Organisation der FLN)
10.462 Frauen. Etwa 3,25 Prozent aller Kampferlnnen waren Frauen, ein gemessen an der An-
zahl der Qmmwaﬂwma.m_wgﬁm Algeriens — 1960 etwa 9,1 Mio. BinwohnerInnen
dend geringer Anteil (Schmid 2006 133). Uber die Zahlen hinaus weist Bernh;
darauf hin, dass das Beispiel dieser Minderheit von Frauen »priagende Bil
Gedachtnis« hinterliel§ (Schmid 2006 133).

— ein verschwin-
ard Schmid zudem
der im kollektiven
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dessen die signifizierenden Effekte der sich wandelnden Alltagspraktiken
haben. .
ﬁﬁ“ﬂmwﬂwﬁmﬁ:% der Nutzung von Zm&m?. wEmB weiteren HM.nSEQMEﬁ
der spiter von Grofibritannien m:mmmwwmamz kritischen WEEEW: M.QP mMM.
Fanon bereits frithe Impulse, indem er sich dem ﬂ.n?mcnr des Radios ﬂéaaa
rend des Unabhingigkeitskrieges Eaamﬁ.. Zundchst als FEEEMd =
identitdren Selbstvergewisserung der Kolonialherren von .Sm:msmﬁmw en g
algerischen Bevdlkerung abgelehnt, gewann das Radio im .hm.% mH Mﬁm&:m-
freiungskampfes eine vollkommen gewandelte Bedeutung. g;a.ﬁ, .um b
rung des Senders Stimme des Freien Algerien 1956 nahm n_mm Ra mo mHB 1 ue
Funktion an: Dermafen viele Menschen entdeckien .amm wmn:nmmnm als m:w
von sonst nicht erhiltlichen Informationen, .mmmm die HﬂoHomEF&sEﬂ% MM Moz
den Kauf von Radiogeriten verbot. Das Wm&o wurde von einem m_umn n: : S.H
technischen Mittel zu einem Gerit, um das sich neue Praktiken wie das .SMHS
liche und gemeinsame Horen mE@Emnmn. und dessen mnmaﬁc:m von MHW%.
Medium der feindlichen Herrschaft zu einem .xmorcﬁﬁﬁo_x Qm%obﬁ m&
61) geworden war. In dieser moamcaum?ﬂm%ﬁvcum des Eo.wsam.ﬁ.na mmw e
verlor sogar die franzosische Sprache, die es @ng — die »S :wnul ks
Freien Algerien« sendete auf Arabisch, Wmcu\:mnr und H#mdwoﬂmm T
Bindeutigkeit. Noch in Schwarze Haut, weife an.ws hatte w;mn.n.,w lie s
nialsprache als eindeutigen Ausdruck eines Unterdriickungsverhd B_mmmwomu___.
in ihrer Funktionsweise als Teil eines xmawm.om_ of ooEw_mxnm.m (Fancn ..H :
30) beschrieben, von dem die Schwarzen sich zu _ummaﬁmn hitten. wmﬂo.“maw .
der notgedrungenen Konfrontation E.E. im unvermeidbaren GQmmﬂW.Wu det
Sprache des »Mutterlandes« wiirden die moﬁémawm.a wmnammmu.ﬁ au M re :
gebliche Minderwertigkeit festgeschrieben. Am ”._ww_mm:wm derjenigen, .HM nac
einem Aufenthalt im »Mutterland« in die Kolonie rﬁﬂwoyﬁmu und sic : vvmn-
wihlter ausdriicken«, wie auch am Beispiel der Wmsmo.maormd Armee, HM er
schwarze Senegalesen es darauf mn_anmP. als Wm:m.unn v.vm:norm.cma nm?
macht Fanon bereits deutlich, wie Swor:m. auch die m_mﬂmnogmmm Mﬂ W
Schwarzen fiir die Konstitution inferiorer Subjektformen .Ea fiir am_,m :: mﬁ
onieren des Rassismus sind. Im revolutiondren ,memz@m mbo&ﬁdmm e
Fanon den moglichen Bedeutungswandel der meN.oEmormb Sprac mm Q.Mww.b
die durch die Aneignung im mmm.&:bmwrw:%m zu einem »Werkzeug des Wi-
c n 1969: 62) geworden sei. .
amaﬂwﬂwmnmmmwwﬁ&ns Eonmme mit Fanon Euanmmn.m:EEr als auch oMﬂ mwn
Verwendung der franzésischen wwamnwﬂ. unter Emo:wﬂgu.mm m_.m >E%Eo. ir
relativ gewachsenes Selbstbewusstsein _Eﬂﬁwm:mn und Bo_mﬁmﬂr. HM sie OM
seinen Befragungen) verwendet haben, als in aﬂ, W.omﬁ v.vHom:ms.mo er EM_
revolutiondrer« (Bourdieu 2000: 117) beschreibt, ist dies bet moE..Q.mc gera N
kein Merkmal aller Algerierlnnen. Die Verwendung des Franzosischen is
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laut Bourdieu Anzeichen der Bessergestellten, die Subproletarierinnen ver-
wenden es fast iiberhaupt nicht. Es ist die Sprache jener Algerier, die Arbeit
haben, insofern sei sie »die Sprache des Dialogs mit dem Arbeitgeber, also
die Sprache der Forderungen« (Bourdieu 2000: 117). Bourdieu betont dem-
nach den sozialen Distinktionseffekt des Zeichengebrauchs und nicht dessen
politisch-aktivistische Dimension und Iehnt auch aufgrund dieser Erfahrung
die politisch von Fanon vorgebrachte Hoffaung auf die revolutiongre Rolle
des Subproletariats ab.
Wiéhrend die Dynamik der Bedeutung kultureller Zeichen deutlich aus den
Fanon’schen Beispielen spricht, halt sich Fanon vor allem in Aspekte der Al-
gerischen Revolution mit Betonungen von solchen Differenzen sehr zuriick,
die auf die Unterschiede zwischen den Beherrschten abheben oder auf For-
men von Herrschaft bzw. Rassismus verweisen, die von den Beherrschten
perpetuiert werden. Auf eine soziale Differenzen gleichermafen anzeigende
wie auch reproduzierende alltdgliche Praxis, deren Untersuchung im Werk
Bourdieus eine Schltsselstellung einnimmt, geht Fanon nur nebenbei und
nicht am Beispiel der Kolonisierten ein. So weist er lediglich darauf hin, dass
das Lesen bestimmter Zeitungen Zugehorigkeiten und politische Positionie-
rungen verrate: Der Kauf von franzésischen Zeitungen wie Express,
L’Humanité oder Le Monde in Algerien wihrend des Krieges habe bedeutet,

»offentlich seine Verbundenheit mit der Revolution zu bekennen [...]J« (Fanon
1969: 56).'¢

3.2 Kampfparadigma

Nach Fanon sind neue Einstellungsmuster und neue Verhaltensweisen inner-
halb der algerischen Gesellschaft, wie er an den Beispielen der Verschleie-
rung und des Radiohérens erliutert hat, als »Erfordernisse des Kampfes«
(1969: 62) entstanden. Fanon beschreibt in seiner Rede auf dem ersten Kon-
gress schwarzer Schriftsteller und Kiinstler in Paris 1956," einige Funkti-
onsweisen des kolonialen Rassismus. Dabei betont er u.a. die Perspektive
einer Beendigung des Rassismus, welche dadurch ausgelost wiirde, dass den
dominanzgesellschaftlichen Kriften das Verstindnis der rassistisch Unter-

16 Colin Mercer hat im Rahmen der britische

n Cultural Studies aufgezeigt, was Fanon hier nur
andeutet: dass und inwiefern Zeitungen seit

dem 16. Jahrhundert als Bestandteil materieller
Kultur und als Kulturtechnik der Imagination existieren. Produktion, Distribution und Konsum-
tion von Zeitungen stellen demnach ein komy

plexes Verhiltnis zwischen individuellen und kol-
lektiven Praktiken (dem Lesen) und kollektivi

nicht nur Informationen, »sondern auch eine P

osition fiir deren Verstindnis« (Mercer 2003: 144).
17 Auf Deutsch versffentlicht unter dem Tite]

Rassismus und Kultur (Fanon 1986).
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driickten abhanden komme bzw. vorenthalten werde. Wer nichts mehr verste-
he, so die Logik Fanons, konne auch nicht herrschen. Diese Verunmdog-
lichung des Verstehens beschreibt Fanon als Effekt antirassistischer Kémpfe,
es entstehe durch den »Kampf der Inferiorisierten« (Fanon 1986: 147). Ge-
schichtliche Entwicklung und Verstehensprozesse werden auf diese Weise
theoretisch aneinander gekniipft. In der kolonialen Gesellschaft treten im
Verstindnis Fanons insofern kulturelle Kampfe, d.h. die Prozesse der unter-
schiedlichen und widerspriichlichen Interpretationen von Zeichen, von Glau-
benssystemen und Denkschemata, in ihrer Evidenz besonders hervor und
erginzen formlich die zundchst auf dkonomischen Differenzen (d.h. dem
Besitz der Produktionsmittel) beruhenden Antagonismen (Bourdieu 2003b:
23). Der Kampf spielt in der rassistisch formierten Gesellschaft also nicht nur
in Form des Klassenkampfes eine zentrale Rolle fiir die Zuspitzung gesell-
schaftlicher Gegensitze und die Formierung neuer sozialer Zusammenhinge,
sondern, wie Fanon am Beispiel von Schleier und Radio ausgefiihrt hat, es
geht immer auch um »die neuen Systeme der Zeichengebung« (Fanon 1969:
57). Was hier auf den antikolonialen Befreiungskampf bezogen ist, ldsst sich
durchaus verallgemeinern und auf soziale Kdmpfe im Sinne gesellschaftli-
cher Auseinandersetzung um die Bedeutung von Zeichen itbertragen. Solche
Kémpfe um Definitionsmacht sind nicht blofl »Gefechte um Worte«, sondem
in ihnen werden zentrale Vergesellschaftungsmodi wie Zugehérigkeit (zu
sozialen Gruppen) und Partizipation (an gesellschaftlichen Institutionen) aus-
gehandelt.

Einen solchen allgemeinen Begriff von sozialen Kdmpfen vertritt Pierre
Bourdieu, demzufolge der Kampf, auch jener um die Bedeutung von Zei-
chen, ein zentrales Moment fiir die Dynamik sozialer Felder darstellt. Die
Feldstrukturen basieren auf ungleichen Verteilungen der verschiedenen Kapi-
talsorten, diese Verteilungsungleichheiten strukturieren nicht nur die spezifi-
schen Felder, sondern auch den gesamten sozialen Raum. Aus ihnen
erwachsen die Positionen, die die Subjekte als Agentlnnen einnehmen und
die Dispositionen, mit denen sie ausgestattet sind, und sie stellen zugleich die
Grundlage jeder Positionierung dar. Solche Positionierungen im sozialen
Raum sind Kimpfe um die Anerkennung, Geltung und Durchsetzung von
Positionen und damit immer auch »Kadmpfe um die legitime Sicht und Vor-
stellung vom Raum« (Bourdieu 2001: 236). In solche Kdmpfe speisen sich
immer auch bewusste und unbewusste Anpassungsstrategien ein. Als Beispiel
nennt Bourdieu u.a. die Korrektur eines Akzents, und man denkt unweiger-
lich an die von Fanon beschriebenen Versuche der senegalesischen Soldaten,
als Kariben statt als Afrikaner wahrgenommen zu werden und damit zugleich
ihrem eigenen Vorteil und der kolonialen Sichtweise zu nutzen. Bourdieu
spricht von einer »Politik der Wahrnehmung« (2001: 239), die darauf abziele,

290

Koloniale Kiassifikationen

die Kategorien zu konservi i i i
W e ) eren oder zu verindern, mit denen die Ordnung
moio.E Fanons als auch Bourdieus Verwendungen des Kampf-Begriffes
ﬂ.mmos sich &m.o als mikropolitische Erweiterungen der Marx’schen Klassen-
wﬁ:ﬁw begreifen. In Kémpfen kommen nicht nur antagonistische gesell-
schaftliche Verhiltnisse zum Ausdruck, sondern soziale Ungleichheiten wer-
den m_um.a kulturelle Differenzen auch reproduziert. Die Kémpfe um diese Re-
an:w.:ou machen zudem die Dynamik gesellschaftlicher Entwicklungen
aus. Die Wmvaoazwmong finden nicht stdrungsfrei und irritationslos statt
sondern sind stindigen Unterbrechungen, Relativierungen und %Emu,m&bmmm
ausgesetzt. Hinsichtlich der AusmaBe solcher Widerstinde ist Bourdieu aller-
dings wesentlich skeptischer als Fanon es vor dem Hintergrund seines unge-
brochenen Vertrauens auf den teleolo gischen Geschichtsverlauf sein wmb:._m

4. »In den Muskeln« oder »wie man sich hilt«: Dimensionen
einer Soziologie der Herrschaft

»Soziologie«, schreibt Armin Scheil tiber Fanon im Nachwort zu Aspekte der
Emmwmw%mx Revolution, »will bei ihm nichts aussagen iiber den ProzeR de
materiellen Produktion und Reproduktion des Lebens, sondern nur iiber Ncs.w
m.o_.ﬁu.Emzmor:nrom Verhalten« (Scheil 1969: 141). Auch wenn Scheil hin-
m:.m::nr der hier gemeinten, mangelnden Berticksichtigung von (6kono-
H.Emo_,:w& Produktjonsverhiltnissen und Arbeitsprozessen bei Fanon sicher-
lich Recht hat, geht er in seinem impliziten Urteil, »zZwischenmenschliches
Verhalten« habe nichts mit den Prozessen der Produktion und Reproduktion
des ﬁoa.wbm zu tun, doch fehl. Hierin gerade kann eine der Errungenschaften
der Soziologie Fanons gesehen werden, dass nimlich die Verdnderungen des
>E.mmm und der Kampf um die Zeichen als Dimension des Kampfes gegen
mom%_m Gm_mwﬂnrsmm beschrieben und gewertet werden. =t
ine Dimension sozialer Ungleichheit ist diejenige, di i
Klassifizierungen beruht (Weiff u.a. 2001). Umagmm Wwwaﬁwwchcwmwmwnwaw

18 Manuela Bojadzijev sieht in Fano i gl i
. ns Bemithen, Méglichkeiten h i 1
freiungsprozess auf die (vom Rassismus durchdrus i

: roz ngene) Geschichte Bezug zu nehmen, a
eine damit einhergehende Infragestellung des Denkens der Geschichte als Fortschritts 15. QMM”

w_mmenmﬂo:Em scheint es mir hingegen weniger Anbhaltspunkte zu geben als fiir den zweiten von
wem zijev rmnmcmmmm.&m_ﬁaﬁ: ‘.kmnmf des Fanon’schen epistemologischen Strebens umS_H.Q_H der
rage, »wie unter diesen Bedingungen Veranderung maglich ist, ohne dariiber mwnn abstrakte

Aussage zu treffen, sondern die materiellen Prakti jekti
2 5 tiken der Ent-S i i i
zu analysieren« (Bojadzijev 2008: 267). g e
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durch Blicke vorgenommen, durch die alltdgliche, hdufig unbewusste Praxis
des Sehens und Gesehen-Werdens. Wie die Blicke mittels ihrer klassifizie-
renden Effekte die kollektiven Produktionen und Reproduktionen des Lebens
bewerkstelligen, wird insbesondere unter Bedingungen radikaler Ungleich-
heit des Kolonialismus deutlich.

Fanon hat die Effekte solcher Klassifizierungen aber bereits vor seinen
Studien in Algerien und anhand der Selbstverleugnungen und Selbstdemiiti-
gungen rassistisch Ausgegrenzter auf psychologischer Ebene untersucht. Die-
se erstmals in Schwarze Haut, weifle Masken ausgefiihrten Wirkungsweisen
und Folgen des Kolonialismus selbst auf die Subjektkonstitution findet Fanon
in Algerien bestitigt und greift sie in Die Verdammten dieser Erde wieder auf.
Die unbewussten, einverleibten Strukturen wurden damit zu einem Thema, so
Fanons Mitarbeiterin und Biografin Alice Cherki, »das Fanons ganzes spite-
res, sowohl psychiatrisches als auch politisches Werk als Theoretiker der Ent-
fremdung durchziehen wird« (2002: 47).

Fiir einverleibte Strukturen hat Bourdieu den Begriff des Habitus entwi-
ckelt — ein Konzept, das bereits in seinen Forschungen in Algerien angelegt,
anhand der exemplarischen Situation des Kiinstlers im sozialen Raum weiter-
entwickelt und immer wieder empirisch unterfiittert wurde (Bourdieu 1999:
97).

Ohne auf die Wechselwirkungen zwischen Blick und Kérper genauer cin-
zugehen, sollen beide zunichst als wichtige Indikatoren sozialer Ungleichheit
und Mittel zu deren Reproduktion bei Fanon und Bourdieu erldutert werden.
Ausgespart bleibt dabei die fiir eine Herrschaftssoziologie prinzipiell uner-
lissliche Diskussion um soziale Klassen. Zwar ist die Dimension Klasse fiir
beide eine wichtige epistemologische Primisse (wenn nicht gar die wichtigs-
t),"” allerdings wiirde eine Diskussion der Gemeinsamkeiten in dieser Frage
nicht sehr weit liber das bereits ausfiihrlich besprochene Verhiltnis von
Bourdieus Klassenbegriff gegeniiber solchen innerhalb des Marxismus hin-
ausgehen. Vielversprechend scheint hingegen das Hervorheben bislang eher
vernachlissigter Aspekte einer Soziologie der Hemschaft, die im Folgenden
diskutiert werden.

19 Fanon und Bourdieu heben beide die Besonderheit der kulturellen Herrschaft des kolonialen
Rassismus gegeniiber der Klassenherrschaft hervor, flihren das Verhéltnis zwischen Ethnizitét
und Klasse aber nicht besonders tiefgreifend aus. Fanon betont, die »Tatsache der Zugehorig-
keit« zu einer »Rasse« sei grundlegender als die zu einer Klasse, in den Kolonien sei der »dko-
nomische Unterbau zugleich ein Uberbau. Die Ursache ist Folge: man ist reich weil weif, man
ist weil weil reich« (Fanon 1981: 33). Bourdieu betont nur, dass die »Revolution gegen das
Kolonialsystem und die Unterteilung in Kasten [...] nicht schlicht und einfach mit dem Klassen-
kampf gleichgesetzt werden« (Bourdieu 2003b: 23) konnten, weil dieser noch eine Beziehung
des Forderns (und Verweigerns), nicht aber eine der prinzipiellen Emiedrigung (wie im Kolonia-
lismus) impliziere.
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matisieren geschlechtsspezifische Aspekte fast tiberhaupt nicht.
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4.1 Blick

mrm.H in der Tradition von Georg Simmel®® als in derjenigen der Phinomeno-
logie stellt auch Bourdieu die soziale Bedeutung des Blicks bzw. des Sehens

w@.w‘.zm. In Abgrenzung zu Sartres Verstindnis des Blicks als abstraktes Ob-
Jektivierungsvermogen beschreibt Bourdieu ihn als

vv.mu.\awo:mnwmm Vermdgen, dessen Wirksamkeit abhingt von der relativen Po-
MEoz ammmms, der J&EEEBP und dessen, der wahrgenommen wird, sowie
em Grad, in dem die Wahmehmungs- und Bewertungsschemata von dem, auf

%M\w_vmwm angewandt werden, gekannt und anerkannt werden« (Bourdieu 2005:

Auch in diesem Fall dient Bourdieu die kabylische Gesellschaft als paradigmati-
scher Gegenstand, der quasi in Reinform offenbart, was fiir alle européischen
Gesellschaften gilt: Anhand der sich kérperlich manifestierenden (Auf-)Teilun
der a@mmﬁ&g und rituellen Titigkeiten zwischen Minnern und Frauen in mmw
Kabylei analysiert Bourdieu die Produktion und Reproduktion geschlechtsspezi
mmorﬂ Ungleichheit. Die soziale Ordnung funktioniere, stellt er dabei En:w HEM
m.._H.n:a algerische Teilgesellschaft fest, wie eine »gigantische symbolische Ma-
schine zur Ratifizierung der ménnlichen Herrschaft ... J« (Bourdieu 2005: 2#
Emcmm werden in dieser Ordnung als symbolische Objekte demnE_.mn. amn.w:
Sein ein »Wahrgenommenwerden« sei, eine Existenz »fir und durch &muw:nﬁ
der anderen« (Bourdieu 2005: 1 17). Frauen als aktive Akteurinnen sind in diesem
ano.:, wenn Uberhaupt denkbar, stets zumindest in einer »double-bind-
mEEn.og (Bourdieu 2005: 120): Handeln sic »wie Ménners, stellen sie deren
ﬁﬁﬁﬁ.bzﬁw natiirlich gegebenes Machtmonopol aber nicht die Machtausiibun
memﬁ in Frage, handeln sie »wie Frauen«, werden sie fiir Ermichtigung wie mw
die >Em€hm von Macht als untauglich erachtet. Auch die Kategorien jenes Se-
hens, das sich u.E: auf Geschlechter bezieht, sind, da aus der Praxis jener Auftei-
lung von Arbeit und Leben hervorgegangen, geschlechtsspezifisch vorgepriigt:
m..,cb&mﬁmngm Unterscheidungen wie oben/unten, hoch/tief, hell/dunkel m_?
tiv/passiv ete. sind demnach immer geschlechtlich konnotiert. “ u

20 Qwonm wmgn_ r»nn in seinem Exkurs iiber die Soziologie der Sinne (1908)
nur eine mﬁ.um_m_m Dimension bescheinigt, da er der Selbst- wie auch der
Gruppen diene, d.h. soziale Unterschiede schaffe und reproduziere. Si

die Annahme von der Neutralitit des Blicks als Mediu
Frage.

dem Blick nicht
Fremdkonstitution von
mmel stellte damit bereits
m der (auch wissenschaftlichen) Praxis in
21 Es ist kaum zu tibersehen und bereits verschiedentlich, v.a. von feministischer Seite bemerkt
dass Bourdieu selbst aus dieser i
: ; . : grundlegenden Erkenntnis kaum Schliisse
gezogen hat. Seine groflen Studien wie Die Jeinen Unterschiede oder Die Regeln der Kunst the-
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Neben den Klassifizierungseffekten des Sehens macht Bourdieu m@.Q, Muow .m_-
lem auch auf dessen antrainierte Grundlagen aufmerksam: >~.ﬁw &,m Hv.v Mw H.mﬁ.
keit des Sehens« (Bourdieu 1987: 19), hier <ﬂ£muamu. ﬁm die Kom ic E.,
den richtigen, d.h. legitimen Blick auf die Hmnw:mmubomﬁans ﬂﬁ.ma Ncﬂéﬂ
fen, ist m@msmvo wenig wie das Wahrgenommenwerden eine SNEH:o:w mﬁm.mw
nwm sondern beruht auf sozialem Training. Sehen, das w&mrmmmm @.”_MWM Hch
: i i i gli h die Fahigkeit, richti
btes« Bildungskapital nicht méglich. Auc il : & 70
MWMM%HHM. @omoﬁmnan Blicke zu werfen, beruht auf antrainierten Dispositio
bﬂw;.muou hat sich mit solchen Vorpragungen auf Seiten &.ﬁ Wo_oamwmﬁmb :nm
ethnisch Ausgegrenzten ausfiihrlich beschiftigt. E: Beispiel der va%”ww:ﬁ
des Schleiers« beschreibt-er eine Verdnderung, die vor m:mﬁ E.pow ; estd ”ma
was als Thema schon Schwarze Haut, weifle Masken aEnJNEE. dass es s
bei dem Verhiltnis von Sehen und Gesehen-Werden um eines von mﬁamEd,
kiimpfter und gesellschaftlich hochst relevanter Praxis rmmam:. VVMEM HMW_
ie si den, schreibt Fanon in Aspekte der Al-
die sieht, ohne selbst gesehen zu wer 4 , : ki
i ! t im Kolonisator ein Gefithl der Ohnmacht.
gerischen Revolution, »erzeug . A
i i zi 1969: 28). Es mangele aber
bt keine Wechselbeziehung« (Fanon : . ]
mw einer Austauschrelation, sondem der Kolonisator muss Mmﬁz\wmnw_ﬂméﬂm
i le i ittels seiner Herrschaft, des erfassen-
Is Widerstand auffassen, die ihn des Mi : : ! f
Mon und definierenden Blicks beraubt, oder zumindest einer »Einschrénkung
i : leichkommt.
Wahmehmung« (Fanon 1969: 28) g : .
mmHWMw Falkt des Schwarzseins, so der Titel des fiinften Wm@ﬁﬂm von Schwarze
Haut ,Em%m Masken, basiert ganz fundamental auf dem Verhdltnis aam:mmgnm.
i die &l e isi innerhalb eines sozialen Herrschaftsver-
Durch die eindeutige Kategorisierung inner] : -
wwmwwmmmm muss die Zuschreibung zum Schwarzsein als Gﬂmaoﬁggm ?hma
ren und als solche auch erfahren werden. Der harmlos wirkende, von nEwE
Kind ausgesprochene Satz »Maman, regarde le négre« (»Look, a Jmm.aﬂé
ird Fanon zum Beispiel, um zu verdeutlichen, wie in einer ganz mﬁ.ﬁmm_ﬂ en
ﬁmwamgsbmm- und Kommunikationssituation, die schliefilich mmBEoMm wmm,
i i i i ie Schwarzen als »Andere« konstitu-
he Konnotationen mit transportiert, die : 1
Wma_m %a&mu (Fanon 1967: 1091f.). Dieser durch den w:ow Ncmmmorbmcmbm Status
ist materiell duflerst wirksam und ruft sehr unterschiedliche Wom_aozmb. rmn%ov
die wiederum sehr unterschiedlich gewertet éoamn” Indem er ,.n,own:nﬂg, M%
der Kampf gegen den Schleier durch die Kolonialherren einen »Kult des
Schleiers« (Fanon 1969: 31) durch die choawmn.ng zur Folge haben kann,
ebenso wie die Konstitution des Schwarzseins die Zwmd?&n-moémmgm N,”H
Folge hatte, beschreibt Fanon — inhaltlich sehr wwﬂu:mow — schon goB@u e
eines Umgangs mit dem zugeschriebenen Status, die auf C:.?_mncsm und mwa.
schiebung der Bedeutung von Zeichen abzielen und denen die Cultural Studies
spéter so viel Aufmerksamkeit widmeten.
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4.2 Verkorperlichung

Der postkoloniale Theoretiker Walter Mignolo nennt Fanons Einklagen des
Kérpers als Ausgangspunkt menschlicher Bewusstwerdung, oder, aktueller
formuliert, einer Okonomie des Wissens, eine grundsitzliche »epistemische
Wende« (»vuelco epistémico«) (Mignolo 2010- 95). Fanon hatte die Auswir-
kungen des Kolonialismus immer auch als kérperliche beschrieben, die De-
kolonisierung folglich alg Prozess, der von sténdiger »Anspannung der
Muskulatur« (Fanon 1981: 45) begleitet sei. Eine epistemische Frage ist dies
insofern, als Dekolonisierung nach Fanon nur verstanden werden kénne,
wenn ihre verkérperlichte Intelligibilitét begriffen wiirde.

Dass die kolonialen Gesellschaften auf Gewalt basieren, ist eine der zent-
ralen Thesen aus Die Verdammten dieser Erde, und diese Gewalt schlage sich
unweigerlich in den Kérpern der Beherrschten nieder. Die repressiven gesell-
schaftlichen Verhiltnisse wirkten sich bis in die individuellen Kérper aus und
fiihrten dazu, dass Menschen gelernt haben, auf ihrem »Platz 7y bleiben, die
Grenzen nicht zu itberschreiten« (Fanon 1981: 43). Dass in den Kolonisierten
mit dem inkorporierten Wissen um ihren Platz in der Gesellschaft zugleich
eine in den »Muskeln sitzende Aggressivitit« (Fanon 1981: 43) entstehe,
beschreibt eine dekoloniale Méglichkeit. Es stellt kein biclogisches Faktum
dar, sondern eine historische Variante auf Einzelne wirkender Verhiltnisse.

Auf der beschreibenden und gesellschaftsanalytischen Ebene ist hier aller-

dings durchaus angelegt, was Bourdieu spiter mit dem Begriff des Habitus
als »Leib gewordene Geschichte« (Jurt 1995: 81) ausgearbeitet und an vielen
Beispielen empirisch belegt hat, dass namlich gesellschaftliche Verhaltnisge
sich in den einzelnen Kérpem ablagern. Wenn sich Unterdriickungsverhalt-
nisse kdrperlich niederschlagen, muss dies schlieBlich auch fiir Emanzipati-
onsprozesse gelten. Dementsprechend meint Fanon in seiner emphatischen
Schilderung der algerischen Revolution auch erste Effekte auf die Kérper
ausmachen zu kénnen — Beobachtungen, die Bourdicu allerdings nicht besti-
tigt und die als relativ kurzfristig eingetretene sicherlich auch Bourdieus An-
nahme von der Behébigkeit sozialer Verhiltnisse widersprochen haben.
Fanon beschreibt beispielsweise die Effekte der taktischen Entschleierung
keineswegs nur auf der Ebene geistiger Emanzipation: »Die Schultern der
entschleierten Algerierin sind entspannt. Thr Gang ist leicht und getlibt. Sie ist
zu sich selbst gekommen« (Fanon 1969: 40).

Auch Bourdieus Fokus liegt auf der in die Kérper eingeschriebenen kulty-
rellen Herrschaft. Immer wieder betont er, dass die Aufrechterhaltung der
gegebenen symbolischen Ordnung nicht in erster Linje effektiver Propaganda
und wirksamer »ideologischer Staatsapparate« zu verdanken sei, sondern der
in die Korper eingeschriebenen Gewohnheit der Beherrschten. Also nicht
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bzw. nicht nur bewusste Ubereinstimmung oder vertragliche Zustimmung,
sondern ein unbewusstes Sich-Fiigen sei fiir die Aufrechterhaltung bestehen-
der Ordnungen entscheidend. Bourdieu lastet diese Haltung den Beherrschten
nicht moralisch an, sondern beschreibt sie als eine Form symbolischer Ge-
walt, die im Habitus der einzelnen Menschen verankert ist.

»Als Produkt der Einverleibung einer sozialen Struktur in Form einer quasi natiir-
lichen, oft ganz und gar angeboren wirkenden Disposition ist der Habitus die vis
instiae, die potentielle Energie, die schlafende Kraft, aus der die symbolische Ge-
walt, und zwar insbesondere die, die mittels performativer AuBerungen ausgeiibt
wird, ihre geheimnisvolle Wirksamkeit bezicht« (Bourdieu 2001: 216).

Wenn sich zentrale Differenzen der sozialen Stellungen also in der Korper-
haltung wiederfinden, in der Art und Weise, »wie man sich hélt« (Bourdieu
1999: 129), dann muss auch politische Intervention nicht nur an Bewusst-
seinsprozessen, sondern an diesen verkdrperlichten Dispositionen ansetzen.
Judith Butler hat den Habitus-Begriff treffend als »Theorie des Korperwis-
sens« (Butler 1998: 216) bezeichnet, also zugleich als eine Form dessen, was
der Korper weiB und was tiber ihn gewusst wird. Um sein Habitus-Konzept
zu veranschaulichen, zitiert Bourdieu den schwarzen US-amerikanischen
Schriftsteller James Baldwin mit einer Beschreibung, die aus Schwarze Haut,
weifle Maske stammen konnte: Den Unterschied zwischen Schwarzen und
éﬂm.mn erfahre das schwarze Kind unbewusst und »[lJange bevor das
schwarze Kind diesen Unterschied wahrnimmt, und sehr viel frither, als es
ihn begreift, hat es begonnen, auf ihn zu reagieren, von ihm kontrolliert zu
werden.«« (Bourdieu 2001: 217) Es habe sein Verhalten doppelt anzupassen,
da es einer doppelten Angst vor Bestrafung unterworfen sei: der Bestrafung
durch die Eltern und derjenigen durch eine Gesellschaftsstruktur, die noch in
der Stimme der Eltern zum Ausdruck kdme. In dieser Schilderung, so Bour-
dieu, trete besonders die Erfahrung zu Tage, wie ein Korper sich mit der
»Gewalt der den Gesellschaftsstrukturen inhirenten Zensuren solidarisiert.«
(2001: 217) Obwohl er selbst das Beispiel des schwarzen Kindes wihlt, ver-
deutlicht sich fiir Bourdieu hier bloB die allgemeine prireflexive Einordnung
der Koérper in die symbolische Ordnung bzw. die Unterordnung unter diese.
Auf die spezielle ethnische Dimension des Habitus geht er kurioser Weise
nicht ein — und macht sie damit fiir die Analyse unsichtbar.””

22 Die Analyse ethnischer Herrschaft spielt in der Bourdieu-Rezeption insgesamt eine unterge-
ordnete Rolle, mit Ausnahme sicherlich der Arbeiten ven Loic Wacquant (2002). Fir Ethnizitit
als eigenstindige Dimension des Habitus habe ich an anderer Stelle pladiert (Kastner 2002).
FEthnizitit kann im Anschluss an Bourdieu als soziale Klassifikation und »gewaltgenerierte Exis-
tenzweise« (Kastner 2005: 120f.) begriffen werden.
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Aber auch fiir die Geschlechterverhiltnisse beschreibt Bourdieu eine Verkor-

perlichung von Herrschaft. Hier folgert er aus seinen Beobach
bylischen Gesellschaft: achtungen der ka-

VVD_.m mmim_a Welt konstruiert den Kérper als geschlechtliche Tatsache und als De-
positorium von vergeschlechtlichten Interpretations- und Einteilungsprinzipien.
Uﬁmnm. Ewc.auoawnm soziale Programm einer verkérperten Wahmehmung wird mcw
alle Dinge in der Welt und in erster Linie auf den Kérper selbst in seiner biologi-
schen Wirklichkeit angewandt.« (Bourdieu 2005: 22) ¢

Die korperlich eingeschriebenen Grundlagen der Wahmehmung und des

Umnw.mzm sind letztlich auch Indikatoren fiir die Verinderlichkeit sozialer Ver-
hiltnisse.

5. »A man who questions«: Reflexive postkoloniale Soziologie

Fanons Buch Schwarze Haut, weifie Masken endet mit der etwas pathetischen
womowiaébm” »My final prayer: Oh my body, make of me always a man who
questions!« (Fanon 1967: 232) Fanon fordert damit dem eigenen Denken
mnmm:mcaa eine skeptische, reflexive Haltung ein. Ohne den Bogen der Ge-
Bmﬁwmq;ﬁo:an zwischen dem antikolonialen Theoretiker Fanon und dem
m.oEQ.omms Bourdieu tiberspannen zu wollen, lsst sich doch auch bei Bour-
dieu dieses Reflexivititsgebot als unbedingte Voraussetzung der eigenen wis-
senschaftlichen Tétigkeit ausmachen (z.B. Bourdieuw/Wacquant 2006). Die
G.H%H.mumo dieses Anspruches lassen sich, wie gezeigt, unter anderem E. dem
U;mgm verorten, als franzgsischer Ethnologe im kolonialen Algerien zu
arbeiten und damit die eigene Forscherposition permanent in Frage zu stellen
mmbou. betont mit seinem Buchabschlussgebet aber noch etwas anderes umﬁ-
lich die @Ewa:n:m Dimension von Erkenntnisprozessen. Auch diese _HSdEn
als gemeinsamer, unter den kolonialen Bedingungen in Algerien ausgebilde-
ter F .owcm beider Autoren herausgestellt werden.

Diese zugerichteten und unterworfenen Korper sind zugleich die mit
mmn&ccmmamnrﬂ ausgestatteten Subjekte: eine oft beschriebene, moderne
Ambivalenz, die in der kolonialen Situation besonders deutlich Wm?oa:ﬁ
aber auch in unseren heutigen postkolonialen Verhiltnissen nicht an vo::..u
mﬂ.&ﬁ und sozialer Relevanz verloren hat. Denn Postkolonialismus bezeichnet
nicht nur die historische Ara nach dem Abzug der Kolonialmacht aus der
Woﬂonwou sondern eine sowohl die ehemalige Kolonie als auch die Ex-
WmHoEm:dmnE aktuell durchziehende 6konomische, soziale und kulturelle
Prigung. So plidiert Robert J.C. Young in seiner historischen Rekonstruktion
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des Postkolonialismus dafiir, diesen als Verkniipfung von erkenntnistheoreti-
schen und politischen Aspekten in einer nach-kolonialen Situation zu fassen:
»It combines the epistemological cultural innovations of the postcolonial
moment with a political critique of the conditions of postcoloniality« (Young
2001: 57). Postkolonialitit wiederum bezeichnet die skonomischen, materiel-
len und kulturellen Bedingungen innerhalb des globalen Systems, in denen
postkoloniale Subjekte (und nach Young auch Nationen) gezwungen sind zu
handeln. In einer so breiten bzw. offenen Definition gibt es, da der Kolonia-
lismus schlieBlich als ein weltumspannendes Phédnomen betrachtet werden
muss, letztlich tiberhaupt keine anderen als postkoloniale Subjekte. Dement-
sprechend miissten auch die Sozialwissenschaften konsequenterweise — ana-
log zur Unterscheidung international/internationalistisch — nicht nur post-
kolonial, sondern auch postkolonialistisch sein, sie missten also mit dem
bloBen Faktum der Postkolonialitit offensiv umgehen, d.h. sie in Inhalten und
Methoden reflektieren.”? Postkolonialistisch sind die Sozialwissenschaften (in
Westeuropa und Nordamerika), gemessen an der expliziten Thematisierung
und Problematisierung der Folgen und Effekte des Kolonialismus, aber defi-
nitiv nicht. Es braucht also Anstdfe fiir eine explizit postkolonialistische Aus-
richtung der Sozialwissenschaften, sowohl theoretischer als auch metho-
discher Art*

In dem oben angestrengten Vergleich sind einige theoretische Aspekte in
den Schriften Fanons und Bourdieus herausgearbeitet worden, die innerhalb
der“spezifisch kolonialen Situation erarbeitet wurden, um sie schliellich m
die jeweils universelle Sozialtheorie zu inkludieren. Es ist deutlich geworden,
dass die Auseinandersetzungen mit den besonderen Verhaltnissen der Koloni-
alherrschaft nicht nur besondere wissenschaftliche Methoden, sondern auch
spezifische, aber verallgemeinerbare sozialtheoretische Motive hervorge-
bracht haben, dass soziale Herrschaft auch tiber den Blick generiert wird und
sich in den Korpem ablagert und dass widerstdndige Praktiken sich nicht erst
im makropolitischen Klassenkampf manifestieren, sondern bereits in mikro-
politischen, alltiglichen Umdeutungsprozessen. Die »soziale Klassifikation«

23 Der peruanische Soziologe Annibal Quijano (2000) hat mit seinem in Lateinamerika breit
rezipierten Konzept der »Kolonialitét der Macht« diesen Anspruch an die Sozialwissenschaften
ausgefithrt. Die »Kolonialitdt der Macht« griinde sich auf eine ethnische Klassifikation der Welt-
bevdlkerung, die der Dreh- und Angelpunkt der Organisation kapitalistischer Herrschaft sei. Sie
wirke auf all deren Ebenen, in allen Bereichen und materiellen wie subjektiven Dimensionen der
alltsiglichen und gesellschaftlichen sozialen Existenz.

24 Julia Reuter und Paula-Irene Villa (2010) beschreiben die postkoloniale Theorie als mehrdi-
mensionale Herausforderung fiir die Soziologie und nenmen einige Kriterien fir die Wis-
sen(schaft)ssoziologie, die Kultursoziologie, die Soziologie der Globalisierung sowie filr die
Ungleichheits- und Geschlechterseziologie (Reuter/Villa 2010: 33ff.). Die Dekolonisierung der
Soziologie fordern und betreiben auch die Beitrige in Gutiérrez Rodriguez/Boatca/Costa (2010),
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Boike Rehbein

Bourdieu und die Globalisierung

Globalisierung ist ein schillernder und umkémpfter Begriff, den unzéhlige
Theorien fiir sich in Beschlag nehmen und dementsprechend zu deuten bean-
spruchen. Diese Vieldeutigkeit muss heute bei jedem Gebrauch deg Begriffs
zumindest beriicksichtigt werden. Zu Beginn der Globalisierungsdebatten in
den spéten 1980er Jahren war das noch nicht der Fall. Eine eindimensionale
Definition und Verwendung des Begriffs war durchaus akzeptabel. In dieser
Zeit hat Pierre Bourdieu damit begonnen, den Begriff der Globalisierung zu
verwenden, wenn auch nur in ablehnender Weise. Bourdieu definierte Globa-
lisierung recht eingeschrinkt als Ausbreitung und Legitimation des Neolibe-
ralismus: Die herrschenden Klassen der Welt und insbesondere der Ver-
einigten Staaten bedienten sich des Neoliberalismus, um die Macht des Gel-
des gegeniiber anderen gesellschaftlichen Kriften zu behaupten und den Staat
zugunsten des Marktes abzubauen. Diese Vorstellung hat Bourdieu in zahl-
reichen Aufsitzen ausgearbeitet und in den 1990er Jahren immer wieder in
ffentliche Debatten eingebracht; auf ihr beruht sein Engagement bei Artac,
Arte, der Charta 2000 und anderen globalisierungskritischen Initiativen. Sie
war von Anfang an verengt und ist heute ohne Zweifel veraltet, Da sie jedoch
wichtige Aspekte der Wirklichkeit benennt, lohnt es sich trotzdem, sie noch
einmal zu rekapitulieren, um ihre Vorziige und Grenzen auszuloten, Das sol]
der vorliegende Aufsatz in skizzenhafter Form leisten. Dabei zeigt sich, dass
Bourdieus theoretischer Ansatz weit mehr zu den Globalisierungsdebatten
beitragen kann, als seine verengten Interpretationen des Begriffs vermuten
lassen.

1. Warum Neoliberalismus?

Bourdieu begann sich aus praktischen Griinden mit dem Neoliberalismus zu
beschiftigen. 1989 organisierten Studierende in Paris Massendemonstratio-
nen mit bis zu einer Million Beteiligter gegen Kiirzungen des Bildungshaus-
halts, wihrend gleichzeitig Arbeiter gegen Entlassungen und Lohnkiirzungen



