8. »From yourself, to the family, to the community
and to the world« (Napuli Paul)
Oder: Ubersetzung und Solidaritat als Fazit
und Aufgabe

»Solidaritat kann revolutionadr nur werden,
wenn sie vor aller notwendigen Organisa-
tion und Artikulation in einem Bewuf3tsein
und in einer Triebstruktur griindet, die den
>qualitativen Sprung« gebieten, das heifdt,
die nicht mehr den destruktiven Bedirf-
nissen des kapitalistischen Marktes und
seiner Kultur verfallen und die deshalb
frei geworden sind fiir den Aufbau einer
Gesellschaft, in der das Bediirfnis der Lust
am befriedeten Leben und seiner befrie-
deten Umwelt in den gesellschaftlichen
Produktionsprozef: selbst eingeht.«
Marcuse in »Theorie und Praxis« (Marcuse
1974:158)

Ich habe im Rahmen dieser Arbeit, die mich rund sieben Jahre begleitet hat, vieles
gelernt. Beginnen mochte ich den Schluss mit einem erneuten Danke an meine
Gesprichspartner*innen und einer Vergegenwirtigung, was ich von ihnen gelernt
habe.

Turgay Ulu, den ich bereits seit 2011 kannte, hat mich stets mit seiner Ent-
schlossenheit beeindruckt. In seinen 13 Jahren in Isolationshaft in der Tiirkei trat er
immer dann in den Hungerstreik, wenn er keine Biicher bekam. Kaum in Deutsch-
land angekommen, ging der Kampf fiir ihn weiter. Weitermachen! Ist definitiv sein
Motto. Inzwischen betreibt er in Berlin das Café Karanfil (Nelke), das ein Treftpunkt
fiir politische Organisierung ist und wo es leckere Speisen und Getrianke gibt. Bino
Byansi Byakuleka ist derjenige meiner Diskussionspartner®innen, der Kolonialitit
in Geschichte, Gegenwart und in zwischenmenschlichen Begegnungen am drin-
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gendsten wahrnimmt und thematisiert. Dennoch hilt er daran fest, dass wir uns
von Rassismus, Sexismus, Heteronormativitit etc. 1sen kdnnen, wenn wir an uns
arbeiten. Er betreibt weiter das Community-Radio We are born free! und sieht dies
auch als Plattform, um mit méglichst vielen Menschen iiber Probleme und politi-
sche Strategien ins Gesprich zu kommen®. Napuli Paul begreift jede Begegnung als
Lernen voneinander, kennt ihre Stirken und méchte ihr Wissen teilen. Sie hat eine
sehr starke Prisenz und alleine mit ihr Zeit zu verbringen motiviert und empowert.
Arash Dosthossein lehrt, sich nicht in Kleinem zu verlieren, sondern strategisch zu
denken und grofRe Ziele im Blick zu behalten. Veranderung ist méglich, wenn wir
nur daran arbeiten. Von Narges Nasimi nehme ich vor allem mit, dass wir in den
Kimpfen bleiben miissen. Als Feministin konnte sie sich erst mit der feministi-
schen Bewegung in Deutschland identifizieren, als diese im Kontext der Streikbe-
wegung in den letzten Jahren aus iiberwiegend akademischen Kreisen und Debat-
ten (wieder) herausfand. Monika Mokre lehrt uns, dass es moglich ist, solidarisch
zu sein und dennoch selbstbewusst die eigene Meinung zu vertreten. Mohammad
Numan hat mich mit seinem Gespiir fiir Sexismus und seiner klaren Positionie-
rung hiergegen beeindruckt. Zudem war er derjenige, der 2012 am spontansten
zu einem Sprecher und organischen Intellektuellen geworden ist. Elisabeth Ngari
und WiE insgesamt haben mich, die vorher nicht in feministischen Kontexten aktiv
war, die Stirke feministischer Solidaritit miterleben lassen und mir so einige blin-
de Flecken vor Augen gefithrt. Rex Osas langjihrige Erfahrung als Refugee-Aktivist
verleiht ihm ein tiefes Wissen. Was ich als seine Hauptforderung mitnehme, ist die
nach Transparenz. Wenn Falschheit, geheuchelte Zustimmung oder Ahnliches im
Spiel sind, méchte er sich nicht mit Menschen abgeben. Unwissenheit hingegen,
beispielsweise bei biirgerlicheren Akteuren, ist fiir ihn kein Grund nicht zusammen
zu arbeiten. Hier hat er eine beeindruckende Weit- und Nachsicht entwickelt. Alles
kommt zu seiner Zeit. Hassan Numan hat mir am Beispiel der Abschiebeblockaden
durch Refugees aufgezeigt, wie viel erreicht werden kann, wenn wir Gelegenheiten
erkennen und ergreifen.

In dieser Arbeit habe ich versucht, mein Verstindnis Kritischer Theorie als
Theorie in Bewegung und fiir und mit Widerstand umzusetzen. Durch meine
Marcuse-Rezeption hatte ich vor den Gesprichen von vielen Begriffen und Kon-
zepten zwar eine grobe Vorstellung, doch erst durch die Diskussion in der Praxis
gepaart mit darauffolgender langer Reflexion und durch stetige theoretische Ver-
tiefung und Erweiterung auch meines Kanons habe ich vieles so verstanden, wie
es aus heutiger Perspektive und in Bezug auf heutige Widerstinde Sinn macht.

1 Aus der Beschreibung des Radios: »It serves as a platform for refugees and other marginalized
people like women, children, LGBTIQ, Black people and People of Color and others. We!R will
also be a network to reach those we cannot reach through street protests politically, socially,
culturally and economically.« (Siehe: https://wer.oplatz.net/ [28.08.2020]).
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8. »From yourself, to the family, to the community and to the world«

Besonders relevant macht dieses Neu-Denken Marcuses, dass mit intellektuellen
Refugees Menschen daran mitgewirkt haben, die nicht nur heute Widerstand
leisten, sondern selbst vor Bedingungen, die ein imperialistischer, rassifizierender
Kapitalismus erzeugt, fliechen mussten. Eine auf Theorie und Bewegungsgeschich-
te fokussierende Arbeit ohne Bezug auf eine aktuelle Bewegung und ohne die
Stimmen von Menschen, deren Erfahrungen weit iiber meine hinaus gehen, hitte
mich niemals zu einem solchen Verstindnis Marcuses bringen kénnen. Der Pro-
zess der Ubersetzung von Wissen aus Theorie und Erfahrungen aus Praxis (eigene
und die anderer) in einen neuen Text in dem Wissen darum, dass dieser Text
gelesen wird, verhindert grobe Vereinfachungen oder pauschale Wiederholungen
dessen, was iiber Marcuse bereits so oft gesagt wurde.

Keine Illusionen, aber auch und vor allem kein Defitismus fordert Marcuse von
den Intellektuellen. Die schrecklichen Umstinde und Bedingungen zu erkennen
und trotzdem weiterzumachen, trotzdem den Ubersetzungsversuch zu wagen, sich
nicht abschrecken zu lassen sieht Marcuse nicht nur als Aufgabe, sondern gar als
Pflicht, die sich aus der Position des Intellektuellen ergibt: »Sein Privileg enthilt ei-
ne Verpflichtung: die Verpflichtung und Verantwortung des Intellektuellen, alles zu
tun, was in seinen Kriften steht, um diese Gesellschaft zu verindern« (Bartig 1971:
42). In Bezug auf beides — keine Illusionen und kein Defitismus — konnten viele In-
tellektuelle/Aktivist*innen sowohl von Marcuse als auch von den Intellektuellen der
Refugee-Bewegung lernen. In der Refugee-Bewegung wird vieles ausprobiert und
gewagt, werden Ubersetzungsversuche — zwischen Intellektuellen und Menschen,
die kaum die Schule besucht haben, zwischen Kommunist*innen und Liberalen,
zwischen Citizens und Non-Citizens, zwischen durch race, Klasse und Geschlecht vol-
lig unterschiedlich positionierten Personen — unternommen. Bei vielen deutschen
Linken hingegen gibt es meiner Erfahrung nach oft keine Bereitschaft diese Ver-
suche iiberhaupt zu beginnen. In der Refugee-Bewegung wird Solidaritit gelebt.
Und hier findet Dekolonisierung praktisch statt — in der Praxis der Begegnung und
in der Auseinandersetzung mit der herrschenden Kolonialitit. Das mochte ich al-
len kritischen, zynischen oder gar negativen Stimmen iiber die Refugee-Bewegung
entgegensetzen. Wenn Osa mit Menschen von einer Friedensinitiative zusammen-
arbeitet, die Rassismus reproduzieren, wenn Paul versucht den Sexismus und Ras-
sismus in jeder menschlichen Begegnung zu vergegenwirtigen und Menschen zu
indern, wenn Byakuleka durch kiinstlerische Formate iiber Kolonialismus aufklirt
oder wenn WiE mit ihren Friends neue Wege der Solidaritit einiiben, sind das Uber-
setzungen, die viele andere Aktivist*innen nicht eingehen und lieber unter Glei-
chen verbleiben. Trotz aller moglichen Niederlagen und Riickschlige, halten sie
alle an der Utopie einer anderen Weise des Seins fest und verkérpern diese Uto-
pie in ihrem eigenen Tun. Und dabei geht ihnen nicht nur um sich, nicht nur um
Gefliichtete, es geht ums Ganze.
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In diesem Schlusskapitel gilt es ebendiese Erfahrung nochmals auf den Punkt
zu bringen und das Lernen aus der Bewegung in den Fokus zu stellen. Zudem
mochte ich hier auf die eingangs gestellten iibergeordneten Fragen zuriickkom-
men: Sind die Schriften des Sozialphilosophen Herbert Marcuse der 1960er/70er
Jahre relevant fiir das Verstindnis heutiger gesellschaftlicher Zustinde und niitz-
lich in der Reflexion, Analyse und Weiterentwicklung von Strategien einer sozialen
Bewegung? Wie kann eine Forschung in der Tradition Kritischer Theorie zu und
in Bewegungen aussehen und wie ist Marcuses Theorie aus feministisch-dekolo-
nialer Perspektive zu kritisieren und zu aktualisieren? Ich beginne mit einer Re-
flexion auf die Methodologie (8.1). Im zweiten Abschnitt beantworte ich die Frage
nach Marcuses Relevanz durch eine Zusammenfassung der Positionen meiner Ge-
sprachspartner*innen zu den aufgemachten Themenkomplexen. Dafiir wiederhole
ich die meines Erachtens wichtigsten Kommentare und daraus folgende Erkennt-
nisse. Dies schlief3t auch eine Zusammenfassung der Leerstellen Marcuses ein und
zeigt auf, welche Themen mehr Beriicksichtigung hitten finden konnen (8.2). Im
letzten Abschnitt schliefRe ich mit einem Ausblick und mit Forderungen an solida-
rische Praxis heute, wie sie Intellektuelle der Refugee-Bewegung formulieren (8.3).

8.1 Gelingende Ubersetzung? Reflexionen zur Methodologie

In der Methodologie (Kapitel vier) habe ich meinen Versuch einer dekolonial-femi-
nistischen Ethnographie in engem Bezug auf die Widerstandstheorie Marcuses als
einen Beitrag der intellektuellen Arbeit und des Ubersetzens, die im Kontext der
Refugee-Bewegung stattfinden, verortet. Ich hatte formuliert, dass ich zum einen
die Ubersetzungen, die in der Refugee-Bewegung stattfinden, ausweiten méchte —
also dazu beitragen, widerstindiges Wissen, das in der Bewegung existiert und
weiterentwickelt wird, in Riumen horbar zu machen, in denen es ohne Uberset-
zung nicht oder weniger ankommt. Des Weiteren ging es mir um eine Ubersetzung
der auf Widerstand bezogenen Thesen Marcuses in heutige akademische und ak-
tivistische Diskurse. Gelingt dies und erweist sich der Zugang einer feministisch-
dekolonialer Methodologie in Kritischer Theorie sowie konkret der Diskussion von
Theorie mit Intellektuellen einer Bewegung als fruchtbar? Kann diese Arbeit neben
den inhaltlichen Erkenntnissen somit als ein innovativer Beitrag zu Methodendis-
kussion gelesen werden?

Der methodologische Ansatz dieser Forschung beruht auf einer theoriebasier-
ten Ethnographie. Mit Marcus, Burawoy, Stacey und Anderen bin ich von der An-
nahme ausgegangen, dass eine Ethnographie einerseits an analytischer Stirke ge-
winnt und andererseits Theorie neu durchdenken und somit stirken kann, wenn
sie sich auf soziologische Gesellschaftstheorie bezieht. Das besondere Moment die-
ser Ethnographie war der Ansatz, Thesen Marcuses direkt zu diskutieren, also mei-
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nen theoretischen Zugang zur Diskussion zu stellen. Entsprechend habe ich mich
an Akteur*innen der Bewegung gewandst, die ich als organische Intellektuelle ken-
nengelernt habe. Dieser Zugang bietet Vorteile: Zum einen ist eine weitgehende
Transparenz garantiert, da ich davon ausgehen kann, dass alle Beteiligten verste-
hen und dem bewusst zustimmen, was ich mache. Zudem bietet eine iiberschauba-
re Anzahl an Gesprichspartner*innen die Moglichkeit, ihren Stimmen viel Raum in
dieser Arbeit zu geben. Andererseits muss mir und den Leser*innen bewusst sein,
dass diese organischen Intellektuellen nicht die gesamte Refugee-Bewegung re-
prasentieren und rein quantitativ gemessen eine Minderheit darstellen. Sehr viele
Positionen werden nicht abgebildet. Allerdings habe ich Personen ausgewihlt, die
sich bereits in der ein oder anderen Form in einer reprisentierenden Rolle befan-
den und die sich um den Zusammenhalt der Bewegung bemiihen. Es gibt also ei-
ne Legitimation durch die Bewegung, auch wenn diese selbstverstindlich niemals
konfliktfrei ist. Diese Bewegungsgebundenheit macht sie eben zu organischen und
nicht klassischen Intellektuellen. Nicht nur sie haben mir ihr Vertrauen geschenkt,
dass ich sie und die Refugee-Bewegung angemessen darstelle, auch ich habe ihnen
vertraut und ihre Erzihlungen von Erlebnissen prinzipiell nie in Frage gestellt.

Selbstkritisch an den dargestellten Perspektiven ist anzumerken, dass eine in-
tensivere Beschiftigung und Auseinandersetzung mit Frauen®*selbstorganisierung
wiinschenswert gewesen wire. Es war ein Prozess, der erst wihrend dieser Arbeit
stattfand, mich auch als feministische Aktivistin und Theoretikerin zu begreifen.
Zu Beginn der Konzeption hatten weder feministische Methodologie noch feminis-
tische Praxis einen besonderen Stellenwert. Das hat sich verandert und nun wiirde
ich gezielter weitere Frauen®* und Gruppen wie beispielsweise den IWS ansprechen
und noch mehr versuchen, an feministischen Ubersetzungen in die Bewegungs-
praxis und in die Theorie teilzuhaben.

Ubersetzung kann iiberhaupt nur beginnen, wenn wir uns der Differenz be-
wusst sind. Ich bin nicht gleich gesellschaftlich positioniert wie meine Gesprichs-
partner*innen und sie haben strukturelle Differenzen zu anderen, etwa weniger
formal gebildeten Refugee-Aktivist*innen. Die iberwiegend sehr positiven Riick-
meldungen auf meinen Zugang — etwa Dosthosseins Kommentar, dass ihn endlich
mal jemand als Theoretiker ernstnehmen wiirde oder Ulus Vorbereitung auf das
Gesprich durch das Lesen Marcuses auf Tirkisch — zeigen, dass meine Methode
auf Interesse stiefs und die Auseinandersetzung mit Marcuse keine einseitige An-
gelegenheit war. Doch muss ich auch unsere unterschiedlichen Méglichkeiten der
Intensitit der Beschiftigung mit einem Philosophen wie Marcuse erkennen und
benennen. Ich hatte das Privileg, mir firr die Vorbereitung und die Analyse der
Gespriche viel Zeit nehmen zu kénnen und auch nachtriglich vieles von Marcu-
se nochmal zu lesen. Ich hatte Zeit, Geld (Stipendium), inhaltliche Unterstiitzung
(siche Danksagung) und Zuginge (Universitit, Bibliotheken). Mein Gedankenge-
biude konnte ich stets mit weiterer Literatur, auch aus anderen Theorierichtungen,
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immer mehr wachsen lassen. Gibt es im Ubersetzungsprozess also Momente des
gemeinsamen Arbeitens an diesem Buch, war es jedoch mir vorbehalten, das Ganze
in einen kongruenten Rahmen und auch ein stimmiges Konzept zu bringen. Trotz
aller Polyvokalitit ist meine Stimme neben Marcuses in dieser Arbeit tonangebend
und kénnen meine Interpretationen differenzierter ausformuliert sein und somit
dominieren.

Wenn Mokre von einem teilweisen Scheitern der Ubersetzung bzw. einer feh-
lenden Analyse dessen, was in der Refugee-Bewegung trennt, spricht, ist auch auf
die konkreten Bedingungen des Protests zu schauen, die eben andere sind, als jah-
relang am Schreibtisch immer wieder Praxis reflektieren zu kénnen. Sie beschreibt
ein stindiges Scheitern der Ubersetzung zwischen den Akteur*innen durch ein Zu-
rickgeworfen-werden auf gesellschaftlich zugewiesene Identititen, da eine Aner-
kennung von Differenz nicht stattgefunden habe. Vielmehr seien antagonistische
Konflikte, beispielsweise das Thema weifSe Privilegien, in einer bindren Logik in die
Bewegung getragen und reproduziert worden, statt eine wirkliche Auseinanderset-
zung zu erméglichen. Die Ubersetzung blieb zu oberflichlich, Rassismuszuschrei-
bungen etwa blieben oft individuell und wurden nicht kontextualisiert (Mokre 2015:
207-210). Im Gesprich kamen wir darauf zu sprechen, inwiefern dieses Scheitern
der Auseinandersetzung gerade am Rassismus auch mit einer seltsamen Adapti-
on von Critical Whiteness im deutschsprachigen Raum zu tun hat. Hier gelingt die
Ubersetzung von Theorie auf Praxis bzw. von US-amerikanischem Kontext auf den
europiischen seit Jahren sehr eingeschrinkt. Und hier wiirde ich vermuten, dass
sich nicht gentigend Zeit und Raum genommen werden konnte und kann. Eine Re-
flexion auf Probleme und der Versuch, verschiedene Positionen zu verstehen und
wiederzugeben, wie er in Mokres Buch oder dieser Arbeit unternommen wird, wird
zwar nur eine spezifische Leser*innenschaft erreichen. Dennoch hoffe ich, zu ei-
ner Reflexion der komplexen Verhiltnisse aber auch konkreter Problemstellungen
beitragen zu kénnen.

Zur Konzeption einer akademischen Arbeit in Solidaritit mit den Forschungs-
subjekten gehort, wie in der Methodologie aufgezeigt, nicht nur eine kritische Aus-
einandersetzung mit der eigenen Rolle und Position, sondern auch das praktische
Handeln und die Frage danach, wie Wissen geteilt werden kann. Was bedeutet das
fiir mich und meine politische Praxis? Ich habe gelernt, dass es darum geht, ver-
bindliche Beziehungen und Strukturen aufzubauen. Das kann jedoch in Bezug auf
die bundesweite Refugee-Bewegung nur bedeuten, dass punktuelle Zusammenar-
beit moglich ist, da ich nicht in den kollektiven Strukturen in den jeweiligen Stid-
ten meiner Gesprichspartner®innen aktiv bin. In einer Reflexion auf 2012-2016
kann ich sagen, dass auch mich damals eine gewisse Aktionsorientierung ergriffen
hat und mein Agieren sich vor allem auf Unterstiitzung bei bestimmten Aktionen
bezog. Allerdings war es in der Phase auch sinnvoll, dass es einen Pool an Leuten
gab, die punktuell zur Verfiigung standen, da zur Zeit der Mirsche, Bustouren und
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Besetzungen ganz praktische, aber stille Hintergrundarbeit gebraucht wurde (vgl.
8.3). Zugleich war ich bis 2014 weiter in Osnabriick aktiv, wo es in dem Jahr zu
zahlreichen Abschiebeblockaden kam. Der Fokus meines Aktivismus hat sich seit
2017 wieder mehr auf das lokale (nun in Hannover) verlagert. Das bedeutet den-
noch selbstverstindlich, dass ich gegeniiber meinen Diskussionspartner*innen fir
konkrete Fragen nach solidarischer Unterstiitzung ansprechbar bin — beispiels-
weise habe ich mit Napuli Paul 2017 einen erfolgreichen Finanzierungsantrag fir
ihre »World Refugees Let Fear Go«-Tour gestellt. Ein Interesse daran, selbst auch
als Theoretiker*innen in Neuen Riumen sprechen zu kdnnen, bestand vor allem
bei Nasimi und Dosthossein. Gemeinsam besuchten wir 2017 eine Konferenz zum
»Flichtlingsbegriff« und sie konnten die Non-Citizen-Theorie im danach erschie-
nenen Sammelband veroffentlichen.

Bereits in der Methodologie habe ich jedoch auch auf Grenzen dieser Uberset-
zung hingewiesen, die etwa in dem akademischen Habitus begriindet liegt — Uber-
setzung bedeutet entsprechend auch, Riume richtig einzuschitzen. Wenn ich zu
Vortrigen eingeladen werde, sind die Einladenden oftmals studentische deutsche
Linke, die sich fragen, wie sie solidarisch sein konnen. Hier bin ich, auch aufgrund
der in der Methodologie zitierten Aussagen und Aufforderungen, meine Rolle als
Person mit akademischen Zugingen ernst zu nehmen, zu dem Schluss gekommen,
Vortragseinladungen allein anzunehmen. Denn es geht meist um Ubersetzungen
in die Sprache und Riume weifSer Studierender. Fiir ein Verstindnis dessen, was
Refugee-Aktivist*innen zu sagen haben, braucht es Bereitschaft der einladenden
Gruppen sich mit der Refugee-Bewegung, ihrem eigenen Aktivismus, ihren Ras-
sismen, ihren Strukturen auseinanderzusetzen. Das ist wiinschenswert, aber oft-
mals nicht der Fall. Methodisch wiren hier lingere Workshops und vor allem auch
gemeinsame Praxis notwendig, Vortrige kénnen nur einen Einstieg ins Thema ver-
mitteln. Wie mir Dosthossein, Osa und Ngari sagten, ist es daher meine Rolle in
diese Riume zu gehen und das was ich gelernt habe, etwa Kritiken der Refugees
an weifSem Aktivismus, weiterzugeben. Sie selbst haben genug anderes zu tun und
finden es wichtiger, in Kontakt mit Refugees zu treten. Ubersetzung bedeutet hier
fiir mich die Erkenntnisse, die ich durch diesen mehrjihrigen Forschungsprozess
und durch meine Gesprichspartner*innen gewonnen habe, in der entsprechenden
Sprache wiederzugeben und mir vertraute Riume (akademische und aktivistische,
bzw. tiberschneidend) zu bespielen und Epistemologien mitzuverindern, Wissen
zu dekolonisieren. Ich habe mich bemiiht, verantwortungsvoll mit dem Vertrau-
en meiner Gesprichspartner*innen umzugehen und Versuche von Ubersetzung
in verschiedene Richtungen zu unternehmen. Ubersetzungen zu versuchen und
darin meine Rolle zu finden ist Teil meiner Umsetzung einer feministischen und
dekolonialen Methodologie.

Neben der Verbindung aus Kritischer Theorie und feministisch-dekolonialer
Methodologie ist eine weitere Ubersetzungsebene die zwischen Kritischer Theorie
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und dekolonialer Theorie, wie sie in der Einleitung angerissen wurde. Allerdings
verblieb durch den Fokus auf Marcuse und durch die vielen konkreten Themen
ein Dialog zwischen KT und Konzepten dekolonialen Denkens relativ oberflich-
lich. Beispielsweise wurde auf die Ahnlichkeit mancher Begriffe oder die Frucht-
barkeit des Zusammendenkens an konkreten Beispielen verwiesen (wie etwa zwi-
schen Othering und repressiver Toleranz). Fiir eine tieferen, gleichwertigen Dialog
hitte der Fokus anders liegen miissen — etwa auf wenigen beschrinkten Konzepten
oder durch die gleichzeitige intensive Auseinandersetzung mit einer*m dekolonia-
len Theoretiker*in wie mit Marcuse. An diesem Dialog ist weiterzuarbeiten. Wie
bereits in der Einleitung skizziert, sehe ich die dort aufgemachte Perspektive aber
auch als Verweis auf eine Forschungsliicke, zu der meine Arbeit nur einen kleinen
Beitrag leisten kann.

Insgesamt sehe ich meine Methodologie als gelungen. Einerseits leistet sie ei-
nen Beitrag zur Ubersetzung ilterer KT in heutige Debatten. Die so oft in Bezug auf
Marcuse geduferte Forderung, sein Werk mit Bezug auf heutige Fragestellungen
und Widerstinde neu zu denken (bspw. durch Kellner und Davis, siehe Einfithrung)
bin ich angegangen. Meine Methodologie dient somit als ein Vorschlag, wie KT ent-
gegen den zu Beginn beschriebenen Zuschreibungen als »praxisuntauglich« oder
tiber jeglicher Praxis stehend Teil einer kritischen Wissenschaft in Bewegung sein
kann. Des Weiteren verstehe ich diese Arbeit als Beitrag zur Weiterentwicklung
feministisch-dekolonialer Methodologie, die in vorhandene akademische Riume
wirken und diese verindern und dabei auch emanzipatorische Elemente westlicher
Theorien kritisch einbeziehen will (vgl. Stacey und Lengel in der Methodologie).
Durch die Schritte der Durchdringung von Theorie und Praxis konnte ein tiefe-
res Verstindnis einiger Probleme und Diskussionen hinter bestimmten Begriffen
entwickelt werden — etwas das auch bei vielen anderen Kritischen Theoretiker*in-
nen/Theorien ein spannendes und notwendiges Unterfangen wire. Eine Theorie
bzw. einen Theoretiker direkt in einer aktuellen emanzipatorischen Bewegung zur
Diskussion zu stellen und somit anzuwenden und zugleich zu tberpriifen ist ein
neuer Beitrag zu diesen Debatten um Methodologie.

8.2 Positionierungen zu Marcuse

Zunichst moéchte ich die Frage nach der Relevanz Marcuses fir heutige Gesell-
schaftsanalyse und soziale Bewegungen mit einem entschiedenen »Ja« beantwor-
ten. Reaktionen wie die Ubernahme eines Zitats fiir eine Pressemitteilung (Miin-
chen) oder die Aussage »These are our prophets« (Bino Byansi Byakuleka iiber Phi-
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losophen wie Marcuse)” bestitigten dies sehr offensichtlich. An Marcuses Denken
und Werk, in dem dieser Widerspruch zwischen Sollen bzw. Moglichkeit und Sein
bestindig aufgezeigt wird, konnte auf vielfiltigen Ebenen und an verschiedenen
Punkten angesetzt werden. Obwohl die Gespriche teils sehr unterschiedliche Fo-
kusse hatten, konnte ich einige Themen herausarbeiten, die eine hohe Relevanz
und Aktualitit aufweisen. Manche Thesen hingegen stiefen auf Ablehnung, wie
etwa Dosthossein Zuriickweisen des Begriffs der Sensibilitit oder die der angeb-
lichen Nicht-Integration von sogenannten »Randgruppen«. Gerade an diesen Dif-
ferenzen konnte ich jedoch tiefer in die Thematik einsteigen, Marcuse aktualisie-
ren und iibertragen. Es taten sich, entweder in den Gesprichen oder bei spiterer
Reflexion und durch weiterfithrende Literatur, stets Anschliisse auf, die Marcuse
weiterdenken. Fiir detailliertere Zusammenfassungen sei auf die Fazite der Kapitel
fiinf bis sieben verwiesen. Nun geht es darum, pointiert die wichtigsten Positio-
nierungen meiner Gesprichspartner®innen zu Marcuse zusammenzufassen und
ihr Weiterdenken und Verweise auf Liicken aufzuzeigen.

Gesellschaftskritik

In Kapitel finf fragte ich nach Wahrnehmungen von und Positionierung Gefliichte-
ter in westlichen Gesellschaften. Fiir Marcuse war in den 1960er eine klassentheo-
retische Unterscheidung grundlegend, nimlich einerseits die Diagnose der »In-
tegration des grofiten Teils der Arbeiterklasse in die kapitalistische Gesellschaft«
(Marcuse 1972: 15), andererseits die Wahrnehmung von einem »Substrat der Ge-
ichteten und Auflenseiter« (Marcuse 1964: 276). Auf die soziologisch-theoretische
Kritik an der Randgruppentheorie bin ich oben im Detail eingegangen. An dieser
Stelle kommt es abschlieflend auf die Zusammenfassung der Perspektiven mei-
ner Gesprichspartner*innen an, die eine Modifizierung der Marcuseschen Theo-
reme nahelegen. Bemerkenswert ist, dass die Integrationsthese weitgehend geteilt
wird, so etwa von Rex Osa — »Ja, this is klar«, oder von Byansi Byakuleka — »I say
to you I agree with him one hundred percent because one of the strategies of the
capitalist system is to make people feel they are accepted«. Turgay Ulu entwickelt
die Integrationsthese weiter, indem er sie auf die Integration des Protestes selbst
bezieht: »die NGOisierung von Bewegungen [ist ein] grofies Problem des Neoli-
beralismus«. Hier wire noch weiterer Forschungsbedarf, um die Rollendiversifi-
zierung zwischen Protestierenden und Unterstiitzenden und NGOs und Sozialer
Arbeit stirker zu problematisieren. Dem Gegensatz von integrierter Mehrheit und

2 Da in diesem Abschnitt nur bereits zitierte Stellen zusammenfassend wiederholt werden,
gebeich die konkreten Zitierungen aus den Gesprachen der besseren Lesbarkeit halber nicht
noch einmal an. Die Marcuse-Zitate sind ebenfalls Wiederholungen, die Quellenangaben
bleiben aber, falls Leser*innen sich auf den Schluss konzentrieren.
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randstindigen Gruppen wird zwar insofern zugestimmt, dass eine auf Koloniali-
tit basierende Rassifizierung weiter gesellschaftliche Positionierungen bestimmt,
doch nicht wie zu Zeiten Marcuses in den USA der 1960er Jahre anhand einer kla-
ren Color Line. In der BRD der 2010er fokussieren Dosthossein und Nasimi andere
Strategien der Herrschaftssicherung. »Es wird stindig versucht, die Forderungen
dieser Randgruppen durch soziale Arbeit, NGOs usw. zu befriedigen. Diese libera-
le Auffassung paralysiert die Randgruppen«. Anhand ihres Begriffs der paralysier-
ten Randgruppe lief3en sich weitere Forschungen orientieren, welche die neolibe-
rale Integration von Gefliichteten thematisieren. Praktische Erfahrung fithrt hier
zur Korrektur der Kritischen Theorie. Auch die Non-Citizen-Theorie der bayerischen
Refugee-Bewegung lisst sich als ein Versuch lesen, analog zur Randgruppentheo-
rie, eine Perspektive auf Positionierungen einzunehmen. Ihre Analyse kann als eine
aktuelle, kritische »Randgruppentheorie« gelesen werden, die durch die epistemo-
logische Position des Sprechens als selbst von Othering Betroffenen gerade die Re-
produktion problematischer Bilder vermeiden kann, die Marcuse teils passierte.
Thre Analyse schlieft Kolonialitit, Rassismus und 6konomische Verhiltnisse ein.
Ob aus Positionierungen Handlungsoptionen folgen, war die mit Marcuse
daran anschliefiend aufgemachte Frage. Zunichst lisst sich dies aus der radikalen
Praxis der Bewegung schlussfolgern. Ulu ist sehr dicht bei Marcuse, wenn er
meint, dass »Marginale, die sich ins Zentrum gedringt haben [..] radikalere
Aktionen machen [konnen], weil wir nichts mehr zu verlieren haben wie eine
Arbeit, wie ein Haus, wie eine Familie«. Weiter stimmt er zu: »Die heutigen
Auseinandersetzungen, meinte [..] Marcuse, sind nicht mehr so viel entlang von
Klassenstringen sondern aufgrund [...] von Rassismus, aufgrund von sogenann-
ten Ethnien« (Ulu). Auch Klassenpositionen, z.B. Arbeitsplitze oder Wohnorte,
werden nach rassifizierten Kriterien zugewiesen, was den hiufig aufgemachten
Gegensatz von Interessen- und Identititspolitik in Frage stellt. Kann die para-
lysierte Randgruppe, deren Protest durch NGOisierung integriert werden kann,
noch die Katalysator-Funktion fir gesellschaftlichen Wandel erfiillen, die Marcuse
erwartete? Die Refugee-Bewegung kann ein Katalysator sein — und ist es meiner
Meinung nach auch (vgl. Kapitel sieben) — doch sie ist nicht Katalysator fiir die
»eigentlichen« Kimpfe um Arbeit, sondern fiir Kimpfe auf allen Ebenen und
von allen als potenzielle Subjekte. Weniger gegeniiber der weifSen Industriearbei-
ter*innenklasse oder groflen DGB-Gewerkschaften, mehr in einem Umfeld von
migrantischem Prekariat und innerhalb solidarischer Netzwerke kommt es, auch
in Folge der Proteste, zu einer Art Selbstkatalysation, die gleichwohl auch Teile
der deutschsprachigen (radikalen) Linken zu praktischem Handeln inspiriert.
Dabei ist klar, sowohl in Marcuses Theorie als auch in den Reflexionen meiner
Gesprachspartner®innen, dass die Positionierung an sich nicht ausreicht, um
Protestverhalten auszuldsen. Der neoliberale Konsens, dass es nicht auf kollektive
Kampfe, sondern auf individuelle Erfolge ankommt, umfasst auch grofRe Teile der
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Refugees, wie Hassan Numan betont: »And just keep doing and doing and doing,
trying to progress. [...] The ideal — you spend your lifetime to get it«. Die Stimmen
der Refugees sind entsprechend ein Korrektiv zu einer zu pauschalen Behauptung
von rebellischer Subjektivitit qua Position. Erst durch den Einbezug der folgenden
Themenkomplexe Sensibilitit und Organisation, also durch eine Vertiefung und
Verkomplizierung, eine genauere Analyse konnte sich einem Verstindnis der
rebellierenden Subjektivitit weiter angenihert werden. Das verweist bereits auf
die zentrale herausgearbeitete Kritik an Marucse, dass seine Analysen teils nicht
detailliert genug waren, den tatsichlichen komplexen Verhiltnissen nicht immer
gerecht wurden.

Sensibilitat

Hervorheben machte ich hier das Konzept der Sensibilitit als utopische Katego-
rie, die sich in Elementen im Widerstand findet. Trotz aller Problematiken und
Ambivalenzen duferten auf der ein oder anderen Ebene fast alle Gespriachspart-
ner*innen, dass sie in der Refugee-Bewegung »eine andere Form des Seins« wahr-
genommen haben - sei sie noch so fluide, kurzlebig und schwer zu fassen. Diesen
anderen Formen des Seins nachzuspiiren, sie zuzulassen entspricht Ansitzen einer
dekolonialen Praxis. Meine eingangs gestellten Fragen nach der Rolle von Intellek-
tuellen in der Bewegung, nach revolutionirer Subjektivitit, nach Erfahrungen, Be-
diirfnissen und Utopien wurden in Kapitel sechs behandelt. Fiir Marcuse gehéren
zu den Bedingungen einer Neuen Linken »moralische und 4sthetische Bediirfnis-
se [...] nach neuen Beziehungen zwischen den Geschlechtern, den Generationen,
den Minnern und Frauen und der Natur« (Marcuse 1972: 25). Was Marcuse hier im
philosophischen Uberblick zu Jugendbewegung, Frauenbewegung und Umweltbe-
wegung thematisiert hat, spielt auch eine Rolle fir die Einschitzung meiner Ge-
sprachspartner®innen zur Refugee-Bewegung. Ulu betont zustimmend, dass der
Faktor Mensch am wichtigsten ist, und dass wir uns darauf konzentrieren miissen.
Fiir Marcuse sind die neuen Bediirfnisse, die er in den Bewegungen der 1960er und
1970er Jahre ausmacht, werdende Bediirfnisse. Ihr Aufkommen fithrt Menschen an
Bewegungen heran, was auch Monika Mokre beobachtet hat: »[...S]o there was this
kind of desire for another life«. In den Protesten selbst verindern sich die han-
delnden Menschen und ihre Selbstwahrnehmung. Das bestitigt auch Nasimi mit
den Worten: »Durch [..den] Protestmarsch hast du gesehen, dass die Menschen
ganz anders waren [...], weil sie in dieser Bewegung [...] diese Bediirfnisse [...] ent-
deckt haben«. Aus diesen Ahnlichkeiten zwischen Marcuses Theorie und heutigen
Erfahrungen lisst sich eine Kritik ableiten, die ein gingiges Verstindnis von poli-
tischer Aktivitit trifft: Soziale Bewegung ist keine Frage von rational choice, wonach
Menschen sich zusammenschliefSen, um ihre bestehenden Interessen effektiv zu
vertreten. Stattdessen kommt es, so die Beobachtungen einiger Gesprachspart-
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ner*innen, oft erst im Handeln mit Anderen zu den individuellen Verinderungen,
welche die Vorstellung politischer Verinderung stirken. Entscheidend fiir solche
Prozesse sind vor allem konkrete Orte und praktische Beziehungen. Turgay Ulu
nennt die Besetzung des Oranienplatzes in Berlin »eine utopiaihnliche Situation,
die » natiirlich auch irgendwo das Leben der Gefliichteten, die darin Teil waren,
schoner gemacht hat, also dadurch, dass die Isolation gebrochen wurde, aus den
Lagern, und Leute sich neue Netzwerke, neue Menschen erschlossen haben und
[sich] dann ganz andere Lebensbahnen daraus erschlossen habenc.

Anders als in der theoretischen Gegeniiberstellung von modernen Utopien
(Marcuse), die auf die Zukunft zielen, und postmodernen Heterotopien (Foucault),
die auf Nischen orientierten, beschreibt Ulu hier das Konzept einer utopischen
Heterotopie, eines Ortes als Vorschein des Moglichen. Ebenso wie Marcuse spricht
Ulu bewusst als revolutionirer Romantiker. Als nétiges Korrektiv, gerade gegen-
iiber der Erinnerung an die symboltrichtigen Orte der Bewegung, ergibt sich der
Blick auf die konkreten Beziehungen.

Marcuse sah vor allem viel Potential in verinderten Geschlechterverhiltnissen.
Dabei ging es ihm nicht um eine Angleichung von Frauen an minnliches Konkur-
renzverhalten, sondern um das Potential von »femininen Qualititen: Rezeptivitit,
Sensitivitit, Gewaltlosigkeit, Zirtlichkeit usw.« (Marcuse 1975a: 133-135). Obwohl
er wusste, dass es sich dabei um Zuschreibungen handelt, glaubte er, dass Manner
diese Fihigkeiten von Frauen lernen konnen. Auf die feministische Kritik an die-
ser Affirmation des Weiblichen wurde oben ausfithrlich eingegangen. Bei meinen
Gesprichspartner®*innen finden sich sowohl kritische als auch pragmatische Posi-
tionierungen zur Frage der Geschlechterverhiltnisse in der Bewegung. Kritisiert
wird oft ein Sexismus minnlicher Gefliichteter, aber auch weibliches Rollenver-
halten. Mokre hierzu: »Caring is [..] also an ambiguous thing«. Utopisiert wird
von Rex Osa die stirker werdende Rolle von Frauen in der Bewegung: »Women are
speaking out now«. Zwischen diesen beiden Polen befinden sich einige Aussagen,
die Marcuses Position, so kritikabel sie theoretisch ist, aus praktischer Perspekti-
ve bestitigen. Dies gilt einerseits fur die in der Bewegung aktiven Frauen. Paul:
»Mostly there were women there who care for the others [...] They go to Lagers [..]
more than the men«. Andererseits wire auch fiir die deutschen Supporter*innen
festzustellen: »Die, die bleiben sind [...] Frauens, so Nasimi. Die Frage bleibt, wie
von diesem Ist-Zustand zu anderen Geschlechterverhiltnissen iibergegangen wer-
den kann und ob darin Frauen® nicht erneut zu viel aufgebiirdet wird. Paul meint
gar: »We, the women, we are responsible for the men to be changed«.

Als Hauptkritik konnte herausgearbeitet werden, dass Marcuse unter dem Be-
griff Sensibilitit teils zu funktional auf die Widerstinde und Subjekte schaute. Es
ist nicht egal, warum und wie Frauen® zu Frauen®* wurden, um im nichsten Schritt
ihre Eigenschaften zu affirmieren. Und es ist nicht egal, was Refugees durchleiden
mussten, um mehr iiber Europa verstanden zu haben als viele Deutsche. Um die
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Kampfe der Anderen zu verstehen, braucht es auch eine Offenheit fiir ihre sub-
jektive und kollektive Konstituierung. Somit konnte die eingangs formulierte und
auch auf Marcuse bezogene Kritik an einer nicht genug ausdifferenzierten Analyse
von Rassismus und Kolonialitit fir gesellschaftliche Subjektivierung wie auch in
Bezug auf vergeschlechtlichte Subjektivierungen bestitigt werden. Insbesondere
wenn mit dekolonialer Methodologie Befreiung als Ziel bestehen bleibt (was Mar-
cuse stets unterstreicht), bedarf es mehr Sensibilitit fir den Erfahrungshorizont
der Anderen, als diesem in der dlteren Kritischen Theorie gewihrt wurde. Dem
wurde versucht mit der in dieser Arbeit angewandten Methodologie und Bezug auf
existierende feministische und rassismuskritische Ethnographien zu begegnen.

Organisation

Neben den objektiven gesellschaftlichen Positionierungen (Randgruppentheorie,
Integrationsthese) und den subjektiven werdenden Bediirfnissen (Sensibilitit, fe-
ministischer Sozialismus) hat sich Marcuse drittens mit intersubjektiven Organi-
sationsformen in Widerstands- und Protestbewegungen beschiftigt. Meine ein-
fithrenden Fragen dazu zielten auf das Verhiltnis zwischen biirgerlichem »Engage-
ment fiir Fliichtlinge«, »biirgerlichen Radikalen« (um Marcuses Worte zu wihlen),
auf Organisationsformen der Bewegung selbst und die Bedeutung von Solidari-
tit. Marcuse stellte sich der Organisationsfrage angesichts des vorliufigen Schei-
terns der Neuen Linken: »Zum Teil wurde die Bewegung vom Establishment >ver-
einnahmt< oder offen unterdriickt; zum Teil >zerstdrte« sie sich selbst dadurch, da
sie keine angemessenen Organisationsformen entwickelte, dafd ein innerer Spal-
tungsprozef’ um sich griff, der einherging mit Antiintellektualismus, einem poli-
tisch ohnmichtigen Anarchismus und narzifitischer Selbstitberschitzung« (Mar-
cuse 1975b: 161). In der Diskussion iiberwog die Zustimmung zur Kritik. Moham-
mad Numan: »Ja, I completely agree with that. It happened in our movement«. Es
spricht auch fur die Ernsthaftigkeit meiner Gesprichspartner*innen, dass sie Feh-
ler ihrer Bewegung kritisieren, z.B. in Bezug auf die letztlich aufgeldste Besetzung
des Oranienplatzes, der ein wichtiger Ort gewesen ist. »[TThe destruction of the
camp came from the inside, you know? When the mainstream politicians came in
[...] it was simple for them [...] to break it«, so Byansi Byakuleka.

Wie bei Marcuse in seinem Kommentar zu den Bewegungen seiner Zeit ange-
deutet, fithrt die Frage nach dem Zerfallen von Bewegungen zu einem Nachdenken
iiber Organisierung. Auch hierzu konnten meine Gesprichspartner*innen wichti-
ge kritische Hinweise geben. Es beginnt mit der Problematisierung der eigenen
Erfahrung durch theoretische Reflexionen: »The big problem we had in the move-
ment, was lack of transparency«, konstatierte Byansi Byakuleka und dies ist auch
die zentrale Kritik Osas. Freilich ist es nahezu unméglich unter den Bedingungen
mehr oder weniger spontaner und dezentraler Proteste so etwas wie Transparenz
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iiberhaupt herzustellen. Nichtsdestotrotz wurde dies auf vielfiltigen Wegen, z.B.
mit eigener Plenumskultur und eigenen Medien, versucht. Riickblickend kommt
Ulu zu der Erkenntnis: »Wir haben eine Bewegung kreiert, aber keine [...] Orga-
nisation«. Dem ist einerseits entgegenzuhalten, dass von der jiingsten Refugee-
Bewegung wie erwihnt iltere Refugeeorganisationen tendenziell ignoriert worden
waren. Andererseits verweist diese Einschitzung aber auch auf ein grundlegen-
des Problem im Verhiltnis von Organisationen zu Bewegungen, speziell Refugee-
Bewegungen: »We, as the people coming from other countries, could only organise
one movement because of the language and some other problems. The larger part
of the responsibility should be undertaken by domestic political movements, in or-
der for this resistance to evolve to a full scale organised movement« (Ulu 2018),
schlussfolgert er entsprechend in einer Ausgabe der Daily Resistance.

Es kann nicht erwartet werden, dass Refugees alles schaffen, woran deutsche
Aktivist“innen scheitern. Bemerkenswert ist vielmehr, wie viel sich von ihren
Ansitzen lernen lisst. Uber-einstimmungen zu Marcuses Appell an Bewegungen
sind augenfillig. Marcuse riet dringend zu Biindnissen. Solche ist die Refugee-
Bewegung in vielfiltiger Form eingegangen: »We also connected our protest with
other struggles and groups like anti-gentrification and antifa-groups, workers,
students and artists«.> Um solche Biindnisse, nicht nur als taktisches Zusammen-
gehen, sondern als strategische Zusammenarbeit, zu etablieren, braucht es sehr
viel Wissen. Refugees, die in den Protesten erst ihre eigene Politisierung erleben,
koénnen kaum einen Uberblick iiber die politische Landschaft und die aktivistische
Szene in Deutschland haben. Hiufig muss daher mit denen zusammengearbeitet
werden, die sich als Unterstiitzer*innen anbieten. Es ergibt sich eine doppelte
Herausforderung, gerade fiir organische Intellektuelle. Einerseits muss die Bewe-
gung nach innen mobilisiert, andererseits nach auflen vernetzt werden. Marcuse
formulierte dies als Verpflichtung: »Die bereits Gebildeten sind verpflichtet,
ihr Wissen dazu zu verwenden, anderen Menschen zu helfen, ihre Fihigkeiten
zu realisieren und zu geniefen. Deren Funktion besteht darin, den spontanen
Protest in organisiertes Handeln sumzusetzen« (Marcuse 1972: 52-53). Da meine
Gesprichspartner®innen diejenigen sind, die diese Herausforderung annehmen,
ist Dialog moglich. Nach auflen: »Ja, this is [.] my major Schwerpunkt. [..] I am
here when a Refugee is striking. They call and then we are going there immediately
[...] because I'm able to spread information to a broader network » (Osa). Nach
innen: »I've been trained to do that. [..] To give the speeches, how to motivate
people« (H. Numan). Nicht zuletzt Supporter*innen sollte diese Bedeutung von
Leadership in Bewegungen klar sein.

Es konnten einige Parallelen zwischen Marcuses und Gramscis Denken aufge-
zeigt werden. Die Selbstverstindnisse der Gesprichspartner®innen spiegelten sich

3 Siehe: http://oplatz.net/about/ [26.02.2020].
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in den von Marcuse genannten Figuren Leader, Erzieher*in oder Sprecher*in wi-
der. Ubersetzer*in konnte in Erginzung zu Marcuses Figuren zusitzlich als starke
Metapher herausgearbeitet werden. In diesen Selbstbeschreibungen sehe ich ei-
nen grofRen Unterschied zwischen ihnen (in Ubereinstimmung mit Marcuse oder
Gramsci) und vorherrschenden Ansitzen linker/autonomer Politik in Deutschland.
Die organischen Intellektuellen der Refugee-Bewegung vertreten den Ansatz, sich
bewusst mit ihrer Rolle auseinanderzusetzen, diese aber anzunehmen und sich
zu verpflichten, sie auszuiiben. Marcuses Ausdruck der »organisierten Sponta-
neitit« kann neben dem »organischen Intellektuellen« als zentrales Bild hervor-
gehoben werden. Spitestens in Kapitel sieben wurde deutlich, wie viel von der
Refugee-Bewegung auch fiir andere Bewegungen zu lernen ist und auch, wie sehr
die Refugee-Bewegung nur als ein Teil einer notwendigen breiten linken Bewegung
zu begreifen ist. In den Worten Ulus oder Dosthosseins steckt ein klarer Appell an
Alle, sich besser zu organisieren. Nur eine gut organisierte Linke kann auch wirk-
liche Solidaritit iiben. Zentrale Ansitze sind nicht neu — Rite und Stadtteilorga-
nisierung — sondern wurden nur noch nicht konsequent umgesetzt. Derzeit gibt
es wieder solche Ansitze, dieses Mal sollten wir auf Marcuse horen, sollten wir auf
Refugees horen, sollten wir auf die Erfahrungen der Black Panther Party héren und
an einer Basisorganisierung dranbleiben.

Neben der Motivation der Bewegung nach innen und der Koordination nach
aufen, die beide nur mit einer begrenzten Legitimitit erfolgen konnen, da es kei-
ne echte Delegation gab — »The refugee movement did not succeed because there
was no delegation« (M. Numan) — gehort es stets auch zu den Aufgaben von Intel-
lektuellen, Legitimationen zu schaffen. Marcuse berief sich dafiir auf ein Natur-
recht auf Widerstand, das z.B. zivilen Ungehorsam legitimiert, wenn das positive
Recht der Gesetze bestehendes Unrecht legalisiert. In der Refugee-Bewegung ist
es hiaufig der Riickgriff auf Menschenrechte, der sehr funktional ist. Er mobilisiert
die Menschen gegen ihre eigene Unterdriickung, er legitimiert die Bewegung und
er verweist auf unabgegoltene Versprechen der demokratischen Ordnung. »Der
unantastbare Wesensgehalt von Freiheit und Gleichheit als Grundlage menschli-
chen Zusammenlebens besteht in den gleichen und unverduferlichen Rechten des
Menschen und in der Anerkennung seiner angeborenen Wiirde« heiflt es auf dem
Flyer »Warum wir protestieren« der Gefliichteten am Brandenburger Tor 2012. Die
Refugee-Bewegung war und ist eine Menschenrechtsbewegung.

Weitere Konzepte: repressive Toleranz, Tendenzen und Humanitat

Neben den Themen, die insbesondere in den drei Kapiteln des Hauptteils behan-
delt wurden, méchte ich abschlieRend einige Konzepte Marcuses herausstellen, die
nicht einem Kapitel zuzuordnen sind.
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Da ist zum einen das Theorem der repressiven Toleranz als Systemintegration,
die wirkliche Opposition nicht zuldsst und rechte Tendenzen als Meinungsfreiheit
verharmlost. Zugleich kann mit repressiver Toleranz auch ein pseudo-akzeptie-
rendes Verhalten gegeniiber Refugees theoretisiert werden. Repressive Toleranz
kann abgeleitet aus den Kommentaren also sowohl das mangelnde Vorgehen ge-
gen mordende Rechte sein (Mokre), sie kann Flichtlings- und Integrationspolitik
(Nasimi) umfassen, die Menschen nicht wirklich anerkannt, jedoch auch die man-
gelnde Bereitschaft deutscher Linker, sich wirklich mit den Beitrigen von Refugees
zu befassen (Osa).

Eine Stirke fiir die Aktualisierung und Ubertragung Marcuses ist auch sein im-
mer wieder eingebrachter Verweis, dass er auf Tendenzen schaut. Damit verwahrt
er sich vor deterministischen oder prophetischen Aussagen, wagt es aber mehr als
andere Kritische Theoretiker*innen, auf wichtige und auch positive Elemente zu
verweisen und versucht diese zu bestirken. Er leistet eine affirmative Kritik. Sie
ermoglicht das utopische Denken, das sein Werk durchzieht und das auch bei den
Intellektuellen der Refugee-Bewegung so prisent ist.

Als ein wenig behandelter Themenkomplex im Anschluss an die Refugee-
Bewegung und Marcuse kristallisierte sich Humanismus, Universalitit und
Menschenrechte heraus. KT ist, trotz oder in ihrer Aufklirungskritik, eine uni-
versalistische Theorie*. In der Refugee-Bewegung gibt es immer wieder die
Einforderung von Menschenrechten und insbesondere Bino Byansi Byakuleka
fordert Auseinandersetzung mit Humanitit. Zudem gibt es in der Rezeption
postkolonialer Theorie, gerade im Deutschsprachigen, 6fter eine Ablehnung
universaler Kategorien. Hier wire eine differenzierte Auseinandersetzung, eine
Durchdringung dieses Themengebietes durch einen auf die Praxis bezogenen
Zugang spannend gewesen. Auch Humanitit nicht als europiisches Aufkli-
rungsprojekt zu denken, sondern die verschiedenen Praxen und Traditionen als
humanistisch zu analysieren wire spannend (vgl. Attia und Popal 2018).

4 Christian Fuchs beschreibt das in der Perspektive der interkulturellen Studien vorherrschen-
de Konzepte der Interkulturalitit — Kulturimperialistisches Einheit ohne Vielheit und Kul-
turrelativistisches Vielheit ohne Einheit — als eindimensional und Marcuses Ansatz von Uni-
versalitdt als Perspektive der Einheit in der Vielheit, die einzige Méglichkeit menschlich mit
komplexer Welt umzugehen: »Herbert Marcuse hat gezeigt, da die materiellen Bedingun-
gen flr eine solche Form der Universalitat heute existieren, dafd Herrschaftsmechanismen
allerdings Partikularititen aufrechterhalten. Er hat betont, dafl Humanitdt nur universell
sein kann. Humanitat bedeute, dafd >die vitalen Lebensbediirfnisse aller Menschen befrie-
digt sind< (Humanismus und Humanitat, S.125)« (Fuchs 2005: 105-106).
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8.3 Perspektiven der Bewegung: Solidaritat

SchlieRen mochte ich diese Arbeit mit Forderungen und Perspektiven aus der
Refugee-Bewegung, die direkt an deutsche/weifSe solidarische Aktivist*innen
gerichtet sind. RSfF fordern 2016 auf einem grof3en Transparent, das sie wihrend
der Pressekonferenz zeigten, in der sie auch Marcuse zitierten: »Solidaritit muss
politisch und praktisch werden«<®. Was bedeutet das? In einem »Offenen Brief
an die (Minchener) Linke« klagten RSfF im Kontext der Proteste im Herbst
2016 kurz zuvor an, dass mit antirassistischen Solidarititsbekundungen keine
entsprechende Praxis einhergehe:

»Wenn auf Demonstrationen antirassistische und radikale Parolen ausgerufen
werden, fragen wir uns, warum jetzt eine antirassistische Praxis keine Unterstiit-
zung bekommt. Wir kimpfen unter sehr schwierigen Bedingungen im Zentrum
der neoliberalen und biirokratischen Ordnung, um fiir eine antirassistische Kam-
pagne uns und die Unterdriickten zu organisieren. Wo bleibt die Unterstiitzung
in der Praxis? Wolltihr solange warten, bis unser Protest wie in der Vergangenheit
von der Polizei angegriffen wird, um eure spontane Demonstration zu organisie-
ren und die>revolutiondren Parolen<aufzurufen? Isolation wird nicht nurvon dem
Staat mit Repression praktiziert, auch die passive und beobachtende Haltung der

Linken kann der Isolation den Weg ebnen.«®

Wie schon andere Interventionen der Gruppe zielt der Brief meines Erachtens auf
einen Bruch mit einem (pseudo-)antirassistischen Konsens. Eine vermeintlich un-
problematische ideelle Solidaritit wird somit als nicht ausreichend und paterna-
listisch-reprisentativ angeklagt. Die Forderung ist, die Kimpfe der Refugees prak-
tisch zu unterstiitzen, Strukturen zu schaffen und bereit zu stellen und nicht nur
Solidaritatserklirungen abzugeben.

Wenn auch in der Radikalitit des Ausdrucks, in ihrer Kritik stehen RSfF alles
andere als allein. Jedoch lese ich bei den Gesprichspartner*innen sehr verschie-
dene Aspekte der Kritik an Solidaritit heraus, was neben unterschiedlichen Hal-
tungen auch verschiedenen konkreten Situationen geschuldet sein kann. Wihrend
RSfF anpackende Hintergrundarbeit forderten und zugleich betonten, dass Citizens
sich in Strategiefragen und dhnliches nicht einzumischen hitten, verstehe ich an-
dere wie Osa, Ngari, Paul oder Byansi Byakuleka so, dass Verantwortung zu iiber-
nehmen gerade auch bedeutet, die eigene Meinung zu sagen und sich direkter,
jedoch stets transparent einzubringen. Rex Osa etwa konstatiert, dass »basically,

5 Siehe: https://www.facebook.com/refugeestruggle/posts/560929567431171 [06.06.2021].
6 Siehe ebd. und zwei Artikel zur ausbleibenden Solidaritdt 2016 in Miinchen: S.I.L.A. Autor_in-
nenkollektiv 2016 und 2017.
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we cannot talk about solidarity when there is no understanding of personal in-
volvement, responsibility« (I.O 31.37-38). Auch Ngari erachtet eine Haltung des Zu-
riicktretens hinter die Bewegung, eine vorgeblich neutrale Haltung in Solidaritit
zur Bewegung, als problematisch: »You are not here just as translator or the per-
son who is looking for money« (I.N 16.46-47). Wie bereits in Kapitel sieben zitiert
spricht Osa von zu viel »falscher« Solidaritit, wenn weifSe/deutsche Aktivist*innen
sich nicht trauen, ihre Meinung zu sagen. Letztlich sehe ich beide Positionen als
Ausdruck des gleichen Problems: beide Kritiken resultieren aus einer mangelnden
Auseinandersetzung der sogenannten Supporter*innen mit der eigenen Position
und Rolle als Aktivist*in, die manchmal bedeuten kann, sich radikal zuriickzu-
nehmen (vgl. Garbe 2020: 227), manchmal mitzuhelfen, dass problematische Ten-
denzen angesprochen werden und Riume fiir Auseinandersetzung und Arbeit al-
ler Beteiligten an sich selbst und an den Strukturen geschaffen werden. Osa etwa
definiert Solidaritit als etwas, das von allen, auch von Gefliichteten, erst gelernt
werden muss. Dafiir brauche es Riume und Strukturen. Solidaritit von nicht-ge-
fliichteten Aktivist*innen bedeutet also auch wahrzunehmen, was gebraucht wird
und dies zu organisieren und somit zur Handlungsfihigkeit von Refugees beizu-
tragen, ohne selbst Aufmerksamkeit und Anerkennung einzufordern. Wir miissen
verstehen, was wir beitragen konnen und was nicht (vgl. 1.0 31.42-45). Radikale
Passivitit kann auch bedeuten, Strukturen bereitzustellen, die Kontrolle dariiber
jedoch abzugeben.

Es gilt, sich mit Positionen und Reprisentationen auseinander zu setzen. So
moniert etwa Byansi Byakuleka: »[Tlhey are [..] organising just Soli-Partys but
[...] there is no concrete demand from the Antifas to change« (I.AB 48.4-5). Geld
zu organisieren ist sicherlich ein wichtiges Element, das nicht-gefliichtete Akti-
vist*innen iibernehmen sollten. Doch die eigene Rolle nur darauf zu beschrinken,
ignoriert die eigene Verwobenheit in Herrschaftsverhiltnisse. Byansi Byakuleka ist
zuversichtlich, dass wir uns als Menschen jenseits dessen, zu dem uns die Gesell-
schaft macht, begegnen kénnen, wenn wir das gemeinsame — das Mensch-sein,
unsere Menschlichkeit — erkennen. Das sei »das Einzige, was mich mit dir ver-
bindet. Denn das ist, was wir sind, das ist, was Menschen sind, das kann keiner
wegnehmen«’. Raum und Auseinandersetzung mit sich selbst und dem Anderen
sind bei Byansi Byakuleka der Weg zu nachhaltiger Verinderung. Damit macht
er eine utopische Perspektive auf, die auch bei Marcuse prisent ist. Im Sensibili-
titskapitel ist deutlich geworden, dass im Zeit nehmen, Riume schaffen und Zu-
héren Solidaritit neben dem konkreten Tun im Sinne von Aktionen vor allem ein
Tun als Herstellen von Beziehungen bedeutet. Das braucht sehr viel Zeit, insbe-
sondere in einer Bewegung in der so viel Ungleiche aufeinander treffen. Und es

7 Aus den (libersetzten Aufzeichnungen zu dem Cespriach »Angst? Weg damit!«. Die Stelle
kommt im daraus entstandenen Artikel (Doppler 2017) nicht vor.
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sind immer noch Frauen® — sowohl gefliichtete als auch nicht-gefliichtete — die in
den bestehenden gesellschaftlichen Strukturen die meiste Beziehungsarbeit leis-
ten. Viele der Aktivist*innen fokussieren inzwischen auf langfristigere Prozesse
und sind beispielsweise sehr aktiv in Fortbildungs- und Workshopstrukturen fiir
Aktivist*innen eingebunden. Sie leisten fundamentale Ubersetzungsarbeit. Auch
hiervon sollten andere Aktivist*innen lernen.

In Bezug auf zu leistende Ubersetzungsarbeit darf auch die Ubersetzung zwi-
schen den zahlreichen Sprachen, die in der Bewegung gesprochen werden, nicht
tibersehen werden. H. Numan beschreibt beispielsweise, wie sehr das Einlassen
aller Beteiligten auf den teils sehr langwierigen Prozess der Ubersetzung, ganz
konkret zwischen den Sprachen Deutsch, Englisch und Arabisch, aber auch auf
anderen Ebenen dazu beitrug, dass es 2017 zu einer wirklich erfolgreichen Zusam-
menarbeit zwischen der No-Lager-Gruppe, bestehend aus deutschen und gefliich-
teten Aktivist*innen, sowie den sudanesischen Gefliichteten in einem neuen Lager
kam, sodass erneut zahlreiche Dublin-Abschiebungen verhindert werden konnten
obwohl diese jetzt nicht mehr angekiindigt wurden:

»What was helpful in the approach of No Lager [was] the space, the capacity thatis
available, the open plenum approach [...] that each and everyone have the access
to come and [... that there is] the infrastructure of translation, thatit can [..] go up
to three or four hours of plenum because of the translation [...] to everyone who is
in there. And they [the Sudanese Refugees] found a new motivation from there.
They found [..] that they are part of a group, that they are accepted.« (I.Nu 23.9-18)

Hier fand, nach H. Numan, ein Zuhoren statt, dass in gemeinsamer Aktion min-
den konnte. Verschiedene Sprachen werden von Ulu mehrfach als zentrale Hiirde
(und Unterschied beispielsweise zur Schwarzen Befreiungsbewegung in den USA)
benannt, die es unmdglich machen wiirde, dass aus der Refugee-Bewegung eine
groflere Organisation entstehen koénne. Uber die konkreten Forderungen in Be-
zug auf das Verhalten deutscher Aktivist*innen im Kontext von Refugee-Protesten
hinausgehend, braucht es fiir ihn auch einen starke, gut organisierte Linke damit
wiederum Refugee-Proteste Riickhalt in entsprechenden Strukturen finden und
als ein Element gesellschaftlich transformativer Krifte agieren konnen. Diese Per-
spektive und Forderung nach besserer Organisierung machen neben Ulu vor allem
Dosthossein und Nasimi auf.

Eine weitere implizit und explizit geiibte Kritik an deutschen Aktivist*innen
ist der Verweis darauf, dass es gelte, eine asthetischere, poetischere Sprache zu-
zulassen um Menschen zu erreichen. H. Numan verwendet selbst eine Sprache,
die Menschen beriihrt: »[I] talk to their dreams [...] with a language that can move
them, sagt er mit Bezug auf das Sprechen zu anderen Gefliichteten. Ulu bezeich-
net seine romantische Sprache als Strategie um die europiische Linke zu erreichen.
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Widerstandiges Wissen

Hier findet sich eine Ahnlichkeit sowohl zu Marcuses Forderung nach poetischeren
Ausdrucksformen sowie zu feministischen und dekolonialen Epistemologien.

Zugleich warnen fast alle Aktivist*innen vor einer Idealisierung und Roman-
tisierung von Refugees und Migrant*innen — und diese kann auch durch eine ro-
mantische oder dsthetische Sprache geschehen. »Es gibt keine Reinheit der Oppo-
sition der Revolution aus der Objektivitit fir die Randgruppen. Auch sie sind [..]
gegeniiber andere[n] aggressiv, wenn nicht rassistisch« (Dosthossein und Nasimi
2017). Eine Romantisierung und Idealisierung der Anderen ist eine Form von Ras-
sismus, die oftmals von jenen ausgeht, die sich als Anti-Rassist*innen verstehen -
was wiederum unter die von Osa so benannte »falsche Solidaritit« fillt. Diese bere-
its in Kapitel sieben zitierte Kritik Osas mochte ich hier wiederholen, da sie einige
Problematiken auf den Punkt bringt: »[Wlhen the people who are so-called soli-
darity activists don't believe in your strategy but in the name of just not to criticize
you [...] for not being called racist, then there is total intransparency, you know?
There is this false solidarity that is in this society« (1.0 12.29-36).

Transparenz, Auseinandersetzung mit sich selbst und den eigenen Beziehun-
gen zu den Anderen, Offenheit und sich Zeit nehmen fiir die Wahrnehmung der
Stimmen Anderer sowie pragmatisches, anpackendes Handeln und die Ubernah-
me von Verantwortung, wenn es gebraucht wird, kénnen als Kernforderungen an
sich als solidarisch verstehende Akteur*innen herausgestellt werden.

Solidaritit wird viel zu oft — so die eingangs aufgegriffene Kritik von RSfF —
als eine leere Floskel verwendet und ist sehr uneindeutig®. Ich méchte hier Soli-
daritit abschliefend als in Heterogenitit und als das Herstellen von Beziehungen
denken (vgl. Adamczak 2018, Featherstone 2012, Garbe 2020). Wenn Marcuse von
Solidaritit spricht, zeigt er auf, dass diese nicht getrennt von einem Verstindnis
von Mensch-Sein oder besser Mensch-Werdung und politischem Handeln zu den-
ken ist. Solidaritat ist bei ihm kein entleerter oder alleinstehender Begriff, son-
dern etwas sehr Strukturelles: Solidaritit ist erstens begriindet in gesellschaftli-
chen Strukturen und zweitens zugleich verankert in der Triebstruktur (Marcuse
1969d: 250). Demnach ist moralisches Verhalten solidarisch und hat seinen Ur-
sprung im erotischen Trieb - ist also Veranlagung der Menschen. Leben konnen
wir diese Solidaritit jedoch nur, wenn Eros den Zerstorungstrieb tiberwiegt, ob

8 Diskutiert wird stets die Frage, ob Solidaritat nur unter Gleichen oder auch oder nur mit den
Anderen moglich ist. In dem von Anne Broden und Paul Mecheril herausgegebenen Band
Solidaritdt in der Migrationsgesellschaft (Broden und Mecheril 2014) zeigen die Beitragenden
die Uneindeutigkeit des Solidaritatsbegriffs auf und skizzieren zugleich die Notwendigkeit,
Solidaritat immer als Beziehung herstellen zu den Anderen zu denken ist, wenn sie eman-
zipatorisch sein will (bspw. Karakayali 2014). Auch laut Marcuse ist Solidaritit an sich nicht
emanzipatorisch: »Die Solidaritdtan sich istin keiner Weise ein Wert. Unter dem Naziregime
gab es wirkliche Solidaritdt bis zum bitteren Ende. Solidaritat an sich taugt nichts. Es gibt die
Solidaritat der Mafia, es gibt alle mdglichen Solidaritaten« (Marcuse et al. 1981c: 37).
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8. »From yourself, to the family, to the community and to the world«

dieser auto- oder fremdaggressiv auftritt. Der erotische Sozialismus muss den
Nationalismus des Thanatos (bis zum Tod fiirs Vaterland) iiberwinden. Aber wie,
wenn die Welt aggressiv macht? Im Normalzustand der Klassengesellschaft unter-
driickt und durch Konkurrenz iiberlagert, kann sich diese Veranlagung nur in be-
stimmten Kontexten, wie etwa radikalen oppositionellen Bewegungen, entfalten.
Solidaritat ist bei Marcuse zwar etwas gesellschaftlich Bedingtes, aber auch etwas
sehr Individuelles - sie funktioniert nur »wirklich, sie ist nur revolutionir, wenn
sich Jede*r oder zumindest Mehrheiten verindern. In seiner Annahme, dass es
der menschlichen Triebstruktur entspricht, immer gréfRere Einheiten zu schaffen
und die Moral und Solidaritit immer weiter auszudehnen, steckt ein universalisti-
scher und humanistischer Anspruch, der sich in vielen Aussagen der intellektuellen
Refugee-Aktivist*innen, allen voran bei Paul und Byansi Byakuleka, wiederfinden
lasst. Solidaritit als Beziehungsweise heifst transformative Beziehungen zu schaf-
fen, die die herrschende Weise sich aufeinander zu beziehen durchbrechen. Das
bedeutet fir die Bewegung/den Protest auch iiber die Organisierung als Refugees
oder Non-Citizens hinaus Netzwerke und Allianzen (vgl. Foroutan 2019) zu bilden.
Das gelingt aber nur, wenn auch andere gesellschaftliche Gruppen einen solchen
Organisierungsprozess angehen und dabei ihre Verwobenheit in neokoloniale, pa-
triarchale Herrschaftsverhiltnisse reflektieren und anschlieRend an feministische
und dekoloniale Kritiken auch die Interessen und Erkenntnisse der Anderen prio-
risieren (vgl. Kelz 2015). Gutiérrez Rodriguez schreibt mit Bezug auf Audre Lorde
von »Allianzen im Wissen um Unterschiede« (Gutiérrez Rodriguez 2007: 135).

Das Gefiihl, Gemeinsam etwas zu erschaffen, erzeugt Verbindung und Verbind-
lichkeit. Mokre sagt, mit Bezug auf Karl Marx, es kime zu einer »Klasse fiir sich when
people really are feeling united, it’s because they are in a revolutionary situation«
(I.MN 40.3-4). Es geht darum, diese revolutionire Solidaritit, die auch in nicht-
revolutioniren aber durchaus revoltenhaften Phasen entsteht, nicht verpuffen zu
lassen (vgl. Adamczak 2018) und fiir die nichste Phase intensivierter Kimpfe noch
besser vorbereitet zu sein (vgl. Neupert-Doppler 2019) und mit und fiir jeden ein-
zelnen zu kimpfen, denn »[jlede verhinderte Abschiebung erneuert das Verspre-
chen auf eine Welt ohne Grenzen« (Adamczak in: Neupert-Doppler 2018: 33). Die
transnationale und transkulturelle Refugee-Bewegung kann als eine Orientierung
auf verindernde Praxis dienen, als ein Beispiel, wie um ein Thema herum verschie-
dene Gruppen zusammenwachsen kénnen. Viele Aktivist*innen der Refugee- und
Antira-Bewegung haben in den letzten Jahren ein tiefes Verstindnis von Solidaritit
entwickelt, von dem eine hoffentlich wieder erstarkende emanzipatorische Mobi-
lisierung lernen kann. In diesem Sinne gilt es an Ubersetzung und solidarischen
Beziehungen zu arbeiten. Wie Napuli Paul sagt: »From yourself, to the family, to
the community and to the world« (I.P 56: 34).

Weitermachen!
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