112

Postkolonialismus und Dekolonisierung

Subalterne Handlungsmacht in Geschichte und Gegenwart
Christopher A. Nixon

Abstract | Nach George Floyds Ermordung 2020 und den weltweiten Black-Lives-Matter-
Demonstrationen schien eine post- und dekoloniale Wende und Erinnerungspolitik in Europa kur-
ze Zeit lang moglich. Die aktuellen Entwicklungen machen allerdings deutlich, dass in Deutsch-
land eine tiefgreifende Dekolonisierung des Denkens nicht stattgefunden hat. In dem Beitrag
werden zentrale historische und theoretische post- und dekoloniale Diskursstrange erortert. Sie
zeichnen sich dadurch aus, dass sie die subalterne Handlungsmacht in Geschichte und Gegen-
wart wiederzugewinnen suchen. Hierdurch wird dem zivilgesellschaftlichen Engagement, dessen
hegemoniale Verortung und diskriminierungskritische Praxis eine innere Ambivalenz produziert,
eine kritische Reflexionsbasis ermoglicht. Es muss sich im Verhaltnis zu subalternen Politiken neu
bestimmen.

Stichworte | Postkolonialismus, Dekolonisierung, Orientalismus, Othering, Intersektionalitat, Ras-
sismus, Globalisierung

Die Black-Lives-Matter-Proteste und die innere Ambivalenz des
zivilgesellschaftlichen Engagements

Am 25. Mai 2020 wird der Afroamerikaner George Floyd in Minneapolis wegen eines mutmafilich
gefilschten 20-Dollar-Scheins festgenommen. Handyvideos von Passant:innen zeigen, wie der Polizist
Derek Chauvin gewaltvoll sein linkes Knie auf den Hals des bauchlings zu Boden gebrachten Floyd
presst, sodass diesem das Atmen kaum noch méglich ist. ,I can’t breathe!", hort man ihn im Video
mehrmals vergeblich sagen. Floyd stirbt nach neun Minuten und 29 Sekunden.

Auf die todliche Polizeigewalt gegen Floyd folgten weltweit Demonstrationen im Anschluss an die
antirassistische Black-Lives-Matter-Bewegung (BLM), die 2013 von den drei Schwarzen Frauen Alicia
Garza, Patrisse Cullors und Opal Tometi initiiert wurde (Kopp 2022). Auch in vielen deutschen
Grof3stadten wie Miinchen, Berlin und Hamburg demonstrierten zehntausende Menschen. Durch die
mediale Berichterstattung gingen Aufnahmen, wie im siidwestenglischen Bristol Demonstrant:innen
eine Bronzestatue des Menschenhindlers Edward Colston in das Hafenbecken stiirzten (Evans 2018;
Burgard/Boucher 2018). In diesem Denkmalsturz und den weltweiten BLM-Protesten dufierten sich
Emporung und Wut, dass angesichts des alltdglichen institutionalisierten und strukturellen Rassismus
gegen Schwarze Menschen, People of Color, Migrant:innen und Gefliichtete die gemeinsame koloniale
Vergangenheit kaum gesellschaftlich und politisch aufgearbeitet wurde. Diese manifestiert sich ebenso
in stddtischen Denkmalern und Straflennamen (Ha 2014) wie in den 6konomischen, kulturellen und
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politischen Verflechtungen und Machtasymmetrien zwischen dem sogenannten Globalen Norden und
Siiden.

Nach den BLM-Protesten und den durch sie angestofienen 6ffentlichen Debatten deutete sich kurz-
zeitig eine post- und dekoloniale Neuperspektivierung im erinnerungspolitischen Diskurs in Deutsch-
land an. Dies erwies sich allerdings als Trugschluss: 2020 erdffnete das umstrittene Humboldt Forum
im wiederaufgebauten Stadtschloss Berlin. Im Mai 2021 paraphierten Deutschland und Namibia eine
Gemeinsame Erklarung. Deutschland erkennt darin grundsatzlich die Ermordung von OvaHerero
und Nama im damaligen Deutsch-Siidwestafrika von 1904 bis 1908 unter dem Befehl des Generals
Lothar von Trotha (Zimmerer 2014) als einen ,Genozid aus heutiger Sicht“ an und willigt in Entsché-
digungszahlungen in Héhe von 1,1 Milliarden Euro ein (Joint Declaration 2021). Das Abkommen
wurde jedoch in Deutschland und Namibia zum Teil heftig kritisiert: Die OvaHerero und Nama seien
nicht im ausreichenden Maf} an den Regierungsverhandlungen beteiligt gewesen und die finanziellen
Entschddigungen viel zu niedrig angesetzt. Zudem vermeide die deutsche Regierung jedwede rechtlich
bindende Verantwortung und somit Reparationsverpflichtungen, indem sie sich auf das ,Intertempo-
ralitatsprinzip’ im Vélkerrecht beruft (Melber 2022). 2022 lief gegen die documenta fifteen und das
indonesische Kiinstler:innen-Kollektiv ruangruppa eine polemisch gefithrte 6ffentliche Kampagne,
die - unabhingig davon, dass sich die im Vorfeld geduflerten Antisemitismusvorwiirfe an einzelnen
Arbeiten bestitigten — den Postkolonialismus und den Globalen Siiden undifferenziert pauschal abur-
teilte. Drei Jahre nach den um die Welt gegangenen Videoaufnahmen, die die Ermordung Floyds
festhielten, erzielt die Partei Alternative fiir Deutschland (AfD), deren Jugendorganisation (JA) und
Landesverbédnde in Thiiringen, Sachsen und Sachsen-Anhalt von den Verfassungsschutzbehdrden be-
reits als ,gesichert rechtsextremistisch® eingestuft wurden, in Ost und West hohe Zustimmungswerte.

Diese Entwicklungen machen die gesellschaftliche Aktualitit und Relevanz von post- und dekolonia-
len Debatten, Diskursen und Theorien (Bhambra 2014) deutlich, in die in diesem Beitrag eingefithrt
wird. Seine Primisse ist eine durch den europiischen Kolonialismus ,kreolisierte’ Welt (Glissant
1995/2005), die in einem globalen Maf3stab auf eine soziale, kulturelle und 6konomische Verflech-
tungsgeschichte’ verweist. Diese ,Globalitit im Sinne von Edouard Glissant bringt groe Herausforde-
rungen mit sich, denen sich plurale Gesellschaften und liberale Demokratien zu stellen haben.

Hierbei muss sich das zivilgesellschaftliche Engagement selbstkritisch priifen: Einerseits haben zivilge-
sellschaftliche Initiativen in den letzten Jahren durchaus mit Erfolg kolonialismuskritische Debatten
hierzulande angestof3en und zum 6ffentlichen Erinnern an die (deutsche) Kolonialvergangenheit bei-
getragen. Andererseits reproduziert das zivilgesellschaftliche Engagement selbst Ausschliisse, insofern
die eigenen biografischen, geopolitischen und sozialen hegemonialen Verortungen nicht kritisch mit-
gedacht werden. Nichthegemoniale Perspektiven und Erfahrungen fehlen bzw. werden fremdbestimmt
dargestellt, wodurch ihnen erneut ihre Handlungsfahigkeit genommen und koloniale Stereotype
reproduziert werden. Diese Ambivalenz reflektiert eine diskriminierungskritische Praxis. Notwendig
ist dazu das in den folgenden Abschnitten ausgefiihrte Wissen um

- das ,Silencing’ in Geschichtsschreibungen des Kolonialismus und eine erinnerungspolitische Neu-
bewertung von Kolonialgeschichte, insbesondere in Deutschland,

- die politische Handlungsmacht von subalternen Akteur:innen, wie sie etwa die Haitianische Revo-
lution als transfigurative dekoloniale Praxis zeigt,
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- das ,Othering" als hegemoniale Praxis und

- eine Kritik und ,Dezentralisierung’ von eurozentrischen Ideen, Begriffen und Konzepten (zum
,Eurozentrismus‘’ Quijano 2000/2016: 63-78) wie ,Entwicklung; ,Fortschritt; ,Modernitat* und ,Zi-
vilgesellschaft:

Die Zivilgesellschaft wird am Ende des Beitrags als eine hegemoniale Ergdnzung zum staatlichen Ge-
waltmonopol und elitidre Organisationsform von ,modernisierten’ biirgerlichen (Indigenen) Eliten aus
den Metropolen des Globalen Siidens kritisch in den Blick genommen. Jenseits von Biirger:innenrech-
ten hat die subalterne ,Bevélkerung’ subversive Politiken entwickelt, die das ehemalige Kolonialregime
und die Demokratisierungsprozesse in postkolonialen Staaten selbstbewusst herausgefordert haben.

Die Verbrechen des Kolonialismus: Unterwerfung, Indigenozid und
Versklavung

Die gewaltvolle Expansion Europas begann 1492 - dem Jahr der Anlandung der kastilischen ,Expe-
dition' nach Indien unter Fithrung des Seefahrers Christoph Kolumbus in der Karibik - als ,Erobe-
rung’ (conquista) des mittel- und stidamerikanischen Festlandes durch Spanien. Die Konquistadoren
ermordeten und versklavten die Indigenen Menschen, deren Bevolkerungszahl, auch infolge von
eingefithrten Krankheiten wie Pocken, Pest und Typhus, in Hispanoamerika in einem Zeitraum von
blof3 anderthalb Jahrhunderten um etwa 90 Prozent einbrach (Rinke 2019). Umstritten bleibt hierbei
die Bezeichnung ,Indigenozid; die auch im Zusammenhang mit den ,Siedlungskolonien’ in Australien,
Nordamerika, Siidafrika und Neuseeland verwendet wird (Evans/Thorpe 2001: 37).!

Die demografische Katastrophe in den Amerikas fiithrte aus Kolonisierenden-Sicht und ihren in erster
Linie 6konomischen Interessen an den Kolonien zu einem ,Arbeitskriftemangel’ in den Bergwerken
und auf den Plantagen, wo Zuckerrohr, Kaffee, Tabak und Baumwolle angebaut wurden. Deshalb
sind Menschen aus Afrika in die Versklavung und Zwangsarbeit entfithrt worden. Die menschenun-
wiirdige Uberfahrt auf See und die Arbeitsbedingungen in den Kolonien iiberlebten viele nicht.
Schatzungsweise 12 Millionen Afrikaner:innen wurden zwangsmigriert. Mit dem aus dem Kiswahili
stammenden Wort ,Maafa’ (,groe Katastrophe; [Tragddie; ,Ungliick’) versuchte die Anthropologin
Marimba Ani (1994) die afrodiasporische Gewaltgeschichte begrifflich zu fassen. An dem sogenannten
transatlantischen Dreieckshandel - eine im Kern euphemistische Bezeichnung - mit Versklavten,
Kolonialwaren und in Europa hergestellten Produkten wie Waffen, Alkohol und einfachen Stoffwaren,
die nach Westafrika gebracht wurden, beteiligten sich auch die Kolonialméchte Portugal, Spanien,
Frankreich, Grof3britannien, Ddnemark und die Niederlande. Den ,Black Atlantic* (Gilroy 1993/1999)
prégt bis heute diese Erfahrung von Diaspora (Hall 1989) gesellschaftlich und kulturell.

Im Hochimperialismus des 19. Jahrhunderts festigte Grofibritannien seine Macht in Asien, indem nach
dem Aufstand gegen die British East India Company 1857 die Kronkolonie Britisch-Indien (British
Raj) gegriindet wurde. 1884/85 formalisierten europiische Grofimachte zusammen mit den USA ihre

1 In seinen Forschungsmanuskripten wendete der polnisch-jiidische Jurist Raphael Lemkin selbst den 1944 von ihm nach
der Shoah in die internationale Diskussion eingefiihrten Begriff ,Genozid* auf den europdischen Siedlungskolonialismus an
und nannte die Versklavung von Indigenen Menschen in Nordamerika folglich einen ,kulturellen Genozid‘ (Docker 2010).
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Gebietsforderungen und Herrschaftsanspriiche in Afrika. Auch das Deutsche Kaiserreich errichtete
- neben Schutzgebieten in Ozeanien und Besitzungen in China - in Folge nun die afrikanischen
,Schutzgebiete® Deutsch-Stidwestafrika (das heutige Namibia), Deutsch-Ostafrika, Deutsch-Togo und
Kamerun, die es nach dem Ersten Weltkrieg abtreten musste. Nach dem Zweiten Weltkrieg begann
durch die antikolonialen und nationalen Unabhingigkeitsbewegungen v. a. in Asien und Afrika eine
erneute Dekolonisierungsphase, die die Unabhingigkeitsbewegungen von spanischen und portugiesi-
schen Kolonien in den Amerikas im 19. Jahrhundert fortfithrte. Gewalt und Ausbeutung hinterlieflen
jedoch tiefe Spuren. Es blieb eine im Kern ,neokoloniale Weltordnung' (Ziai 2012) zuriick, die den
6konomischen, politischen und kulturellen Einfluss sowie die Interessen des Globalen Nordens auf
einem neoliberalen Weltmarkt auch heute noch starkt. In diesem Sinn markiert das ,Post’ im ,Post-
kolonialismus® die auch nach dem formalen Ende des Kolonialismus herrschenden Kontinuititen
zwischen Kolonialvergangenheit und Gegenwart, die eine durch den Kolonialismus und sein Wissens-
regime irreversibel gepragte Welt auszeichnen.

Widerstand und Handlungsmacht: Die Haitianische Revolution

Die historische Aufarbeitung und Neubewertung von Kolonialgeschichte miisste den allgegenwirtigen
Widerstand und die politische Handlungsmacht von subalternen Akteur:innen in den Kolonien
thematisieren. ,Subaltern® - ein Begriff des marxistischen Philosophen Antonio Gramsci - sind im
Folgenden die aus den hegemonialen gesellschaftlichen Diskursen Ausgeschlossenen, die in ihnen
keine Stimme und selbstbestimmte Reprasentation haben (etwa die versklavten Menschen in den
Kolonien, die Landbevdlkerung in Indien und die Indigene Frau des Globalen Siidens). Subalterne
Agency zeigt die Haitianische Revolution beispielhaft: Jean-Jacques Dessalines erklarte am 1. Januar
1804 die Westhiilfte der Insel Hispaniola zur unabhingigen Schwarzen Republik Haiti. Das ehemalige
Saint-Domingue zéhlte bis dahin zu den profitabelsten franzosischen Kolonien, in dem ein besonders
brutales Kolonialregime herrschte. Die Haitianische Revolution initiierte 1791 mutmafilich ein religi6-
ses und strategisches Zusammenkommen von Versklavten bei Bwa Kayiman (Bois Caiman) unter
der Fithrung des in Senegambia geborenen Voodoo-Houngan Dutty Boukman. Sie ist die einzige
erfolgreiche antikoloniale Befreiungsbewegung von versklavten Schwarzen Menschen. Als solche mar-
kiert sie einen besonderen Einschnitt in die europdische Kolonialgeschichte und leitete das Ende von
Spanien und Portugal als Kolonialméchte in Siid- und Zentralamerika ein (James 1938/2021).

Die Haitianische Revolution ist in ihrer (welt-)historischen Signifikanz ,zu einem postkolonialen
Paradigma geworden, in dem subalterne Identitdt, Reprasentation und Geschichtsschreibung als
(Un-)Moglichkeit verhandelt wird“ (Nixon 2023b: 87). Eurozentrische Bewertungen des Geschehens
auf Saint-Domingue stellen haufig folgende Behauptung auf: Die Haitianische Revolution wére ohne
die Franzosische Revolution bzw. ohne die ,Interaktion‘ von Free People of Color (gens de couleur
libres) mit dem kolonialen Mutterland Frankreich und den ,Ideen’ von universalen Menschenrechten,
die 1789 die Déclaration des Droits de 'Homme et du Citoyen proklamierte, nicht moglich gewesen.
Dies nennt Michel-Rolph Trouillot eine Form des historiografischen ,Silencing’ (1995/2015: 103f.).
Tatséchlich entlarvt die Haitianische Revolution den Partikularismus des universalen Gleichheits-
versprechens (kritisch zum Menschenrechtsdiskurs Mutua 2002; Castro Varela/Dhawan 2020). Die
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Politikwissenschaftlerin Adom Getachew (2016) stellt eine transfigurative (umgestaltende) subalterne
Politik fest, die die Haitianische Revolution antrieb. Grundsatzlich definiert Getachew infolgedessen
die Dekolonisierung als ,project of reordering the world that sought to create a domination-free and
egalitarian international order” (2019: 2).

Die Dezentralisierung Europas und die South Asian Subaltern Studies
Group

In diesen Deutungsversuchen zeigt sich, wie ,um das Erreichen eines autonomen historischen
BewufStseins“ (Gramsci 1975/2019: 1027) gerungen wird. Es geht um die Représentation von ,Sub-
alternen‘ als historische und politische Akteur:innen. Der indische Theoretiker Homi K. Bhabha
(1994/2004: 18) beschreibt die politische Aufgabe von (postkolonialen) Theoretiker:innen folgender-
maflen: ,For the critic must attempt to fully realize, and take responsibility for, the unspoken, unrep-
resented pasts that haunt the historical present. Our task remains, however, to show how historical
agency is transformed through the signifying process; how the historical event is represented in
a discourse that is somehow beyond control’. Eine subalterne Geschichtsschreibung ist ohne eine ,Pro-
vinzialisierung® Europas (Chakrabarty 2000/2008), d. h. ohne die ,Dezentralisierung’ von historisch
kontingenten und doch universalisierten Ideen und Vorstellungen' nicht moglich. Westliche Erzdhlun-
gen von ,Entwicklung® und ,Fortschritt’ normieren eine Modernitatsvorstellung, die beispielsweise
die Bevolkerung in Britisch-Indien in eine ,modernisierte’ metropolitane Indigene Elite und eine
noch zu modernisierende subalterne Landbevolkerung (peasantry) einteilte (ebd.: 40). Folgt man
dem Historiker Ranajit Guha (1982, 1983), wurde die antikoloniale subalterne Agency, wie sie sich
etwa in den Massenprotesten gegen das Rowlatt-Gesetz 1919 und die Quit-India-Bewegung 1942
manifestierte, sowohl durch eine imperialistische Perspektive (Cambridge School) als auch durch eine
biirgerlich-elitdre Indigene Geschichtsschreibung ignoriert (Chowdhury 2016).

Die Ende der 1970er-Jahre von Guha initiierte South Asian Subaltern Studies Group mochte des-
halb die subalterne Perspektive in eine gegenhegemoniale indische Geschichtsschreibung integrieren
und das subalterne Bewusstsein als historische Widerstandsfigur® rekonstruieren (kritisch Spivak
1985/1998: 278-284). Dieses Ziel brachte zahlreiche methodische Herausforderungen mit sich: Wie
kann etwa die zum Schweigen gebrachte subalterne ,Stimme* im Kolonialarchiv gefunden und die
Archivgeschichte kritisch gegen den Strich gelesen werden (z. B. Hartman 2008)?

Drei Schlusselbegriffe: Orientalismus, Othering und Hybriditat

Zwischen 1987 und 1989 verschieben sich die methodologischen Uberlegungen und nehmen eine
diskursanalytische und reprasentationskritische Form an. Dies wird als postkoloniale Wende in den
Subaltern Studies bezeichnet (Chowdhury 2016: 1550; Prakash 1994). So werden ,Europa‘ und ,Indien’
als im Kolonialdiskurs hergestellte ,figures of imagination® (Chakrabarty 2000/2008: 27) untersucht.
Es geht insofern, so die indisch-amerikanische Literaturwissenschaftlerin Gayatri Chakravorty Spivak,
in den Subaltern Studies und schliellich auch Postcolonial Studies um eine subversive (kontrapunkti-
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sche, dekonstruktive, semiotische) Theorie des Lesens: ,The site of displacement of the function of
signs is the name of reading as active transaction between past and future” (1985/1998: 272).

Ohne das einflussreiche Buch ,Orientalism“ des 1935 unter britischer Mandatsherrschaft in Westjeru-
salem geborenen Literaturwissenschaftlers Edward W. Said (1978/2003) wire eine solche Wende in
den siidasiatischen Subaltern Studies nicht moglich gewesen. Es ist ein Griindungsdokument des Post-
kolonialismus. Said bezeichnet den ,Orientalismus‘ dort als einen ,Diskurs® (ebd.: 3), den akademische
Institutionen und Disziplinen (wie etwa die Orientalistik, Islamwissenschaft und Ethnologie) fithren
und sich auch im ,Denkstil* von kanonisierten wissenschaftlich-literarischen Texten des Westens
finden ldsst. Im Sinne Michel Foucaults (1969/2020: 74) untersucht Said den Orientalismusdiskurs als
eine ,Praktik’ (- VIIL5 Praxeologie), die den ,Orient; und ,Europa‘ als sein iiberlegenes Gegenbild,
herstellt. Die in essentialistischen Vorstellungen® und ,Bildern folglich hergestellte Differenz zwischen
,Orient’ und ,Okzident* diente dazu, die rassistische, epistemische und ontologische koloniale Herr-
schaft - die, so Anibal Quijano (2000/2016), Kolonialitit von Macht, Wissen und Sein - zu festigen.
Mithilfe des ,Orientalismus‘ sichert Europa seine behauptete ,Superioritit* (Said 1978/2003: 7). Die
,Orientalisierung‘ des ,Orients ist, was Spivak (1985a) als einen Prozess des Zu-dem-anderen-Machens
mit dem Begriff ,Othering’ (Alterisierung) bezeichnet.

Hieran schliefit sie ihre Kritik des ,Silencing® von subalternen Perspektiven in ihrer Vertretung'
durch privilegierte Intellektuelle an, wobei das besondere Augenmerk auf den subalternen Frauen
des Globalen Stidens liegt. Dies kritisiert Spivak (1981/1998, 1985b) auch an Vertreterinnen eines (in-
ternationalen) weiffen Feminismus. Seine Ignoranz, etwa in Bezug auf eine intersektionale Schwarze
,Positionalitat’ (Spivak 1988: 296), thematisierte zudem die Critical Race Theorie (Crenshaw 1989,
1991). In ihrem vielzitierten Essay ,Can the Subaltern Speak?“ demonstriert Spivak (1988: 294-308)
am Beispiel des hinduistischen Sati-Rituals (die sogenannte Witwenverbrennung), dass die subalterne
Frau zwischen ihrer rituellen Selbstopferung im patriarchalen Indigenen Diskurs und ihrer Viktimisie-
rung zum Zweck des kolonialen Zivilisierungsdiskurses keinen Ort hat, von dem aus sie authentisch
das Wort ergreifen und gehort werden konnte.

Saids Buch beeinflusste eine weitere Griindungsinstanz des Postkolonialismus: Bhabha schien es
wie Spivak zu exKklusiv auf die Kolonisierenden fokussiert. Bhabha (1994/2004: 57-93) befasst sich
auch deshalb mit den Schriften des in Martinique geborenen Psychiaters Frantz Fanon, dessen Buch
»Schwarze Haut, weile Masken“ (1952/2015) die Psyche und das existentielle ,In-der-Welt-Sein‘ des
Kolonisierten rekonstruiert und untersucht. Bhabha erkennt in Fanons unerwarteten ,Stérungen’ von
gelernten Zusammenhéngen einen ,pressure of division and displacement® (1994/2004: 58). Diesen
Druck bestimmt Bhabha als performativen Bruch von durch koloniale Stereotypisierungen (ebd.: 94-
120) gewonnenen Zeichenketten (Spivak 1988: 272), die beispielsweise die ,Hautfarbe‘ mit Vorstellun-
gen von ,Minderwertigkeit verbinden (Castro Varela/Dhawan 2015: 228). Daran schliefit auch die
vom argentinischen Literaturwissenschaftler Walter D. Mignolo (2010) geduflerte Forderung zum
dekolonialen Verlernen' an. In diesem Bruch theoretisiert Bhabha jedenfalls ein interventionistisches
Moment des Widerstandes (1994/2004: 245-282; Nixon 2023a). Die ,Ubersetzung’ und Neuverhand-
lung von ,Kulturen® ist stets eine ,Hybridisierung’ (Bhabha 2012), was ihre statische, distinkte und
essentialistische Bestimmung ausschliefit. Fernando Ortiz (1941/2015) hat hierbei bereits frith von
;JTranskulturalitdt® gesprochen. Die Neue Rechte maskiert hingegen heute eine homogenisierte und
essentialistische (rassifizierte) Kulturvorstellung in Begriffen wie ,Ethnopluralismus:
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Deutschland postkolonial?

Deutschland wird eine ,koloniale Amnesie‘ attestiert, die von Leugnung, Verharmlosung bis zur
Verklarung der kolonialen Vergangenheit reicht. Nach kolonialrevisionistischen Strémungen, die dem
Verlust des deutschen ,Kolonialreichs® folgten, und dem Nationalsozialismus, dessen Forderung, im
NS-Sprachgebrauch, nach ,Lebensraum’ und Besatzungsherrschaft in Osteuropa auf einen kolonia-
len Vorstellungsrahmen Bezug nahmen (Bajohr/O’Sullivan 2022 sprechen von einem ,NS-Imperialis-
mus‘), setzte in Westdeutschland unter dem Eindruck der antikolonialen Unabhéngigkeitsbewegun-
gen erst in den spaten 1960er-Jahren eine kritisch-sozialgeschichtliche Aufarbeitung des deutschen
Kolonialismus ein (Conrad 2019: 8-14). Beeinflusst durch postkoloniale Theorien und Debatten ver-
suchte die kolonialhistorische Aufarbeitung in den 1990er-Jahren dem globalisierten Westen eine Vor-
geschichte zu geben. Hieraus ergaben sich frithe Uberschneidungen von postkolonialen und postmi-
grantischen Erinnerungsdiskursen. Die aktuellen gesellschaftlichen Entwicklungen zeigen allerdings,
dass diese bis in die Gegenwart reichende erinnerungspolitische Aufarbeitung eine tatsichliche Deko-
lonisierung des Denkens und nachhaltige Interventionspolitik gegen den in den gesellschaftlichen
Institutionen und Strukturen immanenten Rassismus nicht hat realisieren kénnen (- L.11 Postmigran-
tische Gesellschaft).

Die wenig beachtete kolonialmigrantische und afrodiasporische Geschichte von Schwarzen Men-
schen in Deutschland begann die intersektionale afrodeutsche (Frauen-)Bewegung mit May Ayim,
Katharina Oguntoye (1997/2020) und Fatima El-Tayeb (2001) aufzuarbeiten (Ayim/Oguntoye/Schultz
1986/2016; Florvil 2020). Sie organisierten sich, inspiriert durch die US-amerikanische Aktivistin und
Schriftstellerin Audre Lorde, u. a. in den Vereinen ISD (Initiative Schwarze Menschen in Deutsch-
land, 1986) und ADEFRA (Afrodeutsche Frauen, 1992). Die Erfahrungen von Schwarzen Menschen
in der DDR und den ostdeutschen Bundesldndern bleiben ein weiteres Forschungsdesiderat (Pou-
trus/Warda 2022).

Es ist unstrittig, dass die postkoloniale Theorie in Deutschland eine besondere Verantwortung
im Umgang mit Geschichte hat. Dazu verpflichtet die Shoah, die industrielle Massenermordung
von Juden:Jidinnen in den nationalsozialistischen Konzentrationslagern, deren Erinnerung lange
gegen das gesellschaftliche Vergessen erkdmpft werden musste. Die polemisch gefithrten Debatten
des sogenannten zweiten Historiker:innenstreits scheinen jedoch eine Arbeit an ,multidirektionalen’
Erinnerungspolitiken, wie sie Michael Rothberg (2009/2021) fordert (Brumlik 2020), und damit
eine Erweiterung des erinnerungspolitischen Diskurses in Deutschland unméglich zu machen. Dies
erschwert es, rassistische Gewalt in Deutschland in ihren Kontinuitdten offenzulegen: etwa die Ermor-
dung des angolanischen Vertragsarbeiters Amadeu Antonio Kiowa 1990, die Pogrome in Hoyerswerda
und Rostock-Lichtenhagen 1991/1992, den NSU und den Terroranschlag auf die Synagoge in Halle
2019. Dabei hat die postkoloniale Theorie einen schweren Stand und wird oft unzuldssig vereinfacht
dargestellt (z. B. in den Debatten um Achille Mbembe; Rothberg 2020).

Die Philosophin und Politikwissenschaftlerin Nikita Dhawan hat die postkoloniale Theorie in
Deutschland entscheidend mitgepréagt. In ihren Arbeiten untersucht sie differenziert und kritisch
das ambivalente ,Erbe‘ von Ideengeschichte und ,Aufklérung’ sowie den Zusammenhang von Kolonia-
lismus, Heteronormativitit und Geschlechterordnungen mit einem intersektionalen Ansatz (Dhawan
2014; Castro Varela/Dhawan 2005; Dhawan/Castro Varela 2019; vgl. die dekolonialen Arbeiten von
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Anzaldda 1987/2021; Lugones 2003). Konstatiert werden muss, dass in Deutschland weiterhin die
Perspektiven von Wissenschaftler:innen of Color, auch in den mutmafllich konterhegemonialen Wis-
sensproduktionen, fehlen (Arghavan et al. 2019).

Post- und dekoloniale Perspektive auf die Zivilgesellschaft und das
zivilgesellschaftliche Engagement

Die Entwicklungszusammenarbeit (EZ), die Internationalen Jugendfreiwilligendienste (IJFD) und
das Entsende- und Aufnahmeprogramm weltwirts wurden mit Bezugnahme auf und Anwendung
von post- und dekolonialen Theorieanséitzen bereits ausfiihrlich kritisch bearbeitet. EZ und IJFD-
Programme nutzen vielfach bestehende 6konomische Ungleichheiten zwischen Globalem Norden
und Siiden und konsolidieren rassifizierte Stereotype und Inferioritatsdiskurse. Teju Cole (2012)
pragte in sieben Tweets als Reaktion auf eine YouTube-Dokumentation des Regisseurs Jason Russell
den Ausdruck des White Savior Industrial Complex (WSIC), durch den die symbolisch konstruierte
und strukturell gefestigte Uberlegenheit und Vorherrschaft’ (supremacy) des Weifiseins® fortgefiihrt
wird.

In den post- und dekolonialen Theorien ist die Zivilgesellschaft ein ,essentially contested concept'
Nach Tayyab Mahmud (2006) liegt eine spezifisch europiische Erfahrung von ,Modernitét’ (Dussel
2018) zugrunde, die die Entwicklung von marktbasierten liberalen ,biirgerlichen Gesellschaften’ be-
schreiben soll (-1.2 Morphologie des Dritten Sektors). Gramsci (1975/2019: 783, 1502) fiithrt dazu in
seinen Gefangnisheften aus, dass in westlichen Nationalstaaten die Zivilgesellschaft (societa civile) die
direkte institutionelle und formelle Zwangsherrschaft (societa politica) durch die Herstellung eines
ideologisch-kulturellen Konsenses mit Weltanschauungen und Ideen (,Hegemonie‘) erginzt. Diese
werden durch die dominierende Klasse gepragt und in ,privaten’ Organisationen ausgehandelt und
bereitgestellt.

Den kolonialen Staat wie Britisch-Indien kennzeichnete hingegen nach Guha (1997) eine Dominanz
ohne Hegemonie. Partha Chatterjee (2004) beschreibt, wie infolgedessen postkoloniale Nationalstaa-
ten wie Indien in biirgerliche metropolitane Eliten (citizen), die eine demografisch kleine Zivilgesell-
schaft bilden, und eine insbesondere landlich geprigte ,Bevolkerung® (population) aufgeteilt wurden.
Letztere lebt in grofitenteils partikularen Gemeinschaften und wird mit dem Kolonialstaat folgenden
Regierungstechnologien verwaltet. Sie bildet eine ,politische Gemeinschaft® (political society), die
durch eine subalterne Politik (politics of the governed) in strategisch wechselnden Gruppenzusam-
menschliissen ihre situationsbedingten Forderungen durchsetzen kann (Chatterjee 2004: 53-78),
indem sie die staatliche Fiirsorgepflicht in Bedringnis bringt. In Bezug auf den Kontinent Afrika
konstatiert Mahmood Mamdani (1996/2018), dass die Zentralisierungsversuche von Macht in den
unabhingigen Staaten koloniale Herrschaftspraxen fortfithrten und ,als misslungene hegemoniale
Projekte bezeichnet werden [kénnten], die den Unterschied zwischen Zentrum und Peripherie ver-
groflert haben® (Dhawan 2012: 32), obwohl die zivilgesellschaftliche ,Derassialisierung® erfolgreich
gewesen sei (Mamdani 1996/2018: 4).
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Welche Maglichkeiten des zivilgesellschaftlichen Engagements also bleiben, insofern es, im Gegensatz
zu transfigurativen subalternen und dekolonialen Politiken, eine hegemoniale Praxis bleibt? Es geht
nicht darum, die Notwendigkeit und den Dienst von freiwilligen wie hauptberuflichen sozialen Ak-
teur:innen infrage zu stellen: die Arbeit mit Gefliichteten (- IV.9 Migration und Flucht), den Einsatz
gegen Antisemitismus und Rassismus (- IV.3 Gegen Rechtsextremismus), den Protest gegen die aktu-
elle Asylpolitik auf den Straflen. Post- und dekoloniale Debatten, Diskurse und Theorien offenbaren
allerdings eine innere Ambivalenz, ohne deren Reflexion zivilgesellschaftliches Engagement subalterne
Handlungsmacht erneut ignoriert und verdeckt. Dies konsolidiert ungerechte Machtasymmetrien und
reproduziert koloniale und rassifizierte Stereotype von ,Hilfsbediirftigkeit’ (White Saviorism’) und
,Sprachlosigkeit’ Es folgt daraus: Zivilgesellschaftliches Engagement muss sich im Verhiltnis zu realen
subalternen Politiken neu erfinden. Dazu miissen seine Akteur:innen selbstreflexiv und selbstkritisch
ihre eigene Positionalitit und ihre Ausschliisse von subalternen Stimmen und Perspektiven kritisch
hinterfragen. Dekoloniales zivilgesellschaftliches Engagement ist eine politische Praxis, die langfristig
auf die Verdnderung von historisch gewachsenen und mit Kolonialismus und Rassismus verwobenen
Institutionen und Strukturen abzielt.
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