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Gramsci, der Kolonialismus und die
Befreiungspolitik®

Peter Mayo

Antonio Gramsci ist einer der meistzitierten Namen im Diskurs um transforma-
tives soziales Handeln fiir mehr soziale Gerechtigkeit. Er ist vermutlich Italiens
bekannteste Figur, wenn es um die Theoretisierung der Reflexion sozialen Han-
delns geht und darum, den Praxisbegriff ins Zentrum zu stellen, der zur Trans-
formation fithren soll. Gramscis umfangreiche, im Gefingnis entstandene Arbeit
zur Philosophie der Praxis dient als Ideenquelle fiir strategisches politisches Han-
deln in sehr unterschiedlichen Bereichen, einschliefllich der dekolonisierenden
Bildung. Philosophie der Praxis ist nicht einfach nur eine Phrase zur Umgehung
der Gefangniszensur, sondern steht im Mittelpunkt von Gramscis Denken und
Forschen, wenn er nach den historischen und geografischen Bedingungen fragt,
die zur damaligen politischen und sozialen Situation Italiens gefithrt hatten.
Ebenso prégte sie seine Vorstellung davon, welche Richtung das Land einschla-
gen sollte.

Jede Situation wird von einer glokalen Perspektive aus betrachtet, in der das
Besondere in einem breiteren globalen Kontext gesehen und reflektiert wird, und
umgekehrt. Stuart Hall gilt als einer der wichtigsten von Gramsci inspirierten
Gelehrten, der viel dazu beigetragen hat, einige der Konzepte des Sarden fiir eine
Analyse der britischen Politik in Bezug auf race und Dekolonisierungsstrategien
zu aktualisieren. Er schreibt:

»Diese Begriffe sind ,epochal, was ihre Reichweite und ihr Bezugssystem angeht. Aber
Gramsci wusste, dass ein Theoretiker gezwungen ist, von der Ebene der ,Produktions-
weise’ auf konkretere Bedeutungsebenen herabzusteigen, sobald er diese Begriffe auf
spezifische historische Gesellschaftsformationen, auf konkrete Gesellschaften, die sich
in einem bestimmten Entwicklungsstadium des Kapitalismus befinden, anwenden
will“ (Hall 1989, S. 59).

Dieser Beitrag basiert auf der Annahme, dass Kolonialismus und Neokolonia-
lismus vielfiltige Formen und Problemstellungen annehmen konnen und dass

1 Der Text basiert in Grundziigen auf einem Beitrag von Peter Mayo mit dem urspriinglichen
Titel ,,Antonio Gramsci, Paulo Freire and the educational politics of decolonisation’, der
in einer ersten Fassung von Mara Rogge iibersetzt und von Jan Niggemann gekiirzt und
redaktionell bearbeitet wurde. Er ist in dieser Form nicht veroffentlicht worden, sondern
wurde im Band Critical Education under Siege (Masalha/Mayo/Silwadi 2021) verarbeitet.
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sie die ,heterogene Menge“ subalterner ,Subjektpositionen adressieren (Sle-
mon 1995, S. 45). Ausgehend von einer fritheren Arbeit (Mayo 2015) werde ich
mich in meinem Beitrag auf zwei Aspekte beschrinken: (a) Die gramscianischen
Konzepte von Hegemonie und dem, was ich als ,,deplazierte Allianzen® bezeichne
(Mayo 2016). Beides werde ich mit Paulo Freires Konzepten eines ,,Bewusstsein
der Unterdriickten” und der ,kulturellen Invasion® in Beziehung setzen. (b) Die
sehr komplexe Problematik der Sprache in einer postunabhéingigen, postkolonia-
len Situation. Diese Aspekte spielen vor allem in jenen Kontexten eine herausra-
gende Rolle, in denen der direkte Kolonialismus (Said 1994, S. 8) gekennzeichnet
ist durch die Anwesenheit einer Besatzungsmacht, und folgend der Neokolonia-
lismus und, um Gramscis Perspektive zu ibernehmen, der interne Kolonialismus
(Gramsci 1997) ihre Présenz oft grob und duflerst gewalttatig splirbar machen.

Ein Schliisseltext Gramscis, den viele Autor:innen fiir ihre Uberlegungen zu
Kolonisierung und Abhingigkeit nutzten, ist der abgebrochene Essay Einige Ge-
sichtspunkte zur Frage des Siidens von 1926 (vgl. die deutsche Ubersetzung von
Neubert 1991). Die Frage der Abhingigkeit ist hiufig in der Literatur zu finden,
die sich mit Padagogik unter dem Einfluss des ,informellen Kolonialismus“ im
Kontext des globalen Siidens beschiftigt, wie etwa im Nahen Osten oder in La-
teinamerika. Eine der wichtigsten Personen, ,,mit denen zu denken ist®, ist der aus
einer lateinamerikanischen Perspektive schreibende Paulo Freire (1921-1997).
Seine Ausfithrungen zum Kolonialismus und zur Abhangigkeit fordern die Rolle
der katholischen Kirche heraus, indem Freire eine ,,prophetische Kirche“ ausruft,
die Gustavo Gutierrez zufolge die Armen beglinstigt. Er unterstreicht den Kon-
trast zwischen dem, was Cornell West die ,,konstantinische Kirche® (die ,,Impe-
riale Kirche®) nennt, und der basisorientierten ,,prophetischen Kirche®, die in der
Befreiungstheologie griindet. Letztere ist dezidiert dekolonisierend und entstand
in Rdumen, die am stdrksten kolonisiert waren und die sich unter dem Einfluss
der Supermacht USA und multinationaler Konzerne von direkten zu informell
kolonisierten Gebieten entwickelt haben. Abhingigkeit muss in diesem Kontext
analysiert werden als Abhingigkeit der lateinamerikanischen Lander vom inter-
nationalen Kapitalismus multinationaler Konzerne, wie von Fernando Henrique
Cardoso, dem spiteren Prisidenten Brasiliens, und Enzo Faletto vorgeschlagen
(Cardoso/Faletto 1979).

An diese Diskussion zu Religion und religiosen Bewegungen schlief$t Gram-
sci an, wenn er die Rolle des frithen Christentums als historisch bedingte pro-
gressive Entwicklung reflektiert, die den Status quo infrage stellte und schliefllich
dazu beitrug, die hegemonialen Beziehungen innerhalb des Romischen Reiches
zu transformieren. Es forderte den romischen Imperialismus in vielerlei Hinsicht
heraus, bis er schliefilich in diese Herrschaft eingegliedert und von Konstantin
zur offiziellen Religion des Romischen Reiches erkldrt wurde. Die konstanti-
nische Kirche des Imperiums steht also der subalternen, prophetischen Kirche
gegeniiber, die im Untergrund organisiert ist. Thr wichtigstes Charakteristikum
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ist der Versuch, sich von den Zentren der Macht zu 16sen; ihre dekolonisieren-
de Theologie basiert auf einem Glauben, der zu einer befreienden Praxis wird,
wie es in den Worten von Leonardo und Clodovis Boff (Boff/Boff 1987) wider-
hallt. Jeder Prozess der Dekolonisierung, sei es in der Religion oder in kulturellen
und 6konomischen Bereichen, besteht darin, ,,den Verstand zu dekolonisieren®
Das ist die Schliisselaufgabe einer jeden genuin kritischen Padagogik. Der erste
Schritt in diese Richtung ist ein Verstehen® in dem Sinne, dass die Art der Unter-
driickung und die Funktionsweise der Ideologie so verglichen werden, dass sie
die Menschen zu Kompliz:innen an ihrer eigenen Unterdriickung und der Unter-
driickung anderer machen. Die Unterdriickten haben das Bild der Unterdriicker
internalisiert (Freire 1970, S. 30), was sie daran hindert, zur Auflosung der dia-
lektischen Beziehung zwischen Unterdriickenden und Unterdriickten beizutra-
gen. In dieser Situation spiegelt sich Hegels Herr-Knecht-Dialektik wider.

Aus einer gramscianischen Perspektive lasst sich diese Figur mit dem Kon-
zept der Hegemonie verbinden, welches zwar selbst sein zentrales Master-Kon-
zept ist, aber nicht allein von ihm entwickelt wurde. Bereits zuvor wurde es von
vielen anderen verwendet und leitet sich vom altgriechischen Wort hégemén
(yepwv) ab, was so viel heifst wie Anfiihrer, Fithrer oder Stadtstaat, der einen
anderen dominiert. Hegemonie bedeutet im Sinne Gramscis politische Fiihrung
und (An-)Leitung durch eine herrschende Klasse: Ein bestimmter Zustand wird
durch Ideen und Verhaltensweisen zementiert und bedingt, die bestimmte do-
minante Gruppen unterstiitzen. Diese Gruppen legen die Mafistibe fest, nach
denen alle anderen streben. Einige stimmen diesem Umstand sogar zu, ohne dass
sie in irgendeiner Weise an die hegemonialen Vorstellungen glauben; Menschen
konnen Hegemonie mittragen, auch wenn sie nicht an sie glauben. Gramsci
schreibt, dass sich die Bauern und Bauerinnen im Mezzogiorno, den siidlichen
Regionen und Inseln Italiens, Priestern gegeniiber zynisch verhielten, weil die-
se ihnen nicht als Inbegriff der Tugendhaftigkeit galten (anders als im Norden
Italiens). Ein populdres Sprichwort im Siiden lautet, Priester seien nur hinter
dem Altar Priester, jenseits davon aber Manner wie alle andere (Gramsci 1991 ff.,
S. 119, H1 §48), die Privateigentum besitzen, damit handeln und oft mit einer
Konkubine leben. Dennoch scheinen viele Bauern und Bauerinnen aus dem Sii-
den eine solche Funktion fiir ihre eigenen S6hne anzustreben, da das Priestertum
eine soziale Aufstiegsmoglichkeit darstellt. Sie seien kaum daran interessiert, die
Gesellschaftsordnung zu durchbrechen, also die Gegensitze in der dialektischen
Beziehung von Unterdriickern und Unterdriickten abzuschaffen, eine Beziehung,
die auf verschiedenen und widerspriichlichen Ebenen operiert (jemand kann in
einem Kontext unterdriickt sein, in einem anderen aber unterdriickend). Sie ver-
zichten so darauf, das Verhéltnis von Hegemonie und dem sozialen Block, der sie
unterstiitzt, infrage zu stellen. Laut Gramsci, der immer das Besondere im Blick

2 Deutsch im Original.
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hat, gehorten Priester historisch zu den subalternen Intellektuellen Stiditaliens.
Sie hielten den stidlichen Agrarblock, den Gramsci als dem nérdlichen Kapital
untergeordnet ansah, an Ort und Stelle und erfiillen so eine subalterne Funk-
tion der Hegemonie. Hegemonie bedeutet ein Zusammenspiel von Zwang und
Konsens als Bestandteil des integralen Staats. Die Frage, die sich im Hinblick auf
unterschiedliche Kontexte stellt, ist, ob es ausschliefllich Zwang oder Zwang und
Konsens sind, die die Machstruktur aufrechterhalten. Dass Menschen gleichzeitig
Unterdriickte und Unterdriickende sein kénnen, manifestiert sich im Kolonialis-
mus als ,,Teile und Herrsche®, wie es Freire im vierten Kapitel der Pidagogik der
Unterdriickten (Freire 1970) behandelt. Die Segmentierung anhand von race stellt
eine solche wichtige zeitgenossische Strategie des Teilens und Herrschens dar, die
darauf basiert, dass das Bild des Unterdriickers internalisiert wird. Dies wird in
einer Zeit der hegemonialen Globalisierung immer wichtiger, in der die Produ-
zent:innen nach ethnischen, nationalen und geografisch-politischen (Nord-Siid)
Gesichtspunkten differenziert werden. Daran hingt zudem die Vorstellung vom
»Unterdriickenden im Inneren’, die etwa bei Gewalt an Menschen virulent wird,
die als ,anders” konstruiert werden und deren Eigenschaften nicht innerhalb des
eurozentrischen Bezugsrahmens liegen. Ich konstruiere meine Identitét, indem
ich mich zur Alteritdt positioniere und dabei ein oder zwei Unterscheidungs-
aspekte markiere, ohne einen dhnlichen subalternen wirtschaftlichen Status zu
erkennen, wodurch ich mich zu einer leichten Beute sowohl fiir kapitalistische
Krifte als auch ihre Spaltungsstrategien mache.

1. Die Konquistador-Mentalitat

Diese Situation trifft auf die westlichen Lander zu, die ihre Wirtschaft auf der
prekiren Arbeit von Migrant:innen aufbauen und in denen gleichzeitig die Angst
vor dem Anderen und Konkurrenzdenken gegen sie vorherrschen. Ebenso gilt
dies fiir Linder wie Freires Heimat Brasilien mit seiner komplexen rassistischen
Politik, die die Bevolkerung einteilt in Weifle, die sich als européisch-stimmig
positionieren, bis zu einem gewissen Grad Sudostasiat:innen, Schwarze und
Indigene. Letztere gehoren immer noch zu den grofiten Opfern réuberischer
kapitalistischer Spekulationen in Gebieten wie dem Amazonas. Sie sind Opfer
gegenwartiger Graueltaten, die Eduardo Galeano (2009) als Fortsetzung der alten
Konquistador-Mentalitat ansieht. Freires erschiitternde Darstellung der mutwil-
ligen Totung (Opferung) des Pataxo-Indigenen Galdino Jests dos Santos zeigt die
Fortsetzung barbarischer rassistischer Handlungen in Brasilien. Der Text ist in der
posthum veroffentlichten Essaysammlung Pedagogia da indignagdo (Freire 2000)
enthalten. Dieses Verbrechen ist ein Beispiel fiir das Unterdriickendenbewusst-
sein, das in den Menschen fortlebt, die white supremacy fordern, um sich gegen
Alteritdt zu positionieren. Dadurch erhalten sie das Gefiihl der ,positionellen
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Uberlegenheit®, um ein Begriff von Said (1978) zu verwenden. Diese Uberlegen-
heit ermoglicht es zum Beispiel den jungen Ménnern, die Galdino Jests dos San-
tos ermordet haben, Mitmenschen aus Spafl zu toten — ganz in der Logik des
blinden Gloucesters aus Shakespeares King Lear: ,Was Fliegen bosen Buben sind,
sind wir den Géttern. Sie téten uns aus Spaf3 (Gunther 2007, S. 141).

Der Orientalismus als Konstruktion des Westens bewirkte fiir den jungen
Said wie fiir viele andere, dass sie sich wie ,,geringere Menschen® fiihlten (Said/
Zeeman 2012). Er spiegelt die gleiche Denkweise wider, die die Europaer:innen
in der Vergangenheit dazu brachte, Schwarze, Indigene in Lateinamerika oder die
Aborigines als ,,Untermenschen® zu betrachten und sie allen Arten menschlicher
Erniedrigung auszusetzen. So wurden sie als Sklav:innen gehandelt, ungestraft
zum Spafs in Tasmanien gejagt, in Gold- und Silberminen geschickt, wo sie le-
bendig begraben werden konnten (vgl. Marx 1894), oder lebenslang verstiimmelt
wie jene Afrikaner:innen, die man von Sklavenschiffen ins von Haifischen wim-
melnde Meer warf, wenn sie als ,,unbrauchbar® galten, und so weiter.

In Gebieten, die aus unterschiedlichen Motiven von einzelnen ethnischen
Gruppen und auslindischen imperialen Méchten begehrt werden (Masal-
ha 2018), scheint ein Aspekt noch wichtiger: Ein Teil der Gesellschaft wird zu
einer offiziell ,,unsichtbaren Masse“ degradiert, obwohl er wie der beriihmte Ele-
fant im Raum durchaus fiir alle sichtbar bleibt. Den Uberlebenden dieses Ge-
waltaktes wird eine untergeordnete Staatsbiirgerschaft zugewiesen: Das Schicksal
enteigneter Menschen in der Weltgeschichte. Beispiele dafiir sind die Indigenen
in den Amerikas. Sie werden als wertlos angesehen und sind der stindigen Ge-
fahr ,ethnischer Sduberungen® ausgesetzt. Gewalttatige, rassistische, sexistische,
gegen die indigene Bevolkerung gerichtete, anthropozentrische und homopho-
be Handlungen sind Beispiele fiir Verhaltensweisen, die zeigen, wie préisent das
internalisierte Bild des Unterdriickenden fiir die Unterdriickten ist. Auch dieses
Verhalten kann durch die koloniale Strategie des ,Teile und Herrsche“ ermutigt
werden (Freire 1970, S. 137). Als relativ junges Beispiel kann unter den vielen
vergleichbaren in der Geschichte das interindigene Blutbad vorgebracht werden,
das die Belgier:innen in den 1990er Jahren in Ruanda anrichteten, indem es Tutsi
und Hutu kolonial gegeneinander ausspielte. Im kolonialen Indien existierten an-
dere auf sozialen Differenzen basierende Hierarchien, insbesondere Kastenunter-
schiede, die der British Raj fur die gleichen Zwecke nutzte. Diese Unterschiede
waren nicht @iberwunden, als der postkoloniale, unabhangige indische Staat ge-
griindet wurde, und sie bestehen weiterhin fort (Guha 2009).

2. Was sagt Gramsci zu diesen Spaltungen?

Gramscis Italien war weit entfernt von dem ausgesprochen multiethnischen Land,
zu dem es geworden ist. Die Einwanderung aus Osteuropa und den siidlichen

68



Landern ist in den letzten Jahren exponentiell gestiegen. Gleichzeitig ist der Auf-
stieg rechtsextremer Gruppen und politischer Bewegungen zu beobachten, etwa
der Lega Lombarda von Personen wie Umberto Bossi und Rechtspopulist:innen
wie Matteo Salvini, dem damaligen italienischen Parlamentsabgeordneten. Das
Prinzip ,Teile und Herrsche“ ldsst sich indessen mit dem Konzept der , fehl-
geleiteten Allianzen® verbinden. Ich verstehe diese Art der Verbindung als eine
der wichtigsten Reflexionen Gramscis zur Frage des Siidens — sowohl in den
Gefangnisheften, in seinen Notizen zur italienischen Geschichte, aber auch in
der fritheren Schrift Einige Gesichtspunkte zur Frage des Siidens (Gramsci 1926).
Letztere hat Said (1994, S. 56-59) besonders inspiriert, der sich auf Gramscis
Schriften stiitzt, vor allem auf die Notizen {iber die Funktionen der Intellektuel-
len und ihre Reprisentation (Said 1996). Gramsci beschreibt hier, wie Menschen
mit unterschiedlichen Klasseninteressen durch die populistische Erweckung na-
tionaler oder regionaler Gefiihle in Bezug auf die territoriale Identitit dazu ge-
bracht werden, sich mit ihren Ausbeuter:innen zu verbinden. Das bezeichne ich
als einer von vielen als ,,fehlgeleitete Allianzen® (Mayo 2016). Gramsci spricht
tiber die Griindung der Giovane Sardegna, einem Verein von Landwirt:innen
und Grundbesitzer:innen auf dem italienischen Festland - il continente, wie die
Sard:innen es nennen - zusammenbrachte. Er lobt diejenigen, die aufgrund ihrer
echten kommunistischen Gesinnung den wesentlichen Schwachpunkt in einem
solchen Biindnis erkennen, das dazu dient, die Klassenunterschiede zu mysti-
fizieren. In derselben Schrift spricht er tiber die Soldaten der prestigetrachtigen
Brigata Sassari, die davor zuriickschreckten, streikende Arbeiter:innen in Turin
zu vertreiben und zu erschiefien, einem Teil des alten Konigreichs Sardinien, das
vom Haus Savoyen im Piemont regiert wurde. Was die Truppen aus Sassari in
Sardinien zum Riickzug in ihre Kaserne bewogen hatte, war die Erkenntnis, dass
die Demonstrierenden, die in den Turiner Fabriken arbeiteten, Bauern und Baue-
rinnen aus dem Siiden (einschliefflich Sardinien) waren, wie die Soldaten selbst.
Die fiir ,Recht und Ordnung’ sorgenden Krifte, die auf den Straflen durch Polizei
und Soldaten vertreten wurden, rekrutierten ihre Mitglieder aus der Arbeiter-
und Bauernklasse, wie der von Gramsci inspirierte Pier Paolo Pasolini in seinem
Film ,Teorema“ von 1968 betont. Er reagiert auf die Zusammenstofle zwischen
Studierenden der Fakultat fir Architektur im Valle Giulia in Rom, an denen nach
Ansicht des friaulischen Autors die Polizei, die aus der Arbeiter:innenklasse rek-
rutiert worden war, und die figli di papa (die Kinder der Reichen, die Erben) be-
teiligt waren. Dies ist ein Pladoyer fiir die Solidaritit zwischen den Subalternen,
in diesem Fall Menschen aus der Bauern- und der Arbeiter:innenklasse.

In der Anerkennung von Industriearbeiter:innen im Norden, die aus den
bauerlichen Gemeinschaften im Siiden stammten, sah Gramsci das Potenzial fiir
eine neue historische Einheit, die mehr als ein einfaches Biindnis ist. Sie ist et-
was fest verankertes, mit Wurzeln in einem gemeinsamen Interesse. Die Passagen
aus Gramscis Traktat zur Frage des Siidens fithren zu Uberlegungen, inwiefern
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Rassismus und Populismus gemeinsame und verwandte subalterne Interessen
verschleiern. Sie tragen dazu bei, die Angst vor den als ,anders® Konstruierten
zu einem Hindernis fiir die nationale und internationale Solidaritit mit den Sub-
alternen zu machen. Diese Solidaritit wiirde auf der Pramisse beruhen, dass die
sozialen Schichten international und nicht national definiert sind. Die Klassen-
frage ist auch fiir andere Orte relevant, zum Beispiel in Italien, wo sich ein Nord-
Stid-Gefille auf Grundlage von Faktoren wie ldndlich oder urban manifestiert,
um nur eine soziale Differenzierung zu nennen, die einer Solidaritit entgegen-
steht. Gramsci spricht von einem Biindnis aus Industriearbeiter:innen aus dem
Norden und Bauer:innen aus dem Siiden Italiens, das sich zu einem historischen
Block entwickeln kann. Andere Variablen, die die Menschen spalten und in vie-
len Landern anzutreffen sind, betreffen geschlechtsspezifische Diskriminierung
und Gewalt. Darunter fillt auch die ,,Gewalt aus Griinden der Ehre* (einschlief3-
lich der ,,Ehrenmorde®), die fiir viele Gebiete des Mittelmeerraums und dariiber
hinaus charakteristisch ist.

Verschirft wird die Situation durch einen Prozess, den Freire ,kulturelle In-
vasion® nennt, die Kolonisierung des ,,geistigen Universums“ der Kolonisierten,
um es mit Ngtigi wa Thiongo zu sagen (Ngiigi 1981, S. 16). Das ist ,,Bankierser-
ziehung® in groflem Stil. Historisch ist sie gekennzeichnet durch direkte ,,kultu-
relle Gleichgiiltigkeit (in kulturellen Interessen und Entscheidungen) der Kolo-
nisator:innen an den meisten Orten, an denen ,,offizielles Wissen“ (Apple 1993)
vermittelt wird - vor allem an Schulen. Heute manifestiert sich eine kulturelle
Invasion vor allem im allgegenwirtigen westlichen eurozentrischen Neokolonia-
lismus, den Boaventura de Sousa Santos (2018) als ,hegemoniale Globalisierung“
bezeichnet (in Anerkennung einer alternativen Globalisierung ,von unten®). Sie
ist auch in der Ideologie der Konsumkultur prasent. Kulturelle Invasion bezeich-
net den Prozess, in dem sich Afrikaner:innen manchmal als ,,Schwarze Euro-
péer:innen” oder, wie Frantz Fanon es ausdriickt, als Schwarze Haut in weifSen
Masken zu verstehen lernten. All dies kann als Teil eines Prozesses gelesen wer-
den, in dem sich manche ehemals Kolonisierte wiinschen, eine Identifizierung
mit und Assimilierung an die eurozentrische Kolonialmacht zu lernen. Dies sind
Falle von Hegemonie im Kolonialismus.

Gramscis Vorstellung von Hegemonie als Ineinander von Zwang und Konsens
basiert auf der Idee der Kolonisierung, nicht nur durch militarische Kontrolle
und Unterwerfung (dies wire ,,Herrschaft ohne Hegemonie®, Guha 1997, 2009),
sondern auch durch die Kolonisierung des ,,geistigen Universums“ der Koloni-
sierten. Diese mentale Kolonisierung hinterlasst Spuren auch nach dem direkten
Kolonialismus. Es ist hilfreich, sich einen Generalverdacht gegeniiber kulturellen
und politischen Einfliissen anzueignen, der aus der populdren Imagination der
kolonialen Metropole {ibriggeblieben ist. Immerhin ist, wie Thomas Babington
Macaulay (1935) es einst in Bezug auf Indien formulierte, eine koloniale Erzie-
hung dazu vorgesehen, ,,eine Klasse von Personen zu schaften, die indisch in Blut
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und Farbe, aber englisch im Geschmack, in Meinungen, in der Moral und im
Intellekt* sind. Thr Erbe in der Zeit nach der direkten Kolonisierung ist eine herr-
schende Elite, die sich mit der internationalen Bourgeoisie verbindet und eine
Situation schafft, die Mohandas K. Gandhi als ,englische Herrschaft ohne Eng-
linder® bezeichnet (Kapoor 2003, S. 77). Eine Situation, die seiner Meinung nach
eintreten wiirde, wenn das Volk Swaraj — also Selbstverwaltung - nicht durch
hierarchische Herrschaft, sondern durch Gemeinschaftsbildung und Selbsttrans-
formation lernen wiirde (ebd., S. 78 ff.)

Natiirlich sind die Dinge oft komplexer. Es ist dieselbe Metropole, die die
Maf3stibe setzt und fiir viele Kolonisierten zum Eldorado wird, die zu komplexen
Situationen innerhalb der ehemaligen Kolonialmacht selbst fiihrt. ,,Das Impe-
rium schldgt zuriick®, allerdings ganz anders, als Hall unter diesem einprigsa-
men Titel 1982 schrieb. In seinem berithmten Essay geht es um Grofibritannien,
das sich auf eine glorreiche imperiale Vergangenheit beruft und daher eine Task
Force ,aus Prinzip“ in den Siuidatlantik schickt, um die Falklandinseln von der
argentinischen Besatzung zuriickzuerobern (Hall 2017, S. 200{t.). Die vom ehe-
maligen Imperium kolonisierten Menschen ,,schlagen” auf andere Weise eben-
falls ,,zuriick®, indem sie das Territorium der ehemaligen kolonisierenden Macht
betreten und ihre gesellschaftlichen Strukturen allméahlich verandern, wenn auch
zumindest vorerst nicht unbedingt ihre Machtstruktur. Diese Situation fithrt nach
wie vor zu lautstarken Forderungen nach ,Recht und Ordnung®, einer strengen
Migrationspolitik und verschiedenen Ausprigungen von Rassismus, einschlief3-
lich des ,,Powellismus® (Hall 2017, S. 107, 150) sowie zu modernen Formen des
Populismus oder Trumpismus. Die Migration aus ehemaligen und heutigen Ko-
lonien beginnt jedoch allméhlich, sich auf die Politik einiger ehemaliger Kolo-
nialméchte auszuwirken.

3. Die Angst vor der Freiheit

Fiir die ehemals direkt kolonisierten Menschen, die in ihrem Herkunftsland le-
ben, bestehen noch andere Probleme. Angelehnt an Erich Fromm argumentiert
Freire, dass Freiheit — unter den kolonialen Vorschriften und der kulturellen In-
vasion sowie der mit ihnen einhergehenden Abhéngigkeit — fiir die Unterdriick-
ten furchterregend werden kann. Jedes Handeln, das Kreativitit erfordert, kann
fiir diese Menschen wie eine Reise ins Unbekannte erscheinen. Dies betriftt ins-
besondere Migrant:innen der ersten Generation in Siedlungslandern, in denen
Einschrinkungen und Ghettoisierung eine Uberlebensmoglichkeit darstellen
(Borg/Mayo 1994). Wie Freire argumentiert verlangt Kreativitét, Risiken einzu-
gehen (Freire/Macedo 1987, S. 57). Risikobereitschaft ist etwas, das viele ehemals
Unterdriickte, die in eine ,,Kultur des Schweigens® gehiillt sind, nur ungern zei-
gen. Generell ist die Angst vor der Befreiung und dem Unbekannten ein wichtiger
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Bestandteil der kolonialen Bankierserziehung, eines von Freires beriihmtesten
Konzepten, das John Deweys ,,Einstromen® nachempfunden ist und meint, dass
Vorschreibungen die Regel sind und die Kultur der Kolonisierten als gering-
schitzig und unterlegen betrachtet wird. Aus diesem Grund hat beispielsweise
die New-Jewel-Regierung im revolutionidren Grenada eine Politik verfolgt, die
darauf abzielte, die Grenadier zu ,grenadieren®. Der Plan war, keinen insularen
Nationalismus, sondern Selbstbewusstsein und Stolz unter den ehemals Koloni-
sierten zu wecken (Hickling-Hudson 1997). Die Menschen sollten das notwen-
dige Vertrauen gewinnen, um am Entwicklungsprozess teilzunehmen, bewusst
und mit Ricksicht auf die Frage: Entwicklung fiir wen? Hier ist die Reflexion
erkennbar, die im Mittelpunkt von Freires zentralem piddagogischen und philo-
sophischen Begriff der Praxis steht, der zuvor diskutiert wurde (Allman 1999).
Das erfordert aus gramscianischer Sicht eine prifigurative Arbeit, durch die eine
subalterne Gruppe oder Personen organisiert werden, um die bestehende Herr-
schaft infrage zu stellen, mit der Absicht, selbst zum Herrschaftsorgan zu werden.
Bei Gramsci geht es historisch um die industrielle Arbeiterklasse in Turin: ,,Jeder
Revolution ging eine intensive kritische Arbeit und die Verbreitung von Ideen
unter den Massen voraus® (Gramsci 1967/1977, S. 12, zit. n. Mayo 2006, S. 44).
Diese Uberlegungen kénnen ausgedehnt werden auf die Situation eines koloni-
sierten Volkes und die Art und Weise, wie dieses das Selbstvertrauen, die Grund-
haltung und die Fahigkeit zum Regieren erwerben kann. Gramsci beschreibt das
an verschiedenen Stellen, nicht zuletzt in seinen Schriften iiber die Arbeiter:in-
nenrdte. Sie sollten eine Veranderung der Produktionsbeziehungen und letztlich
der legitimierten Beziehungen im grofleren sozialen Umfang herbeifithren und
so eine Transformation des Staates ermdoglichen. Der angestrebte alternative Staat
wird geprigt von Beziehungen auf verschiedenen Ebenen. Dies hat Auswirkun-
gen auf kolonisierte Gruppen: Sie miissen Fahigkeiten und Haltungen erlernen,
die notwendig sind, um die Regierungsarbeit nach der Zeit der Kolonisierung
iibernehmen zu kénnen. Diese préfigurative Arbeit findet, so Gramsci, auf allen
kulturellem und industriellen Ebenen statt und Praxis stiinde in ihrem Zentrum
und sei entscheidend dafiir, wie subalterne Gruppen lernen, den ihnen vorge-
gebenen Handlungsrahmen zu iiberschreiten. Dies habe einige Implikationen
fiir kolonisierte Gruppen, die das Erlernen von Haltungen und Fahigkeiten mit
der Absicht kultivieren, sich der Aufgabe der Regierung nach einer Periode der
Kolonisation zuzuwenden. Diese Fahigkeiten und die sich ergebenden Aufgaben
in den kolonisierten Gebieten wurden zuerst in befreiten Zonen dieser Linder
prafiguriert, wie es beispielsweise in Guinea-Bissau (Freire 1978) der Fall war.
Jeder Kampf um die Freiheit eines Volkes bringt eine solche préfigurative Arbeit
mit sich, die einen Zustand vorwegnimmt, der noch nicht ist, aber der sein kann
und sein sollte.

Natiirlich muss hier ein wichtiger Einspruch erhoben werden: Ranajit
Guha (2009) und die von Gramsci inspirierte Subaltern Studies Group — mit Guha
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als einer Hauptfigur - zeigen, dass die Situation in Indien etwas anders gelagert
war: Die in der Bevilkerung weitverbreitete Unterstiitzung zur Eroberung des
Staates fithrte im Postkolonialismus nicht unbedingt in eine Herrschaft durch
Hegemonie (mit Zwang und Konsens). Der Machtwechsel beendete die Dialek-
tik von Unterdriickenden und Unterdriickten nicht. Sie wurde stattdessen laut
Guha weiterhin reproduziert - lediglich mit einem einfachen Personalwechsel.
Niemand versuchte, die Macht ,,neu zu erfinden®, wie Freire es nennen wiirde.
Inwieweit gilt dies fiir einen zukiinftigen Staat, in dem die Menschen als gleich-
berechtigte Biirger:innen zusammenleben und -arbeiten und in dem sie zwar an-
ders sein konnen, aber nicht zulassen, dass Differenz zu einem Machtinstrument
wird, zu einem Mittel, mit dem sie einander dominieren, wie Said es formulierte
(Said/Zeeman 2012)?3

4. Die Frage der Sprache(n)

Es gibt noch einen weiteren Aspekt in Gramscis Schriften, der besonders interes-
sant ist fiir Aktivist:innen und fiir Menschen in der Erwachsenenbildung, die sich
mit postkolonialer Politik beschiftigen: die Sprache. Gramsci widmet sich dem
Kolonialismus im Hinblick auf das Gefille zwischen Norden und Siiden in Italien.
Er kritisiert, dass der damals zeitgenéssische ,,biirgerliche® florentinische Dialekt
als Nationalsprache festgelegt wurde, da es sich um eine hegemonial auferlegte
»hormative Grammatik® ohne breite Basis in der Bevdlkerung handelte. Obwohl
er die spontanen Grammatiken in den Regionen Italiens fiir wichtig erachtete,
ermutigt Gramsci zum Studium der einheitlichen Landessprache, ohne die Erst-
sprache aufzugeben. Er argumentiert, dass die Subalternen so den Randbereich
des politischen und wirtschaftlichen Lebens verlassen konnten. Allerdings kriti-
siert er scharf die Idee einer kiinstlich konstruierten lingua franca wie Esperanto,
da sie nicht in authentische, lebendige soziale Beziehungen eingebettet sei und
nicht ,,von unten nach oben“ entstehe (Gramsci 1985, S. 30). Die Standardsprache
zu erlernen wird umso wichtiger, wenn man bedenkt, dass die Hybridisierung ein
Merkmal der kolonialen Erfahrung des Machtwiderstandes bleibt. Ein gramscia-
nischer ,,Stellungskrieg®, der durch Vorstéf3e, Riickziige und kritische Aneignun-
gen gekennzeichnet ist, findet an verschiedenen Fronten statt. Natiirlich bleibt
das Sprachenproblem in ehemaligen Kolonien komplex, da die kolonisierende
Standardsprache zu einer Quelle sozialer Differenzierung zwischen Gruppen und
Klassen geworden ist, obwohl sie in kleinen Staaten als Sprache des internationa-
len Marktes dient und somit einen wirtschaftlichen Vorteil bedeutet. Die Sprache
muss jedoch anders unterrichtet werden, als es im direkten Kolonialismus ge-
schehen ist. In den ehemaligen britischen Kolonien sollte der Schwerpunkt nicht

3 Said hatte Paldstina im Sinn.
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mehr auf der Anglisierung und dem Englischunterricht als ,,zivilisierender Mis-
sion” (heute wird sogar von mehreren ,englischen Sprachen® gesprochen), mit
ihrer Konstruktion des Indigenen als ,,unzivilisiert” liegen. Das Sprachenlernen
sollte vielmehr als befreiende Erfahrung gelten, als ein Werkzeug, um, wie Said
es ausdriickt, aus der Ghettoisierung auszubrechen (Said/Zeeman 2012). Eine
Politik der Sprach(en)erziehung und -bildung innerhalb eines postkolonialen
Kontextes wiirde das Lehren und Lernen der (einst kolonisierenden) National-
sprache und der indigenen Sprachen und Literalititen umfassen. Diese Politik
kann durchaus Teil einer bikulturellen Bildung sein, wie sie Antonia Darder in
Bezug auf die Bildung von Latinxs in den USA fordert (Darder 2011; siehe auch
Ives 2006; Carlucci 2015). Darder gilt als eine der fithrenden kritischen Pada-
gog:innen und argumentiert mit Freire, dass die kolonisierende Sprache prob-
lembewusst gelehrt werden miisste, indem ihre historische und gesellschafts-
politische Wirkmacht thematisiert wird: Die Schiiler:innen lernen gemeinsam,
wie Ideologie, einschliellich der kolonialen Ideologie, in Sprachen Eingang
findet. Von diesem Ansatz ist der koloniale und neokoloniale Sprachunterricht
bis heute jedoch noch weit entfernt (vgl. die Diskussionen um TESOL 10 unter
Migrant:innen). Dazu gehért auch zu verstehen, welche Rolle das kolonisierende
Englisch als hegemoniale Kraft spielt (Macedo/Dendrinos/Gounari 2003). Eine
auf Basis der Praxis* erarbeitete Bildung ist Teil dieses Ansatzes. Amilcar Cabral
ist bekannt fiir die Formulierung: ,,Sprache ist eine der unmittelbarsten, authen-
tischsten und konkretesten Ausdrucksformen der Kultur® (Freire 1978, S. 184).
Karl Marx und Friedrich Engels schrieben in Die deutsche Ideologie, dass Sprache
»praktisches Bewusstsein® sei, das so alt ist wie das Bewusstsein selbst (Marx/
Engels 1970, S. 51). Ein gramscianisches Verstdndnis von Praxis wiirde die Not-
wendigkeit betonen, die politisch-hegemoniale Funktion der Standardsprache zu
erkennen, die man erlernen muss, um politisch erfolgreich zu sein (vgl. Khak-
pour/Strasser in diesem Band). Dieser Gedanke stimmt prizise mit seinen Uber-
legungen zur Strenge und zu politischer Stérke iiberein, die durch das Erlernen
von ,,machtvollem Wissen® auf einer Ebene mit den im klassischen Schullehrplan
verankerten Fichern vermittelt werden. In den Notizen der Gefangnishefte 4 und
12 erarbeitet er dieses Argument. Was dieses machtvolle Wissen ausmacht - ein
Begriff der von Michael Young (vgl. Young/Muller 2010) stammt und in der Idee
auf Gramsci zuriickgeht -, variiert von Kontext zu Kontext, historisch wie geo-
grafisch. Die alte Schule im klassischen Sinn muss seiner Meinung nach veran-
dert werden, da sich die Gesellschaft, deren Zwecken sie dient, verandert hat. Er
liefert ein Epitaph fiir eine Schule, die nicht weiter fortbestehen kann, da sich
die Zeiten gedndert haben (Manacorda 1972, S. xxix). Er konnte das Gleiche
fir Sprache formulieren. Seine Losung scheint mir jedoch eher theoretisch als
praktisch zu sein, er pladiert fiir die Herausbildung einer Nationalsprache oder

4 Deutsch im Original.

74



normativen Grammatik aus einer Synthese der verschiedenen spontanen Gram-
matiken (Dialekte, Regionalsprachen oder Literalititen) eines Landes. Als Bei-
spiel bringt er seine Heimat Italien an, ein Land mit einer Nationalsprache, die als
demokratisch zu bezeichnen wire, insofern sie den ,kollektiven Willen“ wider-
spiegelt (siehe Ives 2004, S. 100). Wire dies in Gramscis Sinn? Vermutlich nicht,
denn Sprachunterricht sollte nach Gramsci so gestaltet sein, dass er sich auf die
Lebensweise der Lernenden bezieht. Sprachen sollten nicht erlernt werden, um
die Kolonisierten zu Affen der Kolonisierenden zu machen (was typisch fiir die
Anglisierung in britischen Kolonien war).

5. Fazit

Die Sprachenproblematik in ehemaligen Kolonien bleibt, wie bei den meisten
postkolonialen Belangen im Allgemeinen, komplex. Gramsci hilft dabei, sich
einen Weg durch diese Komplexitat zu bahnen. Deshalb inspirieren seine Ideen
auch heute noch. Die Sprachenfrage ist weiterhin von Bedeutung fiir die Hand-
lungsfahigkeit. Im Fall der Paldstinenser:innen umfasst sie Arabisch und interna-
tionale Sprachen wie Englisch. Said erkannte dieses Problem, als er, der in seiner
akademischen Arbeit und Ausbildung an Englisch gewohnt war, zuriick in den
mittleren Osten ging, um wieder Arabisch zu lernen, eine Sprache, die er ,bei-
seitegelegt® hatte (Said/Zeeman 2012). So erwarb er als arabischer Intellektueller
eine Kombination aus Sprachen, die es ihm ermdglichte, zwei Kommunikations-
mittel zu verbinden, die jeweils eine bestimmte Weltanschauung® widerspiegeln.
Jede Sprache erwies sich als wichtig, um die Kimpfe in verschiedenen politischen
und kulturellen Bereichen zu erklaren - der arabischen Welt selbst und dem
Westen. Letzteren sieht er als Raum, in dem es moglich ist, das, was er als ver-
meintliche Falschdarstellungen des Nahen Ostens und Paldstinas ansieht, in den
globalisierten Medien infrage zu stellen. Bikulturelles Lernen ist der Schliissel zur
Uberwindung von Unterdriickung. Gramsci ist der Ansicht, dass es dazu dient,
die Grenzen des politischen Lebens zu tiberschreiten.

Hall wies darauf hin, dass Gramsci wenig unmittelbar zu race und Ethnizitat
geschrieben habe, viele seiner Arbeiten jedoch fiir Aktivist:innen und Wissen-
schaftler:innen niitzlich seien, die sich mit verwandten Bereichen beschiftigen
(Hall 1994, S. 115). Viele Texte hat Gramsci dem Kolonialismus und seinem
spezifischen sozialen Standort gewidmet; wie Freire und Said kam er aus einem
Gebiet mit einer Kolonialgeschichte: Sardinien befand sich in einer kolonialen
Beziehung zum noérdlichen Festland Italiens. Sein Werk bietet zahlreiche kon-
zeptionelle Werkzeuge, die fiir verschiedene Analysen von Kolonialismus, Post-
kolonialismus oder Ethnizitit hilfreich sein konnen. Mein Text hat die Relevanz

5 Deutsch im Original.
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dieser Werkzeuge fiir verschiedene aktuelle Begriffe der Dekolonisierung, des
Postkolonialismus und Neokolonialismus aufgezeigt, aber auch, wie direktem
Kolonialismus begegnet werden kann.
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