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Einleitung
Von Raiul Fornet-Betancourt

Ohne Zweifel ist Enrique Dussel kein Unbekannter mehr fiir das deut-
sche Publikum, das sich mit lateinamerikanischen Themen im allge-
meinen und dem Bereich der Theologie im besonderen vertraut ge-
macht hat. Die starke Rezeption, die die lateinamerikanische Befrei-
ungstheologie in Deutschland und in Westeuropa allgemein erfuhr und
durch die sie zum Gegenstand des Denkens wurde, hat seinen Namen
und sein Werk fiir den deutschen Leser im Laufe der Zeit immer prig-
nanter hervortreten lassen. Diese vorherrschende Rezeption der Be-
freiungstheologie, die in Deutschland iiblicherweise den Zugang zum
Werk von Enrique Dussel bildet, scheint jedoch darauf hinzudeuten,
daB de facto nur ein Aspekt des wissenschaftlichen Denkens von En-
rique Dussel bekannt ist. Selbstverstindlich soll damit nicht die zen-
trale und fundamentale Bedeutung der Theologie fiir die intellektuelle
Arbeit von Enrique Dussel in Frage gestellt oder herabgesetzt werden.
Vielmehr muB hervorgehoben werden, daB das Werk von Dussel nicht
auf den theologischen Bereich reduziert werden kann, wie bedeutend
dieser auch immer sein mag; denn dieser Autor bewegt sich (wie seine
Biicher zeigen) mit demselben schopferischen und innovatorischen
Schwung auf den Feldern der Geschichte und der Philosophie. So ist
Enrique Dussel ein Autor, der aufgrund der Breite seines Werkes so-
wohl Befreiungstheologe als auch Historiker und Philosoph genannt zu
werden verdient.

So ist es verdienstvoll, daB mit der vorliegenden Ubersetzung der
»Philosophie der Befreiung« dem deutschen Leser der Zugang zum
philosophischen Aspekt des Werkes von Enrique Dussel eroffnet wird.
Denn fiir das richtige Verstindnis seiner theoretischen wie praktischen
Problemstellungen ist, wie wir meinen, der philosophische Aspekt von
gleichrangiger Bedeutsamkeit wie der theologische. Doch weil mit
diesem Buch die Rezeption des Philosophen Enrique Dussel beginnt,
scheint es uns nicht ratsam, die Einleitung allzu speziell auf die beson-
dere Thematik des Buches hin auszurichten. Unsere informative Ab-
sicht zielt eher auf eine erste allgemeine Anndherung an die philoso-
phische Seite des Dusselschen Werkes. Wir werden deswegen genau-
genommen nicht iiber dieses Buch sprechen, sondern iiber die theore-
tische Dimension, in der es angesiedelt ist und deren Teil es bildet. Von
daher, so denken wir, kdnnen wir dem Leser einige wesentliche Ele-
:mente aufzeigen, die fiir das Verstindnis der grundlegenden Eigen-
schaften des philosophischen Denkens von Dussel wichtig sind. Und
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auf diese Weise mochten wir einige elementare Kenntnisse vermitteln,
die die genuine Bedeutung der »Philosophie der Befreiung« innerhalb
der gegenwirtigen philosophischen Diskussion in Lateinamerika bes-
ser einschitzbar und bewertbar machen.

In dieser Perspektive sei zuerst die Tatsache vermerkt, daf3 Enrique
Dussel in historischer wie auch theoretischer Sicht sehr eng mit den
Urspriingen der Bewegung der Philosophie der Befreiung verbunden
ist, ohne indes ihr Begriinder zu sein, weil es strenggenommen keine
Einzelperson war, welche diese Philosophie begriindet hat. Die histo-
rische Verbindung resultiert aus seiner lebhaften Teilnahme an der
Gruppe der argentinischen Philosophen zwischen 1969 und 1973; an-
gesichts der Herausforderung, die die politisch-gesellschaftliche Si-
tuation in Argentinien zu jener Zeit darstellte, machte er es sich zur
Aufgabe, die gesellschaftliche Funktion der Philosophie neu zu durch-
denken und zu bestimmen, um an den Verdnderungen im nationalen
und kontinentalen Kontext teilzuhaben. In philosophischer Hinsicht
verdanken wir Enrique Dussel das vielleicht erste theoretische Doku-
ment, das die Neuorientierung der Philosophie selbst angesichts der
Konstitution der Philosophie der Befreiung ausdriickt. Wir beziechen
uns hier auf sein Referat von 1971 vor dem II. Nationalen Kongref der
Philosophie in Cordoba (Argentinien), das den vielsagenden Titel
trug: »Metaphysik des Subjekts und Befreiung«.

Weil nun die philosophische Reflexion in Lateinamerika ihr Denken
an der historischen Befreiung orientierte, bewegte sich Dussel ohne
Zweifel auf der Linie der philosophischen Richtungsinderung, die be-
reits vor 1968 von dem Peruaner Augusto Salazar Bondy (1925-1974)
fiir notwendig gehalten worden war. Dieser Theoretiker hob hervor,
daB die Philosophie im Kontext einer Kultur, die durch Dependenz und
Herrschaft verriickt geworden ist, die Eigenschaft der Authentizitit er-
werben muB. Trotz alledem ist es Dussels Verdienst, mit jenem Referat
das Gewissen der Gruppe an dem entscheidenden Punkt entwickelt
und gescharft zu haben, und zwar aus der Einsicht heraus, daB authen-
tische Philosophie im gegenwirtigen Lateinamerika nur als Philoso-
phie der lateinamerikanischen Befreiung verstanden werden kann.

Andererseits ist der Titel des genannten Referats auch deshalb viel-
sagend, weil er uns anzeigt, daB die Bewegung der Philosophie der Be-
freiung sich zumindest in dieser Anfangszeit innerhalb der metaphysi-
schen und ontologischen Problemstellungen von Heidegger theore-
tisch artikuliert, wobei diese anthropologisch interpretiert werden.
Dessen ungeachtet entdeckten diese Philosophen sehr bald — mit Hilfe
des Werkes von Herbert Marcuse — die Grenzen und Widerspriiche
der Heideggerschen Ontologie, und sie dnderten den Kurs in Richtung



Einleitung 7

auf ein Denken der lateinamerikanischen Befreiung, das die instru-
mentelle Kategorie der politischen Ontologie von Marcuse neu inter-
pretiert. Weit mehr noch verdankt sich der entschiedene Kurswechsel
jener argentinischen Gruppe der Philosophie der Befreiung im engeren
Sinn, die sich aus der Begegnung mit Emmanuel Lévinas herausbildet.
Denn wenn auch Marcuse den Ubergang von der Heideggerschen On-
tologie zu einer politisch bewuBten Philosophie erméglicht, bleibt er
doch der ontologischen Tradition des Abendlandes verhaftet, wihrend
Lévinas den Bruch mit diesem das philosophische Verstehen bestim-
menden ontologischen Horizont provoziert. MaBgebend ist dabei vor
allem seine Philosophie der Exterioritit, die in Wirklichkeit die ur-
spriinglich-fundamentale ethische Frage nach der dem Anderen ge-
schuldeten Gerechtigkeit ist. Von daher wird Lévinas’ Kategorie der
Exterioritit die wahrhaft zentrale Achse der philosophischen Refle-
xion in der Perspektive der Befreiung und fiihrt Schritt fiir Schritt zu
einer radikal neuen Problemstellung der Interpretation lateinamerika-
nischer Realitit. In ihrem Licht nimlich erscheint Lateinamerika als
der »Andere«, der nicht der europdischen Totalitit subsumiert werden
kann, !

Die Fruchtbarkeit dieser Perspektive der Interpretation zeigte sich
bereits 1973, als Enrique Dussel die ersten zwei Binde des Werkes ver-
offentlichte, das im Laufe der folgenden Jahre zu seinem zentralen phi-
losophischen opus wurde: »Para una ética de la liberacion latinoameri-
cana« (Fiir eine Ethik der lateinamerikanischen Befreiung). Zwischen
1977 und 1979 folgten drei weitere Binde, die die Pentalogie abrunde-
ten. In diesem Werk zeigt sich, wie Dussel mittels der Kategorie der
Exterioritit definitiv mit dem Horizont bricht, den die Ontologie als
Totalitit kennzeichnet. Seine Reflexion geht nun darauf, die lateiname-
rikanische Alteritit als meta-physische Alteritit zu denken, welche die
Giiltigkeit des etablierten Systems aus ihrer absoluten Negativitit her-
aus in Frage stellt, d.h., aus ihrem Sein, das fiir das System der gege-
benen und geltenden Wirklichkeit ein Nicht-Sein ist. Seine Philoso-
phie der lateinamerikanischen Befreiung wird so zu einer Metaphysik
der Exterioritit; diese Metaphysik ist ihrerseits in erster Linie Aus-
druck der politischen Weltanschauung aus der Sicht des Unterdriick-
ten, des Armen, dessen, der aulerhalb des Systems oder an dessen
Rand verbleibt.

Es zeigt sich auerdem, daB Dussel die Lévinassche Kategorie der
Exterioritit nicht nur iibernimmt, sondern aus lateinamerikanischer
Perspektive neu interpretiert, indem er die Bedeutung der Alteritit
konkretisiert als den Armen, der als Unterdriickter in einem 6kono-
misch-politischen System lebt. Genau deshalb artikuliert sich seine
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Metaphysik der Alteritit des Armen im Grunde als prima philosophia,
aber als politisch-ethische Philosophie, die sich daran ausrichtet, eine
Befreiungspraxis, d.h. die Uberwindung des unterdriickerischen Sy-
stems, zu fundieren.

An zweiter Stelle ist hervorzuheben, daB der Name von Enrique
Dussel auch mit dem verbunden ist, was wir den Prozef8 der inneren
Differenzierung der Philosophie der Befreiung nennen konnten. Das
hat weniger etwas mit der logischen Konsequenz seines Werkes zu tun,
also damit, daB es, wie bei philosophischen Werken iiblich, zum Ob-
jekt von Kritik und Polemik wird. Es hiangt vielmehr damit zusammen,
daB die Vernunft, auf die sein Denken sich bezieht, exemplarisch einen
grofien Teil des Weges der Selbstverstindigung ausmacht, den die Phi-
losophie der Befreiung von ihren Anfingen bis heute zuriickgelegt hat.
Ohne hier auf Details eingehen zu kénnen, wollen wir Dussels prak-
tisch-theoretisches Unternehmen in seinen Grundziigen folgenderma-
Ben charakterisieren: Es ist der schwierige Versuch eines eigenen
Ubergangs, der eine ambivalente Position national-populistischen Zu-
schnitts als Etappe nimmt, die in Richtung auf eine Philosophie der
Befreiung iiberwunden werden kann, welche ihren theoretischen Rah-
men der expliziten Struktur und ihrer Herkunft von Marx verdankt.
Und dieser Rahmen erlaubt eine bessere begriffliche Prizision und
eine klarere Definition der vorgeschlagenen politischen Option. Im
Fall von Enrique Dussel verliuft dieser Ubergang oder dieser Weg der
Selbstverstindigung in bedeutsamer Weise mit einem biographischen
Datum parallel: 1976 wurde er aus Argentinien vertrieben; er wihlte
Mexiko als seine neue Heimat. Und seitdem betreibt er mit intensiver
Macht die Abrechnung mit der zweideutigen argentinischen populisti-
schen Perspektive. Dies ist freilich das Resultat eines Riickgriffs auf
Marx als die unerléBliche Spur, um eine addquate Aufklarung funda-
mentaler Probleme zu erreichen, zu denen etwa die Artikulation der
gesellschaftlichen Klassen innerhalb des Volkes gehort. Genau hier
liegt auch der entscheidende Punkt in der Polemik zwischen Populisten
und Marxisten. Uberdies macht es die Komplexitiit des sozialen, 6ko-
nomischen und politischen Kontextes unmdglich, den Beitrag des
Marxismus mit seinen Kategorien wie Produktionsweise, Gesell-
schaftsformation, lebendige Arbeit etc. zu ignorieren. Von hier aus er-
offnet sich Dussel (wenn auch nicht im Sinne der Populisten, die dies
mifiverstehen) eine Perspektive fiir die Erforschung des Marxismus,
wie dies seine neuesten philosophischen Publikationen dokumentie-
ren: »La produccion teérica de Marx« (Die theoretische Produktion
von Marx, México 1985)2, und »Hacia un Marx desconocido« (Auf
dem Weg zu einem unbekannten Marx, México 1988).
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Diese »relecture« von Marx ist das dritte und letzte Moment, das wir
in dieser kurzen Einleitung hervorheben mochten. Dussels Intention
richtet sich dabei auf eine bessere theorctische Formulierung be-
stimmter Probleme, die eng mit der Philosophie der Befreiung verbun-
den sind. Dazu gehort die schon erwihnte Frage nach dem Verhiltnis
von »Volk« und »Klasse«, dazu gehdren ebenso Probleme der 6konomi-
schen Dependenz und des Verhaltnisses von Technik und Kultur in La-
teinamerika. Auf diese Weise tragt Enrique Dussel aber auch dazu bei,
das Programm eines lateinamerikanischen Marxismus wiederzubele-
ben, das José Carlos Maridtegui Ende der zwanziger Jahre formulier-
te; sein Ziel war die schopferische Neuinterpretation des Marxismus
vor dem Hintergrund der lateinamerikanischen Realitit.

Diese Momente sind, so denken wir, hinreichend, um zumindest
eine erste Anndherung an den umfassenderen intellektuellen Kontext
zu erleichtern, in dem sich Enrique Dussels »Philosophie der Befrei-
ung« bewegt, die jetzt den deutschen Leser in der gelungenen Uberset-
zung von Peter Penner erreicht. In der Tat muBl darauf aufmerksam ge-
macht werden, daB dieses Buch, 1977 am Beginn des mexikanischen
Lebensabschnitts verfaBt, sich in den Proze der Selbstverstindigung
einschreibt, der, von Lévinas ausgehend, im Marxismus einen Weg-
weiser sucht, um der Realitit Lateinamerikas besser Ausdruck verlei-
hen zu kénnen. Wenn man so will, geht dies Buch, welches Dussel uns
schenkt, den Weg von Lévinas zu Marx; auf diesem Weg aber fiihrt es
zu einer grundsitzlichen Begegnung mit Lateinamerika und mit Enri-
que Dussels Werk selbst. Und genau von daher riihrt die zentrale Be-
deutung dieses Werkes, die es in der aktuellen philosophischen Dis-
kussion im kulturellen Bereich Lateinamerikas besitzt. Denn unabhén-
gig davon, was die Kritiker daraus machen kénnen, ist unbestreitbar,
daB es einen Meilenstein auf der Suche nach einem eigenstindigen phi-
losophischen Konzept bildet, durch das die lateinamerikanischen Ver-
héltnisse zum Ausdruck gebracht werden konnen. Und das ist immer
eines der wichtigsten Anliegen der Philosophie auf unserem Kontinent
gewesen.

Anmerkungen

1 Die definitive Bedeutung dieser Kategorie bestitigt Enrique Dussel, wenn er
noch heute feststellt: »In gewisser Weise halte ich diese Kategorie fiir uniiber-
windlich, da sie die Kategorie darstellt, von der aus unsere eigene Alteritit
ausgedriickt werden kann.« Vgl. Enrique Dussel: Philosophie der Befreiung,
in: Raiil Fornet-Betancourt, Lateinamerikanische Positionen (im Druck).

2 Vgl. dazu die deutsche Besprechung dieses Werkes in: Concordia, Internatio-
nale Zeitschrift fiir Philosophie 10 (1987), 101-103.
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Vorwort

Das vorliegende Buch wendet sich an den Anfinger in Sachen Philoso-
phie der Befreiung. Es erhebt keinen Anspruch auf eine erschopfende
Darstellung. Es bietet einen Diskurs, der unter Verwendung eigener
Kategorien und einer eigenen Methode voranschreitet, indem er eine
These nach der anderen herausarbeitet. Dieses Buch ist ein theoreti-
sches, ein philosophisches Provisorium.

Dieses Werk besitzt wenig FuBnoten und keine Bibliographie. In der
Trauer des Exils (in Mexiko), in der ich dieses Buch schrieb, hatte ich
keinen Zugang zu meiner personlichen Bibliothek (in Argentinien).
Mein Gedichtnis muBite diese Aufgabe {ibernehmen.

Geschrieben aus der Sicht der Peripherie fiir Menschen und Volker
in der Peripherie wendet sich dieses Buch auch an die Leser im Zen-
trum des bestehenden Weltsystems. Es geht ihm wie dem entfremdeten
Kind, das gegen den iiberméchtigen Vater protestiert; das Kind wird
erwachsen. Die Philosophie, das exklusive Erbe, das in erster Linie
aus dem Mittelmeerraum, dann aus Europa stammt, kommt jetzt an
den Punkt, an dem es ihr zum ersten Mal im Laufe der Menschheitsge-
schichte moglich wird, authentisch weltweite Verbreitung zu erlangen.

Es ist meine Hoffnung, daff das theoretische Provisorium der Philo-
sophie, das ich vorschlage — ein Ensemble von Thesen, die eine be-
stimmte Art und Weise des Denkens propagieren — einen weltweiten
philosophischen Dialog in Gang setzt. Es setzt natiirlich in der Peri-
pherie an, benutzt aber zum groften Teil die Sprache des Zentrums.
Das kann nicht anders sein. In der Revolte bedient sich der Sklave der
Sprache des Herrn; die Frau, die sich aus der ménnlichen Herrschaft
befreit, benutzt die Sprache des Machismus.

Die Philosophie der Befreiung ist postmodern, volksnah (eine Philo-
sophie des Volkes, eine Philosophie mit dem Volk), feministisch. Sie
ist eine Philosophie, die ihren Ausdruck findet durch die Jugend der
Welt, die Unterdriickten der Erde, die Verdammten der Weltge-
schichte. :

Enrique Dussel, México 1976
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1. Geschichte

Die folgende Einleitung dient als einfaches Beispiel fiir ein Moment
der Philosophie der Befreiung, die immer damit beginnen mu8, daB sie
die historisch-ideologische Entwicklung dessen vorstellt, was sie zu
denken vorgibt, indem sie ihr Augenmerk auf die rdumlichen weltwei-
ten Bedingungen richtet.

1.1  Geopolitik und Philosophie
1.1.1 Die Fragestellung

1.1.1.1 Seit Heraklit bis zu Clausewitz und Kissinger gilt »der Krieg als
Ursprung aller Dinge«, wenn unter dem Begriff »alles« die Ordnung
oder das System verstanden wird, mittels derer der Herrscher die Welt
durch Macht und Militér kontrolliert. Wir befinden uns im Krieg. Kal-
ter Krieg fiir die Tater, heifler Krieg fiir die Opfer. Friedliche Koexi-
stenz fiir die, die Waffen produzieren; eine blutige Existenz fiir die, die
die Waffen abzunehmen und zu gebrauchen verpflichtet sind. Der
Raum als Schlachtfeld, als Geographie, die erlernt wird, um den Feind
strategisch oder taktisch zu besiegen, als ein durch Grenzen bezeichne-
ter Bereich, das ist eine Sache, die sich grundlegend von dem abstrak-
ten Ideal des leeren Raumes in der Newtonschen Physik oder dem exi-
stentiellen Raum der Phidnomenologie unterscheidet. Besagte Raume
sind auf naive Weise irreal und konfliktfrei. Der Raum in einer Welt in-
nerhalb des ontologischen Horizonts ist der Raum des Zentrums, des
organischen, seiner selbst bewufiten und widerspruchsfreien, weil
herrschenden, Staates. Wir sprechen nicht vom Raum der Klaustro-
phobie oder der Agoraphobie. Wir sprechen vom politischen Raum,
der alle natiirlichen und existentiellen Riume in den Grenzen des 6ko-
nomischen Marktes einschliefit, in dessen Namen die Macht durch mi-
litarische Kontrolle ausgeiibt wird. Klugerweise entsteht die Philoso-
phie nicht in diesem Raum. Sie entsteht in peripheren Rdumen, zu kre-
ativen Zeiten. Schritt fiir Schritt wéchst sie neben dem Zentrum in des-
sen klassischer Zeit mit den groen Ontologien, bis sie in das schlechte
Gewissen der moralischen (besser: moralistischen) Systeme eindringt.

1.1.1.2 Deshalb kommt es darauf an, den Raum, den geopolitischen
Raum ernstzunehmen. Es ist nicht dasselbe, ob einer am Nordpol oder
in den Slums von New York geboren wird.
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1.1.2  Die koloniale und neokoloniale Unterdriickung
der Peripherie

1.1.2.1 Wenn wir sagen, daBl die Philosophie der Befreiung der Post-
moderne angehort, wollen wir damit folgende These aufstellen: Die
moderne europdische Philosophie — noch vor dem ego cogito, aber si-
cherlich seit diesem — setzt sich selbst iiber alle Menschen, iiber alle
Kulturen und damit auch iiber alle Frauen und Kinder, die sie inner-
halb ihrer eigenen Grenzen zu niitzlichen und manipulierbaren Instru-
menten macht. Die Ontologie situiert diese Menschen als der Interpre-
tation zugéngliche Seiende, als bekannte Ideen, als Vermittlungen oder
Méglichkeiten innerhalb des Horizonts des Seins. Ausgehend vom
raumlichen Zentrum konstituiert das ego cogito die Peripherie und
fragt mit Fernandez von Oviedo: »Sind die Indianer Menschen?«, was
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soviel heifit wie: Sind sie wie die Européer und fiir diese verniinftige
Lebewesen? Die Antwort darauf kann nicht theoretisch sein; die prak-
tische Antwort aber, wie sie die Realitit zeigt, achtet auf den, der lei-
det: Die Indianer sind nur Werkzeuge, sie sind, wenn nicht ohne Ver-
nunft, so doch zumindest den Tieren dhnlich, sie sind Nicht-Zivilisier-
te — weil sie nicht die Kultur des Zentrums besitzen — sie sind Wilde,
Unterentwickelte.

1.1.2.2 Diese Ontologie entsteht nicht aus dem Nichts. Sie setzt mit
einer grundlegenden Erfahrung ein, mit der Erfahrung der Herrschaft
iiber andere Menschen, der kulturellen Unterdriickung anderer Wel-
ten. Vor dem ego cogito gibt es ein ego conquiro (das »Ich erobere« ist
die praktische Basis des »Ich denke«). Das Zentrum stellt sich seit
fiinfhundert Jahren iiber die Peripherie. Aber wie lange noch? Ist nicht
das Ende der geopolitischen Vorherrschaft des Zentrums erreicht?
Konnen wir nicht einen ProzeB der zunehmenden Befreiung der Men-
schen in der Peripherie erahnen?

1.1.3  Der geopolitische Raum und die Geschichte der Philosophie

1.1.3.1 Die Philosophie bedenkt nicht die Philosophie, wenn sie tat-
sdchlich Philosophie und nicht Sophistik oder Ideologie ist. Sie denkt
nicht iiber philosophische Texte nach, und wenn sie es dennoch tun
muB, dann nur als padagogische Propadeutik, um sich die Kategorien
zur Interpretation anzueignen. Die Philosophie denkt das Nicht-Philo-
sophische: die Wirklichkeit. Aber weil sie die Reflexion iiber ihre ei-
gene Wirklichkeit ist, hat sie bereits an dieser Anteil, an der ihr eige-
nen Welt, ihrem System, ihrem Raum. Deshalb ist es sicher, daB die
Philosophie immer in der Peripherie entsteht, aus der Notwendigkeit,
sich selbst vor dem Zentrum und vor der totalen Exterioritit oder ein-
fach vor der Zukunft der Befreiung zu bedenken.

1.1.3.2 Von der politischen Peripherie her als Opfer von Herrschaft
oder Kolonialismus, von der wirtschaftlichen Peripherie her, von den
Bauern her, von der geopolitischen Peripherie her, den Armeen des
Zentrums ausgeliefert, entsteht das prasokratische Denken in der Tiir-
kei oder in Siiditalien und nicht in Griechenland. Das mittelalterliche
Denken kommt von den Grenzgebieten des Reiches her; die griechi-
schen wie die lateinischen Kirchenviter stammen aus der Peripherie.
So kommt auch in der karolingischen Renaissance die Erneuerung aus
dem peripheren Irland. Im peripheren Frankreich steht ein Descartes
auf, und in dem fernen Konigsberg erhebt sich ein Kant. Die Men-
schen, die weit entfernt sind, die das Zentrum von seinem Rand aus in
den Blick bekommen, die sich vor dem Menschen, wie er ist, und
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seinen neuen barbarischen Briidern bestimmen miissen, die hoffen,
weil sie noch Stiarke besitzen, diese Menschen besitzen die unverdor-
bene Vernunft, um die Wirklichkeit zu denken. Nichts bleibt ihnen
verborgen. Wie wird die Herrschaft, unter der sie leiden, verschleiert?
Wie wird ihre Philosophie zu einer ideologischen Ontologie, wenn
ihre Praxis die Befreiung vom Zentrum erbringt, das sie bekimpfen?
Die philosophische Intelligenz ist bereits wahrheitsfahig und klarsich-
tig, sie ist prézise, insofern sie an der Unterdriickung teilhat und kein
Privileg verteidigen muB, weil sie keines hat.

1.1.4 Das Zentrum, die klassische Ontologie und das System

1.1.4.1 Das kritische Denken, das in der Peripherie entsteht, — wel-
ches die soziale Peripherie, die unterdriickten Klassen, die »Lumpen«
sammeln will — zielt immer darauf ab, ins Zentrum zu gelangen. Das
ist sein Tod als Philosophie; es ist seine Geburt als vollendete Ontolo-
gie und als Ideologie. Das Denken, das sich ins Zentrum fliichtet,
endet damit, daB es alles als eine einzige Wirklichkeit denkt. Jenseits
seiner Grenzen liegt das Nicht-Sein, das Nichts, die Barbarei, die
Sinnlosigkeit. Das Sein selbst ist das Fundament des Systems oder der
Totalitdt des Sinns der Kultur oder der Welt des Menschen im Zen-
trum.

1.1.4.2 Bei Aristoteles, dem groBen Philosophen einer klassischen
Epoche, einer selbstzentrierten Sklavenhaltergesellschaft, ist der Grie-
che ein Mensch, wihrend weder der europédische Barbar ein Mensch
ist, weil es ihm an Geschicklichkeit mangelt, noch der Asiate, weil es
ihm an Kraft und Charakter fehlt; auch die Sklaven sind keine Men-
schen; die Frau ist nur zur Hélfte ein Mensch und das Kind nur der
Maoglichkeit nach. Mensch ist der freie Mann der griechischen Stadt.
Bei Thomas von Aquin iibt der Feudalherr ein ius dominativum iiber
den Sklaven und iiber den Horigen aus, ebenso wie der Mann iiber die
Frau. (Bereits Eva bleibt der Siinde verhaftet und kann die Erbsiinde
nicht iiberschreiten, weil die Mutter die Materie nur verwaltet, der
Mann aber dem Kind das Sein verleiht.) Bei Hegel ist der Staat, der
den Geist besitzt, der »Herrscher der Welt« vor dem anderen Staat, der
rechtlos ist. Fiir ihn konstituiert sich Europa als »Missionar der Zivili-
sation.

1.1.4.3 Die Ontologie, das Denken, welches das Sein — des lebendi-
gen und zentralen Systems — ausdriickt, ist die Ideologie der Ideolo-
gien; sie ist die Basis der Ideologie der Imperien, des Zentrums. Die
klassische Philosophie aller Zeiten ist die Vollendung oder die theore-
tische Konsequenz der praktischen Unterdriickung der Peripherie.
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1.1.4.4 Daher spielt die Philosophie der Herrschaft als das Zentrum
der ideologischen Hegemonie der herrschenden Klassen eine wesentli-
che Rolle in der Geschichte Europas. Dennoch 148t sich in dieser Ge-
schichte die Spur eines kritischen Denkens entdecken, das ansatzweise
eine Philosophie der Befreiung enthilt, insoweit es die ideologische
Formation der unterdriickten Klassen artikuliert.

1.1.5 Die griechische Philosophie

1.1.5.1 Von der Peripherie Griechenlands her verkiindet Parmenides
den radikalen Beginn der Philosophie als Ontologie: »Das Sein ist, das
Nicht-Sein ist nicht.« Was aber ist das Sein ohne die Basis der Lebens-
welt, ohne Horizont, der die Totalitit dessen, was lebt, umgreift, die
Grenze, die unsere Armeen kontrollieren? Das Sein fillt mit der Le-
benswelt zusammen; es ist wie das Licht (t0 f6s), das einen Umkreis
erleuchtet und selbst nicht zu sehen ist. Das Sein zeigt sich nicht; es
zeigt sich das, was durch das Sein beleuchtet wird: die Dinge (ta 6nta),
die Instrumente (ta pragmata). Das Sein aber ist griechisch, es ist das
der griechischen Kultur eigene Licht. Das Sein reicht bis an die Gren-
zen der Hellenizitit. Dariiber hinaus, jenseits des Horizonts befindet
sich das Nicht-Sein, der Barbar, Europa und Asien. Das ist so in der
Politik bei Platon, bei Aristoteles, Epikur und den Stoikern, wo der
Sinn der Ontologie deutlich zutage tritt.

1.1.5.2 Von den armen Kolonien, die wie Heraklit erfahren, da das
Sein der Logos ist, der die Stadt wie eine Mauer gegen die Barbaren
verteidigt, bis zum alexandrinischen oder rémischen Kosmopolitis-
mus, fiir den die Stadt auf der Lebenswelt des Kosmos griindet, ver-
gottlicht der Logos sozusagen die griechisch-romische Stadt und iden-
tifiziert sie mit der Natur selbst. Die Ontologie lduft so darauf hinaus,
daB das Sein, das Géttliche, das Politische und das Ewige »ein und die-
selbe Sache« sind. Identitidt von Macht und Herrschaft, das Zentrum
steht liber den Kolonien der anderen Kulturen, iiber den Sklaven der
anderen Rassen. Das Zentrum ist, die Peripherie ist nicht. Wenn das
Sein regiert, regieren und herrschen die Armeen des Cisars, des Ero-
berers. Das Sein ist; es ist, was sich zeigt und was herrscht.

1.1.5.3 Die klassische griechisch-romische Philosophie artikulierte in
der Tat, von einigen Ausnahmen abgesehen, die Interessen der Besit-
zenden und rechtfertigte ihre Herrschaft aus dem Begriff des Seins
selbst. Es ist leicht einzusehen, daB der Satz des Aristoteles, »Der
Sklave ist von Natur aus ein Sklave« oder die Tendenz der Stoiker und
Epikuréer, die Befreiung auf alle Biirger des Reiches auszudehnen,
dem »guten Gewissen« ihrer Anhidnger dient und andererseits die
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Herrschaft des Imperiums rechtfertigt, die endliche Herrschaft der
Gotter des Kosmopolitismus.

L]

1.1.6 Das mediterrane Denken zwischen Antike und Moderne

1.1.6.1 Der Mensch der Peripherie war zu dieser Zeit der arme Bedui-
ne der arabischen Wiiste, noch nicht der Indoeuropéer, der mit seinen
Pferden die eurasische Steppe durchquerte und eines Tages in Grie-
chenland, ins romische Reich und nach Indien eindrang. Der Beduine,
der Hirte der Wiiste, erfiahrt das Sein nicht nur als Licht, sondern auch
als Proximitit, als ein von-Angesicht-zu-Angesicht, ein Seite-an-Seite
mit dem Bruder derselben Rasse, mit dem Fremden, dem er seine
Gastfreundschaft anbietet. Dieser Beduine formt eines Tages die Rei-
che von Akkadien, von Assur und Babylonien; er hat teil am Exil von
Agypten. Er befreit sich mit Moses. Er wird den Ursprung der Weltan-
schauung legen, die Maimonides Jahrhunderte spiter als »Philosophie
der Schopfung« begreifen kann, als metaphysische Theorie, die die
praktisch-politische Revolution der Sklaven und Unterdriickten (3.4.4)
rechtfertigt.

1.1.6.2 Von der Peripherie her triumphiert in seinen klassischen Epo-
chen auch das Sein als die Freiheit, die in das aufmerksam horende
Ohr eindringt: in Byzanz seit dem vierten Jahrhundert, in Rom seit
dem sechsten Jahrhundert, in Paris seit dem dreizehnten Jahrhundert,
in Bagdad seit dem neunten Jahrhundert, in Cordoba seit dem zehnten
Jahrhundert. Die semitische (christliche, islamische und jiidische)
Welt besitzt auch ihre Ontologie, ihre urspriingliche Basisideologie.
Indem sie mit dem »Selig die Armen« beginnt und dies in dem Sinne
versteht, dafl Abel jetzt seine Stadt erbaut, wie es Augustinus im »Got-
tesstaat« ausdriickt, zielt sie darauf ab, das Neue am Sein mit dem be-
stehenden System, die irdische Stadt (im Mittelalter oder bei den Kali-
faten) mit der Stadt Gottes zu identifizieren. Die Idee der Schopfung,
die es erlaubt, die Sachen, die Dinge, die Systeme und Reiche als kon-
tingente und mogliche und deshalb als verdnderbare Dinge zu begrei-
fen (3.4.5.2), rechtfertigt das mittelalterliche, mediterrane System:
Gott wiinscht die Dinge so. Die Ideologisierung der subversiven Meta-
physik und Politik der Schopfung gerit zum Anfang ihres Endes; sie
bedeutet die Erstarrung der modernen europdischen Revolution des
Zentrums zum Fossil.

1.1.6.3 Auf die gleiche Weise endete das semitisch-christliche Den-
ken, das zuerst von Nomaden und einfachen Wiistenstimmen artiku-
liert wurde, mit der Rechtfertigung der herrschenden Klasse, der Welt
des mittelalterlichen Feudalismus. Die Kritik der feudalen Produktions-
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weise und der Struktur des vorgeschriebenen Tributs fehlte nicht, aber
sie fiihrte regelméBig in die Hiande der Inquisition.

1.1.7 Die moderne europédische Philosophie

1.1.7.1 Die Moderne beginnt mit dem Zeitpunkt, in dem das mediterra-
ne Jahrtausend zu Ende geht. Von den Kretern und Phoniziern bis zu
den Arabern und Venetiern blieb das Mittelmeer das zentrale Meer,
das Zentrum der Weltgeschichte. Weil das germanisch-lateinische Eu-
ropa durch die arabisch-tiirkische Welt (die vom Siiden Spaniens, von
Andalusien, bis — nach dem Fall Konstantinopels — vor die Tore von
Wien reichte) eingeschlossen war, konnte die alte Welt nicht expandie-
ren. Die mittelalterlichen Kreuzziige vermitteln den ersten Eindruck
von einem expansionistischen Europa, aber die Araber waren stark
genug, um die Grenzen in ihrer vorherigen Gestalt zu halten. Im vier-
zehnten Jahrhundert dann beginnen zuerst die Portugiesen und spéter
die Spanier in den Nordatlantik einzudringen (der vom Ende des fiinf-
zehnten Jahrhunderts bis zur Gegenwart das Zentrum der Geschichte
bildet). Spanien und Portugal schlieBen Europa zum Westen hin auf;
RuBland unternimmt dasselbe fiir den Osten. Im sechzehnten Jahrhun-
dert entdeckt Spanien den Pazifik auf dem westlichen, RuBland auf
dem Ostlichen Weg. Die arabische Welt ist jetzt vollkommen abge-
schlossen und verliert die zentrale Stellung, die sie iiber tausend Jahre
innehatte. Spanien und Portugal weichen spéiter dem englischen Reich.
Europa ist jetzt das Zentrum. Von der Erfahrung dieser durch Raum
und Macht begrenzten Zentralitit her beginnt der Européer an ein kon-
stitutives »Ich« zu glauben.

1.1.7.2 Vom »Ich erobere«, das in der Welt der Azteken und Inkas in
ganz Amerika gilt, vom »Ich versklave«, das in der Welt der Schwarzen
aus Afrika gilt, die fiir das Gold und Silber verkauft werden, das mit
dem Tod der Indios aus den Tiefen der Minen gewonnen wird, vom
»Ich vernichte«, das in den Kriegen mit Indien und China bis zum
schindlichen Opiumkrieg gilt, von diesem »Ich« geht das Cartesiani-
sche Denken im »Ich denke« (ego cogito) aus. Dieses Ich, gottlich seit
Spinoza, will eine einzige Substanz sein. Mit Hegel erlangte das »Ich
denke« von Kant die vollendete Gottlichkeit im »absoluten Wissen.
Absolutes Wissen heiBt, daBl das Wissen der Akt der Totalitit selbst als
solcher ist: Gott auf der Erde. Wenn der Glaube, der vollendete Kult
der absoluten Religion in der »Religionsphilosophie«, die GewiBheit
ist, die der Verstand als absolute Idee prisentiert, dann ist die besagte
GewiBheit diejenige, die die Herrscher der Welt besitzen, daf sie nim-
lich die Manifestation eben dieser Gottlichkeit auf Erden sind. Die
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Reiche des Zentrums, England und Frankreich als Kolonialméchte,
das nazistische Deutschland und spéter die Vereinigten Staaten mit der
CIA besitzen einmal mehr eine Ontologie, die sie rechtfertigt; eine
subtile Ideologie, die ihnen ein gutes Gewissen verschafft. Was ist
Nietzsche ohne die Apologie des Menschen als Eroberer und Krieger?
Was sind Phinomenologie und existentiales Denken ohne die Be-
schreibung eines Ich oder eines Daseins, vor dem sich eine Welt 6ff-
net, die immer sein Eigentum bleibt? Was sind alle kritischen Schulen,
die sich auf die Utopie stiitzen, wenn die Affirmation des Zentrums
selbst die reine zukiinftige Moglichkeit des »Selbst« ist? Was ist der
Strukturalismus ohne die Affirmation der Totalitdt — selbst wenn er
eine anthropologische Koexistenz respektiert — ohne eine politisch-
okonomische Losung fiir die reale Befreiung?

1.1.7.3 »Gott ist tot«, das heifit, daB Europa tot ist, weil es sich mit Gott
identifiziert hat: der Fetisch ist fiir uns gestorben und mit ihm seine
quantitative Verlangerung, die Vereinigten Staaten. Der Tod des Fe-
tischs ist wichtig, weil »jede Kritik mit der Kritik der (fetischistischen)
Religion« beginnt; Befreiung ist nur dann moglich, wenn sie den Mut
hat, gegeniiber den Herrschern des Zentrums atheistisch zu sein, und
so das Risiko auf sich nimmt, deren Macht, deren wirtschaftliche Boy-
kotte, deren Armeen und Agenten als Meister der Korruption, von
Mord und Gewalt zu erleiden.

1.1.7.4 »Homo homini lupus«, das ist die reale, politische Definition
des »ego cogito« und der modernen zeitgendssischen européischen
Philosophie. Sie ist der ontologische Ausdruck der Ideologie der biir-
gerlichen Klasse, die nach dem Triumph in der englischen Revolution
die kapitalistische Welt beherrschte. Wiederum wurde die Philosophie
zum Zentrum der ideologischen Hegemonie der herrschenden Klasse.

1.1.8 Die Philosophie der Befreiung der Peripherie
1.1.8.1 Kritik der Conquista

1.1.8.1.1 Die Philosophie der Befreiung ist jung, sie entstand um 1970
in Argentinien. Trotzdem sind ihre Vorldufer zum Teil dlter als die mo-
derne europiische Philosophie. Bartolomé de las Casas (1474-1566)
bringt sehr genau zum Ausdruck, da8 die »Eroberung des Gesichts der
Erde fiir die armen Volker zwei Seiten hat«, wenn er sich auf die zwei
Arten bezieht, mit denen die Européer die Peripherie beherrschen.
»Die eine Seite sind die ungerechten, grausamen, blutigen und tyranni-
schen Kriege«; d.h., die Européer haben die Bewohner der Peripherie
getotet (das ist der Tod des Anderen). »Die andere Seite besteht darin,
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daB sie nach der Ermordung all derer, die die Freiheit begehren konn-
ten, d.h. aller Ménner, weil die Frauen und Kinder nicht in den Krieg
zichen durften, diese in noch hérterer, schrecklicher und gewalttitiger
Sklaverei unterdriickten.« Es handelt sich, wie man sieht, um die ex-
plizite Dialektik von Herr und Knecht, so verdffentlicht 1552 in Sevilla
in der Schrift »Kurzer Bericht iiber die Zerstorung Indiens«. Sie haben
den Indio ermordet; wenn sie aber einen am Leben lieBen, machten sie
ihn zum grausam geknechteten Unterdriickten. Der Text zeigt auBer-
dem, daB sie die Frau am Leben lieBen, um mit ihr in wilder Ehe zu
leben (erotische Herrschaft), und ebenso die Kinder, um sie in europi-
ischer Kultur zu erziehen (pidagogische Herrschaft). Und so wurden
im Namen des neuen Gottes (im Namen von Gold und Silber, von
Dinar, Pfund Sterling oder Dollar) unzéhlige erst dem Merkantilis-
mus, dann dem Finanz-Imperialismus und gegenwartig dem Imperia-
lismus der Multinationalen geopfert, viele Millionen Menschen aus
der Peripherie, weit mehr, als im begrenzten Reich der Azteken (zum
Schrecken und Entsetzen des zivilisierten und religidsen Europa) dem
Gott Huitzilopochtli geopfert wurden.

1.1.8.1.2 Die Philosophie, die diese Realitit, die gegenwirtige welt-
weite Wirklichkeit, nicht von der Perspektive des Zentrums, der politi-
schen, 6konomischen oder militdrischen Macht aus, sondern von den
Grenzen des gegenwirtigen Zentrums der Welt, von der Peripherie aus
zu denken antritt, diese Philosophie wird keine Ideologie sein (oder
wenigstens nur in einem abgeschwichten Sinn). Thre Realitit ist die
ganze Erde; fiir sie sind auch die »Verdammten dieser Erde« (die keine
Nicht-Seienden sind) Wirklichkeit.

1.1.8.2 Die koloniale, merkantilistische Philosophie

1.1.8.2.1 Koloniale Philosophie nennen wir nicht nur die Philosophie,
die sich in Lateinamerika, Afrika oder Asien in der ersten Etappe seit
dem sechzehnten Jahrhundert findet (bereits 1552 werden die Univer-
sititen von Mexico und Lima gegriindet, mit den gleichen akademi-
schen Graden wie in Alcala oder Salamanca), sondern insbesondere
die Philosophie, die in der Peripherie im Geist der reinen Nachah-
mung oder Wiederholung der lebendigen Philosophie des Zentrums
arbeitet.

1.1.8.2.2 Die koloniale lateinamerikanische Philosophie wird in der
spanischen Peripherie gepflegt. Spanien, das wie keine andere abend-
landische Macht (durch den EinfluB der Renaissance und des iberi-
schen »Goldenen Zeitalters«) auf seinen amerikanischen Kolonien ba-
sierte, exportierte mehr als drei Jahrhunderte lang die Ausbildung in
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Philosophie (iiberwiegend deshalb, um die kirchlichen Studenten aus-
zubilden). Die beriihmtesten Fakultiten der Philosophie befanden sich
in Mexico; deren Professoren verdffentlichten ihre Werke in Louvain,
Leipzig, Venedig und andern grofien europdischen Verlagsorten, wie
im Fall der »Logica mexicana« des Antonio Rubio (1548-1615), die als
Textbuch in den Universititen von Alcala und Lima benutzt wurde
(eine Ausgabe datiert von 1605 in K6In). Dessenungeachtet wurde die
Philosophie auch in anderen Zentren gepflegt. So publizierte ein Juan
Espinoza Medrano (1632-1688) im Jahr 1688 seinen beriihmten Cursus
philosophicus. Es entstanden zahlreiche Fakultiten in Sante Fe von
Bogota, Guatemala, Quito, Santiago de Chile, Cordoba del Tucuman
usw. Trotz alledem, trotz dieses kreativen Aspekts reflektierte die Phi-
losophie die zweite spanische Scholastik. Im achtzehnten Jahrhundert
entstand die barocke Kultur der Jesuiten mit ihren groBartigen Kollek-
tivsiedlungen (reducciénes) fiir die Indios (die beriihmteste davon in
Paraguay), weiteren bedeutenden Werken in Philosophie, Physik, Ma-
thematik, Politik. Indes, jetzt wurden die Nachahmungen iiberwun-
den, und der Proze$ wurde auf doppelte Weise ideologisch: auf der
einen Seite durch das in Europa ideologisch gepragte Konzept des
Seins und auf der anderen Seite durch das wiederholte Verbergen der
Herrschaft in der Peripherie, die deren Leiden hervorbringt.

1.1.8.2.3 Die Phase des kolonialen Merkantilismus in den portugiesi-
schen Kolonien und in den ersten englischen Kolonien fiihrte nicht zur
Griindung philosophischer Zentren in der Peripherie. In Coimbra oder
in London bildeten sich koloniale Eliten. Es entstand eine kulturelle
Herrschaft, die sich allméhlich bis zur Vollendung steigerte.

1.1.8.3 Das Denken der kolonialen merkantilistischen Emanzipation

1.1.8.3.1 Vor zwei Jahrhunderten, genau seit 1776, begann der Prozef§
der Emanzipation gegen den Merkantilismus der Metropolen. In Neu-
England erhob sich eine Gruppe von tiichtigen Kolonisten gegen die
Metropole England und begann so den Krieg der nationalen Emanzi-
pation. Dieser Proze$ wurde im spanisch-portugiesischen- Amerika
fortgesetzt, von 1810 bis 1899 — von der Emanzipation Argentiniens
und Perus bis zu der von Mexico, um in der Karibik zu enden: Puerto
Rico wurde von einer spanischen Kolonie zu einem »freien assoziier-
ten Staat« (contradictio terminorum!) der Vereinigten Staaten, so wie
ein halbes Jahrhundert zuvor Texas, Neu-Mexico und Kalifornien an-
nektiert und von Mexico losgerissen wurden. Von Washington bis zu
Hidalgo, Bolivar und San Martin gldnzt ein emanzipatorisches Den-
ken, das nicht zu einer expliziten Philosophie wird. Bentham sieht
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diese Emanzipation am Ende des achtzehnten Jahrhunderts, und Hegel
beschreibt sie in seiner Rechtsphilosophie von 1821: »England begriff,
daB die Emanzipation der Kolonien mehr Nutzen versprach, als sie in
Abhéngigkeit zu halten.« Das englische Reich hatte lernen miissen,
daB es nach der Akkumulation des Kapitals seine Biirokratie und seine
Armee aus den Kolonien zuriickziechen mufite. Die Kimpfer der
Emanzipation waren schopferisch, was den Bereich ihrer Aktionen be-
trifft; sie iibersahen aber nicht die ganze Tragweite ihres Handelns.
Die Befreiung, von der die Philosophie der Befreiung spricht, lag noch
in weiter Zukunft. Dennoch kann sich unsere heutige Philosophie von
dieser tiefen Sehnsucht nach Freiheit inspirieren lassen.

1.1.8.4 Die Philosophie der imperialistischen Rekolonisation

1.1.8.4.1 Aber gleichzeitig mit der ersten Krise der industriellen Revo-
lution, in England und besonders in Frankreich um das Jahr 1850, be-
gannen die Metropolen eine Etappe des Kolonialismus (in der zweiten
Hilfte des neunzehnten Jahrhunderts), um eine ausreichende Repro-
duktion des Kapitals zu gewéhrleisten. Jetzt sind es die arabische Welt,
Schwarzafrika, Indien, Siidostasien und China, die vom monopolisti-
schen Finanzimperialismus angegriffen werden.

1.1.8.4.2 Die kolonialen Eliten wurden jetzt systematisch ins Zentrum
gelockt. Oxford, Cambridge, Paris verwandelten sich in Zentren der
Re-Education (der Umerziehung), der »Gehirnwasche«, bis weit ins
zwanzigste Jahrhundert hinein. Die kreolischen Oligarchien machten
Mestizen, Schwarze und Asiaten zu Kolonialen. Sie kopierten die Phi-
losophie der Metropolen. Wahre Marionetten wiederholten spiter in
der Peripherie, was ihre hervorragenden Professoren der groBen Uni-
versititen der Metropolen sie gelehrt hatten. In Kairo, Dakar, Saigon
oder Peking, ebenso wie in Buenos Aires oder Lima, lehrten sie ihre
Schiiler das »ego cogito«, welches sie selbst als konstituierte Ideen, als
Denkobijekte zuriicklie, als Seiende, die dem »Willen zur Macht« wie
ohnmichtig, als willige Opfer der Herrschaft zu Verfiigung standen.
Kastrierte Lehrer, die ihre Schiiler kastrierten.

1.1.8.4.3 Diese kolonisierten Philosophen vergaSen die Vergangen-
heit. Die arabische Welt kehrte nicht zu ihrer glinzenden Philosophie
zuriick, die im neunten Jahrhundert bliihte; Indien und China, die seit
mehr als drei Jahrtausenden ungeheure Schétze eines groen Denkens
geboren hatten, schamten sich ihrer Weisen. Die Vergangenheit wider-
stand dem EinfluB des imperialen, metropolitanen, modernen Den-
kens nicht, am wenigsten in den Gruppen, die sich um Fortschritt, Mo-
dernitdt und Entwicklung bemiihten.
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1.1.8.4.4 Die modernen europdischen Philosophen denken die Reali-
tit, wie sie ihnen begegnet: sie verstehen die Peripherie vom Zentrum
aus. Aber die kolonialen Philosophen der Peripherie wiederholen eine
Vision, die ihnen duBerlich ist, die nicht ihre eigene ist: sie sehen sich
aus der Sicht des Zentrums als Nicht-Seiende, als Nichts, und sie leh-
ren ihre Schiiler, die noch etwas sind (aus diesem Grund sind sie Anal-
phabeten fiir die Alphabeten, weil diese sie zu beherrschen wiin-
schen), daB sie in Wahrheit nichts sind, daB sie nichtsnutzige Randfi-
guren der Geschichte sind. Wenn sie ihre Studien abgeschlossen haben
(als Schiiler, die etwas waren, weil sie in der europaischen Philosophie
ungebildet waren), verschwinden sie wie ihre kolonialen Lehrer von
der Landkarte (geopolitisch existieren sie nicht, philosophisch auch

- nicht). Dies ist die traurige Ideologie mit dem Namen Philosophie, die
noch in der Mehrzahl der philosophischen Zentren von der Mehrheit
der Professoren gelehrt wird.

1.1.8.5 Das Denken der englischen und franzdsischen neokolonialen,
imperialistischen Emanzipation

1.1.8.5.1 Mit dem Zweiten Weltkrieg stieg eine neue Weltmacht auf:
die Vereinigten Staaten seit Jalta. In ihre Hegemonie gerieten die Kolo-
nien des englischen Reiches und der Gebiete, die von den franzosi-
schen und anderen européischen Nationen iibriggeblieben waren. Die
Helden der neokolonialen Emanzipation befanden sich in einer zwie-
spéltigen politischen Lage. Mahatma Gandhi in Indien, Abdel Nasser
in Agypten, Patrice Lumumba in Afrika: Sie dachten an die Freiheit,

aber es war ihnen nicht bewuBt, daf sie aus den Hinden Englands,

Frankreichs oder Belgiens in die Hinde der Vereinigten Staaten fielen.
Wie in der Etappe des ersten Kolonialismus (1.1.8.2) ergab sich reich-
lich Stoff fiir das philosophische Denken. Freiheit ist eher eine ferne
Utopie als eine gesicherte Realitit. Dennoch gab es keine groBie, expli-
zite Philosophie der nationalen antikolonialen Emanzipation, sondern
nur einige Manifeste, Pamphlete und politische Werke (die eine Philo-
sophie implizieren, aber keine Philosophie im strikten Sinne sind).
Das hier reflektierte Denken wurde zum Ansatz der Uberwindung des
modernen weltweit verbreiteten Denkens in der Peripherie. Es stellte
sich auf einen adidquaten hermeneutischen Ort: auf die richtige Per-
spektive. Aber es war noch keine ausgearbeitete Philosophie, obwohl
ein Frantz Fanon bereits mit dieser Aufgabe begonnen hatte.
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1.1.8.6 Die Peripherie in Abhédngigkeit vom multinationalen
Kapitalismus

1.1.8.6.1 Der neue Imperialismus, ein Resultat der dritten industriellen
Revolution (wenn die erste die Revolution der Maschine und die zweite
die der monopolistischen Finanz war, dann ist die dritte die des inter-
nationalen Regiments der Multinationalen, die die neuen Kolonien von
innen beherrschen), teilt die Welt in zwei Teile. Die Peripherie ist seit
Jalta nicht von der UdSSR abhingig, weil sie in ihrem Kampf den Ver-
einigten Staaten gegeniibersteht. Jetzt braucht der Imperialismus zum
ersten Mal keine Waren zu verkaufen. Eine Nation, die zum gegneri-
schen Lager gehort, ist eine Ware, die noch nicht durch die Multinatio-
nalen ausgebeutet werden kann. Diese erobern die Gebiete weder mit
Waffen, noch schaffen sie Biirokratien. Sie sind jetzt, direkt oder indi-
rekt, Eigentiimer der Schliisselindustrien, die die Rohstoffe, die Indu-
strieprodukte und Dienstleistungen der Peripherie herstellen. Ferner
iibt der Imperialismus eine politische Kontrolle iiber seine neuen Kolo-
nien und ihre Armeen aus. Dies geschieht dadurch, dafl das Imperium
eine Politik der Produktion der Wiinsche und Bediirfnisse (4.3.3) ent-
wickelt. Diese befihigt es, durch den massiven Einsatz von Kommuni-
kationsmedien das Volk in der Peripherie mit seinen eigenen nationa-
len Oligarchien zu beherrschen. Es handelt sich deshalb auch um einen
ideologischen Imperialismus (4.2.7 und 5.7).

1.1.86.2 Die progressivistische Philosophie des Zentrums wird durch
ihre einfache Wiederholung in der Peripherie zu einer versteckten
Ideologie (und wir denken jetzt nicht an die Phidnomenologie oder den
Existentialismus, sei es auf Grund ihrer Voraussetzungen oder auf
Grund ihres tatsdchlichen, nicht eingestandenen Zieles, auch nicht ein-
mal an den Funktionalismus oder an die kritische Theorie, sondern an
die Wissenschaft, die sich als szientistisch begreift, ebenso an den
Marxismus, wenn er seine Prinzipien nicht von der Peripherie her
(5.9.1.2-5) versteht). Die Ontologie und die halbierte Kritik (d.h. dieje-
nige, die denkt, daBl die Wissenschaft keine Ideologie sein kann: sie
wird durch ihre Hypothesen und ihre Projekte zur unbewuBten Reali-
tdt) sind so die letzten ideologischen Fundamente der imperialistischen
Ideologie (3.3.6).

1.1.8.7 Die Philosophie der Befreiung

1.1.87.1 Es geht darum, daB die neokoloniale Befreiung der letzte und
groBte Schritt des Kapitalismus ist, des nordamerikanischen Imperia-
lismus, des Imperialismus, der sich iiber Teile von Asien, iiber fast
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ganz Afrika und Lateinamerika erstreckt. Nur China und Vietnam in
Asien, Kuba in Lateinamerika und einige afrikanische Linder besitzen
ein Minimum an Freiheit, sicherlich weit mehr als die tibrigen abhéin-
gigen Nationen. Es ist klar, daB man die geopolitische Teilung, die
1945 in Jalta vollzogen wurde, beniitzen muf; man muf sich an die po-
litisch-militarische Macht anndhern, die den Bereich auBBerhalb des ei-
genen Teils der geteilten Welt kontrolliert, um so innerhalb der eigenen
Grenzen eine relative Freiheit zu erlangen. So ndhert sich China an die
Vereinigten Staaten an, um die Freiheit vor der benachbarten UdSSR
zu schiitzen, und Kuba verbiindet sich um seiner Freiheit willen mit
der UdSSR gegen die benachbarten USA. Wir sind weit davon ent-
fernt, den Inhalt der politisch-6konomischen Modelle zu relativieren!
Wir wollen nur den geopolitischen Faktor verdeutlichen, den die peri-
pheren Nationen niemals vergessen konnen, weil das ihr Untergang
wire. Die Katze kann sich dquivok verhalten; fiir sie ist der Irrtum eine
falsche Handbewegung. Die Maus kann sich nicht dquivok verhalten;
der Irrtum bedeutet ihren Tod. Wenn die Maus lebt, dann deshalb, weil
sie kliiger ist als die Katze.

1.1.8.7.2 Gegen die klassische Ontologie des Zentrums von Hegel bis
Marcuse — um die Beriihmtesten in Europa und Nordamerika zu nen-
nen — erhebt sich eine Philosophie der Peripherie, der Unterdriickten,
des Schattens, den das Licht des Seins nicht erleuchten konnte. Vom
Nicht-Sein her, vom Nichts, vom Anderen, von der Exterioritit, vom
Geheimnis des Nicht-Seins her, entsteht unser Denken. Es ist deshalb
eine »barbarische Philosophie«.

1.1.87.3 So beansprucht die Philosophie der Befreiung eine Metaphy-
sik (2.4.9.2) — die keine Ontologie ist (2.4.9.1) — zu formulieren, die
den Anforderungen der revolutiondren Praxis (3.1.7-8) und der techno-
logischen Poiesis (4.4) entspricht, ausgehend von der peripheren Ge-
sellschaftsformation, die vollstindig mit deren Produktionsweise ver-
flochten ist. Fiir sie ist es notwendig, das Sein als ihr vorgegebene
ewige und gottliche Basis zu destruieren; die fetischistische Religion
zu negieren; die Funktionalismen, seien sie strukturalistischer, lo-
gisch-szientistischer oder mathematischer Art zu demaskieren, die
vorgeben, daB die Vernunft das Ganze nicht dialektisch kritisieren und
operationalisieren kann; den Sinn der Befreiungspraxis zu beschrei-
ben, den die nachhegelianischen Kritiker der européischen Linken nur
teilweise beleuchtet haben und den uns nur die Praxis der gegenwirtig
unterdriickten Volker der Peripherie, die Praxis der durch die machi-
stische Ideologie verletzten Frau und des domestizierten Kindes zur
Ginze enthiillen kann (5.9).
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2. Von der Phinomenologie zur Befreiung

Die Phinomenologie beschiftigt sich, wie ihr Name sagt, mit dem,
was erscheint und damit, wie es vor dem Horizont der Welt, des Sy-
stems oder des Seins erscheint. Die Epiphanie dagegen ist die Offenba-
rung der Unterdriickten, der Armen; sie ist weder einfach eine Er-
scheinung noch ein Phdnomen, vielmehr enthilt sie immer eine meta-
physische Exterioritit. Der, der sich selbst offenbart, transzendiert das
System und stellt das Gegebene immer in Frage. Die Epiphanie ist der
Ansatzpunkt wirklicher Befreiung.

2.1  Proximitiit
2.1.1 Die Fragestellung

2.1.1.1 Die griechische oder indoeuropdische (1.1.5) und die moderne
europdische (1.1.7) Erfahrung privilegierten die Beziehung des Men-
schen zur Natur (Natur als physis oder natura), weil sie das Sein als
Licht oder Erkenntnis (cogito) verstanden. In beiden Fillen werden die
Welt und die Politik begrifflich als Objekte des Sehens, des Herrschens
und Kontrollierens definiert.

2.1.1.2 Wenn wir im Gegenteil dazu der Raumlichkeit (Proximitit
oder Distanz, Zentrum oder Peripherie) oder der Politik (3.1, Herr-
scher und Beherrschte), d.h. dem Verhiltnis von Mensch zu Mensch,
das die urspriingliche semitische Erfahrung der Wirklichkeit als Frei-
heit ausmacht, einen bevorzugten Platz einrdumen, werden wir mit
dem philosophischen Diskurs an einem anderen Punkt ansetzen
konnen.

2.1.1.3 Das bedeutet dann, bei einer Person anzusetzen, die sich jen-
seits der Welt der Ontologie oder des Seins befindet, die der Welt und
threm Horizont vorausgeht. Von der Proximitit her, d.h. von einem
Ort jenseits der Proxemie, der der Wahrheit des Seins vorausliegt,
kommen wir ans »Licht der Welt«, wenn wir erscheinen, wenn uns un-
sere Mutter gebiert. Gebdren (miitterlicher Akt) heifit erscheinen (Akt
des Kindes).

2.1.2 Die Approximation

2.1.2.1 Ich spreche hier nicht davon, zu einem Tisch, zu einem Stuhl,
zu einem Ding zu gehen, sich einer Sache anzunéhern, sich ihr zu na-
hern, um sie zu greifen, zu kaufen, zu verkaufen oder zu gebrauchen.
Die Nihe zu Sachen werde ich als Proxemie bezeichnen. Ich spreche
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Schema 2.1

das Selbst der Andere

I

. .

PROXIMITAT

von der Approximation an eine Person, von einer Verkiirzung der Di-
stanz zu jemandem, der uns annehmen oder zuriickweisen kann, der
uns die Hand geben oder beleidigen, der uns kiissen oder toten kann.
Eine Approximation in Gerechtigkeit ist immer riskant, weil sie die
Verkiirzung der Distanz zu einer von mir divergenten Freiheit be-
deutet.

2.1.2.2 Approximation heift, an einem Punkt jenseits des Ursprungs
der Welt anzusetzen. Sie ist ein »archaischer« Akt (wenn arché den Ur-
sprung bezeichnet, der vor allen anderen Urspriingen liegt). Sie liegt
vor allem anderen, das vorausliegt. Wenn das System oder die Welt
den Dingen voraus ist, die sich darin befinden, wenn die Verantwor-
tung fiir die Welt des anderen der Verantwortung fiir die eigene Welt
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vorausliegt, dann geht die Approximation an die Unmittelbarkeit der
Proximitit allem anderen voraus.

2.1.2.3 Die Approximation an die Proximitit liegt dem Signifikanten
und dem Signifikat voraus. Sie ist die Suche nach dem Ursprung der
Beziehung von Signifikant und Signifikat, nach dem Ursprung der Sig-
nifikation selbst. Sie bedeutet, sich selbst anzubieten, sich selbst vor
aller Prisenz zu préisentieren; sie ist eine Signifikation, die sich selbst
bedeutet; sie ist das Angebot als Ursprung der Semiotik.

2.1.2.4 Die Distanz zu verkiirzen, das ist Praxis. Sie ist ein Handeln
fiir den anderen als anderen, eine Handlung, die auf die Proximitit ge-
richtet ist. Praxis ist genau dies und nichts anderes: eine Approxima-
tion an die Proximitit. Die Proxemie ist eine Anndherung an die
Dinge. Aber etwas zu beriihren oder zu fiihlen ist etwas ganz anderes,
als jemanden zu liebkosen oder zu kiissen. Es sind zwei ganz verschie-
dene Dinge, das neutrale Sein zu verstehen oder die ersehnte Wirklich-
keit des geliebten Anderen zu umarmen.

2.1.2.5 Die Approximation vollzieht sich als Annidherung an den ur-
spriinglichen Ursprung, an die origindre Archiologie des metaphysi-
schen Diskurses, der philosophisch, aber noch mehr historisch und
politisch ist.

2.1.2.6. »Stellen wir uns eine Assoziation freier Menschen vor«, sagt
Marx. Eine Gemeinschaft von Menschen, Von-Angesicht-zu-Ange-
sicht, frei von Unterdriickung; eine utopische Gesellschaft von »Néch-
sten, die nicht deshalb miteinander verbunden sind, weil sie Giiter fiir
ein und denselben Markt produzieren, sondern die aufgrund der prak-
tischen Gegenwart der urspriinglichen Proximitit untereinander ver-
bunden sind.

2.1.3 Die urspriingliche Proximitét

2.1.3.1 Der Mensch wird nicht in der Natur geboren. Er wird nicht von
feindlichen Elementen, von Steinen oder Pflanzen geboren. Eine Per-
son wird von einer Mutter geboren und in die Arme der Mutter aufge-
nommen. Ein Mensch wird von einem anderen Menschen geboren und
erhilt von ihm Geborgenheit. Wenn wir nicht Lebendgebirende (vivi-
pari) im Gegensatz zu Fischen wiéren, konnte man sagen, dafl die Er-
fahrung der Proxemie, die Erfahrung der Beziehung von einer Person
zur Natur die erste Erfahrung wire. Der Fisch muB sich selbst allein
in dem unbegrenzten, feindseligen Wasser verteidigen, das ihn umgibt.
Eine Person wird dagegen von einem Anderen, nicht von einer Sache
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geboren; das Neugeborene wird durch eine Person, nicht durch eine
Sache ernihrt.

2.1.3.2 Die erste Proximitit, die Unmittelbarkeit vor aller Unmittel-
barkeit, ist das Stillen. Mund und Brust bilden eine Proximitit, die
niahrt, warmt und schiitzt. Die Héinde des Kindes, die die Mutter be-
rithren, spielen oder arbeiten noch nicht. Der kleine Ful ging noch
nicht in die Ferne spazieren. Der saugende Mund hat noch keine Rede
gehalten, keine Beleidigungen oder Segnungen ausgesprochen; er hat
niemanden gebissen, den er haBit, niemanden gekiifit, den er liebt. Das
Stillen ist die Unmittelbarkeit vor aller Distanz, Kultur und Arbeit; es
ist eine Proximitit vor der Okonomie und der Technik (4.4); es enthilt
bereits die Praxis der Sexualitit (3.2), der Pddagogik (3.3) und der Po-
litik (3.1). Dennoch ist die Proximitit des Stillens eschatologisch: sie
projiziert sich selbst so in die Zukunft, wie sie aus der Vergangenheit
kommt; sie fordert das Ende und den Anfang ein. Und sie ist einzigar-
tig ohne Riicksicht darauf, wie oft sie wiederholt wird.

2.1.4 Die geschichtliche Proximitit

2.1.4.1 Die Unmittelbarkeit des Mutter-Kind-Verhdltnis wird auch in
einer kulturell-gesellschaftlichen Struktur gelebt. Die Geburt findet
immer in einer symbolischen Totalitét statt, die das Neugeborene mit
den Zeichen ihrer Geschichte pragt. Der Mensch wird in eine Familie
hineingeboren, wichst in einer Familie oder einer anderen gesell-
schaftlichen Gruppe und in einer Gesellschaft einer geschichtlichen
Epoche auf, in der sich einem die Bedeutung der Welt entfaltet. Es gibt
deshalb eine Proximitdt vor der Welt, ein Von-Angesicht-zu-Ange-
sicht, das uns mit einem herzlichen Licheln begriift oder mit der
Kilte, Hirte und Gewalt von traditionellen Regeln einschrinkt — das
Ethos des Volkes.

2.1.4.2 Gegeniiber der Welt besitzt das Volk Prioritit; gegeniiber dem
Sein besitzt die Realitit des Anderen Prioritit; vor allem anderen
kommt es auf die Verantwortung fiir die Schwachen an, fiir die, die
noch nicht sind — eine Verantwortung fiir die, die neue Personen
schaffen wie die Eltern oder fiir die, die fiir neue Strukturen kdmpfen
wie die Politiker und Lehrer der Befreiung.

2.1.4.3 Ob als Gegeniiber von-Angesicht-zu-Angesicht im Mutter-
Kind-Verhiltnis beim Stillen, ob als Gegeniiber von Geschlecht zu Ge-
schlecht im Mann-Frau-Verhiltnis der Liebe, ob als Schulter-an-
Schulter der Kollegen in einer Versammlung, die iiber das Schicksal
des Landes entscheidet, oder ob als Gegeniiber von Wort und Horen in
der Lehrer-Schiiler-Beziehung bei der Aneignung des Lebens: Die
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Proximitit ist das Wort, das das Wesen der Person am besten zum Aus-
druck bringt, ihre erste (archidologische) und letzte (eschatologische)
Fiille, eine Erfahrung, deren Erinnerung die Menschen in ihren tief-
sten Bediirfnissen und in ihren ehrgeizigsten und groBherzigsten Un-
ternehmungen mobilisiert.

2.1.4.4 Das »Von-Angesicht-zu-Angesicht« der Arbeiter in der ur-
spriinglichen Produktion bedeutet, daB die Arbeiter den Produktions-
prozef selbst organisieren, in voller Verantwortung kontrollieren, an
der Planung, an der Verteilung der Arbeit, der Produkte und deren
Konsumtion partizipieren. Der »gesellschaftliche« Charakter der
Ware kommt ihnen nicht durch den »Markt« (das Wertgesetz) zu, son-
dern durch die urspriingliche Proximitit (2.1.2.6).

2.1.5 Die Proximitit als zeitlose Gleichzeitigkeit

2.1.5.1 Im Verhiltnis des Von-Angesicht-zu-Angesicht, in der histori-
schen Unmittelbarkeit zum Beispiel, wird die Reziprozitit gewagt. Ein
Héndeschiitteln, ein freundliches Wort, ein harter Konflikt, kamerad-
schaftliche Zusammenarbeit, ein freundschaftlicher Dialog, ein lei-
denschaftlicher Kufl — das alles ist die urspriingliche Reziprozitit der
Proximitdt. Da gibt es keine Distanz mehr; die frithere Distanz wurde
verkiirzt; man lebt den absoluten Moment, fiir den die Zeit nebensich-
lich ist.

2.1.5.2 Die 6konomische, technologische und semiotische Geschichte
ist diachron. Die Zeit geht in der Erwartung kiinftiger Proximitéit vor-
iber, die durch die Erinnerung an die vergangene Proximitit inspiriert
wird. Aber in der Unmittelbarkeit der Proximitit selbst wird die Zeit
synchron; meine Zeit ist deine Zeit, unsere Zeit; unsere Zeit ist deine
Zeit, Zeit der Solidaritit in Arbeit und Spiel. Die Gleichzeitigkeit
derer, die die Proximitit leben, wird zeitlos. Im Moment der Proximi-
tat konvergieren die unterschiedlichen und separaten Zeiten und 16sen
sich in der Freude des Zusammenseins auf. Dennoch ist die Zeitlosig-
keit des Momentes der Proximitit der Bezugspunkt der Geschichte,
mit dem die Zeitalter und Epochen beginnen und enden.

2.1.5.3 Die Zeitlosigkeit der Proximitit iiberholt die abstrakte Zeit-
lichkeit und stellt die Verbindung zu der vernachldssigten Raumlich-
keit her. Der Nichtraumlichkeit der Proximitit entspringt auch das Ge-
fiihl fiir Distanz und Entfernung. Die Proximitit als nichtraumliche
Zeitlosigkeit des Momentes liegt vor jeder Thematisierung durch das
BewuBtsein und vor jeder 6konomischen Aktivitit.
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2.1.5.4 Nichtrdumliche Zeitlosigkeit ist ein Reden ohne Worte; sie ist
der konkrete Andere, der sich anbietet, ohne dazu eines universalen
Signifikanten zu bediirfen. Die Proximitit ist die Wurzel der Praxis
und der Ausgangspunkt jeder Verantwortung fiir den Anderen. Nur
wer die Proximitit in Gerechtigkeit und Freude gelebt hat, iibernimmt
Verantwortung fiir die Armen und wiinscht ihnen die Proximitit der
Gleichen.

2.1.6 Von der archidologischen zur eschatologischen Proximitéit

2.1.6.1 Die »gliicklichen« Proximititen — die erotische Proximitéit von
KuB und Koitus, die politische Proximitit der Solidaritit, die pidago-
gische des Stillens — sind wesentlich dquivok. Der KuB der Liebenden
kann eine auto-erotische Totalisation, ein hedonistischer Gebrauch des
Anderen sein. Die Versammlung der Kollegen kann sich als eine Grup-
pe von Sektierern und Mordern gegen andere abschlieBen. Selbst das
Stillen kann von einer Mutter als Kompensation fiir den fehlenden Or-
gasmus in der Beziehung zu einem kastrierten, machistischen Mann
erfahren werden. Die Proximitit verhdlt sich dann dquivok.

2.1.6.2 Die metaphysische Proximitit wird zur eindeutigen, wahren
Realitit im Angesicht des Unterdriickten, des Armen, derer, die — au-
Berhalb jeden Systems — nach Gerechtigkeit rufen, von denen ein Ver-
langen nach Freiheit ausgeht und die an die Verantwortung appellie-
ren. Die Proximitit ist eindeutig, wo sie sich auf den bezieht, der auf-
grund seiner Not, seines Elends und seiner Bediirftigkeit der Hilfe be-
darf.

2.1.6.3 Die erste oder archidologische Proximitit nimmt die letzte oder
eschatologische Proximitit vorweg, die jenseits allen Strebens liegt, wie
der immer unerfiillte Wunsch oder das realisierte Unendliche. Es ist ein
Wunsch nach Proximitiit ohne Distanz, ohne Okonomie, ohne Wider-
spriiche, ohne Krieg. Das ist die Utopie, die uns in Bewegung hiit.
2.16.4 Die erste und die letzte Proximitéit sind immer ein Spiel oder ein
~ Pest. Ein Fest zeigt die metaphysische Kategorie erfiillter Proximitit an
wie die Freude, wenn Freude als die Verwirklichung des Realen, als die
Befriedigung gemiB der Erfiillung des Wunsches durch das Gewiinschte
verstanden wird.

2.1.6.5 Die Proximitit ist ein Fest: das politische Fest der Kollegen als
Mitkimpfer und Mitbiirger, die ihre Freude iiber die fiir das Volk ge-
wonnenen Wahlen oder iiber den Sturz einen Feindes in Demonstratio-
nen ausdriicken, das Festessen einer Gewerkschaft, die im Streik erfolg-
reich war. Sie ist das padagogische Fest der rebellierenden Jugend und
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ihrer Universititsreform in Cordoba, Argentinien 1918, oder das Fest
der Jugend in Tanz und Musik, in dem sich ihre unterschiedliche Art,
ihre Originalitidt und Kreativitit ausdriicken. Sie ist das sexuelle Fest
in der Einsamkeit und Dunkelheit der Umarmung, des Kusses, des Or-
gasmus. Sie ist das Fest, das Festessen, die Liturgie und Diakonie der
Gemeinschaft im Jubel; der urspriingliche und letzte Bezugspunkt.

2.16.6 Die Proximitit ist Sicherheit und Wirme, die Unmittelbarkeit
von Fleisch und Wein; sie macht die Probleme vergessen und erfiillt
mit verdienter Freude. Die Proximitit ist ein Fest — der Befreiung,
nicht der Ausbeutung, der Ungerechtigkeit oder Entweihung. Sie ist
ein Fest der Gleichen, Freien und Gerechten, derer, die nach einer
Ordnung der Proximitit ohne Konterrevolution und Riickfall streben.

2.1.6.7 Archiologisch zeitlos und eschatologisch utopisch ist die Pro-
ximitit die wesentliche Wirklichkeit der Person, der Ansatz des philo-
sophischen Diskurses der Befreiung und der Metaphysik in ihrem
strikten Sinn — als reales, reflektiertes und prézises Konzept.

2.2  Die Totalit:t
2.2.1 Die Fragestellung

2.2.1.1 Die Proximitit als das Verhiltnis des Von-Angesicht-zu-Ange-
sicht, von Mensch zu Mensch 148t immer Platz fiir eine Distanz. Das
Baby wird in die Wiege gelegt; der Geliebte muBl weg zur Arbeit; Leh-
rer und Schiiler miissen sich trennen, um ihr Leben weiterzufiihren;
die Biirger verlassen die politische Versammlung, um ihre Arbeit in
der gesellschaftlichen Okonomie aufzunehmen; sogar die Anbetung
filhrt zum Dienst. Der Umweg iiber die Distanz macht zukiinftige
Proximitit moglich.

2.2.1.2 Wenn die Menschen die Proximitit verlassen, nihern sie sich
den Seienden, den Objekten. »Sinn-Dinge«* oder Seiende begegnen
uns in einer fast unendlichen Vielfalt. Trotzdem sind sie niemals iso-
lierte Momente, sondern sie befinden sich in einem System als Teil
einer Totalitit, das sie einschlieBt, umgreift und zu einer organischen
Einheit macht. Es gibt nicht ein Seiendes hier und ein anderes dort.
Alle Seienden haben einen Platz in einer Ordnung; sie haben eine
Funktion in einem Ganzen; sie stehen in einem Zusammenhang, sie
sind zusammengesetzt (sys-tema im Griech.: System). Die Ebene der
Seienden ist die Proxemie oder das Ontische; die Ebene der Totalitiit, ob

* Sinn-Dinge (cosa sentido) ist ein Terminus des spanischen Philosophen Xavier
Zubin (Anm. d. Ubers.).
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welthaft, natiirlich, 6konomisch, kiinstlich 0.4., ist das Ontologische.
Die interpretierende, bewertende und produktive Vernunft (4.1-4.4)
beschiiftigt sich mit dem Seienden; mit der Totalitét befait sich die dia-
lektische Vernunft (2.2.8), mit der Exterioritit befat sich die histori-
sche, analektische oder befreiende Vernunft (5.3) und die praktisch-
poietische Vernunft (5.4-5.5).

Schema 2.2

[ DENTITTAT

Seiendes

der Andere
Differenz

TOTALTITAT

2.2.2 Welt und Totalitit

2.2.2.1 Die Sinn-Dinge oder Seienden umgeben uns nicht einfach
chaotisch. Wenn wir von einer Welt sprechen, beziehen wir uns auf
den alltéiglichen Horizont, in dem wir leben. Die Welt ist die Welt mei-
nes Hauses, meiner Umgebung, meines Landes, meiner Arbeiterklas-
se. Die Welt ist daher eine instrumentelle Totalitit von Sinn. Sie ist
nicht nur eine duBerliche Ansammlung von Seienden, sondern die To-
talitit der Seienden mit Sinn. Es handelt sich hier nicht um den Kos-
mos als eine Totalitit realer Dinge (2.2.3.1), sondern um die sinnvolle
Totalitit des Seienden. Die Welt, so konnen wir sagen, entfaltet sich
langsam als Moment unseres Begriffes. Das ist nicht die erste Erfah-
rung, wie die Ontologie glaubt. An erster Stelle steht die Proximitat,
die jeder anderen Erfahrung der Welt vorausgeht. Die Proximitit je-
doch macht die Distanz moglich. Von diesem Moment an wird die
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Welt mit Seienden bevilkert, den ersten Reizen von Kilte, Hitze, Hun-
ger — und sich bewegenden Schatten, die den umgeben, der gerade
das »Licht der Welt« erblickt hat. Aber sehr bald beginnen die Ande-
ren, die Mutter, der Vater, die Geschwister, jeder Reaktion eine Bedeu-
tung zu geben, und langsam Schritt fiir Schritt, gestalten sie den ersten
Kreis: die Welt des einen Tag alten Kindes. Es ist bereits eine Welt,
aber wie eng ist noch ihr Horizont!

2.2.2.2 Jede Welt ist eine Totalitit. Die Totalitit bezeichnet den Hori-
zont der Horizonte. Es ist nicht abwegig, wenn Kant oder Wittgenstein
behaupten, daB die Welt weder ein Objekt noch ein Faktum sein kann.
Sie ist natiirlich der Horizont, in dem alle Seienden (Objekte oder Fak-
ten) ihre Bedeutung erhalten. Die Welt ist die grundlegende Totalitit;
sie ist die Totalitét der Totalitdten. Diese Einsicht erschreckt mathema-
tisch geschulte Analytiker, weil sie es gewohnt sind, das, was ist, zu
formalisieren. Die Totalitit korrespondiert der dialektischen Vernunft
(2.3.8 und 5.2) und nicht dem ontischen Verstehen oder einer analyti-
schen oder synthetischen Vernunft. Wenn ich mich im weiteren ohne
nihere Angaben auf die Totalitit beziehe, spreche ich von der Welt.

2.2.3 Welt und Kosmos

2.2.3.1 Im philosophischen Diskurs bezeichnen wir mit dem griechi-
schen Wort »Kosmos« die Totalitit der realen Dinge, ob sie dem Men-
schen bekannt sind oder nicht. Diese sind die Totalitit der himmli-
schen Korper, das Leben, die Wirklichkeit, insoweit sie durch sich
selbst, durch ihr Wesen konstituiert werden (3.4.6 und 4.1.2.1).

2.2.3.2 Dagegen bezeichnet Welt, lateinisch mundus, die Totalitit des
Sinnes, der im grundlegenden Horizont enthalten ist. Die Welt ist die
Totalitdt dessen, was ist (wirklich, moglich oder imaginir), was auf-
grund seiner Beziehung zur Menschheit und nicht nur an sich existiert.
Das Holz eines Tisches ist »es selbst«, von sich selbst aus; es ist eine
substantielle Wirklichkeit. Andererseits ist der Tisch ein Moment der
Welt. Ohne die Welt gibt es keinen Tisch, sondern nur Holz. Ohne
Menschheit gibt es keine Welt, sondern nur einen Kosmos. Es ist evi-
dent, daB es einen Kosmos vor der Menschheit gab, weil die Mensch-
heit erst ein paar Millionen Jahre alt ist (4.1.5), aber erst mit dem Auf-
treten der Menschheit im Kosmos erscheint die Welt als eine kosmi-
sche Wirklichkeit. Die Welt ist daher das System aller Systeme, das
den Menschen zur Basis hat. Okonomie, Politik, Soziologie, Mathe-
matik, Psychologie und alle anderen Systeme sind nur Subsysteme des
Systems der Systeme: der Welt.
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2.2.3.3 Das bedeutet nicht, daB die Welt ein Teil des Kosmos ist, son-
dern daB manche realen Dinge in der Welt die Funktion von Sinn-Din-
gen besitzen. Nichtsdestotrotz gibt es Dinge, die nicht kosmisch, son-
dern nur welthaft sind (alle imaginiren Dinge zum Beispiel). Aus die-
sem Grund sagen wir, daB es Dinge im Kosmos (in der Wirklichkeit)
gibt oder daB die Seienden in der Welt sind.

2.2.3.4 Der Idealismus betrachtet die Welt als die einzige Realitit; der
naive Realismus oder der gleichermafBien naive Materialismus betrach-
ten den Kosmos als teilweise vorgingige Realitit; gegen den Idealis-
mus behaupte ich den Kosmos als teilweise vorgingige Realitit; gegen
den Realismus behaupte ich die Welt als wirklich konstitutiv fiir die
menschliche Natur, und deshalb besitzen sogar imaginédre Dinge einen
Sinn (4.1.2.1).

2.2.3.5 In unserer Gesellschaft wurde die Wirklichkeit des Kosmos
dem Kapital subsumiert, und dessen eigene Logik tendiert dazu, die
»Welt« durch den immer und in jedem Fall erhobenen Anspruch auf
Mehrwert, auf Gewinn zu zerstoren.

2.2.4 Welt, Zeit und Raum

2.2.4.1 Die alltigliche Welt, so gewohnlich und natiirlich wie wir sie
jeden Tag erleben, ist eine Totalitéit in Zeit und Raum. Als Totalitét in
der Zeit ist sie eine Erinnerung der Vergangenheit, ein Standort fiir den
fundamentalen Zukunftsentwurf und die Existenz der Moglichkeiten,
von denen die Zukunft abhingt. Als raumliche Totalitéit situiert die
Welt immer das Ich, die Person, oder das Subjekt als ihr Zentrum; von
diesem Zentrum aus werden die Seienden rdumlich organisiert, von
den nichstliegenden mit der groften Bedeutung bis zu den am weite-
sten entfernten mit der geringsten Bedeutung — den peripheren Sei-
enden.

2.2.4.2 Die europiische Philosophie hat fast ausschlieBlich das Ge-
wicht auf die Zeitlichkeit gelegt und aus diesem Grund der Zukunft
einen bevorzugten Platz als Basis in den Konzepten des »Entwurfs«
(ein Terminus Heideggers; d.U.) und des »Prinzips Hoffnung« einge-
raumt. Dieses Problem muB genau begriffen und gleichzeitig muB
seine Falle aufgedeckt werden. Wenn der Mensch tatsichlich ist, was
er ist, aufgrund eines ontologischen Projekts, aufgrund dessen, was er
als Individuum oder als Gruppe zu erreichen sucht, dann ist das Pro-
jekt die fundamentale Moglichkeit des »Selbst«. Was einer bereits ist,
ist das, was er versucht. Unabhéngig davon, wie utopisch die ersehnte
Zukunft des Projektes ist, ist es nur die Aktualisierung dessen, was in
der gegenwirtigen Welt als Moglichkeit angelegt ist. Der Zeitlichkeit
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als Zukunft einen Vorrang einzurdumen bedeutet einen Vorrang fiir
das, was wir »immer schon« sind.

2.2.4.3 Dagegen beansprucht die Welt in der Riumlichkeit oder in der
Totalitit der Seienden mit einer bestimmten Proximitit oder Distanz
(vom Anderen in der primédren Proximitit) die zeitliche Vergangenheit
als den »Ort«, an dem »ich« geboren bin. Das »Wo-ich-geboren-bin« ist
die erste Determination vor allen anderen Determinationen. Bei den
Pygmaden in Afrika oder im Viertel der fiinften Avenue in New York ge-
boren zu werden, das ist beidesmal eine Geburt. Aber es ist eine Ge-
burt in eine andere Welt; es ist ein rdumliches Geborenwerden in eine
Welt, die — radikal, aber nicht absolut — die Orientierung des zukiinf-
tigen Projekts vorherbestimmt. Der eine, der bei den Pygmaéen gebo-
ren wird, wird sich bemiihen, ein grofler Jager zu werden; der andere
aus New York wird sich bemiihen, ein grofier Unternehmer (Men-
schenjager) zu werden.

2.2.4.4 Der Begriff der Welt bestimmt ein Projekt, das zeitlich zu-
kiinftig ist. Er bedeutet gleichzeitig, die Vergangenheit in einer Rium-
lichkeit zu bejahen, weil sie als menschliche Bedingung das Zentrum
der Welt prigt. Aber diese Welt kann in bezug auf andere Welten peri-
pher sein. Das ist der Grund, warum die Philosophie der Befreiung
ihre Aufmerksamkeit auf die Vergangenheit und auf die Riumlichkeit
der Welt richtet, um den Ursprung, die Archiologie unserer Abhin-
gigkeit, der Schwiche, des Leidens, der offensichtlichen Unfihigkeit
und Riickstindigkeit aufzudecken.

2.2.5 Grund, Identitit und Differenz

2.2.5.1 Was Funktionalisten (die nur Teile beobachten und erkldren)
oder solche, die nur als wissenschaftlich (ontische Ebene) gelten las-
‘sen, was sich mathematisch formulieren 148t, im allgemeinen nicht
verstehen, das ist die Tatsache, daB das Seiende Teil einer Totalitit ist
— der Alltagswelt, dem Ausgangspunkt und der Basis jedes anderen
Teilsystems. Die Alltagswelt ist die Basis, weil von der Alltiglichkeit
her jedes Teilobjekt der Betrachtung (der Wissenschaft z. B.) abstra-
hiert oder prizisiert werden kann. Der Grund (arché, ratio) definiert
eine Position in bezug auf das, was begriindet wird. Der primare
Grund ist deshalb das, woriiber nichts gesagt werden kann, weil es der
Ursprung aller Aussagen ist. Der Grund der Welt ist das, was berithm-
te Denker das Sein nennen. Das Sein der 6konomischen Realitit als
solcher ist z. B. — wie uns Marx in den Grundrissen erklart — die Ar-
beit als solche. Das Sein der machistischen Sexualitit ist, wie Freud
lehrt, der Phallus als solcher, die Phallizitit, das Bild des Vaters. Der



40 Kapitel 2: Von der Phdnomenologie zur Befreiung

Grund oder das Sein eines Systems ist das, was die Totalitit erklart.
Der Grund der Welt ist die Suche, die sich auf die Zukunft richtet —
eine Suche, die in der Vergangenheit verankert bleibt oder durch die
sie bestimmende Raumlichkeit desselben Grundes (wie das Funda-
ment der Grund eines Hauses ist) bedingt wird.

2.2.5.2 Der Grund ist mit sich selbst identisch. Er ist der Ort, an dem
alles, was es auf der Welt gibt, vereinigt wird. Grund und Identitit sind
ein und dieselbe Sache. Das Sein ist identisch mit sich selbst. »Das
Sein ist« und deshalb ist es so natiirlich und vorrangig, wie es ist.

2.2.5.3 Seiende, Dinge und Moglichkeiten sind auf der anderen Seite
vielfdltig, zahlreich und verschieden. Der Ursprung der Differenz
zwischen den Seienden ist die Determination des Seins des Systems
bzw. der Welt. Die Differenz zwischen den Seienden zeigt eine Abhén-
gigkeit, was den Grund betrifft, und eine Negativitit, was die anderen
Seienden betrifft. Das eine ist nicht das andere; es ist verschieden. Die
Totalitiit der Seienden oder der verschiedenen Teile wird durch die
Identitit des Seins als Ganzem erklirt oder begriindet. Sein, Identitét
und Grund sind das Woher-Wohin der daraus hervorgehenden Seien-
den in Differenz und Abhingigkeit. Ein Seiendes (ens) ist abhéngig,
weil es auf das Sein (esse) des Systems gegriindet ist.

2.2.5.4 In unserer Gesellschaft ist der Grund der Identitéit der Prozef§
der Vermehrung des Wertes, des Kapitals; der Lohnarbeiter ist eine be-
griindete und subsumierte Differenz.

2.2.6 Metasystem: das Ganze und die Teile

2.2.6.1 Die Welt ist eine Totalitit strukturierter Teile, seien sie homo-
gen oder heterogen, die in einem ganz bestimmten Aspekt Ahnlichkeit
besitzen. Die Teile der Welt sind auf organische Weise funktional; sie
sind wie Subsysteme oder Bauteile von Systemen. Die Totalitit der
Welt ist ein existentiales Metasystem, das aus unendlich vielen Varia-
blen zusammengesetzt ist, die nicht addquat formulierbar oder forma-
lisierbar sind, weil diese Totalitit die Basis jeder Formalisierung ist.
Diejenigen, die die Systeme studieren, vergessen oft das Basissystem,
die Welt.

2.2.6.2 Niemand kennt die volle Bedeutung eines Seienden oder eines
Teiles, wenn diese nicht in einer Totalitéit von Sinn, in der Welt oder im
alltiiglichen System aufgedeckt wird. Deshalb muB jede Welt als eine
Totalitdt von Totalitéiten definiert werden, als ein System von Systemen
(und deshalb als ein System das die Okonomie, die Politik, die Sexuali-
tit, die Padagogik, die Religion usw. einschliefit), welches das partielle,
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singuldre Verhalten jedes Teiles, jedes Subjekts oder partikulidren Ichs
erklart. Die ontologische Methode (5.2) besteht genau darin zu wis-
sen, wie die Seienden oder die Teile auf die Welt zu beziehen sind, die
sie etabliert, wie sich Subsysteme zu den Systemen verhalten, die ihre
urspriingliche Identitéit konstituieren, von der aus sie ihre Aufgabe er-
halten, durch innere Differenzierung die vielfaltigen Seienden oder
Teile auszubilden, aus denen das System besteht. Im Konkreten sind
die Seienden Momente historischer Gesellschaftsformationen.

2.2.6.3 Jede Ontologie versteht es, die Teile aus dem Ganzen zu erkla-
ren. In diesem Sinne kann man sagen: Wenn sich die Seienden erst
durch den »Modus der Erkenntnis« als sie selbst prasentieren (als Teile
des Ganzen), dann kommt die Welt durch den »Modus des Seins« oder
ihre Basis an erster Stelle, und erst danach kommen die Sinn-Dinge
(das Ganze kommt vor den Teilen). Der Prozef, der bei den Teilen an-
setzt und sich aufs Ganze bezieht, ist ontologisch; der Proze vom
Ganzen zu den Teilen des Systems ist apodiktisch, demonstrativ und
wissenschaftlich.

2.27 Verstehen und Interpretation

2.2.7.1 Der Mensch versteht oder begreift die Welt als eine Totalitét.
Diese Totalitit ist in jeder konkreten menschlichen Handlung présent.
Die Entdeckung, daf dieses Sinn-Ding ein Tisch ist, ist moglich, weil
der, der dies entdeckt, dies Ding auf andere Dinge beziehen und es als
Tisch interpretieren kann. Ohne das Apriori des Ganzen ist es unmog-
lich, den Sinn von etwas auszumachen. Wenn jemand Amnesie hat,
kann er seine Vergangenheit nicht richtig zur Interpretation seiner Ge-
genwart einsetzen; ohne das Projekt selbst kann er nicht interpretieren;
er weiB einfach nicht, was »es« ist.

2.2.7.2 Wenn sich der Mensch mit der Totalitit beschéftigt, nenne ich
das »Verstehen«. Verstehen ist der Akt, durch den der Mensch nicht
etwas als Ganzes ergreift (Verstehen als Griff oder einfach: Ergreifen),
sondern in dem er zusammenfait, das eine mit anderen Objekten er-
faBt, bis das Ganze der Welt gebildet und vollendet ist. Der Akt des
Verstehens oder Erfassens der Welt als eines Ganzen ist weder ein spe-
kulatives Moment (die Hegelsche Idee) noch ein begriffliches Moment
(der Begriff als Akt der Erfassung eines Objektes bei Kant, des Sinns
bei Husserl, der Gestalt bei Aristoteles). Der Akt des Verstehens ist
vorbegrifflich, indem er die Basis des Begriffs liefert. Er ist aber kein
unverniinftiger oder affektiver Akt. Verstehen heifit, die Welt liber
einen Horizont der Interpretation zu erfassen oder darzustellen.
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2.2.7.3 Das Verstehen ist fundamental und gleichzeitig alltéglich: Es
zeigt sich im Alltag. Es ist das Licht, das erleuchtet und daher selbst
nicht gesehen wird; es ist das Ziel, von dem aus alle Dinge gewihlt
werden und das daher selbst nicht gewéhlt werden kann; es ist die Basis
aller Worte und daher selbst unsagbar. Dennoch ist es nicht so, da
man schweigen muf}, eben weil man nur in einer umkreisenden, indi-
rekten und formalen (nicht inhaltlichen) Weise sprechen kann. Man
kann nur iiber ein in der Vergangenheit liegendes Verstehen reden,
wenn dieses ins Sein geriickt ist — das Verstehen der Griechen oder
das des Mittelalters, aber nicht das aktuelle Verstehen, das Verstehen
unserer Zeit.

2.2.7.4 Andererseits konstituiert die Interpretation den Sinn (2.3.5).
Aber zwischen dem Verstehen der Welt als einer Totalitdt und der In-
terpretation von Sinn miissen wir ein abgeleitetes Verstehen oder eine
grundlegende Interpretation beschreiben. Zu wissen, dafl das Material
des Tisches Holz ist, ist nicht dasselbe wie den Tisch als Tisch zu inter-
pretieren. Die Entdeckung der Wirklichkeit eines Dinges als Moment
der Welt ist ein abgeleitetes Verstehen oder die Basisinterpretation, das
erste Moment eines Begriffs, aber noch nicht die volle Interpretation.
Dieses abgeleitete Verstehen (das vom Verstehen der Welt abhangig ist)
oder die Basisinterpretation (die sich auf alle kosmischen Dinge in der
Welt bezieht) ist das, was in den Phdnomenen oder Dingen der Welt
deren Realitidt aufdeckt — ihr wesentliches Apriori demgegeniiber,
was die Welt ist, was ihr Wesen ist, das der Bedeutung vorangeht, ihre
kosmische Konstitution, die zusammen mit der Bedeutung erscheint.
Das Ding ist insoweit wirklich, als es es selbst ist; es zeigt sich selbst
in der Welt, insoweit es ein Phdnomen oder ein Seiendes ist. Das erste
Ergreifen der realen Erscheinung eines Dings oder eines Phidnomens
beruht auf einem abgeleiteten Verstehen oder einer Basisinterpreta-
tion. Die reale Konstitution eines Dinges ist nicht seine Erscheinung in
der Welt. Seine wirklich erkannte oder phdnomenale Konstitution liegt
in seinem interpretierten Sinn.

2.2.8 Die Dialektik des Alltags

2.2.8.1 Wenn Dialektik der Durchgang von einem Horizont oder von
einer Grenze zu einem anderen Horizont oder Bereich ist, dann wird
die Welt fortgesetzt als dialektischer Prozef begriffen mit einer Dyna-
mik, die stindig die Grenzen der Welt erweitert; sie ist stindig in Be-
wegung. Die Totalitét der Welt ist niemals fix; sie verdndert sich histo-
risch und rdumlich. Insoweit wir jeden Tag neue Seiende unserer Welt
einverleiben, verandert sich der Horizont unserer Welt, um diese zu
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verstehen und zu begreifen. Von der Kindheit bis ins hohe Alter gehen
wir von einem Moment zum anderen iiber, von einer Erfahrung zur an-
deren, von einer Grenze zur anderen. Im Unterschied zu den Tieren,
deren Grenze durch den Instinkt der Art oder durch einen diinnen
Uberbau konditionierter Reflexe oder gewisser Rudimente an Intelli-
genz fixiert ist, konnen wir dagegen unseren Horizont in die Vergan-
genheit (nicht nur durch die Erinnerung, sondern auch durch eine be-
wihrte und erlernte Tradition), in die Zukunft (durch die Offnung auf
neue Projekte) und in die Riumlichkeit (durch die Integration neuer
Ridume) ausdehnen.

2.2.8.2 Die Bewegung der Totalitit als solcher ist dialektisch; die Be-
wegung der Seienden in der Welt ist ontisch — wenn Bewegung als die
Geschwindigkeit aufgefait wird, die eine Relation in einem zuriickge-
legten Raum mit einer bestimmten Zeit angibt, d.h. die Bewegung ist
eine Quantitit von Bewegungen. Die Bewegung in der Natur ist inner-
weltlich, ontisch; die Bewegung der Totalitét oder der Welt als solcher
ist dialektisch oder ontologisch.

2.3. Die Vermittlung
2.3.1 Die Fragestellung

2.3.1.1 Die Totalitit der Welt als Horizont, in dem wir leben, als Sy-
stem, fiigt die Seienden, die Objekte und Dinge, die uns umgeben, zu-
sammen. Die Seienden oder Objekte sind Moglichkeiten unserer Exi-
stenz; sie sind die Bedeutungen des Zieles und des Grundes, die die
Welt konstituiert. Vermittlungen sind das, was wir benutzen, um das
letzte Ziel unserer Aktivitit zu erreichen. Die Proximitit ist die Un-
mittelbarkeit des Von-Angesicht-zu-Angesicht mit dem Anderen ; die
Totalitit ist das Ganze des Seienden an sich, als System; die Vermitt-
lung macht einen Bezug der Totalitit auf die Unmittelbarkeit, den Ver-
bleib in ihr, moglich; sie konstituiert die Totalitit in ihren funktionalen
Teilen.

2.3.1.2 Die Distanz der Proximitit in der Welt ist immer eine Néihe zu
Dingen, zu Vermittlungen und Objekten. Ich nenne diese Néhe zu den
Dingen die Proxemie, »die natiirliche Nihe« (von einer Person zum
Seienden), welche keine Proximitit (von Person zu Person) ist. Die
Seienden konnen als Vermittlungen oder als alltigliche Moglichkeiten
eines Projektes (2.3) erscheinen, die den Teil einer Welt (2.2) bilden;
oder sie sind einfach natiirliche Seiende, Materie fiir die Arbeit (4.1),
Zeichen oder Signifikanten (4.2), Waren (4.4) oder Artefakte (4.3).
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Schema 2.3
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A Sache; B Seiendes, Phinomen; C Sinn;
a Interpretation; b Entdeckung; ¢ Bezug zur Welt

Wir beschiftigen uns hier nur mit den Vermittlungen, die auch, aber
nicht immer reale Dinge (2.2.7.1) sind.

2.3.2 Die urspriingliche Distanz

2.3.2.1 In dem Moment, in dem der Mensch erscheint, nicht nur,
wenn er als Kind geboren wird, sondern wenn er als die Gattung
Mensch (4.1.5) zusammen mit anderen Primaten auftritt, steht er
einem natiirlichen, ungastlichen, feindlichen Medium gegeniiber. Er
ist von reinen Dingen umgeben, von Seienden, die noch nicht als Ver-
mittlungen, Moglichkeiten oder Artefakte der Welt einverleibt wur-
den. Diese Dinge haben einen Sinn, den Sinn, den sie in einer reinen
Tierwelt haben konnen; sie stimulieren mehr oder weniger automati-
sche Reize, die mit Instinktmotiven verbunden sind und durch erlernte
Reflexe bis zu einem gewissen Grad modifiziert werden.

2.3.2.2 Nach und nach nehmen die Dinge die Gestalt von handge-
machten Seienden an, von Vermittlungen in der Form von Artefakten
oder Werkzeugen. Die unberiihrte Erde, die Mutter Erde, die terra
mater oder die pacha mama, wie die Inkas sagten, wurde eines Tages
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durch die Landwirtschaft verdndert. Das Kulturobjekt bleibt nicht 1dn-
ger ein reines Ding. Es ist bereits in der Welt, ein Seiendes; es ist in
meiner Welt. Die Umgebung fiillt sich dann mit Sinn-Dingen: der
Stein wird zur Waffe, das Holz zum Brennholz, die Hohle zur Woh-
nung.

2.3.2.3 Das personale Verhiltnis des Von-Angesicht-zu-Angesicht,
die Proximitiit, das Wesen der Praxis, fiihrt uns zum Thema der Proxe-
mie oder des Wesens der Poiesis, der Arbeit, die eine Person in der
Natur ausfiihrt und durch die ein einfaches Ding Sinn und Wert er-
langt: es wird in der Vermittlung transformiert.

2.3.2.4 Damit all dies moglich wird, sind Raum, Distanz und Entfer-
nung in der Proximitit notwendig. Die Distanz bildet die Bedingung
der Moglichkeiten und Vermittlungen. Die Distanz der Proximitit
(Mensch-Mensch-Verhiltnis) gibt der Proxemie (Mensch-Natur-Ver-
héltnis) Raum.

2.3.3 Das Phinomen

2.3.3.1 Etwas kommt iiber eine Distanz ndher; etwas néhert sich bis
zur Proxemie, der Unmittelbarkeit des Beriihrens, Fiihlens, HOrens
und Schmeckens. Das, was erscheint, ist ein Phdnomen. Es spielt
dabei keine Rolle, ob es sich um eine Erscheinung an sich handelt oder
ob die Erscheinung die Sache wirklich zeigt. Worauf es ankommt, ist,
daB etwas erscheint und sich zeigt. Das heifit, die Sache wird nicht nur
als wirklich konstituiert (die Sache als solche, in der Ordnung, mit
ihrer Struktur), sondern sie bezieht sich auf einen Beobachter, der sie
als Vermittlung benutzt.

2.3.3.2 Das bedeutet, daB eine Person in der Welt dem Seienden be-
gegnet, das erscheint. Aber das Seiende, das zum Objekt wird, wenn
man es an sich betrachtet, ist von der Umgebung nur dann unterschie-
den, wenn es irgendeinem Zweck dient. Nur dann wendet sich eine
Person einer Sache zu oder erscheint etwas als Phdnomen, wenn eine
Person damit etwas tun will. Die reinen Dinge als wirkliche und kos-
mische, wie sie an sich sind, werden zu Seienden in der Welt, zu Ver-
mittlungen, insoweit sie jemandem zu etwas niitzlich sind. Das »Wozu«
der Vermittlung ist das Wesen der Moglichkeit, welche nur ein Mittel
ist, das es jemandem erlaubt, etwas Vorgeschlagenes oder Vorgestell-
tes zu erreichen.

2.3.3.3 Wenn dies so ist, haben wir als zweites die Beschreibung des

Seienden als Objekt zu betrachten. Ich werde dasjenige »Objekt« nen-
nen, was als Widerstand (ob-) bei der theoretischen Betrachtung des
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denkenden Subjektes des ego cogito hinausgeworfen (-jectum) wird,
wenn jemand fragt: »Was ist das?« Natiirlich ist da etwas vorhanden, in
der Welt vorhanden, ehe einer explizit danach fragt. Die explizite theo-
retische Frage ist sekundir. Das Objekt kommt nach dem Phéinomen.
2.3.3.4 Das Phianomen, das, was erscheint, ist wie ein Ausschnitt aus
dem Seienden; gleichzeitig wird alles andere wie ein Hintergrund als
sein Kontext zuriickgelassen. Das einzige, was deutlich wird, und des-
halb unsere Aufmerksamkeit erlangt oder was wir als sinnvoll konsti-
tuieren, ist das, was auf irgendeine Art und Weise eine tatsidchliche
Vermittlung im kontinuierlichen Prozef des téiglichen Lebens ist.
2.3.3.5 In unserer Gesellschaft sind das Geld, das Produkt und die
Ware Phidnomene des Kapitals; das ist die Form, in der es in »der Welt
der Ware« erscheint. Der Wert als Wert (das Leben des Kapitals) ist un-
sichtbar, er erscheint niemals als solcher; er manifestiert sich nur in
seinen Phdnomen.

2.3.4 Die unkritische Alltiglichkeit

2.3.4.1 Das Alltagsleben, das von Produkten umgeben ist, ist nicht,
wie das moderne Denken im Gefolge des ego cogito vorschligt, ein
theoretisches Leben (bids theoretikés wie die Griechen sagen), in dem
sich der Mensch explizit fragt, was die Dinge sind. Die erste Art und
Weise der Konfrontation mit den Produkten im Alltag ist ihr Gebrauch
in der Dynamik des praktischen, existentiellen Alltagslebens (bids
praktikés). Daher umgibt uns die Alltagswelt von Seienden, Produkten
und Objekten (Objekte hier nicht als Objekte im Sinne einer theoreti-
schen Betrachtung, sondern als Objekt des Gebrauchs in unserer tigli-
chen Arbeitswelt) vom Aufstehen am Morgen (wenn wir die Traum-
welt hinter uns lassen), durch alle Stunden des Tages hindurch bis zur
Nacht (welche uns in die Logik der Wiinsche des UnbewuBten hinein-
zieht, deren Leben weder theoretisch noch praktisch ist).

2.3.4.2 Die alltigliche Begegnung mit der Welt ist nicht kritisch. Wir
beschaftigen uns hier nicht mit der kritischen Methode an sich, son-
dern nur in ihrem Gegensatz zur Alltiglichkeit.

2.3.4.3 Die Entfernung, die Distanz, die hinter der Proximitit bleibt,
wird in Haltungen, Interpretationen, Sinn-Dingen mit Produkten ge-
lebt, die wir nicht bemerken, weil wir uns immer ganz eng an dem Ort
befinden, den wir im »Tageslicht« sehen. Dies nicht zu bemerken ist
wie ein unsichtbares Gefingnis. Wir sehen die Welt durch die Stibe
unserer Zellen, und wir glauben, daf es die Stibe der Zellen sind, in
denen die Anderen gefangen sind. Unser Leben wird, weil es natiirlich
und selbstverstindlich ist, als Leben in einer unkritischen Naivitit mit
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weitreichenden Folgen gelebt. Unsere Art und Weise, die Dinge zu
sehen, ist durch die Moglichkeit unseres eigenen Seins bestimmt,
durch unsere zweite Natur, unser Ethos, unseren kulturellen und histo-
rischen Charakter.

2.3.4.4 Dies ist die erste Naivitit. Es folgen andere Arten von Naivi-
tit, die mit anderen Arten der Kritik korrelieren. So betrachtet sich der
Alltagsmensch in der westlichen Zivilisation als kritisch im Verhéltnis
zur Naivitidt der primitiven oder nichtzivilisierten Menschen. In der
westlichen Welt siecht man die Sonne nicht als Gott, wie die Azteken
und Agypter sie sahen oder wie die Eskimos und animistische Volker
in Afrika und Asien sie heute noch sehen. Dennoch nehmen diese
westlichen Leute in naiver Weise die Herrschaft ihrer Kultur, ihrer po-
litischen und militirischen Macht, die Expansion ihrer Demokratie
und Freiheit auf der Erde als gerechtfertigt an. Diese ideologische
Mentalitiit ist Teil einer naiven Alltiglichkeit, die alle Volker manipu-
liert.

2.3.4.5 Wissenschaftler nehmen fiir sich in Anspruch, nicht naiv zu
sein, weil sie entdecken konnen, was eine Person auf der StraBe nicht
weiB. Aber die Wissenschaftler des Zentrums vergessen, wie wir
sehen werden, daB die ersten Prinzipien ihrer Wissenschaft kulturelle
Elemente enthalten, die wissenschaftlich unbeweisbar sind und da8 all
ihre Bemiihungen dem nichtwissenschaftlichen Projekt und der histo-
rischen Kultur des Systems dienen, in dem sie leben. Der Szientismus,
die gingige Ideologie des Zentrums, ist eine subtile Ideologie, die, ob-
wohl sie weniger naiv ist als die Alltaglichkeit des Menschen auf der
StraBe, dennoch insofern gefihrlicher ist, als sie die Instrumente be-
reitstellt, die fiir die Machtausiibung des Zentrums iiber die Peripherie
notwendig sind. Im richtigen Moment sollten wir die Naivitéit (aus
Riicksicht auf das System als einer Totalitit) besitzen, die Wissen-
schaftler in Frage zu stellen und eine Kritik zu entdecken, die (unter
Beriicksichtigung der Alltiglichkeit des Volkes) kritischer ist als die
wissenschaftliche (5.7).

2.3.5 Die Interpretation von Sinn

2.3.5.1 Das Ding erscheint in der Welt als Phinomen. Ein Phdnomen
ist ein Seiendes mit einem bestimmten Sinn. Der Sinn ist unsere Inter-
pretation eines Phinomens, insoweit es in den praktischen oder pro-
duktiven ProzeB als Vermittlung einbezogen ist.

2.3.5.2 Die Welt wird verstanden (2.2.7.2); ein Phinomen oder ein

Seiendes wird entsprechend seiner Bedeutung interpretiert. Wie wird
dieser Sinn oder diese Bedeutung konstituiert?
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2.3.5.3 Der Mensch entdeckt und konstituiert den Sinn. Er tut dies,
insoweit er versteht, was ihn beschaftigt. Er beschiftigt sich mit etwas;
es gibt einen Begriff. Ein gedanklicher Begriff eines Seienden enthalt
ein Novum; es ist die Entdeckung von etwas, was vorher nicht bekannt
war. Das Seiende wird nicht neu konstituiert, es wird nur als es selbst
entdeckt. Es gibt nur das, was »immer schon« dagewesen ist, was aber
verborgen war. In einer bestimmten Art und Weise entdeckt die Inter-
pretation, was vorher verborgen war: das Wirkliche (Pfeil b im Sche-
ma 2.3).

2.3.5.4 Dennoch ist die Interpretation nicht nur einfach eine Ent-
deckung von etwas, was bereits vorhanden ist. Sie ist gleichzeitig die
intentionale Konstitution des Sinns. Die Entdeckung des Sinns bezieht
sich auf die Wirklichkeit des Seienden als einer Sache; die Konstitu-
tion des Sinns bezieht sich auf die Welthaftigkeit des Seienden oder auf
seinen Bezug zum Rest der Dinge in der Welt (Pfeil c). Ich entdecke
Wasser, weil ich durstig bin. Das heiit, ich entdecke es als die Vermitt-
lung, weil seine wirkliche Konstitution so ist, daB ich das befriedigen
kann, was ich als Durst empfinde. Nichtsdestoweniger konstituiere ich
seinen Sinn als ein Seiendes, das den Durst stillt, als Trinkwasser.
Wasser hat auch andere Moglichkeiten von Sinn, wihrend andere Sei-
ende (z.B. Orangensaft) eine dhnliche Konstitution haben.

2.3.5.5 Wenn ich z.B. durstig bin und beim Umbherschauen (Umbher-
schauen ist ein Einblick, eine inspirierende Vision wie bei einem Er-
finder) eine saftige Frucht (eine Orange) entdecke, entdecke ich wie im
Fall des Wassers deren wirkliche Fihigkeit, meinen Durst zu stillen.
Die begriffliche Interpretation wiirde mit der des Wassers identisch
sein: Ich konstituiere es als ein Getridnk. Aber ich kann Wasser auch
auf andere Art entdecken. Da ist zum Beispiel ein Feuer. Bei meinem
Umherschauen entdecke ich Wasser; ich betrachte seine Fihigkeit, das
Feuer zu l6schen. Ich konstruiere es als Mittel, um Brandgefahren zu
vermeiden. Daher interpretiere ich es in einem anderen Sinn.

2.3.5.6 Ein Phinomen oder ein Seiendes (Wasser) kann in seiner rea-
len Konstitution (2.2.7.4) — das Wasser als Fliissigkeit — verstanden
und auf verschiedene Sinnbedeutungen hin interpretiert werden (als
Getrank oder als Mittel zum Feuerléschen). Wenn es in seiner wirkli-
chen Konstitution entdeckt wird, bezieht sich der Sinn auf die Realitit
(Alkohol wird, obwohl er fliissig ist, richtigerweise nicht als Mittel
zum Feuerloschen interpretiert); wenn es in seinem Bezug zur Welt
konstituiert wird, bezieht sich der Sinn auf die Totalitit der Welt (und
in diesem Sinne heifit das, daB es ohne Personen oder Welt keinen Sinn
gibt, obwohl es dennoch Dinge in der Wirklichkeit gibt).
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2.3.5.7 Wiederholen wir. Es gibt kein Phinomen ohne die Konstitu-
tion von Sinn. Das Holz des Tisches kann mir als Brennholz erschei-
nen, weil es bei extrem kaltem Wetter weit wichtiger ist, nicht zu frie-
ren als einen Tisch zu haben. Das Brennholz erscheint als Phinomen,
eine Sinn-Ding, so wie der Holztisch alltiglich als Sinn-Ding er-
scheint. Andererseits resultiert der Sinn niemals einfach aus einer
theoretischen oder abstrakten Betrachtung. Er ist immer alltdglich und
existentiell; er ist der Weg, auf dem etwas das »Wozu« einer Handlung,
sei sie praktisch oder produktiv, weiterbringt.

2.36 Die Wahrnehmung und ihr Objekt

2.3.6.1 Die Phinomene oder Seienden konnen, wenn sie die Erschei-
nungsweise eines wirklichen Dinges sind, die Aufnahmefihigkeit der
Sinnesorgane ansprechen (in der Art, wie eine Mahlzeit die Ge-
schmacksnerven affiziert). Die Korperorgane (Augen, Ohren, Haut
usw.) sind die Offnungen, die eine proxemische oder ontische Bezie-
hung erlauben. Dennoch sind die einzelnen Empfindungen voneinander
weder vollkommen unabhéingig, noch sind sie reine Empfindungen.

2.3.6.2 Bereits Merleau-Ponty hat eindeutig gezeigt, daB Empfindun-
gen in ein Feld integriert sind, das diese als unteilbare Teile ein-
schlieBt: die Wahrnehmung. Die Wahrnehmung ist die phdnomenolo-
gisch-sensible Totalitit, die durch unteilbare Einheiten eidetischer
Empfindungen konstituiert wird. So wie der Begriff des Sinns in der
Interpretation vorhanden ist, so prigt die Wahrnehmung des unmittel-
baren Feldes die aufgenommene Empfindung. Begriff und Wahrneh-
mung (sensibles Bild) sind simultan, weil die Interpretation ein Akt
von intelligenter Sensibilitit ist. So wie die menschliche Person nicht
in Korper und Seele aufgeteilt werden kann (die Person ist eine unteil-
bare Substantialitit (4.1.5], so kann der eidetische Inhalt nicht vom
empfundenen Inhalt getrennt werden.

2.3.6.3 Jenseits des interpretierten Sinnes als kleinster begrifflicher
Einheit oder jenseits der wahrgenommenen Empfindung als kleinster
sensibler Einheit und vor der Welt als Totalitéit findet sich das unmittel-
bare Feld der Wahrnehmung. Es ist nicht die Proximitit; es ist der Be-
reich der Proxemie im engsten Sinn (die ontische Ebene, die uns effek-
tiv mit dem wirklichen Feld der Vermittlung konfrontiert: mit der Pra-
senz dessen, was in seiner Prdsenz oder in seiner intellektuell sensi-
blen Aktualitit gegeben ist).
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2.3.7 Das Werturteil

2.37.1 Alles, was entdeckt und als sinnvoll konstituiert wird, kann als
wertvoll oder nicht wertvoll beurteilt werden. Die Moglichkeit oder
die Vermittlung hat einen Wert, insofern sie eine Moglichkeit oder eine
Vermittlung ist. Wertvoll sein bezeichnet die urspriingliche Tatsache,
durch die eine Mdoglichkeit moglich wird, eine Vermittlung etwas ver-
mittelt, ein Projekt angereichert wird. Die Moglichkeit als Moglich-
keit ist der Wert, den das Phidnomen oder das Seiende hat.

2.3.7.2 Mitten in der Wiiste, bei extremem Durst, gewinnt das Wasser
einen ungeheuren Wert. Es ist das erste und notwendige Mittel, zu
iiberleben. Der Federhalter gewinnt in dem Moment an Wert, in dem
jemand einer Idee Ausdruck verleihen und sie nicht vergessen will. Es
ist nicht dasselbe, ob etwas einen Sinn oder einen Wert hat; in beiden
Féllen gilt aber, daB Sinn und Wert nicht einfach sind, sondern daf
etwas einen Sinn oder Wert hat.

2.377.3 Es gibt Sinn und Wert, weil Sinn und Wert einen Bezug zur
Welt, zum System, zum Projekt, oder zur Totalitit der Beziehungen
herstellen, die von den Menschen und nicht von der wirklichen Konsti-
tution des Dinges selbst entfaltet werden. Dafl die Rose wichst und
ihren Duft verbreitet, hdngt von ihrer wirklichen Konstitution, von
»ihr selbst«, von etwas in ihr selbst ab. DaBl die Rose die Konigin der
Blumen ist, daB der Liebhaber seiner Geliebten rote Rosen schenkt,
das ist eine Sache der Auffassung von der Welt, d.h. einen Sinn und
einen Wert haben. Sinn und Wert werden einem Ding dadurch hinzu-
gefiigt, daB es in den menschlichen Proze$ integriert wird.

2.3.7.4 Etwas kann einen Sinn und keinen Wert haben. Etwas hat einen
Sinn, wenn es einen moglichen Bezug zu einer interpretierten Totalitéit
enthélt. Etwas hat einen Wert, wenn es einen wirklichen Bezug zu
einer praktischen oder produktiven Totalitit (der wirklichen operati-
ven Vermittlung auf ein Projekt hin) enthélt. Der Zugang zum Sinn ist
intellektuell und existentiell; der Zugang zum Wert ist abwéigend und
operativ. Die Interpretation betrachtet die reale konstitutive oder eide-
tische Struktur des Sinn-Dings; das Urteil beachtet die reale oder sym-
bolische Funktion eines Sinn-Dinges. Alles, was einen Wert besitzt,
hat einen Sinn, obwohl es sein kann, daB etwas, das fiir den einen sinn-
los, fiir den Anderen wertvoll ist. Aber etwas kann auch einen Sinn und
dennoch keinen Wert haben. Fiir einen Pazifisten hat der Krieg einen
Sinn, aber keinen Wert. Das will sagen, da8 die eidetische Struktur des
Krieges entdeckt und interpretiert werden kann, aber daB sie fiir den
Kritiker keine wirkliche operative Vermittlung darstellt.
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2.3.7.5 Injedem Fall sind weder der Sinn noch der Wert der Grund der
Welt oder der Grund von ethischen, 6konomischen oder dsthetischen
Systemen. Der Wert ist eine Vermittlung als solche, und jede Vermitt-
lung richtet sich nach dem Projekt, welches sie begriindet. Axiologien
sind Ideologien, wenn sie vergessen, da3 die Hierarchie der Werte
nicht absolut ist, sondern immer relativ zu dem historischen System,
dem sie als Vermittlung dient. Es ist ebenso ideologisch, anzunehmen,
daB der Sinn des Seienden absolut ist, wie zu vergessen, daf} es meine
Welt ist, die allem, was mich umgibt, einen Sinn gibt.

2.3.76 In einem weit konkreteren Sinn ist Wert im Kapitalismus die
Eigenschaft eines Gutes, insofern es Produkt und Objektivation men-
schlicher Arbeit ist (und das Produkt »als Produkt« ist die produktive
Eigenschaft des Dinges); gleichzeitig verhilt sich aber das Gut dage-
gen »als Warex, d.h. als Triager des Tauschwerts (und nicht als Tréger
des Gebrauchswertes) (das ist die Eigenschaft des Tausches (4.4.4.4].

2.38 Ding, Seiendes und Sinn

2.3.8.1 Wir miissen nun einige Merkmale des Proxemischen oder des
Wesens des Ontischen (das, was sich auf die Seienden oder die Phéno-
mene bezieht) kliren. Wenn ich von einem Ding (res) spreche, beziehe
ich mich auf eine substantielle Realitit, deren konstitutive Merkmale
in sich geschlossen oder als Ganzes wirklich unabhingig sind. Solch
eine Ding ist z.B. ein Hund. Er hat ein Wesen, das ihn befahigt, Hand-
lungen gegeniiber anderen Hunden auszufiihren, denen eine konkrete
Individualitit zukommt. Wenn ich ihm einen Fuf} abschneide, kann ich
nicht lianger sagen, daB dieser FuB ein Ding ist. Weil klar ist, daB},
wenn der FuB nicht linger lebendig ist, er nur ein Teil von etwas ande-
rem, von dem Hund war. Eine Sache ist wirklich sie selbst, in sich
selbstindig, als ein Moment des Kosmos(2.2.3.1 und 2.4.6), der nicht
die Welt oder einfach die Natur (4.1.2.2) ist.

2.3.8.2 Ein Seiendes (t0 On; ens; das, was ist) dagegen zeigt an, dafl
wir uns auf ein Ding als Seiendes in einer abstrakten Art und Weise be-
ziehen, insoweit es in die Welt als Vermittlung oder Méglichkeit einbe-
zogen ist, obwohl es sich vielleicht einfach nur um ein Seiendes der
Vernunft handelt, einen Zentaur z.B. Ein Seiendes kann von einem
Phinomen unterschieden werden. Man spricht von einem »Seienden«
in bezug auf den eidetischen Inhalt unter Beachtung der konnotierten
Realitit, wenn es eine gibt, oder des Wesens. Man spricht von einem
»Phdnomen« in bezug auf die Tatsache des Erscheinens in der Welt
unter Beachtung der Bedeutung gebenden Totalitdt. Jedes Seiende ist
ein Phinomen und umgekehrt; aber nicht jedes wirkliche Ding ist ein
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Seiendes. Wenn das Ding ein Seiendes ist, ist es ein Sinn-Ding (nur in
diesem Fall). Der Zentaur ist ein reines Seiendes, wihrend der Holz-
tisch ein Seiendes und ein Sinn-Ding ist. Ein Sinn-Ding gibt es auf ver-
schiedene Art: Ein Wandbild aus Holz ist ein Zeichen (4.2), ein Kunst-
werk (4.3), eine Ware (4.4). Ein Ding kann einfach ein natiirliches Sei-
endes sein und als solches unterscheidet es sich von einem kulturellen
oder logischen Seienden.

2.3.8.3 Ein Ding, das ein Sinn-Ding oder Seiendes ist, hat immer eine
Bedeutung in der Welt. Man beachte, dafl die Wirklichkeit konstitutiv
fiir ein Ding ist; wir sagen, das Ding hat ein Wesen (3.4.7.3). Anderer-
seits hat ein Phdnomen einen allgemeinen Inhalt (das restliche Verste-
hen oder die Konzeptualisierung wesentlicher oder zufilliger Merk-
male (2.2.7.4), der in dessen eidetischer oder begrifflicher Struktur
(diese Struktur darf nicht mit den fiir die Sache konstitutiven Wesens-
merkmalen verwechselt werden) durch die Interpretation seines Sinns
bestimmt wird. Das Wesen driickt das Verhéltnis zur realen Konstitu-
tion aus und begriindet dadurch die Interpretation als Entdeckung; die
eidetische Struktur bezeichnet das Verhiltnis zur welthaften Totalitét
oder zur Ordnung des phinomenalen Erscheinens. Der Sinn ist daher
die eidetische Struktur eines Seienden, das begrifflich auf der alltigli-
chen existentiellen oder der theoretischen kritischen Ebene unter Be-
zugnahme auf die Welt als der Totalitdt des Phidnomens interpretiert
wird.

2.3.8.4 Realitit, Entitit und Phdnomenalitit zeigen verschiedene Ebe-
nen an. Die Realitit bezieht sich auf die Dinge, insoweit sie wirklich
»an sich« konstituiert werden. Die Entitdt bezieht sich auf die Seien-
den, insoweit ihr Verhiltnis zum Inhalt des Wesens entdeckt wird
(wenn sie nicht Seiende der Vernunft sind; in diesem Fall wire ihre
Entitit minimal, weil sie sich auf eine ausschlie§lich eidetische Struk-
tur beziehen wiirde). Die Phinomenalitit bezieht sich gleichfalls auf
die Seienden, aber insoweit sie in ihrer eidetischen Verhiltnisstruktur
oder ihrem welthaften Sinn konstituiert werden. '

2.3.9 Situierte Freiheit

2.3.9.1 In Wirklichkeit ist der Mensch nicht von Dingen oder unabhén-
gigen, autonomen Seienden umgeben. Dinge und Seiende, die seine
Umgebung bilden, sind Vermittlungen und Mdglichkeiten. Wenn der
Mensch arbeitet, tut er dies fiir ein Projekt. Dieses Projekt determi-
niert die Moglichkeiten oder die Vermittlungen zur Verwirklichung.
D.h., der Mensch ist sozusagen durch die getroffenen Entscheidungen
gebunden, seine Wege sind offen oder versperrt.
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2.3.9.2 Diese Offenheit als Aufgabe der kontinuierlichen Selbstbe-
stimmung fiir diese oder jene Maoglichkeit, die zeitweilige Verwirrung
und Unkenntnis, welche Moglichkeit zu wihlen ist, diese Macht zu
wiihlen und nicht nichts zu wihlen, dieses Vermégen oder diese Herr-
schaft iiber die Vermittlungen wurde seit klassischer Zeit Freiheit ge-
nannt.

2.3.9.3 Inder Tat verwirklicht sich der Mensch durch gewihlte Deter-
minationen. Die Wahl einer Moglichkeit macht andere Mdglichkeiten
unmdglich. Durch eine Entscheidung nach der anderen konstruiert der
Mensch seine eigene Biographie, seine eigene Geschichte. Die Frei-
heit ist moglich, weil keine Vermittlung das menschliche Projekt voll-
standig ausschopft. Indifferent oder neutral gegeniiber den gegebenen
Moglichkeiten wihlt der Mensch schlieBlich die eine aus, die weder
das Ganze noch vollstindig ist, die aber konkret, moglich und klug ist.

2.3.9.4 Die freie Wahl bedeutet keine absolute Bestimmung iiber die
Vermittlungen aus einer absoluten Unbestimmtheit (dies wire eine un-
endliche, radikale Freiheit). Noch weniger ist eine Person génzlich de-
terminiert oder konditioniert; dann wire sie einfach ein Tier, welches
durch notwendige, instinktive Reize stimuliert wiirde. Der Mensch ist
frei und gleichzeitig historisch determiniert: — d.h., sein Bedingtsein
ist nicht absolut, sondern relativ und partiell. Die Schwichen in der re-
alisierten menschlichen Freiheit enthiillen immer Spontaneitit. Wir
sind die Herren unserer eigenen Entscheidungen und Wahl.

2.39.5 Die Vermittlung ist die Moglichkeit zur Freiheit. Ein Ding ist
ein Seiendes, weil es — in seinem Sinn interpretiert und nach seinem
Wert beurteilt — schlieBlich aus dem Blickwinkel eines Projektes her-
aus gewihlt oder verworfen wird. Ohne Freiheit gibt es weder den
Menschen, noch ein Seiendes oder einen Sinn, weil es die Welt nicht
einfach »gibt«; es gibe nur den Kosmos, Dinge, Reize und Tiere.

2.3.9.6 In unserer Gesellschaft ist der Arbeiter »frei«; aber er ist nicht
frei im Sinne einer Freiheit-zu-etwas, sondern er ist frei als einer, der
um sein Land, seine Produktions- und Subsistenzmittel betrogen ist;
Freiheit als »absolute Armutx, als »totale Enteignung«; frei ist der, der
seine eigene Haut zu Markte tragen kann.
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24 Die Exterioritit
2.4.1 Die Fragestellung

2.4.1.1 Wir ndhern uns hier der wichtigsten Kategorie der Philosophie
der Befreiung in meiner Interpretation. Erst jetzt haben wir das zurei-
chende interpretative Instrumentarium, das es uns erlaubt, einen phi-
losophischen Diskurs von der Peripherie, von den Unterdriickten aus
zu beginnen. Bis zu diesem Punkt war unser Diskurs eine Art Zusam-
menfassung von bereits Bekanntem. Von jetzt an beginnt ein neuer
Diskurs, angereichert mit der der politischen Ebene entsprechenden
Vermittlung, die den Philosophien des Zentrums fehlt, die dieselben
Kategorien gebrauchen; es beginnt ein neuer Diskurs in der Geschich-
te der Philosophie der Welt. Das ist keine Frage von geringerer oder
groBerer Einsicht unsererseits, es beruht auf einer einfachen Tatsache:
Wenn wir uns der Realitit als Exterioritidt zuwenden und die Exteriori-
tit, die wir erforschen, eine neue historische Realitit ist, dann kann die
Philosophie, die von dieser Tatsache ausgeht, wenn sie authentisch ist,
gleichermaBen nicht weniger neu sein. Es ist das Novum unserer Vol-
ker, das als das Neue in der Philosophie reflektiert werden muf} und
nicht umgekehrt.

2.4.1.2 Die raumliche Metapher der Exterioritidt kann zu mehr als
einer Aquivokation fiihren. Wir konnen sie auch als »AuBerhalb« im
Gegensatz zum Horizont des Seins des Systems oder als »innere Trans-
zendentalitit« im Gegensatz zum Subjekt innerhalb des Systems be-
zeichnen, im Gegensatz zur Arbeit, zum Begehren, zu den Moglich-
keiten, zum Projekt. Exterioritdt und innere Transzendentalitéit haben
dieselbe Bedeutung in diesem philosophischen Diskurs.

2.4.2 Das Seiende, das nicht einfach ein Seiendes ist

2.4.2.1 Unter den Seienden oder den Dingen, die in der Welt erschei-
nen, die sich selbst im System mit Hilfe von Instrumenten darstellen,
gibt es eines von absolut eigener Art, das sich von allen anderen unter-
scheidet. Zusammen mit den Bergen, Télern und Fliissen, zusammen
mit den Tischen, Himmern und Maschinen tritt tiglich das Antlitz an-
derer Personen in unseren Gesichtskreis. Weit weg von der Proximitit
kommt ihre Gegenwart aus der Distanz zuriick, um uns an die friihere
Proximitit zu erinnern. Aligemein gesprochen stellt jedoch das Antlitz
der anderen Person in unserem Gesichtskreis nur ein Sinn-Ding mehr
dar. Der Taxifahrer scheint eine mechanische Verldngerung des Autos
zu sein, die Hausfrau eine Instanz mehr zum Putzen und Kochen, der
Lehrer ein Ornament an der Schule, der Soldat ein kleines Ridchen in
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der Armee. Es scheint schwierig, andere Personen von dem System zu
trennen, in dem sie beschiftigt sind. Die Person ist nur ein anderes
Seiendes, ein Teil eines Systems. Dennoch gibt es Momente, in denen
uns Personen erscheinen und sich selbst in all ihrer Exterioritit enthiil-
len, so wenn der Taxifahrer (der sich als Freund herausstellt) zu uns
sagt: »Wie geht’s?« Die von einem Horizont des Seienden aus gesehen
unerwartete Frage schockiert uns. Jemand erscheint in der Welt! Weit
mehr, wenn einer sagt: »Bitte hilf mir!« oder »Ich bin hungrig. Gib mir
etwas zu essen.«

2.4.2.2 Das Antlitz einer Person enthiillt sich als Anderer, wenn es in
unserem System von Instrumenten als etwas AuBerliches herauspripa-
riert wird, als ein Jemand, als eine Freiheit, die Fragen stellt, die pro-
voziert und erscheint, als einer, der der instrumentellen Totalisierung
widersteht. Eine Person ist nicht etwas, sondern jemand.

2.4.2.3 Die Exterioritit, die nicht dieselbe Bedeutung hat wie bei
Hegel (weil der grofe deutsche Philosoph die Exterioritdt als Be-
stimmtes innerhalb der Totalitédt des Seins und letztlich der Idee be-
greift), soll den Bereich darstellen, in dem der andere Mensch sich
selbst offenbart, der Mensch, der frei ist, nicht von meinem System
konditioniert und nicht Teil meiner Welt.

2.4.2.4 Der »freie« Arbeiter ist die Exterioritit in bezug auf das Kapi-
tal (den Kapitalismus), insofern er seine Arbeitskraft noch nicht ver-
kauft hat. Aber er ist gleichermafen eine Exterioritit, ein »vollstindi-
ges Nichts«, der Arme (Pauper wiirde Marx sagen), der durch das Ka-
pital enteignet und aus seiner »Welt« vertrieben wurde.

2.4.3 Sein, Wirklichkeit und Divergenz

2.4.3.1 Wenn das Sein die Basis aller Systeme ist und auch des Sy-
stems der Systeme, das der Alltag ist, dann behaupten wir, da8 es eine
Wirklichkeit jenseits des Seins gibt, so wie der Kosmos jenseits der
Welt ist. Das Sein ist der Horizont, in dem und von dem aus sich die
Phénomene der Welt zeigen. Das ist der ontologische Grund, die onto-
logische Identitit; das ist das Licht, das die Totalitit der Welt erhellt.
Aber jenseits des Seins, es iiberschreitend, gibt es noch eine Wirklich-
keit. Wenn die Wirklichkeit die Ordnung der kosmischen Struktur der
Dinge ist, die eigenstindig subsistent, »an sich« sind, dann ist es evi-
dent, daB es eine Wirklichkeit jenseits des Seins gibt. Wieviele subsi-
stent kosmische Strukturen sind niemals irgendeiner Welt einverleibt
worden! Kommt nicht die Realitit der Primaten Millionen Jahre vor-
her, und dann erst erscheint die Welt, das Sein?
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2.4.3.2 Unter den wirklichen Dingen aber, die die Exterioritit des
Seins bilden, findet sich etwas, das eine Geschichte, eine Biographie
und Freiheit besitzt: der andere Mensch. Der Mensch, der sich jen-
seits des Seins, jenseits des Verstehens der Welt, jenseits des Sinnes,
der durch die Interpretationen konstituiert wird, die vom System gebil-
det werden, befindet und die Bestimmungen und Bedingungen einer
Totalitiit iiberschreitet, kann uns sich selbst nur als duBerliches Gegen-
iiber offenbaren, das wir zuriickweisen konnen. Sogar in der extremen
Erniedrigung des Gefingnisses, in einer kalten Zelle und unter dem
Schmerz der Folter, selbst wenn der Korper nichts als eine brennende
Waunde ist, kann der Mensch noch schreien: »Ich bin ein Anderer; ich
bin ein Mensch; ich habe Rechte.«

2.4.3.3 Wenn die Wirklichkeit die substantielle und unabhingige
Struktur eines Dinges, also ihr Wesen ist, dann ist eine Person fiir sich
wirklich, wirklicher als die kosmische Totalitit himmlischer Kérper
und Lebewesen, die zusammen die physikalisch-astronomische und
botanisch-zoologische Substanz ohne die reale Exterioritiit des einen
fiir den anderen formen. Nur die freie Person, jede Person ist die per-
sonal substantielle, autonome, andere Totalitéit: die metaphysische Ex-
terioritit, die wirklichste Wirklichkeit jenseits von Welt und Sein.

2.4.3.4 Das alles gewinnt praktische Wirklichkeit, wenn einer sagt:
»Ich bin hungrig.« Der Hunger des Unterdriickten, des Armen ist
Folge eines ungerechten Systems. Er hat als solcher keinen Platz im
System. In erster Linie, weil er eine Negativitit, ein Mangel (4.3.3) ist,
ein Nicht-Sein in der Welt, grundsatzlich aber deshalb, weil die struk-
turelle Sittigung des Hungers der Unterdriickten eine radikale System-
veridnderung bedeutet. Der Hunger an sich ist die praktische Exteriori-
tiat oder die am meisten subversive innere Transzendentalitit gegen das
System; das totale und uniiberbietbare »AuBerhalb«.

2.4.3.5 Die Logik der Totalitit (5.2) geht in ihrem Diskurs von der
Identitit oder dem Grund zur Differenz. Sie ist eine Logik der Natur
(4.1) oder des Totalitarismus (3.1.5-1.6). Sie ist die Logik der Entfrem-
dung der Exterioritit (2.5.6) oder der Verdinglichung der Alteritat, des
anderen Menschen. Die Logik der Exterioritit oder der Alteritéit (5.3)
etabliert ihren Diskurs dagegen im Ausgang von der Freiheit des Ande-
ren (2.6). Diese Logik hat einen anderen Ursprung und andere Prinzi-
pien. Sie ist historisch und nicht evolutiondr; sie ist analektisch (5.3)
und nicht nur dialektisch (5.2) oder empirisch-wissenschaftlich (5.1),
obwohl sie beide Ebenen einschliefit.

2.4.3.6 Ein Mensch — jeder Mensch, alle Menschen — entspringt
dem Uterus einer anderen. Aber ein Mensch ist nicht nur eine nume-
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rische Differenz in der Gattung oder zu der urspriinglichen Identitit
der Mutter. Der Mensch ist urspriinglich getrennt, divergent. Die
Struktur der genetischen Kette in der befruchteten menschlichen Eizel-
le divergiert von jedem anderen genetischen ProzeB. Vater und Mutter
tragen gleichermaBen zu diesem ProzeB bei. Dennoch etabliert das
neue Seiende, das Kind seine eigene Welt, einen einzigartigen Zugang:
es wird frei (4.1.5). Das wesentliche Merkmal der Freiheit konstituiert
eine Person von Anfang an als divergent. Das Kind ist nicht in der Art
und Weise von der Mutter unterschieden wie sich ein Zweig von einem
Baum unterscheidet, ehe er eingepflanzt wird, so daB nur ein neuer
Baum Wurzeln schlagen und wachsen kann (der neue Baum ist nur in
der Identitit des Lebens verschieden). Der Mensch ist im Gegenteil
immer getrennt, niemals zu einem Wesen vereint; er ist anders von
dem Moment an, in dem er wirklich ist; seine Alteritit wird bis zum
letzten Tag wachsen; sein Tod ist historisch und nicht rein biologisch.

2.4.37 Der Gegensatz von Divergenz und Konvergenz steht dem von
Identitit und Differenz gegeniiber. Der Mensch, der sich in seiner rea-
len Struktur als kontingentes oder freies Ding unterscheidet, konver-
giert, vereinigt sich mit oder nahert sich an andere Menschen an. Seine
Konvergenz bedeutet Giite, Gerechtigkeit, Verwirklichung, Dienst,
Freiheit. Jenseits des Seins konvergieren die Menschen in einer auBer-
halb des Systems liegenden, zukiinftigen Wirklichkeit.

2.4.4 Die Provokation durch den Anderen

2.4.4.1 Der Andere ist der prazise Begriff, durch den wir die Exterio-
ritit an sich ausdriicken werden, als historische, nicht nur kosmische
oder physische (4.1) Exterioritit. Der Andere ist die Alteritit aller
moglichen Systeme, jenseits des »Selbst«, das die Totalitit immer ist.
»Das Sein ist und das Nicht-Sein ist«, oder, der Andere kann sein, so
kénnen wir gegen Parmenides und die klassische Ontologie sagen.

2.4.4.2 Der Andere offenbart sich mit der ganzen Schirfe seiner Ex-
terioritit als anderer (3.4.8.1), wenn er auf uns als extrem divergent, als
nichtangepaBt und nichtalltiglich, als auBergewéhnlich und herausra-
gend (jenseits der Norm), wenn er auf uns als der Arme und Unter-
driickte einstiirmt. Er ist derjenige, der am Rand der StraBe, auBerhalb
des Systems, sein leidendes und deshalb herausforderndes Gesicht
zeigt: »Ich habe Hunger! Ich habe ein Recht zu essen!« Dieses Recht
von auflerhalb des Systems ist kein Recht, das durch das Projekt des
Systems oder seiner Gesetze gerechtfertigt wird. Sein absolutes Recht
auf ein freies und unversehrtes Leben griindet sich auf seiner Exterio-
ritdt, auf die reale Struktur seiner menschlichen Wiirde. Wenn die
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Armen in die Welt kommen, dann riitteln sie an den Fesseln des Sy-
stems, das sie ausbeutet. Ihr Antlitz (panim, présopon), ihre Person ist
durch ihre reine Selbstoffenbarung die Provokation und das Urteil.

2.4.4.3 Der Andere, der Arme in seiner extremen Exterioritit dem
System gegeniiber, ruft nach Gerechtigkeit — d.h., er ruft von einem
auBerhalb liegenden Ort. Fiir das ungerechte System »ist der Andere
die Holle« (wenn unter Hélle das Ende des Systems oder das Chaos
verstanden wird). Fiir den Gerechten dagegen ist der Andere die utopi-
sche Ordnung ohne Widerspriiche; der Andere ist der Anfang der Zu-
kunft einer neuen Welt, die sich in ihrer Gerechtigkeit unterscheidet.
Die reine Gegenwart des Unterdriickten als solchem ist das Ende des
»guten Gewissens« des Unterdriickers. Wer den Anderen, den Armen
entdecken kann, kann von dem Armen aus die Pathologie des Staates
wahrnehmen.

2.4.4.4 Der Arbeiter, der seine geschaffene Korperlichkeit, seine Ar-
beitskraft dem Reichtum darbringt, wie ein Bettler, der um seinen Le-
bensunterhalt bettelt, ist der Andere (absoluter Widerspruch zum Ka-
pital), der den gerechten Tausch pro-voziert, der aber dennoch immer
darum betrogen wird.

2.4.4.5 Der Andere als Antlitz, das Einspruch erhebt, das sich offen-
bart, das provoziert, das ist in diesem Fall eine Person.

2.4.5 Der Andere: die Historie eines Volkes kommt vor der
Biographie des einzelnen

2.4.5.1 Das Antlitz des Anderen, vor allem des Armen und Unter-
driickten, offenbart sich in einem Volk, bevor es sich als Individuum
zeigt. Das braune Gesicht des lateinamerikanischen Mestizen, zer-
furcht durch jahrhundertelange Arbeit, das ebenholzfarbige Gesicht
des afrikanischen Sklaven, das olivfarbene Gesicht des Hindu, das
gelbe Gesicht des chinesischen Kulis, sie alle sind Ausdruck der Ge-
schichte eines Volkes, ehe es zur Biographie eines Atahualpa, Lumum-
ba, Nehru und Mao Tse-Tung wurde. Die Erfahrung der Proximitit als
individuelle Erfahrung oder die metaphysische Erfahrung zwischen
zwei Personen zu beschreiben, heiit einfach vergessen, dafl das perso-
nale Geheimnis immer in der Exterioritit der 6ffentlichen Geschichte
eines Volkes gewagt wird (3.1.3-1.4). Die Individualisierung dieser
kollektiven personalen Erfahrung ist eine europdische Deformation,
die aus der biirgerlichen Revolution stammt. Jedes Antlitz als einzigar-
tiges, unausschopfliches Geheimnis noch nicht getroffener Entschei-
dungen ist das Antlitz eines Geschlechts, einer Generation, einer
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Gesellschaftsklasse, einer Nation, einer kulturellen Gruppe, einer hi-
storischen Epoche.

2.4.5.2 Der Andere, die metaphysische Alteritit als Exterioritit auf
der anthropologischen Ebene ist primir gesellschaftlich und histo-
risch. Das ist der Grund dafiir, warum die Gesichter, wenn sie durch
Schonheitsmittel aufgeputzt und durch face-lifting und Kosmetik bei
den Oligarchen, bei den Aristokraten und dem Biirgertum, sei es im
Zentrum oder in der Peripherie, verjiingt werden, wie Mumien ausse-
hen, die der Kontingenz der Zeit entkommen wollen. Die Verewigung
der Gegenwart als Terror gegen die Zukunft ist die Wahnidee jeder
herrschenden Gruppe. Dagegen gilt: Das windgegerbte Antlitz des Be-
duinen in der Wiiste, die zerfurchte und verdunkelte Haut des Bauern,
die vergiftete Lunge des Bergarbeiters, der niemals die Sonne gesehen
hat, diese offensichtlich hdBlichen Gesichter, die zumeist schrecklich
fiir das System sind, sie sind die primare, die zukiinftige, die allgemei-
ne Schonheit (4.3.9.7-9).

2.46 Die Freiheit, das Nicht-Sein und das Nichts

2.4.6.1 Der Andere ist die Exterioritit jeder Totalitiit, weil er frei ist.
Freiheit bedeutet hier nicht eine bestimmte Wahlméglichkeit zwischen
verschiedenen, von einem gegebenen Projekt abhangigen Wahlmog-
lichkeiten. Freiheit ist hier die Unbestimmtheit des Anderen in bezug
auf die Welt, in der ich immer im Zentrum bin. Der Andere als ande-

rer, d.h. als Zentrum seiner eigenen Welt (obwohl diese beherrscht
* oder unterdriickt wird) kann aufzeigen, was in meiner Welt, in meinem
System unmdglich, unerwartet oder nichtéffentlich ist. Alle Men-
schen, jeder Mensch ist frei, insoweit er anders ist; insoweit er Teil
eines Systems ist und an der Funktion oder Aufgabe einer bestimmten
Struktur partizipiert, ist er aber nicht frei. Er ist insofern anders, inso-
fern er der Totalitit duBerlich ist; und in diesem Sinne ist er das fragen-
de menschliche Antlitz — die Person. Ohne Exterioritit gibt es weder
Freiheit noch Personalitit. Die Tatsache der Freiheit oder der Wahl-
freiheit 1dBt sich nur in dem indeterminierten Verhalten des Anderen
entdecken. Robinson Crusoe, allein existierend, wire nicht frei, son-
dern nur spontan; mehr noch, er wére kein menschliches Wesen, keine
Person, weil eine Person sich selbst als Person in der Proximitiit, nie-
mals in solipsistischer Ferne erkennt und entwickelt. Crusoe wire ein
Tier geblieben, mit einer rein potentiellen Rationalitit. Er hitte keine
Wahl gehabt, einfach weil ihm niemand den Sinn fiir die Seienden ge-
geben hitte.
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2.4.6.2 Als nicht-bedingter, duBBerlicher anderer ist der Andere als an-
derer ein Nicht-Sein. Jenseits des Horizonts des Seins ist der Andere
der Barbar (der fiir Aristoteles kein Mensch ist) oder in einer machisti-
schen Gesellschaft die Frau (die fiir Freud kastriert ist) oder der Waise,
der nichts ist und alles lernen muB (wie Rousseaus Emile). Insofern in
den Begriffen von Totalitdt und Alteritit der Andere nicht ist, kann
man sagen, daB der Andere nichts ist. Aus dem Nichts aber kommen
neue Systeme — sie sind neu in einem radikalen metaphysischen Sinn.
Berdjajew hat gezeigt, daB die Griechen iiber das Problem der Verén-
derung nachdachten, aber daB sie nie die Frage nach dem Neuen
stellten.

2.4.6.3 Vom Anderen als anderen, vom Armen, von dessen indetermi-
nierter Freiheit, insoweit seine Exterioritit als Nichts (unkritisch, un-
kultiviert, ungebildet, barbarisch) disqualifiziert wird, von dem
Nichts her hebt die Geschichte des Novum an. Daher ist jedes zukiinf-
tige System, das aus einer subversiven Revolution resultiert, in einem
metaphysischen Sinne analog, der vorangegangenen Totalitit in etwa
ahnlich, aber dennoch tatséchlich divergent.

2.4.6.4 Das »vollstindige Nichts« (wie es in den 44er Manuskripten
von Marx steht) des Anderen, des Arbeiters, der kein Kapital besitzt
(ein Noch-Nicht-Sein des Kapitals) ist die Position des Menschen als
Subjekt der Arbeit, der noch nicht der Totalitit des Kapitals subsu-
miert wurde. Er ist ein »Nichts« fiir Marx ebenso wie fiir unsere Meta-
physik der Befreiung, und dennoch frei und wirklich.

2.47 Vernunft und Glauben

2.4.7.1 Die Vernunft (im Sinne der Hegelschen Vernunft oder des Hei-
deggerschen Verstehens) ist das menschliche Vermégen der Spekula-
tion, durch das einer sieht oder entdeckt, was die Seienden sind und
woraus die Welt, das System oder die Totalitdt besteht. Sie ist das Ver-
mogen, Identitit und Differenz zu begreifen. Sie ist das kontemplative
Vermdgen, das den durch politische und militdrische Macht kontrol-
lierten Bereich beleuchtet. Es scheint so, als ob jenseits der Vernunft
das Irrationale beginne (hdufig wandelt sich das Irrationale zum hoch-
sten Rationalen: Hegels Idee, Nietzsches Ubermensch, Hitlers Rassis-
mus, das Manifest Destiny oder der Way of Life der USA und zahlrei-
che irrationale Mythen, die auf hochst analytischen mathematischen
computerisierten Unternehmungen beruhen). Nichtsdestoweniger gibt
es jenseits der Vernunft, jenseits des Irrationalen, das sich als rational
ausgibt und mehr als irrational ist, die Exterioritiit des Anderen, die
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nicht vollstindig begriffen (2.2.7) oder in einer Welt oder einem Sy-
stem verstanden werden kann.

2.4.7.2 Jenseits des Horizonts, der von der Vernunft, selbst der onto-
logischen Vernunft umschrieben wird, besteht die Wirklichkeit des
Anderen. Wenn der Andere aus sich selbst spricht — aber nicht durch
die Gewalt der Folter, durch die die Opfer in Verzweiflung ihre Taten
bekennen —, offenbart er seine Exterioritit, seine Alteritit, die die
Vernunft aus sich selbst niemals erschlieBen kann. Der Andere kann
nicht von einem Ort innerhalb des Systems aus interpretiert, analysiert
oder studiert werden, wie das mit Steinen, Pflanzen oder Tieren ge-
schieht. Wir konnen eine Kakerlake erforschen von dem Moment an,
wo sie eine Wirklichkeit darstellt oder wir kdnnen sie ignorieren. Es
wird niemals geschehen, daB sie uns fragt: »Wer bist du? Wie geht’s
dir?« Dagegen fragen wir nach dem Namen, nach der Biographie und
nach der aktuellen Haltung nur bei einem Anderen; aber der Mensch
kann liigen. Die Liige ist ein Zeichen seiner Exterioritit. Der Mensch
kann eifersiichtig sein Geheimnis bewahren. Er kann sterben, ohne es
zu enthiillen.

2.47.3 Was die Vernunft niemals umgreifen kann — das Geheimnis
des Anderen als anderen — das kann nur der Glaube durchdringen. In
der Proximitét, von Angesicht zu Angesicht, kann jemmand die Stimme
des Anderen horen und sie mit allem Respekt begriien. »Ich liebe
dich« sagt die Geliebte zum Liebhaber. Was kann man angesichts einer
solch einfachen und alltiglichen Offenbarung tun? Glaube ich, was sie
sagt? Bin ich miBtrauisch? Will sie mich tduschen? Macht sie sich
einen Scherz? Ihr zu sagen, daB ich sie auch liebe, ist ein Risiko; in
solchem Risiko kann ich mein Ansehen, meine Ehre und sogar meine
Leben verlieren. Was soll ich tun ...?

2.4.7.4 Glauben bedeutet, das Wort des Anderen anzunehmen, weil
sich der Andere offenbart — aus keinem anderen Grund. Was mir
einer offenbart, hat kein anderes Kriterium der Sicherheit als die einfa-
che Wirklichkeit des Anderen. Ich akzeptiere nicht, was der Andere
mir offenbart, weil der Inhalt seiner Offenbarung evident ist oder
nicht. Ich akzeptiere es, weil hinter dem Wort des Anderen die ureige-
ne Realitdt von jemanden steht, unmittelbar, offen, und einer metaphy-
sischen Offenheit ausgesetzt, der gegeniiber die ontologische Offen-
heit zur Welt eine ferne Imitation (4.2.6) darstellt. Offenbaren heiBt,
sich selbst der Verletzungsgefahr aussetzen, wie der Gefangene, der
sein Hemd fiir das ErschieBungskommando aufknopft. Glauben heifit,
sich selbst in einen leeren Raum begeben, weil der Andere weif}, dafl
es am Boden des Abgrunds Wasser gibt und dort keine Gefahr besteht.



62 Kapitel 2: Von der Phdnomenologie zur Befreiung

Das ist die metaphysische Beziehung par excellence, die Proximitit,
Offenbarung und Glaube, die hochste historische und menschliche Ra-
tionalitit.

2.4.8 Die innere Transzendentalitit

2.4.8.1 Die Kategorie der Exterioritit wird, wie oben gesagt, miBver-
standen, wenn das »AuBerhalb« des ontologischen Horizonts des Sy-
stems auf eine absolute Art und Weise verstanden wird, die jede Teil-
habe von innerhalb des Systems ausschliet. Dieses Mifiverstindnis
vermeidend muB die Exterioritit als die innere Transzendentalitit der
Totalitit begriffen werden. Keine Person als solche ist absolut und nur
Teil eines Systems. Alle, sogar die Mitglieder der Klasse der Unter-
driickten eingeschlossen, besitzen eine Transzendentalitit in bezug auf
das System, von innen heraus.

2.4.8.2 Die Tatsache z.B., daB die nicaraguanische Befreiungsfront
der Sandinisten die Auslieferung des Diktators Somoza nicht forderte,
zeigt diese innere Transzendentalitit. An erster Stelle ist der Unter-
driicker ein Unterdriicker, und zwar nicht im letzten Winkel seines Pri-
vatlebens, sondern in seiner gesellschaftlichen Funktion, die durch die
institutionelle Totalitéit im Handeln kontrolliert wird. Wenn die Gesell-
schaftsstruktur als Ganze verdndert wird, gibt es viele, die als Nutznie-
Ber des Systems ohne Instrumente der Unterdriickung nicht zu neuen
Biirgern bekehrt werden konnen. GroBziigige Gerechtigkeit oder
Milde fiir ihre Taten ist moglich, weil die Personen niemals ohne min-
destens die Moglichkeit der Unterscheidung mit der sozialen Funktion
identifiziert werden konnen. Mitglieder der herrschenden biirgerli-
chen Klasse sind selbst Opfer des Kapitals, und die Uberwindung des
Kapitalismus wird sie von der Sklaverei befreien, fiir ein wahrhaft
menschliches Niveau der Existenz. Diese innere Transzendentalitit ist
die Exterioritit des Anderen als anderen, nicht als Teil des Systems.

2.4.8.3 Die anwachsende, strukturell bedingte Arbeitslosigkeit in der
gegenwirtigen Krise des Kapitalismus ist ein weiteres Beispiel fiir die
innere Transzendentalitit oder die Hoffnung der Exterioritit. Die Fa-
higkeit und der Wunsch, Arbeit zu haben, und die Unmdglichkeit zu
arbeiten, stellt ein Subjekt auBerhalb des Systems. Die Arbeit, die
moglich wire, aber nicht genutzt wird, und die verlorene Zeit, die das
System nicht braucht, sind die innere Negativitét; sie sind das aktive
Erfordernis nach der Transzendenz innerhalb des Systems, das in
bezug auf die produktive Arbeit ungerecht und repressiv in bezug auf
die Zukunft verfahrt.
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2.4.9 Ontologie und Metaphysik

2.4.9.1 Die Ontologie arbeitet im Licht der Welt nach den Regeln der
Vernunft. Es wird deutlich, daB die Vernunft sich zu einer Kunst ge-
wandelt hat, den Krieg vorauszuplanen und zu gewinnen. Philosophie
als Ontologie bedeutet Selbstreflexion, zu spekulieren oder wie in
einen Spiegel zu schauen; sie ist die Suche nach der Identitit als dem
Ursprung dessen, was einer ist. Heute ist die Ontologie das Vermogen,
die Ware (das Seiende und das Phianomen des Seins: den Wert) von
ihrem Grund (dem Kapital) her zu denken.

2.4.9.2 Die Metaphysik mit der Bedeutung, die wir ihr in dem gegen-
wartigen Diskurs der Philosophie der Befreiung geben, ist das Wissen,
wie die Welt von der alterativen Exterioritit des Anderen abhingt. Sie
ist nicht nur das Wissen iiber die Negativitit eines Seienden, das dem
ontisch Neuen Platz macht, wenn es auf den Ursprung der Welt, den
Grund oder das Sein zuriickgeht; sie ist das Wissen iiber das Sein von
der Exterioritit aus, die es beurteilt — so wie die Peripherie der Welt
heute das Zentrum beurteilt, das die Philosophie der Herrschaft (sei
sie ontologisch oder funktionalistisch, strukturalistisch, analytisch
oder semiologisch) betreibt, wie die Frauen, die sich vom herrschen-
den Urteil der Phallokratie oder der machistischen Ideologie befreien,
wie die Jugend der Welt, die die alten, gerontokratischen, kastrierten
Generationen beurteilt. Metaphysik ist das Wissen iiber das System,
iber die Welt von einer ontologischen Negativitit aus (so wie die
Negativitit eines Adorno z.B. immer mit der Affirmation eines Seins,
des Ontologischen endet, obwohl sie eine kiinftige Utopie enthilt).
Dagegen bestreiten wir das Sein selbst und seine Utopie nicht im
Namen einer kiinftigen, sondern einer gegenwirtigen Utopie: der
Volker in der Peripherie, der unterdriickten Klassen, der Frau, des
Kindes.

2.4.9.3 Die ontologische Spannung zwischen Seiendem und Sein
wurde Sorge genannt (boulesis bei Aristoteles, Sorge bei Heidegger).
Die metaphysische Spannung von einem Moment innerhalb des Sy-
stems zur Exterioritit, zum Anderen als anderen, nennen wir das Be-
gehren der Alteritiat. Dieses Begehren oder dieser Wunsch, diese
Liebe zu wirklicher Gerechtigkeit ist wie ein Sturm, der Mauern ein-
reiBt, der in den ontologischen Horizont eine Bresche schligt und sich
selbst auf die Exterioritit hin 6ffnet. Die Metaphysik realisiert sich
nicht nur in dem Glauben an das offenbarende Wort, sondern auch in
dem Begehren, das die Wirklichkeit selbst bewegt, verdndert und um-
stiirzt. Die Metaphysik ist das Wissen, das den Arbeiter als noch nicht
in seinem Produkt objektiviert oder bereits entfremdet begreift, als das
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»AuBerhalb« des Seins des Kapitals, als die mogliche — und im Volk
bereits reale — »Assoziation freier Menschene.

2.5 Die Entfremdung
2.5.1 Die Fragestellung

2.5.1.1 Bis hierher wird unser Diskurs den Herrschenden zusagen,
weil er friedlich ist, und er wird die Unterdriickten enttduschen, weil
er keine Konflikte kennt. Padagogisch gesehen ist es notwendig, zu den
Quellen im Gebirge zuriickzugehen, wo die reiBenden Fliisse nach und
nach entstehen, bis sie dann schlieBlich ins wilde Meer miinden. Der
Diskurs der Philosophie der Befreiung, der bisher propédeutisch war,
beginnt jetzt, sein wahres Gesicht zu zeigen.

2.5.1.2 Die Totalitiit, das System, neigt dazu, sich zu totalisieren, sich
auf sich selbst zu zentrieren und in der Zeit seine gegenwirtige Struk-
tur zu verewigen. Raumlich gesehen versucht sie jede mogliche Exte-
rioritit einzuschlieBen. Mit einem unbegrenzten Hunger ausgestattet
versucht der Fetisch (3.4.2) sich selbst als unersattlichen Kannibalis-
mus zu etablieren. Die Proximitit des Von-Angesicht-zu-Angesicht
verschwindet, weil der Fetisch seine Mutter, seine Kinder, seine Brii-
der verschlingt. Die totalisierte Totalitit, der Zyklop oder Leviathan
auf der Erde, totet alle fremden Personen, die sein Ende fordern; nach
einem langen und furchtbaren Kampf enthiillt sie sich als trauriges
Ende der Geschichte, nicht ohne die letzten Tage erst mit unzihligen
Ungerechtigkeiten erreicht zu haben.

2.5.2 Der Andere als Feind

2.5.2.1 Verriickte sehen klar, sie sehen mit absoluter Klarheit. »Das
Heil kommt vom Wissen« geméf der Tragddie und deshalb ist das so-
kratische »Erkenne dich selbst« so ontologisch wie Nietzsches »Ewige
Wiederkehr des Gleichen«. Am Ende bleibt das Selbst es selbst; der
Satz, »das Sein ist« faBt die ganze Ontologie zusammen. In der Gegen-
wart des Seins gibt es nichts zu tun als zu betrachten, zu spekulieren,
iiber das Sein in Ekstase zu verfallen, es zu affirmieren und in einer
passiven Eigentlichkeit tragisch zu verharren, zu Gunsten der Herr-
schenden, aber zum Schaden der Unterdriickten. Die Gnosis ist der
perfekte Akt des ontologischen und aristokratischen Unterdriickers.

2.5.2.2 In dieser Sichtweise sind Ubel und Ungerechtigkeit nicht
etwas, was Menschen machen. Besonders diejenigen, die die Gotter
zur Herrschaft erwihlt haben, finden bei sich selbst keine Schuld
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Schema 2.5

—
der Andere

A Unterdriicker; B Unterdriickter; a Herrschaft; b Entfremdung

wegen der Herrschaft. Heraklit sagt: »Yon Natur aus sind die einen
Gotter, die anderen Menschen; die einen sind frei, die anderen Skla-
ven.« Die andnke oder die Macht der Abstammung hat dies erreicht.
Das Ubel ist einerseits nur Unwissenheit dariiber, was die Dinge sind,
andererseits der Grund fiir die Vielfalt. Waren wir ein Wesen mit
einem Sinn und einem Grund in einer Identitit, gibe es weder Plurali-
tit noch Ubel. Die Materie oder die Bestimmung, die das Sein leugnet
und die Seienden konstituiert, sind der Ursprung des Ubels. Darin
sind sich Plotin und Hegel einig.

2.5.2.3 Fiir das System erscheint der Andere als unterschieden. Als
solcher betrachtet der Andere die Einheit »des Selbst«. Der Wilde ist
auf der Basis der Ontologie trotz aller Proklamationen die Gefahr, die
der Andere fiir das Ganze, fiir die Totalitdt darstellt. So zeigt der Wilde
klar den Feind des Systems: den, der verschieden ist, den Anderen.
Wenn das Ubel, der Unterschied, der Andere identifiziert ist, lebt die
Ontologie in Frieden.

2.5.2.4 Fiir das Kapital ist der Andere als Feind das freie Subjekt der
Arbeit, das immer die Moglichkeit besitzt, seine Arbeitskraft nicht
mehr zu verkaufen, und das sich nicht in einem absoluten Wider-
spruch, sondern als Subjekt einer anderen »Welt«, eines anderen Sy-
stems konstituiert.
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2.5.3 Die Leugnung des Unterschieds

2.5.3.1 Der Wilde hat mit aller Klarheit das Sein und sein Gegenteil
gezeigt: die Differenz, den Anderen. Jetzt kommt die Stunde der han-
delnden Personen, der Helden des Systems, so Julius César in Gallien,
Napoleon in RuBland, Hitler in Europa, Cortes in Mexiko, Pizarro in
Peru, die imperialistischen Armeen in Lateinamerika, Afrika, Asien. -
Das ist die Stunde der Praxis, in der der Feind oder der, der verschie-
den ist, der Andere, getdtet wird.

2.5.3.2 Weil die Divergenz eine Bestimmung ist, die die Eindimensio-
nalitit des Systems negiert, wird ihre nicht-divergente Einverleibung
in das System als ein Teil unter anderen begriit. Wer gegen den Aus-
schluB opponiert, bleibt unterschieden, anders. Als anders denn das
System ist derjenige jenseits des Seins. Insoweit das Sein ist und das
Nicht-Sein nicht ist, ist der Andere nicht. Wenn der Andere spricht,
provoziert oder etwas fordert, ist das der verbale Ausdruck des Nicht-
Seins. Ehe der Andere diese Arbeit der Falsifizierung und Demorali-
sierung des Systems fortsetzen kann, werfen sich die Helden auf die
Feinde, die Anderen und tGten sie. So zeigte die SS ihre Heldentaten im
Nazi-Deutschland; so fithrt die CIA — eine gesetzlich bewaffnete
Handhabe der multinationalen Gesellschaften — diese Tradition in der
gegenwartigen Welt fort.

2.5.3.3 Das Projekt des herrschenden Systems dringt sich univok
allem auf. Es herrscht durch Propaganda, durch die Kommunikations-
mittel, Kino und Fernsehen — es dringt durch alle Poren. Wer sich
weigert, wird entfiihrt, ins Gefingnis gesteckt, gefoltert, vertrieben
oder getotet.

2.5.3.4 Die Dialektik zwischen Herr und Sklave besteht nicht weiter:
der Sklave verschwindet am Horizont — durch den Tod. Die Periphe-
rie kennt so viele Tote — Patrice Lumumba, Ben Barka, Elieser
Gaetan, Oscar Romero ...!

2.5.3.5 Die Ontologie des Zentrums rechtfertigt, was die Méachte des
Zentrums und ihre imperialistischen Armeen tun. Was waren Stoizis-
mus und Epikurdismus anderes als die Rechtfertigung des Imperiums?
Was anders sind Hegel, Nietzsche, Heidegger und die Phinomenolo-
gen des europédischen Zentrums?

2.5.4 Die Totalisation der Exterioritit

2.5.4.1 Was am meisten erschiittert, das ist die GewiBheit, mit der die
herrschenden Helden — in friiherer Zeit — die Gotter auf der Erde re-
prasentierten und heute Demokratie, Freiheit und Zivilisation ver-
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korpern. Sie verteidigen tapfer das Sein gegen die, die ihr Leben fiir
das hochste Ideal der Plebejer, der Barbaren, der Reprédsentanten des
Nicht-Seins, fiir die Materie, die Differenz, den Teufel, die Unwahr-
heit, die Unordnung, das Chaos, den Marxismus, in einem Wort: das
Bose hingeben. Das gute Gewissen der Helden verwandelt sie in Fana-
tiker.

2.5.4.2 In die Nietzscheanischen Tugenden gekleidet, kriegsbereit
und gesund, mit weiBer Haut und blonden Haaren wie die Arier, so
wirft sich Europa auf die Peripherie, auf die geopolitische Exterioritit, -
auf die Frauen der anderen Ménner, auf ihre Kinder, auf ihre Gotter.
Im Namen des Seins, der menschlichen Welt, der Zivilisation vernich-
tet es die Alteritit anderer Volker, anderer Kulturen, einer anderen
Erotik, einer anderen Religion. So vereinnahmt es diese oder dehnt auf
einem anderen Weg die Grenzen seiner Welt gewaltsam aus, bis es an-
dere Voélker in seiner Machtsphére kontrolliert. Von 718 an dehnt Spa-
nien seine militdrische Grenze Richtung Siiden im Kampf gegen die
Araber aus; nach 1492 erweiterte es sich um den GroBteil Lateinameri-
kas. Lateinamerika ist ein totalisiertes geopolitisches Gebiet, in seiner
Exterioritit zerstort und von Kannibalen im Namen der Zivilisation
verschlungen.

2.5.4.3 Die Eroberung Lateinamerikas, die Versklavung und Koloni-
sation Afrikas sind die herrschende dialektische Expansion des
»Selbst«, das »den Anderen« ermordet und ihn im »Selbst« totalisiert.
Dieser gewaltige dialektisch-ontologische ProzeB der menschlichen
Geschichte blieb vollig unentdeckt durch die Ideologie der Ideologien
(obwohl sie die Kritik der Ideologien zu sein beansprucht): durch die
moderne, gegenwirtige européische Philosophie.

2.5.4.4 Die Tautologie ergreift von allem Besitz: »Die ewige Wieder-
kehr des Gleichen.« Das Kapital, »das Selbst«, leugnet die Divergenz
des freien Arbeiters und verwandelt sein »vollstindiges Nichts«
(2.4.6.4) jetzt in ein »absolutes Nichts« — wie Marx schreibt —, in der
Undifferenzierbarkeit des Lohnarbeiters, der als inneres Moment des
Kapitals subsumiert wird: wie ein Seiendes, wie ein Ding, wie ein In-
strument.

2.5.5 Die Entfremdung

2.5.5.1 Der Andere, der nicht verschieden ist (wie die Totalitdt be-
hauptet), sondern divergent (immer der Andere), der eine Geschichte,
eine Kultur, eine Exterioritit besitzt, wurde nicht respektiert: das Zen-
trum lieB den Anderen nicht den Anderen sein. Es hat den Anderen in
eine fremde Totalitit einverleibt. Die Exterioritit totalisieren, die
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Alteritit in ein System zu stecken, heifit, jemanden oder etwas zu ver-
kaufen, an einen anderen Besitzer oder Eigentiimer weiterzugeben.
Die Entfremdung eines Volkes oder eines Individuums bedeutet fiir
das Opfer den Verlust des Seins durch die Einverleibung als Moment,
als Aspekt, als Instrument in ein anderes Sein.

2.5.5.2 Die geographische Peripherie der Welt, die Frau und das Kind
sind das Eigentum des Zentrums, des Mannes, des Erwachsenen. Das
Sein des Anderen ist entfremdet, wenn er selbst dezentriert und um
eine ihm fremde Totalitéit zentriert wird.

2.5.5.3 Dennoch ist die Entfremdung ein der Produktion einer Gesell-
schaftsordnung innewohnendes Risiko. Die Praxis der Herrschaft als
ein personales Verhdltnis stellt den Anderen in den Dienst der Herr-
schenden, aber in der Arbeit zeigt sich die Herrschaft selbst am deut-
lichsten. Wenn die Friichte der Arbeit nicht dem Volk, dem Arbeiter,
der Frau oder dem Kind gehoren, bleibt ihr Sein entfremdet. Wenn
sich der Herrschende systematisch die Friichte der Arbeit des totali-
sierten, beherrschten Anderen aneignet, wenn diese Aneignung zur
Gewohnbheit, zur Institution und Geschichte wird — dann ist in diesem
Moment die Entfremdung real, konkret und effektiv: sie ist eine Form
ungerechter Produktion. Eigentum als Recht, das Produkt des Ande-
ren zu besitzen, ist das Gegenstiick fiir die Herrschenden bei der Ent-
fremdung der Beherrschten. In einer Konsumgesellschaft gehort das
Eigentum dem Kapital; in einer biirokratischen Gesellschaft liegt die
Macht bei den Kontrollfunktionen. Entfremdung und Machtausiibung
sind die zwei Seiten der totalisierten Totalitit.

2.5.5.4 Daher vollzieht sich die politische, erotische, padagogische
und fetischistische Entfremdung in einer entsprechenden Okonomie
(3.1.5, 4.4.9) der Gesellschaftsformation, in der Subsumtion des An-
deren unter die Totalitdt. In unserer Gesellschaft entfremdet das Kapi-
tal den Anderen, es kauft ihn, es bezahlt ihn fiir seine Arbeitskraft und
fiir seine Transsubstantion in das Kapital. Der entfremdete Lohnarbei-
ter ist jetzt ontologisch ein Moment des Kapitals, »des Selbst«, und
eine seiner Erscheinungsformen, in denen er sich manifestiert, lautet:
produktive Arbeit des Kapitals.

2.56 Das Antlitz wird zum Instrument

2.5.6.1 In Zeiten der Gefahr wird der Andere durch die Ideologien zum
»Feind«. In Friedenszeiten wird der Andere, obwohl er immer als eine
mogliche Gefahr angesehen wird (aufgrund der jedem totalisierten
oder schizophrenen System zugrundeliegenden Angst), als ein einfaches
Ding ohne Transzendenz behandelt; der Andere wird als Instrument
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betrachtet. Das Antlitz des Anderen wandelt sich zur héaflichen
Maske, wettergegerbt und hart. Die Maske ist kein Antlitz mehr; sie
stellt keine Forderungen; sie ist nur ein Stiick des Mobiliars mehr in
der Umgebung. Kommt ihr einer nahe, sagt sie nur: »Ein Arbeiter«,
oder »Ein Eingeborener«, oder »Ein Schwarzer» oder »Ein unterer-
nédhrter Pakistani« (wie sie auf Plakaten zu sehen sind, um in Europa
oder den USA Almosen fiir die armen Volker zu erbitten. Daher haben
Européder und Nordamerikaner ein gutes Gewissen und fragen sich
nicht, warum die Volker in der Peripherie Rachitis haben und dariiber
hinaus, was das Zentrum mit dem Hunger in der Peripherie zu tun hat).

2.5.6.2 Um zu toéten, muB einer vorher den Anderen seiner heiligen
Exterioritit berauben und ihn auf die Rolle des »Feindes« reduzieren.
Auf demselben Weg werden in Friedenszeiten (fiir die Herrschenden)
und in Zeiten friedlicher Koexistenz (zur besseren Ausbeutung der Pe-
ripherie) die anderen ihrer Wiirde als Personen enteignet und zu Ar-
beitskriften gemacht, zu Instrumenten eines Instruments, iiberperfek-
tionierten Robotern: zu niitzlichen Dingen. Nach diesem trickreichen
»Handstreich« durch die klassische Ontologie und ihre begnadeten
Ideologen (Rosenberg) oder Politiker (Kissinger und Haig mit ihren
humanitiren Pldnen fiir Vietnam oder Angola) ist alles mdglich, vom
Suppekochen mit dem Fett gefolterter Kérper bis zum Hundetraining,
um Frauen in der Folter zu vergewaltigen (das erstere so geschehen in
Nazi-Deutschland, das letztere in Chile 1976).

2.5.6.3 Die Verdinglichung des Anderen ermdglicht es der Aristokra-
tie, die Volker als Masse, als »Lumpenc, als Tiere mit Vernunft zu be-
handeln, aber nicht wie Menschen (wie es Aristoteles in klassischer
Weise in bezug auf die Sklaven in Griechenland ablehnt). Das Antlitz
des Campesinos, der von seinem Land vertrieben, verarmt und hilfs-
bediirftig ist, wird als personales Antlitz negiert und als Lohnarbeiter
in seiner realen, materiellen Subsumption interpretiert wie ein mit Be-
wuBtsein begabtes Zubehor der Maschine. Die Maschine, der Roboter,
das »materielle Antlitz« des Kapitals hat das »Antlitz des Menschen«
zu einem Instrument seiner selbst gemacht.

2.57 Die Praxis der Herrschaft

2.5.7.1 Die Praxis der Herrschaft ist die Perversion. Sie ist die prakti-
sche Affirmation der Totalitidt und ihres Projektes; sie ist die ontische
Verwirklichung des Seins, seine entfremdende Logik. Durch die un-
terdriickende Arbeit iibt der Herr Macht iiber den Sklaven aus. Sie ist
die Vermittlung des Systems, der Gesellschaftsformation, durch wel-
che dessen Struktur fortdauert und gestirkt wird.
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2.5.7.2 Die Herrschaft ist der Akt, durch den andere gezwungen wer-
den, an dem System teilzuhaben, das sie entfremdet. Sie werden dazu
gebracht, Handlungen zu vollziehen, die gegen ihre Natur, gegen ihr
geschichtliches Wesen gerichtet sind. Herrschaft ist ein Akt des
Zwangs und der Macht. Der Knecht unterwirft sich aus Furcht und
Gehorsam. Das Kapital, das unsichtbar ist, zerstort alles, was seine
Reproduktion behindert, und bedarf nur in Krisenmomenten der poli-
tischen Kraft. Die Praxis der Herrschaft des Kapitals ist unsichtbar
wie der Satan.

2.5.7.3 Die Herrschaft wird zur Repression, wenn sich die Unter-
driickten von dem Druck zu befreien suchen, unter dem sie leiden. An-
gesichts einer Haltung, die eine Fluchtabsicht aus der Herrschaft of-
fenlegt, steigert der Herrscher den Druck; die Herrschenden werden
repressiv. Die Repression kann individuell und psychologisch sein, sie
ist immer gesellschaftlich. Daher werden kulturelle Normen durch Er-
ziehung und Strafe in die friihkindliche Struktur einer Person aufge-
nommen. Der Durchschnittsmensch ist heute unterdriickt (3.2.5). Glei-
chermaBen unterdriickt die politische oder 6konomische Macht diejeni-
gen, die rebellieren (3.1.5.-1.6), sie unterdriickt sie politisch durch Poli-
zei und Militdr. Repression ist das demaskierte Antlitz der Herrschaft.

2.5.7.4 Die psychologische Repression wird auf dem Weg der Kom-
munikationsmitte] gewalttitig, wie der Druck der Revolution ansteigt.
Sie verletzt die Korperlichkeit der Unterdriickten gegen ihren Willen.
Diese institutionale Gewalt wird natiirlich durch die Ontologie und die
Ideologie des Systems gerechtfertigt. Sie bleibt eine geheiligte Tu-
gend. Der Mann verletzt die Frau, schlieit sie im Haus ein und ver-
herrlicht sie als Hausfrau; der Vater iibt gegen die Kinder Gewalt aus,
er bringt sie zu blindem und totalem Gehorsam seiner Autoritit gegen-
iiber. Der Bruder iibt Gewalt gegen den Bruder aus, indem er fordert,
den Staat »zur eigenen Sicherheit« unter Androhung der Todesstrafe
und aus patriotischer Liebe (das alte Vaterland), die den Staat eint, zu
respektieren.

2.5.7.5 Der Krieg ist die letzte Erfiillung der Praxis der Herrschaft; er
ist die Herrschaft im Reinzustand. Wenn die Beherrschten die Unter-
driickung durch Friede, Repression oder taktische Gewalt nicht akzep-
tieren, erdffnen die Herrschenden den Krieg — den »totalen Kriegx,
wie der Geopolitiker Spykmann und sein Schiiler in der Peripherie,
Golberg de Couto a Silva, sagen wiirden. Der Krieg ist die praktische
Ontologie; er ist das Sein, das in der Praxis den Anderen auf das
Nicht-Sein reduziert. Parmenides hat die Strategie und Taktik von
Clausewitz und dem Pentagon vorweggenommen.
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2.5.8 Das Ethos des Herrschers

2.5.8.1 Das Ethos ist der moralische Charakter eines Volkes oder einer
Person,; es ist das strukturelle Ensemble von Haltungen, die die Hand-
lung determinieren. Das Ethos der Herrschaft, sei sie imperialistisch
oder national abhingig, dreht sich um die Mystifikation in Form von
Gewohnheiten und Tugenden, von denen es in Zeiten der Unter-
driickung viele gibt. (Wir haben eine Fiille von Beispielen national ab-
héngiger Herrschaft in den neokolonialistischen Staaten Lateinameri-
kas, Afrikas und Asiens). In der Situation der Repression laden sich
die Unterdriickten eine psychische Selbstvergiftung als Antwort auf
die Gewalt auf, unter der sie leiden. Fiir die Schwachen ist es unmog-
lich, den erwiinschten Akt der Rache gegen die Starken auszufiihren.
So entsteht ein Vorurteil der selbstrepressiven Verinnerlichung von
Macht, die, weil sie nicht gegen den Herrscher gewendet werden kann,
als Gift wirkt, wenn sie sich im Beherrschten fortsetzt. Das Vorurteil
der Beherrschten kann weder gelebt noch als falsch begriffen werden,
weil es als reine Passivitit zur Resignation fiihrt. Es wird als Tugend
der Geduld, des Gehorsams, der Disziplin oder der Treue sublimiert.
Wenn auf diese Weise die vom Ressentiment beherrschten Unterdriick-
ten die Herrscher von morgen werden, prisentieren sie ihre alten my-
stifizierten Laster als Tugend, als Ethos. Der Geiz der armen verfolg-
ten Einwohner der mittelalterlichen Stadt ist dann die Tugend der Spar-
samkeit. Dem Geiz (avaritia), der alles im Namen der Geschifte (des
Kapitals) beherrscht, werden die Menschen geopfert, wie dies in Zen-
tralamerika geschieht.

2.5.8.2 Der HaB als Folge des Neids bildet das Zentrum des Ethos des
Herrschers. Der Herrscher wird durch die Giite, das Gliick oder den
Erfolg des Anderen zuriickgewiesen; der Herrscher kann der Existenz
oder der Prasenz des Anderen, seinem fragenden Antlitz, nicht stand-
halten. Haf} ist eine Perversion natiirlicher Tendenzen. Er ist die
Selbstliebe der Totalitit und der Ausschluf3 der Exterioritit. Er ist der
Ursprung politischer und individueller Pathologie: des Totalitarismus
(politisch) und der Psychose (personal). Beide sind selbstzentriert und
leugnen die Alteritit; sie sind tautologisch, pervers und selbstzerstore-
risch. HaB ist das perverse Begehren, das die strukturierten Teile des
totalisierten Ganzen zusammenhalt.

2.5.8.3 So wird Klugheit (praktische Weisheit) zur »Vernunft« verdor-
ben: zur Kunst, Kriege vorzubereiten und zu gewinnen. Die Gerech-
tigkeit gibt den Michtigen nur, was sie dem Schwachen unter dem
Schein der Legalitit raubt. MéBigkeit ist nur ein reiner Luxus, der zu
einer steinernen Gefiihllosigkeit fiihrt, die die Not des Anderen nicht
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wahrnehmen kann. Und deshalb verhindert der Luxus, den die Kon-
sumgesellschaft geniefit, daB sie entdeckt, daB ihre abgefeimte Volle-
rei der Hunger der Beherrschten ist; die Arroganz der Manager ist die
zertretene Wiirde der Lohnarbeiter; der bezahlte Geschlechtsverkehr
ist die Erniedrigung der Prostituierten; die paddagogische Herrschaft
des Vaters ist der Ruin des Kindes ...

2.5.8.4 Die »Tugenden« des Zentrums und der herrschenden Klassen
bedeuten Entfremdung fiir die Peripherie und die beherrschten
Klassen.

2.5.9 Die Legalitit der Perversion

2.5.9.1 Fiir einen guten Moralisten des Zentrums wie Kant war Legali-
tit die objektive Bindung einer Handlung an das Gesetz und Moralitit
der Wille, das Gesetz aus Pflicht zu erfiillen. Wenn wir den Grundsatz,
»Liebe dein Land und kidmpfe fiir es« akzeptieren und einen Englédnder
der 19. Jahrhunderts mit einem Nigerianer vergleichen, dann kdmpft
jeder fiir sein Land; beide Handlungen kénnen »ein Prinzip der univer-
salen Gesetzgebung« illustrieren. Aber in diesem Fall ist es so, da8} der
Eine pervers (der Engldnder, der im Ausland kdmpft) ist und der An-
dere heroisch und beispielhaft (der Afrikaner). Dennoch sind beide
Handlungen nach Kant legal und moralisch. Welche Art von Moral
konnte es sein, die die Nationen und Kulturen der Peripherie von den
Nationen und Kulturen des Zentrums als MaBstab iibernehmen? Nur
eine imperialistische Moral. Was sind Schelers Werte und deren Hier-
archie anderes als Vermittlungen der westlichen Welt in die Zukunft,
die als solche in »Der Formalismus in der Ethik und die materiale Wer-
tethik« erscheint und begriindet wird. Jede Ethik des Gesetzes, von Tu-
genden, Werten oder Zielen (als telos, finis oder Kelsensche nationale
Ordnung, sei sie teleologisch oder positivistisch) ist eine Ethik, die
ihre Welt und ihr System propagiert.

2.5.9.2 Unter der Hand werden das Sein, das Gute, das Projekt einer
Kultur und die menschliche Natur miteinander identifiziert. Selbst
Rousseau (hierin dem grofien Sokrates folgend, der die griechische
Kultur vergéttlichte, indem er seine Schiiler glauben machte, dafl die
Ideen, die sie vor ihrer Geburt schauten, géttlich seien; sie waren aber
nur griechisch) machte aus der aufsteigenden biirgerlichen Kultur die
»den Dingen eigene Natur« (la nature meme des choses). Insoweit das
Projekt einer Kultur des Zentrums die menschliche Natur war, waren
seine Forderungen Naturrechte (wie z.B. das Privateigentum). Wer

immer gegen Europa aufstand, erhob sich gegen die Natur, d.h. gegen
Gott und seinen ewigen Willen.
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2.5.9.3 Im Namen dieser Gesetze, als giiltige Praxis dieser Tugenden,
in der Absicht das Projekt der Weltherrschaft einzulosen, startete Eun-
ropa mit Kolumbus und seinen Schiffen 1492 im Hafen von Palos in
Andalusien. In Erfiillung dieser Gesetze verwiistete Francis Drake,
von Beruf Pirat, Morder schutzloser Mestizen, und Frauenschinder,
die Kiisten Lateinamerikas und erhielt als Anerkennung das Recht,
seine Schitze in der Bank von London aufzubewahren sowie ein briti-
scher Adliger zu werden — Sir Francis Drake. Dank seiner Herrlich-
keit und der urspriinglichen Akkumulation unterdriickt uns jetzt der
Kapitalismus: Am Anfang war das Gold der Indios und das Fleisch der
schwarzen Sklaven!

2.5.9.4 Die Legalitit des Lohnes, der die schopferische Arbeit des
Menschen mit Geld (als Aquivalent fiir Lebensmittel) bezahlt, schlieBt
die Amoralitit des Raubes ein; diese besteht darin, daB der Arbeiter
mehr Leben in seinem Produkt objektiviert, als er durch das Mittel des
Lohnes fiir seine Subjektivitiit erlangen kann.

26 Die Befreiung
2.6.1 Die Fragestellung

2.6.1.1 Wir kommen jetzt zum Herzstiick dieses Kapitels (2), zum zen-
tralen Moment der Metaphysik; Metaphysik in dem Sinne verstanden,
daB sie der Ubergang von der Ontologie zum Transontologischen ist,
zu der Wirklichkeit, die jenseits des Sein (2.4.3 und 3.4.7) liegt, zum
Anderen. Die Ontologie ist eine Phinomenologie; sie ist ein Logos
oder ein Denken iiber das, was von dem Grund (dem Sein) aus er-
scheint (das Phinomen, das Seiende). Jenseits der Phinomenologie
erdffnet sich der Weg der Epiphanie: die Offenbarung (oder Apoka-
lypse) des Anderen durch das Antlitz des Anderen, die nicht nur ein-
fach ein Phinomen oder eine Manifestation, eine Gegenwart ist, son-
dern ein Epiphdnomen, das stellvertretend fiir ein anderes steht, eine
Spur oder ein Zeuge des Abwesenden, des Geheimnisses dessen, was
jenseits der Gegenwart ist. Die Ontologie (Phinomenologie) macht
der Metaphysik (der apokalyptischen Epiphanie des Anderen) Platz.
Die Manifestation des Seienden erfiillt sich im Horizont des Grundes
oder des Sein des Systems; die Epiphanie erfiillt sich als Offenbarung
dessen, was von auBerhalb des Horizonts der Welt oder der Grenzen
des Staates herkommt. Die Manifestation ist keine Offenbarung; ihre
Gegenwart ist eine Darstellung ohne Trauma. Die Befreiung ist keine
phidnomenale intrasystemische Handlung; Befreiung ist die Praxis, die
die phinomenologische Ordnung umkehrt und sie in die metaphysische
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Transzendenz fiihrt, die die totale Kritik des Etablierten, Fixierten,
Normalen, Kristallierten und Toten ist.

2.6.2 Das ethische Gewissen

26.2.1 Die totalisierte Person, die das Projekt der etablierten Ordnung
ausfiihrt und dessen Gesetze beachtet, kann ein moralisches Gewissen
haben. Moralisches Gewissen nenne ich die Anwendung von Prinzi-
pien auf ein gegebenes System, um eine konkrete Entscheidung her-
beizufiihren. Ein Verwalter, der Produkte zum héchstmdglichen Preis
zu verkaufen versucht, um mehr Gewinn fiir seine Firma zu machen
und der personlich nichts von der Gesellschaft stiehlt, hat ein morali-
sches Gewissen. Das moralische Gewissen begleitet die Handlung und
kann zustimmen, Einspruch erheben, aufriitteln oder beruhigen. Der
grofte Tyrann kann ein ruhiges moralisches Gewissen haben, ebenso
der Fanatiker.

T ——

A Unterdriicker; B Unterdriickter; C Exterioritit; a Herrschaft; b Tendenz zum
Projekt der Herrschaft; c Projekt des Systems; d Befreiung, altruistische Praxis,
Negation der Negation; e Affirmation der Exterioritdt; f Projekt der Befreiung;
I Totalitdt; 1I Neue Ordnung
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2.6.2.2 Ethisches Gewissen nenne ich die Fihigkeit, die einer hat, um
auf die Stimme des Anderen zu horen, das transontologische Wort, das
von auBerhalb des bestehenden Systems her einbricht. Der gerechte
Protest des Anderen darf die moralischen Prinzipien des Systems in
Frage stellen. Nur der, der ein ethisches Gewissen hat, kann dieses In-
fragestellen vom Standpunkt eines absoluten Kriteriums aus akzeptie-
ren: der Andere als der Andere in Gerechtigkeit.

2.6.2.3 Die Bedingungen der Moglichkeit, die Stimme des Anderen
zu hdren, sind vollkommen klar, und ich werde sie in diesem Abschnitt
beschreiben. Um die Stimme des Anderen zu horen, ist es an erster
Stelle notwendig, atheistisch gegeniiber dem System zu sein, bzw. des-
sen Fetischismus (3.4.3) zu entdecken. An zweiter Stelle ist es notwen-
dig, den anderen als Anderen zu respektieren. Respekt ist die Haltung
der metaphysischen Haltung als Ausgangspunkt fiir jede Aktivitit in
Gerechtigkeit. Sie ist aber kein Projekt. Sie ist Respekt fiir jemanden,
vor der Freiheit des Anderen. Der Andere ist das einzige wirkliche
heilige Seiende, das grenzenlosen Respekt verdient. Respekt ist
Schweigen, aber kein Schweigen, weil es nichts zu sagen gibt, sondern
das Schweigen derer, die etwas horen wollen, weil sie etwas liber den
Anderen wissen wollen.

2.6.3 Die Verantwortung fiir den Anderen

2.6.3.1 Wer die Trauer oder den Protest des Anderen hort, wird im
Zentrum seiner Welt aufgeschreckt, er wird dezentriert. Der Schmer-
zensschrei von einem, den wir nicht sehen konnen, steht fiir eine Per-
son, nicht fiir ein Ding. Diese Person wird durch das Zeichen bezeich-
net; ein Schrei betrifft uns, er fordert uns auf, das Leiden als den
Grund des Schreis zu tragen. Dieses »einstehen-fiir« (spondere) heift,
sich verantwortlich machen. Verantwortung bezieht sich nicht auf eine
Antwort auf (eine Frage), sondern auf eine Antwort fiir (eine Person).
Verantwortung heiit, fiir die Armen einzustehen, die als Exterioritiit
des Systems wahrgenommen werden. Die Verantwortung fiir jeman-
den und vor jemandem ist das Thema.

2.6.3.2 Das Fiir-den-anderen-vor-dem-System-verantwortlich-Sein
ist vor allem anderen eine Passivitit, die bereits eine metaphysische
Aktivitit ist (aktiver als der Respekt, passiver als die Befreiungspra-
xis). Sie ist die Vorgabe vor einer ontologischen Offenheit zur Welt,
die sie ermoglicht, deren reales Apriori sie ist. Die Mutter ist fiir das
schutzlose Kind verantwortlich so wie die Lehrer fiir die Schiiler und
die Regierenden fiir das Volk.
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2.6.3.3 Die Verantwortung fiir die Armen, die aulerhalb des Systems
stehen, setzt den Gerechten den Angriffen des Systems aus, das sich
aufgrund seiner gerechten Dysfunktionalitit, Offenheit und Darstel-
lung unter Druck fiihlt. Aus diesem Grund verfolgt die Totalitit mit un-
erbittlicher Logik diejenigen, die in ihrer Verantwortung fiir die
Armen die Notwendigkeit einer neuen Ordnung bezeugen. Verantwor-
tung ist die Pflicht fiir den Anderen; sie ist die Verbindung zur Exterio-
ritit des Anderen; sie enthilt die Gefahr des Traumas, des Gefingnis-
ses: und sogar des Todes. Die Helden der Befreiung (nicht die Helden
des alten expansionistischen Vaterlandes) sind die Antihelden des Sy-
stems; sie riskieren ihr Leben. Verantwortung ist deshalb der hochste
Wert, die unbestechliche Stirke (2.6.8), die authentische Einsicht in
die Strukturen der Totalitit, Weisheit und Wissen.

2.6.4 Die Zerstorung der Ordnung

2.6.4.1 Wer Verantwortung fiir den Anderen im System iibernimmt,
wird vom Herrscher der Totalitét als »fiinfte Kolonne« betrachtet, als
Verfiihrer der Jugend (die noch insoweit frei ist, als sie noch nicht voll
in das System integriert ist), als Prophet von Hal und Chaos. Sicher
ist, daB} diejenigen, die das Interesse an der Alteritit oder die Liebe zu
der neuen Ordnung, in der die Armen und Unterdriickten in Gerech-
tigkeit leben, verfolgen, selbst gegen ihren Willen zu einem aktiven
Prinzip der Zerstorung der alten Ordnung gezwungen sind. Die Unter-
driickten als Unterdriickte (die aber noch ein BewuBtsein von der Posi-
tivitit ihrer Exterioritit besitzen) und diejenigen, die sich fiir sie ein-
setzen, verhindern mit absoluter Sicherheit das gute Funktionieren des
Systems, insoweit sie die Abschaffung der Basis der gegenwirtigen
Ordnung tibernehmen und den Herrschenden ein schlechtes Gewissen
verschaffen.

2.6.4.2 Jede neue Ordnung beginnt als Zerfall oder Zerstorung der
alten Ordnung. Das ist ein physisches, biologisches und natiirliches
Gesetz. Analog ist es auch ein historisch-humanes und kulturelles Ge-
setz. Kein System, sei es ein Stamm, ein Dorf, seien es Nomaden oder
Stiadter, keine Kultur, sei sie alt oder modern, keine Okonomie, sei sie
feudalistisch, kapitalistisch oder sozialistisch kann fiir eine hohere
Ordnung Platz machen ohne unterzugehen.

2.6.4.3 Es gab chaotische Zerstorungen der Ordnung ohne Sinn und
Zukunft, wenn Armeen in Regionen mit hoherer Kultur einfielen; sie
verwiisteten alles, indem sie keinen Stein auf dem andern lieBen. Mehr
als Zerstorung war das Vernichtung in einem génzlich negativen Sinn.
Dagegen sind die Zerstérung der Blume, die der Frucht Platz macht,
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und der Bruch oder die Schmerzen der Geburt kreative, affirmative
Zerstorungen. Etwas stirbt, das ist wahr, aber nur als Bedingung der
Maoglichkeit der Geburt von etwas anderem. Jeder Moment des Uber-
gangs ist eine Agonie, und deshalb ist Befreiung gleichermafien auch
die Agonie des Alten fiir die fruchtbare Geburt des Neuen, des Ge-
rechten.

2.6.5 Befreiung oder »Anarchie«

2.6.5.1 Ein ProzeB, der kein leitendes Prinzip oder keine Rationalitéit
kennt, wird anarchisch genannt; er ist ein Prozef ohne Sinn. Der An-
archismus ist, selbst in einer Form ungeheurer Edelmiitigkeit, in
einem negativen Sinn utopisch, weil er kein mogliches Modell fiir den
nichsten Schritt der Befreiung entwickelt. Die Befreiung dagegen ist
eine Anarchie (im griechischen bedeutet das: »auBerhalb des Prin-
zips«), insoweit der Ursprung ihrer metaphysischen Aktivitit (der Ak-
tivitit des Respekts und der Verantwortung als positiver Vorgabe) der
Andere ist, der auBerhalb des Systems, aufierhalb der Grenze der be-
stechenden Ordnung ist.

2.6.5.2 Befreiung ist die metaphysische oder transontologische Bewe-
gung zugunsten des einen, der sich vor dem Horizont der Welt befin-
det. Sie ist der Akt, der die Bresche 6ffnet, der die Mauer durchbricht
und tiefer in die unerwartete, zukiinftige und wirklich neue Exterioritéit
eindringt.

2.6.5.3 Die Befreiung, der Akt des Unterdriickten, durch den er sich
befreit, in dem er sich ausdriickt und verwirklicht, enthélt zwei Mo-
mente derselben Aktivitit: die Negation der Negation des Systems (d).
Das doppelte Moment vollzieht sich unbeachtet in der einfachen Dia-
lektik als Negation der Negation. Die Negation dessen, was durch das
System negiert wird, ist die Affirmation des Systems in seinem Grund,
weil das, was vom System negiert oder determiniert wird (der Unter-
driickte), kein inneres Moment des Systems sein kann. Dagegen filit
die Negation dessen, was am System negiert wird, mit der expansiven
Affirmation dessen zusammen, was die Exterioritit des Unterdriickten
ausmacht (und was deshalb niemals im System war, weil es divergent,
unterschiedlich und immer auBerhalb ist); das ist das doppelte Mo-
ment der einen Aktivitit der Befreiung, Befreiung heifit, das Gefingnis
zu verlassen (das Negierte zu negieren) und die Geschichte zu bejahen,
die innerhalb und auBerhalb des Gefingnisses liegt (die Geschichte des
Gefangenen, bevor er ins Gefangnis geworfen wurde, und die Ge-
schichte, die als personliche Biographie im Gefingnis gelebt wurde,
wie die 10 Jahre, die Antonio Gramsci im Gefingnis verbrachte).
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2.6.6 Die Maske, die zum Antlitz wird

2.66.1 Die Entfremdung hat das Antlitz des Anderen mit einer Maske
bedeckt, die vom System geschaffen wird, um seine Infragestellung zu
verstecken. Die Maske definiert den Anderen durch die Funktion, die
der Andere im System erfiillt, als abhidngig Beschiftigter, als Arbeiter,
als Campesino. Die Exterioritit des Anderen wird vom Horizont des
Systems und seinen Funktionen definiert. Seine gesellschaftliche
Funktion, sein Beruf oder seine Klasse wurden fixiert; das »Wozu«
wurde festgeschrieben, und das Subjekt verschwand.

2.6.6.2 Damit das historisch-biographische Gesicht sich in Gerechtig-
keit offenbart, ist es notwendig, die Institutionen, die Funktionen und
die systematisierte Totalitéit in Bewegung zu bringen. Die Erscheinung
des fragenden Antlitzes zu erlauben, das erfordert die Enteignung der
Besitzer des Systems, so daB sie als Teile des Systems kenntlich wer-
den. Die Auflosung der Funktion erfordert, dal das System als Ganzes

in eine dialektische Bewegung versetzt wird, die die Personen freisetzt
(3.4.5.2).

2.6.6.3 Die furchterregende Maske, hédBlich geworden durch so viel
MiBbrauch und Leid, von Wind und Sonne abgehirtet, entdeckt nach
und nach die Schonheit des Volkes wieder. Goya begann damit, Mas-
ken oder Monster zu zeichnen und endete mit dem Antlitz eines Vol-
kes, das seine Schonheit zeigt. Die Falten zeigen die Menschlichkeit
wie die Gesichter der Indios aus den Anden, die die Tiefe des Weisen,
die Geduld des Tapferen, die Jahrhunderte der Kultur, das Geheimnis
der Symbole und die Giite der Exterioritit offenbaren, die eine neue
gerechte Ordnung erhoffen.

2.6.6.4 Die gliserne Starre des Instrumentalisierten wird plotzlich
transparent. Es ist keine Starre, die das objektiviert, worauf sie sich
richtet (wie in Sartres Beschreibung), sondern ein Blick, der persona-
lisiert; er ist der Blick, der einen fiir die Befreiung des Antlitzes ver-
antwortlich macht, das Widerstand bietet und Gerechtigkeit fordert.
Es ist der fordernde Blick, der auf Mitleid, Gerechtigkeit, Rebellion,
Reduktion und Befreiung achtet.

267 Die Praxis der Befreiung

2.6.7.1 Wenn ich von der Praxis (dem Verhiltnis von Person zu Person)
spreche, schliefe ich in diesem Fall die Poiesis (das Person-Natur-Ver-
héltnis) ein. Die befreiende Tat, die sich auf die Anderen (Bruder oder
Schwester, Frau oder Mann und Kind) richtet, ist gleichzeitig eine Ar-
beit zu deren Gunsten. Es gibt keine Befreiung ohne Okonomie, ohne
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humane Technologie, ohne Elan und ohne Ansatz bei einer histori-
schen Gesellschaftsformation. Deswegen ist die Befreiungspraxis (als
praktische Poiesis oder poietische Praxis) der Akt selbst, durch den
der Horizont des Systems iiberschritten wird und einer wirklich zu der
Exterioritit (Pfeile d und e in Schema 2.6) durchdringt, durch die die
neue Ordnung, eine neue, gerechtere Gesellschaftsformation geschaf-
fen wird.

2.6.7.2 Die einfache Praxis des Systems (2.5.7) ist Herrschaft, weil sie
die existierende Totalitit konsolidiert; sie ist eine ontische Aktivitit
(2.2) oder eine rein interne Vermittlung der Welt, die auf deren Projekt
griindet. Sie ist die Praxis der Konsolidierung des Alten und Unge-
rechten.

2.6.7.3 Die Praxis der Befreiung dagegen stellt das System in Frage,
nicht nur als mogliche oder ideal gedachte Frage, sondern als konstitu-
tive Frage, die die Welt 6ffnet, die ihren eigenen Weg nimmit. Sie ist die
metaphysische transontologische Praxis der so genannten Befreiung.
Es gibt dafiir kein griechisches Wort (die Griechen kennen diesen Typ
der Erfahrung nicht) sondern nur ein semitisches. (Im Hebriischen
meint habodah Arbeit, aber ebenso auch Dienst wie im griechischen
diakonia). Dienst ist keine einfache funktionale, innersystemische Ar-
beit, die aus Pflicht oder legalem Antrieb geleistet wird. Dienst ist eine
Arbeit (eine praktische Poiesis oder poietische Praxis), die fiir den An-
deren, fiir dessen Befreiung und aus Verantwortung getan wird. Sie ist
eine innovatorische Aktivitit, die die Instrumente im Dienst an den
Armen einsetzt. Die Praxis der Befreiung ist die Schaffung einer
neuen Ordnung, einer neuen Struktur und gleichzeitig von Funktionen
und Seienden, die sie bilden. Sie ist die Arbeit der Verwirklichung an
sich — kreativ, erfinderisch, innovativ.

2.6.8 Das Ethos der Befreiung

2.6.8.1 Ethos (2.5.8.1) ist Sitte und Charakter. Wie kann es dann aber
eine Sitte geben, deren Funktion darin liegt, Neues zu schaffen? Wie
kann jemand eine Haltung einnehmen, die auf das immer Neue sich
richtet? Ist es moglich, eine Haltung des Einzigen, des Unwiederhol-
baren zu haben — Befreiung aus der bestehenden Situation der Unter-
driickung? Wenn es eine solche Tugend gibt, miissen wir wissen, wie
wir sie von den schlechten Mystifikationen unterscheiden, die sich als
Tugend der Totalitit verkleiden. Das Ethos der Befreiung, des Befrei-
ers par excellence, ist nicht die Haltung, dieselbe Sache immer zu wie-
derholen. Im Gegenteil, es ist die Fahigkeit oder das Vermogen, den
Charakter zu erneuern, neu zu schaffen. Insoweit der Dienst vom
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Anderen ausgeht — und der Andere ist immer eine konkrete Person in
einer einzigartigen Situation der Unterdriickung und Exterioritit —
kann nur der ein Befreier sein, der fiir die Einzigartigkeit des Anderen
Verantwortung iibernimmt.

2.6.8.2 Das Ethos der Befreiung strukturiert sich als eine Forderung,
die weder Mitgefiihl (wie bei Schopenhauer) noch Sympathie (wie bei
Scheler) ist — beide Positionen sind funktionale Teile fiir andere Teile
(mit einem Gleichen mit-leiden) —, sondern Solidaritiit: sich selbst je-
mandem, der in Not ist, an die Seite stellen. Das Ethos der Befreiung
ist ein auf den Anderen gerichtetes Begehren oder eine metaphysische
Gerechtigkeit; es ist die Liebe zum Anderen als anderen, als Exteriori-
tat, die Liebe zu den Unterdriickten, jedoch nicht als Unterdriickten,
sondern als Subjekten der Exterioritit. Die traumatische Position des
menschlichen Seins, die aus der Freiheit kommt, den Anderen als In-
strument des Systems zu beniitzen, ist das Elend. Den Anderen als an-
deren zu entdecken, sich solidarisch an seine Seite zu stellen, sich die
Enteignung der Freiheit des Anderen zu eigen zu machen und seine
Knechtschaft mittragen; divergent, eigenstindig zu sein und sich
gleichzeitig nur als Teil zu unterscheiden, den Schmerz dieses Bruches
mitzuerleiden, das ist die primére Haltung des Ethos der Befreiung. Es
ist keine Freundschaft oder Kollegialitdt (unter Gleichen), sondern
Liebe zu den Unterdriickten aufgrund ihrer realen Wiirde als Exterio-
ritit.

26.8.3 Aus der Solidaritit, die die Helden der Befreiung und die Un-
terdriickten miteinander verbindet — weil sie unbegrenzte Solidaritit
fiir alle in der gleichen Lage besitzen —, wird das ganze Ethos der Be-
freiung organisiert (nur in dieser Hinsicht sind Kollegialitit und
Freundschaft aktiv befreiend). Von ihr hingt die befreiende Gerechtig-
keit ab, die nicht jedem gibt, was ihm nach dem Gesetz und der herr-
schenden Ordnung zukommt, sondern die allen gibt, was sie aufgrund
ithrer Wiirde als Andere bediirfen. Die befreiende Gerechtigkeit ist
daher keine legale Gerechtigkeit, sei sie distributiv oder kommunika-
tiv, sondern eine reale Gerechtigkeit, d.h. sie ist subversiv: sie wilzt
die bestehende, ungerechte Ordnung um. Sie ist ein Gehorsam (ein
Horen auf den Anderen, der vor einem ist: ob-audire im lateinischen),
der voll wahren Vertrauens nicht am Wort des Anderen zweifelt. Sie ist
daher metaphysische Klugheit und nicht machiavellistische oder vor-
sichtige innersystemische ZweckmaBigkeit. Eine authentische befrei-
ende Politik leitet die Helden der Befreiung und das Volk an, ihr Leben
zugunsten der neuen Ordnung aufzugeben — eine unkluge Haltung fiir
die Herrschenden im System, absurd fiir die Weisheit des Betrachters.
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Sie ist die geduldige und aktive Hoffnung auf die Befreiung der Unter-
driickten, die weiB, wie sie die Strategie im Auge behalt, selbst wenn
viele reformistische taktische Zugestindnisse gemacht werden miis-
sen. Sie ist die starke, dauerhafte Hoffnung, die sich nicht fiirchtet, ihr
Leben fiir das, was sie tut dahinzugeben. Sie ist der Wert der Befreier,
die hochste Geste der vollkommenen, exemplarischen Person. Mahat-
ma Gandhi, Patrice Lumumba und Ernesto Che Guevara stehen als
Symbole fiir die Jugend der Welt; ohne Zogern treten diese Menschen
fiir ihr Volk dem Tod gegeniiber.

2.6.8.4 Nur der Mensch, der den Tod nicht fiirchtet, wird schlieBlich
gefiirchtet. Der Mensch ist im Angesicht des Todes frei, der bereits
vom Wohlstand frei ist, den der Biirger in den siifen Armen der Kon-
sumgesellschaft geniet. Das Ma# als Herrschaft iiber Gefiihle und
Bediirfnisse erlaubt die richtige Interpretation des Wortes des Ande-
ren, garantiert die richtige Ausiibung der Gerechtigkeit und macht es
fiir die Tapferen moglich, alles auf den Dienst fiir die Armen bis zum
Tod hinzuordnen. Ohne Disziplin gibt es keine Befreiung.

2,69 Die lllegalitit der Giite

2.6.9.1 Man darf die Giite nicht mit einem naiven, unkritischen Tun
des Guten verwechseln. Unter Giite verstehe ich den Ursprung des be-
freienden Aktes: die menschliche Fiille, die es erlaubt, sich in schopfe-
rischer Arbeit, die die Revolution des Neuen bringt, zu entduBern.
Angstliche und feige Menschen kdnnen schlecht etwas Neues schaf-
fen, wenn sie nicht einmal die alltidglichen Probleme ihrer egoistischen
und totalisierten kleinen Welt 16sen konnen. Giite ist groBherzig; sie
bezieht sich auf grofie Projekte und Aufgaben.

2.6.9.2 Der Akt der Befreiung, der sich nichts verdankenden, verant-
wortlichen Giite, richtet sich vertrauensvoll auf die Zukunft (nicht die
Zukunft eines ontologischen Projekts, die im Bann der Identitit ver-
bleibt; die Utopie ist auch nicht die imaginire Verlingerung des
Selbst), auf eine wirkliche Utopie (die Realisation der Exterioritit des
anderen, die wirkliche utopische Uberzeugung, die hier und heute kei-
nen Platz hat, ouk t6pos im Griechischen), auf eine neue Ordnung hin
(Pfeil f).

2.6.9.3 Das Projekt der Befreiung, der Grund oder das Sein der zu-
kiinftigen, neuen Ordnung ist nicht die Verlingerung des Systems
(univok), sondern eine Neuschopfung durch die Provokation oder die
wirkliche Offenbarung der Exterioritit des Anderen (anadialektisch
5.3 und daher analog); es ist der Andere, der den ProzeB bewegt. Der
ProzeB ist die reale Kritik des Systems; er bedeutet Bruch und Zer-
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storung. Die Giite als diffusivum sui zeigt sich in der Detotalisation
des Systems oder der Leugnung repressiver Grenzen.

2.6.9.4 Auf diese Weise ist der Akt der Befreiung illegal (der Akt der
gratuitdren Giite), insoweit er das innersystemische Interesse iiber-
steigt, und er kann nur illegal sein, im Gegensatz zu den bestehenden
Gesetzen, die ungerecht sind, weil sie der alten Ordnung angehoren,
die Unterdriickung schafft. Das ist die unvermeidliche Position der
Befreiung: subversive Illegalitit.

2.6.9.5 Wenn sich die entfremdete Arbeit vom Kapital befreit, wenn
sie die Gemeinschaft der freien Menschen im Von-Angesicht-zu-Ange-
sicht schafft, dann kann das in den Produkten objektivierte menschli-
che Leben die Subjektivitit in Gerechtigkeit ermodglichen. Fest, Freu-
de, Erfiillung, Gesang sind dann moglich ...
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3. Von der Politik zum Antifetischismus

31 Die Politik
3.1.1 Die Fragestellung

3.1.1.1 Die Proximitit, von der ich in diesem Kapitel (3) ausgehe, ist
nicht die Proximitéit der Mutter zum Kind (2.1.3); vielmehr werde ich
hier das Verhiltnis von Bruder zu Bruder (Schwester-Schwester, Bru-
der-Schwester, Schwester-Bruder) oder die Politik behandeln, inso-
weit sie (quantitativ) einen weit groferen EinfluBbereich besitzt und
insoweit sie (qualitativ) die primédre Bedingung der anderen drei Mo-
mente, der Erotik (3.2), der Pidagogik (3.3) und des Antifetischismus
(3.4) bildet.

3.1.1.2 Um unsere Darstellung zu vereinfachen, obwohl sie bereits
sehr verkiirzt ist, werde ich nicht bei dem Moment der politischen Pro-
ximitit (das Thema von 2.1 auf der Ebene der Politik) verharren, das
in gewissem Umfang in 3.1.3-1.4 definiert wird; ich werde hier auch
nicht die politische Vermittlung (auf dieser Ebene die Anwendung von
2.3) behandeln, weil sie in gewisser Hinsicht in der Okonomie (4.4)

Schema 3.1

a Imperialer Staat, Zentrum; b herrschende Klassen der peripheren Nation, ¢ un-
terdriickte Klassen; d internationale Herrschaft; e innerstaatliche, gesellschaftli-
che Herrschaft; I herrschende Ordnung des Zentrums; 1l Staat oder Nation der un-
terdriickten Peripherie, III Volk oder unterdriickte Klassen (Volk im prizisen Sinn);
A politisch nationale periphere Exterioritdt; B Exterioritdt des Volkes
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dargestellt wird. Andererseits hat das Wort »Politik« hier eine breite
und keine enge Bedeutung. Es schlieft nicht nur die Handlung eines
(berufsmiBigen) Politikers ein, sondern jede menschliche, gesell-
schaftliche, praktische Handlung, die nicht ausschlieBlich erotisch,
padagogisch oder antifetischistisch ist. Politik bezieht sich ebenso auf
die Regierung wie auf die Regierten auf einer nationalen oder interna-
tionalen Ebene, auf Gruppen und Gesellschaftsklassen, auf Gesell-
schaftsformationen und ihre Produktionsweisen etc. Mit dem Aus-
druck »von Bruder zu Bruder« mdchte ich diesen weiten Geltungsbe-
reich des Begriffes erfassen.

3.1.2 Das politische System

3.1.2.1 Das praktisch-politische Verhiltnis von Bruder zu Bruder ma-
nifestiert sich immer in einer institutionell strukturierten Totalitét als
einer historischen Gesellschaftsformation, und letztlich auch in der
Macht eines Staates. Von den Clans oder Stimmen der paldolithischen
Periode bis zu den Dorfern oder Stidten des Neolithikums, bis zum
ZusammenschluB der Stidte oder Konigreiche (wie im Mesopotamien
des vierten Jahrtausends) oder der Weltreiche (den Persern, Azteken
oder Inkas, von Spanien, England oder den Vereinigten Staaten) stellt
sich das politische Leben als System dar. Aristoteles, Augustinus,
Vico, Hegel und Marx ebenso gut wie Parsons, Weber und Lévi-
Strauss, sie alle stimmen darin iiberein, daB3 sich das Politische als
funktionelle Totalitdt darstellt. Wenn es sich um eine Totalitit (2.2)
handelt, besitzt diese einen Grund oder ein Projekt, ein Sein (2.2.5)
mit einer dialektischen Entfaltung (2.2.8) von geopolitischer oder uto-
pischer Qualitdt (auf Zukunft hin).

3.1.2.2 Ein politisches System ist ein institutionelles System, d.h. es
ist ein Ganzes, das in Teile strukturiert ist, die die Aufgaben oder Be-
rufe, d.h. die Verantwortung je nach Art und Niveau der Produktions-
weise erfiillen. Es gibt Schafhirten, Bauern, Goldschmiede, Priester,
Soldaten, Kaufleute, Regierende etc. Die Funktion ist der Beruf oder
eine tigliche Gewohnheit, um eine Aufgabe wahrzunehmen. Jede
Funktion ist organisch mit den anderen verbunden, und sie bilden
unter sich ein funktional organisches Ganzes aus. Diese Funktionalitit
ist durch die Jahrhunderte gewachsen; sie wird mit der Geburt eines
Systems experimentell wirksam und erreicht vielleicht nach und nach
eine klassische Epoche. IThr Abstieg setzt ein, wenn das funktionale
Ganze nicht linger auf die neuen Anforderungen einer neuen ge-
schichtlichen Zeit antwortet.
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3.1.2.3 Das konkrete praktische Ganze auf der politischen Ebene kann
als »Gesellschaftsformation« bezeichnet werden. Der Ort, an dem die
Macht ausgeiibt wird, ist der Staat. Es ist evident, daB der Staat in Be-
ziehung steht zu den Gesellschaftsklassen oder den stabilen Personen-
gruppen, die aufgrund der Arbeitsteilung, der ideologisch-kulturellen
Formation und anderer Faktoren (alle in Beziehung auf die praktisch-
produktive Totalitit, die als Produktionsweise bezeichnet werden
kann) Gestalt annehmen. Das bedeutet nicht, da der Staat keine rela-
tive Autonomie gegeniiber den Gesellschaftsklassen (wie etwa in be-
stimmten Populismen im abhéngigen Kapitalismus) besitzt. Die politi-
schen Verhiltnisse hingen andererseits auch von den gesellschaftli-
chen Produktionsverhiltnissen ab, die zwischen den Klassen existie-
ren. D.h., die praktisch-politische Ebene muB die produktive Bezie-
hung Person-Natur (4.3) und aufgrund dessen die wirtschaftliche Be-
ziechung Person-Produkt-Alteritéit (4.4) in Betracht ziehen.

3.1.2.4 Es ist eine Tatsache, daB jedes politische System ein prakti-
sches Modell besitzt; dennoch konnte dies explizit bis in unsere Epo-
che nicht formuliert werden. In allen Bereichen besitzen die Systeme
eine Stabilitit gemiB der funktionalen Institutionalitit ihrer organi-
schen Teile. Das politische System ist ein System der Systeme; nicht
als eines, das die kulturellen, militirischen und anderen Systeme kon-
stituiert, sondern als eines, das sie konditioniert.

3.1.3 Die internationale politische Exterioritit

3.1.3.1 Jenseits der hegemonialen Totalitit begegnet man dem Volk,
hier in seiner weltpolitischen Bedeutung als einer peripheren Nation
(2.4.6.2) verstanden. Wir definieren als Volk diejenigen, die durch eine
politische Totalitit (I in Schema 3.1) unterdriickt werden, die aber eine
kulturelle Exterioritit (A) besitzen: die periphere politische Alteritit.

3.1.3.2 Die unterdriickten Klassen sind als Unterdriickte dysfunktio-
nale Teile der Struktur der politischen Totalitit. Sie sind die Teile, die
die entfremdete Arbeit erfiillen miissen, welche sie daran hindert, die-
Jenigen Bediirfnisse zu befriedigen, die das System in ihnen reprodu-
ziert. Diese ausgebeuteten und unzufriedenen Klassen streben nach
einem neuen System (3.1.7), weil sie bereits die Erfahrung von einer
anderen Welt auBerhalb des Systems besitzen, das sie unterdriickt (A).
Ihre eigene Geschichte liegt vor der Unterdriickung, die sie erleiden,
und deswegen besitzen sie einen anderen Sinn des Lebens; sie bilden
eine andere Kultur. Das Volk existiert auerhalb des und vor dem Ka-
pitalismus, d.h. insoweit die Massen durch die Loslésung aus den alten
Verhaltnissen verarmt sind; es stellt sich in der Gegenwart auBerhalb
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des Systems durch eine »Untergrund«-Wirtschaft und durch die ver-
borgene Subsistenz — die Zeit gegen den Hungertod vermittelt. Das
Volk sind die Armen, die nicht durch das Kapital subsumiert werden
konnen: Sie sind die »Phantasmen einen anderen Reiches«, wie Marx
sagte.

3.1.3.3 Dank der Theorie der Dependenz und der ungleichen Ent-
wicklung kénnen wir auf der weltpolitischen Ebene ein weltweites Sy-
stems entdecken, dessen Zentrum die USA und, mit relativer Unab-
héangigkeit, Europa, Japan und Kanada sind. Der Rest ist die unter-
driickte Peripherie: das Volk der gegenwirtigen Welt. In diesem Fall
sind das Volk die peripheren Nationen als partielle Totalititen (II), ab-
héngig und beherrscht (Pfeil d), in einem ungerechten System einge-
schlossen, das sie unterdriickt (I). Der »Andere« der Imperien, der im-
perialistisch-kapitalistischen Gesellschaftsformation (der USA z.B.),
sind lateinamerikanische, afrikanische und asiatische Linder. Die Ex-
terioritit dieser Nationen ist nicht nur 6konomisch (sie sind zum gro-
Ben Teil heute in das imperialistische System eingeschlossen), sondern
ebensogut historisch, politisch und kulturell. Diese Exterioritit
kommt in einer unterschiedlichen Art und Weise des Lebens, des Han-
delns, des Verstehens und Interpretierens der technologischen Instru-
mente und Vermittlungen zum Tragen. Diese Exterioritit sind die peri-
pheren Gesellschaftsformationen.

3.1.4 Die gesellschaftliche Exterioritiat der Nation

3.1.4.1 Wenn auch die Position eines bestimmten Nationalismus gegen
die Metropolen ein Fortschritt war wie im Fall von Kemal Atatiirk,
Gandhi, Sukarno, Nasser, Senghor, Cardenas oder Perén, unterschied
sich dennoch diese Position von der von Mao Tse-Tung, Ho Chi Minh,
Frantz Fanon, Lumumba, Agostinho Neto, Castro oder dem Sandinis-
mus im Begriff des Volkes als einer Nation. D.h., daB der Anti-Impe-
rialismus auftreten kann als duBerer Schein (wie im Falle von Golberg
de Couto e Silva, Mobutu, dem Schah des Iran), in dquivoker Form
(im Fall der lateinamerikanischen Populismen, der Position der Mehr-
heit der arabischen Fiihrer, der Kongre-partei in Indien) oder direkt
revolutiondr. Der Antiimperialismus ist dann real, wenn der Nationa-
lismus durch die unterdriickten Klassen definiert wird. Deshalb muf}
der Begriff des Volkes in einer Gesellschaftsformation entwickelt
werden.

3.1.4.2 Wenn Volk die unterdriickte Nation bedeutet (3.1.7), ist es ind-
quivok zu sagen, dal man unter dem Volk in der Nation die unter-
driickten Klassen versteht. Die geopolitisch unterdriickten Klassen in
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den peripheren Nationen sind kleinbduerliche Klassen (seien es Einge-
borene, Campesinos, Landarbeiter, Clans oder Stimme): sie sind der
periphere Raum der Nation, der durch die Zentralitit der Kapitalen
oder der privilegierten Regionen in den abhédngigen Lindern negiert
wird.

3.1.4.3 Aber »Volk« impliziert neben den Landarbeitern auch die ent-
stcthende Arbeiterklasse, die allméhlich in den Industriegebieten zur
Substitution der Importe heranwéchst. Und wir diirfen nicht verges-
sen, daB auBerdem, wie es Castro ausdriickt (»Wir verstehen, was Volk
heiBt, wenn es sich kimpfend bewegt«), die revolutioniren Kleinbiir-
ger, die Marginalisierten, die ethnischen Gruppen in die analytische
Kategorie »Volk« einbezogen werden miissen (wie dies Maridtegui
getan hat, obwohl ihn die »Dogmatiker« als Populisten Kritisierten).

3.1.4.4 Es gibt daher in den peripheren Nationen herrschende Klassen
(die Direktoren transnationaler Gesellschaften, die Oligarchien von
Landeignern, nationalen Managereliten im Biirgertum, Militir un
Technik), Mittelklassenbereiche (berufstitige Eigentiimer kleiner Be-
triebe, offentliche Angestellte und Beamte) und die unterdriickten
Klassen, das Volk im eigentlichen Sinn (Bauern und Proletariat und

marginale Gruppen: Saisonarbeiter, Erntearbeiter, Haussklaven, Bett-
175 -,

3.1.4.5 Die periphere Nation als Totalitdt ist nicht das Volk, sondern
das Volk sind die unterdriickten Klassen (III in Schema 3.1), welche
manchmal nur ein Teil der Nation sind.

3.1.4.6 Die unterdriickten Klassen oder das Volk der abhdngigen Na-
tionen sind diejenigen, die in ihrer eigenen Kultur (3.3.4.3) die groft-
mogliche Exterioritit zum bestehenden weltweiten System bewahren;
eben aufgrund ihrer metaphysischen Alteritit kdnnen sie eine reale

neue Alternative (B in Schema 3.1) fiir die zukiinftige Menschheit dar-
stellen.

3.1.5 Die internationale Entfremdung der Gesellschaftsformation
der abhingigen Nationen

3.1.5.1 Im internationalen oder weltpolitischen MaBstab resultiert die
Entfremdung des peripheren Volkes aus dem Imperialismus. Philoso-
phisch griindet sie sich auf die europédisch-nordamerikanische Ontolo-
gie. Okonomisch haben wir sie bereits definiert (4. 4). Militdrisch exi-
stiert sie als die Kontrolle der Weltmeere und Kontinente durch die
Streitkrifte und die Satelliten, die den Himmel bewachen; kulturell be-
steht sie als die Ideologie der Kommunikationsmittel.
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3.1.5.2 Aufs Ganze gesehen wurden die armen Linder der Welt zu
Feinden des Zentrums (2.5.2) gemacht, wie man an den Treffen der
UN-Konferenz fiir Handel und Entwicklung (UNCTAD) ablesen
kann, die die Preise fiir Rohstoffe festsetzen. Der Kapitalismus des
Alltagsmenschen im Zentrum fiirchtet bei Zunahme faschistischer
Tendenzen das demographische Wachstum der braunen, schwarzen
oder gelben Massen. Obwohl die Massen totalisiert und systematisch
ausgebeutet werden (2.5.4), kann das Zentrum keine Ruhe finden. Ein
Neo-Malthusianismus mdchte den Aufstieg der Peripherie verhindern.

3.1.5.3 Die Praxis der imperialistischen Herrschaft wird auf zwei
Ebenen ausgeiibt: auf der 6konomischen Ebene durch den Raub des
Mehrwerts durch einen weltweiten zweiten Neokolonialismus
(1.1.8.4), und auf der politischen Ebene durch die staatliche Macht, die
durch die militirische unterstiitzt wird.

3.1.5.4 Inder Tat begann der Mensch als Jéager, der Tiere ttet, um zu
leben. Spiter benutzten die Jager ihre Waffen gegen andere Menschen,
entstand der Krieger. Der Krieger der ersten Konigreiche entwickelte
sich seit der Bronzezeit, endgiiltig seit der Eisenzeit und danach unbe-
grenzt vervielfacht durch die Technologie zum professionellen Militér.
Die Kunst des Militirs oder die Technik rationalisierter Gewalt ist das
letzte und priziseste Wesen der Praxis imperialistischer Herrschaft.
Das ist der Grund dafiir, warum das Pentagon die Verantwortung fiir
die Ungerechtigkeit auf der internationalen Ebene der Gewalt trigt:
die Produktion und die Verwendung von Waffen. Die Technologie
wurde gewiB seit den Zeiten der Speerspitzen und des Paldolithikums
verbessert. Die imperialistische Praxis wird immer machiavellisti-
scher und unmoralischer, wenn sie die Ermordung eines Politikers der
Peripherie plant (so die CIA in Chile) oder wenn die Mehrheit der
nordamerikanischen Unternehmer der Meinung ist, da es nicht falsch
ist, die Kaufer ihrer Produkte in der Peripherie zu bestechen, wie es
der Skandal um Lockheed gezeigt hat. Von daher wird es evident, dal
der Ontologie zufolge die Einwohner der Peripherie keine Menschen
sind (zumindest nicht sind »wie wir«, wie skrupellose multinationale
Unternehmer sagen wiirden); sie konnen bestochen oder wie Meer-
schweinchen im Laboratorium getdtet werden. Das ist die Praxis des
Imperialismus — eine Praxis, die seine innere Wirklichkeit zeigt. Die
Philosophen kénnen sehr menschlich sein (in einer herrschenden Tota-
litdt), aber sie rechtfertigen dennoch, wie Aristoteles und Hegel, den
Status quo ihrer eigenen Gesellschaftsformation.

3.1.5.5 Im Wesen des Ethos der imperialistischen Herrschaft kann
man die disziplinierte GewiBheit der Biirokraten oder der Fanatiker
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finden (die weit gefahrlicher sind, weil sie ein gutes und sogar tugend-
haftes Gewissen besitzen, das faszinierend ist), die bei ihren tiglichen
patriotischen und religiosen Pflichten mit unerschiitterbarer Uberzeu-
gung glauben, daB sie es sind, die die Sache der Zivilisation, der Kul-
tur, der Demokratie, der Freiheit durch die Mittel von Mord, Erpres-
sung, Korruption, Ausbeutung, Hunger und Leiden in der Peripherie
vorantreiben.

316 Die Entfremdung in der nationalen Gesellschaftsformation

3.1.6.1 Die Klassen im Zentrum und in der Peripherie befinden sich
heute nicht mehr in derselben Situation wie friither. Vielleicht werden
sie morgen gar nicht mehr existieren. Die Bourgeoisie des Zentrums
kann die Bourgeoisie der Peripherie ausbeuten; gleichzeitig kann das
Proletariat des Zentrums das Proletariat der Peripherie unterdriicken.
Die Klassentheorien des 19. Jahrhunderts und ihre Vertreter, die diese
Analyse nur auf einer nationalen Ebene durchfiihren, stellen die Diffe-
renz zwischen den Klassen im Zentrum und denen in der Peripherie
nicht in Rechnung. Aufgrund dieser Tatsache muf die Analyse vom
Standpunkt einer weltweiten geopolitischen Raumlichkeit aus erneuert
werden, damit eine Hermeneutik mit geeigneten Kategorien ent-
wickelt werden kann.

3.1.6.2 Die Entfremdung der unterdriickten Klassen in der Peripherie
wird durch den Abzug des Mehrwerts der Produkte verursacht, wenn
diese vom Land in die Stadt, vom Landbewohner zum Stidter, von ent-
legenen Gegenden oder Staaten in nationale Metropolen wie Buenos
Aires, Rio de Janeiro, Mexico City, Rabat, Kairo oder Bombay ge-
bracht werden. In den Industriezentren gibt es immer eine Ausbeutung
der Arbeit durch das Kapital (mit Ausnahme der sozialistischen Lin-
der in der Peripherie) und der Arbeiter durch die Eigentiimer. Die
Campesinos in der Stadt-Land-Struktur und das Proletariat in der
Struktur Kapital-Arbeit werden auf der nationalen Ebene der periphe-
ren Gesellschaftsformation am meisten ausgebeutet, wie Samir Amin
gezeigt hat.

3.1.6.3 Wenn diesen Klassen bewuBt wird, daB sie beherrscht werden,
stellen sie sich den Kriften der inneren (herrschenden und unterdriik-
kerischen) Ordnung entgegen. Wo immer die imperialistischen Armeen
die internationale Unterdriickung weitertreiben, sind es die professio-
nellen Armeen der Peripherie — die bewaffneten Streitkriifte der inne-
ren Sicherheit und der polizeilichen StraBenkontrolle (wenn sie nicht
als Geheimpolizei durch den Faschismus des abhiingigen und unterent-
wickelten Kapitalismus benutzt wird), die Agenten der nationalen
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Repression sind. Das Ethos der gesellschaftlichen Herrschaft ist mili-
tant und militdrisch; es organisiert Terror, Folter, Bomben und Kid-
napping.

3.1.7 Die nationale Befreiung vom Imperialismus

3.1.7.1 In der Peripherie gibt es ein schwaches aber wachsendes Be-
wuBtsein der Notwendigkeit der Befreiung — d.h., des Bediirfnisses,
die Ketten der herrschenden Abhéngigkeit zu brechen. Dies ist eine
gleichermaBen nationale politische und kulturelle Wirklichkeit (der la-
teinamerikanischen, arabischen, afrikanischen, indischen, siidwesta-
siatischen und chinesischen Kulturen). Die Helden dieses historischen
Prozesses sind weltweit bekannt, auch wenn ihre Anstrengungen nicht
zu Lebzeiten mit dem letzten Erfolg gekront werden; sie sind zumin-
dest Symbole der Nationen, die eines Tages frei sein werden. Ho Chi
Minh, Mao Tse-Tung, Ben Bella, Lumumba und Che Guevara symbo-
lisieren dieses neue Zeitalter der Weltgeschichte. Die Theoretiker
diese Phase sind Teotonio dos Santons, Enrique Falleto, Frantz Fanon,
Samir Amin, und ihre bereits genannten vietnamesischen und chinesi-
schen Kollegen. Dennoch sind unter ihnen keine Philosophen im strik-
ten Sinne des Wortes, die der historischen Praxis einen metaphysi-
schen Ausdruck verlichen. Wir denken, daB es an der Zeit ist, diese
Liicke zu fiillen.

3.1.7.2 Der Kampf fiir die Befreiung der Peripherie — national, aber
gleichzeitig kulturell und kontinental — verlduft sehr unterschiedlich.
Jede Art der Befreiung muB an dem Gefingnis ansetzen, aus dem sie
herausfiihrt. Daher miissen die Modelle der politischen Befreiung, die
dem Imperialismus gegeniibertreten, sehr unterschiedlich sein, indem
sie die konkrete historische Exterioritit, Originalitit und Alteritit
jeder Region und jedes Landes beriicksichtigen. Die Herrschaft des
dominierenden Zentrums allein kann nicht aus sich heraus eine abhin-
gige Nation definieren; Abhéngigkeit ist nur ein Aspekt (d in Schema
3.1) der nationalen peripheren Totalitit (II), die ihre eigene nationale
Exterioritit (A) nicht einschliefit.

3.1.7.3 Bei der extremen Linken beginnend und zur extremen Rechten
iibergehend konnen bestehende politische Parteien, Interessengruppen
und Modelle ungefihr wie folgt charakterisiert werden: von den Grup-
pen der neuen Linken (von der trotzkistischen Guerilla ERP in Argen-
tinien zu den Linken der chinesischen Kulturrevolution oder einigen
Gruppen palistinensischer Guerillas) bis zu den Volkssozialismen
(von China, Vietnam, Kuba und Angola), iiber die linken Volksfront-
biindnisse (wie die Sandinistische Front in Nicaragua, die Farabundo
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Marti Befreiungsfront in El Salvador) zu den Populismen unterschied-
licher Richtungen (Cardenas in Mexico, Vargas in Brasilien, Peron in
Argentinien, Sukarno in Indonesien, Mahatma Gandhi und die Kon-
greBpartei in Indien, Nasser in Agyptcn, Nyerere in Schwarzafrika),
iiber die modernisierenden Militirregierungen (wie Velazco Alvarado
in Peru, Ghaddafi in Libyen) zu den traditionellen rechten Konserva-
tismen, den vom Kapitalismus abhéngigen Faschismen (wie Golberg
de Couto e Silva in Brasilien und Pinochet in Chile unter anderen).
Alle diese Modelle formen ein ungeheures Spektrum politischer Mog-
lichkeiten. Dennoch beweisen von allen nur die popularen und demo-
kratischen Sozialismen das Modell wirklicher Befreiung, einer auto-
nomen Entscheidung fiir die Peripherie. Das bedeutet nicht, daB dies
alle Lénder hier und jetzt verwirklichen kénnen, wahr ist aber, daB die
iibrigen Modelle, vor allen anderen die zweifelhaften Populismen der
nationalen Befreiung mit einer klasseniibergreifenden Front (wie bei
Peron und Nasser) ihre Ineffizienz zeigen, wenn die herrschenden na-
tionalen Klassen sich in einer Krise mit den multinationalen Gesell-
schaften und mit dem Imperialismus gegen die unterdriickten Klassen,
gegen das Volk verbiinden. Kemal, Nasser Haye de la Torre, Senghor
und Sukarno verfielen diesem Irrtum. Wenn die unterdriickten Klassen
(3.2.8) nicht an der Spitze des Prozesses stehen, wird der Proze8 in Ab-
héngigkeit oder in eine Konterrevolution umschlagen; kurz, es wird
keiné Befreiung geben.

3.1.8 Befreiung im strikt gesellschaftlichen Sinn

3.1.8.1 Der politische ProzeB der Befreiung findet in der nationalen ge-
sellschaftlichen Peripherie bei den Bauern und der Arbeiterklasse
statt. Vom Beginn der Moderne an waren es diese Klassen, die fiir den
Wohlstand zahlen muBiten, den die Kolonialméchte aus ihren Kolonien
zogen — die Indios, deren Minen nach Gold und Silber ausgebeutet
wurden, die Schwarzen, die als Sklaven verkauft wurden, die asiati-
schen Bauern, die um ihren Mehrwert betrogen wurden. Sie sind das
Weltproletariat, die Armen der armen Nationen, die Ausgebeuteten in
ausgebeuteten Léindern. Die gesellschaftliche Revolution der periphe-
ren Linder, die Machtiibernahme durch die unterdriickten Klassen
(besonders der Landarbeiter und Tagl6hner) ist die conditio sine qua
non fiir eine authentische nationale Befreiung. Es gibt keine andere
authentische Alternative fiir die Zukunft. Nur in der Befreiung der Pe-
ripherie, der Volker in der Peripherie, deren unterdriickter Arbeiter-
klasse und Landbevolkerung, gibt es die Moglichkeit einer zukiinfti-
gen Weltkultur, die einen qualitativen Schritt hin zur Originalitit, zum
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Novum bringt. Wenn statt dessen der biologische oder kulturelle Ge-
nocid der peripheren Volker stattfindet, wird das Zentrum in der Iden-
titdt verharren, die es hergestellt hat. »Es wird seine eigene Scheifie
essen!« Der Tod des Kindes, der Tod des Armen wird sein eigener Tod
sein.

3.1.8.2 Der Imperialismus und die neokolonialen Oligarchien in den
abhingigen Lindern erlauben alles (den Aufbau von Unternehmen in
der Peripherie, die Griindung von Industrien, um auslindische Impor-
te zu unterstiitzen, sogar die nationale Entwicklung), aber niemals die
volle Machtausiibung durch die Massen des Volkes. Baran und Swee-
zy, die Kritiker des Zentrums haben gezeigt, daB es sich der Imperia-
lismus nicht leisten kann, die politische Kontrolle iiber die Lander der
Peripherie zu verlieren, weil er seine Mirkte verlieren wiirde, die
enorme Profite abwerfen. Das ist der Grund dafiir, warum die Befrei-
ung durch das Volk, die riesige Macht der Gruppen aus dem Volk das
Uberleben des Systems des Zentrums und damit der kapitalistischen
Gesellschaftsformation bedroht.

3.1.8.3 Wenn wir von Befreiung reden, meinen wir immer gleichzeitig
die Befreiung der peripheren Nationen und Befreiung als Machtiiber-
nahme durch die Klassen des Volkes, um die Gesellschaftsformation
zu organisieren. Die Philosophie der Befreiung muB sich auf der poli-
tischen Ebene dariiber vollkommen im klaren sein; ansonsten konnte
sie in eine verwirrende, irrefilhrende, reformistische oder kleinbiirger-
liche ontologische Ideologie zuriickfallen. Die politische Philosophie
unserer Epoche kann die Regierungen nicht linger in Monarchien,
Aristokratien und Demokratien unterteilen, wie es der konservative
Aristoteles tat (der seine »Politik« schrieb, um die Polis zu retten oder
zu bewahren, dem die Revolution das politische Ubel an sich war —
d.h. Anti-Befreiung). Heute sind die Nationen in Staaten und Gesell-
schaftsformationen des Zentrums und der Peripherie aufgeteilt. Das
Zentrum {ibt seine Hegemonie durch einen Imperialismus kapitalisti-
schen Zuschnitts und multinationaler Handlungsreichweite aus. Im
Zentrum gibt es halbabhédngige Staaten wie Westeuropa und Japan. In
der Peripherie gibt es Gesellschaftsformationen und Staaten, die auf-
grund der Anstrengung ihres Volkes frei sind wie Kuba, Vietnam,
China, Angola; die unmittelbare imperialistische Klasse (die herr-
schende oligarchische oder biirgerliche Klasse) ist verschwunden. Es
gibt auch Gesellschaftsformationen in Staaten der Peripherie, die die
Entwicklung in verschiedenen Formen des Kapitalismus (3.1.7) su-
chen. Und es gibt faschistische Modelle des abhidngigen Kapitalismus
in der gegenwirtigen Phase des Kapitalismus.
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3.19 Das Projekt und die Wiirde der Befreiungspraxis

3.1.9.1 Der befreiende Politiker ist der Prototyp des politischen Men-
schen, besonders wenn wir uns daran erinnern, daB in den gegenwarti-
gen peripheren Gesellschaftsformationen die Politik das letztbestim-
mende Feld ist. Ich beziehe mich nicht auf Antihelden — Cisar, Cor-
tes, Napoleon, Hitler oder die fiir den Krieg in Vietnam und Angola
Verantwortlichen. Ich beziehe mich auf Jeanne d’Arc, Washington, Bo-
livar, San Martin, Agostinho Neto, Castro, Mao, auf alle, die ihr Le-
ben fiir die Unterdriickten hingeben. Ihr Befreiungskampf (Projekt f
der Ordnung II, das Objekt des Pfeils d in Schema 2.6) negiert die Ne-
gation der Unterdriickten (B) und affirmiert (Pfeil e) ihre Exterioritit
(c). Sie sind wie Moses oder Mohammed Symbole eines Volkes, das
geboren wird, das wichst, das lebt. Sie sind Propheten des Lebens,
nicht des Todes, Begriinder, nicht Morder der Freiheit. Zwischen Ge-
orge Washington und Henry Kissinger (dessen Verantwortung fiir den
Sturz Allendes jetzt aufgedeckt wurde) liegt der Ubergang von der
Schaffung eines neuen Staates in Gerechtigkeit zur dekadenten Selb-
sterhaltung eines Reichen von Ungerechtigkeit und Unterdriickung.

3.1.9.2 Das Projekt der Befreiung, das ein Volk affirmativ in seine
Kultur als Alteritét einbringt, ist das zukiinftige Gemeinwohl, die posi-
tive, authentische, humane, ethische Utopie. Das ist der Grund dafiir,
warum das Leben selbst auf Grund dieses Wortes als Vermittlung inter-
pretiert wird.

3.19.3 Das Projekt der Befreiung, das kiinftige Sein (als Nicht-Sein
im gegenwirtigen System) ist der analektische (5.3) Grund (abgriindig,
chaotisch und anarchisch fiir das gegenwirtige System), auf den sich
die Befreiungspraxis selbst (Pfeil d und e im Schema 2.6) mit aller
Kraft, vorbehaltlos und génzlich bezieht. Als der folternde Soldat Lu-
mumba im Gefingnis mit dem Bajonett toten wollte, rief der Held:
»Alles fiir die Befreiung des afrikanischen Volkes!« Sein Leben war ein
Opfer und ein Angebot fiir das Projekt eines neuen Vaterlandes. Der
grofte Moment der Befreiungspraxis war sein eigener Tod. Sein Blut
unterstiitzt die Geburt eines neuen Afrika. Das ist der Grund dafiir,
warum die subversive Praxis ethisch war; was er unternahm — die Zer-
storung des Alten, des Toten —, war metaphysisch.

3.1.9.4 Politische Systeme oder Gesellschaftsformationen durchlaufen
vier strukturelle Momente, die immer analog, niemals identisch sind.
Die Periode der Befreiung beginnt mit dem Widerstand gegen die Un-
terdriickung; sie nimmt den Kampf auf, den die Herrschenden notwen-
dig machen (fiir sie ist er pervers) und denen die Befreiten antworten
(fiir sie ist er ehrenwert, gut, heroisch). Die zweite Periode enthilt die
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Organisation eines Staates und einer neuen Produktionsweise. Das ist
die Zeit eines Lincoln, Lenin und Borge. Das ist die Zeit der Gerech-
tigkeit; es gibt Platz fiir jeden; es gibt viel zu tun; alles liegt vor einem.
Befreiung ist die Zeit des Kampfes (und deshalb eine Zeit militérischer
Prioritiit, aber eines nichtprofessionellen Militirs). Jeanne d’Arc war
eine Schafhirtin, Washington ein Gutsbesitzer, Hidalgo Priester, Bel-
grano Rechtsanwalt, Trotzky Intellektueller, Mao Lehrer, Che Gueva-
ra Medizinstudent, Camilo Torres Priester, Lumumba Lehrer, Ago-
stinho Neto Schriftsteller, Sandino Arbeiter. Sie waren Zivilisten; ihr
militirischer Wert war ziviler Patriotismus. Im Moment der Rekon-
struktion erscheint der grofe Politiker (die militdrische Kunst gibt der
politischen Weisheit Raum in ihrem authentischen befreienden Sinn).
Die dritte Periode ist die Epoche der Stabilitit, des langsamen Wach-
stums. Die patrizischen Schopfer weichen den Senatoren, den Konser-
vativen. Die vierte Phase ist gleichermaBen durch Glanz und Deka-
denz gekennzeichnet. In dieser Phase verhirten sich Staat und Gesell-
schaftsformation; die Produktivkrifte wachsen; die Herrschaft iiber
die Unterdriickten wird repressiv. Das Militir erlangt wiederum den
Primat, aber nicht als Wert der Zivilisten, sondern als Disziplin der
militdrischen Biirokratie, eines Berufes, der ausgeiibt werden muB. Es
ist die Epoche der Imperien, von Brot und Spielen, der Ermordung der
Befreier, weil diese subversiv sind. Es ist die Zeit des Pentagon, der
Grenzkontrolle, des Verbots fiir die Barbaren, die Donau zu tiber-
schreiten ... oder fiir die Mexikaner, den Rio Grande zu iiberqueren.

3.1.9.5 In der Zeit der Befreiung, der Praxis der Solidaritit, wird das
Ethos um die Tugenden der Tapferkeit, des gerechten Wertes, der ge-
duldigen Klugheit und des MaBles strukturiert, das vom Komfort weit
entfernt ist, weil es bereit ist, alles — selbst das Leben, wenn es not-
wendig sein sollte — fiir die neue Heimat hinzugeben. Das solidari-
sche Begehren der Alteritit fiir die Armen, fiir die Unterdriickten, fir
das Volk ist das befreiende Ethos, das unausloschliche Feuer, das sich
durch die unbegrenzte GroBziigigkeit ernéhrt, die das Ma8 aller ande-
ren menschlichen Gratuitit ist. Eine unbedingte Verantwortung, iiber-
wiltigender als Gefiingnis oder Folter, bewegt den Befreier, die Ge-
schichte auf ein gerechtes und menschliches Ziel hin zu bearbeiten.
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3.2 Die Erotik
3.2.1 Die Fragestellung

3.2.1.1 Die politische Ungerechtigkeit ist der Brudermord, der Tod
des Bruders, der Schwester, eines nahen Angehérigen. Ungerechtig-
keit oder Perversion auf der erotischen Ebene ist Frauenmord (Tod der
Frau in einer Gesellschaft, in der eine machistische, phallokratische
Ideologie regiert, wie wir sehen werden). Erotik definiert das Verhilt-
nis von Mann und Frau. Wir sollten niemals das menschliche Sein (die
Art) oder die Person mit dem Mann (der ménnlichen Person) oder der
Frau (der weiblichen Person) vermischen.

3.2.1.2 Aus der Masse der Personen, in den Gezeiten des alltiglichen
Lebens taucht pldtzlich jemand auf, der nicht linger nur Kollege oder
Mitbiirger ist, sondern eine Frau fiir den Mann, ein Mann fiir die Frau.
Die sexuelle Exterioritit ist von der politischen Totalitit getrennt; die
politische Erfahrung unterscheidet sich von der sexuellen Erfahrung,
die auf Beriihrung und Kontakt beruht mit der Intention, den Korper
des Anderen zu fiihlen. Die Erotik ist ein neues Kapitel in der Meta-
physik.

3.2.2 Die erotische Welt

3.2.2.1 Das ego cogito hat den Vernunftaspekt der menschlichen
Natur herausgestellt. Durch Freud wurde das »Ich wiinsche« wieder-
entdeckt, und wir kdnnen behaupten, daB das Ich des ego cogito ein
phallisches, mannliches Ich war (so lehnte Descartes seine Mutter,
seine Freundin und seine Tochter ab). Weil Freuds Intention operativ,
therapeutisch war, beschrieb er die Sexualitit nicht so distanziert, wie
dies z.B. Merleau-Ponty getan hat.

3.2.2.2 Plato behauptet im Symposion, da8 es seit der Spaltung der
Androgynen (einem fremden Wesen, das ménnlich-weiblich ist) Mén-
ner gibt, die Frauen lieben, d.h. sie suchen zu sich selbst zuriickzukeh-
ren. Aristoteles stimmt dem zu, indem er sagt, daB es die Sexualitit in
ihrer Finalitit dazu bringt, daB durch die Zeugung »dasselbe (die Art)
dasselbe bleibt«. Wenn der Mann die Frau penetriert, dann geschieht
dies, damit durch die Empféngnis die ewige Gattung Unsterblichkeit
erlangt. Wir haben bereits gesehen, daB im Hochmittelalter Thomas
von Aquin lehrt, »daB die Mutter nur die Materie unterstiitzt, es aber
der Vater ist, der dem Kind das Sein gibt.« Das »Selbst« ist das phalli-
sche; es ist der Eros, der nach Identitit verlangt. Mehr noch, mit der
Verachtung des Korpers kam die Verachtung der Sexualitiit.
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3.2.2.3 Erst in unserer Epoche, am Ende des neunzehnten Jahrhun-
derts, beginnt eine anticartesianische, antidualistische Wiederaneig-
nung der alten Lehre einer dualen Leib-Seele-Substantialitit. Mer-
leau-Ponty zeigt, daB die normale Person eine sexuelle Intention kon-
stituieren kann. Solch eine Intention besteht darin, ein Objekt zu se-
xualisieren: den Korper des anderen. Sexualitit wire die Sensibilisie-
rung fiir den Korper des anderen. Die ganze Welt eines Menschen ist
erotisch aufgeladen, wenn diese Intention konstituiert ist, die weder
reine Reprisentation noch reine biologische Determination ist. Sie
markiert eine eigene phinomenologische Region fiir sich. Diese Inten-
tion treibt die erotische Situation weiter: sie weil, wie sie sich zu be-
haupten hat und wie sie kontinuierlich bis zu einer vollstindigen Erfiil-
lung weit geht.

3.2.3 Die erotische Exterioritit

3.2.3.1 Die erotisierte Welt tendiert als Totalitidt dahin, den Anderen
(3.2.5-2.6) durch das Begehren nach Totalisierung zu ignorieren (und
deswegen ist es eine schizoide oder geschlossene Welt). Im Gegenteil
beginnt die normale menschliche Sexualitit damit: »LaB mich ihren/
seinen Mund mit Kiissen bedecken. « Es ist die Proximitit, die der ero-
tischen Welt Grenzen setzt, sie iiberwindet und die sexualisierten Ob-
jekte konstruiert. Vor der Sexualisierung des Objekts, vor dem Sexual-
objekt im Sinne Freuds, provoziert der Andere die divergente Sexuali-
tat. Der Andere, als Mann fiir die Frau und als Frau fiir den Mann,
nicht different, sondern divergent (2.4.4.2), kommt aus der Distanz
des Politischen niher, zur Proximitit des Kusses, des Eros, des Koitus.
Der grofte Divergenz wird zur groten Konvergenz: Proximitit in der
Nacktheit (weil die Kleidung die politische oder padagogische Bezie-
hung deserotisiert, ist sie ein Hindernis fiir den Eros), in der Schon-
heit, der prima pulchritudo, die jede Schonheit mift.

" 3.2.3.2 Wenn wir den Leib-Seele-Dualismus iiberwinden und die Ein-
heit des Korpers (hebriisch: basar) bejahen kénnen, dann konnen wir
verstehen, daB das Sexuelle, mehr noch die Sensibilitéit fiir den Leib
des Anderen, bedeutet, sich mit dem Verlangen des Anderen als ande-
ren zu beschiftigen, mit seinem Verlangen als einem anderen Korper,
als Exterioritit. Die Person, das Subjekt des Begehrens der Alteritit
(fiir Freud unbekannt), durch das sich der Eine dem Anderen zuwen-
det, erreicht tatsichlich das, was auBerhalb des Horizonts oder des
Lichts der Ontologie liegt. Das Erotische, das authentisch metaphy-
sisch ist, ndhert sich dem schattenhaften Gebiet, wo der Andere
wohnt. Der Andere, dessen Sexualitit mich zur komplementéren Er-
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ginzung seines Mangels einlddt, kann niemals als reines Objekt oder
Ding ergriffen werden. Im Gegenteil, mit dem Verlust der Alteritit
verliert einer auch die Fahigkeit fiir die Fiille der Liebe, der Gratuitit,
der Selbsthingabe, der Freiheit, der Gerechtigkeit.

3.2.3.3 Die Exterioritit des Anderen als Moglichkeit der Negation der
Provokation ist der Ursprung der menschlichen orgasmischen Reali-
sierung.

3.2.4 Metaphysische Beschreibung des Eros

3.2.4.1 Das sexuelle Interesse beginnt mit Berithrung, Kontakt, Lieb-
kosung. Liebkosen bedeutet Nihe, Proximitit; es ist ein Fortschritt,
der durch die Scham gebremst wird, der aber zur Schandung neigt; es
ist ein Wachstum und eine neugierige »Entdeckung«, in der zwei Per-
sonen einander ndherkommen und sich zuriickziehen, den Anderen als
anderen ohne Wort fragend, ob ihre Wiinsche gegenseitig austauschbar
sind. Es ist ein geheimes Ausstrecken der Hand in die Nacht jenseits
des Seins und des Lichts (des Ontologischen), ohne nach der Wahrheit
eines Sinns (des Phdnomenologischen) zu verlangen, ohne die Ab-
sicht, irgendeinen Wert zu setzen. Die Liebkosung néhert sich in der
Absicht an, ein Zusammenprallen mit dem Widerstand aus der Frei-
heit des Anderen zu vermeiden, welcher immer mdglich ist. Die
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Nacktheit neigt immer zum Sadismus des Gewalttiters oder zum Ma-
sochismus des Opfers der Gewalt. Alejo Carpentier sagt uns, da8 »ich
ganz nahe an Rosario die urspriingliche Erfahrung von Schonheit teile,
von physisch wahrgenommener Schonheit, die gleichermaBen Leib
und Geist erfreut, die mit jedem Sonnenaufgang geboren wird.«

3.2.4.2 Der Rhythmus von Néhe und Ferne, der die Summe des Le-
bens und der Geschichte ist, wird im Akt des Koitus (durch den Kon-
takt des Phallus mit dem weiblichen Fleisch und den Kontakt der Klito-
ris mit dem ménnlichen Fleisch) in einer Kadenz gelebt, die wichst,
bis sie den ekstatischen Hohepunkt erreicht, an dem sich die Subjekti-
vitit und das »Ich« dezentralisieren, um in der Umarmung wechselsei-
tiger Leidenschaft — wenn es in Gerechtigkeit geschieht — im Orgas-
mus totalisiert zu werden.

3.2.4.3 Der Koitus ist eine der privilegierten metaphysischen Erfah-
rungen des menschlichen Seins. Er ist eine Anndherung an das Feld
der Realitiit, das jenseits des Horizonts der Welt liegt. Es liegt jenseits
der Vernunft, wohin uns das Verlangen zur Befriedigung des Verlan-
gens des Anderen treibt. Er ist nicht linger reiner Wunsch oder auf den
Anderen gerichtetes Begehren, sondern die Realisierung des Begeh-
rens in der Proximitit selbst. Das Sexualorgan ist im Menschen die
Gegenwart der Totalitédt in der Abwesenheit des Anderen: es ist ein Ruf
nach der Realisierung des Anderen aus der Negativitit des Anderen.

3.2.5 Der Machismus als Mord an der Frau

3.2.5.1 Der Tod eines Bruders oder einer Schwester, der Bruder-oder
Schwestermord, ist die politische Entfremdung. In unserer Kultur und
Epoche ist der Tod des Eros die Ermordung der Frau: der Frauen-
mord. Die machistische Ideologie ist das Gegenstiick zum Frauen-
mord. Die beste europdische Diagnose des Machismus wurde von
Freud vorgeschlagen. Er sah ganz klar, daB3 »die Sexualitit von Natur
aus mannlich ist«, und definiert deswegen den Phallus als konstituie-
rend und aktiv und die Vagina als passiv und konstituiert, als das Se-
xualobjekt. Der Satz »Das Seiende ist, das Nicht-Seiende ist nicht«
lautet in der erotischen Ontologie: »Der Phallus ist, die Kastration ist
nicht.« Das heiBit, daB die Frau nicht ist, sie ist nur ein Objekt, wie es
die Indios, die Afrikaner, die Asiaten, die armen Nationen, die unter-
driickten Klassen, die politisch Benachteiligten sind. Wenn das konsti-
tuierende »Ich« das »phallische ego« ist, dann ist das Sein des Machis-
mus, die Basis der entfremdeten sexuellen Totalitit, die »Phallizitit«
(des Phallus als Phallus). Dann kann man verstehen, da, wenn die
Frau nicht ist, im Nicht-Sein alles ohne Unterschied ist: In der Nacht
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sind alle Katzen grau. Der Phallus kann den Sexualakt nicht ldnger
darstellen, weil vor dem Eintritt in die Beziehung mit dem Sexualob-
jekt (Frau) der Mann indifferent in den Tausch mit seiner Mutter und
Frau tritt (weil es im Nicht-Sein keine Differenz gibt, nicht einmal
zwischen der klitoral-vaginalen Intentionalitit der Frau und der Brust-
Mund-Intentionalitit der Mutter; die Frau ist ununterschieden Mutter-
Frau). Der ontische, konkrete Sexualakt ist immer inzestuds.

3.2.5.2 Vom Sein als abstrakter oder fundamentaler Phallizitidt, vom
imago patris (dem Vaterbild her, das Mitscherlich nicht addquat defi-
niert hat), erstreckt sich der Horizont des Verstehens auf alle eroti-
schen Beziehungen. Das ist der Ort in der Entfremdung der Frau, an
dem die 6dipale Situation entsteht. Die Liebe des Sohnes zur Mutter ist
doppeldeutig (zumindest soweit sie den Vater mitbetrifft); der Vater,
das phallische ego, setzt sich zu seinem Sohn in Gegensatz, weil er
Verkehr mit dem Nicht-Sein, dem Sexualobjekt, der Frau hat — der-
selben Frau, die der Sohn auch zu totalisieren versucht (in Wirklich-
keit ist es die unbefriedigte Frau, die sich durch ihren Sohn totalisiert).
In der konflikthaltigen Gegenwart zwischen dem tatsidchlichen Phallus
(dem Vater) und einem moglichen Phallus (dem Sohn), die beide mit
derselben Frau konfrontiert sind (ohne Differenz zwischen Mutter und
Frau, aber definiert als weibliches Objekt), kann sich der Sohn nur
durch Unterdriickung seiner Phallizitéit helfen und bleibt in einem neu-
rotischen, pathologischen, perversen Zustand des inzestusen Wun-
sches.

3.2.5.3 Der Machismus als Ideologie, der die Herrschaft iiber die als
Sexualobjekt definierte Frau errichtet, entfremdet nicht nur die Frau
selbst, sondern macht auch den Mann impotent, insoweit er von einer
Beziehung zu einem anderen als Sexualobjekt (zur Frau) abhingt. Er
wendet sich der solipsistischen Masturbation zu, einer Sache, die
seine Selbstliebe erfiillt.

3.2.6 Erotik und politische Herrschaft

3.2.6.1 Die Phallokratie als die durch den Phallus konstituierte Herr-
schaft ist manchmal ein Ersatz oder eine Voraussetzung fiir die Geld-
herrschaft. Im ProzeB der Eroberung Lateinamerikas beherrschten die
Européer nicht nur den Indiomann, sondern verletzten auch die Indio-
frau. Cortes lebte im Konkubinat mit Malinche, einer Indiofrau, der
Mutter der Mestizen. Das ego cogito konstituiert ontologisch das »Ich
erobere« und das phallische ego, zwei Dimensionen der Herrschaft
von Person iiber Person oder von Klasse iiber Klasse oder von Nation
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iber Nation. Die Sexualitit ist daher ein Abbild der politischen, 6ko-
nomischen, kulturellen Herrschaft.

3.2.6.2 Im Weltmafstab wurde die Problematik der sexuellen Ent-
fremdung bisher wenig oder liberhaupt nicht studiert. Eine Studie iiber
den afrikanischen Odipus zeigt uns, daB in manchen afrikanischen
Kulturen nicht so sehr der Vater der mythische Alteste und Beschiitzer
ist, sondern daB der édlteste Bruder oder die Mutter die Funktion des
repressiven, kastrierenden, phallischen Bildes erfiillen. Die Manife-
station der Prostitution ist ein Phinomen der Klassen des Volkes, im
Zentrum wie in der Peripherie; sie zeigt die phallische Herrschaft
Hand in Hand mit der 6konomischen. Der Tango »Margot« von Cele-
donio Flores (1918) erzihlt die Trauer eines armen Jungen aus einer
Vorstadt von Buenos Aires, als er sieht, wie seine Geliebte Margarita,
ein einfaches Médchen aus der Stadt, zum Spielzeug eines reichen
Mannes aus dem Stadtzentrum wird (und darum nimmt sie den franzo-
sischen Rokokonamen Margot an).

3.2.6.3 Die Frau aus dem Volk, die Frau aus der peripheren Kultur
wird von einem schrecklichen Angriff, von einer dreifachen Gewalt
getroffen: sie wird verletzt als Mitglied einer unterdriickten Kultur und
Nation, als Mitglied einer unterdriickten Klasse, als Mitglied eines un-
terdriickten Geschlechts. Sie ist eine arme Frau des Armen — des
Indio, Afrikaner oder Asiaten, ein Opfer des Imperialismus, des Klas-
senkampfes und der machistischen Ideologie.

3.2.7 Erotische Befreiung

3.2.7.1 Die Befreiung des Eros wird durch die Befreiung der Frau voll-
endet, die es dem Mann erlaubt, seine in der machistischen Ideologie
verlorene Sexualitit wiederzuerlangen. Die Befreiung vom alten Pa-
triarchalismus (den die Indoeuropéer und die Semiten iiber Jahrtau-
sende weitertrugen) ist die Befreiung der Frau, die immer als kastriert
definiert wurde, als nicht-phallisch. Es ist notwendig, wieder ganz von
vorn anzufangen.

3.2.7.2 So wie der Mann eine aktive, konstitutive, phallische Offen-
heit auf die Welt hin besitzt, so besitzt auch die Frau als Frau eine akti-
ve, konstitutive klitoral-vaginale Offenheit (fiir den Phallus des Man-
nes) und als Mutter eine mammarische Offenheit (fiir das saugende
Kind). Positiv definiert (das phallische Nicht-Seiende ist etwas wirk-
lich Unterschiedenes: die aktive klitoral-vaginale Wirklichkeit) hat die
Frau eine unterschiedliche und positive Orientierung gegeniiber dem
Mann (klitoral-vaginal) und dem Kind (Brust-Mund). Befreiung ist
nicht einfach die Negation von Herrschaft durch die Negation der
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sexuellen Verschiedenheit (so wenn Feministinnen die Homosexualitit
favorisieren oder Kinder aus der Retorte etc.). Befreiung beharrt auf
wirklicher sexueller Divergenz: der Mann affirmiert seine phallische
Offenheit (mit dem darin enthalten Risiko) und die Frau affirmiert
gleichermaBen ihre klitoral-vaginale und mammarisch-orale Offenheit
(in ihrer Rolle als Frau und Mutter). (4.2.6.2)

3.2.7.3 Auf diese Weise erfiillt die Proximitit des Koitus, die Praxis
der Befreiung des Anderen als anderen und der sexuelle Rhythmus als
Liturgie in Respekt vor dem Anderen den Wunsch nach dem Anderen
als anderen, nach der andersgeschlechtlichen, erotischen Alteritit.
Nur in der realen Exterioritit des Anderen, eines freien und sexuell di-
vergenten Anderen kann der Orgasmus ein humaner Akt sein, der die
Politik und die Piadagogik vollendet.

3.2.7.4 Die Detotalisation, die Deobjektivierung oder die Divergenz
der Frau ist die conditio sine qua non fiir die Normalitit eines nichtpa-
thologischen, nicht repressiven Eros.

3.2.8 Das neue Haus

3.2.8.1 Die orgasmische Fiille menschlicher Liebe zwischen Mann
und Frau bildet den Grund, das Wesen oder den Kern des Hauses. Im
Zentrum des Hauses steht das Feuer, der Herd, der Wirme gibt, auf
dem das Essen gekocht wird, der Intimitét ausstrahlt. Herd, Wirme,
Mutter. Das Ur-Haus, das erste Haus, ist ein Raum, der sich um den
Herd und die Proximitit Mann-Frau bildet. Das Ur-Haus ist ein einzi-
ges Zimmer fiir alle LebensduBerungen: es dient als Urkiiche, Ur-
schlafzimmer, Urefiraum, Urwohnraum. Es ist ein Allzweck-ein-Zim-
mer Haus, noch nicht aufgeteilt in ein Haus mit vielen Riumen und
Funktionen. Das Wesen des Hauses ist die Wirme des Eros.

3.2.8.2 Der Mann und die Frau, die sich in der Wiarme des Koitus zu-
sammenschliefien, sind eine neue analoge Einheit: das Paar. Das Paar
ist 4quivok; es kann totalisiert werden. Wird es totalisiert, wird wieder
einer ermordet — der Andere, das Kind (der Kindsmord ist die pid-
agogische Entfremdung par excellence).

3.2.8.3 Durch die Fruchtbarkeit 6ffnet sich das Paar dem Kind. Nur
auf diesem Weg, in der komplexen Beziehung Paar-Kind, erscheint das
Haus. Das Haus ist eine fundamentale Totalitit, die alle restlichen To-
talititen vorbestimmt: die Erotik von Mann und Frau, die Pidagogik
von Eltern und Kindern, die Politik. Alle, die zusammen um den Tisch
und den Herd sitzen, konstituieren das Haus, die Familie. Sie sind alle
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zusammen da; besser, sie kommen in der politischen Versammlung
oder zum Lernen im Klassenzimmer zusammen.

3.2.8.4 Die machistische Ideologie entfremdet die Frau, die entfrem-
dete Frau zerstort das Kind; das zerstorte Kind ist fiir politische Unge-
rechtigkeit anfillig. Die Befreiung der Frau rdumt mit dem Machismus
auf und erlaubt die Erscheinung des Paares, die Gleiche sind (sexuell
unterschieden, aber Personen mit gleichem Recht auf Leben, Arbeit,
Erziehung, Politik usw.). Das Paar erlaubt die Erscheinung des Kin-
ders und des Bruders. Der Tod des alten Hauses, der phallischen Fami-
lie, erlaubt das Erscheinen des neuen Hauses, des befreiten Hauses, in
dem eine expansive, innovative, fruchtbare, nichttraumatische Sexua-
litdt regiert.

3.2.9 Das Projekt und die Praxis der erotischen Befreiung

3.2.9.1 Die phallische Ontologie denkt die menschliche erotische Voll-
endung als Asexualitit. Aufgrund der Tatsache, daB die Phallizitiit (das
Sein als Phallus an sich) in eine unlésbare Aporie fallt (alle phallischen
Akte sind inzestuds: sie sind auf die Mutter und die Frau gleicherma-
Ben gerichtet), fiihrt der einzige Weg zur Vollendung durch die Atara-
xie (Unberiihrbarkeit) oder Apathie (Leidenschaftslosigkeit): die
hochste Freude liegt in der Kontemplation. Das ist die Kastration
durch die Sublimation, die einzige moralische Losung der machisti-
schen Ideologie. Ihr Gegenstiick ist die Moralitét der parthenos (der
Jungfrau, die dem heiligen Phallus geopfert wird). Das kann nicht das
Projekt der erotischen Befreiung sein.

3.2.9.2 In der Peripherie — ebenso wie im Zentrum, aber mit leicht
erkliarbaren Unterschieden — bewahren aristokratische Familien, Oli-
garchien und Eliten fetischistische Praktiken, die von den Konquista-
doren, den Kolonialherren, den Unterdriickten und imperialistischen
Biirokratien oder Institutionen und durch die Massenmedien iiberlie-
fert werden. Die Konkubinat mit Indiofrauen, die Fortpflanzung der
Negersklaven unter Bedingungen wie bei Tieren und die Prostitution
mit Madchen aus der Arbeiterklasse gehoren zu diesen Praktiken. Die
kulturelle Erotik der abhédngigen Volker und Kulturen sowie der Klas-
sen des Volkes zu befreien, ihnen ihre Wiirde zuriickzugeben, das
konnte ein Ziel fiir eine weltweite Kampagne der sexuellen Befreiung
sein.

3.2.9.3 Insoweit der sexuelle Verkehr die Exposition der Nacktheit
gegeniiber dem Anderen ist, enthélt er immer ein Risiko; der Andere
kann mich instrumentalisieren oder mit meiner dienenden Gratuitéit
spielen. Es scheint so, dafl der, der keine Zweifel beziiglich des
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Anderen hat, diese Person bereits als Sexualobjekt instrumentalisiert
hat. In diesem Falle gibt es kein Risiko, weil die entfremdende Totalitit
bereits etabliert wurde und der Akt intrinsisch pervers und autoero-
tisch ist. Wenn es sich im Gegensatz dazu um eine authentische, die-
nende sexuelle Offenheit handelt (wenn den Wiinschen des Anderen
gedient wird, ist die Praxis der erotischen Befreiung erfiillt), kann die
Antwort des Anderen immer verdingt werden. Nacktheit, die nicht
schockiert, ist keine authentische humane Sexualitit. Man kann immer
firchten, durch den Anderen benutzt zu werden. Die Furcht, die
immer moglich ist, gewihrleistet die authentische, auf den Anderen
gerichtete Sexualitit; das ist die Scham. Die Scham ergéinzt die eroti-
sche Schonheit und begleitet ihre volle Erfiillung in Gerechtigkeit.

3.2.9.4 Ein chinesischer Dichter schreibt im Chi-King: »Ein Sohn ist
geboren. Er wird ins Bett gelegt und mit teuren Kleidern eingewickelt.
Der Herr, der Meister, der Herrscher ist geboren. Eine Tochter ist ge-
boren. In gewohnliche Kleider eingewickelt, wird sie auf den Boden
gelegt. Es gibt bei ihr weder gut noch bose. LaB sie lernen, wie Wein
zubereitet wird, wie Essen gekocht wird. Achte darauf, was sie wissen
sollte.«

3.2.9.5 Die Frau des Mannes in den unterdriickten Klassen und Vol-
kern ist heute die Unterdriickte par excellence in der Welt. Ein lateina-
merikanischer Gaucho, Martin Fierro, singt traurig von seinem Un-
glick: »Und meine arme Frau,/ Gott weiB, wie sie gelitten hat! Man
sagt mir, sie wollte flichen/ mit, ich weiB nicht was fiir einem Gauner, /
ohne Zweifel auf der Suche nach dem Brot,/ das ich ihr nicht geben
konnte.«

3.3 Die Pidagogik
3.3.1 Die Fragestellung

3.3.1.1 Die Pidagogik hat an der Stelle mit der Eltern-Kind bzw. der
Lehrer-Schiiler-Proximitit zu tun, wo Politik und Erotik zusammen-
treffen. Das im Haus geborene Kind wird erzogen, um Teil einer poli-
tischen Gemeinschaft zu werden; von dem in einer Kultur geborenen
Kind wird erwartet, ein Haus zu griinden. Das ist der Grund dafiir,
warum der padagogische Diskurs immer doppelbddig ist und die Ebe-
nen standig verwechselt werden. Die Sache wurde mehr oder weniger
ausreichend im Abschnitt iiber den sogenannten »zweiten Odipuskom-
plex« behandelt. Der junge Mann findet sich in der Adoleszenz in
einem 6dipalen Konflikt wieder, der aber jetzt in einem soziopsycholo-
gischen Kontext steht. Das Verlangen nach der Mutter richtet sich zur
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selben Zeit auf die Tradition, die Volkskultur; die Zwischenposition
des Vaters nehmen die Gesellschaft oder der Staat ein. Sein Ideal
(Vater-Staat) befindet sich in der Krise. Der junge Mann kann sich
nicht mit einem dekadenten Vaterbild (imago patris) identifizieren; der
6dipale Konflikt dauert an, und seine Offenbarung ist die jugendliche
Rebellion als Symptom sexueller und politischer Unterdriickung.

3.3.1.2 Die Piadagogik beschiftigt sich nicht nur mit der Erziehung des
Kleinkinds, des Kindes und des Jugendlichen in der Familie, sondern
auch mit der Jugend und dem Volk als Ganzem in erzieherischen wis-
senschaftlichen und technologischen Institutionen und den Massenme-
dien. Ihre Themen sind die Ideologie und Kultur.

3.3.2 Pédagogische Systeme

3.3.2.1 Solange die Menschheit existiert, wurde der neuen Genera-
tion, dem Kind die Totalitit der Vermittlungen iibertragen, die die Welt
konstituieren. Die Ubertragung der akkumulierten Kultur wird durch
pidagogische Systeme geleistet, von den dltesten und einfachsten (dem
Unterricht, wie ein Stein poliert wird) bis zu den neuesten und kom-
plexesten (so z.B. Satelliten in eine Erdumlaufbahn zu bringen oder
Entscheidungen mittels eines Computers zu féllen). Es ist evident, daB
die padagogischen Systeme mit den wachsenden Anspriichen an die
Ubertragung in quantitativer und qualitativer Hinsicht verbessert wur-
den. Vom einfachen Rat des Vaters im Paldolithikum ausgehend haben
sie den Stand der technologischen Prizision der Universititen und der
Forschungsinstitute erreicht.

3.3.2.2. Das erotische oder piadagogische System erzieht im traditio-
nellen Ethos des Volkes, in der Gesellschaftsklasse der Familie. Das
System kann patriarchalisch sein, d.h. die Ménner dominieren iiber
die Frauen, und das Paar beherrscht das Kind. Dieses padagogische
System ist erotischer Frauenmord und padagogischer Kindsmord. Die
odipale Situation ist bestimmten pédagogischen Systemen inhérent,
anderen nicht — d.h. wenn wir bestimmten Folgerungen von Margaret
Mead vertrauen konnen. In jedem Fall hingt der Charakter kiinftiger
Biirger davon ab, wie ihre Sexualitit zuhause geprigt wurde, in der
Proximitit mit der Mutter und in Korrelation zur Position des Vaters
und der Geschwister.

3.3.2.3 Das politische oder gesellschaftliche piadagogische System er-
zieht auch im vorherrschenden Gesellschaftsethos, aber es gibt
manchmal unterstiitzende Institutionen wie die Schule der »Amantas«
des Inkareiches oder der Priester im alten Agypten. Diese Institutio-
nen sind keine vereinzelten Momente, sondern sie bilden ein System.
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Das Erziehungssystem und die Massenmedien sind heute die zwei
wichtigsten Systeme in der Formung der Alltagsmenschen.

3.3.3 Die erotisch-pddagogische Exterioritit

3.3.3.1 AuBlerhalb des Erzichungssystems wird eine neue Person, der
Andere geboren, der notwendigerweise das Gegebene in Frage stelit.
Wenn sich Mann und Frau in Freiheit und Gratuitit dazu entscheiden,
jemandem eine Realitit zu geben, der noch nicht ist, konstituieren sie
sich selbst als Ursprung in der schopferischen Fruchtbarkeit, die vom
Nichts zur Wirklichkeit des Kindes voranschreitet. Das Kind ist ein
Novum, etwas Neues, das die Wirklichkeit der sexuellen Einheit von
Mann und Frau als Ehepaar darstellt. Vaterschaft und Mutterschaft
(ein qualitativ neues Moment zusitzlich zu Mannsein und Frausein)
sind korrelativ zur Kindschaft. An dieser Stelle zeigt sich das meta-
physische Moment, mit dem wir uns in diesem Werk beschiftigen,
ganz deutlich.

3.3.3.2 In der Politik kann der verantwortlich handelnde Mensch mit
dem Armen und Unterdriickten, den er vorfindet, Solidaritit iiben. In
der Erotik kann der verantwortlich handelnde Mensch fiir die verletz-
ten Frauen in einer machistischen Welt eintreten. In der Padagogik
aber zeigt sich das metaphysische Vorher in einer noch klareren Weise,
vor jedem ontologischen Horizont: das prae der Freiheit des Erzeu-
gers. Aus der schopferischen Freiheit kommt ein Kind ans Licht der
Welt, das die reale Zukunft, die utopische Kritik besitzt, weil es sich
auBerhalb der organisierten, traditionalen, gegebenen Ordnung befin-
det. Schopferische Fruchtbarkeit und Verantwortung fiir Gerechtigkeit
sind das, was der neuen Ordnung, der neuen Person Realitit gibt.

3.3.3.3 Das Kind ist die Exterioritit jeder Erotik, ihr metaphysisches
Ziel, ihre reale Erfiillung (4.1.5.5). Dariiber hinaus ist das Kind vom
Paar divergent, nicht einfach verschieden; das Kind ist der Andere,
von dem man immer zu lernen hat, wie man im Schweigen auf die neue
Offenbarung horen muB, die als Tradition von der Vergangenheit her
kommt. Das Kind ist die Innovation selbst, die neue Zeit und deshalb
eschatologisch, das Kind ist die Endzeit. Das ist der Grund dafiir,
warum wir in der Gegenwart eines neuen Anderen, in der Gegenwart
des Mysteriums einen heiligen Respekt und Schweigen bewahren soll-
ten, um zu lernen, wie wir auf die provozierende Stimme héren miis-
sen, die die Tradition fruchtbar und geschichtlich wirksam macht.
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3.3.4 Die politisch-pddagogische Exterioritét

3.3.4.1 Das Kind, der neue Andere, ist keine Waise; das Kind ist ein
Abkommling seiner Eltern und eines Volkes. Die Nachkommenschaft
eines Volkes ist die Jugend und das Volk selbst, insoweit es unter-
driickt, insoweit es kulturelle Exterioritit ist. Die periphere Nation
oder die lateinamerikanische, afrikanische oder asiatische Kultur be-
finden sich auBerhalb des herrschenden kulturellen Systems des Zen-
trums. Die Exterioritit der nationalen Kultur (A in Schema 3.3) provo-
ziert und stellt das hegemoniale Kultursystem in Frage. Und in densel-
ben unterdriickten Nationen gibt es unterdriickte Klassen, Campesi-
nos, landliche Arbeiter, Randgruppen; in jeder Nation spielen sie die
Rolle der kulturellen Exterioritit (B).

Schema 3.3

a imperiale Kultur; b intellektuelle Kultur; ¢ Kultur der Massen; d Herrschaft der
imperialen Kultur; e Herrschaft der intellektuellen Kultur; I imperiale kulturelle
Ordnung; Il nationale Kultur; III Kultur des Volkes; A Prozef der nationalen kultu-
rellen Exterioritdit; B Prozefl der kulturellen Exterioritit des Volkes

3.3.4.2 Die afrikanischen, asiatischen oder lateinamerikanischen Kul-
turen existieren in einem eigenen Bereich, der von den in die hegemo-
nialen Schulen oder Universititssysteme eingegliederten Menschen
oder von den offentlichen Kommunikationsmitteln nicht verstanden
werden kann, weil sie als Nicht-Kultur, als Barbarentum, Analphabe-
tismus und Zauberei eingeschitzt werden. Sie werden durch die
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herrschende rationalistische, die Universitit fiir sich beanspruchende
Kultur als Nicht-Sein, Chaos oder Irrationalitit interpretiert. Die Ver-
achtung, die diese Kulturen trifft, ist analog der, die der Vater des Odi-
pus fiir seinen Sohn hat: Der Sohn ist der Phallus als Moglichkeit, und
deshalb verachtet ihn der Vater.

3.3.4.3 Die Kultur der unterdriickten Gruppen und Klassen dieser drei
Kontinente — der Volkskultur — bewahrt das Beste der Tradition der
Dritten Welt; aus ihr kommen die Alternativen fiir eine zukiinftige
Weltkultur, die nicht einfach eine Wiederholung der Strukturen des
Zentrums sind. Die Exterioritdt der Volkskultur ist die beste Garantie
und der am wenigsten vergiftete Kern fiir eine neue Menschheit. Thre
Werte, heute verachtet und nicht einmal vom Volk selbst erkannt, miis-
sen sorgfiltig studiert werden, sie miissen in einer neuen Pidagogik
der Unterdriickten angereichert werden, um ihre Mdglichkeiten zu
entwickeln. In der Volkskultur, genauer in der traditionalen Kultur,
wird die kulturelle Revolution ihren authentischen Inhalt erhalten (Ni-
veau B in Schema 3.3).

3.3.5 Der Kindsmord

3.3.5.1 Der physische oder kulturelle Tod des Kindes ist die pidagogi-
sche Entfremdung. Das Kind wird im Mutterleib durch Abtreibung
oder im Leib des Volkes durch kulturelle Unterdriickung getotet.
Diese Repression wird immer im Namen der Freiheit und natiirlich
mit den besten piddagogischen Methoden ausgefiihrt.

3.3.5.2 Huitzilopochtli, der aztekische Sonnengott, sagt dem Falken-
gott in einem populidren Mythos, daB er das Blut der Kinder, der Ju-
gend braucht, um jeden Tag auszugehen. Der alte Gott braucht junges
Blut. Das ist der mythische Tod des Kindes! Wie wir vorher gesehen
haben, opferte Sokrates die Jugend gleichermafien, indem er sie glau-
ben machte, daBl die griechischen Antworten, die er auf subtile Weise
seinen Schiilern nahelegte, nichts weniger waren als ewige und gottli-
che Ideen (er vergoéttlichte die griechische Kultur). Aber wenden wir
uns einem noch subtileren Herrscher zu.

3.3.5.3 Jean-Jacques Rousseau idealisierte im Namen der Natur die
aufsteigende biirgerliche Kultur. Dazu benétigte er zuerst einen pid-
agogischen Vertrag mit seinem Schiiler (analog dem Gesellschaftsver-
trag). Der Vorgesetzte (der Vater oder der Staat) verpflichtet den Schii-
ler, ein Waise zu sein oder sich so zu verhalten (ohne Mutter und ohne
Volkskultur) und in allem zu gehorchen, wie Rousseau im »Emile« er-
klart. Mit dem Anspruch, daB sich die Natur selbst in der Realitiit aus-
driickt, verpflichtet der unterdriickende Vorgesetzte den Schiiler Emile,
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unermiidlich einem wahren Curriculum zu folgen, um den Titel eines
Kleinbiirgers zu erwerben, der Europa bereist hat (dem Vergniigen der
Bourgeoisie dieser Zeit), der eine absolut folgsame Frau, eine unter-
driickte Hausfrau besitzt. Rousseaus Projekt ist auf zwei Arten ideolo-
gisch: erstens, weil er die biirgerliche Klasse als Natur betrachtet;
zweitens, weil er keinerlei Aufmerksamkeit auf diese Voraussetzung
verwendet und Emile im Namen des Kritizismus zur Annahme dieses
Projektes in aller Naivitit bringt. Pestalozzi, Montessori und Dewey
tun nichts anderes als denselben ideologischen Weg weiterzugehen,
den ProzeB der Domestizierung mit modernisierten Techniken.

3.3.5.4 Der arme, unterdriickte ()dipus ist das Produkt moderner, ma-
chistischer, individualistischer Erziehung, die darauf zielt, den Wolf
zu erziehen, den Hobbes braucht, die Person, die bereit ist, immer und
iiberall zu kimpfen, um in einer Welt des Wettbewerbs zu bestehen.

3.3.6 Das Portriat des Kolonisierten

3.36.1 Albert Memmi und Frantz Fanon zeichnen das Antlitz der poli-
tisch-kulturell unterdriickten Person in der Peripherie. Um diesen
Topos zu verstehen, miissen wir einige Unterscheidungen treffen.

3.3.6.2 Unter »imperialistischer Kultur« oder »Kultur des Zentrums«
verstehe ich die Kultur, die in der bestehenden Ordnung herrscht. Es
ist die verfeinerte Kultur der europdischen und nordamerikanischen
Eliten. Es ist die Kultur, an der alle Kulturen gemessen werden. Die
Mona Lisa kritisiert alle anderen Bilder; Beethovens Fiinfte Sympho-
nie ordnet alle Musikkompositionen; Notre Dame ist der Prototyp
aller Kirchen. Und diese Kultur hélt die kollektiven Mittel der Kom-
munikation in ihren Hédnden (die USA produzieren und iibertragen
80 % des Materials, das in Lateinamerika an Tageszeitungen, Magazi-
nen, Radio, Kino und Fernsehen benutzt wird).

3.3.6.3 Diese Kultur bricht sich teilweise an den oligarchischen Kulten
herrschender Gruppen in den abhingigen Nationen der Peripherie. Sie
ist die Kultur, welche diese Gruppen bewundern und nachahmen,
fasziniert vom kiinstlerischen, wissenschaftlichen und technolo-
gischen Fortschritt des Zentrums. Diese Eliten werden als entfremden-
de Minderheiten in ihren eigenen Nationen von den Kulturschépfern
des Zentrums verachtet. Ein Schwarzer spielt Piano — das ist so, wie
wenn eine Hyidne akrobatische Vorstellung bote oder ein Esel Flote
spielte. Auf den Masken dieser lokalen Eliten wird das Gesicht der
Zentrums dupliziert. Sie ignorieren ihre nationale Kultur; sie verach-
ten ihre Hautfarbe; sie wollen WeiBe sein; sie sprechen Englisch oder
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Franzosisch; sie kleiden sich, essen und leben, wie wenn sie im Zen-
trum wiéren. Sie sind aus der Geschichte ausgestofien.

3.3.6.4 Die Kultur der Unterdriickten, nicht als Kultur des Volkes
(3.3.8), sondern der Unterdriickten, ist die Kultur der Massen. Sie ist
die unbegrenzte Reproduktion, die Vulgarisierung als Kitsch, die von
der imperialistischen Kultur auf die oligarchische Kultur gebracht und
zum Konsum in Zeitschriften, Groschenheften, pornographischer Li-
teratur und anderen weitergegeben wird.

3.3.6.5 Dieser ganze ProzeB kultureller Entfremdung ist von Grund
auf ideologisch, insoweit er universelle Kenntnisse oder Ideen zum
Ausdruck bringt (weil sie aus dem Zentrum sind), und insoweit er die
Unterdriickung versteckt, die den unterdriickten Lindern und Klassen
Leiden schafft. Durch die Massenkultur propagiert diese Ideologie
imperialistische Unternehmen und produziert einem Markt fiir ihre
Produkte (4.3.3). Die kulturelle Herrschaft ist daher ein Element der
politischen (3.1.5-1.6) und 6konomischen (4.6-4.7) Entfremdung; sie
entspricht dem Wachtposten der Armee, der das Terrain fiir die nich-
ste Attacke vorbereitet. Der ideologisch-kulturelle Imperialismus
uibersteigt heute alle anderen Arten fritheren Kultureinflusses und ge-
nieBt die Unterstiitzung der Wissenschaften und derer, die Chomsky
»intellektuelle Soldaten« nennt, die in Harvard, Yale und anderswo ge-
formte Elite.

3.37 Der Anti-Odipus

3.3.7.1 Den Sohn zu befreien, das ist die Aufgabe der metaphysischen
Pidagogik. Weder der Vater noch der Sohn miissen getitet werden. In
Wirklichkeit ist es in »Totem und Tabu« nicht der Vater, der getotet
wird, sondern der alte Mann, insoweit er iiberlebt, weil er nicht linger
seine Sohne, die neuen Erwachsenen beherrschen kann. Die 6dipale
Situation ist entfremdend und entfremdet. Dem Sohn ein eigenes Sein
zuzugestehen, so daB Odipus als anderer aufwachsen kann wie Anti-
Odipus, heiBt, ihn in seiner Exterioritit zu respektieren. Natiirlich
darf er nicht, um den Kindsmord zu vermeiden, den Frauenmord be-
gehen.

3.3.7.2 Eine freie Frau erlebt das Erscheinen eines wirklichen Paares.
Das orgasmisch erfiillte Paar erzieht das Kind in Liebe. Die Eltern sind
verantwortlich fiir dessen unterschiedliche Alteritit, sie horen mit
Achtung auf den Schrei des Kindes, seinen Protest und die jugendliche
Kritik. Wenn es keinen kastrierenden Vater gibt, gibt es keine kastrie-
rende Mutter, und der Sohn wird nicht als Phallus definiert, als mogli-
cher Feind, sondern als Mund-Hinde-FiiBe, die Aufmerksamkeit
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beanspruchen. Daher wendet er sich an die Frau nicht in deren klito-
ral-vaginaler Offenheit, sondern an ihre ndhrenden, schiitzenden, wei-
chen, warmen Mutterbriiste. In der Proximitdt von Brust und Mund
beginnt das Kind, erfiillt und nicht unterdriickt, langsam und sicher
auf der StraBe der Alteritét zu gehen, die es zur Sexualitéit und zur Poli-
tik fiihrt.

,3.3.8 Die Befreiung der Kultur des Volkes

3.3.8.1 Die Befreiung der Unterdriickten ist das Werk der Unterdriick-
ten, aber durch die Vermittlung der kritischen Vernunft des Lehrers,
des Anfiihrers, des organischen Intellektuellen — mit und in dem Volk.

3.3.8.2 Jenseits der oligarchischen Kultur der herrschenden Eliten fin-
det sich die nationale Kultur (II in Schema 3.3), die eine dquivoke Kul-
tur ist, weil sie die Bedingungen der Oligarchie einschliefit. In jedem
Falle ist die Affirmation der nationalen Kultur eine befreiende Begeg-
nung mit der imperialistischen Kultur und ein erster und notwendiger
Schritt auf der StraBe der kulturellen Revolution der Peripherie.

3.3.8.3 Die Kultur des Volkes (III) schlieBt die Kultur der Masse (c),
der Unterdriickten als Unterdriickten ein und reflektiert die imperiali-
stische Kultur und die eigene unterschiedliche Exterioritit der unter-
driickten Gruppen (B). Die kulturelle Revolution durch die Befreiung
muB beim Volk und mit dem Volk beginnen und von ihm aus zur Volks-
kultur werden. Solch eine Kultur besitzt die Symbole, die Werte, die
Gebrauchswerte und die Traditionen der Weisheit ebenso wie das hi-
storische Gedéichtnis; sie kennt ihre Feinde, ihre Freunde und ihre Ver-
biindeten. Die Volkskultur, weit davon entfernt, eine Sache von Min-
derheiten zu sein, ist der relativ am wenigsten vergiftete Kern des Wi-
derstands der Unterdriickten gegen die Unterdriicker. Aber sie kommt
nicht spontan zum Leben.

3.3.8.4 Das Volk allein kann sich nicht befreien. Das System hat es mit
der Massenkultur vergiftet, dem schlimmsten, was es anzubieten hat.
Deshalb ist die kritische Vernunft des organischen Intellektuellen, der
kritischen Gemeinschaften oder politischen Parteien unersetzbar,
damit das Volk eine kritische Vernunft erlangen und unterscheiden
kann, was es in sich trdgt (introjizierte imperialistische Kultur [:c])
und was es an Resten von alters her hat (kulturelle Exterioritit, das
Maximum mdglicher Kritik ohne aktuelles BewuBtsein [:B]). Die Phi-
losophie hat hier eine groBe Aufgabe (5.9.5).



Die Pidagogik 111

3.3.9 Das Projekt und die Praxis der piadagogischen Befreiung

3.3.9.1 Das Projekt der piadagogischen Herrschaft vernichtet die Kul-
tur der peripheren Nationen und der unterdriickten Klassen. Das Pro-
jekt der padagogischen Befreiung andererseits, das der Passivitit der
Lernenden entgegenarbeitet, wie Paulo Freire sagte, affirmiert das,
was das Volk an Exterioritit, an eigenen Werten (B) hat. Das Projekt
der pddagogischen Befreiung wird nicht durch die Lehrer formuliert;
es ist bereits im BewuBtsein des Volkes. Es ist das metaphysische
Apriori des Prozesses, das Ziel, auf das hin eine breite StraBe vom all-
gemeinen Kampf des Volkes fiihrt, dem genuinen Projekt der authenti-
schen alten Volkskultur, wie es Mao ausdriicken wiirde.

3.3.9.2 Dieses Projekt, das ist wahr, kann durch die bekehrten Koloni-
sierten angestrebt werden, durch die Intelligenz, die ihr eigenes Volk
entdeckt. Frantz Fanon stellte fest, daB in der ersten Phase die koloni-
sierten Intellektuellen die Kultur der imperialistischen Besatzer simu-
lieren. In einer zweiten Phase distanzieren sie sich von dem, was sie
getan haben, und versuchen eine Riickkehr zum Volk. SchlieBlich, in
der dritten Periode, nachdem sie versucht haben, im Volk aufzugehen,
sich mit dem Volk zu identifizieren, kommen sie zu der Einsicht, daB
sie das Volk aufriitteln miissen. Anstatt die Lethargie des Volkes zu un-
terstiitzen, werden sie diejenigen, die aufwecken. Dennoch ist die kri-
tische Aktion der organischen Intellektuellen keine hinreichende Be-
dingung, wie Gramsci sagte.

3.3.9.3 Worauf es ankommt, das ist ein revolutionidrer Arbeiter in
einer Volkskultur, eine Person des Volkes, die das Volk niemals verlas-
sen hat, die aber eine kritische Haltung besitzt, die das Volk zu seiner
eigenen kulturellen Affirmation fithrt. Solange, wie das kritische Ge-
wissen in der Praxis der Anfiihrer des Volkes nicht geformt ist, ist jede
Erziehung elitir und beherrschend.

3.3.9.4 Das Ethos der pidagogischen Befreiung fordert, daB jeder
Lehrer weiB, wann er in schweigendem Respekt auf die Jugend oder
auf das Volk zu horen hat. Nur der authentische Lehrer, der ein gedul-
diger und enthusiastischer Schiiler wurde, kann die Wirklichkeit ange-
messen beurteilen, in der sich das Volk befindet. Die Schiiler, die Ju-
gend und das Volk bewundern Lehrer, die in ihrem Lebensstil, in ihrer
Art mit ihnen zu leben, in ihrer Demut und Solidaritit sich ein kriti-
sches BewuBtsein bewahren, die in der Jugend und im Volk liegenden
Werte zu bejahen. Solche Lehrer zeigen eine Zusammenarbeit, die
einig macht, die mobilisiert, organisiert und das Neue schafft. Die an-
tiideologische Wahrhaftigkeit ist die fundamentale padagogische Hal-
tung. Sie ist die Aufdeckung der Mingel des Systems, eine Negation
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oder Destruktion dessen, was das System eingefiihrt hat, um das Volk
zu vergiften, und eine affirmative Konstruktion der kulturellen Exte-
rioritit. Diese Aufgabe ist heutzutage in der Peripherie lebensgefihr-
lich, denn die kritischen Menschen, diejenigen, die eine gerechtere
Zukunft fordern, sind die ersten, die ins Gefingnis kommen, die elimi-
niert werden, die ermordet werden. Aber sie sind die Vorkampfer fiir
das, was kommt. Ich habe das selbst durchlitten, und viele Kollegen
und Mitkdmpfer ebenso.

3.3.9.5 Aus der befreienden revolutionidren Kultur wird eine neue
Weltkultur entspringen, eine Alternative, die reicher ist als die impe-
rialistische Kultur, Wir werden mit dem Dichter Carlos Fuentes sagen:
»Du, mein Sohn, wirst mein Triumph sein; der Triumph der Frau ...
Malinxochitl, der Géttin der Morgendimmerung ... Tonantzin, Gua-
dalupe, Mutter. «

34  Der Antifetischismus
3.4.1 Die Fragestellung

3.4.1.1 Wir befinden und hier am Ursprung und am Ende der Meta-
physik. Es geht um die Sache einer Archiologie, wenn arché Quelle
oder Ursprung bedeutet, den Ort, woher alles kommt, worauthin alles
zielt (eher Abgrund als Grund oder Ursache). In diesem Kapitel er-
reicht unser Diskurs sein Ziel und sieht sich mit dem Phinomen des
Fetischismus konfrontiert. »Fetischismus« nennen wir den Proze8,
durch den eine Totalitéit absolut gesetzt, abgeschlossen, vergottlicht
wird. Die politische Totalitdt wird zum Fetisch, wenn sie im Imperia-
lismus (3.1.5) oder im nationalen Totalitarismus (3.1.6) angebetet wird.
Die erotische Totalitit wird zum Fetisch, wenn sie die Faszination des
perversen Phallus der machistischen Ideologie (3.2.5-2.6) iibernimmt.
Die kulturelle Totalitit wird zum Fetisch, wenn die oligarchische Kul-
tur die Volkskultur (3.3.6) entfremdet oder den Sohn (3.3.5) kastriert.
Der Fetischismus ist der Tod der Totalitit, des Systems, des Diskurses.

3.4.1.2 Der Antifetischismus, der eine negative Note dadurch erhilt,
daB er in jedem Fall die unbegrenzte metaphysische Affirmation er-
offnen will, ist der Garant der fortdauernden Dialektik der Geschichte,
der Detotalisation, die Befreiung in allen erstarrten Systemen produ-
ziert. Der Atheismus gegeniiber dem bestehenden System ist die Be-
dingung fiir eine innovative, schopferische, befreiende Praxis.
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3.4.2 Die Fetischisierung des Systems

3.4.2.1 Das Wort Fetisch kommt von dem portugiesischen Wort fetico
(aus der lateinischen Wurzel facere, machen; es meint, »das Gemach-
te«, von dem sich gleichzeitig das Wort »Zauber« ableitet) und bedeutet
das, das von menschlicher Hand gemacht ist, was aber als gottliche
Sache erscheint, als absolut, als anbetungswiirdig, faszinierend,
furchterregend, als etwas, wovor man in Furcht und Schrecken oder
Bewunderung erzittert. Jedes System neigt dazu, sich selbst zu feti-
schisieren, zu totalisieren, zu verabsolutieren.

3.4.2.2 Wenn ein politisches System in geopolitischer, 6konomischer
und militdrischer Hinsicht zentrale Macht erhilt, dann wird es vergott-
licht: »Ave, César« riefen die Gladiatoren, bevor sie starben. »Die Spa-
nier opfern eine grofle Zahl von Indianern ihrem Gott, der das Gold
ist«, so sagte man im 16. Jahrhundert in Lateinamerika. »Gott mit uns«
stand auf den Koppelschlossern im Nazi-Deutschland. »In God we
trust« ist auf dem US-Dollar aufgedruckt (der dariiber hinaus ein Sym-
bol der Trinitit zeigt, das Auge der gottlichen Weisheit und andere feti-
schistische Symbole). Die Lehre von der »nationalen Sicherheit«, die
vom CIA aufgestellt wurde, wird in Brasilien als die Verteidigung der
westlichen und christlichen Zivilisation affirmiert. Im Namen der Ma-
terie — vor der Holbach, Engels und auch Goethe heiligen Respekt
empfanden —regiert mehr als eine Biirokratie. (Es ist wichtig, darauf
hinzuweisen, daB es zwischen der Materie als Totalitit und der Idee als
Totalitdt keinen praktischen oder ideologischen Unterschied gibt, ihre
Logik und ihre Géttlichkeit sind identisch.) Wenn sie einmal vergott-
licht ist, wer wagt die Blasphemie gegen die Wiirde des absoluten Staa-
tes (des Leviathan, wie Hobbes sagen wiirde)?

3.4.2.3 Wenn ein erotisches System zur Geltung kommt, und von den
Unterdriickten akzeptiert wird, ist es teilweise vergottlicht. In der ma-
chistischen Ideologie ist der perverse Phallus, der des frauenmorden-
den und kastrierenden Vaters, fetischisiert. Nicht nur in den phalli-
schen Systemen der heiligen Prostitution, sondern auch im téglichen
Kult, wo die Frau und der Sohn dem Ehemann-Vater untertan sind, in
der vaginalen Passivitit und in der Kastration des Odipus, wird der
Phallus fetischisiert. Das Goéttliche ist der »Vater« (der entfremdete
Vater). Wer will es wagen, den Phallus im Namen der Frau zu verén-
dern?

3.4.2.4 Wenn ein padagogisches System, »eine heilige Kuh«, wie es I1-
lich nennt, mit der Wahrheit selbst identifiziert wird, mit einer absolu-
ten Wahrheit, dann iibt die Ideologie ihre Herrschaft iiber die Residuen
aus und interpretiert sie als Nichts, als Barbaren: »Das Sein ist, ich bin
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das Sein; das Nicht-Sein ist nicht: die Peripherie, die unterdriickten
Klassen, die Armen, die anderen sind nicht.« Das ist die Sakralisie-
rung des piddagogischen Fetischismus. Parmenides war dessen erster
Priester, Rousseau, der grofite der Européer, und die Nachfolger De-
weys seine Akolythen.

3.4.2.5 In unserer Gesellschaft ist das schrecklichste und aktuellste
Beispiel aus Lateinamerika die Fetischisierung des Kapitals als eines
Molochs, dem die peripheren Nationen (wie gegenwirtig in El Salva-
dor) und die Arbeiter geopfert werden.

3.4.3 Der atheistische Antifetischismus

3.4.3.1 Die Géttlichkeit eines fetischisierten Systems zu leugnen ist
authentischer Atheismus. Das ist die Negation der Negation. Antifeti-
schismus heifit, zu wissen, wie man die Dinge auf einem praktischen
Weg an die richtige Stelle setzt, sie auf ihre Wahrheit zuriickfiihrt. Das
heiBt nicht — mit Hegel oder Nietzsche — zu sagen: »Gott ist tot!«. Die
Frage lautet: Welcher Gott ist tot? Der Fetisch? Das vergottlichte Euro-
pa? Es geht nicht darum, seine Kleider zu zerreifien, weil jemand sagt:
»Es gibt keinen Gott.« Die Frage heifit: Warum essen sie mein Volk, so
wie sie Brot essen (Psalm 14), und geben das Brot nicht den Hun-
gernden?

3.4.3.2 Es ist dann metaphysisch korrekt zu sagen, daB »der Anfang
aller Kiritik die Kritik der Religion ist« — d.h. der Religion des Sy-
stems, der fetischistischen Religion, der Religion der mittelalterlichen
Christenheit (das kein Christentum, sondern eine Kultur war, wie
Kierkegaard treffend gezeigt hat) und des modernen Biirgertums. Der
Fetischismus des Kapitals hat alle anderen Gotter vom Altar des Zen-
trums beiseitegeschoben, und er wird vorsichtig von den groBen er-
leuchteten demokratischen Herrschern angebetet, die vor lauter Kon-
sum fett geworden sind. Auf seinem Altar werden die Indios in den
. Goldminen, die schwarzen Sklaven und die Asiaten aus den Kolonien
geopfert, wird die Frau als unniitzer Luxus mit einer vertraglich ge-
nutzten Vagina, wie Esther Vilar sagen wiirde, und ebenso der Sohn als
moglicher Markt liberfliissiger Waren geopfert.

3.4.3.3 Marx sagt, daB der Atheismus als reine Negation des Wesens
keinen Sinn mehr macht; der Atheismus negiert Gott (als Fetisch) und
affirmiert aufgrund der Logik seiner Negation die Existenz der Men-
schen, der Armen, der Unterdriickten. Ebenso hat Feuerbach gezeigt,
daB es notwendig ist, die fetischistische Theologie Hegels abzuschaf-
fen und auf eine Anthropologie (der anderen Person) hin zu 6ffnen.
Solche Atheismen sind eine Voraussetzung fiir die Moglichkeit der
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befreienden Revolution und fiir eine Affirmation, die an einem Punkt
auBerhalb des herrschenden Systems ansetzt. Die Gottlichkeit des Ka-
pitals zu negieren, dessen Kult der Internationale Wahrungsfond
(IWF) iiber allen Goéttern und iiber jeder Ethik pflegt, ist die Bedin-
gung der Moglichkeit der Affirmation eines nicht deistischen Absolu-
ten.

3.4.4 Die notwendige Hypothese der revolutiondren Praxis

3.4.4.1 In seiner »Philosophie des Elends« bekennt Proudhon, dafl
»beim Studium im Schweigen des Herzens das Geheimnis der mensch-
lichen Revolution, die grofte Unbekannte, Gott, fiir mich eine notwen-
dige Hypothese geworden ist, ich meine, ein notwendiges dialekti-
sches Moment.« Dies erklart, warum Johannes vom Kreuz in »Der
Aufstieg zum Berg Karmel« sagt, daB nach allem das Nichts kommt,
oder warum Baboeuf, der erste Sozialist, 1794, dem Jahr des Hohe-
punkts der franzosischen Revolution an seine Frau schrieb, da} er sich
selbst in der »Nacht des Nichts« versteckt. Das Nichts des Systems,
das, was die Totalitit transzendiert, das Metaphysische (»in dessen Ge-
genwart es notwendig ist zu schweigen«, wiirde Wittgenstein sagen) ist
das Nicht-Sein, das anders ist als das Bestehende. Offen zu sein fiir das
Nichts, fiir den radikalen Nihilismus, heiBt sich selbst der Freiheit aus-
zusetzen, die das System nicht konditioniert.

3.4.4.2 Der oder das Unbekannte ist eine notwendige Bedingung oder
Hypothese. Wenn das System gottlich ist, ist es unverdnderlich. Wenn
es nicht gottlich ist, muB einer atheistisch sein. Aber kann jemand die
Gottlichkeit eines Systems, sei sie gegenwirtig oder zukiinftig, bestrei-
ten, wenn er nicht affirmiert, daB das Gottliche die Alteritit jedes Sy-
stems ist? Erst diese Affirmation — zuerst als praktische, dann als
theoretische — stellt die Bedingungen dar, die die Revolution ermég-
licht — die Bewegung der Befreiung aus den fetischistischen System.

3.4.4.3 Die praktische Affirmation des Atheismus ist der Kampf fir
Gerechtigkeit. Das heifit, wer immer fiir die Befreiung der Armen
kampft, affirmiert auf praktische Weise, daB das System ungerecht,
daB es nicht gottlich ist. Hermann Cohen sagt in seinem Werk »Ver-
nunft und Religion« deutlich, daB die Propheten entdecken, wer die
Armen im Staate sind, und von diesem Punkt aus erarbeiten sie eine
pathologische Diagnose des Systems. Um daher die Armen zu ent-
decken und sich fiir sie einzusetzen, mufl man um die Nichtgdttlichkeit
der unterdriickerischen Totalitdt wissen (weil das Gottliche, der abso-
lute Andere, die Giite selbst und die Gerechtigkeit ist).
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3.4.4.4 Der Mensch, der aufgrund der metaphysischen Passivitit die
allererste Wirklichkeit darstellt und Verantwortung fiir die Unter-
driickten in der Gegenwart des absoluten Anderen iibernimmt, ist der
Tréager der Religion — der nicht fetischisierten, aber metaphysischen
Religion, des Ursprungs aller gerechten Systeme. Unerschiitterliche
Verantwortung, die stirker ist als der Tod, das ist die schopferische
metaphysische Potenz des Novum in der Geschichte. Die Befreiungs-
kimpfer fiir eine neue Heimat empfinden Verantwortung fiir das unter-
driickte Volk (3.1.9); die Eltern sind dafiir verantwortlich, daB sie ihren
Nachkommen die Wirklichkeit aus echter GroBherzigkeit heraus kri-
tisch iibermitteln (3.3.7); die Lehrer sind dafiir verantwortlich, daB
ihre Schiiler und das Volk ein kritisches BewuBtsein erlangen (3.3.8).
Wer Verantwortung fiir die Unterdriickten auf sich nimmt, wer dafiir
verfolgt, eingekerkert, gefoltert und getotet wird, bezeugt die Herr-
lichkeit des Unendlichen in der Totalitt.

3.4.4.5 Ein reiner Atheismus ohne Affirmation des unendlichen An-
deren ist nicht hinreichend kritisch; er 148t die Fetischisierung eines
kiinftigen Systems zu. Nur wenn affirmiert wird, daB das Géttliche die
Alteritit aller moglichen Systeme ist, wird die befreiende Revolution
moglich. Daher muBl der Unglaube an den Fetisch — der Atheismus —
als die Exterioritit der Absolution und des Ursprungs affirmiert wer-
den. Das Zentrum (Europa, die USA etc., die einen als Idee, die ande-
ren als Materie) setzt sich selbst als gottlich: es weist die anthropolo-
gische Exterioritit (die Indios, die Afrikaner, die Asiaten) und daher
auch die absolute Exterioritit zuriick. Der Antifetischismus ist die Ne-
gation der Negation der absoluten Exterioritit. Die absolute Exteriori-
tit zu affirmieren heift, den Weg zu einer zukiinftigen transontologi-
schen Negation der befreienden Affirmation zu versperren. Das ist,
wie Proudhon sagt, die notwendige Hypothese jeder Revolution.

3.4.5 Die Metaphysik des historischen Prozesses

3.4.5.1 Der Atheismus gegeniiber dem Fetisch ist die negative Bedin-
gung fiir die Revolution; die Affirmation der absoluten Exterioritit ist
die affirmative und definitive Bedingung der Befreiung. Beide Bedin-
gungen sind praktischer Art. Im praktischen Akt wird der Fetisch ge-
leugnet und die Exterioritit affirmiert — wenn einer Verantwortung
fiir die Unterdriickten {ibernimmt. Nun wollen wir uns der theoreti-
schen Bedingung der Befreiung zuwenden.

3.4.5.2 Der Fetischismus vergéttlicht nicht nur das System wie der
tragische Pantheismus der Klassik (z.B. bei den Griechen und R6mern),
sondern nimmt auch dessen Instrumente, Praktiken und Institutionen in
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Besitz. Das Ganze und die Teile werden vergéttlicht (2.6.6.2). Insoweit
die Funktion, die eine Sache im System erfiillt, mit ihrer Realitit iden-
tifiziert wird, wird alles verewigt. Eine Gruppe subversiver Kampfer,
die Makkabder-Brider, fiihrte im zweiten Jahrhundert v. Chr. eine
Revolution gegen das Hellenistische Reich an. Sie und ihre Miitter
waren die ersten, die den absoluten Anderen mit dem Ausdruck affir-
mierten, daf »alles aus dem Nichts geschaffen ist«. Tertullian affir-
mierte gegen Hermogenes: »Gott schuf alle Dinge aus dem Nichts« (ex
nihilo). Schopfung bedeutet, Realitit zu verleihen ohne eine Vorgabe
von etwas, was schon vorher besteht, von einem Ort aus, der auSerhalb
des Systems oder der Gesellschaftsformation liegt.

3.4.5.3 Die metaphysische Theorie der Schopfung ist die theoretische
Unterstiitzung fiir die befreiende Revolution; sie ist das weitreichend-
ste Konzept dafiir, daB kein System ewig ist, weil alles, sogar Sonne
und Erde, kontingent ist (es konnte alles nicht existieren), weil alles
moglich ist, nicht notwendig (es war zu einer bestimmten Zeit nicht).

3.4.5.4 Die metaphysische Kontingenz und Moglichkeit der Totalitt
des Kosmos (3.4.6) garantiert die Kontingenz und Mdéglichkeit der In-
stitutionen einer gegebenen Gesellschaftsformation, jeden politischen,
erotischen, pddagogischen und sogar religiosen Systems. Daher zielt
die Kontingenz auf den Anspruch der Géttlichkeit, der von dem unter-
driickerischen Staat aufgestellt wird. Sie nimmt seine Ewigkeit hinweg
und stellt ihn in eine dialektische befreiende Bewegung.

3.4.5.5 Die metaphysische Theorie der Schopfung versetzt das Ganze
und alle seine Teile in Bewegung. Weder der Kosmos noch die Welt
noch irgendein System sind gottlich. Die Theorie der Schopfung leug-
net solche Vergottlichung und stimmt dem Atheismus gegen den Feti-
schismus zu: Der Fetisch selbst ist eine Schopfung der Schépfung. Das
heifit, wenn alles geschaffen ist, ist nichts gottlich. Die Theorie der
Schopfung ist die Entgottlichung des Kosmos und der Welt.

3.4.5.6 Die mittelalterliche Christenheit miverstand diese Lehre; sie
betonte den Aspekt, daBl das Absolute die Welt geschaffen hat, wie sie

ist. Die Schopfung verlor deshalb ihre metaphysische Spitze und
wurde eine fetischistische Ideologie.

3.4.6 Der ethische, kultische und 6konomische Status des Kosmos

3.4.6.1 Diejenigen, die sich aus Verantwortung fiir das Wohl der Un-
terdriickten in Gefahr begeben, darf bei der Aufgabe, die Hungernden
zu erndhren, nichts behindern, auch nicht — als natiirliches oder gott-
liches Recht (in der historischen und fetischistischen Realitit) — das
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Privateigentum derer, die ungerechterweise das Brot beanspruchen.
Alles kann verdndert werden, um dem Unterdriickten zu dienen. Diese
systematische oder welthafte Verdnderbarkeit wird analog auf den
Kosmos iibertragen. Der Kosmos selbst wird als abhidngig von und in
einer schopferischen Freiheit erfahren, die den Kosmos, die Materie
(3.4.8) zur Disposition des Befreiers und des Unterdriickten stellt. Das
konstitutive Interesse, das den Kosmos und die Natur als Mittel be-
nutzt, ist eine kulturell-6konomische Integration (und deshalb kul-
tisch) des Kosmos in den politischen Diskurs.

3.4.6.2 Der Kosmos, der die Totalitit der Realitit, der wirklichen
Dinge ist, die untereinander von einem transzendentalen Band oder
einer referentiellen Einheit zusammengehalten werden — dieser Kos-
mos, der an sich existiert, erscheint der Interpretation oder der Praxis
des Befreiers als von einer nichtkonditionierten Freiheit geschaffen,
als Schauplatz der Solidaritit (3.4.8) oder der Materie (3.4.9), um den
Hunger der Hungernden zu stillen. Der Kosmos erlangt deshalb eine
ethische Konstitution. Diese kommt aus der absoluten Freiheit, die als
Freiheit im Dienst am Anderen genutzt wird.

3.4.6.3 Wir beten jetzt nicht den Kosmos als Natur an, wie es die Grie-
chen, Romer, Agypter, Azteken, Inkas, Hindus und Chinesen taten.
Wir benutzen den Kosmos als Mittel der Solidaritit, des Kultes. Der
Kosmos besitzt einen ethischen Status, insoweit es einen Schopfer gibt;
er besitzt einen kultisch-kulturellen Status, insoweit er in Gerechtig-
keit bearbeitet wurde (4.2-4.4). Die Metaphysik der praktischen Frei-
heit vollzieht sich historisch im Kosmos, auf eine nicht-fetischistische
Art und Weise. Sie wird sich nie zur Materie als ewiger Gottheit (dem
naiven Materialismus von Goethe oder Engels) herabsetzen lassen; sie
wird die Materie einfach als Vermittlung gebrauchen.

3.4.7 Wirklichkeit, Wesen und Existenz

3.4.7.1 Erst jetzt konnen wir uns diesen klassischen Begriffen zuwen-
den, obwohl sie einen etwas anderen Sinn erhalten. Die Wirklichkeit
ist eine schopferisch konstituierte Totalitit; sie ist die relationale Ein-
heit aller Substantivitiit, die eigenstiindig, von sich aus ist, die jeder
zeitlichen oder rdumlichen Manifestation in der Welt vorgéngig ist.
Das Wirkliche ist der Kosmos als die Totalitit, die der Welt voraus-
geht.

3.4.7.2 Der Kosmos existiert (ek-sistere: herausstehen) auBBerhalb der
kreativen und absoluten Fruchtbarkeit. Das ewige Sein existiert nicht,
sondern es »sistiert«; es ist wirklich »fiir sich« (a se und nicht ex se).
Das, was existiert, ist das Geschopf, ein Moment des realen Kosmos,
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die Aktualitit der konstituierten Totalitit, die eigenstiandig von sich aus
wirkt.

3.4.7.3 Dagegen ist das Wesen der kosmischen Dinge die Einheit der
konstitutiven Merkmale, die zusammenwirken, indem sie einander de-
terminieren. Das konstitutive oder reale Wesen ist individuell; es ist
das, was die Realitiit einer Sache so konstituiert, daB diese selbst exi-
stiert. Das Wesen konstituiert die Substantivitiat der Wirklichkeit, wie
Zubiri sagen wiirde. Genaugenommen hat daher die Totalitit der anor-
ganischen, natiirlichen, korperlichen Dinge ein Wesen, und zwar nur
ein Wesen, insoweit diese Dinge nur ein System bilden, eine astrono-
mische Substantivitit (4.1.3). Fiir ihren Teil hat die Totalitét der leben-
digen Wesen gleichfalls nur ein Wesen, weil sie nur eine Substantivitit
besitzt (4.1.4). Nur der Mensch hat in Wirklichkeit eine Substantivitit
(wir sagen nicht Substantialitdt, weil die Substantivitit die Substantia-
litit in der Weise annimmt, wie der Mensch eine Substanz wie Zucker
aufnimmt), insoweit seine Freiheit die Einheit der konstitutiven Merk-
male mit realer Autonomie, Unabhidngigkeit und Operationalitit
bildet.

3.4.7.4 Nur der Mensch, jeder Mensch ist wirklich ein Ding, eine res
eventualis, ein Ding mit Geschichte.

3.48. l?er kritische Materialismus und der Gottesdienst als
Okonomie

3.4.8.1 Wenn sich das System als geschlossene Welt totalisiert, wird
es, wie bereits gesagt, zum Fetisch. Nur die unerschopfliche Provoka-
tion des Anderen, des Armen, erschiittert die etablierte Ordnung und
das ruhige Gewissen des Herrschers. Der Einspruch der Unterdriick-
ten, der Protest der Armen, das ist die Epiphanie der Offenbarung des
Absoluten. Die Offenbarung ist nichts anderes als der Einspruch der
Exterioritit, um die Praxis des Respekts in Gang zu setzen, d.h. um
aus der trdgen Masse (des Kosmos) das Objekt des Dienstes des Got-
tesdienstes zu machen.

3.4.8.2 Der naive kosmologische oder unkritische Materialismus be-
hauptet, daB alles Materie sei. Unter Materie wird eine mythische Rea-
litit verstanden, die einer unendlichen Masse, einem unbegrenzten
Felsen dhnlich ist. Wenn alles Materie ist und eine Person ihr Epiphi-
nomen, wie Engels in der »Dialektik der Natur« behauptet, wenn die
Materie unendlich ist (ein Widerspruch in den Begriffen selbst), wenn
sie ewig ist (d.h. ohne Anfang und Ende; genau gesagt ist sie
»immer«), wenn sie der Moglichkeit oder der Wirklichkeit nach
Leben, Verstand, Schonheit u.s.w. hat, bedeutet das, daB die Materie
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gottlich ist (sie hat alle Charakteristika, die der Gottheit beigefiigt wer-
den). Die ganze Wirklichkeit entsteht aus der Differenzierung der ori-
ginalen Identitit der Materie. In diesem Fall ist alles innerhalb der Ma-
terie; es gibt weder Freiheit noch Verantwortung; Determination und
Notwendigkeit regieren. Alles ist gottlich. Es sind beispielsweise das
unterdriickende Imperium, der kastrierende Machismus und die kin-
dermordende Pidagogik gottlich. Wer konnte blasphemischerweise
gegen die ewige Weisheit der Materie sich erheben? Wer kdnnte es
wagen, diese heiligen Urspriinge zu dndern? Paradoxerweise endet der
naive Materialismus damit, daB er fetischistisch wird und eine Art
Pantheismus oder Idealismus fortfiihrt.

3.48.3 Im Gegensatz dazu interpretiert der authentische oder kriti-
sche Materialismus (der parallel zum authentischen und radikalen
Atheismus verlduft) die Natur (4.1) als Materie der Arbeit (C in Sche-
ma 4.1). Die Dinge sind relevant, insoweit einer mit ihnen (das, mit
dem das Kunstwerk hergestellt wird, ist seine Materialitit) Dinge her-
stellt, deren der Andere als solcher bedarf, jenseits des bestehenden
Systems der Notwendigkeit. Die Materialitit der Sinn-Dinge, deren
Moglichkeit oder Vermittlung im Dienst wird die kultisch-kulturelle
Konstitution des Kosmos (3.4.6.3) genannt.

3.4.8.4 Fiir Hegel wird der hochste Gottesdienst oder die Liturgie
durch den perfekten Akt der absoluten Religion dargestellt. Dieser
Gottesdienst besteht in der Sicherheit, die das Subjekt des absoluten
Staates erlangt, durch einen Akt des Glaubens, daB} die Reprisentation
die Idee ist; mit anderen Worten: die Sicherheit, Gott zu sein. Diese
Sicherheit, die Manifestation einer Sache zu sein, kann ein Mitglied
der Biirokratie oder ein nordamerikanisches Regierungsmitglied bei
der Verteidigung der christlichen Zivilisation haben. Sie ist die Sicher-
heit der Faschisten, die ein »gutes Gewissen« bei der Ermordung der
Helden der Befreiung haben.

3.4.8.5 Im Gegensatz dazu bedeutet der absolute Gottesdienst fiir den
unendlichen Anderen, die absolute Okonomie, dem Anderen die bear-
beitete Materie in Gerechtigkeit zu geben. Insoweit der Dienst die Un-
terdriickten befreit, stellt er den Gottesdienst oder die Anbetung dar.
Eine gerechte Wirtschaft als totale Summe der Artefakte, die durch die
menschliche Arbeit produziert und nach dem Kriterium der Gleichheit
unter dem Volk verteilt werden, ist Gottesdienst am Unendlichen: dem
Hungernden und dem Armen Brot geben, sich fiir die Schutzlosen und
Witwen, die Einsamen und Waisen einzusetzen, das ist die Liturgie fiir
das Absolute.
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3.4.8.6 Der authentische Materialismus steht in Korrelation zum kulti-
schen Gebrauch des Kosmos: die Frucht der Arbeit und der Erde wird
dem absoluten Anderen angeboten (4.3.4.4). Dieser Materialismus ist
vollig unvereinbar mit einem Deismus, in dem Gott das »hdchste
Wesen« ist, das die Tugend des Menschen mit dessen Gliick bezahlt.
(weshalb die Menschen in »dieser Welt« ungliicklich sind), indem es
die Arbeit in der kapitalistischen Gesellschaft entfremdet (das ist der
historische Sinn des kantischen Begriffs des »héchsten Gutes« in der
»Kritik der praktischen Vernunft«). Das Absolute ist kein »Sein« (Deis-
mus), das die Ideologie der Herrschaft rechtfertigt; diesen Gott hat
Feuerbach mit Recht vernichtet. Das Absolute als Motivation der Be-
freiung der Unterdriickten, der Armen, des Volkes ist ein anti-deisti-
scher Gott.

3.4.9 Das Fest

3.4.9.1 Wir sprechen hier nicht iiber den homo ludens bei Nietzsche
und seinen Kommentatoren. Es geht nicht um die Frage des dionysi-
schen oder bacchantischen Festes des Weines, der die vergiftet, die ihn
bekommen konnen, das Fest der Herrschenden, das Fest von MuBe
oder Orgie. Es geht um eine andere Art von Fest.

3.4.9.2 Der Gottesdienst fiir den Unendlichen ist die Befreiung selbst.
Das Fest des Unendlichen ist die Freude iiber die Befreiung. Aber, wie
uns Rosenzweig sagt, die Volker erinnern und feiern immer nur die
Zeiten ihrer eigenen Befreiung; niemals werden die Siege anderer Vél-
ker gefeiert.

3.4.9.3 Das Fest der Befreiung der Vélker, derer, die singen, tanzen,
rennen, springen, vor Freude jauchzen, das ist das Fest der Befreiung
aus dem Gefingnis der Unterdriickung. Das politische Fest der Brii-
der, die ein neues Vaterland aufbauen; das erotische Fest des Paares,
das im wechselseitigen begeisterten Fiireinander zur Erfiillung des Or-
gasmus findet; das padagogische Fest der rebellierenden Jugend, wenn
sie der Meinung ist, eine gerechtere Welt ohne Repression mit ihren
Hinden greifen zu konnen. Das Fest, das Nicaragua jetzt seit 1979 am
19. Juli unter Fiihrung der sandinistischen Befreiungsfront feiert, das
ist die Freude iiber die Befreiung.

3.4.9.4 Es geht hier nicht um den Sonntag, der einfach eine Klammer
der Woche darstellt. Auch beziehe ich mich nicht auf das Kartenspiel,
das uns in seiner Idylle denken 148t, wir lebten im Himmel auf Erden,
ohne Verantwortung, ohne Gerechtigkeit. Das Spiel der epoché, der
Einklammerung, ist phdnomenologisch; es ist die Unterhaltung des
Zirkus, der Clowns, die andere gliicklich machen, wihrend sie selbst



122 Kapitel 3: Von der Politik zum Antifetischismus

hinter einer Maske von Einsamkeit und Angst weinen. Das ist das Fest
der Herrschenden; sie wollen das tigliche Leid vergessen, weil sie ent-
gegen ihrer Behauptung, gesiegt zu haben, wissen, dafl das Erreichte
fiktiv und fetischistisch ist.

3.4.9.5 Der hochste Gottesdienst, die Praxis der Befreiung, schenkt
die hochste Freude. Das Fest eines Volkes, das sich selbst befreit, ist
ein unendliches, unvergleichbares Fest, das alle anderen Freuden aus-
miBt, und es uns ermoglicht, weiterzuleben. Es ist ein Sprung hiniiber
in die Geschichte der Freude des Absoluten.
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4. Von der Natur zur Okonomie

Die sechs Kategorien der Reflexion (Proximitit, Totalitit, Vermitt-
lung, Exterioritiit, Entfremdung und Befreiung) in den vier metaphysi-
schen Situationen (Politik, Sexualitit, Pidagogik und Antifetischis-
mus), die wir in den Kapiteln 2 und 3 bereits entwickelt haben, miissen
jetzt in die Ebenen der Natur, der Semiotik, Poietik und Okonomie
libertragen werden. Der Diskurs multipliziert die Komplexitiit des in
Kapitel 3 erreichten Niveaus um vier.

4.1 Die Natur
4.1.1 Die Fragestellung

4.1.1.1 Das praktische Verhiltnis zu dem Anderen (3.) schlieft immer
ein Verhéltnis Person-Natur als Proxemie oder Poiesis ein. Von dieser
Natur miissen wir hier sprechen. Natur ist weder Kosmos (2.3.3.1)
noch die Kultur (4.2-4.4). Natur ist die noch rohe Materie der mensch-
lichen Arbeit, die eine Bedeutung und eine Geschichte hat und die in
einem dialektischen Gegensatz zur Kultur steht. Die Natur als der Teil
des Kosmos, der in der Welt eingeschlossen ist, wird durch natiirliche

Schema 4.1

A Kosmos; B Natur; C Materie; D Kultur
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Seiende (4.1.2.2) gebildet. Sie ist die Totalitdt der Phinomene, die
durch die physikalische, astronomische, anorganische oder organische
pflanzliche und tierische Ordnung strukturiert wird. Wir miissen die
moglichen Materie der menschlichen Arbeit (der Materie der Semio-
tik, Poietik, Okonomie), deren Zerstérung und 6kologische Regenera-
tion beschreiben.

4.1.2 Natur und Politik

4.1.2.1 Der naive Realismus und Materialismus (wie im Fall von En-
gels) behauptet, daB der Kosmos (A) das erste ist; damit wird die Be-
deutung der Natur eliminiert, wie wir sie hier erkldren. Der Idealis-
mus (wie im Fall von Sartre) affirmiert die Welt und das BewuBtsein
als erstes und vermischt den realen Kosmos mit der welthaften Natur
(B). Die Philosophie der Befreiung iiberwindet fiir ihren Teil jenseits
des kritischen Realismus oder des Heideggerschen Denkens (eines on-
tologischen Idealismus) den falschen Gegensatz von Realismus und
Idealismus durch die Affirmation der realen Vorgegebenheit des Kos-
mos (ordo realitatis), des existentialen a priori der Welt (ordo cognos-
cendi) und der Okonomischen (ordo operandi) Interpretation der
Natur.

4.1.2.2 Die Natur ist die Totalitét der nichtkulturellen Seienden, die es
in der Welt (2.2.7) gibt, so daB sie ohne Frage ein Teil des Kosmos als
reale Dinge (2.3.8.1) sind, obwohl sie dennoch als Ursache ihres Sinnes
das historische Projekt der Welt (2.2.3.2) haben. Die Natur ist eine in-
tramundane Realitit: sie ist ein Ding, das — jenseits der Essenz
(3.4.7.3) — Sinn (2.3.8.3) macht, d.h. sie ist ein natiirliches Seiendes.
Ein natiirliches Seiendes ist ein Sinn-Ding der Mdoglichkeit (4.2.-.4)
nach, oder besser und genauer formuliert, ein natiirliches Ding mit
Sinn (unterschieden vom kulturellen Ding oder Artefakt, das genau ge-
nommen das Sinn-Ding ist). Die Natur ist das Phinomen des Kosmos
(2.2.3); sie ist die Erscheinung des Kosmos in der Welt als Totalitit.
Die Natur ist eine phdnomenale Totalitdt, die durch natiirliche Dinge,
durch Natur (5.1.3), durch Nicht-Kultur, durch Fakten konstituiert -
wird.

4.1.2.3 Von der Welt aus, von einer historisch, politisch, sexuell oder
symbolisch determinierten Welt aus begreifen wir die Natur und inter-
pretieren die natiirlichen Seienden. Wenn es eine Geschichte der Welt
gibt, gibt es vergleichsweise eine Geschichte der Natur. Die Griechen
verstanden die physis als gottlich und ewig im Werden; im Mittelalter
deutete man die Natur als geschaffen (natura naturata), begrenzt, ohne
ein Prinzip der Zerstérung; die modernen Européer haben die Natur
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als Materie verstanden, die mathematisch beobachtet (wie bei Galilei)
oder 6konomisch ausgebeutet werden kann (seit der Industriellen Re-
volution). Die Natur bildet zusammen mit Arbeit und Kapital den Ur-
sprung des Mythos vom zivilisatorischen Fortschritt. Man kann jetzt
verstehen, was es heiBt, die Natur politisch zu interpretieren: sie
kommt hermeneutisch als Sache des Zentrums oder als Sache der Peri-
pherie (4.1.8) in den Blick, als Sache verschiedener Gesellschaftsklas-
sen und politischer Systeme, als die Materie einer Produktionsweise in
einer determinierten Gesellschaftsformation.

4.1.3 Die physikalische Substantivitit

4.1.3.1 Die Natur, der nichtkulturelle Teil des Kosmos in der Welt (von
daher besitzt die Natur ein negatives Merkmal in bezug auf die
menschliche Arbeit) ist das phanomenale Erscheinen dessen, was real
ist, was es an sich vor der Welt in der Ordnung der Manifestation gibt,
die sich von der Ordnung der Offenbarung (2.4.5.2-3) und der realen
Konstitution (3.4.7.1) unterscheidet. Kant kennt die Natur als das dem
Wissen sich entziehende Noumenon (das Objekt des Archetypen
schaffenden Verstandes), und das bezeichnen wir als Natur, d.h. als
die Ordnung der physikalischen Objekte, die durch die apriorischen
Kategorien der Vernunft konstituiert wird. Wir behaupten weiter, daf
der Kosmos in seiner realen Konstitution (das abgeleitete Verstehen ist
die reale Entdeckung (2.2.4.7) durch die Erkenntnis real erfaBt, aber
niemals zur Génze interpretiert wird (aufgrund der Exterioritit des
Kosmos; deshalb gibt es immer die Moglichkeit einer zukiinftigen Ge-
schichte der Natur) Der Kosmos ist daher ein welthaftes Phinomen —
d.h. er wird in seiner historischen Bedeutung (2.2.5.6) als Natur kon-
struiert.

4.1.3.2 Die reale Konstitution wird in jeder wahren Sinn-Interpreta-
tion mitgetroffen. Deshalb kennen wir den Kosmos als Natur. Von der
Natur her formulieren wir Modelle, die uns zu verstehen erlauben,
was der Kosmos ist. Ich werde das Modell des Kosmos Universum
nennen, insoweit er Natur ist, aber auf einer makrophysikalischen,
astrophysikalischen Ebene.

4.1.3.3 Heute vereint das weitgehend akzeptierte Modell des Univer-
sums (vollig verschieden von dem Konzept der Physik des Aristoteles,
dem Konzept eines Holbach im »System der Nature, eines Schelling
oder Hegel in ihrer Naturphilosophie) Kosmologie oder Astronomie
mit der Kosmogonie; das Universum ist weder ewig (wie fiir Aristote-
les und Maimonides) noch unzerstorbar oder unwandelbar (wie fiir
Thomas von Aquin), noch rdumlich unbegrenzt. Im Gegenteil, es geht
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von einem Nullpunkt aus; es befindet sich in einem begrenzten, sich
ausdehnenden Raum. Das Universum ist jung; es hat noch tiberfliissi-
gen Wasserstoff. Die Erde ist mehr als 4 Milliarden Jahre alt. Wir kon-
nen nach Ambarzumjan (einem sowjetischen Astrophysiker, d. Ubers.)
exakt das Alter der Sonne, der Sterne und Galaxien berechnen. Wir
kénnen sogar iiber Galaxien Bescheid wissen, die sich mit einer ihrer
Entfernung d proportionalen Geschwindigkeit V wegbewegen, wie uns
Slipher (amerikanischer Physiker, d. Ubers.) sagt.

4.1.3.4 Die Mikrophysik mit dem Korpuskel- und Wellenmodell be-
richtet uns von Atomkernen und Elektronen, Atomen und Molekiilen
und Makromolekiilen, die von einem mikroskopischen Beginn aus
immer komplexer werden bis astronomische Grade hinein.

4.1.3.5 Ehe der gesamte physikalische Kosmos als Natur wahrgenom-
men oder als Universum zum Modell gemacht werden kann, ist er in
Wirklichkeit ein Makrosystem mit einer eigenen Einheit, Kohérenz
und Substantivitit. Wir mochten prinzipiell festhalten, daB er einheit-
lich ist. Ein Steinbrocken besitzt nur eine additive Einheit. Der Kos-
mos als reale Totalitdt hat eine konstitutionale Einheit. Diese kann
viele Substanzen (Wasserstoff, Eisen, Blei: substantiae oder ousias)
einschliefen, die aber einem realen physikalischen System subsumiert
werden. Die konstitutionale Einheit der interdependenten Merkmale,
die ein System ausmachen, ist die Substantivitit, wie Zubiri sagt (was
nicht die traditionelle Substantialitit ist). In diesem Fall ist die Sub-
stantivitit oder die Einheit des Systems des Kosmos eine reale physika-
lische Totalitdt. Die Einheit kommt nicht einfach aus einem Prozef der
Kombination oder Komplexitit, sondern aus einer effektiven physika-
lischen Kohirenz, die nicht die eines organischen oder mechanischen
Artefakts ist. Sie ist eine zusammengesetzte Substantivitit sui generis,
das physikalische kosmische System; die Philosophie der Natur sollte
diese Themen erforschen.

4.1.4 Die lebendige Substantivitit

4.1.4.1 Die Totalitit des Kosmos funktioniert daher nur wie ein einzi-
ges Ding: eine einheitliche konstituierte Realitiit, an sich, aus sich (ex
se, nicht a se) ein reales System, das in der Welt als Natur eingeschlos-
sen ist. In einer solchen Natur sollten wir nur das rein Physikalische
(von der Astrophysik bis zur mikrophysikalischen Ebene) oder das An-
organische und das Lebendige unterscheiden (das beim organischen
Sein beginnt).

4.1.4.2 Es scheint so zu sein, daB die schweren Atomkerne ein gerin-
geres Alter besitzen. Demzufolge gibt es im physikalischen Kosmos
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eine Transformation geméB bestimmten Mustern. In jedem Fall besitzt
der astrophysikalische Kosmos, obwohl er ungeheuer gro8 ist, eine re-
lativ einfache und homogene Struktur; seine groBere Komplexitit ist
immer nur eine Totalitit von Makromolekiilen im Proze8 der Entropie,
die betrichtliche Mengen von Energie in Masse oder von Wasserstoff
in Substanzen verwandeln, die ein groBeres Atomgewicht aufweisen.
Der physikalische Kosmos neigt zu einer unbeweglichen Stabilitiit.

4.1.4.3 In diesem Kosmos aber gibt es ein anti-entropisches Phino-
men — das Leben —, bei dem man weit groBere Komplexitit als in
einer einzelnen lebenden Zelle beobachten kann. In der Sprache der
heterogenen Funktionalitit der Strukturteile des substantivischen Sy-
stems des Lebens ausgedriickt, besitzt eine einzelne Zelle eine groBere
Komplexitit als der ganze anorganische Kosmos.

4.1.4.4 Das Leben erscheint im Kosmos. Es gibt Leben auf der Erde
seit drei- oder viertausend Millionen Jahren. Es entsteht und nimmt
den Weg der Evolution. Daraus ergeben sich drei Themen: die leben-
dige Substanz, die phylogenetische Multiplikation der Individuen in
einer Art und die Evolution durch den ProzeB der Metaspezifikation.

4.1.4.5 Die Substantivitit des ganzen anorganischen Kosmos ist ein-
heitlich: der Kosmos ist nur ein Ding. Atome, Molekiile und Konglo-
merate wie Felsen, Planeten und Galaxien sind einzelne Teile eines
einzigen Systems. Im Gegensatz dazu hat jedes lebendige Wesen, vom
Einzeller bis zur Pflanze oder zum Tier eine relative individuelle Sub-
stantivitit — nicht so weitgehend wie bei der menschlichen Person, die
— aufgrund der Autonomie — ein einziges Individuum im genuinen
metaphysischen Sinn ist. Die quasi-individuelle Substantivitit jedes
Lebewesens hat eine Einheit in ihren konstitutiven Merkmalen, mit
groBerer Kohédrenz und funktionaler Heterogenitit als das ganze nicht-
lebendige physikalische System.

4.1.4.6 Die grofte lebendige Einheit und Individualitit kann man in
der reproduktiven Fahigkeit zur phylogenetischen Selbstvervielfilti-
gung als einer stabilen Art durch die Reproduktion der neuen Indivi-
duen mit genetischer Identitit oder dhnlichen spezifischen, vererbba-
ren Merkmalen sehen. Die Individuen werden eine Art (nicht: die Art
wird individualisiert). Eine Spezies ist die Totalitiit der konstitutiven
Merkmale, aufgrund deren Logik ein konstitutives Wesen einer be-
stimmten determinierten Gattung entspricht.

4.1.47 Die Spezies entwickelt sich. In der Generation der neuen
Individuen kann ein System oder ein konstitutives genetisches Schema
mit Méglichkeiten fiir eine neue Spezifizierung versehen werden. Die
Entstehung der spezifischen Wesen durch Metaspezifikation ist die
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Evolution. Die Evolution wird nur dann vollstindig, wenn ein neues
Individuum produziert wird, das in seinem System oder genetischen
Schema konstitutive Merkmale besitzt, die es von seinem Erzeuger un-
terscheiden und die sich von sich selbst aus als neue Spezies vervielfal-
tigen kénnen; das ist dann der Kopf des neuen Stammes. Die lebendige
Substantivitit oder das Wesen ist daher evolutiv. Das Leben wiirde
dann eine biologische Finalitit besitzen (dhnlich dem, was Bergson
den »elan vital« genannt hat), welche die Entropie iiberwindet und auf
immer héhere Grade der Komplexitit oder des BewuBtseins zielt. Die
philosophische Biologie muf diese Thematik reflektieren.

4.1.5 Die menschliche Substantivitit

4.1.5.1 Die wirklichen Dinge, die individuellen und artgemafen
Wesen, entwickeln sich: vom Einzeller zum Mehrzeller, von der
Pflanze zum Tier, von den Insekten zu den Wirbeltieren, vom Fisch zu
den Amphibien, Vogeln und Saugetieren und — vor 70 Millionen Jah-
ren — zu den Primaten. Vor mehr als drei Millionen Jahren schlieflich
erschien der Mensch, am Anfang vielleicht als homo habilis, vor
200000 Jahren als homo sapiens mit unterschiedlichen Differenzie-
rungen in der Rasse.

4.1.5.2 Nur der Mensch besitzt eine Substantivitit, die ausreicht, ihn
als etwas Individuelles, Autonomes, Separates und Unabhéngiges zu
betrachten. Die Systemkohdrenz der wesentlichen menschlichen
Merkmale ist von grofiter Geschlossenheit: es ist eigentlich nur ein
Ding, das die Totalitéit konstituiert. Und dies ist nicht so, weil es ein
konstitutives Merkmal gibt wie die verstehende oder interpretierende
Vernunft, sondern weil es das Merkmal der realen Alteritiit gibt: der
Mensch ist eine Sache fiir den Anderen. Arme und Beine, Ge-
schlechtsorgane, die Wirbelsédule, der Sprechapparat — die Korper-
lichkeit einer ganzen menschlichen Person orientiert sich nicht nur an
seiner Intelligenz, sondern auch — um es einmal mehr zu sagen — an
seinem metaphysischen Bezug zum Anderen. Es ist seine Offenheit auf
den Anderen hin, auf die alterative Exterioritdt, die den Menschen
zum Menschen macht, zu einer sogenannten eigenen Substanz.

4.1.5.3 Die physikalische Substantivitdt ist abgeschlossen, einzigartig
und diskret. Die lebendige Substantivitit entwickelt sich von den Pflan-
zen, die bestimmte Innen-AuBen-Reaktionen in der Photosynthese zei-
gen, bis zu den Tieren, die sich durch ein Nervensystem, das bei hohe-
ren Tieren immer komplizierter wird, in einem Reiz-Reaktionsverhalt-
nis artikulieren konnen. Dennoch befihigen einfache Sensibilitit und
der erste Grad einer senso-motorischen Intelligenz das Individuum
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nicht, sich von der Art als divergent und autonom zu separieren. Nur
beim Menschen, dank seines Nervensystems, das eine unberechenbare
relationale Kohdrenz gemiB den 14 000 Millionen Neuronen in der
Gehirnrinde hat, gibt es die Erfahrung der Proximitit der totalen Exte-
rioritit und des Umgangs mit vielfachen Vermittlungen der Totalitit
der moglichen Welt.

4.1.5.4 Dennoch darf man sich das nicht so vorstellen, daB der
Mensch als eine Spezies erscheint, die dariiber Bescheid weis, wie
heute verstanden, interpretiert und gefragt werden muf}. In derselben
Spezies gibt es einen Reifungsprozef des Wesens. Vom homo habilis,
dem Pithecanthropos oder Neandertaler bis zum homo sapiens gibt es
eine Entwicklung konstitutiver Merkmale. Friither konnten Menschen
intelligent, aber nicht rational und frei sein (wie ein Kind bei der Ge-
burt intelligent ist, aber das Alter der Vernunft erst mit dem Ende der
Kindheit und die Freiheit nach der Jugend erreicht). In derselben
Weise muB sich der Mensch zuerst als totalisierte Spezies ausdriicken,
so wenig wie moglich als separate, distinkte Exterioritit, als anders in-
dividualisiert. Im homo sapiens muB sich die Herrschaft der Vernunft
selbst als reine, freie, unabhéngige Exterioritit affirmieren, um da-
durch Subjekt eines altruistischen Begehrens und einer sehr komple-
xen kommunikativen, relationalen Semiotik (z.B. der Sprache) zu
werden.

4.1.5.5 Von der Tatsache der menschliche Unabhéngigkeit, der freien
und nach aufien gerichteten Abgrenzung der menschlichen Substanti-
vitdt hingt die Tatsache ab, daB jedes Individuum divergent und nicht
einfach different (3.3.3.3) ist. Die menschliche Spezies entsteht nicht
durch Individuen, die sich als univoke von einer einzelnen Identitiit un-
terscheiden. Die menschliche Spezies wird aus divergenten Individuen
gebildet, die ihre Geschichte teilen (ein Mensch ist eine res eventualis
und nicht einfach ein natiirliches Wesen). Der Inhalt der Spezies ist an-
alog, dhnlich, aber mit individueller Divergenz (und nicht einfacher
Differenz). Es ist eine Spezies, die eine Geschichte besitzt, die Weltge-
schichte; die Menschen sind Individuen mit einer Biographie. Die Me-
taphysik der Exterioritit und der Befreiung hdngt von der realen, ei-
genstindigen Konstitution der menschlichen Substantivitit ab, der ab-
soluten Diskretheit, Freiheit, Verantwortung, getrennter und unabhén-
giger Totalitdt mit einer semiotischen Funktion gegeniiber den restli-
chen Individuen der Menschheit. Das einzige freie Wesen, das eine
Welt hat, ist der Andere. Die philosophische Anthropologie studiert
diese Themen.
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4.1.6 Natur und Eros

4.1.6.1 Es ist das menschliche Wesen, das sich zum Anderen als Exte-
rioritdt hinwendet, ausgestattet mit einer spezifisch analogen Einheit,
aufgrund der es in systematischen Gesellschaftsstrukturen (Klassen,
Nationen, etc.) und Gesellschaftsformationen (den Produktionswei-
sen) existiert. Dank seiner Freiheit und Abgetrenntheit ist der Mensch
das einzige Wesen, das sich Dingen zuwenden und tiber sie reflektieren
kann, um sie in seiner Welt zu verstehen. Eine Welt (2.2) zu entfalten
ist ein reales, konstitutives Merkmal des Menschen. In dieser Welt
wurden die nichtlebendigen und die lebendigen Dinge des Kosmos in-
tegriert, seit die Menschheit auf der Erde ist, seit ihrem ersten Erschei-
nen. Daher ist die Natur so alt wie die menschliche Natur. Der erste
menschliche Blick (2.3.5.5) auf den Kosmos etablierte die Natur als
einen dem Verstehen zugénglichen Teil des Kosmos (B in Schema 4.1).

4.1.6.2 Die erste Natur konnte nicht anders als ungastlich sein, sie war
der Grund verschiedener Angste (aufgrund schrecklicher Naturphino-
mene, dem Unverstindnis fiir das Verhalten wilder Tiere): Kilte, Hun-
ger, Einsamkeit, Verwirrung. Indem sie die Menschheit auf jeder
Ebene angriff, wurde die Natur als Drohung zum Horizont des Eros.

4.1.6.3 Die Natur als Landschaft, als Platz zum Ausruhen, zum An-
kleiden und Essen, als Horizont ohne Grenzen — eine aggressive,
wilde, chaotische Natur — das ist die erotische Natur, in der die
Menschheit wohnte: sie ist 5kologisch (sowohl Okologie als auch Oko-
nomie stammen vom griechischen Wort oikos, Haus, ab). Auf diese
Weise entsteht die Dialektik von Person und Kosmos, der Aufstieg der
Natur zur Wohnstatt.

4.1.6.4 Aus der Natur nchmen die Menschen z.B. das Holz, das —
nach der Zihmung des Feuers — fiir Warme, Sicherheit und Licht
(3.2.8.1) sorgt. In dieser Natur entdecken sie die Hohle als Haus, den
Stein als Tiir, die Friichte der Erde als Nahrung, und die Tiere, die sie
eines Tages aufziehen, um ihren Bedarf an Proteinen abzudecken. Die
Natur dient als Nahrungsmittel und Zufluchtsort, sie gibt Schutz und
Miitterlichkeit. Es ist die schone Natur der glinzenden Morgendim-
merung und des Zwielichts, der Berggipfel, des Gesangs der Nachti-
gall, der wilden Ozeane, des Dufts der Rose.

4.17 Natur und Imperialismus

4.17.1 Die gartendhnliche Natur wurde von der Menschheit in einen
ungeheuren Abfallhaufen verwandelt. Die Menschheit, die einst in Re-
spekt vor der Mutter Erde lebte und diese sogar anbetete, verwandelt
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sie jetzt in die reine Materie der Arbeit — obwohl es Romantiker gibt,
die fiir eine Riickkehr zur Natur plddieren (wie friither die Hippies).
Die gottliche Natur der Griechen, die Schwester Erde des Franziskus
von Assisi, wird jetzt nur in Begriffen der Ausbeutung interpretiert:
homo naturae lupus. Wie der Wolf? Unendlich schlimmer als der
Wolf, der in keiner Weise die Natur zerstort hat.

4.1.7.2 In der Tat wird die Natur als ausgebeutete Materie, die unbe-
grenzt zerstort wird und die dem Profit als Quelle der Kapitalertrige -
dient, als Moment des herrschaftlichen Verhaltens der Sklavenhalter
(die die Sklaven diese Natur bearbeiten lieBen) zu einem untergeordne-
ten Teil der géngigen Interpretation des Zentrums gemacht (zuerst von
Europa, dann gleichermaflen von den USA). Dieser Wandel des Ver-
hiltnisses Mensch-Natur nahm seinen Anfang in der Industriellen Re-
volution und erreicht einen Hohepunkt im gegenwiértigen Zustand des
monopolistischen imperialistischen Kapitalismus, der Gesellschaft
der Uberkonsumtion, die aggressiv die natiirliche Okologie zerstort
(selbstverstindlich als einfache Vermittlung der vorausgehenden Zer-
storung der unterdriickten Volker der Peripherie). Die gottliche Natur
ist jetzt industrieller Rohstoff: Eisen, Petroleum, Kaffee, Weizen,
Fleisch, Holz ...

4.1.7.3 Die industriellen Ballungszentren verwandeln den Garten in
einen Abfallhaufen. Fabrikabwisser toten die Fische und die Vegeta-
tion der Seen; sie vergiften die Atmosphére mit schidlichen Gasen; sie
zerstoren die natiirlichen Quellen des Sauerstoffes (die USA rauben
der Peripherie den Sauerstoff, weil sie mehr verbrauchen als sie pro-
duzieren). Der Club of Rome hat ausgefiihrt, daB die natiirlichen Res-
- sourcen unwiederbringbar erschopft sind, daB die Verschmutzung
steigt, daB sich die menschliche Gattung unverantwortlich vermehrt,
daB die Nahrungsmittelvorrite abnehmen und dafl wir einem giganti-
schen 6kologischen Kollaps entgegengehen. Die Natur konnte diese
Gattung vernichten, die aufgrund ihres 6konomischen Systems irratio-
nal geworden ist. Die Natur, die passiv und geduldig zu sein schien,
antwortet mit einer Drohung, die keine Opposition ertrdgt: wer mich
zerstort, zerstort sich selbst!

4.1.7.4 Aber das technologisch-6konomische System der kapitalisti-
schen Gesellschaftsformation scheint nicht bereit zu sein, sich zu 4n-
dern. Durch seine eigene Logik auf die Profitmaximierung im Kreis-
lauf von Konsumtion und Produktion festgelegt, setzt der Imperialis-
mus seinen verheerenden Weg fort. Wohin? Bis zu welcher Grenze?
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4.18 Okologie und Befreiung der Peripherie

4.1.8.1 Die Natur, die Erde, ihre Biosphiére und Atmosphére sind t6d-
lich verletzt. Der zweite Bericht des Club of Rome sagt, daB das
Wachstum nicht linear, sondern organisch ist (d.h. die Regionen des
Zentrums werden die Krise besser iiberstehen; die in der Peripherie
sterben friither). Aber die Krisen sind jetzt global und werden alle Win-
kel aller Regionen erfassen. Verantwortlich fiir die Zerstérung der
Natur sind die entwickelten Krifte des Zentrums: sie verursachen
mehr als 90 Prozent der Vergiftung der Erde (obwohl sie weniger als
30 Prozent der Weltbevolkerung ausmachen). Das industrielle Zen-
trum wird sich nie dafiir entscheiden, sein eigenes Wachstum zu redu-
zieren: seine Okonomie ist auf das (irrationale) Prinzip des immer
schneller wachsenden Profits gegriindet. Werden einige technologi-
sche Wunder ein 6kologisches Gleichgewicht wiederherstellen? Oder
wird der romantische und moralistische Rat des Club of Rome die
Wolfe zu Lammern bekehren? Es sieht nicht danach aus. Eine Losung,
wenn es denn eine gibt, kommt von einer anderen Instanz.

4.1.8.2 Das alternative Weltmodell, das in der Peripherie im Gegen-
satz zum Club of Rome (durch die Bariloche Foundation in Argenti-
nien) formuliert wurde, geht von anderen Primissen aus. Aber es
bleibt noch viel zu tun.

4.1.8.3 Kann es sein, daBl ein neues Verhiltnis des Menschen zur
Natur fiir den Kapitalismus im gegenwirtigen Entwicklungsstand un-
moglich ist? Kann es sein, daB Modelle des Verhéltnisses des Men-
schen zur Natur, die weniger extravagant, weniger zerstorerisch, weni-
ger konsumorientiert, dafiir aber 6konomischer, ausdauernder und
riicksichtsvoller sind, nur in Volkern entstehen kénnen, die den wider-
spriichlichen Grad der Technologie im Kapitalismus noch nicht er-
reicht haben? Kann es sein, daB das zerstérerische System nur dann an
ein Ende kommt, wenn die zwischenmenschlichen Verhéltnisse neu
definiert werden?

4.1.8.4 Es scheint so, daB in dem Moment, da die Volker der Periphe-
rie einen gerechten Preis fiir ihre Rohstoffe fordern (die Natur wird
vom Sklaven, vom Unterdriickten, vom Beherrschten bearbeitet), wie
dies angeblich in Ansitzen beim Ol geschah, das ganze System explo-
diert. Bevor dies geschieht, konnen natiirlich die Méichte des Zentrums
ihre am meisten umweltverschmutzenden Industrien in die Peripherie
transferieren und sich selbst der Kontrolle weniger zerstérerischer und
komplexerer Unternehmungen versichern. Und bevor dies so ist,
werden die imperialistischen Armeen mit Invasion, Repression und
Mord fortfahren. Aber schlieilich wird die Stunde kommen. Nur in



Die Semiotik 133

der Peripherie — in Asien, Afrika und Lateinamerika — kann eine Re-
generation der Beziehungen des Menschen zur Natur stattfinden —
wenn es nicht bereits zu spit ist.

4.1.8.5 Die politische Befreiung der Peripherie scheint eine existen-
tielle Bedingung der Moglichkeit der Regeneration des natiirlichen
okologischen Gleichgewichts zu sein — wenn eine wahre Befreiung,
die Affirmation der kulturellen Exterioritit und nicht eine einfache
Imitation des 6konomischen Prozesses und der destruktiven Technolo-
gie des Zentrums angestrebt wird. Das wire die authentische Humani-
sierung der Natur, die Entwicklung der Kultur in Gerechtigkeit.

4.1.8.6 Esistander Zeit, eine metaphysische Basis fiir die Friedensbe-
wegungen in Europa und in den USA und fiir die Befreiungsbewegung
in der Dritten Welt zu finden. Diese Basis kann nichts anderes sein als
das Leben — das menschliche Leben, als Sein, das durch den Rii-
stungswettlauf im geopolitischen Zentrum und durch die Ungerechtig-
keit in der Peripherie bedroht wird. Das kapitalistische System, das
unfihig ist, seine Uberproduktion zu verteilen, kann nicht die mam-
muthafte Produktionskapazitit gebrauchen. Anstelle dessen produ-
ziert es Arbeitslosigkeit. Arbeitslosigkeit reduziert die Kaufkraft, ge-
ringere Lohne verringern die Kaufkraft. Um den Profitverlust durch
reduzierte Produktion und Konsumption auszugleichen, verlagert sich
das Gewicht auf die Waffenindustrie. Waffen (als Mittel zum Tod,
nicht zur Produktion oder zur Konsumtion) bringen die Drohung der
totalen Ausloschung des Lebens im Zentrum, und sie werden dazu be-
nutzt, um die Befreiungsbewegungen in der Peripherie zu unter-
driicken und zu vernichten. Dieses Leben — im Zentrum durch die
Atombomben und in der Peripherie durch Hunger und Ungerechtig-
keit bedroht — steht gegen die Logik des Profits und kampft — mit Pa-
zifismus im Zentrum und mit Maschinengewehren in El Salvador.

4.2 Die Semiotik
4.2.1 Die Fragestellung

4.2.1.1 Eine Philosophie des Seienden hat zwei Aspekte: die Beschrei-
bung des natiirlichen Seins (4.1) und die Beschreibung des kulturellen
Seins (Poietik). Kulturelles Sein nennen wir die Vermittlung, die das
Resultat menschlicher Arbeit ist. Der Kosmos erscheint von sich selbst
aus, an sich, als Natur; er ist real, vorgéngig vor der Welt. Kulturelles
Sein als Resultat der Beziehung Mensch-Natur existiert auf einer
neuen Ebene, der Ebene der Kultur. Dort gibt es Zeichen, Produkte
oder Artefakte. Die Totalitit dieses Seins nennen wir Kultur. Das, was
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jemanden oder etwas anzeigt, wird Zeichen genannt; es wird von der
philosophischen Semiotik studiert. Seiende, Handlungen und Syste-
me, die in die funktionale und formale Kohidrenz der Produkte invol-
viert sind, werden Artefakte oder niitzliche Dinge genannt.

4.2.1.2 Die philosophische Semiotik schliefit viele klassische Diszi-
plinen der Philosophie ein (die Logik, die Philosophie der Sprache
oder der Kommunikation). Sie ist eine Philosophie des Zeichens und
der Kommunikation, wo das, »was gesagt worden ist«, aus der »Spra-
che« und der anfragenden Offenbarung der Proximitéit und Gerechtig-
keit entfaltet wird.

Schema 4.2

|
A

|

|

|

|

]

I, M, R: Tautologisches System £
M', R': Offenbarung als Stdrung

Sprache
(Proximitdt)

I Information; M Botschaft; R Empfinger; M’ Botschaft der Offenbarung; R’ exte-
rioritdrer Empfinger (der Andere); A der Andere, der sich offenbart

4.2.2 Die wortlose Selbst-Darstellung

4.2.2.1 In der Proximitit des Von-Angesicht-zu-Angesicht, in der
nicht-rdumlichen Zeitlosigkeit der Unmittelbarkeit, in der Nihe zum
Anderen und mit dem Anderen, beim Saugen des Kindes, beim Kuf
der Liebenden, beim Freudenschrei der Kimpfenden, die den Sieg der
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Befreiung feiern, beim Freudentanz, da gibt es keine Worte; es herr-
schen Schweigen oder Musik. Es ist das lichte Schweigen der Fiille, in
der das Wort entsteht. Am Ursprung der Worte steht der Andere, der
durch seine Prisenz (nicht als Substanz, Wesen, sondern als Selbstof-
fenbarung, Parusie) »spricht«. Die Protosemiotik ist eine unausschopf-
liche Sprache; sie sagt nicht etwas; sie sagt nicht nichts. Sie stellt sich
selbst in der Proximitit dar, sie ist die reine Epiphanie, nicht Wahrheit,
aber Wahrhaftigkeit, Vertrauen, die veritas prima: eine enthiillende
Nacktheit vor dem Anderen, schweigende Verantwortung fiir einen,
iiber den man nichts sagen kann, weil einer ganz da ist, in der Nihe
zum Anderen.

4.2.2.2 So wesentlich ist die urspriinglich Proximitit fiir die Semiotik
(sémeion bedeutet im Griechischen Zeichen, Marke oder Zeugnis),
daB ohne sie kein Zeichensystem als Briicke zur Uberwindung der Di-
stanz in der Kommunikation (4.2.5) entstehen kann.

4.2.2.3 Der Mensch wird zu friith geboren: Friihreife heiit, daB be-
stimmte Nervenzentren bis zu 80 Prozent ihrer Neuronen nach der Ge-
burt produzieren. Die Aneignung der miitterlichen Proximitidt — als
Wirme, Zirtlichkeit, Stillen — gewihrleistet eine bessere Konstitution
des Gehirnwachstums nach der Geburt. Daher gehort die Proximitit in
die physische Konstitution des Anderen. Es ist eine Proximitit, die auf
der sexuellen, politischen oder padagogischen Ebene im Orgasmus, in
Freude und Begeisterung die erste (und letzte) Beziehung erneuert, die
das ganze menschliche Leben und seinen semiotischen Prozef} belebt.
Was ist die semiotische Poietik, wenn nicht die Rekonstruktion der
Proximitit auf eben diese Weise?

4.2.3 Der Ausdruck

4.2.3.1 Die Distanz zwischen einer Person und einer anderen erfor-
dert die Produktion von Zeichen der Kommunikation, so wie der
Schathirte auf den Bergen mit seinen Kollegen durch Pfeifen kommu-
niziert. Sich ausdriicken (aus-driicken, wie eine Orange ausquetschen)
heiBt, das nach auBien zu bringen, was innen ist. Verstehen oder Auf-
nechmen enthélt daher ein Moment der Passivitit; der Ausdruck durch
die semiotische Entaiifierung ist die entsprechende Aktivitit.

4.2.3.2 Es gibt eine bestimmte Semiotik bei Tieren; sie konnen Tne
hervorbringen, die bestimmte Reize anzeigen (das ist der rein deikti-
sche Charakter des Zeichens). Der Tanz der Bienen signalisiert die
Entfernung und die Richtung zu den Nahrungsmitteln. Angeborene
oder (im Bereich der sensitiv-motorischen tierischen Intelligenz) er-
lernte Instinkte beziehen sich auf die Bediirfnisse der Gattung, sie sind
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aber keine Zeichen an sich, noch werden sie in ihrer Bedeutung inter-
pretiert.

4.2.3.3 Nur der Mensch besitzt eine semiotische Funktion, die eine
symbolische Poetik erlaubt: das Zeichen (das bezeichnende Element)
bezieht sich auf das bezeichnete Element (interpretative Bedeutung)
und daher auf die Welt (4.2.4). Der Mensch ist das »Lebewesen, das
Sprache hat«; er kann sich selbst ausdriicken, d.h. er besitzt eine apo-
phantische Fihigkeit, er sagt etwas iiber etwas. Das, was gesagt wird,
ist das ontische Resultat der semiotischen Funktion.

4.2.3.4 Der menschliche Ausdruck folgt einem kategorialen Code,
einem Programm von Ausdrucksprinzipien. Der Code hat eine we-
sentliche, genetische, konstitutive oder vererbbare Ebene, eine Art
von »angeborener Mentalstruktur«, wie Chomsky sagen wiirde, die als
eine Art »generativer Grammatik« wirkt, die dann ihre Resultate
schrittweise (Piaget) weiterfiihrt, bis der Stand der Erwachsenen er-
reicht ist. Der Code ist auch kulturell (soziokulturelles Erbe, Levi-
Strauss). Dieses Apriori des expressiven Codes hat eine Beziehung
zum Kategorienproblem bei Aristoteles (der Bezug auf die griechische
Sprache) oder zu Kant (der Bezug auf die Urteile, d.h. auf bestimmte
Arten der Priadikation).

4.2.3.5 Weil das Kind ein Mensch ist, entdeckte es sehr bald den Sinn
des Zeichens, d.h. die Referenz des Zeichens, eines Bedeutenden in
Beziehung auf ein Bedeutetes. Die semantische Dimension ist das Ab-
bild der Seienden oder der Dinge. Das Ding zeigt sich, es manifestiert
sich selbst. Die Entdeckung der Dinge, der Seienden, ist die Wahrheit.
Die Wahrheit ist der Weg von der Sache zur Interpretation; die Seman-
tik geht von der Interpretation zum Zeichen. Die Bewegung der Wahr-
heit ist das Gegenstiick der Signifikation.

4.2.4 Signifikative Totalititen

4.2.4.1 Die Welt ist die tigliche existentielle Totalitit (2.3). Die Welt
wird intentional als interpretierte Totalitit (2.2.5) oder als sinnvolle
Totalitéit ausgedriickt. Das ist die Ebene des Begriffs oder des mentalen
Zeichens (dessen Inhalt ein realer Aspekt des Dinges, dessen Bedeu-
tung ist). Fiir ihren Fall wird die Totalitit des Sinnes durch signifikati-
ve oder signifikante Totalititen ausgedriickt. Sie bestehen auf vielen
Ebenen (so z.B das System der Autobahnzeichen in einer bestimmten
Nation), die Basis aber ist die Sprache. Unter Sprache verstehe ich
eine Totalitit signifikanter Momente, die durch elementare Einheiten
gebildet wird, um phonetisch oder schriftlich die Sinntotalitiit in einem
Moment ihrer Geschichte auszudriicken. Die interpretierte Totalitéit
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reprasentiert die Welt, und die Sprache bringt die Interpretation zum
Ausdruck.

4.2.4.2 Die linguistische Totalitiit hat eine funktionale grammatische
Struktur, einen Code, durch kategorische Prinzipien strukturiert, der
es ermoglicht, daB das sich ausdriickende System (Diskurs als Konti-
nuum von Phrasen und Sitzen) eine innere Logik besitzt, die sich aus
elementaren Einheiten aufbaut, die einzeln analysiert werden kdnnen
(Lexeme, Morpheme, Phoneme etc.). Der Bezug zu den kosmischen
Dingen oder die Phinomenalitit der weltlichen Bedeutung wird syn-
taktisch in der Sprache produziert. Wenn ein Seiendes eine weltliche
Einheit (oder die Einheit einer Bedeutung) ist, dann ist die semanti-
sche linguistische Einheit das Wort (als addquate semiotische
Struktur).

4.2.4.3 Die Beziehung der Signifikanten (eines Wortes z.B.) zum Sig-
nifikat (der Sinn, der als intentionaler Signifikant in bezug auf den rea-
len Signifikanten wirkt, die Sache selbst in einem ihrer Aspekte) ist die .
Semantik. Alle Signifikanten besitzen eine Denotation oder einem un-
mittelbaren Referenten (die Bedeutung) und eine Konnotation oder
einen finalen Referenten in der Welt. Jede Denotation von etwas ist im
Endeffekt konnotativ in bezug auf eine Totalitit der Welt. In derselben
Art und Weise zeigt der Signifikant aufgrund der semantischen Veréin-
derbarkeit der Signifikation (die progressiv die Bedeutung in der histo-
rischen Welt dndert), seine Signifikation nicht ldnger total, sondern
nur partiell. Die Verdnderbarkeit der Signifikation ist das, was die
Maoglichkeit der Geschichte der Sprache (4.2.9.1) begriindet.

4.2.4.4 Die Sprache als Totalitit, die eine Welt zum Ausdruck bringt,
hat so viele Modalititen wie die Welt selbst. Es gibt eine Alltagsspra-
che; es gibt die Sprachen der oligarchischen Kulturen und der Massen-
kultur; es gibt die Sprache der Volkskultur. Es gibt die sexuelle Spra-
che (symbolisch reproduziert als Sprache des Begehrens im Traum;
ihre Semantik ist interpretierbar) die religidse Sprache (wie Roland
Barthes zeigt), die politische Sprache (die nicht dadurch verstandlich
wird, was sie sagt, sondern woriiber sie urteilt, gegen wen sie spricht,
wann und warum, etc.) und die technische Sprache.

4.2.5 Die Tautologie

4.2.5.1 Die Eindimensionalitit des alltiglichen Diskurses, die Un-
moglichkeit, einen anderen Sinn zu entdecken als den, der hineinge-
legt wurde, der eine einzige Sinn, der von allen akzeptiert wird, das
was »manc sagt, wird in eine gigantische Tautologie iibertragen. Was
gesagt wird, wird gesagt, weil es jeder immer gesagt hat. Der Sinn von
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Bedeutung und Nicht-Bedeutung geht verloren. Theorien der Kommu-
nikation werden haufig auf solchen Tautologien mit den beschriebe-
nen, nicht ausgesprochenen Voraussetzungen gegriindet.

Schema 4.2.5.2

A LR R

4.2.5.2 Die empirischen Kommunikationswissenschaften stellen die
Kommunikation als Faktum ohne Abgriinde oder Geheimnis dar, so
wie das im Diagramm 4.2.5.2 geschieht. Der Sender (E) sendet eine
Botschaft (M) an einen Empfinger (R) iiber einen Kanal (c), der Hin-
dernisse oder einen Widerstand besitzen kann. Der Sender iibertragt
eine bestimmte Information (I), die als Referenten eine Signifikation
(S) besitzt, die durch den Empfanger als Information (IR) verarbeitet
wird. Die Information wurde durch einen bestimmten Code (code)
verschliisselt (zwischen I und E); sie muf} entschliisselt werden, wenn
sie zum Empfinger kommt (zw. R und IR).

4.2.5.3 Der Prozef der Codierung korreliert mit dem der Decodie-
rung. Die zu iibertragende Information muf8 semantisch und phone-
tisch codiert werden, um phonetisch, syntaktisch und semantisch als
vom Sender erhaltene Information decodiert zu werden. Das alles
kann in mathematische Modelle iibertragen werden und bis zu einem
hohen technischen Niveau der Sophistik gefiihrt werden.

4.2.5.4 Was dabei iibersehen wird, ist, da} diese Modelle eine enorme
systematische Tautologie annehmen. D.h., daB es keine linguistischen,
gesellschaftlichen, politischen oder sexuellen Konflikte gibt. Kommu-
nikationsexperten, die als gegeben ansehen, was das Resultat unzéhli-
ger Abstraktionen ist, vermengen die abstrakten Strukturen mit der
wirklichen Struktur der Kommunikation. Sie vergessen, da das Sy-
stem tatsdchlich haufig eine herrschaftliche Qualitit besitzt, in der alle
verpflichtet sind, das, was gesagt wird, zu interpretieren, obwohl sie in
Wirklichkeit der Bedeutung des Gesagten keinerlei Gewicht geben
konnen.
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4.2.6 Die Exposition

4.2.6.1 Wir ndhern uns jetzt dem antisemiotischen Moment par excel-
lence oder genauer, dem Ausgangspunkt, dem Ursprung der neuen hi-
storischen semiotischen Totalititen. Wir haben gesagt, dal die Proxi-
mitidt des Kusses oder des Saugens ohne Worte (4.2.2.) durch die Di-
stanz der Semiotik (4.2..3-2.5) ersetzt wird. Aber plotzlich taucht in
der Welt der Zeichen, Gesten, Markierungen oder Worte das Unvor-
hergesehene, das Unerwartete, das Unausschopfbare auf, das die se-
miotische Totalitdt erschiittert. Irgendeiner schreit vor Schmerzen:
Aaaah! Kein Wort wird gesprochen. Die Haare stehen einem zu Berge;
ein Schauer durchjagt uns; angespannt warten wir auf das, was gesche-
hen wird. Es erscheint jemand in einem semiotischen Vakuum. Dieser
Ausdruck beruht auf der Exposition. Einer hat sich selbst dargeboten
wie diejenigen, die sich mit ihrem Fleisch, mit ihrer nackten Brust der
Fiisilierung aussetzen, um die Moérder zu bedrohen. Die Anderen of-
fenbaren sich apokalyptisch (in der Parusie); auf ihrem Gesicht, ihrem
nackten Fleisch, ihrer Person erscheint die Botschaft selbst jenseits
jeder Codierung. Die »Rede« als Exposition nimmt die »Sprache« als
Ausdruck vorweg.

4.2.6.2 Der Andere — die Armen; die Unterdriickten; die lateiname-
rikanischen Bauern, die Afrikaner oder Asiaten; die verletzte Frau;
das entfremdete Kind — kommt als vertrauendes, bittendes, provozie-
rendes Angebot von auBlerhalb (symbolon) der Welt. Der Andere in
seiner Korperlichkeit ist das erste Wort (das hebrdische Wort dabar
meint beides: »Wort« und »Sache«), das mit dem Signifikanten identi-
sche Signifikat, der historische und &uBerliche Inhalt, die biographi-
sche Metapher, die Nacktheit als Selbst-Offenbarung; der Andere ist
eher Wahrhaftigkeit als Wahrheit. Wahrheit ist die Entdeckung der Be-
deutung dessen, was einer als Alteritit ist (er lduft immer das Risiko,
als Heuchler, als rein erscheinende Authentizitit, Falschheit oder Iro-
nie genommen zu werden). Der einfache Ausdruck der Unterdriickten
als Exterioritit enthdlt immer eine Exposition, ein Risiko, einen Wert.

4.277 Die Ideologie

4.27.1 Wenn die Exposition unterdriickt wird, wird die semiotische
Totalitit gewaltsam als ideologische Herrschaft besetzt, als Tautologie
des Brudermords, des Frauenmords, des Kindermords. Die Europder
entfremdeten das Wort des Indios durch die Eroberung im sechzehnten
Jahrhundert und die afrikanischen und asiatischen Kulturen durch die
Kolonisation im neunzehnten Jahrhundert. Die englische, franzdsische
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und spanische Semiotik zerstorte das Wort der Azteken und Inkas, der
Volker von Ghana, Indien und China und der nahdstlichen Kalifate.

4.2.7.2 Die Ideologie (sei sie politisch, erotisch-machistisch oder pad-
agogisch) ist ein konkreter Diskurs, der die Herrschaft rechtfertigt und
iiberhoht. Das Zeichen (es kann eine Idee, ein Wort, eine Form, ein
Bild, ein Ton oder ein Geruch sein) hat nur die oligarchisch neokolo-
niale (3.3.6.4) oder imperialistische (3.3.6.2) Kultur als Bedeutungsho-
rizont. Die Volkskultur wird totgeschwiegen (3.3.8), ihr Ausdruck
wird unterdriickt, ihre Exposition verletzt. Die Propaganda und die In-
doktrination der Ideologie des Imperiums und der nationalen Oligar-
chien fiihren mit den Mitteln der Kommunikation eine Konditionie-
rung der Massen als Ware herbei, die sie zu kalkulierbaren Wiinschen
des kapitalistischen Wirtschaftssystems des Zentrums macht.

4.2.7.3 Die Frage der Ideologie zu entdecken heifit, das Kapitel der
konfliktiven Semiotik zu er6ffnen (oder der Linguistik des Konflikts),
die mit dem zwangsweisen Schweigen einsetzt, auf das die Volker der
Peripherie, die Frauen und die Jugendlichen reduziert wurden.

4.2.7.4 Die Wissenschaft (5.7) kann ebenso ideologisch sein wie die
konditionierte Mentalitit der Massen (diejenige der Oligarchien des
Imperiums oder der abhédngigen Nationen ebenso wie die der Massen,
insoweit sie unterdriickt sind, nicht insoweit sie als Exterioritit des
Volkes existieren). Die gegenwirtige herrschende ideologische Menta-
litdt ist auf eine herrschende semiotische Totalitit gegriindet. Ein Volk
kann als entfremdete Masse eine naive ideologische Mentalitit haben,
durch die es die ihm auferlegte Herrschaft passiv akzeptiert. In diesem
Fall entschliisselt das Zeichen nicht die Wirklichkeit der Unter-
driickung; es verschleiert die Unterdriickung; es ist unwahr.

4.2.8 Die semiotische Subversion

4.2.8.1 Die unausschopfbare, wortlose »Sprache« (4.2.2.1), die aus der
Exterioritit des Unterdriickten entspringt, stellt die fetischistische Ver-
absolutierung eines semiotischen Systems in Frage (4.2.5.4). Die
wortlose »Sprache«, ihre provozierende und protestierende Einrede
(4.2.6.1), ist die Offenbarung oder die deiktische Manifestation (das
griechische Wort deiknyein meint anzeigen, vorzeigen) eines anderen
Bedeutungsraumes. Das subversive Wort heifit im Hebréischen dabar
(es ist nicht einfach ein auf Verstehen oder Expression gerichtetes
Wort, es ist ein operationales Wort, auf Verwirklichung dringend, sub-
versiv). Die Exposition (4.3.6) ist die linguistische Subversion als Of-
fenbarung des Absoluten (3.4.8.1) in der Geschichte durch die Epipha-
nie der Armen.
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4.2.8.2 Die Unterbrechung als Exposition des Schmerzes der Unter-
driickten (der spéter in den Proklamation oder Manifestation der Be-
freiung artikuliert wird), der Protest der Befreiung der Frauen, die Re-
bellion der Jugend gegen ihre Lehrer, das ist die Botschaft, das Wort,
die Offenbarung oder die metaphorische Apokalypse, denn die Ande-
ren nehmen uns jenseits des gesprochenen Wortes dadurch in die
Pflicht, daB einer als divergente Exterioritit spricht. Es ist unméglich,
dieses Wort (in seiner Ganzheit) zu decodieren, weil seine Botschaft
fiir mich nicht nur eine Referenz von einer rein ontischen Bedeutung
(etwas), sondern von einer metaphysischen Bedeutung (einer, der An-
dere) hat. Es kann nicht vollstindig, sondern nur analog, anniherungs-
weise decodiert werden. Diese Decodierung findet nicht auf der Ebene
der rationalen Interpretation statt, sondern auf der Ebene der Akzep-
tanz dieser Bedeutung aufgrund der Person des Sprechenden (sie ist
daher ein historischer Akt und enthilt das Risiko des Glaubens
[2.4.84]).

4.2.8.3 Der einzige Weg, die Bedeutung addquat zu decodieren, ist
der des praktischen Aktes der Solidaritit (2.6.7.3), der es demjenigen,
der die Botschaft erhilt, erlaubt, sich der Exterioritdt anzunéhern, die
die andere Person ist. Fiir diejenigen, die sich in der herrschenden se-
miotischen Totalitit befinden, bedeutet das, daB sie sich selbst in eine
duBerliche kritische Situation ohne Schutz begeben miissen. Deshalb
setzen sich Kiinstler mit ihrem bohémehaften Lebensstil und politische
Helden mit der Verfolgung, die sie erleiden, ja sogar mit ihrem Leben
der Exterioritit aus. Ein Risiko, aus dem das Novum entsteht.

4.2.8.4 Die semiotische, poietische oder poetische Schonheit findet
ihren Ausdruck im System des Projekts der Befreiung der Unterdriick-
ten; das kiinftige Projekt im gegenwartigen System, das ist die Hoff-
nung der Unterdriickten, eine Hoffnung auf die Morgendimmerung
dessen, was sein wird. Kiinstler und Kunst setzen sich dem System als
Zeugen dessen aus, was kommen wird, sie zeigen auf eine apokalypti-
sche Weise (wenn Apokalypse die Offenbarung des Wortes des Unter-
driickten meint) das Antlitz des Unterdriickten. Deshalb ist ihre Expo-
sition hiBlich, gemessen an den geltenden Regeln und MaBstéiben;
aber sie ist die Innovation der formalen Kohérenz der Zeichen und des-
halb die Schaffung der Schonheit einer neuen Ordnung. Die scheinba-
re HaBlichkeit des Antlitzes des Unterdriickten, das zerfurchte Gesicht
des Bauern, die erstarrte Hand des Arbeiters, die rauhe Haut der aus-
gelaugten Frau (die keine Kosmetik kaufen kann), das ist der Aus-
gangspunkt der Asthetik der Befreiung. Es ist die Forderung, die die
Schénheit des Volkes zeigt, nicht die herrschende Schonheit, sondern
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die Befreiung kiinftiger Schonheit. Der Asthetizismus ist die herr-
schende ideologische Belastung fiir die Schonheit, die von den Kultu-
ren des Zentrums und den oligarchischen Klassen (vermittelt durch die
Massenmedien) bewundert wird. Es ist die Ideologie der Schonheit.

4.2.8.5 Die am stirksten unterdriickten Klassen besitzen nicht immer
das scharfste, kritische BewuBtsein; ein solches BewuBtsein aber kon-
nen die Klassen erlangen, die die ideologischen Widerspriiche am
schwersten belasten, obwohl sie objektiv nicht am stirksten unter-
driickt sind. Deshalb vermag der Philosoph (5.9.5.1, .2 und 5.9.5.8) als
organischer Intellektueller, als Militanter die Kritik eines Volkes mit
einem Maximum an Prizision auszudriicken (selbst dann, wenn der
Philosoph durch Geburt, Kultur, oder Arbeit nicht von Anfang an den
unterdriickten Klassen angehort).

4.2.9 Die Befreiung des Zeichens

4.2.9.1 Eine Semiotik der Befreiung sollte den Proze des Ubergangs
von einem bestehenden Zeichensystem zu einer neuen Ordnung be-
schreiben, die aus dem Untergang der alten Ordnung entsteht. Man
denke z.B. an die Entstehung der romanischen Sprachen aus dem La-
teinischen durch die Invasion der exteriotiren und unterdriickten ger-
manischen Volker in der Zeit des romischen Imperiums. In derselben
Art und Weise wird die periphere Exterioritit der lateinamerikani-
schen, arabischen, schwarzafrikanischen, indischen, siidostasiati-
schen oder chinesischen Semiotik durch ihr Einbrechen in die Ge-
schichte (wenn ein ProzeB politischer Befreiung stattfindet (3.1.7-1.8)
eine neue weltweite Semiotik mit Zukunft fordern. Die Geschichte der
Sprachen z.B. zeigt die bestiindige Frucht solchen Eindringens und
Ubergangs von einem linguistischen System in ein anderes. Dasselbe
14Bt sich von der Semiotik sagen, die von den und fiir die unterdriickten
Klassen (3.1.4), die befreite feministische Kultur und die rebellierende
Jugend vorgeschlagen wird.

4.2.9.2 Die Praxis der semiotischen Befreiung bringt neue Worter
hervor, weil sie den Sinn der Welt erneuern; sie kreiert einen neuen
kulturellen und historischen Code. Die expressive Offenbarung des
Volkes, die im Schweigen begriiit wird, ist der Anfang der semioti-
schen Befreiung. Ihre Dynamik ist die Bewegung des Volkes selbst, in
dessen Exposition das provokative Wort befreit wird.

4.2.9.3 Die epische Poesie aller Volker und aller Zeiten ist die Kunst
par excellence. Sie ist schopferisch; sie spricht von dem Unausschopf-
baren, von dem niemals erzéihlt wurde; sie ist die eigentliche Erzah-
lung von der Befreiung des Volkes. Die Zeit wird kommen, daB die
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Poesie eines Pablo Neruda oder eines Ernesto Cardenal klassisch
wird, die Poesie einer neuen Ordnung. In jedem Fall ist die Kunst des
Volkes die primire Kunst, der hochste Ausdruck der Asthetik. Sie ent-
wickelt sich im Alltag, in der Musik, im Tanz, in der Malerei, im The-
ater. Die Wandmalereien eines Orozco, eines Siqueiros und Rivera in
Mexiko sind dort die Exposition eines Volkes in der revolutioniren
Phase. Eine Asthetik des Volkes muB als Ausgangspunkt der Befreiung
des Zeichens und als Ausdruck einer formalen Kohirenz formuliert
werden.

4.3 Die Poietik
4.3.1 Die Fragestellung

4.3.1.1 Die Poietik oder die Philosophie der Produktion schliefit in
Wirklichkeit die Semiotik (4.2) ein, aber wir haben sie von ihr aus
padagogischen Griinden getrennt. In diesem Abschnitt wenden wir
uns der materialen Produktion oder der Beziehung Mensch-Natur, der
physikalischen Natur, der Arbeit und all ihren Modalititen (Technolo-
gie, Design, Kunst etc.) zu. Die Poietik beschiftigt sich mit dem Sei-
enden als Artefakt, als Produkt der Transformation der Natur in die
Kultur. Sie beschéftigt sich mit der produktiven Arbeit in ihrem allge-
meinsten Sinn, indem sie die nicht uniibliche philosophische Reduk-
tion vermeidet, die die Poietik mit der Asthetik oder der Poesie, dem
»reinen« Teil der menschlichen Produktion verwechselt.

4.3.1.2 Wir geben dem Design besonderes Gewicht, weil es Technolo-
gie, Kunst — im ganz urspriinglichen Sinn von operativer, projektiver
Integration der Wissenschaft — und die Ausdehnung der Kunst auf den
Alltag als integrale Momente einschliet. Das zentrale Thema des De-
signs ist das der Gestaltung eines Produkts mit formaler Kohirenz.
Design schlieBt Technologie und deshalb Wissenschaft in ihrer poieti-
schen Qualitiit ein, insoweit sie funktionale Kohédrenz, Gebrauchswert,
bedeutet. Sie schlieft die Asthetik ein, weil die formale Kohirenz an
sich die Schonheit eines Produktes ist.

4.3.1.3 Auf diese Weise werden z.B die Ingenieurwissenschaften und
die inspirierte Kunst des Kiinstlers in die Objekte integriert, die in der
proxemischen Dichte des Alltags von Person und Artefakt benutzt wer-
den. Das Design ist jung, es entsteht mit der Industriellen Revolution;
ferner ist es integrativ, weil es die Verbindung von Arbeit und Kultur
konstituiert.
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4.3.2 Von der »techné« zum Design

4.3.2.1 Das Operative (Praktische) ist nicht dasselbe wie das Machba-
re. Das Praktische hat mit der Realisierung der Proximitit des Ande-
ren zu tun; das Machbare hat mit der Produktion eines Artefakts zu
tun. Ebenso gibt es unterschiedliche Methoden fiir die theoretische Er-
kenntnis der Wissenschaft (5.1), fiir das praktische Urteil der Klugheit
(5.4) und fiir die poietische Produktivitit (5.5). Dazu miissen wir eine
historische Erkldrung geben.

4.3.2.2 Tatsiachlich war fiir Aristoteles die Disposition oder die Er-
kenntnis der Methode des poietischen Aktes die »techné« (Kunst,
Handwerk). Das war die Arbeit aus Erfahrung, die Arbeit des Hand-
werkers und des Kiinstlers (vom einfachen Maurer in Athen bis zu Phi-
dias), die sich gemif bestimmten durch die Vernunft ausgearbeiteten
Normen der Produktion vollzog. Die Vernunft der Produktion unter-
scheidet sich von der Theorie oder der Praxis. Die Methode der theo-
retischen Vernunft ist demonstrativ; die der praktischen Vernunft ist
kommunikativ; die der poietischen Vernunft ist produktiv. Das Ergeb-
nis der theoretischen Vernunft ist ein Schluf aufgrund von Beweisen,
das oder der Methodologie der Poiesis an sich. Sie ist die projektive,
integrale, vereinheitlichende Synthese der Technologie und Kunst.

4.3.3 Die Negativitit des Bediirfnisses

4.3.3.1 Menschen sind endliche Lebewesen. Um zu leben, miissen sie
ersetzen, was ihre Aktivitit verbraucht. Sie sind Subjekte mit einem
Mangel an etwas oder einem Bediirfnis nach etwas: nach Nahrung (den
Friichten der Erde, der Natur, des Ackerbaus, der Schafherdenhal-
tung), um ihren Hunger zu stillen; nach Kleidung, um sich vor dem
rauhen Wetter zu schiitzen; nach Behausung fiir die Privatsphare des
Familienlebens. »Mangel an« bedeutet Negativitidt. Diese Negativitit
verstérkt sich mit dem Begehren oder mit dem Wunsch nach seiner Er-
filllung. Das Bediirfnis ist die Spannung zwischen dem Objekt, das Be-
friedigung gewidhrt und von dessen Existenz einer weil. Das Objekt
oder die Vermittlung entsteht aus dem Bediirfnis nach der Befriedi-
gung des Mangels. Der Status des Bediirfnisses bringt ein bediirftiges
Subjekt hervor, den Ursprung aller produktiven Akte, aller Arbeit.

4.3.3.2 Einer befindet sich im »Stand des Bediirfnisses«, wenn er
weiB, was er will: das Objekt, das das Bediirfnis befriedigen kann. Im
kapitalistischen System gedeiht eine Politik der Erzeugung der Wiin-
sche. Sie griindet sich auf die zentrale Macht des Systems und schafft
durch die Publizitit einen kollektiven Wunsch oder ein kollektives
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Schema 4.3

p Projekt; pd Produktion der Wiinsche; en Grad der Notwendigkeit; s Befriedigung;
vs Wert/Zeichen; vc Tauschwert, se Skonomisches System

Bediirfnis — einen Markt. Der Markt, der nicht aufgrund einer »natiir-
lichen« Notwendigkeit, sondern aufgrund der Propaganda produziert,
ist das Ergebnis eines absoluten Kriteriums, das auf dem dkonomi-
schen System selbst beruht: den groBtmoglichen Profit mit kleinst-
moglichem Einsatz zu erreichen.

4.3.3.3 Es gibt keine priméren (biologischen) oder sekundéren (kultu-
rellen) Bediirfnisse an sich; menschliche Bediirfnisse sind immer bio-
logisch-kulturell. Es gibt kein Bediirfnis, das auf natiirliche (vorkultu-
relle) Art und Weise erfiillt wird. Es gibt kein kulturelles Bediirfnis,
das nicht gleichzeitig biologisch-natiirlich ist. Die Unterscheidung
zwischen beiden Arten des Bediirfnisses ist so ideologisch wie die Ver-
absolutierung des Tausch- oder des Gebrauchswertes.

4.3.4 Referent, Arbeit und Objekt

4.3.4.1 Der produktive Akt beginnt damit, sich positiv das vorzustel-
len, was das Bediirfnis in negativer Weise fordert. Die Forderungen
oder Bediirfnisse werden projektiv als funktionale Systeme oder Sub-
systeme eine Artefakts beschrieben, das noch nicht existiert; es exi-
stiert nur als Moglichkeit, nur ideell. Dies nenne ich den Referenten
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(R im Diagramm) oder die Idee, die Form, die der bearbeiteten Natur
gegeben wird.

4.3.4.2 Schematisch werden Personen einfach in ihren Funktionen
vorgestellt (dem »méglichen, tendenziellen, ideellen Grund«, wiirde
Marx sagen), sie werden zu herstellenden, produzierenden Subjekten
(D/P im Diagramm). Ein ego laboro ist unvergleichlich reicher, weil
mehr auf das Allgemeine, auf die Kohérenz und die Kérperlichkeit be-
zogen als ein ego cogito. Eine Person als produktives Subjekt steht in
Beziehung zu der Natur (dem Nichtkulturellen oder Unbearbeiteten)
(B) und konstituiert sie als Materie (C). Im poietischen Materialismus
konstruieren das produzierende Subjekt und die Arbeit die Natur als
Objekt. Das Subjekt der Geschichte ist das Apriori der Materie. Der
historische Materialismus schitzt den kosmologischen Materialismus,
der sagt: »Alles ist Materie«, als antidialektisch und naiv ein. Im pro-
duzierenden Akt ist die Materie (das, womit etwas getan wird), der Ur-
sprung (M/R im Diagramm).

4.3.4.3 Die Artefakte oder Objekte (A/O) im Diagramm, die uns in
unserer Alltagswelt umgeben, sind in ihrer physikalischen Dichte Pro-
dukte der menschlichen Arbeit — Tische, Stiihle, Hauser. Aber selbst
Bdume in einem Garten und sogar Naturparks, die als Erinnerung an
die Natur (4.1) vor dem Erscheinen der Menschheit bleiben, sind
kiinstliche Produkte, natiirliche Museen bzw. kulturelle Momente (D
im Diagramm). Wenn bestimmte Sachen Instrumente sind, sind sie das
Objekt menschlicher Arbeit. Die Arbeit an der Natur (Poiesis, nicht
Praxis, wie wir sehen werden) ist der volle und ganzheitliche mensch-
liche Akt, der sich der Instrumente, der Dinge-mit-Bedeutung, der
Kulturobjekte und Artefakte bedient und sie vollendet.

4.2.4.4 Der theoretische Akt (theoria) ist kontemplativ, passiv; er
produziert Wahrheit als Entdeckung dessen, was ist. Er wird durch
eine Interpretation, durch allgemeingiiltige Beweise definiert. Sein
Metier ist die Ontologie und die Wissenschaft. Der praktische Akt
(praxis) ist operational und aktiv; er wird durch eine Entscheidung,
durch Normen, durch eine giiltige BeschluBfassung definiert. Sein
Metier ist die Politik.

4.3.4.5 Der poietische Akt (pofesis) ist faktisch, produktiv; er produ-
ziert das Artefakt (das, was durch die Kunst gemacht wird: das Kunst-
werk) als Transformation eines kosmischen Objektes in ein Sinn-Ob-
jekt, ein Instrument. Das heift, der poietische Akt oder die Arbeit (als
Hand- oder Kopfarbeit) verdndert die Form des Gegenstandes (das,
was bearbeitet wird), um einem realen Objekt eine Struktur (morphé)
zu geben, die einem Zweck dient: Arbeit ist funktional. Der Arbeiter
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hat ein Modell der Form im Kopf, die er dem kosmischen Objekt
geben wird; in einem Raum, der nicht ldnger ein Raum zum Spielen
(wie beim Kind), sondern ein Raum fiir die Arbeit ist, schafft er mit
formaler Kohirenz (4.3.5) ein kulturelles Produkt.

4.3.4.6 Der Gebrauchswert ist das, was die Arbeit am natiirlichen Ge-
genstand objektiviert und in ein Artefakt, ein Instrument verwandelt.
Er besitzt keinen Wert, weil er einem Zweck dient. Seine Funktionali-
tit erhebt den Artefakt liber den wirklichen Gegenstand. Der Stein (re-
aler Gegenstand) der neolithischen Zeit ist weniger wert als der zuge-
hauene Stein, der als Pfeil dient. Die Funktion der Fihigkeit, das Ver-
steck eines gejagten Tieres aufzuspiiren, dort einzudringen und das
Tier zu erlegen, macht das Gewehr niitzlich; das ist der Gebrauchswert
solch eines Artefaktes. Der Gebrauchswert ist eigentlich keine Sache
der Okonomie; er hat mit der Poiesis, mit Technologie und Design zu
tun. Adam Smith sagt deutlich, daB die Arbeit die Quelle des Ge-
brauchswertes ist, aber er sieht nicht, da8 sie nicht nur Teil der Okono-
mie, sondern auch der Ergonomie ist — des Designs, das die Techno-
logie impliziert, wie wir sehen werden.

4.3.4.7 Insoweit ein Produkt ein Bediirfnis (der Verbrauch macht je-
manden zum Subjekt der Konsumtion, Sc im Diagramm) befriedigt,
hat es funktionalen Wert, einen Gebrauchswert; aber gleichzeitig kann
er fiir etwas anderes eingetauscht werden. Das ist der Tauschwert. Der
Tauschwert — ein Gegenstand als Ware — ist nichts absolutes, sondern
relativ zu dem bezeichneten Wert eines Produktes, zu seiner Ent-
deckung des Status (»Ich unterscheide mich von der Masse, deshalb
kaufe ich das!«) oder der Mode (der beschleunigte Verschlei eines
Produkts, um groBere Profite zu erlangen) im kapitalistischen System
von Verbrauch und Zerstérung. Der bezeichnete Wert eines Produkts
bezieht sich auf ein ganzes semiotisches oder kulturelles System, das
in Wirklichkeit den Sinn der Ware, des Gebrauchsgegenstandes fixiert.

4.3.5 Formale Kohirenz

4.3.5.1 Die formale Kohédrenz eines Artefakts verhilt sich in Relation
auf das zu begriindende funktionale System wie eine Denotation in
bezug auf die Konnotation (4.2.4.3). Wir sprechen hier von dem Zu-
sammenhang oder der Einheit des Artefakts selbst (Beziehungen exi-
stieren in der Totalitéit eines Seienden zwischen den funktionellen Tei-
len seiner eigenen Struktur) und nicht von ihm als Teil eines gréfieren
Systems, in dem es definiert wird.

4.3.5.2 Organe sind kohédrent, sie wirken koordiniert zusammen, sie
unterstiitzen sich gegenseitig durch ihren Aufbau, sie sind wesentliche
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Teile eines lebenden Organismus. Im menschlichen Korper gibt es den
Magen, das Herz, das Gehirn, usw. Jeder funktionelle Teil ist ein
Organ, das, obwohl es eine eigene Funktion darstellt (der Magen ver-
daut, das Herz pumpt das Blut, etc.), die anderen Teile in der kohéren-
ten Struktur des Ganzen auf komplexe Weise verbindet. Der Magen
verdaut fiir das Herz, das fiir den Magen Blut pumpt. Die formale Ko-
hdrenz eines Artefakts ist immer geringer; sie ist nur mechanisch,
nicht lebendig.

4.3.5.3 Man muB} begreifen, daB die formale Kohirenz nicht, wie etwa
die Kleidung, die duBerliche Form einer Sache ist. Die Haut, die Orga-
ne und die Form des lebendigen Organismus sind nicht voneinander
unabhingig. Der technologische Akt des Design beginnt analog am
Ursprung des Projektes selbst, so wie die Form des Organismus beim
einzelligen, befruchteten Ei beginnt. Die Haut und die duBere Form
sind nur die Manifestationen der funktionalen Subsysteme.

4.3.5.4 Die formale Kohérenz besitzt daher einen doppelten Aspekt.
Einerseits ist sie die addquate Losung der funktionalen Problematik
des Artefakts, vom groeren Subsystem bis zu den letzten Subsystemen
oder Einzelelementen (die funktionale Form). Andererseits macht die
finale Form des Produkts, das Sichtbare, das Greifbare, das Seiende
schon (der adsthetische Wert, der immer schwierig zu bestimmen ist).
Das Zusammenspiel von funktionaler Form (Gebrauchswert des Arte-
fakts) und asthetischer Form konstituiert die beste und adiquate for-
male Kohirenz der Artefakte, das Objekt des poietischen Aktes, des
Designs. Eine gute technologische Losung kann ergonomisch unbe-
friedigend sein, wenn und weil sie ein Artefakt erzielt, das vom Stand-
punkt der Mechanik aus hervorragend, vom Standpunkt der Ergono-
mie aus aber nicht komfortabel ist. Und umgekehrt: ein schones aber
nutzloses Artefakt kann verkauft werden, weil es den Schein der Niitz-
lichkeit (4.3.8) besitzt.

4.36 Instrumentelle Totalitit und unbearbeitete Exterioritit

4.3.6.1 Jedes Artefakt ist Teil einer kulturellen, funktionalen, symbo-
lisch-signifikativen Totalitdt. Seine intrinsische formale Kohiérenz hat
die funktionale Kohédrenz mit der kulturellen Totalitit zur Bedingung.
Seine Inkohirenz, sei sie intrinsisch oder innersystemisch, bestimmt
seine Unzuldnglichkeit oder Dysfunktionalitit. Die instrumentelle To-
talitit ist die sogenannte materiale Sphére als Kultur, aber dieser Aus-
druck ist dquivok. In Wirklichkeit ist die artifizielle Ebene oder die
Ebene der Sinn-Objekte, der nicht nur materielle Dinge, sondern auch
Zeichen angehoren (weil sie eine Form besitzen, die sich durch trans-
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formierende, technologisch-designhafte Arbeit, durch Asthetik und
Ergonomie erhalten); es sind Gegenstiande 1'{1_it einer Funktion, die sie
in einer Totalitdt von Kultur, Semiotik und Okonomie erfiillen.

4.36.2 Es gibt so viele funktionelle Totalititen, wie es Welten gibt;
genauer, so viele artifizielle Funktionalititen, wie es praktische Syste-
me gibt. So wie das Artefakt eine Vermittlung ist, die von dem Ande-
ren aus der Distanz heraus benutzt wird, ist der Andere derjenige, der
die Typen der Artefakte definiert. Es gibt Systeme von Artefakten auf
der politischen Ebene (von den Autobahnen einer Nation bis zu den
Fabriken), auf der sexuellen oder héduslichen Ebene (vom Haus zum
Teeloffel), auf der padagogischen Ebene (wie der Tempel oder ein Or-
nament). Jede dieser strukturierten Totalitdten an Artefakten determi-
niert auf bestimmte Art und Weise die formale Kohiérenz jedes Produk-
tes im voraus. Das System geht dem Subsystem oder Element voraus.

4.3.6.3 Um irgendein Produkt analysieren zu konnen, mufl man wis-
sen, wie es in der instrumentellen Totalitit einzuordnen ist, in der es
eine determinierende Funktion spielen soll. Ein Automobil sollte im
fortgeschrittenen industriellen technologischen System analysiert wer-
den, das die Rolle eines Subsystems im Wirtschaftssystem des imperia-
listischen Konsumismus der Gegenwart spielt. Dieses System ist ande-
rerseits ein Subsystem der politischen Totalitit, die gegenwirtig an der
Macht ist (das die anderen Subsysteme wie das der Regierung, des Mi-
litars etc. einschlieft). Der f]bergang vom Teil zum Ganzen, vom Teil-
ganzen zum wahren Ganzen ist das genuine Moment der Dialektik.
Ohne den dialektischen Diskurs gibt es weder den wissenschaftlichen
Diskurs noch die reale Technologie.

4.3.6.4 Ein wirkliches Ding (ein Zweig von einem Baum z.B.) wird
durch seine konstitutive Substanz definiert, unabhéngig von menschli-
cher Einwirkung; ein Artefakt (der Zweig als Teil eines Pfeiles) wird
von der menschlichen Substantivitit aus interpretiert. Die instrumen-
telle Totalitit ist nichts anderes als die innere Ausfaltung der Welt, die
ein reales Moment der menschlichen Substantivitit ist. Deshalb ist das
Wesen des Pfeiles, und nicht das Holz des Baumes, die wortliche oder
kulturelle Totalitiit, in der seine determinierende Funktion erfiillt (zum
Jagen z.B); das Instrument ist ein Moment des menschlichen Wesens.

4.3.6.5 Weil das Artefakt den Teil eines Systems bildet, von dem es
seine Definition erhélt, kann es nicht aus den Grenzen ausbrechen, die
z.B durch die politische Sphire fixiert sind. Die Kultur des Zentrums
ist ein instrumentelles System, wie es auch die oligarchische neokolo-
niale Kultur ist. Tatsdchlich organisiert das Design einer peripheren
Nation oder eines machistischen, autoritiren Systems funktionell die
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Artefakte so, daB sie durch und fiir die Herrscher manipuliert werden
konnen. Das Design erscheint als Herrschaftssystem.

4.3.6.6 AuBerhalb des gegenwirtigen giiltigen Systems und seines
herrschenden Designs findet man einen ganzen Bereich, der durch die
unterdriickende Totalitéit als unzivilisiert, abwegig und »nicht designed«
beurteilt wird. In der internationalen Ordnung ist er metaphysisch das,
was von der oligarchischen Kultur als vulgér und populér betrachtet
wird. Der Bereich, der als »nicht designed« gilt — gemifB dem MaB-
stab des herrschenden Designs, geméB seiner Technologie und seinen
Kriterien von Schonheit —, ist in Wirklichkeit auf eine andere Weise
»designed«. Die lateinamerikanischen, afrikanischen und asiatischen
Kulturen sind fiir die USA im besten Falle Folklore. Denn nationale
Oligarchien in Kultur und Design der eingeborenen Kultur (Indios,
Stimme, Tradition) sind riickstindig, roh und hinter der Zeit zuriick.

4.3.6.7 Wenn es dennoch eine aussichtsreiche Innovation von Techno-
logie und Design im zwanzigsten Jahrhundert gibt, wird diese davon
abhédngen, ob diese Bereiche der Exterioritit, die nicht durch das herr-
schende System »designed« werden, sondern die ein anderes Design
besitzen, sich selbst so artikulieren konnen, daB ihre traditionelle
Technologie durch die Assimilation von (wissenschaftlichen) Elemen-
ten angereichert werden kann, um die Bediirfnisse zu befriedigen,
ohne den Sinn fiir ihre Geschichte zu verlieren. Wenn dies gelingt,
dann kann eine allgemeine, eigenstindige, innovative Technologie mit
Design entstehen.

4.377 Die poietische Exterioritit

4.37.1 Es kommt auf den Ubergang von einer abstrakten Exterioritit
— selbst wenn sie ein Antlitz haben sollte — zu einer konkreten Exte-
rioritit mit den Mitteln der Arbeit an. Das Konzept der Exterioritit
muB um die »innere Transzendentalitit« (2.4.8) gegeniiber dem System
selbst als Totalitit erweitert werden. Die Exterioritit ist eine Transzen-
dentalitit, die nicht génzlich durch und von der Totalitit definiert wer-
den kann. Eine der Formen, die diese annimmt, ist die der {iberschiis-
sigen Arbeit, die das System nicht absorbieren kann, sondern die es
leugnet, entfremdet und unterdriickt.

4.37.2 Ein brachliegendes Arbeitspotential — »Surplus-Arbeit« —
eine Produktivkraft, die vom System nicht genutzt wird, weil dieses
nicht weiB, was es damit tun kann (im Gegensatz zum Ursprung eines
Systems), in dem die Produktivkrifte ihre Anstrengungen verdoppeln
miissen, um eine Produktionssteigerung zu erreichen) — fiihrt zum
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bewuBiten Auftreten eines historischen Subjekts, das eine politische
oder produktive Praxis ausiibt.

4.3.7.3 Die Subjektivitit, die konkret durch die Struktur des Systems
konditioniert wird, zeigt sich als historische Subjektivitit — als auf-
steigende Klasse, die sich ihrer Exterioritdt bewuft ist, sowohl ihres
vorausliegenden als auch ihres kiinftigen Moments (die historische
Abkunft der Unterdriickten, die utopische Zukunft des Kampfes, der
den Weg fiir ein neues System bereitet). Sie nimmt in dem von der
Nichtiibereinstimmung von Arbeit und Produktion herriihrenden lee-
ren Raum Gestalt an, in der Form der unproduktiven Zeit der Arbeits-
losen — d.h. als verlorene Zeit der Marginalisierten. Aber die verlore-
ne Zeit kann eine subversive Zeit sein; eine Zeit, in der das BewuBtsein
in einer aufsteigenden Klasse reift, daB ein neues System noétig ist.

4.3.7.4 Es ist genau diese Krise des Produktionssystems, in der das
neue System entsteht. Die poetische Exterioritit kommt aus der inne-
ren Transzendentalitit der historischen Subjektivitit mit dem Bewuft-
sein, daB sie mehr tun kann (Surplus-Arbeit). Die Arbeitslosigkeit
fiilhrt zu einem tieferen Verstindnis der menschlichen Bedingungen;
ein Antlitz nimmt seinen Anfang und fordert ein neues System.

4.37.5 Die reine Negativitit des Widerspruchs ist weder der Ur-
sprung noch die Losung der Dialektik. Die dialektische Verdnderung
ist der Ubergang zu einer neuen Totalitit. Sie geschieht durch die
Uberwindung eines Widerspruchs. Der Widerspruch erscheint im
Aufstieg eines historischen Subjekts — einer arbeitslosen Klasse mit
einem brachliegenden Produktionspotential. Wenn der Andere im Sy-
stem auftaucht — als Anderer mit Exterioritidt und innerer Transzen-
dentalitit (dem tieferen BewuBtsein einer Klasse, zu grofer Produkti-
vitit fahig zu sein, und im BewuBtsein von einer Geschichte, das weiter
zuriickreicht als das herrschende System) —, kristallisiert sich der Wi-
derspruch heraus. Aus der Sicht der herrschenden Klasse ist die Oppo-
sition real, wenn eine beherrschte Klasse als rebellische Klasse, als
nonkonforme Klasse, als andere Klasse aufsteht. Weder die passive
Negation oder der Widerspruch (eine Klasse ist nicht die andere Klas-
se), noch die aktive Negation (eine Klasse kimpft gegen die andere
Klasse) entspringt aus der reinen Negativitit oder geht in ihr auf. Pas-
sive und aktive Negation entspringen der Exterioritdt der inneren
Transzendentalitit, der analektischen Affirmation der Alteritit als
einer aufsteigenden und deshalb unterschiedlichen Klasse. Sie wirkt
unvermeidlich, furchterregend und neu. Ihr positiver Bruch begriindet
Opposition und Kampf. Das System gerét in die Krise.
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4.376 Der dialektische ProzeB als Ubergang zu einer neuen Totalitit
kann sich nicht nur auf die negative Kraft der Negation stiitzen. Er
muB auch die Affirmation der Alteritit hin zu einem neuen System for-
dern, das aus der Manifestation der Exterioritit des Anderen in der in-
neren Transzendentalitidt der »Surplus-Arbeit«, der Arbeitslosen und
Unproduktiven entsteht.

4.3.777 Aufgrund dessen ist das analektische Moment der dialekti-
schen Bewegung der Ursprung und die Losung der Dialektik selbst
und ihrer Negativitit. Das historische Subjekt als ungenutztes poieti-
sches, produktives Potential ist der Ursprung der Affirmation der Al-
teritdt, der inneren Manifestation der Exterioritit oder der transzen-
dentalen Antizipation des neuen Systems. Es wird notwendig sein zu
zeigen, wie das Wesen der Subjektivitit auf machtvolle Weise der Ur-
sprung der »Surplus-Arbeit« jenseits der Totalitit ist.

4.38 Produktive Entfremdung

4.3.8.1 Die abhingigen und ausgebeuteten Nationen sehen mit Angst
und Schrecken die Widerspriiche eines fremden Designs in ihrem eige-
nen Land. Sie bedauern die von Zufillen gesteuerte Imitation der di-
versen Technologien, die durch die Méchte des Zentrums mit konflikt-
trachtigen poietischen Kriterien exportiert werden. Die Hauptstrafe
eines Dorfes wird von einem Esel und einem iibergroen Chevrolet ge-
nutzt. Neben dem Campesino, der eine von seiner Frau selbst gespon-
nene Kleidung trigt, geht ein anderer, der nach der neuesten Mode des
Westens gekleidet ist. Die kulturelle, 6konomische und politische Ab-
hdngigkeit prigt ein innerer Widerspruch, der alle instrumentellen
Elemente ergreift. Die Negation der Volkskultur negiert auch deren
Technologie und die Moglichkeit einer Technologie und eines De-
signs, das die Okologie einer Nation, eines Kontinents harmonisch
planen wiirde — die rechtméBigen Giiter der Abhéngigen.

4.3.8.2 Das entfremdete Design ist ein ideologisches Design. Es ist
nicht nur der ideologische Begriff der Formulierung, der die Herr-
schaft (4.2.7) enthilt. Eine Form, die die Beherrschten tiuscht oder
ausbeutet, ist immer ideologisch, die Form verschleiert die Herrschaft
zum Nutzen des Herrschers. Im Design, in der Gestaltung (die Gestal-
tung eines Produkts wird so gemacht, daB ihre Erscheinung die Kiufer
fasziniert und die Erldse steigert) erfiillt sie die Funktion eines ideolo-
gischen Zeichens. Ein einzelnes Auto erscheint als eine riesige Macht,
mit flossenformigen Kotfliigeln, um einen mdglichst geringen Luft-
widerstand zu erreichen; in Wirklichkeit aber ist es ein Auto mit ver-
minderter Geschwindigkeit, Lebensdauer und Stabilitdt. Der Bruch
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zwischen dem Gebrauchswert (Funktionalitit) und dem Tauschwert
und Statussymbol (4.3.4.7) fiihrt zur Entdeckung einer tiefen Dimen-
sion der Entfremdung, ihrer ideologisch-semiotischen und technologi-
schen Bedeutung. Die Asthetik stellt die Technologie in den Dienst am
Profit der Kapitalinvestitionen.

4.3.8.3 In den abhédngigen Nationen konnen solche ideologisch aufge-
ladenen Produkte nur von oligarchischen und herrschenden Minder-
heiten erworben werden, zum Schaden der nationalen Aulenhandels-
bilanz. Das ist der erneute Verkauf von Gold und Silber im Tausch
gegen gewohnliche Glasperlenketten.

4.3.9 Produktive Befreiung

4.3.9.1 Die Befreiung auf der Ebene des technologischen Design und
der Produktion impliziert eine Selbstbestimmung, die nur politisch
und wirtschaftlich freie Volker besitzen konnen. Diese zwei Freiheiten
werden in einer authentischen, ideologischen, kulturellen Revolution
gesichert, die wei}, wie eine addquate nationale Produktion gelingen
kann. »Adédquate Technologie« ist keine folkloristische Produktion al-
ternativer Artefakte in kleinem MaBstab, in beschrinkter und durch
das herrschende System entmutigter reformistischer Manier. Es ist
eine Frage des Anfangs einer neuen Technologie und eines Design, die
andere Kriterien besitzen, weil sie den unterentwickelten Landern an-
gepalt sind.

4.3.9.2 Das erste Kriterium jeder Technologie und jedes Designs der
Befreiung in den Léandern der Peripherie ist die Gewihrleistung des
Rechts auf Arbeit. Das Bediirfnis nach Handarbeit, das weit groBer ist
als in den entwickelten Lindern, macht schlagartig die Forderung nach
Vollbeschiftigung klar. Das Recht auf Leben wird nicht durch die Ge-
wihrleistung der lebensnotwendigen Bediirfnisse wie Erndhrung und
Gesundheit erfiillt, sondern durch den Schutz der menschlichen Wiirde.
Durch die Arbeit erwirbt sich eine Person das Recht auf Leben.

4.3.9.3 Andere Kriterien sind minimaler Kapitaleinsatz, Gebrauch
von mittlerer Technologie (obwohl hohere Technologien manchmal
notwendig sein mogen) und die Verwendung der nationalen Ressour-
cen, wo immer moglich (d.h. der Gebrauch von natiirlichem, nicht an-
gereichertem Uran, um nicht von den entwickelten Lindern abhingig
zu sein). Die Befreiung der Technologie und des Design ist eine objek-
tive Notwendigkeit, sie ist jedoch langfristig angelegt. China hat teil-
weise die Schaffung eigener nationaler Technologie beseitigt und sich
selbst dem EinfluB der fremden Technologie ausgesetzt, die eine ganze
Welt an Zerstorung und unnétigem Verbrauch mit sich bringt.
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4.3.9.4 Wenn die 6konomische und technische Arbeit, die in die Pro-
dukte geht, die den Tauschwert, das Zeichen und den Gebrauchswert
tragen, gleichzeitig die Bedeutung besitzen wiirde, daB sie die Arbeit
ist, die in die Produkte geht, die einen &sthetischen, kiinstlerischen
Wert tragen, wenn der Arbeiter die Materie bearbeiten wiirde, um ein
niitzliches Produkt herzustellen wie der Kiinstler dieselbe Materie be-
arbeitet, um ein schones Werk herzustellen, — in diesem Moment
wiren Okonomie und Asthetik identisch. Wenn gleichzeitig in Politik
und Sexualitit (und deshalb auch in der Pidagogik) und vor dem Abso-
luten Gerechtigkeit herrschen wiirde, dann wiirde in der unmittelbaren
Proximitéit nicht linger Raum bleiben fiir antagonistische Vermittlun-
gen — d.h. es gibe keine Entfremdung mehr. Diese in der Geschichte
unmogliche Utopie kann dennoch unsere Reflexion anleiten, und wenn
es nur dazu wire, um die Entfremdung zu sehen, in der wir leben und
das Bediirfnis auf verschiedenen Ebene zu realisieren. Die eschatolo-
gische Utopie ist der Ursprung der Klarsichtigkeit, der Praxis und der
Poiesis.

4.3.9.5 Aber solange die Utopie nicht realisiert und scheinbar per de-
finitionem nicht realisierbar ist, ist es wahr, da die Mehrheit der Na-
tionen (die Nationen in der Peripherie, die abhéngig und unterdriickt
sind) und die Mehrheit ihrer Bewohner (die Bauern, Arbeiter und
Randgruppen), die durchschnittlichen Arbeiter in Wirtschaft und
Technik, vom gewohnlichen Verkauf ihres Seins, ihrer Wirklichkeit
und ihres Lebens um eines Lohnes willen existieren, der die in der Ar-
beit verausgabte Energie nicht ersetzt. Die Verdammten dieser Erde
leben in einer riesigen Kluft zwischen Okonomie und Asthetik. Sie ar-
beiten wie Tiere, sie konnen ihre eigene Kultur nicht zum Ausdruck
bringen; das Produkt ihrer Arbeit ist von ihnen entfremdet. Das ist die
Hélle auf Erden, das Land, das Europa griindete, als es die Afrikaner
versklavte und die Asiaten kolonisierte.

4.3.9.6 Im Akt der Befreiung entdeckt der Andere seine menschliche
Erscheinung. Die scheinbare HéBlichkeit (fiir den weiBen und blonden
Abendlinder) des kupferbraunen Indios, des schwarzen Afrikaners,
des gelben Asiaten, die Herabwiirdigung der prostituierten Frau zum
Sexualobjekt, die passive Haltung des reinen Gedichtnisses beim
Kind, das die paternale Kultur imitiert. Solche »HaBlichkeit« wird bald
als leuchtendste und faszinierendste (aber nicht fetischistische) Schon-
heit erscheinen. Der Ausdruck und die Exposition solcher Schénheit
— die Haltung eines unterdriickten Volkes, seiner Kultur, seiner Wirk-
lichkeit — ist die hochste Asthetik, die Asthetik des Volkes. Sie ist die
Koinzidenz von Vermittlung und Schopfung, von Nutzen und Dienst
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bzw. Geschenk, wie das Hochzeitsgeschenk auf der Ebene der Erotik
oder das verdiente und erarbeitete Geschenk eines neuen Landes in
Gerechtigkeit. Sie ist das schone, frische, warme, duftende und wiirzi-
ge Brot, das Leben fiir die Liebe, fiir Umarmung fiir das Fest, fiir den
KuB... in der Freiheit autonomer Personen erneuert, die sich selbst aus
dem Gefingnis befreit haben.

44  Die Okonomie
4.4.1 Die Fragestellung

4.4.1.1 Die Okonomie ist der Teil der Philosophie, der das praktisch-
produktive Verhiltnis des einen Menschen zum anderen Menschen be-
denkt, das durch das Produkt aus dem Verhiltnis Mensch-Natur ver-
mittelt wird. Man muB deshalb sagen, daB das 6konomische Verhiltnis
konkret und real ist; im Vergleich dazu sind die ausschlieBlich prakti-
schen (3) oder poietisch-produktiven Verhiltnisse (4.2-4.3) abstrakt
oder ermangeln einer historischen und institutionellen Wirklichkeit.
Das praktische Verhiltnis des Von-Angesicht-zu-Angesicht als ein me-
taphysisches Moment in Gerechtigkeit ist die letzte Instanz der Wirk-
lichkeit der Okonomie. Jede Produktion, jede Distribution, jeder
Tausch wird fiir jemanden unternommen (und das ist das praktisch-
metaphysische Moment der Okonomie, das immer in allen Systemen
oder Konzepten der Okonomie Giiltigkeit besitzt).

4.4.1.2 Die Okonomie ist daher des Verhiltnis der praktischen Ebene
(Politik, Sexualitit, Padagogik, Antifetischismus) zur produktiven
Ebene (Semiotik, Technologie, Design, etc.). Ohne Arbeit (produkti-
ve Ebene) gibt es keine konkrete (praktische) Proximitit, aber es gibt
auch keine Poietik ohne praktischen Bezug. Die Einheit beider ist die
Okonomie; jemand schenkt oder verkauft etwas an jemanden oder
kauft oder raubt etwas von jemanden. Der erste »Jemand« ist der Aus-
gangspunkt der Okonomie; das »Etwas« ist das Produkt der Arbeit; der
»Andere« ist das Ziel der praktischen, hier 6konomischen Beziehung.

4.4.1.3 Die Okonomie studiert die Mechanismen der konkreten Pro-
duktion, des Tausches, der Distribution und Konsumtion einer beste-
henden Gesellschaftsstruktur und die Abhingigkeiten zwischen diesen
Mechanismen und Strukturen. Sie stellt bestehende Systeme in bezug
auf die Entfremdung und Befreiung des Anderen auf der produktiv-
praktischen Ebene in Frage.

4.4.1.4 Manche Theoretiker folgten dem Okononusmus (indem sie
die praktischen oder poietischen Momenten vergafien) oder den ideo-
logischen Positionen, die die Konsistenz der Okonomie leugnen (der
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Schema 4.4.1

Person

+

Produkt 1

Person Natur

1 Poiesis; 2 Praxis; 3 Okonomie

Idealismus, um die 6konomische Unterdriickung zu rechtfertigen, wie
im Fall von Scheler: er iiberdehnte die geistigen Werte so, daB er die
menschlichen Dinge wie Essen, Kleidung oder Wohnen vernachléssig-
te). Beide Extreme werden durch eine Okonomie mit einem metaphy-
sischen Sinn iiberwunden, in der das Praktisch-Produktive seine einzi-
gartige Einheit besitzt, die aus dem menschlichen Wesen des Verhalt-
nisses selbst stammt.

4.4.2 Die urspriingliche Okonomie

4.4.2.1 Menschen nehmen von der Natur oder produzieren, was not-
wendig ist, um ihre Bediirfnisse (das Poietische) zu erfiillen, aber sie
tun dies immer in einer Gruppe, einer Familie, einem Clan oder
Stamm, einer Gesellschaft (das Praktische). Die Entstehung des prak-
tisch-produktiven Verhiltnisses macht aus der Okonomie ein priméres
menschliches Experiment: wir tauschen die lebensnotwendigen
Dinge. Sogar das unschuldige Saugen des Kindes ist bereits, wie wir
gesagt haben (2.1.3.2), eine utopische Okonomie: ein Tausch von Nah-
rungsmitteln ohne Arbeit (aus der Sicht des Neugeborenen).

4.4.2.2 Die utopische Okonomie der Kinderernihrung besitzt eine
undifferenzierte Verldngerung in einfachen Wirtschaftsformen, mit
denen die Menschheit iiber hunderttausend Jahre alle Funktionen der
Gruppe fiir den einzelnen erfiillte: Jagen, Sammeln, Fischen, Haus-
halt fiihren. Es gab einfache Produkte und eine priméire Gemeinschaft.
Das was die praktisch-produktive Vermittlung der Nomaden, die fiir
sich alleine in einer unwirtschaftlichen und unbegrenzten Natur lebten.
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Der Mensch produzierte und reproduzierte das Leben der Gruppe. Ei-
nige Produkte (mit Gebrauchswert) wurden bereits mit anderen Mit-
gliedern der Gruppe getauscht (so erscheint der Tauschwert in der Welt
der 6konomischen Beziehungen). Nach und nach tritt dann eine Grup-
pe mit der anderen in Tauschbeziehungen. Die menschliche Intelligenz
hat keine Schwierigkeiten gehabt, zwischen dem Gebrauchswert (dem
»Wozu«) eines Produktes und dem Tauschwert (dem Wert fiir den An-
deren) zu unterscheiden.

4.4.3 Okonomische Systeme

4.4.3.1 Der menschliche Tauschhandel (in produktiven und prakti-
schen Systemen) erhohte sich schrittweise in den Jahrtausenden; es
wurde systematisch produziert und reproduziert, manchmal mit
selbstzerstorerischen Konsequenzen, manchmal mit der Unterdriik-
kung anderer Menschen. Die praktisch-produktive Totalitit garantiert
das Uberleben (Formen der Aneignung und Produktion, des menschli-
chen Lebens). Die divergierende Art, in der ihre Begriffe zusammen-
hingen, der divergierende Inhalt der Verhaltnisse selbst, erzeugte in
der Geschichte immer neue Modelle der praktisch-produktiven Totali-
tit; in einigen Fillen erhielten sie ihre einfache Struktur (nomadische
Clans oder Stimme von Jagern, Fischern, Sammlern); andere Men-
schen begannen vor ungefihr 800 Mill. Jahren v. Chr. von Pflanzen zu
leben, manche Gruppen entwickelten den Ackerbau an sich; wieder
andere lebten von der Schafzucht; Jagdtechniken wurden entwickelt
und zu Kriegsmethoden verindert. So begann die Ara komplexer prak-
tisch-produktiver Totalititen oder der neolithischen Produktionsweise.

4.4.3.2 Durch ihre Uberlegenheit in der Technik der Kriegfiihrung
(z.B. beim Zihmen der Pferde und beim Gebrauch von Stahl) domi-
nierten die Indoeuropier politisch (praktisch) die Bauernvolker des
Hindustales, von Mesopotamien, der heutigen Tiirkei, Griechenland,
Italien, und dem iibrigen Europa. Die einen Menschen beherrschten
andere (praktische Herrschaft) und eigneten sich selbst das Produkt
der Arbeit des Anderen an. Sie taten dies auf zwei Arten: Entweder
weil sie sich selbst als Eigentiimer am urspriinglichen Sein des Ande-
ren (Sklaverei) definierten und daher das Leben des Anderen, seine
Arbeit und das Produkt seiner Arbeit besaBien, oder weil sie forderten,
daB ein Teil des Produktes der Arbeit des Anderen ihnen gehort (Tri-
butsystem). Alle Wirtschaftsformen der praktisch-produktiven Totali-
tit oder der Produktionsweisen bis zum 15. Jahrhundert konnen auf
diese zwei Arten reduziert werden.
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4.4.3.3 Aufgrund der Krise im 14. Jahrhundert erlebte Europa den
Zusammenbruch des Feudalismus (rezessives Tributsystem); dieses
Faktum fiel ungefihr mit der Griindung der iiberseeischen Kolonien
zusammen. Dank der Einkiinfte aus den landlichen Gegenden und den
Kolonien erlebte Europa die Geburt eines neuen praktisch-produkti-
ven Systems, des Kapitalismus. Im 18. Jahrhundert wurde der Merkan-
tilismus industrialisiert. Das Produkt als Ware begann seine Vorherr-
schaft.

4.4.3.4 Das Sein der kapitalistischen Wirtschaft ist die Ware, das Pro-
dukt, das einen Tauschwert besitzt. Ware oder Tauschwert sind keine
absoluten Momente; sie sind auf eine Totalitdt bezogen, die sie erklirt
und erhilt; die kapitalistische Gesellschaftsformation. Ein 6konomi-
sches System hat immer ein bestimmtes Ziel (im Kapitalismus das Sein
im Reichtum), eine bestimmte Ursache, zu der hin sich die Moglich-
keiten oder Vermittlungen wie Briicken verhalten, die ihre Verwirk-
lichung erlauben. In der Okonomie sind solche Vermittlungen die Pro-
dukte oder Friichte der menschlichen Arbeit; sie wurden als Vermitt-
lungen fiir ein Produkt produziert. Das einfachste Produkt ist die Nah-
rung (durch das Bebauen der Erde), um den Hunger zu stillen. Im Ka-
pitalismus jedoch werden Produkte primér nicht produziert, um Be-
diirfnisse zu erfiillen, sondern als Mittel zum Profit; es geht um Ware,
nicht um Bediirfnisse. Die Ware 1dft uns daher als Vermittlung das
okonomische System als Totalitét erkennen. Jede 6konomische Reali-
tit existiert in einem konkreten System, sei es mikrodkonomisch (d.h.
die Ebene der erotischen Okonomie oder der Industrieunternehmen)
oder als nationale, regionale oder globale Wirtschaft, makrodkono-
misch. Kleine Systeme sind nur Subsysteme des 6konomischen Welt-
systems, das heute von dem imperialistischen Management des Kapi-
tals und den weltweiten Konzernen beherrscht wird. Das Kontrollsy-
stem ist die zentrale, kapitalistische Produktionsweise, deren Ge-
schichte Immanuel Wallerstein beschrieben hat.

4.4.3.5 Wenn jede Okonomie in einem System existiert, erlaubt uns
die Entdeckung des Grundes des Systems, die Fiille vom Gesichts-
punkt des Ganzen aus zu erkliren. Man muB wissen, wie man vom
Abstrakten (dem Teil: die Gesellschaft z.B oder die Nation) zum Kon-
kreten (dem historischer Ganzen: einer nationalen oder internationa-
len Wirtschaft) aufsteigt. Der letzte Grund, das Sein aller 6konomi-
schen Systeme ist die noch nicht differenzierte menschliche Arbeit; die
Arbeit als Arbeit (unbestimmt, nicht bedingt durch und nicht unter-
schieden von dem Verhiltnis Mensch-Natur). In jedem konkreten hi-
storischen System oder in jeder Gesellschaftsformation, die aus einer
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oder mehreren Produktionsweisen zusammengesetzt ist, ist die Arbeit
als Arbeit die Basis des Seins, der kristallisierten oder objektivierten
Arbeit — des Produkts als Produkt.

4.4.3.6 Eine Produktionsweise ist immer ein inneres Moment oder ein
Subsystem einer Gesellschaftsformation. Die Produktionsweise
schlieBt das Verhiltnis Mensch-Natur (4.3.2-4.3.4) und das Verhiltnis
Mensch-Mensch (4.8.) ein. Die Produktionsweise ist nicht nur poli-
tisch (d.h. das Verhéltnis Herr-Sklave) oder technologisch (die Metal-
lurgie der Eisenzeit), sondern genuin 6konomisch (5.9.3.5), insofern
sie die Einheit zwischen Politik und Technologie darstellt. Gegen den
Okonomismus muB gesagt werden, daB die Produktionsweise Politik
und Technologie nicht absolut determiniert, sondern daB sie eine not-
wendige Bedingung ist, die durch Politik und Technologie konditio-
niert wird und diese Bereiche selbst konditioniert.

4.4.377 Gesellschaftsformationen sind die konkreten Strukturen, die
sich historisch und real durch eine einzige oder mehrere verschiedene
Produktionsweisen bilden, wobei es vorherrschende und untergeord-
nete Produktionsweisen gibt. Die gegenwirtigen Gesellschaftsforma-
tionen werden durch die kapitalistisch-imperialistische Gesellschafts-
formation als internationalem und zentralem System beherrscht. Die
peripheren Gesellschaftsformationen — in Lateinamerika, der arabi-
schen Welt, Schwarzafrika, Indien oder Siidostasien (nicht aber China,
weil es eine sozialistische Gesellschaftsformation hat) — haben ver-
schiedenartige und sogar gegensitzliche Produktionsweisen. Es gibt
die einfache, gemeinschaftliche Produktion, manchmal als Tributsy-
stem; es gibt die Produktionsweise des einfachen Kleinhandels, der
langsam in die abhéingige, kapitalistische, periphere Gesellschaftsfor-
mation einbezogen wird. Bei der Analyse peripherer Gesellschaftsfor-
mationen muf deshalb auf die vorkapitalistischen Strukturen und die
Form der Aggression des Kapitalismus (sei sie merkantil, industriell
oder imperialistisch) geachtet werden.

4.4.3.8 Der historisch konkrete Inhalt seines Grundes definiert ein Sy-
stem oder eine Gesellschaftsformation. Auf diese Weise wird das kapi-
talistische System durch die Tatsache addquat definiert, daB sich die
Arbeitsteilung im Kapital kristallisiert, das sich den durch die produk-
tive Arbeit des Industriearbeiters geschaffenen Mehrwert aneignet, sei
es im Zentrum oder in der Peripherie. Die dialektische und ontologi-
sche Beschreibung formt den Anfang einer Aufklirung der Okonomie
als apodiktischer Wissenschaft.

4.4.3.9 Jedes dkonomische Produkt, jede Ware, jedes Seiende griin-
det sich stets auf ein 6konomisches System oder eine Totalitit, die
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dialektisch, von den Teilen zum Ganzen, und wissenschaftlich, von
dem Grund zu den konstitutiven Elementen, beschrieben werden
kann. Dieser Satz gilt fiir die Systeme vom entfernten Paléolithikum
oder Neolithikum bis zur Industriegesellschaft und deren Nachfol-
gern.

4.4.4 Die 6konomische Exterioritit

4.4.4.1 Wie in allen frilheren Momenten unseres Diskurses gibt es
auch jetzt — da es die Realitiit selbst ausweist — ¢in Moment, das nicht
im System selbst aufgeht. Es ist ein unsystematisches, asymmetri-
sches, anarchisches Moment, eine Art Ana-Okonomie (wie es den
Ana-Odipus oder die Ana-Lektik gibt). Etwas liegt auerhalb des ge-
genwirtigen Systems der Okonomie. Zweifellos kann die Ana-Okono-
mie — die Exterioritit des Systems — nichts anderes sein als das, was
nicht in die Totalitit eingeschlossen ist. Sie behilt ihre Autonomie und
Unabhingigkeit. Sie bekommt einen abgeleiteten Namen, weil sie den
Werten des Systems nicht angepabt ist; sie ist nicht im Projekt des Sy-
stems enthalten und kann durch seine Vermittlung nicht manipuliert
werden: die Okonomie der Armut, der Armen, der unterdriickten
Klassen, der abhingigen unterentwickelten, unzivilisierten Nationen,
die nicht vom System absorbiert werden.

4.4.4.2 Es ist leicht zu verstehen, daB die neolithischen Systeme,
denen die europdischen Kolonialméchte seit dem 16. Jahrhundert in
Lateinamerika, Afrika, und Asien gegeniiberstanden, den 6konomi-
schen Totalititen, die spéter das Zentrum bildeten, rein duBerlich be-
gegneten. Schwieriger ist es, solche Exterioritit in der Peripherie nach
den Untaten der Ermordung, der Kolonisation und des Imperialismus
wiederzuentdecken. Die vorher bestehenden 6konomischen Systeme
wurden durch die Macht des Systems in Subsysteme transformiert, in
beherrschte oder sekundédre Produktionsweisen in peripheren Gesell-
schaftsformationen. Dennoch gibt es immer irgendeine 6konomische
Exterioritit, weil es unterschiedliche Strukturen (bei Minderheiten
von Ureinwohnern, bei Afrikanern, bei Asiaten, unter den Klassen des
Volkes), unterschiedliche Tauschwertverfahren, unterschiedliche Be-
deutungen eines Produktes (der Tauschwert ist ein kulturelles Symbol
oder ein Statussymbol (4.3.1.7] einfach deshalb, weil es eine kulturelle
Exterioritit (3.3.3-3.4) gibt. In den kapitalistischen Produktionsweisen
gibt es einen klaren Unterschied zwischen den Unternehmern (den
Subjekten der Arbeit) und den abhéngig Beschiftigten. Die nationale
Kultur (3.3.8.2) und die Kultur des Volkes (3.3.8.3), das menschliche
produktive Subjekt, streben nach einer Okonomie der Exterioritit.
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Die Okonomie studiert nicht nur die materiellen Produktionsweisen,
sondern auch die semiotisch-kulturellen Momente.

4.4.4.3 Inder 6konomischen (und deshalb kulturellen) Erfahrung von
China oder Nicaragua (eine gleichzeitig nationale Exterioritit und
eine Exterioritit des Volkes in bezug auf das Zentrum) kénnte man
etwas Neues fiir das weltweite 6konomische System erwarten. Ande-
rerseits wird dieses System seine Politik der reformistischen Verande-
rungen der Totalitét fortsetzen, die zum Ruin beider, der Menschheit
und der Natur fiihren.

4.4.5 Die Entfremdung der erotisch-piadagogischen
Wirtschaftssysteme

4.4.5.1 Alles, was bisher gesagt wurde, kann auf der Ebene der sexuel-
len Okonomie (Ansiitze gibt es bei Engels im »Ursprung der Familie«
oder bei Freud, wenn er iiber die Arbeit als Aufschub des Wunsches
spricht) oder auf der Ebene der Pidagogik situiert werden (die Themen
wurden insbes. von Illich in seinen Hypothesen zum Ende der Schule
und zum Tod der Medizin behandelt). Beide Ebenen sind nicht einfach
Subsysteme der politischen Okonomie; sie sind relativ exterioritir.

4.4.5.2 In der Totalitit der Familie des Hauses (oikonomiké, sagt Ari-
stoteles) kann man ein 6konomisch-erotisches System finden. Der
Vater geht weg und kommt mit dem Lohn zuriick. Die im machisti-
schen System entfremdete Frau arbeitet als »Hausfrau« (mit dem Haus
verheiratet), sie verrichtet hiusliche Aufgaben und ist damit eine unbe-
zahlte Sklavin des Mannes. In den herrschenden Klassen besteht ihre
Arbeit in der Mehrung von Komfort und Konsum (sie ist der erste
Adressat der Werbung). Durch die 6konomische Entfremdung der
Frau wird die Entfremdung der Familie bewirkt.

4.4.5.3 In derselben Weise gibt es 6konomisch-padagogische Subsy-
steme oder Dienste (Schulen, Sozialdienste, Krankenhiuser etc.). Sie
verselbstindigen sich alle, und anstatt dem Benutzer zu dienen, beuten
sie ihn systematisch aus. Das medizinische System produziert durch
seine chemische Therapie neue Krankheiten; es fordert unnétige Ana-
lysen; es eliminiert die weniger teure Medizin des Volkes; es steigert
die Kosten fiir Medikamente und Therapie. Die Schule, die den tradi-
tionellen Methoden der erzieherischen Kommunikation ausweicht,
macht sich selbst zum einzigen Mittel der Erziehung. Auf diesem Weg
bleibt ein Volk letztlich unbelesen und ungebildet (weil die Schulen
nicht von der Volkskultur ausgehen). Das kostenintensive Sozialsy-
stem in der Peripherie erfiillt seine Aufgabe nicht. Es herrscht die Bii-
rokratie.



162 Kapitel 4: Von der Natur zur Okonomie

4.4.6 Nationale und internationale 6konomische Entfremdung

4.4.6.1 Wir kehren hier zur Basisthese der Philosophie der Befreiung
zuriick. Die europdische Expansion, vom 16. Jahrhundert bis zur
Herrschaft der USA (1.1.8.6) hat die Okonomien der Vélker entfrem-
det, die jetzt neokolonial sind (in Lateinamerika, der arabische Welt,
Schwarzafrika, Indien, Siidostasien mit Ausnahme von China, Viet-
nam und einigen anderen Lindern). Die peripheren Gesellschaftsfor-
mationen (abhingige Nationen) werden vom imperialistischen System
beherrscht. Seine Herrschaft ergibt sich aus den enormen Profiten bei
der Manipulation niedriger Preise fiir die Rohstoffe und hoher Preise
fiir Fertigwaren. Samir Amin hat gezeigt, daB 80 Prozent der Ertrage,
die das Zentrum im Handelstausch realisiert, aus der Peripherie
stammen.

Schema 4.4.6

>Mw '

A—P Y’ #-An

A entwickeltes Land: B unterentwickeltes Land; Mw Marktwert in A; Mw’ Marki-
wert in B; Vp Verkaufspreis von A; Vp’ Verkaufspreis von B; Ep Extraprofit von A;
T Mehrwert

Die Arbeit der Arbeiter und Bauern und sogar des Kapitals der abhin-
gigen Nationen wird kontinuierlich ausgebeutet. Ein Teil der Arbeit
der Peripherie wird an das Zentrum in Form von Lizenzen, Versiche-
rungen, irrsinnigen Zinsraten fiir Kredite, (inaddquater) Technologie,
gefilschten Verkaufsberichten der Produkte multinationaler Gesell-
schaften in den peripheren Lindern usw. gezahlt. Der Raub des Mehr-
wertes, der in der Peripherie vorgenommen wird, erh6ht die struktu-
relle Ungleichheit in der heutigen Welt. Die Philosophie der Befreiung
nimmt diese Tatsache zum Ausgangspunkt eines radikalen theoretisch-
epistemologischen Bruchs. Auf dieser Ebene findet die Entfremdung
mit den verheerendsten Folgen fiir die Menschen unserer Zeit statt, die
Entfremdung der Entfremdungen, die alle anderen bedingt.
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4.4.6.2 Die Frage der Dependenz von Lindern der Peripherie kann in
einer zwar abstrakten, aber doch sehr prazisen Art und Weise auf der
Ebene des investierten und zirkulierenden Kapitals (vgl. das Schaubild
4.4.6) dargestellt werden. Ein besser entwickeltes Land erlangt einen
»Extraprofit« durch den Verkauf seiner Produkte, wihrend ein weniger
entwickeltes Land seinen Mehrwert im Verkauf seiner Produkte trans-
feriert. In den Begriffen der »organischen Zusammensetzung des Ka-
pitals« ausgedriickt: ein weiter entwickeltes Land (A) kann eine Ware
zu einem niedrigeren Marktwert (Mw) als ein weniger entwickeltes
Land (Mw’) produzieren, weil das unterentwickelte Land (B) gemaf
seiner weniger fortgeschrittenen Technologie eine geringere Produkti-
vitit besitzt. Beim Verkauf seiner Produkte in ein unterentwickeltes
Land kann ein entwickeltes Land einen Verkaufspreis (Vp) anbieten,
der dem Preis entspricht, den das Kapital des unterentwickelten Lan-
des erreicht (Vp = Mw’ = Mw + Ep); das entwickelte Land realisiert
so einen Extraprofit (Ep). Im Gegensatz dazu muf} der Kapitalist des
peripheren Landes seine Produkte zu einem niedrigen Preis (Vp’) ver-
kaufen als fiir den eigenen Verbrauch, um konkurrieren zu kénnen. Er
iibertragt daher seinen Mehrwert (T) (obwohl er noch Profit (a) macht:
a > b; in beiden Fillen wird der Mehrwert dem Arbeiter in der Peri-
pherie geraubt). Diese Art des Profits und seines Transfers konstituiert
das Leben der Armen in der Peripherie, das die Wirtschaft des Zen-
trums erndhrt.

4.4.6.3 Die Entfremdung, die auf dieser internationalen Ebene regiert
(wie sie die Theorie der Dependenz aufgedeckt hat), wird auf der na-
tionalen Ebene der Peripherie durch die innere geopolitische Herr-
schaft und Abhingigkeit verdoppelt. Bestimmte Regionen, die auf-
grund ihrer Industrie, ihrer Bergwerke etc. florieren, iiben Macht iiber
andere aus, erwerben sich das fiktive Erscheinen einer hohen Entwick-
lungsstufe (die Biirokratien der neokolonialen Staaten in Afrika), die
im Gegensatz zur Ebene der extremen Armut der Mehrheit der Bevol-
kerung steht. Die Dissymmetrie nach auBen (imperialistisches Zen-
trum versus Neokolonien) wird intern reproduziert (neokoloniales
Zentrum versus stidtische und ldndliche Armut). Es ist evident, dafl
privilegierte Regionen geopolitische Vermittlungen des Zentrums
sind.

4.4.6.4 Entwicklungspolitische Modelle der Okonomie wollen die
Welt glauben machen, daB der Ursprung der Unterentwicklung in der
Tatsache liegt, daB riickstindige Lénder die Modelle der entwickelten
Lander nicht nachahmen. Die Losung wire, den armen Lindern
(durch den Einsatz von Importen) Kapital und Technologie zu bringen.
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Diese entwicklungspolitische Ideologie verseht nicht oder gibt nicht
zu, daB der Ursprung der Unterentwicklung Diebstahl ist — die inter-
nationale strukturelle Ungerechtigkeit, die fiinf Jahrhunderte zuriick
datiert; die Ausbeutung der Peripherie durch die Niedrigpreise fir
ihren Export. Es wird keine wahre Entwicklung ohne das Ende der
Niedrigpreise geben, ohne die Befreiung der nationalen Wirtschaften,
ohne die Transformation der kapitalistisch-imperialistischen Gesell-
schaftsformation des Zentrums mit seiner Produktionsweise.

4.47 Die Entfremdung von Kapital und Arbeit in der Peripherie

4.471 Eine andere Vermittlung der Entfremdung von Zentrum und
Peripherie oder der Entfremdung von internationalem und abhéngi-
gem nationalen Markt ist die, die mit den Mitteln des abhéingigen na-
tionalen Kapitals (des dependenten Kapitalismus) bewirkt wird. Der
Raub des Mehrwerts der Arbeit durch das Kapital (d.h. des Profits,
den das Kapital aus dem zieht, was dem Arbeiter zusteht), produziert
die internationale Verzerrung in der Peripherie, die nicht nur die Klas-
senunterschiede verfestigt, sondern auch die nationale Befreiung ver-
hindert und die Hegemonie des Imperialismus verfestigt.

4.477.2 Alle neokolonialen nationalen Unternehmen héngen, zumin-
dest in puncto Technologie, von den groBen multinationalen Unterneh-
men ab. Dariiber hinaus leben sie wie Parasiten von deren Propaganda,
von deren Organisation und Expansion. Die abhiingige Mikro6kono-
mie auf Managerebene ist nichts anderes als eine sekundire Vermitt-
lung der imperialistischen internationalen Makrodkonomie.

4.41.3 Die abhingigen neofaschistischen Modelle der Wirtschaft (so
wie Brasilien, Chile oder Argentinien 1976, mit gesellschaftlicher Un-
terdriickung und abhéngigem Kapitalismus) und die populistischen
Modelle (eine Klassenposition unter der Hegemonie der nationalen
Bourgeoisie, unter Zusammenarbeit mit dem Proletariat — bei Haya
de la Torre, Vargas, Cardenas, Perén oder Nasser) erscheinen in ihrem
Wesen mit der Tatsache unvereinbar, daB solche Modelle die multina-
tionalen Gesellschaften akzeptieren und deshalb dem Mehrwert aus
dem Kapital-Arbeit-Verhiltnis erlauben, das Land in Form des Mehr-
wertes der Peripherie fiir das Zentrum zu verlassen. Wenn es keinen
Umbau des neokolonialen Systems gibt, gibt es keine konomische
Befreiung fiir die Peripherie. Eine neue Produktionsweise ist fiir die
abhiingigen Nationen notwendig.
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4.4.8 Die 6konomische Befreiung der Peripherie und die
Arbeiterklassen

4.4.8.1 Wir befassen uns deshalb mit einer Anti-Okonomie, einer
Okonomie, die die ideologische Signifikanz der Mikrodkonomie, der
entwicklungspolitischen oder imperialistischen Okonomie trigt. Weil
die 6konomische Entfremdung die Erfiillung aller Entfremdungen ist
(insoweit sie die Menschen versklavt, um die Natur zum Nutzen des
Herrschers zu bearbeiten, indem sie ihr eigenes Sein entduBern), ist
die 6konomische Befreiung, die konkrete Verwirklichung der mensch-
lichen Befreiung, der ProzeB, in dem die Unterdriickten sich durch die
Affirmation ihrer kulturellen Exterioritit auf ein neues Projekt eines
Okonomischen Systems hin bewegen.

4.4.8.2 Die 6konomische Befreiung der abhdngigen Nation hat objek-
tive Prioritit. Das Projekt der 6konomischen Befreiung sollte im Blick
auf ein wissenschaftliches Handlungsmodell realisiert werden. Es gibt
im wesentlichen drei solcher Modelle: Eine Entwicklung durch den
Eingriff der internationalen Gesellschaften (abhingiger Kapitalis-
mus), durch die unternehmerische Fiihrung aus der nationalen Bour-
geoisie (unabhingiger Kapitalismus) oder durch die Leitung der Klas-
sen des Volkes (Sozialismus). Der Populismus ist nichts anderes als
eine Version der zweiten Richtung, die in Néhe zur dritten steht. Im
Grunde neigt er entweder der ersten oder der dritten Version zu.

4.4.8.4 In der Peripherie gehéren die grofiten nationalen Unterneh-
men dem Staat. Und weil die Bourgeoisie der Peripherie »zu spit gebo-
ren ist« (entweder konnte sie den Mehrwert aus den Kolonien nicht be-
halten wie die Bourgeoisie Englands und Frankreichs, oder es gibt zu
wenig Mehrwert aus der Ausbeutung des Proletariats im Vergleich
zum 18. und 19. Jahrhundert), scheint der Weg der Peripherie entweder
zu einem abhéngigen Kapitalismus (mit faschistischer Politik) oder zu
einem Sozialismus des Ubergangs (mit einer Politik des Volkes oder
der Nation) zu fiihren. Es ist der Ubergang von einer Produktionsweise
zu einer anderen.

4.4.8.4 Der biirgerliche Humanismus, der auf der handwerklichen
Arbeit beruhte, im Gegensatz zum erblichen Adel in seiner klassischen
Zeit vom 9. Jahrhundert bis zu den englischen und franzésischen Revo-
lutionen etablierte das Privateigentum und sein Erbe als menschliches
und géttliches Recht. Er konnte daher iiber Jahre hinweg ein gegebe-
nes Kapital akkumulieren, das im Besitz einiger Hande, einiger Fami-
lien und Klassen war. Der Kapitalismus beruht auf dieser Fixierung,
diesem institutionellen Kristallisationspunkt — dem exklusiven Be-
sitz, der durch Erbe weitergegeben wird.
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4.4 8.5 Einer besitzt zu einer bestimmten Zeit etwas, und die Anderen
besitzen nichts; das ist die Freiheit der 6konomischen Produktion, von
Kauf und Verkauf, der Werbung; Wettbewerb. Es ist evident, daB der
groBe Wolf den kleinen geméB der Definition von Hobbes (1.1.7.3) fres-
sen wird. Deshalb impliziert die Befreiung des Volkes und der unter-
driickten Klassen zuerst die Wiederherstellung der Gerechtigkeit, so
daB eine authentische Freiheit ausgeiibt werden kann — nicht die Frei-
heit der Méchtigen, die die Schwachen zerstoren, sondern die Freiheit,
in der die Gleichen bestimmen, was gerecht ist. Das erfordert die Ent-
larvung der Strukturen, die die Verzerrung und die Dissymmetrie der
gegenwirtigen 6konomischen Ordnung festigen, welche es dem Sy-
stem erlaubt, und es darin unterstiitzt, daB der eine einen Gewinn
durch die Arbeit des Anderen macht, indem er den hdchsten Anbieter
bezahlt.

4.48.6 Das System der kapitalistischen Unternehmen, mit dem ver-
erbten Kapital auf der einen, und dem Verkauf der Arbeitskraft auf der
anderen Seite (das in seinem mittelalterlichen Ursprung aus dem Gil-
den der Meister und der Gesellen entstand, dann durch einen grundle-
genden Wandel mit der Akkumulation des kolonialen Kapitals, durch
die industrielle Revolution neu definiert wurde und jetzt wieder durch
die nationalen und internationalen Unternehmen) kann nicht ldnger in
der Peripherie nachgeahmt werden. Die Befreiung der Klassen der
Bauern und Arbeiter erfordert eine totale 6konomische Revolution.
Die Philosophie der Okonomie muB diese Problematik des Ubergangs
zu einem anderen weltweiten System kldren, das ohne Peripherie jen-
seits der herrschenden Produktionsweise existiert.

4.4.9 Die Okonomie der Befreiung

4.4.9.1 Okonomie als Solidaritit (kabodah) mit dem Anderen als an-
deren, mit dem Unterdriickten, mit dem Armen, mit der Frau und der
Jugend, das ist die Okonomie der Befreiung; die ist der Akt, in dem die
Metaphysik eigentlich historisch (2.6.7) realisiert wird. Sie ist das
Opfer, das dem Absoluten (3.4.7) angeboten wird, weil die Praxis (das
padagogische Saugen, der erotische KuB, die politische Umarmung,
das religiose Gebet) dquivok ist, solange sie nicht durch eine tatséchli-
che, wirkliche, effektive Vermittlung erprobt wird. Das ist keine Frage
der Information dariiber, daB die Unterdriickten hungrig sind; es ist
eine Frage der Notwendigkeit, den Hungernden Brot zu geben. Brot
impliziert Bodenbau, Aussaat, Bestellen des Feldes, Ernte, Mahlen
des Korns, Kneten des Teigs, Backen des Brotes, Verkauf, Transport
und Hinlegen auf den Teller des hungernden Menschen. Es impliziert
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Arbeit, Leiden, Erfahrung, Technologie, Design und Kunst. Es impli-
ziert Poiesis, Gerechtigkeit, Strukturen, Gleichheit, Freiheit und ha-
bodah; es impliziert Solidaritit, Dienst und Opfer.

4.4.9.2 Die befreiende Okonomie ist Solidaritit in Gerechtigkeit, eine
Vermittlung, die dem Anderen dient, technische Innovation und Tech-
. nologie fiir den Anderen — fiir dessen Wachstum, Entwicklung und
Gliick. Ohne Okonomie ist alles Illusion, Anarchie oder Utopie (im
Sinne einer Flucht: man proklamiert das Unmdgliche, weil man die
Vermittlungen, die zu seiner Verwirklichung notwendig sind, nicht be-
arbeitet). Die Befreiung impliziert nicht nur ein Projekt und eine Moti-
vation, sondern eine Vielzahl von geplanten, wirksamen, méglichen
Vermittlungen, die technologisch effizient sind. Ohne die 6konomi-
sche Befreiung, die eine Inspiration aus den Institutionen des Volkes,
von Tradition und Aktion beinhaltet, gibt es keine wirkliche Befreiung.
Wenn es wahr ist, daB die politische Revolution die Offnung des beste-
henden Systems bewirkt, dann kann nur mit der Vermittlung des tech-
nologischen Designs und der Arbeit ein neues System in Gerechtigkeit
fiir die Gegenwart organisiert werden. Ohne Arbeit, ohne effiziente
Arbeit mit wissenschaftlicher Vermittlung gibt es kein Brot. Ohne Brot
ist ein Volk nicht befreit. Es triumt von den Fleischtopfen in Agypten,
wo es zumindest Brot gab. Aber ohne gerechte Verteilung bleibt das
Brot in der Kornkammer des Unterdriickers; der Arme hat keinen Zu-
griff.

4.4.9.3 Die Okonomie als Solidaritit mit dem Anderen, mit dem Un-
terdriickten erbaut das Haus, das Haus der befreiten Familie — die Fa-
brik und die Versammlung der Gemeinschaft, in der alle tiber ihr
Schicksal in der politischen Okonomie bestimmen. Sie sorgt fiir Schu-
len, Radios und Fernsehen. Sie konstruiert die kulturelle Welt und die
Geschichte — in Gerechtigkeit. »Wir kdnnen uns — jetzt — eine Asso-
ziation freier Menschen vorstellen ...«
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5. Von der Wissenschaft
zur Philosophie der Befreiung

In diesem Kapitel werden wir einen Diskurs entwickeln, der die Dis-
kurse der vorangegangenen vier Kapitel zum Thema hat: einen Meta-
Diskurs. Er behandelt die Frage der Methoden, des Wissens darum,
wie ein methodisches Vorgehen in Theorie, Praxis und Poiesis auszu-
sehen hat, bis wir die Bestimmung der Methode der Philosophie errei-
chen und ein eigenes Modell des Prozesses des kritischen Diskurses
(5.9.4) vorschlagen werden.

51 Die Wissenschaft

5.1.1 Das alltidgliche Verstindnis, die alltdgliche Interpretation der
Welt ist naiv, nicht kritisch; sie gibt den Dingen immer ihren vorder-
griindigen Sinn. Dennoch ist sie in bezug auf die Interpretationen der
sogenannten primitiven Volker kritisch oder zumindest relativierend.
So ist die Sonne fiir die Azteken der Gott Huitzolopochtli; fiir den
durchschnittlichen Zeitgenossen ist die Sonne ein Stern, um den sich
die Erde bestiéindig dreht. Fiir ihren Teil ist die wissenschaftliche Inter-
pretation gegeniiber der alltiglichen Interpretation des Durchschnitts-
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menschen kritisch, weil sie die Sonne in einer umfassenden und ge-
naueren Art und Weise beschreiben kann. Sie kann erkldren, daB sich
die Wirme, die wir von der Sonne erhalten, aus der Explosion von
800000 t Wasserstoff pro Sekunde ergibt. Mit einem kritischen Blick
auf den Alltag nehmen die Subjekte die Abweichung von dem alltigli-
chen BewuBtsein vorweg und nihern sich der Ebene, wo sich die Wis-
senschaftler als Wissenschaftler verhalten.

5.1.2 Die wissenschaftliche Methode wurde traditionell als Proze8
von Erkldrung und Beweis definiert. In seiner »Analytik« erkldrt Ari-
stoteles den Beweisproze (apodiktisch; vom Wortstamm her ist die
apodeixis ein »zeigen-von«) aus Prinzipien. Kant unterteilt die Wissen-
schaften in solche mit analytischen, tautologischen Beweisverfahren
(die formalen Wissenschaften wie Logik und Mathematik) und solche,
die mit synthetischen Urteilen a priori arbeiten. Diese letztgenannten
Wissenschaften sind durch ihre Prinzipien definiert, die die Bedingun-
gen der Moglichkeit einer wissenschaftlichen Erkenntnis a priori fest-
legen, unter Beriicksichtigung der Elemente des Verstehens und der
Materialitit der Erfahrung. Fiir uns heute werden Fakten durch Theo-
rien interpretiert, die zu Explikationen oder Konklusionen mit ver-

schiedenen Graden an Wahrscheinlichkeit oder Falsifizierbarkeit
fiihren.

5.1.3 Die Real-Wissenschaften beschiftigen sich mit der ontischen
Ebene, auf der es semantisch gesehen von Natur aus Seiende (4.1.2.2)
gibt. Ihr Ausgangspunkt sind die Fakten. Eine Tatsache ist das wirkli-
che konstitutive Merkmal einer Sache, durch die sie aktualisiert wird
oder in der Welt erscheint. Ein Datum andererseits ist die Thematisie-
rung des Merkmals oder des realen, phinomenalen Aspekts einer
Sache, insoweit sie wirklich ist; es ist die Thematisierung eines realen
Moments. Daher nehmen die Real-Wissenschaften als wesentliche Ka-
tegorie ihres Diskurses die reale Substantivitit auf, sei sie physikalisch
(4.1.3), organisch oder menschlich (4.1.4), insoweit das Menschliche
von Natur aus gegeben, nicht insoweit es Kultur oder Geschichte ist.

5.1.4 Der wissenschaftliche ProzeB setzt bei der Tatsache als Phino-
men an. Die Tatsache ist dann ein Objekt der Erfahrung durch Wahr-
nehmung oder durch direkten oder indirekten Beweis. Die Wissen-
schaft beschiftigt sich nicht mit der Tatsache an sich, sondern mit der
Erkldrung, mit dem Warum der Tatsache.

5.1.5 Das im Schema 5.1 vorgeschlagene Wissenschaftsmodell ist nur
eine piadagogische Vereinfachung des wissenschaftlichen Prozesses.
Es beginnt mit einer Tatsache, die mit einem a priori gegebenen theo-
retischen Geriist bestehender Theorien konfrontiert (a) wird. Zuerst in
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seinem alltaglichen Sinn interpretiert, wird das Faktum als Reprisen-
tant dhnlicher Fakten, als untersuchter Fall, mit der Wirklichkeit (b)
konfrontiert, um Daten zu gewinnen, die eine genaue, wissenschaftli-
che Interpretation erlauben. Man entdeckt ein Problem oder man ent-
deckt kein Problem. Gibt es ein Problem, dann muB es klar und prézi-
se in einer angemessenen wissenschaftlichen Sprache definiert wer-
den. Das Problem wird dann mit einer Theorie, mit deren Gesetzen
und mit der Totalitit ihrer systematischen Strukturen konfrontiert (c).
Aus dieser Konfrontation wird eine Hypothese fiir die wissenschafili-
che Forschung erarbeitet oder eben nicht. Wenn ja, wird die Hypothe-
se mittels geeigneter Techniken, die in dieser Entscheidungsphase der
spezifisch wissenschaftlichen Methode als Beispiel dienen, mit der
Tatsache, mit anderen Tatsachen und mit deren konkreten und wirkli-
chen Systemen konfrontiert (d). Aus den Techniken der Explikation,
der Konfrontation und des Beweises, der experimentellen Methode,
muB eine erklirende Konklusion folgen. Wenn die Hypothese in ver-
schiedenen Wahrscheinlichkeitsgraden verifiziert ist, wird sie in die
Theorie integriert (¢), und dadurch wird die Theorie auf bestimmte
Art und Weise verindert: entweder wird sie bestitigt und erhilt da-
durch mehr Gewicht, weil sie erweitert wurde, oder sie wird negiert
(als falsch erwiesen). In allen Instanzen gibt die Hypothese dem theo-
retischen Rahmen ein feedback und wird zum neuen theoretischen
Rahmen fiir die nichste wissenschaftliche Forschung.

5.1.6 Das Prinzip der wissenschaftlich-faktischen Logik ist nicht lan-
ger das Prinzip der Kausalitdt, zumindest nicht im klassischen Sinn.
Man konnte sagen, daB die reale Substantivitit, auf Grund ihrer eige-
nen konstitutiven Struktur, als Prinzip die reale Validierung durch
Daten und Fakten aus der Erfahrung erfordert. Die Validierung als
Prinzip und die Substantivitdt als Kategorie unterscheidet die Real-
Wissenschaften von den rein formalen Wissenschaften, deren eigentli-
che Sphire abstrakt ist; sie sind mit logischen Dingen oder mit ab-
strakter Quantitiit befaBt, sie besitzen als Kategorie die reine Systema-
tisierung und als Prinzip die formale Validierung (die nicht mit der rea-
len verwechselt werden darf). Insoweit sie tautologisch oder analytisch
sind, konnen die Formalwissenschaften nicht wahrhaft Basiswissen-
schaften genannt werden, sondern sie sind nur apodiktische Beweis-
verfahren spezieller Methoden. Sie sind instrumentelle Metadiskurse,
wissenschaftliche Vermittlungen.
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5.2 Die negative Dialektik

5.2.1 Wenn die Wissenschaft eine Erklirung von Erfahrungsdaten
durch Theorien ist, dann gibt es ein anderes methodisches Feld, das
nicht apodiktisch oder wissenschaftlich (epistemisch) ist, sondern zei-
gend oder deiktisch, ein Feld, das aufgrund seines Ursprungs nicht
von etwas Vorausliegendem ausgehen kann wie die Wissenschaft. In
diesem strikten Sinn durchschreitet die Dialektik diverse Horizonte
von Totalitdt zu Totalitdt, bis sie bei der fundamentalen Totalitit an-
langt. Aristoteles zeigt in seiner Topik, daB die Dialektik eine Methode
jenseits der Wissenschaft ist, weil sie die ureigenen Prinzipien der
Wissenschaft, die von alltiglichen Meinungen abgeleitet wird, in
Frage stellen kann. Fiir seinen Teil beschreibt Marx auf den wenigen
Seiten zur Methode der politischen Okonomie in den Grundrissen die
dialektische Methode als Bewegung; die »vom Abstrakten zum Kon-
kreten« aufsteigt, bis sie die »einfache Kategorie« erreicht, die nichts
anderes ist als der Grund der Totalitit.

5.2.2 Der der Dialektik eigene Bereich ist die Ontologie, d.h. der
Ubergang von einem Seinshorizont zum anderen, bis der Grund er-
reicht ist. Auf der semantischen Ebene bezieht sich die Dialektik auf
konkrete Systeme, die die Alltagswelt auf ihrem unkritischen Niveau
als Ausgangspunkt haben (oder als Endpunkt, wie ich zu sagen vorzie-
he). Die der dialektischen Methode angemessene Kategorie ist die To-
talitat. Thr Prinzip ist das von Identitit und Differenz, d.h. die Dialek-
tik geht von dem der Wissenschaft eigenen Prinzip aus. Sie kann iiber
die Voraussetzung jeder wissenschaftlichen Theorie aus der Sicht der
Welt nachdenken und tut dies aus einer politischen, sexuellen, padago-
gischen und 6konomischen Perspektive. Sie kann die Natur selbst als
Moment der Geschichte der Welt mitbedenken; sie kann die Totalitit
der Wissenschaft in Frage stellen. Die letzten Voraussetzungen sind
das Thema der Dialektik.

5.2.3 Der wissenschaftliche Proze$ (a) beginnt mit der Theorie und
erklart deren Resultat; er ist explikativ. Der dialektische Proze8 (b) be-
ginnt, im Gegensatz zu den Wissenschaften, mit den Theorien und der
Wissenschaft als einer Totalitit und fithrt zu deren historischen, gesell-
schaftlichen oder 6konomischen Voraussetzungen. Er fithrt vom Ab-
strakten (Wissenschaft) zum Konkreten (praktische oder poietische
Totalitéit [3.1-4.4]). Er beweist nicht den Grund; aber er zeigt als erstes
durch eine reductio ad absurdum dessen Konsequenzen, dessen letzte
Kohirenz in der Identitdt des Systems als einer Totalitdt, in der alle
Differenzen (Seiende, Teile, Funktionen) die letzte Bedeutung der To-
talitét: aufdecken.
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Schema 5.2

Prinzipien oder Theorien
oder theoretischer Rahmen

der Wissenschaft

v

H konkret-transzendentaler Horizont

5.2.4 Die dialektische Methode kann in allen Arten von Diskursen
verwendet werden, seien diese politisch, sexuell, paddagogisch oder
antifetischistisch, in der Aufklarung der Naturwissenschaften, der Se-
miotik, der Okonomie oder der technologischen Asthetik. Sie ist dar-
tiber hinaus die ontologische Methode der Philosophie. Jeder Horizont
ist das Sein, das alles in seinem Bereich begriindet. Sie ist eine kriti-
sche Methode, in bezug auf die die wissenschaftlichen Methoden oft
so einfiltig sind wie der Durchschnittsmensch in bezug auf den Wis-
senschaftler. Wir haben eine vierte Ebene des Diskurses erreicht: nach
der ersten der primitiven Kultur, der zweiten des durchschnittlichen
Zeitgenossen und der dritten des Wissenschaftlers kommt jetzt die



Das analektische Moment 173

Ebene des Dialektikers. Jede Ebene ist naiv in bezug auf die folgende
und kritisch in bezug auf die vorausgehende.

5.3 Das analektische Moment

5.3.1 Wie wir in Kapitel 2.4 gesehen haben, ist die Exterioritit der au-
Berhalb der Basis der Totalitit gelegene Bereich. Der Bereich der Ex-
terioritit ist nur wirklich aufgrund der Existenz der menschlichen
Freiheit (2.4.6). Die einfache naturale Substantivitit der Menschen
(4.1.5) erlangt hier ihre ganze Einzigartigkeit, ihre genuine Unbe-
stimmtheit, ihr Wesen als Trigerin von Geschichte und Kultur; sie ist
ein Seiendes, das sich frei und verantwortlich selbst bestimmt; sie ist
Person, Antlitz und Mysterium. Das Analektische bezieht sich auf den
wirklich-menschlichen Akt, durch den sich jede Person, jede Gruppe
oder jedes Volk immer jenseits (and-) des Horizonts der Totalitéit be-
stimmt. Die negative Dialektik ist nicht langer ausreichend. Das ana-
lektische Moment ist der Ausgangspunkt neuer Entwicklungen. Es er-
6ffnet uns den metaphysischen Bereich (der nicht das Ontische der fak-
tischen Wissenschaften oder das Ontologische der negativen Dialektik
ist) durch den Bezug auf den Anderen. Seine genuine Kategorie ist die
Exterioritdt. Der Ausgangspunkt fiir seinen methodischen Diskurs
(eine Methode, die mehr ist als die Wissenschaft und die Dialektik) ist
die Exterioritit des Anderen. Ihr Prinzip ist nicht die Identitéit, son-
dern der Unterschied, die Divergenz. Nehmen wir ein theoretisches
Problem, wie z.B. den Pauperismus. Der Arme, der »pauper« entsteht
durch den Anstieg der Produktivitit als Resultat der Verknappung der
Zeit, die der Arbeiter zur Reproduktion seiner Arbeitskraft notwendig
braucht. Wie aber die Wiirde des durch das Kapital »Vertriebenen« (der
Exterioritit; 2.4.6.4) durch ein utopisches System wiederhergestellt
und wie ihm Gerechtigkeit widerfahren kann, das ist eine analektische
Frage.

5.3.2 Das analektische Moment der positiven oder metaphysischen
dialektischen Methode, deren Ausiibung und konkrete Entwicklung
praktisch, poietisch und wissenschaftlich kritisch ist — wohlgemerkt
auf der Ebene der Humanwissenschaften, nicht aber auf der der Natur-
wissenschaften, wo es keine metaphysische Exterioritit, sondern nur
physikalische Substantivitit gibt —, folgt einer bestimmten Sequenz,
die bereits anndhernd im ProzeB der Offenbarung und der Kommuni-
kation in der Proximitit beschrieben wurde (Schema 4.2). An erster
Stelle wird die Totalitdt dazu gebracht, sich der Fragestellung durch
die provozierende (apokalyptische) Forderung des Anderen zu 6ffnen.
Das Wissen, wie man auf das Wort des anderen horen muB (2.4.5),
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impliziert den Besitz eines ethischen Gewissens (2.6.2); wenn man das
Wort nicht adédquat interpretieren kann, weil es von einem Ort jenseits
der Basis einbricht, kann man es einfach nur aus Respekt vor der Per-
son des Anderen annehmen. Das Wissen, wie einer sein Leben ris-
kiert, um die Protestforderungen der Unterdriickten zu erfiillen und
sich selbst fiir sie einzusetzen (2.6.7), ist Teil des Prozesses des analek-
tischen Moments. Die Theorie geniigt der Analektik nicht. In Wissen-
schaft und Dialektik ist die Vernunft das konstituierte Moment. Inso-
weit die ethische Akzeptanz der Bitte des Unterdriickten und die Ver-
mittlung der Praxis im analektischen Moment notwendig ist, bildet
diese Praxis an erster Stelle die Vorbedingung fiir die Moglichkeit des
Verstehens und der Aufklirung, welche das Resultat einer effektiven
und realen Anstrengung fiir die Exterioritit ist (der einzige addquate
Bereich fiir die Ausiibung eines kritischen BewuBtseins). Marx
schrieb in den Manuskripten von 1844, da »andere Augen« notwendig
sind, um die »Phantasmen« aufzudecken, die die Exterioritit des Kapi-
tals verdunkeln. Es geht darum, sehend zu werden und Theorien zu
entwickeln, die der Exterioritit addquat sind.

5.3.3 Das analektische Moment ist daher die Kritik und die Aufhe-
bung der rein negativen dialektischen Methode. Sie leugnet diese
nicht, ebenso wie die Dialektik die Wissenschaft nicht bestreitet, son-
dern aufnimmt, vervollstindigt und ihr ihren wirklichen und wahren
Wert gibt. Die negative dialektische Methode von Marcuse, Adorno,
selbst von Bloch ist naiv in bezug auf die positive Kritik der Utopie der
politischen Exterioritit, die von den Vélkern der Peripherie, der Frau
aus der Arbeiterklasse, der unterdriickten Jugend und den abhéingigen
Gesellschaften geleistet wird. Alle diese Methoden, die als unterge-
ordnet beschrieben werden, sind durch das analektische Moment defi-
niert, ohne das jede Methode nur wissenschaftlich ist. Das Wissen-
schaftliche wird auf die natiirlichen Tatsachen reduziert; die natiirli-
chen Tatsachen werden auf das Logische oder Mathematische redu-
ziert; und diese Reduktion wird schlieflich im Szientismus zur Basis
des Lebens — extrem naiv und extrem geféhrlich.

5.3.4 Das analektische Moment ist die Affirmation der Exterioritit;
sie ist nicht nur die Negation der Negation der Systeme aus der Affir-
mation der Totalitét. Sie ist die Aufhebung der Totalitéit, aber nicht nur
als Aktualitit dessen, was der Moglichkeit nach im System ist. Sie ist
die Aufhebung der Totalitit aus einer inneren Transzendentalitit
(2.4.8) — aus der Exterioritit, die niemals im System (5.2.4) war. Die
Exterioritit affirmieren heiBt das verwirklichen, was dem System un-
moglich ist (es hat dazu keine Mdoglichkeit); es heiBt, das Neue zu
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realisieren, das von der Totalitit nicht vorgesehen ist, das aus der
nichtkonditionierten, revolutiondren, innovativen Freiheit entsteht
(Pfeil e im Schema 2.6).

54 Die Praxis

5.4.1 Die Dialektik im positiven Sinne oder die »Ana-Dialektik« er-
laubt es uns, uns den Methoden zu 6ffnen, die nicht wissenschaftlich
oder nicht einmal theoretisch sind (weil die Analektik eine Methode
ist, deren Ausgangspunkt eine ethische Option und eine konkrete hi-
storische Praxis ist). Das ist von grofier Bedeutung, weil man ohne
diese Voraussetzung die epistemologische Ebene der Humanwissen-
schaften nicht beschreiben kann (welche Analogien zu den empiri-
schen Wissenschaften enthalten, die aber divergieren, weil naturhafte
Seiende keine menschlichen Wesen sind — Menschen mit Geschichte,
Kultur und Freiheit). Die praktische Methode, auf die wir uns bezie-
hen, ist die Politik, nicht als Wissenschaft (5.6.1), sondern als Wissen,
wie man auf den Ebenen der offentlichen, gesellschaftlichen, regie-
rungsamtlichen oder militirischen Entscheidungsprozesse praktisch
handeln kann. Sie ist die praktische Methode der Politik als Verant-
wortung, sei es die des Biirgers oder des professionellen Politikers.
Der politische Erkenntnismodus wurde von den Griechen phrénesis,
von den Romern prudentia genannt. Wir haben bereits zwischen Pra-
xis und Poiesis (4.4.3) unterschieden; jetzt behandeln wir die methodi-
sche Rationalitit von Entscheidungen, die man kennen mu8, um sie zu
beherrschen (dem orthds 16gos praktikos, wie Aristoteles sagt).

5.4.2 Praktische Entscheidungen werden nicht nur auf dem Feld der
Politik, sondern auch auf dem der Sexualitit, der Pddagogik und des
Antifetischismus getroffen. Ihr passiver Ausgangspunkt ist der Appell
des Anderen (des Unterdriickten als Exterioritit); ihr operativer Aus-
gangspunkt ist die Negation der Negation (die Negation der Unter-
driickung) und die Affirmation der Exterioritit. Die wesentliche Kate-
gorie der Methode ist ex negativo (metaphysisch) die der Exterioritit,
affirmativ und operativ die der Befreiung (und nicht die der reinen
Freiheit wie bei Kant). Das Prinzip der praktischen Methode ist das
Prinzip der Analogie (das passiv das Prinzip der Divergenz und aktiv
das Prinzip der Innovation impliziert). Es enthélt eine operative Logik,
die sich semantisch auf die politischen, sexuellen, pddagogischen und
anderen Entscheidungen bezieht.

5.4.3 Das Modell eines Prozesses der praktischen Entscheidung un-
terscheidet sich natiirlich von der wissenschaftlichen (5.1) oder der
poietischen (5.5) Methode. Die Prinzipien oder die Basiskriterien
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dieses Modells driicken entweder das vorherrschende existentielle
Projekt (das Ziel des klassischen Denkens) oder die Forderung der Ex-
terioritit aus; in jedem Fall enthalten sie die strategischen Ziele der
praktischen Handlung, ob diese explizit bewuBt sind oder nicht. Die
strategische Ebene ist das Licht, das den ganzen folgenden Prozef auf-
klart (oder verdunkelt), wie etwa im Fall des Machiavellismus. Diese
Ziele definieren eine Sache als nie zu l6sendes Problem. An dieser
Stelle muB, wie in friiheren Phasen des Modells, eine Sache von groBier
. Bedeutung geklart werden. Die praktisch-politisch handelnde Person
muf sich an die (faktischen, formalen und humanen) Wissenschaften
wenden, um eine addquate Losung fiir die Frage nach dem BewuBtsein
der eigenen Prinzipien, den nicht-dquivoken Wegen zur Definition des
Problems, der Handhabung alternativer Hypothesen usw. zu finden.
Bei all diesen Momenten kann es sehr niitzlich sein, Systemtheorien,
mathematische Formeln, Computertheorien oder Kybernetik zu ken-
nen und anzuwenden, aber man muf wissen, daB diese Modelle nicht
einfach die Anwendung der Wissenschaft auf die Praxis sind, sondern
eine Anreicherung der Praxis, die das realisiert, was aus der Wissen-
schaft dienlich ist. Der Diskurs ist urspriinglich praktisch, nicht eine
konkrete Ebene der Wissenschaft.

5.4.4 Das entscheidende Moment des Prozesses der praktischen Ent-
scheidung findet sich im Moment der Deliberation (dem nach dem
Prinzip der Giiterabwigung vollzogenen, kollektiven Urteil, d.U.).
Die Klassiker sprachen von einem praktischen Argument oder einem
Syllogismus, bei dem das Prinzip der Anwendung (applicatio) auf
einen konkreten Fall gilt. Griechische und lateinische Denker ver-
wandten sehr viel Sorgfalt auf die Details des ethischen als des wesent-
lichen Moments der Praxis. An erster Stelle war ein préziser Blick not-
wendig, um die wirkliche Situation erfassen zu kénnen (aisthesis), so-
dann ein sorgfiltiger Gebrauch des Gedachtnisses (der Geschichte, der
Analogien zu fritheren Erfahrungen, der Humanwissenschaften), fer-
ner eine Intuition fiir verbiindete oder feindliche Krifte (die ratio par-
ticularis entsprechend der Erkenntnismoglichkeit), Disziplin beim
Wissen um das richtige Mafl des Kompromisses, Schnelligkeit beim
Finden einer neuen, unerwarteten Losung (sollertia), einen realisti-
schen oder praktischen Sinn (ratio), eine Perspektive oder die Fahig-
keit, auf vorausliegende Quellen, die fiir die Zukunft notwendig sind,
zuriickzugreifen, eine Gesamtschau oder einen Uberblick, der die De-
tails nicht vernachléssigt, schlieBlich und endlich Vorsicht beim Wis-
sen darum, wem zu trauen oder zu mifitrauen ist. Unter diesen Bedin-
gungen kann man die taktischen Mittel der Ausfithrung wihlen. Die
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Entscheidung ist daher ein praktisches Urteil aus einem Wunsch her-
aus; ein urteilendes Begehren.

5.4.5 Die Wissenschaften der Gegenwart haben auf der Basis be-
stimmter Techniken einen ganzen Set von Methodologien entwickelt,
mit deren Hilfe man eine ungeheure Anzahl von Variablen organisie-
ren und Modelle konstruieren kann, die die Evaluation einer grofien
Zahl von hypothetischen Alternativen erlauben, und deren Resultate
durch prizise Anniherungen zu fassen sind. Dennoch mufi man sich
der Tatsache bewuBt sein, daB der beste Computer die 14000 Millio-
nen Neuronen (mit bis zu 200000 Verbindungen jeder einzelnen mit
den ibrigen), die allein in der menschlichen GroBhirnrinde liegen,
nicht ersetzen kann. Die Methode fiir die beste praktische Entschei-
dung ist praktisch. Sie kann wissenschaftliche Mittel benutzen, aber
diese miissen in einen praktischen Diskurs integriert werden, der sich
an die Wissenschaft wendet, wenn er diese als niitzlich ansieht, wie er
sie als niitzlich ansieht und insoweit er sie als niitzlich ansieht. Die
Praktiker der mathematischen Wissenschaften sind als die schlechte-
sten Politiker bekannt. Dinge mit Vernunft zu manipulieren ist nicht
dasselbe, wie Personen zu respektieren, die sich selbst im Geheimnis
ihrer Exterioritit entdecken.

5.4.6 Nach der Entscheidungsfindung ist es notwendig, deren Ausfiih-
rung mit allen Mitteln zu planen, die Wissenschaft und Technik heute
den handelnden Menschen anbieten. SchlieSlich wird die Entschei-
dung ausgefiihrt und bewertet. Die durchgefiihrte praktische Arbeit
wird als Wirklichkeit gemacht, um entweder dem System zuzugehdren
oder eine neue Ordnung anzustofien. Im letzteren Fall ist die Arbeit re-
volutionir und befreiend. Fiir ihren Teil modifiziert die korrekte Be-
wertung der ausgefiihrten Entscheidung das fundamentale politische
Kriterium, auf das sich jemand bei einer kiinftigen Entscheidungsfin-
dung verlaft.

5.5 Die Poiesis

5.5.1 Wir haben jetzt in einem sehr allgemeinen Sinn gesehen, was Ar-
beit, Produktion, Technologie und Design sind. In der Tat besitzt die
Poiesis, die produktive Arbeit, die Herstellung von Artefakten eine
projektive Methode der Produktion. Sie ist projektiv, weil sie sich mit
der Idee oder der kiinftigen Realisierung eines Artefakts beschiftigt,
das noch keine Realitiit besitzt. Die Theorie entdeckt, was die Dinge
»immer schon« sind; die Poiesis produziert Dinge, die »noch nicht«
sind. Daher ist die der Poiesis eigene Sphére das naturale oder mate-
riale Ontische als Ausgangspunkt; aber sie bezieht sich semantisch auf
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Artefakte oder die kulturelle Welt. Ihre genuine Kategorie ist die der
formalen Kohirenz der Artefakte; ihr operatives Prinzip ist das der
poietischen Projektionalitit.

Schema 5.5.2

Alternative 1: Technologie ist die Anwendung der Wissenschaft

Wissenschaftlicher Diskn;a__ial_____’

(b)

Technologischer Diskurs (c)
2 . 3

Alternative 2: Technologie ist das wissenschaftliche Instrument
der Technik

Wissenschaftlicher Diskurs (c¢')
— S —— o—.-——b-—-a—b—--'.

(b") (")

Teshnischer Thakuss . Technologischer Diskurs »

(a') (e")

5.5.2 Es ist ein Irrtum, anzunehmen, daB die reine Wissenschaft, die
mit ihren eigenen Forderungen und aufgrund eines unbekannten
Prinzips der Ausdehnung beginnt, ihre Konklusionen auf sich selbst
anwendet und daB die Technologie ihre konkrete Schopfung ist. In
dieser Hypothese wiirde ¢ durch a als Mittel der angewandten Be-
wegung b geschaffen. Im Gegensatz dazu ist es der technische und
technologische Diskurs, der bei Schwierigkeiten, bei einer Grenze
oder Doppeldeutigkeit sich auf die technische Vernunft stiitzt und
wissenschaftliche Schliisse oder Theorien verwendet. Der ProzeB des
technologischen Nutzens der Wissenschaft beginnt nicht mit einer
wissenschaftlichen Intention, sondern im Gegenteil mit einer techni-
schen Entwicklung. Wir werden sehen, in welchem Ausmas die Alter-
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native 1 ideologisch ist. In Wirklichkeit haben Technik und konkrete
Technologien die Wissenschaften in der Moderne hervorgebracht, um,
ausgehend von neuen Theorien, nach neuen technischen Losungen zu
suchen. Und insoweit praktische Prinzipien in diesen poietischen Din-
gen impliziert sind, wird die Politik nicht vom Ursprung der Wissen-
schaft selbst entfernt sein, sogar bei denen, die »rein« zu sein bean-
spruchen, zumindest in der Wahl ihrer Themen.

5.5.3 Das Modell des technologischen Prozesses wird im Design ak-
zeptiert, das uns durch die Einbeziehung aller Schwierigkeiten des
technologischen und ethischen Modells erlaubt, den projektiven pro-
duktiven Sinn der poietischen Methode (die richtige Tatsachenver-
nunft, die recta ratio factibilium, wie es im Lateinischen heifit) zu ent-
decken. Wie vorher fassen wir kurz den Prozef zusammen. Das Mo-
dell des Designs hat einen doppelten Bezugsrahmen: (1) Projektive
Kriterien (cp) (die als angereicherte Elemente bestimmte theoretische
und praktische Momente implizieren) und (2) Anforderungen (y) des
gegenwartigen Systems (I) — herrschende Kriterien — und Anforde-
rungen (x), die aus der Exterioritdt (B II) kommen — kritische Krite-
rien (c).

5.5.4 Aus der Alltiglichkeit (y) wird ein Werk zum Design vorge-
schlagen, als moglicher Fall (a) interpretiert und als solcher mit Prézi-
sion definiert. Der Fall wird mit der Realitéit konfrontiert, aus der die
Daten genommen werden, die die Definition des Problems (b) erlau-
ben. Wenn das Problem mit projektiven Kriterien konfrontiert wird,
beginnt die Phase des Studiums verschiedener alternativer Hypothesen
(c). Wird eine davon gewihlt, wird sie spezifisch als anzustrebendes
Projekt (d) formalisiert. Die Reduktion dessen, was projektiert wurde,
und seine Bewertung (e) schlieBen den Prozef ab, dessen Folgerungen
nun in die projektiven Kriterien (cp’) integriert werden und dessen
Funktion die Realitéit (F) verdndert. Wenn der ProzeB eine Antwort auf
die Bediirfnisse aus der Exterioritdt (B) war, konstituiert er sich als
neue Kultur der Solidaritit mit den Unterdriickten — eine Revolution
in Technologie, Kunst und Design.

56 Die Humanwissenschaften

56.1 Der methodische Ubergang zwischen den Natur- und den Hu-
manwissenschaften (nicht nur den Gesellschaftswissenschaften) wird
durch das analektische Moment bewirkt, welches eine integrative
Analyse der variablen Eigenart der Exterioritit oder der Freiheit im
metaphysischen Sinn, wie wir sie oben beschrieben haben, erlaubt.
Die Freiheit des Anderen ist keine zusétzliche Variable; sie ist eine
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Variable aus einer divergenten Substantivitit, Konstitution und Bedeu-
tung. Aus der Exterioritit entsteht der ganze praktische (politische, se-
xuelle, padagogische, fetischistische) und poietische (technologische,
asthetische, designerische) Bereich, die kulturell-geschichtliche Welt.
So hat die naturale Tatsache jetzt die kulturell-historische Tatsache als
Gegenstiick. Diese Tatsachen hingen nicht von der menschlichen
Natur ab (in ihrer rein vegetativen, animalischen, vorkulturellen Sub-
stantivitit — obwohl diese in einem bestimmten Sinn eine reine Ab-
straktion ist, weil alles an der menschlichen Person kulturell und histo-
risch ist). Diese Tatsachen hingen von einer kulturellen Geschichte ab;
sie sind Objekt der Wissenschaften, deren Methoden wesentliche Mo-
mente der Unterscheidung aufnehmen miissen. Sie sind keine natura-
len Realwissenschaften, sondern menschliche Realwissenschaften.

5.6.2 Im Gegensatz zu den praktischen oder poietischen Methoden
kommt es in den Humanwissenschaften auf die theoretische Methode
an, die Methode der Wissenschaften, aber eben der Wissenschaften,
deren Objekt nicht die natiirlichen Dinge, sondern die Menschen sind.
Thr Bereich ist nicht nur ontisch, sondern auch metaphysisch; ihr se-
mantischer Bezug ist der Mensch, fiir den die Freiheit eine Realitit ist;
ihr Ausgangspunkt ist eine — allerdings doppeldeutige — Tatsache.
Die wesentlichen Kategorien sind die der Totalitdt oder der Gesell-
schaftsstruktur, der Exterioritit (passiv) und der Befreiung (als opera-
tiver Kategorie). Ihr Prinzip ist das der strukturellen Validierung, aber
ebenso das der Analogie in der Beschreibung der neuen geschichtli-
chen praktisch-poietischen Ordnung. Weder die politischen Wissen-
schaften (ob Soziologie, Recht, Politik etc.), noch die psychologischen
Wissenschaften (die Individual- oder die Sozialpsychologie, die Psy-
chiatrie etc.), noch die Pidagogik, die Historie, die Kommunikations-
wissenschaften, die Okonomie konnen das fiir die Real-Wissenschaf-
ten geeignete Modell iibernehmen. Man mu8 das dialektische Moment
(5.2) einfiihren, um zu wissen, wie jede Tatsache in ihrem Zusammen-
hang mit der sie bedingenden Totalitit steht, und man muB das analek-
tische Moment (5.3) einfithren, um zu wissen, wie die dysfunktionalen
Bediirfnisse gedeckt werden, die die Unterdriickten bestéindig als Ex-
terioritit oder Utopie des etablierten Systems ausschliefien.

5.6.3 Aus diesem Grund besitzt das Modell der Humanwissenschaften
und sogar der Gesellschaftswissenschaften eine ethisch-politische Op-
tion als eigener Komponente. Wenn die Real- und die Humanwissen-
schaften einfach identifiziert werden, bedeutet das, daB der einzige
Verstehens-Horizont der der Totalitit ist. Der Funktionalismus ist ein
klares Beispiel fiir diese Identifikation. Durch die Eliminierung der
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dialektischen und analektischen Momente wird die Humanwissen-
schaft unter dem Vorwand wissenschaftlicher Authentizitit in einen
ideologischen Szientismus verwandelt.

5.7 1deologische Methoden

5.7.1 Die Kultur des Zentrums hat uns an den Gegensatz von Ideologie
und Wissenschaft gewohnt. Wo es Wissenschaft gibt, kann es keine
Ideologie geben. Diese AusschlieBung ist selbst eine Ideologie; die To-
talitit eines methodischen, theoretischen, wissenschaftlichen Diskur-
ses kann nicht nur aufgrund ihrer extrinsischen Entwicklung, sondern
auch aufgrund ihres Anspruchs, ihres Ausgangspunktes, ihres Projek-
tes ideologisch sein — oder aufgrund der Tatsache, daB der Diskurs
einem Kontext als Vermittlung dient, der ihn erkléart und ihm Bedeu-
tung verleiht. Daher konnen Realwissenschaften und dialektische Me-
thode, Humanwissenschaften und praktische oder poietische Methode
ideologisch sein. Wir werden sehen, in welcher Situation jeder
menschliche Akt (theoretisch, praktisch, poietisch und die entspre-
chenden Methoden) und sein Produkt (seien es Ideen, Worte, Zeichen,
Formen, Entscheidungen, Artefakte etc.) ideologisch sein kann.

5.7.2 Jede Vermittlung, die etwas bedeutet im Sinne der Semiotik, ist
ideologisch, wenn sie sich mit der praktischen Herrschaft einer Person
iiber die andere (auf der politischen, erotischen, padagogischen oder
fetischistischen Ebene) befaf8t und diese rechtfertigt. Das heiBt, jede
Theorie oder theoretische Bedeutung, jede Praxis oder praktische Be-
deutung, jede Poiesis oder poietische Bedeutung, die der Verschleie-
rung der Herrschaft dient, ist ideologisch. Deshalb kénnen Wissen-
schaften, Praxis, Technologie, Kunst, Design und so weiter ideolo-
gisch sein. ‘So bendtigen wir Neologismen — Szientismus, Technolo-
gismus, Asthetizismus, Politismus, Erotizismus, Pidagogismus —, um
die ideologische Position der Themen und Methoden auszudruckcn
die uns gegenwartig betreffen.

5.7.3 Die Ideologie ist das Ensemble der semiotischen Ausdriicke, die
Herrschaft rechtfertigen oder bestiitigen; wenn sie methodisch bewufit
sind, fillt ihre Rechtfertigung vollstindig aus. Die ideologische Funk-
tion ist ihrem Wesen nach das Verhiltnis des Zeichens oder des Signifi-
kanten zur Rechtfertigung herrschaftlicher Praxis. Wenn sie wissen-
schaftlich ist, ist sie ideologischer denn je. Wenn z.B. eine Wissenschaft
von ihrem gesellschaftlichen, 6konomischen und politischen (dialekti-
schen) Bedingungen absieht, wenn sie vergifit, daBl ihre mathematischen
Formeln dem Soldaten helfen kénnen, in Vietnam sein Ziel mit Brand-
bomben zu treffen (weil er nicht auf die analektischen Forderungen der
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Armen hort), dann wird die Wissenschaft zum Szientismus. Es ist eine
Wissenschaft, die, gerecht wie sie ist, glaubt, daB sie eine absolute Au-
tonomie besitzt; sie ist immer und iiberall giiltig; ihre Themen ent-
springen den inneren Bediirfnissen des wissenschaftlichen Diskurses,
der von allen Lindern der Welt als reine, unbelastete, neutrale Vermitt-
lung imitiert werden kann. Oskar Varsavsky und Orlando Fals Borda
haben die Gefahren des Szientismus aufgezeigt. Althusser geht fehl,
wenn er den konkreten ideologischen Gehalt der Wissenschaft des
Zentrums und seiner eigenen Philosophie nicht entdeckt.

Schema 5.7

A

Praxis

der Herrschaft
B als Verbergen

von Menschen
des e}

. iiber Menschen
Einmaligen
c

A Szientismus (Theorie); B Technizismus (Technik); C Asthetizismus (Formen);
D Politizismus (Entscheidungen)

5.7.4 Wissenschaft und Technologie sind fiir den Prozef der Befreiung
der Nationen und der Klassen des Volkes in der Peripherie notwendig.
Die schlimmsten Feinde der Intelligenz und der Entwicklung aber sind
die Pseudowissenschaftler, die eine angeblich unbelastete Wissen-
schaft importieren. Ihr Szientismus beruht auf dieser Unterstellung,
und das Ungleichgewicht, das sie einfiihren, beruht auf der Unfihig-
keit zu praktikablen Losungen. In diese Kritik sind auch Technologien
einzubeziehen, die die Notwendigkeit des Imports von Technologien
predigen (mit der sie fremde Techniken ebenso wie praktisch-politi-
sche, okonomische und poietische Kriterien einfithren, die den Neo-
kolonialismus in der unterentwickelten Welt der Peripherie bestirken
und konsolidieren). Worauf es ankommt, das ist ein neues Design und
eine Innovation mit Kriterien, die praktisch und poietisch sind, die der
Nation und dem Volk angemessen sind. Methodische Ideologien sind
am stirksten ideologisch belastet, weil sie die Praxis der Herrschaft
wissenschaftlich begriinden. Die Wissenschaftler, denen es nicht ge-
lingt, ihre Wissenschaft wirklich an die effektiven und dialektischen
Bedingungen der Politik anzupassen, um ihre relative Autonomie zu
entdecken, und die nicht wissen, wie sie auf die klaren Forderungen
reagieren sollen, die die Unterdriickten gegen das System hervor-
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bringen, sind Pseudowissenschaftler. Sie praktizieren Wissenschaft,
das ist wahr, aber nur um die Herrschaft zu bestitigen und zu rechtfer-
tigen, die das Zentrum und die unterdriickten Klassen iiber die Nation
in der Peripherie und die unterdriickten Volker ausiibt.

58 Kritische Methoden

5.8.1 Unter Beachtung der Realwissenschaften und ihrer genuinen
Methodik kann man ein kritisches BewuBtsein von den Themen, den
Bedingungen und von der Anwendung der Resultate haben. Dies alles
erlaubt den Wissenschaftlern, die ein politisch-ethisches Gewissen be-
sitzen, verantwortlich auf ihre Handlungen zu achten. Das kritische
Gewissen ermdoglicht ihnen, den Irrtum der Pseudowissenschaftler zu
vermeiden, aber es konstituiert ihre Wissenschaft nicht als intrinsisch
kritische Wissenschaft; indem sie naturale Dinge und nicht Menschen
zum Objekt ihrer Wissenschaft erheben, ist ihre Kritik dialektisch
(aufgrund der genannten Voraussetzungen) und nicht intrinsisch. Da-
gegen ist die Kritik in den praktischen (politischen etc.) und poieti-
schen (technologischen etc.) Methoden der Humanwissenschaften
und, wie wir gesehen haben, in der Philosophie dem spezifischen For-
malobjekt selbst intrinsisch, weil diese Methode sich mit Menschen
beschiftigt. Wenn ausschlieflich die dialektische Totalitéit als letzter
Horizont genommen wird, kann die Kritik letztlich nur das Projekt des
Systems affirmieren. Wenn man dagegen bei der Forderung nach Ge-
rechtigkeit fiir die Exterioritit ansetzt, wird dieselbe funktionale Tota-
litit durch die impliziten Anforderungen in Frage gestellt, die aus der
Konstruktion einer neuen, kiinftigen, utopischen Ordnung folgen, die
bereits im Projekt des Volkes ihren Anfang genommen hat. Marx
selbst, der immer eine Utopie vor Augen hatte (das »Reich der Frei-
heit«, die »Assoziation freier Menschen«), hat mittels des analekti-
schen Bezuges ein Feld eroffnet, in dem er die 6konomische Wissen-
schaft von Smith, Ricardo, Malthus usw. kritisch entwaffnete. Ohne
diesen Bereich der Exterioritit wire seine »Kritik der politischen Oko-
nomie« oder, was dasselbe ist, seine kritische »politische Okonomie«
nicht moglich.

5.8.2 Der Machiavellismus oder politischer Faschismus, eine Padago-
gik, die die Erziehungssysteme beherrscht, nachahmender Technolo-
gismus, die Pseudowissenschaften des soziologischen Funktionalis-
mus, d.h., die Etablierung des Systems selbst als ewig, zureichend,
fundamental und absolut, konstituieren eine ideologische Methode
unter der Entfremdung der Intelligenz und der Vermittlung der Herr-
schaft. Dem steht eine politische Okonomie entgegen, die mit einer
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Dependenztheorie wie der von Samir Amin ansetzt. Sie schliefit eine
Soziologie der Befreiung ein, wie sie von Fals Borda vorgeschlagen
wird, eine Psychologie wie die von Frantz Fanon, die diverse Prinzi-
pien auf das Studium der Pathologie der beherrschten Liander oder der
unterdriickten Klassen des Volkes anwendet, eine Geschichte, die den
Prozef beschreibt, in dem die Armen die Protagonisten sind. Sie
schlieft eine politische Wissenschaft ein, die den imperialistischen
Staat demaskiert. (Gegeniiber dem méchtigen Nationalen Sicherheits-
rat, dem Pentagon, dem State Department, den multinationalen Kon-
zernen und der CIA ist der Kongrefs der Vereinigten Staaten so hilflos
wie der romische Senat gegenitber dem Kaiser Augustus.) Und sie
schlieBt eine Technologie und ein Design ein, die Kriterien fiir eine na-
tionale industrielle Befreiung von der herrschenden »universalen«
Technologie und dem Styling der transnationalen Konzerne formuliert
(die den Maximalprofit fiir den Produzenten, das Maximum an Kapital
und Technologie anstreben, so wie sie den Wert der Arbeit auf ein Mi-
nimum driicken, so wie sie aggressiv nichterneuerbare Ressourcen
verschwenden und zerstéren). Eine kritische Wissenschaft ist dann
authentisch, wenn sie mit dem gréBtmoglichen kritischen BewuBtsein
einen Beitrag zur Totalitit der Gesellschaftsformation liefert, in der
wir leben. Nur diejenigen, welche die Phinomene des Systems im
Licht der Exterioritit interpretieren konnen, konnen die Realitit mit
groBerer Klarheit, Schirfe und Tiefe erkennen. Nur kritische Metho-
den, die in einem anadialektischen Prozef konstituiert werden (aus der
Exterioritit, von auBlerhalb [and-] wird die Entfaltung produziert,
durch [did-] das Verstehen zu einem neuen Horizont, l6gos), sind
heute dazu qualifiziert, substantielle Forderungen fiir die Nationen
und Volksklassen in der Peripherie zu stellen.

59 Die Philosophie der Befreiung
5.9.1 Die Fragestellung

5.9.1.1 Die Methode der Philosophie ist in theoretischer Hinsicht ana-
lektisch; sie ist weder intrinsisch praktisch noch poietisch, weil sie
durch beide Bereiche konditioniert wird. Die negative ontologische
oder dialektische Methode ist nicht zureichend. Wenn sie nicht als
erste Philosophie genommen wird (als Philosophie der Praxis der Be-
freiung 2.6.3.1), rechtfertigt sie das System und begriindet jede Ideolo-
gie. Die Methode der Philosophie der Befreiung weifl, daB die Politik
— die Politik der Ausgebeuteten — die erste Philosophie ist, weil die
Politik das Zentrum der Ethik als Metaphysik ist (die ethisch-meta-
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physische Exterioritit {2.4-5.3], die in einer besonderen Weise in der
Politik konkretisiert wird [3.1}, auf diese Weise die reine Ontologie
[2.4.9] iberwindend). Zwischen ideologischer Wissenschaft oder
Szientismus (Pseudowissenschaft) und kritischer Wissenschaft besteht
eine analoge Differenz, die der zwischen der Philosophie der Herr-
schaft, des Systems, der Ontologie und der Philosophie der Befreiung
dhnlich ist.

5.9.1.2 In der Peripherie, speziell in Lateinamerika, existieren neben
den ontologischen Philosophien (wie der Phdnomenologie, dem Exi-
stentialismus usw.) solche Philosophien, die in einer ideologischen Po-
sition bleiben, indem sie einen der méglichen Zugénge zur Wirklich-
keit verabsolutieren. An erster Stelle ist das die analytische Philoso-
phie, die den Anspruch erhebt, aufgrund des Szientismus der Logik,
der Sprachphilosophie, der Epistemologie, der Wissenschaftstheorie,
iiber alles, was es gibt, als Philosophie reflektieren zu konnen; sie re-
duziert damit das Vermdgen der philosophischen Reflexion auf die
Vernunft selbst. Sie verstellt die Aufklarung der praktischen und poie-
tischen Realitit; sie kastriert die Philosophie durch die Verachtung der
Maoglichkeit politischer und historischer Kritik. Es ist notwendig, die
analytische Philosophie in ein politisches und dialektisches Konzept zu
iiberfithren, das sie der internationalen Realitit der unterdriickten Na-
tionen, Klassen und Personen 6ffnet.

5.9.1.3 An zweiter Stelle steht der Marxismus, der durch seine Theo-
rie der Dependenz erlaubt, den Raub des Mehrwerts (der Produkte),
den die Peripherie produziert, durch das Zentrum zu entdecken und
zwischen den Gesellschaftsformationen des Zentrums und der Peri-
pherie zu unterscheiden. Aber es ist auch notwendig, die Dependenz-
theorie in ein reales, konkretes, historisches Konzept zu iibertragen.
Die Eigenart oder die nationale Exterioritit der Peripherie (3.1.3) wird
nicht nur durch eine nationale Geschichte erkldrt. Ohne diese Anrei-
cherung degeneriert der Marxismus zu einer neuen Ideologie, beson-
ders wenn er historisch nicht mit den Klassen des Volkes verbunden
ist.

5.9.1.4 An dritter Stelle rangieren zahlreiche philosophisch-histori-
sche Analysen der Peripherie mit einem ungeheueren Material an Fak-
ten und Daten, die eines theoretischen Konzepts oder einer festen
Struktur hermeneutischer Kategorien bediirfen. Die historische Inter-
pretation kann ohne prizises theoretisches Geriist in einen Historismus
ohne erkenntnisleitende Hypothese zuriickfallen, der im letzten folgen-
los fiir eine Befreiungspraxis der Nation und des Volkes bleibt. Der
Szientismus der analytischen Philosophie ohne politischen Rahmen, der
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Marxismus ohne historischen Rahmen und ohne Verbindung zum tat-
sichlich gegebenen BewuBtseinsstand des Volkes in einem Staat, und
die Historie ohne theoretisches Geriist, das sind die drei Irrwege, in
die die Philosophie in der Peripherie heute geraten kann und gerat.

5.9.1.5 Die Philosophie der Befreiung beansprucht, das Wesentliche
der oben genannten Position zu iibernehmen. Sie tut dies in einer rezi-
pierenden, aber nicht eklektischen Haltung. Sie beansprucht, einen
Diskurs zu verfolgen, der die oben erorterten Diskurse einschliefit,
ohne ihre Natur zu zerstdren, der ihnen aber ihren authentischen Sinn
zuriickgibt. Sie beansprucht weiterhin, das griechische Naturver-
standnis, die mittelalterliche Theologie und die moderne wissenschaft-
liche Mentalitit des Zentrums historisch-philosophisch zu iiberwin-
den, indem sie an einer Anthropologie arbeitet, einer Philosophie, die
als ihr Zentrum die freie Person als Exterioritiit, die Person des Unter-
driickten hat. Aus diesem Grunde ist die Politik im ethisch-metaphysi-
schen Sinn ihr ureigener Kern, selbstverstindlich als die Politik des
Volkes, der ausgebeuteten Klassen.

5.9.2 Das Problem und die Hypothese der Philosophie der
Befreiung

5.9.2.1 Von allen Tatsachen alltiglicher Erfahrung in der Welt hat die
Philosophie der Befreiung eine Tatsache als den Ausgangspunkt eines
neuen Diskurses interpretiert. Seit 1965 gab es einige Philosophen in
Lateinamerika, die sich fragten, ob es moglich sei, in den unterent-
wickelten Lindern Philosophie zu betreiben. Etwas spiter wurde die
Frage auf eine andere Art und Weise gestellt: Ist es moglich, in einer
abhingigen und beherrschten Kultur authentisch zu philosophieren?
Das heifit, die Tatsache der Unterentwicklung und Dependenz und die
Tatsache der Philosophie scheinen sich gegenseitig auszuschlieBen
oder zu bedingen. Diese Tatsachen verwandelten sich in ein Problem,
in das zentrale Problem der Philosophie der Befreiung: Ist eine lateina-
merikanische Philosophie mdglich? Mit der Zeit verdnderte sich die
Frage: Ist eine lateinamerikanische, afrikanische oder asiatische Phi-
losophie der peripheren Welt moglich?

5.9.2.2 Der vor einiger Zeit verschollene Peruaner Augusto Salazar
Bondy antwortete eindeutig: Nein! Nein!, weil eine beherrschte Kultur
so ist, daB in ihr die Ideologie des Herrschers durch die Unterdriickten
angenommen wird — durch die Kolonisierten, wiirde Memmi sagen.
Das Problem 16st sich durch eine einfache Verneinung. Dennoch gibt
es eine andere Moglichkeit, eine affirmative Moglichkeit. Sie wurde
als Arbeitshypothese entwickelt.
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5.9.2.3 Diese Hypothese wurde unter dem Titel einer »Philosophie
der Befreiung« durch eine Gruppe von argentinischen Theoretikern
verfolgt. Die Hypothese lautet: Es scheint moglich, in der Peripherie
zu philosophieren — in unterentwickelten und abhéngigen Nationen,
in beherrschten und kolonialen Kulturen, in einer peripheren Gesell-
schaftsformation — unter der Bedingung, daB der philosophische Dis-
kurs des Zentrums nicht imitiert, sondern daf ein anderer Diskurs ent-
deckt wird. Um radikal anders zu sein, muB dieser Diskurs einen an-
deren Ausgangspunkt haben, andere Themen verfolgen und aufgrund
einer anderen Methode zu unterschiedlichen Folgerungen kommen.
Das ist die Hypothese. Die vorliegende Arbeit will einen Umrif des-
sen zeigen, was das erste theoretische, provisorische philosophische
Gertist eines solchen Diskurses sein miifite. Das heif8t, es ist notwen-
dig, die Konflikte nicht nur nicht zu verstecken, sondern an den Ge-
gensitzen Zentrum/Peripherie, Herrscher/Unterdriickter, Totali-
tiat/Exterioritdt anzusetzen und von hier aus alles, was bisher ent-
wickelt wurde, neu zu durchdenken. Und dariiber hinaus ist es not-
wendig, zu denken, was noch nie gedacht wurde: den ProzeB der Be-
freiung der abhingigen und peripheren Lander. Das Thema ist die Pra-
xis der Befreiung. Die Option fiir diese Praxis ist der Anfang des philo-
sophischen Protodiskurses. Die Politik fiihrt zur Ethik, welche zur
Philosophie fiihrt.

5.9.3 Die theoretische Struktur der Philosophie

5.9.3.1 Dieses Buch ist ein erster, schwacher und vorlaufiger Versuch,
in Kiirze einige mogliche Thesen dariiber aufzustellen, was eine theo-
retische Struktur der Philosophie der Befreiung beinhalten muB. Die
theoretische Struktur mufl die wesentlichen Kategorien und die not-
wendigen Momente des Diskurses enthalten, der mit diesen Katego-
rien etabliert wird und der niemals die Ebene der Realitit (der Welt
und des Kosmos als Natur und Kultur) verlidt. Diese Struktur ist der
Ansatzpunkt einer Interpretation der Interpretation, nicht des Interpre-
tierten.

5.9.3.2 Die theoretische Struktur ist, obwohl abstrakt, selbst ein Dis-
kurs. Wir beginnen seine Entfaltung mit seiner Geschichte (Kap. 1),
mit der Beschreibung einer Tatsache, der Philosophie in diesem Falle,
ihrer Entwicklung in der menschlichen Geschichte. Alle anderen The-
men der theoretischen Struktur miissen diese historische Beschreibung
beriicksichtigen. Was einzigartig an der historischen Beschreibung der
Philosophie der Befreiung ist, ist der Gebrauch solcher Kategorien wie
Zentrum/Peripherie, unterdriickte Klassen/Klassen des Volkes. Jede
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Beschreibung muf einer historischen Methode folgen, die sich an
einen ideologischen/nicht-ideologischen Standard des Kritizismus
hiélt. Es ist z.B. heutzutage unméglich, das Problem der imperialisti-
schen Ideologie der nationalen Sicherheit auszusparen, welche die
Ausiibung der weltweiten geopolitischen Macht rechtfertigt.

5.9.3.3 Zweitens durchdringt der Diskurs das, was Metaphysik ge-
nannt wird, wenn er eine Ethik ist, oder das, was Ethik genannt wird,
wenn er eine Metaphysik ist (Kap. 2), wo Kategorien beschrieben wer-
den — so kurz wie moglich, aber doch ausreichend —, die dem konti-
nuierlichen Diskurs einen strukturellen Beitrag zur omnitudo realitatis
(der Wirklichkeit im vollen Sinn) erlauben. Unter diesen Kategorien
besitzen einige Prioritit. Die Basis bildet die Totalitit (das Ontologi-
sche; 2.1). Von primérer Bedeutung ist die Exterioritit (das Metaphysi-
sche oder das Ethische; 2.4); die Proximitit (2.1) erklirt sich aus der
Exterioritit. Die Vermittlung (2.3) ist die ontische Ebene (welche
nicht die Ebene der Substantivitit ist, die kosmisch oder wirklich ist).
Die Entfremdung (2.5) ist rein negativ, passiv. Die Befreiung (2.6) ist
die operative, anadialektische Kategorie, die aller vorhergehenden zu
ihrer Erklarung bedarf (und wir brauchen sie, um die Praxis der realen
historischen Befreiung zu beschreiben, die das zentrale Thema unserer
Reflexion ist).

5.9.3.4 Drittens richtet sich der Diskurs auf die Ebene der Praxis. In
ihr gibt es privilegierte Momente wie die Politik (3.1) und die Sexuali-
tit (3.2) mit der Pidagogik (3.3), die zwischen ihnen vermittelt. Der
Antifetischismus (3.4) ist eine Art Summe, die die vorigen drei Mo-
mente als Verabsolutierung oder Kritik der politischen, erotischen
oder padagogischen Systeme integriert. Sie beinhaltet diverse Bezie-
hungen, die durch die Exterioritéit angereichert werden.

5.9.3.5 Viertens setzt die Poietik oder die Philosophie der Produktion
den Diskurs in der Praxis oder unter den Bedingungen der Praxis als
Verhiltnis Mensch-Natur fort, von der Natur und der Kategorie der
Substantivitit ausgehend, um sich selbst den ersten Ebenen der Poietik
zu offnen, der Funktion der Signifikate oder der Zeichen — der Se-
miotik (4.2). Wie die Padagogik zwischen Politik und Sexualitit ver-
mittelt, so ist dic Okonomie (4.4) die primire Vermittlung zwischen
Praxis und Poiesis oder Technologie (4.3). Die Politik gibt der Okono-
mie praktische Kriterien; die Okonomie gibt der Technologie oder
dem Design die grundlegenden Kriterien. Die Technologie (d.h. die
Industrielle Revolution) beeinfluBt die Wirtschaft, welche die Politik
beeinfluBt. Jede naive Vereinfachung ist ideologisch (4.4.3.6).



Die Philosophie der Befreiung 189

Schema 5.9.3.5

. Techno-
Okonomie ,
logie

| 3 /,/
N o
~ a - b
\'-‘..__ -

a materielle Bedingung; b praktische Bedingung

5.9.3.6 Die theoretische Struktur der Philosophie wird durch die Re-
flexion auf den Diskurs selbst in einem methodologischen Metadis-
kurs vervollstindigt. Die Methoden sind differenziert, sie hingen von
den Aktivitdten ab, die sie ergidnzen, oder von den Objekten, mit denen
sie sich beschéftigen. Wir unterscheiden daher die Real- und Idealwis-
senschaften (5.1), die dialektische oder ontologische Methode der To-
talitit (5.2), das analektische Moment der Exterioritidt (5.3) und die
praktischen (5.4) und poietischen (5.5) Methoden, die wir als Katego-
rien der Humanwissenschaften (5.6) benutzen. Die methodische Ent-
fremdung ist die Ideologie (5.7) auf den verschiedenen Ebenen. Thr
Gegenstiick ist die kritische Methodologie (5.8). Die Philosophie der
Befreiung gehort zu den kritischen Methoden. Thre Methode ist nicht
operativ oder produktiv, sondern theoretisch, spekulativ. Im Gegen-
satz zu den Real- oder Idealwissenschaften beschiftigt sie sich selbst
nicht nur mit dem ontischen, sondern auch mit dem ontologischen Be-
reich; im Gegensatz zur negativen dialektischen Methode beschiftigt
sie sich mit dem metaphysischen Bereich der Exterioritit. Thr Thema
ist daher die omnitudo realitatis: alles. Thr Ausgangspunkt ist eine
ethisch-politische Option zugunsten der Unterdriickten in der Periphe-
rie: Respekt fiir die Exterioritit des Anderen; in der geopolitischen
und gesellschaftlichen Sprache hort sie auf das Wort des Anderen. Die
wesentlichen Kategorien, die sie benutzt, wurden in Kapitel 2 und 4.1
beschrieben. Thr Prinzip ist das der Analogie (und nicht nur das von
Identitdt und Differenz). Die Logik der Befreiung muf erst noch ge-
schrieben werden; dies wird mit jedem Tag notwendiger.

5.9.4 Ein Modell fiir die philosophische Reflexion

5.9.4.1 Im Vorwort dieses Buches sagten wir, daB sich dieser theoreti-
sche Aufrifi der Philosophie an den Anfianger in Sachen Philosophie
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der Befreiung richtet. Tatsdchlich will er jedem von Nutzen sein, der
anhand des Fortschritts der Philosophie der Befreiung denken lernen
mochte. Fiir den Anfinger schlagen wir daher ein Modell fiir die Pha-
sen der logischen Entwicklung vor, die der impliziten Logik der Be-
freiung bei der Bearbeitung eines Themas entsprechen. Der Philosoph
muB iiber alle Themen reflektieren konnen. Weil die Themen unend-
lich sind, die Zeit aber kurz ist, ist es nitig, zu wissen, wie man die
Zeit weise zu nutzen hat, um die fundamentalen Themen der Epoche
zu wihlen, in der wir leben. Es ist notwendig, zu wissen, wie man die
Zeit weise nutzt, um sich mit den Kidmpfen des Volkes und der unter-
driickten Klassen in der Peripherie zu befassen. Es ist notwendig, zu
wissen, wie man die Zeit weise nutzt, um auf ihre Stimme zu horen;
ihre Vorschldge, Forderungen, Sitten, Poesie, ihre Erfolge und ihre
Riickschldge. Es ist notwendig, zu wissen, wie man die Zeit weise
nutzt und sekundire Themen beiseiteschiebt, die zwar modisch, aber
iiberfliissig und unnétig sind, die nichts mit der Befreiung der Unter-
driickten zu tun haben.

5.9.4.2 Einiges muBl zu den Kriterien gesagt werden, mit denen die
Themen fiir die Reflexion ausgewihlt werden. Das erste absolute Kri-
terium ist: es muB ein reales Thema sein, und unter den realen eines
von den wesentlichen, und unter den wesentlichen eines von den drin-
gendsten, und unter den dréngendsten eines der Themen mit Transzen-
denz, und unter diesen eines, was sich auf die Volker bezieht, auf die
Masse der Menschen, die Unterdriickten, die am Rande des Todes, des
Hungertodes, der Verzweiflung leben. Das politische, 6konomische,
technologische Thema ist ein Zyklus von Themen, mit denen sich die
Philosophie heute beschiftigt. Aber es ist ebenso wichtig zu wissen,
wie man falsche Themen ablehnt und wie man fruchtbare Themen aus-
wihlt. Die Philosophie des Zentrums gibt uns einen breiten Uberblick
iiber falsche Probleme unter diversen Titeln und Untertiteln. Seine
Philosophen erscheinen manchmal als Hofnarren des Systems, das sie
durch ihre Witzeleien und logischen Spielchen mit leichter Hand un-
terhalten. Das sind die Themen der Sprachphilosophie, der Wortspie-
le, die den Schrei der Unterdriickten auf das Schweigen reduzieren.
Sogar den Schmerz der Unterdriickten konnen sie nicht interpretieren.
Ideologische Themen diirfen nicht behandelt werden, es sei denn, um
zu zeigen, wie und warum sie ideologisch sind. Die phdnomenologi-
sche Ontologie, ein guter Teil der analytischen Philosophie und be-
stimmte dogmatische Marxismen sind Luxus oder geistiges Feuer-
werk. Sie sind keine Themen der Philosophie der Befreiung. Wenn
einmal ein Thema oder eine Tatsache gewahlt ist, kann man beginnen,
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einen prazisen Diskurs zu entfalten, der manchmal erlduternd, manch-
mal beweisend und immer kritisch ist. Seine Absicht ist es, die Neben-
straBe oder, wenn moglich, die HauptstraBe zu beleuchten.

5.9.4.3 Das Modell des Diskurses der Philosophie der Befreiung ist,
obwohl es eine Methode fiir die theoretische Reflexion ist, der prakti-
schen und poietischen Erkenntnis analog, weil es analektisch ist. Die
kritischen Humanwissenschaften schlieBen sich immer enger an die
Methoden der Philosophie an, aber die Philosophie wird Distanz hal-
ten aufgrund der verschiedenen Techniken, die zur Erkldrung der Hy-
pothesen verwendet werden. In unserem Fall kommt (y) das Thema
der Reflexion (d in Schema 5.4) aus der Realitit, als Anspruch der Ex-
terioritit (B) in der Alltdglichkeit oder der Lebenswelt (A). Die Reali-
tit fiir die Philosophie der Befreiung ist immer — direkt oder indirekt
— die Praxis der Befreiung und alles, was sie behindert oder befordert.
Weil die Praxis die wichtigste Realitit ist, determiniert die Praxis des
Philosophen die Art und Weise der Problemstellung (b). Wird das Pro-
blem von den ontologischen Anspriichen des geltenden Systems aus
(A) interpretiert, wird alles als ideologischer Schein reflektiert. Wird
das Problem von den Anspriichen der Exterioritit aus definiert (B),
wird es zum realen, historischen Problem mit spekulativen und opera-
tiven Moglichkeiten. Wird das Problem kritisch definiert, wird es so-
wohl mit der theoretischen Struktur der Philosophie als auch mit der
durch Erfahrung und Wissenschaft vermittelten Realitit konfrontiert,
von der aus die Hypothese der philosophischen Reflexion (c) entsteht.

5.9.4.4 Ist die Hypothese bestimmt, entfaltet sie das wesentliche Mo-
ment der philosophischen Methode (d). Zuerst wird das Thema in der
Totalitdt (2.2) situiert. Dann wird es als Vermittlung (2.3.) gedacht.
Dann wird es von der Exterioritit (2.4) aus in Frage gestellt. Dann
wird es in negativer Absicht als Entfremdung (2.5) oder nicht als Ent-
fremdung beurteilt. SchlieBlich werden die realen Bedingungen der
Moglichkeit der Befreiung (2.6) dessen, woriiber nachgedacht wird,
beschrieben. Die SchluBlfolgerung oder die Explikation ist die klare
Erkenntnis eines Themas als realer Tatsache in Struktur und Kontext.

5.9.4.5 Die Schlufifolgerung, die thematische Erkenntnis, bricht in die
Realitit als Aufklarung der Praxis oder der Poiesis der Befreiung ein.
Die philosophische Schluflfolgerung befruchtet und verindert die Rea-
litat, eine Transformation, die die Konstitution der Weltgeschichte bil-
det. Andererseits verdndert die Integration neuer Kriterien in die theo-
retische Struktur auch diese selbst. Der Bezug der Philosophen auf die
Befreiungspraxis und ihre Arbeit bei der Definition einer prizisen
theoretischen Struktur erlaubt die Aufarbeitung eines neuen Themas
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mit mehr Quellen, mit Klarheit, Realismus und Kritik. Der Diskurs
erzeugt neuen Enthusiasmus, werden seine Ergebnisse verifiziert.

5.9.5 Beschreibung, Geltung und Relevanz der Philosophie der
Befreiung

5.9.5.1 Es ist schwierig zu beschreiben, was die Philosophie der Be-
freiung ist. Sogar die Suche nach Griinden fiir ihre Geltung scheint
eine ungeheuer grofle, unmogliche Aufgabe zu sein. Daher schlage ich
nur einige andeutende, approximative Uberlegungen vor. Die Philoso-
phie der Befreiung ist eine pddagogische Aktivitit, die aus einer Praxis
kommt, die thre Wurzeln in der Proximitit der Relation Lehrer-Schii-
ler, Intellektueller-Volk (des organischen Intellektuellen, wie Gramsci
sagen wiirde), im Volk selbst hat. Obwohl padagogisch, ist ihre Praxis
durch die politische (und die erotische) Praxis geprégt. Als Pddagogik
ist ihr Wesen dennoch theoretisch oder spekulativ. Die theoretische
Aktion, die poietische aufklidrende Aktivitit des Philosophen zielt (mit
vollem Einsatz und Risiko fiir das Leben des Philosophen) auf die Ent-
deckung und Darstellung aller Momente der Negation und der ganzen
Exterioritit, die der Gerechtigkeit ermangelt. Aus diesem Grund ist
sie eine analektische Padagogik (2.4 u. 5.3) der Befreiung. Das heiBt,
daB sie das Lehramt im Namen des Armen, der Unterdriickten, des
Anderen ausiibt (2.4.6), im Namen dessen, der als Opfer des Systems
dessen Fetischismus bis zur Totalisation bezeugt und den Tod der Sy-
stems in der Befreiungspraxis der Unterdriickten ankiindigt. Alle
Dinge im Licht des provozierenden Wortes des Volkes zu reflektieren
— des Wortes der Armen, der kastrierten Frau, des Kindes, der kultu-
rell unterdriickten Jugend, der Alten, die durch die Konsumgesell-
schaft verelenden — in einer unendlichen Verantwortung und in der
Gegenwart des Unendlichen, das ist die Philosophie der Befreiung.
Die Philosophie der Befreiung muf der Ausdruck eines kritischen Ge-
wissens von groffitmoglicher Reichweite sein.

5.9.5.2 Wenn einem die dialektische Methode eine Annidherung an die
Basis der wissenschaftlichen Erkenntnis selbst erlaubt, dann erlaubt
die Tatsache der Anniherung an die Exterioritit des Systems der Tota-
litédt ein hochstmogliches kritisches Gewissen. Wenn die Philosophie
der Befreiung die Reflexion auf die Praxis der Befreiung in ihrer Mili-
tanz als Status des organischen Intellektuellen im Volk ist, wird die
Philosophie zur Kritik der Kritik transformiert, einer radikalen, meta-
physischen Kritik jenseits der dialektischen Kritik. Daher bringt die
Philosophie den Tod — den Tod der alltiglichen, sicheren Naivitit des
Systems. Sie tragt ein Risiko, das Risiko des Todes, weil diese Philo-
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sophie als Opfer im System und als Zeuge fiir eine neue Ordnung auf-
tritt. Sie formuliert eine starke Provokation — die Provokation der Un-
terdriickten, die jetzt mit dem theoretischen Verstindnis der Struktur
des herrschenden Systems bewaffnet sind.

Schema 5.9.5

Phi]osophje

*

a organische Praxis des Philosophen mit dem Volk; b theoretische Formulierung
der Wirklichkeit; ¢ Militanz im Prozef der Befreiung

5.9.5.3 Welche Folgen hat dieses methodische Denken? Ich wiederho-
le hier nur, was ich einem Studenten 1975 in Bogota geantwortet habe,
als er mich fragte: »Welche Garantie kann ich fiir die Relevanz der Phi-
losophie haben?« Die absolute Sicherheit eines 2+2=4 wird die Philo-
sophie nie besitzen, und zwar nicht, weil sie nicht methodisch wire,
sondern weil ihr Thema von der Menschheit, der Geschichte, der
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Realitit der Freiheit abhdngt. Dennoch gibt es viele Faktoren, die ihre
Relevanz zeigen. Schauen wir uns einige von ihnen an.

5.9.5.4 Die Relevanz einer Philosophie kann durch ihr negatives kriti-
sches destruktives Vermogen gezeigt werden. Es scheint so, dafl die
Philosophie der Befreiung ein ungeheures destruktives Potential hat,
weil sie nicht nur kritische Methoden annimmt (so wie die analytische
Philosophie, der Marxismus, die kritische Theorie usw.), sondern
auch zusitzlich zu den kritischen Methoden von einem neuen Ge-
sichtspunkt aus, von den Unterdriickten ausgeht.

5.9.5.5 Positiv muB eine Philosophie ein effizientes theoretisches und
konstruktives Vermogen besitzen. Es scheint so, dafl die Philosophie
der Befreiung die Formulierung einer minimalen theoretischen Struk-
tur der Philosophie durch ein Provisorium erreicht, das es erlaubt,
liber die dringendsten Themen fiir die unterdriickte Peripherie, fiir die
unterdriickten Klassen, fiir die Frauen und die Jugend zu reflektieren.

5.9.56 Es scheint so, daB die durch die Philosophie der Befreiung be-
handelten Themen realistisch sind: die Praxis der Militanten im Pro-
zef der Befreiung der Peripherie. Durch eine Erklarung der Themen
der Philosophie der Befreiung verstehen die Militanten, und sogar die
einfachsten und am wenigsten gebildeten unter ihnen, ihre Situation
und ihre Probleme besser. Aufklarung fiihrt zur Mobilisierung. Meta-
physisch — d.h. ethisch und psychologisch — ist es leicht versténdlich:
der einfache Analphabet, der sich durch den Gebrauch der Sprache die
Wirklichkeit aneignet; der Campesino oder Arbeiter, der tiber die tat-
sdchliche Situation seiner Unterdriickung reflektieren und einen, wenn
auch strategisch unreifen, Weg der Befreiung verfolgen kann.

5.9.5.7 Es scheint so, daB der Diskurs der Philosophie der Befreiung
nicht zu sich selbst im Widerspruch steht; er hat eine eigene Systema-
tik, die Logik der Anreicherung, welche die Manifestation der Koha-
renz ist.

5.9.5.8 Aus einem historischen, empirischen Blickwinkel: Wenn die
Philosophie kritisch ist, wenn sie das System kritisiert, dann muf das
System die Philosophie kritisieren und sie verfolgen. Philosophen, die
das praktizieren, wurden zum Ziel von Bomben; sie wurden von ihren
Universititen entlassen, aus ihrer Heimat vertrieben; sie wurden
durch die Agenten des Imperialismus, des Faschismus und der extre-
men Rechten zum Tod verurteilt.

5.9.5.9 In jedem Fall muB sich die Philosophie zu ihrer Zeit immer
selbst rechtfertigen. Ihre Rechtfertigung war ihre Klarsichtigkeit; ihre
Klarsichtigkeit war ihre Handlungsféhigkeit, ihre Handlungsfiahigkeit
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war ihr Realismus; ihr Realismus war der Ursprung ihrer Lebensfihig-
keit, ihre Lebensfahigkeit war die Frucht der Praxis. Die Praxis der
Befreiung war der Grund fiir die Ablehnung, fiir die Nichtakzeptanz
durch das System. Die Exterioritit ist die unergriindliche Quelle der
Weisheit, des gesunden Menschenverstandes, des unterdriickten,
armen Volkes. Das Volk ist der Lehrer der Weisheit, und Philosophie
ist Weisheit. Mit Pedro Mir, dem karibischen Dichter, wollen wir in
seinem »Gegengesang an Walt Whitman« singen: Jetzt/ ist die Stunde
des Gegengesangs gekommen./ Wir die Eisenbahnarbeiter,/ wir die
Studenten,/ wir die Bergleute,/ wir die Landarbeiter,/ wir die Armen
der Erde,/ die Masse des Volkes in der Welt,/ wir sind die Helden der
alltdglichen Arbeit,/ mit unserer Liebe und unserem Wert,/ getragen
von der Hoffnung. «
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6. Stichwortverzeichnis

Abgrund 3.4.1.1

das Absolute 3.4
(— Antifetischismus)

absolutes Wissen 1.1.7.2

Asthetizismus 2.4.5.2 / 4.2.8.4/
5.7.2 (—1deologie)

Asthetik 4.2.8.3-4 / 4.2.9.3
— der Befreiung 4.2.8.4
— des Volkes 3.2.6.2 / 4.4.9

Alltigliche Dialektik 2.2.8

— Methode 4.36.3 / 4.4.3.5-6 /
52/56.2

Alltaglichkeit 2.3.4. / 5.1.1
(—unkritisch)

Alteritit 2.4.4.1 / 4.1.5.2
(—Exterioritit, Metaphysik, der
Andere, Andersheit)

an sich 4.1.4.1 (—Wesen, Realitit,
Substanz, Ding)

anadialektisch 2.6.9.3 /5.3 /54 /
582

analektisch 5.3 /5.3.1/5.3.4/56.2

Analogie 2693 /3.1.93-4/4.16.1/
4292/53

Anarchie 2.1.2.2 / 2.6.5.1

der Andere 2.1.2 / 2.4.4-5/2.56/
4.155/531
— absolut 3.4.4.3-5
— als anderer 2.4.7.3
— politisch 3.1.3.1
— als Volk 2.4.5

Andersheit (— Alteritit)

Von-Angesicht-zu-Angesicht 2.1.5.1 /
2.2.1.1 (—Exterioritit,
Unmittelbarkeit, Person,
Proximitit)

Antifetischismus 3.4. / 3.4.1.2
(— Metaphysik)

Anti-Odipus 3.5.7

Antlitz2.1.4.3/24.2/2442/
2451/256/266/4399
(— Proximitit)

Apokalypse 2.6.1.1 / 4.26.1 / 53.2
(—Offenbarung)

apodiktisch 5.1.2 / 5.2.1

apophantisch 4.2.3.3 / 5.1.2 / 5.2.1

Arbeit 4.3.9.2 / 4.4.3.5 (— Dialek-
tik, Okonomie, Ontologie)

Arbeit/Werk 2.3.2.3 /26173 /
4311/434/4.4.2/447/
4.491 (—Kultur, Okonomic,
Distanz, Vermittlung, Poiesis,
Maéglichkeit, Praxis, Dienst,
Gottesdienst)

— befreiend 4.4.9.2 (— Dienst)
archdologisch 2.1.4.3 / 2.16 / 34.1.1
Arme, der 4.2.8.1 (— Exterioritiit,

Nichts, Unterdriickter, der

Andere)

Armee 1.1.1 / 1.1.5.1 (—Soldat)

— imperialistische 3.1.6.3

— nationale 3.1.6.3
Art4.1.45-6/4.154
Artefakt 4.3.1.2 /4.3.4.5/4.3.51/

4.36/4.36.1/4.36.5

Atheismus 4.3.2 /3.4.4/26.2.3/
3433/3443

Autoerotik 2.5.8.2 / 3.2.5.3

AuBerhalb 2.4.3.1/2.472/261.1/
3131/324.1/3.24.3

Barbarei 1.1.4.1 / 4.3.66
Bedeutung 2.3.5 / 2.3.7-8
Bediirfnis 4.3.3 |
Bediirfnis nach dem Anderen
3.2.3.1-2
— zur Alteritidt 2.4.9.3 /
264.1/2682/323.2/
4.1.5.4 (—Liebe)
— zur Totalisation 3.2.3.1
Befreiung 2.6 (—Metaphysik,
Philosophie, Poiesis, Praxis,
Dienst)
— der Asthetik des Volkes
4.3.8.9 (—Kunst, Asthetik,
HiaBlichkeit)
— Erotik 3.2.7
— vom Imperialismus 3.1.7
— national 3.1.8
— Okonomie 4.4.8
— der Semiotik 4.2.8
— der unterdriickten Klassen
3.1.8
— des Volkes 3.1.8
— der Volkskultur 3.3.8
— des Zeichens 4.2.9
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Befreier 2.6.9.2 (— AuBlerhalb,
Befreiung, Dienst)

Begriff 2.3.7.2

begriffliche Struktur 2.3.8.3
— eidetisch 2.3.8.3 (— Sinn)
— linguistisch 4.2.4.2

Beratung 5 / 4.4

Beriihrung 3.2.4.1 (—Empfindung,
Sexualitit)

Bewertung 5.5.4

Bezeichnetes 4.2.3.3 / 4.2.4.3

Bezeichnendes 4.2.3.3 / 4.2.4.3

Botschaft 4.2.5.2

Bourgeoisie der Peripherie 4.4.8.3

Bild, Portrait 3.3.6 (— Antlitz,
Maske)

Christentum 3.4.3.2
Christen 1.1.6.2
Code 4.2.34/4.24.2/4.2.5.2
— Kkategorialer 4.2.3.4
Codifizierung 4.2.5.3
(— Decodierung)

Darstellung 2.4.7.4 / 2.6.1.1 /
2633/4.26/4.282-4/
4.2.9.3 (— Offenbarung)

— erotische 3.2.9.3

Dasein 1.1.7.2 (— Entitit, Existenz)

dasselbe 1.1.7.2

Daten 5.1.3/ 4.1.2.2

Decodierung 4.2.8.2-3
(— Codifikation)

Denotation 4.2.4.3 (— Konnotation)

Dependenz 4.4.6.2

Design 4.3/4.3.2/4.32.5/55

Destrukturierung 2.6.4.3
(— Zerstorung)

Determination 2.2.3.4 / 4.1.5.2
(— konstitutive Merkmale)

Detotalisation 3.4.1.2
(— Antifetischismus, Kritik)

Dialektik 2.2.8 / 4.3.7.57 /5.2 /
52.1/582

Diener 4.1.8.4 (—Herr, Knecht)

Dienst 2.67.3 /3.1.9.5/3.46.2/
3.481/3485/4.392
(—Kault, Kultur, Befreiung,
Poiesis, Praxis, Werk)

Differenz 2.2.5.3 / 4.1.5.5
(—Identitit)

Stichwortverzeichnis

Ding 2.2.1/2.2.4/2.381/
34734/41.22/414.1/
4.152/4.1.55
— kulturelles 2.3.2.2 / 4.1.2.2
(— Artefakt)

— naturales 4.1.2.2
— sinnhaftes 2.2.3.3 /2.3.2.2 /
2.38.2 / 2.5.7 (— Artefakt)

Distanz 2.1.3/2.3.2/4.3.6.2
(—Naibhe, ontische)

Divergenz 2.4.3 /2.2.4/2.53/
3.272/4.155/531

Dualismus (von Leib und Seele)
3223

Eigentlichkeit (Authentizitit) 2.5.2.1
Eigentum 2.5.5.2-3 / 2.5.9.2
Einklammerung 3.4.9.4
Empfindung 2.3.6.2-3 / 4.1.5.3
(— Dualismus, Wahrnehmung)
Entdeckung des Sinns 2.5.3-5
Entfremdung 2.5 / 2.5.5
— von Design und Technologie
438
— international 3.1.5
— kulturell 3.3.6
— national gesellschaftlich 3.1.6
— péadagogisch 3.3.5
— politisch 3.1.5-6
Entitit 2.3.8.3-4 (— Entdeckung,
Phinomenalitit, Realitit)
entwerfend 5.5.1
epische Poetik des Volkes 4.2.9.3
Epiphanie 2.6.1.1 /3.4.8.1 /4.2.2.1 /
4.2.8.1 (—Manifestation,
Phinomen, Offenbarung)
Erfahrung 5.1.2
Erfindung 2.6.7.3 / 2.6.8.1
Erkldrung 5.1.2
Eroberung 1.2.1
Erotik 3.2-4 / 16.2/59.3.4
— herrschende politische 3.2.6
— des Volkes 3.2.9.2
erotische Zirtlichkeit 3.2.4.1
erotisches Paar 3.2.8.2-3
erotischer Rhythmus 3.2.4.2
(— Distanz, Proximitit)
Erotizismus 3.2.6 / 5.8.2
(—Ideologie)
Eschatologie 2.1.3.2 /2.1.4.3 / 2.1.6



Stichwortverzeichnis

es gibt 2.2.3.3 (— Exterioritit,
Realitit)
ethisches Gewissen 2.6.2.2
ethisch-politische Option 5.6.3
(— Humanwissenschaften)
Ethik 5.3.2 / 5.9.1.1 (— Metaphysik)
— des Gesetzes, Tugend 2.5.9.1
Evolution 4.1.4.6-7 / 4.1.5.1
Ewigkeit 1.1.5.2 / 3.4.5.2 / 4.1.3.3
Existenz 3.4.7.2
Existential 2.2.4
Expansion, dialektische 2.5.4.3
Expression 4.2.3
Exterioritit 2.4 / 2.6.3.3 / 5.3.2
(— AuBerhalb, von-Angesicht-
zu-Angesicht, innere
Transzendentalitidt, Metaphysik,

der Andere, der Arme, Realitiit)

— absolute 3.4.4.5

— nicht designed 4.3.6.4-7
— erotische 3.2.3

— OSkonomische 4.3.4

— national gesellschaftliche,
klassenméiBige 3.1.4

— padagogische 3.3.3

— pidagogisch-politische 3.3.4
— poietische 4.3.7

— politische, weltweite,
nationale 3.1.3

— semiotische 4.2.9.1

Faschismus 1.1.7.2 / 3.1.5.2 / 3.1.7.3
Fehler, Laster 2.5.8.1
. Feier (— Fest)
Feind 2.5.6.2 (—der Andere)
Fest 2.16/3.49
— der Herrschaft 3.4.9.4 /
4221
Fetisch 2.5.1.2 / 3.4.2.1
Fetischisierung 3.4.1.1 / 3.4.2
Fetischismus 2.6.2.3 / 3.4.3.2 /
3.4.5.2
Forderung des Anderen 2.4.4
(—Provokation, Offenbarung)
Frau 3.2.5.1 / 3.2.7.2 (— Mutter)
— unterdriickte 3.2.9.4
— des Volkes 3.2.6.3
Frauenmord 3.2.1.1 / 3.2.5
Freiheit 1.16.2 /2.3.9/2.46/ 56.2
— kreative 3.4.6.1-2
(— Schopfung)
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— distinkte 2.1.2.1

(— Unterschied)

— metaphysische 2.4.6

(— Exterioritit, Nicht-Sein,

Nichts, der Andere)

— ontische 2.3.9
Freude 3.4.9.2-3/3.4.9.5
Friedensbewegung 4.1.8.6
Fruchtbarkeit 3.2.8.3 / 3.3.3.1 /

3.4.7.2 (— Schopfung, Zeugung)
Funktion (Funktionalitit) 3.1.2.2 /

4143/4233/4.2.35/

4.3.2.5 (—Kohirenz)
Funktionalismus 2.2.5.1 / 5.6.3

Gehorsam 2.6.8.3
Geisel 3.4.4.4/59.5.2
(— Herrlichkeit, Zeuge)
Geld 3.4.3.2 (— Fetischismus)
genetisch 4.1.4.5-6
Geopolitik 1.1
Gerechtigkeit 2.5.8.3 / 26.2.3
— erotische 3.2.9.3
— befreiende 2.6.8.3
Geschichte 1/59.3.2
— der Sprache 4.2.4.3/4.29
— der Natur 4.1.2.3
— der Philosophie 1.1.3/5.9.4.5
— der Welt 5.9.4.5
Gesellschaftsformation 3.1.2.3 /
315-6/4.437
(— Produktionsweise)
Gewalt 2.574 /3.26.3
Gewissen
— ethisches 2.6.2
(— moralisches Gewissen)
— ideologisches 4.2.7.4
— Kkritisches 3.3.8.1/3.38.4 /
4.285
— moralisches 2.6.2.1
GewiBheit 2.5.4.1
Glaube 1.1.7.2 /247 /2683
(— Horen der Stimme des
Anderen, Vernunft,
Offenbarung)
gottlich 1.1.5.2 / 3.4
Gott ist mit uns 3.4.2.2
Gott ist tot 1.1.7.3 / 3.4.3.1 (—das
Absolute, Antifetischismus,
Schopfung, Exterioritiit, der
Andere)
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Gottesdienst (—Kult)
Grenze 1.1.1 (— Horizont, Kontrolle)
Grund 2.2.3.2/2.2.52/2.273
(— Sein, Ontologie, Projekt)
— metaphysisch 3.1.9.3
(— Zukunft, Utopie)
Giite 2.6.9.1

habitueller MifSbrauch 2.6.8.1

HaBlichkeit 2.4.5.2 / 2.66.3 /
4.2.84 / 4.38.9 (—Kunst,
Schonheit, Asthetik)

Haf} 2.5.8.2

Haus 3.2.8/4.164

heilig 2.6.2.3 (—der Andere)

Hermeneutik 3.1.6.1
(— Interpretation)

Herr 2.57.1/4.1.7.2
(— Entfremdung, Herrschaft,
Sklave)

Herrlichkeit 3.4.4.4

Herrschaft 2.5.7-8 / 3.1.5.4 / 3.2.6

Historismus 5.9.1.4

Horen der Stimme des Anderen
1.16.2/26.2-3

Horizont 2.2.2.1
— fundamentaler 2.2.3.2
(—Sein, Basis)

Hunger 2.4.3.4/2.56.1/3.1.5.5/
3461-2/4.162/4.4.34

Hoffnung 2.6.8.3

Idealismus 2.2.3.4 / 3.48.2
Identitit 1.1.5.2/2.2.5.2 /2.4.37 /
4.1.5.5 (— Differenz, Ontologie)
Ideologie 1.1.3.1/1.1.4/2.3.4.4/
3.365/4254/427/446/
472 1/57
— der Ideologien 2.5.4.3
(— Ontologie)
— machistische 3.2.5 / 3.2.8.4
— methodische 5.7.
Illegalitit 2.6.9
Imperialismus 1.2.4-6 / 3.1.5.1 /
3.1.54/317/3365/4.17/
4481
individuell 4.1.4.5/4.1.5.5
Information 4.2.5.2
innere Transzendentalitit 2.4.2.2 /
2.4.8 / 4.3.7 (— Exterioritit)
Innovation 2.6.7.3 / 3.3.3.3

Stichwortverzeichnis

Instrumentalisierung des Anderen
2.56
Interpretation2.3.5 / 2.3.6.2
— fundamentale 2.2.7.4
(— Hermeneutik, Sinn)
Inzest 3.2.5.1 / 3.2.9.1
Irrationalitit 4.1.7.3

Jildische Welt 1.6.2

Kapitalismus 2.5.9.3 / 4.1.86 /
4434/4438/4486
— abhingiger 3.16.3 / 4.46.2
— imperialistischer 1.2.4-6 /
4172
Kastration 3.2.7.1-2 (— Nicht-Sein)
Kategorien 2.4.1.1 / 3.1.6.1 / 56.2
— der Exterioritit 5.3.1
— linguistische 4.2.3.4
— der Substanz 5.1.3
Kind 3.3.3.1 (— Nicht-Sein, Nichts)
Kindschaft 3.3.3.1 -
Klitoris 3.2.4.2
Klugheit 2.68.3 / 5.4.1
Knecht 4.1.7.2
Korperlichkeit 4.1.5.2
Kohirenz
— formale 4.3.1 / 4.3.5
— mechanische 4.3.2
— organische 4.1.4.5/4.1.5.3
— substantielle 4.1.5.2
Kohision 4.3.5.1 (—Einheit des
Artefakts, Kohirenz)
Koitus 2.16.1 / 3.2.3.1/3.2.4.2-3 /
3.28.2
Kommunikation 4.2 (— Semiotik)
Kommunikationsmittel 2.5.7.4 /
3.1.51/3.34.2/3362
Komplexitit 4.1.4.3-6
Konnotation 4.2.4.3 (— Denotation)
Konstitution
— wirkliche 2.2.7.4 / 2.3.56/
2373/4.1312/4.155
— der Natur 4.1.6.1
— des Sinns 2.3.5.2-4
konstitutionale Einheit 4.1.3.5
— zusammengesetzte 4.1.3.5
— des Artefakts 4.4.4.1
konstitutives genetisches Schema
4.1.4.6 (— Konstitution,
genetisch)



Stichwortverzeichnis

kontingent (Kontingenz) 3.4.5.3-4
Kontrolle 1.1.1 / 3.1.5.1 / 3.1.5.3-4 /
3182/4.184
Konvergenz 2.4.3.7
(—Unterscheidung)
Kosmogonie 4.1.3.3
Kosmos 2.1.3.2 /2.2.3/2.232/
346/4.1.21-2/4131/
4.1.3.5
Krieg 1.1.1 / 2.5.7.5
Kritik, kritisch 2.3.4.4/4.283 /
511/524/595.2
— par excellence 5.3.3
— des Volkes 3.3.9.2
— der Philosophie 4.2.8.5 /
5952/5958
— der Religion 3.4.3.2
Kult 346.1-3/3481/3483-4/
3486/3492/349.5/
4.4.9.1 (—Dienst, Gottesdienst)
Kultur 4.3.1.3 / 4.36
— ideologische 4.2.7.1
— imperialistische 3.3.6.2
— der Massen 3.3.6.4
— nationale 3.3.4.1
— oligarchische 3.3.6.3
— des Volkes 3.3.1.1 /3.3.4.3/
338/4.272
— revolutiondre 3.3.9.5
— weltweite, neue 3.3.9.5
Kiinstler 4.3.2.3
Kunst 4.2.8.4 /4.366/4.4.3.7
(— Asthetik)
— Volkskunst 4.2.9.3 /4.3.2.4
Kuf 2.1.5.1/3.2.3.1

Leben 4.1.4.3-4/4.186

Lebensmittel 4.1.6.4

Legalitit 2.5.9

Liebe 2.6.8.2 (— Wunsch nach
Gerechtigkeit)

linguistische Einheit 4.2.4.2

Logik 2.4.3.5

Machismus 3.2.5 (—Ideologie,
Phallokratie)

mammarisch-oral 2.1.2 / 3.2.5.1

Manifestation 2.6.1.1 (—Ordnung,
Phinomen)

Marxismus 5.9.1.3
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Maske 2.56.1 / 266 / 3.3.6

(— Antlitz, Bild, HéBlichkeit)
Masochismus 3.2.4.1
MaB 2.58.3/2.68.4
Materialismus 3.4.8 / 4.3.4.2

— authentischer 3.4.8.3

— naiver 3.4.8.2 /4.1.2.1
Materie 3.4.8.1-3 (— Natur, Poiesis)

— erforschte 4.1.7.2

— fiir die Arbeit 3.4.5/

4111/434.2
Menschheit 3.4.6.1-2 / 4.16.2 /

4434
Merkmal 2.2.3.4/4.1.5.2

(—Konstitution, Wesen,

Wesensmerkmale)
Metaphysik 1.1.6.2 /2.4.3.3/2.49/

2492/261.1/324/34/

415575933

— Aktivitit 2.6.5.1

(— Befreiung)

— erotisch 3.2.1.2 / 3.2.3.2
Meta-Spezies 4.1.4.6 (— Evolution)
Metasystem 2.2.6.1
Methode 5

— analektische 5.3.1-3

(—Exterioritit, Freiheit,

Metaphysik, der Andere)

— dialektische 5.2 / 5.3.3

— ideologische 5.7

— kritische 5.8

— ontologische 5.2.4

— der Philosophie 5.9.1.1
Methodologie 5.9.3.6
Mitleid 2.6.8.2
Modell 4.3.4.5

— der Kommunikation 4.2.5.2

— der Okonomie 4.4.6.3

— der philosophischen

Reflexion 5.9.4

— der Politik 3.1.2.3

— der Praxis 5.4.3

— der Realwissenschaften

51.4-5

— des Universums 4.1.3.3
Moglichkeit 2.3.3.1 / 3.3.9.3 /

2.3.9.1-2 (— Vermittlung)
moglich 3.4.5.3-4 (— kontingent)
moralisches Gewissen 2.6.2.1
Mutter 3.2.5.1 / 3.2.7.2 (—Kind,

Frau)
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Nacktheit 3.2.4.1 (— Darstellung)
Nihe 2.1.2.1/2.1.2.4/23.23/
2.363/4.1.11/4211/
4.3.3.5 (—das Ontische, das

Proxemische)

Nahrung 4.1.6.4

Naivitit 2.3.4 / 4.37.4/5.1.1. /5.2.4
— des Wissenschaftlers
234.4/524

Nation 3.1.3-4
— abhingige 4.4.8.2

Nationalismus 3.1.3 / 3.1.4.1

Natur 2.59.2/4.1/4.34.3
(—Kosmos, natiirliches
Seiendes, Welt)

Negation der Negation 2.6.5.3 /
54.2

Negativitit des Seins (ontologische)
2.49.2

neue Heimat 3.2.8

Neuheit, Novum 2.6.8.1
(— Schopfung, Freiheit,
Innovation)

Nihilismus 3.4.4.1

Nicht-Sein 1.1.4.1/2.46.2
(—Barbarei, Exterioritit,
Freiheit, Nichts)
— phallisches 3.2.7.2
(— Kastration)
— pidagogisches 3.3.4.2

Nichts 1.1.4.1 /2.46/3.4.4.1
(— Exterioritit, Freiheit, Nicht-
Sein)

Objekt 2.3.3.3
— sexuelles 3.2.3.1-2 / 3.2.5.1
(— Frau)
Odipus 3.2.5.2/3.3.4.2/3.3.54/
3.3.7 / 3.4.2.3 (— Anti-Odipus)
— afrikanischer 3.2.6.2
— zweiter Odipus 3.3.1.1
Okologie 4.1.1.1 / 4.16.3 / 4.17.1-4 /
4.18/4.185-6
Okonomie 3.4.8/4.163/4.31.2/
4.4./593.5
— kulturelle 3.4.6.1
— erotische 4.4.5.1-2
— der Befreiung 4.4.9
— pédagogische 4.4.5.3
Okonomismus 4.4.1.4 / 4.4.36

Stichwortverzeichnis

Offenbarung 2.4.2.3/2.4.5/
2484/261.1/3333/
3481/4.2612/4.28/
4.292/4481/532
(— Apokalypse, Provokation,
Realitit)

Offenheit 3.2.7.2

das Ontische 4.2.1.1 (— Seiende,
Vermittlung, Nihe)

ontische Bewegung 2.2.8.2
(—dialektische Bewegung)

Ontologie 1.1.4.3 / 1.1.5.1 / 2.2.1.1 /
2.263/23./249/2521/
3.2.4.1/ 4.4.3 (— Totalitit)

— Kklassische 1.1.1 / 1.1.2.1-2 /

1.1.4

— erotische 3.2.3.2

— methodische 5.2.2

(— Dialektik)

— phallische 3.2.9.1
ontologische Giite 2.5.2.3
ontologischer Held 2.5.3.1

— Befreier 268.3/34.4.4
ontologische Offenheit 2.4.7.4 /

26.3.2

— zum Anderen 4.1.5.2

— klitoral-vaginale 3.2.7.2

— mammarisch-orale 3.2.7.2

— metaphysische 2.4.8.4 /

26.3.2

— phallische 3.2.7.2
Ordnung der Manifestation 4.3.3.1

(—Wesen, Realitit, Ding)

— der Konstitution 4.1.3.1

(— Manifestation)

— des Neuen2.6.4.1-2/267.1/

4.284/4209.1

— der physikalischen Objekte

4.1.3.1

— der Offenbarung 4.3.1

(— Apokalypse, Provokation)
organisch 4.1.4 / 4.3.5.2

(—Kohirenz, Substanz)
organischer Intellektueller 3.3.8.1 /

3.384/3392-5

— der Peripherie 3.1.7.1

Padagogik 3.3

pidagogischer Vertrag 3.3.5.3
Pidagogismus 5.8.2 (—Ideologie)
Pantheismus 3.4.5.2 / 3.4.8.2



Stichwortverzeichnis

Passivitit 2.6.3.2 / 2.6.2.3
Paternitit 3.3.3.1
Patriarchalismus 3.2.7.1
Peripherie 1.1.2 / 1.1.5.2 / 4.4.4.2
— Okonomische 1.1.3.2
— politische 1.1.3.2
Person2.4.3/2.4.4.4/2.46.1
(— von-Angesicht-zu-Angesicht,
der Andere)
phallisches ego 3.2.2.1
Phallizitit 3.2.5 /3.2.5.2/3.29.1
(—Machismus, Ontologie)
Phallokratie 3.2.6.1 (— Erotizismus,
Machismus)
Phallus 3.2.4.2 /3.2.5.1-2/3.272/
3423
Phinomen 2.3.2-3/2.3.5.2 /
2.3.57/2.38/4.1.3.1 (—Sinn,
Ding, Welt)
Phinomenalitit 2.3.8.3-4 (— Entitit,
Phénomen, Sinn, Totalitit, Welt)
Phidnomenologie 1.1.1 / 1.1.7.2 /
2.2-3/26.1.1
Philosophie der Befreiung 1.2
(—Hypothese, Problem, theore-
tisches Provisorium)
— Beschreibung 5.9.5
— Geltung 5.9.5
— analytische 5.9.1.2
— des Zentrums 2.4.1.1
— des modernen Europas 1.1.7
— des kolonialen
Merkantilismus 1.2.2
— der Emanzipation aus dem
kolonialen Merkantilismus 1.2.3
— der imperialistischen
Rekolonisation 1.2.4
— der Emanzipation aus dem
neokolonialen Imperialismus
1.2.5
— aus der Peripherie 1.2.5
— erste 5.9.1.1
— griechische 1.1.5
— mittelalterliche 1.6
— der Schopfung 1.1.6.1
— politische 3.1.8.3
— und der Gesellschaftsklasse
1.1.4.4/ 1153/ 116.3
philosophische Theologie 3.4
(— Antifetischismus)
— hegelianisch 3.4.3.3
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philosophisches Thema 5.9.4.1-2 -
Phonetik 4.2.4.1 /4.2.5.3
phylektische Multiplikation 4.1.4.5
phylogenetisch 4.2.3.2
Poiesis 2.5.5.3/267.1/4.2.2.2/
4.2.23/4.3/5.5.1 (— Kult,
Kultur, Dienst, Arbeit)
— der Befreiung 4.3.8.4-6 /
449
Poietik 4.3 /54.1/55/59.3.5
Politik 3.1 / 3.1.1.2 / 4.1.2 / 4.3.4.4 /
59.1.1/5934
Politiker 1.1.5.2
politische Parteien 3.1.7.3
politisches Genie 4.2.8.3 (— Held)
Populismus 3.1.4.1 / 3.17.3 / 4.48.2
prisokratisch 1.1.3.2
Praktik 3.3.5.4 / 59.3.4
(— Antifetischismus, Erotik,
Methode, Pidagogik, Politik)
praktische Alternative 5.4.3
praktische Entscheidung 5.4.2
praktischer Fall 5.4.3
— des Designs
Praxis 2.1.2.4 /26.7.1/3.4.4/
4.3.9/5.3.2 /5.4 (—Koitus,
KuB, Politik)
— der Befreiung 2.6.7
— der Herrschaft 2.5.7
— der erotischen Herrschaft
3.29
. — der imperialistischen
Herrschaft 3.1.5.3
— der pddagogischen
Herrschaft 3.3.9
— metaphysische 2.6.7.3
(— Befreiung, Dienst)
— revolutionire 3.4.4
Prinzip 5.1.2
— wissenschaftliches 5.1.3 /
5.16
— der Analogie 5.4.2
Prinzip Hoffnung 2.2.4.2
Problem
— des Designs 5.5.4
— philosophisches 5.9.4.3
— der Philosophie der
Befreiung 5.9.2
— praktisches 5.4.3
— wissenschaftlich reales 5.1.5
Produktion 4.3.1.2 / 4.3.6
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— der Befreiung der
Unterdriickten 4.2.8.2
— der erotischen Befreiung
3.29
— der pidagogischen
Befreiung 3.3.9
— der politischen Befreiung
3.1.9
— von Wiinschen 4.3.3
Produktionsweise 4.3.3 / 4.4.3.6
Projekt 2.3.9.1-2 /2.39.5/3.1.9/
3.3.9/4.2.8.4 (—Sein, Grund,
Zukunft)
Provokation 2.4.4 / 3.4.8.1 / 5.9.5.2
(— Offenbarung)
Proxemie 2.3.2.4 (—Nihe)
Proximitit 2.1 / 4.2.2.1-3
(— Exterioritdt, von-
Angesicht-zu-Angesicht,
Unmittelbarkeit, Metaphysik)
— archdologische oder
eschatologische 2.1.6
— historische 2.1.4
— pidagogische 3.3.7.2
— urspriingliche 2.1.3
Psychose 2.5.6.1 / 2.5.8.3

Rationalitiit 4.1.5.4 (— Vernunft)
Raum 1.1.1/1.1.3/2.24.1 -
— existentieller 1.1.1
— geopolitischer 1.1.1 / 1.1.3
— leerer 1.1.1
— peripherer 1.1.1
— politischer 1.1.1
Riumlichkeit 1.1.3.1 / 2.2.4.3-4
— periphere 3.1.4.2
Realismus
— naiver 2.3.3.4/4.1.2.1
— kritischer 4.1.2.1
Realitit 2.1.4.2 /2.2.3.2/2.381/
2.383-4/2411/2.43/
3.4.7.1 (— AuBerhalb, Kosmos,
Wesen, Exterioritit, Metaphysik)
rechtlos 1.1.4.2
Rede 4.26.1 / 4.2.8.1
Referent 4.3.4.1
Reife 4.1.5.4 (— Evolution)
Reiz 2.2.1/4.1.5.3
Religion
— metaphysische 3.4.4.4
— fetischistische 3.4.3.2
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Repression 2.5.7.3-5
(— Entfremdung, Herrschaft)
Reproduktion 4.1.4.5
Respekt fiir den Anderen 2.6.2.3
Revolution 3.4.4
— kulturelle 3.3.8.2-3
— industrielle 4.1.7.2
Revolutionire 3.1.4.1
revolutiondre Arbeiter 3.3.9.3
Risiko 4.26.2 / 4.2.83
— des Todes 3.3.8.4 /59.5.2
(—Kiritik, Held, Geisel,
Befreier, Lehrer)
Rundblick 2.3.5.5 (— Interpretation)

schizoid 3.2.3.1

Schmerz 2.6.3.1 /2.68.2 /4.28.2
(— Schrei)

Schonheit 4.2.8.4 / 4.3.1.2/4.496
— erotische 3.2.9.3
— zukiinftige 2.4.5.2
— natiirliche 4.1.6.4
— des Volkes 4.2.8.4

Schopfung (geschaffen) 2.6.7.3 /
2681/34.5272

Schrei 2.6.3.1 /4.2.6.1

Schweigen 2.6.2.3 / 3.3.9.4/
42.2.17/4.272/532

Sein (esse) 1.1.5.1/ 1.16.2 / 2.1.1 /
2.251/2333/243.1/
2.4.9.3 (— Verstehen, Dialektik,
Grund, Horizont, Projekt, es
gibt, Totalitit)

Seiende (entia) 2.3.1.2 / 2.3.3.2 /
2334/2352/2382/
24.21/2492
— interpretativ 1.1.2.1
— kulturell 4.2.1.1
— logisch 5.1.6
— natiirlich 4.1 /4.1.2.2/
4.184

selbstverstindlich 5.1.1
(—unkritisch, alltiglich,
existentiell, naiv)

Semantik 4.2.4.2-3 / 4.2.5.3

Semiotik 4.1.5.4 / 4.2

Sender 4.2.5.2

senso-motorische Intelligenz 4.1.5.3

— verschiedene Arten 2.2.1.1

Sexualitit 3.2 /3.2.3.1/3.2.5.1 /
3.293
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Sexualobjekt 3.2.3.1
sexuelle Intention 3.2.2.3 / 3.2.4.1
Sicherheit 2.5.4.1 / 3.4.84
Sinn 2.3.3/2.3.5/2.383
(— Seiende, Interpretation,
Phianomen, Wert)
sinnlos 1.1.4.1 (— Barbarei, Nicht-
sein, Nichts)
Soldat 3.1.5.4 / 3.1.9.4 (— Armee)
Solidaritit 2.6.8.2-3 / 3.1.9.5
Sorge 2.4.9.3
Sozialismus 3.1.7.3
Sprache 4.2.33/4.24.1/4.24.4/
4.26.1
— politische 4.2.7.2
Spur 2.6.1.1
Staat 2.1.2.3/3.1.2.3/3.183/
3.1.94
— imperialer 1.1.1
Strukturalismus 1.1.7.2
Substanz 3.4.7.3 / 4.1.3.5
Substantivitit
— physikalische 3.4.7.3 /
4.1.3-5
— menschliche 4.1.5 / 5.3.1
— lebende 4.1.4
Syntax 4.2.4.2 /4.2.5.3
System 2.2.3.2/2.26/2.4.2.1
(— Welt, Totalitit)
— des Ausdrucks 4.2.4.2
— kosmisches 4.1.3.5
— oOkonomisches 4.3.3
— péadagogisches 3.3.2
— politisches 3.1.2
— substantielles 4.1.4.3
Szientismus 2.2.2.2 / 56.3/5.7.3
(—Ideologie)

Tatsache 2.3.8.2 / 5.1.2-4 / 56.2
(—Datum, Merkmal,
Phinomen)

— natiirliche 4.1.2.2

Taktik 2.6.8.3

Tautologie 2.5.4.4 / 2.58.2 /
34457425

Technik 4.3.3 / 4.3.3.2-4

Technologismus 5.7.4

Technologie 4.3.2 /4.3.4 /552 /
5935
— befreiende 4.3.84
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Teile 2.2.6
— wesentliche 4.3.5.2
(—Kohirenz, Wesen)
theoretisches Provisorium der
Philosophie 5.9.3
— wissenschaftliches 5.1.5
Tod 3.4.1.1
— der Naivitit 5.1.1
Totalitit 2.2 (— Sein, Basis, das
Ontologische, System, Welt)
— funktionale 3.1.2.1
— instrumentale 4.3.6
— phédnomenale 4.1.1.1
— signifikative 4.2.4
Totalisierung 2.5.4 / 3.4.2.1
(— Entfremdung, Herrschaft,
Ubel, schizoid)
Transontologische, das 2.6.1.1
(— AuBerhalb, transzendieren,
Befreiung, Metaphysik)
Transzendenz, metaphysische 2.6.1.1
(— Metaphysik,
transontologisch)
transzendieren 2.6.5.2 (— AuBerhalb,
transontologisch)
Trennung 2.4.3.6 (— Unterschied)
Tugend 2.5.8.1 /2.59.3
— nietzscheanische Tugend
2.54.2

Ubel 2.5.2.2 /2.5.4.1
Umgebung 2.3.2.1-2 / 2.4.2.1
unbestechlich 4.1.3.3
Universum 4.1.3.2 (—Kosmos,
Natur)
unkritisch 2.3.4 / 5.2.2
Unmittelbarkeit 2.1.2.2 / 2.1.3.2 /
214.172.1.51/2.1.66 (—von-
Angesicht-zu-Angesicht,
Proximitit)
— Arbeit-Kunst 4.3.9.5
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26.4.1/3.1.3.3
(— Entfremdung)
— als andere, als Exterioritit
2.6.8.2 (— metaphysisch)
unterdriickte Klassen 3.1.4.1 /
3144-6/316/449
Ursache 3.4.1.1
Ursprung 3.4
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Ursprung des Wesens 4.1.4.6
(— Evolution)

Utopie 2.167 /2.492 /4.394
(— Exterioritit, Grund, Projekt)
— #sthetisch-6konomische
4394
— kritisch-piddagogische 3.3.9.2
— reale 2.69.2
— real-politische 3.1.9.2

Validierung 5.1.6
verabsolutieren 3.4.2.1
Verantwortung 2.1.2.2 /2.1.4.2 /
2.6.3 (— Vorhersein, Passivitit)
Vergéttlichung (— Antifetischismus,
Fetischismus)
— erotische 3.4.2.3
— institutionelle 3.4.5.2
— padagogische 3.4.2.4
— politische 3.4.2.2
Verhaltnis
— zum Anderen 4.1.1.1
(— Proximitit)
— zu Seienden 2.3 (—Nihe,
das Ontische, Vermittlung)
Vermittlung 2.3 / 2.3.7.4-5 / 2.3.9.1-2
(—Nihe, das Ontische,
Maoglichkeit)
Vernichtung 2.5.3 (— Entfremdung)
Vernunft 2.4.7 (— Rationalitit)
Versachlichung des Anderen 2.5 /
6.3
Verstiandnis 2.2.7
— abgeleitetes 2.2.7.4 / 2.3.83
(— Basisinterpretation)
Vielheit 2.2.1.1
Volk 2.1.4.2 /3.1.3-4 /3.38 / 3.4.1.2
(—Nation)
vorbegrifflich 2.2.7.2 (— Verstehen)
Vorhersein 2.1.2.2 / 2.2.2.1
— metaphysisches 3.3.3.2
— passives 2.6.5.1
(— Verantwortung)

Wahl 2.3.9.1-2

Wahn 2.6.3.3 (— Vorhersein,
Verantwortung)

Wahrgenommene, das 2.3.6.2

Wahrheit 3.39.4/4.2.2.1/4.26.2

Wahrnehmung 2.3.6

Wahrscheinlichkeit 5.1.2
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Waise 3.3.5.3
Ware 4.3.47/4.43.4
Welt 2.2-4 (—Existential, Horizont,
Totalitit)
— als konstitutives Merkmal
4.16.1
— erotische 3.2.2
Wert 2.3.2.3 / 2.3.7 (— Vermittlung,
Sinn)-
— Gebrauchswert 4.4.2
— Schitzung des Wertes 2.3.7
— Tauschwert 4.3.2.5-6 /
4347
Wesen 2.38.1-3/2.4.3.3/3.4734/
412.2/4135/4.1.45
(— konstitutive Merkmale, an
sich, Realitiit, Substantivitit,
Ding)
— individuelles 3.4.7.3£x —-
menschliches 4.1.5 / 4.3.6.4
wesentliche Merkmale 2.3.8.3
— konstitutionelle 4.1.3.5
— konstitutive 2.3.8.3/3.4.73 /
4.1.4.5/4.1.5.2 (— Merkmal)
Wissenschaft 5.1
— formale 5.1.2
— der Kommunikation 4.2.5.2
— menschliche/Human- 5.6
— reale 5.1
wissenschaftliche Hypothese 5.1.5
— alternative 5.4.5
— des Designs 5.4
— der Philosophie 5.9.4.4
— der Philosophie der
Befreiung 5.9.2.3
— praktische 5.4.3-4
wissenschaftliche Theorie 5.1.5
— metaphysische 3.4.5
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— forderndes 4.2.9.2
— befreiendes 4.2 8.1
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Wunsch 3.2.2.

Zeichen 4.2.9
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Zentrum 1.1.4 / 1.1.5.2 / 4.1.7.2
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(— Befreiung) (— Schopfung, Fruchtbarkeit,
Zeuge 3.39.4/4.284/59.5.2 neue Ordnung)
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Was hei3t und zu welchem Ende
betreibt man GroBmacht-Politik ?

Noam Chomsky

Die finfte Freiheit
Uber Macht und Ideologie
Vorlesungen in Managua

Dieser Band enthalt fiinf Vorlesun-
gen zur US-amerikanischen Au-
Ben- und Sicherheitspolitik, die der
angesehene Sprachwissenschaft-
ler Noam Chomsky 1986 an der
Universitat von Managua (Nicara-
gua) gehalten hat. Der Titel deutet
an, worum es Chomsky bei seinen
Analysen geht: Den vier Freiheiten,
die Prasident Roosevelt wahrend
des Zweiten Weltkriegs fir die
westlichen Alliierten formulierte —
Redefreiheit,  Glaubensfreiheit,
Freiheit von Mangel und Freiheit
von Furcht — stellt Chomsky die
Funfte Freiheit, die zu Raub und
Ausbeutung, vor allem der Dritten
Welt, entgegen. Mit welchen Mit-
teln die Vereinigten Staaten diese

Freiheit verteidigten (und noch ver-
teidigen) belegt Chomsky mit einer
beeindruckenden Fulle von ge-
schichtlichen Beispielen vor allem
aus Indochina und Lateinamerika.
In groBen Linien zieht er die Struk-
turen der US-AuBenpolitik von den
Anféngen Uber die umfassenden
Weltmachtplane der Nachkriegs-
zeit bis in die Gegenwart nach. Er
férdert dabei brisantes geschichtli-
ches Material zu Tage: Regie-
rungsdokumente, Planungsstu-
dien, Geheimpapiere, die sich al-
lesamt dem Problem widmen, wie
die politische und wirtschaftliche
Vorherrschaft der USA weltweit
gesichert und ausgebaut werden
koénnen — ohne groBe Riicksicht-
nahme auf Demokratie, Men-
schenrechte und Menschenleben.

Weitere Themen sind der Ru-
stungswettlauf und die innenpoliti-
sche Situation der USA.

Das Buch ist, bei allem Engage-
ment, sachlich und informativ und
tiber das historische Material hin-
aus eine glanzende Einflihrung in
die Kunst der ideologischen Ver-
schleierung unbequemer politi-
scher Tatsachen.

176 S., br., DM 24,—

Argument

RentzelstraBe 1 2000 Hamburg 13

30 Jahre Argument



nGeschrieben aus der Sicht der Peripherie fiir
Menschen und Volker in der Peripherie wendet
sich dieses Buch auch an die Leser im Zentrum
des bestehenden Weltsystems. Es geht ihm wie
dem entfremdeten Kind, das gegen den Uber-
maéchtisen Vater protestiert; das Kind wird er-
wachsen. Die Philosophie, das exklusive Erbe,
das In erster Linie aus dem Mitteimeerraum,
dann aus Europa stammt, kommt jetzt an den
Punkt, an dem es ihr zum ersten Mal im Laufe

der Menschheitsgeschichte méglich wird, authen-

tisch weltweite Verbreitung zu erlangen. ...

Pie Philosophie der Befrelung ist postmodern,
volksnah (eine Philosophie des Volkes, eine Phi-
losophie mit dem Volk), feministisch. Sie ist eine
Philosophie, die ihren Ausdruck findet durch die
Jugend der Weit, die Unterdriickten der Erde,
die Verdammten der Weltgeschichte.«

Enricue Dussel



