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Vorwort

Der deutschsprachige Rassismus-Diskurs ist relativ jung. Seine
Aktualitat schien mit dem Ende des Nationalsozialismus erledigt und
trat nur noch zwischen den Zeilen der Faschismus-Debatte in Er-
scheinung. Erst seit Mitte der 80er Jahre tauchte er verstarkt in der
linken Debatte auf. Aufsehenerregend war zunichst die Kritik schwar-
zer Frauen an der Hegemonie der weiBen Frauenbewegung. Bis dahin
wurde das Phanomen "ethnischer und rassischer Formen von Domi-
nanz"" je nach politischem Standort mit "Auslanderfeindlichkeit", "Dis-
kriminierung" oder der "multinationalen Klassenzusammensetzung"
beschrieben. Die fundamentale Bedeutung einer rassistischen Aus-
beutungs- und sozialen Hierarchisierungsstruktur fiir die Entste-
hungsgeschichte und Aufrechterhaltung von weiBer Arbeiterklasse,
Kleinfamilie und metropolitanem Wohlstandsstaat erfaften solche Be.-
griffe nicht. Rassismus ist ein sehr viel militanterer Begriff, der eine Sy-
stematik von Ausbeutung und Unterdriickung beschreibt und sie in
einen globalen, imperialistischen Kontext setzt.

Um die hiesigen Anfinge anzureichern, greifen wir auf die nahelie-
gendste, die britische Literatur zuriick. Wir beziehen uns zunachst vor
allem auf Texte verschiedener Mitarbeiterinnen des Londoner
Institute of Race Relations’. Von Bedeutung sind auch die Texte des
"Center for Contemporary Cultural Studies’ (CCCS) in Birmingham.
Beide stellen im Gegensatz zur Strémung des 'new marxism’ nicht die
Ideologiengeschichte in den Vordergrund, versuchen sich nicht in
unergiebigen Begriffsdefinitionen, sondern stellen Rassismus als eine
sozialgeschichtliche Dialektik von Kampfen dar. "Es ist nicht hilfreich,
Rassismus als einen ’nattirlichen’ und permanenten Wesenszug zu
definieren, als eine Art universelle menschliche Natur. Er hat kein na-
tirliches oder universelles Entwicklungsgesetz. Er nimmt nicht immer
dieselbe Gestalt an. Es hat viel merklich unterschiedliche Rassismen
gegeben, jeder historisch spezifisch, die den gegenwartigen, nicht
vergangenen Bedingungen entspringen."? Folglich missen jene Ver-
suche, Rassismus aus seinen historischen und sozialen Zusammen-
hé&ngen herauszudestillieren, um ihn zu einem Ordnungsbegriff zu ab-

1"The Empire strikes back”, CCCS, London 1982
2"Racism and Reaction", S.Hall in: "Committee for Racial Equality Report", 1978
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strahieren, scheitern. Solches widerfuhr beispielsweise R.Miles aus
der Glasgower Schule. Er nahm die scheinbaren Widerspriichlichkei-
ten der Rassismen unterschiedlicher historischer Phasen zum Anias,
ihn nahezu gegen Null zu definieren, tbrig blieb nur ein "ideclogischer
ProzeR", eine "ldee”, die er dem marxistischen Basis-Uberbau-Sche-
ma zuordnete, wohl von Anbeginn sein eigentliches Anliegen. Das
konstituive Moment als Teil der polit-6konomischen Grundstruktur
und sozialen Determinante verschwand.®

Wir folgen da eher S.Hall, versuchen die aktuelie Ausprdgung von
Rassismus zu ergriinden. Sivanandan geht dariiber hinaus und be-
schreibt das Terrain des Rassismus als ein Terrain des sozialen
Krieges, "einer weitgehend aller sozialtechnischen Integrationsme-
chanismen entledigten sozialen Konfrontation. Sie knnte Paradigma
fir Prozesse am Scheitelpunkt metropolitaner Deregulierungsprojekte
sein. BewuBt setzen wir seinen Aufsatz an den Anfang des Buches.
Wir fragen vor allem nach dem sozialen Gehalt, dem Sprengstoff, dem
Antagonismus der Rassismus genannten Konfrontation. Dies ist vor
allem ein Blick von unten, ein Blick auf die Kimpfe.

Die vorliegenden Texte sind grob in drei thematische Komplexe
gegliedert.

Der erste ist als Einstieg in die schwarze Geschichte, in diesem
Fall England, gedacht. Er spiegelt jene sozialen Kampfe wider, die die
antirassistische Debatte erst hervorgebracht haben, ohne die jede da-
raus folgende Theoretisierung folgenlos bliebe. Sie ist ein Baustein
und Beispiel fir die Aufarbeitung und das Verstéandnis von Kaémpfen
im Rahmen der Europa-Diskussion.

Der zweite zielt unter Beziehung auf den feministischen Diskurs
hicht nur auf diesen ab, sondern ist fir die gesamte Debatte um das
Verhéltnis von "Rasse, Klasse und Geschlecht" sowie das daraus
abzuleitende Politikverstandnis von Belang. Darliberhinaus stellt er
Querbeziige zur besonders in der BRD notwendigen Ankniipfung an
die Antisemitismusdebatte her.

Der im Anhang aufgenommene Text, beabsichtigt einen Bezug zu
dem Verhaltnis von (schwarzer) antirassitischer und (weiBer) antifa-
schistischer Bewegung, er kann beide Strémungen gleichermaBen
anreichern.

3 "Rassismus”, R.Miles, Hamburg 1991

D s

A. SIVANANDAN

From Resistance to Rebellion
VoM WIDERSTAND zUR REBELLION

Am 25. Juni 1940 wurde Udham Singh gehéngt. Bei einem Treffen
der Koniglichen Asiatischen Gesellschaft und dem Ost-Indien-Verein
in der Caxton Hall in London hatte Singh Sir Michael O’Dwyer
erschossen, der 1919 als Gouverneur des Punjab das Massaker an
unbewaffneten Bauern und Arbeitern in Jallianwala Bagh, Amritsar,
angefuhrt hatte. Udham Singh war ein ausgebildeter Elektriker, ein
aktiver Gewerkschaftler und Delegierter des lokalen Gewerk-
schaftsrats gewesen und hatte 1938 den Aufbau der ersten Indischen
Arbeitervereinigung in Coventry initiiert.

Im Oktober 1945 brach der Fiinfte Pan-Afrikanische KongreB mit
seinem friiheren Reformismus und verpilichtete sich, fir die "absolute
und vollstandige Unabhangigkeit" der Kolonien zu kampfen und den
Imperialismus zu beenden, falls notwendig, mit Ghandis Methoden
des passiven Widerstands. Unter den Delegierten, die damals in Bri-
tain lebten, waren Kwame Nkrumah, Jomo Kenyatta, George Pad-
more, Wallace-Johnson, C.L.R. James and Ras Makonnen. W.E.B.

DuBois, der 1917 den Pan-Afrikanischen KongreB in Amerika gegriin-
det hatte, leitete die Versammlung.
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Im September 1975 Uberfielen drei junge West-Inder ein Restau-
rant in Knightsbridge, um Geld zu rauben. Mit der Beute wollten sie
beim Aufbau verniinftiger Schulen fiir die schwarze Community hel-
fen, schwarze politische Gruppen und den Befreiungskampf in Afrika
unterstiitzen. Aus solchen Faden wurden schwarze Kédmpfe in Britain
gesponnen. Die Muster jedoch wurden auf dem Webstuhl des briti-
schen Rassismus gewoben.

In der frihen Periode des Wiederaufbaus nach dem Krieg, als in
Britain wie in allen anderen europdischen Landern Arbeitskrafternan-
gel herrschte, funktionierte Rassismus auf den Grundlagen des freien
Marktes - Selbstregulation nach den Gesetzen von Angebot und
Nachfrage. Auf dem Arbeitsmarkt, wo es zu viele Jobs fir zu wenige
Arbeiter gab - wie die Regierung im "Nationality Act" von 1948 selbst
zugab - schloB Rassismus schwarze Menschen nicht per se aus.
Stattdessen bewirkte er, daB Schwarze unqgualifiziert blieben, ihre
Léhne niedriggehalten wurden und sie in schmutzige, schlechtbe-
zahlte Jobs, die wei8e Arbeiter nicht haben wollten, abgedrangt wur-
den. Dies geschah nicht auf der Basis eines erklarten Rassismus son-
dern im Rahmen der Gblichen Ausbeutung. Auf dem Wohnungsmarkt,
wo zu viele Menschen die wenigen Wohnungen begehrten, funktio-
nierte der Rassismus direkter, indem Schwarze aus dem Woh-
nungsmarkt herausgehalten und als Inhaber von Schlafplitzen in den
inneren, heruntergekommenen Stadtbezirken zusammengepfercht
wurden. Hier zeigte sich der Rassismus offen und mit Zustimmung
der Gesellschaft.

“Die Auswahl der Mieter”, schrieb Ruth Glass in einem bissigen
Kommentar, "wird als persénlicher Ermessensspielraum des Woh-
nungs- und Hausbesitzers angesehen. Es wird selbstverstandlich ak-
zeptiert, daB es sein Privileg ist, Neger, Sikhs, Juden, Ausidnder im
weitesten Sinne, Cockneys, Sozialisten, Hunde und andere Spezies,
die er fernhalten mochte, auszuschlieBen. Die Anwerbung von Arbei-
tern in staatlichen als auch in privaten Unternehmen jedoch ist eine
Frage der offentlichen Politik - implizit oder explizit festgelegt durch
Vereinbarungen zwischen Gewerkschaften, Unternehmervereinigun-
gen und der Regierung. Als Vermieter kann Mr. Smith offen diskrimi-
nieren, als Unternehmer muB er die Diskriminierung zumindest ver-
schleiern. Auf dem Wohnungsmarkt ist Toleranz eine Frage privater
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Initiative, auf dem Arbeitsmarkt ist sie in gewisser Hinsicht ‘staatlich
geregelt’."!

Der gleiche Rassismus trat unter der Bezeichnung "Begrenzung
von Farbigen” in Kneipen, Cafes, Ballhdusern und Tanzstatten auf, um
Schwarze auszugrenzen. In den Schulen gab es zu dieser Zeit noch
2u wenige schwarze Kinder, um das als "Problem" ausmachen zu
kénnen. Die Immigrantinnen, fast ausschiieBlich mannlich und allein-
stehend, waren nicht gekommen, um auf Dauer zu bleiben. Die Bot-
schaft, die im allgemeinen zu den Kindern des Mutterlandes durchsik-
kerte, lautete, daB ihre Arbeitskraft und nicht ihre Anwesenheit er-
winscht war. Der Rassismus, so schien es, wiirde diesen Wider-
spruch schon von selbst, ohne staatliche Interventionen, 16sen. Man
setzte in Fortfithrung der jahrhundertalten Tradition britischer Sklaven-
und Kolonialherrschaft auf eine Politik des "laissez-faire".

Die Antwort der Schwarzen auf den Rassismus war zunachst sehr
zurlickhaltend. Fiir Afro-Kariben wie Asiaten war es am Anfang glei-
chermaBen schwierig, einen Umgang mit dieser Art von primitiven
Vorurteilen und Ubler Heuchelei zu finden. Den West-Indern, die da-
mals zumeist geschickte Handwerker waren und fast alle aus der Ar-
beiterklasse stammten, fiel es besonders schwer, ihre Aussperrung
aus Kneipen und Tanzstatten zu akzeptieren oder sich mit dem mas-
siven Rassismus in den Kirchen und Gemeinden abzufinden. Die er-
sten Kampfe brachen aus, und selbstverstandlich stellte sich die Poli-
zei auf die Seite der Weilen. Alimé&hlich begannen die West-Inder ihre
eigenen Tanzstatten, Kirchen und Wohlfahrtsorganisationen zu grin-
den oder, wie es in ihrer Heimat (blich war, sich im Frisiersalon, in
Cafes oder an StraBenecken zu treffen. Im Unterschied dazu kamen
Inder und Pakistani zumeist vom Lande und ihr Sozialleben spielte
sich eher in Tempeln, Moscheen und Kulturvereinen ab. Durch deren
und die Hilfe der schon langer Ansassigen fanden die neuzugezoge-
nen nicht-englisch-sprechenden Asiaten Unterstiitzung bei der Woh-
nungssuche, bei der Jobsuche und beim Ausfiilien von Behdrdenfor-
mularen. Hier wurde ihnen bei der Suche nach ihrer Verwandtschaft
geholfen und sie erhielten Hinweise, wie sie sich in der neuen Umge-
bung zurechtfinden konnten.

1 Ruth Glass und Harold Pollins: Newcomers, London: Centre for Urban Studies and
George Allen & Unwin, 1860.
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Widerstand gegen Rassismus bewegte sich in traditioneller Form,
was sich in spontanen Reaktionen auf bestimmte Situationen aus-
drlckte. Oftmals waren diese Aktivitaten individualistisch und unkoor-
diniert. Besonders zwischen den .einzelnen Communities gab es we-
nig Zusammenarbeit, da Asiaten im allgemeinen in Fabriken, GieBerei-
en und Webereien angestellt waren, wahrend Afro-Kariben haupt-
sachiich im Dienstleistungsgewerbe (Verkehrs- und Gesundheits-
wesen, Hotels) Beschéftigung fanden. Und selbst in den einzelnen
Fabriken existierten "ethnische Jobs", wie in der Textilindustrie in
Bradford und oft auch "ethnische Arbeitsschichten".

Eine rassistische Arbeitsteilung, die nicht erst im Nachkriegs-Bri-
tain entwickelt wurde, sondern in der Kontinuitat britischer Kolonia]-
geschichte stand, hielt die asiatischen und afro-karibischen Arbeiter
auseinander und entzog ihnen damit den Boden fiir den gemein-
samen Kampf. Damals war die schwarze Arbeiterschaft trotz der Kon-
zentration in bestimmten Arbeitsprozessen und Arbeitsbereichen in
absoluten Zahlen Uberdies nicht gerade groB. Unter den schwarzen
Arbeitnehmern waren West-Inder zahlenmaBig noch starker vertreten
als Inder und Pakistani. Daher war der Widerstand gegen rassistische
Unterdrickung und Diskriminierung am Arbeitsplatz eher spontaner
als organisierter Natur, auch wenn er individuell und kollektiv statt-
fand. Einige Arbeiter verlieBen ihren Arbeitsplatz und suchten sich
einfach einen neuen Job. Andere legten kurzerhand die Arbeit nieder
und gingen. Einmal verlieB ein jamaikanischer Fahrer, aufgebracht
durch den Rassismus um ihn herum, einfach seinen Bus auf der High
Street und machte sich davon. (Dies war eine Tradition, die zuriick zy
seinen Sklavenvorfahren reichte, und die weitergegeben werden sollte
an seine eigenen Kinder.)

Aber es gab auch Bemiihungen um kollektive Aktionen in den Fa-
briken. Das geschah oft in Form von Petitionen und Aufrufen, die sich
auf bessere Arbeitsbedingungen, die Arbeitsplatzgestaltung und glei-
che Léhne bezogen. Aber ohne die Unterstiitzung der weiBen Kolle-
gen blieben diese Aktivitaten ohne groBen Erfolg. Gelegentlich gab es
Versuche, sich in Vereinigungen, sogar in Gewerkschaften innerhalb
der Betriebe zusammenzuschlieBen. 1951 zum Beispiel trafen sich
hochqualifizierte West-Inder in einer Munitionsfabrik in Merseyside
(Liverpool) heimlich in den Toiletten und Waschraumen, um eine
West-Indische Vereinigung zu griinden, die Falle von Diskriminierung
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aufgreifen sollte. Die Arbeitgeber fanden dies jedoch schnell heraus
und so waren die west-indischen Arbeiter gezwungen, ihre Treffen in
einem nahegelegenen Frisérladen abzuhalten. Von da an orientierte
sich die Vereinigung mehr an ihrer Community. Ahnlich schlossen
sich 1953 indische Arbeiter in Coventry in einer Vereinigung zusam-
men und benannten sie, in Erinnerung an Udham Singh, die Indische
Arbeiter-Vereinigung. Jedoch entwickelten sich die meisten dieser
schon frih gegriindeten Organisationen spater zu sozialen Wohi-
fahrtseinrichtungen. Die Indische Arbeiter-Vereinigung in Merseyside,
zum Beispiel, die sich zu Beginn um Falle von Diskriminierung kiim-
merte und den kolonialen Befreiungskampf unterstiitzte, durchlief eine
Zeit heftiger politischer Aktivitaten. Und obwoh! sie zahlenmaBig gros-
ser wurde, Uber den Rahmen von Treffen im Frisérsalon hinauswuchs
und in das von WeiBen unterhaltene Stanley House tbersiedelte, ver-
flachten ihre Aktivitdten zu Unterhaltungsprogrammen fiir ethnische
Minderheiten. Die Vereinigung fiel bald darauf in Vergessenheit.2

Auf die Diskriminierung in der Wohnungsfrage reagierten die
Communities von Anfang an. Das war nun absolut kein Problem, das
sich hétte individuell 1&sen lassen. Sowohl Asiaten als auch Afro-Kari-
ben reagierten auf die Verweigerung von angemessenem, manchmal
jeglichem Wohnraum, indem sie ihre Ersparnisse zZusammenlegten,
bis sie ausreichten, um selbst Immobilien zu erwerben. Die Asiaten
arbeiteten durch ein ausgeweltetes Familiensystem oder durch
"Hypothekenkiubs". Sie kauften kurzfristige Pachtvertrage und ver-
mieteten die Wohnungen an ihre Verwandten und Landsleute weiter.
Ahnlich gab es bei den WestIndern ein sogenanntes Pardner-
(jamaikanisch) oder Sou-sou-System (trinidadisch). Eine kleine
Gruppe von Leuten, die aus derselben Gegend oder von derselben
Insel stammten, warfen ihre Ersparnisse zusammen und zahlten an
jeden Einzelnen eine Pauschalsumme wieder aus. Auf diese Art zirku-
lierten die Ersparnisse in der eigenen Community und wanderten
nicht an Banken oder Wohnungsbau-Gesellschaften ab, die Geld an
WeiBe verliehen. Es stellte eine Art primitives Bankensystem dar, das
in traditioneller Weise entstanden war und verstarkt wurde durch die
rassistische Diskriminierung. Natlirlich zwangen die hohen Preise, die
die Immigranten fiir Hauser oder Wohnungen zu zahlen hatten und

2 D.R. Manley: "The social structure of the Liverpool Negro Community with special
reference to the formation of formal associations”. Unpublished thesis, 1958,




16 From Resistance to Rebellion

die Zinsen, die ihnen aufgebiirdet wurden, die Menschen zu Uberbe-
legung und Mehrfachvermietung, was nicht nur die weitere rassisti-
sche Stereotypisierung, sondern in spéteren Jahren auch das rigo-
rose "Gesetz zur offentlichen Gesundheit" hervorrufen sollte. Somit
wurde gerade der Kampf gegen das Wohnungsproblem mit Hilfe der
traditionellen Kultur- und Wohlfahrtsvereine und Gruppen zum Auslé-
ser fiir das anwachsende Selbstvertrauen und die Selbstorganisierung
der Schwarzen und vereinte die betroffenen Communities. Dies be-
deutete eine Starke, die den Communities in spéateren Kampfen zu-
gute kommen sollte.

Es gab einen weiteren Bereich, in dem eine solche Organisierung
bedeutsam wurde und eine ganz andere Einheit bot: Der anti-kolo-
niale Befreiungskampf. Es hatte immer schon Ubersee-Studenten-
Vereine gegeben - afrikanische, asiatische, karibische - aber im Zeit-
raum vor dem ersten Weltkrieg hatten sie zumeist den Charakter von
Freundschaftsraten, Sozialklubs oder Debattierzirkeln.

Aber nach dem Krieg und auf dem Hintergrund der sogenannten
Rassenunruhen von 1819 in Liverpool, London, Cardiff, Hull und an-
deren Hafengebieten, wo west-afrikanische und Lascar-Seeleute sich
schon friihzeitig niedergelassen hatten, wurde 1925 die West-Afrikani-
sche Studenten-Union gegriindet, deren explizites Ziel es war, den
Widerstand gegen rassistische Vorurteile und die Kolonialhe\\‘:/rschaft
zu arganisieren. 1931 folgte der Union die vorwiegend aus West-In-
dern bestehende "League of Coloured People". Dr. Harald Moody, ein
leidenschatftiicher Christ, wurde Vorsitzender der Liga, die sich "dem
Wohlergehen aller farbigen Menschen in allen Teilen der Welt" ung
"der Verbesserung der Rassenbeziehungen" verschrieben hatte. Die
Zeitschrift der Liga "Keys" erfarschte und veréffentlichte Falle von ras-
sistischer Diskriminierung. 1935, als speziell in Cardiff schwarze See-
leute und thre Familien aufgrund ihrer Hautfarbe unter einer beson-
ders krassen Ausbeutung zu leiden hatten, klagte "Keys" die Gewerk-
schaften, die Polizei und die Schiffseigner an, "in reibungsloser Zu.
sammenarbeit die Reedereien davon abzuhalten, an farbige Seeleute
Arbeitsvertrage zu vergeben".3 Das Verhaltnis zwischen Kolonialismus
und Rassismus, zwischen schwarzen Arbeitern und schwarzen Sty-
denten wurde immer klarer, die Kampagnen zunehmend koordinier-

3 Keys, Vol.3, no. 2, Oktober-Dezember 1935.

N
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ter. Als sich 1937 eine Gruppe schwarzer Schriftsteller und Aktivisten,
unter ihnen C.L.R. James, Wallace-Johnson, George Padmore, Jomo
Kenyatta und Ras Makonnen, zur Griindung des "International Service
Bureau" zusammenschlossen, gewann die Bewegung an Militanz.
1944 ging das Bureau in der Pan-Afrikanischen Féderation auf und
entwickelte sich zur britischen Sektion der Pan-Afrikanischen Kon-
greB-Bewegung. Von Anfang an war das Bureau und spater die Fode-
ration kompromifBlos in der Forderung nach "demokratischen Rech-
ten, blirgerlichen Freiheiten und der Selbstbestimmung" fiir alle unter-
driickten Menschen und Volker.

Kurz vor Ende des Zweiten Weltkrieges, als Indiens Kampf um
"Swaraj" aufkam, erhielt die Bewegung Aufschwung. Anfang 1945 ver-
sammelten sich Asiaten, Afrikaner und West-Inder zu der "Subject
People’s Conference". Bereits im Februar dieses Jahres hatte die Pan-
Afrikanische Foderation die Anwesenheit von Delegierten aus den
Kolonien anlaBlich der "World Trade Union Conference" genutzt, um
zu einem Treffen zu laden, bei dem die Idee eines weiteren Pan-Afri-
kanischen Kongresses diskutiert wurde. SchlieBlich traf sich im Ok-
tober 1945 der 5. Pan-Afrikanische KongreB in Manchester. Inspiriert
durch den indischen Kampf um Unabhéngigkeit verpflichtete sich der
KongreB der "sofortigen und umfassenden Abschaffung von Kolonia-
lismus und Impetialismus weltweit". Nkrumah, Kenyatta, Padmore,
James - diese Namen sollten spater immer wieder in der Geschichte
des anti-rassistischen und anti-imperialistischen Kampfes auftauchen.

Drei Jahre spater war Indien befreit und in den Kolonien in Afrika
und der Karibik gérte es. Mittlerweile gab es kaum noch eine afro-ka-
ribische Vereinigung in Britain, die nicht fiir die koloniale Unabhingig-
keit und den Kampf der Schwarzen eintrat. Die asiatischen Immi-
granten befanden sich sozusagen jedoch schon im Stadium der Un-
abhéngigkeit und die indischen Ligen und Arbeitervereinigungen, die
sich friher dem "Swaraj" verschrieben hatten, erlebten jetzt ihren Ab-
stieg. An ihre Stelle trat die "Indian Workers's Association” (der Name
war der Erinnerung an die Vergangenheit gewidmet), die Fragen der
Immigration und Probleme in Britain aufgriff, sich aber weiterhin noch
mit den politischen Heimat-Parteien in Indien identifizierte, besonders
mit der Kommunistischen Partei und der KongreB-Partei. Auf diese Art
entwickelten sich zwei Strange innerhalb der Politik der “Indian
Workers’ Association" (IWA): Der eine betonte Wohlfahrts- und Sozial-
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arbeit, der andere Gewerkschaftsarbeit und politische Aktivitaten,
wenn auch nicht in dieser AuschlieBlichkeit. _ .

Insgesamt begann der anti-rassistische und antl-kolt_)male Kampf
dieser Periode, die Insel- und Ethnien-Beziige und Vereme aufzpyvel-
chen. Sie wurden in Relation zu den unmittelbaren sozialen Rea}ntaten
und "Rassenbeziehungen” in Britain reformiernt u_nd biIEieten in der
Folge eine starke Gemeinschaftsbasis flir die kUnftlger} Ka}mpfe in den
Betrieben und Fabriken. Jedoch erforderten unterschiedliche In'feres~
sen unterschiedliche Blndnisse. Das Ergebnis eines differenzngrten
Rassismus waren verschiedenartige, wenn auch &hnliche Orga_msati-
onsformen. Es gab nicht nur eine "Einheit" oder zwei pder. drei, sor)_
dern ein ganzes Mosaik von "Einheiten”. Nachdem sich jedoch die
Kolonien befreit, die Immigranten sich in Britain nlederg.ela.ssen.r?at,
ten, als der staatliche Rassismus eingefihrt und institutionalisiert
wurde und dadurch den Néhrboden fir faschistische Bfewegungen
schuf, solite dieses Mosaik von "Einheiten" und Organisationen zu ej-
ner holistischeren®, wenn auch sich wandeinden Struktur von schwar-
zer Einheit und schwarzem Kampf verschmelzen.

Um 1955 herum verebbte die erste "Welle" der Einwanderung. Eing
leichte Rezession hatte eingesetzt, und obwohl die Londoner Ver.
kehrsbetriebe noch 1956 ausgebildete Arbeitskrafte von Barbados re.
krutierten, lieB der Bedarf an schwarzen Arbeitskraften etvyas nach,
Die Einwanderung von den west-indischen Inseln wurde sich selbgy
Uiberlassen und richtete sich lediglich nach der Nachfrage auf dem
britischen Arbeitsmarkt. Die Einwanderung vom indischep 'SubkontL
nent entwickelte sich nach der Verabschiedung von Restriktionen der
indischen und pakistanischen Regierung im Jahre 1955 eher. schwer.
fallig. Trotzdem eskalierte der Rassismus in Britz.ain und dle. ersten
Rufe nach Immigrations-Kontrollen wurden laut, nicht zuletzt im Pgp_
lament. Es hatte schon immer vereinzelte Forderungen gegeben, je.
doch eher aus politischen als aus Skonomischen Grinden. Nun
konnte die wirtschaftliche Situation als Ausrede flr politische Ent.
scheidungen herhalten. Der Druck von Seiten der Rechten r'lahm zy.
Der Verlust ehemaliger Kolonien, zuerst von Indien, und die anste.
hende Unabhéngigkeit karibischer und afrikanischer Staaten hatten
das Ende des britischen Imperiums und den Niedergang Britains alg

4 holistisch im Sinne von ganzheitlich, Anmerkung der Ubersetzerin,
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GroBmacht eingelautet. Einzig die Ideologie der “rassischen Uberle-
genheit", auf die man nun zurtickgreifen konnte, war vom kolonialen
Unternehmen noch Ubriggeblieben. Mosleys "British Union of Fa-
scists” aus der Vorkriegszeit wurde nun als die "Union Movement"
wiederbelebt und befand sich bezuglich der rassistischen Ausrichtung
in Konkurrenz mit anderen Organisationen: A.K. Chestertons "League
of Empire Loyalists", Colin Jordans "White Defense League", John Be-
ans “National Labour Party", Andrew Fountaines "British National
Party". In der Grauzone zwischen diesen Organisationen und dem
rechten Fliigel der Tory-Partei begannen verschiedene Vereine fiir die
“Erhaltung der Reinheit der Rassen" aus dem Boden zu wachsen.
Rassistische Ubergriffe wurden zu einem selbstverstandlichen Aspekt
des Lebens von Immigranten in Britain. Ernsthaftere ZusammenstoBe
ergaben sich mitten in London und in mehreren Provinzstadten. 1954
fand in einer kleinen StraBe mit Reihenhiusern in Camden Town
(London) zwei Tage lang ein "Rassenkrieg" statt, der in einem Brand-
anschlag gegen das Haus eines West-Inders gipfelte.® Im August
1958 brachen schlieBlich in Nottingham groBere Aufstande aus, die
gefolgt wurden von gewaltsamen Auseinandersetzungen in Notting
Hill (London), wo Teds, angeflihrt von den Anhéngern Mosleys und
der "White Defense League” unter dem wachsamen Auge der Polizel
seit Wochen einem Freudenfest der “Nigger-Jagd" nachgingen.

Die Schwarzen schlugen zuriick, und selbst moderate Organisa-
tionen wie das "Committe of African Organisations”, die bisher ohne
Erfolg einen "angemessenen und vorurteilsfreien Polizeischutz" gefor-
dert hatten, beriefen sich nun auf das Recht auf Selbstverteidigung.
Die Gerichte, vertreten durch die Person eines jldischen Richters,
Lord Justice Salmon, reagierten mit der Inhaftierung von neun Teds,
und verkiindeten das Recht “einer jeden Person, unabhéngig von der
Hautfarbe ... , sich auf unseren StraBen mit erhobenem Haupte und
ohne Angst zu bewegen". Der Richter fugte hinzu, die Handlungen der™
Teds hatten "die gesamte Nation mit Horror, Scham und Empérung
erflillt’. Es sollte sich jedoch zeigen, daB dies das letzte Mal gewesen
war, daB solche Aussagen durch ein Gericht im Namen der Nation
offentlich gemacht wurden. Kaum ein Jahr spater wurde der west-indi-
sche Zimmermann, Kelso Cochrane, auf den StraBen von Nottingham

5 Edward Scoble: Black Britannia, Chicago, Johnson Publishing Co., 1972,
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niedergestochen. Der Polizei gelang es nicht, den Morder n vielen

Spater sollte sich herausstellen, daB dies nur der erste v

. L. , i te.
~ Wweiteren rassistischen Vorféllen war, bei denen die Polizel versad

Die Boden war bereitet fiir die ersten Einwanderungskon_trolt;?onr-1
Angesichts der langsamen Verbesserung der dkonomischen SltuaIust
in Britain betrachtete das Finanzministerium. den maglichen VeLa
von billigen und' profitbringenden Arbeitskraften fir eine wirtsc i,
die sich im Aufschwung befand, jedoch mit Sorge. (AUCh wen}" die
damals {aufenden Verhandiungen (iber den Beitritt von Bmam mﬂ in
Europdische Gemeinschaft eine neue Quelle billiger Areitskra el-
Aussicht stellten)) Da sich dariiberhinaus die West-indischen.mEsin-
St.aaten an der Schwelle zur Unabhangigkeit befanden, sollte die or-
leitung einer Immigrationsbesohrénkung vertagt werden bis Zl'J" hen
wirklichung des britischen Plans zur Errichtung einer Wes’t'in(.jISC le
Foderation. Versuche, die west-indischen Staaten flir eine bllateran
Abmachung iber Einwanderungskontrollen zu gewinnen, schlug®

’. fehl. 1960 hob Indien seine Beschrankungen zur Auswanderung.au'

196_51 widersetzte sich Jamaika dem Beitritt zur west-indischen Fode-
ration. Anfang 1962 wurde der Entwurf zum "COmmonwealth-lmml—
1 sche Parlament eingebracht. nd

l_,i-!atten die rassistischen Gewalttatigkeiten von Nottingham "
Notting Hill die west-indische Community von der Notwendigkeit ?lner
besseren'Organisierung und groBerer Militanz liberzeugt, SO st
nun'dle Aussicht auf die Kontrolle von "farbigen” Einwanderinnen die
l;E‘zl‘?hung zwischen asiatischen und west-indischen Organisamnep‘
in'egizas' L11‘§57 hatte Cla'udia Jones, eine Kommunistin aus Trinidad"'tlef
A LandeA aufgrynd ihrer politischen Aktivitaten inhaftiert und sP@ el-
tung gewosrg erwiesen worden war, fiir die Idee einer Kampagnenzen
progressiv ei/r\‘,- Im Mérz 1958 brachte sie zusammen mit a rIderon

Moyosh en esF-lnderlnnen, unter ihnen Amy Garvy, die Witwe ¥
us Garvey, die erste Ausgabe der "West Indian Gazette'® heral>

die das Geburtsdatu o . . orte.
1950, Inmittol m afro-karibischer Zeitungen in Britain markier:

nach dem Mord (i Claudia
J an Kefso Cochrane, tihrten L
ones und Frances Ezzrecco, der wahrend des Hohepunkts der.ge--

walttatigen (] W
atigen Ubergriffe die "Coloured People Progressive Associatio”

6 Der “West Indi "
News", "Iropi::??"ggﬁitrt\%ot."'%en die Zeitschriften "Link", "Carib", "An9|°‘C§ribbean
Magnet' ung viele andere r’neharyllght lnternationar', "West Indies Observer:
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gegriindet hatte, eine Delegation von west-indischen Organisationen
zum britischen Innenministerium an. Noch im gleichen Jahr organi-
sierte die "West Indian Gazette" den ersten karibischen Karneyal im
Rathaus von St. Pancras, “um den Geschmack von Notting Hill aus
unseren Kehlen zu vertreiben". .

Ungefahr zur gleichen Zeit wurde auf Ersuc_:he“n Qer High Codm:
mission of the Embryonic West Indian Federation .dIE? etvrgs rémt (ian
ratere "Standing Conference of West Indian .Orga.m'lsatl?ns |3 ri ?ka
ins Leben gerufen. (Norman Manley, der "Chief Minister" von anl1ad
war kurz nach den Unruhen nach London geﬂogen.). Obwohd er
Schwerpunkt dieses Zusammenschlusses ?uf Integratlgn undG errz
gleichberechtigten Zusammenleben verschiedener ethnlschler Ir:uzpu
pen lag, verhalf er den Organisationen der verschiedenen Inse
einem west-indischen Biindnis.

Auch die asiatischen Gruppierungen waren von den U.nruh_en 1938
nicht unberiihrt geblieben. Kurze Zeit spéter grund?te sich eéne t|nn|-
sche Vereinigung in Nottingham, und von noch’ groBerer .Be eutu g
war der ZusammenschluB aller "Indian Workers Asspmatpqs zu el
ner zentralen IWA in Britain. (Nehru hatte dieselqlSchrlt)t bei einem Be-
such in London ein Jahr vorher bereits vorgeschlagen.) _

Mit d;r Cféicr)mjhrung von Einwanderungskontrollen.grunc{eten' Slﬁg
nun weitere Organisationen, darunter im Jahre 1961 die Pa.klst‘anlsin_
und die West-Indische Arbeitervereinigung. Zusamm.en ‘m|t emercI .
2ahl anderer asiatischer und afro-karibischer.Orgamsatlonen un |2
Zusammenarbeit mit sympathisierenden weiBen Gruppen S.eggr;i_
eine Kampagne gegen die diskriminierende Ges"etzget()jl.mgt.. |%om_
den wichtigsten Dachorganisationen waren das Qo-gr l:a |n8nd "
mitte Against Racial Discrimination’ (CCARD) in B.lrmlrljg éTA o
"Conference of Afro-Asian-Caribbean Organisations ( ,
London, Die GAAGO war im Februar 1962 durch Jagmohan Joshi von
der “Indian Workers' Association” in Birmingham und .yon Maéjr'l'ce
Ludmer, einem alten anti-faschistischen Ké'impfer und spa}erem rdr';:-
dungsmitglied der Zeitung "Searchlight”, ms.Leb.en geru en wg wor:
CCARD selbst war durch eine Versammiung |n'D!gbIt|ath msp.me"l g
den, zu der die "West Indian Workers’ Assom?txon und die : ;zr}
Youth League" eingeladen hatten, um gegen die Ermordgngi \i/;:otest-
trice Lumumba zu protestieren. Dieses Treffen hatte zu eln.el. rotest
demonstration durch Birmingham und anderen anti-imperiaiistis

, S——
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Treffen gefiihrt. Auf einer Demonstration im September 1961 durch
die StraBen von Birmingham vereinte CCARD weiBe und schwarze
Gruppen gegen die neuen Immigrations-Gesetze.

Die "Conference of Afro-Asian-Caribbean Organisations”, die durch
die "West Indian Gazette" initiiert wurde und eng mit der “Indian
Workers™ Association" und der "Fenner Brockway's- Movement for
Colonial Freedom" zusammenarbeitete, hielt zwar auch ihre Treffen
und Demonstrationen ab, konzentrierte sich jedoch mehr auf Lobby.
Arbeit in den Ausschiissen und im Parlament. Vor allen Dingen ver-
suchte sie auf die Labour-Partei EinfluB zu nehmen, die sich zu einer
Ruicknahme des neuen Einwanderungsgesetzes verpflichtet hatte,
falls sie die Regierungsmacht zurlickgewinnen sollte. Im August 1963,
nachdem die Gesetzesvorlage verabschiedet worden war, und dig
Labour-Partei angesichts der anstehenden Wahlen Versuche unter.
nahm, sich aus ihrer Verantwortung herauszustehlen, organisierte die
CAACO mit Claudia Jones an der Spitze einen Solidaritatsmarsch vopn
Nottinghill zur US-amerikanischen Botschaft. Diese Demonstration in
Solidaritét mit den Rechten der Schwarzen in den USA und gegen dig
Rassendiskriminierung in Britain fand drei Tage nach dem "Martin
Luther King’s Peoples’ March" in Washington statt.

Die damaligen internationalen Ereignisse zeigten jedoch auch nNe-
gative Auswirkungen auf die innenpolitischen Kampfe der Schwarzep,
in Britain. Der Indo-China-Krieg im Jahre 1962 hatte zu einer Spaltun
der kommunistischen Parteien Indiens gefiihrt. Dadurch drohte auch
die britische "Indian Workers' Association" auseinanderzubrechen.

Im April 1962 war das Gesetz zur Einwanderungsbeschrankun
verabschiedet worden und damit die Schlacht um seine Verhinderun
verlorengegangen. Rassismus war nun nicht mehr langer nur eing
Frage des freien Unternehmertums, er war verstaatlicht und nationali.
siert worden. Die Regulierung des Zuzugs, die Aufnahme und Vertej.
lung von sogenannten “farbigen” Arbeitskraften aus dem Commaon.
wealth und den Kolonien sollte in Zukunft nicht mehr alleine der dis.
kriminierenden Praxis auf dem freien Markt {iberlassen werden, son.
dern verstarkt durch staatliche Institutionen erfolgen. Der Staat wa,
hun die Instanz, die bereits bei oder schon vor der Ankunft in Britain,
bestimmen sollte, welche Schwarzen man ins Land hineinlassen,
wollte, wo diese hingehen und sich niederlassen durften, wie sie sich
zu verhalten und zu benehmen hatten, und wie man sie am besten

From Resistance to Rebellion 23

wieder abschieben konnte. Oder anders ausgedriickt: Nun gab es
den Einwanderungsbeamten am Eingang und im Land selbst den Fa-
schisten. Rassismus erhielt iberall Zustimmung, war nichts Unehren-
haftes mehr, doch natiirlich hatte sich die Begriindung geéndert. Es
ging nicht mehr langer um die Hautfarbe sondern um die Anzahl. Im
Sinne der Immigrantinnen selbst sei es besser, die Zahl der Schwar-
zen zu verringern. Weniger Schwarze bedeute bessere "Rassen-be-
ziehungen" und das konnte nur im Interesse aller sein. Diese Argu-
mentation sollte kurz darauf an Uberzeugungskraft gewinnen, als sie
von Hattersley’ und der Labour-Partei leicht verandert (ibernommen
wurde. Offensichtlich gab es auf staatlicher Ebene auch das Bediirfnis
nach Heuchelei. In eindeutig heuchlerischer Absicht wurden von der
Labour-Regierung im Jahre 1964 die ersten Schritte in Richtung eines
nationalen Anti-Diskriminierungsgesetzes unternommen. &

In der Zwischenzeit konnten sich die feinen Englander alles erlau-
ben. Im April 1963 entdeckte die Bristol Autobus-Gesellschaft, daB
"sie es sich nicht leisten konnte, eine gemischte Arbeiterschaft als
Busfahrer" einzustellen, da das Ergebnis sein konnte, "daB3 die Firma
durch die Anstellung von fiinfzehn ‘Farbigen’ dreiBig weiBe Fahrer
verlieren wirde, die sich aufgrund von Vorurteilen weigern kénnten,
langer fir das Unternehmen zu arbeiten".® Bestarkt durch die neue
staatliche Politik konnten solche AuBerungen getan werden, ohne daf
jemand Angst haben muBte vor Sanktionen. Wahrend in Bristol, das
durch die Sklaverei aufgebaut worden war und das auf drei Genera-
tionen von schwarzen Einwanderinnen zuriickblicken konnte, sich
noch darauf beschrankt wurde, die Vorurteile von WeiBen ins Feld zu
fiihren, wurde in Walsall, wo sich Schwarze erst vor kurzem nieder-
gelassen hatten, das hochst wissenschaftliche Argument angefiihrt,
‘Farbige konnten im StraBenverkehr nicht so schnell reagieren wie
WeiBe". In Bolton erkidrten Betriebe einfach, sie seien nicht weiter be-
reit, "Gesindel" zu besohé‘tftigen.10

7 Roy Hattersley (1965) : "Ohne Integration ist Begrenzung nicht zu rechtfertigen,
ohne Begrenzung ist Integration jedoch unmaglich”.

8 Davon daB die "Fenner Brockway's Movement for Colonial Feedom" seit 1951 sine
unermidliche Kampagne zur Einfiihrung eines "Private Member’s"-Anti-Diskrimi-
nierungs-Gesetz gefiihrt hatte, war das BewuBtsein innerhalb der Labour-Partei
vollkommen unberiihrt geblieben.

9 West Indies Observer, Vol. 1, no. 19, 4,Mai, 1963.

10 West Indies Observer, Vol. 1, no. 22, 15.Juni, 1963.
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Die Polizei filhlte sich ebenfalls von allen Auflagen befreit. In der
Vergangenheit hatte sie nur indirekt ihren SpaB bei Angriffen aut
Schwarze ausleben dirfen. Die Polizisten hatten als neutral zu er-
scheinen. Nun konnten sie selbst auf "Neger-Jagd" gehen (der Aus-
druck stammte von ihnen), wahrend sie weiterhin in der Offentlichkeit
mit ihrer Neutralitit gldnzen durften. Im Dezember 1963 beschwerte
sich die "British West Indian Association" (iber die wachsende
“Brutalitat der Polizei", die der Verabschiedung des "Commonwealth
Immigrants Act” folgte. 1964 beklagte sich die pakistanische Com-
muntiy dariiber, da wéhrend der Untersuchung eines Mordfalles pa-
kistanischen Immigranten auf einer Polizeistation die Handgelenke mit
unentfernbarer Tinte markiert wurden. Es war irrelevant, daB diese
Menschen einen Namen besaBen, und Uberhaupt sahen sie sowiesg
alle gleich aus.’t WISC, die "West Indian Standing Conference, die dia
moderatere "Standing Conference" of West Indian Organisations in
UK" nach dem Zusammenbruch der "West Indian Federation" ab.
geldst hatte, dokumentierte 1965 Ausschreitungen der Polizei in
Brixton und Umgebung und verdffentlichte sie in einem Bericht mit
dem Titel "Nigger Hunting in England”.'® Wahrenddessen vertrieben
sich die Einwanderungsbeamten, ausgestattet mit einem Freibrief
durch die Regierung, an den Kontrollstellen ihre Zeit mit Schikanen.

Auf lokaler Ebene organisierten sich Mieter und Anwohner in Ver.
einen, um Schwarze von der Wohnungsvergabe auszuschlieBen. Die
Zahl der Immigrantinnen war im Vorfeld der Verabschiedung deg
neuen Einwanderungsgesetzes zwei Jahre lang beachtlich angestie.
gen. Viele hatten sich vor der SchlieBung der Grenzen um den Nach.
zug ihrer Familien und Angehdrigen bemiiht. Die Versorgung mit
Wohnraum, was seit dem Krieg schon immer ein groBes Problem
dargestellt hatte, wurde nun zu einem heftig umkampften Terrain. Die
Immigranten waren selbstverstiandlich in Slum-Hauser und 2y
Uberbelegung gezwungen worden. Nun wurden Befiirchtungen laut
sie konnten sich in bisher weiBe Wohnbezirke ausbreiten. Zur glej.
chen Zeit wurden Gesetze zur offentlichen Gesundheit erdrtert, um
Mehrfach-Belegungen von Wohnungen zu verhindern.

11 West Indies Observer, No, 36, 18.Januar, 1964,

12 Joseph A. Hunte: Nigger Hunting in England, London, West Indian Standing Con.
ference, 1965.
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Auch die Versorgung mit Schulplatzen wurde zu einem Problem,
als immer mehr "farbige" Kinder ins Land kamen und in das Bildungs-
wesen drangten. Im Oktober 1963 forderten weiBe Eltern in Southall,
wo ein hoher Anteil von Inderlnnen lebte, separate Klassen fir ihre
Kinder, da die "farbigen” die Lernerfolge flir die weiBen Schillerlnnen
beeintrachtigen wirden. Im Dezember berichtete der CIAC (‘Com-
monwealth Immigrants’ Advisory Council"), der als Beratungsinstanz
flr das Innenministerium in Sachen "Wohlfahrt und Integration von
Immigranten" eingerichtet worden war, daf3 die "Anwesenheit einer
groBen Anzahl von Immigranten-Kindern in einer Schulklasse den all-
gemeinen LernprozeB verlangsamt und den Fortschritt der ganzen
Klasse verzégert, besonders, wenn die Immigranten nicht flieBend
Englisch schreiben und lesen kdnnen”. Dies, so hieB es weiter, sei
auch fur die Immigranten-Kinder schlecht, da "sie keine gleichwertige
Einflihrung ins britische Leben bekdmen wie bei dem Besuch einer
normalen Schule". Daneben bestand die Gefahr, daB weille Eltern ihre
Kinder abmelden wiirden, und somit einige Schulen "zu von Immi-
granten dominierten Schulen" verkommen konnten.'® Im November
verkiindigte Sir Edward Boyle, der angeblich liberale Bildungsminis-
ter, im Unterhaus des Parlaments, es sei aus padagogischen Griinden
wilnschenswert, "daB3 der Anteil von Immigranten-Kindern an keiner
Schule héher als 30 Prozent liegen darf “. Darauf nahm auch das
Gesetz vom Juni 1965 Bezug, das den Anteil von Immigranten-Kinder
auf 30 Prozent begrenzte. Der dariliber hinausgehende Teil sollte mit
Bussen in andere, weiter entfernte Schule gefahren werden'® (in
Britain bekannt als bussing-system, Anm. der Ubersetzerin), wéhrend
kein einziges weiBes Kind gezwungen wurde, auBerhalb seines
unmittelbaren Wohnbezirks zur Schule zu gehen.

Die Lésung fir west-indische Kinder, deren Probleme angeblich
mit ihrer Sprache, dem kreolischen Englisch, mit ihrer geringen Lern-
fahigkeit und mit sogenannten Verhaltensstérungen zusammenhin-
gen, sollte in der Bereitstellung von eigenen "Forderklassen" und
“Sonderschulen" bestehen.

Auf alle diese MaBnahmen und andere Formen von Diskriminie-
rung reagierten die schwarzen Communities mit Protest und Wider-
stand. Die Bus-Gesellschaft in Bristol, zum Beispiel, wurde boykottiert

13 Commonwealth Immigration Advisory Council, Zweiter Bericht, London 1964.
14 Department of Education Circular 7/65, London 1965.
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und zum Ziel zahireicher Demanstrationen, die das Unternehmen
schliellich zwangen, seine Einstellungspalitik aufzugeben. Wie bereijtg
erwdhnt, wurden Polizeilibergriffe von den west-indischen Organisg.
tionen dokumentiert und verdffentlicht. Die zwangsweise Abschig.
bung west-indischer Kinder in Sonderklassen und Sonderschulen
wurde und wird bis heute hart bekéampft, zuerst durch die "North Lon.
don West Indian Association" und spéter durch andere lokale und ng-
tionale Organisationen. Schrittweise hatte sich im Laufe der Zeit die
Einheit zwischen Asiaten und West-Indern, zwischen radikalen ung
gemasigten Gruppierungen, die besonders in der Periode zwischegn
den Aufstanden 1958 und der Einfihrung des Einwanderungsgeset.
zes 1962 bestanden hatte, aufgeldst. Ganz unmittelbare Bedl’JrfnisSe
und Anliegen standen nun im Vordergrund. Es gab Familien, die
Wohnungen, Kinder, die Schulplatze benétigten, und Angehérige, die
es zu versorgen galt. Die immigranten wurden ansassig. Nun mach.
ten die Asiaten den Hauptteil der Einwanderlnnen aus. Wahrend sie
lange Zeit, anders als viele West-Inder, nur vorlibergehend nach Bri-
tain gekommen waren, um Geld zu verdienen und in die verarmeg
Heimat zu schicken, sahen sich viele Asiaten vor 1962 gezwungen
noch schnell ihre Familien nachzuholen, bevor die Tore durch die
Immigrationsgesetze entglitig geschiossen wurden. thre Politik wurdg
immer mehr durch diese Situation bestimmt: Petitionen, Lobbypontik
EinfluBnahme auf politische Parteien, Einmischung in lokale Wahlen'
Und ihre Ka&mpfe wurden zu Kampfen der Arbeiterklasse in den Be;
trieben und dartiberhinaus zu politischen Kampfen in der direkten
Konfrontation mit dem Rassismus der weien Gewerkschaften.

Im Mai 1965 fand in der "Courtauld’s Red Scar Mill" in Preston der
erste bedeutsame Streik von Immigranten statt. Ausgangspunkt deg
Streiks war die Entscheidung des Managements, asiatische Arbeite,
die mit ein paar wenigen West-indern in einem bestimmten Teilab:
schnitt des Produktionsprozesses eingesetzt waren, zu zwingen,
mehquaschinen fiir proportional weniger Lohn als vorher zu bedig.
nen. ™ Der Streik schiug fehl. Allerdings hatten die Arbeiter in diesg
Auseinandersetzungen die Gelegenheit, die aktive Kollaboration
weilen Kollegen und der Gewerkschaften aufzuzeigen und a
klagen. Einige Monate davor hatten asiatische Arbeiter bereits

der
Nzy.
WaEh.

15 Paul Foot: The Strik in:
ol ike at Courtaulds, Preston, in: IRR Newsletter Supplement, Julie
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rend eines kleineren Streiks in "Rockware Glass" in Southall, London,
eine ahnliche Erfahrung mit der Komplizenschaft zwischen Unter-
nehmern und weiBen Arbeitern gemacht. Auch der folgende Streik in
der "Woolf Rubber Company” einige Zeit spater wurde, trotz der un-
glaublichen Anstrengungen der Arbeiter und trotz der Unterstiitzung
durch die asiatische Community (besonders durch die "Indian
Workers’ Association”) verloren. Auch hierfiir war das unsolidarische
Verhalten der Gewerkschaften verantwortlich. '®

Die afro-karibischen Kampfe dieser Zeit nach 1962 zeigten trotz
unterschiedlicher Urspriinge einen ahnlich starken Rickhalt in der ei-
genen Community. Ghana wurde 1957 unabhéngig, Uganda, Ja-
maika, Trinidad und Tobago folgten im Jahre 1962. Es gab jedoch
sowohl in Afrika wie auch in der Karibik Lander, die immer noch um
ihre Freiheit kampften. Es existierte auBerdem noch die schwarze
Kolonie in Nordamerika, die durch Martin Luther Kings Burger-
rechtsbewegung und mit den Kampfen der Black-Power-Bewegung
Mitte der 60er Jahre erst ihren Aufschwung erlebte. King besuchte
London im Dezember 1964 auf dem Weg nach Oslo, um seinen No-
bel-Preis entgegenzunehmen. Auf sein Betreiben hin wurde im Fe-
bruar 1965 eine britische Blirgerrechtsbewegung ins Leben gerufen.
CARD, die "Campaign Against Racial Discrimination®, bestand als Zu-
sammenschluB verschiedener asiatischer und afro-karibischer Orga-
nisationen, unterstitzt durch einige Radikale aus der Labour-Partei.

Noch bedeutsamer war jedoch der Besuch von Malcom X. Mal-
com stattete London im Februar 1965 einen Blitzbesuch ab. Im An-
schlu_daran bildete sich eine weitaus radikalere Organisation,
RAAS', die "Racial Action Adjustment Society”, angefiihrt von Mi-
chael de Freitas, spater Abdul Malik genannt und danach wieder Mi-
chael X. "Schwarze, bildet eine Einheit. Wir haben nichts zu verlieren
auBer unserer Angst®, lautete die Parole.

Selbst unter Schwarzen, ist es heute modern geworden, Michae!X
nur noch als Kriminellen zu betrachten, der 1975 von der Regierung
Trinidads als angeblicher Mérder gehidngt wurde. (Die Grenze zwi-
schen Politik und Verbrechen ist in einer kapitalistischen Gesellschaft
immer schon sehr schmal gewesen.) Wie wir sehen werden, waren es

16 Peter Marsh; The Anatomy of a Strike, London, Insitute for Race Relations, 1967.
17 Raas ist ein jamaikanisches Schimpfwort, das der Black Power Bewegung in Bri-
tain einen west-indischen Touch verlieh,
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jedoch gerade Menschen wie Michael und Roy Sawh, ein guyanischer
Inder, und ihre Genossen von RAAS, die mehr als alle anderen in die.
ser Zeit, einfachen schwarzen Menschen ihre Angste nehmen konn.
ten und ihnen beibrachten, fiir ihre Rechte und ihre Wiirde einzuste.

hen.'® Viele der heutigen Aktivisten, besonders die militanten, sing

aus RAAS hervorgegangen.

RAAS wird auBerdem in {bler Nachrede und denunziatorischey

Absicht unterstellt, sie hatten neben Raubiiberfallen keine politischa
Arbeit geleistet. Aber es waren Leute von RAAS, die sich zur "Req
Scar Mill" in Preston begaben, um nach einer Einladung den asiatij-
schen Arbeitern dort zu helfen. Und dieser Punkt ist sehr bedeutsam
und aussagekréftig. Markiert er doch zumindest den Beginn einer
fortschreitenden organischen Einheit zwischen den K&mpfen der
(afro-) asiatischen "Kulis" und den Kampfen der (afro-) karibiSChen
Sklaven in der Diaspora, die von Claudia Jones’ "West Indian Gazettg"
und den "Afro-Asia-Caribbean News" eingeleitet wurde und auf Qje
sich Abimanyu Manchanda, ein indischer politischer Aktivist und eine

Schitsselfigur in der britischen Anti-Vietnam-Bewegung, spater sty. -

zen konnte.

Aber RAAS oder schwarze militante Organisierung im allgemeinen
hatte langst keine so starke Unterstiitzung gefunden, ware nicht die
Desillusionierung durch die Politik der Labour-Partei, hinsichtlich der
Einwanderungskontrollen und somit hinsichtlich des Rassismus, im-
mer mehr gewachsen. Die "farbigen Immigranten” setzten lange Zeit
immer noch Hoffnungen in die Partei der Arbe'it'é’rk]asse‘un_dfg_eﬁglo
nialen Unabhangigkeit und versuchten, die Politik von Labour zu ke
einflussen; Nach den nationalen Wahlen im Jahre 196 :Téa&:’ﬁ'md )
die Position der Labour-Partei eindeutiger. Peter Griffiths, der Tor ©
Kandidat in Smethwick, einer "Immigranten-Gegend" in Birmingham'
hatte seine Wahlkampagne auf Beendigung_der Einwanderung Unci
auf_Zurlickflihrung der "Farbigen" abgestellt. "If you want a n@
neighbour. Vote Labour". ("Wenn Sie einen Neger zum Nachbaer
wollen, miissen Sie Labour wiahlen".) Das war sein Slogan, mit dem re

die Wahl in seinem Bezirk gewann. Auf nationaler Ebene jedoch Qe

18 Ich erinnere mich an die Zeit in South London, als eine alte schwarze Fi i
Wartgn auf den Bus angerempelt und zur Seite gestoBen wurde, Michaé?;igg'z
ihr hm'und stellte sich hinter sie mit seiner gut sichtbaren Machete in der Hand v
Und die Schlange der auf den Bus wartenden lilienweien Menschen dffnete sic
vor ihr und die Frau stieg in den Bus ein wie eine Konigin. '°h
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wann die Labour-Partei. Der angehende Premierminister Harald Wil-
son attackierte Griffiths als "parlamentarischen Aussatzigen”. Wenig
spéter jedoch fiel auch Wilsons Politik "dieser Krankheit' zum Opfer:
Das Einwanderungsgesetz wurde unter der Labour-Regierung nicht
nur im sogenannten "White Paper''® vom August 1965 erneuert es
sah dariiberhinaus weitere Beschréankungen der Einwanderung von
"Farbigen” vor, die mit der Verbesserung der "Rassenbeziehungen”
durch eine Senkung der Anzaht von Immigranten begriindet wurde. In
Weiterflhrung dieser Philosophie ging Labour im September 1965
daran, die Verabschiedung des "Race Relations Act" vorzubereiten,
der die Diskriminierung von ethnischen Minderheiten in "Sffentlichen
Bereichen" zum Inhalt hatte. Mit dem neuen Gesetz sollte die "Auf-
wiegelung zum RassenhaB" strafrechtlich verfolgt werden kdénnen.
Gerade verabschiedet, wurde es das erste Mal prompt zur strafrecht-
lichen Verfolgung von Michael-X benutzt.

Die neu von der Ggaur—Partei eingerichteten Institutionen, das
“National Committee for _mmﬁyy>q§[th_lmmigrants" (NCCI) und das
"Race Relations Board” (RRB), gingen genauso am Ziel der Verfol-
gung von Rassismus vorbei und erwiesen sich ais vollkommen inef-
fektiv. Das NCCI solite vor allem die Verbindung zu Immigranten her-
stellen und ihnen bei der Uberwindung von "Integrationshindernissen*
auf dem Gebiet der Sprache, Bildung, Kultur etc. behilflich sein. Das
RCC hatte die Aufgabe, durch die Bildung von Schlichtungskommis-
sionen, rassistischen Diskriminierungen in Hotels und offentlichen
Orten zu begegnen.

Flr das Leben der Mehrheit der Schwarzen waren diese Einrich-
tungen absolut irrelevant. Mit dem erklarten Ziel der verstarkten Ein-
bindung von Immigranten und der Idee der Schlichtungkommissionen
wurde bei den meisten der Eindruck erweckt, es handle sich bei ihnen
um auBenstehende Personengruppen, die es galt, mit geschickten
MaBnahmen in den Mainstream der britischen Gesellschaft zu inte-
grieren. Dabei wollten sie nichts anderes als die gleichen Rechte wie
andere Staatsbiirger auch. Die gleichen Themen (Kontaktaufnahme,
Einbindung und Schlichtung) kamen spater wieder auf die Tagesord-
nung, als es um das Verhaltnis der Polizei zur schwarzen Bevdlkerung

19 Unter einem "White Paper" versteht man in Britain einen Bericht der Regierung, in
dem die Regierungspolitik beziglich eines bestimmten Themas verdffentlicht wird,
das spéter im Parlament zur Verhandiung steht.
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ging. Dieses Mal, und das war nicht von geringerer Bedeutung, mypg.
ten diesg Schlagwdrter dafiir herhalten, zu verhindern, daf die Polizgj
fUr thre Ubergriffe zur Rechenschaft gezogen werden konnte.

Dem NCCI gelang es zwar nicht, die Immigranten starker zu inte_

grieren, doch dafiir war es sehr erfolgreich darin, die Immigranten_:
Organisationen auseinanderzudividieren. Das galt vor allem fiir die

geméBigten Gruppen und auf lokaler Ebene. Indem das NCCI ver.

suchte, in die Arbeitsbereiche der Organisationen einzudringen ung
die lokalen Anfiihrer davon zu iiberzeugen, mit ihnen, d.h. mit dem ‘

Staat, zusammenzuarbeiten, vergréBerte sich die Kluft zwischen der
Fuhrung der Gruppen und ihrer Basis. Der groBte Erfolg von NCgy
muf3 es gewesen sein, daB sie es schafften, einen Teil der fihrendeg
Kopfe von der "Campaign. Against Racial Discrimination” (CARD) fu
eine Kooperation zu gewinnen. Damit verschiriten sich die Wider.
spriiche in CARD zwischen geméBigten und militanten Kraften, worg
sich die "West Indian Standing Conference" ISC) und "National Fe.
deration of Pakistani Association” (NFPA)*® und andere militange
Schwarze von CARD trennten und den Liberalen das Feld UberlieRg
Die Regierung hatte somit erfolgreich einen wichtigen Bereich Vor;
schwarzer Meinungsbildung und Vertretung ausgeschaltet. Ein Weij
teres Hindernis auf dem Weg zur nachsten Immigrations-Gesetzge‘
bung war aus dem Weg geraumt worden. i
Als sich CARD im Jahre 1967 endgiiltig aufidste, wurde dieg
Schritt von den britischen Medien (iberaus positiv zur Kenntnis gei
nommen. Angesichts der oftmals kompromiBlosen Haltung von CARD
gegeniiber rassistischer Diskriminierung, hatte die Mainstream-PresSe

versucht, die Organisation als Bedrohung der Integrationsbemﬂhum ‘

gen, wenn nicht sogar der weiBen Gesellschaft im allgemeinen, dg

zustellen. Die unerschrockenen und rhetorisch geschickten schwar\
zen Sprecher und Sprecherinnen von CARD waren oftmals als Kgmr-
munistinnen und Maoistinnen angeprangert worden. Man hatte offg )
sichtlich Angst, aus der Blrgerrechtsbewegung kénnte eine BlaQE-
Power-Bewegung hervorgehen. "The Times", die "Zeitung der oberg N
Zehntausend", die in einer Artikelserie vor dem Erscheinen des "Whit

Paper" der Regierung im August 1965 die britische Nation vor dee

"Schwarzen Millionen" gewarnt hatte, schrieb nun: "Der Versuch, den

20 Die "National Federation of Pakistani Association” wurde 1963 gegriindet
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Tiger zu reiten, ist immer mit groBen Gefahren verbunden—Daran &n-
dert sich nichts, auch wenn sich der Tiger in einen sgchwarzen Panthep
verwandelt hat". ("The Times", 9. November 1967.) Spafer war es wie-
derum die Nachrichtenredaktion der "Times", die verkiindete: "Die be-
sondere Lektion, die wir von CARD gelernt haben ..., ist, daB die Mi-
schung aus_pro-chinesischem Kommunismus und an die USA ange-
lehnter Black-Power-Bewegung. verheerende Wirkung auf die Immi-
granten-Communities haben kann".z‘1 (Internationale Ereignisse war-
fen zu diesem Zeitpunkt schon ihre Schatten voraus.)

Auch die Experten des "Race-Relation-Geschafts" waren in der
Zwischenzeit nicht untatig gewesen. Das Institute of Race Relations, .
dessen Vorstand und Angestellte teilweise in die CARD-Politik verwik-
kelt waren, gab ein Buch in Auftrag, das die liberale Version der Er-
eignisse liefern sollte. Obwohl das Institute of Race Relations eine un-
abhangige Forschungseinrichtung mit zahireichen Wissenschaftlern
war, hatte sich die Politik des Instituts immer mehr den offiziellen Re-
gierungsvorgaben beziiglich Immigrations- und Integrationsfragen
angenahert. Es unterstiitzte den Staat mit sogenannten "objektiven”
Untersuchungen und Forschungsergebnissen. 2

Das Terrain des Rassismus und der anti-rassistischen Kampfe war
in einem dramatischen Wandel begriffen. Die Einwanderungsgesetze,
wie rassistisch sie auch immer sein magen, waren letzendlich aus
ékonomischen Griinden verabschiedet worden, auf dem Hintergrund
kolonial-kapitalistischer Erfahrungen und Uberzeugungen. Wie wir
gesehen haben, dienten die neuen Gesetze dazu, rassistische Diskri-
minierung nicht langer dem freien Markt zu uberlassen, sondern sie
auf lokaler und nationaler Ebene in den staatlichen Strukturen zu ver-
ankern und zu institutionalisieren. Damit wurde "race"?® sowohl im lo-
kalen wie auch im nationalen Bereich zum Ausgangspunkt von Macht-
kédmpfen. "Race" bildete von nun an eine zentrale Grundlage, auf der

'("22 A. Sivanandan: Race and Resistance: The IRR story, London, IRR, 1974 Vergleiche
.~ auch Jenny Bourne und A.Sivanandan: Cheerleaders and Ombudsmer. The So-
ciology of Race Relations in Britain, in: Race & Class, Vol. XXI, no.4, 1980. )

23 Bei ‘race” handelt es sich um eine gelaufige und komplexe Kategorie, die sich im
englisch-sprachigen Raum auf soziale Verhaltnisse und Beziehungen, Rassismus,
auf die Zugehorigkeit zu einer ethnischen Gruppierung oder Minderheit, aber auch
auf geselischaftliche Kimpfe iind Auseinandersetzungen beziehén kann., Die deut-
sche Ubersetzung “REé's”é"‘EFEB’heihiih'aié§éﬁ1“Zusammenh'ziﬁ;d”as'\'ié‘r'féfﬂt und ist
dariiberhinaus im deutschen Kontext nicht zuletzt aufgrund der historischen Ver-
wendung abzulehnen, (Anmerkung der Ubersetzerin.}

21 Times News Team: The Black Men in Search of Power, London, Nels:?. 1968.
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vor allem lokale Auseinandersetzungen iiber das Bildungssystem,

Uber Wohnungsvergabe und Arbeitsplatze ausgefochten, zumindest

jedoch stark beeinfluBt wurden. Wahlkampfe und -ausgange wurden
von diesem Thema mitbestimmt. Die Gewerkschaften entschieden
sich an diesem Punkt, den Anspruch auf die Interessenvertretung qegy
gesamten Arbeiterklasse aufzugeben und haben somit die gesamtg
Klasse verraten. Obwoh! natiiich der Rassismus unterschwall;

schon immer vorhanden gewesen war, wurde "race" nun zu einem
Auseinandersetzungspunkt auf allen politischen Ebenen. Es Wuchg

ber.

eine Ideclogie des Rassismus heran, die von den Gerichten (i
nommen wurde und ihre Entscheidungen mitpragte und die von den
Faschisten fiir ihre Erneuerung genutzt werden konnte.2*

Rassistische Angriffe nahmen quantitativ und qualitativ zu. In deni

Monaten nach dem Wahlerfolg von Grifiths in Smethwick und Noch
vor der Verdffentlichung des "White Papers" der Labour-Regieryp,
wurde in Islington ... ein Jamaikaner erschossen, ... ein west-indischgy
Schuljunge wurde beinahe von einer Gruppe weiBer Teenager mit Ei-
senstében, Axten und Flaschen ermordet, ... eine Gruppe schwa,-Zer
Ménner wurde vor einem Cafe aus einem vorbeifahrenden Auto her-
aus mit Gewehren beschossen", rassistische Flugblatter kursierten in
Newcastle-upon-Tyne, vor den Wohnungen “farbiger" Menschen in
Leamington Spa, Rugby, Coventry, liford, Plaisow und Cricklewgg,
wurden Kreuze verbrannt, und ein Drohbrief wurde vom KU'KIUX‘KIan
an den indischen Schriftfiihrer von CARD geschickt: "Du wirst bej le-
bendigen Leibe verbrannt werden, wenn Du England nicht big z

31. August dieses Jahres verlassen hast".2® Die britischen Faschisten,

jedoch wollten nicht mit dem Ku-Klux-Klan in Verbindung gebracht»
werden. Nicht, weil es keine faktischen Zusammenhange gab, sqp.

dern aus der Uberzeugung heraus, daB der Rassismus in der breitg
Bevdlkerung noch nicht tief genug verankert war, um bei den 2ukling.
tigen Wahlen mit offenen Mordandrohungen gegeniiber SchwarZSn
erfolgreich abschneiden zu kdnnen. Natiirlich konnten die britischg
Faschisten auf dem Weg der Wahlbeteiligung keine parlamentarische

24 Im wirklichen Leben und in den wirklichen Kampfen arbeiten das Politische ung
das ldeologische Hand in Hand. Manchmal scheint das Eine das Andere zu dom;
nieren, sie werden jedoch immer durch das Okonomische dirigiert. Nur die marxf
stischen Textexegeten sind zu sehr mit Problemen des Skonomischen und and&"
ren Formen von "Determinismus” beschéftigt, b

26 Dilip Hiro: Black British, White British, Harmondsworth, Penguin, 1971.
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Macht erlangen, aber die Vertretung auf parlamentarischer Ebene
wirde ihnen die Propagierung ihrer Inhalte und die Rekrutierung
neuer Anhénger erleichtern. Innerhalb des gesetzlichen Rahmens be-
stand die Moglichkeit, Liicken fiir ihre widerliche Politik auszuschop-
fen und Kampagnen zur starkeren staatlichen Repression und Ein-
schrankungen der demokratischen Freiheiten geschickt zu lancieren.
Indem die Faschisten das Recht auf freie MeinungsauBerung, auf Ver-
sammilungsfreiheit etc. fir sich selbst in Anspruch nahmen, gleichen
Zugang zu Sendezeiten im Fernsehen und zu Stellungnahmen in Ra-
dio und Zeitungen verlangten, kénnten sie diese Wege nutzen, um
anderen Gruppen, an erster Stelle den Schwarzen, diese Rechte und
Freiheiten abzusprechen. Sie kénnten die ganze politische Debatte
Uber Einwanderung und "Rassenbeziehungen" weiter nach rechts
verschieben und zukiinftige Regierungen dazu zwingen, weiterge-
hende rassistische Gesetze zu verabschieden, um Wabhlniederlagen
zu vermeiden. Und aus diesen Uberlegungen heraus bildeten im Fe-
bruar 1967 die "League of Empire Loyalists", die "British National
Party” und die lokalen Gruppen der "Racial Preservation Society" ge-
meinsam die "National Front" (NF) und stellten im April des gleichen
Jahres die ersten Kandidaten fir die Wahlen zum "Greater London
Council"®® auf,

Aber die Faschisten und die Regierung hatten ihre Rechnung ohne
die Schwarzen gemacht. Die Zeiten, in denen Schwarze nur darauf
warteten, wieder in ihr Heimatland zuriickzukehren, und sich alle Re-
pressionen gefallen lieBen, waren vorbei. Sie waren langst in Britain
ansassig geworden. Der staatliche Rassismus hatte sie zu besser or-
ganisierten und militanteren Formen des Widerstandes getrieben. Die
Erfahrungen aus Kampfen in der Vergangenheit, aus Kampfen in den
Betrieben und in der Communtiy, aus Kampfen der Asiaten und West-
Inder wurden nun zusammengefhrt.

RAAS hatte sich, wie schon vorher erwahnt wurde, im Jahre 1965
nach einem Besuch von Malcom X gegriindet. Es war durch und
durch eine einheimische Bewegung gewesen, die sich aus der Oppo-
sition gegen den britischen Rassismus heraus entwickelt hatte, aber
durch Malcom X und die Black Muslims starken Auftrieb erhalten

26 Der "Greater London Council" stellte bis zu seiner Abschaffung im Jahre 1986

duer)w die Thatcher-Regierung der oberste Stadtrat in London. (Anm. der Uberset-
zerin
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hatte. Afrikanische, asiatische und afro-karibische Dimensionen deg
Kampfes und die Erfahrungen von Auseinandersetzungen am Al’beits_
platz und in der Community, wurden gleichermafBen miteinbezogen_
Eine der ersten Aktivitaten bestand in der Unterstlitzung der asigy.
schen Arbeiter in den "Red Scar Mills" in Preston. Danach hatte RAAg
in Reading in einem Frisdrsalon ein Biro erdffnet und begann damit,
die Arbeit und die Rekrutierung von neuen Anhangern auf den Norden
und die Midlands auszuweiten. Die wichtigsten Anfiihrer dort Waren
Abdulla Patel, einer der Streikenden von den "Red Scar Mills", yng
Roy Sawh. Auch in London war RAAS mit der Organisierung und Nin.
zugewinnung neuer Mitglieder erfolgreich. Durch die enge Zusamf
menarbeit mit den Londoner Busfahrern und mit der Errichtung Cineg
Rechts -und Beratungszentrums fiir Schwarze, die Probleme mit der
Polizei hatten, wuchs die Bewegung zahlenmaBig immer starker apny_ In
der Presse wurde RAAS als ein neuartiges, jedoch nur vortibergehgn.
des Phanomen behandelt % und das Panorama-Programm der BBG
stellte die Organisation in einem &uBerst negativen Licht dar. Dig g,
nehmende Desillusionierung durch CARD lieB die Anzahl der Mitg“e‘g
der bei RAAS hochschnellen. Als Michael X 1987 fiir seine "Hetz,-eda
gegen WeiBe" angeklagt wurde - zu einer Zeit, in der sich WeiBe Uber
all im Lande freimitig in rassistischen Ubergriffen und Beschimpfunj
gen Ubten - bestétigte sich die politische Kritik und die Anklagen vor
RAAS. Die Reden von Roy Sawh und anderen schwarzen Sprec
an der Speaker's Corner im Hydepark Uber "die weiBen Teufel"
"das angelséchsische Schwein" fanden bald darauf ein immer g
werdendes begeistertes Publikum. ;

Im Juni 1967 wurde die "Upmiversal_C_Ql_gg_r_gdrPeople'srAs_soc_:i\ationé
(UCPA) gegriindet, deren filhrender Kopf der nigerianische Theater:
Regisseur Obi Egbuna war. Obwoh! auch die UCPA aus britischgn
Verhaltnissen hervorgegangen war, betonten die Mitglieder beson.
ders die Tradition des Kampfes gegen die Koloniatherrschaft ung da-
mit die Notwendigkeit, gegen Imperialismus und Rassismus dleichgy.
maBen Widerstand zu leisten. Der Kampf gegen die Vorherrschaft ..
Weiflen sollte fiir alle "farbigen” Menschen und Vélker somit gleichz‘aij
tig ein anti-kapitalistischer und anti-imperialistischer Kampf Sein
UCPA richtete sich daher nicht nur gegen den Rassismus in B”tair;

hern
oder
TGBet

27 Die einzige erwdhnenswerte Ausnahme stellt hier der Artikel von Colin Mc Glash ;
im "Observer” vom 4.Juli, 1965 dar. an
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und anderen Landern, sondern kampfte gegen den Vietnam-Krieg, fiir
die Unabhangigkeit Zimbabwes und die Befreiung des "portugie-si-
schen Afrikas" und die Kulturrevolution in China. Ein Teil der Inspira-
tion kam natiirlich aus der Black-Power-Bewegung in den USA und
wurde unmittelbar verstarkt, durch den Besuch von Stockley Carmi-
chael im Juli 1967 in London.

“Black Power", erkidrte Egbuna anlalich eines Protests gegen den
Vietnamkrieg am Trafalgar Square im Oktober 1967, "bedeutet ein-
fach, daB die Schwarzen dieser Welt angetreten sind, jegliche kapita-
listische Unterdriickung schwarzer Menschen (iberall dort, wo sie exi-
stiert, mit allen verfligbaren Mitteln zu beenden". Da Schwarze in Bri-
tain in zentralen Industriezweigen, Dienstleistungsbereichen wie Kran-
kenpflege (die Mehrheit der Arzte und Krankenschwestern in den
Ballungszentren war schwarz) und dem Transportsystem beschaftigt
seien, konne trotz der insgesamt kleinen Zahl von Schwarzen in Bri-
tain, ein schwarzer Streik die ganze Wirtschaft lahmlegen, argu-
mentierte die UCPA. Wahrend der Versammlungen im Hydepark
drangten einige der UCPA-Sprecher auf direktere Aktionen. Roy Sawh
"forderte schwarze Krankenschwestern auf, Patienten falsche Injek-
tionen zu geben, er forderte von “farbigen” Busfahrern, kein Geld von
schwarzen Fahrgasten zu nehmen... und indische Restaurantbesitzer
sollten ‘etwas ins Curry’ tun".?® Alex Watson, ein Maschinentechniker
aus Jamaika, hatte Berichten zufolge schwarze Menschen aufgerufen,
die weiBe Menschheit zu zerstéren.2? Ajoy Ghose, ein arbeitsloser In-
der, vertrat die Meinung, daB Mord an WeiBen kein Mord sei. Uyor-
numu Ezekiel, ein Elektriker aus Nigetia, hatte den Premierminister als
“politische Hure" beschimpft und behauptet, ‘England sei gerade da-
bei, im Klo hinuntergespiilt zu werden”.3? All diese Manner wurden fiir
ihre Aussagen vor Gericht gestelit; Ezekiel wurde freigesprochen, die
anderen zu einer Geldstrafe verurteilt.

Die Rhetorik der UCPA starkte vielen Schwarzen den Riicken, die
zahlreichen Treffen und Arbeitsgruppen riefen wachsendes Selbstbe-
wuBtsein hervor, und durch die ldeologie von UCPA wurden viele
Schwarze das erste Mal palitisient. Die strafrechtliche Verfolgung vieler
Mitglieder machte die Mittaterschaft der Gerichte deutlich, die vom

28 "The Times", 24.0Oktober, 1967. Zitiert nach IRR Newsletter, Dezember 1967.
29 IRR Newsletter, Dezember 1967,
30 Ebenda.
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Vorsitzenden der "West Indian Standing Conference” gerne gig
"Schutzschilder der Polizei" bezeichnet wurden. Und das Beispiel von -
der UCPA und auch von RAAS ermutigte andere Organisationen 2u
groBerer Radikalitat.

Es sah auf den ersten Blick so aus, als betone RAAS den schwg,.
zen Nationalismus, wahrend die UCPA die Bedeutung der Kdmpfe der
internationalen Arbeiterklasse hervorhob. Es gab trotz gleicher Zieie
tatsachlich unterschiedliche Ansatze und Herangehensweisen. Dgg:
Nationalismus von RAAS stammte aus der west-indischen Erfahrung. i
Er vereinte das Verstandnis dariber, wie der Kolonialismus die asiagj. !
schen, afrikanischen und karibischen Volker einst gespalten hatte
Kulis, Wilde und Sklaven), mit dem BewuBtsein, daB heute derse;beé
Kolonialismus alle zu einem Volk macht: Heute sind alle nur chhg
Schwarze. Daher waren die "Black Houses" und die kulturellen Gru‘}%
pen, die RAAS kurzfristig 1979 in Britain ins Leben rief, anders als das:
"Spirit House" in den USA von Leroi Jones, bzw. Amiri Baraka, durch
das die "Black Houses" wahrscheinlich inspiriert worden waren, offep.
far alle "Far@é‘n*'?’Die historischen Erfahrungen in Britain waren an-.
dere als zum Beispiel in den USA. ;

In der Zwischenzeit stieg die Anzahl schwarzer Streiks erhebljgp.
an. Die Streikenden waren vor allem asiatische Arbeiter, da ihnen, die:
untergeordneten Jobs in den GieBereien, den Textil- und PaDier.;
muhlen, den gummi- und plastikverarbeitenden Fabriken Zugeschg.
ben wurden. In all diesen Streiks wurde der Rassismus in den WeiRgn:
Gewerkschaften offensichtlich. Die Arbeitsbedingungen in den Giegg.
reien waren besonders unertraglich. Die Arbeit selbst erforderte den
Kontakt mit Metall, das bei 1400 Grad geschmolzen wurde. HéLJﬂg‘
traten Verbrennungen und Verletzungen auf. Der Lohn war kaum
mehr als 14 britische Pfund in der Woche und ein Aufstieg zu qualifi
zierteren Jobs, die WeiBen vorbehalten waren, undenkbar. Die
werkschaften, in denen die asiatischen Arbeiter organisiert Warep |

reagierten auf jede Aktion der Streikenden entweder mit lgnorg .
oder Opposition. Dies trifft auf den Streik in der Coneygre GieBergj s
Tipton im April 1967, auf den Streik in der "Midland Motor Cylinge,
Co" im gleichen Jahr und auf den Streik in der Newby GieBergj ;

West Bromwich im darauffolgenden Jahr zu. Aber die UnterstutZun ‘;
durch die Communities und die Community-Organisationen war uheg§
schitterlich. Die Tempel gaben freies Essen fiir die Streikenden Qu:

:
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die Ladden unbeschrinkte Kredite, die Vermieter verzichteten auf die
Miete. Lokale Organisationen und Vereinigungen, die IWAs und die
"Pakistani Welfare Associations" und andere mit ihnen vetbundene
schwarze Gruppen und Einzelpersonen schlossen sich den Streikak-
tivitdten an.

Von einigen der in den Arbeitskimpfen aufgeworfenen Fragen wa-
ren besonders die Communities direkt betroffen. Neben den allge-
meinen Forderungen nach hoheren Léhnen, besseren Arbeitsbedin-
gungen etc. ging es in den Streiks auch um "kulturelle Fragen" wie
das Recht auf freie Tage bei religidsen Festen, das Recht der Mos-
lems auf eine Pause fiir das tégliche Gebet, das Recht der Sikh-Bus-
fahrer, ihre Turbane anstatt der offiziellen Kopfbedeckung zu tragen.
Da die Gewerkschaften solche Forderungen nicht unterstiitzten, wur-
den die K&mpfe der Arbeiterklasse und die Kampfe in den Communi-
ties gegen den Rassismus unzertrennlich.

Digse Kampfe wiederum verbanden sich mit den Kampfen in der
Heimat, auf dem indischen Subkontinent. Urid digs alleing schon auf-
grund familidrer Verpflichtungen, die wirtschaftlichen Noten ent-
sprangen, ein Ergebnis der vom Imperialismus erzeugten Unter-
entwicklung. Diese Beziehungen wurden unmittelbar, eindeutig und
personlich erlitten. Imperialismus war weder etwas weit Entferntes
noch ein theoretisches Konzept. Er war vielmehr eine gelebte Erfah-
rung, nur einen Schritt entfernt von der Erfahrung des Rassismus.
Daher hatten auch die Organisationen und die Politik in den Hei-
matldndern eine unmittelbare Bedeutung fiir das Leben und die Politik
der indischen und pakistanischen Migrantinnen in Britain, diesmal
mehr in Bezug auf das Anwachsen autoritarer, wenn auch unter-
schiedlicher Bewegungen in Indien und Pakistan. Das politische
Interesse galt weniger den Parteien als dem Widerstand gegeniiber
dem autoritaren Staat®’, der auch auf die Immigranten in Britain
weiterhin seinen EinfluB ausiibte. Uber asiatisch-sprachige Zeitungen
wurden die Ereignisse auf dem indischen Subkontinent standig
verfolgt, und die politischen Fliichtlinge, die in Britain aufgenommen

31 Bei den Widerstandbewegungen handelte es sich z.B. um die "Naxalites, Adiva-
sis, die Dalit Panthers" in Indien und die Bewegungen der unterdriickten Vélker
der "Pakhtun, Sindhij und Baluchi" in Pakistan. 1974 trafen sich zum ersten Mal
Organisationen der Unberiihrbaren in Britain im neuen Institute of Race Relations,
um eine internationale Konferenz der Unberiihrbaren abzuhalien, die aus finan-
zielien Griinden leider nie zustande kam,
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nd versorgt wurden, wurden nicht nur in die eigenen Kampfe mitajn.
ezogen, sondern starkten den Widerstand noch. Umgekehrt bliebegp,
uch die Bewegungen in der Heimat vom zunehmenden Rassismus i
ritain nicht unberihrt.

An all diesen Fronten begannen damals, ab 1968, die Schwarzep,
Is eine Klasse und als ein Volk zu kdmpfen. Unabhéangig von den je-
reiligen Besonderheiten des Widerstands, der Strategien und Aus.
inandersetzungen innerhalb der unterschiedlichen Communities
lhrte die gemeinsame Erfahrung der rassistischen Unterdriickyp,
nd des gemeinsamen Kampfes gegen den Staat alle Schwarzen
en Barrikaden zusammen. Das friiher beobachtete Mosaik der yy,_
arschiedlichen Einheiten I8ste sich unter den staatlichen Attacken ;
ine schwarze Einheit und einen schwarzen Kampf auf. Spater Soljte
liese Einheit angesichts des taktischen Schachzuges des Staateg
ler Entwickiung von stadtischen Hilfsprogrammen und der E“tste:
lung einer Klasse von schwarzen Kollaborateuren wieder verschwjy,_
len, um erneut von einer anderen Generation von Schwarzen auf ~
raut zu werden. Diesmal war es die Generation der in Britain Gebarg.
ien, die jedoch noch lange nicht als britisch gaiten.

Im Marz 1968 verabschiedete die Labour-Regierung den "Keny
\sian Act', der die freie Einreise von britischen Staatsbiirgern aus
(enia einschrankte, nur weil diese Asiaten waren. Auch wenn diese
Jenschen britische Passe besaBen, die im Auftrag oder durch die bri.
ische Regierung selbst ausgestelit worden waren, machte diese Tat-
sache sie noch lange nicht zu Briten, oder? Nach dem neuen Gesg
»endtigten sie nun, ahnlich wie ihre Genossen aus Australien, N
seeland oder anderen Orten, zur Einreise einen "in Britain geboren
singblrgerten oder adoptierten” Eltern- oder GroBelternteil. Selbst\,er:
standlich wurde fir all die anderen britischen Asiatinnen aus Kenia
lie dies nicht vorweisen konnten, eine bestimmte Einwanderun s:
Juote festgelegt. Wie Premierminister Wilson gegentiber dem E
dsischof von Canterbury erklarte, geschah dies alles nicht etwa auf ei:
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ner "rassischen" Grundlage sondern anhand von "geographischen"
Erwé\gungen.32

Zwischen der Vorlage und der Verabschiedung des neuen Geset-
zes lag noch nicht einmal eine ganze Woche. Zwar war dem Gesetz
ein Jahr lang eine Offentlichkeitskampagne gegen Einwanderung vor-
ausgegangen, doch in den letzten sechs Monaten nahm die Hetze an
Schérfe noch zu. Im Oktober 1967 hatte Enoch Powell, die Stimme
des Volkes, die britische Nation davor gewarnt, daB "es Hunderttau-
sende in Kenia gébe"ga, die sich einbildeten, "genauso britisch zu sein
wie Du und ich". Im Januar 1968 schiirten Presseberichte ahnlich wie
im Jahre 1962 vor der Verabschiedung des Immigrationsgesetzes die
Panikstimmung weiter. Nur daB es diesmal nicht um Pocken, sondern
um die heimliche Einreise von pakistanischen Horden ging. Im Fe-
bruar griff Powell das Thema erneut auf und andere Palitiker schlos-
sen sich ihm an. Gegen Ende des Monats warnte der "Daily Mirror",
angeblich eine Pro-Labour-Tageszeitung, die Offentlichkeit vor "einer
unkontrollierten Flut von asiatischen Einwanderinnen aus Kenia". Am
1. Marz 1968 wurde das neue Gesetz verabschiedet.

Die Schwarzen waren aufgebracht und wiitend. All ihre Petitionen,
Proteste und Demonstrationen, sogar die Kampagnenarbeit zusam-
men mit Weien innerhalb der NCClI, hatten zu nichts geflihrt. Jedoch
hatte die Kampagne auch eine Eigendymanik entwickelt. Wenige Wo-
chen nach der Verabschiedung des "Kenyan Asian Acts" Uberzeugte
Jagmohan Joshi, der Vorsitzende der "indian Waorker's Association” in
Birmingham, schwarze Organisationen von der Notwendigkeit einer
breiten, vereinigten Front.

Am 4. April wurde Martin Luther King ermordet...

"Ich hatte einen Traum ... ". Sie brachten den Traumer einfach um.

Ungefahr zwei Wochen spéter sprach Enoch Powell von seinem
und dem Traum der Nation. Es war ein Alptraum: Um ihn herum
wimmelt es von Schwarzen, sie iberschwemmen das ganze Land.
"Ganze Gegenden, Stadte und Stadtteile im gesamten England sind
von der Uberflutung betroffen. Schwarze schieben Exkremente durch
die Briefschlitze von alten britischen Ladies. Es ist an der Zeit, MaB-

32 Zitiert nach E.J.B. Rose und anderen: Colour and Citizenship, London, Oxford
University Press fiir das Institute of Race Relations, 1969.

33 Tatséchlich gab es ungefahr 60.000 Menschen in Kenia, die berechtigt waren, sich
in Britain niederzulassen.
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nahmen zu ergreifen, die Uberschwemmung zu stoppen, die Schwar.
zen nach Hause zu schicken, die Einreise von weiteren Verlobten yng
Angehorigen, das Material, aus dem die zuk{inftige Immigrantenpe
vélkerung entsteht, zu stoppen, SchiuB mit weiteren Brutstitten.* i

"Das Wesentliche sind Zahlen."

"Was Powell heute von sich gibt, ibernehmen morgen die Tories
und Labour macht am nachsten Tag die passenden Gesetze dazu:'
Die offentlichte Meinung reagierte unmittelbar auf die Rede von pg
well. An vorderster Frant stand die Presse, die Powells Warnun o
aufgriff. Plotzlich waren Tabus gebrochen, die freie Meinungs,!a‘uefe n
rung "wieder durchgesetzt' und die weiBen Briten von bisherj N
Zwangen befreit worden. Asiaten und West-Inder wurden beschim, ft
und angegriffen, Frauen und Kinder terrorisiert, ihr Besitz VerWUStZL
Die Polizeilbergriffe nahmen zu, die Faschisten tobten sich aus und
das Zusammenschlagen von Pakistanern, das sogenannte "Paki
bashing®, wurde zum britischen Volkssport. Einige wenige Gewg I:_
schaftler wagten kiggliche Versuche des Protests und ernteten nicr: )
als Beschimpfungen aus den Vorstandsetagen. Uberall im Lang i ts
ten die Arbeiter ihre Arbeit nieder und riefen auf Seiten Powellseg‘
Demonstrationen auf. Am gleichen Tag, als die so unschulg;
Labour-Partei, die immerhin verantwortlich fir ein durch und dulge
rassistisches Einwanderungsgesetz war, scheinheilig (iber eine arCP
rassistische "Race Relations Bill' diskutierte, legten die Londont"
Weritarbeiter ihre Arbeit nieder und marschierten zum Parlamerr(sner
baude, um ein Ende der Immigration zu fordern. Drei Tage Spé_g‘e—
?elrgonstrierten sie zusammen mit den Fleischarbeitern aus Smitﬁr
ield. )

Aber auch die Schwarzen saBen nicht zu Hause. Am gleichen T
als die Werft- und Fleischarbeiter auf die StraBe gingen, versammaejyay,
sich Vertreter von mehr als fiinfzig Organisationen (einschlieBlich ten
IWAs, WISC, NFPA, UCPA, RAAS etc.) in Lexington Spa, um ein ooF
tionales Biindnis zu griinden, die "Black People Alliance" (BPA) e'ja'
"militante Front fiir Schwarzes SelbstbewuBtsein und gegen Rés l- N
mus". Und im Kampf gegen den Rassismus war die BPA von Ang 's-
an kompromiBlos. Sie schiossen immigranten-Organisatiorien vona
Mitgliedschaft aus, die in der Vergangenheit mit der Regierung ko der
riert hatten, sich von Regierungsgeldern hatten korrumpieren |a§
(die stadtischen Hilfsprogramme der Labour-Regierung waren in den
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Zwischenzeit bis zu den Schwarzen vorgedrungen) oder von der La-
bour-Party direkt eingekauft worden waren. Zwischen den Parteien
und zwischen Labour und Enoch Powell gab es keinen groBen Unter-
schied mehr, wenn es um "die Schiirung von rassistischen Vorurtei-
len" zum eigenen politischen Vorteil ging. Powells Hetzreden steliten
“nur einen ‘weiteren Schiitt in einer kontinuierlichen Kampagne" dar,
die dazu diente, "offen faschistischen Organisationen griines Licht zu
geben ... flir die Organisierung innerhalb der Arbeiterklasse”.®*

Die Mitgliedsorganisationen der "Black People Alliance" sollten auf
der lokalen Ebene ihre Unabhangigkeit beibehalten und die speziellen
Probleme innerhalb ihrer eigenen Communities aufgreifen. Die BPA
sollte auf nationaler Ebene operieren und somit die unterschiedlichen
Kampfe gegen den staatlichen Rassismus koordinieren. Eine weitere
Aufgabe der nationalen Aktivititen der BPA bestand darin, zu be-
stimmten Anliassen Massendemonstrationen zu organisieren, wie z.B.
im Januar 1969 wahrend der "“Commonwealth Prime Ministers’ Confe-
rence", als sie einen Protestmarsch von Uber 7000 Menschen zur
Downing Street anfiihrten, um eine Aufhebung des Einwanderungs-
gesetzes zu fordern.

Nach der legendaren Rede von Powell und der Grundung der
“Black People Alliance" entstanden im Kontext der Black-Power-Be-
wegung Uberall im Lande eine Unzahl von militanten schwarzen Or-
ganisationen, die sich in ihren eigenen Zeitungen und Zeitschriften mit
lokalen, nationalen und internationalen Themen auseinandersetzten.
Einige jamaikanische Organisationen demonstrierten vor inrem Hoch-
kommissariat in London gegen das Veroffentlichungsverbot der
Werke von Stokely und Malcolm X in Jamaika, wahrend andere Grup-
pen wie WISC, RAAS oder die Karibische Kiinstler-Bewegung Petitio-
nen einreichten. Als Walter Rodney aus politischen Griinden seine
Universitats-Professur verlieren sollte, veranstalteten Jamaikaner ein
Sit-in vor ihrem Hochkommissariat. Im "Round House" fand ein "Dritte-
Welt-Solidaritatskonzert” mit Sammy Davis, den Black Eagles und Mi-
chael X statt, um drei inhaftierte Theaterautoren, Wole Soyinka in Ni-
geria, LeRoi Jones in Amerika und Obi Egbuna in Britain, zu unter-
stiitzen. Besonders die Inhaftierung von Egbuna und anderen Mitglie-
dern der UCPA, die wegen Morddrohungen an die Polizei im Knast

34 Jagmohan Joshi. Zitiert in C.Karadia: The BPA, in: IRR Newsletter, June 1968.
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saflen, hatte den Zorn der Schwarzen angestachelt. "Solange nicht

unternommen wird, um die Sicherheit unserer Leute zu garan'cieren--s
schrieb die Black-Panther-Bewegung in ihrem Rundbrief vom 3. Ok.
tober 1968, "... gibt es fiir uns keine andere Alternative als unser .
Schutz selbst zu organisieren. Und wenn wir erst einmal zu dieser Pen
si.tion gezwungen werden, gibt es auch kein Zuriick mehr. Die Ereic‘
nisse in Detroit und Newark werden bald zwangslaufig auch auf d i
britischen Tagesordnung stehen, und die Themse wird schneller Ver
Blut schaumen, als sich Enoch Powell das jemals hat vorstellen kﬁ?‘r

nen" %% :

Ein halbes Jahr spéter, nachdem Powell aus dem Schattenkabi
der Tories entfernt worden war, griff der Tory-Fiihrer Heath selbst
rassistische Argumentation von Powell auf. Die Einwanderung -,
weiteren Schwarzen, auch wenn sie im Besitz von Einreise-Visa seiOn
oder Familienangehorige hatten, miisse ‘“ernsthaft eingeschra‘nﬁtr:
werden, und all diejenigen, die freiwillig in ihr Heimatland zurlickk
ren woliten, "sollten mit &ffentlichen Geldern in dieser Absicht unte h-
stQtzt werden®”. Es war jedoch wiederum Enoch Powell, der Heathe.r-
seinen rassistischen AuBerungen Ubertraf. Er forderte ein eigen "
“Ministerium fir die Zuriickflihrung von Immigranten” und "ein p oS
gramm fir eine umfangreiche Repatriierung und Reemigration" -
freiwilliger Basis, jedoch straff organisiert, staatlich finanziert ut
subventioniert. Zwei Monate spéter kronte Heath die ganze Ang d
genheit mit der Forderung an die Regierung, jegliche weitere Einwele‘
dgrung zu unterbinden. Powell, der zum Zeitpunkt dieser AuBer an-
mlt' Heath auf dem gleichen Podium saB, klatschte dem Tory-Anf'L*”E}mg
Bglfall. Callaghan jedoch, der damalige Labour-Innenminister rer
zeichnete die Rede von Heath als "schliipfrig und zwielichtig“.l
Tz.i.ge spater setzte Callaghan das Einreise-Verbot fiir Commonwe
Birgerinnen durch, die in Britain ihre Verlobten heiraten und sich
derlassen woliten. Eine Ausnahme kénne nur "in dringenden Fapyir:
enang.elegenheiten“ gewéahrt werden. Im Mai 1969 unternahm Calrlhuh
han einen weiteren eklatanten Versuch, eine "ausgewogene Polﬁ .
durchzusetzen, als er das ach so "liberale” Recht auf Widerspruc;ht;m.

Nett
die

a-
Drej
akh-
Nie-

35 Diese Anspielung bezieht sich auf Powells Rede in Birmin
der er verkindete: "Wenn ich in die Zukunft schaue, befll
nung. Wie die Rémer den Fluf} Tiber, sehe ich einen Flug
rotem Blut nur so schaumt".

gham im April 1968, ;
£mich diese bose Ay ™
vor mir, der vor lauter
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Einwanderungsverfahren36 durch eine Klausel erweiterte, die von An-
gehdtigen vor der Einreise in Britain eine “Einwanderungs-Erlaubnis”
verlangte. Damit wurde eine Praxis der willkirlichen Ausfliichte, Ver-
zbgerungen und anderen Schweinereien der britischen Einwande-
rungsbehérden in den Ausreiselandern, vor allem in Indien und Paki-
stan, in Gang gesetzt, die dazu fuhrte, daB einreisewillige abhangige
Familienangehérige hingehalten wurden, bis die Jungen alt geworden
und die Alten aufgaben oder einfach gestorben waren. Diese Klausel
war ganz im Sinne von Leuten wie Powell, der sich unterdessen mit
wichtigeren Fragen, wie z.B. den Kosten der Zurlckfilhrung, beschaf-
tigte. Bevor Callaghan nachziehen konnte, verlor die Labour-Partei
1970 die nationalen Wahlen. Nun blieb es einer Tory-Regierung unter
der Fithrung von Heath tiberlassen, eine Politik im Sinne Powells (und
auch der Labour-Partei) im neuen Einwanderungsgesetz von 1971
umzusetzen,

Das neue Gesetz bereitete der Einwanderung (hauptséchlich von
Schwarzen) ein jahes Ende. Nur noch die sogenannten "Patrials™>’
(Callaghans Euphemismus fiir weiBe Commonwealth-Biirgerinnen)
sollten ein Aufenthaltsrecht bekommen. "Nicht-Patrials" durften von
nun an nur noch das Land betreten, wenn sie eine Arbeitserlaubnis fur
einen ganz bestimmten Job, in einem ganz bestimmten Betrieb flir
eine eingegrenzte Zeitdauer vorweisen konnten. Die Entscheidung
tiber ihren Wohnort, ihre Abschiebung und Riickfiihrung unterlag nun
ganz der Wilikiir des Innenministeriums. Die Polizei und die Einwan-
derungsbehorden wurden erméchtigt, alle, die nachgewiesen oder
auch nur verdachtigt wurden, das Land illegal betreten, ihr Visum
tiberzogen oder an anderer Stelle gegen eine Bestimmung des neuen
Einwanderungsgesetz verstoBen zu haben, ohne Haftbefehl einzu-
sperren. Da aus ihrer Sicht sowieso alle Schwarzen "Nicht-Patrials"
waren, bedeutete dies, daB plétzlich alle Schwarzen als illegale Ein-
wanderinnen galten, solange sie nicht das Gegenteil beweisen konn-
ten. Und dadurch, daB das neue Gesetz, das im Januar 1973 in Kraft
trat, riickwirkend gelten solite, wurden plétzlich ganz viele Schwarze
zu illegalen Einwanderlnnen erklart.

36 In diesem Recht sollte festgelegt werden, dafl Immigranten, deren Einwande-
rungsantrag abgelehnt worden war, vor einem Tribunal Widerspruch einlegen kon-

nen. .
37 Der Begriff "Patrials” kommt von patria (lat.) = Heimat. Anmerkung der Ubersetze-
rin,
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Die Einreise von Familienangehérigen derjenigen, die sich Schon
frihzeitig in Britain niedergelassen hatten, sollte weiterhin ayf er
Grundlage von Einreiseerlaubnissen, die britische Behdrden vy
kdrlich in den Herkunftslandern ausstellen konnten, erfolgen. Eing An-
spruchsberechtigung mufBte mit genauen Angaben Uber Alter, Ab.
héngigkeitsverhiltnis und Verwandtschaftsgrad von den Angehdrj
selbst nachgewiesen werden. Kinder muBten unter 18 Jahre, E)
Uber 65 Jahre alt sein, um Uberhaupt eine Chance auf Zulassun
haben. Aber selbst sogenannte “Unbedenklichkeitsbescheinunger fii
die Einreise" enthielten keine bindende Garantie fiir die tatsachligpg
Erfaubnis, britischen Boden zu betreten. Die Einwanderungsbehﬁ,—den
konnten die Angehérigen immer noch an der Grenze zurickwej n
wenn es Anhaltspunkte dafiir gab, daB unabhangig von der Kenntpi.
der Antragssteller “falsche Angaben gemacht oder SaChverhaite
verschwiegen wurden, um einen "Unbedenklichkeitsstatus” 2U errg;.
chen"*® For diejenigen Antragsteller, die freiwillig wieder in ih
Herkunftsland zuriickkehren wollten, sollte jegliche denkbare Hi!f;
bereitgestellt werden.

Oberflachlich betrachtet erschien dieses Gesetz nicht rassistither
als all seine Vorlaufer. Einreiseverbote, Einreisebeschrankungen und
Einreiseerlaubnisse, willkiirliche Verhaftungen, Hausdurchsuchyp
und das sogenannte "Sus-Gesetz"39, Inhaftierungen und Abseﬁsn
bungen gehérten bereits zum Alltag schwarzer Menschen in Brij “e-
Selbst die durch das neue Gesetz vorgenommene Unterscheigy .
zwischen den Niedergelassenen und den neuen tmmigranten mthte
alle am Ende wieder zu Eingewanderten, und war daher bedeutun
los. Sie alle waren nie etwas anderes gewesen und wirden nie g gs-
anderes sein als "farbige Immigranten®. Aber es gab noch etwag da
tiber hinaus. Die ganze rassistische "Philosophie" begann sich Zy s r-
dern, die allgemeine Begriindung fiir den Rassismus war nicht n-
die gleiche. Natirlich konnte der Rassismus immer noch fiir billi hr
Arbeitskréfte sorgen, jedoch war das Kapital immer weniger auf Ggi

gen
ter

38 Als 1980 philippinische Hausangestelite, die legal eingereist waren, einen Antr
auf Famll_lenzusammenﬁjhrung mit ihren Kindern stellten, wurden sie danach 2g
der Begriindung abgeschoben, sie hatten bei ihrer Einreise wichtige lnformaﬁg”'t

zurickgehalten (die Information, daR sie Kinder hatten), nach denen sie jedochnen
vorher niemals jemand befragt hatte.

39 Nach Absatz 4 des "Gesetzes {iber das Landstreichertum” von 1824 konnte ja
auf einen vagen Verdacht hin verhaftet werden, der auf der Strafle aufgegriffery, oF
wurde und den Eindruck erweckte, er wolle eine stratbare Handlung begshen
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Import von billiger Arbeitskraft angewiesen. Durclj die fortheschrn(tjtaeé
nen Technologien und Veranderungen im Produkhons_proze vTa ga
Kapital von nun an in der Lage, seine Standorte. dorthin zu ver:gﬁ]hr,_
wo es billige Arbeitskrafte schon gab. Transnelqtlgnale Konzern o
ten diese Entwicklung an.*% Das Problem in Britain bestand nﬁn adié
die billigen Arbeitskrafte wieder loszuwerden, d.h. vor a eRmSSis_
schwarzen Arbeitskrafte, die leider schon mal da war_en..Der a o
mus konnte bei der Losung dieses Problems §ehr hllfr_elch sein. Mi
Gesetzen und Bestimmungen, die ganze Familien auselnanderfrlssehq,
mit der Zustimmung zu Polizeiwillkir, mit dgr A.ufford'erung 2y fasc ln
stischen Gewalttaten, konnte das Leben fur die melstgn schwaErzg
Burgerinnen in Britain zur Holle gemacht we_rden. Fa_l_ls dlesehamn nag
sich freiwillig entschieden, wieder in ihre I;enm;tezuunrézl;zu ehren, g
ausreichend Mittel, um diesen Weg zu besc . .
* Um aber das gesamte AusmaB des ne.uen Elnw'anderulr|1gzgetsr<ia;-I
zes von 1971 zu begreifen, muB es in Verbindung mit dem "In ufsd
Relations Act” aus dem gleichen Jahr betra_chte.t vyerden. Betrah. a:js
neue Einwanderungsgesetz alle Schwarzen in Britain ?uf unterschie k-
liche Weise, so zielte der "Industrial Relatio[\s Act”, Qer "G:ewer.-
schaftsrechte beschnitt und Entscheidung_en uber' Arbeltska“mijfleR CI:n
die Rechtssprechung des "National Industrial F}elahons Coqrt ( ,
Nationaler Gerichtshof fir Arbeitgeber-Arpeltnehmer—BezuehungeT‘)
verlegte, besonders auf die schwarze Arbelterklgsse ab. Als Arl?jel -
nehmer waren sie dem Frontalangriff auf die Arbeiterklasse du.rch en
"Industrial Relations Act" ausgesetzt und spater noch der Reglgrungt;s-
entscheidung liber die Drei-Tage-Woche. Als Sc.hwa'rze litten sie Und?;
den Abschiebungsdrohungen des neuen Immigrationsgesetzes, ar
sich gegen alie illegalen Einwanderer richteten od"er auf all d|e]sn|g te,
deren Verhalten "das nationale 6ffentliche Wohl .gefahrde_!'\ onnte.
Als Schwarze und als Arbeitnehmer wurden sie immer stérker zum
Angriffsziel des wachsenden Rassismus innerhalb der v;e;?enn
Arbeiterschaft und der in Bedréngnis geratenen Gew?rksg al 1';; .
Dariiberhinaus lieferte die neue Zusténdigkeit des I\IIRC fur die Bil er;
gung von Arbeitskonflikten die Schwarzen noc'zh starkgr den AttacGe '
der Unternehmer aus. Zusammen drohten gne;.e belqen.net::’en 'tic?n
setzgebungen die schwarze Arbeiterklasse flir immer in eine Posl

40 Siehe A. Sivanandan: Imperialism and disorganic development in the silicon age,
in: Race & Class, Vol. XX|, no.2, 1979
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der absoluten Unterklasse abzudran
der schwarzen Arbeiterklasse innerh
Beginn der 70er Jahre eine besonde
Aber die Kampfe fanden nicht
schwarze Kampfe waren sie verbund
der Communities, der sich wiederum
den Betrieben bezog. Wie wir geseh
wer-Bewegung eine weitere Politis
Communities und fiihrte zu einer O
schen Grupplerungen. Nachdem die
besonderen Probleme der schwarz
wendigkeit schwarzer Selbsthilfe un
erkennen, begannen die schwarze
schwarzen Arbeiterschaft zuzuwen
Aufbau von Widerstand in den Fab
zei. Dies wiederum fiihrte zu hanrt
nicht direkt mit dem Staat, so zumi
cher Unterdriickung und Repressio
beiden gréBten ethnischen Comm
traf, eine Ausnahme bildeten die A
Widerstand auf unterschiedlichen
lassen und oftmals auch mit unter
stellt der Kampf in den Fabriken ei
Die asiatische Communit
Familienzusammenfiihrun
Angehdrigen nicht als ille

gen. Daher kommt den Kémpfen
alb des gesamten Widerstands 2y
re Bedeutung zu.

getrennt voneinander statt. Alg
en mit dem Widerstand innerhg|
auf die Auseinandersetzungen i
en haben, bewirkte die Black-PQ_
ierung des Widerstands in den
rganisierung in schwarzen politj.
weiBe Linke versaumt hatte, die
en Arbeiterklasse oder die Not.
d autonomer Organisierung anzy_
n Gruppierungen sich starker der
den und erméglichten somit de
riken, Schulen und gegen die Pon_
eren Konfrontationen, wenn auc
ndest mit den Instrumenten Staatli-
n. Da die staatliche Repression g
unities an jeweils anderen Stellg
rbeitskdmpfe, reagierten diese ry:
Ebenen, zu unterschiedlichen An.
schiedlichen Prioritaten. (Auch hier
ne Ausnahme dar.)

y setzte ihre Krafte z.B. vor allem fir dij

g ein und kdmpfte darum, daB sie und ihr,

gale Immigrantinnen aufgegriffen und Krirnj.
nalisiert werden konnten. Da diese Kampfe eine genaue Kenntnis de

r
Gesetze und des Behbrdendschungels etrforderten, wurden sie
zwangslaufig sehr stark auf der juristischen Ebene und auf der Ebeng

von Petitionen und Lobbypolitik ausgetragen. Unterstiitzung e"hielt
die asiatische Community vor allem

vom “Joint Council for the Welfar
of Immigrants” (JWWCI)*', der den Familien mit ihrem Wissen und Ep,_
gagement zur Seite stand. Dieser Aspekt der rechtlichen Auseingy,_
dersetzungen wurde noch durch den sogenannten "Shuttle-look

41 Der JWCl wurde 1967 von siner ein Wohlfahrtsorganisation ge-
grindet, um die ankommenden Familienangehérigen am Flughafen Heathrow z,,
unterstlitzen. Daraus entwickelte sich spater eine kontinuierliche Betreuungs- ung
Kampagnenarbeit.

zigen Person als
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(r asiatische
Asians" verstarkt, dem Einreise- und Aufenthgltsyerr\bﬁt gjrruiden s
Menschen aus Ostafrika, die aus uqtersch|ed|rlges \varen und am
mehreren afrikanischen Landern vertrlebgn wo tischen Behorden
Ende in Britain im Gefangnis |ﬁntc:ete£12. bis die
¥ i inrei i atten. : ationen
Ube;\lfl?37E2lnr:glisnegtizcgﬁgggchen Aktivistinnen und Srgjglfjagtf:;a,
alle Hande voll zu tun, britische asiatische Fluchth:r? e, UNMErZL
die Idi Amin zum Verlassen des Landes gezvlzlmmgf ' m die Einreise-
bringen und zu versorgen. Wéhrend smh'de':r ha gommunity Alling
erlaubnis ihrer Angehérigen flir die asiatisc f?hrten e 2unchmen-
schon als Uberaus krafteverzehrend erwies, sO (;Jie B wanderungsbe-
den MiBhandlungen und Demiitigungen 'durch L oralisierung und
hérden an der Grenze, zu einer weiteren e von MiBhandiun-
Schwichung des Widerstands. Zahlreiche Belé%:)l”e e sfiihrlich doku-
gen und Folter sind bekannt und an andg'rer. ?__ e waren die Va-
mentiert worden.#3 Das Allerschlimmste fur"dl'e et bei der Einreise,
ginaluntersuchungen und Tests auf Jungfralfll.c T Garatellen, jedoch
die an sich schon eine unglaubliche Gewalttatig o nioht zu Gberbie-
besonders fur Frauen aus landlichen Gebieten ?Elinen ahnlich starken
tende Verletzung und Entwiirdigung pedegten. o Einsatz von Poli
Angriff auf die Wirde der Commun_mes blldeteDie o manten sollten
zeispitzeln innerhalb der Communities 'selbstl. D armoglichen, grob-
die Inhaftierung einzelner illegaler lmmlgrantlr; o ontigungen und
angelegte Polizeirazzien erleichte“rn und fzder = hderen Seite gelang
MiBtrauen innerhalb der Familien fihren. Au e moue Einwan-
es der asiatischen Community zu vefhlnde(;n,rung “och rickwirkend
derungsgesetz bezliglich illegaler Einwan ed Kampte wurden 1974
angewandt wurde. (Die Anstrengungen un| Hr e alle betraf, die
schlieBlich mit einer dubiosen Amn'estc‘le beol n:\i o Intelligence
vor 1973 illegal eingereist waren:) Die 'Illeﬁ.al irr:An%t. |
Unit" (ILLU) der Polizei jedoch bl!eb V\ielter mvor o gegen die Dis-
Die afro-karibische Community kampfte el gogen solizeliche
kriminierung ihrer Kinder im Bildungssystegﬂ o e sollen noch ge-
Willkiir und Ubergriffe. (Die Kampfe am Arbeitsp

m mber
i . dian* vom 10, Septe
' mM . . eszeitung T O bis heute ca.
#1381 von sinam b'i'ef-zf: ?:Ir:srd :Jeav];:%arlal Universitat In qu:nvé‘aer:eguf s e raise-
;gs(;o\(/)oha enlgghen i‘n%’:scher Abstammung aus Ostafrika i i
e

. e e mmi D ondon, 1975.
43esrl'2lli2nzlsl3ful!(ot;2?'("l1\hoore und Tina Wallace: Slamming the Door, L

i .B.
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sondert dargestellt werden.) Beide Probleme war
jedoch an Dringlichkeit hinzugewonnen. West-ind
fast alle durch das britische Schulsystem als
lifiziert. Dariiberhinaus bescheinigte man ihnen "unrealistische Selbst.
einschatzungen' und einen besonders niedrigen Intelligenzquotien.
ten. Die Konsequenz daraus war die Verbannung in Klassen far
zurlickgebliebene Schiilerlnnen oder die Abschiebung in Sondey.
schulen (ESN - Educationally Subnormal), wo sich niemand mehr um
sie kiimmerte. Der Kampf gegen diese diskriminierende Praxis ung
gegen die Einstufung ihrer Kinder als leistungsunfahig begann ZUergg
in den 60er Jahren in Haringey (London) durch west-indische Eltern,
Lehrerinnen und "North London West Indian Association” (NLWIA)
unter der Leitung von Jeff Crawford. Danach dehnte er sich schngy,
auf andere Landesteile aus, und die Forderungen der Eltern wurden in
die Programme von schwarzen politischen Organisationen aufga.
nommen. Eine Beschwerde beim "Race Relation Board" 1970 hatte
zum Ergebnis, daB die Versetzung von west-indischen Kindern in
ESN-Schulen als “legale Handlung" eingestuft wurde. Nach diese
Urteil hielt die Karibische Elternvereinigung eine Konferenz 2y
Thema ab, und im folgenden Jahr schrieb Bernhard Coard (dameﬂS
der stellvertretende Premierminister von Grenada) sein bedeutsame
Werk "Wie aus westindischen Kindern minderbegabte Schiiler ge.
macht werden...". Schwarze militante Organisationen hatten in der
Zwischenzeit damit begonnen, in den grdBeren Ballungszentren By
ganzungsschulen aufzubauen. In London gab es die "Kwame Nkry.
mah School" (Hackney Black Teachers), das "Maicom X Montessoﬁ
Programme" (Ajoy Ghose), die "George Padmore School" (John
Rose* und die Black Parents’ Movement), die "South-east Londg
Summer School" (BUFB: Black Unity and Freedom Party), "Headstaryw
(BLF: Black Liberation Front) und die "Marcus Garvey School” (Bl
und andere). 4%
Zusatzlich wurden Trainings-Projekte fiir Jugendliche aufgebayy_
Das von der "Black Unity and Freedom Party" gegriindete "Mkutang,
Projekt" bot Kurse in Maschineschreiben, Fotografie und Swahili an~

en nicht neu, hattep,
ische Kinder wurdep,
“lernunfahig" abqua-

44 John La Rose war der Vorsitzende der Gewerkschatt der "Vereinigten Arbeiter in
Trinidad und Tobago" gewesen,

45 Einer der Griinder dieser Schulen, Tony Munro, sollte sich spéter an dem

Schule ) S Uberfay
auf das "Spaghett! House" in Knightsbridge beteiligen,.
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Der "Melting Pot', ungefahr zur gleichen Zeit von lI:Sht(f)[?r g(;ai(;?
(friher bei RAAS) gegriindet, organisierte einen W_orks (SERD-FunkﬁO-
derei, und "Keskidee", initiiert durch einen ehema_“gen i und unter-
nar, Oscar Abrahams, unterrichtete Kunst und ?llqhauergtudentlnnen
stutzte schwarze Dichter und Theaterautoren. Fur aneresmdien" Aue
unterhielt Roy Sawh die "Freie Universitat flr $chwarze hnunéslose
serdem gab es noch Unterkiinfte fur arbe!ts- und Vt;lge" ng das
Jugendliche, wie 2.B. das "Brother Herman's Hari\r;t‘visten organ
"Vince Hines’ Dashiki" (beide von ehemaligen RAAS'hl, lBliCh entstan-
siert) und zahlreiche Kiubs und Jugendzentren. Sc lgl « People’s
den noch Buchladen und Beratungszentren, wie da"S ;Zer BYYM'S
Information Centre, der "BLF’s Grassroots Storefront urt\ Jaftuchyiiton
Unity Bookshop™*® und mehrere Wocher:- und Moril]ivis" (BF Black
"Black Voice" (BUFB), "Grassroots" (BLF), Freedorg lective), "Uhuru"
Panthers), "Frontline" (BCC: Brixton and Croyfian MOWeekly"' und die
(BPFM: Black People's Freedom Movement), BP'F Darijt;erhinaus
"BWAC Weekly" (Black Worker's Action Qomm|ttge)':BlaCk L ot
gab es noch das weniger bekannte Theone-.Magazmk N or Natur
und eine Menge weiterer Publikationen, die eher u;zer s%hwarzen
waren. Einige dieser Zeitschriften griffen die Lage "< Liberation
Frauen auf. Die BUFP folgte der "UCPA's Black Wom;:a S o ain
Movement" und richtete ein Aktionskomitee schwarzer rra ! Komblex,
Das "Black House" von RAAS wuchs zu einem rtleSIEﬁrz oh der
der zahlreiche der genannten Aktivitaten bgherber% e{iz&airazzia nach
Eroffnung im Februar 1970 jedoch folgte die erste hod' Oraanisation
der das "Black House" wieder schlieBen muBte. Auc ASlebe gannen je-
RAAS betand sich in einer Krise. Mitglieder von RA S o
doch bald damit, die verschiedenen Seibtshilfegruppen zu @
ie vorher bereits erwihnt worden sind. . r
‘ |n? Jahre 1971 16ste sich die UCPA in ElnzelgrUD%Q.':‘s:L:p(gn‘ji;
harte Kern ging in die BUFP {ber. (Die Nationalen Vfi;)naen > 1 Bede-
taglichen Kampf gegenlber den Ioka|en.Orgamsta ot genauso gut
tung verioren. lhre einheitsstiftende Funktion konn r%en) Sio. UGPA.
von kurzfristigen Bindnissen {ibernommen weO a.nisationen wa-
RAAS, die Black Panthers und andere sChw'arze r,?qassiven Polizel-
ren in den vergangenen zwei Jahren zum Ziel von

thers, den sie
46 BMW (Black Workers' Movement) war der neue Name der Black Panthe
sich in den friihen 70er Jahren gaben.
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Ubergriffen und faschistischen Gewalttitigkeiten geworden. Auf dig
Erfolge der Black-Power-Bewegung folgte die Verfolgung durch dag
System. Die flihrenden Koépfe wurden strafrechtlich verfolgt, die Ver.
sammlungen aufgeldst und verboten, ihre Biiros und ihre Einrichtun.
gen zerstort. Aber die Bewegung gewann an Starke und Selbstver.
trauen. Sie war keine Partei sondern eine Bewegung, die in ihrem
Programm und ihrer Praxis alle Aspekte kapitalistischer Ausbeutun
und die Probleme aller unterdriickten Menschen und Vélker
Es gab im ganzen Lande kaum einen Schwarzen, der sich
der Bewegung identifiziert und sich somit auf die ein ode
Weise mit allen nicht-weiBen Menschen auf der Welt soli
Und fiir die Jugendlichen, die in Britain geboren und d
Schule des weiBen Rassismus gegangen waren, stellte
die Wiege ihres politischen BewuBtseins dar. Die Kim
Guinea-Bissau, Zimbabwe und Azania waren auch ihre
und Kuba wurden zu ihren Vorbildern.

Das Establishment in Britain zeigte sich schockiert. Die Mediep,
wurden zum Sprachrohr fiir die Angste der Blirger. Gerlichte besg -
ten, die Black-Power-Bewegung stehe kurz davor, die St
tung in Manchester zu {ibernehmen.4”

Im Sommer 1969 dokumentierten und
die "Caribbean Worker's Movement"

Polizeigewalt und falschen Beschuldigungen gegentiber Schwarzen
in Manchester und London. Im August rief die UCPA zu einer Kung.
gebung der Black-Power-Bewegung gegen die "organisierte Polizgj.
gewalt" in den StraBen von Brixton auf. Im April 1970 versammeltg
sich Anhanger der UCPA und der "Pakistani Progressive Party" zy g;_
nem Protest vor dem Parlamentsgebaude, der sich gegen die zahlrgj_
chen Ubergriffe auf Pakistaner, das sogenannte "Paki-bashing", im
Osten von London richtete. Die "Pakistani Progressive Party" sprag
sich f{ir Selbstverteidigung und die Einrichtung von SicherheitS-Pa\
trouillen aus. In den Jahren 1969 und 1970 waren mehrere Asiatg
ermordet worden. Einen Monat spéter fand eine Demonstration Vo
Hyde-Park zur Downing Street statt, in der mehr als 2000- Pakistan;
Inder und West-Inder von der Polizei Schutz vor Skinhead-Ubertsllg -
forderten. Im Sommer 1970 fihrten Angriffe auf Schwarze, Anschléjge

aufnahm,_
nicht myjy
r anderg
darisiert hattg_
urch die hare
die Bewegun

pfe in Vietnam,

Kampfe, Ching

adtverwg].

bekampften die UCPA yn
zahlreiche Falle von willkiirlichg,

47 Louis Kushnick: Black Power and the media, in: Race Today, November 1970,
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MiBhandlungen, Razzien, willklirliche Verhaftungen nich digzadiuii-
Paragraphen in London, Manchester, Bristol, BlrmmgBarln, erungézU-
verpool und anderen Orten zu einem regelrechten ela? i Lon
stand schwarzer Communities. Im Juli und August erfo g:jle s
don weitere ZusammenstdBe zwischen schwarzen Jugen lgl' b die
der Polizei, wobei bei einem Vorfall mehr als hundert Jugen: lf; s,
Polizeistation in der Caledonian Road umzingelten, Lf‘m \(/jvliﬁkij:licher
sung von vier Schwarzen durchzusetzen, die zum Op e:jrohte ey
Verhaftungen geworden waren. Die ganze Entwicklung B talitat
kalieren, als schiieBlich die Polizei mit bisher unbekannter o e
und Harte am 9. August in Notting Hill eine Demor:strahqn %\%%rtrieb.
geplante SchlieBung des "Mangrove-Restaurants auselrr(;a:a et
Die Schwarzen schlugen zuriick, eine groere Angahl Z\wkla S wogen
und neun der angeblichen Anfiihrer erhieiten eine n cgi}ie Sranto.
Randalierertums, Kérperverietzung und Widerstand gegen
ewalt. o .
° Das “"Mangrove-Restaurant” war lange Zeit €in behebterdT:'efprrumna‘g:
eine Sozial- und Wohlfahrtseinrichtung, ein Beratungs- un n e in
onszentrum, ein "Schwarzes Haus" fUr _Schwarze, elnf_e P:SS?:! ;“Polizel
Babylon gewesen. Schon alleine aus diesem Grund fie odohiving
schwer, den Ort in Ruhe zu lassen. Eine Polizeirazzia f‘?zgreFrank orit.
sten, die Polizei belastigte die Besucher und der B.esn et
chiow litt unter nicht nachlassender Verfolgung. Die Al\l;::ihtpt'Obe fiir
zungen um das "Mangrove" entwickelten sich zu einer ol ihres
den Polizeistaat, fir die Schwarzen wurde es zu einem Py o solte
Widerstands. Der Kampf zwischen Schwarzen und der Po
liber das "Mangrove-Restaurant” ausgetragen w?rden. rove-Riots" von
Der ProzeB gegen die neun "Anfuhrer" des "Mangro  aqend do-
Oktober bis Dezember 1971 ist an anderer Stel.l.e hervo %tet wor
kumentiert worden und muB daher hier nicht ne'lh?’:/ibetrrac::ve_ Naun"
den. Um es jedoch nur ganz kurz zu ervs{ahr?en, dle_. angnannten ge-
gewannen das Verfahren. Sie siegten, wie die Anwaltgh?: Verteldiéung
gen die "nackte Tyrannei der Justiz". Einige nahmen | ® s Korruption
selbst in die Hand und steliten vor der ganzen Nation Rassismus In
der Polizeikrafte, die Befangenheit der Gerichte, den haléngerdem
den Medien und die Weigerung der Schwarzen, slph an  chtevarfah-
staatlichen Terror zu unterwerfen, zur Schau. Welteree eerwiesen oich
ren sollten folgen und die Anklagen gegen Schwarz
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als immer abwegiger und unverschamter. So wurde z.B. der angebl;.
che Herausgeber der Zeitschrift "Grassroots" angeklagt, "zur Ermoy.
dung unbekannter Personen aufgerufen zu haben". Er hatte aus der
frei erhéltlichen amerikanischen Zeitung der Black Panthers einen Ar.
tikel Uber die Herstellung von Molotow-Cocktails nachgedruckt. Dijg
Communities standen geschlossen hinter all den Angeklagten ung
nutzten die Prozesse und die Verteidigung zu einer weiteren Schir.
fung des schwarzen politischen BewuBtseins.*8

Stellten die Auseinandersetzungen um das "Mangrove® einen Ho-
hepunkt der Black-Power-Bewegung dar, die Schwarzen waren nic
mehr gewillt einfach zuzuschauen, so markierten sie dariiberhi
auch noch den Beginn einer neuen Widerstandsbewegung. De
derstand der schwarzen Jugend, die durch den Rassismus an
Rand der Existenz getrieben worden war und von der Polizei fe
gemacht wurde. Der 'Sus’-Paragraph, der willkiirliche Verhaftun
ermoglichte, hatte die Jugendlichen schon immer offen der Polizg;.
verfolgung ausgeliefert. Das neue "White Paper” der Regierung von
1973 jedoch (Uber die Beziehung der Immigrantinnen zur Polizei)
warnte vor "einer kleinen Minderheit Farbiger ..., die begierig sind, das
Verhalten der Schwarzen Community in den USA nachzuahmen", Ung
setzte somit das entschlossene -Vorgehen der Polizei gegen Unruhe_
stifter wieder ganz vorne auf die politische Tagesordnung. Im voran.
gegangenen Jahr hatte die Presse zusammen mit der Polizei ei
"neue erschreckende Kriminalitatswelle" entdeckt. Raubiiberfalle

naus
r Wi.
den
rtig.

» dg
sogenannte "Mugging", waren von nun an in aller Munde. Zusammen
mit dem ‘Sus’-Paragraphen konnte die Kampagne gegen "Muggin e

nun daflr herhalten, eine neue Polizei-Offensive gegen west-indis(;h
Jugendliche einzuleiten. ©
Die Justiz hatte in der Zwischenzeit schon ihre Zustimmung zuy deg
neuen politischen Praxis erteilt, indem ein Gericht einen 16-]5:'1hrigeh
schwarzen Jugendlichen wegen "Mugging" exemplarisch zu 21 Jah.
ren Haft verurteilt hatte. Von nun an war das Leben schwarzer Jd
gendlicher in den britischen Stadten von einer standig zuneh N

. mende
Polizel-Repression bestimmt. lhre Klubs wurden unter jedem belieky;

48 Siehe Institute of Race Relations: Police against Black People, London, 1979, Un
zahlreighe /liusgaben der Zeitschrift "Race Today", die (iber die wichtigsten Prg. 9
zesse berichten,

49 Stuart Hall u.a.: Policing the crisis, London, 1978.
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gen Vorwand angegriffen, ihre Treffpunkte mit Razzien uberépgeguurgg
ihre Veranstaltungen, Karnevalsfeiern, Lagerfeqer und PahtleSChWar-
permanente Polizeiprasenz gestort und unmoglich ge'ame;ce‘}.‘I o
ze Jugendliche konnten nicht mehr langer auBerhalb ihrer . euf e
StraBe entlanggehen oder innerhalb ihrer Nachbarsc.ha aN oo
StraBen herumstehen, ohne eine Verhaftung zu _r'tskleren.Z. IeVon
individuellen Verhaftungen wurden ganze Communities zum I:aftier-
StraBenabsperrungen, Hausdurchsuchungen und Mass?lri]tgrischen
ungen. 1975 patroullierten in Brixton Mitghe'der der paramnh o
"Special Patrol Group" (SPG) bewaffnet dle. StraBen, ng merzn el
kiirliche Verhaftungen vor und terrorisierten die gesamte Lom " gr
In Lewisham hielt die SPG im gleichen Jahr 14.000 Mgnschen au ger
StraBe an und inhaftierte mehr als 400. In andereq Teller':/'dets |r_z\1/r(1)re
gingen Sondereinheiten der Polizei nach dem gleichen .t.us estande -
Die Jugendiichen leisteten Widerstand unq die Conlwmum"lgsoCk on
auch diesmal geschlossen hinter ihnen, wie z.B. bei dem :j (o
Fest" 1973, beim "Carib Club" 1974 und in Chapeltown, Lee s, e
“Nacht der Lagerfeuer' 1975 und schlieBlich auch beim. NottmgK "
Carnival 1976, als die Auseinandersetzungen in elner direkten gh
frontation mit der Polizei explodierten. Die Jggendlichen wehrten ?/lgn
mit Ziegelsteinen und Flaschen und mit dem Abprenn?;\ von
Polizeifahrzeugen, nachdem mehr als 15.000 Pohzelbegg\aﬁen >
gezogen waren, um den Menschen ihren SpaB auf den

verderben. 3 )

Es war offensichtiich geworden, daB sich eir_1e Politik des Kn;si;r)grst
nicht bezahit gemacht hatte. Vielleicht mubBte sie ]gdoch nur Vg ner
und verscharft werden, um wirklich effektiv zu sein. Aber in der y
schenzeit war die Labour-Partei wieder an diel Mich'; gﬁfngt und der

hwerpunkt verlagerte sich diesmal auf soziale Kontro g
5 Wéh?enddesseg entstand aus den Kampfen am Arbeitsplatz eflnse
neue Community, eine Community des schwarzen Klassenkarggtreie:
der die Kampfe der Pakistani, der Inder und West-Inder in denI e
ben verband. Manchmal geschah dies direkt durch geme n‘saﬂo_
Streik-Komitees, manchmal durch schwa_rze politlschekOré;af?e?‘aan_
nen, wahrend gleichzeitig der Rassismu§ in den _Qewerosc jahren "
gegriffen wurde. Eine Serie von Streiks in den friihen 70er

50 Institute of Race Relations: Police against Black People,London, 1979.
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den Textilfabriken und den damit verbundenen Industriezweigen i,
den East Midlands und in London illustriert diese Entwicklung. Im Mg
1972 begannen pakistanische Arbeiter in Crepe Sizes in Nottingham
wegen ihrer Arbeitsbedingungen, den niedrigen Léhnen und den
zunehmenden Entlassungen in den Streik zu treten. Die Pakistan;
stellten die untersten zwei Drittel der Arbeiterschaft dar. Sie waren gij.
ner sténdigen rassistischen Diskriminierung durch die weiBen Vorar.
beiter ausgesetzt und arbeiteten ohne ausreichenden Sicher-
heitschutz, ohne sanitare Anlagen und Kantineneinrichtungen g4
Stunden in der Woche fiir 40 britische Pfund. Trotzdem waren f{ing
von ihnen entlassen worden, "zufallig”, nachdem sie der Transpory.
und der Allgemeinen-Arbeiter-Gewerkschaft (TGWU) beigetreten wa.
ren. Es gab keine offizielle Unterstiitzung durch die Gewerkschaften
bis ein Solidaritats-Komitee, bestehend aus den Ehefrauen und Fam;.
lien der Streikenden aus anderen pakistanischen Arbeiterinnen, zah|.
reichen Community-Organisationen und der BPFM in Nottingham, die
TGWU zum Handeln zwangen. Im Juni gab das Management klein
bei, erkldrte sich mit der Anerkennung der Gewerkschaft im Betriap
einverstanden und stellte die gefeuerten Arbeiter wieder ein.

Im Oktober 1972 forderten die streikenden Inder in den "M
Hosiery Mills" in Loughborough héhere Lohne, bessere A
chancen innerhalb des Betriebs und die Stellen, die bisher
WeiBen vorbehalten waren. Die weiBen Arbeiter schlossen sich 2wgy
den Lohnforderungen ihrer indischen Kollegen an, aber nicht der For.
derung nach gleichen Aufstiegsmaglichkeiten fur alle Beschéftigten
Die "National Union of Hosiery and Knitwear Workers" erging sich ih.
Ausflichten und erklarte den Streik , erst als offiziell, nachdem q;
Streikenden das Gewerkschaftsbiiro besetzt hatten, zu erklaren. Dj
weiBBen Arbeitnehmer wurden jedoch nicht zur Arbeitsniederleguhg
aufgerufen. Einmal mehr waren es auch diesmal die Community-ver\
einigungen, asiatische Arbeiter aus anderen Betrieben und politisch
Organisationen wie die BPFM und die BWM, die durch das "Mang_
field-Hoslery-Streik-Komitee" die Kampfe erst méglich machten

Als dann Mitte 1973 die Streiks der asiatischen Arbeiter in der 2y,
Besitz von Courtauld z&hlenden *Harwood Cash Lawn Mills" in Mang_
field, bel ‘E.E. Jaffe" und "Malmic Lace” in Nottingham ausbracheh
war es wiederum das "Mansfield-Hosiery-Streik-

Komitee", das Zu;
Stelle war und Unterstiitzung anbot. Der kontinu

ierliche Druck deg

ansfia|q
ufstiegs,

nur den
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Streik-Komitees auf die Gewerkschaftsbewegung, der verbalizl; \S/I‘Z ;
urteilung von Rassismus endlich Taten folgen zu lassen, esrwhlieBIich
fur eine langfristige Perspektive als besonders W|cht|q. c .
wurde eine Konferenz der Gewerkschaften gegen Rasssrpus e oo
rufen. Im Juni 1973 trafen sich 350 Delegierte aus allen grofieren n
werkschaften und Vertreter der Communtiy-GrUpPe“ 'unc_i Sﬁhwariis
politischen Organisationen®! in der Digbeth Hall in Birming "arr?érvor
diesem Treffen ging das "Birmingham Steenng Committee U ions,
das wiederum den Aufbau des "National Committee for Trade Un
against Racialism" (NCTUAR) vorantrieb. ) .

° In der Zwischen(zeit hatte21 im Juni 1972 west-inc.hsthe Arb‘lael:etr Vuor?1
"Stanmore Egineering Works" in London die f\rbelt nledttargeu r?ic,)n o
nach dem Vorschlag ihrer Gewerkschaft, der Amalgama eD - Arboltor
Engineering Workers" (AUEW), hohere L_ohne zu fordern. Dltoten e
jedoch gingen {iber diese Forderung hinaus, sie verans Ider zu be-
fach ein Sit-in. Zwar schaffte es die Gewerkschaft Str'elkge er o
zahlen, darliberhinaus versiumte sie jedoch, ihren Emflu[:’ zftle:l?n o
um z.B. die gesamte Arbeiterschaft und andere Gewerksc %‘St more
Automobilindustrie zu einem Boykott der Produkte Voqu]l' Bliih o,
Engineering" zu bewegen. Die Streikeqden wurdenI e 'iﬁre Arbeit,
grund einer gerichtlichen Vertigung geraumt uqd ver‘orenh stor or-

Der Rassismus der Gewerkschaften zeigte sich ein Jahr spl New
neut wahrend eines Streiks bei der "Telephone and.Ce_lb|iS Ar:beiter

Southgate, einer Tochterfirma von ITT, bei dem west-md',scb‘e lang nur
ahnlich wie zuvor in Mansfield Arbeitsplatze forderten, dlsvielsz Bg die
den WeiBen zuganglich waren. Die Gewe'arkschaften,k . ruf.e - ueh
"Metall Mechanics", weigerten sich hartnéckig, Har)dW?r S S war ge-
flir Schwarze zu 6ffnen. Die "Electrical Trades Unions (EL ')t ¢ nagch
gen den Streik, da die Forderungen dqr schwarzen IA: rz‘sesen Sor
gleichen Bedingungen sich ganz eindeutig gegen die nteder AUEW
eigenen weiBen Mitglieder richteten. Der lokale Betnebsiraht Tl dié
der die Streikenden unterstlitzte, konnte jedoch ,”OCh n.tc zieelhen Die
eigene nationale Gewerkschaftsfihrung auf seine Se'S torstiitzung
NCTUAR rief die Gewerkschaften und die Arbeiter zur Unter n ras-
der Streikenden auf und forderte offizielle Streikaktivitaten gege

Vereini-
51 Vertreten waren u.a. die Indischen, Pakistanischen un? Vggsgmdgﬁgg? G, und
gungen und schwarze politische Or anisationen wie die '
das "Black Workers' Co-ordinating Committee
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sistische Diskriminierung in den Betrieben. Auf der Jahresversamm.-
lung des Gewerkschaftskongresses (Trade Union Congress, TUC) in
Blackpool verteilten sie Flugblatter. Wieder einmal waren es die
schwarzen politischen Organisationen, die Londoner BUFP, die BCC,
die BWCC und BWM und die BWAC und PFM der East Midlands, die
sich mit den Streikenden solidarisierten. Die BWAGC schickte ein Tele-
gramm an die Konferenz der Unabhangigen Staaten in Algier, um ayf
die weltweiten Schweinereien der ITT hinzuweisen. Auch dies bleip
ohne nennenswerten Erfolg.

Im November 1973 legten in einem Streik in der Garnfabrij
"Perivale Gutterman" in Southall indische und pakistanische Arbeiter.
Innen ihre Arbeit nieder, um gegen zu niedrige Léhne und zu

hohe
Produktivitatsanforderungen zu kampfen. Sie wurden entlassen. Der

zustandige Gewerkschaftszweig der TGWU unterstiitzte den Strejk
zahlte jedoch kein Streikgeld bis zum Februar des folgenden Jahresf
Die Betriebsleitung versuchte, die Inder und Pakistani zu spalten (ihrg
Version des Indisch-Pakistanischen Krieges in den Fabriken fortzuset.
zen), es gelang ihr jedoch nicht, die Einheit zu brechen. Wieder
mal wandten sich die Streikenden an ihre Communities und erhig|
Hilfe von den Indischen und Pakistanischen Arbeitervereini
den "Gurdwaras" und den ortsanséssigen Geschéften, di
Community Geld sammelten und die streikenden Arbeiter kos.temoS
mit Zucker, Mehl, O und Grundnahrungsmitteln versorgten, Die
TGWU, die sich wie die meisten anderen Gewerkschaften bis dahip,
ge-weigert hatte, den restriktiven "Industrial Relations Act" der Regia.
rung zu befolgen, verwies den Fall der entlassenen Arbeiter in Sout.
hall nun plétzlich an den NIRG (National Industrial Relations Court .
Das Gericht entschied selbstverstandlich gegen die Arbeiter. Der
Streik war endgiiltig verloren.

Der Héhepunkt des Rassismus jedoch und einhergehend damijy
auch der Héhepunkt des Widerstands, wurde 1974 im Streik bei "Im.-
perial Typewriters" in Leicester, einer Tochterfirma des Multies "Litton,
Industries”, erreicht. WeiBe Arbeiter, die Betriebsleitung und die Ge.
werkschaften bildeten hier eine verschworene Gemeinschaft ung
wurden dariiberhinaus noch von gewalttatigen Aktionen der I‘echtsra\
dikalen "National Front" vor den Fabriktoren unterstiitzt, Mehr als 100q
der 1500 Beschaftigten bei "Imperial Typewriters"

' waren asiatisch, ej
groBer Anteil waren Frauen und die meisten von ihnen, Flichtlingg

ein-
lten
gqngen,
e In dET

Y4
From Resistance to Rebellion

aus Uganda. Dem Streik lag die Ubliche rassistische Dnslfnm\lrJuri;gSjst_
und Ausbeutungspraxis zugrunde. Die TGWU !ehnte fla(meden e
zung mit der fadenscheinigen Begriindung, die Strei el? 0 ab. Sie
sich nicht an die korrekten Verhandlungsablaufe g\?vhadgréufnéhme
versuchte sogar, einige asiatische Beschaftigte zur Sle nnungen im
ihrer Arbeit zu drangen, und argumentierte, daf "die Spa Subkonti-
Betrieb hauptsachlich zwischen indischen Arbelltern V;rfjt Akt gab
nent und Indern aus Ostafrika" bestiinden. Zu diesem Zeitp b araen
es buchstiblich eine bereitstehende Gemeinschaft voncsc iy
Streik-Komitees in den Midlands und ein Netzwc?rk ?Uzn Obmei denen
Vereinigungen und schwarzen politischen Organisationen, orhiolton
die Streikenden Riickhalt fanden. Finanzielle U'nterStUtZLllln%  Sikh-
sie u.a. von der indischen Arbeitervereinigung in S?‘gh? h c?e ™ Anti-
Tempel in Birmingham, einem FrauenkongreB in Edinbu ?1 on Arbeiter-
rassistischen Komitee in Birmingham und dem Europanscg e Firma
Aktions-Komitee. Diesmal gewannen die Strelkendgn. a el n Haupt-
in Leicester wurde kurz nach dem Streik vom muitinationale
nzern geschlossen. \ .

o M?tte gdesr 70er Jahre hatten die Jugendlichen die Fumtj\rr]r?olczjgri
schwarzen Widerstands ibernommen. In ihrem Kampf versg Dier Ju-
die Traditionen der Alteren mit den Erfahrungen der' Jr:ﬂgeur;d waren
gendlichen kampften unverséhnlich gegen den RaS[S)IiSé taglichen Kon-
umempfanglich fir die Verlockungen des Stagtes. \well Park und
frontationen mit der Polizei, die Schlachten im Broc Y nen cinen
Notting Hill und ihre Erfahrungen mit der Justiz hat;?neru{en- Sie be-
gewaltigen HaB gegen das gesamte System herv gLebenS heraus
gannen damit, aus den konkreten Erfahrungen ihres o die 50-
eine neue Art von Politik zu machen. Bereits 19'7:;“%hlt;$i?ischen Ghet-
genannten marginalisierten jungen West-lr]der in ae n. Entstanden in
tos von der popularen Politik der Rastaﬂarl aqgezog_i der Rastas VOr-
den Rinnsteinen von Jamaika richtete sich d.le P%lg:)lute Konsumge-
wiegend gegen den Kapitalismus und die ﬁ Lage als Ergebnis
sellschaft. Die Rastas sahen ihre eigene mifliche . g 52 it Ihren
der neo-kolonialen und imperialistischen.AUSF_DG“(Jtu gslie ihre totale
Haaren, mit ihren Kleidern und ihrer Musik driickten

. ; in: Race & Class, Vol.
52 Siehe Colin Prescod: The people’s cause in the Caribbean, in: Ra ob SO,

htpe Class,
XVI, no.1, 1980, Paul Gilroy: You can't fool the youths”, in: Race &
nos. 2/3, 1981.
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Opposition zum herrschenden System aus. Sie wurden Zum
"brennenden Speer" des neuen Widerstands. Auch die Polizei und der
Staat nahmen dies zur Kenntnis. :

Das "White Paper" der Labour-Regierung vom September 1975
und der neue "Race-Relations-Act", der im Februar 1976 folgte, kén-
nen als Ausdruck der zahlreichen Angste des staatlichen Apparateg
betrachtet werden. Die Feststellung, daB “zwei von fiinf Farbigen in
diesem Lande in der Zwischenzeit hier geboren sind und bald die
Mehrheit aller Farbigen gebiirtige Briten sein werden", wurde mit der
Warnung verbunden, daB "es fiir unsere Gesellschaft tiberlebensnot.-
wendig ist, die vielfaltigen Ressourcen an Tatkraft, Initiative und Ent-
schlossenheit innerhalb der ethnischen Minderheiten zu nutzen und
nicht zu gestatten, daB sie brachliegen oder durch willkirliche und
unfaire Diskriminierung in negativen Protest umgekehrt werden". Dg.
her solite die Regierung einen "Race-Relations-Act" verabschieden, in
dem unterschiedliche Ebenen von Diskriminierung aufgegriffen wer.
den kénnten. Die neue Kommission fiir "Race Equality” (CRE), ein Zy.
sammenschluB8 der "Community Relations Commission"®® und deg
RRB, sollte von der Regierung mit zusatzlichen Kompetenzen ausge.
stattet werden. Somit wurde erreicht, daB im Laufe der Zeit eine Neug
Klasse von Kollaborateuren entstand, die Rassismus und seine so.-
zialen und politischen Folgekosten verwalten sollte.

Parallel dazu begann die Regierung, riesige Geldsummen aus den
stadtischen Hilfsprogrammen in die zentralen schwarzen Selbsthilfe.
Projekte zu pumpen und auf diesem Wege den Nahrboden fiir weite-
ren Widerstand trockenzulegen.5* Kurzfristig erwies sich diese Strg.
tegie als erfolgreich. Aber schon innerhalb eines Jahres wurden die
ersten Anzeichen fiir ein zukiinftiges Scheitern sichtbar. Im Septem.
ber 1975 Uberfielen drei West-Inder (2wei von ihnen waren Jugendl;.
che) das Restaurant "Spaghetti House" in Knightsbridge. Sie erhoft.
ten, mit dem erbeuteten Geld schwarze Schulen und Selbsthilfe.
Gruppen aufbauen und schwarze politische Gruppierungen, die sich
bisher geweligent hatten, sich von Staatsgeldern korrumpieren zu lag.
sen, unterstlizen zu k&nnen. Nach einer funftagigen Belagemng

53 Die "Community Relations Gommission® (CRC) wurde vom "Race-Relation-Act"
von 1968 als Nachfolgerin der NGCI eingesetzt, )

54 A. Sivanandan: Race, clags and state: the black experience in Britain, in: Race &
Class, Vol. XVII, no. 4, 1976, Siehe auch Race & Class-Pamphlet, no, 1
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durch die Pcolizei wurden alle drei festgenommen,“angeklagt :R/(Ijaf;
Haftstrafen zwischen 17 und 21 Jahren verur.tellt: Ftr Sir Robztae”te de;
den Polizeiprasidenten der Metropolitan Pollcie.m London,h:V rigston
Spaghetti-House-Fall nach eigenen Angaben “eines dfar sclan o Kar.
und explosivsten Probleme dar", mit dsesnen er in selnert 'hn’? el
riere jemals konfrontiert gewesen sei.>> Der Vortall blo 1 inség'ltze .
zeitig aber auch eine gute Gelegenheit, die brgtalen Po lzgle B roeht.
seinen politischen Vorgesetzten vorbei dlrekt'm den_ Me rlwe?b or Me.
fertigen. Angesichts des grassierenden Rasmsmus innerha Piing
dien und der Polizei erdffnete sich zwischen d'lesen peldea ns le Bo.
nen ein neues Kapitel der Zusammenarbeit, mit def die s¢ War'izdoch
volkerung direkt konfrontiert war, was sich da'ruberhlnau.s nius -
auch auf weitere gesellschaftiiche Bereiche auswirkte. Ras§ls B
durfte innerhalb der britischen Geselischaft kaum noch einer
igung.58 .
fenﬁ?:chg innerhalb der asiatischen Community bildeten nunlt?le |:\J:n
gendlichen die Speerspitze des Kampfes. Wie ihre afro-kar |Sr$sen
Altersgefihrten waren sie in einer rassistischen Kultur aufgewa_c wa;
und dhnlich wie die west-indischen Jugendlichen erkannten sie zl
die Formen des Widerstands der &lteren Gengration an, entwnc{:)k‘e tfeart
ihnen gegeniiber jedoch allmahlich eine gewisse pngedug.- Plslizei
schistischen Angriffe auf die Community stiegen weiter an, d‘; aritfe
verweigerte den Schutz vor den Faschistep, .duldete qle . eagbzu-
und ging sogar soweit, ihnen jegliche rasmsﬂschg Mo_tlvatcl;?npo‘izei
sprechen. Anstatt die Community zu schiitzen erging Slej_ ’leh Ver.
selbst in rassistischen Diskriminierungen, sie nahm willku_rhc"; i
haftungen vor und tyrannisierte die Nachparschaﬂgn mit llieng
Raids" (flachendeckende Razzien) gegen "nllggale E|nv~{ander r/\\ rbell
Als im Juli 1976 gegentiber dem Dominion Kino der Ind|sch<'an. el
tervereinigung in Southall, einem symbolischen Ort der asmtts&nn-
Community, an dem sie sich sicher und selbstbe\.NuBt be'wegedn ond-
ten, der 18-jahrige Gurdip Singh Chaggar von einer vyetBen tlgchen
gang in eine Falle gelockt und tédlich getroffen medergqsd :
wurde, erklarte Sir Robert Mark, hierbei habe es sich nicht eindeutig
um einen rassistischen Mord gehandelt.

i 78.
i Mark: In the Office of Constable, Londan, 19 ohe auch
gg \s/grglzti):r::a Tg;\y Bnunyan: The political Police in Britain, London, 1976. Siehe
S. Chibnall, Law and Order News, London, 1977.
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Einige Monate zuvor hatte die Labour-Regierung ein "Green Paper
zur Frage der Staatsangehérigkeit auf der Grundlage eines Vor.
schlags der Tories (wie wir heute wissen) angekiindigt, um das Ge.
setz, das sie selbst 1968 verbrochen hatten, "verniinftiger zu gestal-
ten”. (Selbstverstandlich hatte Labour zum Ausgleich, wie wir es von
ihnen gewohnt sind, auch ein neues anti-diskriminierendes Race-Re.-
lation-Gesetz eingebracht, das zufallig gerade zum gleichen Zeit-
punkt, im Marz, dem Parlament zyr Abstimmung vorlag.) Im April
marschierte die "National Front" durch die Wohngebiete der Schwar-.
zen in Bradford und wurde trotz Polizeischutz von den Bewohnerin.
nen in Manningham, den Asiaten und Afro-Kariben, jung und alt, zZu-
rickgeschlagen. Im Mai startete die Presse eine konzertierte Hetz.
kampagne gegen die Immigrantinnen, indem sie ‘enthiilite", daB eine
obdachlose britisch-asiatische Familie nach ihrer Ausweisung ayg
Malawi auf Kosten der britischen Steuerzahler in einem Vier-Sterne.
Hotel fiir 600 Pfund in der Woche untergebracht worden war. Am
Ende des gleichen Monats kiindigte Enoch Powell an, er habe ge-
heime Informationen aus einem "zuriickgehaltenen" Regierungsbe.
richt, der besage, daB zahlreiche Angehdrige und Ehefrauen aus |n,.
dien unter falschen Angaben tber ihr Verwandtschaftsverhaltnis ing
Land kdmen. Powell und die Presse spielten sich gegenseitig die Bijlg
2u. Die Angriffe auf die "asiatischen Eindringlinge" nahmen im Laufe
dessglarauffolgenden Monats zu. Am 4. Juni wurde Chaggar ermor.
det.

Die Community war wie geldhmt, Eine Versammlung wurde abge-
halten, auf der die Alteren in ihren zeitaufwendigen Verfahren Resoly,.
tionen verabschiedeten und Reden hielten. Die Jugendlichen jedoch
Ubernahmen die Fahrung, marschierten zur Polizeistation, forderten
Gerechtigkeit und bewarfen eine Polizeiwanne auf dem Weg mit Stej.
nen. Zwei von ihnen wurden verhaftet. Die anderen lieBen sich vor dey
Polizeiwache nieder und weigerten sich vor der Freilassung ihrey
Freunde wieder nach Hause zu gehen. Die Polizei gab nach. Am dar..
auffolgenden Tag wurde die "Southall Youth Mavement” (SYM) ayg
der Taufe gehoben,

Verschiedene asiatische Jugendbewegungen folgten dieser Initia-
tive, wann und wo auch immer die Notwendigkeit bestand und be.

57 "Race and the press”, in: Race & Class, Vol. XVil, no. 1, 197g,
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stimmte Anlidsse eine gemeinsame OrganiSIerurjg.erford%n:; :ftf);:
da die Anlasse immer zusammenfielen mit fasch.lsglscl'\fn U r?willig-
und Mordanschlagen und mit der absoluten“Unfahlgkel utn. ol
keit der Polizei, sie vor Faschisten zu schiitzen, konze'r:j irleu kil
die Jugendbewegungen hauptséchlich 'auf die Verte|dnggdieses
Communities, und ihre Form der Organisierung war A:gs(r;l;iebungen
Anliegens. (Die Beteiligung an Kampagnen geger;‘ ntstanden in
sollte erst spéter folgen.) Im Laufe der néachsten Jahre o L.
London, Manchester, Leicester und Bradforc{ |mme;\ ‘rlmian e: Sin o
gendorganisationen und Verteidigungskomitees. ) ﬁa o hach dom
sprossen gleich mehrere aus dem Boden. In Bric AN M
Mord an Altab Ali und Ishaque Ali, in Hackney nach def}"B O i 20
chael Ferreira, in Newham nach dem Mord an Akhtar Ali aéllg hen uo.
vor auch die Streikkomitees unterstiitzten glch -dle .JugaveenS t-:gdischen
genseitig, vernetzten sich im Laufe der Zeit mit den o forischon
Jugendgruppen, was sich manchmal auf einer orga e Bregtord
Ebene (SYM und "People Unite", "Bradford Blaclfs un e vidu.
Asian Youth Movement") und manchmal auch aL.Jf.e__lner gal"lz1 o noue
ellen Ebene volizog. Oftmals gingen diese Aktivitaten aluc’:S Dufonce
politische Gruppierungen wie die "Hackney Black *I:?_op eue" iber
Organisation" und die "Bradford’s United Black Yout e?tgb e v'on
In anderen Bereichen wurden Politische Gruppeﬂ 0 ‘Z. vorher
Afro- Kariblnnen, Asiatinnen und Afrikanerinnen gegrundet,| |een hat-
in der weiBen linken Bewegung aktiv waren und dlesg ver as%s oo
ten, weil deren Politik ihre Erfahrungen als Schwarze nlc_ht au gonaern
thematisierten nicht nur die Lage der Schwarzen in Britain, zfti-rassi-
die Situation aller schwarzen Menschen weltweit. Sie.wa.rer:\:halb or
stisch und anti-imperialistisch, und sie waren 'aktl.V n widersple-
Communities, was sich in ihren vielfaltigen Pubhkataongn o rechatt
gelte und zu einer weiteren Politisierung qer schwa'rze?\ ifte"Samaj s
beitrug. Die in Englisch und Urdu erscheinende Zelts% hra g it Juni
Babylon" ging aus den Ereignissen um (?en Mord an Aufgtand S0,
1976, den Notting Hill Riots im August '{6 .l.md dem o war das
weto im Juni 1976 hervor. Die Zeitschrift Blgck Sm'fggmaj o B
theoretische und doch auch populére Gegenstdcl:Nz_yhrend ole "Black
bylon", die Zeitschrift "Mukti" 1oste sie spater ab. :l S ammenhislt
Socialist Alliance" (BSA) die Gruppen fur eine Wel e e htete sich
und den Schwerpunkt mehr auf Kampagnenpolitik legte,
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"Blacks Against State Haressment" (BSH) spater insbesondere gegen
den staatlichen Rassismus. Andere Publikationen, Zeitschriften,
foblétter von Verteidigungskomitees wurden herausgegeben und
der eingestellt, genauso wie sich die dazugehdrigen Organisati
im Auf und Ab der Kampfe verdnderten, sich weiterentwickelten und
neu zusammensetzten. Sie bewegten sich jedoch immer in eine be-
stimmte Richtung: gegen die Polizei, die Regierung und gegen den
Rassismus. Hatte der Staat kurzfristig gehofft, die Communities durch
die selektive Offnung des hoheren Bildungssystems flir einige wenige
Schwarze spaltend wirken zu kdnnen, so machte die Bewegung der
Regierung dabei einen Strich durch die Rechnung. Wahrend die Uni-
versititsabsolventen ihr Wissen und ihre Fahigkeiten den Commuynj.
ties zur Verfligung steliten, gelang es der Bewegung, die Intellektyel-
len in die Realitéten des politischen Kampfs miteinzubinden,

In-
wia-
onen

Bei der Ankunft auf dem Flughafen Heathrow in London (oder
wenn man Gliick hat bei der Abreise), lohnt es sich einen Momeny
innezuhalten und sich umzuschauen. Was auf den ersten Blick deyt.
lich wird, ist die absolute Arbeitsteilung,

die die Arbeiterschaft in ganz
Britain charakterisiert. Die Reinigung der Frauentoiletten, der Hallen

und der Treppen ist die Aufgabe der asiatischen Frauen aus Southal,
einem Londoner Stadtteil in der Nihe des Flughafens. Die Gepack.
beférderung (ibernehmen asiatische und west-indische Manner.
den Cafes und Restaurants packen weiBe Frauen das Essen auf g
Tabletts, und bei einem Lohnunterschied von 10 Pfund weniger die
Woche legen asiatische Frauen das Besteck dazu, Auch in den K.
chen findet man fast nur asiatische Frauen, die die schmutzige und
untergeordnete Arbeit verrichten, wihrend vielleicht noch einige weni.
ge Manner zusatzlich fiir die "schweren" Jobs eingestellt werden,

Selbstverstandlich kommt fiir die schwarzen Beschéftigten eing
Beforderung erst gar nicht in Frage. Sie k

onnen sich eher gliicklich
schatzen, wenn sie von den zustandigen Sklavenhandlern nicht ein.-
fach entlassen werden, um spater an einem anderen Flugterminal far
die gleiche oder auch eine niedrigere Bezahlung wieder angeheuer
zu werden. Ihre Gewerkschaft, die TGWU, hat bisher die Forderungen
der Flughafen- Beschaftigten immer wiede

r ignoriert und, 1975 a|s 450
asiatische Arbeiterinnen Ihre Arbeit niederlegten, erklarte die Ge-

In
ie
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werkschaft diesen Streik kurzerhand als inoffim_gll. NaChdder?cﬁsugZE
Frauen trotzdem gelungen war, einig? Zugejssgsg'sse u
kehrten sie wieder an ihre Arbeitsplatze z .
zeﬂIEJe‘ra Streik bei "Grunwick Film Processin"g" im Norfien;;]OfiTt :(:!ra‘gg?
im August 1976 hat natiirlich wesentlich groBere Berihmthe el mei'-
Dies nicht nur, weil die asiatischen Arbeiterinnen, von denen i
sten Frauen aus Ostafrika waren, ihre Strelkposten |tro’tzaufrgChi
Schnee und stéandigen Polizeitibergriffen []ber. ein Jahr ang balite
erhielten, sondern weil am Ende des Arbeitskampfs d‘esg?t dor
Macht der Gewerkschaften und selbst die Regierung a.uf der .e'h? nur
schwarzen Arbeiterinnen stand. Die Streikenden erhleltter:1 ggcQardie
Unterstiitzungsgelder von den Gewerkschaften, sie Ifol':ln el o Post
nationalen Gewerkschaften, die TGWU, TUC l.md die 'Ugl?'gle Han-
Office Workers" (UPW) und die lokalen Zweige, __B?t“eASI, ' ge.
delskammern und viele andere Organisatipr)en fur ihr An d‘:g Strolk.
winnen. Selbst Regierungsmitglieder und Minister sta‘ctetend i stichon
posten Besuche ab. Der Streik hatte sich an der ngt” Srsténdlich
Frage von rassistischer Ausbeutung entztindet, die selbsﬂ\ll_eher orga.
auch die Forderung nach der Anerkennung'gewerkscha ic vl
nisierung beinhaltete. Im Laufe der Auselnand?rsetzungenGlewerk_
lieBen sich die Streikenden, die auf die Unterstu.tzung 'd(lalr e o
schaften angewiesen waren, immer starker auf die offizie ekt or
der Funktionére ein, die davon ausgingen, der zc_antralg Pun S rch
Anerkennung der Gewerkschaften durch die BeErlebsleltunQ- Hwarzen
verloren die Streikenden die dauerhafte Unterstutzung dir fstficher or-
Community. Der Kampf um die Anerkennung g_?We”fSC "‘l‘ die natio-
ganisierung in einem einzelnen Betrieb alleine hatte rflemas. et
nalen Gewerkschaftsfiihrungen, geschweige denn die Regierung le-
den Plan rufen konnen. Das war vorher noch nie_vorgekor.\'\mer:-u o
doch ging es im Grunwick-Streik um mehr. Es ging um ?lniegrl] don
sétzliche Vereinbarung (eine Art Sozialpartnerschaft) zwisc n den
Gewerkschaften und der Regierung, die im Aust?usch geget Pro.
Verzicht auf Streiks den Gewerkschaften tiber den Employmelgherte
tection Act’ die Anerkennung durch die Betriebs!eitung'en Zu:sant fu'r
Das machte die Auseinandersetzungen in Grunwick so intere
sie.

: . : the birth of &
58 Campaign against Racism and Fascism/ Soulil’it?éln'z‘91'g;'1 Southall
black Community, London, Institute of Race relations,
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Als die Medien, die Betriebsleitung und die Streikunterstitzerinnen
nach tber zwolf Monaten, die sich der Streik nun schon hinzog, damit
drohten, grundsétzlichere politische MaBnahmen wie AusschlieBung
und Massenblockaden anzuwenden, verloren die Gewerkschaften ihr
Interesse und verlieBen den Schauplatz der Auseinandersetzungen_
Iim November 1977 begannen vier der asiatischen Streikenden, dar-
unter waren zwei Frauen, vor dem Hauptgebaude der TUC einen
Hungerstreik. Sie wurden auf der Stelle aus der Gewerkschaft ausge-
schlossen und verloren ihren Anspruch auf Streikgelder. Len Murray,
der Vorsitzende der TUC, schlug vor, sie sollten ihren Hungerstreik
vor den Fabriktoren und nicht vor seinem Biiro fortsetzen.5®

Die Lehre aus friiheren Arbeitskimpfen, daB die schwarze Arbeiter.
schaft den Ruckhalt der Community braucht, um Druck auf die Ge.
werkschaften auszuliben, waren von den Arbeiterinnen, die selbst
nicht unmittelbar von dieser Tradition profitierten, voriibergehend ver.
gessen worden. Auf der anderen Seite hatte das Durchhaitevermégen
der asiatischen Frauen, die gegen den Willen ihrer Eheménner ung
Vater und trotz des Betrugs der Gewerkschaften und der Angriffe der
SPG monatelang vor den Fabriktoren ausharrten und all die Zeit von
Frauengruppen unterstijtzt wurden, zu einer enormen Starkung der
schwarzen Frauenbewegung beigetragen.

Als die "National Front" 1977, durch lokale Wabhlerfolge (im Sinng
von Prozentzahlen der abgegebenen Stimmen) ermutigt, mehrere De.
monstrationen in schwarzen Wohngebieten abhielt, garantierte ihnen
die Polizei wie tiblich das Recht auf Meinungs- und Versammlungs.
freiheit. Die faschistischen Aufmarsche wurden von anti-rassistischen,
Gruppen begleitet und Schwarze Jugendliche nutzten die Gelegen.
heit, die Polizei wie auch die Faschisten mit Steinen anzugreifen.

Im Januar 1978 entschied Richter McKinnon, daB die Antwort von,
Kingsley Read auf Chaggars Ermordung: "Einen haben wir erwischt,
eine weitere Millionen muB noch folgen', keine Aufwiegelung 2um
Rassenhal} darstellte. Der Richter erinnerte daran, "daB es im heutigen,
England Gott sei Dank noch erlaubt ist, eigene Ansichten zu pllegen®,
und &uBerte den Wunsch, daB dies noch lange so bleiben moge.
Kingsley Read war der Kopf der faschistischen "National Party",

59 Siehe "UK commentary”, in: Race & Class, Vol.XI, no.1, 1977 ,nq Vol .XIX, no.3,
1978,

Y, 2SN
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Im gleichen Monat, wahrend des Endspurts im kommunalen Wahl-
kampf, der gleichzeitig fiir die nationalen Wahlen dgs kgmmendeq
Jahres galt, versprach Margaret Thatcher der Nation, ihre Partei
werde "fiir ein Ende der Immigration" sorgen und warnte davor," daB
“sonst bald das Land mit Menschen einer anderen Kultur lber-
schwemmt sein wiirde". Da eine direkte Einwanderung durch das
neue immigrationsgesetz von 1971 unmoglich gemacht Yvurde,
konnte sich ihre Bemerkung nur auf die Familienzusammenfiihrung
beziehen. Kurz darauf brachte der SonderausschuB des_ APQGOVd"e‘
tenhauses zu Fragen der "Race Relations”, in dem Mitglieder aller
Parteien vertreten sind, eine &hnlich lautende Erklarung ?er_e.\us, df?
empfahl, "neue MaBnahmen zur Verschérfung der'identltatsuberpru-
fungen" und "Plane fir ein System zur internen Emwanc?erungSkof‘;
trolle” zu entwickeln. Die Tories versprachen, noch einen Schrit
weiterzugehen: Sie kiindigten an, "die bestehgnden MaBna.hm;r}_ ZkU
verbessern ..., um diejenigen zu unterstiitzen, die ernsthaft eine Uck-
kehr in ihr Heimatland wiinschen". Die bestehenden Einrichtungen,
wie das SPG und das lllU, die Einwanderungsbehérdeq, dgs fnnen-
ministerium, die Gerichte und die Medien reichten oﬂensm.htlfc_h noci]
nicht aus. Die Tories wollten die Politik der "positiven Diskriminierung
zuriicknehmen und das Gesetz gegen die Aufwiegelung zum Rassen-
haB ergéanzen, so daB von nun an ein Beweis flr "ein absichtliches
Vergehen" erforderlich sein sollte.

gie Medien brauchten nicht lange, um die Warnung Thatchers vor
der "Uberschwemmung" des Landes aufzugreifen. Die Tageszeitung
"Daily Mail" unterfiitterte die Angst vor der "kulturellen Uberfremdung
mit Geschichten aus dem "wahren Leben". Die Artikel waren mit L',_lber-
schriften wie "Sie haben die Kontrolle in meiner Heimatstadtlubst:
nommen" aufgemacht. Eine Diskussionssendung der BBC erauk .
Enoch Powell zur besten Fernsehsendezeit, in aller Ausfuhrlkl:h 6:1
seine Vorstellungen zur “aktiven Riickfiihrung” von lmmigrar:t an:fai
unters Volk zu bringen. Bei den folgenden Kommunalwahlen r(T; o
wurden die Vorschlage der Tories unermidlich wiederholt un
den Kandidaten gerechtfertigt.

Kaum hatte d?ese Hetzkampagne etwas nachgelassen, da kroclgzg
in diesem verfaulten kapitalistischen System schon die ersten we
Faschisten wie Ratten aus ihren Lachern. Ganze Communities wur-
den von ihnen terrorisiert. Innerhalb eines Zeitraums von drel Mona-
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ten wurden alleine in London drei Asiaten ermordet. West-Inder in
Wolverhampton wurden mit Gewehren angegriffen, Gebetsstitten
wurden entweiht, Eigentum wurde zerstdrt und verwistet. Die von
den Tories kontrollierten Stadtréte, die sich durch die Stimmabgabe
der Bevdlkerung legitimiert sahen, gingen daran, die Vorschidge von
Thatcher umzusetzen und ihren Wahlsieg auf nationaler Ebene vorzy.
bereiten.°

Bestérkt durch diese Ereignisse und mit der Absicht der Nation zZu
beweisen, daB sie weiterhin die Partei des wahren Faschismus in Bri-
tain waren, beantragte die "National Front" im April des folgenden
Jahres beim Stadtrat in Southall die Erlaubnis, im 8rtlichen Rathaug
eine offentliche Wahlveranstaltung abhalten zu diifen. An anderen
Orten waren ihre Versammlungen bisher immer verboten worden, sq.
gar in Ealing hatte ihnen der ehemalige, von der Labour-Partei kon.
trollierte Stadtrat eine Absage erteilt. Jetzt gab es jedoch eine Tory.-
Mehrheit, die der "National Front" nach geringfiigigem Zégern grines
Licht gab. Obwohl mehr als 5000 Menschen am Tag zuvor vor dem
Rathaus in Ealing gegen die Genehmigung der Wahlveranstaltun
demonstriert hatten, &nderte der Stadtrat seine Meinung nicht. Statt.
dessen lieB er es zu, daB am Tag der Versammlung der Union Jack,
das Symbol der “National Front’, vom Dach des Rathauses wehte. Eg
war der "St George’s Day", ein Feiertag der Faschisten. Die Commy.
nity von Southall hatte einen friedlichen Protestmarsch fur diesen Ta
geplant. "Aber an diesem Tag waren insgesamt 2756 Polizeibeamte
einschlieBlich SPG-Einheiten, ausgertistet mit Pferden, Hunden:
Transportern, Kampfschildern und einem Hubschrauber, im Einsatz
um den Protest niederzuschlagen" und iiber das gesamte StadtZen:
trum wurde ein "Ausnahmezustand” verhangt.®! Die Menschen wur-
den eingekeilt und zusammengedrangt, so daB sie weder zum Rat-
haus gelangen noch nach Hause gehen konnten. Wihrend die
Demonstrantinnen ziellos umherirrten, begann die Polizei, auszura.
sten. Mit ihren Transportern fuhr sie direkt in die Menschenmenger,
hinein, trieb die Leute auseinander, um sie danach vollkommen Will-
kiirlich zu verfolgen und zusammenzuschlagen. Blair Peach, ein en.
gagierter Lehrer und anti-rassistischer Aktivist, (iberlebte die Knippe.

60 A.Sivanandan; From immigration control to 'induced repatriation™, in: Race &

Class, Vol.XX, no.1, 1978. Siehe auch Race & Class pamrhlet no.5.
Rights.

61 Siehe Campaign Against Racism and Fascism/Southal
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lei der Polizei nicht, weitere Hunderte von Demonstrantinnen wurden
zum Teil schwer verletzt. Die Raumlichkeiten von "Peoples Unite" (ein
afro-karibisches-asiatisches Zentrum) wurden von Polizeikréften so
stark verwiistet, daB der Tory-Stadtrat sie bequem, weit vor dem
festgelegten Termin abreiBen lassen konnte. Asiatische Zeitungen
verglichen am anderen Tag die Vorfalle in Southall mit dem Massaker
in Amritsar 1919, das auch im April stattfand.

Die Gerichtsverfahren gegen die 342 Festgenommenen wurden 25
Meilen von Southall entfernt, weit weg vom wachsamen Auge ger
Community, im Feindesland abgehalten. Die Gerichte beeilten sich,
die Falle moglichst schnell abzuhandeln und die Angeklagten ohne
Beweise zu verurteilen, 80 Prozent der Angeklagten waren es allelqe
in den ersten Wochen der Verfahren. Nachdem die Community in die
Offentlichkeit gegangen war, sank die Rate der Verurteilungen auf 50
Prozent herab. Der Polizeibeamte der Sondereinheit SPG, der ver-
antwortlich war fiir den Tod von Blair Peach, wurde niemals identifi-
ziert und verurteilt. Die Tory-Regierung weigerte sich, eine gesonderte
Untersuchung einzuleiten. Der Innenminister zeigte sich nicht ganz
glicklich mit dem Verhalten der Sondereinheiten der Polizei. Und
doch durfte die SPG trotz einer aligemeinen 6ffentlichen Emporungs-
welle angesichts der ungeheuerlichen Polizeigewalt (an der sogar die
Medien einen Anteil hatten) nach den Vorfallen in Southall wieder
munter an die Arbeit gehen. Der Polizeiprasident der Metropolitan Po-
lice, Sir David McNee, faBte das Geschehen ganz einfach in einem
Satz zusammen: "Wer sich von den StraBen Londons fernhé!t und
sich anstandig verhalt, braucht die Sondereinheiten der Polizei nicht
zu flirchten". Aber die Community in Southall schwor sich, daB Sout-
hall so schnell nicht wieder zu einem Angriffsziel werden sollte. Der 3.
Juli 1981 sollte davon Zeugnis ablegen.6

1970 hatte die Tory-Regierung mit dem neuen Immigrationsgesetz,
dem "Industrial Relations Act’, mit dem "White Paper" zum Verhéltnis
Polizei-Immigrantinnen und mit anderen politischen Initiativen begon-

62 Am 3. Juli 1981 brannten asiatische Jugendliche ein &ffentliches Gebéudee?‘leder.
in dem sich eine rassistische Popgruppe und ihre Skinhead-Fans versamm
hatten. Dieses Ereignis war Teil der Aufstdnde von 1981,
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nen, die Kontrolle liber die Schwarzen, tiber die MaBnahmen an den
Grenzen hinaus, ins Landesinnere zu verlagern. Die Labour-Regierung
war dieser Politik gefolgt und hatte dem Ganzen sogar noch eigene
rassistische MaBnahmen hinzugefiigt: Da gab es das "Child Benefit
Law'®3, das "Green Paper” zur Frage der Staatsangehdrigkeit und ha-
tlrlich die unerschiitterliche Unterstiitzung des Polizeiapparats ung
der Polizeigewalt. Die Tory-Regierung im Jahre 1979 trachtete nun
danach, diese MaBnahmen noch zu perfektionieren, sie bis zu ihrer
logischen SchluBfolgerung zu fithren, als Teil eines allgemeinen An.
griffs auf die Arbeiterklasse und den Sozialstaat im Rahmen einer
"Law-and-Order-Gesellschaft'. Indem Thatcher im Wahlkampf die
Ideologie des britischen Rassismus erfolgreich neu formulieren und
zum Ausdruck bringen konnte, gelang es ihr, das politische Klima in
Britain nachhaltig zu verandern. Sie schuf eine Situation, in der Be.
amte im Gesundheitsbereich, in den Bildungseinrichtungen, den Ar.
beits-, Sozial- und Wohnungsamtern, ohne offizielle Anwelsung ung
ohne, daB sie selbst davon profitierten, auf das Vorzeigen von Passen
und auf Identitatsiiberpriifungen beharrten, bevor sie schwarzen Bijr-
gerlnnen Leistungen zukommen lieBen. Thatchers “Nationality Bill", i
der verschiedene Stufen von Staatsbiirgerschaft (far Schwarzeg fest.
gelegt waren, sah eine gesetzliche Regelung dieser Praxis vor.%* gyj.
tain bewegte sich immer mehr auf eine "Gesellschaft der PaBgesetze"
zu.

Der Widerstand der schwarzen Community gewann an Starke,
Und wie schon oft zuvor bildeten sich neue Kampfformen und eing
neue Avantgarde heraus, diesmal in Form der schwarzen
Frauenbewegung, die die unterschiedlichen Kéampfe verknilpfte ung
den Widerstand der spaten 70er Jahre durch ihre eigene, besonderg
Perspektive erweiterte. Einige afro-karibische Frauengruppen, dig
Themen aufgriffen, fiir die sich weder die weiBe Frauenbewegung
noch die schwarzen Parteien interessierten, existierten schon sejy
Uber einem Jahrzehnt. Asiatische Frauen hatten damit begonnen, ihrg
Schwestern in ihren Arbeitskdmpfen zu unterstitzen, wie es z.B. beim
Grunwick-Streik oder am Flughafen Heathrow der Fall war. Bereitg

63 Das Gesetz schafite Steuererleichterungen tur Familien mit versorgungsbe-
durftigen Kindern ab und ersetzte sie durch die Zahlungen von Kindergeld an die
Ehefrauen. Das Kindergeld wurde jedoch nicht an Familien ausgezahlt, die Kinder
auBerhalb von Britain zu versorgen hatten.

64 Siehe "Notes and documents", in: Race & Class, Vol. XX, no.2/3, 1981/82,

From Resistance to Rebellion 69

1978 gab es tiberall in Britain ein Netz von asiatischen und afro_-karlbl-
schen Frauengruppen, die sich zu einer eindruc_ksvollen ngtlonalen
Organisation, der "Organisation of Women of Asian and African De-
scent” (OWAAD) mit der Zeitschrift FOWAAD zusammgnschlo§sen.
OWAAD organisierte landesweite Konferenzen und arbeitete mit an-
deren, Uberregional organisierten schwarzen Gruppen zusammen.
Den einzelnen OWAAD-Gruppen wurde jedoch bei ihrer Arbeit in den
Communities weiterhin véllige Autonomie zugestanden. Purch den
Erfahrungsaustausch tiber OWAAD konnten sich die asiatischen und
west-indischen Communities gegenseitig inspirieren und neue Strat.e-
gien des Kampfes entwickeln, die der ganzen schwar;en Community
zugutekommen sollten. Denn die politische Perspektive der s|;lchwar:
zen Frauenbewegung umfaste zugleich Fragen von Klgsse, Rasse
und Geschlecht, was angesichts der zunehmendep Angn‘ff.e der Tory—
Regierung auf das Leben der Communities, auf die Familien und die
Versorgung und Ausbildung der Kinder von besonderer Bedeutung
watr. |

Es waren daher auch die asiatischen Frauengruppen, die sich zu-
erst gegen das neue diskriminierende "Child Benefit Law" wehrten, da
es vor allem um ihre eigenen Kinder ging, die durch das_ neue
Einwanderungsgesetz ausgeschlossen wurden. ITIs.dauerte _|edoch
nicht lange, bis sich die afro-karibischen Frauen, die |r_1.der Zwischen-
zeit andere staatliche Angriffe auf das schwarze Famlhenl'eben e.rfah-
ren hatten, an der Kampagne beteiligten. Zusammen arbeutef(en sie zu
Themen wie die Versorgung von schwarzen Kindern, die Rechte
schwarzer Gefangener, die zwangsweise Anwendung von Dgpo-Pro:
vera und zum Abtreibungsgesetz. (Ohne auf die Mogllghkelt von si-
cheren Schwangerschaftsabbriichen zurlickgreifen zu kénnen, waren
schwarze Frauen zunehmend auf geféhrliche Verh[]tungsme.thoden
wie Depo-Provera angewiesen.) Asiatische Fraue:in slchlossen su:huden
Kampagnen gegen die sogenannten "Sin-bins' “(speziel!e Ein-
richtungen zur Anpassung’, die die ESN-Schulen fir west‘-lndlsche
Kinder ablésten) an, die von der “United Black Women§ f\ctlon
Group" in Nord-London ins Leben gerufen worden waren. Die "Black
Women's Group" in Brixton eroffnete das erste schwarze Frauenzen-
trum im Jahre 1979.

In thren Kampfen um bessere Leistungen Im Sozlal- und BIl-
dungswesen flir die gesamte Community zeigten die asiatischen und
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war. Nach diesem Vorfall schlo sich die Community wieder enger zu-
sammen. Es wurde landesweit f(ir Versammlungen in New Cross mo.
bilisiert. Ein Aktionstag wurde geplant. Das Zeitungskollektiv von
"Race Today"®” iiberahm die Vorbereitung. Am 2. Méarz legten dar-
authin mehr als 10.000 Schwarze ihre Arbeit nieder und trafen sich in
London, um durch das Herz der Hauptstadt, vorbei an den Gebéduden
des weltweiten Finanzkapitals, am Justizpalast, an den Piorten der
Boulevard-Presse, an den eindrucksvollen Konsumtempeln und Ein.
kaufstraBen, vorbei am Rundfunkhaus der BBC bis hin zum heiligen
Ort der Meinungsfreiheit, Speakers’ Corner, zu ziehen.

Im GroBen und Ganzen verlief die Demonstration angesichts ihrer
eindrucksvollen GroBe und Lange ohne groBe Zwischenfille, Es hatte
einige wenige Rangeleien, ein oder zwei kaputte Schaufensterschei-
ben und vereinzelte Festnahmen auf dem Weg gegeben. Und doch
warteten die Boulevard-Zeitungen am nachsten Tag mit riesigen
Schlagzeilen (iber den "gewalttatigen Mob", die "zligellose Zerstérun
durch Schwarze", die Angriffe auf das Privateigentum und die Privat-
sphére auf. Die pseudo-liberalen Tageszeitungen beklagten das ge-
stérte Verhaltnis der Schwarzen zur Polizei, die Frustrationen der eth-
nischen Minderheiten und zum Teil sogar die fehlende Sensibilitat der
WeiBen gegenliber den "Problemen der schwarzen Bevélkerung", ung
vertielen danach wieder in den tiblichen Tiefschlaf. Der Innenminister
murmelte etwas von einer Untersuchungskommission zy rassistischer
Gewalt, die weiBe britische Gesellschaft sonnte sich weiterhin in all jh-
rer Unschuld und Giite und dankte dem lieben Gott fir die britischen
"Bobbies". Diese fiihlten sich wieder einmal von der ganzen Nation
bestérkt und ermutigt. Wenig spater sollten sie Brixton und die Fa-
schisten Southall heimsuchen.

Im April explodierten die Aufstande in Brixton und im Juli wurde
Southall zum Schauplatz von gewaltigen ZusammenstéBen, Die mej.
sten Schwarzen, die Asiaten und Afro-Kariben gleichermaBen, konn,.
ten zwischen der Polizei und den Faschisten kaum mehr einen Unter-
schied erkennen. Und auf Brixton und Southall folgte Liverpool, Man.
chester, Coventry, Huddersfield, Bradford, Halifax, Blackburn, Pre.

herangewachsen. Die Zeitung berichtet iiber den nationalen und den inter-
nationalen schwarzen Widerstand.
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ston, Birkenhead, Ellesmere Port, Chester, Stoke, Shrewsbury, Wol-
verhampton, Southampton, Newcastle, High Wycompe, Knarlt_as_t()zo:
rough, Leeds, Hull, Derby, Sheffield, Stockport, Not.tnrlgham_, ei ed
ster, Luton, Maidstone, Aldershot und Portsmouth. 'f?'ur WelBg un
Schwarze, fiir alle Marginalisierten, die in den Sium-Cities rebellierten,
war der Staat die Polizei.

Es gab keinen Or, wo die weifien und schwgrzen Jugendlichen
ihre Probleme alleine mit Arbeitslosigkeit identifizierten. Qas war c;ijas
Hirngespinst weiBer Sozialwissenschaftler vergangener Zeiten.ble hg:
gendlichen wissen instinktiv ganz genau, daf sie niemals Ar'eu n
ben werden, daB es keinen Bedarf fur ihre Arbeitskraft gebgn wird.
Das lag nicht nur an der momentanen wirtschaftlighen Rezession, dzrn‘
Reichen ging es wie immer gut, es war vielmehr eine Frage de;) neudie
Technologien, die Arbeitsplétze vernichteten und denen da.o gn .
Maoglichkeit bot, Menschen durch Roboter zu ersetzen.‘ Die e\s/e
schaft veranderte sich und die Jugendlichen brauchten mch.t den Vor-
sitzenden der Britischen Wissenschafts-Vereinigung, lum sich sagen
zu lassen, daB es sich dabel um eine "grundsétzliche und unwi-
derrufliche Veranderung" handelte. Was sie jedoch nicht woilte?, \:tar,
Teil eines Systems von ArbeitsbeschaffungsmaBnahmen und Insti u;
tionalislerten Freizeitbeschaftigungsprogrammen zu werden. }Norau
sie welterhin verzichten konnten, waren Almosen vom v?rfemdeten
Staat. Der Kuchen war groB genug und sie wolltgn ein Stiick davon.,I
ein Wort bei der Verteilung mitreden. Oder sie wiirden sich fhren Tei
durch Diebstahl, Betriigereien und Ubertalle einfach nehmen‘, wie es
im Slum nun mal Gblich ist und was die feine Gesellschaft nicht ver-
steht und als Bedrohung empfindet. _

Die Jugendlichen sgxd nicht die; die ihre Arbeit verloren habt—g,
sondern die, die niemals eine haben werden. Die Generation ihrer El-
tern war einst Teil des Systems, sle sind durch ihren Arbeltsallta%.
durch die Gewerkschaften und die Arbeiteraristokratie dizipllnigrt ani
Teil einer Kultur geworden, die den Status Quo aut‘rechterlhflaltr.t slz
Jugendlichen waren nle innerhalb der Gewerkschaften organis 3 ’I t
waren nicht bei den zahlreichen Demonstratlopen gegen den el_r| us
von Arbeitsplatzen dabei, die die Labour-Partei so kihn ml't dend unr-
germérschen in den 30er Jahren verglich. lhr Hunger ist ein anderer.




74 From Resistance to Rebellion

Was sie verteidigen, ist ihr Recht auf Freiheit, ihr Recht auf einen gj-
genen Lebensstil, ihre Recht auf Wiirde, die sie sich in den Slums der
GroBstadte erschaffen und bewahrt haben.

Fr sie stellt die Polizei nicht nur eine Einmischung in ihre Welt dar,
fur sie ist sie eine Lebensbedrohung, eine fremde Macht, eine Besat-
zungsarmee, das Ausfilhrungsorgan eines autoritiaren Staates, das in
sich selbst so autoritar ist, daB eine Unterscheidung zwischen Staat
und Polizei vollkommen sinnlos wird.

Die Polizeikrafte hatten in den Kolonien, in Iland und in Britain, ayf
dem Boden des Rassismus genug Gelegenheit, ihre Fertigkeiten 2u
perfektionieren und ihre Autoritatsmacht zu erproben. Und je starker
der Polizeiapparat wurde, desto einfacher wurde es fiir ihn, sich jegli-
cher politischen Kontrolle zu entziehen. Die nétige Rechtfertigung ung
Legitimation hatten ihm auBerdem schon die schweigenden Mehrheit
der Gesellschaft und die Medien erteilt, mit denen er eine besondere
Beziehung unterhielt,

Es gab Zeiten in Britain, wo man stolz darauf war, daB die Polizej
starker durch die offentliche Moral als durch die Buchstaben deg
Gesetzes beeinfluBt wurde. Heute bestimmt die Polizei selbst, was die
offentliche Moral ist. Es gibt keine Kritik, die geduldet wird und keinen
gesellschaftlichen Bereich, in dem sie sich nicht, mit der Macht im
Ricken, durchsetzen kann. Man muB sich nur anschauen, mit welcher
Scharfe sie selbst Kritiker innerhalb des Parlaments attackiert,58 wie
sie sich weigert, den gewahiten 6rtlichen Kontrollbeh&rden Rechen.
schaft abzulegen, wie sie EinfluB nimmt auf das Justizsystem und wie
sie mit Arbeitslosen, Homosexuellen und anderen unliebsamen Grup-
pen umspringt. Einen weiteren Hohepunkt bildete die Pressekampa-.
gne der PRO, der "Police Federation®, in der weitere Kompetenzen
und Rechte fiir die Polizeikrifte gefordert wurden.

Aber eine Regierung, die sich nicht den Menschen verpflichtet
fahlt, eine Regierung, die eine Politik mit der Peitsche und mit K.
zungen der Soziallelstungen betreibt, die sich gegen die Arbeiter-
klasse, die Frauen und Jugendlichen richtet, braucht einen Polizeiap.
parat, der so handelt. Sie braucht die Repression, um sich selbst ap,

68 So bezeichnete 2.8 der Polizeiprasident in Manchester Chiet Constable James
Anderton im Septe'mb'er 1980 alle Polizeikritiker als "widerliche und geféhrliche
Minderheiten ..., die sich hinter dem Schutz unserer Verfassung verstecken, um ihny

grst zZu elger Unterwanderung und dann zu der Zerstérung des Staates zu
enutzen”.
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der Macht zu halten. Und es geht nicht darum, daB es die f(;egrcl\jﬂr?[:rl:tg
wirtschaft ist, die an sich schon einen St’aat von Recht un vl
bendtigt. Selbst wenn sich die Notwendigkeit einer gem!sg e
nomie und eines korporativen Systems durchsetze.n wiir Z, e
wir es weiterhin mit einem Staat zu tun haben, der §|ch nurt u oh o>
solute Uberwachung am Leben halten kanq. B'elde Sys ?nn;demer
Schattierungen des gleichen Autoritarismus, die eine etw';lstwurf e
als die andere, die absolut nichts zu tun haben mit dem En vl
neuen Gesellschaft, die irgendwo hinter den Kulissen der neue
striellen Revolution wartet.



JENNY BOURNE

Fiir einen anti-rassistischen Feminismus

Vorwort der Ubersetzerinnen

"Fir einen anti-rassistischen Feminismus”. So lautet die Uberset-
zung des Titels einer Broschiire von Jenny Bourne, die 1984 am In-
stitute of Race Relations in London verdffentlicht wurde.

Die wenigsten von uns kennen die Arbeiten und Veroffentlichun-
gen dieses Instituts, was wir schade finden, weill sie einen Beitrag lei-
sten kdnnten zu den hier begonnenen Diskussionen zum Thema “Ras-
sismus, Sexismus und Faschismus”.

Das Institute wurde in den 60er Jahren von der britischen Regie-
rung gegriindet - zur Zeit der anti-kolonialen Befrelungskampfe sollten
Materialien und Strategien entwickelt werden, wie die "Rassenproble-
me" im Empire angegangen werden kénnen. Das ist mittlerwelle Ver-
gangenbheit: die Wissenschaftlerinnen des Institutes verstehen sich als
Teil des anti-rassistischen Widerstands und werden auch so von der
Bewegung akzeptiert. Das urspriingliche Reglerungsprojekt wurde
von der Bewegung iibernommen. Das Archiv und die Mitarbeiterinnen
stehen den Leuten aus den Communities und den anti-rassistischen
Gruppen zur Verfligung, wenn Materialien und Argumentationen fur
\d/eranstaltungen, Seminare, Broschiiren und Flugblatter bendtigt wer-

an.
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Die theoretische Herangehensweise der Mitarbeiterinnen ist eine
materialistische, historische und zugleich feministische und anti-
rassistische. Diskutierte Probleme und Fragestellungen beziehen sich
auf die des anti-rassistischen Widerstands.

“Fir einen anti-rassistischen Feminismus" Was kann das heiBen?
Der folgende von uns Uibersetzte Text liefert kein eindeutiges Konzept,
keine klare Handlungsanleitung. Was ihn jedoch fiir uns lesenswert
macht, sind die aufgeworfenen theoretischen und praktischen Grund-
satzfragen, die seit dem Zeitpunkt der Veréftentlichung kaum an Be-
deutung verloren haben. Spannend fanden wir den Ansatz von Jenny
Bourne, von den Inhalten, Strukturen der Frauenbewegung ausge-
hend zu erértern, wie Anti-Rassismus in der Frauenbewegung ausse.-
hen kann: aus der Sicht einer jadischen Feministin und politischen
Aktivistin vermittelt der Text Erfahrungen aus den Kampfen, Nie-
derlagen und Auseinandersetzungen der britischen Frauenbewegung
seit Ende der 70er Jahre. Die Erfahrungen der britischen Frauenbe.
wegung, die Entwicklung der Kampfe von Immigrantinnen ung
FlGchtlingen (im folgenden Text mit dem Begriff "Schwarze", Schwarz
als politische Farbe, Schwarz als Kampfbegriff bezeichnet), die Ge-
schichte und die Verfassung der gesamten britischen Linken lassen
sich an vielen Punkten nicht auf die Situation in der BRD libertragen.

Judische Feministinnen und ihr Kampf gegen Anti-Semitismuyg
spielten in der Entwickiung der britischen Frauenbewegung von Be.-
ginn an eine zentrale Rolle. Die Anziehungskraft der Gewerkschaften
und der Labour-Party als Sammelbecken fiir linke Krafte ist noch im.
mer als relativ hoch einzuschatzen. Und was die Kampfe der Schwar.
zen angeht, so zeigen der Organisationsgrad und die politischen Akti-
vitdten ein SelbstbewuBtsein und Verstandnis, das im Zusammenhang
steht mit der unterschiedlichen Geschichte der britischen Kolonia)-
herrschaft und der britischen Einwanderungsgesetze.

Neben all diesen Unterschieden bestehen aber auch Gemeinsam.
keiten, die es sinnvoll machen, uns mit den Auseinandersetzungen in
anderen west-europgischen Gesellschaften naher zu beschaftigen,
Nicht nur die Angleichung und Verschérfung von Asyl- und Migra-
tionsgesetzen im Rahmen des europdischen Binnenmarktes wird uns
zu einem verstarkten Austausch zwingen, es geht um die europaweite
Zunahme von faschistischen Tendenzen, es geht um die Aus.
grenzung und lsolation von Widerstand, um die zunehmende Re-
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pression gegen Minderheiten, um das Zusammenspiel von Rassismus
un(:riel\);lgrr:zzt stehen wir als Frauen und Femini'stinne.n .norc]:h gsgg
am Anfang einer von uns selbst bestimrpten antI-I.’aSS|St|Sfi ;nn ind
anti-faschistischen Praxis. Viele von uns sind unzufr'leden mi % ra-
ditionellen linken Politikformen und sucheq nach.el_ner neue:d ; iti-
tierung. FUr einen anti-rassistischep, ant|-fasch|s.t|schen u/_\nsétze
kapitalistischen Feminismus! Was wir br_auchen, sn.wd neut:1 e e:
die unserem Anspruch von Internationalismus endlich auch im n% >
nen Land Gilltigkeit verleihen, und eine anderﬂe Art von_Zus'amt;ng "
beit mit Frauen und Mannern aus anderen Landern," die hier bei u
leben und immer mehr um ihr Uberleben kdmpfen missen.
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JENNY Bourne

Fiir einen anti-rassistischen Feminismus

Als in den spéten 60er Jahren die "neue" Frauenbewegung in Er-
scheinung trat, war offensichtlich und anerkannt in welchem Ausman
sie von der Schwarzen Bewegung inspiriert und beeinfluBt war:
"Schwarze" Slogans wurden zu “feministischen"; neue Perspektiven
aus der Anti-Kriegsbewegung, der Biirgerrechts- und der Black-Power
Bewegung flossen in die Frauenbewegung ein und eréffneten Méq-
lichkeiten fir alle unterdriickten Gruppen. In der feministischen Lite-
ratur wurde damals ganz selbstverstandlich der Bezug zu anderen
Kampfen hergestellt. Seitdem sind jedoch die Verbindungen - nicht
zuletzt durch die politischen Veranderungen in der Frauenbewegung
selbst - zwischen den Bewegungen briichig geworden, die Urspriinge
vergessen, die Lektionen nicht gelernt.

Heute steht das Verhaltnis zwischen Frauenbewegung ung
Schwarzer Bewegung wieder auf der Tagesordnung. Es ist jedoch ge-
rade die Art und Weise, wie diese Beziehung thematisiert wird und die
unkritische Haltung gegentiiber der aktuellen anti-rassistischen Praxis
von Frauen - nicht nur in Britain' - die zur Diskussion steht. Je stryk.
turierter und durchdringender der Rassismus in Britain wird, umso
mehr missen wir unseren Blick scharfen und den Kampf dagegen
aufnehmen. Die Rolle der Frauen in diesem Kampf hat ihre eigenen
Besonderheiten und muB sie auch haben. Aber in den Urspriingen, in
der Entwicklung und in dem spezifischen Verstandnis von Unter-
driickung und Ausbeutung hat der Kampf von Frauen eine Menge ge-
meinsam mit den Kdmpfen der Schwarzen.

1 Britain wird im Folgenden statt dem sonst tiblichen GROSS-Britannien gewihit,
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Das anti-rassistische Potential des Feminismus

Der Feminismus definiert die Unterdriickung der Frauen nicht nur
Uber die individualisierten Handlungen der Ménner, sondern als Sy-
stem - das Patriarchat. Dieses wird als ein System versta.nden, das
(iber die ausbeuterischen kapitalistischen Beziehungen hlqausgeht.
Hierarchische Beziehungen, wie geschlechtliche und ra§3|§t|sche Ar-
beitsteilung und gesellschaftliche Spaltung mUssen“in dI"e Uberlegun-
gen einbezogen werden. Oder wie Eisenstein fortfiihm, Aus.beutung,
die die 8konomische Realitit der kapitalistischen Klassenbe?leh.ungen
von Frauen und Mannern bezeichnet, und Unterdriickung, Q|e sich auf
Frauen und Minderheiten innerhalb patriarchaler, rassistischer und
kapitalistischer Beziehungen bezieht." WeiBe Frau?n und Schw?';ze
gelangten zum Verstandnis ihrer eigenen Unterdruckung nicrllht U her
eine abstrakte Analyse der Ausbeutung, sondern durgh ihre tagliche
personliche Wahrnehmung. “Indem die Aufmerkse}mkelt mehr auf das
Leben als auf die Theorie gerichtet wurde, und die Frauenbgwegung
sich auf die kulturelle Beherrschung als Gesamtes kgnzentrlene, hat
eine politische Analyse begonnen, die nicht mehr isoliert von der Pra-
xis stattfindet. Wahrend die Politik des orthodoxen.Klassenkampfes
nicht unbedingt die "Hinterfragung der Persénlichkeit” der Beteiligten
erfordert, muB mensch sich im feministischen (und schwarzen) Kampf
zwangslaufig mit den Werten, Ideen und Vorstellungen, die Frauen
und Schwarzen In dieser Gesellschaft zugeschrieben werden, und
auch mit deren Bedeutung im gesamten Ausbeutungssystem,"ausein-
andersetzen. Fundamental ist daher die Integration von personlichgr
als auch politischer Veranderung. Nancy Hartcock z_ufglge heiBt das:

"Indem die Verbindungen zwischen dem Persénlichen und dem
Politischen, zwischen dem taglichen Leben und den sozialen Institu-
tionen herausgestellt worden sind, haben wir angefangen, die Exi
stenz als einen sozialen Prozess, das Produkt menschlicher Aktivitat
zu begreifen.. ein verandertes BewuBtsein und elne ve(andene Sel%st-
bestimmung kann nur in der Verbindung mit d__er Restrukturlerung der
sozialen (sowohl gesellschaftlichen wie persénlichen) Beziehungen,
an denen jede von uns beteiligt Ist, stattfinden. Dadurch bringt uns
der Feminismus in Opposition zu den Institutionen des Kapltalismus
und zur weiBen Vorherrschaft, genauso wie zum Patriarchat. In dem
MaBe, wie die spezifischen Erfahrungén der Individuen in den Blick-
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winkel geraten, lenkt der Feminismus die Aufmerksamkeit auf die Ge-
samtheit der sozialen Beziehungen, auf die soziale Formation alg
Ganzes". Die gleiche Idee findet sich in Sheila Rowbotham's Argu-
mentation, "daB die Befreiung der Frauen der Befreiung aller Men-
schen bedarf’, und wird von Marlene Dixon aufgegriffen und weiter-
gefuhrt:"Als Frauen missen wir alle Ungerechtigkeiten bekdmpfen,
weil die Vorstellung und Realitat der Frauen von Ungleichheit und
Ausbeutung eine universelle und grundsatzliche ist, und um das zy
beenden, muB jegliche Ungleichheit und Ausbeutung abgeschafit
werden."

Radikaler Feminismus erméglicht es, die Dinge aus einer anderen
Perspektive zu sehen, neue Fragen zu stellen, und damit auch neye
Wege des politischen Kampfes zu gehen. Damit wird eine Neuanord-
nung der Prioritaten, vor allem im Bezug auf die Frage des Bewuf3t-
seins im Verhaltnis zu den gesellschaftlichen Bedingungen, er-forder-
lich. Die Frage des BewuBtseins wird zu einem Teil der Diskussion ge-
sellschaftlicher Realitdt. Die Realitdt selbst umfaBt die Beziehungen
zwischen Klasse, Geschiecht und Rasse. Die dialektische Betrach-
tungsweise wird selbstbewuBt ausgeweitet auf die Beziehungen zwi-
schen BewuBtsein, ldeclogie und gesellschaftiicher Realitat.

Nach Hartcock haben die Feministinnen die marxistische Methode
erneuert und stellen somit ein Modell fiir den Rest der Linken zur Ver-
flgung. In Britain haben die Kadmpfe der Feministinnnen und Schwar-
zen den Linken einen Spiegel vorgehalten, der ihre Unzulanglich-
keiten offenbarte - ihr Vertrauen auf 6de Dogmen, auf Skonomistische
Formulierungen und auf ihre eigenen kleinen Hierarchien. Frauen ung
Schwarze haben den Charakter ihrer Unterdriickung betont und dig
Notwendigkeit, auf eigene Art und Weise dagegen zu kiampfen
hervorgehoben. Ohne ihre Kdmpfe unter den Klassenkampf zy Subl
sumieren oder sie tatsachlich auf "bis nach der Revolution" zu ver.
schieben. Sie haben gefordert, daB Rassismus und Sexismus nicht
nur in Bezug auf die konomische Funktion gesehen werden dirfen,
In der Forderung nach autonomer Organisierung gegen die eigene
Unterdriickung und in der Redefinition des Inhalts des politischen
Kampfes durch beide Gruppen, steckt implizit eine Neubestimmuyn
der Orte, an denen diese Kampfe stattfinden. Fir die orthodoxe Linke
fand der Kampf In den Betrieben statt, der traditionelle Kampf, der alg
derjenige 2wischen dem Eigentiimer der Produktionsmittel und dem
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Verkaufer der Arbeitskraft definiert ist. Aber sowohl fir weifie Frauen
als auch flr Schwarze, die gegen Unterdriickung kampfen, die (iber
die 6konomische Ausbeutung hinausgeht (oder davon getrennt ist),
hat sich der Schwerpunkt der Auseinandersetzung auf die Community
(Nachbarschaft) verlegt. Frauen und Schwarze bildeten seit den 70er
Jahren die Vorhut der Kampfe, die an der Basis, in den Communities
stattfanden. Die Schwarzen Aufstinde (riots) von 1981 und die De-
monstrationen der Frauen von Greenham Common sind Beispiele
dieses Trends. Die Rolle der Frauen auBerhalb der allgemeinen Fa-
brikproduktion wurden von der Frauenbewegung unterschiedlich ge-
sehen. Die Analyse konzentrierte sich auf die Isolation der Frauen, auf
die Machtlosigkeit zu Hause oder auf ihre Reproduktionsrolle.

Einige Betrachtungen haben die Sache auf den Kopf gestellt um
zu zeigen, daB gerade weil Frauen weniger direkt in die kapitalisti-
schen Beziehungen eingebunden sind; sie tatsachlich im Gegensatz
zu den Ménnern die Keime fiir ein revolutiondres BewuBtsein in sich
tragen. Samir Amini, 2.B., argumentierte, daB die Aufgaben im Haus-
halt und in den Beziehungen der Frauen, ein Element des Ge-
brauchswertes in der Gesellschaft beinhalten, wiahrend alle anderen
Beziehungen von Tauschwerten dominiert werden. Alain Tourain
nimmt diesen Punkt noch expliziter auf: "Von allen sozialen Bewegun-
gen ist die Frauenbewegung am ehesten in der Lage, gegen den
wachsenden, von den gigantischen Konzernen ausgehenden Zugriff
auf unser tagliches Leben Widerstand zu leisten. Nur Frauen haben
sich die personlichen Qualitaten erhalten, die die mannliche Vor-
herrschaft aus den Mannern herausgequetscht hat. Da sie vollstindig
von politischer und militarischer Macht ausgeschlossen waren,
konnten Frauen sich erfolgreich ein Vermogen fiir affektive Beziehun-
gen erhalten, von denen Manner durch die Machtstrukturen entfrem-
det wurden."

A. Sivanandan stellt fest, daB der Kapitalismus tber die Jahre
hinweg nicht nur die Skonomischen von den kulturellen Aspekten des
Kampfes geteilt und abgetrennt hat - den Kampf um einen besseren
Lebensstandard und den um die Lebensqualitat -, sondern sie auch
voreinander verschleiert und daher die Kampfe gespalten hat. Und da
die taditionelle Arbeiterlnnenbewegung sich auf den Lebensstandard
konzentriert hat, wurde es den Schwarzen und den Frauen (berlas-
sen, um Lebensqualitdt zu kdmpfen, und diese Dimension allgemein
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far den Klassenkampf wiederherzustellen. Wenn wir akzeptieren, daB
Frauen zu Hause nicht nur die Arbeitskraft reproduzieren, sondern ge-
hauso soziale Beziehungen und Ideologie und daB sie, wahrscheinlich
weitaus mehr als ihre Ehemanner EinfluB haben auf die Ideen und
Werte der néchsten Generation, dann birgt der Kampf der Frauen fiir
Lebensqualitdt und ihr Vermégen fir affektive Beziehungen das Po-
tential in sich fur anti-rassistische Werte und Verpflichtungen.

Auf diesem Hintergrund und auf der Grundlage von Prinzipien der
Frauenbewegung will ich den Charakter des Rassismus (und die
Begrenztheit des Anti-Rassismus) in der weiBen britischen Frauenbe-
wegung untersuchen. Ich unterstelle nicht, Frauen seien mehr oder
weniger rassistisch als andere Gruppen, oder daB es einen mo-
ralischen Grund gabe, die politische Arbeit aufzugeben. Es ist viel-
mehr meine Absicht aufzuzeigen, dafB eine anti-rassistische Praxig
eng damit verbunden ist, wie feministische Prinzipien angewandt, ver-
raten oder verzerrt werden. Im Grunde genommen sehe ich Anti-Ras-
sismus nicht als etwas auBerhalb der Frauenbewegung, sondern alg
etwas, was in den besten Grundsétzen des Feminismus selbst schon
enthalten ist. In dem AusmaB, in dem die Frauenbewegung ihre eige-
nen Prinzipien nicht eingehalten hat, in dem AusmaB ist sie rasgi-
stisch. Oder andersherum, und das ist meine Herangehensweise, die
Fehler im Anti-Rassismus zu analysieren, heiBt die Briche in der mo-
mentanen feministischen Praxis zu analysieren,

Das Verméchtnis der Linken

Um zu verstehen, wie wir als Frauen Rassismus bekampfen kon-
nen, ist es wichtig, kritisch unsere vergangene Praxis auszuwerten
und aus unseren Fehlern in der Vergangenheit zu lernen. Aus diesem
Grund mdchte ich zu den zentralen Aktionen der Feministinnen (oder
den unterlassenen) gegen Rassismus in den letzten Jahren zuriick.
blicken. Dies bezieht sich auf zwel Phasen, 1977 bis 1979, als anti-fa-
schistische und anti-rassistische Aktivitaten bei den Linken allgemein
hoch im Kurs standen und auf 1980 bis heute (1984). Die britische
Frauenbewegung, vielteicht im Unterschied zu anderen Landern, kann
eine eindeutige, wenn auch kurzlebige Kampagne gegen Rassismug
(und Faschismus) vorweisen: die Kampagne von WARF, Women
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Against Racism and Fascism. Sie entstand aus einer gréBeren Mobi-
lisierung gegen einen faschistischen Aufmarsch in Nord-London im
April 1977, an der eine Anzahl von Frauen, die nichts mit irgendwel-
chen politischen Parteien zu tun hatten, teilnahmen. Aus dieser Erfah-
rung heraus entstand ein BewuBtsein tiber die Notwendigkeit der sy-
stematischen Organisierung von Frauen, um sich vor Ubergriffen auf
der StraBe besser schiltzen zu k&nnen und um das Thema Rassismus
und Faschismus mit anderen Frauen zusammen anzugehen. Einige
Monate spater wurde die erste WARF-Gruppe in London gegriindet-
gefolgt von anderen iiberall im Land. Frauen, die von den WARF-
Aktivitdten angezogen wurden, waren fast immer weiB und bereits Teil
der linken Strémung innerhalb der Frauenbewegung. WARF-Gruppen
bildeten sich gewshnlich um einen harten Kern von Frauen, die ihren
Schwerpunkt im Kampf gegen Rassismus und Faschismus sahen und
als gesonderte Fraktion innerhalb der eigentlichen Frauenbewegung
agierten: sie brachten das Thema in Debatten, Konferenzen und
durch Artikel ein und mobilisierten und organisierten Frauen fir gros-
sere offentliche Ereignisse. WARF-Gruppen waren eine aufregende
Entwicklung und bargen ein groBartiges Potential in sich. Aber dieses
Potential wurde niemals véllig realisiert und nach zwei Jahren war
diese Bewegung am Ende. Frauen, die zurlickschauen, beklagen, daB
die anti-rassistischen Anliegen aus der Bewegung verschwunden
sind, ohne jemals die Griinde fiir das nur voriibergehende Dasein der
WARF zu untersuchen. Es ist ein einfach ein TrugschluB, wenn
behauptet wird, die WARF sei der Prototyp fiir den Anti-Rassismus der
Frauen gewesen. Die Frauenbewegung damals war tiberhaupt nicht
antl-rassistisch. Sie war, fiir eine kurze Periode, wie groBe Telle der
Linken, anti-faschistisch und nur zufallig antl-rassistisch. Diese
Unterscheidung zwischen Rassismus und Faschismus und die
Analyse der Beziehung zwischen beiden Ist wichtig fir die Fihrung
des Kampfes. Ihnen gebiihrt eine genauere Betrachtung. Die Frau-
enbewegung hat Jedoch, indem sie sich unkritisch der Analyse der
Linken und deren Ansatz zu Faschismus und Rassismus bedient hat,
versaumt, eine eigene in sich schllissige integrierte antl-rassistische
Praxis oder Strategie zu entwickeln. Stattdessen hat sie das linke
Denken einfach kopiert. Nach den landesweiten Wahlen, (iber die elne
breite Mobillsierung lief, wurde die anti-faschistische Bewegung
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schwacher. Auch die Frauen packten ihre "anti-faschistischen Sa-
chen" und gingen nach Hause.

Der Hauptirrtum der anti-faschistischen Bewegung war und ist,
daB sie die explizite Ideclogie des Faschismus mit seiner organisato-
rischen Taktik und der Praxis auf der StraBe verwechselt und sich
dadurch auf die Angriffe gegen die faschistische Ideologie und seine
Auswiichse konzentriert und alles andere ausschiieBt. Wo diese
Ideologie in den momentanen faschistischen Analysen und Schriften
nicht weitreichend ausgefiihrt wird, schaut die Linke in die 30er Jahre,
um ein abgerundetes Bild davon zu kriegen, was es mit dem Faschis-
mus wirklich auf sich hat. Juden, Schwule, Gewerkschaftler, Frauen,
sie alle betrachten sich durch die faschistische |deologie bedroht, sie
alle haben Griinde dagegen zu kampfen. WeiBe Frauen sehen, daB
die Faschisten gegen Abtreibungen (fiir weie Frauen) sind, daB der
Faschismus sie nach Hause verbannen will, wo der weiBe Patriarch
seinen Daumen auf sie halt. Der Faschismus wird als die Inkarnation
des Sexismus in seiner extremsten Form betrachtet. Da sie sich aber
allein auf die faschistischen Denkstrukturen, auf die Ideologie und
deren Entlarvung konzentrieren, geht die Sicht auf die heutige orga-
nisatorische Basis des Faschismus verloren, das ist der Rassismus,
der Rassismus gegen Schwarze.

Das heifit, dem Brutkasten fir den heutigen Faschismus nicht
Rechnung zu tragen - also der Tatsache, dafB} er seine Wurzeln in
breiten Kreisen des Rassismus der Arbeiterinnenklasse findet und von
dort Nahrung erhélt. (Aber die Linke hat schon immer Schwierigkeiten
gehabt, dem auch in der britischen Arbeiterinnenkiasse verwurzelten
Rassismus ins Gesicht zu sehen - als ob es ein Sakrileg wére, wahr-
zunehmen, daB die Agentinnen der Revolution nicht allumfasseng
ohne Siinde seien.) Es ist keine hochkomplizierte Ideologie, mit der
Anhangerinnen fir faschistische Parteien heutzutage rekrutiert wer-
den, sondern ein ganz einfacher Glaube, da3 die National Front ung
die British Movement daflir sorgen, daB Britain dadurch die “farbigen
Immigrantinnen” los wird, die den Arbeiterinnen die Jobs, das Zu-
hause, die Schulen und Téchter wegnehmen, die Kinder wie die Kar.
nickel bekommen, sich im kriminellen Milieu bewegen usw.

Der Ursprung dieses Gedankenguts mag nicht In der Arbeiterin-
nenklasse selbst liegen. Hervorgegangen ist es aus der rassistischen
Kultur Britains und ist durch die Politik der Tory- und der Labour-Re.
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gierung bestarkt worden. Die Faschisten jedoch haben sich dieser
rassistischen Haltungen bedient, um Anhangerinnen zu gewinnen und
um ihre Organisationen aufzubauen.

Die Unfahigkeit der Linken, diese Unterscheidungen zu machen,
den Charakter des gegenwartigen Faschismus zu erkennen, hangt mit
den Fehlern der eigenen anti-rassistischen Praxis zusammen. Da die
weiBe Linke die schwarzen Kampfe nur als Teil eines orthodoxen
Klassenkampfes sehen konnte, unterstiitzte sie die Schwarzen nur in
ihren Anliegen als Arbeiterinnen. Die Auseinandersetzungen in den
Betrieben wurden als legitime Kampfe fiir die Einheit des Proletariats
aufgegriffen. Alle anderen Forderungen, die nicht in das Schema der
weien Linken paBten, wurden als schwarzer Nationalismus abge-
schrieben. Die Aktivitaten der Schwarzen in den frilhen 70ern, die sich
auf den Kampf gegen den Rassismus in den Communities richteten -
gegen die Palizei, die Gerichte, das Bildungssystem, die Versuche
des Aufbaus einer schwarzen Infrastruktur durch die Organisierung
von  Ergénzungsschulen, Jugendprojekte, Nachbarschaftsorga-
nisationen etc. - die blieben ohne Unterstiitzung und Anerkennung.
Die Linke hatte kein Konzept iiber Staatsrassismus oder von schwar-
zer Unterdriickung und war unfahig, eigenstandige Aktivitaten oder
Gesellschaftsanalysen von Schwarzen, die andere Aspekte als die
Klassenausbeutung betonten, zu verstehen. Sie sahen darin eine
Spaltung (im besten Fall) oder umgekehrten Rassismus (im
schlechtesten Fall).

Als wahrend der 70er Jahre die weiBe Linke durch den schwarzen
Kampf langsam dazu gezwungen wurde, sich mit Rassismus ausein-
andernzusetzten, war sie nach wie vor unféhig, ihn anders als in Form
von Immigrationsgesetzen wahrzunehmen, in der Hauptsache das
Gesetz von 1971. Die gegen das Gesetz hervorgebrachten Argumente
hatten moralischen Charakter und basierten nicht auf einer politischen
Analyse. Aufgrund eines mangelnden theoretischen Verstandnises der
Okonomie der Immigration und der Politik des staatlichen Rassismus,
lieB sich die Linke von einer liberalen Lobbyisten- Orientierung ver-
fhren, von Gruppen wie "Joint Gouncil for the Welfare of Immigrants”
und dem "National Councll for Civil Liberties". Als es dann in der Folge
angebracht war, andere Themen wie rassistische Gewalt, Polizel-
Ubergriffe und rassistische Gerichtsentscheidungen aufzugrelfen, ha-
ben die Linken hauptsachlich auf Druck von Schwarzen in ihren el-
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genen Reihen gehandelt oder aus Angst vor dem Verlust schwarzer
Mitglieder. Selbst heute noch ist die Reaktion der Linken ohne Kon-
zept und Klarheit.

Wenn die linken Parteien in der Vergangenheit auch versagten,
sich eindeutig gegenliber Rassismus und Faschismus zu verhalten,
gab es dennoch Einzelpersonen in der Linken, die die Auswirkungen
und den zunehmenden EinfluB der rassistischen und faschistischen
Gewalttater erkannten und die sich zusammenschlossen, um értliche
anti-rassistische, anti-faschistische Gruppen zu bilden. Die Zusam-
mensetzung dieser &rtlichen Gruppen war unterschiedlich, genauso
die Anlasse und Themen, die sie aufgriffen. Manchmal wurden diese
Komitees als eine Art Anhéngsel des staatlichen Community Relati-
ons Committee Network betrachte, manchmal gaben sie sich einfach
einer "Teeparty-Philosopie" von "Rassenharmonie” hin, die sie durch
kulturelle und soziale Veranstaltungen erreichen wollten. Aber in all
diesen Komitees saBen Mitglieder linker Parteien - SWP, die IMG, die
CP und die Labour-Linke und sie waren alle priméar daran interessiert,
den Faschismus zu bekampfen. Die liberale Position reduzierte dag
Problem auf eine Frage zwischenmenschlicher Beziehungen - wie
kénnen Vorurteile in der Erziehung vermieden werden - die militante
Fraktion reduzierte Anti-Rassismus einfach auf Anti-Faschismus.

Gegen Rassismus zu kdmpfen, hitte erfordert, sich damit auys.-
einanderzusetzen, daB Rassismus ein weiBes Problem ist, fir das die
WeiBen die Verantwortung tragen und zu dem sie sich verhalten
missen. Es wére eine miihsame und wenig Belohnung verspre-
chende Erziehungs- und Kampagnenarbeit in jenen Bereichen not-
wendig gewesen, in denen werktétige Menschen schon politisch en-
gagiert sind - also in Mietergruppen, Gewerbevereinigungen usw.
Obwohl die meisten Gruppen sich theoretisch auf die lokale Arbeit
bezogen, entwickelten sie kaum prakiische Aktivitaten. Ihre Begriin.
dung dafar war, daB die Schwarzen sich ihnen nicht anschlossen ung
ihnen nicht sagten, was zu tun sel - dadurch erteilten sie sich selbgt
die Absolution fiir ihr fehlendes Verantwortungsgefiihl. Tatsachlich
hatten sich die Schwarzen den linken Gruppen wohl angeschlossen,
wenn es diesen Ernst gewesen wére, mit lokalen Kampagnen gegen
Rassismus und dem Bezug zu realen Auseinandersetzungen in den
Communities. Das zeigte sich z.B. bei der Unterstitzung, die die Zeijt-
schrift CARF (Campaign against Racism and Fascism) von Schwar-

Fir einen antirassistischen Feminismus 89

zen bekam (und immer noch bekommt). CARF ist immer noch das
einzige palitische anti-rassistische Forum in Britain.

Da es keine klaren Grundsatze fiir eine anti-rassistische Arbeit gab
und kaum eine Vorstellung davon, was eine lokale Ausrichtung wirk-
lich heilen kann, war es unvermeidiich, daB der Kampf gegen die Fa-
schistinnen auf der StraBe und im Wahlkampf zum beliebtesten und
offentlichkeitswirksamsten Aspekt der Arbeit geriet. Viele lokale Ko-
mitees existierten als QOrganisationen nur auf dem Papier, die sich in
"Abwehraktivitaten" stiirzten, wenn eine faschistische Demonstration
oder ein Treffen anstand und die bei der Organisierung von Gegen-
aktivititen auf linke Parteien angewiesen waren, weil sie die Leute di-
rekt aus der Gegend nicht mobilisieren konnten.

Es war diese grundsétzliche Schwache der anti-rassistischen und
anti-faschistischen Gruppen, das Fehlen einer klaren anti-rassisti-
schen Perspektive, die sich auf lokale Aktivitaten stitzt, die es ermég-
lichte, daB eine machtvolle anti-faschistische Bewegung, wie die Anti-
Nazi-Liga (ANL), alles an sich reiBen konnte. Unabhangig davon, was
auch real an lokalem anti-rassistischen Potential vorhanden war,
wurde es vollkommen in eine Bewegung gegen den Faschismus um-
gelenkt und diese war oft populistisch, national begrenzt und nur von
kurzer Dauer. Die ANL, deren Ziel es war, gegen die Bedrohung der
Faschisten bei den Wahlen anzugehen, organisierte sich um Parolen
und Definitionen, die ganz einfach ein Roll-back, ein Zuriick In die
30er Jahre bedeuteten. Sie machten sich nicht die Milhe den gegen-
wartigen Faschismus und seine Beziehung zu Rassismus und den
Schwarzen zu analysieren.

(Um fair zu sein, muB angemerkt werden, daB WARF sich immer in
Opposition zu den Versuchen der ANL befand, sich die Bewegung
elnzuverleiben und die Hauptaufgaben der Bewegung zu bestimmen.
Aber diese Opposition war wohl eher einem tiefen MiBtrauen gegen-
Uber den mannlichen linken Organisationen geschuldet, die den
Ruckhalt der ANL ausmachten, als einer Verbundenheit zum anti-ras-
sistischen Kampf.) Seitdem es die ANL gibt, Ist ein Niedergang der
Aktlvitdten gegen Faschismus und Rassismus zu beobachten. Nicht
gerade, well sich etwas an der Situation geéindert htte, im Gegentell -
Faschismus und Rassismus haben sich ausgeweitet -, sondern weil
die linken Gruppen sich zumeist anderen Themenbereichen zuge-
wandt haben, wie z.B. Arbeitslosigkelt, Kiirzungen im Sozlalbereich,




90 Fiir einen antirassistischen Feminismus

atomare Abristung etc. Und linke, von der Labour-Partei kontrollierte,
Stadtrate bevorzugen es, statt einer konsequenten politischen Arbeit
gegen Rassismus ethnische Kulturprogramme finanziell zu unterstijt-
zen.

Frauen gegen Rassismus: Form und Inhalte des Kampfes

Wie paBt WARF in dieses Szenario? WARF war ein breites Blindnis
von Frauen gegen Rassismus und Faschismus, das sich zum ersten
Mal auBerhalb der linken Parteien organisierte. Die Gruppe mobili-
sierte eine groBe Anzahl von Frauen fir ihre Aktivititen. Frauen aus
der WARF waren stolz auf ihre eindrucksvallen Versammlungen und
die Organisierung von Massen. Zu bestimmten Ereignissen (ibernah-
men sie Parolen und Lieder: "The women united will never be defeg-
ted" und "oh sisters don't you weep, don’'t you moan ... the womensg
army is marching ...", aber wof{ir mobilisierten wir eigentlich?

Im Grunde war es so, daB wir der Filhrung der weiBen linken Par.
teien in zwei entscheidenden Bereichen folgten - beide stark verbuyn.
den mit dem traditionellen Wirkungskreis linker Politik - den Ausein-
andersetzungen in den Betrieben und der Mobilisierung zu Deman-
strationen gegen faschistische Aufmérsche. Im Grunwick-Streik, zum
Beispiel, bildeten weiBe Frauen Streikposten erst dann, als die Linke
entschieden hatte, den Inhalt des Streiks von HassendiskriminierUng
auf gewerkschaftliche Organisierung umzudefinieren, um damit die
Auseinandersetzung zu einem "offiziellen” Anliegen zu machen. WeiRg
Frauen waren nicht vor den Fabriktoren, als schwarze Frauen mona.
telang alleine dort ausharrten und erfolglos nach Verbiindeten such.
ten.

Ahnlich sieht es aus mit dem antifaschistischen Kampf. WeiBe
Frauen orientierten sich zu stark an der Vorgabe von Prioritaten durch
linke Manner. Dies bedeutet, auf den Faschismus zu reagieren, dem
Faschismus eins aufs Maul hauen und weniger eigenes Agieren. In
unseren Aktivitdten als Frauen vollzogen wir nicht eine feministische
Abkehr von diesen Politikformen. Wir beteiligten uns als Feministinnegn
an denen von det mannlichen Linken definierten, sanktionierten, wenn,
nicht sogar verordneten Aktionen. Und in unserer Unterstiitzung dey
méannlichen Linken folgten wir einer politischen Linie, die sich gegen
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unsere feministischen Prinzipien richtete. Denn was die Linke in inrem
antifaschistischen und nicht unbedingt antirassistischen Kampf aus-
drickte, war die Subsumierung der Rassen- unter die Klassenfrage.
Und in der Grunwick-Auseinandersetzung versuchte die Linke, die
Schwarzen dazu zu bewegen, ihre autonome Organisierung aufzuge-
ben. Voller Ironie ist, daf wir als Feministinnen, die wir gegen die
ménnliche Linke fiir unser Recht auf Autonomie gekdmpft haben,
nicht in der Lage waren, dieselbe Forderung im Kampf der Schwarzen
zu unterstiitzen. Stattdessen unterlagen wir in Bezug auf eine antiras-
sistische Praxis, auch aufgrund des Mangels an Alternativen, der
mannlichen linken Politikk und damit verrieten wir in diesem ProzeB
einen Grundsatz feministischer Politik.

WARF thematisierte Rassismus und Faschismus hauptséchlich in-
nerhalb der Frauenbewegung. Die Gruppen richteten sich an und
schrieben fiir Frauen, die ihnen durch ihre Zugehorigkeit zur Mittel-
schicht und ihre linke Orientierung &hnelten. WARF richtete sich nicht
an Frauen aus der Arbeiterinnenklasse, weil sie sich diesen Frauen
nicht verbunden fiihite und auch nicht die Kontakte und Méglichkeiten
dazu hatte. (Mit Ausnahme von einigen wenigen, die (iber ihren Beruf
mit Fragen zur Sozialhilfe und Unterstiitzungsgeldern beschéftigt wa-
ren.) Die Mehrheit der Frauen von WARF arbeiteten chne die Einge-
bundenheit in ihre Community, und daher wurde ihre Arbelt, was
unvermeidlich war, abstrakt und theoretisch. Sich nicht in der Com-
munity zu bewegen, bedeutete automatisch, gerade jene Frauen nicht
zu erreichen, dle besonders anfaliig sind fur rassistische und faschi-
stische Ideen.

Und ohne diesen ganzen Bereich, In dem die Praxis die Theorie
hatte voranbringen kdnnen und umgekehrt, wurde es eher noch
schwieriger, einen feministischen Antirassismus zu entwickeln.

Insofern verfiel WARF wieder auf das Produzieren von Dogmen
und Parolen. Als wir wihrend einer antirassistischen Demonstration
durch den Stadtteil Hackney zogen und riefen, “the women united will
never be defeated", brachten die Zwischenrufe und Stérungen von fa-
schistischen Frauen uns wieder zu BewuBtsein, daB diese Annahme
einfach falsch ist. WARF, wie der Rest der Linken, fiel wieder einmal
der Romantisierung Ihrer vermeintlichen Anhéngerinnenschaft zum
Opfer. Der EinfluB der linken Tradition wurde noch deutlicher In unse-
ren Internen Versammlungen. Firr die Mehrhelt der weien Frauen bot
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WARF die erste Moglichkeit zu einer antirassistischen Praxis von
Frauen: Die Frauenbewegung hatte da nichts anzubieten, und die Ar-
beit in der mannlichen Linken fihrte zu Entfremdung. Aber die Frauen
brachten aus beiden Bewegungen eine Menge von ldeen und Kon-
zepten mit. Fir uns, die wir als eine Gruppe von antirassistischen
Frauen in die WARF hineingingen, und die wir nicht Gber den Umweg
mannliche Linke kamen, um zu unserem Antirassismus zu finden oder
unseren Feminismus neu zu konsolidieren, waren die unterschiedli-
chen Strémungen feministischer und linker Politik ein groBes Hinder-
nis fir die Erarbeitung einer gemeinsamen antirassistischen Position,
Abgesehen von den Streitpunkten, die wir gemginsam ﬁberwu_pden
haben, (z. B. die Annahme, Rassismus sei ménnlich, oder alle Manner
seien Faschisten), lag es an der Art und Weise des Denkens, O.rgani_
sierens und der Herangehensweise an Probleme von Frauen, die aus
der weiBen Linken kamen, die uns davon abhielten, eine eigene, breite
feministische Front zu bilden. Obwohl wir mannliche Organisations-
formen {iber Bord werfen wollten (und auch weiterhin in der Ausein-
andersetzung mit der ANL diesen Versuch fortsetzen), war das Ver-
machtnis mannlicher Politik in allen Situationen versteckt gegen-
wartig. Anstatt die Realitat der Situation genauer 2u analysieren, die
Widerspriiche abzuwagen, eine Strategie zu entwickeln, versuchte
WARF, jedes Ereignis in eine vorgegebene Schablone zu pressen, die
Praxis aus den Dogmen abzuleiten. Wenn eine von uns ein Dogma
nicht akzeptierte, wurde sie automatisch ausgegrenzt.

Obwohl wir einen mannlichen Politikansatz als unbrauchbar fijr
uns Frauen ablehnten, war es so, als hatten wir nur die Halfte der
Lektion gelernt: Die Ablehnung von ménnlichen Organisationsformen,
aber nicht die Entwicklung von eigenen feministischen.

Diese Konzentration auf die Formen des Kampfes, bei der dann
auch der Kontext (in Kategorien von race, class und sex) unter den
Tisch fiel, filhrte zur Zerriittung von WARF und erstickte eine antirassj.
stische Entwicklung innerhalb der Frauenbewegung. Umgekehrt war
es so, daB die Frauen, weil sie keinen feministischen Ansatz flr eineg
antirassistische Arbeit hatten, sich auf eine Reformulierung und Reor-
ganisierung des Kampfes entlang feministischer Leitlinien und Pringj.
pien konzentrierten und dies allein als politisches Ziel betrachteten_
Wenn Frauen mit Politikformen konfrontiert wurden, die sie an jene
erinnerten, die sie ablehnten, und die ihnen unsympathisch waren,
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wurden sie einfach als "mannlich" gebrandmarkt und bekampft. Ge-
rade so, als wéren sie das Feindbild und nicht mehr der Rassismus
und der Faschismus. In einer WARF-Gruppe zum Beispiel behaupte-
ten Frauen, daB die ganze politische Praxis der Konfrontation mit Fa-
schisten auf der StraBe ménnlich und nicht weiblich sei, was impli-
ziert, daB Ménner Gewalt mégen und Frauen das nicht tun. Diese An-
nahme geht vollkommen am Punkt vorbei, daB wir als Antifaschi-
stinnen keine andere taktische Maglichkeit haben. Niemand von uns
wahlt Gewalt freiwillig.

Genauso bewegte vorwiegend die organisatorische Form der er-
sten nationalen antirassistischen und antifaschistischen Konferenz
1978 - die Ubernahme von strengen TUC-Regeln, die Konzentration
auf Plena und Gastdozentinnen -, die WARF- und Schwulen-Gruppen
dazu, die ganze Konferenz zu stéren und zu unterbrechen. Ihr Beste-
hen darauf, daB sich die Konferenz in Workshops auflésen sollte, weil
Workshops einem feministischen Ansatz entsprechen, fiihrte zum Ab-
bruch eines Plenums, das sich mit einer der wichtigsten Fragen und
Ziele der Konferenz beschaftigte, namlich mit der Frage nach dem
Stellenwert von Rassismus, bzw. Antirassismus im antifaschistischen
Kampt. Und dadurch, daB die WARF- und Schwulen-Gruppen ihre In-
teressen Uber die Belange der Konferenz hinweg durchsetzten,
dréngten sie den anderen Gruppen eine Linie auf, die von diesen nicht
akzeptiert wurde. Insbesondere negierten und ignorierten sie die poli-
tischen Priorititen von anwesenden schwarzen Gruppen.

Es war eine auBergewdhnliche Konferenz dadurch, daB es gelun-
gen war, aus dem ganzen Land die unterschiedlichsten Gruppen zu-
sammenzubringen: Gewerkschaftsvertreterinnen, schwarze Gruppen,
Stadtteilgruppen und antifaschistische Frauengruppen. Und es be-
stand die seltene Chance, den Bezug "class, race and gender" in
einen gemeinsamen Kampf gegen den Faschismus einflieBen zu las-
sen. Es hatte sogar eine Trockeniibung sein kénnen fiir noch hartere
Kémpfe, die auf uns zukommen werden.

Die Tendenz, die Form iiber die Inhalte des Kampfes zu stellen,
fehit auch nicht in den besten Aufsatzen und Biichern von sozlalisti-
schen Feministinnen, wie z. B. in dem Buch "Beyond the Fragments".
Hier haben drei weiBe Feministinnen, die alle in linken Parteien und in
der Frauenbewegung gearbeitet haben, erklart, wie und warum
Frauen gegen die und auBerhalb der ménnlichen Linken kampfen
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miissen. Zum ersten Mal wurde in der britischen feministischen Lite-
ratur das Thema als eines der Form von Politik behandelt. Das Pro-
blem wurde nicht im Sexismus der einzelnen Manner geortet, sondern
die Grundlage, auf der ménnliche linke Politik basiert, wurde ange-
griffen. in dieser Hinsicht haben die Autorinnen wichtige und span-
nende ldeen und Gedanken fiir die Frauenbewegung geliefert. Aber
wenn sie diese Analyse dahingehend erweitern, daB sie sich davon
“neue Formen der Organisierung innerhalb der Frauenbewegung" ver-
sprechen, "die zur breiteren Wiederbelebung einer freiheitlichen so-
zialistischen Tradition beitragen kdnnten®, bleiben sie die Antwort auf
die Frage, wie dies aussehen konnte, schuldig. Sie beachten nicht,
daB Schwarze Gruppen einen dhnlichen Kampf wie Frauen gegen die
weiBe Linke fuihren missen, und daB die Bedingungen dhnlich sind.

Mukti, Samaj, Black Socialist Alliance, Flame, Awaz, OWAAD und
viele andere Organisationen stehen stellvertretend fir die Kampfe, die
Schwarze in den 70er Jahren gegen eine weie Linke flhren muBten,
Gegen eine Linke, die den Kampf der Schwarzen als "Neben-
widerspruch" nicht ernstnahm und beiseite schieben wollte.

In dem Buch "Beyond the Fragments” wie in der Politik von Frauen
allgemein wird nicht wirkiich anerkannt, daB es die gleiche Linke ist,
die sich mannlich (chauvinistisch) gegeniiber den Belangen von
Frauen und "weiB" (rassistisch) gegenlber der Politik von schwarzen
Gruppen verhalt. Der Verrat an den Forderungen der Schwarzen be-
schrankt sich jedoch nicht auf diesen Punkt. Er geht weiter in dem
MaBe, wie die Frauenbewegung den EinfluB und die Inspiration der
Black Power Bewegung in den 60er Jahren auf den Kampf um Fray.
enbefreiung leugnet. David Edgar formuliert es so: "Der Kampf um
Rechte fir die Schwarzen in den USA war der erste erklarte Kampf in
den sechziger Jahren. (...) Ohne Black Brotherhood hatte es keine Sj.
sterhood gegeben, ohne Black Power und Black Pride keine Gay Pq.
wer und Gay Pride". In einer kiirzlich veréffentlichten Sammiung von
Erz&hlungen von Menschen, die in den 60er Jahren Teil der Bewe.
gung gegen den Vietnamkrieg, fiir die Befreiung der Frauen und fj,
Civil Rights in den USA waren (‘They should have served that cup of
coffee"), beziehen sich amerikanische Feministinnen auf diese Ge-
schichte. "Die Erkenntnis der kulturellen Unterdriickung von Frauen
bezogen wir aus der Black Power Bewegung, die sich gegen die
Machtausiibung der ldeologie des weiBen Mannes, auf die Selbst-

Y/ TN

Fir einen antirassistischen Feminismus 95

wahrnehmung und das SelbstbewuBtsein von Schwarzen richtete. Die
Black Power Bewegung reagierte auf diese Herrschaft der weiBen
Ideclogie mit dem Slogan: Black is beautyful. "Die Tatsache, daB es
der Civil Rights Bewegung gelungen war, den Mythos von Gleichheit
und Freiheit in der amerikanischen Gesellschaft zu zerstoren, erlaubte
es uns, die Frage nach den Rechten und Freiheiten von Frauen in den
USA zu stellen.” Vergleichen wir diese Position mit der Geschichts-
auffassung der Autorin des Buches "Sweet Freedom". Sie behauptet,
daB der Feminismus nach dem Zweiten Weltkrieg seine Sprengkraft
durch die Pille, durch die Ideen von Betty Friedan und die Erfahrung
von Sexismus in politischen Bewegungen entwickelt hat. Der Feminis-
mus habe einfach die Terminologie der schwarzen Befreiungs-bewe-
gung und des Antiimperialismus {ibernommen und verandert. Hillary
Wainwright geht in ihrer Einleitung zu ihrem Buch "Beyond the Frag-
ments” sogar noch einen Schritt weiter und verleugnet tatsachlich das
Vermachtnis und die Errungenschaften des Schwarzen Kampfes.
Keine der linken Organisationen habe ihrer Meinung nach selbst ein
Verstandnis fir die Subjektivitat der Unterdriickung, die Verbindung
von personlichen Beziehungen und offentlichen politischen Organisa-
tionen oder fiir die emotionalen Komponenten des BewuBtseins ent-
wickelt. Es muBte erst die Frauenbewegung diese Punkte thematisie-
ren und sie somit zum Allgemeingut des politischen Denkens und
Handelns machen. Aber lange vor der Frauenbewegung haben die
Akteurinnen der Black Power Bewegung (und vor ihnen die chinesi-
schen und kubanischen Revolutionarinnen) darauf bestanden, daB es
keine Zweiteilung geben kann zwischen dem persénlichen Lebensbe-
reich, dem Verhalten, den Uberzeugungen und dem Streben einer
Politik nach Befreiung.

Die unterschiedliche Interpretation der Geschichte erklart sich
nicht daraus, daB die eine aus Britain und die andere aus den USA
kommt. Es hat auch britische Feministinnen gegeben, die sich auf
den Einflug der Black Power Bewegung bezogen haben. Die gegen-
wartige Geschichtsschreibung des britischen Feminismus jedoch,
verschiebt die Debatte iiber die Entstehung der Frauenbewegung
vom Ursprung ihrer Ideen hin zum organisatorischen Aufbau, und auf

diese Weise verfalscht sie und vertritt eine revisionistische "weiBe" Ge-
schichte.

: o
g e



96 Fiir einen antirassistischen Feminismus

Frauen und Staat

Selbst wenn die weiBen Frauen nicht dazu in der Lage sind, die
Parallelitat in den Kampfen um Autonomie von Frauen und Schwarzen
zu erkennen, selbst wenn sie den EinfluB der Black Power Bewegung
nicht akzeptieren, so miiBte von ihnen erwartet werden, daB sie eine
Gemeinsamkeit finden in thren Erfahrungen mit dem Staat.

Die Frauenbewegung, genauso wie die mannliche Linke, tut sich
schwer im Umgang mit dem staatlichen Rassismus. Sie hat Schwie-
rigkeiten damit, nicht weil sie sich zu sehr auf die kapitalistische Aus-
beutung versteift, sondern weil sie Probleme hat, zu unterscheiden
zwischen dem individuellen Sexismus einzelner Manner und der
systematischen institutionalisierten Frauenunterdriickung des Staates,
Und auch heute noch gibt es in der Frauenbewegung die Tendengz,
die Manner als Masse und nicht so sehr das System als verantwortlich
fur die Unterdriickung von Frauen zu sehen. Anders formuliert: Eg
entscheidet sich an der Frage, inwieweit Teile der FrauenbeweQUng
das System (das Patriarchat oder wie wir es auch immer bezeichnen)
als Ursache der Frauenunterdriickung sehen, ob sie eher soziaji.
stisch-feministischen Ideen anhéngen oder sich im Gegensatz dazy,
an radikalfeministischen Strémungen orientieren.

Flr eine Staatsanalyse ist eine Klassenanalyse unumganglich,
Wenn marxistische Frauen den Staat analysiert haben, so taten sie eg
meist auf einer sehr abstrakten Ebene, ohne einen realen Bezug zy,
den aktuellen und potentiellen Kampfen herzustellen. Daher konzen.
trierte sich die Frauenbewegung eher darauf, die mannliche Herr.
schaft und nicht so sehr die staatliche Herrschaft zu bekdmpfen. Im-
mer dann, wenn Frauen sich gegen den Staat stellten, standen
"lokale” Themen wie Forderungen nach mehr sozialer Unterst(]tzung
(z. B. nach besseren Pflegeeinrichtungen) im Mittelpunkt. Wenn
Frauen den Staat auf nationaler Ebene angriffen, dann ging es um rein
feministische Fragen, wie z. B. die Abtreibungsfrage. In der Frauen.-
bewegung kann ein sehr ambivalentes Verhéltnis zum Staat festge-
stellt werden. Ist er ein Instrument zur Unterdriickung oder ein Wohi-
fahrts- und Sozialstaat, von dem Zugestandnisse erwartet werden
kénnen?

Der starke "reformistische” Fliigel der Bewegung, der Verwechsg.
lung aes Parlaments mit dem Staat unterliegend, hat oft falschlicher.
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weise vorausgesetzt, daB alleine die parlamentarische Arbeit gegen
Gesetze den Kampf gegen das staatliche System ausmache.

In ihrem Versagen, den Staat zu analysieren, liegt die Unfahigkeit
der Frauenbewegung begriindet, sich mit den Schwarzen zu verbiin-
den. Damit spielen sie dem Staat in die Hande. Nehmen wir nur ein
Beispiel des gegenwartigen staatlichen Rassismus in Britain. Um die
Polizeirepression gegenlber den Schwarzen Communities und um
den verstérkten Einsatz von Polizeikraften zu rechtfertigen, propagiert
der Staat mit Hilfe der Medien den Begriff "Mugging" (slang fiir Raub-
tberfall; dt. *Wirgen"). Ein Begriff, der zur Kriminalisierung der
schwarzen Communities eingesetzt wird: Alle schwarzen Jugendli-
chen sind "Muggers", alle ihre Opfer sind weiBe Frauen. Wenn wir uns
hier nicht einmischen und schweigen, unterstiitzen wir dadurch diese
Propaganda und beteiligen uns am Rassismus gegen Schwarze. Dar-
tiberhinaus besteht die Gefahr, daB wir als Feministinnen, wenn wir
uns in unserem Kampf auf der StraBe gegen die mannliche Gewalt
nicht auch konsequent gegen diese Stereotypisierung wenden, wir
zwar einen richtigen Kampf gegen die Gewalt fiihren, aber unter Um-
standen auch zur Glaubwiirdigkeit des Rassismus beitragen. Leider
gibt es Beispiele, die zeigen, daB Frauen in diese Falle getappt sind
und die Verbreitung von rassistischen Stereotypen tber ménnliche
Gewalt unterstiitzt haben. Z. B. schrieb Gilian Widdicombe im Obser-
ver am 1.2.1981 iiber Verbrechen auf der StraBe: Eine schwarze
Hautfarbe muB als Vorteil fiir den professionellen Réuber betrachtet
werden. Er kann viel schwieriger in der Dunkelheit gesehen, beschrie-
ben und spater identifiziert werden". Jane Kelly, die am 5.8.1981 auf
der Frauenseite im Guardian {iber die "Vergewaltigung des liberalen
Gewissens" schrieb, analysierte ihre Gefilhle nach einem Vergewal-
tigungsversuch folgendermaBen: "Mein Verhiltnis zu Schwarzen hat
einen schweren Schiag erlitten (...) Ich konnte nicht langer diesen un-
kritischen und selbstgerechten Ansatz der schwarzen Communities
akzeptieren und der Gedanke, daB Menschen laute Farderungen an
die Gesellschaft erheben, wahrend sie sich standig iber die Regeln
und Gesetze dieser Gesellschaft stellen, war mir unertraglich, (...)
Meine Meinung ist es, daB es nicht Aufgabe des feministischen
Kampfes sein kann, schwarze Manner vor dem Gesetz zu schiitzen.”
Eine wiitende schwarze Frau schrieb daraufhin als Antwort, da8, ob-
wohl viele schwarze Frauen von weien Mannern iiberfallen worden
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sind, diese niemals den Fehler begangen hatten, zu behaupten, alle
weiBen Ménner seien Vergewaltiger, und daff alle WeiBen sich Uber
die Gesetze hinwegsetzen wollten. Dadurch, daB Jane Kelly die
Hautfarbe ihres Angreifers besonders herausgestellt hat, Ubertrug sie
ihre personliche Erfahrung auf die Gesamtheit der Schwarzen Com.-
munities. o

Auch wenn sich Frauen nicht direkt an dieser Stereotypisierung
beteiligen, verstehen sie oft nicht, daB es Parallelen gibt zwischen ih-
ren Erfahrungen als Frauen und den von schwarzen Menschen. |hr
Versdumnis erlaubt es, daB der Widerstand von Frauen und Schwar-
zen gespalten wird. Ein anderes Beispiel: unmittelbaf nach einer na-
tionalen Untersuchung darliber, wie brutal die Polizei Frauen behan-
delt, die vergewaltigt worden sind, wird ein Mann wegen .23 Verge-
waltigungen im Norden Londons verurteilt. Sofort gab.es eine Anzghl
von Opfern, die die Arbeit der Polizei verteidigte und sie flr |hren §|n-
satz und ihre Unterstiitzung lobte. Entscheidend daflir, daB die Polizej
nun pldtzlich auf der Seite der Frauen stand, war sicherlich die
schwarze Hautfarbe des Vergewaltigers. Dadurch, daB3 es uns nicht
gelingt, gerade in einem so schwierigen Fall, zu trennen zwischen gj-
nem Vergewaltiger, der zuféllig schwarz ist und der ster.eotypen'An_
schauung (der Polizei), alle Schwarzen seien Vergewaltiger, verstar-
ken wir unbedacht die Hierarchien der polizeilichen Unterdrijckung
und Repression. Ein dhnliches fehlendes Verstandnis zeigte sich kiirz.
lich auch in einem Leitartikel der Zeitschrift Outwrite. In ihm wurde zyy
Unterstiitzung fur Dorothy Gbebikan (sie arbeitet in der schqurzen
Community) und ihrer Familie, die in ihrem Haus brutal von Polizisten
zusammengeschlagen wurde, aufgerufen. Die Uberschrift des Aufrufg
lautete: "Sag nein zu jeglicher Form ménnlicher Gewalt." Wire es in
Ordnung gewesen, wenn die Polizei nur-aus Frauen bestehen wilrde?
Wenn mehr Frauen bei der Polizei arbeiten wirden, kdnnte dig
schwarze Frau Dorothy dann sicherer leben? Das ist genau das glei-
che, als wiirden wir mehr schwarze Polizisten fordern, weil wir glay,.
ben, daB dadurch die schwarzen Menschen von der Polizei besser
behandelt wiirden.

Was Feministinnen tun sollten, ist, herauszustellen, daB der Staat
flr beides verantwortlich ist, fiir die Unterdriickung von Schwarzgn,
und die Unterdriickung von Frauen. Es sind die gleichen Polizeikraftg
die Frauen nicht vor der Gewalt von Mannern und Schwarze nicht VQ;
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rassistischen Ubergriffen schiitzen. Es sind die gleichen Medien, die
die Propaganda Uber die tiberdurchschnittlich hohe Kriminalitét von
Schwarzen verbreiten, und die Frauen hauptséchlich als Sexobjekte
darstellen. Es ist das gleiche Justizsystem, das Opfer-von Vergewalti-
gung erniedrigt und das sich gegen schwarze Verteidiger richtet.

Nur wenn wir ein klares Verstandnis von der Rolle des Systems in
Bezug auf unsere Unterdriickung haben, kénnen wir erkennen, an
welcher Stelle wir uns gegen méannliche Unterdriickung und wann wir
uns gegen den Staat wenden miissen. Und als antirassistische Frauen
missen wir einen Weg des Kampfes gegen Mannergewalt finden, der
nicht gleichzeitig den staatlichen Rassismus gegen Schwarze unter-
stiitzt.In den USA, wo die Frage von Vergewaltigung eine entschei-
dende Rolle in der Versklavung, der Ermordung und Unterdriickung
von Schwarzen gespielt hat, und die bis heute mit all ihrer emotions-
geladenen Bedeutungsvielfalt genutzt wird als Methode zur Kriminali-
sierung von schwarzen Ménnern, haben Feministinnen weitergehende
Positionen entwickelt, von denen wir lernen kénnen.

In der Januarausgabe von 1981 der Zeitschrift "Off our Backs",
fragt Aimee Sands danach, auf welcher Seite sie stehen soll, wenn
eine weiBe Frau einen schwarzen Mann wegen Vergewaltigung an-
klagt und dieser sich fiir unschuldig erklart. Sie sagt am SchluB: "Wir
missen eine "neue Perspektive" entwickeln: Ein unabhéngiges
feministisches Auftreten, wobei wir in solchen Fallen den Mann und
die Frau unterstiitzen sollten, wahrend wir daran festhalten mdssen,
das Polizei- und Justizsystem zu kritisieren und anzugreifen.”

Rassismus als individuelles Problem?

Die Wahrscheinlichkeit, daB wir diese "neue Perspektive" entwic-
keln, scheint im Moment geringer als je zuvor. Die Fragen, die Frauen
sich heute stellen, haben sich verandert. War eine zentrale Frage fr-
her noch, "Wie kénnen wir als Frauen den Rassismus bekampfen?" so
heiBt es heute, "Warum ist die Frauenbewegung so weiB?". Natiirlich
missen Feministinnen sich fragen, warum ihre Bewegung so
auschlieBlich weiB ist. Auf ihre gigene Bewegung haben sie elnen di-
rekten EinfluB und mit ibr ausreichende Erfahrungen gemacht. Aber in
der Art und Weise, wie diese Frage angegangen wird, entfernen sich
Feministinnen von der genauen Analyse des gesellschaftlichen Ras-
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sismus und ihrer Mittaterschaft, um ein organisatorisches Problem in-
nerhalb der Bewegung zu untersuchen. Die Argumente, die eine Er-
kiarung fr das Fehlen von schwarzen Frauen abgeben sollen, fuhren
die Frauenbewegung weder zu einem besseren Verstandnis vom
staatlichen Rassismus, noch ermdglichen sie es, die eigenen femini-
stischen Prinzipien genauer zu Uberprifen. Anstattdessen wird Ras-
sismus als ein moralisches Problem behandelt, als eine Stdrfaktor flir
die Frauensolidaritiat. Rassismus wird reduziert auf ein zwischen-
menschliches Problem. Um zu verstehen, wie wir unsere Schwarzen
Schwestern behandeln, miissen wir unsere eigenen Vorurteile verste-
hen. Um unsere eigenen Vorurteile zu verstehen, milssen wir uns tiber
deren Qualitdt und Herkunft bewuBt werden. Deswegen wird jetzt
BewuBtseinsbildung und anti-rassistisches BewuBtseinstraining in der
Frauenbewegung propagiert und betrieben.

Die Befiirworterinnen dieses BewuBtseinstrainings fir Frauen
argumentieren, daB Rassismus die Frauen entmenschlicht. (Genauso
wie Sexismus angeblich die Ménner entmenschliche.) Wirkliche Fea-
ministinnen kdnnen schwarze Frauen, mit denen sie zusammen ar-
beiten, gar nicht unterdriicken. Und sie koénnen auch nicht von
schwarzen Frauen erwarten, dafB diese ihren eigenen Rassismus f{jr
sie aufarbeiten. Sie mussen es schon selbst schaffen, diesen zu er-
kennen. BewuBtseinstraining ist eine weibliche Form, Inhalte zu ver-
flachen. Es soll "die persénliche Veranderung férdern, um daraus eine
politische Umgestaltung und politisches Handeln zu ermdglichen.”

Erst einmal ist die Begriindung fir den Kampf gegen Rassismyg
durch BewuBtseinsbildung eher eine moralische als eine politische. Eg
geht dabei namiich um die Befreiung der weilen Menschheit von sich
selbst. Zweitens beinhaltet die Begriindung die Annahme, daB der
Sexismus von Mannern gegeniiber Frauen gleichgesetzt werden kann,
mit dem Rassismus von Weien gegentiber Schwarzen. Aber diesg
Annahme ist so nicht haltbar. Frauen erfahren ihre Unterdrijckuhg
durch Manner direkt und persénlich in ihren Beziehungen zu Hause,
Die sexuelle Unterdriickung von Frauen durch Manner spiegelt nicht
bloB die gesellschaftsimmanente Diskriminierung von Frauen wider
Manner profitieren direkt von der Unterdriickung und Unterwerfun
von Frauen und es gibt ein physisches und tkonomisches Macht.
verhéltnis des Mannes gegentiber der Frau im hauslichen Zusam,.
menleben. Das soll nicht bedeuten, daB der individuelle Sexismus der
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Ménner nicht aus dem strukturellen Sexismus der Gesellschaft her-
vargeht, aber es ist wichtig zu betonen, daB die meisten Frauen zuerst
aus thren héuslichen Erfahrungen mit der Herrschafts- und Machtaus-
tbung des Mannes ein starkes BewuBtsein {iber ihre Unterdriickung
als Frauen gewinnen. Diese Feststellung kann nicht auf das Verhéitnis
von Schwarzen und weiBen Menschen libertragen werden. Obwohl
die meisten weiBen Menschen rassistische Einstellungen haben, gibt
es oft keine persénlichen Beziehungen mit Schwarzen, in denen diese
Gefiihle ausgelebt werden. WeiBe beziehen (in den meisten Féllen)
keine direkten persdnlichen Vorteile aus der Unterdriickung und
Unterwerfung von einzelnen schwarzen Menschen. Aber weiBe profi-
tieren indirekt sehr wohl von der Tatsache, daB ein ganzes System
Uber den staatlichen Rassismus, schwarze Menschen niederhilt.

BewuBtseinstraining mag eine ideale weibliche Form sein, um das
BewuBtsein von Frauen (iber ihre eigene Unterdriickung zu scharfen.
Diese Methode sollte jedoch nicht auf andere Bereiche, wie z.B. Ras-
sismus, ausgedehnt werden. (Einige Frauen haben sogar berichtet,
daB diese Art von BewuBtseinstraining zu einer Rechtfertigung von
rassistischen Haltungen filhren kann. Durch das Erkennen eigener
rassistischer Einstellungen, die auch von andern Menschen geteilt
werden, kann es zu einer Bestatigung und Festigung dieser Positio-
nen kommen.)

Es muB gesagt werden, daB anti-rassistisches BewuBtseinstraining
weder eine weibliche Innovation noch eine subversive Technik dar-
stellt. Es entwickelte sich daraus in Britannien und den USA (und auch
in der BRD!) ein attraktives Beschaftigungsfeld fir Sozialwissen-
schaftlerinnen und Padagoginnen im “Race-Relation-Geschaft”. Der
Feminismus macht damit Anleihen bei einer Praxis, die eindeutig den
konservativen integrationistischen Kraften zuzurechnen ist. Die Me-
thode des BewuBtseinstraining basiert letztendlich auf der Annahme,
daB es schlechte Beziehungen zwischen Weien und Schwarzen gibt,
die nichts mit staatlichem Rassismus und Diskriminierung zu tun ha-
ben, sondern auf MiBverstandnissen zwischen einzelnen Menschen
beruhen. WeiBe Menschen miiBten nur richtig erzogen werden (d.h.
ohne Vorurteile) und Schwarzen miifte nur ihre kulturelle Identitat zu-
gestanden werden. Was ein grundsitzliches Problem von Herrschaft
und Okonomie darstellt, wird auf eine personliche und kulturelle
Ebene reduziert. BewuBtseinstraining fithrt uns somit weg von einer
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klaren Position, von der ausgehend wir mit anderen Gruppen (auch
mit schwarzen Gruppen) arbeiten kénnten und hin zu der Frage von
personlichen Einstellungen und Vorurteilen. Den Kampf gegen Ras-
sismus zu fiihren, heiBt politische Fragen anzugehen. Vorurteile zy
bekampfen, heiBt, an den Ideen von einzelnen Menschen anzusetzen.
Einige Feministinnen beflirworten die Methode des BewuBtsein-
straining, sie behaupten, wir brauchen beides: ein politisch-histori-
sches Verstandnis von Rassismus und ein persénlich-politisches Be-
wuBtsein davon, wie er uns in unserem taglichen Leben beeinfluBt.
Wenn wir aber von zwei getrennten Verstandnissen ausgehen und
annehmen, das eine sei "orthodox” und das andere feministisch, er-
lauben wir uns als Feministinnen damit, das Problem von Einstellun-
gen zu diskutieren, ohne die Analyse der materiellen Grundlage zy
berlicksichtigen. Anstatt das "politische" durch das "persénliche" zy
erganzen, I6st die Methode des BewuBtseinstraining Einstellungen
aus dem gesellschaftlichen Kontext, so daB es zu einer speziellen
Therapie verkommt, in der uns beigebracht werden soll, wie wir mit
Menschen umgehen sollen, die nicht so normal sind wie wir selbst.
(Gibt es bald auch Kurse, in denen wir lernen, mit Alten, Behinderten
etc. umzugehen??) Anstatt sich in der politischen Praxis auf schwarze
Menschen zu beziehen, versucht dieses Training iiber Einstellungen
zu schwarzen Menschen das Problem Rassismus zu beseitigen.
Rassismus mehr als ein persénliches Problem und nicht so sehr
als ein "strukturelles" zu betrachten, gehort in der Zwischenzeit zy gj.
nem allgemeineren Trend innerhalb der Frauenbewegung, der sich
immer mehr gegen die Intellektualisierung und Abstraktion von The.
men wendet. Die Frauenbewegung hat in der Vergangenheit sehr
richtig herausgestellt, daB das Persénliche politisch sei, als Antwort
auf den dogmatischen Reduktionismus der weien mannlichen Lin-
ken. Aber die beschriebene Strémung in der Frauenbewegung (anti-
rassistisches BewuBtseinstraining ist nur ein Teil davon) geht so weit,
daB sie am Ende das Politische auf das Persénliche reduziert. Die
personliche Veranderung wird ins Zentrum gertickt. Eine Politik gegen
die sexuelle Unterdriickung, aus der der Satz "das Personliche ist po-
litisch" hervorgegangen ist, muB zu einer Neudefinierung gelangen
wenn Teile der reaktionaren Mittelschicht damit arbeiten. Sie sagen,
das Persénliche sei das Politische, zwischenmenschliche Bezithn:
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Macht. Und noch einmal das Beispiel des anti-rassistischen BewuBt-
seintrainings. Indem in den weiBen Frauen ein Schuldgefiihl beztiglich
ihrer Hautfarbe hervorgerufen wird, fiihrt dies zu einer Situation, in der
schwarze Menschen (unabhéngig von ihrer Klassenzugehorigkeit und
ihren politischen Standpunkten) zu Schiedsrichtern werden, die uns
von der Schuld unserer rassistischen Vorurteile freisprechen miissen.
Das verflhrt uns zu der Haltung, uns nicht mehr verantwortlich zu
fuhlen fir die Entwicklung eigener Urteile und Strategien, es geht so-
gar davon aus, weiBe Frauen seien unfihig, eine eigene antirassisti-
sche Praxis zu entwickeln. Wenn wir alles was von Schwarzen kommt,
akzeptieren, fUr die Erfahrungen des Schwarzseins werben, einen
kulturellen Pluralismus unterstiitzen, tun wir dies als Ersatz eines feh-
lenden feministischen Ansatzes fiir eine antirassistische Praxis.

Nirgendwo ist es so deutlich geworden wie im "Kult", der um die
Erfahrungen von' schwarzen Frauen getrieben wird. Feministische
Zeitschriften und Buchladen haben plétzlich die Literatur von schwar-
zen Frauen entdeckt. Es gibt in der weiien Frauenbewegung der
letzten Jahre Anhaltspunkte fiir das starke Bediirfnis, schwarze
Frauen in die Frauensolidaritat miteinzubeziehen. Die Erfahrungen
von schwarzen Feministinnen sollen Teil der eigenen Erfahrungen
werden. schwarze Geschichte soll zur gemeinsamen werden. Dies ist
das bewuBte Ausnutzen von schwarzen Frauen, das fatal an die Prg-
xis der ménnlichen Linken erinnert, die sich gerne mit Begriffen wie
antisexistisch und antirassistisch schmiickt.

Die Herausforderung der schwarzen Erfahrung

Ironischerweise stammt die Schwarze Erfahrung, deren sich die
weien Feministinnen bedienen, oft aus der US-amerikanischen Lite-
ratur und nicht aus den Ereignissen, die vor ihren Augen stattfinden.
Seit den frithen 70er Jahren haben sich die schwarzen Frauen aus dt_ar
britischen Frauenbewegung zuriickgezogen, um sich selbst um die
Themen von "Rasse” und Geschlecht zu kimmern. In Britain ent-
standen zahlreiche schwarze Frauengruppen mit einem Dachverband
OWAAD, einer Zeitung FOWAAD, jahrlichen Konferenzen fiir schwar-
ze Frauen, schwarze Frauenzentren und Zufluchtshiuser, schwarze
Frauendemonstrationen und Kundgebungen - eine schwarze Frau-
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enbewegung. Die wei3e Frauenbewegung jedoch - so (selbst)bewut
(iber Hierarchien und die eigene Trennung von der mannlichen Lin-
ken, die systematisch ihre Interessen ausgeschlossen hatte, war auf-
féllig desinteressiert an dem Unmut und der Flucht der Schwarzen
Frauen. Statt zu untersuchen, wie ihre Frauensolidaritat in der Praxis
oft im Gegensatz zu Schwarzen Interessen stand und ausschlieBend
war fiir schwarze Frauen, d. h. statt den Charakter der Frauensolida-
ritdt an dem Prifstein des "Schwarzseins” zu untersuchen, hat die
Frauenbewegung sich in eine Politik des BewuBtseinstrainings einer-
seits und des kulturelien Pluralismus andererseits gerettet. Dasg
"Schwarzsein" der feministischen Erfahrung ist abgetrennt worden,
entweder als geistloses Abfeiern oder als eine seltsame Erfahrung (so
wie Behindertsein oder Altsein), Gber die frau etwas wissen sollte. Wag
aber schwarze Frauen von weiBen Feministinnen einfordern, ist nicht,
von ihnen "sichtbar" gemacht zu werden, sondern den Gebrauch eini-
ger zentraler Kategorien und Annahmen im feministischen Denken in
Frage zu stellen. Einige Konzessionen beziiglich dieser Sichtweise
sind in den letzten Jahren gemacht worden. Der Ruf nach "Abtreibung
auf Wunsch" wurde z. B. in "Das Recht der Frauen selbst zu entschei-
den" abgeandert, nachdem Schwarze und Frauen aus der Arbeiterin-
nenklasse aufgezeigt hatten, daB8 sie nicht fir das Recht kampfen
miissen, keine Kinder zu kriegen, sondern ihr Recht auf Fruchtbarkeit
gegen erzwungene Terminierung, Sterilisation und gefahrlich Medi-
kamente wie Depo-Provera verteidigen miissen. Einige Feministinnen
haben sich geweigert, an Protesten gegen Ménnergewalt in Rotlicht-
distrikten teilzunehmen, wo eine Menge Schwarze leben. Sie meinen,
daB die Aktionen der Frauenbewegung in diesen Bezirken die rassisti-
. schen Stereotypen der Polizei und des Staates unterstiitzen, die da-
von ausgehen, alle Schwarzen seien Vergewaltiger und Gewalttater.
Trotz alledem gibt es in der Frauenbewegung eine Ablehnung da-
gegen, wirklich nachzufragen, was hinter solchen "Fehleinschatzyn.-
gen" steckt. "Wir hatten nicht die Absicht, rassistisch zu sein, also wa-
ren wir es nicht wirklich", so lautet die Argumentation. Adrienne Rich
hat den Begriff "Tunnel-Vision" gepragt, um den unabsichtlichen
Rassismus zu erkldren und dieser Begriff ist gelaufig geworden, ym
die weiBen Feministinnen zu entlasten. (Tunnel-Vision: literarisch f(jr
die Unfahigkeit, durch einen verengten Blickwinkel hindurchzusehen)
Erklarungen wie diese umgehen die Praxis und intendieren und sug-
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gerieren dadurch, es gabe keinen MaBstab zur Beurteilung feministi-
scher Praxis.

Schwarze Frauen haben die Unfahigkeit aufgezeigt, die hinter dem
verengten Blick der Frauenbewegung steckt, eine Politik oder Pro-
grammatik gegen die Unterdriickung der Mehrheit der Frauen anzu-
bieten (d. h., die Unterdriickung der Frauen aus der Arbeiterinnen-
klasse und der Schwarzen Frauen, bzw. die unterschiediiche Unter-
driickung der Frauen entsprechend ihrer "Rasse”, Klasse oder sozia-
len Herkunft). Was sie getan haben, ist die Erfahrung der Mittel-
schichtsfrauen bezuglich ihrer eigenen Unterdriickung und ihre, auf
die Sexualitdt konzentrierten Forderungen, als universell zu erklaren.
Es kann nicht bestritten werden, daB die Bewegung von Mittel-
schichtsfrauen kommt und immer noch von ihnen dominiert wird. Es
ist aber kaum untersucht, daB Frauen aus der Mittelschicht und
Frauen aus der Arbeiterinnenklasse ihre Unterdriickung unterschied-
lich erfahren und unterschiedliche Wege haben, dagegen anzu-
kampfen. Anne Foreman hat darauf hingewiesen, daB "obwohl die
wachsenden Widerspriiche beziiglich des weiblichen Stereotyps, zu-
sammen mit der strukturellen Krise beztglich der Position der Frau in
der Gesellschaft, die Frauen aus der Arbeiterinnenklasse und die Mit-
telschichtsfrauen gemeinsam angehen, waren es die Frauen aus der
Mittelschicht, die den Konflikt zwischen den Traditionen der Weiblich-
keit und ihren Sehnsiichten und Fahigkeiten erfahren haben. Sie be-
saBen die Freiheit, diese Widerspriiche zu erforschen (und nicht ihre
Schwestern aus der Arbeiterinnenklasse, die durch materielle Zwénge
an ihre Familien gebunden sind). Anne Foreman zeigt weiterhin, daB
Frauen aus der Arbeiterinnenklasse sich auf einem anderen Niveau
organisiert haben. Sie kampfen fir bessere Bezahlung und gegen die
Diskriminierung am Arbeitsplatz. Aber es gibt eine starke Tendenz in
der Frauenbewegung, die Kémpfe der Frauen aus der Arbeiterlnnen-
Klasse lberhaupt nicht fir Frauenbefreiung zu haiten. Diese Tendenz,
Perspektiven, die zu eng mit Schwarzen oder Frauen aus der
Arbeiterinnenkiasse und deren Kampfen verbunden sind, als nicht fe-
ministisch auszuschlieBen, ist in einem kirzlich erschienenen Uber-
blick zu Schwarzer feministischer Literatur aufgedeckt worden. Ellgn
Willis hat Angela Davis als "antifeministisch” angegriffen, well Davis in
ihrem Buch "Women, Race and Class" feststellt, daB "schwarze ung
weiBe Frauen aus der Arbeiterinnenkiasse die Fithrerinnen des wirkli-
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chen feministischen Kampfes gewesen seien". Selbst wenn Davis das
gesagt hatte (aber das hat sie nicht), hatte sie lediglich den Aktivitaten
der Mehrheit der Frauen Prioritat gegeben. lhr Buch ist tatséchlich
eins der ersten, das die bisher verbindungslosen Kampfe von Frauen
und Schwarzen zusammenbringt und sie durch ein Verstiandnis von
Klassenformierung und Klassenkampf analysiert.

Die Bewegung scheint die Anerkennung von materiellen und histq-
risch bedingten spezifischen Unterschieden zwischen Frauen nur als
Spaltungsversuch sehen zu kénnen und behauptet weiterhin unbarm-
herzig die Gemeinsamkeiten der Frauen als solche. In ihrem Bestre-
ben, die Idee der "Sisterhood" oder Frauensolidaritat zu propagieren,
hat sie die Komplexitat der Erfahrungen negiert. Wahrend sie fiir sich
beansprucht, die Frauen von der biologischen Determinierung befreit
zu haben, hat sie eine Existenz fiir Frauen auBerhalb der Bestimmung
uber ihr Geschlecht verleugnet. Hinter dieser Idee, jede Frau sei ayf.
grund ihres Geschlechts gleichermaBen unterdriickt, steckt die An-
nahme, das Geschlecht trete an die Stelle eines bestimmten Systemsg
oder einer Hierarchie von Beziehungen, die den priméaren Feind der
Frauen ausmachen. Mit dem Argument, die westliche Frauenbewe.
gung sei die entwickeltste im Kampf der Geschlechter, maBt sie sich
an zu glauben, sie halte den Schliissel fiir die Befreiung der Frauen
weltweit in Handen. Selbst in den Schriften von sozialistischen Femi-
nistinnen taucht der Gedanke auf, der westliche Feminismus sei be-
freiter und befreiender. Martine Moligneux, die iber sozialistische
Dritte-Welt-Lander schreibt, erklart z.B. das “niedrigere feministische
Diskussionsniveau" in den Frauenorganisationen dieser Lander mit
der Tatsache, daB die Literatur der westlichen Frauenbewegung dort
oft nicht erlaubt ist. Sue 0’Sullivan, die Giber "Kuba und den fehlenden
Umgang mit der Sexualitat' schreibt, schafft es trotz ihrer Solj-
daritatsbekundungen mit der kubanischen Revolution, den kuba.
nischen Sozialismus nach den MaBstaben der westlich-feministischen,
Sexualitat zu beurteilen. Sie versucht die feministische Annahme, "
Frage der Sexualitat, die Méglichkeit und der Kampf fiir die Wahi 2Wi-
schen sexuellen Vorlieben und Praktiken seien zentral fiir jede Frage
der Revglution”, mit der Einschatzung, daB nur wenige Feministinnen
“dle absolute Wichtigkeit von Klasse, "Rasse" und Imperialismus Ieug.
nen wiirden”, in Einklang zu bringen.

die
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Aber statt die beiden Ansatze zu integrieren, wirft sie notorisch die
Bemerkung ein, daB die "Komplexitat der weltweit unterschiedlichen
Situationen der Frauen", was " wihrend der Entstehung der autono-
men Frauenbewegung in den letzten 15 Jahren erkannt wurde", un-
sere Konzeption von Frauenunterdriickung modifizieren sollte, -in
anderen Worten: durch die heutige westliche Frauenbewegung.
Durchgangig ist ihr Artikel durchsetzt von der Annahme, daB weibli-
che Homosexualitat (welche in Kuba verboten ist) das héchste Sta-
dium des Feminismus sei. Nirgends in der westlichen feministischen
Literatur - ausgenommen den Verdffentlichungen des Institute of .So-
cial Studies in Den Haag- gibt es eine Sensibilitat dafiir, daB Dritte-
Welt-Frauen tatséchlich eine eigenstandige Geschichte und Tradition
des Kampfes haben, von der die westlichen Feministinnen Ier.nen
kénnen'2 Das ist umso bedeutsamer, da ja auf vielerlei Art westliche
Feministinnen kiinstiich versuchen, die Beziehungen und Gerh}e, _di?
zwischen Frauen in nicht-kleinfamilienformigen und nicht-kapitalisti-
schen Haushalten existieren, nachzuvoliziehen. _

Aber Thema soll hier nicht so sehr der kulturelle Imperialismus
sein- obwohl es den gibt- sondern die Absurditat und Unangemes-
senheit der universalistischen Annahmen des westlichen Feml_nlsm_us,
die sich durch die Festlegung auf sexuelle Freiheit im Vorhinel'n ?e!gt-
In Landern mit feudalen Beziehungen z.B. haben sich Fenjimstlnnen
darauf konzentriert, einen Aspekt der sozialen und Gkonomischen Bg-
ziehungen herauszuheben und anzugreifen: z.B. den Braugh‘der Kli-
torisbeschneidung. In neuindustrialisierten Léndern, wo W?Ib!lche Ar-
beitskraft iiberausgebeutet wird, haben sie sich auf PrOStItUIIOI:‘I spe-
zialisiert. Das Anwachsen der Prostitution in Stidostasien z.B. ist ein
Produkt der Armut, hervorgerufen durch den Tourismus und der ab-
soluten (im Gegensatz zur relativen) Ausbeutung der Frauen durch
multinationale Konzerne in Freihandelszonen, wo sie im Alter von 25
Jahren als arbeitsunfahig rausgeschmissen werden.

Indem eine Praxis aus dem soziodkonomischen Kontext qenom-
men wird, zum Attribut eines Landes oder einer Kultur und r.nc'ht 2u
einem historischen Stadium erklart wird, beteiligen sich Feministinnen
selbst an rassisitischen Stereotypen. Anstatt zu erkennfan, daf arran-
gierte Hochzeiten, Beschneidungen und Brautpreise Teil unserer alle!

2 hat sich in den 80er Jahren zumindest fiir die USA geéndert.
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Geschichte sind, ordnen sie diese Gebrauche nicht einer Epoche
oder sozialen Formation sondern einer ethnischen Gruppe zu. Und
indem Gebrauche aus ihrem Kontext herausgerissen werden, gelingt
es den Feministinnen nicht, aus den historischen Paralellen zu lernen,
Damit verzerren sie die Kampfe der Frauen aus der Dritten Welt,
denen sie doch angeblich helfen wollen. In den Metropolen stellt die
Unfahigkeit der Feministinnen, Gebrauche in Beziehung zu sozialen
und &konomischen Bedingungen zu setzen, sie defensiv auf die Seite
der kapitalistischen Gesellschaft.

Indem die Situation der Frauen der Dritten Welt, aus der vorteil-
haften Position der westlich-feministischen Prioritaten heraus unter-
sucht wird, versagen die Feministinnen haufig darin, die Rolle deg
herrschenden rassistischen und imperialistischen Einflusses auf das
Leben der Frauen in der Dritten Welt zu erkennen. Auf der Frauen.
konferenz der NGOs (Nichtregierungsorganisationen) in Kopenhagen
1980 hat Nawal El Sadaawi beklagt, daB die westlichen Feministinnen
aus marginalen Themen Sensationen machen wiirden. Sie fragte, wie
Frauen in Beirut, die taglich Bombardemnts der lsraelis ausgesetzt
sind, sich wohl um ihre Orgasmen kiimmern sollen.

Die westliche Frauenbewegung hat sich mehr auf die Ausdehnun
individueller sexueller Freiheiten als Teil einer liberalen Demokratig
konzentriert, statt eine grundsétzliche Veranderung der Gesellschaft
zu erdrtern. Die Fragen, die Frauen aus der Dritten Welt, Schwarze
Frauen und Frauen aus der Arbeiterinnenklasse aufwerfen, sind we.
sentlich fundierter und beziehen sich auf die totale Reorganisierun
der gesellschaftlichen Beziehungen und der Gesellschaft selbst. Die
Idee des Individualismus ist Frauen aus der Dritten Welt fremd. Dont
sind oft familidre, Kasten-, Stammes- oder Nationalinteressen vorherr-
schend. Und in diesen Landern ist die Trennung der Freiheit von
Frauen und anderen Freiheiten unméglich. Die Befreiung von Hunger
von Diktatur und Fremdherrschaft - Kampfe, die notwendigerweigg
fundamentale Machtstrukturen herausfordern und von denen ganze
Klassen und Nationen profitieren- definieren ihre eigenen Prioritaten
Aber sie sollten uns etwas tber uns selbst mitteilen und unseren Fe.
minismus mitgestalten und uns an den Holismus® erinnern, dessen
Erben wir sind und nach dem wir streben.

3 Holos griech. Ganz, Ganz

heit, philos. Denkrich i i i T
zum Ganzen gesetst wird. P ichtung, in das Einzelne ins Verhiltnis

JENNY BOURNE

Homelands of thé mind

JUDISCHER FEMINISMUS
UND IDENTITATSPOLITIK

Vorwort zur deutschen Ubersetzung
Dieser Artikel ist zu einem Zeitpunkt geschrieben worden, als in-
nerhalb der britischen feministischen Bewegung ganz allgemein und
des judischen Feminismus im besonderen Identitatspolitik die revolu-
tiondren Anspriiche zum Verschwinden brachte und die Bewegung zu
einem Unterfangen der Mittelschicht verkam. Ich war zu dieser Zeit
von der Notwendigkeit einer energischen Selbstkritik berzeugt, um
von der Bewegung die Einbeziehung der Unterdriickung anderer
Gruppen und die Interessen und Bediirfnisse von Frauen aus der Ar-
beiterklasse und der Dritten Welt einzufordern. Ohne Selbstkritik wird
eine Bewegung dogmatisch und intolerant. Es besteht jedoch auch
immer die Gefahr, daB solch eine Selbstkritik aus ihrem zeitlichen und
kausalen Kontext gerissen wird, um in den falschen Zeiten und fir
andere Absichten benutzt zu werden. Diese Gefahr besteht heute, wo
das massive Widererstarken des Nazismus in Deutschland ganz E“
ropa erschttern 1a8t. Das bedeutet jedoch nicht, da die Selbstkritik
verstummen sollte, sondern daB unser Kampf gegen die Feinde sol-
cher demokratischen Errungenschaften und Anstrengungen unablés-
sig geflihrt wer .
99 den muB Jenny Bourne, Januar 1992
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Identitétspolitik ist zur Zeit der groBe Renner. Ausbeutung ist "out"
und gilt als von auBen her determiniert. Unterdriickung ist "in" und gilt
als von innen heraus personlich. Die Frage nach dem richtigen Han-
deln wurde durch die Frage nach dem Sein ersetzt. Wer bin ich? Die
politische Kuiltur ist von einer Politik des Kulturellen abgeldst worden,
Die materielle Welt hat sich ins Metaphysische verfllichtigt. Die
Schwarzen, die Frauen, die Lesben und Schwulen, alle haben sie sich
auf die Suche nach ihrer Identitat begeben. Und schlieBlich steht als
Verbindung all dieses Strebens die Suche nach einer judischen femi-
nistischen Identitat auf der Tagesordnung.

Wahrend der 60er und 70er Jahre bildeten Jiidinnen das Ruckgrat
der Frauenbewegung. Mit Sicherheit trifft das auf die USA und Britain
zU. Aber wir waren nicht sichtbar als jidische Frauen. Wir waren Fe-
ministinnen, die zufallig auch noch jiidisch waren. Unser Judisch-Sein
artikulierte sich nicht in Worten und Liedern. Es gibt keinen Zweifel
dariiber, daB unser BewuBtsein von Unterdriickung und unser enga-
gierter Kampf dagegen aus unserer besonderen Geschichte re-
sultierte. Es kann nicht nur Zufall gewesen sein, daB so viele der wei-
Ben Aktivistinnen in der Biirgerrechtsbewegung der USA und in den
vordersten Reihen der Bewegung gegen den Vietnamkrieg jlidisch
waren. Als wir in Britain Mitte der 70er Jahre begannen, uns degen
Rassismus und Faschismus zu organisieren, war ein groBer Teil der
weiBen Frauen in den WARF-Gruppen (WARF - Women Against Ra.
cism and Facism) jidischer Herkunft. Aber iiber unser Judisch-Sein
wurde nicht diskutiert. Wir begriffen erst, daB viele von uns judisch
waren, als wir uns mit unseren Vornamen vorstellten und ‘herays.-
fanden, wie viele von uns Miriam oder Ruth hieBen.

Wir beteiligten uns am antirassistischen, antiimperialistischen yng
antifaschistischen Kampf innerhalb der Frauenbewegung, weil sich
viele von uns schon vorher einer radikalen linken Politik verpflichtet
fuhlten. Unsere eigene Geschichte der Unterdriickung als judische
Menschen - auch wenn wir sie nur indirekt und aus einem gewissen
Abstand heraus erfahren haben magen - hatte uns unbewust ZU einer
Politik der Befreiung getrieben, hatte uns gelehrt, wachsam zy sein
und uns auf die Seite aller Unterdriickten gestellt. Wir beeinfluBtgn
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feministischen Theorie und Praxis. Wir kampften fiir einen Feminis—
mus, der sich, laut Lynne Segal, in dem gemeinsamen Versuch nie-
derschlug, "die Verbindung zwischen der Unterwerfung von Frauen
und der kapitalistischen Ausbeutung zu verstehen, und daraus eine
Bewegung von und fiir alle Frauen, aber nicht nur fiir Frauen, sondern
fUr alle unterdriickten Gruppen und Vélker und auch fiir Manner,
aufzubauen”.

Der heutige Feminismus ist nur noch wenig von emanzipato-
rischen sozialistischen Prinzipien gekennzeichnet. "Der Kampf um so-
ziale Veranderung und fiir eine gesamtgeselischaftliche Transforma—
tion*, so 1970 noch als oberstes feministisches Ziel auf der ersten
*British Women’s Liberation Conference" formuliert, ist durch einep
Feminismus abgeldst und vernebelt worden, der sich als separati-
stisch, individualistisch und nach innen gewendet erweist. Das orga-
nische Verhaltnis, das wir zwischen dem Personlichen und dem Politi-
schen zu entwickeln versuchten, ist soweit ad absurdum gefiihrt wor-
den, daB heute nur noch das Persénliche als politisch relevant und fe-
gitim erachtet wird. g

Es ist paradox, daB nirgendwo die Abkehr von ehemaligen politi-
schen Prioritéten offenkundiger vollzogen worden ist als bei judischen
Frauen. Wir sind nicht mehr langer politisch aktive Feministinnen, c.ile
zusétzlich noch judisch sind. Wir sind vielmehr jiidische Feministin-
nen, deren erstes Ziel nun die Suche nach unserer Identitét darstellt.

Der Ausgangspunkt dieses Perspektivenwechsels innerhalb unse-
rer Politik war schon in einer Version des Radikalfeminismus angelegt,
der sich zuerst in den spaten 70er Jahren in den USA entwickelt hat.
Schwarze Feministinnen versuchten dort das Verhaltnis von ‘race,
class and power" (‘Rasse, Klasse und Macht") neu zu bestimmen, was
einem Angriff auf das feministische Konzept einer weltweiten Fraueq-
solidaritét gleichkam. "Die tiefgehendste und potentiell radikalste Poli-
tik", behauptete das Combahee River Collective, "entsteht direkt aus
unserer eigenen identitat und unterscheidet sich von einem politi-
schen Ansatz, der versucht die Unterdriickung von anderen zu been-
den".2 Dieser Politikansatz ist von jlidischen Feministinnen sehr bald

1 Lynne Segal : Ist die Zukunft weibiich? Frankfurt 1989. L )
2The Comgahee River Coliective: "A Black Feminist Statement”, in Z'"?\Jh F(.YE‘;?;n
stein (Hg.), Capitalist partriarchy and the case for socialist feminism, New
1979.
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aufgegriffen worden. Elly Bulkin, zum Beispiel, hat wiederholt betont,
“wie viel sie schwarzen Frauen, besonders lesbischen Frauen ver-
dankt’, die fUr andere Feministinnen den Weg bereitet hatten, "indem
sie die verschiedenen Bereiche herausgearbeitet haben, in denen __.
Unterdriickungsmechanismen operieren".3 Feministinnen wie Bulkin
vertreten die Ansicht, daB die Gesellschaft sie dazu zwingt, sich zwij-
schen unterschiedlichen Identitdten, die Frauen besitzen, zu ent-
scheiden. lhr oberstes Ziel war daher, die Fragmentierung ihrer Per-
sonlichkeit zuriickzuweisen und die Spaltung innerhalb ihrer eigenen
Politik aufzuheben. Sie weigerten sich "zu wihlen”, welcher Teil ihres
Selbst sie bestimmt. Sie wollten sich selbst definieren. Zum Beispiel
helfe ihr "Coming out" als Lesben, so ihr Standpunkt, ihnen bei ihrem
"Coming out" als jlidische Frauen.

Dieser Politikansatz basierte nicht nur auf der Zun'jckweisung der
internalisierten Unterdriickung des eigenen Geschlechts und der eige-
nen Sexualitét. Er sollte auch den Kampf gegen jegliche Form von
Unterdriickung - Klassenherrschaft und die Unterdriickung von ethn;j.
schen Gruppen eingeschlossen - beinhalten, um am Ende zy der ej-
genen wahren ldentitit zu gelangen."‘ Uber BewuBtseinstraining,
Gruppendiskussionen und Rollenspiele sollten die Frauen lernen, gl
die von der gesellschaftlichen Norm abweichenden Identitaten, durch
die sie eine Spaltung erfahren, wieder zusammenzufiihren. Anderg
ausgedriickt bedeutete dies, daB die strukturellen und materiellen
Grundlagen, die das Verhéltnis von "Rasse, Klasse und Macht" be-
treffen, zuerst im Rahmen des persénlichen BewuBtseins angegangen
werden sollten. Das Ziel war nicht mehr langer, die materielle Welt zu
verandern, sondern zuallererst das Selbst.

Flr uns als judische Frauen hie es, "daB die Entdeckung unserer

Erfahrung von Unterdriickung" an sich schon eine "Form von Wider-
stand" hervorbringt.5

3 Elly Bulkin: “Hard ground: Jewish identity, racism and anti-Semitism’, in E. Bulkin
u.a., Yours in struggle, New York 1984.

4 Ironischerweise hat die Suche nach einer "wahren® Identitit dazu efliihnt, daf dje
volle Bandbreite aller menschlichen Erfahrungen, die tiber einen Zeitraum hinwe
erst das Individuelle ausmacht, verlorengegangen ist. Stattdessen wurde sich auf
biologische und vererbte Faktoren konzentriert, Klasse, zum Beispiel, ist etwas in
das wir hineingeboren werden. Feministinnen maogen sich als zugehdrig zur Ar.

beiterinnenkiasse begreifen, weil ihre Eltern zur Arbeiterinnenklasse gehdrten. Fir
Feministinnen hat Klasse oft keinen Bezug zu Klassenkampten.

5 Siehe die Einleitung von Shifra {Kislev, 5745/December 1984).
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In weniger als finf Jahren enstand Uber Blcher, ‘Konfgrerjzgn.
Studiengruppen, Zeitschriften, Versammiungen etc. eine v1elfalt|ge
feministische Subkultur. Bestandteil dieser Kultur war es, sif:h mit dem
eigenen Judischsein zu identifizieren, unsere Geschichtg §|ch neu an-
zueignen, stolz unsere Symbole zu tragen, unsere Tradmor)en, Brau-
che und unsere Sprache neu zu beleben, und unsere Heldinnen neu
zu entdecken. = .

Diese Verschiebung innerhalb jidischer feministischer Politik, .d"xe
auschlielliche Beschaftigung mit der eigenen kulturellen ldentitat,
wurde zusétzlich beglinstigt und legitimiert durch den sogena.nnten
"New Marxism".® Diese neue Ausrichtung innerhalb des Marxismus
hatte, nach der Abkehr von der Klasse, die neuen sozialen .Beweggn—
gen (Frauen, Homosexuelle, (")kologiebewegung etc.) als die Verkiln-
der eines neuen Jerusalems auserkoren.

Der Klassenantagonismus galt innerhalb des neuen Kopzepts von
nun-an nur noch als einer von vielen autonomen Wider_spruchen, upd
ihm wurde ahnlich groBe Bedeutung beigemessen wie z.B. Ras_sus-
mus, Antisemitismus oder Homophobie. Unterdriickung und mqht
mehr langer Ausbeutung war nun die zentrale politische Kat_egorle.
Kapitalismus wurde nicht mehr langer charakterisiert als "eine be-
stimmte Produktionsweise mit dem Hauptwiderspruch zwusphen Ka-
pital und ausgebeuteter Arbeiterlnnenkiasse”, sondern als. "gme Reihe
von Unterdriickungsverhiltnissen, wie rassistische, sexistische und
die Nationalitat betreffende”.® Feministinnen haben diese "Erkennt-
nisse" noch weiter getragen und begannen, die ganze Welt end all?
Aspekte des menschlichen Lebens durch das "Prisma Unterdriickung
zu betrachten. Unterdriickung wurde zum neuen politischen Mafstab.

. feomi 77; David
6 Siehe zum Beispiel Alan Hunt (Hg.): Ciass and class structure, 'Lon.don 1977,
Plotkes Interview mit &. Lacla and C. Mouffe: "Recasting Marxism: }:\ege&ngggnand
new palitical movements", Socialist Review (No. 66, 1982); Scott Lasd “‘l" Kritik El-
Urry: "The shape of things to come", New Socialist (no. 45; 1987), und als
len Meiksins Wood: The retreat from class, London 1986. ism" begriiBt
7 Michael Safier hat in der Zeitschrift "Jewish Socialist’ den "New Magl SI hhortmit
da die Idee "eines umsetzbaren Sozialismus ... die Verbindung voﬂA 1gncomie des
kultureller Diversitat und Geschlechterdifferenz beinhaltet und zur l'!bletet o Mow
Individiums beitragt'. Anders als die bisherige marxistische The(‘)(;l.ee in der judi-
Marxism der jiidischen Gemeinschaft eine neue positive Eerspeihlv > einenen Platz
sche Sozialistinnen an der Seite anderer ethnischer Mingpitaten ihren eig
innerhalb des sozialistischen Biindnisses einnehmen 1‘0"'”9"[." (No.'6/7, 1986
Siehe Michael Safier; "Which way to socialism?", Jewish Social 'ss Hibbin (Hg.), Poll-
8 George Bridges: "Western European Communist strategy”, inS. ks
tics, ideology and the state, London 1978.
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Piotzlich war jede und jeder unterdriickt und unterdriickte andere:
Manner Frauen, WeiBe Schwarze, Heterosexusile Homosexuelle,
Christen Juden. Witze, die ein Freund erzahite, konnten unterdriicken,
ein Werbespot konnte durch Auslassungen  unterdriickerisch sein,
eine Rede konnte durch Sprache unterdriicken, Arbeiten an sich ung
Blrokraten galten als Teil des unterdriickerischen Systems. Differen-
zierungen zwischen Gedanken und Handeln, zwischen dem Indivi-
duum und Strukturen, zwischen der realen Welt und der Erschei-
nungsebene gingen vollkommen verloren Gleichzeitig war der Kampt
gegen Unterdriickung immer weniger direkt gegen das Herrschatftg.
und Machtsystem gerichtet, sondern immer mehr gegen bestimmte
Diskurse, gegen die Art und Weise, wie Machtverhitnisse sich 2eigen
und reprasentiert werden.

Dieser Politikansatz erwies sich fiir judische Feministinnen sSpite-
stens dann als EinbahnstraBe, als sie gezwungen waren, ihr Verhltnig
zu Israel zu bestimmen. An diesem Punkt wurde die Wertlosigkeit gj-
ner Politik, die alleine auf Diskurse abzielt, iiberaus deutlich. Wag die
Auseinandersetzungen zuspitzte, war vor allem die israelisch
sion im Libanon.

Im Juli 1981 bombardierten israelische Flugzeuge Beirut, brachten
300 Menschen um, und hinterlieBen 800 Verletzte. Am 9. Mai 1982 hea.
schof Israel libanesische Kiistendérfer. Am 4. Juni marschierte Israg)
mit einer Truppenstéarke von 100.000 im Libanon ein. Zwischen dem
16. und 18. September wurden in den Fllchtlingslagern Sabra und
Shatila 2000 palastinensische Frauen, Kinder und Méanner systemag.
tisch massakriert.

Die Frauenbewegung stand damals ohne Zbgern auf der Seite ih-
rer palastinensischen Schwestern. Aber wo standen wir als judische
Feministinnen? Soliten wir Israel und den Zionismus unterstiitzen, _
damit hatten wir uns gegen die Mehrheit der feministischen Bewe.
gung gestellt - oder soliten auch wir Israel &ffentlich im Namen eing,
allgemeinen teministischen Politik angreifen? Waren wir vor allen Din-
gen zuerst Judinnen oder zuerst Feministinnen? Wie konnten w;y
dleichzeitig unserem Verstandnis von Feminismus treubleiben ung

e Inva-

uns auf uns selbst und unsere judische Geschichte beziehen?

Unsere Reaktion war von dem Versuch gepra
Identitat zy bem{ihen,

Verbrechen zy dista

) gt, uns um eing
dlg es erlaubte, uns méglichst stark von Israg|g
hzieren, und uns gleichzeitig innerhal der
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feministischen Bewegung als Jiidinnen zu behaupten. Indem wir ver-
suchten, uns als Opfer eines bestimmten Unterdrﬂckungsver"haltms-
ses - des Antisemitismus - zu definieren, gelang es uns tatsachlich,
unseren Anspruch auf Symphatie und Akzeptanz innerhalb der Frau-
enbewegung durchzusetzen. .

Die Frage, mit der wir uns als Feministinnen konfrontlert_saheq,
richtete sich nach unserem Verstindnis von Jiidisch-Sein. Wir
entschieden uns jedoch, stattdessen die Frage nach u'ns:erem Ver-
standnis von Feminismus zu beantworten. Unser Femnmsmgs ver-
langte von uns ein BewuBtsein (iber unsere zweifache Unterdrp_ckung
als Frauen und Jidinnen. Wir lehnten es ab, eine qure If’osmon .zu
den schwierigen und schmerzhaften Widerspriichen, die die materle!-
len Realititen des Mittleren Ostens aufwerfen, einzunehmen. Wir
fliichteten uns in eine Internalisierung des Problems und. _r_ngchten ell:us
den Widerspriichen im Mittleren Osten eine Krise des jiidischen Fe-
minismus, die sich fir uns nur auf der Grundiage unse_rer komplex?.n
Identitat Isen lieB. Politische Notwendigkeiten hétten eine |.<lare politi-
sche Position erfordent, die Metaphysik erlaubte es, §I9h darum
herumzumogeln. Jedoch war unser Verstandnis von Fem]_n|§mus ver-
antwortlich daflr, daB wir das Politische und das Personhche: das
Objektive und das Subjektive, das Materielle und das Met'a.physlsche
vermischten, und daB wir uns in eine Politik der chenhtatsfmdung
filichteten. Fir all das lieferte der "New Marnxism" die Riickendeckung.

Wie wir der Israel-Frage auswichen o
° oder nicht-zionistischer Zionismus

Das BewuBtsein und die Position der Frauenbewegung zum[g/g:ﬂiz:
ren Osten folgte in gewisser Weise der der brm:schen Llnlg;k o
raelische Krieg von 1967 und die daran anscljhe!?»enede.ld t gpeiner
agyptischen, syrischen und jordanischen Temtor_lunls PI eliiche Ju
Wendepunkt in diesem BewuBtsein. Die Sympathie fiir israe Gruppe
den und Jidinnen, fiir die vielleicht am meisten unterdriickte enﬂ%e\
in der jiingsten Geschichte, wich gewissen \{orbehalten ?zegu Sid
einer potentiellen neuen Kolonialmacht. Aber im Gegensa o
aftika oder Vietham hat die Linke und auch die Frauenbewegung
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sagt und nicht sofort eine eindeuti
rael bezogen.®

Seit Mitte der 70er Jahre erfuhr die Frauenbew
groBere Internationalisierung. Den Anlie
ten Welt", palastinensische Frauen ein
eine starkere Bedeutung zu. Auf den folgenden internationalen Fray-
enkonferenzen hat sich dieser Wandel gezeigt. 1975 wurde auf der
Konferenz in Mexiko eine Resolution verabschiedet, die den Zjo-
nismus verurteilte. Ende der 70er Jahre begannen paldstinensische
Frauenkomitees, die sich innerhalb der Westbank und des Gaza-
streifens organisiert hatten, Delegationen zu internationalen Treffen zu
entsenden und machten somit Feministinnen in anderen Landern auf
die Situation des palastinensischen Volkes in den besetzten Gebieten
aufmerksam. Als dann Leila Khaled, die zuvor fiir den spektakularen
Versuch einer Flugzeugentfiihrung in britischen Gefangnissen saB,
1980 von der PLO als Leiterin einer Delegation zur internationalen
Frauenkonferenz in Kopenhagen entsandt wurde, hinterlie ihre lej-
denschaftliche Rede {iber das Schicksal des paléstinensischen Volkeg

und die Kontroverse um ihre Anwesenheit einen Ianganhaltenden
Eindruck bei vielen Feministinnen weltweit.

Es war jedoch die Invasion im Libanon 1982
die Massaker an unschuldigen palastinensischen Fitchtlingen in Sa-
bra und Shatila, die Israel und alles, was mit Israel in Verbindung
stand, in starken Verruf brachten. Wie konnte ein Land, das sich als
Fluchtstatte fiir Verfolgte betrachtete, selbst zum Verfolger werden?
Wie konnte ein Land, dessen Fithrung einst von der Ausrottung be-
droht war, selbst an der Ausrottung eines anderen Volkes beteiligt
sein? Wo hérte die Sicherung der eigenen Grenzen auf, und ab wann
konnte von aggressiver Kolonialisierung gesprochen werden? Alles in
Bezug auf Israel wurde von nun an in Frage gestellt. Angefangen von
den permanenten Kriegsvorbereitungen bis hin zu dem Rassismyg

ge politische Position gegeniiber |s-

egung eine weitays
gen von Frauen aus der "Drit-
geschlossen, kam von nun an

und vor allen Dingen

A ~racism, anti-Zionis i- itism: i
British Women's Moveme e ani-Semitism: debates in the

! G ' nt', Patterns of Prejudice 01,20, no.3,
Anti-Semitism in the Women's Movement, Ltj)ndon,(gctober 1982‘{UIy 1986) und

e\
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des sogenannten "Riickkehr-Gesetzes" von 1950'°, von der Unterstiit-
zung Sudafrikas bis hin zu den Kontakten mit der faschistischen Junta
in Chile.

Umgekehrt hatte Israel unsere Identitat in Frage gestellt und nur
durch die Annahme der Herausforderungen, die von d?r Israel-Frage
ausgingen, hatten wir unsere Identitt neu bestimmen kénnen.

Im GroBien und Ganzen haben wir die gestellten Herausforderun-
gen nie wirklich ernst genommen. Wir haben immer eine Menge"von
Griinden gefunden, die uns angeblich davon abhielten, uns tats.ach—
lich mit dem, was passierte, zu besché'\ftigen.11 Zuerst haben wir _ar—
gumentiert, daB Israel sich zwar barbarisch verhalten habe, daB dies
jedoch nicht die besondere Verantwortung aller jiidischen Menschen
sondern nur die Verantwortung der Israelis betreffe. Wir se|bs? hatten
uns nicht an dem Aufbau des israelischen Staates beteiligt, wir kon.r_\-
ten dort nicht an Wahlen teilnehmen und konnten qaher guch fyr
nichts verantwortlich gemacht werden. Wir waren wutenq u_be.r die
Annahme, daB es nur eine Form der Identitét gébe, die z;omst!sche
Identitat. Wir bemiihten uns weiterhin um die Konstruktion und die Ar.-
tikulation einer anderen Identitat, die sich auf die Erfahrung des Anti-
semitismus in der Diaspora griindete. Wir weigerten uns einfach, uns
ernsthaft mit Israel zu befassen. Wir haben uns aus Israels Angele-
genheiten herausgehalten. . . |

Wir hatten jedoch die Rechnung ohne den Wirt gemacht: sra;e
betrachtet alle jildischen Menschen, und daher auch uns, als Angg e-
genheit des israelischen Staates. Israel spricht im Namen aller Ju t?tn
und Jadinnen, und daher auch in unserem Namen, und Israel recht-

idi in
10 Das Gesetz iiber die Riickkehr von 1950 besagt, daf alle Judg” ."?,ddf,‘?td}]rilgggrzu-
der ganzen Welt das Recht haben, nach Israel zu migrieren un SICt uBerdem. daB
lassen. Das Gesetz iiber die Staatsblirgerschaft von 1950 bestimm iglh Zuer-
jidischen Einwanderlnnen automatisch die israelische _Staa_fsbufgﬁand geboren
kannt wird, wahrend palastinensische Araberinnen, die in d|es?3mhaben hicht au-
wurden und deren Familien dort schon srt‘altﬂGeEg;ggonen gelebt ' .
tomatisch das Recht auf Staatsbiirgerschaft er . - : bs
11 Nur eine Minderheit innerhalb der feministischen Bewegung d°;'2§ﬁ?a§'h°2§q-emen
als Zionistinnen. Zum Beispiel hat Letty Cottin Pogrebi Z'onést'.rglllje Horwitz sah im
affirmativen Aktionsptan auf nationaler Ebene beze|chnt?t‘:Ah uchywie von Frauen
Zionismus eine Parallele zu einem starken Frauenkampf: ":181 Zionistinnen ver-
wird von jidischen Menschen immer Selbstaufopferung erwartet. {June
weigern sich dieser Erwartung.” i ’ t, Ms (Jun
Sieﬁe Letty Cottin Pogrebin: "Anti-Semitism in the Women's Movemen o e
1982). . ack .}, Nic
Siehg Shelley Horwitz: "Letter from Jerusalem”, I%EV‘:B’SZTMO” Beck (Ho
Jewish giris: a lesbian anthology, Trumansburg, NY,
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fertigt seine Politik im Namen unseres Uberlebens als judisches Volk.
Israel ergreift Position fiir uns, und durch unsere Unfahigkeit, uns Klar
dagegen auszusprechen, stimmen wir faktisch gesehen der israeli-
schen Politik zu. Unsere fehlende Position zum Staat Israel ist effektiv

schon eine Position.

Jedesmal, wenn sich die Frauenbewegung gegen Israel gerichtet
hat oder sich flr das paléstinensische Volk aussprach, haben wir mit
dem Ruf nach mehr Solidaritdt mit uns als Jidinnen reagiert. Das
wurde besonders deutlich in der Auseinandersetzung innerhalb der

groBten britischen Frauenzeitung "Spare Rib". Auf einen Artikel von

arabischen und anti-zionistischen israelischen Frauen iiber den Liba-

non im August 1982 reagierten jiidische Feministinnen mit einem Begj-
trag Gber Antisemitismus im Oktober 1982. Im November 1982 er-
schien der Beitrag "Women for Palestine say why they oppose Zio-
nism" (Frauen fiir Palastina erklaren, warum sie gegen den Zionismuyg
sind"), im Februar 1983 der Artikel "Words from nice Jewish girls" (“Ein
paar Worte von netten jiidischen Médchen)". Als am Ende die judi-
schen Feministinnen mit ihrer Absicht scheiterten, die Frauenzeitun
davon abzuhalten, weiterhin den Kampf palastinensischer und libane-
sischer Frauen gegen die israelische Unterdriickung durch Publika.-
tionen zu unterstiitzen, verlieBen sie zusammen das Zeitungskollektjy,
und griindeten ihr eigenes separatistisches judisches feministischeg
Magazin "Shifra".

Eine zweite Verhaltensvariante, die eng mit der nicht existierenden
Position zu Israel ('non position-position" im englischen OriginaL
Anm.der Ubersetzerin) zusammenhing, war, so zu tun, als sej Israel
eigentlich wie jeder andere Staat auch zu behandeln, Da jedoch gq
viele judische Menschen dort lebten, sei es wichtig fur uns als Jldin-
nen und Feministinnen uns anzusehen, wie in Israel Frauen behandelt
werden.'? Wir reduzierten somit ein massives internationales Pro.
blem, den Staat Israel, simplifizierend auf den Ausdruck von Méanner.
herrschaft. So sah "Shifra" die Wurzeln aller Unterdriickung in Israg|
(einschlieBlich der Unterdriickung der Paléstinenserlnnen) darin he.

12 Einige jidische Feministinnen haben argumentiert, daB arabische Frauen unter
der sraslischen Okkupation als Frauen von demn “zivilisatorischen" Einflug der |s.
raelis profitiert hatten. Da lsrael eine aufgeklirte Demokratie sei, befreje Israels Ejp.

fluB arabische Frauen von den riicksténdigen, feudalen Sitten der arabischen Man.
ner.
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grindet, daf Israel eine mannerdominierte Gesellschatt sei.'> Und die
Mitautorinnen eines Beitrages zu Israel in der Anthologie *Nice Jewish
girls® ("Nette jidische Mé&dchen") mit dem Titel "Next year in Jerusa-
lem” ("Nachstes Jahr in Jerusalem") argumentierten, daP4ISfae| von
der Diskriminierung gegen Lesben befreit werden miisse. Dle'Wahr-
nehmung der Unterdriickung von Lesben durch den israelischen
Staat filhrte nicht dazu, daB sie die Unterdriickung von anderen
Gruppen aufgriffen. Die Autorinnen konzentrierten sich alleine Qarauf,
wie Lesben sich gegen ihre Unterdriickung in Israel wehren konqen.
Anders ausgedriickt bedeutet dies, daB die leshische Erfahrung r1_}cht
dazu beigetragen hat, die Frage nach der Befreiung aller Unterdriick-
ten in Israel zu stellen. Es ging nur um die Emanzipation der eigenen
Gruppe. Ahrlich wie die historische Erfahrung der Unterdriickung von
judischen Menschen dazu gefiihrt hat, daB sie in dieser Erfahrung
gefangen bleiben. -
Dariiberhinaus bedeutet die Beschrinkung dieser Feministinnen
auf die Freiheit sexueller Ausdrucksméglichkeiten fiir Frauen, daB sie
weltere zentrale Zusammenhange nicht begreifen. Der Grund, warurr:
die israelische Gesellschaft so feindiich auf Hompsexualltat und au
das Recht auf Abtreibung reagiert, mu3 natirlich im Zusammenhanhgi
mit dem grundlegenden Charakter dieser Kolonlalm?cht gesuc”.
werden, die darauf angewiesen ist, mit Zwang eine Bevolker_'_TSSPgie
tik durchzusetzen, die die judische Kontrolle i]bel_' Israel und U erﬁor.
besetzten arabischen Gebieten gewahrleistet. Dle_se Tatsachc; e o
dert wiederum die Institutionalisierung und Legitimier ung von Rasst
mus. Ein Rassismus, der sich in Entscheidungen manifestiert, wer ir
Israel Land kaufen darf, wo Menschen Hauser erwerben ddrfen hl:)nc\
wo die Arbeiterinnen leben kénnen. Dieses System_ls:t vergleilr(:isﬂz
mit dem der Apartheid in Siidafrika.'® Dadurch, da8 einige Fimt rodu
nen, die Unterdriickung von Frauen in Israel auf das_ P'at.rla': al‘;’ finzip
zieren, verstoBen sie gegen das umfassendst_g feministisc ue wird die
gegen alle Formen von Unterdriickung zu 'kampfen. Damb .
Basis einer umfassenden Frauensolidaritat einfach aufgegeben.

. , . . 84).

13 Siehe das Editorial in Shifra (Kislev, 5745/December 19 burg, NY,

14 Evelyn T, Beclk (Hg.): Nice Je(wish girls: a lesbian anthology, Trumansburg
1982,

", Ha'aretz (2
1 Sishe zum Beispiel Ort Shohat; *A person should not grow i,ﬁ’:,?,“(’ga'ﬁay 1985)
September 1985), und Oded Lifshitz: "The slavesgét_pe taxt’,
und Uri Davis: Israel: the apartheid sate, London .
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Indem wir die Ausgrenzung als Grundlage des Zionismus und die
rassistische Praxis des Staates Israel einfach ignorierten (indem wir
so taten, als sei Israel genauso wie jeder andere Nationalstaat), sind
wir gescheitert und haben uns nicht gegen die auffalligste Unterdr{ik-
kung von unseren palastinensischen Schwestern ausgesprochen.

Wo ist unsere Solidaritat mit den paldstinensischen Frauen, was
tun wir gegen den untergeordneten Status der sephardischen Frauen
innerhalb Israels, was kdnnen wir dazu beitragen, die besondere Er-
gied?ri%ung der Falasha-Familien (athiopische Jidinnen) zu been-

en?

Einige von uns filhiten sich gezwungen, Israel und die Vertreibung
der Pal&stinenserlnnen anzuklagen, versuchten aber gleichzeitig, sich
am Rockzipfel des Zionismus festzuhalten. Das sah dann so aus, daB
sich unsere Kritik immer gegen eine bestimmte politische Praxis oder
gegen einzelne politische Fithrer (die sowieso ménnlich waren) rich.
tete und unsere Formulierungen so vorsichtig gewahlt waren, dag
nichts weitergehendes hineininterpretiert werden konnte. ’

"Israel ist ohne Zweifel eine patriarchale und theokratische Gesell-
schaft, feindselig gegeniiber Frauen und besonders gegeniiber lesbj
schen Frauen. Es gibt dariiber hinaus ernsthafte Probleme mi )
AuBenpolitik und mit der Behandlung des palistinensischen Volkesg"
befindet Evelyn Torton Beck. Aber sie fihrt fort: "Unabhangig davon'
wie kritisch jlidische Menschen die israelische Innen- und AuBenpolj..
tik betrachten, ist es wahrscheinlich so, daB die meisten von uns der
Idee eines jlidischen Staates positiv gegeniiberstehen”.!” Sie stimmt
mit der Logik des Zionismus Uberein, méchte sich jedoch von de
Fihrung und der aktuellen Praxis distanzieren. Gill Seidel, eine brit'r
sche jidische Feministin, vertritt eine &hnliche Position. Im Gefojar
der Massaker in Sabra und Shatila, geschockt durch die Ereignisge
und bestrebt, den ganzen Horror zu enthiillen, {ibersetzte und Ver§fe
fentlichte sie die Zeuglnnenaussagen von Uberlebenden, '8 An dieg o
Punkt hérte ihre Kritik jedoch schon wieder auf. Sie will den Zusaem
menhang zwischen dem, was Israel tut, und dem, was Israel ist (nT,;

t Israelg

16 Siehe zum Beispiel Felicia Langer: "Those who teach to hate", Zu H
February 1986); llan Halevi: "A history of th " 7. oh Soorech (28
(o Post (3 August 1385). story efihe Jews", London 1987, 6h 7, und Jefusa.
7 Evelyn Torton Beck, "N i ‘i i
e Yy ext year in Jerusalem", in Evelyn T.Beck (Hg.), Nice Jewish

g
18 Siehe Race & Class (Vol.XXIV, no.4, Spring 1983).
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seinen Urspriingen und mit seiner Ideologie), nicht sehen. Fur sie be-
riihrt die Infragestellung der Handlungen Israels in Verbindung mit der
infragestellung des Staates Israel die Frage nach der Existenz und
dem Uberleben des judischen Volkes an sich. Sie hat kiirzlich die an-
tizionistische Historikerin Lenni Brenner fur ihren "bdsartigen antise-
mitischen Aufsatz' &ffentlich verurteiit.'® Damit rechtfertigt sie still-
schweigend die Zensur des Theaterstiicks "Perdition” von Jim Allen
(ein Stiick, das die Kolloboration einiger ungarischer zionistischer
Anfilhrer mit den Nazis thematisiert). Sie tut das auf der Grundlage,
daB jeder Angriff "auf die Legitimitat des Staates Israel im Unterschied
zu Israels Politik" die "Hauptstiitze des antisemitischen Diskurses”
bilde.2°

Eine andere Variante dieser neo-zionistischen Haltung stelit die
nicht-zionistische Position dar. Sie ist eine Art Versuch, sich neutral _zu
verhalten, wie wir ihn in der Zeitschrift "Shifra" wiederfinden, der je-
doch nur von den zentralen Fragesteliungen abstrahiert.

"Als judische Feministinnen haben wir ein besonderes Verhéltni§
zu Israel. Wir verstehen die Griinde fiir die Existenz lIsraels, und wir
verteidigen das Recht des judischen Volkes auf eine eigene Heima’g.
Wir glauben jedoch, daB dieses Recht nicht auf Kosten des palasti-
nensischen Volkes durchgesetzt werden soll*21 Aber israel ist nicht
ein Ding der Zukunft, und Israel wurde tatsachlich auf Kosten der If’a-
|lastinenserlinnen gegriindet. Und die jidische Heimat bedeutet eine
Heimat nur fiir jidische Menschen, unter AusschluB aller anderen.

Elly Bulkins nicht-zionistische Version driickt sich auf der alnderP:n
Seite dadurch aus, daB sie "beide nationalen Bewegungen, dle' pala-
stinensische und die jiidische, unterstiitzt".? Sie sieht weder die ge-
genseitige Abhangigkeit dieser Bewegungen, noch begreift S|e,'da.ﬁ
die historische Besonderheit dieser nationalen Bewegungen sie If
einen gewaltigen Widerspruch zueinanderstelit: Es gébe keine pala
stinensische Befreiungsbewegung ohne die jludische nationale Bewe:
gung. Die erste existiert aufgrund und in Opposition zu de.r anderen
Bulkin weigert sich anzuerkennen, daB es sich bei der ]Udls:chen na
tionalen Bewegung um eine koloniale Bewegung handeit, die von ih

19 Gill Seidel: The Holocaust denial, Leeds 1986.

20 !g;\ief an den Guardian (21 January 1)987).

21 Shitra (Kislev, 5745/December 1984). X . i

22 Elly Buﬁk‘m: "Hard g/round: Jewish identy, racism and anti-Semitism, in E.Bulkin,
Yours in struggle, New York 1984,
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rer Natur her expansionistisch und in ihr
dem versucht wurde, einen rein judischen Staat aufzubauen, Von
dessen Last versucht die palastinensische Bewegung ihr Volk zy be-
freien. Genauso wenig erlaubt die Art und Weise, wie Bulkin beide
Bewegungen unterstiitzt, die Anerkennung des paléstinensischen An-
spruchs auf einen (sakularen) binationalen Staat, da dadurch der jodi-
sche Staat an sich in Frage gestellt wiirde. Bestenfalls ist die Konse-
quenz ihrer Position die Beflirwortung von zwei getrennten Staaten,
ein Staat fiir die Juden und Jidinnen und der andere (die Westbank
und Gaza) fir die Palastinenserinnen, was einer gezdhmten Version
des Zionismus gleichkommt (ausgrenzend, dafiir jedoch nicht expan-
sionistisch). Im wesentlichen zeigt sich ihre Unfahigkeit, das dialekti-
sche Verhaltnis zwischen beiden Bewegungen zu begreifen. |hr nicht-
zionistischer Zionismus®® droht in eine Sackgasse zu flhren, in der
sie sich, wenn sie sich selbst nicht negieren will, mit beiden Bewe-
gungen gleichzeitig auseinanderssetzen mus.

en Zielen ausgrenzend ist, in-

Anti-Zionismus = Anti-Semitismus

Selbst unsere mutigsten Versuche, nicht-zionistische Positionen zu
finden und gleichzeitig gewissen feministischen Prinzipien trey zu
bleiben, 16sen sich in Luyft auf, wenn wir es mit Anti-Zionistinnen und
besonders mit feministischen Vertreterinnen zu tun haben. In diesen
Konfrontationen zeigen so viele von uns unsere wahren Sympathien,
wir werden am Ende doch zu Verteidigerinnen von Israel. Wir kénnen
schlieBlich doch nicht, so unsere entglitige Analyse, Israel einfach
aufgeben. Einige von uns duBern sich sehr scharf zu diesem Punkt.
Pogrebin erklart: "Ich habe keine Toleranz gegentiber Anti-Zionistin.-
nen, auch wenn sie Feministinnen sein madgen. ... Ich bin zu der Uber-
zeugung gelangt, daB Anti-Zionismus gleichbedeutend ist mit Anti-
Semitismus, da in der heutigen politischen Realitit die Grundlage des
Anti-Zionismus das Ende fiir alle Juden und Jiidinnen bedeuytet" 24

Die jidische feministische Studiengruppe "Di Vilde Chayeg"
schreibt: "Zionismus ist eine Strategie gegen Anti-Semitismus und fir
das Uberleben aller judischen Menschen. Kritik an der Politik Israelg

23 Diese beschriebene Position wird nicht nur von Bulkin eingen
24 Lettin Cottin Pogrebin:Anti-Se verent. o

mitism in the Women's Movemnent, Ms (June 1982),

N
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ist nicht an sich schon anti-semitisch, noch ist sie anti-zionistisch.
Aber der Anti-Zionismus fordert die Auflésung des Staatesllsrae.ls f
Letztlich wirde die Aufldsung des Staates Israel einen Fre|§chf31nBur
einen zunehmenden weltweiten Anti-Semitismus unﬁj somit die v\i;
drohung aller Juden und Jiidinnen bedeuten, una.bh.anglg da‘{:?”’n ot
immer wir auch leben mégen. Jegliche anti-ZiOHIStISCh.e Positiol ot
daher anti-semitisch”.?® Solche Feministinnen ziehen §lch_ gﬁ:jzisihe
fach auf grundsatziiche zionistische Postitionen zurgck. ; i
Menschen besitzen aufgrund ihrer Verfolgur.\gsgeschlchtt:" ?121 o
recht auf eine eigene Heimat. Zionismus ist eine Strategie Urt. oo rln "
dische Uberleben, Israel ist der wichtigste Schutz gegen 'Qnrtl—hat -
tismus. Israel oder die ideologie, die zu seiner Emsten;__ggfuhen M:an-
Frage zu stellen bedeutet daher, die Existenz aller judisc " uchen
schen in Gefahr zu bringen. Die genannten Ferqnqtstmnen Verl’ ol
nicht, Israels Innen- oder AuBenpolitik zu verteidigen (was wu: do)
Feministin sichetlich auch eine sehr harte Aufgape dar_stellen o |S:
Stattdessen verschieben sie die Richtung der D'ISKUSSIOH,eiSnOer Meta.
rael plétzlich aufhdrt, eine materielie Kraft zu sein ungi ?uh oh nich
pher fir das Uberleben wird. (Sie sind sich wahrscheinlich ndarin o
einmal bewuBt, daB ein Teil der zionistischen Fhllosoc;,)hltj3 ot dor
standen hat, gerade diese Metapher zu verbreiten qn W ohen 1s
Gedanken durchzusetzen, daB es keinen Unterschied ZWIS arder
raeli-Sein und Judisch-Sein gibt.?® Alle Gegnerinnen S Nt
somit in die Rolle von moralisch degenerierten Mensc Zeer; %n. Wen
die keinerlei Anerkennung fiir die Tiefe unseres Leldggsn w?r attiric]
wir darliberhinaus jiidische Gegnerinnen sind, so leide
unter einem starken "Selbsthaf". ) sel
Liberale "Nicht-Zionistinnen" wie Elly Bulkin kommfcvgﬁrg:? Ant
ben SchluB, wenngleich auch mit einigen Ausf[uchtgn. Antell nehme
Zionismus von vielen Menschen Vertreten“wwd, dllaet dlo. "0 wird €
mdbgen am Schicksal des jiidischen Volkgs "SCht:el tenfal,ls glelohgl
doch weit haufiger von denen geauBert, die sl_t?_h h ef\en M ensche”"'z
tig zeigen gegeniiber der Unterdriickung von jidisc

. , Zionism In the
25 Di Vilde Chayes, zitiert in "Alliance against Women's Oppression

women's Movement', San francisco, oc-t-Obe(rj1ﬁssheno and state, London 1982.
26 Siehe Maxime Rodinson:l:'Self criticism”, in Gult, g
27 Elly Butkin: "Hard ground".
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Selbst diejenigen, die verstehen, daB Israel, weit entfernt davon
unser Uberleben zu sichern, durch seine expansionistische und ag-
gressive Politik eher unsere Unsicherheit vorantreibt, weigemn sich, Is-
rael &ffentlich anzugreifen. Stattdessen haben sie das Ereignis der is-
raelischen Invasion im Libanon zum AnlaB genommen, die Notwen-
digkeit zu rechtfertigen, einen Stolz durch eine Art Mystifizierung un-
seres Jldisch-Seins zu entwickeln, der uns gegen den von den Akti-
vitdten Israels moglicherweise entfachten Anti-Semitismus schiitzen
sollte. Es ist wirklich absurd, daB die Aggression Israels oft den Anlag
fir den Ausdruck dieses Jiidisch-Seins abgeben muB. Die Filme-
macherin Dominque Green, zum Beispiel, bekennt in einem Interview
mit der Uberschrift "Seelensuche", daB sie wihrend der israelischen
Invasion im Libanon zu einem BewuBtsein (iber ihre judische Identitst
gelangt sei.?® Als Leiterin eines kulturellen Filmfestivals, das zur Zeit
der Invasion in London stattfand, beschloB sie trotz des anhaltenden
Granatenfeuers und der Bombardierungen durch den judischen Staat
mit den Veranstaltungen fortzufahren. lhre Begriindung dafiir war ihre
Angst vor den Reaktionen der Presse, "den Zeitungen, die schon seit
1945 nur darauf warten, endlich das loszuwerden, was sie schon im-
mer (ber die Juden sagen wallten”, und denen die Taten Israelg
"einen Vorwand bieten kdnnten, um die Hetze neu in Gang zu setzen".
Jeder ihrer Gedanken an eine Unterbrechung des Festivals, als eine
adaquate Antwort auf die Bombardierung Libanons, wurde durch ihre
Entschlossenheit, der Welt zu beweisen, "es sei jetzt an der Zeit sich
damit zu beschéftigen, was Jiidisch-Sein wirklich bedeutet" beiseite-
geschoben.? In ihrer Absicht, jidische und nicht-jlidische Menschen
U erreichen und zu beeinflussen, wére sie wesentlich wirkungsvoller
gewesen, wenn sie als Jidin aus ihrem Entsetzen tber die Verbre.
chen im Namen des jiidischen Volkes heraus, das Filmfest aus Pro-
test einfach abgesagt hatte.

Solche oder dhnliche Versuche, unser Jiidisch-Sein angesichts der
Aktivitdten des Staates Israel in Schutz zu nehmen, fihrten natiirlich
2u einer zunehmenden Polarisierung der Diskussion innerhalb der
Frauenbewegung, die weiterhin ihre starke Symphatie fir die Belange
ihrer paléstinensichen Schwestern beibehielt. Als Konsequenz gab eg
nun zwei Debatten ohne jegliche Verbindung zueinander, eine De.

28 Julia Pascal; "Soul Search’, Time Out (7-13 March 1986).
29 Ebenda.
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batte um den Mittleren Osten und eine (iber Anti-Semitismus ur.1d l;Jz:
sere ldentitat. Einige wenige Feministinnen versuchte_n t'apfer, die m
den Diskussionen wieder zusammenzubringen. Ip Britain war gs 2:is-
Beispiel Nira Yuval-Davis, die erklarte, daB die Kampfe gegen aZhé—
mus, gegen Zionismus und gegen Anti-Semitismus _zlusarrjmen__g .
ren und alle drei Bestandteil einer feministischen P-0|Itllk sein IPUS_SeI :
Sie hat, einen Schritt weitergehend als die "Nicht-Zlomstmnep ) dl% s
rael nur flr ihre rassistische Enteignungspolitik gege:nu.be'l' he“
Palastinenserinnen kritisieren, herausgestellt, daB die zionistischen
Grinder mit den Erz-Anti-Semiten die rassistische Vorstellung th‘i’
die Unvereinbarkeit des Zusammenlebens von judischen und n{/ci/ eli
judischen Menschen teilten, und daB Israel heute in Qer Drmer:J o
eine Rolle spielt, die israel auf die Seite der imperialistischen Un !
drucker stellt. Yuval-Davis Position lautete, da der Kampf gegen A“é‘
Semitismus dem Kampf gegen Rassismus gleichgestellt vs_/erd_en mg j
daB es darliberhinaus aber auch notwendig ist, Israel objektiv zu be
werten und die Realitdt seiner Existenz zu begreifen. lhre .Posmpr
wurde von den meisten einfach ignoriert.30 Innerhalb der Diskussio
nen der US-amerikanischen und britischen Frauenbewegung beganr
sich stattdessen seit 1982 die Ansicht durchzusetzen, daB Aqﬂ-Z(;c_:
nismus das gleiche bedeute wie Anti-Semitismus. Letty Pogrebin, S:a
in dem einfluBreichen Frauenmagazin "Ms" publiziert, 3r}annte Antu;ﬁm
mitismus “die verborgene Krankheit der Bewegung'. .Ihre-a :OSIﬂd1
fand bei zahlreichen jiidischen Feministinnen Anklang, die ']_'Cht fmtze|
wurden, immer wieder die gleichen anti-semitischen Gespfa‘?f S enzel
zu zitieren, die so oft gehdrten Bemerkungen auf Frauen}fon er(la .
zu wiederholen, und die gleichen Geschichten nachzuerzahler}. nvow
Auseinandersetzung um die Spaltung des Zt=:itunQS'k°"‘5"""\“/'3(_3'0| .
“Spare Rib" in Britain nannte ein Mitglied des Kollektivs, ’Bet' Som
Anti-Zionismus “nichts anderes als einen Deckmantel fgr /-:-n“l-)ie E
tismus". Sie sagte gegeniiber der Zeitung "Jewish Chf?“"&'ﬁﬂ')kosm R
eignisse innerhalb der Redaktion von Spare Rib sind ein Ibléuﬂ un
fir das, was innerhalb der gesamten Frauenbewegun? a '
das wiederum ist ein Mikrokosmos fiir die gesamte Welt".

inst racism", Spare
30 Nira Yuval-Davis: "Zionism, anti-Semitism and the struggle agains '

Rib (September 1984). s Movemen
31Le Igo rebin: "Anti-Semitism in the Women's
32 "Sitst)(/ers |gn despair*, Jewish Chronicle (20.Mai, 1983).

o

tu, Ms (June 1982).
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Das judische Establishment (nicht unbedingt beriihmt fiir seine
fortschrittlichen und feministischen Prinzipien) brauchte nicht lange,
um jldische Feministinnen zu ermutigen, den Arger (iber das unsoli-
darische Verhalten ihrer Schwestern an diesem Punkt zum Ausdruck
zu bringen. Jane Moonman, die Direktorin des "British/Israel Public
Affairs Committee”, berichtete vor einem einfluBreichen, wenn auch
privaten, internationalen Symposium (ber Anti-Semitismus und Zio-
nismus von Frauenpodien, die dazu miBbraucht wlrden, "den Staat
Israel und sein Existenzrecht anzugreifen”.®® Sie warf anti-zionisti-
schen Feministinnen die unsolidarische Anwendung von Zensur vor,
da sie sich angeblich weigerten, kritische Briefe zu verdffentlichen,
Linda Bellos, eine schwarze judische Frau im Zeitungskollektiv, be-
schwerte sich bei der "Jewish Chronicle”, daB "Spare Rib" sich durch
die Ablehnung der Versffentlichung solcher Briefe von judischen Fe.
ministinnen von der feministischen Maxime entfernt habe, die da lay-
tet: "Wir miissen die Erfahrungen aller Frauen anerkennen, egal woher
sie kommen und was sie sein mdgen”. Die Redaktion von "Spare Rib"
schliaiBe als einzige Ausnahme die Erfahrungen jtdischer Frauen
aus.

Die Diskussion hatte sich vom Thema Israel zu der Frage, was depy
wahren Feminismus ausmacht, wegbewegt! Judische Radikalfemini.
stinnen, die Unterstiitzung erhielten von hochgestellten judischen Per-
sonlichkeiten, gaben die These aus, daB Feminismus nur etwas mit
den persdnlichen Erfahrungen von Frauen zu tun habe. Alle Erfah-
rungen, die Frauen machen, misten gleich gewertet werten. (Auch
die Erfahrungen von Frauen aus der rechten Nationalen Front?) Die
Unterdriickung von Erfahrungen und Meintingen - in anderen Worten,
die Weigerung zu akzeptieren, daB es zwei Ansichten zur Israel-Frage
gebe - sollte keinen Platz innerhalb der Frauensolidaritst haben. Tat.
sache sei, daB die Frauensolidaritat durch die eindeutige Parteinahme
flr die palastinensischen Frauen verraten worden sei, auf Kosten der
jidischen Feministinnen, die uns eigentlich naher stehen sollten,
Wenn sich Feministinnen von Anfang an nur um feministische Ange-
legenheiten gekiimmert und sich nicht in mannliche Themen ung
mannliche Politik eingemischt hatten - das heiBt, in den Bereich von

33 Jane Moonman: "The Women's Movement: two case studies”,
Zionism, the link, London 1984.

in Anti-Semitisrn,
34 "Sisters in despair", Jewish Chronicle (20.Mai, 1983).
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Internationalismus - dann wire das Problem erst gar nicht entstan
den. In der abschiieBenden Analyse erscheint dieser angebliche Ver
rat von Feministinnen an feministischen politischen Prinzipien al:
Grundlage fur die Unterdriickung von Frauen durch andere Fra}Jen
Jidische Frauen werden somit zum Opfer des Rassismus ihre
Schwestern gemacht.

Anti-Semitismus = Rassismus oder die Theorie von der o
Gleichheit der Unterdriickungsverhéltniss

Der Vorwurf des Anti-Semitismus an die Frauenbewegung gin
noch weiter. Einige jidische Feministinnen sahen Anti-Semitismu
nicht nur als etwas, was sich in der Haltung der Anti-Zionistinnen zL
Israel-Frage manifestierte. Sie filhlten sich marginalisiert unf_i ausge
grenzt durch eine dominante nicht-jiidische Kultur, die der judische
Erfahrung nur wenig Beachtung schenkte, und ihren eigenen Ant
Semitismus praktizierte. Die Dringlichkeit, eine positive jiidische Ider
titdt zu schaffen und zu fordern, wurde mit der gleichermaBen dring
chen Aufgabe verbunden, Anti-Semitismus in ali seinen Formen au
zudecken, anzugreifen und zu bekampfen. L

Zehn Jahre lang oder auch mehr hatten schwarze Ferplmsitlnm
darum gestritten, daB auch Feministinnen rassistisch sein }((?nne
und daB sogar die zentralen "Glaubensgrundsatze’ des Feminismu
die einen Universalismus zwischen allen Frauen betonen, dazu fithre
kbnnen, daB bestimmte Kategorien von Frauen einfach ausgesC.hlo
sen werden. Nun bedienten sich jiidische Feministinnen deS_ gleiche
Arguments und versuchten herauszustellen, daB unser Ar.1l|egen g
nauso wertvoll war. Es war uns jedoch bis zu einem gewissen Gr
bewuBt, daB wir als Konkurrentinnen und nicht so sehr als UnferStL
zerinnen unserer schwarzen Schwestern angesehen werden kénnte
weil wir an andere Feministinnen die Forderung steliten, uns als u
terdriickt zu betrachten und uns deshalb einen besqnc'lere" qutzd
der Frauensolidaritat einzuraumen.3® Daher haben wir immer wie

. hen,
35 Eine Moglichkeit, die Sichtweise eines konkurrierenden Ka??{jfeﬁungggchled!
war, 50 zu tun, als sei die Erfahrung der jiidischen Diaspora "{d che feministisch
dafl sie auch eine “schwarze" Dimension beinhalten konnte."Judilsum oinen
Anthologien, Kanferenzen und Workshops bemiihen sich star;( ulgtjurellen Erfahrun-
symbolischen "Sephardic” Beitrag, der die unterschiedlichen
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hervorgehoben, daB unsere eigene Unterdriickung nicht identisch sej
mit der von schwarzen Frauen. Es sei eine andere Form von Unter-
drlickung, die jedoch genauso bedeutungsvoll sei. Wir folgten sozu-
sagen der feministischen Litanei in der Argumentionsweise, da8 es
falsch sei, unterschiedliche Unterdriickungsverhéltnisse nach dem
Grad ihrer Wichtigkeit in eine Hierarchie zu bringen, oder anzuneh-
men, daB z.B. der Kampf gegen den Rassismus gegen Schwarze uns
daran hindert gegen Anti-Semitismus zu kdmpfen. In Britain haben
Feministinnen wie Naomi Dale dafir pladiert, zwischen zwei Arten von
Rassismus zu unterscheiden: Einem Rassismus, der verbunden ist mit
Ausbeutung und der schwarze Menschen betrifft, und einem Rassis-
mus, der bestimmte Gruppen von Minderheiten zu Siindenbdcken
abstempelt. Sie kritisierte Analysen, die Rassismus mit Klassenfragen
zusammenbringen, da sie "die besonderen Angriffe auf Minderheiten-
gruppen mit gemischter Klassenzugehérigkeit ignorierten, die gerade
aufgrund ihres gemischten Klassenhintergrunds oder ihrer haupt-
sichlichen Mittelschichtsherkunft eine besondere Angriffsflache bie-

w3

ten’.

In den USA sind judische und schwarze Feministinnen weiterge-
gangen, indem sie versucht haben, "Briicken zu schlagen”, eine
"Bindnispolitik" aufzubauen, "sich gegenseitig zu erreichen", durch
Konferenzen, Seminare, BewuBtseinstraining und durch Publikatio-
nen, die die Gemeinsamkeiten der Unterdrlickungserfahrungen von
schwarzen und jlidischen Frauen betonen. Die Grundlage bildete dig
Annahme, daB schwarze und jidische Frauen gleichermaBen die
Opfer von Rassismus und von Ausgrenzung einer weiBen und nicht-
judischen Kultur seien.

In Britain fand eine &hnliche Annaherung statt. Diesmal auf der Ba-
sis, daB alle ethnischen Minderheiten die gleiche Unterdriickung er-
fahren. Judische Menschen, genau so wie Menschen aus Jamaikg
oder Pakistan, Sikhs, Zypriotinnen oder Chineslnnen (ein wahres Pot-
Pourri von Kategorien), galten nun als ethnische Minderheit, und teij-
ten die gemeinsame Erfahrung von Unterdriickung mit diesen Grup-
pen. Die Linke, der es in den Nachkriegsjahren nicht gelungen war,

gen des orientalischen Judentums herausstellen soll. (Sie vermeiden jedoch tun-
lichst eine Analyse der Klassenausbeutung in Israel von sephardischen Juden durch
ashkenasische Juden.)

36 Naomi Dale: “Black versus ethnic conflict in anti-racism", Jewish Socialist (No.4,
Winter 1985/6),

oo S
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der Autonomie des schwarzen Kampfes innerhalb des Klassen
kampfes Rechnung zu tragen, rlickte nun nach ihrem "Abschied vor
der Klasse" immer mehr in Richtung Autonomie der Kampfe ohne
Klassenhintergrund. Der Schwenk der Linken zu einem "kultureller
Pluralismus" ("Culturalism" im englischen Original, Anm. der Uberset
zerin)®’ ergab fir jidische Gruppen, die nach einer neuen und aner
kannten linken Identitat suchten, die Méglichkeit, sich in diesen
neuen “kulturellen" Rahmen zu verorten. Die meisten der links orieq
tierten Stadtverwaltungen, besonders der Greater London Counci
(Londoner Stadtrat), waren bestrebt, eine Gleichbehandliung alle
ethnischen Minderheiten herbeizufiihren. Indem sie unter der Rubril
Anti-Rassismus versuchten, alle ethnischen Gruppen gleichermafer
ZU unterstiitzen und finanziell zu férdern, wurde Ethnizismus bald zun
Aquivalent fiir Anti-Rassismus. David Rosenberg von der "Jewish So
cialist Group" begriiBte die Tatsache, daB die anti-rassistische Bewe
gung "den kulturellen Selbstbestimmungskampf der Minderheiten al
positive Kraft endlich angenommen hat".3 Das vom Greater Londol
Council finanzierte "Jewish Cultural and Anti-Racist Project" versucht.'
"bei judischen Menschen ein starkeres BewuBtsein tiber ihre Zugehd
rigkeit zu einer ethnischen Gruppe zu schaffen, die vergleichbare Bg
dirfnisse und Anspriiche hat wie andere Minderheiten auch”. Di
“Jewish Socialist Group®, so erklarte Rosenberg, "ist nicht den lange!
Marsch gegen Anti-Semitismus und Rassismus angetreten, um ar
Ende wieder im Dunkeln zu verschwinden".3® Sogar eine Feministi
wie Nira Yuval-Davis, die versucht hatte, den Feminismus klg_r un
deutlich mit Themen wie Zionismus, Rassismus und Anti-Semmsrpu
zu konfrontieren, begriiBte nun Ethnizitat als ein politisches Mediur
flr judische Feministinnen in der Diaspora. Als eine israelische J.l.Jd-lr
die in England lebt und schreibt, beschwerte sie sich, daB eln
Sichtweise, die sich ausschlieBlich auf den Rassismus konzentrier

37 Die Art und Weise, wie versucht wurde, Ethnizitat als eine Strategie g”.‘})i’:gn;,?‘g?
sierung und Entpolitisierung des schwarzen Kampfes einzusetzen und i chen, die
Auseinandersetzung zwischen verschiedenen kulturellen Gruppen zu mafruher'en
sich nur noch um das eigene Wohlergehen kiimmern, ist schon in °'§?'anadan:
Ausgabe von Race & Class analysiert worden. Siehe zum Beispiel Akx\\’, no.2, Au-
‘Challenging racism: strategies for the ‘80s’, Race & Class, Volume XXV, no.2,
tumn 1983, , ing 1985)

38 David Rosenberg: "Yiddish today", Jewish Socialist (No. 1-ISrF\3"S’(‘)9m"st (No. 1

39 David Rosenberg: "An independent Jewish platform*, Jewish Soci o
Spring 1985),
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nicht in der Lage ist, die Unterschiedlichkeiten der Erfahrungen von
ethnischen Gruppen zu erfassen... Die Wahrnehmung und Definitian
von “schwarzen Frauen' .. fithrt dazu, daB nicht-britische, nicht-
schwarze Frauen ... im politischen Kampf nicht auftauchen".°

In der Praxis hat sich der Anspruch auf politische Anerkennung fir
judische Feministinnen nicht unbedingt in einer offenen Konkurrenz
mit schwarzen Feministinnen ausgedriickt, aber zumindest in dem
Versuch geduBert, auf einen bereits fahrenden Zug aufzuspringen und
die Kampfe gegen Unterdriickung mechanistisch gleichzusetzen. Dag
wird besonders deutlich in dem Buch "Yours in Struggle", das auf bei-
den Seiten des Atlantiks als eine Art Pionierwerk gilt. Eine weiBe nicht-
judische Feministin, eine weiBe jldische Feministin und eine
schwarze Feministin stellen ihre Sichtweisen zu Rassismus und Anti-
Semitismus dar, und reflektieren Gber ihre individuellen Strategien,
diese Unterdriickungsverhaltnisse zu tiberwinden. Elly Bulkin, die eine
Parallele zwischen diesen Unterdriickungsformen sieht, fordert das
Recht ein, schwarze Frauen nach ihrem praktischen Kampf gegen
Anti-Semitismus zu befragen, bevor sie sich mit ihnen auf ein gemein-
sames Podium setzt. Fiir Bulkin sind Anti-Semitismus und Rassismus
gleichermaBen internalisierte Formen von Unterdriickung. Barbarg
Smith, die schwarze Mitautorin des Buches, stimmt mit Bulkins Defini.
tion des Problems (iberein. "Ich bin anti-semitisch”, gibt sie zu. "Ich
habe den Anti-Semitismus, ob ich will oder nicht, alleine dadurch, dag
ich in dieser Gesellschaft lebe, verinnerlicht'.*' Alle Schwarzen haben
nach diesem feministischen Verstandnis Anti-Semitismus verinner-
licht. Judische Menschen haben Rassismus verinnerlicht und nicht-
judische Menschen den ganzen Mist auf einmal. Die Aufgabe muB
daher sein, unsere Képfe und unser Handeln von all diesen schlech-
ten Gedanken und dem schlechten Betragen zu befreien. Das be-
deutet, die Klischeevorstellungen, die uns von der herrschenden Kul-
tur eingetrichtert wurden, zurtickzuweisen und die unterschiedlichen
Unterdriickungsformen wieder ins richtige Verhaltnis zu setzen (das
symetrische Gleichgewicht der unterschiedlichen Unterdrﬂckungs-
verhaltnisse wiederherzustellen), indem wir schwarze Menschen ver-

40 Nira Yuval-Davis and Floya Anthias: "Contextualising feminism: gender, ethnic and
class divisions", Feminist Review (No. 5, 1983),

41 Barbara Smith: “Between a rock and a hard place: relationships between Black
and Jewish Wornen", in Elly Bulkin u.a., Yours in struggle.
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anlassen, ihren Anti-Semiti
schen unseren Rassismus
des.

Um gerecht zy sein, muB erwihnt werden, daB die schwarze Fe
ministin Barbara Smith, die ihren Teil zu der falschen Gleichsetzun
von UnterdrUckungsverhaItnissen beigetragen hat, zumindest das El
gebnis dieser Gleichsetzung kritisch betrachtet. “Ich glaube, daB de
Wunsch von jidischen Feministinnen nach Unterstitzung und Anet
kennung momentan in dem Versuch gemiindet ist, unsere Bedingur
gen und die Unterdriickung durch Rassismus und Anti-Semitismus al
parallel oder sogar identisch zu beschreiben, Diese Haltung manife
stiert sich besonders extrem in dem Anspruch von weiBen jiidische
Frauen mit européischer Herkunft auf eine "Dritte-Welt-Identitat".*2 Si
schreibt dartiber hinaus: “Ich habe miterlebt, wie einfach es fiir einig
Frauen war, die kritische Reflektion Uber ihren Anteil an der rassist
schen Unterdrﬂckung aufzugeben, und sich ausschlieflich auf ihr
prerrolle als judische Frauen zuriickzuziehen. AuBerdem finde ic
die unkritische Gleichsetzung der Bedeutung von Anti-Semitismt
;.m: 4Fsiassismus in der US-amerikanischen Gesellschaft unertré
ich".

Aber da Smith innerhalb der verengten Sichtweise einer feminis!
schen Stromung operiert, die Rassismus von Ausbeutung loslost, gi
langt sie nicht zu einer Analyse des Problems sondern nur zu di
nichtssagenden Beobachtung: "Die Unterdriickung von judische
Menschen ist nicht identisch mit der Unterdriickung von Schwar;ei
aber beide Unterdriickungsformen %ehen von derselben weiBe
mannlichen herrschenden Klasse aus".*

Rassismus und Anti-Semitismus kénnen nur als “gleich” anges
hen werden, weil der Feminismus die Bedeutung von Rassismt
durch zunehmende Personalisierungen verwassert hat. RaSSI_s.ml
wird nicht mehr langer zuerst als strukturelles und institutionalisierte
Problem begriffen, wie es noch in den 60er und 70er Jahren aufg

smus wahrzunehmen, uns judische Meq
» und weiBe nicht-jiidische Menschen bel

42 Einige zionistische Feministinnen haben sogar auf internationalen Treﬁeelr;rf\u\:ﬂselc'
reklamiert, dafB sie genauso Teil einer nationalen Befrelungsbewegurli_ Sdie
ihre Schwestern zum Beispiel aus der SWAPO oder dem ANC. D‘ekpnm' wird, wird
normalerweise als die Befreiungsbewegung in dieser Region anerka '

von ihnen als reine terroristische Organisation bezelchnet.
43 Ebenda.

44 Ebenda.
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zeigt worden ist, sondern vornehmiich durch den EinfluB bestimmter
Strémungen innerhalb der Frauenbewegung als ein Problem verin-
netlichter Vorurteile. Ausgehend von den Erfahrungen des Sexismus,
wo einzelne/individuelle Manner als Vater, Liebhaber, Eheménner,
Briider und Vorgesetzte eine individuelle Macht liber Frauen ausiiben
und direkt davon profitieren, haben schwarze Feministinnen dies auf
den Rassismus Ubertragen und sind zu der Ansicht gelangt, daB
weiBe Menschen, einschlieBlich der weiBen Frauen, Macht (ber alle
schwarze Menschen ausiiben und davon profi'[ieren."‘5 Macht wird
somit zuallererst als ein persdnliches Problem zwischen Individuen
verstanden - zwischen Mannern und Frauen, zwischen WeiBen und
Schwarzen, zwischen Nicht-Juden und Juden, zwischen Heterosexy-
ellen und Homosexuellen - und nicht bezogen auf ein ausbeuteri-
sches System, das hierarchisch strukturiert ist, um den maximalen
Profit aus der gréBtmaglichen Ausdifferenzierung herauszuschlagen.

Nirgendwo in all den Diskussionen zum Anti-Semitismus von
schwarzen Feministinnen und zum Rassismus jlidischer Feministin-
nen Schwarzen gegeniiber (die beide natiirlich gleichermaBen ver-
urteilt werden) findet sich eine Analyse davon, wie Gedanken ung
Vorstellungen, so intolerant sie auch immer sein mégen, von materi-
ellen Bedingungen gepragt werden. Rassismus entsteht ihrer Mei.
nung nach als "Idee", wird als solche verurteilt, und auch als solche
bekémpft, und ebenso verhilt es sich mit dem Anti-Semitismus.

Wenn Feministinnen Rassismus und Anti-Semitismus nicht ays.
schiieBlich auf einer abstrakten Ebene vergleichen wiirden, sondern
sie in Bezug auf ihre spezifischen Urspriinge, Geschichte und sich
verandernden Ausdrucksformen untersuchen wiirden, entstande so.
fort Klarheit dariiber, inwieweit die beiden Unterdrickungsformen
nicht identisch sind, und wie sich die Ebenen unterscheiden, auf
denen sie bekampft werden miissen. Westliche kapitalistische Gesell-
schaften griinden sich - iiber Sklaverei und Kolonialismus - auf den
Rassismus Schwarzen gegeniiber und sind weiterhin von der Aus-

45 Die Position, daB weiBe Individuen direkt von einem Rassismus, der als Aus-
gangspunkt die Hautfarbe hat, profitieren, ist Grundlage des anti-rassistischen Be.-
wuBtseinstrainings, das in der USA schon lange propagiert wird und auch in Britain
enthusiastisch begriiBt worden ist. Eine ausfithrliche Kritik dieses Ansatzes findet
sich in friiheren Ausgaben von Race & Class wieder. Siehe zum Beispiel
A.Sivanadan, “RAT and the degradation of black struggle”, Race & Class (Vol.Xxv
no.4, Spring 1985), ’
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beutung nicht-weiBer Menschen abhangig, sowohl im eigenen Lar
als auch weltweit. In den meisten westlichen Landern wurde der Ra
sismus institutionalisiert und Bestandteil staatlicher Strukturen. |
dr(jqkt sich in Gesetzen aus, z.B. in den Einwanderungsgesetzen, i
Justizsystem, ebenso wie im Gesundheitswesen und im Ausbildung
system. Mehrheitlich gehoren schwarze Menschen zum &rmsten ur
am schlechtesten ausgebildeten Teil der Bevélkerung in den west
chen Gesellschaften. Sie haben die schlechtesten Wohnungen ur
die hdchste Arbeitslosenquote. Die Verarmung von nicht-weien Me
schen ist ein zunehmendes, weltweites Phanomen, verursacht dur
ein Weltsystem, das die symbiotische Beziehung von rassistisch
Unterdriickung und konomischer Ausbeutung zur Grundlage h:
upd sle immer weiter vorantreibt. Obwohl es iiber viele Jahrhunder
hinweg in vielen Landern eine massive Verfolgung gegen uns geg
ben hat, die im "modernen” europaischen Anti-Semitismus und |
versuchten Vélkermord kulminierte, sind wir auf der anderen Seite
den heutigen westlichen Gesellschaften nicht mit einer vergleichbar
systematischen Ausbeutung konfrontiert, wie sie Schwarze und Me
schen aus der Dritten Welt erfahren. Diese verbannt sie auf die unte
sten Stufen und droht, sie dort zu belassen.

Natirlich wird uns mit personlichen Vorurteilen begegnet, ul
natlrlich bilden judische Menschen weiterhin den archetypisch
ngnd fiir die Faschisten, aber es gibt gegen uns keine vergleichba
Dlskriminierung. Staatliche Institutionen stellen kein Hindernis fir u
seren sozialen Aufstieg dar. Die Mehrheit von uns gehort nicht me
langer zur Arbeiterinnenklasse; es gibt Aufstiegsmdglichkeiten
uns, und wir gelten als assimilierbar, ob wir das wiinschen oder au
nicht. Und weil der Zusammenhang von Rassismus und Imperial
mus flr die meisten schwarzen Menschen eine gelebte Erfahrung |
die sie direkt mit den Kampfen aller Menschen in der Dritten Welt V¢
bindet, kdnnen sie den Staat Israel nicht anders sehen als ein
Agenten des westlichen Imperialismus, als eine Kolonial- und Unt¢
driickungsmacht, die sich gegen nicht-weiBe Menschen richtet.
sie ist unsere bloBe Behauptung, wir persénlich seien antl-rassnstlslcJ
nicht ausreichend. In ihren Augen gibt es Widerspriiche zwischen

' . Zel-

46 Autgrund dieser Identifikation nahmen schwarze Feministinnen aus dem 8%
tungskollektiv "Spare Rib" eine besonders klare Position auf Seiten des paléstl
schen Befreiungskampfes ein.
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serem Judisch-Sein und unserem Anti-Rassismus, solange diejeni-
gen, die sich selbst mit ihrem Jldisch-Sein identifizieren, nicht in der
Lage sind, ihren Anti-Rassismus mit einer Kritik an den auBenpoliti-
schen Interventionen und den innenpolitischen Ausgrenzungen |s-
raels zu verbinden. Das heift mit anderen Worten, daB unser Anti-
Rassismus nicht, wie viele Feministinnen das gerne mochten, auf
einen innenpolitischen Rahmen eingegrenzt werden kann, wenn die
Bedeutung(Frage) von "Schwarz-Sein" und "Jiidisch-Sein" in einer in-
ternationalen Arena ausgetragen wird.

Die gegenseitige Solidaritat, die zum Beispiel Elly Bulkin anstrebt,
ist jedoch wiinschenswert und auch méglich. Aber sie ist nicht so
einfach herzustellen, wie sie das vorgibt. In einem ehrlichen Biindnis
wirden schwarze Feministinnen ihren eigenen Anti-Semitismus the-
matisieren und daflr von judischen Feministinnen verlangen, daB
diese beachten, wie Rassismus alle schwarzen Menschen betrifft,
Dadurch miiBten sich jiidische Feministinnen auch mit dem Rassis-
mus in Siidafrika und Israels Zusammenarbeit mit dem Apartheidsre-
gime auseinandersetzen. Genauso missen Frauen aus Nicaragua,
aus El Salvador, Sri Lanka und Guatemala - Israel kollaboriert mit all
diesen unterdriickerischen Regierungen”— das Recht haben, ihre ju-
dischen Schwestern zu fragen, wo ihre Gefiihle fur Gerechtigkeit an-
fangen und wo ihre Loyalitat gegentiber Israel authort.

Die Politik, die die Gleichheit von Unterdriickungsverhiltnissen
annimmt, kann letztlich als ahistorisch beschrieben werden, da sije
Unterdriickungsverhéitnisse pauschal gleichgesetzt, ohne sie in Be-
ziehung zu ihrer jeweils besonderen Entwicklungsgeschichte zu brin-
gen. So werden sexistische und rassistische Unterdriickungsverhsit-
nisse von der Klassenausbeutung abgetrennt, die Erfahrungen von
schwarzen Menschen und Menschen aus der Dritten Welt auseinan-
dergerissen, und der Zusammenhang des Rassismus mit dem Impe-
rialismus verleugnet. SchlieBlich wird, durch eine Art "‘magischer See-
len-Alchemie" versucht, das politische Terrain der materiellen Welt, in
eine Vorstellung "geistiger Heimatwelten" zu {ibersetzten.

47 Siehe Jan Nederveen Pieterse. "Israel's role in the Third World: exporting West
Bank expertise”, Race & Class (Vol.XXVi, no. 3, Winter 1985) und Jane Hunter: |s.
rael's foreign policy: South Africa and Central America, Boston 1987,
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Die Ruckkehr zum Zionismus

Aber dann hatte der Anti-Semitismus, gegen den wir uns wehrte
und um den herum wir unsere Identitat aufbauten, auch etwas Nict
Greifbares an sich. Unsere Argumente kreisten um die Tatsache, d:
wir als Feministinnen das Verschwinden unseres Jidischseins zug
lassen hatten, daB wir uns nicht offentlich zu unserer Identitdt b
kannt, nicht protestiert hatten gegen unsere Unsichtbarkeit und au
a_ndere Grundannahmen iiber uns nicht in Frage stellten. Anti-Sen
tismus zeigte sich nicht unbedingt langer unverhohlen oder in phy:
schen Angriffen. "Der Anti-Semitismus, der mich zuallererst beschi
tigt, und der mir besonders bedrohlich erscheint", erklarte die femii
stische Schriftstellerin Irena Klepfisz, "nimmt nicht die Form von u
verhohlenen, zweifelslos nicht 2u entschuldigenden Hakenkret
s_chmierereien auf judischen Grabsteinen an.... Stattdessen laBt
§lch schwer fassen und festmachen, da er sich durch Ausiassung
auBert oder in der Trivialisierung der jlidischen Erfahrung und des |
dischen Leidens".*® Fiir Evelyn Torton Beck "ist die Unsichtbark
von Juden und Jiidinnen ein Symptom fur Anti-Semitismus", und "je
Form des Anti-Semitismus stellt immer eine reale Gefahr dar*.*° C
Argumente fiir eine Bek@mpfung des Anti-Semitismus resultieren nic
aus einer objektiven Untersuchung und aus einem Verstandnis ¢
Geschichte, eher aus einer Umwandlung der Geschichte in Abergiz
ben und Angst. "Juden miissen am Ende immer mit dem Schlimmst
rechnen. Dies ist nach allem, was passiert ist, eine der ersten Lekt
nen, die wir aus der jidischen Geschichte lernen sollten”, schrieb E
Bulkin iber den Holocaust. “Zusammen mit der grundlegenden |
kenntnis, daB Anti-Semitismus schlichtweg falsch ist', féhrt sie fc
“solite diese Lektion Feministinnen, ob jidisch oder nicht, dazu fl
ren, wachsam zu sein gegentiber jeder Unterdriickung von Juden u
Judinnen und daftr zu sorgen, daB der Siedepunkt nicht wieder |
reicht wird".50 "y miissen’, betont Beck, "das Prekére der jidisch

4? Irega lf(lezﬁpfisz: "Anti-Semitism in the Lesbian/Feminist Movement', in Evelyn Tt
on Bec| -): Nice Jewish girls, "

49 Evelyn Tor%o)n Beck: "Why ig this book different from all other books’, in Evelyn
Torton Beck (Hg.), Nice Jewish girls,

50 Elly Bulkin: "Hard ground".
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Existenz anerkennen”.%! Der Holocaust verfolgt die jlidische feministi-
sche Psyche wie ein Schreckgespenst, das uns nie verlassen wird.
Jidische Menschen stehen immer kurz vor ihrem Todesurteil und
missen daher notgedrungen ihr Handeln unter diesem Licht be-
trachten. Erneute Versuche des Genozids an unserem Volk sind
zwangslaufig. Geschichte wiederholt sich nicht als eine Farce (wie bei
Marx zu lesen ist), sondern als Prophezeiung. Wir leben in einer Welt,
die uns standig mit unserer Zerstérung droht, und wir schlagen zu-
rtck, bevor wir jemals wieder von anderen geschlagen werden kon-
nen.

Dies ist ein Blickwinkel, der jedoch nicht nur von Feministinnen
eingenommen wird. Er spiegelt nur die dominante Pasition innerhalb
der judischen Gemeinschaft wieder. In Israel, wo das Gedenken an
den Holocaust gesetzlich festgeschrieben ist, lassen die Zeitungen
keinen einzigen Tag aus, um ihre Leserinnen daran zu erinnern. Der
ProzeB gegen Demyanuk, der angeblich "Ilvan der Schreckliche" war,
und im Konzentrationslager Treblinka die Ermordung tausender, jiidi-
scher Menschen angeordnet hat, findet im Moment (1987) in Jerusa-
lem statt. Er wird die ganze Zeit vom staatichen Radiosender (ibertra-
gen, Schulklassen und Soldaten nehmen im Rahmen ihrer Ausbildun
an diesem ProzeB teil. Uberall auf der Welt suchen judische Men-
schen Zuftucht in einem Schmerz, mit dem wir aber niemals zurecht
kommen werden, solange es uns unméglich ist, den Holocaust in sei-
ner historisch-materialistischen Dimension zu verstehen.52 Erstens
wird der Holocaust innerhalb der dominierenden jiidischen Vorstel-
lung, nicht von anderen Formen der Judenverfolgung unterschieden.
Zweitens werden die spezifischen sozialen Krifte, die zum Aut.
schwung des "modernen” europiischen Anti-Semitismus im 19,
Jahrhundert, zum Aufschwung des Faschismus im 20. Jahrhundert
und zum versuchten Vélkermord gefithrt haben, nur selten unter-
sucht.>® Als Konsequenz werden jiidische Menschen immer nur als

51 Evelyn Torton Beck; “Why is this book different from all other books", in E. Torton
Beck (Hg.), Nice Jewish girls.

62 Die Unterdriickung des Theaterstiicks Perdition von Jim Allen ist sozusagen ein
weiterer Versuch, uns auf die orthodoxe Version der Geschichtsschreibung zy ver-
pflichten, die uns jedoch eher unfahig macht, unsere Geschichte tatsachlich
aufzuarbeiten.

53 Judische Wigsenschaftler wie Abraham Leon, Nathan Weinstock, Israel Shahak
und Maxime Rodinson, die eine solche wissenschaftliche Analyse bereitgestalit ha-
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Opfer wahrgenommen, und analog dazu wird Anti-Semitismus fast a
angeborene Seite der nicht-jiidischen menschlichen Natur gesehen.
Weder ermdglicht die orthodoxe Prisentation des Grauens de
Holocausts die Ausldschung anderer Greueltaten an anderen Volkel
in anderen Landern (unser eigenes eingeschlossen). Sie fiihrt eher 2
einer Situation, wo der Horror des Holocausts uns so stark blende
daB wir nicht mehr in der Lage sind, anderes Unrecht wahrzunehme
Der Holocaust gehért nur uns allein. Sogar die Millionen Mensche
aus RuBland und Polen, Kommunistinnen, Zigeunerinnen, Hom
sexuelle und Geisteskranke, die genauso in den Lagern der Na:
umgekommen sind, finden selten Erwahnung in der Wiedergabe u
seres Holocauyst, B
"Holocaust blackmail" (blackmail = Erpressung, Anm. der Uberst
zerin) nennen Anti-Zionistinnen die Tendenz, alle Taten Isrggls r
unserer einzigartigen Leidensgeschichte zu rechtfertigen. > Ak
‘holocaust blackmail" funktioniert noch auf einer anderen Eber
wenn Zionistinnen den Holocaust heraufbeschwdren. Zuerst erschi
die Idee eines starken Nationalstaates, der sich um sein Volk kiimm
und ihm Schutz gewahrt, angesichts der Bedrohung durch den eu
paischen Anti-Semitismus fiir viele Juden ein logischer Gedanke. Al
als sich Israel dann tatsachlich in einen exklusiven Siedlerstaat v
wandelte, der die urspriinglichen Einwohnerinnen vertrieb, schuf
rael selbst die Bedingungen fiir die eigene Unsicherheit. Israel trug
der Bedrohung seines eigenen Uberlebens bei, indem es auf ein
"Uberleben um jeden Preis" beharrte. Nun rechtfertigt Israel seine "
pansionistische Kolonialpolitik, seine militarische Aufrustung, se
Nuldearwaffen-Forschung als notwendige VerteidigungsmabBnahrm
gegen einen erneut moglichen Holocaust - diesmal durch seine ara
schen Nachbarn, . ) di
Das judische Uberleben hat, wie Akiva Orr gezeigt hat,_elqeiglrjlel
Bedeutung erhalten als das physische Uberieben von indiv e
Juden und Judinnen.3 Genauso wie die frithen Zionls-tlgtr‘er}'ir}"se '
richtung des Staates Israel eine Moglichkeit sahen, NICTETENgI0

. . anz einfach als Ju
ben, werden entweder von den meisten Juden ignoriert oder 9

den mit SelbsthaR abgetan. ts von Autorinnen

% Fu: eine abwichende Analyse der "Benutzung” des Holocaus d
aus Israel siehe “Politika" {June-July 1986). in Israel, London

55 é\kiva Orr: The un-Jewisrg state: thYa polit?cs of Jewish identity

1083.
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den und Jidinnen in eine jiidische Identitat miteinzubinden, so ist das
Hauptanliegen innerhalb Israels und des Zionismus der Diaspora
heute, mdoglichst viele von uns innerhalb des Judentu“ms zu halten.
Anders ausgedriickt: Es geht nicht so sehr um das "Uberleben von
judischen Menschen" sondern vielmehr um das "Uberleben als Juden®
- was die frihere Ministerprésidentin und Vorsitzende der zionisti-
schen Arbeiterpartei (Zionist Labour Party) Golda Meir deutlich ge-
macht hat: "Eine schwere Katastrophe lastet auf uns - als ein freier ji-
discher Staat in unserem Vaterland entstand, waren sechs Millionen
Juden nicht mehr unter uns. Es kann nicht toleriert werden, daB ge-
nau zu diesem Zeitpunkt, jetzt, wo ein jiidischer Staat existiert, die
Anzahl der gemischten Ehen zunimmt, was bedeutet, daB die Zah| der
Juden in der Welt insgesamt abnimmt".56 Ein Veteran der zionisti-
schen Fiihrung, Nahum Goldman, pflichtet dem bei und erklarte in ej.
ner Ansprache beim 29. Zionistischen Kongref3 (Jerusalem, 1978):
‘Die eigentliche Motivation fiir die Entstehung einer modernen zio.
nistischen Bewegung riihrt aus der Angst um das Uberleben und um
die Zukunft unseres Volkes nach der Emanzipation im 19. Jahrhun.
dert und dem Ende der praktischen anti-judaischen Verfolgung. Es
mag vielleicht paradox und brutal klingen ..., aber das Uberieben un-
seres Volkes scheint heute stirker bedroht zu sein als in den
schiimmsten Tagen des Nazi-Regimes.">” Daher bezieht sich das
Jberleben auf zwei Bedeutungen - der Begriff wird benutzt, um dag
ohysische Uberleben und den Erhalt einer spezifischen jidischen
dentitat zu beschreiben. Das eine wird zum Aquivalent des anderen,
and in Korrespondenz dazu wird Assimilation gleichgesetzt mit Ver.
nichtung. Wenn bestimmte jiidische Feministinnen annehmen, dag
die Erhaltung jiidischer Kultur so tiberlebensnotwendig sei, dap die
Nicht-Praktizierung dieser Kultur auf Selbst-Ausléschung hinauslaufe,
<ommen sle damit der dargesteliten zionistischen Position gefdhrlich
'ahe. "Judische Frauen®, beschwerte sich Klepfisz bitterlich, "'Waren
ils Jidinnen nicht sichtbar ihn der Bewegung.... Sie haben kelnen
Nert darauf gelegt. Mich Jedoch macht es krank, und ich bin wiltend
lartber... . Ich denke, daB es an der Zeit ist ..., ein Verstandnig daf{ir

i6 Zitlert in Akiva Orr: The un
London 1983.
i7 Zitlert in Akiva Orr;
London 1983,

-Jewish state: The politics of Jewish identy in Israel,

The un-Jewish sate: the palitics of Jewish identity in lsrael,
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zu entwickeln, daB unser Uberleben als Jiidinnen von besonderer E
deutung ist". %8 Und fir die Herausgeberin von "Nice Jewish Girl

Evelyn Torton Beck, stelite das Buch nicht weniger als die "Ze
brierung unseres Uberlebens" dar, 5°

identitét oder Befreiung?

Am Ende kann eg keine gefestigte Identitét fir uns als 1ud|sF
Feministinnen geben, die aut der Erfahrung in der Diaspora basi

e Wege fuhren, so scheint es, auf die ein oder andere Weise wiel
zu der Frage von Israel zuriick. Weder haben wir, wie uns ¢
"Combahee River Collective" weismachen wollte, feststeller_1 koqn
"daf die radikalste Politik direkt aus unserer eigenen Identitat entst
und nicht dadurch, daB wir versuchen, die Unterdriickung von an
ren zu beenden", Im Gegenteil hat die Tendenz zur Personalisngrl‘
und lnternalisierung von politischen Fragen, innerhalb de.r femmgn‘
schen Praxis, Zusammen mit der Konzentration auf die Emgigamg
der eigenen jiidischen Leidensgeschichte, zu einer verkimmen
selbstgerechten "Bauchnabel-Politik" gefiihrt, die nichts mehr mit
Politik dort drauBen in der realen Welt zu tun hat.

Der “New Marxism" mag zu einem Klima beitragen, in dem sci €
Politik der Identitatsfindung zeitweise gut gedeihen kann. Da sne,
doch eng an das sich sténdig wandelnde persdnliche Unbehlager
an Komplexe geknlipft ist, befriedigt das Ergebnis all d r?sie
mlhungen noch nicht einmal unser urspriingliches Beddl F\lS.‘
angesichts der Taten Israels vor dem Vorwurf, zu schiitzen, wir s
reaktionar und rickschrittlich. det. Nich

Wir sind ganz offensichtlich in einer Sackgasse gelandet. an!
sehr deswegen, well unser Jldischsein und unser Femlnlsmusentn
etwas Reaktionires an sich hatten, sondern well wir den zegan
Fragen, die von Israel aufgeworfen werden, aus dem We?s Qmass‘
sind oder uns davor gedriickt haben. Das betrifft |s:‘e“a im MI
ideologischen EinfluB, genauso wie seine aggresslv% n(t)en Welt.
ren Osten und dle imperialistische Funktion in der Dr

.
ment”, In Evelyn
58 Irena Kleﬂflsz: "Anti-Semitism in the Lesblan/Feminist Move

Iris. ", In Evelyf
Séogvsﬁ'%k or?é)ﬁ gf:kfemc Ig lt'hlsx book different from ali other books

Torton Beck (Hg ), Nice Jewish girls.
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Frage, die von uns immer noch beantwortet werden muB, lautet: Wie
kdnnen wir als fortschrittliche Feministinnen aus unserer besonderen
Geschichte und aus unseren Erfahrungen der Unterdriickung eine
politische Identitdt schépfen, die sich allen materielien Problemen
stellt, einschlieBlich der Israel-Frage. Wenn wir uns nur wieder auf die
besten Prinzipien innerhalb unserer Tradition zuriickbesinnen kénn-
ten, wiirden wir in der Lage sein, nicht nur eine emanzipatorische fe-
ministische Politik wiederzubeleben, sondern dariiberhinaus far an-
dere Teile der Linken einen Weg aufzuzeigen, wie eine wahre soziali-
stische Politik heute aussehen kann.

Um diese wichtige Aufgabe in Angriff zu nehmen, miBten wir uns
zuerst mit einer Reihe von Schliisselproblemen auseinandersetzen,
die weit {iber Fragen feministischer und judischer Politik hinausrei-
chen: Wie beschaftigen wir uns mit Geschichte? Im allgemeinen dient
unsere Beschaftigung mit Geschichte nicht dazu, die heutigen Ver-
héltnisse zu analysieren und zu veriandern. Es gibt stattdessen die
Tendenz, die Vergangenheit auf die Gegenwart und sogar auf die Zy-
kunft zu Gibertragen. Anstatt Lehren aus der Geschichte fiir die Veran.
derung der Gegenwart zu ziehen, verstecken wir uns eher hinter der
Ansicht, daB Geschichte sich nur wiederholen kann, und es daher
tiberfliissig ist, sich mit der Gegenwart auseinanderzusetzen.,

Die Erfahrung des Holocausts wird nur selten zum AnlaB genom-
men, die Krafte, die dem Nationalsozialismus zur Macht verholfen ha.
ben, genauer zu analysieren und die Unterschiede zwischen diesen
Kraften und anderen anti-semitischen Pogromen in unserer Ge-
schichte zu untersuchen. Dabei k&nnte uns eine solche Analyse dabegj
oehilflich sein, sicherzustellen, daB andere Gruppen vor anderen pPO-
entiellen Holocausts bewahrt bleiben. Sie wiirde dazu beitragen, dag
w~ir gegen andere Formen des Genozids an anderen Volkern Wider.
stand leisten, und uns zumindest dazu verpflichten, unsere eigene
Verstrickung in solche Pogrome und Programme zu erkennen. Aber
wir halten lieber an den Lelden des Holocaust, als einer persdnlichen
Sarantie auf Seelenhell, auf ein auschlieBlich judisches Golgatha festf
uf diese Weise erliegen wir der schlimmsten aller politischen Siin.
en. Wir versuchen zwar all unsere Erfahrungen zu bewahren, haben
edoch ihre Bedeutung verloren.f9- Kénnen wir Geschichte selektiy

30 Mit Anlehnung an T.S. Eliot {siehe “The Four Quartets").
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bghandeln? Wir, als fortschrittliche “sozialistische” feministische
dinnen, sehen den Holocaust als Teil unser aller Geschichte, au
wenn nicht jede von ung personliche Verluste davon getragen hab:
mag. Trotzdem widersetzen wir uns der Erkenntnis, daB Israel T
und Konsequenz dieser Geschichte ist und gleichermaBen unse
Bdrde. In Ablehnung der "Kollektivschuld - These" wehren wir uns ¢
gen die Vorstellung, daB wir alle in den Zionismus und die israelisc
Realdtion irgendwie verstrickt sind.5' Oder wir benutzen das Arg
ment, daB der Zionismuys ursprlinglich eine Bewegung war, die nur |
einer Minderheit der jiidischen Menschen Unterstiitzung fand. Und -
die zionistische Bewegung nicht alle Juden reprasentiert, kann Isr:
selbst auch nicht alg Vertretung der jiidischen Meinung betrach
werden. Diese Argumentation ignoriert den materiellen Tatbestar
daB Israels Position heute als die Position aller Juden weltweit ges
hen wird, und dag Israel, ob es uns geflit oder nicht, im Namen v
uns allen spricht. Dariiberhinaus wird auBer Acht gelassen, daB lIsri
durch seine Bezugnahme auf die Geschichte des Holocausts alle «
den und Jiidinnen automatisch in seine Reprasentation miteinbezie
Wie konnen wir von nicht-jidischen Menschen erwarten, eine Unt
scheidung zu machen, wenn es uns selbst nicht gelingt mit Wort
und Taten herauszustellen, da unser Jiidischsein nicht gleicht
deutend mit der Unterstiitzung Israels ist? Und wo bleibt unsere ¢
rechtigkeit?- Welche Lehren haben wir aus der eigenen Erfahrung v
Unterdrﬂckung gezogen?

Israel stellt das Kassische Beispiel fiir ein unterdriicktes Volk d
das selbst zum Unterdriicker wird. Es beruft sich auf die elgene L
densgeschichte, um andere Menschen innerhalb der eigenen Gre
zen und in den umliegenden Gebieten zu tyrannisieren. Unsere Erfé
rungen - die Erfahrungen des jidischen Volkes - sollten uns flr ¢
dere Formen von Unterdriickung sensibilislert haben, besonders !
die, die in unserem eigenen Namen veriibt werden. Wir haben nic
nur den Sinn dieser Erfahrungen verraten, sondern auch die Hoffnu
unserer eigenen Gebete, daB “niemand Jemals frel sein kann, bev
alle frei sing",

Genauso geht unser Feminismus davon aus, daB die Bee"dlgu:
der Unterdriickung von Frauen untrennbar ist von der Abschaffu

, lyst
61 Siehe Steve Cohen: That's funny: you don'tiook antl-Semitio: & left-wing an
of anti-Semitism, Leeds 1984,
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aller Unterdriickungsverhéitnisse. Wir kénnen den Kampf gegen das
eine nicht von anderen Kampfen ablésen. Indem wir jedoch immer
wieder aufs Neue beteuern, daB wir zuallererst unsere personliche
Unterdriickung erkennen und verstehen miissen, haben wir uns als
Feministinnen.und Jidinnen gleichermaBen in der angeblichen Be-
sonderheit unserer Erfahrungen verfangen. Im Namen unserer eige-
nen ldentitdt haben wir die Augen gegeniiber einer umfassenderen
Perspektive und Erfahrung verschliossen. Identitit ist nun zum Ersatz
fiir Befreiung geworden.

- Woraus entsteht Identitét? Einige fortschrittliche jiidische Grup-
pen (einschlieBlich der Feministinnen, die nach einer alternativen
Identitat suchen) haben mit aller Aufrichtigkeit versucht, eine Gegen-
Identitéat zu entwickeln, die sich auf vielfaltige Art und Weise gegen die
Hegemonie Israels in jldischer Theorie und Praxis richtet. Sie haben
mehrere der Fallstricke erkannt, die in dem Ansatz, begriindet sind,
Identitat tber biologistische, religiose Verkniipfungen oder iiber Israel
herzustellen. (Die biologistische Argumentation wiirde sie auf die
Seite der Nirnberger Rassengesetze stellen, die religidse Verknlp-
fung wiirde eine groBe Anzahl von uns ausschlieBen.) Sie haben ver-
sucht, ihre Identitat auf vallig neue Grundlagen zu stellen.

Ihre Argumentation lautet, daB erstens dem Insistieren auf eine ja-
dische Identitat angesichts des Wiedererstarkens des Anti-Semitismys
eine besondere Bedeutung zukomme, und daB sich zweitens in der
jtdischen Geschichte eine progressive jldische Praxis wiederfinden
1aBt, auf die sich unsere heutige Identitit beziehen kann. Der Anti-Se-
mitismus, auf den sie sich beziehen, hat jedoch mehr mit der all e-
meinen kulturellen Dominanz einer nicht-jidischen Gesellschaft zy
tun, als mit den besonderen physischen Angriffen von Rassisten und
Faschisten auf Wohnungen, Synagogen, Friedhéfe und Schulen in
vorwiegend judischen Vierteln der Arbeiterklasse. Diese Ubergriffe
stehen nicht im Zentrum des Interesses von Juden und Jidinnen ayg
der Mittelschicht, die gerade nach ihrer Identitét suchen. Nur selten
beteiligen sie sich an der Organisierung gegen diese Ubergriffe oder
versuchen die Opfer zu schiitzen.%? Stattdessen tendieren sie dazy
die Angriffe als Argument im Kampf gegen ihre spezielle Sichtweisé

62 Es gibt natiirtich auch hier Ausnahmen, wie z.B. die Jewish Socialist Group, fiir die
nicht nur der Kampf dge en rassistische Angriffe aut jiidische Menschen, sondern
der Kampf gegen jede Art von ragsistischer Gewalt, Prioritat besitzt,
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des Anti-Semitismus zu beniitzen. lhre Strategie zielt auf ein verbes-
sertes BewuBtsein, eine stirkere "Sichtbarkeit" von jidischen Men-
schen und auf konfliktfreiere zwischenmenschliche Beziehungen ab.
Auf diese Weise werden handfeste Probleme zu Ideen und Gedanken,
die uns auf dem Weg zu unserer |dentitétsfindung helfen solien.

Das Argument vom Wiederaufleben des Anti-Semitismus fuhrt au-
Berdem, wie wir als jiidische Feministinnen gemerkt haben, unag§-
weichlich immer wieder zur Israel-Frage zuriick, da sich Israel die ji-
dische Leidensgeschichte angeeignet und nationalisiert hat. llan Ha-
levi schreibt dazu: "Der Staat, der drei Jahre nach der Offnung der
Tore der Todeslage fiir die Uberlebenden, aus der Taufe gehoben
wurde, ... hat sich sofort zum einzigen legitimen Erben der Toten er-
kiart"23 Wenn wir unsere eigene Geschichte von Israel zuriickgewin-
nen wollen, miissen wir uns zuallererst mit der Art und Weise, wie Is-
rael diese Geschichte prisentiert, auseinandersetzen. Genau das ver-
suchen die Vertreterinnen einer Identitits-Politik zu vermeiden. in dem
Versuch, sich auf eine progressive Tradition innerhalb der judischen
Geschichte zu beziehen, und darauf eine positive identitat zu grin-
den, findet sich das Problem wieder, daB, wie Dena Attar es aus-
driickt, "der Unterschied zwischen der Beteuerung, wer wir heute
sind, und dem Versuch, sich das anzueignen, was wir nicht mehr 1an-
ger sind" %% | oftmals tibersehen wird. Selbst Gruppen, wie die in Bri-
tain entstandene Jewish Socialist Group, die einen starken EinfluB a}uf
britische jiidische Feministinnen ausiibt, glauben, daB sie sich hl(_ar
und heute eine fortschrittliche Identitat schaffen kénnen, indem sie
sich wie bei einem GroBhandel, die revolutionéren Elemente vergan-
gener Zeiten innerhalb der jiidischen Geschichte einfach heraussu-
chen. Der Bundismus, zum Beispiel, der zur Jahrhundenwengie in
Ost-Europa eine wichtige anti-zionistische, sozialistische, ]Udlscl’le
Position darstelite, wird als politisches und ideologisches Vorbild far
eine fortschrittliche jiidische Identitat in der Gegenwart angefinrt.
Vollkommen unberiicksichtigt bleiben dabei die vielfaltigen funda-
mentalen Veranderungen seit der Jahrhundertwende innerhalb der
jlidischen Gemeinschaft und in den westlichen Gesellschaften, ganz
zu schweigen von der Griindung des Staates Israel! Ahnlich wird ver-

63 ltan Halevi: A history of the Jews, London 1987.
64 [gar;a Attar: "Why 'rgm not a Jewish feminist, Shifra (No.2, Shavuot, 5745/May,
1985).
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sucht Jiddisch, das laut der Jewish Socialist Group, “eine Kontinuitat
liefert und eine positive Aufgabe in der Entwicklung einer 2eitgendssi-
schen juidischen Identitat erfiillt"®®, wiederzubeleben und in besonde-
ren Klassen zu unterrichten. "Es ist durch diesen speziellen Unterricht
gekommen", erklért eine Befiirworterin der jiddischen Sprache, "daB
viele von uns das Bediirfnis erkannt haben, Jiddisch wieder als ge-
sprochene Sprache zu héren".® Bundismus und Jiddisch sind Zum
Fetisch gemacht und aus ihrem besonderen historischen Kontext des
Widerstands herausgerissen worden. Als angebliche Bestandteile ei-
ner zeitgendssischen judischen Identitat werden sie heute als eine Art
Ersatz fiir eine sozialistische Praxis benutzt.

All dieses Streben und Suchen nach Identitat muB zwangslaufig
darin enden, etwas kreieren zu wollen, "was wir jedoch schon nicht
mehr l&nger sind". Es sei denn, diese Art von Identitit hat einen Sinn
vorzuweisen, der liber die eigene Definition und Erhaltung hinausgeht.
Die Frage, die gestellt werden muB, richtet sich daher nicht danach,
was unsere ldentitat ausmacht, sondern lautet: Woftir kann dentitat
gut sein?- Wofiir eine Identitiat? Die Politik der Identitatsfindung be-
trachtet das Erkennen und Entdecken der eigenen Identitat als ober-
stes Ziel. Manche Feministinnen behaupten sogar, die Entdeckung
der eigenen Identitat sei an sich schon ein Akt des Widerstands. Der
groBe Fehler besteht darin, Identitatsfindung als ein Ziel und nicht SO
sehr als ein Mittel zu begreifen. Die Suche nach unserer Identitit darf
nicht zum Selbstzweck werden, sie kann jedoch dazu dienen, in ihrem
Verlauf "die allen menschiichen Verhiltnissen innewohnende Univer.
salitét"®” zu entdecken, und aus dieser Erkenntnis heraus die richtigen
Bundnisse einzugehen und die richtigen Kampfe zu fiihren. "Wir miis-
sen herausfinden, wie unser Jiidisch-Sein aus unserer Perspektive
und aus der Perspektive anderer Menschen unser Leben verdndert",
schreibt Dena Attar, “nicht so sehr, um uns noch starker in unserer
neugefundenen jldischen Identitat einzurichten, sondern um wir.
kungsvoller fir unsere Zukunft als Frauen und fiir die Zukunft aller
Frauen kémpfen zu kénnen".®® Identitat ist nicht so sehr eine Vorays.
setzung fir politisches Handeln, sondern sie entsteht oft erst darays.

65 David Rosenberg: "Yiddish today",

66 Suzanne Lang: "Living Yiddish", Jewish Socialist (No.1, Spring 1985).
67 Frantz Fanon: Schwarze Haut, Weifle Masken, Frankfurt 1967,

68 Dena Attar: "Why | am not a Jewish feminist".
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Angesichts der Auswiichse eines kulturellen Nationalismus inne_r-
halb der Black-Power-Bewegung vor siebzehn Jahren schrieb ein
schwarzer Aktivist folgende Worte, die auch heute noch nicht an Ak-
tualitat verloren haben:

"Unsere Selbst-Bestimmung aus unserer eigenen Kultur heraus
und die Verénderung unserer Gesellschaft in Bezug auf diese Be-
stimmung sind Teil des gleichen Prozesses. Unsere Kultur jedoch von
ihrem sozialen Hintergrund zu trennen, um ihr eine Einheit zu verlei-
hen, bedeutet viel von der urspriinglichen Vitalitaf aufzugeben. In dem
Moment, in der eine Kultur jedoch ihre soziale Dynamik verliert, wird
Identitédt zum Luxus. Sie verkommt zum Selbstzweck und dient nicht
mehr langer als Anleitung fir wirksames politisches Handeln... . Iden-
titét resultiert zwar aus einem kulturellen BewuBtsein, eine wirksame
Funktion erhalt sie jedoch erst Uber ihren politischen Ausdruck... .
Eine Kultur, die ihre Zeit damit verschwendet, sich selbst aufzupolie-
ren, erzeugt eine Persdnlichkeit ohne Ziel und Entschlossenheit. Es
macht keinen Sinn herauszufinden, wer ich bin, wenn ich nicht weiB,
was ich mit dieser Erkenntnis tun will."8® Wir kénnen unsere Identitat,

in anderen Worten, nur durch unser Handeln finden und stérken. Un-
ser Handeln bestimmt, wer wir sind.

1970).
69 A.Sivandan: "Culture and identity", Liberator (New York, Vol.10, no.6, June )
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Siciga?egg;::§313mus steigt auf, aus den Rissen des alten - wenige!
Hassism’uS } iger, offen zum Fasghlsmus hin und européisch - eir
chenden ri’chte: sich gegen die Migranten, Fliichtlinge und Asylsu-
Kapitals aus ihe , Welche durch die Verheerungen des internationaler
Notwendigkeit rf.,n Heimatléndern vertrieben wurden. Dabei war es die
und eurog;l h“r das Kapital, seine nationalen Fesseln zu bfecher
schem Kap _tS:: zu wgrden - um mit amerikanischem und japani
tung der Dp'.t"“‘ konkurrieren zu knnen, nicht zulett bei der Ausbe
nach Eur ritten Welt - die den wachsenden Einstrom von Migranter
ropa sie n(?p: erst herbeigefiihrt hat. Oberflachlich gesehen will Eu-
Konse uelc t, es wirde dem Kapital gern freien Lauf lassen, ohne die
schaﬁgn nzen tragen zu missen: die Migranten der Dritten Well
billige u Sdoz'a'e und politische Probleme. Und doch ist es gerade ihre
Dienst nd unfreie Arbeit, welche groBe Bereiche des boomender

enstleistungssektors speist und deren Privatisierung profitabel wer
den 146t. Das Problem ist nach wie vor, wie dkonomischer Gewinr
ohne §ozia|e Kosten oder politische Einbriiche erzielt werden kann.
U."d die Antwort ist nach wie vor die, einem ungefesselten Rassismus,
einem marktgéngigen Rassismus, dle interne (und Informelle) Kon:
trolle zu iiberlassen und gleichzeitig milde Regulationen fir die Aut



148 Rassismus 1992

nahme von Fliichtlingen zu erlassen, vorzugsweise aus humanitiren
Griinden, wie es sich flr europaische Kultur und Sitte gehort,

Die Entwickiung eines solchen paneuropaischen Rassismus ist in
Britain, neben der alten britischen Variante, schon vorhanden. Aber
anders als das (ibrige Europa hat Britain so sehr und so lange auf
(importierte) koloniale Arbeitskraft gebaut und hat die technologische
Revolution so zbgerlich aufgegriffen, daB der Wechsel zum europai-
schen Modus langsam und verhalten erfolgt ist. Nichtsdestoweniger
hatte schon der Immigration Act von 1971 Britains AnschiuB an Eu-
ropa angekindigt, der zwei Jahre spéter erfolgte: er setzte jeglicher
Ein- oder Rickwanderung aus dem "New Commonwealth” ein Ende
und optierte stattdessen fiir die europaische Form des "Gastarbeiters"
(dt. im Orginal). Blrger aus dem Commonwealth wurden fortan mit
Auslandern gleichgestellt. Weitere Beschriankungen folgten und
machten es fiir die, die schon in Britannien lebten, praktisch unmag-
fich, ihre Verlobten und Angehdrigen nachzuholen. Ausweisungen
wurden erleichtert und Frau Thatcher versicherte der Nation, daB sie
jedenfalls es nicht zulassen wiirde, daB diese "von Leuten mit fremder
Kultur geradezu iiberschwemmt" wiirde.

Eine zeitlang sah es so aus, als wiirde das Powell’sche Projekt ei-
ner “gesteuerten Riicksiedlung (induced repatriation)" anlaufen. Aber
die Kampagnen der Schwarzen gegen ungerechte Immigrationsge-
setze und Blitzdeportationen, unter dem Motto, sie waren "Here to
stay, Here to fight", und die Rebellionen junger Schwarzer gegen ein
zunehmend rassistisches und repressives System machten derartige
Hoffnungen oder Programme zunichte. Am Ende stand der Nationa-
lity Act von 1981, der die schwarze Bevélkerung Britannien als Burger
anerkannte, als Vorbereitung fiir ein Europa ohne Grenzen.

DaB das Konzept von Labour den neuen schwarzen Mitburgern gr-
lauben sollte, die soziale Leiter aufzusteigen, ohne auf ihre Kulturen
verzichten zu missen (in einer Art pluralistischem Kapitalismus), wih.
rend die Tory-Version von ihnen verlangte, wahrhaft britisch 2U wer.
den, wenn sie im Thatscheristischen Britannien etwas werden wollten
(ihr Wahlslogan lautete: Labour sagt Sie sind schwarz, wir sagen Sie
sind britisch), soll nur am Rande erwihnt werden. Der Punkt ist der
dafB mit dem Nationality Act von 1981 (der von Labour konzipient unci
von den Torles verabschiedet wurde) beide Parteien sich einig waren,
das alte Recht der Geburt auf britischem Boden (jus soli) als Basis der
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Staatsbiirgerschaft zu verlassen und diese stattdessen auf Abstar
mung und Vaterschaft zu griinden (jus sanguinis) - freilich mit d
Folge, daB diejenigen, die aufgrund inres Wohnsitzes schon britisct
Staatsbiirger waren, die Staatsbiirgerschaft auf ihre Nachfahr
Ubertragen konnten,

Seither konnte sich die britische Staatsbiirgerschaft nicht me
automatisch auf Biirger des Commonwealth erstrecken (und au
nicht auf diejenigen, die in Britannien anséssig geworden ware
nachdem der Immigration Act von 1971 im Jahre 1973 in Kraft getr
ten war), nicht auf britische Biirger in Ubersee und nicht auf Biirger
abhangigen Gebieten, mit den Ausnahmen Gibraltar (denn es ist €
ropaisch!) und, seit 1 983, den Falklandinseln (denn sie sind britis.ch!

Der Zweck des Nationality Act lag nicht nur darin, die Verwirrul
zu lichten, welche die verschiedenen Immigration Acts hinterlass
hatten, sondern vor allem darin, Britain von seinen Verpflichtung
aus dem Empire zu befreien und es auf die européische Linie zu br
gen. :

In &hnlicher Weise sind die Visabeschrankungen zu verstehen, ¢
1985 und 1986 gegen bestimmte schwarze Commonwealthstaat
erlassen wurden, die Strafen gegen Fluglinien, die Passagiere Qh
die erforderlichen Einreisedokumente befsrdern, gemaB dem Carrie
Liability Act von 1987, und die Bestimmungen des Immigration i
von 1988, worin Uberschreitungen der Aufenthaltsdauer kriminalisi
und Abschiebungen vereinfacht werden. Sie richten sich mehr geg
die neuen Immigranten und Flichtiinge aus der Dritten Welt als geg
die Schwarzen, die schon in Britannien wohnen - und sie definiert
im Rennen auf das Jahr 1992, wer genau ein Birger ist und wer |
Recht auf Arbeit hat.

Das Problem eines offenen Europa liegt, mit anderen WOCJ
darin, es gegen Immigranten und Fltchtiinge aus der Dritten
abzuschotten. Aber nicht so, daB ihre Arbeitskraft véllig verlorenge
Denn sie sind es, welche die niedrig qualifizierten, knechtischer;l.kc
fahrlichen und schmutzigen Arbeiten im Kapitalismus des Silike
zeltalters {ibernehmen - wie es eine Generation zuvor thre VorgaRE
bei der Rekonstruktion des Nachkriegseuropas gletag‘\ Pabe?{elts
hun bildet derartige Arbeit - befristet, flexibel [Jﬂd at S "9 %ger;usch
beit - die eigentliche Basis, auf der die naCh'”dlIJSI relie eit e
betrieben wird. Und dies nicht nur im Dienstielstungssektor,
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leichter wahrgenommen wird, sondern auch, weniger sichtbar, im
Produktions- und Transportbereich und, in einigen Teilen Europas,
auch in der Landwirtschaft.

Die Zahl dieser Immigranten mag auf dem européischen Festland
hoher sein als in Britannien, aber auch hier kommen die Arbeiter in
den Hotels und der Gastronomie, das Kontraktpersonal, das die Spi-
téler, Flughafen und so weiter reinigt, die Sicherheitskrafte in privaten
Wach- und SchlieBgesellschaften, Tankstellenwarter, Hauspersonal,
Fast-Food Ausfahrer, Hilfspersonal in Spitélern, Pfértner und so viele
andere zunehmend aus Kolumbien, Chile, der Turkei, dem Sudan, aus
Sri Lanka, Eritrea oder dem Iran. Und sie reisen nicht eigentlich als
Migrationsarbeiter ein, die an eine Arbeitsgenehmigung und damit an
eine spezifische Arbeitsstelle gebunden sind (wie es die 14 000 Filipi-
nos waren, die in den 70er Jahren in das Hotel- und Gaststéattenge-
werbe und als Haushaltshilfen angeworben wurden), sondern als
Flichtlinge und Asylsuchende, welche vor den Okonomischen Zer-
trmmerungen und dem politischen Terror in ihren Landern geflohen
sind. Ohne Aufenthaltsrecht, selten mit dem Recht, zu arbeiten, ohne
Recht auf Wohnung und medizinische Versorgung und unter der
standigen Drohung ihrer Abschiebung sind die neuen Migranten ge-
zwungen, Lohne und Arbeitsbedingungen zu akzeptieren, wie sie kein
einheimischer Arbeiter, ob schwarz oder weiB3, annehmen wiirde, Sie
haben keinen Rentenanspruch, keine Sozialversicherung, die Arbeit-
geber miissen sie nicht versichern - sie sind Schwarzarbeiter, illegal
und ersetzbar.

All dies ermoglicht die Privatisierung von Schiiisselbereichen des
staatlichen Dienstleistungssektors, eraubt es der Regierung, die psy-
chisch Kranken und die Alten in die "Community Care" zurlickzy-
schleusen, und versorgt die Yuppiekultur mit Dienern und Sklaven,

Im Produktionssektor Gewerbe haben revolutiondre Veranderyn.
gen des Produktionsprozesses zum Gebrauch einer zunehmend flg.-
xiblen Arbeitskraft gefilhrt, gespalten in eine funktionell flexible
"Kerngruppe®, die sich den technologischen Verénderungen anpas-
sen kann, und eine zahlenméBig flexible Randbelegschaft, die den
Erfordernissen des Markts angepaBt werden kann und die deshalp
befristet, In Teilzeit, auf Abruf und nach Gelegenheit arbeitet. Ung wer
paBt besser hierher als der mobile Migrant oder Fliichtling?
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Auch im Einzelhandel ist Migrationsarbeit Uberaus wichtig gewor
den. Die Computerisierung von Lieferung und Verkauf hat es del
groBen Kaufhdusern wie Marks & Spencer erlaubt, die Lager un
Zwischenhindler abzuschaffen. Stattdessen haben sie eine Anzat
Kleiner Produzenten und Zulieferer an der Hand, deren KOntrakte (qn(
damit deren Uberleben) von der Fahigkeit abhangt, die Produktgl
standig der Nachfrage und den Launen des Markts.anzupasse"- 5
miuissen, zum Beispiel in der Bekleidungsindustrie, in (’ier Lage seir
von einem Moment auf den anderen von einer kurzfristigen Mode at
eine andere umzuschalten, ein Muster heute abzu|eg.en un d morg‘j
von einem neuen zu produzieren. Und das erfordert eine vollig ﬂe:j(ldi‘
Arbeitskraft, die beliebig geheuert oder gefeuert werden kann un be
bereit ist, lange und zu unglinstigen Zeiten zu arbeltgn, wenn glnk .
stimmter Kontrakt es erfordert. Zunehmend kommt cyese Arbeitskra
nicht mehr nur von asiatischen Frauen in Heimarbeit, §ondt\e,:lnlfuc§>i
von den unorganisierten illegalen Migranten aus der Dritten Wel,
in den Schwitzbuden arbeiten.

In einigen Lindern Europas, wie Italien, wird der 'Agrarseksz
zunehmend von der Uberausbeutung der mobilen Arbelter' arl‘JS Ny
Dritten Welt abhingig. Der schine Weinleseurlaub in Frankreic ,heb"i
beliebt bej Studenten, hat einem mehr systematischen Gebraélrcnte ,
ger Arbeit Platz gemacht. Mobile Landarbeiter reisen Vo?; undsat:
Ernte, da jede Frucht zu ihrer Zeit geerntet werden muB. r mer i;
lich ist die Arbeit intensiv und kurzfristig und die L_"hnra.tenhg:quitm
Akkord) sind abgrundtief. Jiingste Reportagen in itallenisc in studit
gen haben den Lohn von ausliandischen Tomatenpfliickern nCasen
lien mit 40 Pence fir 35 kg angegeben und Gh.anael‘, dief Itn ndents
als Viehhirten arbeiteten, sollen 11 Pfund fir einen Zwdlfstu
verdient haben.

Und zwischen diesen Jobs schlagt sich der Arbeiter aus gﬁ:o?)rz
ten Welt auf dem StraBenpfiaster und an de? Stranq.eﬂemden
durch. Vielieicht verkauft er Zeitungen in Wien, "Lacoste der Cos

Lissabon, Sonnenbrillen oder afrikanischen Schmuck an idou. Abi
del Sol oder er unterhalt Touristen vor dem Centre P:)) n?;)t er njnfre
wo immer er ist (und es handelt sich stets um einift‘ 30; polizelliche
abhéngig von seinem Zulieferer, stiandig i.n Purc indseligkeit oOrt
Identitatskontrollen, ausgesetzt der rassistischen Feln
cher Handler.
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Wenig ist Uber die Lebensbedingungen dieser Arbeiter in Britan-
nien geschrieben worden - wo die Tradition eines forschenden
Journalismus durch das Paparazzi abgewiirgt wurde - und noch we-
niger ist bekannt Uber ihre essentielle Rolle im modernen Kapitalis-
mus. Aber in Deutschland verkleidete sich Giinter Wallraff, ein Autor
und Journalist, als illegaler tlrkischer Arbeiter, "Ali*, und brachte die
Notlage der "Armsten der Armen" und den Rassismus, der sie darin
festhalt, in einem fesselnden Buch, Ganz Unten, ans Licht. Dieses
Buch, von dem in Deutschland und in Frankreich Millionen verkauft
wurden, zog die Schelte und Prozesse von Seiten der gréBten deut-
schen Multinationalen auf sich. Denn indem er das inakzeptable Ge-
sicht des Tlrken enthilite, enthiilite Wallraff gleichzeitig das inakzep-
table Gesicht des postindustriellen Kapitalismus. Nach einem gna-
denlosen Arbeitspensum in Fast-Food Laden von McDonald geht Ali
in Fabriken und Gebaude, wo er, bis zu den Kndcheln in der Pisse
und mit rassistischen Graffiti an den Wanden, Kloabfliisse sdubert: er
entfernt Dreck aus Rohren auf dem Dach hoher Gebsude bei -17°
Frost, er schaufelt Kohlenstaub und atmet ihn ein, Stunde um Stunde
unter der Erde, er kriecht in eine Fahre, um mit pneumatischen Werk-
zeugen und ohne Maske einen Defekt zu beheben. Wallraffs Enthut-
lungen, wie die pharmazeutische Industrie nur zu gern itegale Immi-
granten aus der Dritten Welt als Versuchskaninchen fiir Experimente
mit neuen Medikamenten benutzt (aus kommerziellen und nicht aus
medizinischen Griinden) und {iber den Zynismus, mit dem Kontrakt-
firmen kurzfristig Turken anwerben, um Atomkraftwerke zu reinigen
und sie nach Hause zurlickkehren lassen, bevor die Strahlenfolgen
sichtbar werden, belegen die Tatsache, daB die Tirken buchstablich
als Untermenschen und deshalb als verfiigbar angesehen werden.

Aber der Rassismus, der den Migranten aus der Dritten Welt alg
minderwertig definiert und ihn auf Dauer in die unterste Klasse bannt
versteckt zugleich die tritben Geschéfte der Industrie vor den Augen
der Offentlichkeit. Und die Auslagerung der ScheiBarbeit auf Kon-
trakifirmen erlaubt es dem Management, nicht zu wissen was es tut
und sich "im Rosenduft zu zeigen". Damit schiitzt es sich auch vor
den juristischen Konsequenzen der Beschaftigung von nicht reqi-
strierten und nicht versicherten Arbeitern und der Uberschreitung von
Sicherheitsbestimmungen - denn dies liegt im VerantwortungsbereiCh
des Subkontraktors, Doch die Justlz méchte auch nichts wissen: die
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Arbeiter sind fremd, Auslander und deshalb rechtlog 'Und augh nicht
die Regierung, welche die Arbeit will - billig, unorganisiert, unsichtbar -
aber nicht die Arbeiter. .

Ein ganzes System von Ausbeutung ist so auf den Rucke.n der
Arbeiter aus der Dritten Welt errichtet worden, aber der Rassismus
halt es im Dunkeln - und Rassismus und institutionelle Sklerose r)alten
es auBerhalb des gewerkschaftlichen Wirkungskreises. Und dl'e Ar-
beiter selbst werden durch dauernden Austausch und die kurzfrls.t!ge
Natur ihrer Arbeit daran gehindert, sich aus eigener Kraft Zu organisie-
ren. Selten dirfen dieselben Arbeiter denselben Job fir langere z_e‘t
tun - und oft sprechen sie nicht dieselbe Sprache oder haben keine
kulturelle Verbindung. Und weil viele illegal sind oder Asylsuchende
und sich fiirchten, zu den autoritiren Regimes zuri‘xckgescm?kt 2u
werden, vor denen sie geflohen sind, werden sie fur das Kapital zu
gefangener Arbeit par excellance. .

Aber es ist in erster Linie das Kapital, multinationales Kapltal,_ das
diese Menschen an die Kiisten Europas schleudert. Weil sie Hgglmes
wiinschen, die ihren Investitionen entgegenkommen, Méarkte 'fur lhrfa
Gater bieten, Arbeitskrafte zur Verfiigung stellen, bestétigen d'.e Multi-
nationalen die Diktaturen, die der Imperialismus fiir sie installiert hat.
Der Handel folgt nicht mehr der Fahne, die Fahne folgt dem Haqdei.
Jeder Art von Handel: dem Handel mit Waffen, der lokale Kriege
schiirt, der Touristik, die aus Fischer- und Bauernhitten Hotels macht
und dem hungernden Volk empfiehlt, Kuchen zu essen, dem Agrobu-
siness, das, wie in Sri Lanka, Reisfelder in Ananasplantagen verwan-
delt, so wie frilher in Teeplantagen, dem Handel mit Verschuldung,
der die Dritte Welt fir immer auf den Knien halt und das Bett der In-
ternationalen Banken polstert - und dem Handel mit Menschen, der
eine Folge dieser Aktivitaten ist. h

Die faschistischen Diktaturen und autoritiren Demokratien, welche
die Westméachte in der Dritten Welt in eigenem wirtschaftlichen unﬁ
politischen Interesse installiert haben, sind es, welchq den Westen Gnr\
der flexiblen Arbeitskraft versorgen, die in der postindustrielien dg;
sellschaft bendtigt wird. Rassismus ist der Kontrollmechanisn;l;'st.
diese Arbeitskraft in ihren sozialen und politischen Schranken hétl |

Wir bewegen uns von einem ethnozentristischen zu elnem der
zentristischen Rassismus, von den verschiedenen RaSS|Smel\';arkt-
verschiedenen EG-Mitgliedsstaaten zu einem gemeinsamen

/w
/
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rassismus, ohne aber die nationalen institutionellen Differenzen zu
verlieren, die notwendig sind, um jeweils die aufstandische schwarze
Bevdlkerung zu kontrollieren. Die Anerkennung ihrer Staatsbiirger-
schaft mag den Schwarzen die europaischen Grenzen éffnen und ih-
nen Freizlgigkeit gestatten, aber der Rassismus, der zwischen
Schwarz und Schwarz nicht unterscheiden kann, den Biirger nicht
vom Immigranten, den Immigranten nicht vom Flichtling - und der
alle Menschen der Dritten Welt als Immigranten und Fliichtlinge iden-
tifiziert und alle Immigranten und Fliichtlinge als Terroristen und Dro-

genhandier - wird diese Freiziigigkeit zur vergeblichen Hoffnung wer-
den lassen.

Anhang

L1Z FEKE

Die antifaschistische Bewequn
LEKTIONEN, DIE WIR LERNEN MUSSE

Antifascist Action (AFA) wurde im Juli 1985 in der Londoner Conw
Hall ins Leben gerufen. Auf der Griindungsversammiung wurde elt
Erklarung verabschiedet, in der sich AFA dem ideologischen u:
physischen Kampf auf der StraBe gegen die wachsel"lde f? sohistise
Bedrohung verpflichtete und gleichzeitig versprach, sich fir das Rec
aller schwarzen Menschen auf Selbstverteidigung einzusetzen.
Britain stammten die letzten Erfahrungen mit massenhaftem Wide
stand gegen faschistische Tendenzen, aus den spaten roer :Jahrel
Damals entstand die Anti-Nazi-League (ANL), um die fascmSNS"C
National Front (NF) an einer erfolgreichen Teilnahme an den altg
meinen Parlamentswahlen zu hindern. Mit ihren Festen, Verans,.tahb
gen, Solidaritatskonzerten, Gruppen an den Schylen .und flac i
deckenden Flugblattaktionen, eréffnete die Antn-Nazu-LeaguZ r
Mdglichkeit, den militanten Antifaschismus zu einem umfassenlled
Antirassismus weiterzuentwickeln. Jedoch ging mit dem Zen‘a‘ d
ANL, der der haushohen Wahiniederlage der National Front be u
Parlamentswahten folgte, das antirassistische f’otential der Bew:avglr
verloren, und eine Neugruppierung der Faschisten mit einedrtgr? wur
tigen Kampagne gegen schwarze Familien in den Innensta eAbsel
méglich. Heute, nach zahlreichen Jahren im politischen Unt
taucht die NF erneut als eine Kraft auf, die imstande Ist, br?,it:en C
stitzung quer durch die weiBe Arbeiterinnenklasse zu gev‘v uaI.Ita
bei kommt der NF eine Kultur des Rassismus zugute, die g
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anders ist als der Rassismus, der wahrend der Organisierungs-
versuche der Anti-Nazi-League vorherrschte. Es geht weniger darum,
daBl mehr Morde, mehr Brandstiftungen und gewalttatige Angriffe als
in den 70er Jahren stattfinden, sondern daB ein Klima aus Angst, MiB-
trauen und HaB entstanden ist, das zu einer allgemeinen Verbreitung
alltaglicher rassistischer Vorfalle gefihrt hat. Fir diese Entwicklung
kann zum groBen Teil der Thatcherismus verantwortlich gemacht
werden. Der Monetarismus hat das ganze Feld der politischen De-
batte und Aktivitaten noch weiter nach rechts verschoben, der staatli-
che Rassismus hat zugenommen, und die Medien haben eine bosar-
tige rassistische und nationalistische Kultur geférdert, die tief verwur-
zelt ist in den Innenstadten und in der verarmten Kultur der Arbeite-
rinnenklasse ein Zuhause gefunden hat.

Die Entpolitisierung der Klasse

Die Tory Partei hat versucht, die sozialistische Tradition und die Infra-
struktur der Arbeiterinnenklasse, die den Ausgangspunkt aller soziali-
stischen Politik darstellt, zu zerschlagen. Die Angriffe auf linke Stadt-
rate und auf Gewerkschaften, die langsame Abschaffung von
Rechtshilfezentren, Gewerkschatftsraten, Beratungsinstitutionen ung
Einrichtungen der Erwachsenenbildung hatten zur Folge, daB heute
immer weniger Organisationen existieren, die eine Arbeiterinnenbe-
wegung tragen und den Klassenkampf aufrechterhalten kénnen, In
dem enstandenen Vakuum konnte stattdessen, als eine nach auBen
hin einheitlich erscheinende Philosophie, die Kultur des Rassismus,
Sexismus und Pseudopatriotismus etabliert werden, die taglich noch
von der Schmierenpresse unterfiittert wird.! Organisationen wie dig
Labour Partei oder andere radikalere linke Gruppierungen zeigen we-
nig Verstandnis, was den Rassismus betrifft. Besonders bei den néach-
sten anstehenden Parlamentswahlen wird sich die Labour Partei wie
schon zuvor, voll auf die rassistische Linie begeben. Diesmal wird esg
nicht um das Thema Einwanderung sondern um Recht und Ordnun

gehen. Und in einem solchen Klima ist es maglich, daB der Klassen-
kampf ganz einfach aufgegeben, daB Klasse durch Ethnizitat und der

1 Siehe Nanc Murray: Anti-racists and other demons; the press and ideology in
Thatcher’s Britain, in Race & Class, Vol.XXVII, n0.3 Winter 1986.
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Klassenkampf durch ethnische Streitigkeiten ersetzt wird, uqd daf:
Kampfe innerhalb der Klasse und Rivalitdten zwischen den ethnischer
Gruppen plétzlich an erster Stelle stehen.

Ethnizitét zerstért die Klasse

Die Forderung des Zugehérigkeitsgefiithls zu ethnischen Gruppen wa
eine erfolgreiche Strategie des Staates, der liber die Hervorhebung
ethnischer Unterschiede versuchte, jegliche Solidaritat innerhalp q§
Arbeiterinnenklasse und der Communities zu zerstoren. Ethnizita
diente dazu, den schwarzen Kampf zu spalten, die Menschen asiati
scher, afrokaribischer und afrikanischer Herkunft voneinander zi
trennen.? Diese Strategie des Staates war notwendig gewprden, di
Uber Jahrzehnte hinweg die schwarzen Menschen gemeinsam al
eine Klasse und als Community gekampft hatten, wahrend sich 2u
gleichen Zeit die Gewerkschaftsbewegung und andere ‘Org.ani
sationen der Arbeiterinnenbewegung iber die Sozialdemokratie, tibe
Okonomismus, Wohlfahrtsstast und Biirokratie zerstritten. )
Ethnizitét hat auch die Rivalitaten innerhalb der eigenen Klasse gefor
dert, indem die unterschiedlichen ethnischen Gruppen In einen sinn
losen Konkurrenzkampf um die begrenzten materiellen Ressource!
getrieben wurden. DaB es der Staat ist, der den Rassismus voran
treibt, der tber die Bereitstellung von Mitteln entscheic.iet und deI:
Konkurrenzkampt von sich aus in Gang gesetzt hat, gerét dabei vo
kommen aus dem Blick. Und so kannen sich die Herrschenden :‘!t'J
frieden zurlicklehnen, abwarten, wie sich die Gruppen gegenseitl

ausspielen und ab und zu an den passenden Stellen ihr "Bedauern
heucheln,

Die Forderung der Angst
N
Die Betonung von ethnischen Zugehorigkeiten hat dazu beigetrage

iBe In
die Menschen in ihrer Angst gefangen zu halten. Wenn siﬁgnW:m o
Tante-Emma-Laden an der Ecke unterhalten, geht es se

VD,.XXVL
2 Siehe A Sivanandan: RAT and the degradation of black, In Race & Class,
no.4 Spring 1985,
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Thatcherismus, "der unsere Krankenhauser und Schulen kaputtmacht,
und unsere Kinder in die Kriminalitat treibt", sondern viel eher um den
Stadtrat, "der schon wieder Geld fiir eine neue Moschee zum Fenster
‘rauswirft und immer deren Kultur bevorzugt", oder sie beklagen sich
uber "die schwarzen Jugendlichen, die eigentlich alles Kriminelle sind,
und vor denen die Polizei duckmausert, weil sie Angst haben als Ras-
sisten entlarvt zu werden”.

In den Innenstddten wird uns beigebracht, die Nachbarn mit Mis-
trauen zu beobachten (ihre kulturellen Gewohnheiten sind anders als
unsere eigenen). Trotz unserer gemeinsamen Erfahrungen und der
Zugehorigkeit zur Arbeiterinnenklasse wollen sie uns weismachen,
dafB uns absolut nichts miteinander verbindet. Und da die weiBen
Menschen in den Innenstadten unter Armut, Arbeitslosigkeit und
mangelnden Ressourcen leiden, glauben sie an eine materielle
Grundiage fiir ihren Rassismus.

All dies gab den rechtsextremen Parteien die Chance, in den Innen-
stadten FuB zu fassen und sich auszubreiten. Aufgrund einer fehlen-
den sozialistischen Alternative, konnte es ihnen gelingen, aus der
Situation Kapital zu schlagen. Gruppen wie die National Front haben
sich sogar bemuht, ihr faschistisches Image abzustreifen und sing
selbst als 'libentar" oder “sozialistisch" (wenn auch nationalsozia-
listisch) aufgetreten. Die Medien spielten eine groBe Rolle dabei, die
WeiBen als die am meisten bedrohte ethnische Gruppe erscheinen zy
lassen, als die wahre Minderheit, als die Opfer, die um ihr Geld be-
trogen werden. :

Ethnizitat hat alten rassistischen Stereotypisierungen neue Begriin-
dungen geliefert. Diesmal handelt es sich weniger um den Vorwurf,
daB die Schwarzen all die Jobs wegnehmen etc., sondern um die
vermeintliche Férderung durch das System, die Bevorzugung ihrer
Kuitur. Der Kampf der WeiBen wird als gerechter Kampf fiir ihre be.
drohte Kultur betrachtet, wenn nicht sogar als Kampf fur ihre kulturelie
und nationale Befreiung dargestellt. Und in dieser Hinsicht unter-
scheiden sich die Ansichten der Medien herzlich wenig von denen der
National Front und der British National Party (BNP). Wahrend die
Medien Figuren wie Ray Honeyford 2 als Stimme eines einsam Rufen-
den in der Wiiste der Multikulturalitat favorisieren, hat die National

3 Siehe Nancy Murray,
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Front im Kampf um die "eigene Rasse" ihre ersten Martyrer geschaf-
fen: Joe Pearce, der zur Zeit eine einjéhrige Haftstrgfe wegen Auf-
wiegelung zum RassenhaB absitzt, und Patrick Harrington, der vor
kurzem an der Fachhochschule in Nordlondon eine Kampagne fir d'_e
“Redefreiheit der WeiBen" initilert hat. Sowohl die Nationa_| !’-‘ront wie
auch die British National Party, die im Moment eine Vereln}gung mit
der NF anstrebt, versuchen ein weiBes kulturelles Erbe fijr_ sich zu be-
anspruchen, eine englische intellektuelle Tradition, die auf den
Schriften von G.K. Chesterton und Hilaire Belloc basiert_ und auf so
unterschiedliche Autoren wie William Morris, J.R.R. Tolkien und E.F.
Schuhmacher zuriickgreift.

Eine heimtiickische rassistische Kultur

Die Auswirkungen dieser hinterhaitigen rassistischen Kultur schlagen,
sich im Alltag in zunehmenden brutalen Ubergriffien auf schwarze
Menschen nieder. Besonders betroffen ist die asiatische Community,
die zu allererst mit einer fremden und auBerhalb stehenden Kultur
identifiziert wird. Auf der einen Ebene spricht sich die “Strassefj":ra'.('
tion" der National Front in aller Offentiichkeit fiir Gewalt und fyrdcij\;?-
Bildung von bewaffneten politischen Einheiten aus, fordert sie In e
duelle Opferbereitschaft fiir die Erhaltung der Nation und meintaf;lsci sti-
anderes als organisierte Schizgertrupps, die den Grad der rnderen
schen Gewalt ing Unertragliche steigern sollen. Agf einer 'atisches
Ebene bemiiht sich die National Front schon lange, ihr faschliséle sind
Image loszuwerden und greift Themen der Linken auf. BeiSPt ein Un-
der Bergarbeiterstreik (die NF organisierte in Waltham -Foretsifaschisti-
terstiitzungskomitee fiir die Arbeiter, was erst durch die agstung (ste
sche Zeitschrift Searchiight aufgeflogen ist), nukieare ABIUSIIC Ho0b
argumentieren fiir britische Atomwaffen als Ersatz fur dlegie sind ge-
schen Stiitzpunkte) und das anglo-irische Abkommen Elsten el
rade dabel, starke Verbindungen mit deq U|Ste';'/Loy:ngenhelt viel
bauen). Tatséchiich haben die Faschisten in deraes\zreg ung nicht ge-
dazu gelernt, was man von der antifaschiSﬂSChe’:;nau o?aB sle an der
rade behaupten kann. Die Faschisten WISIS?}?I‘G?‘ Orgénlslel’ ung an. In
Basis arbeiten miissen und setzen dort be eprégt durch das Fehlen
einer Periode des politischen Vakuums, 9
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jeglicher sozialistischer Traditionen, gibt es gentgend Griinde, die
neuen Faschisten ernst zu nehmen. Sie haben die Zeichen der Zeit
erkannt und wissen sie zu nutzen. Der Bildungsbeauftragte der NF
Joe Pearce hat es folgendermaBen ausgedriickt: "Die Bewegung hat
viele Jahre mit im Grunde sinnlosen taktischen Versuchen ver-
schwendet. Eine politische Strategie, die nur auf Wahlen und Demon-
strationen setzt, reicht nicht aus. Erst in den letzten Jahren ist es der
Bewegung gelungen, zu analysieren, was Macht bedeutet und wie
man sie erlangt."

Wie ist es zu erkiaren, daB es der antifaschistischen Bewegung nach
den Erfolgen der Anti-Nazi-League nie gelungen ist, eine anhaltende
Unterstiitzung in der Arbeiterinnenklasse zu gewinnen? Das Scheitern
der Linken liegt vor allem an ihrer Unfahigkeit, zu erkennen, wie Ras-
sismus das KlassenbewuBtsein formt und die Reaktionen auf soziali-
stische Forderungen bestimmit.

Das Fehien einer antirassistischen Perspektive

Innerhalb der antifaschistischen Bewegung dominierte immer schon
die Tendenz, sich unermidlich an alten Vorstellungen iber den
Kampf gegen den Faschismus festzuklammern und sich zu eng am
Entwurf des deutschen Nationalsozialismus zu orientieren. Dies ist ej-
ner der zentralen Griinde, warum sich niemals ein wirkliches an-
tirassistisches BewuBtsein entwicklen konnte. Wiéhrend die Argu-
mentation, die National Front sei éine "Nazi-Front" viel dazu bettragen
kann, ein breiteres Spektrum innerhalb der liberalen Offentlichkeit 2y,
mobilisieren, versaumt sie jedoch, die Basis und die Brutstatte deg
heutigen Faschismus, den Rassismus gegen Schwarze, anzugreifen,
Dementsprechend hat sich die antifaschistische Bewegung beharrlich
geweigert, das Anwachsen des britischen Faschismus von einer
schwarzen Perspektive aus zu betrachten und die getrennte Entwick.
lung einer schwarzen Tradition des antifaschistischen Kampfes anzy.-
erkennen. (Der schwarze Kampf hat seine Basis weniger in der
Arbeiterlnnenbewegung, die sich nie besonders um die Forderungen
der Schwarzen gekimmert hat, sondern in den Communities.)
Schwarze haben schon immer gegen die Faschisten gekampft, sei eg
1958 in Nottinghill, als sie die Anhanger Mosleys und spéter die Teddy
Boys attackierten, sei es in Leicester, Lewisham, Tottenham Brick

e
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Lane, Bradford oder Southall, als sie sich gezwungen sahen, sic
nicht nur der National Front sondern der versammelten Schar de
Sondereinheiten der Metropolitan Police entgege“ZUSte"en',_ It
GroBen und Ganzen ist die Haltung der weiBen Linken gegentibx
dem schwarzen Kampf weiterhin bestenfalls gepragt, von Ignorar
und Ethnozentrismus, im schlimmsten Falle von Arroganz und Rasst:
mus. Sogar heute noch wird die "Bewegung" stéarker von dem Bedt
nis nach einer breiten demokratischen Allianz bestimmt a|§ von_del
ernsthaften Bestreben, den Rassismus zu bekampfen. Darliberhinat
halt ein Teil der Linken weiterhin an der Meinung fest, d.aB der_ Ra
sismus der weiBen Arbeiterinnenklasse ein Phanomen sei, das s_le n
der Zeit oder durch den wahren Sozialismus eines Tages einfac
Uberwinden wird,

Die Konzentration aut die faschistische Ideologie

In threm Bestreben, in kiirzester Zeit eine breite Basis zu Qe‘{*“rjner
hat sich die antifaschistische Bewegung eher auf die fasch!_stlsc
ldeclogie konzentriert und dabei die rassistische Realitat ve
nachldssigt. Anstatt die Probleme, die sich im Alltag zeigen, adnzug
hen, hat sie es bevorzugt, die ideologischen Voraussetzungen eS"E‘
schismus zy analysieren. Danach war und ist der Faschismus zuLa;m
Zeiten antisemitisch, gegen Schwule, gegen Schwarze, geg:t?fascr
und gegen Frauen gerichtet, und folgerichtig muB sich ein atzen !
stisches Biindnis auch aus diesen Gruppen zusammens':a e
doch fihrt die Gleichsetzung aller Unterdriickungsforme o Un
Bemiihen, eine antifaschistische Bewegung anZUba“eg‘ susismus

standen zu katastrophalen Folgen fiir den Kampf gegen Ra '

Die 4 i istischen und
Schwichung des antifaschis antirassistischen Kampf¢

Ein GroBteil der antifaschistischen und antirassistlsch?nt :ic():!ri:“t({eg
Uber die letzten Jahrzehnte betrieben worden ist, erwlzcsher Angrif
als abgenutzt. Zu einem Zeitpunkt verscharfter rassi;‘,. ckendeckun
hinterlaBt die Linke die Schwarzen ohne Schutz u|Ii1dhc->suRederecht f
Ein Beispiel dafiir ist die Kampagne "Kein &ffent Cl agen bekann
Faschisten", die landesweit an Universititen gezielt g
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Faschisten und aktive Rassisten initiiert worden ist. Heute wird diese
Kampagne ausgeweitet auf alle mdéglichen Leute - Faschisten, Rassi-
sten, Sexisten, Gegner von Homosexualitét - in einer Art, die mit der
urspriinglichen Absicht nur noch wenig zu tun hat und die vollkom-
men vernachléssigt, da die Faschisten erfolgreich die Forderung
aufgegriffen und sie in die Forderung nach einem Rederecht fiir WeiBe
umgedreht haben (um Schwarze besser angreifen zu kénnen), und
daB sie in der Lage sind, sich und den Rest der "ansténdigen” weiBen
Gesellschaft als Opfer der abgedrehten Linken darzustellen. Tatsich-
lich sieht es heute so aus, als hatte sich die ganze Kampagne gegen
das Rederecht fiir Faschisten eher gegen uns gewendet. Wihrend die
Presse die Kriterien bestimmt und die Linke als die eigentlichen Fa-
schisten enttarnt hat, streiten wir uns weiter Uiber semantische Un-
terschiede und dariiber, auf wen die Kampagne nun angewendet
werden darf und auf wen lieber nicht. Bei vielen Anlassen machen wir
uns stattdessen untereinander das Rederecht streitig. Im Gegensatz
zu Joe Pearce von der National Front haben wir anscheinend verges-
sen," worum es geht - um Macht und um diejenigen, die sie ausiiben.

Sexismus und Rassismus sind unterschiedliche
Unterdriickungsverhiiltnisse

Ein anderes Beispiel fir die Verflachung einer antirassistischen Politik
findet sich im Bereich der lokalen Behérden wieder, wenn wir das
Problem der rassistischen Verfolgung schwarzer Mieter durch thre
weiBen Nachbarn betrachten. Bis vor kurzem bestand die Politik
darin, die Opfer der rassistischen Ubergriffe umzusiedeln, wodurch im
Laufe der Zeit durch standige Umsetzungen Gebiete entstanden, die
fir schwarze Mieter nicht mehr betretbar waren. Forderungen gegen
rassistische Verfolgung wurden laut, die verlangten,in Zukunft statt
der Opfer, die Angrelfer (iber Raumungsbefehle) zu bestrafen. Die
Absicht dieser Forderungen war nicht etwa, alle rassistischen Bewoh-
ner im sozialen Wohnungsbau fristlos zu kiindigen (in manchen Féllen
hatte das bedeutet, (iber 80% der weiBen Bewohner obdachlos 2u
machen), sondern sie zielte nur auf jene weiBen Mieter ab, die nach-
weisbar ihre schwarzen Nachbarn aus ihren Hausern vertrieben hat-
ten. Diese weillen Mieter sollten eine Raumungsklage erhalten und in
Zukunft nicht wieder in den GenuB einer preiswerten staatseigenen
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Mietwohnung gelangen. Die Durchsetzung solcher MaBnahmen hatte
zu einem Klima beitragen kénnen, in dem sich WeiBe zweimal uberle-
gen, ob es sich Iohnt, das Leben ihrer schwarzen Nachba.rn' zur Holle
zu machen. Die Ausnutzung der lokalstaatlichen Autoritat im f(ampf
gegen den Rassismus, hatte weie Mieter davon liberzeugen konnen,
daB sich’ihr rassistisches Verhalten am Ende gegen sie richtet. VI.E|-
leicht hétten sie sogar eingesehen, daB es grundlegend -fa'SCh Ist.
Diese oder &hnliche MaBnahmen gegen Rassismus sind JedO‘?h im
Laufe der Zeit oftmals dermaBen verwassert worden, dafB sie im
Nachhinein gar keinen oder nur einen kontraproduktiven Effekt besa-
Ben. Die Anwendung dieser Politik auf Frauen zum Beispiel fihrte zum
Verlust des antirassistischen Potentials. Damit soll nicht gegen die
Notwendigkeit von politischen Strategien zur Verfolgung Sex'St'_SCher
Gewalt argumentiert werden. Diese miissen jedoch eigens auf die be-
sondere Lage von Frauen zugeschnitten sein. Zum Beispiel sollte die
Wohnungsvergabepolitik der lokalen Behérden im Bezug auf allein-
stehende Frauen, die im Gegensatz zu verheirateten Frauen in starke-
rem MaBe sexistischer und rassistischer Verfolgung durch die Nach-
barn ausgesetzt sind, langfristig neu tberdacht werden. ) '

In vielen Bereichen haben Frauen- und Schwulengrup.pen'fu.r anturas:
sistische Strategien pladiert, die auferdem eine ant!sexustlsche Di-
mension beinhalten miissen. Eine solche Forderung 1aBt auBer Acht,
daB es sich bei Sexismus und Rassismus (und auch bei Feindselig-
keiten gegeniiber Schwulen) um unterschied.lich‘e Unterdrucikungj;
verhdltnisse handelt, die folgerichtig unterschl?dltche Stratzg en lztl-
Bekampfung verlangen. Leider hat die Verwasserung anEifass Sit

scher Strategien auch zu weiteren Umkehrungen gefuhrt. nersen?
verlangen rechtsgerichtete Politiker, die gleichen Bestrafunge?dzu h
Beispiel auch auf schwarze Mieter, die ihre weien Nachbarn "durc

laute Parties terrorisieren’, anzuwenden, andererseits dien: Sieldc(ialz
weiflen Mietern als Bestitigung dafir, daB schon WIederfén;n 2 be-
schwarzen Menschen und ihre Kultur von den lokalen Behorden be
vorzugt behandelt werden.
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Nicht alle Manner sind Faschisten

Die unreflektierte Ubertragung von antisexistischen Prinzipien auf den
antifaschistischen Kampf fiihrte auf der Griindungsversammlung von
Anti-Fascist Action beinahe zu katastrophalen Konsequenzen. Einige
der anwesenden Frauen vertraten die Position, die faschistische
Ideologie sei vorwiegend sexistisch (es fehlte nur noch die Be-
hauptung, alle Manner auf dem Treffen seien Faschisten, da sie zu-
mindest alle als Sexisten erachtet wurden) und die antifaschistische
Bewegung sei mannlich, da sie sich dem physischen Kampf gegen
die Faschisten auf der StraBe verschrieben habe. Diese Argumenta-
tion unterschlégt, daB Gewalt gegen Faschisten nie zum Ziel erklart,
sondern als Taktik (ibernommen wurde, daB uns von der Gegenseite
keine Wah! gelassen wird, nicht zuletzt, weil auch Frauen und Kinder
zu Opfern von Ubergriffen werden. Viele der anwesenden Frauen
wehrten sich witend gegen eine solche biologistisch argumentie-
rende Herangehensweise, u.a. gegen die Unterscheidung von na-
tirlichen ménnlichen und weiblichen Werten. Die Forderung nach ei-
ner Geschlechter-Quotierung (einige Frauen verlangten, daB alle Mit-
gliedsorganisationen von einem Mann und einer Frau vertreten wer-
den sollten) zur Sicherstellung der gerechten Reprasentation der
Frauen, konnte sich nicht durchsetzen.

Der entscheidende Punkt ist weiterhin, daB keine andere Bevélke-
rungsgruppe in Britain einer &hnlich starken Verfolgung - auf den
StraBen, wie auch auf der ideologischen Ebene - ausgesetzt ist, wie
die schwarze Community. Die Unterdriickung von schwarzen Men-
schen unterscheidet sich qualitativ von der anderer diskriminierter
Gruppen, da sie von einem staatlichen Rassismus ausgeht, der
Schwarze zu Blrgern zweiter Klasse macht, sie in Ghettos ohne Ar-
beitsplatze sperrt und sie mit einer Polizeibrutalitét verfolgt, mit der
erst in der letzten Zeit auch die Bergarbeiter und Drucker und andere

Teile der Arbeiterinnenkiasse schmerzhafte Bekanntschaft machen
mufiten.

Nachwort

Die britische Debatte ist sicherlich nicht []bertragbar, i.hre E_rgeb-
nisse nicht per se auf die kontinentaleuropéische er,khchkelt an-
wendbar. Rassismus ist ein Kampfverhéltnis, das nur mner'halb seiner
sozialhistorischen Zusammenhinge dargestelit und erkiart werdep
kann. Dies beschreibt die Grenzen der Verwertbarkeit der Texte._ Die
Unterschiede zwischen der Geschichte des ehemaligen kolonialen
Empires und der "GroBmacht Deutschland” sind eklatant. Zwar kann
eine differenzierte Unterscheidung hier nicht geleistet werden, doch
die Eckdaten seien kurz genannt. N

- Die Geschichte des britischen Rassismus ist die 500jahrige Ge-
schichte von Kolonialismus, Hegemonie, Sklaverei und Apsbeutl_mg,
deren Tradition bis heute die Stellung von Schwarzen diktiert. Er f.UBt
im globalen Raum, ist Voraussetzung fiir die Entstehung des Kaplltla-
lismus gewesen und entspricht bis heute einem 'urti]mhchgn Modell.

Eine solche Form alter rassistischer Pragung, weist die deutsche
Geschichte fiir einen relativ kurzen Zeitraum zwischen 1860 und 1 916
und ein begrenztes Territorium auf. Der deutsche Rassismus erreichte
seinen Hohepunkt "erst' mit der vergleichsweise modernen Konzep-
tion des rassistisch- gestaffelten nationalsozialistischen Grofiraums
Europa.

Die Geschichte des Niedergangs des britischen V.VeltreiChes be-
gann bereits mit dem 1. Weltkrieg. Dama|§ muBte_. sich GB e?otm
beim US-Kapital verschulden, das durch seinen spaten rriegse nine
die eigentlichen Friichte des Sieges erntete und Britain zwangf. lse
imperialistische Vorherrschaft an die USA abzutreten. in den ogeijn-
den Jahrzehnten brach das Empire und das koloniale Ko(rjrél;na'r\]ug
unter den Schlagen der Befreiungsl:'ewegur?gen al-jSecljr“arl]\detr.opole
holte sich das Kapital die trikontinentale Arbeitskraft in die f begriin-
herein, um diese selbst zu restrukturieren. Doch der Sl?trz:m enorm
dete Nachkriegsboom dauerte nur von 1945 - 63 an. ities, ersten
raschen KonstitulerungsprozeB schwarzer Commun artet star-
Streiks in den schwarzen Industriesektoren sowle der u"a,r:;derarbei-
ken Ansiedlungstendenz konnte die Vorstellung elnefnher vor einer
tenden Migration als gescheitert gelten. Britain steft s n Land. Zu
bis dahin unbekannten sozialen Konfrontation in? eigsngrze Irlnnen
jener Zeit trat das Konzept eines ‘Inneren Feindes’, Schwarz®
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bis dahin unbekannten sozialen Konfrontation im eigenen Land. 2y
jener Zeit trat das Konzept eines 'inneren Feindes’, Schwarze, Irinnen
oder die linke Opposition an die Stelle des *duBeren’.! Heute kénnen
wir sagen, daB auch das Projekt der Deregulation dem deutschen um
zehn Jahre voraus ist. Die Anfang der 80er Jahre von der Autonomie-
Redaktion fiir die BRD prognostizierten Verhiltnisse, treffen viel eher
zu, auf die in Britain seit Ende der 70er Jahre herrschende Massenar-
mut, jene Verelendung des unteren Drittels. Auf derartiges miissen wir
uns erst mit dem Kohl’'schen Deregulierungsangriff durch die Wieder-
vereinigung gefaBt machen.

Die britische Massenarmut jedenfalls ist schwarz, weiblich und ju-
gendlich. Ihre Kémpfe decken sich zu einem erheblichen Teil mit der
rassistisch genannten Konfrontation.

- Die schwarze Bevolkerung betragt in Britain nur rund 4,5 % der
Bevdlkerung, im Gegensatz zu den 7 % siid- bzw. nichteuropéischen
Migrantinnen in der BRD. Doch die Zahlen sind sehr ungenau und
spiegeln beispielsweise die Rolle der vielen HUnderttausend quasi-
rassistisch diskriminierten Iren und Irinnen am Wohnungs- und Ar-
beitsmarkt nicht wider. Jene Bevélkerung afrikanischer, afro-karibi-
scher und asiatischer Abstammung sind in Britain groBtensteils recht-
lich gleichgestellte Biirgerinnen. Aufgrund der Geschichte des
‘Commonwealth’ hatten die Kolonisierten in einer kurzen Phase zwi.
schen 1945 und '62, eingeschrénkt bis 1973 das Recht auf uneinge-
schrankte Einreise und Einwanderung, galten als “immigrants”, ein
heute nach 45 Jahren schwarzer Siedlungsgeschichte nicht mehr ZU-
treffender Begriff. Nicht das geltende Recht, sondern "die Fortfiihrun
der jahrhundertealten Tradition britischer Sklaven- und Kolonialhery-
schaft" reproduzieren die rassistische Hierarchie bis heute.2

Dagegen nimmt sich die Wanderung detuschstammiger, rechtlich
gleichgesteliter Aus- und Ubersiedler in den 50 Jahren, heute erneut,
beziehungsweise die Migration rechtlich als "Auslénder” definierter
und stigmatisierter Siid(ost)Européerinnen ganz anders aus. Ebengg
hatte es eine zeitlich befristete Arbeitsmigration spanischer, italieni-

scher oder jugoslawischer Staatsbigerinnen in Britain in gréBerem
Umfang nicht gegeben. Die dortige Immigration war viel starker von

1 The Empire strikes back, CCCS, London 1982
2 A Sivanandan, From Resistiance to rebellion, London 1982
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endgilltigem Charakter. Sofern die Grundstrukturen doch verglelchbi:
sind, gilt die britische Migration, insbesondere ihre Eolgeprozesse uh—
das Heranwachsen der 2. und 3. Generation und die daraus erwac
sende soziale Konfliktualitat der deutschen als um 10 Jahre voraus.

- Ein "Rassendiskurs" ist in Britain immer prasent, wenn es um Ar:
beitsiosigkeit, Aufruhr, Familie, Sexualitét, Stadtsanierung oder 'a“u
dere soziale Fragen geht. Er "macht jede schwarze Person a priorl Iizti-
einer suspekten Person, einem potentiellen Kriminellen, einem po .
schen Agitator".* Sowohl in den Wissenschaften, den Medien allst?UCS,
in der schwarzen Bewegung wird von ‘race’ und race rela rltor:j i
gesprochen. Er wird sehr unbefangen verwendet, was verwp[\de ’h it
so dem sozuialen Konstrukt von 'Rasse’ ein ge\_Nisser Realftats'gedan
beigemessen wird. Doch von schwarzer Seite liegt dem eine In Gee-
60er Jahren vorgenommene Umdrehung des diskriminierenden Ge
halts in eine identifikatorische und politische Begrifflichkeit Z'-.-jgg;mch‘
Eine solche Terminologie ist in der BRD jedenfaﬂls.m'c:ht gebrau skam:
ihre Inhalte werden durch die Asyldebatte und Knn_unalisierung il
pagnen gegen Roma, Kurden oder Schwarze gleichermafen
wie verschigiert. TR i i

- Entspregrhtend der 500j&hrigen kolomallstlschen.Geschlcc:lht: alit
auch die Geschichte und die Tradition schwarzen Wlderséar;c?'nichté
tief und bis heute lebendig. So wie der Rechtsstatus, die t:aten un.
der Migration und das Verhaltnis der P}“S' und E'n\.'vandeésﬂo bzw. in
terschiedlich ist, so sind es auch die Migrantinnen (in der GroBrelche
Britain) selber. Die Geschichte vormaliger OSmlamscgﬁ‘frch die SKla-
hinterlaBt andere Spuren als die totale Entwlgze ung du ragen ein
verei; asiatische und schwarze antiko'onlalex fv:‘eg_ungenl pBritain im
sehr spezifisches Geschichtsbewubtsein. Folglic bg|bt e ir:\ und eine
Gegensatz zur BRD ein antirassitisches Ma;:szri'un ewums:lanken Ellto
antlrassistische Bewegung. Sie ist "i:g,‘,zem weurzznund wird von
dribergestiilpte Worthlilse gewesen, on und welterentwickelt. (Anti)-
groBen Communities erkampft, getrad ndern ein Kamof der Betrof-
Rassismus ist kein Erklérungsrgtil:;z:' ::d insbeson erepdle afro-kari-
{;:gr,:é g?arn?nin‘:wvi?;zﬁgtsg:?et:éute keinerlel nationalistische Orientie-

7
3 §. Castls, Migration und Rasismus, Berlin 198
4 The Empire....
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rung entwickelt, ausgenommen vielleicht die sehr kleine Rastafari-Be-
wegung. Im Gegensatz zu Teilen des schwarzen Befreiungskampts in
den USA verkniipfen sie den Anspruch auf Gerechtigkeit und Gleich-
behandlung nicht mit der Forderung nach einem schwarzen National-
staat, wie es die politischen Eliten der us-amerikanischen "new african
independent movement" tun. Meines Erachtens ein Grund mehr, ge-
rade zu den britischen schwarzen und sozialen Kampfen eine Anni-
herung zu versuchen.,

Ein besonderes Merkmal weiter Teile des britischen Diskurses lie-
gen am gleichzeitigen Festhaltens am Klassenbegriff der Autorinnen
und Autoren und der Heraushebung von Frauen. Bis auf wenige Aus-
nahmen wird in der schwarzen politischen Literatur die Prasenz von
Frauen, ihre Kampfformen und Inhalte nicht unter eine allgemeine
Darstel

lung subsumiert oder durch Verwendung des Klassenbegriffes
unsichtbar gemacht , sondern erstaunlich haufig separat erwahnt. Die
Niederschrift des schwarzen Kampfes kommt deshalb nicht als mann-
licher daher, sondern wird zum Abbild eines komplexen sozialen Pro-
zesses, der sich der Widerspriiche nicht durch Ignoranz, Dominanz
oder Separatismus entledigt. Spezifisch minliche oder spezifisch
weibliche Konfrontations- oder Widerstandsformen lassen sich leicht
aus dem ’black struggle’ herauslesen. Gleichzeitig halten sie am Be-
griff der "'working class’ fest, dessen Erweiterung auf die Gesamtheit
aller gesellschafilichen Arbeiten bereits eingeschlossen ist. Hinter die-
ser Praxis verbirgt sich eine weniger differenzierte soziale Landschaft
als hierzulande. Sie weist in den unteren zwei Dritteln homogenere
Lebens- und Arbeitsbedingungen auf. Daraus resultiert ein Massen-
bewuBtsein, das sich starker nach oben hin abgrenzt und sich Uber
die 'working class sommunity’, deren Tradition, Geschichte und Werte
identifiziert, ausgepragtere solidarische Strukturen kennt und weniger
nach dem vergleichsweise schwierigen sozialen Aufstieg strebt.S
Doch vor allem ist es eine politische Aussage. So kritisierte Jenny
Bourne in einem Interview den ProzeB der Diversifizierung sozialer
Kategorien, die den Bogen der Rassismus und Patriarchatsdebatte zy
tberspannen drohe. Auch die Strategie der 'multikulturellen Gesell-
schaft’ habe die Ethnisierung in gleicher Weise vorangetrieben wie die

5 P. Willis, Gegenkultur in der Arbeiterschule, Frankfurt 1977
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kulturelle und die Identitatsdebatte jeglichen SePal’le_T'U “%Stggg;?gg:
O e e e oor- Doechit "Race & Class' die Wr
iten lage. Obwoh! sie in der Zeitschri - . ;
:Sngswe?se der rassistischen Wirklichkeit herausarbeltgn, :;hil'l‘es::
sich "heute vor der absurden Situation, d?“ K!g ssenbeg s. Ras-
betonen zu miissen". Dem geht natiirlich die Pramisse Vo-rauhér An-
sismus sei nicht nur eine ideologische Wertung phanowp‘scximalen
dersartigkeit’, sondern ein ausbeuterisches System, das mélin solch
Profit aus gréBtmoglicher Differenzierung herausschlagt”. auf die
materialistischer Rassismusbegriff bezieht sich nach e VO: Seg-
Vorstellung einer neben der vertikalen vor allem horizontalen
mentierung der Gesellschaft. . A i
Tatsécﬁﬁch haben schwarze Bewegungen "nicht au{gehol?\, (?elg
Ahnlichkeiten im Kopf zu behalten, kommen von den Wurze o
6konomischen, sozialen und politischen Lebeng, von Leuter;},“em
nichts zu vetlieren haben als das Uberlgben . Slvanggdﬁgbzcr;‘ sin d’
daB schwarze Kampfe im Kern soziale Kampfe ums Uber - wié
die sich "keine nach innen gerichtete, nabelscljlauenden Ausdeg‘ e
Identitatspolitik, Beschrankung auf selbstbestimmte Be;sbort\ o ondern
oder Einpunkt-Politik” leisten. "Sie kommen nicht vom Se dsr- Notwen-
von der Community, nicht aus freier Wahli, sor)dern aug. ﬁe ein ge-
digkeit und sie sind organisch (gewachsen) in dem -Ir|‘| Verande-
meinsames Leben zu teilen... Der Kampf berihrt materl;e‘ eBewegun-
rungen im Leben sowie des Rechts normaler Leute... l!ehe sel Poll-
gen haben wenig Sympathie fiir die Ansught, d{as P:arson ic o
tisch’, weil dies in der Praxis dazu tendlert. die K?mp,f e zu pradikale
chen zu fragmentieren. 'Das Perstnliche 'ISt pOllt.l.SCh 'maghafft olne
Individuen hervorbi'ingenv 'das Politische ist pers:onlich sC o o als
radikale Gesellschaft.'® So beschreibt er KonstituuerungsFr‘?Z.ten hor-
komplexe und von vershiedenen existenziellen 'Not.wend g elin g
rilhrende soziale Ablaufe. Letztlich setzt er damit dlg Allg:?een?emen
keit grundlegender Menschenrechte, die sich aus einem alig

6

7 R. Miles, Rassismus, Hamburg 1991

8 J. Bourne, Homelands of the mind

0 A Sivanandan, The Hokum of new times, in: Race & Class 3/90
10 ebenda




Nachwort 170

Existenzrecht ableiten gegen die postmodernen Diversifizierungstheo-
rien und bleibt damit einem universellen Gleichheitsprinzip verbunden.
Besser ist der 'lifestylism’, die Zersplitterung in subkulturelle Hilfsiden-
tititen, die Betonung der jegliche Separierung rechtfertigenden indivi-
duellen oder ethnisch-kulturelten Extravaganzen kaum zu kritisieren.

Dies ist im Vergleich zur Orientierungslosigkeit der brd-linken De-
batte ein bestechendes Konzept.

In diesem Sinne ist auch die schwarze Terminologie zu relativie-
ren, sowie die Mdglichkeltt, sie zu verallgemeinern, zu hinterfragen ist.
Durch Erfahrungen in der Fliichtlingsarbeit muBten wir feststellen, daB
nur die Schwarzafrikanerlnnen, und auch nicht alle, ihre Unterdriik-
kungssituation subjektiv als Rassismus empfanden, sondern von ihren
existenziellen Forderungen und Rechtsanspriichen ausgingen. Fir
Irtnnen in Britain, Kurdinnen in der Tiirkei oder TUrkinnen, Polinnen
oder Italienerlnnen in der BRD gilt dies noch mehr. Denn die Gegen-
wartssituation kniipft an eine rassitische Staffelung der Verwertungs-
und Reproduktionsraume der NS GroBraumkonzeption an, die von
der Vernichtung bis zur 'Herrenrasse’ reicht und viele Zwischenstufen
kennt. Nur jene am untersten Ende werden niemals als Profiteure in
das kapitalistische Gewaltverhéltnis einbezogen (integriert) sein, ihnen
werden niemals materielle Vorteile aus der rassistischen Hierarchie
zufallen. So ist es nur verstindlich, wenn von hier aus der sOziale
Krieg angetrieben wird. Es zeigt sich, daB der Rassismus-Begriff eng
mit der Geschichte dieser Untersten, der Geschichte der Sklaverei,
des Kolonialismus und der schwarzen Hautfarbe verknilipft ist. Wenn
Schwarze auf den Kampfbegriff Anti-Rassismus Bezug nehmen, tun
sie dies vor diesem besonderen Hintergrund. Folglich miissen wir ung
fragen, ob wir ihn anderen durch eine leichtfertige Verallgemeinerung
nur driberstillpen, sie wieder linken Theorien unterordnen., Schwarz
als Kategorie einzufiihren, darf nicht einer (Selbst)-Ethnisierung Bahn
brechen. Denn schon bei genauerem Hinsehen kénnen wir sowoh|
die britischen 'riots’ als auch die jiingsten sogenannten 'Rassenunry-
hen’ in den USA als Kampfe entschlisseln, die zwar von der spezifi-
schen Unterdriickung Schwarzer ausgehen, aber weite Teile jener
weiBen Unterklasse mit einbezieht, die sich nicht loyal zur weiBen Her-
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renklasse verhalt.!! Dies macht die Schwache des ?e?;flf; auﬁ’icﬁi
spiegelt zwar die Realitat der rassistischen Hierarc clis ol ags:sitisch
aber die volle Realitat der Kampfe wider. Schwarz uph a e
stehen teils schon im Alltag, doch m.ehr noct\ \évanl’i:smeh "y
spitzung, weniger fiir Separierung, als vieimehr flr eE| g der
Gleichheit und Gerechtigkeit, sind eine Anklage .des_ i;: ool dor
menschenunwirdigen Lebensbedingungen._So ist die 'elmehr o~
'riots’ oder Aneignungskampfe nicht exklusiv, §trahlen vie i
‘unten’ nach 'oben’ und widersprechen einer alle gegen a e_n den
reotype ebenso wie einer beflirchteten EthnISIerungstendgnz l hen
Kampfen. Bis auf die spezifische Situation in den u‘s-amerlkanlzl e
Schwarzenghettos der 60er Jahre oder in Siidafrika hat es Dishe
kaum schwarze Aufstdnde im Sinne der Hautfarbe gegeben. Es"wa'ren
allerdings im politischen Sinne schwarze Kampfe. (Umso fragyvurdlger
ist die Fordreung us-amerikanischer schwarzer Eliten nach einem un-
abhangigen schwarzen Staat.)

'Schwarz’ ist also kein ethnischer, sondern ein politischer Kampf-
begriff, ein Synonym fiir Gerechtigkeit, doch sowohl von links als
auch von rechts ethnlglerbar. ;r enthélt kaum Anknupfungspunktg for
einen Ausdruck fiir die gemeinsamen Momente des Kampfes einer
multiethnischen Unterklasse. Er kann sogar die Identifizierung mit die-

ab einem bestimmten Punkt blockieren. Die britische Diskussion
b t dem vor, indem "Rasse" untrennbar mit Klasse verkn(ipft wird,
l(Za)ienuig-]lilfskonstrdkt, da beide Konzepte sichtb’a.re Schvx'/échen haben.

Die Diffusitat einer solchen Problematisierung ist Auser{ck der
tatsachlichen Deregulierung. Die korresppnd_lert rpit der t(rls.e der
Theorien, doch diese Aufiésung alter G:ewuB.helten fordent gluckhcher-
weise aﬁch das despotische Potential eines monolithischen Ge-

hichtsdenkens zutage. Deshalb wollen wir der Zerfieselung nicht
\S/grschnell mit einer Vereinheitlichunggtheorie begegnenl, sccxjndRerr; Ssiie
als Chance betrachten. Wenn wirhalso hi?rseggewqur;ziz r?:eiteig <aieresr-\
musdiskussion zu filhren versuchen, mussen | o119 ooren
britischen Verlauf im Auge behaiten und aus ihm lernen.
es uns nicht leisten, die hiesige Suche nach elngm neuetr;e%on't:(_sjcr:]l;?g
Topos, der den durchhingenden Klassenbegriff erse -

. 1 tr einen neuen
11 F. Diivell, England, Krise Rassismus Widerstand, in: Materialen fiir

Antiimperialismus Nr. 3, Berfin 1992
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. - ichtfertid
durch Ubernahme neuer Kategorien zu befnedlgen{ nochSilEf!?'darf uns
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Die Linke — zwischen
den Welten

.Neubeginn, Umbruch, Krise, Zusammen-
bruch oder gar Tod der Linken? Je nach ei-
gener Befindlichkeit, politischem Umfeld
und Berufsaussichten neigen wir zur einen
oder anderen Wortwahl. ... Die Situation ist
paradox.
WirLinken sind zur Neubewertung unserer
Werte, der Praxis im Alltag und unserer Per-
spektiven gezwungen, es bleibt uns gar
nichts anderes tbrig. Ist diese Herausforde-
rung nicht anregend und spannend? Be-
freit sie uns nicht von alten Schablonen,
von Besserwisserei und Sektierertum?”
{aus dem Vorwort)
Texte von Lutz Taufer, Gaby Gottwald,
Jutta Braband, Thomas Klein, Klaus Vieh-
mann, Ingrid Strobl, Maria Amélia Teles,
Sofia Montenegro, Dora Maria Téllez, Eleu-
terio Fernandez Huidobro, James Petras,
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Nanni Balestrini
Der Verleger

Nach ,Wir wollen alles” und ,Die Unsicht-
baren”liegt nun auch der neve Roman von
Nanni Balestrini in deutscher Ubersetzung
vor.

Der Tod des italienischen Verlegers und 'ro-
mantischen’ Revolutionérs Feltrinelli steht
im Zentrum dieses Buches, das in literarisch
kunstvoller Weise Atmosphére und Stim-
mungen der spannungsreichen Zeit im lta-
lien der frihen 70er Jahre einféngt.

Und: ,Der Ubersetzerin Christel Fréhlich ist
ein Meisterwerk gelungen.” (taz)

164 S.  ISBN 3-922611-23-0  20,- DM

Maria Puschner

Die Nacht wird Sterne
haben.

Biographien aus dem
chilenischen Widerstand

Die Autorin dieser Texte ist seit fast zwei
Jahrzehnten mit der Entwicklung in Chile
eng verbunden. In dieser Zeit hat sie zahl-
reiche Gespréche und Interviews mit politi-
schen Gefangenen, mit Fraven und Man-
nern aus dem Widerstand gefohrt,

Daraus entstanden sehr persénliche Ge-
schichten, die von der Zeit der Unidad
Popular tber die Diktatur Pinochets bis zur
Regierung Aylwin reichen. Biographien,
die von Hoffnungen und Niederlagen, Ge-
fangenschaft und Exil sowie den Schwierig-
keiten eines Neubeginns erzéhlen.

192 S, ISBN 3-922611-24-9 19,80 DM

Der Pannwitzblick

Materialien zum Film der Medienwerkstatt
Freiburg Gber die Entwicklung von der NS-
Euthanasie zur akiuellen #Sterbehilfe“de-
batte.

«Denn dieser Blick wurde nicht zwischen
zwei Menschen ausgetauscht. Konnte ich
mir aber bis ins letzte die Eigenart jenes
Blickes erkléren, der wie durch die Glas-
wand eines Aquariums zwischen zwei Le-
bewesen getauscht wurde, die verschie-
dene Elemente bewohnen, so hatte ich da-
mit auch das Wesen des grofen Wahn-
sinns im Dritten Reich erkléart’ (Primo Levi
Uber den KZ-Arzt Dr. Pannwitz).

Die Normierung des Blicks auf den Men-
schen; Selbstbestimmung als Zauberwort
der Selektionspolitik und die Entstehung
des Staatsterrorismus sind Themen des By-
ches, das Beitrége von Udo Sierck, There-
sia Degener, Karl-Heinz Roth u.a. enthgit.
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Beratung « [nformationen « Aktionen

Das ANTI-RASSISMUS-BURO ist im Mai 1991 unter dem Eindruck zu
befiirchtender  Massenabschicbungen  von  Fliichtlingen gegriindet
worden. Es ist eine von Parteien, Kirche und Verbinden unabhingige
Initiative, Mit dem Inkrafttreten des AuslanderInnengesetzes im Januar
'01 und dem ncuen Asylverfahrensgesetz im Juli *92 hat die Regierung
Meilensteine fir dic Abschottung Deutschlands und Europas gesetzt.
Dagegen haben wir uns zur Aulgabe gemacht, Fh’icht"li‘nge und
MigrantInnen zu beraten, zu informieren und zu unterstitzen. Mit
Demonstrationen, Flugblitiern, Aktionen und Veranstaltungen versuchen
wir dariiberhinaus  cinen  antirassistischen und  antifaschistischen
Widcrstand gegen die Politik der Ausgrenzung und Vgrtreibung Zu
entwickeln. Fiir diesen Kampf gegen Rassismus ist uns die
Zusammenarbeit, Diskussion und der Austausch mit MigrantInnen
wichtig, dic Autonomie des "schwarzen Kampfes” stellen wir damit nicht
in Frage.
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