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1. Einleitung

»Der Unterschied zwischen den sozialis-
tischen Utopien und den kapitalistischen
Utopien ist der, dass die kapitalistischen
Utopien realisiert sind.«'

Michel Foucault

Wie kommt man dazu, itber Technologien der Emanzipation im 19. Jahrhundert nach-
zudenken? Und dabei insbesondere deren mediale Dimension in den Vordergrund zu
riicken, indem mit dem in den Medienwissenschaften derzeit prominenten Konzept des
Milieus argumentiert wird, verstanden als Schema zirkulirer Wechselwirkungen zwi-
schen menschlichen Agenden und materiell-technischen Aspekten und vice versa? Am
Ende einer langen Spurensuche ist durch diese Theorieperspektive jedenfalls ein Buch
entstanden, das entlang des Mediendenkens von Charles Fourier, Karl Marx und Edward
Bellamy punktuell ausleuchtet, wie Architektur, Verkehrsinfrastrukturen inklusive der
Telegrafie bis hin zu ersten Formen der automatisierten Datenerhebung zusammen mit
sozialen Neuerungen als Triebfedern politischer Verinderung konzipiert wurden. Wie
so oft, ist dies Ergebnis eines Umwegs, den ich im Rahmen meiner Forschungen not-
wendig gegangen bin, aber auch hinter mir gelassen habe.

Am Anfang der Konzeption dieses Buches stand niamlich die Idee, eine Vorgeschichte
der Internet-Euphorie der 1990er Jahre fir das 19. Jahrhundert zu schreiben: mit ihrem
Insistieren auf Befreiung bzw. Enthierarchisierung, Selbstorganisation bzw. der Verwi-
schung der Grenzen zwischen Produzent:innen und Konsument:innen sowie nicht zu-
letzt der Herausbildung kooperativer Strukturen und einer Kultur des Schenkens. Doch
hat eine eingehendere Beschiftigung mit dem historischen Material mich zugleich weg
von anfinglichen Hypothesen und hin zu anderen gefithrt. Denn je mehr ich mich mit
dem19. Jahrhundert beschiftigt habe, desto mehr zeigte sich, dass es zwar durchaus Ver-
bindungslinien zu den Befreiungsideen der 1990er Jahre gibt, dass aber das 19. Jahrhun-

1 Michel Foucault: »Durch energische Interventionen aus unserem euphorischen Aufenthalt in der
Ceschichte herausgerissen, nehmen wir mithsamlogische Kategorien<in Angriff« [1975], aus dem
Franzdsischen v. Hermann Kocyba, in: Schriften, hg. v. Daniel Defert u. Francois Ewald, Bd. 2, Frank-
furt a.M.: Suhrkamp 2002, S. 563-568, hier S. 568.
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dert in dieser Hinsicht zu vielgestaltig und auch zu komplex war, um dessen Betrach-
tung auf eine reine Vorgeschichte mehr oder weniger gegenwirtiger (und spitestens
mit den aktuellen Entwicklungen in den Sozialen Medien auch schon wieder obsoleter)
Technikideale zu reduzieren. Wiirde man das 19. Jahrhundert nur durch die Brille his-
torischer Kontinuitit betrachten, wiirde man Gefahr laufen, ein weiteres Mal, um mit
Erhard Schiittpelz zu sprechen, eine »retrospektive Homogenitit« zu erzeugen.” Geht
man von vornherein von der Ubertragbarkeit der Betrachtung eines bestimmten Einzel-
mediums auf andere aus, lisst sich historisch zwangsliufig das Ergebnis zusammen-
sammeln, als seien die entsprechenden Deutungen grundsitzlich identisch. Dabei wird
auferdem die Mannigfaltigkeit einer bestimmten Genealogie — metaphorisch formu-
liert — auf diejenigen Wurzeln reduziert, die weitergewachsen sind.? Die Seitenstringe
und die abgestorbenen Wurzeln bleiben als Wildwuchs bzw. Kompost unberiicksichtigt.

Anders formuliert, ein solcher Ansatz birgt die Gefahr, in zweierlei Hinsicht zu grob-
schlichtig vorzugehen: Einerseits historisch diachron, indem die Kontinuititen zuun-
gunsten der Diskontinuititen bevorzugt werden; andererseits auch hinsichtlich histo-
risch synchroner Schritte, insofern nur die scheinbar mafgeblichen, grofien Entwick-
lungen nachgezeichnet werden. Mit Gilles Deleuze und Félix Guattari formuliert wiir-
de man Kénigswissenschaft im Vergleich zur umherziehenden Wissenschaft betreiben.
Wihrend Erstere einen festen Blickpunkt voraussetzt, von dem aus man formalisiert, »in
etwas>Gleichbleibendes« iibersetztc, folgt die umherziehende Wissenschaft den »Singu-
larititen [...] eines Materials«.* Wihrend bei Ersterer sich also »dieselben Phinomene«
zeigen, wenn »zwischen den unterschiedlichen Bedingungen und den variablen Phino-
menen dieselbe konstante Beziehung entsteht«, kann Letztere, indem sie »der Materie
folgt«, »mehr Probleme stellen als 16sen«.’

2 Erhard Schiittpelz: »Die medientechnische Uberlegenheit des Westens. Zur Geographie und Ge-
schichte von Bruno Latours >Immutable Mobiles«, in: Jorg Déring u. Tristan Thielmann (Hg.): Me-
diengeographie. Theorie—Analyse — Diskussion, Bielefeld: transcript 2009, S. 67—110, hier S. 84.

3 Vgl. zu einem solchen Ansatz z.B.: Tom Standage: The Victorian Internet. The Remarkable Story of
the Telegraph and the Nineteenth Century’s Online Pioneers, London: Phoenix 1999 (das bezeichnen-
derweise ohne Quellenangaben auskommt). Auch Marita Sturken und Douglas Thomas betonen
u.a. im Verweis auf Asa Briggs explizit die ahistorischen Aspekte, etwa dass die mit neuen Medien
verbundenen svisions< den immer gleichen sich wiederholenden Zyklen der Binaritdt aus Heils-
erwartung und Bedrohung folgen (Marita Sturken u. Douglas Thomas: »Introduction. Technolog-
ical Visions and the Rhetoric of the New, in: dies. u. Sandra Ball-Rokeach (Hg.): Technological Vi-
sions. The Hopes and Fears That Shape New Technologies, Philadelphia, PA: Temple Univ. Press 2004,
S.1-18, hierS. 2 u. 5). Ahnlich argumentieren letztlich: Manfred Schneider: »Kommunikationsidea-
le und ihr Recycling, in: Sigrid Weigel (Hg.): Flaschenpost und Postkarte. Korrespondenzen zwischen
kritischer Theorie und Poststrukturalismus, K6In u.a.: Bohlau 1995, S.195-221 und Peter M. Spangen-
berg: »Technikinnovationen und Medienutopien. Hypothesen iiber Kommunikationsstrukturen
und mentale Voraussetzungen von Zukunftserwartungen und Gegenwartsiiberschreitungen, in:
medien+erziehung 45 (2001), S. 215—-222.

4 Gilles Deleuze u. Félix Guattari: Tausend Plateaus, hg. v. Giinther RGsch, aus dem Franzdsischen v.
Gabriele Ricke u. Ronald Voullié, Berlin: Merve 1992, S. 511.

5 Ebd., S. 513f. Mit Monika Dommanns Plddoyer dafiir, Geschichtsschreibung nomadischer werden
zu lassen, ist zugleich zu betonen, dass Deleuze und Guattari beide Wissenschaftsmodi nicht wer-
ten, sondern relational verstehen. Die umherziehenden Wissenschaften sind »[n]icht besser, son-
dern anders«; die Konigswissenschaft mit ihren Defiziten ist im Vergleich zu ihnen wiederum in



1. Einleitung

So scheint das 19. Jahrhundert bislang eher die Domine der Kénigswissenschaft ge-
wesen zu sein. Die meisten Forschungen auf dem Gebiet der globalen Medienwissen-
schaftbeschrinken die Vielfalt der Implikationen technischer Entwicklungen im Bereich
des Verkehrs bzw. der Kommunikation im 19. Jahrhundert, insbesondere der Telegra-
fie, in der Regel auf wenige markante Effekte, meist die Verstirkung imperialistischer
bzw. kolonialistischer Politiken® und die Expansion einer globalen kapitalistischen Wirt-
schaft.” Auch im Bereich von Untersuchungen, die sich dezidiert auf Zukunftsvorstel-
lungen, also Imaginationen beziehen, wird eher ein einheitliches Bild gezeichnet, wird
ein Fokus auf Verstetigung und erfolgreiche Entwicklungen gesetzt, und dies nicht sel-
ten auf gesamtgesellschaftliche, wenn nicht sogar nationale oder globale Einheiten be-
zogen. Als bekannteste und besonders einschligige Studie, die sich an solchen grofRen
Einteilungen orientiert, wire Carolyn Marvins When Old Technologies Were New anzufith-
ren, mit ihrer Betonung, welche allgemeinen Vorstellungen Ende des 19. Jahrhunderts
das neu verfiigbare Telefon und das elektrische Licht zur Folge hatten — nicht umsonst
spricht sie von gesellschaftlicher Prigung (»stamp of society«), wenn nicht sogar vom
>Bewusstsein (»consciousness«) eines ganzen Zeitalters.® Aus diesem grof} angelegten

der Lage, die von diesen aufgeworfenen Probleme zu I6sen (ebd., S. 511 u. 514; vgl. dazu auch die
konzise auf die Historiografie bezogenen Uberlegungen bei: Monika Dommann: »Alles flieRt. Soll
die Geschichte nomadischer werden?«, in: Geschichte und Gesellschaft 42.3 (2016), https://doi.org/
0.13109/gege.2016.42.3.516, S. 516-534, hier zu Deleuze insbes. S. 519f.).

6 Vgl. z.B. Friedrich Kittler: »Geschichte der Kommunikationsmedienc, in: J6rg Huber u. Alois Miller
(Hg.): Raum und Verfahren, Basel u.a.: Stroemfeld/Roter Stern 1993, S. 169—188; ders.: »Lakanal und
Soemmerring. Von der optischen zur elektrischen Telegraphie, in: Brigitte Felderer (Hg.): Wunsch-
maschine Welterfindung. Eine Ceschichte der Technikvisionen seit dem 18. Jahrhundert, Wien u.a.: Sprin-
ger 1996, S. 286—295; Patrice Flichy: Tele. Geschichte der modernen Kommunikation, aus dem Franzo-
sischen v. Bodo Schulze, Frankfurt a.M. u.a.: Campus u.a. 1994; Peter ). Hugill: Global Communicati-
ons since 1844. Geopolitics and Technology, Baltimore, MD: Johns Hopkins Univ. Press 1999; Dirk van
Laak: Imperiale Infrastruktur. Deutsche Planungen fiir eine ErschliefSung Afrikas 1880 bis 1960, Pader-
born: Schoningh 2004; Niels Werber: Die Geopolitik der Literatur. Eine Vermessung der medialen Welt-
raumordnung, Miinchen u.a.: Hanser 2007 sowie Michaela Hampf u. Simone Miiller-Pohl (Hg.): Glo-
bal Communication Electric. Telegraphy in a Globalizing World, Frankfurt a.M. u.a: Campus 2013.

7 Vgl. z.B. Claude S. Fischer: »Touch Someone« The Telephone Industry Discovers Sociability«, in:
Technology and Culture 29.1 (1988), https://doi.org/10.1353/tech.1988.0001, S.32-61; Michael Wo-
bring: Die Globalisierung der Telekommunikation im 19. Jahrhundert. Pldne, Projekte und Kapazititsaus-
bauten zwischen Wirtschaft und Politik, Frankfurt a.M. u.a.: Lang 2005 sowie Dwayne Roy Winseck u.
Robert M. Pike: Communication and Empire. Media, Markets, and Globalization, 1860—-1930, Durham,
NC u.a.: Duke Univ. Press 2007, https://doi.org/10.2307/j.ctvizzon2c.

8 Carolyn Marvin: When Old Technologies Were New. Thinking about Electric Communication in the Late
Nineteenth Century, Oxford, UK u.a.: Oxford Univ. Press 1990, https://doi.org/10.1093/0s0/978019
5063417.001.0001, S. 7. Vgl. dariiber hinaus: Christoph Ernst u. Jens Schroter: Zukiinftige Medien.
Eine Einfiihrung, Wiesbaden: Springer VS 2020, z.B. explizit auf S. 4; vgl. a. S.14; Sheila Jasanoff
u. Sang-Hyun Kim: »Containing the Atom: Sociotechnical Imaginaries and Nuclear Power in the
United States and South Koreax, in: Minerva 47.2 (2009), https://doi.org/10.1007/s11024-009-912
4-4, 5.119-146, hier insbes. S.120 u. 123; Sheila Jasanoff: »Future Imperfect: Science, Technology,
and the Imaginations of Modernity, in: dies. u. Sang-Hyun Kim (Hg.): Dreamscapes of Modernity.
Sociotechnical Imaginaries and the Fabrication of Power, Chicago, IL u.a.: Univ. of Chicago Press 2015, h
ttps://doi.org/10.7208/chicago/9780226276663.003.0001, S.1-33, hier inbes. S. 4; dies.: »Imagined
and Invented Worlds, in: dies. u. Sang-Hyun Kim (Hg.): Dreamscapes of Modernity, https://doi.org/
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

Geltungsbereich erwichst am Ende das Problem, dass die erforschten Vorstellungen zu
einer Grof$kategorie werden, die auch schon das Problem zu grof3 gefasster ilterer an-
thropologischer Konzepte von »Kultur« im Singular war, die eine gesamte Bevilkerung,
wenn nicht sogar mehr, umfassen sollte.’

Dennoch ist, wie Monika Dommann gezeigt hat, inzwischen auch in vielerlei Hin-
sicht — etwa durch den Einfluss der Wissensgeschichte — deutlich Bewegung in das Feld
gekommen.'® Dieser Tendenz méchte ich auch in diesem Buch folgen. Ohne damit hier
die bereits genannten wertvollen und auch kritischen Ansitze, die in grofierem Maflstab
eher als Konigswissenschaft operieren, entwerten zu wollen, lisst sich im Sinne der mit
Deleuze und Guattari entfalteten Modi festhalten: Es fillt bei ihnen zwangsliufig meist
eines aus, die Beriicksichtigung marginalerer Bestrebungen, die manchmal im diame-
tralen Gegensatz zu diesen auf Machterweiterung zielenden Entwicklungen standen,
insbesondere z.B. sozialistische und kommunistische Gegenentwiirfe. Damit sind die
folgenden Uberlegungen letztlich in Opposition zu den genannten Ansitzen erarbeitet,
die an der Mentalitit einer Kultur, einer Gesellschaft, eines Staates zu einem bestimm-
ten Zeitpunkt in grofierem Maf3stab interessiert sind. Es geht mir hingegen eher dar-
um, eine internationale Parallelhistorie aus partikularen Entwicklungen jenseits der all-
gemeinen Kommunikations- bzw. Sozialgeschichtsschreibung zu erarbeiten. Mit einem
anderen Begriff konnte man die von Deleuze und Guattari beschriebene umherziehen-
de Wissenschaft, bezogen auf die Geschichte, auch als mikrohistorischen Ansatz fassen,
der - in gleichem MafRe ihr Vorteil wie ihr Nachteil - wiederum gesamtgesellschaftliche
Tendenzen auf einer hdheren Ebene nicht erfassen kann.™

0.7208/chicago/9780226276663.003.0015, S. 321-341, hier S. 322 u. 327; Simone Natale u. Gabriele
Balbi: »Media and the Imaginary in History, in: Media History 20.2 (2014), https://doi.org/10.1080
/13688804.2014.898904, S. 203-218, hier S. 203; Sturken u. Thomas: »Introduction, insbes. S. 3 u.
7 u. Lucian Holscher: Die Entdeckung der Zukunft, Gottingen: Wallstein 2016, S. 10. Es gibt eine gan-
ze Tradition in den Science and Technology Studies, das sogenannte »soziotechnische Imaginére«
auf Staaten und grofiere Institutionen zu beziehen (vgl. McNeil Maureen et al.: »Conceptualizing
Imaginaries of Science, Technology and Society, in: Ulrike Felt et al. (Hg.): The Handbook of Science
and Technology Studies, 4. Aufl., Cambridge, MA u.a.: The MIT Press 2017, S. 435—464, hier insbes. das
Unterkapitel »Nations, Institutions, and Policies«, S. 448—451); vgl. zu einer produktiven Kritik an
den genannten Theoretiker:innen, die eher in grofien Mafstiaben denken: Martin Doll: »The Spec-
ters of (Sociotechnical) Imaginaries. Oppressed Futures of the Past«, in: Navigationen 23.2 (2023),
S.29-39.

9 So hat David Hess davor gewarnt, sich zu sehr auf »broad imaginaries« zu konzentrieren, wie er
z.B. kritisch im Zusammenhang mit dem »pattern«Konzept von Kultur von Ruth Benedict an-
merkt (David ). Hess: »Publics as Threats? Integrating Science and Technology Studies and Social
Movement Studiesc, in: Science as Culture 24.1 (2015), https://doi.org/10.1080/09505431.2014.98631
9, S.69-82, hier S. 77; vgl. a. Ruth Benedict: Patterns of Culture, Boston, MA u.a.: Houghton, Mifflin
and Co. 1934).

10  Dommann: »Alles flief3t«, S. 516—518.

M Paul N. Edwards hat diese Problematik unter Verweis auf die in erster Linie von Thomas Misa ent-
wickelten Kategorien der Mikro-, Meso- und Makro-Ebene von Technikgeschichtsschreibung luzi-
dedargelegt (Paul N. Edwards: »Infrastructure and Modernity. Force, Time, and Social Organization
in the History of Sociotechnical Systemsc, in: Thomas]. Misa, Philip Brey u. Andrew Feenberg (Hg.):
Modernity and Technology, Cambridge, MA u.a.: The MIT Press 2003, https://doi.org/10.7551/mitpre
$5/4729.003.0011, S.185-225, hier insbes. S.197-213; vgl. a. ders. et al.: »Introduction: An Agenda
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1. Einleitung

Indem ich das historische Material zu einzelnen Mikrogeschichten verdichte, méch-
te ich die Eigensinnigkeit insbesondere einer als emanzipatorisch verstandenen Politi-
sierung der (Medien-)Technik bzw. Technisierung der Politik im 19. Jahrhundert in den
Mittelpunkt riicken. Anders formuliert: Ich méchte der Frage nachgehen, welche poli-
tisch-emanzipatorischen Aufgaben seinerzeit neuen Technikentwicklungen zugespro-
chen wurden bzw. wie jeweils politische Fragen ggf. durch neue Technologien bzw. Tech-
nologiegebriuche gelost werden sollten. Der Chiasmus soll auch der unhintergehbaren
Verschrinktheit zwischen Politik und Technik jenseits irgendwelcher einseitiger Deter-
minismen Ausdruck verleihen und fiir das 19. Jahrhundert aufzeigen, wie sehr auf der
einen Seite politische Programme sich an neueren Technologien abarbeiteten oder so-
gar welche — mit Erkki Huhtamo gesprochen - als >diskursive Erfindungen<* entwarfen
und wie auf der anderen Seite neue Technologien diese Programme mafgeblich mit-
pragten. Es geht dabei mehr um aufihre Art singuldre Projekte, mehr um Briiche als um
Vorgeschichte oder liickenlose Zusammenhinge. Das iibergeordnete Ziel ist also nicht,
grobe Einteilungen zu liefern, um sie einheitlich zu systematisieren. Das 19. Jahrhundert
wird so nicht zu einem Jahrhundert des »Regelns« oder der »Kontrolle« oder so dhnlich,
sondern in all seiner Differenziertheit anhand bestimmter emanzipatorischer Projekte
punktuell ausgeleuchtet.

Dennoch birgt eine solche »umherziehende« Vorgehensweise, ein solches Denken
in Relationen, Bewegungen, ein solches Interesse fiir Uberginge und Vermischungen,
worauf Dommann ebenfalls eindringlich hingewiesen hat, die Gefahr, potenziell einer
Unendlichkeit des bearbeiteten Materials ausgesetzt zu sein: »Wo anfangen und wo auf-
héren, was einschlieRen, was weglassen, wenn der Primisse gefolgt wird, strikt den Ak-
teuren, den Stoffen oder den Bewegungen zu folgen?«.” Kurzum: »[W]ie verfihrt eine
Geschichte, welche sich die ganze Welt als Bezugsrahmen von zirkulierenden Giitern,
Menschen und Wissensformationen vorgenommen hat?«** Die folgenden Ausfithrungen
konnen daher nicht fiir sich beanspruchen, selbst das schon eingegrenzte Feld eines po-
litischen Mediendenkens im 19. Jahrhundert vollumfinglich zu vermessen. Stattdessen

for Infrastructure Studies, in: Journal of the Association for Information Systems 10.5 (2009), https://
doi.org/10.17705/1jais.00200, S. 364—374).

12 Huhtamo definiert »discursive inventions«, also nicht materialiter existierende Erfindungen
schlichtals »inventions that exist only as discourses« (Erkki Huhtamo: »From Kaleidoscomaniac to
Cybernerd: Notes Toward an Archaeology of Mediax, in: Leonardo 30.3 (1997), https://doi.org/10.230
711576453, S. 221-224, hier S. 223). Ein alternativer, inhaltlich sehr naher Begriff wire auch »concep-
tual media, wie ihn Siegfried Zielinski entwickelt hat. Die Bezeichnung »diegetic prototype«, wie
ihn David Kirby im Zusammenhang mitdem populéren Film verwendet, erscheint aber eher unge-
eignet, weil der Schwerpunkt dadurch zu sehr auf dem Fiktionalen, dem Narrativen liegt (vgl. Sieg-
fried Zielinski: »Modelling Media for Ignatius Loyola. A Case Study on Athanasius Kircher’s World
of Apparatus between the Imaginary and the Realc, in: Eric Kluitenberg (Hg.): Book of Imaginary
Media. Excavating the Dream of the Ultimate Communication Medium, Rotterdam: NAI 2006, S. 29-55,
hier S.30 u. David Kirby: »The Future is Now: Diegetic Prototypes and the Role of Popular Films
in Generating Real-World Technological Development, in: Social Studies of Science 40.1 (2010), ht
tps://doi.org/10.1177/0306312709338325, S. 41-70; vgl. zu Kirby auch: Ernst u. Schréter: Zukiinftige
Medien, S. 59f.).

13 Dommann: »Alles flief3t«, S. 524.

14 Ebd., S. 525.
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

werden ausgehend von drei Namen — Fourier, Marx, Bellamy — verschiedene Mensch-
Technikverhiltnisse niher betrachtet, wihrend andere unberiicksichtigt bleiben, ohne
dadurch um nichts weniger untersuchungswiirdig zu sein. Obwohl von historischen Per-
sonen ausgegangen wird, stehen damit weniger einzelne Individuen im Vordergrund.
Vielmehr firmieren diese als historische Marker fiir bestimmte Kristallisationspunkte
im Kontext von grofieren sie umgebenden Gruppierungen: Obwohl viele Bewegungen
zunichst mit einzelnen Protagonisten und deren Theoriebestinden an Mediendenken
verkniipft werden, erreichten diese Personen letztlich ihr historisches Gewicht im 19.
Jahrhundert nur, weil aus den zunichst individuellen Uberlegungen Gruppenziele ge-
worden waren: Robert Owens Bedeutung erklart sich durch die Owenisten, Charles Fou-
riers Relevanz durch die Fourieristen, Karl Marx’ und Friedrich Engels’ Einfluss durch
den Marxismus und nicht zuletzt Edward Bellamys Breitenwirkung durch die Strémung
der >Nationalists«. Obwohl das analytische Denken in diesen Bewegungen meist nicht
unbedeutende Transformationen unterliuft — bei Marx’ und Engels’ mitunter bis hin
zur Unkenntlichkeit™ - ist es eher in diesen Gesamtheiten zu betrachten. Gewisse Pri-
gungen sind aber auch in umgekehrter Richtung nachweisbar. So ragen manchmal aus
bestimmten Bewegungen einzelne Protagonist:innen hervor, deren Bedeutung sich nur
dadurch erklirt, dass sie zu weithin sichtbaren Sprecher:innen viel gréfierer Initiativen
geworden sind, deren vermeintliche Homogenitit sich bei genauerem Hinsehen jedoch
sehr schnell zerstreut, kurzum: keine Prominenz etwa von Marx oder Engels ohne die
Grabenkimpfe innerhalb der kommunistischen Bewegung mit ihren zahlreichen auch
auf diesem Weg verloren gegangenen oder vergessenen anderen Personen und Positio-
nen, die wiederum das mit den Namen Marx und Engels verbundene Wissen mafgeblich
mitgeprigt haben.’

Zugleich entstehen immer wieder Relationen zwischen den verschiedenen Gruppie-
rungen, entweder in positiver oder in negativer Form; z.B. hat der auch hier kurz be-
sprochene sogenannte Frithkommunist Wilhelm Weitling sich sehr affirmativ auf Fou-
rier bezogen, wihrend Marx und Engels sich ab einem bestimmten Zeitpunkt nicht nur
an ihm, sondern am (utopischen) Sozialismus insgesamt abgearbeitet haben; eindeu-
tige Reminiszenzen an Fourier finden sich dann spiter wieder mit Abstrichen bei Ed-
ward Bellamy. Immer ging es dabei auch um ein Weiterdenken. Trotz dieser zahlreichen
Ankniipfungspunkte ergibt sich in der Folge der einzelnen Kapitel aber keine einheit-
liche oder lineare Narration, sondern eher ein Verstindnis von den kontingenten bzw.
im Gesamten heterogenen und konflikthaften Entwicklungen des politisch-emanzipa-
torischen Mediendenkens im 19. Jahrhundert. Gewihlt wurden diese drei Felder letzten

15 Berlthmt vor diesem Hintergrund und hdufig aus dem Zusammenhang gerissen zitiert ist daher
die Bemerkung von Karls Marx —»sicher ist, dass ich kein Marxist bin«—, die Friedrich Engels in ei-
nem Brief wiedergibt: »Nun ist der sog. sMarxismus<in Frankreich allerdings ein ganz eignes Pro-
dukt, so zwar, daR Marx dem Laf[argue] sagte: ce qu'il y a de certain c’est que moi, je ne suis pas
Marxiste« (Friedrich Engels: »Brief an Eduard Bernstein« [London, 02./03.11.1882], in: Werke [MEW],
hg. v. Institut fiir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 35, Berlin: Dietz 1967, S. 386—390,
hier S. 388).

16  Vgl.zueiner solchen, gegen eine traditionell ideengeschichtliche Vorgehensweise gerichtete wis-
sensgeschichtliche Akzentuierung auch: Philipp Sarasin u. Andreas Kilcher: »Editorial«, in: Nach
Feierabend. Ziircher Jahrbuch fiir Wissensgeschichte 7 (2011), S. 711, hier S.10.



1. Einleitung

Endes, weil sie besonders aussagekriftig sind und sich in ihrer Gegeniiberstellung er-
hellen lisst, wie unterschiedlich spezifische zeitgendssische Verschrinkungen von (Me-
dien-)Technik und Politik gedacht worden sind.

Insofern man, um Dommanns Warnung ernst zu nehmen, gewisse heuristische An-
nahmen benétigt, Filter, die helfen, das Spektrum des Untersuchungsfeldes zu begren-
zen, wire die soeben aufgeworfene Frage nach Individuen und Gruppierungen der erste
Ansatzpunkt. Denn um in der Konzentration auf das singulire Material wiederum einen
allzu kleinteiligen Ansatz zu verhindern, der auch die kithnsten individuellen Wunsch-
triume beriicksichtigen miisste, habe ich die Messlatte bei den Projekten dort ange-
setzt, wo bestimmte politische Konzepte und Analysen zumindest innerhalb eines klei-
nen Kollektivs kursierten.” Eine weitere Fokussierung wire die Konzentration auf das
Emanzipatorische — nicht umsonst fiel der Begriff schon an vielen Stellen: eine gegen die
zeitgendssischen sozio-politischen bzw. soziotechnischen Ordnungen gerichtete Kritik,
verstanden als Nicht-dermafien-Regiert-Werden-Wollen,® das zugleich mit bestimm-
ten kritischen Gegenwartsdiagnosen einherging. Daher ist der Untersuchungskorpus
auf mediale Gegenwelten, d.h. alternative Gesellschaftsentwiirfe bzw. Wege dahin be-
grenzt. Obwohl fiir solche Gegenentwiirfe im 19. Jahrhundert sehr hiufig der dufSerst
schillernde Begriff der »Utopie« benutzt wird (v.a. fiir die sogenannten »sozialistischen
Utopienc), wird dieser hier eher vorsichtig bis sparsam verwendet: Zu oft wurde er schon
fiir simple Abwertungen missbraucht, z.B. dafiir, die Projekte von vornherein in den Be-
reich komplett unrealistischer Traumschlosser zu verbannen. Die dritte Eingrenzung
des Korpus wird schlieflich, wie ebenfalls begrifflich schon angedeutet, dadurch vor-
genommen, dass ausschlieflich Projekte reflektiert werden, die dezidiert seinerzeit ak-
tuelle oder zukiinftige Medientechnologien thematisieren — Technologien, die ein be-
stimmtes technisches Milieu bilden sollten, um erstens dieses Nicht-dermafen-Regiert-
Werden-Wollen zu erméglichen, wenn nicht sogar notwendig hervorzubringen, oder
zweitens funktionalisiert werden sollten, um ein Anders-Regiert-Werden zu stabilisie-
ren.

In einem weiteren Schritt wird, um letztlich nicht jede Form der Erklirung schuldig
zu bleiben, der Spagat versucht, hin und wieder beide Modi — die Kénigswissenschaft
und die umherziehende Wissenschaft — historiografisch zu verbinden, auch um, wie von
Deleuze und Guattari formuliert, »wissenschaftliche Losung[en]«* fiir die zuvor aufge-
worfenen Probleme anbieten zu konnen. Dies betrifft zum Beispiel von mir vorgenom-
mene Parallelisierungen von im 19. Jahrhundert wissenschaftlich gut aufgearbeiteten
bereits existierenden allgemeineren Technologieentwicklungen mit den in den einzel-
nen Projekten vorgeschlagenen zukiinftigen (Medien-)Technologien bzw. alternativen,
d.h. dezidiert als politisch konzipierten Technikpraktiken. Insofern wird hier metho-
disch zudem zwei prominenten historiografischen Ansitzen aus dem Kontext der Sci-
ence and Technology Studies gefolgt: Erstens dem von Edwards vor dem Hintergrund

17 Vgl. zu einer solchen Einschrankung auch: Jasanoff: »Future Imperfects, S. 4.

18  Vgl. Michel Foucault: »Polemik, Politik und Problematisierungen« [1984], aus dem Franzésischen
v. Hans-Dieter Gondek, in: Schriften, hg. v. Daniel Defert u. Frangois Ewald, Bd. 4, Frankfurt a.M.:
Suhrkamp 2005, S. 724-734, hier S. 729.

19  Deleuze u. Guattari: Tausend Plateaus, S. 514.
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seiner kritischen Auseinandersetzungen mit der Mikro-, Meso- und Makro-Ebene von
Technikgeschichte entwickelten Konzept einer sich zwischen diesen Skalen bewegenden
»mutual orientation«. Diese erlaubt, die (manchmal auch widerspriichlichen) Beziehun-
gen zwischen verschiedenen historischen Maf3stiben oder verschiedenen Graden sozia-
ler Organisation — von kiirzen Zeitspannen zu lingeren Entwicklungen bzw. von kleine-
ren Gruppen bis hin zu gréfReren Institutionen — sichtbar zu machen.?® Zweitens wird
den historischen Spuren nachgegangen, die Langdon Winner in den Fokus riickt, wenn
er dafiir pladiert, institutionelle politische Mafinahmen im Grof3en und die politische
Dimension des Materiellen im Kleinen radikal zusammenzudenken:

[Tlhe same careful attention one would give to the rules, roles, and relationships of
politics must also be given to such things as the building of highways, the creation
of television networks, and the tailoring of seemingly insignificant features on new
machines. The issues that divide or unite people in society are settled not only in the
institutions and practices of politics proper, but also, and less obviously, in tangible
arrangements of steel and concrete, wires and transistors, nuts and bolts.”

Meines Erachtens ereignet sich kein Jahrhundert besser als das 19. Jahrhundert, um tiber
die Politisierung von Medientechnologien und -praktiken bzw. die Technisierung von
Politik zu sprechen. Es ist eine historische Zeitspanne, wihrend der eine Unzahl an (Me-
dien-)Technologien noch neu war, d.h. mogliche technische Weiterentwicklungen noch
Spekulation bzw. mogliche damit verbundene Praktiken noch komplett zukunftsoffen.
Dennim Zuge der Industrialisierung haben sich besonders viele technische Innovations-
schiibe ereignet. Sie haben nicht nur zu einer zunehmenden Reflektion der technischen
Aspekte des Politischen bzw. des Regierens bzw. umgekehrt der politischen Aspekte des
Technischen gefithrt, sondern auch zum konkreten politischen Einsatz solcher Techno-
logien, angefangen bei architektonischen Programmen zur Verbesserung der Hygiene
Anfang des Jahrhunderts bis hin zu ersten lochkartengestiitzten Datenerhebungen bzw.
politischen Wahlen in den USA in dessen letzten Drittel.

Eine mogliche Zukunft ist, unter ganz verschiedenen politischen Vorzeichen, an vie-
len Stellen das Motiv der aufgearbeiteten Projekte. Dadurch ergeben sich zwangslaufig
deutliche Resonanzen mit den schon kanonisch gewordenen - ebenfalls eher zur Konigs-
wissenschaft zu zihlenden — Ausfithrungen Reinhart Kosellecks zur sogenannten >Sat-
telzeit«zwischen 1750 und 1850, einer Zeitspanne, in der sich die sozialen und politischen
Semantiken tiefgreifend verindert haben. Aus einer begriffsgeschichtlichen Perspektive
lasst sich Modernisierung, Koselleck zufolge, etwa an der Herausbildung von Kollektiv-
singularen, wie >Geschichte, >Freiheit¢, sJEmanzipations, >Gesellschaft, >Fortschritt< ab-
lesen.”” Mit diesem epochalen Wandel der Moderne ging zugleich eine neue »Ausrich-

20  Vgl. Edwards: »Infrastructure and Modernityx, insbes. S. 213—222.

21 Langdon Winner: »Do Artifacts Have Politics?«, in: Daedalus 109.1 (1980), https://doi.org/10.2307/2
0024652, 5.121-136, hier S.128.

22 Reinhart Koselleck: »Begriffsgeschichte, Sozialgeschichte, begriffene Geschichte. Reinhart Kosel-
leck im Gesprach mit Christoph Dipper«, in: Neue politische Literatur 43 (1998), S.187—205, hier
S.195-197.
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1. Einleitung

tung des Gegenwartsverstindnisses an der Zukunft« einher.”® Wihrend die Missstinde
in vormodernen oder noch absolutistischen Zeiten als unabinderlich, gottgegeben und
schicksalhaft hingenommen worden waren, wurden sie zu Beginn des 19. Jahrhunderts
erstmals als >Elends, d.h. als — mit den verfiigbaren Mitteln — verinderbar wahrgenom-
men.** Diese neue Perspektive lisst sich auf das in der Folge der Aufklirung entstan-
dene neue Subjektverstindnis zuriickfithren, dem zufolge dem emanzipierten Subjekt
eine geschichtsverindernde Handlungsmacht zukam.” Diese Idee der Selbstermichti-
gung kann als Voraussetzung fiir ganz unterschiedliche politisch-soziale Bestrebungen
des 19. Jahrhunderts hin zu neuen oder verinderten politischen Ordnungen betrachtet
werden, sei es der Liberalismus, der Sozialismus oder der Kommunismus. Michael New-
man schreibt: »For capitalism, liberalism, and socialism are all products of the modern
era in their belief that human beings may act as subjects of history, rather than having
their fortunes determined by fate, custom, tradition, or religion.«** Aus dieser Perspek-
tive ergibt sich fiir das 19. Jahrhundert eine bemerkenswerte Uberschneidung zwischen
den politischen Stromungen des Sozialismus und des Liberalismus, die heute strikt ge-
geneinander abgegrenzt werden, wenn dadurch nicht sogar die begriffliche Vereinheit-
lichung der Vielfalt unterschiedlicher Strémungen generell fragwiirdig wird. Wie Fou-
cault in seinen Vorlesungen zu Sicherheit, Territorium, Bevilkerung herausgearbeitet hat,
strebten nimlich beide an, in bestimmter Hinsicht den Staat zu begrenzen. Sie hatten
beide zum Ziel, die ihrer Einschitzung nach in den Produktionsmitteln angelegten frei-
heitlichen Tendenzen zu ihrem Recht kommen zu lassen, und zwar indem andere Or-
ganisationsformen an die Stelle ausschlieflich staatlicher Souveranitit treten sollten.
Laut Foucault hatten also sowohl Sozialismus als auch Liberalismus dieselben Bestand-
teile: »die 6konomische Wahrheit, [...] das Interesse aller im Gegensatz zum Einzelin-
teresse, der absolute Wert der Bevolkerung als natiirliche und lebendige Wirklichkeit,
[...] die Freiheit gegeniiber der Reglementierung«*’ — im Falle des Sozialismus im Dienst

23 Hans Ulrich Gumbrecht: »Modern, Modernitit, Moderne, in: Otto Brunner, Werner Conze u. Rein-
hart Koselleck (Hg.): Geschichtliche Grundbegriffe. Historisches Lexikon zur politisch-sozialen Sprache in
Deutschland, Bd. 4, Stuttgart: Klett-Cotta 1978, S. 93—131, hier S.120.

24  Vgl. Leonardo Benevolo: Die sozialen Urspriinge des modernen Stidtebaus. Lehren von gestern — Forde-
rungen fiir morgen, aus dem Italienischen v. Arianna Giachi, Gitersloh: Bertelsmann 1971, https://d
0i.0rg/10.1515/9783035601824, S. 44.

25  Vgl. Werner W. Ernst: »Zur Logik der Revolution, in: ders. (Hg.): Theorie und Praxis der Revolution,
Wien u.a.: Béhlau 1980, S.1-30, hier S. 3.

26  Michael Newman: Socialism. A Very Short Introduction, Oxford, UK u.a.: Oxford Univ. Press 2005, ht
tps://doi.org/10.1093/actrade/9780192804310.001.0001, S. 4.

27 Michel Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung. Vorlesung am Collége de France 1977—1978, hg. v.
Michel Sennelart, aus dem Franzésischen v. Jiirgen Schroder, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2006 (Ge-
schichte der Gouvernementalitdt1), S. 509f; vgl. insgesamt die den Abschluss bildende Vorlesung
vom 5. April 1978, S. 479-518. Foucault hat sich in den darauffolgenden Vorlesungen insbesonde-
re fiir die deutsche Sozialdemokratie der 1950er Jahre interessiert und fiigt im Manuskript hinzu:
»Der Sozialismus ist keine Alternative zum Liberalismus. Sie liegen nicht auf derselben Ebene [...].
Daher rithrt die Moglichkeit ihrer ungliicklichen Symbiose.« (Michel Foucault: Die Geburt der Bio-
politik. Vorlesung am Collége de France 1978—1979, hg. v. Michel Sennelart, aus dem Franzgsischen v.
Jirgen Schroder, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2006 (Geschichte der Gouvernementalitit 2), S.137)
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der Gleichheit und v.a. der Gerechtigkeit, im Falle des Liberalismus im Dienst des Anhe-
bens des Gesamtwohlstandes der Gesamtbevélkerung. In einem von ihm iibergangenen
Teil seines Manuskripts zur Vorlesung thematisiert Foucault schliefilich sogar explizit
den »utopischen Sozialismus«, und zwar insofern dieser gemeinsame Wurzeln wieder-
um mit bestimmten anderen gegen den Staat gerichteten Praktiken aufweist, und zwar
mit religidsen Praktiken, z.B. der Selbstorganisation vonseiten der Quiker in Amerika
mit der Bildung von eigenstindigen Gemeinschaften bzw. Kolonien.*®

Dass in der genannten Zeitspanne politische Erwartungen nicht mehr allein aus ver-
gangenen Erfahrungen abgeleitet, sondern von der Zukunft her als noch einzulésender
Entwurf gedacht wurden, hat Koselleck »Verzeitlichung der Geschichte« genannt.” Die
Gegenwart wurde durch diese Verzeitlichung nicht nur zum »Durchgangspunkt«, son-
dern, wie Hans Ulrich Gumbrecht zusammenfasst, sie war zur Wende zum 19. Jahrhun-
dert »als Chance der Gestaltung dieser Zukunft erlebt worden. So wurde sie jetzt als nach
vorne offener Raum der Handlungsplanung, die sich in Programmen formulieren lief3,
verstanden«.*® Das Reden vom >Fortschritts, der als Begriff erst gegen Ende des 18. Jahr-
hunderts geprigt wurde, richtete sich dabei »aufeine aktive Verwandlung dieser Welt«.**
Insbesondere die rasanten technisch-industriellen Entwicklungen sorgten unter diesem
Stichwort fiir die Erwartung, »eine neue Welt herbeifiihren« zu kénnen.** Koselleck hat
in diesem Zusammenhang — im Verweis auf Kants Idee des Republikanismus — auch dar-
auf aufmerksam gemacht, dass die >ismus«-Suffixe beim Sozialismus oder Liberalismus
jeweils als Bewegungsbegriffe zu verstehen seien, die dazu dienten, den Weg zu einer
skommende[n] geschichtliche[n] Bewegung« zu ebnen und »theoretisch vorwegzuneh-
men«.*

Vor diesem Hintergrund ist es bemerkenswert, dass sich eine solche Politik der auf
die Zukunft gerichteten Planung auf beiden Seiten findet: auf der Seite existierender Re-
gierungsformen und auf der Seite von kontrir dazu projektierten Gegenentwiirfen. Es
wundert daher nicht, dass in diese Phase auch die »Verzeitlichung der Utopie«** fillt,
d.h. ihre Umorientierung von der Raum- zur in die Zukunft verlegten Zeitutopie: Man
versammelt sich also nicht mehr in einem fernen Land, auf einer abgelegenen Insel, son-
dern schaut auf ein kommendes Gemeinwesen. Zahlreiche Schriften dieser Zeit zeich-
nen sich auf beiden genannten Seiten des politischen Spektrums dadurch aus, dass sie

28  Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 512f. Diese Gemeinsamkeit wird v.a. im Zusammen-
hang mit dem Export des Fourierismus und Owenismus in die USA deutlich werden, insofern die
politischen Bewegungen dort hiufig religiése Siedlungen entweder bernahmen oder sich sogar
ideell mitihnen amalgamierten.

29  Reinhart Koselleck: Begriffsgeschichten. Studien zur Semantik und Pragmatik der politischen und sozia-
len Sprache, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2010, S. 81f.

30 Gumbrecht: »Modern, Modernitiat, Moderne, S.110 u. 120.

31 Reinhart Koselleck: Vergangene Zukunft. Zur Semantik geschichtlicher Zeiten, 6. Aufl., Frankfurt a.M.:
Suhrkamp 2006, S. 363f.

32 Ebd, S.367f.

33 Ebd., S.373.

34  Koselleck: Begriffsgeschichten, S. 252.
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die konkreten Lebensbedingungen der Menschen in den Mittelpunkt riicken.*® Anfang
des 19. Jahrhunderts hiuften sich so die Versuche, unter dem Begriff >Sozialokonomie«
die sozialen Probleme durch praktische bzw. technische Lésungen zu bewiltigen.* So-
ziale Veranderungen sollten mehr und mehr unter Verzicht einer abstrakten Philanthro-
pie, d.h. moralischer oder politischer Grundsitze, lediglich »durch Einwirken auf das so-
ziale Umfeld [milieu]«, wie Jacques Donzelot fiir die 1880er Jahre betont, herbeigefiihrt
werden: Primisse dieses Vorgehens war, dass man den Menschen dadurch zum Positiven
verindern kann, dass man seine Umwelt, sein Milieu umgestaltet.’”

DaKoselleck sich in erster Linie fiir Mentalititsgeschichte und, damitverbunden, die
tiefgreifende Verinderung der sozialen und politischen Semantiken interessiert, kommt
er auch zu entsprechenden Ergebnissen und verlegt daher das Gewicht sehr stark auf
die Seite menschlicher Handlungs- und Deutungsmacht. Mit dem Epochenschnitt der
Franzosischen Revolution lassen sich aber zugleich zahlreiche technische bzw. medien-
technische und damit verkniipft auch organisationslogische, d.h. logistische Innovati-
onsschiibe mit ihren eigenen politischen Implikationen nachweisen. Beides gilt es al-
so im Sinne Winners zusammenzudenken. Schiittpelz schreibt zusammenfassend tref-
fend: »Im Laufe der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts hingegen erscheint Medienent-
wicklung zunehmend planbar und investierbar.«*® Neben der durch die Industrialisie-
rung ausgelosten Mechanisierung der Arbeit wiren erstens die zahlreichen architektoni-
schen und stadtplanerischen Neuerungen zu erwihnen. Allgemeine Forderungen nach
politischen Verianderungen wurden so mit dem Ruf nach sozialen und menschenwiir-
digen Wohnformen verbunden.*® Zweitens wire auf kommunikationstechnischer Seite
die rasante Entwicklung der Verkehrs- und Nachrichtenwege zu nennen (neben Schift-
fahrtsrouten und Eisenbahnstrecken der Ausbau der optischen und spiter der elektri-
schen Telegrafenlinien). Und drittens schlie3lich darf vor allem ab Mitte des 19. Jahrhun-
derts die umfassende Herausbildung von Technologien der Informationsverarbeitung,
gekoppelt an das immense Anwachsen eines biirokratischen Apparats, nicht vergessen
werden, wie es James Beniger als »control revolution« beschrieben hat.*® Andrew Gof-
fey spricht im Zusammenhang mit einer Geschichte der Kontrolle treffend von »a much
greyer prior history of routinisation, bureaucratisation, calibration and technical tinker-

35  Vgl. Gerd de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen. Entwicklung der Stadtplanung aus dem utopischen
Denken, Braunschweig u.a.: Vieweg 1996, S. 86.

36  Vgl.Jacques Donzelot: Llnvention du social. Essaisur le déclin des passions politiques, Paris: Fayard 1984,
S.125. Es gibt auch eine deutsche Ubersetzung, die aber wiederum von einer englischen Uberset-
zung aus dem Franzdsischen stammt: Jacques Donzelot: »Die Forderung des Sozialen«, aus dem
Englischen v. Alfred Berlich, in: ders. et al.: Zur Genealogie der Regulation. Anschliisse an Michel Fou-
cault, hg. v. Richard Schwarz, Mainz: Decaton 1994, S. 109160, hier S.113.

37  Donzelot: Llnvention du social, S.127f. (dt. S.114f.).

38  Schiittpelz: »Die medientechnische Uberlegenheit des Westens, S.102.

39  de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S. 86.

40  Vgl. James R. Beniger: The Control Revolution. Technological and Economic Origins of the Information
Society, Cambridge, MA u.a.: Harvard Univ. Press 1986.
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ing that precedes the more obvious dimensions of the epistemological and technological
innovations of the middle of the last century«.*

Dennoch sollten diese Tendenzen, diese Umbriiche nicht als friktionsfreie, quasi na-
turwiichsige Entwicklungen — kurz: »notwendiger Fortschritt« — betrachtet werden. Das
19. Jahrhundert ist der Schauplatz zahlreicher soziotechnischer Auseinandersetzungen.
So schreibt Steve J. Wurtzler:

Upon their innovation, media technologies have multiple, often conflicting identities.
The ultimate meanings they take within social relations are the product of contesta-
tion and struggle. Various mechanisms — some economic or regulatory, others ideo-
logical or material — function to privilege one set of meanings over others as media
technology is successfully secured within social habits and practices.**

Betrachtet man exemplarisch fiir das 19. Jahrhundert die lange Geschichte des Telefons
hin zum privat genutzten One-to-One-Medium, ist eine gewisse »Habitualisierung der
Dispositive«* unstrittig: Es kam im Laufe der Technologieentwicklung zur SchlieRung
von Méglichkeiten durch die Herausbildung standardisierter Apparate, geregelter Pro-
tokolle, Systeme bzw. Infrastrukturen.* Gleichwohl wiirde ich in der soeben zitierten
Passage eher die Frage von Konflikt, Anfechtung und Kampfhervorheben wollen und we-
niger, dass dadurch zwangsliufig eine ganz solide abgesicherte Medientechnologie ent-
stiinde, die alternative Medienpraktiken ganz verunméglichen wiirde.* Wihrend Dieter
Daniels in seinem auch fir den Zusammenhang des 19. Jahrhunderts wichtigen Buch
Kunst als Sendung davon ausgeht, dass die in den jeweiligen Frithzeiten eines Mediums
aufkommenden Autonomiebewegungen »von der kommerziellen Eigendynamik der in-
dustriellen Entwicklung verdringt und verschiittet werden«*, so macht sich dieses Buch
zur Aufgabe, diese in der Geschichte mitunter begrabenen Strémungen auszuforschen.
Noch einmal mit Schiittpelz kénnte man hier auch auf die medienhistorisch gewinn-
bringenden Ertrige der ebenfalls eher als umherziehende Wissenschaft zu bezeichnen-
den Actor-Network-Theory verweisen, insofern sie dem Bloor’schen Symmetrieprinzip
folgend dazu anleitet, »dass gelungene und erfolgreiche Erfindungen, Projekte, Tech-
niken, Organisationsverinderungen und Wissensanspriiche mit denselben Kategorien

41 Andrew Goffey: »Towards a Rhizomatic Technical History of Control«, in: New Formations, H. 84—85
(2015), https://doi.org/10.3898/NewF:84/85.03.2015, S. 5873, hier S. 65.

42 Steve ). Wurtzler: Electric Sounds. Technological Change and the Rise of Corporate Mass Media, New
York, NY: Columbia Univ. Press 2009, https://doi.org/10.7312/wurt13676, S. 15.

43 Spangenberg: »Technikinnovationen und Medienutopien, S. 217 u. 220.

44 Vgl. fur die Entwicklungen in den USA: Claude S. Fischer: America Calling. A Social History of the
Telephone to 1940, Berkeley, CA u.a.: Univ. of California Press 1992, ferner die Beitrage in: Ithiel de
Sola Pool (Hg.): The Social Impact of the Telephone, Cambridge, MA u.a.: The MIT Press 1977 sowie
S. 248f. weiter unten.

45  DieGeschichte von Zweckentfremdungen z.B. des Internets durch Hacker, Geheimdienste oder die
globale Schattenwirtschaft stellt die Unhintergehbarkeit der Internet-Protokolle tagtéaglich infra-
ge (vgl. etwa zum Hacker: Claus Pias: »Der Hacker, in: Eva Horn, Stefan Kaufmann u. Ulrich Brock-
ling (Hg.): Grenzverletzer. Von Schmugglern, Spionen und anderen subversiven Gestalten, Berlin: Kultur-
verl. Kadmos 2002, S. 248-270).

46  Dieter Daniels: Kunst als Sendung. Von der Telegrafie zum Internet, Miinchen: Beck 2002, S. 256.
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beschrieben und erklirt werden miissen wie misslungene und erfolglose« und damit
einem zu simplen Fortschreiben geschichtsteleologischen Denkens zugunsten der Be-
riicksichtigung auch ungeplanter und emergenter Entwicklungen ein Riegel vorgescho-
ben wird.*” Nicht selten werden historische Medien, um hier auf Eric Kluitenberg zu re-
kurrieren, aus der Perspektive betrachtet, inwiefern sie den Lauf der Medienentwick-
lung nachhaltig — wenn auch manchmal indirekt — beeinflusst haben.*® Es geht hier also
dezidiert nicht um eine Archiologie historischer diskursiver Erfindungen, die als reine
Vorginger oder Wegbereiter spiterer Technikentwicklungen interpretiert werden. Dies
wiirde zwangsliufig eine Art Fortschrittsgeschichte zur Folge haben, die historiografisch
aulerst fragwiirdig ist und hier nicht erneut geschrieben werden soll.

Die folgenden Uberlegungen sind somit in mehrfacher Hinsicht als anachronistisch
zu verstehen: Erstens, weil sie bestimmte Entwicklungen abseits gingiger Chroniken in
den Mittelpunkt riicken; zweitens, weil sie sich sehr ausfithrlich mit historischen Pro-
jekten fur andere Zeiten, andere Zukiinfte befassen; und drittens schlieRlich, weil sie
sich aus heutiger Perspektive mit zahlreichen nicht verwirklichten Zukiinften ausein-
andersetzen. Im Zusammenhang mit dem hier erstgenannten — auch als achronistisch
zu bezeichnenden — Punkt werden etablierte, d.h. kénigswissenschaftliche Paradigmen
bzw., mit Edwards gesprochen, makroskalierte Zeitdimensionen* in ihrer Geschlossen-
heit etwas briichig: So der hier mit Koselleck etablierte Epochenschnitt »Modernisie-
rung«,*® wenn in den Zukunftsprojekten z.B. deutlich wird, wie sehr sie zumindest zu
einem Teil ihre Erklirungsmuster aus der Vergangenheit ableiten, etwa mittelalterliche
Weltbilder bemiihen (Fourier), sich auf die christliche Heilsgeschichte berufen (Weit-
ling) oder mit historischer Notwendigkeit argumentieren (Marx und Engels). Insofern
die emanzipatorischen Programme mitunter alte Modelle fortschreiben und mit neuen
technisch modellierten Konzepten verkniipfen, wird sich ebenfalls zeigen, dass sie zu
den auch von Foucault gewihlten eher groben Einteilungen und Briichen querstehen.
Dies soll aber weder Foucaults Genealogie der Gouvernementalitit noch Kosellecks The-
sen zur Verzeitlichung komplett entwerten, sondern helfen, diese weiter zu differenzie-
ren. Die beiden anderen genannten Anachronismen in Bezug auf die vergangenen Zu-
kiinfte haben mir beim Schreiben immer wieder auch Probleme bereitet, insofern es eine

47  Erhard Schiittpelz: »Elemente einer Akteur-Medien-Theorie, in: Tristan Thielmann u. ders. (Hg.):
Akteur-Medien-Theorie, Bielefeld: transcript 2011, S. 9—67, hier S. 25.

48  EricKluitenberg: »Second Introduction to an Archaeology of Imaginary Mediac, in: ders. (Hg.): Book
of Imaginary Media. Excavating the Dream of the Ultimate Communication Medium, Rotterdam: NAI
2006, S. 7-25, hier S. 9; vgl. a. im Verweis auf Erkki Huhtamo: S.17.

49  Vgl. Edwards: »Infrastructure and Modernityx, S. 204—207.

50 Dieser ist von jeher nicht unumstritten (vgl. z.B. Lutz Niethammer: »Die postmoderne Heraus-
forderung. Geschichte als Gedachtnis im Zeitalter der Wissenschaft, in: Wolfgang Kittler, J6rn
Riisen u. Ernst Schulin (Hg.): Geschichtsdiskurs. Bd. 1: Grundlagen und Methoden der Historiographiege-
schichte, Frankfurt a.M.: Fischer 1993, S. 31-49). Jiingst hat Eva Stubenrauch die These eines damit
verbundenen allgemeinen Denkens offener Zukunft infrage gestellt, indem sie zahlreiche »Schlie-
Rungsverfahren« hauptsichlich in der Literatur des ausgehenden 18. Jahrhunderts ausmacht (vgl.
Eva Stubenrauch: Die Ordnung der Zukunft. Asthetische Verfahren der Zeitmodellierung seit 1800, Berlin
u.a.: De Gruyter 2023, https://doi.org/10.1515/9783111015507). Auch Edwards schreibt treffend: »At
the micro scale of social organization, > modernity<— as subjection, control, dominance of systems
[..] — becomes slippery and difficult to locate« (Edwards: »Infrastructure and Modernity, S. 204).
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Herausforderung war, die richtige Zeitform bzw. die richtigen Modi der Verben zu fin-
den: Wie formuliert man vergangene (ggf. noch nicht realisierte) Zukiinfte? Benutzt man
das historische Prisens, um den Lesenden die Projekte besonders nahezubringen? Wie
flicht man dann aber politik- und technikgeschichtliche Details ein, ohne diesen den An-
schein des rein Narrativen zu geben? Oder man benutzt das Futur, und wiirde dann den
vergangenen Zukiinften etwas unbestimmt Kommendes einriumen? Mit dem Gegen-
programm, einem Konjunktiv I in der futurischen Form wiirde man allerdings wiederum
sehr auf Distanz gehen. Und noch stirker beim Konjunktiv I1, der ja ganz dem Irrealen
verpflichtet wire und die Vorhaben auf utopistische Spinnereien reduzieren wiirde. An
vielen Stellen springe ich daher dezidiert zwischen den Formen, um die Einschitzungen
den Leser:innen zu iiberlassen.

Uber die Thematisierung der als emanzipatorisch konzipierten bzw. projektierten
Medien(praktiken) hinaus besteht eine weitere auf Medialitit bezogene These des Buchs
darin, dass ich aus einer medientheoretischen Perspektive darlege, inwiefern die be-
handelten Gegenentwiirfe selbst Medientheorien bzw. -philosophien avant la lettre wa-
ren. Anderen zeitgendssischen Reflexionen, wie z.B. denen von Ernst Kapp und Gabriel
Tarde wird in der aktuellen Medienkulturwissenschaft hinlinglich Aufmerksamkeit ge-
schenkt.”® Warum wurde diese gefunden und die anderen nicht? Ein weiteres Ziel der
folgenden Ausfithrungen ist daher, diese anderen Ansitze aus dem Schatten treten bzw.
die ihnen gebithrende Wiirdigung erfahren zu lassen — und dies im doppelten Sinne, in-
sofern sie nicht verklirt, sondern an manchen Stellen durchaus kritisch gewiirdigt wer-
den. Um es kurz zusammenzufassen: Fragen nach der Medialitit der Gegenstinde wer-
denvonden einzelnen emanzipatorischen Ansitzen in hauptsichlich zwei Dimensionen
beriihrt: Erstens und am naheliegendsten auf der konkreten Objektebene, insofern es in
den Entwiirfen buchstiblich um Medientechnologien und zugehorige Praktiken geht:
Angefangen bei der Architektur iiber Verkehrsinfrastrukturen, wie der Eisenbahn oder
der Dampfschifffahrt oder der seinerzeit neuen Kommunikationstechnologie der opti-
schen und spiter elektrischen Telegrafie und nicht zuletzt der Rohrpost, iiber protoky-
bernetische Prozesse der Selbststeuerung bis hin zu ersten Formen der automatisier-

51 Vgl. etwa die von den Herausgebern ausfiihrlich kommentierte Neuausgabe von: Ernst Kapp:
Grundlinien einer Philosophie der Technik. Zur Entstehungsgeschichte der Kultur aus neuen Gesichtspunk-
ten [1877], hg.v. Harun Maye u. Leander Scholz, Hamburg: Meiner 2015, https://doi.org/10.28937/97
8-3-7873-2821-5; Tardes prozessuales bzw. relationales Gesellschaftsmodell istinsbesondere durch
die Vermittlung von Latour in der Medienwissenschaft ein breit aufgearbeitetes Thema (vgl. z.B.
Bruno Latour: »Gabriel Tarde and the End of the Social, in: Patrick Joyce (Hg.): The Social in Question.
New Bearings in History and the Social Sciences, London u.a.: Routledge 2002, S.117-132; Bruno La-
tour u. Vincent Antonin Lépinay: The Science of Passionate Interests. An Introduction to Gabriel Tarde’s
Economic Anthropology, Chicago, IL: Prickly Paradigm Press 2009; Bruno Latour: »Tarde’s Idea of
Quantification, in: Matei Candea (Hg.): The Social after Gabriel Tarde. Debates and Assessments, Lon-
don u.a.: Routledge 2010, S.145-162; Bruno Latour et al.: »The Whole Is Always Smaller than Its
Parts<— A Digital Test of Gabriel Tarde’s Monads, in: The British Journal of Sociology 63.4 (2012), h
ttps://doi.org/10.1111/j.1468-4446.2012.01428 X, S. 590—615; Andrew Barry u. Nigel Thrift: »Gabriel
Tarde. Imitation, Invention and Economyx, in: Economy and Society 36.4 (2007), https://doi.org/10
.1080/03085140701589497, S. 509-525 u. Andreas Kilcher: »Assimilation und Zirkulation. Ein uni-
versalistisches Wissensmodell des 19. Jahrhunderts«, in: Nach Feierabend. Ziircher Jahrbuch fiir Wis-
sensgeschichte 7 (2011), S.15-36, hier insbes. S. 24-31).
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1. Einleitung

ten Datenerhebung durch das Hollerith’'sche Lochkartensystem. Zweitens, indem in den
Theorien, mit den Technikkonzepten verkniipft, letztlich auf einer abstrakteren Ebene
implizit ein prozessontologisches Mediendenken nachzuweisen ist. Anders gesagt, sie
enthalten nicht nur ein historisches politisches Denken, sondern auch historische Medi-
enbegriffe in Form eines Relationendenkens avant la lettre. Viele Kommentatoren haben
hingegen den (utopischen) politischen Gegenentwiirfen eher einen Technikdeterminis-
mus bescheinigt. So schreibt z.B. Peter M. Spangenberg im Zusammenhang mit Medi-
enutopien:

Wenn man den Medienbegriff durch die drei genannten Komponenten definiert —
innovative Technologie, sozio-technologische Infrastruktur und habitualisierte Nut-
zung— so fallt bei der Betrachtung von Medienutopien auf, dass sie hiaufig, wenn
nicht sogar ausschliefilich, die Auswirkungen der technischen Organisation von
Medieninnovationen in den Vordergrund riicken.>>

Richard Saage, der zahlreiche Uberblickswerke zu politischen Utopien verfasst hat,
argumentiert fiir das 19. Jahrhundert dhnlich: Insofern das im Grunde genommen
aus der Aufklirung stammende Fortschrittsideal in den politischen Entwiirfen an der
»wissenschaftlich-technischen Entfaltung der Produktivkrifte« festgemacht worden
sei, hitten die Verfasser im Endeffekt diesem »geschichtsphilosophisch fundierten
Fortschrittsglauben eine materialistische Wende« gegeben.*® Folgt man - eher einer
umherschweifenden Historiografie verpflichtet — den Bewegungen des Materials, so
zeigt sich ein deutlich ambivalenteres Bild. Dies stiitzt sich auch auf den von Schiittpelz
gegen technikdeterministische Deutungen der sozio-politischen bzw. -6konomischen
Entwicklungen im 19. Jahrhundert mit konkreten Belegen erbrachten Beweis, dass z.B.
die Entwicklung der Biirokratisierung bzw. ihrer Techniken sowie der Telekommunika-
tion nicht die bestimmenden GréfRen der Globalisierung gewesen seien. Er schreibt mit
und gegen Bruno Latour: »Die Welt der >unverinderlichen mobilen Elemente« [..] liegt
der Globalisierung nicht voraus, sondern emergiert in ihrem Gefolge.«**

Schon Raymond Williams hat wiederum in Bezug auf Utopien eine doppelte Rich-
tung gesehen, insofern man sowohl sozialdeterministische Argumentationen findet,
z.B. zur »willed transformation in which a new kind of life has been achieved by human
effort« als auch technikdeterministische, etwa zur »technological transformation, in
which a new kind of life has been made possible by a technical discovery«.” Die hier

52 Spangenberg: »Technikinnovationen und Medienutopienc, S. 217.

53  Richard Saage: Politische Utopien der Neuzeit, Darmstadt: Wiss. Buchges. 1991, S. 228. In einer weite-
ren Publikation zum19.Jahrhundert argumentiert er entsprechend mit der Figur des »technischen
Staates« (Richard Saage: Industrielle Revolution und technischer Staat im19. Jahrhundert, Miinster u.a.:
LIT 2002).

54  Schiittpelz: »Die medientechnische Uberlegenheit des Westensc, S. 93. Er formuliert dies auch in
Abkehr von Theorien, die versuchen, die Welt der Datenverarbeitung »aus der Welt vor dem 19.
Jahrhundert [..] herzuleiten« (ebd., S. 88).

55  Raymond Williams: »Utopia and Science Fiction, in: Patrick Parrinder (Hg.): Science Fiction. A Crit-
ical Cuide, London u.a.: Routledge 2014, https://doi.org/10.4324/9781003163299-6, S. 52—66, hier
S.52.
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folgenden Ausfithrungen sind dezidiert bestrebt, diese Dichotomien von den eigenen
Primissen her moglichst ganz hinter sich zu lassen. Dem wird dadurch Ausdruck ver-
liehen, dass die — im Kapitel 2 genauer eingefithrte — theoretische Figur des Milieus
die Untersuchungen leiten wird. Dadurch wird zunichst von Korrelationen zwischen
Techniken, Praktiken und sozio-politischen bzw. 6konomischen Diskursen, von deren
wechselseitiger Bedingtheit ausgegangen. Versteht man demgegeniiber theoretisch von
Anfang an Techniken als bestimmende Grof3e, wird man dies dann zwangsliufig auch
in der medienhistoriografischen Arbeit zutage férdern und andere Deutungen aus dem
Blick verlieren. Das hier angelegte Milieudenken verspricht hingegen, beziiglich be-
stimmter Determinanten zunichst voraussetzungsloser vorzugehen. Wie im nichsten
Kapitel noch priziser entfaltet wird, hilft ein u.a. mit Georges Canguilhem und Foucault
entwickeltes korrelatives Milieu-Schema dabei, Effekte zirkulir zu verstehen, insofern
sie selbst wiederum zu Ursachen weiterer Effekte werden konnen: So entstehen durch
bestimmte Faktoren innerhalb eines (méglicherweise auch in Teilen geplanten) Milieus
spezifische Wirkungen, welche ihrerseits weitere Wirkungen hervorbringen und mit
dort bereits vorhandenen Kriften in Wechselbeziehung treten, so dass sich ein verin-
dertes Milieu entwickelt — eine fortwihrende Bewegung. Um dieses Modell theoretisch
zum Tragen zu bringen, wird in der historischen Auseinandersetzung mit dem Milieu-
begriff nicht ausschlieRlich nach dem buchstiblichen Ausdruck oder entsprechenden
Umschreibungen gesucht. Vielmehr soll auch ein historisch spezifisches Milieu- und
Mediendenken herausgearbeitet werden, das ausdriicklich ohne diese Begriffe aus-
kommt, aber die genannte grundlegend relationale bzw. zirkulire Struktur aufweist.*
Die Stirke dieses Theorieansatzes besteht fiir mich darin, in dieser Wechselseitigkeit
der Wirkkrifte in einem weiteren Schritt dann durchaus auch bestimmte Gewichtungen
auf der einen oder anderen Seite — sollten sie als Tendenz im Material gefunden werden
— sichtbar zu machen, d.h. ausformulierte Determinismen (seien sie nun auf der sozia-
len oder auf der technischen Seite verortet) im historischen Denken ohne Vorbehalt zur
Geltung zu bringen, diese aber auf einer iibergeordneten Ebene nicht zum alleinigen
Motor der Geschichte zu erkliren. Diesen Unterschied kénnte man auch als Differenz
zwischen diskursiven Determinismen und heuristischen Determinismen bezeichnen.
So entfalten die von Charles Fourier mit Entwiirfen einer alternativen Sozialitit ver-
bundenen Architekturkonzepte — von mir hinsichtlich ihrer Medialitit als Milieus inter-
pretiert — auch nur im Zusammenspiel mit der kompletten Umorganisation von Arbeit
und Freizeit, z.B. ihre kurze Taktung betreffend, ihr emanzipatorisches Potenzial. Dabei
ist Fourier beinahe schon obsessiv mit Bewegtheit, d.h. dem Erzeugen immer neuer Dy-
namiken und Kombinationen von Differenzen befasst, die letzten Endes den Unitismus
(wieder ein Bewegungsbegriff), d.h. die »Neigung des Menschen, das eigene Gliick mit

56  Auch Foucault hatinseinen Vorlesungen zu Sicherheit, Territorium und Bevilkerung darauf hingewie-
sen, dass z.B. die Stadtebauer im 18. Jahrhundert »den Begriff des Milieus nicht benutzt haben,
aber dennoch ein entsprechendes »technische[s] Schema« gegenwartig ist in der damaligen Art
und Weise, den »stadtischen Raum zu denken«. Einem solchen Vorgehen wird hier explizit gefolgt
(Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 40).



1. Einleitung

dem seiner Umgebung [..] in Einklang zu bringen«*” hervorbringen sollte. Der Unitis-
mus ist aber wiederum nicht als statischer Endzustand zu verstehen, sondern als Kraft
permanenter Verinderung. Auch sein Architekturentwurf des Phalanstere istim Zusam-
menhang mit den organisatorischen Prinzipien so auf Potenziale hin entworfen, die Be-
wohner:innen zum einen fortwihrend in Bewegung zu halten, zum anderen, unaufhér-
lich diverseste Relationen zwischen ihnen zu induzieren. Nicht zuletzt vereint Fourier
damit mittelalterliche Kosmologie und eine nurmehr auf Regulierung beruhende politi-
sche Selbststeuerung.

Zuvor lisst sich im Zusammenhang mit Robert Owens reformerischen Projekten
noch eine Art Uberbleibsel polizeilich-disziplinarischen Regierungshandelns finden,
das zugleich aber mit emanzipatorischen Zielen und ersten Ansitzen eines auch wirt-
schaftlich ausgerichteten Liberalismus verkniipft wird. Im Gegensatz zu Fouriers
prozessualem Modell begegnet man bei Owen eher einem deterministischen Milieu-
Konzept, verbunden mit der Vorstellung, dass die radikale Verinderung der Lebens-
umstande automatisch — und dann aufseiten der Wirkkrafte unilateral gedacht - einen
neuen nach den Gesetzen Owens agierenden Menschen produzieren wiirde. So erin-
nert auch die von ihm in seinen Architekturentwiirfen geplante Karree-Bebauung eher
an ein Militirlager, das die Menschen sortiert, gliedert und spezifischen Kontrollen
unterwirft. Es geht also nicht um dynamische, auch offene Prozesse im Wechselspiel
zwischen Gebiude und Nutzung wie bei Fourier. Vielmehr sind simtliche Stellen und
Funktionen vorab festgelegt, d.h., das von den einzelnen Bewohner:innen gegebenen-
falls noch zu erreichende Verhalten ergibt sich aus der Zuweisung ihres Ortes. Die dafir
paradigmatische Institution ist bei Owen die Schule.

Auch Marx’ und Engels’ historisch-materialistische Uberlegungen lassen sich vor
dem Hintergrund eines Milieu-Schemas anders deuten — und dabei die ihrem Denken
immer wieder bescheinigten Determinismen infrage stellen bzw. verkomplizieren. Ein
spezifisches Milieu-Schema kommt bei ihnen insofern zum Tragen, als sie ab einem
bestimmten Zeitpunkt in ihren Analysen zeitgendssische (Medien-)Technologien und
die sozio-politische bzw. 6konomische Situation in ein dialektisches Verhiltnis setzen,
das im Grunde - insbesondere historisch diachron - als Korrelation, als wechselseitige
Verstirkung oder Schwichung verschiedener, auch vergangener Wirkkrifte ausge-
arbeitet wird. In diesem Relationen- bzw. Mediendenken wird letztlich der Mensch
transindividuell und prozessual mit den gesellschaftlichen Verhiltnissen inklusive
ihrer (Produktions-)Technologien auf der gleichen ontologischen Ebene verwoben.
Entsprechend taugt keines der Relata mehr als alleinige Determinante.*®

57  Charles Fourier: Theorie der vier Bewegungen und der allgemeinen Bestimmungen [1808], hg. v. Theodor
W. Adorno, aus dem Franzésischen v. Gertrud von Holzhausen, Frankfurt a.M. u.a.: Europ. Verl.-
Anst. u.a. 1966, S.132.

58  Die Konzepte kénnen dadurch auch indirekt, weil frither als von ihm selbst vermutet, in Erich Horls
Ceschichte des Environmental-Werdens der Macht aufgenommen werden. Im Grunde wird da-
durch der bei Horl angelegte historische Horizont mindestens zur Wende zum 19. Jahrhundert er-
weitert (vgl. Erich Horl: »Die Okologisierung des Denkensc, in: Zeitschrift fiir Medienwissenschaft,
H.14 (2016), S. 33—45, insbes. zu den von ihm entwickelten »drei groRen Phasen«: S. 41f,; siehe da-
zuauch S. 28 u. 269 weiter unten).
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Auch hier ist, wie Owen zu Fourier, ein theoretischer Gegenspieler vorangestellt: der
von Marx und Engels ab einem bestimmten Zeitpunkt aufs Heftigste kritisierte Wilhelm
Weitling. Weitling hat in ihm zeitgenéssisch wichtig erscheinenden Medien wie etwa der
Universalsprache — verbunden mit einem eigenwilligen Konzept menschlicher Wahr-
nehmung, u.a. gebildet am Modell der seinerzeit noch jungen Technik der Fotografie
— einen Motor einer kommunistischen Internationalen gesehen. Diese wird von ihm als
am Vorbild des Urchristentums orientierte Giitergemeinschaft verstanden, die weitge-
hend ohne vermittelnde Instanzen, z.B. Medien wie das Geld auskommen wiirde. Auch
Weitling entwirft dafiir wie Fourier eine eigene Kosmologie, um eine minutigse »Klas-
sifikation des Universums« vornehmen zu kénnen. Diese ausdriicklich als Vorkapitel zu
Marx’ und Engels’ Analysen verstandenen Ausfithrungen dokumentieren in besonderer
Weise auch die Multiplizitit der sich von vornherein an (Medien-)Technologien abarbei-
tenden kommunistischen Bestrebungen im 19. Jahrhundert: Diese hatten sich nimlich
- zumindest in der Frithphase — eher durch erbitterte theoretische Kontroversen aus-
gezeichnet als durch Einmiitigkeit, wie sie spiter das »Manifest der Kommunistischen
Partei®’« (1848) oder die Internationale im Singular proklamierten.

Das abschlieRende Kapitel behandelt die politisch aufgeladenen in Form von techni-
schen Zukunftsprognosen formulierten Romane Looking Backward, 2000-1887 und Equal-
ity von Edward Bellamy im Rahmen der Bewegung der »nationalists«. Die 1888 bzw. 1897
durchaus als politische Programme formulierten Ausblicke in die Zukunft sind Ausdruck
davon, wie sehr seinerzeit verfiigbare erste Informationstechnologien, z.B. Analogrech-
ner oder automatisierte Verfahren der Datenerhebung und -verarbeitung mittels Loch-
karten, in das politische Mediendenken einsickerten. In den Romanen aktualisiert sich
ein bestimmtes Milieu-Schema in Form eines protokybernetischen Selbststeuerungs-
ideals: Zum einen will Bellamy mittels eines prizisen (an der Funktion des Fliehkraftreg-
lers einer Dampfmaschine modellierten) Austarierens eines Gleichgewichts zwischen
Produktion und Nachfrage sowie einer perfekten mittels einer Art Gitterrohrpost sicher-
gestellten Lieferlogistik simtliche wirtschaftlichen Probleme seiner Zeit 16sen. Zum an-
deren soll durch minutiése Statistiken und Wahlprozesse einer telefonisch gestiitzten
direkten Demokratie jedes reprisentative — also personal vermittelte — Regierungshan-
deln durch quasi-automatisierte technische Vermittlung ersetzt werden.

Vor dem Hintergrund des soeben skizzierten Uberblicks iiber die Buchkapitel méch-
te ich abschliefiend nochmals auf das eingangs benutzte Bild des historisch vernachlis-
sigten Wurzelwerks zuriickzukommen: Es geht mir im Grunde genommen, dem Diktum
Walter Benjamins folgend, darum, historische Bewegungen auszugraben, die auf dem
»Triimmerhaufen« der Geschichte« gelandet sind.®® Um dies konkret auf ein medienar-

59 Indiesem Zusammenhang weist Harald Bluhm allerdings zu Recht darauf hin, »dass man es hier
noch nicht mit einem scharfen Parteibegriff im Sinne nationaler Mitgliederparteien zu tun hatg;
vielmehr sei damit »eine politisch organisierte Gruppierung jenseits der gdngigen Geheimbiin-
de« gemeint (Harald Bluhm: »Karl Marx/Friedrich Engels, Manifest der Kommunistischen Partei
(1848)«, in: Manfred Brocker (Hg.): Geschichte des politischen Denkens. Das 19. Jahrhundert, Berlin:
Suhrkamp 2021, S. 367380, hier S. 370).

60  Walter Benjamin: »Uber den Begriff der Geschichte — Benjamins Handexemplar« [1940], in: Uber
den Begriff der Geschichte, hg. v. Gérard Raulet, Berlin: Suhrkamp 2010 (Werke und Nachlafs. Kriti-
sche Gesamtausgabe 19), S. 30—43, hier S. 36.



1. Einleitung

chiologisches Denken zu iibertragen, méchte ich hier noch einmal Kluitenberg folgen,
der im Verweis auf Bruce Sterlings »Dead Media Project« die Relevanz von »possible me-
dia histories that might have happened« hervorhebt.®* Daraus ergibt sich als Ziel eine
Mediengeschichte, die insbesondere den verkiimmerten Seitenstringen einer Genealo-
gie der Medien Beachtung schenkt: »In that sense every dead medium suggests an ima-
ginary space of possibility that, as yet, has not been actualized.«** Im Einzelnen méchte
ich die dead media, die Triimmer jedoch nicht nur auf konkrete Medientechniken bezie-
hen, sondern auch auf die mit ihnen untrennbar verbundenen abgestorbenen alternati-
ven Praktiken und politischen Konzepte, die gegebenenfalls komplett in Vergessenheit
geraten sind. Diese Art der Medienarchiologie, um mit Siegfried Zielinski zu sprechen,
interessiert sich fiir »the rich variety of variants offered by bygone eras«.®> Daher wird es
im Folgenden, um es ein weiteres Mal mit Benjamin zu formulieren, nicht um ein histo-
ristisches Interesse an der Geschichte der »Sieger« gehen, also der Stromungen, die sich
— bislang - erfolgreich durchgesetzt haben bzw. die derzeit herrschen. Vielmehr geht es
darum, »die Geschichte gegen den Strich zu biirsten«.®

Das ist jedoch weniger heroisch gemeint, als es zunichst klingen mag. Die Ausfiih-
rungen zu den Gegenentwiirfen erheben niamlich in keinster Weise den Anspruch, diese
als Blaupausen fiir heutiges politisches Mediendenken oder Handeln zu verstehen, d.h.
als eins zu eins zu realisierende in der Vergangenheit entworfene mediale Zukiinfte. Sie
sollen aber ein gegenwirtig noch sehr gingiges Denken in Alternativlosigkeiten infrage
stellen. Umgekehrt formuliert, sie sollen zu einem Denken in Alternativen anleiten, da-
zu, wieder zu lernen, dass nicht jede Gegenwart notwendig so ewig weiter in die Zukunft
gefithrt werden muss, sondern dass es andere Moglichkeiten gibt, die es immer wieder
neu zu denken gilt. So schreibt Fredric Jameson in Bezug auf einen positiven Begriff der
Utopie: »Yet utopia as a form is not the representation of radical alternatives; it is rather
simply the imperative to imagine them.«*

61 Kluitenberg: »Second Introduction to an Archaeology of Imaginary Media, S.1s.

62  Ebd.

63  Zielinski: »Modelling Media for Ignatius Loyola, S. 54; vgl. a. ders.: Archdologie der Medien. Zur Tie-
fenzeit des technischen Horens und Sehens, Reinbek bei Hamburg: Rowohlt 2002, S.17.

64  Benjamin: »Uber den Begriff der Geschichtec, S. 34.

65  Fredric Jameson: Archaeologies of the Future. The Desire Called Utopia and Other Science Fictions, Lon-
don u.a.: Verso 2005, S. 416.
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2. Die theoretische und historische Figur des >Milieusc:
(Medien-)Technologie und Politik

Die Medientheorie bzw. -philosophie der letzten Jahre hat sich zunehmend mit Environ-
mentalitit bzw. einer originiren Umweltlichkeit und Verumweltlichung befasst." Erich
Horl schreibt, dass »Macht, Welt, Subjektivitit, Wissen und noch das Denken als sol-
ches allesamt in entscheidendem Maf3e [...] von den Vektoren eines Umweltlich-Werdens
durchquert« seien.” Dies vollziehe sich mafgeblich auf Basis von Technologien und Me-
dien. Horl bezieht sich in seiner Diskussion der Environmentalitat® insbesondere auf die
lange Geschichte der Kybernetik, auch wenn er sie zu Recht von der mediengeschicht-
lichen Fixierung auf deren Entstehung im Zusammenhang mit dem kalten Krieg l6sen
mochte. Er votiert dagegen u.a. im Verweis auf Goffey fiir eine Rekapitulation der mit
Environmentalitit verbundenen lingeren »Geschichte der Steuerung und Kontrolle seit

1 Eine erste Version dieser Uberlegungen wurde im November 2013 am Institut fiir Medien- und Kul-
turwissenschaft in Diisseldorf vorgetragen. Ich danke fiir die kurzen, aber konstruktiven Hinweise
wahrend der Diskussion, zum einen von Reinhold Gérling, konsequent Momenten von Bewegung
nachzugehen; zum anderen von Stephan Trinkaus, die eigene Forscherposition nicht epistemolo-
gisch tiber das Feld zu stellen, sondern die Involviertheit in die Theorie mitzureflektieren. Beide
Impulse haben das Durchdenken des Begriffs des Milieus in der Folge mafigeblich gepriagt und
mich bestarkt, hier »Milieu« nicht nur historisch einzuordnen, sondern als heuristische Theoriefi-
gur zur Scharfung der Analyseperspektiven zu starken.

2 Erich Hérl: »Die environmentalitire Situation. Uberlegungen zum Umweltlich-Werden von Den-
ken, Macht und Kapital, in: Internationales Jahrbuch fiir Medienphilosophie 4.1 (2018), https://doi.or
g/10.1515/jbmp-2018-0012, S. 221-250, hier S. 228.

3 Horl verweist dabei auf Brian Massumi, der mit der Figur einer»ecology of power« bzw. einer »on-
topower« versucht hat, Foucault theoretisch weiterzudenken: »Where Foucault’s question ends is
where, today, we must begin« (Brian Massumi: »National Enterprise Emergency. Steps Toward an
Ecology of Powers, in: Theory, Culture & Society 26.6 (2009), https://doi.org/10.1177/026327640934
7696, S.153-185, hier S.155). Bei aller moglichen Kritik an diesem Ansatz —z.B. die Engfiihrung mit
Alfred North Whitehead und Gilles Deleuze: »their meeting is only natural« (ebd., S.173) —scheint
vor diesem Hintergrund der»philologisch[e]« Einspruch Sprengers angesichts eines dezidiert phi-
losophischen Anschlusses durch Massumi an die Leerstellen bei Foucault am wenigsten plausibel
(vgl. Florian Sprenger: Epistemologien des Umgebens. Zur Geschichte, Okologie und Biopolitik kiinstlicher
environments, Bielefeld: transcript 2019, https://doi.org/10.1515/9783839448397, S. 85).
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dem spiten 19. Jahrhundert«:* Diese gehére »zur epistemotechnischen Genealogie der
environmentalitiren Situation der Gegenwart«.’

Horl bleibt in seinen Uberlegungen hauptsichlich im Theoretisch-Abstrakten und
sieht das Desiderat, dass die Schauplitze, auf denen die »Macht-Formg, in der sich das
Umweltlich-Werden u.a. ereignet, verbunden mit ihrer »Technologie-Form und Medien-
Forme, »im Detail noch zu bestimmen bleiben«.® Im Folgenden werden vor diesem Hin-
tergrund insgesamt zwei Ziele verfolgt. Erstens wird der Zeitrahmen deutlich ausgewei-
tet: Wihrend fiir Horl der Prozess der »allgemeinen Verumweltlichung« erst um 1900’
mit der »control revolution«® begann, wird hier die These vertreten, dass erste Visionen
einer »allgemeinen Okologie«, verbunden mit Techniken offener Steuerung und Kon-
trolle bereits viel frither, mindestens zu den ersten technischen Utopien zur Wende zum
19. Jahrhundert zuriickreichen.” Genauer geht es um die historische Suche nach dem
»Ineinandergreifen von individuell-mentalen, kollektiv-sozialen und umweltlichen Pro-
zessen, die [...] durch ein technisches Aufien rekonstelliert und dabei in ihrer urspriing-
lichen Zusammengehorigkeit und [...] Relationalitit allererst als solche erkennbar und
lesbar geworden sind«.’® Zweitens wird argumentiert, dass Techniken der Steuerung
und Kontrolle im 19. Jahrhundert keineswegs nur auf der Seite des Liberalismus bzw.
Kapitalismus zu suchen sind. Vielmehr sind sie ebenfalls — noch unausdifferenziert —
bei emanzipatorischen Projekten, z.B. in sogenannten sozialistischen Utopien zu finden
und werden daher auch kritisch in kommunistischen Gegenprogrammen reflektiert.

Als Grundlage fiir die Analyse dieser historischen Bewegungen soll im Folgenden
ausgehend v.a. von Michel Foucaults politischem Begriff des Milieus ein theoretisches
Instrumentarium entwickelt werden, das in erster Linie die Machtaspekte der darin
verwobenen (Medien-)Technologien sichtbar und analysierbar werden lisst. Dabei wird

4 Dies wird im auf die von Horl genannten Daten passenden Kapitel zu Bellamys protokyberneti-
schen Visionen thematisiert werden; siehe auch Goffey: »Towards a Rhizomatic Technical History
of Control«.

5 Horl: »Die environmentalitire Situationg, S. 237.

6 Ebd., S. 228.

7 Darauf folgt fur ihn die zweite Phase der Kybernetik zweiter Ordnung ab Ende der 1960er Jahre
und die dritte Phase der »neokybernetischen Tatsachen unserer Gegenwart« um 2000 (Horl: »Die
Okologisierung des Denkensc, S. 41f).

8 Beniger: The Control Revolution.

9 Schon David A. Mindell weitet den Zeitraum des Einflusses eines protokybernetischen Feedback-
und Kontrolldenkens auf die Zwischenkriegszeit zwischen 1916 und 1946 aus (David A. Mindell:
Between Human and Machine. Feedback, Control, and Computing before Cybernetics, Baltimore, MD:
Johns Hopkins Univ. Press 2002); James A. Beniger datiert die Urspriinge der>Control Revolution<
auf die letzten Jahrzehnte des 19. Jahrhunderts (Beniger: The Control Revolution, S.iv u. passim);
Otto Mayr diagnostiziert schon bei Adam Smith im 18. Jahrhundert ein bestimmtes Feedback-
Denken (vgl. Otto Mayr: Authority, Liberty & Automatic Machinery in Early Modern Europe, Baltimore,
MD: Johns Hopkins Univ. Press 1986, S.171-180; siehe dazu auch Fn. 168 weiter unten im Kap. 5)
und Stuart Bennett beginnt seine Geschichte der Kontrolltechniken um 1790 (Stuart Bennett: A
History of Control Engineering. 1800—-1930, London: Peregrinus 1986).

10  Erich Horl: »Die technologische Bedingung. Zur Einfithrungx, in: ders. (Hg.): Die technologische Be-
dingung. Beitrdge zur Beschreibung der technischen Welt, Berlin: Suhrkamp 2011, S. 7-53, hier S. 34.



2. Die theoretische und historische Figur des >Milieus<: (Medien-)Technologie und Politik

hier der Versuch unternommen, Foucault als Theoretiker und Historiker ernst zu neh-
men, also zum einen, »Milieu« mit Foucault, u.a. vermittelt iiber Georges Canguilhem,
als theoretische Figur fir die folgenden Analysen zu konturieren; zum anderen die von
Foucault herausgearbeiteten Charakteristika zumindest andeutungsweise auch anhand
ihrer historischen Beziige vor Augen zu fithren.

2.1 Von der Environmentalitat zum Milieu: Foucault liest Canguilhem

Wie Horl in seinen Ausfithrungen zu dem von thm stark gemachten Begriff der Environ-
mentalitit (environmentalité) selbst vermerkt, handelt es sich dabei um einen Ausdruck,
der sich schon bei Foucault findet." Im Zuge von dessen Uberlegungen zur Gouverne-
mentalitit und dem Neoliberalismus in den Vorlesungen Die Geburt der Biopolitik notiert
dieser in seinem Manuskript beiliufig und einmalig diesen Begriff, um eine »Umwelt-
technik« (technologie environnementale), um eine Art Macht auszuiiben zu bezeichnen, »die
die Individuen nicht innerlich unterwerfen wiirde, sondern sich auf ihre Umwelt be-
zdgex, ihre Spielregeln zu beeinflussen suchte:* »Die Gegebenheiten des Spiels sollen
verindert werden und nicht die Mentalitit der Spieler.«” Foucault verbindet damit ein
spezifisches gouvernementales Regierungsdenken und die zugehdorige historische Figur:
den in besonderer Weise regierbaren Homo oeconomicus. Er erscheine namlich schon im
18. Jahrhundert* und sei das »Korrelat einer Gouvernementalitit, die auf die Umgebung
[milieu] Einfluf nehmen und systematisch die Variablen dieser Umgebung verindern
wird«.”

1 Horl: »Die environmentalitire Situation, S. 221.

12 Foucault: Die Geburt der Biopolitik, S.359 u. 361. Frz. Michel Foucault: Naissance de la biopolitique.
Cours au College de France (1978—1979), Paris: Gallimard 2004, S. 265f. Der Herausgeber der Vorle-
sung, Michel Sennelart, vermerkt daher auch lapidar: »Michel Foucault kommt in den folgenden
Vorlesungen nicht auf diesen Punkt zurtick.« (Michel Sennelart, in: Foucault: Die Geburt der Biopo-
litik, S.366)

13 Foucault: Die Geburt der Biopolitik, S. 360.

14 Vgl ebd., S.371.

15 Ebd.,S.372(frz.S. 274). Von der Frage des Milieus in Verbindung mit einem Relationendenken geht
nicht zuletzt unter dem Einfluss von Horl in den Medienkulturwissenschaften seit einigen Jahren
(und auch indirekt durch Gilles Deleuzes »penser par le milieu« und Félix Guattaris »trois écolo-
gies«seitjeher) eine gewisse Faszination aus. So sind seither etliche Schriften und Forschungspro-
jekte entstanden, die sich u.a. an der von Foucault (iber Georges Canguilhem gepréagten Frage des
(bio-)politischen Milieus aus verschiedenen Perspektiven abarbeiten, sei es als »Umgebungswis-
sen der Theatermoderne, als architektonisches »Umgebungswissen« oder als »Epistemologien
des Umgebens, sei es als »Hybride Okologienc, als »Umgebungen des Lebendigen« oder als »Mi-
lieu Fragmentex, sei es als »Administration der Dinge« oder »The Government of Things«. Auf-
grund der knappen Quellenlage in den Foucault’schen Schriften dazu kommt es bei den meisten
Lektiiren uniibersehbar zu Uberschneidungen. Die im Folgenden angestrengten theoretischen Be-
griffsbestimmungen schreiben sich somit mit eigenen Schwerpunktsetzungen in die Geschichte
dieser Deutungen ein. Der Akzent wird hier auf das auch von Horl stark gemachte Schema der
unhintergehbaren wechselseitigen Abhingigkeit bzw. Konstitution von Umgebendem und Um-
gebenen gesetzt. Sehr frith schon, ndmlich 2008, beschiftigte sich Maria Muhle in Deutschland
u.a. mit dieser Frage, indem sie erstmalig im deutschsprachigen Raum anhand des Begriffs des
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Wenn Michel Foucault von >Milieu« spricht, so geht es ihm in erster Linie um dessen
politische Dimension, verbunden mit deren historischen Transformationen. So liefert
er in seinen den Vorlesungen zur Geburt der Biopolitik vorangegangenen Vorlesungen zu
Sicherheit, Territorium, Bevilkerung eine Genealogie eines Milieudenkens, das dem Neoli-
beralismus vorausgeht. Er spricht dort von >Milieus, um die Relationalitit, die Interfe-
renzen zwischen Korpern zu beschreiben. Der Begriff wird von ihm zundichst historisch
auf seine durch und durch mechanistische Prigung zuriickgefiihrt: »Es ist dasjenige,
was notwendig ist, um iiber die Distanzwirkung eines Kérpers auf einen anderen zu be-
richten. Es ist demnach wohl der Triger und das Zirkulationselement einer Wirkung«.*®
Foucault verweist dabei auf Georges Canguilhem und macht deutlich, dass der Begriff,
obwohl er hauptsichlich in der Biologie prominent zum Einsatz gekommen ist, nicht di-
rekt aus diesem Bereich stammt, sondern von Jean-Baptiste Lamarck zunichst von der
Mechanik itbernommen wurde. Canguilhem wiederum schreibt in seinem fir den Mi-
lieu-Diskurs programmatisch gewordenen auf einen Vortrag zuriickgehenden Text »Das
Lebendige und sein Milieu« im Verweis auf den entsprechenden Eintrag in der Encyclo-
pédie von d’Alembert und Diderot: »Die franzdsischen Mechanisten des 18. Jahrhunderts
haben Milieu das genannt, was Newton unter Fluidum verstand und dessen Typus, wenn

Lebens die theoretischen Verbindungslinien zwischen Canguilhem und Foucault, v.a. in Bezug auf
vitale und soziale Normen, minutiés aufgearbeitet hat: Maria Muhle: Eine Genealogie der Biopo-
litik. Zum Begriff des Lebens bei Foucault und Canguilhem, 2., iiberarb. und bibliogr. aktualis. Aufl.,
Paderborn: Fink 2013, insbes. S.130—-147. Vgl. zu den anderen Quellen, hier chronologisch aufge-
fithrt: Tiziana Terranova: »Another Life. The Nature of Political Economy in Foucault’s Genealogy
of Biopolitics«, in: Theory, Culture & Society 26.6 (2009), https://doi.org/10.1177/02632764093521
93, S.234—262, hier insbes. S. 236—243; Thomas Brandstetter, Karin Harrasser u. Glinther Friesin-
ger (Hg.): Ambiente. Das Leben und seine Riume, Wien u.a.: Turia + Kant 2010; Nathaniel O'Grady:
»Adopting the Position of Error: Space and Speculation in the Exploratory Significance of Milieu
Formulations, in: Environment and Planning D: Society and Space 31.2 (2013), https://doi.org/10.106
8/d4211, S. 245-258; Mark Usher: »Veins of Concrete, Cities of Flow. Reasserting the Centrality of
Circulation in Foucault’s Analytics of Government, in: Mobilities 9.4 (2014), https://doi.org/10.108
0/17450101.2014.961263, S. 550-569; Thomas Lemke: »Canalizing and Coding. The Notion of >Mi-
lieucin Foucault’s Lectures on Governmentality«, in: Sociological Problems 48.3—4 (2016), S. 26—42;
weitgehend identisch in: Thomas Lemke: The Government of Things. Foucault and the New Materi-
alisms, New York, NY: New York Univ. Press 2021, https://doi.org/10.18574/nyu/9781479808816.00
1.0001, insbes. S.127-140; Friedrich Balke u. Maria Muhle: »Einfithrungx, in: dies. (Hg.): Riume und
Medien des Regierens, Paderborn: Fink 2016, S. 8—23, hier insbes. S. 18—23; Florian Huber u. Christina
Wessely (Hg.): Milieu. Umgebungen des Lebendigen in der Moderne, Paderborn: Fink 2017; Laurent Stal-
der:»Milieu, architektonisch. Die Wissenschaft der Planbildung als Form von Umgebungswissen,
in: Florian Huber u. Christina Wessely (Hg.): Milieu, https://doi.org/10.30965/9783846761755_006,
S. 72—87; Antonia von Schoning: Die Administration der Dinge. Technik und Imagination im Paris des 19.
Jahrhunderts, Ziirich: diaphanes 2018; Sprenger: Epistemologien des Umgebens; Marietta Kesting et
al. (Hg.): Hybride Okologien, Ziirich: diaphanes 2020; Rebekka Ladewig u. Angelika Seppi (Hg.): Mi-
lieu Fragmente. Technologische und dsthetische Perspektiven, Leipzig: Spector Books 2020 u. Sebastian
Kirsch: »Where the Sun Does Not Reach, There the Doctor Will Appear<. Environmentalization
in Gerhart Hauptmann's Before Daybreak, in: Mathias Denecke, Holger Kuhn u. Milan Stiirmer
(Hg.): Liquidity, Flows, Circulation. The Cultural Logic of Environmentalization, Ziirich: diaphanes 2022,
S.119—-139.
16  Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 40.
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2. Die theoretische und historische Figur des >Milieus<: (Medien-)Technologie und Politik

nicht sogar dessen Archetypus, in der Newton'schen Physik der Ather ist«.”” Dass eine
solche Annahme eines substanziellen Dazwischen nicht unproblematisch ist, ist fiir Can-
guilhem nahezu eine Selbstverstindlichkeit. Wiirde man diese Deutung namlich theo-
retisch verabsolutieren, endete man unweigerlich bei einer problematischen Atherme-
taphysik, d.h. ausgehend von einem Verstindnis von Milieu als »einer an sich seienden
Realitit«’® bei einem dufRerst heiklen, weil ebenso metaphysischen Begriff eines (gleich-
sam gottgegebenen) alles umstromenden absoluten, als Substanz gedachten »ambient
medium«.”

Canguilhem (wie auch spiter Foucault) interessiert sich daher fiir eine andere mit
dem Begriff einhergehende Bedeutung. Da das franzdsische Wort »milieu« einen ge-
wissen Doppelsinn trigt, impliziert es nicht nur ein problematisches Denken materi-
eller Substanz, die Krifte iibertrigt und Wirkungen zeitigt. Vielmehr erscheint er Can-
guilhem insofern wichtig, als er ein »wesentlich relativer Begriff« ist, ein Begrift also, der
ein Denken in Relationen befordert, weil er dezidiert Beziehungen in den Mittelpunkt
riickt: Es ist ein »Zwischen-zwei-Zentren«, zwischen zwei >lieus< und vermittelt zwi-
schen ihnen.*® Canguilhem hat dies zu einer kritischen Reflektion veranlasst. Wie in
Horls Uberlegungen, in denen eine eher skeptisch betrachtete Environmentalitit ihrem
gleichurspriinglichen Gegenprogramm, einem »radikal umweltlichen Denken«* gegen-
iibergestellt wird, findet sich bei Canguilhem die Konfrontation von einem, wenn man
so will, negativ bewerteten mechanistischen mit einem eher positiv bewerteten vitalisti-
schen Milieudenken® mitsamt ihren gemeinsamen epistemologischen Ausgangspunk-
ten und Trajektorien: Entweder wirkt das Milieu — in der problematischen Deutung -

17 Georges Canguilhem: »Das Lebendige und sein Milieu« [1965], aus dem Franzésischen v. Till Bar-
doux, Maria Muhle u. Francesca Raimondi, in: Die Erkenntnis des Lebens, Berlin: August 2009,
S. 233279, hier S. 235.

18 Ebd., S.236.

19 Vgl Leo Spitzer: »Milieu and Ambiance. An Essay in Historical Semantics l«, in: Philosophy and Phe-
nomenological Research 3.1 (1942), https://doi.org/10.2307/2103127, S. 1-42, hier insbes. S. 1f. und 39f.
u. Geoffrey N. Cantor: »The Theological Significance of Ethers«, in: ders. u. Michael ].S. Hodge
(Hg.): Conceptions of Ether. Studies in the History of Ether Theories 17740—1900, Cambridge, MA u.a.:
Cambridge Univ. Press 1981, S.135-155. Wolfgang Hagen hat z. B. gezeigt, wie der aristotelische in
Bezug auf bestimmte einzelne Sinneswahrnehmungen geprigte Begriff des »metaxy«, des »Da-
zwischen, dadurch dass Thomas von Aquin ihn in seiner christologisch-religiés inspirierten Uber-
setzung von De Anima mit dem Begriff eines (alles durchdringenden) »Mediums« ibersetzt hat,
genau jener Athermetaphysik Tiir und Tor geéffnet hat — verbunden mit Vorstellungen von einer
durch einen omniprisenten Gott beseelten Natur. Fiir Hagen ist es eine folgenschwere Uberset-
zung, mit der problembehafteten Konsequenz, dass dieser theologisierte Begriff eines (gleichsam
gottgegebenen) alles umstromenden absoluten Mediums uns noch bis heute heimsucht.

20 Canguilhem: »Das Lebendige und sein Milieug, S. 236; Herv. d. Orig. getilgt und durch eigene er-
setzt.

21 Horl: »Die environmentalitére Situation, S. 247.

22 Vgl. Maria Muhle: »Mixed Milieus. Vom vitalen zum biopolitischen Milieux, in: Christina Wessely
u. Florian Huber (Hg.): Milieu. Umgebungen des Lebendigen in der Moderne, Paderborn: Fink 2017, htt
ps://doi.org/10.30965/9783846761755_004, S. 35-48, hier S.38. Diese Uberlegungen gehen auf ihr
Buch von 2008 zuriick: Muhle: Eine Genealogie der Biopolitik, insbes. S. 222—245.
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deterministisch »von auflen auf das Lebendige ein«*® oder »das Besondere des Lebewe-
sens besteht« darin, wie Canguilhem im Verweis auf Johann Jakob von Uexkilll schreibt,
»sich selbst ein Milieu zu schaffen«.** Obwohl er entschlossen »gegen die Determinie-
rung des Lebendigen durch sein Milieu«** argumentiert, ist dies jedoch nicht als ein-
fache Verschiebung des determinierenden Zentrums auf das Lebewesen zu verstehen,
sondern eher als ein Insistieren auf Wechselwirkungen. Zentral wird so bei Canguilhem
das Bediurfnis, die Wahrnehmung und Erfahrung des jeweils Lebendigen in seinem spe-
zifischen und damit singuliren Milieu.?® Entsprechend dadurch gerichtete Handlungen
»greifen aus diesem Feld geeignete Objekte heraus und bringen diese sowohl zueinander
wie auch zu ihm selbst in ein Verhiltnis«.”” Selbst ein Reiz geht fiir Canguilhem so nicht
vom Objekt aus, sondern setzt voraus, dass er »durch eine Haltung des Subjekts anti-
zipiert« wird:?® »In Wahrheit ist die Umwelt des Lebewesens immer auch dessen Werk,
weil es sich stets bestimmten Einfliissen entzieht und anderen wiederum aussetzt.«*
Dezentriert wird dabei der Mensch. Sein Milieu habe »kein héheres Maf an Realitit als
das Milieu der Kellerassel oder der grauen Maus«.*°

Wie Maria Muhle iiberzeugend argumentiert, hat Foucault wiederum diese »biolo-
gische Philosophie«*' Canguilhems kritisch fiir seine Machtanalytik gewendet. Das vital
konzipierte Milieu wird dabei biopolitisch reformatiert und an Sicherheitsdispositiven
festgemacht.** Insbesondere die Relativitit des Milieu-Begriffs bleibt dabei elementar,
indem fiir Foucault in einem Milieu die Zirkulation von in ihm vorhandenen Momenten
zustande kommt. Dabei handelt es sich zunichst einmal um ein Ensemble von hetero-
genen Momenten, die wechselseitig aufeinander einwirken bzw., mit Tiziana Terranova
formuliert, eine »co-causality« bilden — eine Ko-Kausalitit, die natiirliche und kiinstli-

23 Hier gibtes eine erstaunliche Uberschneidung zum Milieudenken des Technikdeterminismus, in-
sofern damit argumentiert wird, dass Medien unsere »Lage« bestimmen (Friedrich Kittler: Gram-
mophon, Film, Typewriter, Berlin: Brinkmann & Bose 1986, S. 3).

24  Canguilhem:»Das Lebendige und sein Milieug, S. 237 u260. Uexkdill spricht im Gegensatz zu einer
»Umgebung, also einer allgemeinen Aufienwelt, von einerje spezifischen »Umwelt«, die in einem
»unaufldslichen Ganzen mit dem Tiere selbst«erscheine (Jakob von Uexkiill: Umwelt und Innenwelt
der Tiere, Berlin: Julius Springer 1909, S.196).

25  Mubhle: »Mixed Milieusc, S. 38.

26  Canguilhem: »Das Lebendige und sein Milieug, S. 276. Als Beispiel dient Canguilhem wie Uexkiill
die Zecke.

27  Ebd, S.276f.

28 Ebd.,S.261. Hierergibt sich wiederum eine Ndhe zum Denken von »affordances«bei James]. Gib-
son, wobei das Herausarbeiten von Gemeinsamkeiten und Unterschieden hier zu weit fihren wiir-
de (James J. Gibson: The Ecological Approach to Visual Perception [1979], Hillsdale, N] u.a.: Erlbaum
1986).

29  Ceorges Canguilhem: Das Normale und das Pathologische, aus dem Franzdsischen v. Maria Muhle,
Berlin: August 2013, S.188; Herv. M.D.

30 Canguilhem: »Das Lebendige und sein Milieu, S. 278.

31 Als»philosophie biologique« hat Canguilhem seine Arbeiten selbst deklariert (vgl. Georges Can-
guilhem: Résistance, philosophie biologique et histoire des sciences 1940—1965, hg. v. Camille Limoges,
Paris: Vrin 2015 ((Euvres complétes 4)).

32 Muhle: »Mixed Milieus, S. 42f.
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che Momente gleichermaflen umfasst.*®* Im Zusammenhang beispielsweise mit der fiir
Foucault stets so zentralen Stadtplanung ist das Milieu die Gesamtheit von »natiirlichen
Gegebenbheiten, Fliissen, Siimpfen, Hiigeln, und eine Gesamtheit von kiinstlichen Gege-
benheiten, Ansammlung von Individuen, [...] Hiusern usw. Das Milieu ist eine bestimm-
te Anzahl von Wirkungen« — Wirkungen, »die auf all jene gerichtet sind, die darin an-
sdssig sind«.** Noch deutlicher wird dieses Schema in einer nicht vorgetragenen Notiz
an derselben Stelle in Foucaults Vorlesungsmanuskript, wo er von einer »Multiplizitit
von lebenden Individuen« spricht, »die miteinander in einem Ensemble von materiellen
Elementen arbeiten und koexistieren, die auf sie einwirken und auf die sie wiederum
einwirken«. Fiir die hier folgenden Betrachtungen lisst sich dies als wesentliche Ana-
lyseperspektive festhalten: Die einzelnen Momente werden in erster Linie darauthin un-
tersucht, wie sie ein dulerst bewegliches Gesamtbild ergeben, d.h., wie sie, bezogen auf
ihre Wirkungen, je nach Betrachtungswinkel und Skalierung »ihre Rollen tauschen«*®
und so Krifteverhiltnisse sichtbar werden, die zudem in temporaler Hinsicht perma-
nent variieren.

Foucault interessiert sich vor allem dafiir, inwiefern sich in einem kiinstlichen Mi-
lieu Ursache und Wirkung zirkulir aufeinander beziehen. In dieser Komplexitit gedacht
folgt er prizise dem von Canguilhem herausgearbeiteten Schema von Milieus. Von Can-
guilhem wird dies allerdings in Bezug auf die (Pflanzen-)Geografie formuliert, insofern
dort »Wirkungen der Ursachen ihrerseits zu Ursachen werden [konnen], die jene Ur-
sachen verindern, die sie hervorgebracht haben«.’” Im Grunde charakterisiert Canguil-
hem damit einen dialektischen Prozess, d.h. jede Wirkung kann tiber ein paar Zwischen-
stufen wiederum Ursache werden. So benutzt Canguilhem z.B. im Verweis auf Augus-
te Comte selbst ausdriicklich die Formulierung, dass dieser bereits 1838 dabei war, »ei-
ne dialektische Konzeption der Beziehung zwischen Organismus und Milieu herauszu-

33 Terranova: »Another Life, S. 242; O'Grady: »Adopting the Position of Error«, S. 254f. u. Lemke: The
Government of Things, S.132; vgl. dazu auch Wolf Feuerhahn: »Milieu«-Renaissance auf den Schul-
tern von Leo Spitzer und Georges Canguilhem?«, in: Christina Wessely u. Florian Huber (Hg.): Mi-
lieu. Umgebungen des Lebendigen in der Moderne, Paderborn: Fink 2017, https://doi.org/10.30965/978
3846761755_003, S.18-34, hier S. 27.

34  Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 41; Herv. M.D. Hier wire zu unterscheiden zwischen
der biologisch spezifischen Dimension, die »Umwelt« bei Uexkiill zukommt, und der iiber Can-
guilhem vermittelten Verallgemeinerung des relationalen Schemas bei Foucaults »Gesamthei-
ten«. Diese indirekte theoretische Trajektorie —z.T. auch schon bei Canguilhem ein weiteres Mal
vermittelt Gber Kurt Coldsteins Vorbehalte gegeniiber Uexkiill (vgl. Canguilhem: »Das Lebendige
und sein Milieu, Fn. 21 auf S. 261) —wie Sprenger komplett abzulehnen (vgl. Sprenger: Epistemolo-
gien des Umgebens, S. 74f.), erscheint mir vor dem Hintergrund von Canguilhems genauer Uexkdill/
Coldstein-Lektiire genauso falsch wie vorschnelle zu direkte Analogisierungen (vgl. zu den Bezii-
gen von Canguilhem auf Uexkill und Goldstein: Tim Elmo Feiten, Kristopher Holland u. Antho-
ny Chemero: »Worlds Apart? Reassessing von Uexkill's Umwelt in Embodied Cognition with Can-
guilhem, Merleau-Ponty, and Deleuzex, in: Journal of French and Francophone Philosophy— Revue de la
philosophie frangaise et de langue frangaise 28.1 (2020), https://doi.org/10.5195/jffp.2020.929, S. 1-26,
hier insbes. S. 7; vgl. zu den Uberschneidungen zwischen Canguilhem und Foucault hinsichtlich
der »epistemological qualities« des Milieubegriffs: O’Grady: »Adopting the Position of Error«).

35  Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 42.

36  Canguilhem:»Das Lebendige und sein Milieux, S. 260.

37  Ebd,S.255f.
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bilden«.?® Dasselbe »technische Schema« findet Foucault wiederum in seinen histori-
schen Analysen, wie im 18. Jahrhundert der Stadtraum milieutheoretisch gedacht wurde,
»noch bevor der Begriff iiberhaupt gebildet [..] ist«: Eine stidtische Zusammenballung
fithrt etwa zu Ausdiinstungen, diese zu Krankheit und diese zu Tod, Leichen wiederum
zu Ausdiinstungen, diese wiederum zu Krankheiten und so fort. Allgemein formuliert:
Krifte wirken so innerhalb eines bestimmten Milieus, treten mit dort bereits vorhande-
nen Kriften in Wechselbeziehung und bringen so ein neues Milieu hervor.*® Im Gegen-
satz zu Begriffen wie »Um-stand« oder »Um-gebungx, die Gefahr laufen, zu stark auf
ein zentriertes — meist auf den Menschen zentriertes — Gebilde zu verweisen, wird das
Milieu so korrelativ, d.h. zugleich als bestimmend und als bestimmtes begriffen.*

Bei Foucault realisiert sich vor dem Hintergrund seiner biopolitischen, also auf das
Leben gerichteten Machtanalysen* ein Milieu so in einem doppelt gerichteten Handeln,
zum einen, insofern ein Gegebenes, etwa in bestimmten Stadtgestaltungen bearbeitet
wird, z.B. in dem man das, was daran fiir die Menschen gefihrlich ist, eliminiert.** Das
derart Bearbeitete bekommt dann zum anderen eine eigene Wirkmichtigkeit. Dabei
itbertrigt Foucault im Rahmen seiner Uberlegungen zur Biopolitik die weiter oben
zitierte Uberlegung von Canguilhem in nahezu vollkommener Analogie auf sein milieu-
theoretisch gedachtes sogenanntes >Sicherheitspositiv«: Es bekommt »die wesentliche
Funktion, auf eine Realitit zu antworten, so daf’ diese Antwort jene Realitit aufhebt,
auf die sie antwortet — sie authebt oder einschrinkt oder bremst oder regelt«.* Dies

38  Ebd, S.240; vgl. zum Milieudenken bei Comte als Wegbereiter der sogenannten Mesologie von
Louis-Adolphe Bertillon: Ferhat Taylan: »Mesologie und Okologie. Zwei Perspektiven auf die Um-
welt und ihre politische Bedeutung im 19. Jahrhundert«, aus dem Englischen v. Susan Wille u. Ma-
ria Muhle, in: Marietta Kesting et al. (Hg.): Hybride Okologien, Ziirich: diaphanes 2020, S. 33-45).
Vgl. dazu weiter unten das Kap. 4, v.a. zu Marx’ und Engels’ dialektischen Gedanken zur Beziehung
zwischen Mensch und Technik im 19. Jahrhundert.

39  Vgl. Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 41.

40  Siehe zudieser Formulierungin einem anderen Kontext: Gilles Deleuze: Das Bewegungs-Bild. Kino 1
[1983], aus dem Franzdsischen v. Ulrich Christians u. Ulrike Bokelmann, Frankfurt a.M.: Suhrkamp
1997, S.194; vgl. a. Deleuze u. Guattari: Tausend Plateaus, S.126 u. 427. Deleuze ist hier eindeutig
von Gilbert Simondon inspiriert, der wie auch Foucault Schiiler von Canguilhem war. Bei Simondon
heifst das Wechselverhaltnis aus Bedingendem und Bedingtem »rekursive Kausalitdt«: »Diese In-
dividualisation wird durch die rekursive Kausalitit in einem Milieu moglich, welches das techni-
sche Wesen um sich herum schafft und das es ebenso bedingt, wie jenes von ihm bedingt wird. [...]
Das assoziierte Milieu ist Mediateur der Relation zwischen den hergestellten technischen Elemen-
ten und den natirlichen Elementen, in deren Mitte das technische Wesen funktioniert.« (Gilbert
Simondon: Die Existenzweise technischer Objekte, aus dem Franzosischen v. Michael Cuntz, Zirich
u.a.: diaphanes 2012, S. 52f.) Walter Seitter macht darauf aufmerksam, dass sich entsprechende
Uberlegungen zum Non-Container-Raum auch schon bei McLuhan finden. McLuhan schreibt: »For
medieval man, as for the native, space was not homogeneous and did not contain objects. Each
thing made its own space« (Marshall McLuhan: Understanding Media. The Extensions of Man, Cam-
bridge, MA u.a.: The MIT Press 1994, S.162; vgl. a. S.348; Herv. i. Orig.; vgl. Walter Seitter: Physik
der Medien. Materialien, Apparate, Prisentierungen, Weimar: Verl. und Datenbank fiir Geisteswiss.
2002, S. 217).

41 Vgl. Muhle: Eine Cenealogie der Biopolitik.

42 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 37f.

43 Ebd., S.76.
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vollzieht sich, wie bereits zitiert, dadurch, dass sich derart optimierte biopolitische Mi-
lieus durch eine »bestimmte Anzahl von Wirkungen« auszeichnen, »Massenwirkungen,
die auf all jene gerichtet sind, die darin ansissig sind«.* Dies fithrt Foucault u.a. zu
dem bekannten Schluss, dass nicht mehr die Individuen von einer souverinen Macht
diszipliniert werden, sondern versucht wird, gouvernemental »all jene« in ihrer Gesamt-
heit, d.h. eine »Bevélkerung zu erreichen«;* und zwar iiber eine Form der Biopolitik, in
der »die Kiinstlichkeit wie eine Natur im Verhaltnis zu einer Bevolkerung zum Tragen
kommt«.*¢ Ubertragen auf den Begriff des Milieus heif3t das, dass es wie natiirlich »auf
die Bevélkerung riickwirke; ein Milieu, das von ihr hervorgebracht wurde«.*”

Vor diesem Hintergrund erklirt sich auch die von ihm sogenannte »Regierung
der Dinge«,* der es darum geht, gleichsam eine optimale, natiirliche Anordnung aus
Mensch und u.a. Technologie zu finden. Diese Idee findet sich in einer dhnlichen
Form etwa zur gleichen Zeit in einem Vortrag: »Die urbane Medizin hatte ein neues
Ziel: die Kontrolle der Zirkulation. Nicht der Zirkulation der Individuen, sondern der
Dinge und der Elemente, in der Hauptsache des Wassers und der Luft.«** Biopolitik
wird dadurch zu einer durch und durch »8kologischen Machtforme,*® zur Vorform der
Environmentalitit im Sinne Horls.

Klassische Modernekonzepte gehen hingegen noch von folgendem Narrativ itber die
Folgen von Reformation und Aufklirung aus:

Theoretisch gesehen zerfiel die Wirklichkeit, die durch die Idee des Kosmos harmo-
nisch strukturiert war, durch das Streben nach Immanenz, Individualitit und Freiheit
einerseits in den Menschen als Subjekt und andererseits in die Natur als Objekt seiner
Tatigkeit. Damit war der moderne Mensch radikal auf sich verwiesen.”

Solche Einschitzungen gilt es hier unter den Vorzeichen eines Milieudenkens historisch
zu redigieren. Denn die mit Foucault dargelegten Transformationen zeigen, dass die Si-
tuation zwischen Natiirlichkeit und Kiinstlichkeit deutlich ambivalenter bzw. komplexer
war: Denn es kommt ein neues Denken, nicht in Absoluta, sondern in Relata ins Spiel**:
Es geht etwa um ein liberales Denken in Beziehungen,” und zwar in lebendigen, be-

weglichen, zeitlich und riumlich variablen, d.h. dynamisch sich verindernden Bezie-

44 Ebd., S. 41; Herv. M.D.

45  Ebd.

46  Ebd., S.42;vgl. a. Muhle: »Mixed Milieusc, S. 46.

47  Michel Foucault: In Verteidigung der Cesellschaft. Vorlesungen am Collége de France (1975-76), aus dem
Franzosischen v. Michaela Ott, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1999, S. 283.

48  Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S.147.

49  Michel Foucault: »Die Geburt der Sozialmedizin (Vortrag)« [1977], aus dem Franzésischen v. Hans-
Dieter Gondek, in: Schriften, hg. v. Daniel Defert u. Frangois Ewald, Bd. 3, Frankfurta.M.: Suhrkamp
2003, S. 272—298, hier S. 288; vgl. dazu auch Usher: »Veins of Concrete, Cities of Flow, S. 552.

50  Muhle: »Mixed Milieus, S. 46.

51 Ulrich Dierse: »Liberalismus I. Die Entstehung des politischen L.-Begriffs in der Franzésischen Re-
volutiong, in: Joachim Ritter u. Karlfried Griinder (Hg.): Historisches Worterbuch der Philosophie, Bd.
5, Basel: Schwabe 1980, Sp. 256—260, hier Sp. 266.

52 Vgl. Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 495.

53  Ebd., S.501.
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hungen zwischen Mensch und Mensch, aber auch zwischen Mensch und Technik,** zwi-
schen menschlichem (6konomischem) Verhalten und seiner optimalen Zuordenbarkeit,
z.B. seiner statistischen Messbarkeit.

Dies versieht Foucault mit historischen Daten: Man bekomme es z.B. schon im 18.
Jahrhundert mit einem entsprechenden Denken der Okonomie zu tun, die eine neue Na-
turalitit eingefiihrt habe, »die Naturalitit der Gesellschaft«, insofern man sich auf eine
»Natirlichkeit«, konzentriert habe, »die fiir die Beziehungen der Menschen unterein-
ander spezifisch ist, dafiir, was spontan geschieht, wenn sie zusammenwohnen, wenn
sie zusammen sind, wenn sie Dinge tauschen, wenn sie arbeiten, wenn sie etwas her-
stellen«.> Diese Spontaneitit gilt fiir Foucault auch in eine mégliche Zukunft hinein.
Denn er erklirt das Funktionieren der biopolitischen >Sicherheitsmechanik« in den ge-
nannten Milieus u.a. damit, dass deren Gestaltung sich auch auf mogliche Elemente, auf
mogliche zukiinftige Ereignisse bezieht, weil sich in ihnen »Serien von aleatorischen Ele-
menten abspielen«, die durch »Schitzung von Wahrscheinlichkeiten kontrolliert« wer-
den sollen.*® V.a. ab Ende des 18. bzw. in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts geht es
in einem solchen Regierungsdenken

insbesondere darum, Regulationsmechanismen einzufiihren, die in dieser globalen
Bevdlkerung mitihrem Zufallsfaktor ein Gleichgewicht herstellen, ein Mittelmafd wah-
ren, eine Art Homoostase etablieren und einen Ausgleich garantieren konnen; es geht
kurz gesagt darum, Sicherheitsmechanismen um dieses Zufallsmoment herum, das
einer Bevolkerung von Lebewesen inhédrent ist, zu errichten und das Leben zu optimie-
ren, wenn Sie so wollen: mit Hilfe von Mechanismen wie den Disziplinarmechanismen,
die insgesamt dazu da sind, Krifte zu steigern und abzuschépfen, die aber liber véllig
andere Wege verlaufen. [..] Das Individuum soll folglich keineswegs auf der Ebene des
Details, vielmehr durch globale Mechanismen gepackt werden; man soll vielmehr so
handeln, dass globale Gleichgewichtszustinde und Regelmafiigkeiten erzielt werden;
kurz gesagt geht es also darum, das Leben und die biologischen Prozesse der Men-
schengattung zu erfassen und nicht deren Disziplinierung, sondern deren Regulierung
sicherzustellen.”’

54  SosprichterimZusammenhang mitder Aufklarung von der groRen Verheifdung oder groflen Hoff-
nung, die »im gleichzeitigen und proportionalen Anwachsen der technischen Fihigkeiten, auf die
Dinge einzuwirken, und der Freiheit der Individuen im Verhiltnis zu einander bestand« (Michel
Foucault: »Was ist Aufklarung? [1]«[1984], aus dem Franzdsischen v. Hans-Dieter Gondek, in: Schrif-
ten, hg. v. Daniel Defert u. Frangois Ewald, Bd. 4, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2005, S. 687—707, hier
S. 704); siehe zu historischen Konzepten von Milieu und Umwelt im Zusammenhang mit Projekten
zu deren technischer Ausgestaltung v.a. im 20. Jahrhundert auch die umfangreichen epistemolo-
gischen Betrachtungen in: Sprenger: Epistemologien des Umgebens.

55  Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 501; Herv. M.D.

56  Ebd., S.39f.

57  Foucault: In Verteidigung der Gesellschaft, S. 284.



2. Die theoretische und historische Figur des >Milieus<: (Medien-)Technologie und Politik

Es handelt sich dabei auch um ein Wissen, das der souverinen Regierungskunst und den
Disziplinarmechanismen gegeniibertritt,*® sie langfristig zu ersetzen trachtet. Foucault
beschreibt als Hauptmerkmale dieses neuen Denkens in Relationalititen,

daf es zwischen jedem einzelnen und allen anderen eine ganze Reihe von Interaktio-
nen, von kreisférmigen Wirkungen, von sich ausbreitenden Wirkungen gibt, die zur
Folge haben, dafd es zwischen einem Individuum und allen anderen eine Bindung gibt,
die nicht vom Staat gebildet und gewollt wurde, sondern spontan wird >

Dieses relationale Denken in Beziehungen lasst sich auch unausgesprochen als Medien-
denken tibersetzen, versteht man wie Friedrich Balke und Maria Muhle diese Wirkungs-
zusammenhinge im Milieu als eine »Medialitit des Regierens«, die mit einer gouver-
nementalen Offenheit, Unbestimmtheit oder, wie soeben zitiert, mit Spontaneitit und
Freiheit kalkuliert bzw. operiert.®® Schon fiir Walter Seitter war der Milieucharakter von
Medien etymologisch eine Selbstverstindlichkeit — spiele doch bei beiden ein medius, al-
so ein >mittens, ein »in der Mitte« eine Rolle.®* Genauer betrachtet hat man es mit zwei
Medialititen zu tun, die unhintergehbar ineinandergreifen, aber dennoch analytisch zu
trennen wiren: auf der einen Seite mit einer Medialitit auf einer allgemeineren Ebene,
verstanden als Potenzial, auf bestimmte Weise in Relation, in wechselseitige Wirkungs-
zusammenhinge zu treten; auf der anderen Seite mit einer Medialitit, die innerhalb
dieser Wirkungszusammenhinge wiederum dezidiert technische Medien bzw. Appara-
te betrifft.®* Ein Milieu ist somit fiir ein Subjekt oder Objekt Habitat und Mittler: Sie sind
fiir einander unerlisslich, konstruieren sich wechselseitig.® Man hat es, anders formu-
liert, nicht nur mit der »Mitte von einer Umgebung« zu tun, sondern immer zugleich
auch mit einer »Umgebung von einer Mitte«.** Das Ineinandergreifen erklirt sich da-

58  Vgl. zur Herausbildung der Wissenschaft der politischen Okonomie: Foucault: Sicherheit, Territori-
um, Bevilkerung, S. 503.

59  Ebd., S.504; Herv. M.D.

60 Balke u. Muhle: »Einfithrungs, S.23; vgl. a. S.21f. Von Balke und Muhle wird jedoch das Fou-
cault'sche ber Canguilhem vermittelte Milieudenken sehr enggefiihrt mit einem Denken von
»Raum als Medium des Regierens, das trotz des relationalen Verstandnisses (z.B. unausgespro-
chen mit der Lefebvre’schen »Produktion von Raum« verkniipft) immer noch sehr nahe an einem
Verstiandnis von Raum als »Behélter« ist, wie sie selbst im Verweis auf Bataille schreiben (ebd.,
S.14 u. 18). Mit Foucault soll hier Milieu eher als Kréaftefeld verstanden werden, in das neben an-
deren auch genuin riumliche Faktoren eingehen. Zur historischen Dimension siehe auch S. 70 u.
72 weiter unten.

61 Vgl. Seitter: Physik der Medien, S. 217.

62  Eine dhnliche Figur findet sich bei Jennifer Gabrys, die im Zusammenhang u.a. von Milieus, bezo-
gen auf Sensortechnologien, von »processes of becoming-along with these technologies« spricht,
insofern die Milieus sich mit den mit ihnen verwobenen technischen Prozessen verandern und
entwickeln (Jennifer Gabrys: Program Earth. Environmental Sensing Technology and the Making of a
Computational Planet, Minneapolis, MN: Univ. of Minnesota Press 2016, https://doi.org/10.5749/m
innesota/9780816693122.001.0001, S. 9).

63  Vgl. dazu auch Isabelle Stengers: Cosmopolitics 2, Minneapolis, MN: Univ. of Minnesota Press 2011,
S.251.

64  Fritz Hermanns: »Umwelt<«. Zur historischen Semantik eines deontischen Wortes, in: Dietrich
Busse (Hg.): Diachrone Semantik und Pragmatik. Untersuchungen zur Erkldrung und Beschreibung
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durch, dass man die konkreten Medienapparate nicht ahistorisch auf eine Basisdefiniti-
on oder einen Gegenstand reduzieren kann, sondern danach, wie sie in ein bestimmtes
Gesamtbild treten: Eine Medien-Funktion lasst sich dann nicht allein mit Bezug auf ei-
ne bestimmte technische Materialitit oder auf eine soziale Verwendungsweise (die et-
wa von einem Subjekt restlos bestimmt wiirde) fassen, sondern, um eine uniiberseh-
bar in Anlehnung an Deleuze und Foucault formulierte Passage von Joseph Vogl zu zi-
tieren, »nur als Zusammentreten heterogener Momente begreifen, zu denen technische
Apparaturen [...] genauso gehoren wie Symboliken, institutionelle Sachverhalte, Prakti-
ken oder bestimmte Wissensformen«® — die Liste wire fortzusetzen. Nur in einer be-
stimmten Konstellation, in einem bestimmten Milieu, wo (z.B. zeitlich und riumlich,
semio-, epistemo-, praxeo- und soziologisch) verschiedene Faktoren zusammentreffen
und interferieren, entscheidet sich dann die Emergenz einer Medienfunktion oder — um
es noch einmal mit Vogl zu formulieren — das »Medien-Werden« von etwas.* Vor die-
sem Hintergrund stellt sich die Frage, wie die Einflussnahme auf das Milieu, die Medien-
»Technik« in der »Umwelttechnik«, von der weiter vorne die Rede war, verstanden wer-
den kann.

Das relationale bzw. zirkulire Milieu-Verstindnis, verbunden mit der von Terranova
so genannten »co-causality«, lisst sich — wie die soeben zitierte Passage von Vogl — auch
als theoretische Antwort auf ein problematisches Denken in Determinismen verstehen,
sei es auf der einen Seite in Form eines Sozialdeterminismus, der die menschlichen Ak-
tionen zu sehr privilegieren wiirde, sei es auf der anderen Seite in Form eines Technik-
determinismus, der alle sozialen Verinderungen auf technische Prozesse und Innova-
tionen zuriickfithren wiirde.”” Bezeichnenderweise hat Foucault beiden Deutungen im
Zusammenhang mit der politischen Dimension der Architektur eine klare Absage erteilt:

Esistsicher und von zentraler Bedeutung, dass diese Technik die Herausbildung neuer
menschlicher Beziehungen beeinflusst hat, aber es ist undenkbar, dass sie sich entwi-
ckelt und dies dem Ziel gedient hatte, wenn im Wechselspiel und den Strategien der
menschlichen Beziehungen nicht irgendetwas in diese Richtung gedrangt hatte. Das
ist wichtig und nicht die Prioritat des einen gegeniiber dem anderen, die gar keine Be-
deutung hat.%®

des Sprachwandels, Tubingen: Niemeyer 1991, https://doi.org/10.1515/9783111599113.235, S. 235257,
hier S. 240.

65 Joseph Vogl: »sMedien-Werden: Galileis Fernrohre, in: Archiv fiir Mediengeschichte, H.1 (2001),
S.115—123, hier S.122.

66  Ebd.

67 Lemke erweitertin diesem Zusammenhang interessanterweise die »co-causality«, die sich bei Ter-
ranova (»Another Life«, S. 236 u. 241) auf die natiirlichen und kiinstlichen Ereignisse bzw. auf die
Verflechtung zwischen dem Biologischen und dem Okonomischen bezieht, insofern diese fiir ihn
—und letztlich ndher an Foucault als Terranova — dafiir steht, dass die Elemente und die von ihnen
bewohnten Milieus gemeinsam entstehen (Lemke: The Government of Things, S.132; vgl. a. S. 107f.).

68  Michel Foucault: »Raum, Wissen und Macht«[1982], aus dem Franzdsischen v. Michael Bischoff, in:
Schriften, hg. v. Daniel Defert u. Francois Ewald, Bd. 4, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2005, S. 324-341,
hier S. 338f,; vgl. dazu auch Lemke: The Government of Things, S.107f.
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2. Die theoretische und historische Figur des >Milieus<: (Medien-)Technologie und Politik

Ernesto Laclau wird dies spiter im impliziten Verweis auf Foucault in die berithmte For-
mulierung iibersetzen: »There are conditions of possibility of technology itself.«*
Angesichts des bei Foucault vagen und schillernden Begriffs von Technologie bzw.
Technik ist diese Passage sicherlich interpretationsbediirftig. Im zitierten Gesprich
bezieht er sich auf den konkreten technischen Einbau von Kaminen in Innenriumen
und auf eine buchstibliche »Technikgeschichte«.”” Diese Aussage darf jedoch nicht
vorschnell dazu fithren, dass Foucaults sich auch mehrfach wandelnder Technikbegriff”
nur auf die rein »harten Technologien«’ im heute geliufigen Sinne verengen lief3e.
So spricht er z.B. auf der einen Seite davon, dass auch das Regieren »im weitesten
Sinne« eine Funktion von »Technologien« sei, die aber von den »harten Technologien«in
ihrer »ganz enge[n] Bedeutung« zu unterscheiden wiren.” Auf der anderen Seite darf
ihm angesichts des Zitats aber auch nicht zu schnell unterstellt werden, diese »harten
Technologien« komplett itbersehen zu haben. Im soeben zitierten Interview expliziert
Foucault schliefllich sein Interesse fiir Techniken im antiken Verstindnis als techné,
also im Sinne »einer von bewussten Zielen geleiteten praktischen Rationalitit«.”* Er
weitet den Begriff damit aber letztlich so stark aus, dass es ihn in die Lage versetzt,
z.B. auch »in der Architektur wie in der Praxis des Regierens und in der Praxis anderer
Formen sozialer Organisation eine techné zu erblicken«.” Kurzum, Foucault bringt
v.a. im Sprechen von der Architektur einen techné-Begriff zum Tragen, der fiir beide
Bereiche offenbleibt und somit durchaus erméglicht, technische Apparate neben ande-
ren Interventionsmethoden als Gegenstand der Analysen von Regierungstechniken zu
betrachten. Marco Altamirano hat dieses offene Technologie-Verstindnis sehr prizise in
einen Satz gefasst: »The concept of technology thus enjoys the critical capacity to bypass
the boundary between the social and the material, the human and the nonhuman«.”
Wenn Foucault vorschligt, »Regierung« [..] in einem weiten Sinne von Techniken
und Verfahrensweisen« zu verstehen, die darauf aus sind, »das Verhalten der Menschen

69  Redebeitrag von Laclau, in: »Discussion [des Vortrags von Stanley Aronowitz: >The Production of
Scientific Knowledge. Science, Ideology, and Marxismd, in: Cary Nelson u. Lawrence Grossberg
(Hg.): Marxism and the Interpretation of Culture, Urbana, IL: Univ. of Illinois Press 1988, S. 538—541,
hier S. 540.

70  Foucault: »Raum, Wissen und Macht, S. 338.

71 Behrent hat diese verschiedenen Richtungswechsel nuanciert nachgezeichnet (Michael C. Beh-
rent: »Foucault and Technologyx, in: History and Technology 29.1 (2013), https://doi.org/10.1080/0
7341512.2013.780351, S. 54—104).

72 Foucault: »Raum, Wissen und Macht, S. 341.

73  Ebd.

74  Ebd., S.340f; vgl. dazu Marco Altamirano: »Three Concepts for Crossing the Nature-Artifice Di-
vide: Technology, Milieu, and Machine«, in: Foucault Studies 17 (2014), S.11-35, hier S.12f. u.
Behrent: »Foucault and Technology«.

75  Foucault: »Raum, Wissen und Macht, S. 340.

76  Altamirano: »Three Concepts for Crossing the Nature-Artifice Divide, S.12. Dies hat Lemke jiingst
weiter ausgearbeitet, gegen die (iblichen harschen Vorwiirfe der Technikvergessenheit bei Fou-
cault (vgl. Lemke: The Government of Things, insbes. S.103—120).
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zu steuernc,”’ so ist damit — noch vor jedem Einsatz von Technologien im Sinne von me-
chanischen oder elektrischen Apparaten, aber, wie betont, auch nicht jenseits ihres Ein-
satzes — eine grundlegende Technizitit des Regierens mitformuliert. Dies verhindert in
besonderer Weise, wie Benjamin Seibel luzide herausgearbeitet hat, auf das Argument
zu verfallen, dichotomisch zwischen einer guten Politik und ihrer externen schlechten
Technisierung im Sinne einer ihr externen »instrumentelle[n] Vernunft« zu unterschei-
den.” Vor diesem Hintergrund lisst sich das Technische nicht als Stérung eines reinen
Politischen verstehen, sondern, und dies im Unterschied zur Argumentation Seibels, als
dessen Mitbedingung.” »Harte« Technik, Technologie soll so mit Foucault weniger als
hinreichende, sondern vielmehr als notwendige Bedingung® bestimmten neuzeitlichen
Regierungsdenkens und -handelns v.a. ab dem 16. Jahrhundert betrachtet werden. So
soll es im Folgenden — unter Verweis auf sein machtanalytisches Denken eines Zugriffs
auf die >Bevolkerung« als neuer Wirklichkeit — darum gehen, wie daran angelehnt insbe-
sondere spezifische Mensch-Technik-Beziehungen ins Spiel kommen (die, um es noch
einmal zu sagen, auch die nicht »harten« Technologien umfassen). Auch dies ist in der
bereits zitierten Passage tiber die »Multiplizitit von lebenden Individuen, die miteinan-
der in einem Ensemble von materiellen Elementen arbeiten und koexistieren«,® expli-
ziert mitformuliert.

Um den Begrift der Technologie hier jedoch nicht zu sehr zu iiberdehnen, wird
nachfolgend mit John Durham Peters konsequent zwischen auf zielgerichtete Prakti-
ken, handwerkliches Kénnen bezogene Techniken und auf Apparate, Instrumente und
Gegenstinde bezogene Technologien unterschieden: »The line between technique and
technology is externalization into durable form«.#* Um damit aber nicht ihr wesentliches

77  Michel Foucault:»Von der Regierung der Lebenden«[1980], aus dem Franzdsischen v. Jiirgen Schro-
der, in: Schriften, hg. v. Daniel Defert u. Francois Ewald, Bd. 4, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2005,
S.154-159, hier S.154.

78  Seibel konzentriertsich in der Folge auf die »Formierung eines kybernetischen Regierungsdisposi-
tivs« (Benjamin Seibel: Cybernetic Government. Informationstechnologie und Regierungsrationalitdt von
1943-1970, Wiesbaden: Springer Fachmedien 2016, S. 19-21, Zit. S. 20).

79  Wenn ich von »Mitbedingung« spreche, méchte ich im Folgenden nicht so weit wie Seibel gehen,
der diese Primisse, an Foucaults Gouvernementalititsthese festgemacht, so weit auslegt, dass es
eine Art unhintergehbare, d.h. »inhdrente Technizitat des Politischen« gabe, die in ihrer Allge-
meingultigkeit eine Unterscheidung zwischen Politik und harter Technik von vornherein komplett
unterlauft (ebd., S. 20).

80  Vgl. William]T. Mitchell u. Mark B.N. Hansen: »Introduction, in: dies. (Hg.): Critical Terms for Media
Studies, Chicago, IL u.a.: Univ. of Chicago Press 2010, S. vii—xxii, hier S. xv.

81  Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 42.

82 John Durham Peters: The Marvellous Clouds. Toward a Philosophy of Elemental Media, Chicago, IL u.a.:
Univ. of Chicago Press 2015, https://doi.org/10.7208/chicago/9780226253978.001.0001, S. 91; vgl.
das gesamte Unterkapitel S. 87-91. Leo Marx hat darauf hingewiesen, dass der Begriff der »Tech-
nologie« sich erst sukzessive zwischen 1870 und 1920 im Zuge von komplexer werdenden techni-
schen Systemen wie u.a. der Eisenbahn-, der Telegrafen- bzw. Telefon-Netze durchzusetzen be-
gann (Leo Marx: »The Idea of sTechnology< and Postmodern Pessimismg, in: Yaron Ezrahi, Everett
Mendelsohn u. Howard Segal (Hg.): Technology, Pessimism, and Postmodernism, Dordrecht: Springer
1994, https://doi.org/10.1007/978-94-011-0876-8_2, S. 11-28, hier S.16).
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2. Die theoretische und historische Figur des >Milieus<: (Medien-)Technologie und Politik

Wechselverhiltnis infrage zu stellen, wird davon ausgegangen, dass bei Technologien
immer Techniken/Praktiken im soeben genannten Sinne im Spiel sind.*

2.2 Foucault mit Latour, Latour mit Foucault denken

Auch wenn Altamirano gegen die tiblichen Kritiken an Foucaults vermeintlich kom-
pletter Technikvergessenheit z.B. vonseiten Friedrich Kittlers® zuzustimmen ist, so
hat auch Behrent recht, wenn er auf die Foucault’sche »sustained ambivalence towards
the significance of technology« verweist, die nicht so einfach aufzulésen ist.* In den
folgenden Kapiteln soll so auch iiber dessen eher iiberschaubares Verstindnis von
Technologie hinausgegangen werden, indem sein Denken mit Latour bzw. der Akteur-
Netzwerk-Theorie (ANT) in eine fruchtbare Verbindung gebracht wird — und dabei
wiederum deren blinde Flecken mit Foucault bedacht werden konnen. Liest man Latour
durch Foucault bzw. Foucault durch Latour, ergibt sich folgendes Bild: Wahrend auf der
einen Seite bei Latours Denken in flachen Ontologien, wie u.a. Andrea Seier herausge-

83  So hatz.B. Erhard Schiittpelz im Zusammenhang mit»Technologie« zu Recht auf ihrer »Nicht-Re-
duzierbarkeit auf die Technologie der Apparate« insistiert. Stattdessen sieht er sie erstens cha-
rakterisiert durch ihre »Ko-Produktion aus wissenschaftlichen, technischen, politischen, 6kono-
mischen und auch adsthetischen Handlungsinitiativen« und zweitens durch die genannte, u.a. Ge-
schicklichkeiten betonende, techné (Erhard Schiittpelz: »Moderne Medien ohne Modernisierungs-
theorie, in: Tobias Conradi, Heike Derwanz u. Florian Muhle (Hg.): Strukturentstehung durch Ver-
flechtung. Akteur-Netzwerk-Theorie(n) und Automatismen, Paderborn: Fink 2011, https://doi.org/10.3
0965/9783846752203_013, S. 239-257, hier S. 250). Man kénnte hier erginzen, dass diese Deutung
in der begrifflichen Unschirfe bei Foucault bereits angelegt ist.

84  Kittler hat etwa bemangelt, dass bei Foucault alle moglichen »Techniken der Individualisierung,
Disziplinierung, Sexualisierung« thematisch wiirden, »nur nicht Technik selber« (Friedrich Kittler:
»Ein Verwaiser, in: Gesa Dane etal. (Hg.): Anschliisse. Versuche nach Michel Foucault, Tubingen: editi-
ondiskord 1985, S.141-146, hier S. 145; vgl. a. ders.: Aufschreibesysteme 1800, 1900, 4., vollst. iiberarb.
Neuauflage, Paderborn: Fink 2003, S. 501; vgl. dazu auch Seibel: Cybernetic Government, S. 42). Auch
bei Karen Barad firmiert Foucault, wie Lemke herausgearbeitet hat, eher unter Technikvergessen-
heit, z.B. in der »exclusion of non-human bodies«; ebenso bei Sheila Jasanoff in ihrem einflussrei-
chen Buch zu»sociotechnical imaginaries«, z.B. mit Verweis auf seine mangelnde Aufmerksamkeit
fiir die mgrille< of technology« (Karen Barad: Meeting the Universe Halfway. Quantum Physics and the
Entanglement of Matter and Meaning, Durham, NC u.a.: Duke Univ. Press 2007, https://doi.org/10.23
07/j.ctvi2101zq, S. 169; Jasanoff: »Future Imperfects, S. 9; vgl. zu Barad auch Lemke: The Government
of Things, S. 9f.). Dies wird nicht nur von Lemke, sondern auch in anderen jingeren Studien ver-
mehrtinfrage gestellt (vgl. ebd., S. 105). Lemke verweist neben dem bereits zitierten Behrent u.a.
auf folgende Texte jiingeren Datums: Steven Dorrestijn: »Technical Mediation and Subjectiva-
tion: Tracing and Extending Foucault’s Philosophy of Technology, in: Philosophy & Technology 25.2
(2012), https://doi.org/10.1007/s13347-011-0057-0, S. 221-241; Steve Matthewman: »Michel Fou-
cault, Technology, and Actor-Network Theoryx, in: Techné: Research in Philosophy and Technology 17.2
(2013), https://doi.org/10.5840/techne201311205, S. 274—292 u. Nicolas Ferris Lustig: Rereading Fou-
cault on Technology, Variegation, and Contemporary Power, Dissertation, Los Angeles: Univ. of Califor-
nia 2014, https://escholarship.org/uc/item/33x8wswb [11.11.2022].

85  Behrent: »Foucault and Technology«, S. 93.
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

arbeitet hat, eher eine Gegenwartsperspektive privilegiert® und ein politisches Denken
vernachlissigt wird — so geraten bei seinen manchmal sehr quantitativ gedachten
heterogenen Assoziationen®” bestimmte sich biindelnde (auch hierarchisierte) Macht-
und Krifteverhiltnisse im Netzwerk der Relationen aus dem Blick® -, lassen sich auf
der anderen Seite mit Foucault eher die historischen und die politischen Aspekte stark
machen. Wihrend man bei Foucault wiederum — wenn auch, wie soeben gezeigt, in
seiner Theorie nicht ausgeschlossen — die historischen Beziige auf konkrete technische
Apparate doch sehr suchen muss,® kann Latours Denken in Assoziationen, wie er selbst
in Bezug auf den Foucault’schen Begriff der sMikromichte« formuliert, als »an expan-
sion of Foucault’s notion to the many techniques employed in machines«*° fruchtbar
gemacht werden. So schreibt er vollig zu Recht und letztlich gar nicht im Widerspruch
zu Foucault, ruft man sich die weiter oben zitierte Passage zum Wechselspiel zwischen

86  Seier betont explizit—vielleicht etwas iiberdeutlich —, dass die »historische Perspektive [..] in der
ANT keinen Platz« findet (Andrea Seier: »Un/Vertraglichkeiten: Latours Agenturen und Foucaults
Dispositive, in: Tobias Conradi, Heike Derwanz u. Florian Muhle (Hg.): Strukturentstehung durch
Verflechtung. Akteur-Netzwerk-Theorie(n) und Automatismen, Paderborn: Fink 2011, https://doi.org/
10.30965/9783846752203_009, S. 151-172, hier S.168; vgl. zum »ahistorischen Modus der Verkniip-
fung von Dingen und Akteuren« bei Latour auch: Jérg Potthast u. Michael Guggenheim: »Sym-
metrische Zwillinge. Zum Verhiltnis von ANT und Soziologie der Kritike, in: Tristan Thielmann
u. Erhard Schiittpelz (Hg.): Akteur-Medien-Theorie, Bielefeld: transcript 2013, S.133—166). Die von
Schiittpelz mit und gegen Latour entwickelte Kritik an dessen fehllaufenden Argumenten iiber
die »medientechnische Uberlegenheit des Westensx fithrt vor Augen, dass Latour trotz aller theo-
retischen Stéarken, wenn er historisch wird, eher zu oberflachlichen Generalisierungen z.B. (iber
die Unveranderbarkeit und Mobilitdt von Erzeugnissen des frithen Buchdrucks neigt (Schiittpelz:
»Die medientechnische Uberlegenheit des Westens«).

87  So betont Latour etwa, »how a given element becomes strategic through the number of connec-
tions it commands, and how it loses its importance when losing its connections« (Bruno Latour:
»0n Actor-Network Theory. A Few Clarificationsc, in: Soziale Welt 47 (1996), S. 369—381, hier S. 372;
Herv. M.D.).

88  Vgl.dazu Martin Doll: »Die neue Ethik des Kapitalismus. Fiir eine politische Kritik der Okonomisie-
rung, in: Navigationen16.2 (2016), S. 87-110, noch einmal Seier: »Un/Vertraglichkeiten«sowie Silke
van Dyk: »Verknipfte Welt oder Foucault meets Latour. Zum Dispositiv als Assoziation, in: Robert
Feustel u. Maximilian Schochow (Hg.): Zwischen Sprachspiel und Methode, Bielefeld: transcript 2010,
https://doi.org/10.1515/transcript.9783839414293, S. 169-196, hier insbes. S. 188f. und schliefdlich zu
einer Kritik an Latour, Unterschiede in den Machtbeziehungen und damit verbundene Verantwort-
lichkeiten zu sehr zu verteilen und damit zu nivellieren: Jasanoff: »Future Imperfectc, S. 16-18 bzw.
zum Einwand, bestehende Differenzsetzungen nicht ausreichend zu beriicksichtigen, aus der Per-
spektive des Feminismus und der Postcolonial Studies: Sandra G. Harding: Sciences from Below. Fe-
minisms, Postcolonialities, and Modernities, Durham, NC u.a.: Duke Univ. Press 2008, https://doi.org/
10.1215/9780822381181, insbes. S. 41.

89  Mit Einschrankungen wiare hier Kittler doch zuzustimmen, dass zu einer Zeit, als im 19. Jahrhun-
dert die meisten Technikschiibe zu verzeichnen sind, ndmlich um 1850, der ilberwiegende Teil der
historischen Untersuchungen Foucaults endeten (Kittler: Aufschreibesysteme 1800, 1900, S. 501).

90  Bruno Latour: »The Powers of Associationg, in: John Law (Hg.): Power, Action and Belief. A New So-
ciology of Knowledge?, London: Routledge & Kegan Paul 1986, https://doi.org/10.1111/j.1467-954X .1
984.tb00115.%, S. 264—280, hier S. 279.
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2. Die theoretische und historische Figur des >Milieus<: (Medien-)Technologie und Politik

Technik und neuen menschlichen Beziehungen in Erinnerung: »Niemand hat je reine
Techniken gesehen — und niemand je reine Menschen«.”*

Was bei Foucault schon in Ansitzen mitgedacht ist, lisst sich also mit Latour in den
Analysen der folgenden politischen Entwiirfe prononcierter fassen: »as an exchange of
human and nonhuman properties inside a corporate body«.”* Dadurch wird es aber
auch moglich, tiber Beziehungen zwischen nicht-menschlichen Akteuren nachzuden-
ken — ohne dabei die menschlichen Akteur:innen und ihre agency (wenn auch nicht im
klassisch humanistischen Sinne ins Zentrum geriickt) gleich ganz iiber Bord zu werfen.
Mit Foucault lisst sich hingegen stirker auch »die Wirkmichtigkeit von Diskursen«
beriicksichtigen — die hier dezidiert nicht als rein sprachliche Momente verstanden
werden sollen, sondern als Praktiken —, welche den Umgang mit Technologien, wie Sei-
er schreibt, »pragmatisch, juristisch, moralisch, politisch mitstrukturieren«.” Zudem
lassen sich mit Foucault auch nicht konkret realisierte historische Vorhaben, sondern
auch nur projektierte als mafigeblich analysieren:** Das berithmteste Beispiel ist hier
natiirlich das Panopticon. So wurde zur Zeit Benthams zwar ein entsprechender Ge-
fingnisbau geplant, aber nie realisiert. Trotzdem tut es Foucault ausdriicklich nicht
als »Traumgebiude« ab. Fiir ihn ist es nimlich nicht als »ein rein architektonisches
und optisches System« von Interesse, sondern als Diagramm eines bestimmten Macht-
mechanismus, als eine »Gestalt politischer Technologie«, die er von der spezifischen
Verwendung konsequent ablést.” Dies, wiederum mit Latour gedacht, erméglicht, die

91 Bei Latour geht es in diesem Zitat um die>harte« Technik der Tiir (Bruno Latour: Der Berliner Schliis-
sel. Erkundungen eines Liebhabers der Wissenschaften, aus dem Franzésischen v. Gustav Rofler, Berlin:
Akademie 1996, S. 21; vgl. Seibel: Cybernetic Government, S. 25).

92 Bruno Latour: Pandora’s Hope. Essays on the Reality of Science Studies, Cambridge, MA u.a.: Harvard
Univ. Press 1999, S.193. Latour ersetzt hier dezidiert den Begriff der>Cesellschaft«.

93  Seier:»Un/Vertraglichkeiten«, S.164. Ingo Schulz-Schaeffer hat darauf hingewiesen, dass auch bei
Latour gelegentlich die Ethnotheorien, also Vorannahmen der beobachteten Akteur:innen eine
Rolle spielen. Latour schreibt selbst iiber das Ziel der ANT, »das Vokabular der Akteure laut und
deutlich vernehmbar zu machen« und weist als Qualititsindikator eines guten ANT-Berichts fol-
gende Testfrage aus: »[A]re the concepts of the actors allowed to be stronger than that of the ana-
lysts«? (Bruno Latour: Reassembling the Social. An Introduction to Actor-Network-Theory, Oxford, UK
u.a.: Oxford Univ. Press 2007; Herv. i. Orig.). Schulz-Schaeffer zeigt aber auch, dass Latour schnell
dazu bereit ist, von den Ethnotheorien Abstand zu nehmen, v.a. dann, wenn sie im »Widerspruch
zuseiner hybriden Betrachtungsweise stehen« (Ingo Schulz-Schaeffer: »Technikin heterogener As-
soziation. Vier Konzeptionen der gesellschaftlichen Wirksamkeit von Technik im Werk Latours,
in: Georg Kneer, Markus Schroer u. Erhard Schiittpelz (Hg.): Bruno Latours Kollektive. Kontroversen
zur Entgrenzung des Sozialen, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2008, S. 108152, hier S.140).

94  Vgl. zu einer Einschatzung von Foucaults Beschreibung der »realisierbaren (aber so nie realisier-
ten) Programmatik« des Bentham’schen Panopticons: Anne Délemeyer u. Mathias Rodatz: »Dis-
kurse und die Welt der Ameisen. Foucault mit Latour lesen (und umgekehrt)«, in: Robert Feustel
u. Maximilian Schochow (Hg.): Zwischen Sprachspiel und Methode, Bielefeld: transcript 2010, h
ttps://doi.org/10.1515/transcript.9783839414293.197, S. 197—220, hier S. 201. Die genuin politische
Dimension von Latours Analysewerkzeugen wird im selben Artikel hingegen sehr hochgerechnet
bzw. liberschatzt.

95  Michel Foucault: Uberwachen und Strafen. Die Geburt des Gefingnisses, aus dem Franzésischen v. Wal-
ter Seitter, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1994, S. 264.
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nur beschriebenen und nicht zwingend realisierten Materialititen aus ANT-Perspektive
auf bestimmte Relationenbildungen hin genauer zu untersuchen.

Wenn im Folgenden vor diesem Hintergrund von »sozial« die Rede sein wird, dann
im Sinne von Latour, denn das Soziale bezeichnet kein »thing among other things [...],
but a type of connection between things that are not themselves social«.”® Dies wird hier
erginzt um das politische Denken von Foucault im Zusammenhang mit konkreten Tech-
niken und Technologien sowie dadurch entstehende Milieus, die wiederum auf mensch-
liche Handlungsspielriume riickwirken.*” Schiittpelz hat dies im Zusammenhang mit
einer kritischen Betrachtung von Latours eigenen Theorieversprechen prignant formu-
liert: »Die Geschichte der Medientechniken und die Geschichte der Machtorganisatio-
nen [..] miissen in eine unaufhérliche >Parallaxe« geraten, um stimmig zu bleiben«.*®
Dazu bedarfes, wie man ebenfalls in Anlehnung an Schiittpelz formulieren kénnte, iber
Latour hinauszugehen, ohne ihn dadurch jedoch komplett hinter sich zu lassen.

Foucaults Machtanalytik bzw. seine Analytik des Gouvernementalen hilft letztlich
auch auf einer theoretischen Ebene, das v.a. fiir die deutsche Medienwissenschaft so
wichtig gewordene Denken in Relationen nicht von vornherein zu idealisieren. Das Den-
ken in Prozessualitit, Assemblages, Gefiigen, ein Verstindnis von technischer Verteilt-
heit oder Zirkulation ist nimlich ebenfalls, um hier einen weiteren Gedanken Horls auf-
zugreifen, »in die kontrollgeschichtliche Entwicklung und die entsprechende Rationali-
tit der Macht eingeschrieben«.”” Auch Dommann warnt in diesem Zusammenhang ein-
dringlich vor der Gefahr, dass z.B. das Zirkulationsparadigma, das in den 1980er Jah-
ren gegen klassische GrofRnarrative wie Struktur und Nation gerichtet wurde, seiner-
seits zu einem problematischen Grofinarrativ der Geschichtsschreibung werden konnte.
Sie pladiert vor diesem Hintergrund — ganz dhnlich dem hier mit Latour und Foucault
verfolgten Ziel, eine politische Mediengeschichte zu schreiben - historiografisch nicht
aufer Acht zu lassen, »welche politischen und 6konomischen Konstellationen der Bewe-
gung dem Stillstand zugrunde liegen und welche Formen der Wirtschaft und der Politik
durch Bewegungen oder Stillstand begiinstigt oder gghemmt werden«.'* Sie folgt damit
einem Ansatz von Philipp Sarasin und Andreas Kilcher, die sich im Zusammenhang mit
dem Begriff der Zirkulation schon zuvor dafiir ausgesprochen haben, auch »Hemmnisse,
Umwege, Engpisse und Blockaden in Rechnung zu stellen«, um damit sicher zu stellen,
dass die Fokussierung auf Zirkulationsmomente nicht zur Verklirung jeder Form von

96  Latour: Reassembling the Social, S. 5; Herv. i. Orig.

97  Vgl. dazu auch die Engfithrung des Foucault’schen Dispositivkonzepts, verstanden als »Verkn(ip-
fungsordnung«, mit Latours Interesse fiir die Assoziationen zwischen menschlichen und nicht-
menschlichen Akteuren bei: van Dyk: »Verkniipfte Welt, insbes. S.176-183. Sie betont zu Recht,
dass es Foucault beim Dispositiv nicht um eine reine Ansammlung von heterogenen Elementen
gehe. Vielmehr ist es ihm darum zu tun, wie er selbst schreibt, »die Natur der Verbindung, die zwi-
schen diesen heterogenen Elementen bestehen kann, festzuhalten (Michel Foucault: »Das Spiel
des Michel Foucault« [1977], aus dem Franzésischen v. Hans-Dieter Gondek, in: Schriften, hg. v. Da-
niel Defert u. Francois Ewald, Bd. 3, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2003, S. 391—429, hier S.392; Herv.
M.D.).

98  Schiittpelz: »Die medientechnische Uberlegenheit des Westens«, S. 72.

99  Horl: »Die Okologisierung des Denkensc, S. 40.

100 Dommann: »Alles flief3t, S. 532f.
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Prozessualitit verfiihrt, sondern sichtbar bleibt, dass auch diese »unter den Bedingun-
gen komplexer Machtverhiltnisse« existiert.” Mit Donna Haraway soll daher hier dezi-
diert eine politische Perspektive unter folgenden Vorzeichen gestirkt werden: »Nothing
is connected to everything; everything is connected to something«.'**

2.3 Die nonkonformistische Dimension von Milieus:
Alternative Gesellschaftsentwiirfe

Foucaults Uberlegungen, dass die Implikationen von bestimmten Milieus im Rahmen
eines gouvernementalen Regierungsdenkens so konzipiert wurden, dass sie in ihrer
Kunstlichkeit, also in ihrem Hervorgebrachtsein quasi-natiirlich auf die Bevolkerung
zuriickwirken,'® lassen sich nicht nur auf ein Handeln bestehender Regierungen be-
ziehen, sondern auch auf alternative Gesellschaftsentwiirfe, auf Gegenprogramme
zu zeitgendssisch existierenden Regierungsformen. Sie lassen sich insofern mit dem
Foucault’schen Begriff des Milieus fassen, als es in den Gegenentwiirfen darum geht —
um hier nochmals die einschligige Stelle anzufithren —, Wechselwirkungen zwischen
dem Handeln einer »Multiplizitit von lebenden Individuen« und den »materiellen Ele-

194 zu studieren.

menten [...], die auf sie einwirken und auf die sie wiederum einwirken«
D.h., die von Foucault in seinen Vorlesungen zwischen 1975 und 1979 immer wieder
unter anderen Vorzeichen analysierten Formen des Regierungsdenkens diirfen nicht
mit offiziellen Programmen konkreter staatlicher Akteure in eins gesetzt werden. Das
von ihm betonte Interesse, »das Nachdenken tiber die bestmogliche Regierungsweise
[...] innerhalb und aufSerhalb der Regierung und jedenfalls in unmittelbarer Nihe der

105

Regierungspraxis«'® zu erfassen, wird hier v.a. mit einem Fokus auf das Auferhalb auf-

gegriffen. Wihrend Foucault sich vermehrt um Regierung in Form der »Ausiibung der

1°¢ interessiert, mag die hier angestellte Analyse alternativer

politischen Souverinitit«
Gesellschaftsentwiirfe helfen, ein Feld zu erschliefRen, das das AufSerhalb stirker als er
beriicksichtigt. Es handelt sich dabei aber nicht um ein radikales, zeitloses Auerhalb,
sondern innerhalb der Gesellschaftsentwiirfe um ein Reflektieren eines noch-Aufler-
halb, indem zukiinftige Formen offiziellen Regierungshandelns manchmal theoretisch,
gleichsam auf dem Reifibrett oder manchmal auch praktisch, im Kleinen realisiert,

vorweggenommen und erprobt wurden.

101 Sarasin u. Kilcher: »Editorial«, S.10; vgl. a. S. 8.

102 Donna ). Haraway: Staying with the Trouble. Making Kin in the Chthulucene, Durham, NC u.a.: Duke
Univ. Press 2016, https://doi.org/10.2307/j.ctviicw2sq, S.31. Sie zitiert damit indirekt Thom van
Dooren. Eine dhnliche Kritik an »der Binsenweisheit, dass alles irgendwie mit allem zusammen-
hangt«findetsich bereits in Bezug auf Latour bei Ingo Schulz-Schaeffer: »Akteur-Netzwerk-Theo-
rie. Zur Koevolution von Gesellschaft, Natur und Techniks, in: Johannes Weyer (Hg.): Soziale Netz-
werke. Konzepte und Methoden der sozialwissenschaftlichen Netzwerkforschung, Miinchen: Oldenbourg
2000, S.187—209, hier S. 208.

103 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 42.

104 Ebd.

105 Foucault: Die Geburt der Biopolitik, S.14; Herv. M.D.

106 Ebd.
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Auch wenn Foucault immer mal wieder auf eine bestimmte Form von politischen Ge-
genprogrammen, nimlich Utopien zu sprechen kommt — z.B. sehr prominent in sei-
ner ersten Vorlesung zu Sicherheit, Territorium, Bevilkerung auf die von Alexandre Le Mait-
re Mitte des 17. Jahrhunderts entworfene Idealstadt »in Begriffen der Souverinitat« —
bleibt deren besonderer Status eher unterbelichtet, bis hin zum Appell: »Vergessen wir
den eigentlich utopischen Aspekt dieses Entwurfs. Ich glaube, daf} er trotzdem interes-
sant ist«."®” Auch wenn der Begriff der »Utopie« im Folgenden nicht leitend ist, sondern
eherallgemeiner von Gegenentwiirfen oder -programmen die Rede sein wird, werden sie
hier nicht »trotzdemc, sondern gerade deshalb fiir betrachtungswiirdig erachtet. Denn
in ihnen scheint ein randstindiges, wenn nicht sogar ein radikal jenseits zeitgendssi-
scher Regierungspraktiken situiertes politisches (Medien-)Technik-Denken auf.

Zugleich wirft das hier die Frage auf, wie die im Folgenden untersuchten Gegenent-
wiirfe vermittels der theoretischen Figur des Milieus, v.a. der diese prigenden Wech-
selseitigkeit heterogener Elemente genauer analysiert werden konnen. Anders formu-
liert, es kann gefragt werden, wie in den solchermafien verstandenen Milieus alternati-
ve Regierungstechniken und -technologien, jenseits eines Denkens in Determinismen,
genauer betrachtet werden kénnen. Wenn weiter oben im Zusammenhang mit der Re-
de vom >Milieu« davon gesprochen wurde, dass ein Verindertwerden von etwas durch
seine Umwelt und dessen gleichzeitige Verinderung der Umwelt untrennbar mitein-
ander verbunden sind, so lieRRe sich in diesem Zusammenhang Johannes Lehmann fol-
gen, der betont: »Theorien der Umwelt sind immer auch Theorien méglicher Welten«.**®
Oder es lasst sich umgekehrt daraus schliefRen: Theorien moglicher Welten sind immer
dann >Milieu«- und dadurch indirekt Medientheorien, wenn die genannten milieuspe-
zifischen Wechselwirkungen der co-causality nach Terranova, also die Potenziale, Rela-
tionenbildungen zu ermoglichen oder Medientechniken in diesen heterogenen Gefiigen
mitzudenken, — manchmal mit einer Tendenz zu einer Profilierung der Technikbezii-
ge, manchmal mit einer Tendenz zu einer Profilierung der sozialen Praktiken — konkret
durchgespielt werden. Um nicht vorab normativ zwischen guten und schlechten Ent-
wiirfen zu unterscheiden, sondern, wie auch Foucault, die analytische Perspektive zu
privilegieren, sei hier noch einmal darauf verwiesen, dass sich selbst eine biopolitisch
formatierte Gouvernementalitit nicht nur auf Gegebenheiten in der Gegenwart bezieht,
sondern in ihrer sie prigenden »Sicherheitsmechanik« wesentlich »die Zukunft bearbei-
tet wird, insofern es darum geht »ein Milieu im Zusammenhang mit Ereignissen oder
Serien von Ereignissen oder mdglichen Elementen zu gestalten«.'®

Dies deckt sich itberraschend mit einschligigen Uberlegungen der Utopieforschung,
die hier auf alternative Gesellschaftsentwiirfe ausgeweitet werden soll. So schreibt Gerd
de Bruyn: »Utopien sind angewandte Planungen im Reich der Fiktion«."® Oder um es

107 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 31.

108 JohannesF. Lehmann:»Weltals Umwelt. Zur dsthetischen Erfindung eines wissenschaftlichen Kon-
zepts bei Diderot, Goethe und Biichners, in: Florian Huber u. Christina Wessely (Hg.): Milieu. Um-
gebungen des Lebendigen in der Moderne, Paderborn: Fink 2017, https://doi.org/10.30965/9783846761
755_009, S.121-135, hier S.121.

109 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevolkerung, S. 39f.; Herv. M.D.

110 de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S. 45.
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mit Italo Calvino zu formulieren: Bei einer Utopie geht es um eine Art politische und zu-
gleich visuell gedachte Prolepse, nimlich darum, eine »mégliche andere Welt als schon
existierend und funktionierend zu sehen«.™ Den praktischen Entwiirfen geht es dabei
u.a. in ihren jeweiligen Gegenwartsbeziigen darum, wie wiederum Thomas Nipperdey
betont, »die wirkliche Welt [...] in den Horizont anderer Moglichkeiten zu riicken«."*
In ihren Zukunftsbeziigen konnen diese anderen Moglichkeiten wiederum als Vorweg-
nahme einer noch ausstehenden anderen, noch zu realisierenden politischen Gegenwart
verstanden werden.

Man kann diese Beziige auf ein Kommendes wiederum einerseits als Vorhersagen
betrachten, wenn davon ausgegangen wird, dass sich die entsprechend entworfenen
(Technik-)Zukiinfte automatisch einstellen (das wire eine technikdeterministische
Argumentation); man kann sie jedoch auch priziser als Programme fassen, insofern die
Entwiirfe ein bestimmtes Dringen auf ihre Verwirklichung enthalten (das wire eine
Position, die ausgewogener zwischen technischen Potenzialen und menschlicher Praxis
vermittelt). Hiufig zielen die zunichst im Kleinen konzipierten Gesellschaftsprojekte
jedenfalls darauf, am Ende (sei es als Vorbild oder Nukleus der Verinderung) eine gro-
Rere, wenn nicht sogar weltweite Verinderung oder Ubernahme der jeweiligen Struktur
auszuldsen (in ganz unterschiedlichen Ausprigungen), nicht selten auch verbunden mit
der Frage, ob dies eine buchstiblich gewaltige Verinderung zu sein hat oder schleichend
— reformerisch — und daher unblutig zu verlaufen hat.

Im Unterschied zu konkreten Forderungen nach politischen Verinderungen, ver-
bunden mit bestimmten technischen Losungen, werden in politischen Gegenentwiirfen
also dezidiert physisch non-existente Innovationen oder bei Technologien, die sich be-
reits mehr oder weniger durchgesetzt haben, noch nicht existierende damit verbundene
(Regierungs-)Praktiken thematisiert und durchgespielt. Im Folgenden interessieren die
Gegenentwiirfe daherv.a. als umweltliche Gedankenexperimente, insofern innerhalb ih-
rer jeweiligen gemeinwohlorientierten Eigenlogik noch zu realisierende Medientechno-
logien — nach Huhtamo:>diskursive Erfindungend™ — oder deren ideale Gebriuche, also
das zirkulire Zusammenwirken von Mensch und Technik bzw. Technologie studiert und
reflektiert wird. Oder um es in Anlehnung an Winners klassische Primisse aus »Do Ar-
tifacts have Politics?« zu formulieren (»Many technical devices and systems important
in everyday life contain possibilities for many different ways of ordering human acti-
vity«'): Die Gegenprogramme und impliziten Technikanalysen, die in den Entwiirfen
thematisch werden, experimentieren genau mit den dadurch eréffneten méglichen Mi-
lieus bzw. Spielriumen.

Die im Kapitel 4 um Marx und Engels sowie weitere zeitgendssische Kommunisten
gruppierten Analysen sind ebenfalls vor der Folie eines Milieudenkens situiert, dies aber

111 Italo Calvino: Kybernetik und Gespenster. Uberlegungen zu Literatur und Gesellschaft, aus dem Italieni-
schen v. Susanne Schoop, Miinchen u.a.: Hanser 1984, S. 8of.; Herv. i. Orig.

112 Thomas Nipperdey: »Die Funktion der Utopie im politischen Denken der Neuzeit, in: Archiv fiir
Kulturgeschichte 44.3 (1962), https://doi.org/10.7788/akg-1962-jg20, S. 357—378, hier S. 363.

113 Huhtamo: »From Kaleidoscomaniac to Cybernerds, S. 223.

114  Winner: »Do Artifacts Have Politics?«, S.127.
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auf besondere Weise. Denn hier interessiert weniger der Status als ausformuliertes Ge-
genprogramm. Beziige darauf finden sich zwar noch beim frithen Marx und Engels, tre-
ten aber, wie noch genauer gezeigt werden wird, im Laufe der theoretischen Weiterent-
wicklung ihres 6konomischen Untersuchungsinstrumentariums komplett in den Hin-
tergrund, bis hin zur radikalen Ablehnung von prizise vorgeplanten alternativen Gesell-
schaftsentwiirfen bzw. Utopien. Relevant wird das hier entwickelte theoretische Sche-
ma des Milieus dann v.a., um ein anderes Licht auf ihr historisch-dialektisches Denken
zu werfen, insofern darin, wie schon weiter oben mit Canguilhems Bezug auf Comte
angedeutet,™
kann. Das entsprechende Kapitel richtet daher seinen Fokus auf die von Marx und En-

jede Wirkung tiber ein paar Zwischenstufen wiederum Ursache werden

gels genauestens analysierten wechselseitigen historischen Effekte von 6konomischem
Handeln und bestimmten (medien-)technischen Faktoren, wie der Maschine bzw. der
Maschinerie oder der Telegrafie, im Zuge der Industrialisierung.

2.4 Die bauliche Dimension von Milieus:
Die Medialitat von (GroB-)Architekturen und Infrastrukturen

Im Zusammenhang mit Foucault wurde bereits darauf hingewiesen, wie zentral die
Stadtplanung fiir seine theoretisch-historischen Uberlegungen zum Milieu war. Ausge-
hend davon stellt sich hier die Frage, wie man in den zu behandelnden Gegenentwiirfen
auch die hiufig sehr prominent thematisierten Architektur- und Infrastrukturkon-
zeptionen medientheoretisch, d.h. iiber die theoretische Figur des Milieus mitsamt
ihrem korrelativen Schema denken kann — auch wenn der Begriff gegebenenfalls in
den Programmen nicht explizit benutzt wird."® Eine entsprechende Analyseperspektive
soll hier unter Verweis auf weitere, manchmal mehr, manchmal weniger an Foucault
geschulte Autor:innen erarbeitet werden.

Bekanntlich theoretisch sehr nah an Foucault, wendet sich z.B. Judith Butler in ihren
Notes Toward a Performative Theory of Assembly 2015 nahezu beildufig auch der Architektur
und Infrastrukturen zu:

As much as we must insist on there being material conditions for public assembly and
public speech, we have also to ask how it is that assembly and speech reconfigure the
materiality of public space and produce, or reproduce, the public character of that
material environment."”

Man begegnet hier im Zusammenhang mit gebauten Riumen einem dem oben genann-
ten Milieu-Schema sehr dhnlichen Konzept der Interdependenz. Obwohl Butler den Be-

115 Vgl. dazu auch S. 33f. weiter oben.

116  Auch der Architekturhistoriker Laurent Stalder betont, dass der Begriff des Milieus nicht zwingend
in Texten des 19. Jahrhunderts verwendet wurde, er aber unausgesprochen konzeptuell das Den-
ken architektonischer Riume wesentlich gepragt hat (vgl. Stalder: »Milieu, architektonische, S. 73;
vgl. zu einer entsprechenden Formulierung von Foucault Fn. 56 weiter oben in der Einleitung).

117 Judith Butler: Notes Toward a Performative Theory of Assembly, Cambridge, MA u.a.: Harvard Univ.
Press 2015, https://doi.org/10.4159/9780674495548, S. 71; vgl. a. S. 42.
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griff der Interdependenz im Folgenden in erster Linie fir ein kérperliches Spannungs-
verhiltnis (auch unausgesprochen in Anlehnung an Donna Haraway zwischen menschli-
chem und nicht-menschlichem Leben) verwendet, zeichnet sich damit implizit auch ein
Denken des >Inmitten-von« (between) zwischen materiellen baulichen Bedingungen und
menschlichem Handeln bzw. Versammeln ab. Wie bereits im Zusammenhang mit der
Suche nach einem Medienbegriff jenseits eines Technik- oder Sozialdeterminismus for-
muliert, erscheinen Architektur und Infrastruktur hier als notwendige, nicht aber hin-
reichende Bedingungen. Deutlich wird dies bei Butler, wenn sie Architektur und Infra-
struktur (beides »matter of material environments«) als »support for action« definiert.
In der deutschen Ubersetzung ist treffend von einer »materielle[n] Stiitze des Handelns«
die Rede.™® Eine Stiitze, ein »supportc, ist nimlich wie eine Kriicke nichts, wenn sich
nicht jemand oder etwas auf sie stiitzt — sie fillt dann schlichtweg um, wird nutzlos.
Die Nutzung als Stiitze bedarf zudem, um sie benutzen zu kénnen, einer gewissen Deu-
tung und Gebrauchsform als solche, geht aber nicht in ihr auf. Mit Foucault formuliert,
bedarf sie einer gewissen Technik. Genauso wenig ist die Stiitze schlicht im instrumen-
tellen Sinne ein Werkzeug. Denn es geht Butler, ganz im Sinne Latours, um eine wech-
selseitige Abhingigkeit von Materialititen und des auf sie bezogenen Handelns. Butler
schreibt: »[TThose material environments are part of the action, and they themselves act
when they become the support for action.«"

Betrachtet man Architektur und Infrastruktur in der Folge wie Menschen ebenfalls
als Korper, als »collaborative actor, so lisst sich mit Butler auch zwischen ihnen dezidiert
einessocial relationality< ausmachen. Butler fasst zusammen »[T]he bodies belong to the
pavement, the ground, the architecture, and the technology by which they live and move
and work and desire«.'*® Es geht also nicht um Technikdeterminismen, sondern um eine
Form der Teilhabe: »[I]nfrastructure and architecture [..] take part in the making of the
space of politics«.” Das Handeln entsteht dann in diesem Zwischen (between)— »a spatial
figure for a relation that both binds and differentiates«.**

Dadurch entgeht auch Butler einer Idealisierung jeder Form von Relationalitit. Denn
fiir sie kann diese auch aggressive Formen annehmen: »We cannot presume that interde-
pendency is some beautiful state of coexistence; it is not the same as social harmony.«'**
Denn bei den Formen der Versammlung, die Butler beschreibt, handelt es sich um eine
irreduzible Pluralitit, um »plural action«. Damit sind wiederum mindestens drei Mo-
mente angesprochen: Erstens geht es nicht um einen methodologischen Individualis-
mus im Sinn eines Summenspiels, denn es sind nicht die Individuen, die handeln, son-
dern das Handeln ereignet sich ausschliefilich im emphatischen Sinne zwischen ihnen.

118 Judith Butler: Anmerkungen zu einer performativen Theorie der Versammlung, aus dem Amerikani-
schen v. Frank Born, Berlin: Suhrkamp 2016, S. 98.

119  Butler: Notes Toward a Performative Theory of Assembly, S. 71.

120 Ebd., S.182.

121 Ebd.,S.127; Herv. M.D. Hier erweist sich Butlers Denken als besonders nahe an Foucault. Dieser be-
tont1982 in einem Interview ganz dhnlich: »Die Architektur ist nicht blof ein Element des Raumes,
sondern findet Eingangin die sozialen Beziehungen und |6st dort eine Reihe spezieller Wirkungen
aus.« (Foucault: »Raum, Wissen und Machtg, S. 338)

122 Butler: Notes Toward a Performative Theory of Assembly, S.77; vgl. a. S. 68 u. 127.

123 Ebd., S.151.
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Zweitens geht es nicht um ein Denken einer Art Abhingigkeit von einem Uberbau im
Sinne eines Verstindnisses von >Gesellschaft« als Determinante fiir den Einzelnen — im
Grunde das »Soziale Nr. 1«, verstanden als »soziale Kraft¢, wie es schon Latour mit Blick
auf Emile Durkheim kritisiert hat.”** Butler betont: »[S]ociality [...] is never reducible
to one’s own perspective and to being dependent on structures«.'” Drittens schliefilich
geht es um die Unhintergehbarkeit der Pluralitit (»a plurality that acts«), also nicht um
ein Einswerden in einer strikten Konformitit, das ein singulires und einheitliches po-
litisches Subjekt hervorbrichte. Butler benutzt den Begriff der »alliance<, den man mit
Biindnis™® iibersetzen kann - einen Begriff, der ebenfalls Wechselseitigkeit jenseits ei-
nes atomistischen Individualismus impliziert. Nicht umsonst spricht Butler von der »al-
liance of distinct and adjacent bodies«.” Diese Kérper diirfen nicht als in sich abge-
schlossene Entititen verstanden werden; sie sind immer in bestimmter Hinsicht aufer
sich: »The body is constituted through perspectives it cannot inhabit; [...] we are always
elsewhere, constituted in a sociality that exceeds us«.”®

Diese Herangehensweise lief3e sich auch als Frage nach der spezifischen Medialitit
von Architektur und in einem zweiten Schritt auch von Infrastrukturen fassen, der hier
im Folgenden besondere Bedeutung zukommen soll. Spricht man von der Nutzung von

*% im Spiel: Architektur

Architektur, so sind von vornherein skomplexe Relationalititenc
und ihre Nutzung hingen voneinander ab, um sich in wechselseitiger Abhangigkeit ins
Werk zu setzen.”® D.h., selbst ihre Unterscheidung beruht auf den Beziehungen zwi-
schen beiden. In diesem relationalen Sinne als Medium aufgefasst riickt bei der Archi-
tektur die Aufgabe in den Mittelpunkt, auf bestimmte Weise mit den Menschen, die sich
in ihr aufhalten, in Interaktion zu treten und dadurch auch von ihr verindert zu werden
und umgekehrt. Aus dieser Verlaufsperspektive erscheint sie nicht mehr als statisches
Konstrukt, als Gebiudestruktur, sondern als ein dynamisches Gefiige oder, ankniipfend
an die mit Foucault entwickelten theoretischen Voraussetzungen, als ein Milieu.

In der Art, wie ein Gebdude Prozesse seiner Nutzung mitorganisiert, trigt es also
als Bedingung zu den in ihm stattfindenden sozialen Prozessen bei, indem es z.B. auf
bestimmte Weise Orte verkniipft oder trennt, d.h. Menschen baulich zusammenbringt
oder separiert und so durch bestimmte Raumaufteilungen oder -verbindungen fiir An-
hiufungen und Verdichtungen, fir Gruppenbildungen sorgt, oder umgekehrt: Grup-

124 Latour: Reassembling the Social, insbes. S.5 u. 64—70; im Unterschied zur deutschen Ubersetzung
(Bruno Latour: Eine neue Soziologie fiir eine neue Gesellschaft. Einfiihrung in die Akteur-Netzwerk-Theo-
rie, aus dem Englischen v. Gustav Rofdler, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2010, S. 17) fehltim englischen
Original der Hinweis auf eine »Nr.«; vgl. zu einer fritheren Ausarbeitung des Konzepts: S.S. Strum u.
Bruno Latour: »Redefining the Social Link: From Baboons to Humansx, in: Social Science Information
26.4 (1987), https://doi.org/10.1177/053901887026004004, S. 783—802.

125 Butler: Notes Toward a Performative Theory of Assembly, S. 84f.

126 In der deutschen Ubersetzung ist etwas kompliziert vonAllianz< die Rede.

127 Butler: Notes Toward a Performative Theory of Assembly, S. 75, 77, 84f. u. 165; Herv. M.D.

128 Ebd.

129 Butler benutzt diesen Begriff im Verweis auf Haraway. Dies soll hier ebenfalls geschehen: Donna
]. Haraway: Simians, Cyborgs, and Women. The Reinvention of Nature, London u.a.: Routledge 1991.

130 Vgl. Butler: Notes Toward a Performative Theory of Assembly, S.132; vgl. a. Sabine Ammon et al. (Hg.):
Architekturim Gebrauch. Gebaute Umwelt als Lebenswelt, Berlin: Universitatsverl. der TU Berlin 2017,
https://doi.org/10.14279/depositonce-6019.
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2. Die theoretische und historische Figur des >Milieus<: (Medien-)Technologie und Politik

penbildungen durch bauliche Barrieren verhindert und damit Ausschliisse erzeugt. Al-
bena Yaneva schreibt treffend: »Buildings are not projections of the social, but they could
become social, because they possess an immense capacity of connecting heterogeneous
actors.«”' Auf der anderen Seite wirkt die Nutzung in gewisser Hinsicht auf das Gebiude
zuriick. Denn>Nutzung« und >Funktionalitit« sind Begrifte, die immer schon einer Rela-
tion Ausdruck verleihen. Mit Foucault gesprochen begegnen wir einer »Multiplizitit von
[...] Kdrpern, [...] die nur sind und existieren als grundlegend, wesentlich, biologisch an
die Materialitit gebundene, in deren Innerem sie existieren«.”* Noch einmal: So wie ein
Gebiude(korper) die in ihm stattfindenden Prozesse mitbedingt, lisst das Bewohnen,
das spezifische Nutzen eines Gebdudes dessen Potenziale erst zum Tragen kommen oder
verkiimmern.

Wenn soeben bereits beiliufig von der Medialitat der Architektur gesprochen wur-
de, so ist dies ebenfalls erklirungsbediirftig. Eine Definition der Medialitat der Archi-
tektur beginnt, wie schon angedeutet, am besten bei ihrer Funktionalitit.”® Unter den
klassischen Medienfunktionen, die Friedrich Kittler gepragt hat, ist im Zusammenhang
mit Architektur weniger das Speichern, sondern vor allem das Ubertragen und Verar-
beiten bzw. Prozessieren von Relevanz.”* Kittler verwendet diese Funktionen selbst in
seinem Artikel »Die Stadt als Mediumc, wobei er aber die Agentialitit des »sogenannten
Menschen« auf eine technikdeterministische Stimulus-Response-Logik, auf ein forma-
tierendes »Spiel zwischen Befehlen, Adressen und Daten« reduziert.” Obwohl also die
Kittler'schen Beschreibungskategorien hier Verwendung finden, sollen diese eher in ein
an Latour, Foucault und Butler geschultes Denken komplexer sozialer Relationen einge-
bettet werden: Speichern kann — um hier gleich eine architektonische Metapher ins Spiel
zu bringen - als Uberbriickung von Zeit, als Gedichtnis- und Traditionsbildung iiber-
setzt werden und betrifft, kurz gefasst, die dsthetische Komponente von Gebiuden und

131 Albena Yaneva: »Mapping Controversies in Architecture: A New Epistemology of Practice, in: ALF,
H. 6 (0.].), https://leidiniu.archfondas.It/en/alf-o6/albena-yaneva-mapping-controversies-archite
cture-new-epistemology-practice [02.09.2018].

132 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 41.

133 Esgibtallerdings auch rigide Medien-Definitionen, die Architektur ausschlieRen. Hartmut Wink-
ler beispielsweise spricht u.a. der Architektur als »Mischwesen« Medienaspekte zu, »zur Sphéare
der Medien« gehort sie fiir ihn aber explizit nicht (Hartmut Winkler: Basiswissen Medien, Frankfurt
a.M.: Fischer 2008, S. 64).

134 Vgl. zudieser Trias: Kittler: Aufschreibesysteme 1800, 1900, S. 501f.; ders.: »Geschichte der Kommuni-
kationsmedien, S.170; ders.: Draculas Vermdchtnis. Technische Schriften, Leipzig: Reclam 1993, S. 8,
41, 61-65, 115 u. 195 und den in die Abschnitte »I. Speichernc, »II. Ubertragen« und »IIl. Berech-
nen« gegliederten Sammelband von dems. u. Christoph Tholen (Hg.): Arsenale der Seele. Literatur-
und Medienanalyse seit 1870, Miinchen: Fink 1989. Bei John Durham Peters findet sich dieselbe Trias
anders formuliert: »recording, transmission, and logistics« (John Durham Peters: »Calendar, Clock,
Tower, in: Jeremy Stolow (Hg.): Deus in Machina. Religion, Technology, and the Things in Between, New
York, NY: Fordham Univ. Press 2013, https://doi.org/10.2307/j.ctt13x095h.6, S. 25-42, hier S. 42); Lo-
gistik wird weiter unten v.a. im Kap. 5 zu Bellamy relevant.

135 Friedrich Kittler: »Die Stadt ist ein Mediumc, in: Gotthard Fuchs, Bernhard Moltmann u. Walter
Prigge (Hg.): Mythos Metropole, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1995, S. 228—244, hier insbes. S. 236f.; vgl.
zur Kritik: Reinhold Martin: Mediators. Aesthetics, Politics, and the City, Minneapolis, MN: Univ. of
Minnesota Press 2014, S. 33.
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Gebidudeanordnungen, z.B. ihre Fihigkeit, gewisse Baustile und Wohnformen zu kon-

servieren und zu tradieren.¢

So beschreibt etwa Victor Hugo im fiinften Buch seines
1831 erschienenen Romans Notre Dame de Paris die Baukunst als Geddchtnis- und Spei-
chermedium;d.h., »die Architektur [...] hielt in einer ewigen, sicht- und greifbaren Form
all diese schwankenden Sinnbilder fest«.”®” Mit Régis Debray, der versucht, Medienfunk-
tionen anhand der unterschiedlichen Formen, wie sie jeweils transportieren, zu unter-
scheiden, kénnte man hier nicht von Speichern, sondern von der Funktion der Ubermitt-
lung (transmission) sprechen, insofern der Architektur Bedeutung dabei zukommt, »In-
formation in der Zeit zwischen unterschiedlichen raumlich-zeitlichen Sphiren zu trans-
portieren«.”®® Fiir die Uberbriickung von Distanzen, fiir die Kittler die Medienfunktion
des Ubertragens vorsieht, steht bei Debray insbesondere der Begriff der Kommunika-
tion, insofern es dabei darum geht, »eine Information im Raum innerhalb ein und der-
selben riumlich-zeitlichen Sphire zu transportieren«.”® Kommunikation kénnte man so
im Zusammenhang mit der Architektur als alles verstehen, was gleichzeitig zwei Orte
bzw. zwei oder mehr riumlich entfernte Personen oder Dinge in Beziehung zueinander
setzen kann."° Vor diesem Hintergrund lisst sich der — in der Architekturtheorie und
-praxis durchaus geliufige — Begriff nicht nur fiir die Verbindung von Riumen sowie von
Innen- und Aufienrdumen benutzen. Vielmehr lisst sich damit zugleich auch nach den
sozialen Aspekten von Architektur fragen, insofern sie als Medium daran teilhat, Verbin-
dungen, z.B. (Blick-)Kontakte zu ermoglichen oder eben diese durch eine buchstibliche
»Verteilung der Menschen im Raum«™ zu erschweren, indem sie auf bestimmte Weise
Menschen zusammenbringt bzw. baulich trennt.

Die Architektur in ihrer sozialen Rolle als Ubertragungs- bzw. Kommunikationsme-
dium geht dabei von ihr kaum zu trennende funktionale Verbindungen mit dem Vor-

136 Indieserverengenden Funktion betrachtet auch Foucault z.B. das Militarlager, fiir ihn »ein extrem
einfaches und auflergewohnliches Beispiel« dafir, wie »die architektonischen Mittel [..] mehr
oder weniger deutlich die sozialen Hierarchien reproduzieren«, namlich in Form einer sichtbaren
»Machtpyramide« (Foucault: »Raum, Wissen und Macht, S. 340; Ubers. modifiziert. Engl. Michel
Foucault: »Space, Knowledge, and Power« [1982], in: The Foucault Reader, hg. v. Paul Rabinow, New
York, NY: Pantheon Books 1984, S. 239256, hier S. 363).

137 Victor Hugo: Der Glickner von Notre-Dame, aus dem Franzosischen v. Michaela Messner, Miinchen:
dtv 1994, S. 206. Wie das Tempus des Zitats bereits andeutet, handelt es sich allerdings um eine
vergangene Form. Sie wiirde laut Hugo zudem in Kiirze durch die nicht nur dauerhaftere und wi-
derstandsfahigere, sondern auch einfachere und handlichere Form des Buches abgelost bzw. —in
Hugos Worten —durch die Buchdruckerkunst getotet werden (ebd., S. 213).

138  Régis Debray: Einfiihrung in die Mediologie, aus dem Franzdsischen v. Susanne Lotscher, Bern: Haupt
2003, S.11; Herv. d. Orig. zum Teil getilgt. Martin spricht zutreffend in der Doppeldeutigkeit des
Begriffs s memory<« vom Speicher bzw. Gedéchtnis einer Stadt wie Berlin (vgl. Martin: Mediators,
S.38).

139  Debray: Einfiihrung in die Mediologie, S.11; Herv. d. Orig. zum Teil getilgt.

140 Vgl. zum Beispiel \COMMUNICATION, subst. fem.«, in: CNRS & Université de Lorraine (Hg.): Tré-
sorde la Langue Frangaise informatisé, https://atilf.atilf.fr/tIf.htm [06.09.2012]; vgl. zu einem solchen
Begriff der Kommunikation auch: John Durham Peters: Speaking into the Air. A History of the Idea of
Communication, Chicago, IL u.a.: Univ. of Chicago Press 2000, z.B. exemplarisch auf S. 5 u. 8.

141  Foucault: »Raum, Wissen und Macht, S. 338; Herv. M.D.
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gang des Prozessierens ein.'** Diese dritte basale Medienfunktion kann als Verarbei-
tungs- und Umformungsprozess beschrieben werden, der zum Beispiel in einem Com-
puter dafiir sorgt, dass ein bestimmter Input bestimmten Rechenoperationen unterzo-

43 Weil das Prozessieren eine Vielzahl an verschiedenen Vorgingen oder Ar-

gen wird.
beitsschritten umfasst, bedarfes hier — vor allem hinsichtlich seiner sozialen Relevanz —
einer eigenen, ausfithrlicheren Entfaltung. Erst dann lisst sich auch ihr Konnex mit der
Ubertragungs- bzw. Kommunikationsfunktion genauer darlegen und dies iiber Kittler
und Debray** hinaus mit einem Denken iiber und durch das Milieu in Verbindung brin-
gen. s

Nimmt man die medialen Prozessierungsfunktionen zum Ausgangspunkt der Be-
trachtung von Architektur, ergeben sich gewinnbringende Perspektiven auf deren opera-
tive Seite, z.B. wie sie auf bestimmte Weise mit Menschenmengen in Interaktion tritt, in-
dem sie, etwa durch Anhiufungen und Verdichtungen, fiir Gruppenbildungen wie auch
fiir Ausschliisse oder im Extremfall einer Vereinzelungsschleuse radikal fiir Trennung
sorgt. Dirk Baecker hat diese soziale Rolle der Architektur in einem Text aus systemtheo-

146 allerdings als von aufRen

retischer Perspektive im expliziten Verweis auf die Kybernetik
an sie herangetragene, sie sozial konditionierende Funktion beschrieben und basale-
re Funktionen fiir wesentlich erklirt. Seine allgemeineren systemtheoretischen Uberle-
gungen lassen sich fir eine Betrachtung der Medialitit der Architektur dennoch frucht-
bar machen, wenn man dabei zunichst das fiir sie charakteristische Denken in Relatio-
nen und Prozessen privilegiert und dies dann in einem weiteren Schritt — angelehnt an
Latour — mit Fragen nach dem Sozialen von menschlichen und nicht-menschlichen Ak-
teuren verkniipft."”

Im Sinne des genannten Prozessdenkens schreibt Baecker nimlich gegen die
(Vor-)Gegebenheit eines abstrakten, leeren Newton'schen Raum an und versucht, ihn
als Ergebnis von Formierungen zu denken: »Der Raum ist nicht die Voraussetzung der

Moglichkeit, Grenzen zu ziehen, sondern seinerseits erst ein Produkt von Grenzzie-

142 Diese ist schon bei Kittlers Betrachtung der Stadt als Medium die »grundlegende [..] Funktion«
(Kittler: »Die Stadt ist ein Mediumc, S. 235).

143 Vgl. a. Hartmut Winkler: Prozessieren. Die dritte, vernachlissigte Medienfunktion, Paderborn: Fink
2015, https://doi.org/10.30965/9783846758410.

144 Debray operiert auch mit einem Milieubegriff im Sinne von bestimmten eher technikdeterminis-
tisch aufgefassten »Spharen«. Er wird hier daher nicht weiterverfolgt (vgl. Debray: Einfiihrung in die
Mediologie, insbes. S. 56—66).

145 Henri Lefebvre hat unmissverstindlich zum Ausdruck gebracht, dass jede Definition von Archi-
tektur auch ein bestimmtes Denken des Raums und der Zeit voraussetzt (vgl. Henri Lefebvre: La
production de 'espace, Paris: Ed. Anthropos 1974, S. 20 u. 23).

146 DieArchitektursteht Baeckerzufolge mitder Kybernetikin Verbindung, insofern es bei ihr um »die
Steuerung von Energie und Materie durch Information« gehe (Dirk Baecker: »Die Dekonstruktion
der Schachtel. Innen und auRen in der Architekturc, in: ders., Niklas Luhmann u. Frederick Bunsen
(Hg.): Unbeobachtbare Welt. Uber Kunst und Architektur, Bielefeld: Haux 1990, S. 67—104, hier S. 67).

147 Hier wird zugleich mit und gegen Baecker gearbeitet, weil einerseits seine Uberlegungen fiir eine
Theorie der Medialitat der Architektur fruchtbar gemacht werden, andererseits aber diejenigen
Reflexionen, bei denen er explizit den Begriff des Mediums im Sinne der Luhmann’schen Medium-
Form-Unterscheidung stark macht, unberiicksichtigt bleiben.
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hungen.«*® So betrachtet er den Raum klassisch systemtheoretisch nicht als Objeke,
sondern als Umwelt, »die erst entsteht, wenn sich ein System aus ihr ausgrenzt«.'* Als
Minimaldefinition ergibt sich so, dass man dann von Architektur sprechen kann, wenn
es, wie Baecker in Anlehnung an Christoph Feldtkeller schreibt, »um eine Abschirmung
geht, die Innen und Aufien trennt« bzw. »solange Effekte der Abschirmung erzielt wer-
den, die es erlauben, Innen und Auflen zu unterscheiden und das Innen gegeniiber dem
Auflen stirker zu gewichten«.”®® Dabei steht aber nicht die kategoriale Unterscheidung
zwischen innen und auflen im Vordergrund, sondern graduelle Abschirmungsopera-
tionen »in ihrem Doppelcharakter der Trennung und Nicht-Trennung, in der »Einheit
der Differenz von SchlieBung und Offnunge, da das Auflen architektonisch nicht nur
ausgeschlossen, sondern auch angeschlossen werden muss. Denn das Innere muss
durch bestimmte Elemente auch erreichbar bleiben z.B. durch Tiiren fiir Menschen
zuginglich oder durch Fenster fiir Licht und Luft durchdringlich.™"

Wenn Baecker schreibt, die »Unterscheidung zwischen Schliefung und Offnung set-
zen wir an die Stelle der Differenz von Innen und Auflen«,”* wird das architektonische
Lehrbuchmodell, Riume als Elemente, gleichsam als Bausteine der Gesamtarchitektur,
zu betrachten, obsolet. Vielmehr werden die Prozessierungsweisen der Architektur in
Form ihrer verschiedenen Abschirmungsfunktionen fundamental: »Was immer als Ab-
schirmung in Frage kommt, indem es ein begehbares Innen von einem erreichbaren Au-
Ben abzugrenzen erlaubt, kommt als Element der Architektur in Frage.«**> Dazu gehdren
fiir Baecker z.B. »Winde, Dicher, Béden, Decken, Fenster, Tiiren, Briistungen, Treppen,
Lichtkegel und Schattierungen — und dies alles in beliebiger Kombination, Dimensionie-
rung und Staffelung nach Innen und nach Auflen, nach Oben und nach Unten«.”* Auch

148 Baecker: »Die Dekonstruktion der Schachtelx, S. 72.

149 Ebd., S.74.

150 Ebd., S. 90f.

151 Ebd., S.90f u. 94.

152  Ebd,, S.95.

153 Ebd., S.93.

154 Ebd., S. 91. Obwohl Wolfgang Schiaffner den Artikel von Dirk Baecker nicht erwdhnt und sowohl
auf Albertis Kategorie der apertio, der Offnung aus seinen Zehn Biicher iiber die Baukunst als auch
auf das historische Handbuch der Architektur (1900) verweist, findet sich bei ihm, ebenfalls mit
Verweis auf die Architektur als »System von Offnungen und SchlieRungen« eine fast identische
Liste an operativen Elementen. Bei Schiffner steht aber, an Kittler geschult, die »Steuerung von
Energie- und Informationsfliissen« im Vordergrund, so dass Architektur bei ihm in keiner wech-
selseitigen Relation zum Menschen steht. Lebewesen jeder Art scheinen in seiner Beschreibung
der Dammungs-, Belichtungs-, Beltiftungsfunktionen architektonischer Medien wie dem Fenster,
verstanden als Filter, keine Rolle zu spielen (Wolfgang Schiffner: »Elemente architektonischer Me-
dien, in: Zeitschrift fiir Medien- und Kulturforschung, H.1 (2010), https://doi.org/10.28937/ZMK-1-1_
10, S.137-149, hier S.139 u. 146-149; vgl. zu einer identischen Perspektive: Susanne Jany: »Operati-
ve Raume. Prozessarchitekturen im spaten 19. Jahrhundert, in: Zeitschrift fiir Medienwissenschaft,
H.1(2015), S. 33-43 u. auch eher technikdeterministisch: Moritz Gleich: »Vom Speichern zum Uber-
tragen. Architektur und die Kommunikation der Warmec, in: Zeitschrift fiir Medienwissenschaft, H.1
(2015), S. 1932 sowie zur Tiir als Medium der Architektur, insofern sie in den »Operationen des Off-
nens und Schliefens« die »Differenz von innen und aufien« prozessiert, aus einer lacanianischen
Perspektive ebenfalls in der Tradition Kittlers: Bernhard Siegert: »Tiiren. Zur Materialitit des Sym-
bolischen, in: Zeitschrift fiir Medien- und Kulturforschung, H.1 (2010), https://doi.org/10.28937/ZM
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in Baeckers Modell geht es also nicht nur um das Trennende, sondern auch um das Ver-
bindende, d.h. um das Zwischen: architektonische »Mi-Lieux«'>, verstanden als etwas
zwischen mindestens zwei Orten. Insgesamt setzt er mithin den Fokus auf Prozesse der
Differenzsetzung und des Relationenbildens statt auf eine starre Elementaritit.

Neben diesen grundlegenden Abschirmungsmomenten der Architektur, ihrer
Selbstreferenz, kommen fiir Baecker in diesen Prozessen des architektonischen Aus-
differenzierens, wie schon angedeutet, zudem Fremdreferenzen, also ihr von auflen
angetragene Funktionen ins Spiel, die er als Konditionierung, d.h. als ein Unter-Fremde-
Bedingungen-Stellen fasst.”®® Darunter zihlt er drei duflere Zwecke: erstens Brauch-
barkeit bzw. Funktionalitit (verbunden mit sozialen Fragen), zweitens Asthetik bzw.
Plastizitit (die man medientheoretisch mit der bereits genannten Speicher- bzw. Uber-

157

mittlungsfunktion™’ gleichsetzen kann, verbunden mit kiinstlerischen Fragen nach der

Form und den Ornamenten des Baukorpers), und drittens schlieflich Konstruktion bzw.
Soliditit (verbunden mit ingenieurstechnischen und konstruktiv-statischen Fragen).’s®
Auch wenn eine gelungene Architektur grundsatzlich simtliche Fremdinteressen in ein
ausgewogenes Verhiltnis bringen muss,” ist im Zusammenhang mit der bereits auf-
geworfenen Frage nach der Sozialitit von Architektur besonders der ihr zukommende
Zweck der Funktionalitit relevant. Mit diesem Fokus kann man namlich in den Blick
nehmen, wie ein Gebiude, ein Stadtgebiet, eine ganze Stadt welchen Zwecken oder
Verwendungsweisen dienlich gemacht werden soll."® Damit verbunden ist z.B. die
Frage, welche Wohn-, Titigkeits- oder Aufenthaltsbereiche gegeniiber welchen anderen
geschlossen oder gedffnet werden miissen.” In diesem Zusammenhang zeigt sich
auch die mitunter schwer analytisch zu differenzierende Einheit der Funktionen des
Prozessierens und des Ubertragens bzw. Kommunizierens:

K-1-1_11, S. 151=170); vgl. a. zur Tiir innerhalb der symbolischen Ordnung: Jacques Lacan: Das Semi-
nar, Buch 11 (1954-1955). Das Ich in der Theorie Freuds und in der Technik der Psychoanalyse, hg. v. Norbert
Haas, aus dem Franzésischen v. Hans-Joachim Metzger, Olten u.a.: Walter 1980, S. 381-385).

155 Diese schone Begriffsbildung tibernehme ich von: Laurent Stalder: sMauer, Maschine, Milieu, in:
Graz Architecture Magazine, H. 9 (2009), S. 154—166, hier S.157.

156  Das Verhaltnis zwischen Funktionalitat, Soliditat und Plastizitat hatim Grunde schon Hegel in sei-
nen Vorlesungen zur Asthetik zum Anlass genommen, Gebiuden nur dann Kunststatus zuzuspre-
chen, wenn sie keine »blofRe[n] Mittel sind, welche einen dufRerlichen Zweck voraussetzen«. Denn
fur Hegel ruft ein »aufderhalb der Kunst liegendes Bediirfnis [..] noch keine Kunstwerke hervor«
(Georg Wilhelm Friedrich Hegel: [Vorlesungen zur] Asthetik, hg. v. Friedrich Bassenge, Bd. 2, Berlin
(West): Verl. Das Européische Buch 1985, S. 257 [3. Teil, 1. Abschnitt]).

157 Baecker liefert, ohne den Begriff zu verwenden, eine Definition von Architektur als Speicherme-
dium: »An der Architektur wird bis zu einem gewissen Grade ablesbar, in welcher Cesellschaft
mitwelchem Kunstverstandnis und welchen Konstruktionstechniken sie zustande gekommen ist.«
(Baecker: »Die Dekonstruktion der Schachtel«, S.103)

158 Ebd., S.98-102.

159 Baecker schreibt lakonisch: »Ginge es nur um Soliditat, wire der kompakte Wiirfel die ideale Ar-
chitektur. An diesem Ideal orientiert sich aber noch nicht einmal der Bunker« (ebd., S.101).

160 Ebd., S.98.

161 Ebd., S.99.
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

Alle moglichen Erleichterungen oder Behinderungen der Kommunikation zwischen
verschiedenen Arealen konnen hier ebenso eine Rolle spielen, wie die Gestaltung von
Offerten je unterschiedlicher Kommunikationsformen, sei es durch sprachliche oder
korperliche Erreichbarkeit, durch Blickkontakte, durch Horbarkeit ohne Sichtbarkeit
und Sichtbarkeit ohne Hérbarkeit, durch raumliche Entfernung und Sichtbarkeit oder
raumliche Nihe und Nichtsichtbarkeit und so weiter und so fort."®?

Wollte man die eben genannten Medienfunktionen zwingend unterscheiden, so konn-
te man die Grenze ziehen zwischen erstens dem Prozessieren der Architektur, verstan-
den als In-Beziehung-Treten zu den Bewegungsstromen, direkten Kontakten und An-
sammlungen von Menschen, und zweitens dem Ubertragen, Kommunizieren der Archi-
tektur als Ermoglichung visueller und auditiver Kommunikation auf Distanz. Obwohl
Baecker die Operativitit des Funktionalititsbegriffs deutlich einschrinkt und im Grun-

163 wer-

de genommen auf die theoretische Analyse bereits gebauter Bestinde begrenzt,
dendievonihm erdrterten Funktionen fir die hier angestrengten Betrachtungen - letzt-
lich mit und gegen seine Argumentation — als vollig ausreichend, also doch als opera-
tionalisierbar erachtet, z.B. um die in bereits weitgehend abgeschlossenen Plinen ent-
worfenen Moglichkeiten — also sowohl potenzielle Tatigkeiten als auch mogliche soziale
Probleme — zu untersuchen.'*

Der Begriff der Moglichkeit ist das richtige Stichwort, um schlieRlich bei der Archi-
tektur den Gesichtspunkt ihres konkreten Gebrauchs als Teil der genannten Wechsel-
wirkungen analytisch nicht zu vernachlissigen. Baecker greift diesen Aspekt unter dem
Begriff der Ereignishaftigkeit'® der Architektur aufund verweist darauf, dass die Benut-
zung eines architektonischen Raums im Erfassen der unendlichen Moglichkeiten ihrer
inneren Beziehungen liegt, so dass sie niemals nur von einem einzigen Blickwinkel aus
erschopfend beschrieben werden kann.™® Dies hat zur Folge, dass z.B. die Bewohner:in-
nen, wollen sie ihre Architektur auch nur ansatzweise wahrnehmen, gleichsam in einen

167

interaktiven'’ Erfahrungsmodus wechseln miissen, weil sie sich zu ihr verhalten, sich

162 Ebd.

163 Vgl.ebd., S.75.

164 Hierkommtdasschonim Zusammenhang mit Foucault und Latour weiter oben aufgeworfene Pro-
blem der Analyse nur durchgeplanter und nicht zwingend realisierter Bauten noch einmal auf eine
andere Weise zur Sprache (vgl. S. 43 weiter oben).

165 Vgl. Baecker: »Die Dekonstruktion der Schachtel, S. 81f. Baecker entwickelt den Begriff unter Ver-
weis auf den Schweizer Architekturhistoriker Siegfried Giedion (vgl. Sigfried Giedion: Raum, Zeit,
Architektur. Die Entstehung einer neuen Tradition, Ravensburg: Maier 1965, S. 280).

166 Vgl. weiterfithrend (iber die Frage, wie Architekt:innen mittels unterschiedlichster geometrischer
Darstellungen (z.B. Grundriss, Aufriss, Axonometrie) dem Problem begegnen, dass man nicht
samtliche Facetten eines Gebaudes bei seiner Konstruktion in Ganze iiberblicken kann: Edward
Robbins: »The Social Uses of Drawingx, in: ders. (Hg.): Why Architects Draw, Cambridge, MA u.a.:
The MIT Press 1994, https://doi.org/10.7551/mitpress/7233.001.0001, S.1-49, hier insbes. S. 20-27
u. zu unterschiedlich skalierten Modellen: Albena Yaneva: »Scaling Up and Down: Extraction Tri-
als in Architectural Design, in: Social Studies of Science 35.6 (2005), https://doi.org/10.1177/030631
2705053053, S. 867—-894.

167 Streng genommen benotigt die Architektur seit jeher, also lange vor dem Zeitalter der sogenann-
ten interaktiven Medienkunst interaktive Betrachtungsformen. Auf dieselbe Weise setzen auch
die skulpturalen Kiinste immer schon eine bewegte Rezeption ins Werk.
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2. Die theoretische und historische Figur des >Milieus<: (Medien-)Technologie und Politik

in ihr bewegen miissen: »Der Raum wird temporalisiert. Nicht er gibt den Ereignissen
Raum, als seien sie in ihm enthalten, sondern sie machen ihn erst zum Raum, den es
nicht geben wiirde, wenn nichts geschihe. Architektur wire dann nicht mehr topogra-
phisch, sondern choreographisch zu denken.«*® Im Grunde findet sich hier unausge-
sprochen ein Gedanke von Michel de Certeau wieder, der >Orte« (places) von >Riumenx
(espaces) unterscheidet, insofern Letztere durch Aktivititen erst hervorgebracht werden;
eristnur da, wie de Certeau bewusst in einer Art circulus vitiosus formuliert, wenn er »von
der Gesamtheit der Bewegungen erfiillt [ist], die sich in ihm entfalten«.*® Auch hier fin-
detsich in gewisser Hinsicht das bereits entfaltete Milieuschema der Korrelation wieder.

Temporalitit und Bewegung bildet auch den Hintergrund von Latours und Yane-
vas Uberlegungen, in denen sie Architektur insgesamt als »moving projectc, in »conti-
'7° bezeichnen. Demzufolge betrifft die Prozesshaftigkeit der Architektur
nicht nur die Phase ihrer Entstehung, wihrend der Baupline eine Reihe von Transfor-

nuous flow«

mationen, In- und Transkriptionen sowie verschiedene Entwurfsdarstellungen durch-
laufen, sondern auch die Zeit, nachdem ein Gebdude realisiert worden ist und ab dann

I Dann

z.B. bestimmten Nutzungs- und Instandhaltungsprozessen unterworfen wird.
werde es nimlich zu einer Ansammlung vieler einander widerstrebender Anforderun-

gen."”” Die korrekte Betrachtung eines Gebiudes bestehe daher nicht in der Analyse, wie

168 Baecker:»Die Dekonstruktion der Schachtel, S. 81. Sven Martensen und Anne Gelderblom verwen-
den ebenfalls den Begriff der »Choreographie«, um die Reziprozitat zwischen Praxen und Archi-
tektur im Prozess ihrer Aktualisierung zu beschreiben: »Die Choreographien werden erst perfor-
mativin ihrer Ausfithrung konstituiert«, denn die baulichen Gegebenheiten schreiben sich»in den
menschlichen Bewegungspraxen fort und werden durch die Bewegungen [...] interpretiert«. Inter-
pretieren kann hier weniger auf die Bedeutungsebene bezogen werden als auf den Vorgang der
Aktualisierung, so wie man ein Musikstiick bei seiner Auffithrung interpretiert (Sven Martensen
u. Anne Gelderblom: »Architektur als das Einschreiben sozialer Choreographien in den Raumc,
in: Wolkenkuckucksheim 13.1 (2009), https://www.cloud-cuckoo.netfjournal1996-2013/inhalt/de/h
eft/ausgaben/108/Martensen%2BGelderblom/martensen%z2Bgelderblom.php [07.11.2017]). Da-
mit bewegen sie sich im Grunde auf den historischen Spuren von Gottfried Semper aus seiner
Theorie des Formell-Schénen. Semper riickt darin die Architektur als »tektonische Kunst« in den Zu-
sammenhang mit Musik und Tanzkunst, insofern sie alle nicht nachahmende Kiinste seien. Inter-
essanterweise spricht er in diesem Zusammenhang von einer zusitzlichen Ubereinstimmung in
der»kosmischen Auffassung ihrer Aufgabe«—ein Aspekt, der im Folgenden bei Fourier eine grofie
Rolle spielen wird (Gottfried Semper: »Ms.179. Theorie des Formell-Schonen. Einleitung, in: Cott-
fried Semper. Theoretischer Nachlass an der ETH Ziirich. Katalog und Kommentare, Basel u.a.: Birkhau-
ser1981, S. 217-237, hier S. 218; siehe zu einer dhnlichen Deutung von Architektur im Spiegel von
sTheatralitdt« Julien Dolenc: Museumsarchitektur im Spiegel von Theatralitit, Tibingen: Narr 2014).

169 Michel de Certeau: Kunst des Handelns, aus dem Franzosischen v. Ronald Voullié, Berlin: Merve 1988,
S. 218. Diese Stelle lieRe sich mit Uberlegungen von Gilles Deleuze erginzen, der iiberdeutlich im
Verweis auf Foucaults Zwénge der Disziplinargesellschaft betont: »Einen Raum ausfillen, sich in
ihm aufteilen, ist sehr verschieden von einer Aufteilung des Raums.« (Gilles Deleuze: Differenz und
Wiederholung, aus dem Franzosischen v. Joseph Vogl, 3. Aufl., Paderborn: Fink 2007, S. 60)

170 Bruno Latour u. Albena Yaneva: »Give Me a Gun and | Will Make All Buildings Move« An ANT’s
View of Architecture, in: Reto Geiser (Hg.): Explorations in Architecture: Teaching, Design, Research,
Basel u.a.: Birkhduser 2008, S. 80-89, hier S. 80f.

171 Vgl. ebd., S. 82-85; vgl. dazu auch Stewart Brand: How Buildings Learn. What Happens after They're
Built, New York, NY: Viking 1994.

172 Latour u. Yaneva: »Give Me a Gun...«, S. 86.
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es strukturiert sei, sondern in der Fokussierung auf einer Art Baecker’schen Ereignis-
haftigkeit, d.h. darauf, wie es konkret existiere, sich tatsichlich ins Werk setze: »[I]ts
existence [...] would be equal to what it does, to the way it resists attempts at transfor-
mation, allows certain visitors’ actions and impedes others, bugs observers, challenges
city authorities, and mobilizes different communities of actors«.””> Obwohl sie nicht von
Prozessor, sondern unausgesprochen in Anlehnung an Deleuze oder vielmehr Simondon
von >moving modulator<” sprechen, liest sich die Beschreibung der Gebiudefunktionen
wie eine Auflistung von Prozessierungsoperationen, »regulating different intensities of
engagement, redirecting users’ attention, mixing and putting people together, concen-
trating flows of actors and distributing them so as to compose a productive force in time-
space«.'” Dabei werden wie bei Baecker die aus der Kybernetik geliufigen Begriffe der
SchlieBung und Offnung zum Grundelement der Architektur: »a building appears to be
composed of apertures and closures enabling, impeding and even changing the speed of
the free-floating actors, data, and resources, links and opinions, which are all in orbit, in
a network, and never within static enclosures«.'”®

Will man Architekturnutzung somit als Akteur-Netzwerk analysieren, ist wie schon
bei Butler den Relationen zwischen nicht-menschlichen und menschlichen Akteur:in-
nen besondere Aufmerksamkeit zu schenken: also dem dynamischen Wechselverhilt-
nis zwischen verschiedenen Programmen,"” einerseits dem, was ein Gebiude mit den
Menschen macht, insofern es deren Interaktivitit, deren Wahlmoglichkeiten kalkuliert
begrenzt oder erweitert und sie auf bestimmte Weise verteilt oder nicht; und anderer-
seits dem, was die Menschen mit dem Gebdude machen und welche Formierungen sich
bei diesen Prozessen ergeben. So betont auch Foucault in einem Interview — befragt, ob
Architektur als solche soziale Probleme zu 16sen vermag —, dass »die Praxis der sozialen
Beziehungen und die raumliche Aufteilung« zusammengedacht werden miissten: »So-
bald man diese Dinge voneinander trennt, wird es unmoglich, sie zu verstehen. Jedes
von ihnen lisst sich nur iiber die jeweils anderen verstehen.«'”®

Ubernimmt man also von Foucault, Latour, Butler und mit Einschrinkungen von
Baecker das Denken menschlicher/nicht-menschlicher sozialer Relationalitit, und zwar
im Sinne eines irreduziblen Aufeinanderangewiesenseins, Ausgesetztseins — »bodies re-

179

quire other bodies for support«'”® —, kénnen spezifische Fragen an die Architektur in den

173 Ebd.

174 Am Begriff des Modulators zeigen sich besonders deutlich die Einflisse von Deleuze auf Latour.
Deleuze beschreibt wiederum im Riickgriff auf Simondon die Modulation im Bild »einer sich selbst
verformenden Guf¥form, die sich von einem Moment zum anderen veridndert« (Gilles Deleuze:
»Postskriptum iiber die Kontrollgesellschaften« [1990], aus dem Franzésischen v. Gustav RoRler,
in: Unterhandlungen 1972—1990, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1993, S. 254—262, hier S. 256).

175 Latour u. Yaneva: »Give Me a Gun...«, S. 87; Herv. M.D.

176  Ebd.; Herv. i. Orig.

177 Vgl. zum Zusammenspiel von Programm und Gegenprogramm und Gegen-Gegenprogramm usf.
den einschldgigen Text von: Latour: Der Berliner Schliissel, S. 53—61.

178  Foucault: »Raum, Wissen und Machtx, S.331; Ubers. modifiziert. Das dabei angefiihrte Beispiel,
das vermeintlich auf Fouriers Theorien basierende Familistére, ab 1856 von Jean-Baptiste Godin
in Guise errichtet, ist von ihm jedoch schlecht gewdhlt (siehe zum Familistére auch S.153 weiter
unten).

179 Butler: Notes Toward a Performative Theory of Assembly, S.182.
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folgenden Gesellschaftsentwiirfen gerichtet werden: erstens, wie sich eine bestimmte
Pluralitit herausbilden sollte, und zweitens, welche materiellen Stiitzen inklusive ihres
konkreten Gebrauchs fiir diese Herausbildung als notwendig (nicht hinreichend) erach-
tet wurden. So werden vor diesem Hintergrund z.B. im nichsten Kapitel insbesondere
die dynamisierenden Funktionen von Fouriers Phalanstéres im Wechselspiel von bau-
lichen Gegebenheiten und menschlichen Titigkeiten hervortreten. Aufgrund ihrer gro-
Reren Dimension als Grof3architekturen lasst sich an ihnen zudem auf besondere Wei-
se ein Mehr sichtbar machen, das bereits mit dem Begriff der Infrastruktur hier wei-
ter oben mit Butler kurz angerissen wurde. Edwards schreibt im Zusammenhang mit
seinem Programm einer (auch historischen) Infrastrukturforschung zu Recht: »In some
sense, every house is an individually configured infrastructure«.’® Mit dem Begriff der
Infrastruktur riicken zwei Dinge in den Vordergrund: Erstens, wie von Edwards betont,
dass jeder Architektur, insbesondere wenn sie grofere Maf3stibe annimmt, selbst eine
infrastrukturelle Dimension zukommt — und damit das eben Entfaltete immer auch in-
frastrukturell kontextualisiert werden kann. So muss es neben den bereits genannten
innerhiuslichen Ubertragungs- und Kommunikationswegen auch irgendwie geartete
Leitungen geben, z.B. fiir Wasser, Warme oder Abluft. Zweitens, dass, wenn Architek-
tur nicht vollig abgekapselt von dem auch entfernteren Umfeld verstanden werden soll,
eine weitere Form der Vermittlung mitgedacht werden muss, die technologisch vermit-
telte Konnektivitit an Infrastrukturen der AufSenwelt, z.B. Verkehrs- und Nachrichten-
wege (auch fir die Lebensmittelbeschaffung) sowie Versorgungswege bzw. -leitungen
(fur Wasser oder spiter auch Elektrizitit, Gas usf.).

Wie bei den Ausfithrungen zur Architektur sollen Infrastrukturen hier nicht tech-
nikdeterministisch perspektiviert und nicht nur auf ihre materiellen Aspekte reduziert
werden. Vielmehr werden sie im Folgenden, noch einmal mit Edwards gesprochen, als
»sociotechnical in nature«'®, also unhintergehbar als Zusammenwirken von »hardware«
und menschlicher Praxis — »human habits, norms, and roles«'** - verstanden: »Not only
hardware but organizations, socially communicated background knowledge, general ac-
ceptance and reliance, and near-ubiquitous accessibility are required for a system to be
an infrastructure«.® Wieder geht es also, medientheoretisch gesprochen, um Relatio-
nen, d.h. um die wechselseitige Abhingigkeit von Materialititen und des auf sie bezo-
genen Handelns.

Trotz oder gerade wegen der Konjunktur dieses Begriffs in den gegenwirtigen Me-
dienwissenschaften wird in den folgenden Analysen jedoch bewusst sparsam damit um-
gegangen. Wie Dirk van Laak véllig zu Recht betont hat, liuft er nimlich Gefahr »eher
etwas zu camouflieren als prizise zu benennen«."® Wie Laak, der den Begriff in der Fol-
ge aber nicht aufgibt, sondern in seinem Buch Alles im Fluss nur zu entfrachten versucht,
wiirde ich ihn folgendermafien einzugrenzen versuchen:

180 Edwards: »Infrastructure and Modernity«, S.197.

181 Ebd., S.188; Herv. i. Orig.

182 Edwards et al.: »Introductiong, S. 366.

183 Edwards: »Infrastructure and Modernity, S.188.

184 Dirk van Laak: »Infrastrukturen, Version: 1.0«, in: Docupedia-Zeitgeschichte, https://doi.org/10.1476
5/zzf.dok-2053 [11.02.2024].
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

Infrastruktur kdnnte man definieren als alles Stabile, das notwendig ist, um Mobilitat
und einen Austausch von Menschen, Giitern und Ideen zu ermdglichen. Es geht hier
also um einen engeren, materiellen Begriff von Infrastrukturen, der zumeist Schienen
oder Strafken, Rohren oder andere Leitungen meint, durch die etwas flieft.'s

Auch wenn diese Begriffsbestimmung zunichst im Widerspruch zu Edwards’ Uberle-
gungen den Eindruck erweckt, sie sei doch wieder auf »hardware«, auf die materiel-
le Dimension fixiert, so ist zu erginzen, dass Laak an einer prominenten Stelle seines
Buchs, niamlich in seiner abschlief}enden Rekapitulation betont, dass nicht sauber ge-
trennt werden kann »zwischen den materiellen Infrastrukturen als solchen, den daran
angeschlossenen, oft kommerziell angebotenen und betriebenen Geriten und den Pra-
xen, die darauf aufruhen. Denn alles ist lingst zu einem untrennbaren Komplex mit-
einander verwoben.«'®® Hier lassen sich Laak und Edwards auf produktive Weise zu-
sammendenken: Wahrend mit Laaks Definition das schier unendliche Gebiet der Infra-
strukturforschung auf ein tiberschaubareres Feld eingegrenzt werden kann, kann mit
Edwards wiederum innerhalb dieses Felds eine nétige Vertiefung vorgenommen wer-
den. Stirker als bei Laak kénnen dann ebenso diejenigen soziotechnischen Momente
beriicksichtigt werden, die sich nicht nur auf die Nutzung existierender Infrastruktu-
ren beziehen (auch im Sinne der politischen Implikationen, wie sie Winner formuliert
hat). Vielmehr geraten auch die technologieschaffenden Praktiken sowie die erforder-
lichen institutionellen Stabilisierungen zu ihrer Erhaltung genauer in den Blick, selbst
wenn diese Bestrebungen nicht selten zu komplett kontingenten Effekten fithren.'®” Da-

185 Dirk van Laak: Alles im Fluss. Die Lebensadern unserer Gesellschaft — Geschichte und Zukunft der Infra-
struktur, Bonn: Bundeszentrale fiir polit. Bildung 2019, S.13.

186 Ebd.,S.282. Auch wenn hier weitestgehend Laak gefolgt wird, so sei ein Unterschied markiert, und
zwar zu seiner — statistisch oder quantitativ motivierten — einschrinkenden Deutung, dass erst
dann von Infrastrukturen gesprochen werden solle, wenn »eine Mehrzahl an Menschen im All-
tag auf entsprechende Einrichtungen tatsachlich zugreift« (ebd., S.18). Stattdessen wird erneut
eher Edwards recht gegeben, der die automatische Gleichsetzung von Infrastrukturen und »grof3-
technischen Systemen« infrage stellt (vgl. Edwards: »Infrastructure and Modernity, S. 200). Ge-
wichtiger im Zusammenhang mit der Themenstellung dieses Buches ist noch, dass Laaks Abkehr
von »Utopisten [..], die Vorstellungen von integrierten, gerechten und vollstindig versorgten Ge-
sellschaften entwarfen«, bzw. seine Verurteilung von deren »Visionen einer stabilen Zukunft« als
»langweilige Schlaraffenldnder« (Laak: Alles im Fluss, S.18) hier komplett ignoriert wird — auch er
bleibt dieser Devise nicht ganz treu, wenn er hin und wieder vollig zu Recht z.B. auf die Saint-Si-
monisten zu sprechen kommt (vgl. ebd., S. 49f.,, 63 u.103).

187 Eine wichtige Referenz, die hier daher nicht vergessen werden darf, sind im Zusammenhang mit
solchen Infrastrukturgebrauchen und Formen der Stabilisierung bzw. Destabilisierung die For-
schungen von Susan Leigh Star und Kolleg:innen wie Geoffrey C. Bowker oder Karen Ruhleder (be-
sonders relevant sind hier: Susan Leigh Star: »The Ethnography of Infrastructure, in: American Be-
havioral Scientist 43.3 (1999), https://doi.org/10.1177/00027649921955326, S. 377-391; dies. u. Karen
Ruhleder: »Steps toward an Ecology of Infrastructure. Design and Access for Large Information
Spaces, in: Information Systems Research 7.1 (1996), S.111-134 sowie Geoffrey C. Bowker u. Susan
Leigh Star: Sorting Things Out. Classification and Its Consequences, Cambridge, MA u.a.: The MIT Press
1999; vgl. a. die deutschen Ubersetzungen in der hervorragend edierten Anthologie: Susan Leigh
Star: Grenzobjekte und Medienforschung, hg. v. Sebastian Giemann u. Nadine Taha, Bielefeld: tran-
script 2017, https://doi.org/10.1515/9783839431269. Einschldgig spezifisch zu Medien-Infrastruktu-
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2. Die theoretische und historische Figur des >Milieus<: (Medien-)Technologie und Politik

mit ist eine weitere wichtige Voraussetzung fiir die hier fokussierte Betrachtung von
Gegenprogrammen und -entwiirfen geschaffen, die sich meist auf noch nicht realisier-
te Projekte beschrinken. Im Ergebnis erhilt man einen schlanken heuristischen Begrift
der Infrastruktur, bei dem in ausreichendem Maf3e — erneut anschlussfihig an das be-
reits ausfithrlich entwickelte korrelative Milieudenken — zirkulire Wechselwirkungen
aus menschlichem Handeln und technologischen Gegebenheiten und vice versa in den
Blick geraten konnen. Wie man in Anlehnung an Butler noch einmal in Erinnerung ru-
fen kann, bewegt man sich auch im Zusammenhang mit Infrastrukturen milieutheo-
retisch formuliert >Inmitten-von« (between) zwischen materiellen, baulichen Bedingun-
genund menschlichem Handeln: In gleichem Maf3e, wie dieses >Inmitten-von« einerseits
aufgrund vorgefundener materieller Vorbedingungen geschaffen wird, wirkt es anderer-
seits auf die Schaffenden zuriick und sorgt wiederum fiir daran anschlief}ende Riickwir-
kungen auf die materielle Seite usf. Man hat es also erneut mit einer zirkuliren Korre-
lation von Bedingendem und Bedingtem zu tun, mit Bedingungen, um hier nochmals
auf Foucault anzuspielen, auf die die Schaffenden einwirken und die wiederum auf sie
einwirken.

Bei Fourier Anfang des 19. Jahrhunderts wird die hier in Anschlag gebrachte milieu-
theoretische Perspektive auf Infrastrukturen v.a. das dynamische Wechselverhiltnis der
Phalanstére-Bewohner:innen mit den seinerzeit verfiigbaren eher noch einfacheren Ver-
kehrstechniken und der optischen Telegrafie (allerdings bis hin zu auf3erirdischen Sphi-
ren) zutage beférdern; bei Marx und Engels kann dadurch sichtbar gemacht werden,
wie sie Mitte des Jahrhunderts den Zusammenhang zwischen zahlreichen infrastruktu-
rellen Innovationen (z.B. der Ausbau von Eisenbahn, Dampfschifffahrt und elektrischer
Telegrafie) und zeitgendssischen wie auch historischen sozio-politischen bzw. 6konomi-
schen Faktoren dialektisch denken;bei Bellamy schlief3lich wird sich zeigen, wie erin den
1890er Jahren das Zusammenspiel seiner emanzipatorischen Gesellschaft der Zukunft
mit den zu seiner Zeit expandierenden vernetzten Informations- und Logistiktechniken
konzipiert.

ren sind auch: Lisa Parks u. Nicole Starosielski: »Introduction, in: dies. (Hg.): Signal Traffic. Critical
Studies of Media Infrastructures, Urbana, IL: Univ. of Illinois Press 2015, https://doi.org/10.5406/il
linois/9780252039362.001.0001, S.1—27 u. Peters: The Marvellous Clouds u. ders.: »Infrastructural-
ism: Media as Traffic between Nature and Culture, in: Marion Naser-Lather u. Christoph Neubert
(Hg.): Traffic. Media as Infrastructures and Cultural Practices, Leiden u.a.: Brill Rodopi 2015, S. 31—49.
Cute Zusammenfassungen der genannten und weiterer Ansitze finden sich in: Brian Larkin: »The
Politics and Poetics of Infrastructure«, in: Annual Review of Anthropology 42.1 (2013), https://doi.or
g/10.1146/annurev-anthro-092412-155522, S. 327—343 u. Gabriele Schabacher: Infrastruktur-Arbeit.
Kulturtechniken und Zeitlichkeit dev Erhaltung, Berlin: Kulturverl. Kadmos 2022.
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3. Architekturen einer anderen Sozialitat
Anfang des 19. Jahrhunderts

Bevor genauer auf die v.a. mit der Medientechnik der Architektur verkniipften alterna-
tiven Gesellschaftsentwiirfe, insbesondere von Robert Owen und Charles Fourier einge-
gangen wird, soll zunichst — aufbauend auf den milieutheoretischen Ausfithrungen zur
Architektur im vorangegangenen Kapitel — ein kursorischer Einblick in einige signifi-
kante allgemeine Transformationen in der Konzeption und Reflektion von Architektur
im 19. Jahrhundert gegeben werden. Wihrend in den theoretischen Uberlegungen eher
die Abstraktion, d.h. eine bestimmte Heuristik im Vordergrund stand, wie Architektur
per se als Medium bzw. Milieu verstanden und entsprechend analysiert werden kann,
sollen im Folgenden eher konkrete historische Entwicklungen eines solchen Medienver-
stindnisses skizziert werden.

3.1 Allgemeiner architekturhistorischer Hintergrund

Robin Evans hat lange vor der Konjunktur der Akteur-Netzwerk-Theorie die offene Art
und Weise der Funktionalitit von Architektur — um mit Baecker zu sprechen — oder die
damit verbundenen Modulationen — um den mit Latour und Yaneva entfalteten Ansatz
aufzurufen - prizise erfasst wie auch historisch kontextualisiert, und zwar anhand der
Form und der Anordnung baulicher Kommunikationselemente. Wenn er die materia-
len Krifte der Architektur als >sMacht« definiert, »that the customary arrangement of do-
mestic space exerts over our lives«, so fungiert Architektur fiir ihn zum einen als zeit-
spezifisches Medium des Prozessierens, verstanden als formendes In-Beziehung-Tre-
ten zu Individuen oder Ansammlungen von Menschen, und zum anderen als Medium,
das diese historische Funktion speichert: »If anything is described by an architectural
plan, it is the nature of human relationships, since the elements whose trace it records
— walls, doors, windows and stairs — are employed first to divide and then selectively
to reunite inhabited space.«' (Evans 1996)Ab dem 19. Jahrhundert sorgten zum Beispiel

1 Robin Evans: »Figures, Doors and Passages, in: Translations from Drawing to Building and Other
Essays, London: Architectural Association 1997, S. 5491, hier S. 56.
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Korridore dafiir, dass sich die Kontakte zwischen den verschiedenen Mitbewohner:in-
nen eines Haushalts, einer Gebiudeeinheit drastisch reduzierten. Zuvor war diese Form
von Hausgingen uniiblich gewesen: Man hatte einfach die Riume miteinander durch
viele Tiiren zu einer Matrix verbunden. Im Italien des 16. Jahrhunderts etwa hatten zu
einer annehmlichen Gebiudeplanung viele Tiren gehort; >Durchgangszimmer< wurden
erstim19. Jahrhundert ansto13ig.” Unter dem Stichwort der Prozessierung bzw. Formie-
rung lasst sich der Korridor somit als Bauelement interpretieren, um Personenverkehr
aus den Riumen abzuziehen.? Er ist — wie man in Anlehnung an Derrick de Kerckhove
formulieren konnte — ein »Verteilungssystemc.*

Um hier wiederum einem Technikdeterminismus zu entgehen, kénnte man ein-
schrinkend erginzen, dass die genannten architektonischen Dokumente der Korridor-
Architektur, mit Lefebvre gesprochen, nur als Hinweise und Zeugen weitaus komple-
xerer sich seinerzeit abspielender Prozesse verstanden werden miissen.’ Die Korridor-
Architektur lisst sich dann im Rahmen der allgemeineren Tendenz im 19. Jahrhundert
betrachten, implizit alle Bewohner:innen eines Hauses zu potenziellen Storquellen zu
erkliren. Die Isolierung der einzelnen Riume war dann letztlich ein weiterer Faktor,
grundsitzlich das Selbst vor anderen zu schiitzen.® Daraus ergab sich jedoch noch nicht
notwendig eine Formatierung des Verhaltens, wie mit Lefebvre formuliert werden kann:
»[S]elbst die technokratischen Planer und Programmierer [...] bringen einen Raum nicht
in vollstindiger Kenntnis von Ursache und Wirkung hervor«.”

Die Umstrukturierung eines Hauses durch Korridore hatte dariiber hinaus zur
Folge, zu einer zunehmenden gesellschaftlichen Ausdifferenzierung in seinem Inneren
bzw. innerhalb des Haushalts beizutragen. Denn durch die Einfithrung von Korrido-
ren konnte strikt zwischen niitzlichem Gebrauch im unbewohnten Bewegungsbereich
der Dienstboten und Vergniigen im Riickzugsort der Hausherr:innen getrennt und
so, wie Evans betont, niedere und héhere gesellschaftliche Stinde genauer segregiert
werden, »making it difficult to justify entering any room where you had no specific busi-
ness«.® Insgesamt erleichterte der Korridor so die zweckgebundene oder notwendige
Kommunikation beim Durchschreiten des Hauses, wihrend jedoch die zufillige Kom-
munikation, der Kontakt zu den anwesenden Menschen in den vorher noch mithselig
zu durchschreitenden aneinander angrenzenden Zimmern drastisch reduziert wurde.

2 Ebd., S. 63.

3 Ebd., S.70.

4 Derrick de Kerckhove: Schriftgeburten. Vom Alphabet zum Computer, aus dem Franzosischen v. Mar-
tina Leeker, Miinchen: Fink 1995, S.196.

5 Lefebvre umschreibt dies sehr treffend —eine Formulierung, die im Weiteren auch die Methodolo-
gie bestimmen soll: »Die Vergangenheit hat ihre Spuren, ihre Einschreibungen hinterlassen, eine
Schrift der Zeit. Aber dieser Raum ist immer, heute wie ehemals, ein gegenwdrtiger Raum, gege-
ben [..] mit seinen Beziehungen und Verbindungen in actu. Und dies insofern das Hervorbringen
und das Hervorgebrachte wie zwei untrennbare Seiten erscheinen« (Lefebvre: La production de I'es-
pace, S. 47; Ubers. u. Herv. M.D.).

6 Evans: »Figures, Doors and Passagesc, S. 74.

7 Lefebvre: La production de l'espace, S. 47.

8 Evans: »Figures, Doors and Passages, S. 75.
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Diese in der Gebiudeorganisation eingelassene verminderte Erwiinschtheit des Kon-
takts mit anderen Menschen, verbunden mit Individualisierung und Isolierung, lisst
sich schliefilich als deutlicher Ausdruck einer modernen Definition von Privatsphire
verstehen.’

Aus einer anderen Perspektive betrachtet konnte man diese Tendenzen mit Foucault
auch als eine »reflektierte Politik der Riume« bezeichnen.'® Ahnlich wie die bereits ge-
nannten Autoren beschreibt er damit einen ab Ende des 18. Jahrhunderts stattfinden-
den Prozess der zunehmenden Ausdifferenzierung von Riumen, verbunden mit 6kono-
misch-politischen Zielen: Wahrend bis zum 18. Jahrhundert das Haus und die Nutzung
der einzelnen Riume noch undifferenziert geblieben seien — »Man schlift darin, man
isst darin, man empfingt darin, es macht keinen Unterschied.« —, sei die Raumauftei-
lung danach zunehmend spezifischer geworden: »[D]er Raum [...] wird funktional«** und
zusammen mit der >kollektiven Infrastruktur« konzipiert »im Blick auf Ziele und Tech-
niken der Regierung von Gesellschaften«.”

Vor dem Hintergrund dieser sozio-politischen Uberlegungen gilt es sich gegenwir-
tig zu halten, dass erstmals im 19. Jahrhundert iiberhaupt der soziale Aspekt von Archi-
tektur als wesentliches Element der einschligigen Gesellschaftstheorie und -kritik the-
matisch wurde. Reformerische Uberlegungen zur Architektur waren, Leonardo Benevolo
zufolge, von 1815 bis 1848 sogar ein wesentlicher Bestandteil gesellschaftspolitischer Ent-
wiirfe, in denen »die technischen und politischen Aspekte in den stidtebaulichen Uber-
legungen [...] eine oft kaum voneinander zu trennende Einheit« bildeten.” Auch Foucault
gibt zu bedenken: »[A]b dem 18. Jahrhundert enthilt jede Abhandlung @iber Politik und
Regierungskunst ein oder mehrere Kapitel iiber Stidtebau, den Bau kollektiver Einrich-
tungen, Hygiene und den Bau von Privathiusern.«"* In bestimmter Hinsicht wurde also

9 Ebd. Diese Privatheit betraf Mark Girouard zufolge jedoch eher die Familie gegentiber den Dienst-
boten. Dazu trugen im17. Jahrhundert architektonisch u.a. ein eigenes Speisezimmer und die »re-
volutionary invention«von Hintertreppen, verbunden mit Kammern ausschliefslich fiir die Dienst-
boten bei. Diese Trennung geschah jedoch um den Preis einer »growing sociability«innerhalb der
Familie. Die Entwicklung weist auch landestypische Unterschiede auf, zeichnete sich zum Beispiel
in Deutschland erst etwa 100 Jahre spater ab (Mark Girouard: Life in the English Country House. A
Social and Architectural History, New Haven, CT: Yale Univ. Press 1978, S.11 u. 138; vgl. a. Patricia
Ann Meyer Spacks: Privacy. Concealing the Eighteenth-Century Self, Chicago, IL u.a.: Univ. of Chicago
Press 2003, https://doi.org/10.7208/chicago/9780226768618.001.0001, S. 7); ferner ist die Funktion
der Kontaktminimierung von der GroRRe des Haushalts abhangig. Wie die weiter unten dargeleg-
ten Plane von Fourier zeigen werden, kann ein Korridor bei einem grofRen Gebdude nimlich genau
umgekehrt auch in einem Hochstmafd zufillige Kommunikationen erméglichen.

10 Michel Foucault: »Das Auge der Macht« [1977], aus dem Franzésischen v. Hans-Dieter Gondek, in:
Schriften, hg. v. Daniel Defert u. Frangois Ewald, Bd. 3, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2003, S. 250-271,
hier S. 253f.

1 Ebd., S. 253.

12 Foucault: »Raum, Wissen und Macht, S. 324.

13 Benevolo: Die sozialen Urspriinge des modernen Stidtebaus, S. 47; vgl. a. Franziska Bollerey: Architek-
turkonzeptionen der utopischen Sozialisten. Alternative Planung und Architektur fiir den gesellschaftli-
chen Prozef3, Uberarb. Nachdr. d. Erstausg. von 1977, Berlin: Ernst 1991, S. 46 u. 87.

14  Foucault: »Raum, Wissen und Macht, S. 325.
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damals schon begonnen, Form durch Funktion™ zu bestimmen bzw., in Baeckers Sys-
tem formuliert, die architektonische Fremdreferenz der Asthetik und der statischen So-
liditit durch die der (sozialen) Funktionalitit erginzt.’* Wenn Foucault jedoch vorsichtig
davon spricht, dass dies nicht zu Modifizierungen der Architekturtheorie gefithrt habe —
»was allerdings noch zu beweisen wire«” —, so lassen sich die folgenden Uberlegungen
zum einen polemisch als Korrektur, zum anderen als Erginzungen von Foucaults Ge-
nealogie der Politisierung des Raumes verstehen. Denn die mit Evans skizzierten bauli-
chen Verinderungen und die im Folgenden untersuchten politischen Projekte lassen sich
durchaus als Ausdruck von Verinderungen im Denken von Architektur verstehen. Letz-
tere sind zudem als Gegenprogramme zu den u.a. von Evans genannten Entwicklungen
einzuordnen. Es liegt aber bereits eine bestimmte Zeitspanne zwischen ihnen und dem
von ihm beschriebenen Zeitraum.

Neben dem in diesem Zusammenhang durch Foucault fiir sein Panopticon berithmt
gewordenen Utilitaristen Jeremy Bentham,® spielen in dieser Zeit drei Namen eine au-
Rerordentliche Rolle: Robert Owen, Charles Fourier und Etienne Cabet. Zwischen den
ersten dreien ergeben sich auch eine Reihe von Querverbindungen: So hat Owen Ben-
tham gekannt und ihn sogar als Teilhaber fiir sein Reformprojekt in New Lanark ge-
winnen konnen, wihrend Bentham sich im Gegenzug fiir die Schulpolitik Owens inter-
essierte, in der weitgehend auf Strafen verzichtet werden sollte; bei Fourier schliefilich
findet Bentham als einziger Sozialtechniker eine lobende Erwihnung — ganz im Gegen-
satz zu Owen, der als »unfihig« und dessen Theorie als »bizarr« zuriickgewiesen wird."
Owen wiederum kritisiert Fourier als »Utopistens, weil er wie andere iltere und neuere

15 Das beriihmte Diktum stammt von Louis H. Sullivan: »The Tall Office Building Artistically Consid-
ered, in: Lippincott’s Monthly Magazine (Marz 1896), S. 403—409.

16  Vgl. dazu Evans: »Figures, Doors and Passages«, S. 79f. u. de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen,
S.128.

17 Foucault: »Raum, Wissen und Macht, S. 325. Hier gilt es zu betonen, dass es sich bei dem Text um
ein Interview handelt, das nicht mit demselben Maf} gemessen werden sollte wie eine theoreti-
sche Abhandlung.

18 Auch wenn Foucaultim Panopticon zu Recht die paradigmatische Form der Disziplinarmachtsieht,
geht dabei etwas verloren, dass es aus zeitgendssischer Perspektive um ein emanzipatorisches
Projekt ging, das zwar offensichtlich nicht unter dem Primat der Freiheit, aber unter dem des
Gliicks eine souveran steuernde Macht zugunsten einer verinnerlichten Selbstregulation tiberfliis-
sig machen sollte: »Call them [the person kept under inspection, M.D.] soldiers, call them monks,
call them machines: so they were but happy ones« (Jeremy Bentham: Panopticon, or, The Inspection
House, in: ders.: The Works of Jeremy Bentham, Bd. 4, hg. v. John Bowring, Edinburgh: W. Tait 1838,
S.37-172, hier S. 64). Foucault weist auch auf die schwache zeitgendssische Rezeption des Kon-
strukts hin, das als »kleine bizarre Utopie« wahrgenommen wurde, als wire Bentham der »Fourier
einer Polizeigesellschaft«, »deren Phalanstére die Form des Panopticons hétte« (Michel Foucault:
Surveiller et punir. Naissance de la prison, Paris: Gallimard 1975, S. 226. Dt. Foucault: Uberwachen und
Strafen, S. 288; Ubers. modifiziert [in der deutschen Ubersetzung fehlt der Hinweis auf das Pha-
lanstére]; vgl. a. zur Arbeiterstadt als Regulierungsinstanz: Foucault: In Verteidigung der Gesellschaft,
S. 290; vgl. zu Bentham auch: Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopischen Sozialisten, S. 20—22).

19 Vgl. Benevolo: Die sozialen Urspriinge des modernen Stddtebaus, S. 45 u. 47 sowie Ramén Reichert:
»Die Arbeitsmaschine. Dokumente zur Sozialtechnologie und Rationalisierungx, in: Brigitte Fel-
derer (Hg.): Wunschmaschine Welterfindung. Eine Geschichte der Technikvisionen seit dem 18. Jahrhun-
dert, Wien u.a.: Springer 1996, S.119-144, hier S.130; die Wiirdigung Benthams findet sich bei:
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Sozialisten die Grundsitze nicht gekannt habe, nach denen sich die Gesellschaft organi-
H 20
siere.

3.2 Robert Owens disziplinarische Architekturmatrix

Vergleicht man die Architekturkonzeptionen von Robert Owen mit Charles Fourier,”
so ergeben sich zwar durchaus Uberschneidungen. Signifikant sind aber insbesonde-
re die Unterschiede: Denn bei genauerer Betrachtung ist Owens Konzept, bringt man
Foucaults Koordinaten in Anschlag, ein polizeiliches, d.h. ein statisches, starres und de-
terminierendes, wihrend Fourier ganz im Gegenteil eine liberalistische oder vielmehr
libertine, d.h. offene, bewegte und relationale Konfiguration anvisiert. Festmachen lasst
sich dieser Unterschied z.B. daran, dass in der ersteren Konzeption die Schule eine zen-
trale Institution ist, wihrend Fourier diese nicht einmal erwihnt. Auch eine andere Un-
terscheidung bietet sich an: Bei Owen begegnet man einem geometrischen Denken von
abstrakten euklidischen Riumen, in denen alles seinen Platz hat; Fouriers Denken hin-
gegen erinnert eher an die Topologie, die in Verbindungslinien bzw. zu durchschreiten-
den Riumen denkt.?*

Charles Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire [1829], 3. Aufl., Paris: Librairie sociétaire
1848 ((Euvres complétes 6), S. 348; vgl. zur Kritik an Owen S. 472—476.

20  Robert Owen: The Book of the New Moral World, Explanatory of the Elements of the Science of Society,
or, the Social State of Man, London: Home Colonization Society 1842 [Second Part], S. 48f.

21 Weitere prominente zeitgendssische Cegenentwiirfe, wie die von Henri de Saint-Simon und
Pierre-Joseph Proudhon finden hier nicht weiter Beriicksichtigung, weil in ihnen die Funktiona-
litat der Architektur nur eine untergeordnete Rolle spielt (vgl. zum Verhaltnis der Saint-Simonis-
ten zur Kunst und den spezifisch skulpturalen Aspekten der Architektur, v.a. zu Charles Duveyri-
ers »ville nouvellec und dem in Michel Chevaliers Prosagedicht beschriebenen sLe Temple« Ann
Lorenz Van Zanten: »The Palace and the Temple. Two Utopian Architectural Visions, in: Art His-
tory 2.2 (1979), https://doi.org/10.1111/j.1467-8365.1979.tb00041.x, S.179—200 u. Neil McWilliam:
Dreams of Happiness. Social Art and the French Left, 1830—1850, Princeton, NJ: Princeton Univ. Press
1993, S. 74-88). Umso ausgepragter fillt die »Obsession der Saint-Simonisten fiir Kanile, Strafien
und Eisenbahnen« aus (Sebastian GieRmann: Die Verbundenheit der Dinge. Eine Kulturgeschichte der
Netze und Netzwerke, Berlin: Kulturverl. Kadmos 2014, S. 143; vgl. insgesamt S. 142—163; vgl. a. ders.:
Netze und Netzwerke. Archiologie einer Kulturtechnik, 17401840, Bielefeld: transcript 2006, https://
doi.org/10.1515/9783839404386, S. 81-96; vgl. den konzisen Uberblick in: Anthony Vidler: »The Sce-
nes of the Street, in: The Scenes of the Street and Other Essays,1975/76, New York, NY: Monacelli Press
2011, S.16—127, hier S. 55-58; vgl. a. Benevolo: Die sozialen Urspriinge des modernen Stadtebaus, S. 65;
Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopischen Sozialisten, S. 9; siehe zu Proudhons 6konomischen
Vorschlagen zur Wohnungsfrage die zeitgendssische Kritik im Kapitel »Wie Proudhon die Woh-
nungsfrage |6st«in: Friedrich Engels: »Zur Wohnungsfrage« [1872/73], in: Karl Marx u. ders.: Werke,
Artikel, Entwiirfe. Dezember 1872 bis Mai 1875, Berlin: Dietz 1984 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1,
Bd. 24), https://doi.org/10.1515/9783050076171-004, S. 3—81, hier S. 7-26).

22 Die Geschichte der Topologie begann erst wenige Jahrzehnte zuvor, namlich Mitte des 18. Jahr-
hunderts mit der sogenannten Euler’schen Formel, benannt nach dem Mathematiker Leonhard
Euler (1707-1783); sie setzt sich im 19. Jahrhundert fort mit Uberlegungen von Simon-Antoine-Jean
Lhuilier (1750-1840), Johann-Benedict Listing (1808—1882) und dem bekanntesten von allen: Au-
gust Ferdinand Mébius (1790-1868) (vgl. Norman Biggs: »The Development of Topologyx, in: John
Fauvel, Raymond Flood u. Robin]. Wilson (Hg.): Mdbius and His Band. Mathematics and Astronomy in
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Spezifischer historischer Hintergrund

Bevor die Entwiirfe von Robert Owen einsichtig gemacht werden kénnen, muss man sich

vergegenwartigen, dass die Industrialisierung in England im Vergleich zu anderen Lin-

dern weiter fortgeschritten war. Dies hatte zu einem rapiden Anwachsen der Industrie-

stidte und zur Vermehrung der Armut der neuen Klasse des >Proletariats« gefiihrt. Diese

Mittellosigkeit schlug sich auch in der Wohnsituation nieder. Ein guter Eindruck lisst

sich dariiber gewinnen, wenn man eine lange Beschreibung des Viertels >Little Ireland«

in Manchester aus Friedrich Engels Text Zur Lage der arbeitenden Klasse liest:

In einem ziemlich tiefen Loche, das in einem Halbkreis vom Medlock und an allen vier
Seiten von hohen Fabriken, hohen bebauten Ufern oder Aufschiittungen umgeben ist,
liegenin zwei Gruppen etwa 200 Cottages, meist mit gemeinschaftlichen Riickwéanden
flirje zwei Wohnungen, worin zusammen an 4000 Menschen, fast lauter Irlander, woh-
nen. Die Cottages sind alt, schmutzig und von der kleinsten Sorte, die Strafien uneben,
holperig und zum Theil ungepflastert und ohne Abflisse; eine Unmasse Unrath, Abfall
und ekelhafter Koth liegt zwischen stehenden Lachen iiberall herum, die Atmospha-
re ist durch die Ausdinstungen derselben verpestet und durch den Rauch von einem
Dutzend Fabrikschornsteinen verfinstert und schwer gemacht — eine Menge zerlump-
ter Kinder und Weiber treibt sich hier umher, eben so schmutzig wie die Schweine,
die sich auf den Aschenhaufen und in den Pfiitzen wohl sein lassen — kurz, das gan-
ze Nest gewdhrt einen so unangenehmen, so zuriickstofRenden Anblick wie kaum die
schlechtesten Hofe am Irk. Das Geschlecht, das in diesen verfallenden Cottages, hinter
den zerbrochenen und mit Oelleinwand verklebten Fenstern, den rissigen Thiiren und
abfaulenden Pfosten oder gar in den finstern nassen Kellern, zwischen diesem gren-
zenlosen Schmutz und Gestank in dieser wie absichtlich eingesperrten Atmosphire
lebt — das Geschlecht mufs wirklich auf der niedrigsten Stufe der Menschheit stehen
— das ist der Eindruck und die Schluffolgerung, die Einem bloRR die Aufienseite die-
ses Bezirks aufdrangt. Aber was soll man sagen, wenn man hort, dafd in jedem dieser
Hauschen, das allerhéchstens zwei Zimmer und den Dachraum, vielleicht noch einen
Keller hat, durchschnittlich zwanzig Menschen wohnen, dafd in dem ganzen Bezirk nur
auf etwa 120 Menschen ein — natiirlich meist ganz unzuginglicher — Abtritt kommt
und dafd trotz alles Predigens der Aerzte, trotz der Aufregung, in die zur Cholerazeit
die Gesundheitspolizei iiber den Zustand von Klein-Irland gerieth, dennoch Alles heu-
te im Jahr der Gnade 1844 fast in demselben Zustande ist wie 18317 — Dr. Kay erzihlt,
dafd nicht nur die Keller, sondern sogar die Erdgeschosse aller Hiuser in diesem Bezirk
feucht seien [..].2

23

Nineteenth-Century Germany, Oxford, UK u.a.: Oxford Univ. Press 1993, https://doi.org/10.1093/0so
/9780198539698.003.0005, S. 105-119).

Friedrich Engels: Die Lage der arbeitenden Klasse in England. Nach eigner Anschauung und authentischen
Quellen [1845], in: Karl Marx u. ders.: Werke—Artikel—Entwiirfe. Ende August 1844 bis April 1846, Berlin
u.a.: De Gruyter Akademie Forschung 2023 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 4), https://doi.or
2/10.1515/9783110683417, S. 231504, hier S. 295.
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Abb. 1: Manchester, Getting up the Steam (1853)

Quelle: The Builder, H. 556 (Okt. 1853), S. 614

Abb. 2: Gustave Doré: Over London — By Rail (1872)

Quelle: Gustave Doré u. Blanchard Jerrold: London. A Pilgrimage, London: Grant & Co. 1872, S. 120
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Abb. 3: Court near Berwick Street, London (1853)

Quelle: The Builder, H. 525 (Feb. 1853), S. 137

Engels Beschreibung des Milieus ist — wenn man so will - ein Dokument der Non-
Zirkulation, und dies sogar in gestaffelter Form. Im Grunde ist dies zunichst ein »ne-
gativer Begriff« des Milieus*: Nicht nur sind die Bewohner:innen in ihren Cottage-Bau-
ten, manchmal sogar im Keller wie Vieh zusammengepfercht, auch sind sie regelrecht
innerhalb ihrer Fabrikumgebung eingeschlossen (vgl. a. Abb. 1-3%). Eine vitale Umwelt
existiert ebenfalls nicht: Alles stagniert, nichts flieft: Miill, Ausscheidungen verharren
an ihrem Ort; Gestank steht in den Gassen; selbst Licht vermag angesichts der Indus-
trieabgase nicht mehr zu den Menschen durchzudringen, und iiberall hat sich Feuch-
tigkeit eingenistet. Engels selbst erklirt diese mangelnde Zirkulation an vielen Stellen

24 Der Begriff des Milieus ist Foucault zufolge v.a. im 18. Jahrhundert zunichst »negativ, insofern
eranfangs mehr die »Abweichungen und die Krankheiten«beschreibt (Michel Foucault: Wahnsinn
und Gesellschaft. Eine Geschichte des Wahns im Zeitalter der Vernunft, aus dem Franzosischen v. Ulrich
Koppen, 12. Aufl., Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1996, S. 372).

25  Abbildungen sind von der Creative-Commons-Lizenz ausgeschlossen.
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des Texts selbst mit fehlenden Infrastrukturen (Abzugskanilen, Rinnsteinen, Wasser-

leitungen, Pumpen) und zu enger und zu hoher Bauweise, so dass weder frisches noch
gebrauchtes Wasser im Umlauf seien bzw. jedwede >Ventilation« verhindert sei.?®

Abb. 4: William Wyld: Manchester from Kersal Moor (1852)

Quelle: Aquarell, 31,9 x 49,1 cm, RCIN 920223, Royal Collection Trust, © His Majesty King Charles III

2023

Ein zeitgenossisches Gemilde von William Wyld (vgl. Abb. 4), das wenige Jahre nach

Engels Text entstanden ist, bestitigt diese Sichtweise.?” Die Rauchschwaden nehmen ei-

nen GrofSteil des Bildes ein und bestimmen damit sein Thema. Die von ihnen fast bis zur
Unkenntlichkeit verschleierte Sonne in der Bildmitte zieht zunichst den Blick auf sich,
der dann aber iiber die Rauchschwaden gleitet und in einem dritten Schritt auf das in

26
27

Vgl. Engels: Die Lage der arbeitenden Klasse in England, insbes. S. 262, 271, 287 u. 290.

Dies muss wiederum in Perspektive gesetzt werden, insofern das Gemalde im CGegensatz zu En-
gels’ Beschreibungen eher den Blickwinkel des Kleinbiirgertums aufgreift. Bezeichnenderweise
war insbesondere die »smoke nuisance«in Manchester seinerzeit ein Thema, das weniger als Pro-
blem der Spinnerei-Arbeiter:inneninihren Cottages denn als Gesamtproblem des Biirgertums dis-
kutiert wurde (vgl. z.B. Anonym: »The Smoke Nuisance in Manchester, in: The Builder (25.01.1845),
S. 47—das 1842 gegriindete Magazin The Builder, aus dem hier auch Abbildungen abgedruckt sind
(vgl. Abb.1u.3), war ein wichtiges Sprachrohr fiir Reformen des sozialen Wohnungsbaus, v.a. in Be-
zug auf Gesundheitsstandards; vgl. John Nelson Tarn: Five per Cent Philanthropy. An Account of Hous-
ing in Urban Areas between 1840 and 1914, London: Cambridge Univ. Press 1973, S. 4). Dieses Thema
greift Engels in seinem spateren Text »Zur Wohnungsfrage« auf (Engels: »Zur Wohnungsfrage«,
S. 8; vgl. a. Reinhold Martin: »Das Wohnungswesen in der Geschichte: der Fall des spezifischen In-
tellektuellens, aus dem Amerikanischen v. Gaby Gehlen u. Anja Schulte, in: Friedrich Engels: Zur
Wohnungsfrage, hg. v. Jeesko Fezer u.a., Leipzig: Spector Books 2015, S. 173211, hier S.192).

T
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starkem Kontrast zur Farblosigkeit der Stadt in der Bildmitte auf die in sattem Griin ge-
haltene Landschaft im Vordergrund gelenkt wird. Das Gemilde ist somit ein Dokument
der neuen Perspektive auf die schlecht klimatisierte Stadt, die in Differenz zur Landluft
gesetzt wird.”®

Engels’ Text und dieses Bild kniipfen hier an Diskussionen zur Zirkulation in Stid-
ten an, die bereits seit Ende des 18. Jahrhunderts gefithrt wurden, und zwar im Rahmen
des allgemeinen »Problem[s] der Akkumulation der Menschen«.” Dabei handelt es sich
Foucault zufolge um ein Grundproblem der Koexistenz in doppelter Hinsicht: »entweder
der Menschen untereinander: die Frage der Dichte und der Nihe; oder der Menschen
und der Dinge: die Frage der Wasserquellen, der Abwisser und der Beliiftung«.*® Alain
Corbin fithrt diese Obsession fiir die Zirkulation auf die Entdeckung des Blutkreislaufs
durch Harvey ein Jahrhundert zuvor zuriick: »[H]is model of the circulation of the blood
created the requirement that air, water, and products also be kept in a state of movement.
Movement was salubrious«.* Ahnlich betont auch Wolfgang Schivelbusch die »Angste
des 19. Jahrhunderts« in Bezug auf den Begriff der Zirkulation: »Was Teil der Zirkula-
tion ist, gilt als gesund, fortschrittlich, konstruktiv; das nicht an die Zirkulation Ange-
schlossene erscheint dagegen krank, mittelalterlich, subversiv-bedrohlich.«** Die ent-
sprechend getroffenen Gegenmafinahmen umfassten das umfangreiche Pflastern stid-
tischer Plitze, die Verstirkung der Strafenreinigung, den Bauvon Abwasserkanilen, die
Bepflanzung mit Biumen, neue Architekturkonzeptionen und Wohnungsaufteilungen
bis hin zu Hygieneregeln etwa zur korrekten Beliiftung.*® Hier begegnet man einem po-
sitiven Begriff des Milieus,* insofern seinerzeit davon ausgegangen wurde, dass es ein
politisches >Interventionsfeld« sei, z.B. »die Beschaffenheit der Luft zu verindern, und
das Klima zu verbessern«.*® Dadurch dass man stehende Wasser durch Abfliisse in Zir-
kulation brachte, schuf man »ein neues Klima«.*®

28  Siehe weiterfiihrend zur Geschichte des Rauchs in Manchester im 19. Jahrhundert, auch der zahl-
reichen Versuche, das Problem zu lésen: Stephen Mosley: The Chimney of the World. A History of
Smoke Pollution in Victorian and Edwardian Manchester, London: Taylor & Francis 2008.

29  Foucault: »Das Auge der Macht, S. 256.

30 Ebd,S.255; vgl. a. Voriiberlegungen dazu in: Foucault: In Verteidigung der Gesellschaft, S. 288f.

31 Alain Corbin: The Foul and the Fragrant. Odor and the French Social Imagination, Cambridge, MA u.a.:
Harvard Univ. Press 1986, S. 91.

32 Wolfgang Schivelbusch: Geschichte der Eisenbahnreise. Zur Industrialisierung von Raum und Zeit im 19.
Jahrhundert, 4. Aufl., Frankfurt a.M.: Fischer 2007, S.172.

33 Vgl. Corbin: The Foul and the Fragrant, S. 91—-110; vgl. a. Richard Sennett: Flesh and Stone. The Body and
the City in Western Civilization, New York, NY: WW. Norton 1994, insbes. S. 256—270.

34  Vgl. dazu nochmals: Foucault: Wahnsinn und Gesellschaft, S. 372.

35  Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 42.

36  Ebd. Foucault zitiert hier aus Jean-Baptiste Moheaus Recherches et considérations sur la population de
la France (1778). Siehe weiterfithrend zu den diversen hygienischen Diskursen des 19. Jahrhunderts
die nach wie vor als Standardwerk zu diesem Thema geltende Studie: Philipp Sarasin: Reizbare Ma-
schinen. Eine Geschichte des Korpers 1765-1914, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2001. Es ist bemerkenswert,
dass Sarasin den Hygienediskurs dezidiert milieutheoretisch fundiert, wenn er betont, dass dieser
Wissensraum so weitraumig strukturiert gewesen sei, »dass darin>allecUmweltfaktoren als mogli-
che Ursachen von Gesundheit und Krankheit erscheinen konnten« (ebd., S.17, Herv. M.D.). Vgl. a.
Chris Otter: The Victorian Eye. A Political History of Light and Vision in Britain, 1800-1910, Chicago, IL
u.a.: Univ. of Chicago Press 2008, https://doi.org/10.7208/chicago/9780226640785.001.0001, S. 17.
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3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

Mit der technischen Infrastruktur musste, wie Chris Otter im Zusammenhang mit
der erheblichen Erweiterung des administrativen Apparates in England ab Mitte des 19.
Jahrhunderts herausgestellt hat, zwangsliufig auch deren Verwaltung wachsen, sei es
in Form einer Zunahme an entsprechenden Gesetzen, Institutionen, Aufsichtsbehérden
oder sei es, dass bestimmte Infrastrukturen von vornherein staatliches Eigentum waren.
So sei nicht nur die Regierung eines Territoriums durch die Regierung der Bevolkerung
ersetzt worden, wie Foucault gezeigt hat, sondern Territorium und Bevolkerung seien
mehr und mehr durch Technik regierbar erschienen. Otter verweist auf eine duflerst aus-
sagekriftige Stelle aus dem Report [...] on an Inquiry into the Sanitary Condition of the Labour-
ing Population of Great Britain (1843), der von Edwin Chadwick — Chief Commissioner der
Poor Law Commission und interessanterweise Anhinger von Jeremy Benthams sozial-
reformerischer Theorie — anlisslich politischer Diskussionen um die Verbesserung der
stiadtischen und hiuslichen Hygiene bzw. entsprechender Infrastruktur in Grof3britan-
nien verfasst wurde:*’

The course of the present enquiry shows how strongly circumstances that are gov-
ernable govern the habits of the population, and in some instances appear almost to
breed the species of the population. Conceiving it probable that the amount of filth
left by defective cleansing had its corresponding description of persons.®®

Otters luzide Schlussfolgerung, der hier gefolgt werden soll, ist jedoch nicht, diese Tech-
nologiebezogenheit als Technokratie zu interpretieren; vielmehr versteht er das Regie-
ren {iber Technologie nur als eine Regierungstechnik unter vielen. Wieder einmal er-
scheinen die technologischen Entwicklungen des 19. Jahrhunderts eher als notwendige
Bedingungen eines anderen Regierens, sie sind aber weit entfernt davon, hinreichende
zu sein.*

Owens polizeiliches Ordnungssystem

Im Zusammenhang mit einem Denken in architektonischen Milieus avant la lettre sind
Robert Owens Projekte interessante Beispiele. Im Jahr 1799 kaufte Owen Anteile der>New
Lanark Twist Companys, einer Baumwollspinnerei in New Lanark, Schottland, und wan-
delte diese im Laufe von 20 Jahren in eine Art Produktionsgemeinschaft um, verbunden
mit dem Ziel der Verbesserung der Erziehung und der Wohlfahrt.*> Owen folgte dabei

37  Siehe zum breiteren Kontext dieses Reports, auch im Verhiltnis zu anderen gesetzlichen Refor-
men: Asa Briggs: The Age of Improvement, 1783-1867, London: Taylor & Francis 1999, S. 287f. und ins-
bes. zu den Spannungen zwischen der lokalen, regionalen und staatlichen Ebene: Tarn: Five per
Cent Philanthropy, S.1-14.

38  Edwin Chadwick: Report to Her Majesty’s Principal Secretary of State for the Home Department, from the
Poor Law Commissioners, on an Inquiry into the Sanitary Condition of the Labouring Population of Great
Britain, London: Clowes 1842, S. 94f.

39  Vgl. Otter: The Victorian Eye, S.14—18.

40  Der historische Hintergrund zu Owens Vorhaben ist ibernommen von: Saage: Industrielle Revolu-
tion und technischer Staat im 19. Jahrhundert, S. 35-58 u. Hermann Schempp: Gemeinschaftssiedlungen
auf religioser und weltanschaulicher Grundlage, Tubingen: Mohr 1969, S. 80-91.

13



74

Martin Doll: Mediale Gegenwelten

seiner sogenannten »science of the influence of circumstances over human nature«,*
also der Annahme, dass der Charakter einer Person sich durch die ihn umgebenden Um-
stinde ausprigt. Hier ist an die bereits weiter oben von Canguilhem betonte strenge
Differenzierung zwischen verschiedenen Milieu-Begriffen zu erinnern: Owen lisst sich
demnach eher als Vertreter eines von Canguilhem abgelehnten mechanistischen Ver-
stindnisses von Milieus verstehen, insofern er davon ausging, mit seinen (Gegen-)Maf3-
nahmen deterministisch von aulen auf die Menschen und ihr Verhalten einwirken zu
konnen.** Entsprechend dieses milieutheoretischen Verstindnisses nahm er an, dass
man, sobald man die richtigen sozialen und pidagogischen Bedingungen schaffen wiir-
de, verniinftige und wohltitige Menschen hervorbringen kénnte: »He [men, M.D.] will
be trained from earliest infancy to acquire only kind and benevolent dispositions.«* Vor-
aussetzung fiir die richtige Losung der Frage, »what he may be made«,* war fiir ihn
die genaue Kenntnis der menschlichen Natur.* Damit bewegte er sich eins zu eins im
von Foucault beschriebenen zeitspezifischen biopolitischen Paradigma, insofern man zu
dieser Zeit begann, »das menschliche Wesen [als] eine menschliche Art« zu verstehen.*®
Doch nicht nur das. Owen schreibt: »The object of all human exertions is to be happy«*’
und erweist sich damit in diesem Sozialeudimonismus, bei dem gegebenenfalls auf die
Freiheit verzichtet werden muss, als veritabler Schiiler des Utilitarismus. Owen betont
entsprechend die Heil bringenden disziplinarischen Aspekte seiner Schule des Gliicks

41 Robert Owen: Report to the County of Lanark [1820], Clasgow: Wardlaw & Cunninghame 1821, S. 32.

42 Fur ein solches explizit deterministisches Denken wird in Frankreich spater auch Hippolyte Taine
mit seinem Werk Histoire de la littérature anglaise (1863) berithmt und immer wieder kritisiert wer-
den, z.B. fiir die Annahme zum >Milieus, dass zeit- und ortsspezifische Fihigkeiten der Menschen
sowie ihre »Geisteshaltung [...] zumeist das Werk«der sie »umhiillenden Verhéltnisse« (circonstan-
ces enveloppantes) seien, insofern »das Aufere auf das Innere einwirkt« — Taine formuliert dies al-
lerdings in Hinsicht auf das hochproblematische Konstrukt spezifischer »Rassen« (Hippolyte Tai-
ne: Histoire de la littérature anglaise, Bd. 1, 2. Aufl., 5 Bde., Paris: Hachette 1866, insbes. S. XXVIIIf;
Ubers. M.D. In der historischen deutschen Ubersetzung ist das franzésische >Milieuc mit >Sphirec
Ubersetzt; vgl. Hippolyte Taine: Die Anfinge und die Renaissancezeit der englischen Literatur, Leipzig:
Giinther 1878 (Geschichte der englischen Literatur 1), S.19f; siehe auch René Wellek: »Hippolyte
Taine’s Literary Theory and Criticism, in: Criticism 1.1 (1959), S.1-18; vgl. a. die Ausfithrungen zu
deterministischen Deutungen des Milieus bei Canguilhem auf S. 31f. weiter oben).

43 Vgl. Robert Owen: The Book of the New Moral World, Containing the Rational System of Society, Founded
on Demonstrable Facts, Developing the Constitution and Laws of Human Nature and of Society, Glasgow:
H. Robinson & Co 1837, S.1-52.

44  Robert Owen: »A Sketch of Some of the Errors and Evils Arising from the Past and Present State
of Society« [1817], in: A New View of Society, Nachdr. der 2. Aufl. von 1818, Clifton, NJ: A. M. Kelley
1972, S. 22-31 (jew. neu paginiert), hier S. 23.

45  Eshandeltsich dabei letztlich um eine Art naturrechtliche Argumentation in einer noch frithneu-
zeitlichen, aber schon sikularisierten Pragung: In der Naturrechtslehre etwa von Hugo Grotius
oder Samuel von Pufendorf geht es darum, die Natur des Menschen zum Fundament des Rechts
zu machen. Vor diesem Hintergrund wird dann auch zwischen der »Natur<des Menschen [...] und
der historisch gegebenen Wirklichkeit getrennt, oder anders ausgedriickt: Es kommtzueiner Tren-
nung zwischen Sein und Sollen.« (Jens Eisfeld: »Naturrecht, in: Albrecht Cordes (Hg.): Handwir-
terbuch zur deutschen Rechtsgeschichte, 2., vollig iiberarb. Aufl., Bd. 3, Berlin: Erich Schmidt 2016, ht
tp://www.HRGdigital.de/HRG.naturrecht, S. 3)

46  Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S.13.

47  Owen: »A Sketch of Some of the Errors and Evils«, S. 22.
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und findet sich damit konzeptuell in vélliger Ubereinstimmung mit Bentham: »But strict
order and attention to the happiness of every one of the party will be enforced, until such
habits shall be acquired as will render any formal restriction unnecessary«.*® Nicht ohne
Grund kooperierte Bentham mit ihm in New Lanark. Owens Argumentation kommt letz-
ten Endes einer milieutheoretischen Selbstautorisierung seiner Siedlungsexperimente
gleich, versucht man Canguilhems spitere Uberlegungen zum Milieu riickwirkend zu
iibertragen: »Nicht zuletzt hat die Anerkennung der determinierenden Wirkung des Mi-
lieus eine politische und soziale Tragweite: Sie autorisiert die unbeschrinkte Einwirkung
des Menschen auf sich selbst vermittels des Milieus. Sie rechtfertigt die Hoffnung auf
eine experimentelle Erneuerung der menschlichen Natur.«* In Owens Worten ging es
um eine disziplinarische Erneuerung durch eine »true formation of character«,*® dabei
letztlich dem Prinzip einer Gussform®' folgend, »that any character, from the best to the
worst, from the most ignorant to the most enlightened, may be given to any community,
even to the world at large, by applying certain means«.’* Im Laufe der Zeit entwickel-
te sich >New Lanark< — von Owen in seinen theoretischen Schriften als Losung fir die

t53 — zu einer vielbewunderten Modellfabrik,

Probleme der Industrialisierung propagier
die von vielen Sozialreformern und sogar Regierungsvertretern besucht wurde. Owens
Projekt stellte sich auch als wirtschaftlich duRerst erfolgreich heraus.*

In simtlichen Konzepten Owens spielen architektonische Uberlegungen eine signi-
fikante Rolle, so auch schon bei der Planung zukiinftiger riumlicher Bedingungen in
New Lanark. Erste Spuren einer unter anderem durch die Architektur operationalisier-
ten neuen Pidagogik finden sich bereits 1816 in einer Rede an die Arbeiter:innen der
Spinnerei von Lanark: Die einzelnen Beschiftigungen und Altersgruppen werden darin
je nach »Unterrichtbarkeit« und »Arbeitsfihigkeit« genau differenziert und bestimmten
Riumen zugeordnet. Kinder sollten aufgenommen werden, sobald sie laufen kénnten,
um sie davor zu bewahren, im falschen Milieu schlechte Angewohnheiten anzunehmen.
Je nach Erziehungsalter wechselten sie beim Heranwachsen dann in die entsprechend

48  Robert Owen: An Address Delivered to the Inhabitants of New Lanark [01.01.1816], London: ]. Hatchard
1816, S.15.

49  Canguilhem: »Das Lebendige und sein Milieug, S. 269f.; Canguilhem thematisiert indes in diesem
Zusammenhang den Fall Lyssenko und warnt damit auch vor den moglichen gefahrlichen rassis-
tischen Exzessen einer solchen Denkweise.

50 Robert Owen: A New View of Society. Or Essays on the Principle of the Formation of the Human Character,
Nachdr. der 2. Aufl. von 1818, London: Cadell and Davies 1813, S.19; Herv. i. Orig.

51 Taine spricht spater auch davon, inwiefern bestimmte »soziale Verhiltnisse ihren Stempel aufge-
driickt haben« (Taine: Histoire de la littérature anglaise, Bd. 1, S. XXVIII; vgl. Taine: Die Anfinge und
die Renaissancezeit der englischen Literatur u. nochmals Deleuze: »Postskriptum lber die Kontrollge-
sellschaftenc, S. 256).

52 Owen: A New View of Society, S. 9.

53  Vgl. neben Owens A New View on Society auch ders.: »Report to the Committee of the Association
for the Relief of the Manufacturing and Labouring Poor« [1817], in: A New View of Society, Clifton,
NJ: A. M. Kelley 1972, S. 1—24 (jew. neu paginiert) u. ders.: The Revolution in the Mind and Practice of
the Human Race; or, The Coming Change from Irrationality to Rationality, London: E. Wilson 1849.

54  Eine genauere 6konomische Analyse findet sich bei: Karl Polanyi: The Great Transformation. The Po-
litical and Economic Origins of Our Time, Boston, MA: Beacon Press 2001, S.175-180.
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funktionalisierten Gebaudetrakte: vom »middle roomc« fiir Kinder in den ersten Lebens-
jahren bis zu den ihnen links und rechts angrenzenden Riumen usw.>

Von Anfang an steht auch die Schaffung einer sauberen und jahreszeitenunabhin-
gigen Umgebung im Vordergrund (»the apartments shall be cleaned, ventilated, and
in winter lighted and heated«).”® Die Architektur wiirde auch die Spannung zwischen
gemeinsamen und individuellen Bediirfnissen prozessieren, indem die verschiedenen
Freizeittitigkeiten strikt getrennt wiirden.”” Bereits hier zeichnet sich eine Form der
Machtausiibung ab, die in den weiteren Bestrebungen Owens deutlichere Ziige an-
genommen hat. Sein Entwurf stellt somit im strengen Sinne kein Gegenprogramm
zur sich bereits im 18. Jahrhundert abzeichnenden Machttechnik dar, »die sich an das
Milieu richtet«,”® wie Foucault unter Verweis auf Jean-Baptiste Moheaus Recherches sur
la population (1778) betont. Was dort fiir die Stadtplanung geltend gemacht wird, findet
sich bei Owens Architekturkonzeptionen im Kleinen: Owen konzipiert sich im Geiste
Moheaus als Souverdn, der fiir seine Bewohner:innen von New Lanark ein geeignetes
Milieu schaffen und so ihren Sitten »eine Wendung nach Wunsch«*® geben wiirde. Owen
empfiehlt: »[S]ociety shall be able to determine what habits and sentiments, or whatever
character, ought to be given to them [the children of the unemployed, M.D.]«; auch
»habits and general conduct« der Erwachsenen wiirden verbessert werden.*® Entspre-
chend geht es in seiner Architektur um eine minutids geplante »riumliche Verteilung«
der >Bevolkerung« in die fiir sie vorgesehenen Riume, letztlich um polizeiliche Raste-
rungs- und Verteilungsmechanismen.® Im Grunde handelt es sich um eine auf die arme
Bevolkerung gerichtete gewaltige Umerziehungsmafinahme, die durch frithzeitige
Trennung der Kinder von ihren Eltern, verbunden mit einer ausgereiften Pidagogik
(in Schulen ab dem zweiten Lebensjahr) die Vererbung schlechter Gewohnheiten zu
unterbrechen sucht, d.h., »to train children from their earliest infancy to think and act
aright«®* und »to prevent the acquirement of bad habits from their parents« (vgl. Abb.
5).% Uberdeutlich thematisiert er in einer Ansprache die »rules and regulations by which
the population within these villages can be alone governed«.%

55  Owen: An Address Delivered to the Inhabitants of New Lanark, S.16.

56  Ebd., S.15.

57 Vgl ebd., S.15f.

58  Jean-Baptiste Moheau: Untersuchungen und Betrachtungen iiber die Bevolkerung von Frankreich [1780],
Gotha: Ettinger 1780, zit. n. Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 44.

59  Moheau: Untersuchungen und Betrachtungen iiber die Bevilkerung von Frankreich, zit. n. Foucault: Si-
cherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 43.

60 Owen: »Report to the Committee«.

61 Foucault: In Verteidigung der Gesellschaft, S. 285f. Folgt man Foucaults allgemeinen Uberlegungen
aus Uberwachen und Strafen, entsprechen Owens Konzepte hier einem disziplinarischen Pest-Mo-
dell. Owens Stadt konnte man dann als »die Utopie der vollkommen regierten Stadt/Cesellschaft«
bezeichnen (Foucault: Uberwachen und Strafen, S. 254).

62  Owen: A New View of Society, S.19.

63  Owen: »Report to the Committee; vgl. a. Owen: Report to the County of Lanark, S. 41.

64  Owen: »Report to the Committee«; Owen vergleicht das Wissen um die richtigen Umstidnde sogar
freiheraus mit der Tierzucht, mit dem Ziel »to improve the breed of men« (Owen: Report to the
County of Lanark, S. 40).
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Abb. 5: Olio Rigmaroll [Michael Egerton]: Mr. Owen's Institution, New Lanark. Quadrille Danc-
ing (1825)

Quelle: Aquatinta von George Hunt, 13 x 21,2 cm, aus: Olio Rigmaroll [Michael Egerton]: Airy Noth-
ings; Or, Scraps and Naughts, and Odd-Cum-Shorts; In a Circumbendibus Hop, Step, and Jump, London: Pyall
and Hunt 1825

Abb. 6: A View and Plan of the Agricultural and Manufacturing Villages of Unity and Mutual
Co-operation (1817)

Quelle: Robert Owen: New View of Society. Mr. Owen’s Report to the Committee of the Association for the Relief
of the Manufacturing and Labouring Poor, Laid before the Committee of the House of Commons, on the Poor’s
Laws, in the Session of 1817. Accompanied by His Address Delivered at the City of London Tavern ... August 14,
1817 ... With a Letter from Mr. Owen Relative to the Meeting, London: R. Watts 1817
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Dies zeigt sich sehr deutlich in seiner ersten auch ausfiihrlich beschriebenen Ar-
chitekturskizze zu seinen >Villages of Unity and Mutual Cooperation« (1817), basierend
auf »community of interest« (vgl. Abb. 6): Man sieht ein um einen grof3en geglieder-
ten Innenhof errichtetes Siedlungsparallelogramm. Inmitten des Hofes sind die geteil-
ten Funktionsbereiche angeordnet, neben der Gemeinschaftskiiche die Schule, ein Vor-
tragsraum und eine iiberkonfessionelle Kirche (place of worship). Die Verteilung der unter-
schiedlichen Personenkreise ist bis ins kleinste Detail geregelt. Nicht umsonst erinnert
das Gebiude an eine Kaserne.® Dies lisst sich wiederum mit Foucault interpretieren,
der die Karree-Bebauung auf das rémische Feld- oder Militirlager zuriickfithrt und da-
bei Zielsetzungen sieht, die auch bei Owen eine prominente Rolle einnehmen: Unterglie-
derung, kollektive und individuelle Kontrollen, kurz: eine »Disziplinarbehandlung der
Multiplizititen«.®® Die Zuschreibung der Funktionen und Orte wiirde so am Ende nicht
von den Personenkreisen ausgehen, sondern die Personenkreise und ihr gegebenenfalls
noch zu erreichendes Verhalten ergiben sich aus der Zuweisung ihres Ortes.”” Betrach-
tet man den Hintergrund des Stichs, so zeigt sich ein System der Wiederholung, d.h.,
in einem gewissen Abstand sind die Gebiudestrukturen auf dhnliche Weise repliziert,
so dass letztlich eine ganze Region durch sie gekerbt und damit den genannten Gliede-
rungs- und Kontrollmechanismen unterzogen wiirde. Owen beschwort in einem kurz
darauf publizierten Text, dass es von Anfang an darum gehe, einzelne Standorte im Zu-
sammenhang einer Pluralitit zu denken, »creating a general desire throughout society
to establish others«.®®

Im Einzelnen sollten die Wohnungen im Kontrast zur traditionellen Bauweise — u.a.
durch die Auslagerung der Kiiche in einer Gemeinschaftseinrichtung — geriumiger sein
und, den hygienistischen Bestrebungen der Zeit folgend, mittels Rohrsystemen und in
jedem Zimmer befindlichen Ventilen sowohl gut durchliiftet als auch beheizt bzw. ge-
kithlt werden.® Als Kernelemente fungierten Unterkiinfte fiir Familien mit zwei Kin-

65  Sie wurden auch mit Benthams am Panopticon geschulten>Industry Houses«<verglichen (Polanyi:
The Great Transformation, S.115; vgl. zu der allgemeinen Einbettung von Owens Vorhaben in his-
torische Politiken der Armutsbekdmpfung, v.a. die >Colleges of Industry< von John Bellers: ebd.,
S.110-115 u. 133-135).

66  Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 33 u. 35. Bei Owen trifft somit de Bruyns Verdikt tiber
Idealstadte vollkommen zu: »Nicht, daf sie ideale Lebensbedingungen fiir ihre fiktiven oder kon-
kreten Bewohner bereitstellt, sondern daf sie ideale Planungsbedingungen fiir die Architekten
offeriert.« Das Ideal besteht somit in der restlosen Planbarkeit und Kontrolle, in einer Art>Gewalt-
akt¢, selbstwenn dieser mitdem Ziel der Verbesserung der Daseinsformen zusammenhingen mag
(de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S. 30-32).

67 Bernhard Siegert hat im Zusammenhang mit kolonialen Siedlungsphantasien im15. und 16. Jahr-
hundert auf die Machtaspekte eines solchen Rasterns hingewiesen und dies als »Ubergang vom
Politischen zum Biopolitischen« gedeutet: Demjenigen, »in dessen Gewalt es liegt, den Dingen
ihren Platz [...] anzuweisen, er6ffne sich auch die Moglichkeit, »Abwesendes zu notieren, d.h.
»Leerstellen zu schreiben, dem Unbekannten im Bekannten buchstédblich einen Platz einzuriu-
men« (Bernhard Siegert: »(Nicht) Am Ort. Zum Raster als Kulturtechnik, in: Thesis, H. 3 (2003),
S.92-104, hier S. 95-97).

68  Owen: Report to the County of Lanark, S. 51.

69 Ebd., S.36; ein Ideal, das sich auch bei Le Corbusier unter dem Namen der »exakten Luftung« (res-
piration exacte) und der »vitalen Luft« (air vivant) findet (Le Corbusier: »Cité de Refuge a Paris, in:
ders. u. Pierre Jeanneret: Euvre compléte de 1929-1934, hg. v. Willy Boesiger, 7. Aufl., Zurich: Les
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dern. Owen versuchte, mit der Verbindung aus luftiger Bauweise und strenger Pidago-
gik eine Art paradoxales Problem zu lésen, wie sich mit Foucault beschreiben lisst: »Es
galt, [...] zugleich den Raum zu teilen und ihn offen zu lassen«.”® Es ging Owen nicht
darum, in Opposition zur bestehenden Regierung zu treten, sondern darum, von innen
heraus eine besser verwaltete Arbeitsorganisation zu entwerfen, um der weitverbreite-
ten Armut, verstanden als gesamtgesellschaftliches Problem, entgegentreten zu konnen.
Seine Uberlegungen waren somit keine im Hinterzimmer geschriebenen und kaum re-
zipierten Phantastereien, sondern unter seinen Vortrigen und Texten finden sich im-
mer wieder Anhdrungen bei offiziellen Regierungsstellen.” Entsprechend einladend ist
Owens utilitaristisches Angebot an die Regierenden: »Statesmen in all countries have yet
to learn the principles of the science that will enable them to govern States so as to make
themselves and the people happy. But our Ministers possess kind and amiable disposi-
tions, and a real desire to ameliorate the condition of all ranks.«”*

Es ist beachtenswert, dass Owen das perfekte Ineinandergreifen der verschiedenen
Momente in seinem Kollektiv, »a multiplicity of movements«, mit einer Maschine ver-
gleicht: »A machine it truly is, that will simplify and facilitate in a very remarkable man-
ner, all the operations of human life.«<” Owen kombiniert in diesem Zusammenhang
rhetorisch ausdriicklich zwei Bedeutungsebenen von >Maschine«: die buchstibliche Be-
deutung zeitgendssischer technischer Innovationen und die damit verkniipfte Analo-
gie in struktureller Hinsicht. Wenn Maschinen die Arbeitskraft vervielfiltigen und zu-
gleich die Lebensverhiltnisse so vieler Menschen verschlechtern kdnnen — Owen spricht
von »the evils which the steam engine and the spinning machine have, by their misdi-
rection, created, [..] to the apparent advantage of particular individuals<’* -, so ist sei-
ne Gegen--Maschine« auf der Ebene sozialer Reorganisation in grofderem Maf3stab da-
zu gedacht, »to multiply the physical and mental powers of the whole society«.” Wih-
rend in der herkdmmlichen Produktionsweise die einzelnen Teile sich aber wechselsei-
tig behinderten, griffen in seinem Vorhaben, laut Owen, die Teile so perfekt ineinander,
dass sie sich wechselseitig entlasteten.” Mit diesem Begriff der Maschine bleibt Owen

Ed. d’Architecture 1964, S. 97109, hier insbes. S. 101 u. ders.: »Eine neue Gréssenordnung im Stad-
tebau, eine neue Wohnungseinheit, in: ders. u. Pierre Jeanneret: (Euvre compléte de 1929-1934,
S.115-118; Ubers. modifiziert). Owen dekliniert die gleichen Uberlegungen in Bezug auf Kleidung
durch, die maximale Luftzirkulation ermdglicht (Owen: Report to the County of Lanark, S. 37f.). Tech-
nische Konzeptionen zu Kiihlsystemen wurden erst spater prominent, z.B. beabsichtigte John Cor-
rie 1842, mitseinensEismaschinen<auch eine Vorstufe des Air-Conditioning zu realisieren (vgl. Ber-
nard Nagengast: »John Corrie: Pioneer of Cooling and Ice Makingx, in: American Society of Heating,
Refrigerating and Air-conditioning Engineers (ASHRAE) 33.1 (1991), S. 52—61).

70  Foucault: »Das Auge der Machtx, S. 251; vgl. a. S. 253.

71 Vgl.zum Verhaltnis der Owenisten zu breiteren gewerkschaftlichen und genossenschaftlichen Be-
wegungen: Briggs: The Age of Improvement, insbes. S. 248—253.

72 Owen: »A Sketch of Some of the Errors and Evils«; im Original ist der gesamte erste Satz durch
Kursivierung manifestartig hervorgehoben.

73 Owen: Report to the County of Lanark, S. 46.

74 Ebd., S.16 u. 47; Herv. M.D.

75  Ebd., S. 47; Herv. M.D.

76  Ebd.
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indirekt auch kameralistischen bzw. merkantilistischen Vorstellungen des Fiirstenstaa-
tes aus dem 17./18. Jahrhundert treu, erinnert man sich an die bekannte Formulierung
bei von Justi 1765, der eine Regierungsform entwirft, die »vollkommen einer Maschine
ahnlich seyn [musste], wo alle Rider und Triebwerke auf das genaueste in einander pas-
sen«.”’

Insgesamt geht es Owen somit um Zirkulation, um koordinierte Bewegung, die al-
lein iiber das neue Arrangement der Teile erreicht werden soll, »for there is nothing new
in the separate parts«.”® Wiirde die Maschine einmal erfolgreich in Bewegung gesetzt
werden, so verspricht sie, Owen zufolge, nicht nur Wohlstand, sondern auch einen allge-
meinen sozialen Frieden. Sein eher zur Disziplinierung neigendes System wire so per-
fekt, dass schliefilich weder Gerichte, noch Strafen und Gefingnisse nétig wiren.” Das
Bild der Maschine fiihrt vor Augen, wie wenig Spiel Owen fiir die einzelnen Teile in sei-
nem System vorsieht: Alle Teile witrden wie ein Ridchen im perfekten Getriebe seiner so-
zialen Anordnung, mit ihm als Souverin, funktionieren. Im Grunde genommen wiirde
in seinen idealen Gemeinwesen nur die frische Luft zwischen seiner grof3ziigigen Ge-
biudeanordnung bzw. die klimatisierte Luft in dem projektierten Leitungssystem zir-
kulieren. Alles andere wiirde seinen fixen Ort zugewiesen bekommen. Es wiirde eine Art
Umerziehungslager sein, in dem siamtliche Stellen und Funktionen vorab determiniert
waren.

Da sich die heftigsten Folgen der Industrialisierung in England, wie bereits mit En-
gels angedeutet, erst nach 1830 zeigten,® schlug sich dies auch deutlich in Owens Nach-
folgeprojekten nieder. Wahrend das Unternehmen in New Lanark noch dem paternalis-
tischen Modell des Industriellen gefolgt war, der sich grof3ziigig gegeniiber seinen Arbei-
ter:innen zeigt,® inderte sich Owens Haltung nach und nach vom liberalistischen Refor-
mismus zum Sozialismus, interessanterweise unter Beibehaltung des Distributionsre-
gimes. Obwohl die entsprechenden Bestrebungen dem bisher Gezeigten nur wenige wei-
tere Facetten hinzufiigen, sollen sie hier kurz dargelegt werden, da sie nicht nur in Ent-
wurfsform, sondern materialiter realisiert vorliegen. Der Ort fiir entsprechende Experi-

77  Johann Heinrich Gottlob von Justi: Gesammlete Politische und Finanzschriften liber wichtige Gegen-
stinde der Staatskunst, der Kriegswissenschaften und des Cameral- und Finanzwesens, Bd. 3, Koppen-
hagen/Leipzig: Rothensche Buchhandlung 1765, S. 86f.; vgl. zu von Justi auch Seibel: Cybernetic Go-
vernment, S. 56f.; vgl. allgemein zur Metaphorik des Staats als Maschine: Barbara Stollberg-Rilin-
ger: Der Staat als Maschine. Zur politischen Metaphorik des absoluten Fiirstenstaats, Berlin: Duncker &
Humblot 1986, https://doi.org/10.3790/978-3-428-46022-9 u. Mayr: Authority, Liberty & Automatic
Machinery in Early Modern Europe.

78  Owen: Report to the County of Lanark, S. 48.

79  Ebd.

80  Vgl. Benevolo: Die sozialen Urspriinge des modernen Stddtebaus, S. 64.

81  Foucault beschreibt in Die Wahrheit und die juristischen Formen die strikte Hausordnung einer Sei-
denweberei in Jurjurieu mit allen Details und gibt zu bedenken, dass diese Institutionen — »als
Gefingnis, als Kloster, eine Fabrik ohne Lohne, die den ganzen Arbeiter kauft und nur eine >Jah-
respachtczahlt, die beim Ausscheiden fillig wird«—im 19. Jahrhundert keine Seltenheit gewesen
seien und Owen auf die Idee notiger Reformen gebracht hitten (Michel Foucault: »Die Wahrheit
und die juristischen Formen« [1974], aus dem Franzosischen v. Michael Bischoff, in: Schriften, hg. v.
Daniel Defert u. Frangois Ewald, Bd. 2, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2002, S. 669-792, hier S. 752-754
u. Foucault: Uberwachen und Strafen, S. 384).
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mente sollte jedoch nicht mehr England, sondern die USA sein. 1825 kaufte Owen dort
eine Rappisten-Siedlung®” und investierte darin 8o Prozent seines Vermdgens: 115.000
Dollar fiir den Kauf und eine weitere Million um das Kollektiv>New Harmony« aufzubau-
en.®” Wihrend er seine vorherigen gesellschaftlichen Ziele in New Lanark noch mithilfe
der Regierung® oder politischer Parteien hatte realisieren wollen, stellte sein neues Ex-
periment sowohl finanziell als auch organisatorisch eine Insellosung innerhalb der be-
stehenden Ordnung der USA dar. So war >New Harmony« von vornherein dahingehend
konzipiert, radikal mit der bestehenden Ordnung zu brechen. Als Siedlungsexperiment
sollte es im Kleinen die perfekte Mikrostruktur einer zukiinftigen Gesellschaft begriin-
den, d.h., es sollte nur den Ausgangspunkt bilden fiir eine Erweiterung und Verbesse-
rung der erprobten Prinzipien in groRem Maf3stab.® >New Harmony« wurde entspre-
chend als>preliminary society« gegriindet und als voriibergehende Vorstufe verstanden,
mit dem Ziel einer graduellen Umwilzung der sie umgebenden Gesellschaft »from an
ignorant, selfish system to an enlightened social system which shall gradually unite all
interests into one, and remove all contest between individuals«.®® Ein Gemailde zeigt,
wie sehr die Siedlung sich zunichst von den grof? angelegten Plinen unterschied (vgl.
Abb. 7).

Darum bezeichnete man >New Harmony« anfangs lediglich als >halfway house, als
Ubergangsprojekt zwischen dem Alten und dem Neuen, mit dem erklirten Nachteil,
dass sich seine Mitglieder noch mit einem gewissen Mafd an finanzieller, wenn auch nicht
personeller Ungleichheit abzufinden hitten.*” An der Verfassung und den Entwiirfen zur
weiteren Entwicklung der neu gegriindeten Siedlung lasst sich ablesen, auf welche Weise
Owens Unternehmen in ein Spannungsverhiltnis mit den von ihm aufgefassten gesell-
schaftlichen Bedingungen des 19. Jahrhunderts treten sollte. Die Priambel der am 1. Mai
1825 beschlossenen Verfassung zeugt von den weitgehenden Zielen des (erneut utilita-
ristisch grundierten) Unternehmens: »The society is instituted generally to promote the

82  Eine religiose Gruppierung um den Griinder George [Johann Georg] Rapp.

83 »>New Harmony<war nicht der einzige Versuch. Zwischen 1825 und 1850 wurden 15 Owenistische
Siedlungen gegrindet, neben (den Ideen von Cabet folgend) sechs Ikarischen Siedlungen zwi-
schen 1843 und 1853 (vgl. Schempp: Gemeinschaftssiedlungen auf religiser und weltanschaulicher
Grundlage, S.302f.).

84  Owen bekam mehrere Anhdrungen bei parlamentarischen Kommissionen; die bekannteste davon
ist 1817 das Treffen mit dem >Committee of the House of Commons on the Poor Law«.

85  Vgl. Saage: Industrielle Revolution und technischer Staat im 19. Jahrhundert, S. 38.

86  Robert Owen: »Community Address« [27.04.1825], in: The New Harmony Gazette 1.1 (Okt. 1825),
S.1-2, hier S.1.

87 Ebd., S.2; dabei handelt es sich um eine voriibergehende Einschrinkung, die sich noch 1841
in einem spateren Werk findet (vgl. Robert Owen: A Developement of the Principles and Plans on
Which to Establish Self-Supporting Home Colonies, 2. Aufl., London: Home Colonization Society 1841,
S.36). Doch selbstin diesem Gemeinwesen waren manchesgleicher<als andere, zumindest war ein
bestimmter Personenkreis aus rassistischen Erwigungen heraus kategorisch ausgeschlossen. In
einem Paragrafen der Verfassung steht: »Persons of all ages and description, exclusive of persons of
color, may become members of the Preliminary Society« (ders.: »Community Addressc, S. 2; Herv.
M.D)).

81
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happiness of the world«.®® Um die Bestrebungen ausfithren zu kénnen, einigte man sich
aber darauf, das ideale Gemeinwesen zunichst in kleinere Unterabteilungen aufzutei-
len: »The Preliminary Society is particularly formed to improve the character and con-
ditions of its own members, and to prepare them to become associates in independent
communities, having common property.«®

ADbb. 7: Karl Bodmer: New Harmony (ca. 1832-1833)

Quelle: Stahlstich aus Meyer’s Universum oder Abbildung und Beschreibung des Sehenswerthesten und Merk-
wiirdigsten der Natur und Kunst auf dev ganzen Erde, Bd. 21, Hildburghausen u.a.: Bibliogr. Inst. 1860,
S.171

Man gedachte, die zukiinftigen Gesellschaftsmitglieder dariiber hinaus gleich in
mehreren Gemeinwesen auf einmal auf ihre zukinftigen Aufgaben vorzubereiten. Es
ging also nicht darum, einzelne Siedlung immer weiter anwachsen zu lassen. Vielmehr
sollten sich die kleinen autonomen egalitiren Kommunen — wie schon im weiter oben
thematisierten zeichnerischen Entwurf — durch Nachahmung immer weiter replizieren
und sich schliefilich zu einem machtvollen weltweiten Netzwerk zusammenschlieRen.
1826 verkiindete Owen: »[O]ur principles will, I trust, spread from Community to Com-
munity, from State to State, and from Continent to Continent, until this System and
these Truths shall overshadow the whole earth, — shedding fragrance and abundance,

88  Anonym:»The Constitution of the Preliminary Society of New Harmony« [01.05.1825], in: The New
Harmony Cazette 1.1, S. 2-3, hier S. 2.
89  Ebd.
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intelligence and happiness, upon all the sons of men.«<*° Am 5. Februar 1826 wurde
»The New Harmony Community of Equality< begriindet und dafiir auch die Verfassung
aktualisiert. Bezeichnenderweise zeugt die neue Priambel von einer bescheideneren
Zielsetzung im Vergleich zur anfangs erklirten Absicht, die gesamte Welt zu verin-
dern, indem man die geplanten globalpolitischen Implikationen von >New Harmony«
auf spiter verschob: »When a number of the human family associate on principles
which do not yet influence the rest of the world, a due regard to the opinions of others
requires a public declaration of the object of their association, of their principles, and
of their intentions.«” Im selben Mafie, wie der Geltungsbereich der Bestrebungen von
»>New Harmony« eingeschriankt wurde, wurden jedoch die Ziele innerhalb des in sich
abgeschlossenen egalitiren Gemeinwesens ambitionierter. In Artikel 2 der Verfassung
proklamierte man die Abschaffung simtlicher Statusunterschiede unter den Mitglie-
dern unabhingig von ihrer Beschiftigung: »All the members of the Community shall
be considered as one family, and no one shall be held in higher or lower estimation on
account of occupation.«**

Das Verhiltnis zwischen Owens Mikro-Utopie und dem Status quo in den USA l4sst
sich mit Foucaults Begriff der Heterotopie fassen. Foucault selbst beginnt seinen be-
rithmt gewordenen Vortrag iiber Heterotopien damit, dass er sie mit Utopien vergleicht,
und zwar auf der Grundlage, dass sie in einem »direkten oder entgegengesetzten Ana-
logieverhiltnis zum realen Raum der Gesellschaft stehen«.” Wihrend Utopien, verstan-
den alssirreale Riume, »das vervollkommnete Bild oder das Gegenbild der Gesellschaft«
zeichnen, charakterisieren sich Heterotopien durch die gleichen Beziehungen, sind aber
»tatsichlich verwirklichte Utopien«.** In dieser Hinsicht mag Owens>New Harmony«als
Heterotopie par excellence bezeichnet werden. Besonders aufschlussreich fiir die Perspek-
tivierung von Owens Projekt ist in Foucaults Vortrag das sechste Prinzip, wo er die Funk-
tionvon Heterotopien im Verhiltnis zum tibrigen Raum entfaltet: Einerseits spricht Fou-
cault davon, dass »sie einen illusioniren Raum schaffen, der den ganzen realen Raum
und alle realen Orte, an denen das menschliche Leben eingeschlossen ist, als noch gro-
Rere Illusion entlarvt« und damit letzten Endes die vorgefundene Ordnung als kontin-
gent und verinderbar erscheinen lassen. Andererseits thematisiert er auch die gegen-
teilige Funktion, insofern Heterotopien im »Gegensatz zur wirren Unordnung unseres
Raumes eine vollkommene Ordnung« aufweisen. In dieser Hinsicht fungieren sie Fou-
cault zufolge kompensatorisch und verlieren ihre prinzipiell kritische Spannung zum

90  Robert Owen: »Oration, Containing a Declaration of Mental Independence« [04.07.1826], in: The
New Harmony Gazette 1.42 (Juli 1826), S. 329332, hier S. 332.

91 Anonym: »Constitution of the New Harmony Community of Equality« [05.02.1826], in: The New
Harmony Gazette 1.21 (Feb. 1826), S.161—163, hier S.161; Herv. M.D.

92 Ebd, S.162.

93  Michel Foucault: »Von anderen Orten« [1967], aus dem Franzdsischen v. Hans-Dieter Gondek, in:
Schriften, hg. v. Daniel Defert u. Francois Ewald, Bd. 4, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2005, S. 931-942,
hier S. 935.

94  Ebd.

95 Ebd., S.941.

96  Ebd.
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Status quo. Dies wurde letztlich zum Problem, das >New Harmony« immer bedeutungs-
loser werden lieft und damit auch die erwartete Ausbreitung durch wiederholende Nach-
ahmung ausblieb. Das Experiment misslang, Owen zufolge, aus sozialen und 6konomi-
schen Griinden und wurde nach zwei Jahren, im Mirz 1827, beendet. Viele Mitglieder
hatten die Siedlung bereits zuvor verlassen, die iibrig gebliebenen teilten zum Schluss
das Land unter sich auf, um es unabhingig voneinander zu nutzen oder es weiter zu
verpachten. In einer letzten Ansprache an die verbleibenden Bewohner:innen von >New
Harmony<am 6. Mai 1827 analysierte Owen den Zusammenbruch und fithrte ihn schlief3-
lich aufdie Tatsache der Viel- bzw. Unstimmigkeit zuriick, d.h., dass »there were too ma-
ny opposing habits and feelings to permit such a mass [of members ...] to act at once cor-
dially together«.”” Das Projekt, das auf der geordneten disziplinarischen Verteilung von
Stellen und Funktionen griindete, konnte letztendlich mit Mannigfaltigkeit nicht umge-
hen und scheiterte.”®

Owen verfolgte jedoch weiter seine Ziele und die Planungen nahmen dabei eher
grofiere Mafistibe an. Betrachtet man den gezeichneten Entwurf des Architekten Sted-
man Whitwell aus dem Jahr 1825 (vgl. Abb. 8),%° so zeigen sich, aufler der verspielteren
eklektizistischen Asthetik zwischen gotischen Strukturen, mittelalterlichen Stadthiu-
sern und futuristisch anmutenden Funktionsgebiuden starke Ubereinstimmungen
zum zuvor noch von Owen in England angestrebten GrofRentwurf des Parallelogramms
mitsamt seinen Ordnungs- und Kontrollfunktionen. Die Fokussierung auf die Familie
als Grundelement der Gesellschaftsstruktur wird bei Whitwell allerdings stirker in den
Vordergrund geriickt: Die Einzelbehausungen muten an wie Reihenhiuser. Franzis-
ka Bollerey schreibt treffend: »Der Whitwell-Plan ist vielmehr eine Enumeration von
Einzelelementen, deren Individualitit fiir den Bewohner stirker ist als der Gesamt-
zusammenhang.«'°® Dennoch finden sich in diesem Entwurf schon tiber das gesamte
Gebiude verlaufende innenliegende itberdachte, aber offene Arkaden. Owen vergleicht
diese in einem spiteren Text von 1841 mit dhnlichen Bauzeichnungen (vgl. Abb. 9),
weiterhin sein disziplinarisches Projekt verfolgend, folgerichtig mit mittelalterlichen

Klosterstrukturen und versteht sie als Kreuzginge (cloisters).”"

97  Robert Owen: »Address« [06.05.1827], in: The New Harmony Gazette 2.32 (Mai 1827), S.254—255,
hier S. 254.

98  Siehe zu einer aktuellen weiterfiihrenden Darstellung des sNew Harmony«Projekts inklusive
seiner Vorldufer und Nachfolger: Franziska Bechtel: New Harmony. Das Experiment und sein Ver-
mdchtnis, Baden-Baden u.a.: Nomos 2018, https://doi.org/10.5771/9783845288468, zu Owen insbes.
S.112-178.

99  Dieser fungierte auch bis 1833 als Emblem der u.a. von Robert Owen herausgegebenen Zeitschrift
The Crisis.

100 Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopischen Sozialisten, S. 71.

101 Fir Galeriewege sind eher Fouriers Phalansteéres, auf die weiter unten genauer eingegangen wird,
bekannt geworden. Dies lasst sich als Zeichen deuten, wie sehr sich die einzelnen Projekte trotz
aller Abgrenzungen wechselseitig beeinflussten. Zwischen 1836 und 1844 veroffentlichte Owen ei-
ne (iberarbeitete und aktualisierte Version seiner Ziele, in der er auch seine Erfahrungen mit>New
Harmonyz« reflektierte: The Book of the New Moral World (vgl. Saage: Industrielle Revolution und tech-
nischer Staat im 19. Jahrhundert, S. 355 u. Schempp: Gemeinschaftssiedlungen auf religioser und weltan-
schaulicher Grundlage, S. 40 u. 91).
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Abb. 8: Stedmann Whitwell: A Bird’s Eye View of One of The New Communities at Harmony in
the State of Indiana, North America (1825)

Quelle: Charles Ingrey u. George Edward Madeley (Verleger, Drucker, Graveure, Lithografen), Aus-
schnitt, Library of Congress, LCCN: 2004670509, http://hdl.loc.gov/loc.pnp/pga.o1675

Abb. 9: View of Exterior of One Side of the Square (1841)

Quelle: Robert Owen: A Developement of the Principles and Plans on Which to Establish Self-Supporting
Home Colonies, 2. Aufl., London: Home Colonization Society 1841, Plate 1, Fig. 1, Yale University Li-
brary, Beinecke Rare Book & Manuscript Library, Call Number Nx75 09 841b, Fotografie: Martin Doll

Die weiteren Gebiudebeschreibungen enthalten erneut Hinweise darauf, welche
Relevanz Licht, Wetter und dem gesunden Eigenklima der Siedlung zugesprochen wird,
insbesondere im Zusammenhang mit den Schornsteinen, »designed to carry off the
smoke and effluvia of the fires below«.'** Sie hitten u.a. zugleich die Funktion von me-

102 Owen: A Developement of the Principles and Plans on Which to Establish Self-Supporting Home Colonies,
S.39; auch in Whitwells Schrift wird dies an vielen Stellen zum Thema (Stedman Whitwell: De-
scription of an Architectural Model for a Community upon a Principle of United Interests as Advocated
by Robert Owen, Esq., London: Hurst, Chance & Co. 1830, S. 8f. und passim). Bei Whitwell findet
sich zudem ein zweites Zirkulationssystem im Untergeschoss. Auf Schienen sollten dort, ohne die
Anwohner zu stéren, auf der einen Seite Brennmaterial und Essen hineintransportiert und verteilt,
aufderanderen Seite Mill abtransportiert werden. Whitwell geht es auch um die genaue Taktung
des Kollektivs; nicht umsonst sind an jedem der vier Tirme bzw. Schornsteine allseits einsehba-
re und sogar nachts eigens beleuchtete grofRe Ziffernblitter angebracht—ein Zeichen, wenn man
Deleuze folgen mochte, einer in Teilen remanenten Souveranititsgesellschaft. Lewis Mumford hat
darauf verwiesen, dass Uhren von jeher nicht nur zur Zeitanzeige, sondern zur Synchronisierung
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teorologischen Beobachtungstiirmen und sollten in der Nacht mit dem neuentdeckten
Drummond’schen Licht'® die Siedlung taghell erleuchten. Sie dienten auch als weithin
sichtbare Tiirme der Kommunikation, d.h. einerseits der Selbstdarstellung nach aufien,
andererseits der Orientierung, »marking distinctly the position of the building to a very
great distance«.”* Insgesamt beschreibt Owen das Vorhaben als »a magnificent palace,
containing within itself the advantages of a metropolis, an university, and a country
residence«.’®

ADbb. 10: Neues Frontispiz der Zeitschrift The Crisis (1833)

Quelle: The Crisis (07.09.1833)

Die Ordnungsprinzipien, »rational arrangements of society, blieben jedoch wie zu-
vor »well-divided«, verbunden mit »regular structures«, kurz: disziplinarisch.’* Sie fan-

menschlichen Handelns dienten und sie damit viel eher als die Dampfmaschine die wichtigste
Maschine des industriellen Zeitalters seien (vgl. ebd., S.11—14; Deleuze: »Postskriptum Uber die
Kontrollgesellschaftenc, S. 259 u. Lewis Mumford: Technics and Civilization, London: Routledge &
Kegan Paul 1934, S.14).

103 Diese auch Kalklicht (limelight) genannte Beleuchtungsquelle wurde zunéchst fir das Rampen-
licht im Theater verwendet.

104 Whitwell: Description of an Architectural Model, S.14. John Durham Peters hat die (historische) Funk-
tion von Tiirmen prazise als >Symbole der Kommunikation« gefasst; mit ihnen sei immer das Ziel
verbunden, die Herrschaft iiber den Raum zu erlangen (Peters: »Calendar, Clock, Towers, S. 36; Pe-
ters greift die Uberlegungen spiter wieder auf: Peters: The Marvellous Clouds, S. 233—239).

105 Owen: A Developement of the Principles and Plans on Which to Establish Self-Supporting Home Colonies,
S. 40; u.a. diese Konzeption hat Engels dazu veranlasst, Owen nicht nur fiir seinen Utopismus zu
kritisieren, sondern seine>Mustergebdude<neben denenvon Fourier zu loben, weil der»Gegensatz
zwischen Stadt und Land« aufgehoben sei (Engels: »Zur Wohnungsfragex, S. 38).

106 Die Begriffe sind einer kurzen Beschreibung des neuen Frontispizes der Zeitschrift The Crisis ent-
nommen (Anonym: »Frontispiecex, in: The Crisis (07.09.1833), S.1). In diesem sind irrationale und
rationale Organisation einander gegenibergestellt (vgl. Abb.10). Links, in der Illustration derirra-
tionalen Ordnung, ist, Foucaults Ansétze aus Wahnsinn und Gesellschaft berdeutlich bestatigend,
prominent eine zusammengezimmerte >lrrenanstalt, markiert mit dem Schriftzug >lunatics, ins
Bild gesetzt. Der Zeitschriftentitel in der Mitte scheint zwischen den beiden Ordnungen zu vermit-
teln bzw. von links nach rechts zur rationalen Organisation zu fithren. Bezeichnenderweise ist der
Begriff Crisis ja dem altgriechischen Wort krisis entlehnt, das u.a. Entscheidung bedeutet. Der Titel
steht so fiir den Moment der emanzipatorischen Entscheidung hin zur wohlgeordneten und durch
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den auch keinen Eingang mehr in weitere Siedlungsexperimente. Eine ironische Volte in
diesem Zusammenhang ist, dass Owen im Juli 1845, wihrend das Nachfolgeprojekt des
bereits in den USA fehlgeschlagenen >New Harmonys, »Harmony Hall<im britischen East
Tytherley in Hampshire, schon im Scheitern begriffen war, von der Erfindung der elek-
tromagnetischen Telegrafie berichtete, wie sein Biograf schildert.'®” Das richtige Medi-
um zum Weitertragen seiner Konzepte fehlte Owen also noch. Denn das insulare Dasein
von gesellschaftlichen Gegenentwiirfen ist, so konnte man folgern, nur im Wissen um
die kontrollierte Verbundenheit oder Verbindbarkeit mit den sie umgebenden Struktu-
ren wirksam. Bereits in den frithen literarischen Utopien sind die idealen Gemeinwesen
nicht ohne den Boten, den Berichterstatter, den Gefangenen oder Gestrandeten vermit-
telbar bzw. denkbar. Sie bediirfen bestimmter Anschliisse, damit man von ihrer Gegen-
Existenz (und Wirksamkeit) itberhaupt erst erfahren kann — Anschliisse, die Owens Pro-
jekte nur bedingt gefunden haben.'®

Dasnichste Projekt von Charles Fourier ldsst sich vor diesem Hintergrund wiederum
als ein Gegenentwurf zu Owen verstehen, insofern es nicht die einheitliche Auspragung
eines idealen menschlichen Wesens, sondern Mannigfaltigkeit zum Kern einer kosmo-
logisch konzipierten Ordnung erklirt. Bedenkt man, dass sowohl Owen als auch Fourier
von Harmonie sprechen, kénnte das Verstindnis unterschiedlicher nicht sein: Wihrend
es bei Owen um Harmonisierung, um die Homogenisierung, mit dem Ergebnis der An-
gleichung aller geht, ist es Fourier hingegen radikal um die Zusammenfiigung von Un-
terschiedlichem zu tun, bei der die Differenziertheit beibehalten bleibt.

3.3 Charles Fouriers libertines Konzept der Phalanstéres
Spezifischer historischer Hintergrund

Im Frankreich zu Zeiten Fouriers war aufgrund des lingeren Weiterbestehens feudalis-
tisch agrarischer Strukturen die Industrialisierung noch nicht so weit fortgeschritten
wie in England. Dies mag als ein Grund anzusehen sein fiir Fouriers etwas anachronis-
tisch und physiokratisch anmutende Schwerpunktsetzung auf die landwirtschaftliche
Produktion.® Er nennt seine Gemeinschaftseinrichtungen zur Verbesserung der sozia-

Verteilungsgerechtigkeit charakterisierten Alternative. Die Stiche zieren den gesamten Jahrgang
1833.

107 Er schreibt: »On July 11, three days before the meeting of the Special Congress which thus pro-
nounced the doom of the Community, [..] Owen gave an address, in which he dwelt upon the
wonders of the new >electric magnetic telegraph« (Frank Podmore: Robert Owen. A Biography, Bd.
2, New York, NY: D. Appleton and Co. 1907, S. 564).

108 Ungers und Ungers betonen allerdings ohne Angaben von Quellen, dass die Owenisten wie »keine
andere Kommune des 19. Jahrhunderts [..] Einfluf auf die amerikanische Offentlichkeit ausge-
Ubt« hitten (Liselotte Ungers u. Oswald M. Ungers: Kommunen in der Neuen Welt 1740-1971, Kéln:
Kiepenheuer & Witsch 1972, S. 54).

109 Joachim Hoéppner weist aber zu Recht darauf hin, dass Fourier nicht zu den Anhangern der Phy-
siokraten zu zdhlen ist, erstens weil bei ihm durchaus Manufakturarbeit vorgesehen ist und zwei-
tens weil man die Schwerpunktsetzung auf landwirtschaftliche Tatigkeit eher auf seine Einsicht
zurlckfithren kann, dass die Bildung von hinreichend kontrastierten Serien bei der Manufaktur-
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len Situation der Landbevélkerung entsprechend auch »Association domestique-agrico-
le«, eine Art landwirtschaftliche Kooperative."™ Dort solle nur ein Viertel der Gesamtar-
beitszeit auf Manufakturarbeit entfallen, wihrend die restliche Zeit sich auf hiusliche

™ Dennoch

und schwerpunktmifig auf landwirtschaftliche Titigkeiten verteilen solle.
sind Fouriers Diagnosen als erste Reaktionen auf den einseitig anwachsenden Reichtum
des neuen sich auf Handel und Textilindustrie griindenden franzosischen Biirgertums
zu verstehen.'

Einen Eindruck, welche Wohnsituation zum damaligen Zeitpunkt unter den weniger
Begiiterten vorherrschte und somit den sozialen Hintergrund von Fouriers Siedlungs-
konzept darstellt, kann eine spitere Beschreibung von Adolphe-Jéréme Blanqui, dem
Bruder von Auguste Blanqui, aus seinem Buch Des classes ouvriéres en France pendant lannée
de 1848 vermitteln. Es stellt sich ein sehr dhnliches Bild der Stasis von Abwissern, Miill

und Gestank wie im von Engels beschriebenen Manchester ein:

Das Viertel hauptsdchlichen [Wohn-]1Elends in Lille [...] ist eine Aneinanderreihung von
Hauserblocks, die durch finstere und enge Gasschen voneinander abgegrenzt sind; sie
miinden in kleine, scourettes< genannte Hofe und dienen zugleich als Abwasserkanal

arbeit nur schwer moglich ist. Drittens schliefilich kritisiert Fourier offen Frangois Quesnay, den
Begriinder der Schule der Physiokratie, fir seine Missachtung der Manufakturarbeit, die trenn-
scharf vom Handel unterschieden werden miisse (Charles Fourier: »Discours sur les attributs de
dieu, pour le concours d’Aberdeen« [1813], in: Publication des manuscrits de Charles Fourier, Bd. 3, Pa-
ris: Librairie phalanstérienne 1856, S.115-195, hier S.158; vgl. Joachim Hoppner: »Zur Geschichts-
philosophie Charles Fouriers«, in: Wolfgang Forster (Hg.): Biirgerliche Revolution und Sozialtheorie.
Studien zur Vorgeschichte des historischen Materialismus, Bd. 1, Berlin: Akademie 1982, S. 109-150, hier
S.132).

Wie in Fouriers Kosmologie (siehe dazu S.106 weiter unten) l4sst sich diese Schwerpunktsetzung
ebenfalls als ein Anachronismus lesen, insofern die frithmittelalterliche Organisation dérflichen
Ackerbaus in Form gemeinschaftlichen Eigentums (der Allmende) beibehalten werden soll.

1170 Invielen deutschen Ubersetzungen (z.B. in der Theorie der vier Bewegungen und der allgemeinen Be-
stimmungen) wird >association<und>sociétaire<jeweils avant la lettre mit>Genossenschaft<und sge-
nossenschaftlich« ibersetzt. Da das Fourier'sche System, etwa hinsichtlich der Eigentumsverhalt-
nisse, nicht mit den spateren Genossenschaftsprojekten von Friedrich Wilhelm Raiffeisen oder
Hermann Schulze-Delitzsch in eins gesetzt werden darf, werden im Folgenden die Termini tech-
nici >Assoziation< und >sozietdr« benutzt. Fiir Joachim Hoppner verbietet es sich sogar, Fouriers
Zielsetzung, die jenseits einer »bloflen Umverteilung des Eigentums« angesiedelt sei, iiberhaupt
mit der Genossenschaftsbewegung in Verbindung zu bringen (Hoppner: »Zur Geschichtsphiloso-
phie Charles Fouriers«, S.116f.). Vor diesem Hintergrund ist es bemerkenswert, dass nach dem Tod
Saint-Simons bei dessen Anhdngern der Begriff des »individualisme« prominent wurde, wieder-
um in bewusster Abkehr von »association« (vgl. Rudolf Walther: »Exkurs: Wirtschaftlicher Libera-
lismusc, in: Otto Brunner, Werner Conze u. Reinhart Koselleck (Hg.): Geschichtliche Grundbegriffe.
Historisches Lexikon zur politisch-sozialen Sprache in Deutschland, Bd. 3, Stuttgart: Klett-Cotta 2004,
S.787-815, hier S. 803).

111 Vgl. Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.152 u. 139—148; ders.: Théorie de I'unité uni-
verselle [1822], Bd. 1, 2. Aufl., Paris: La Sociéte pour la propagation et la réalisation de la théorie
de Fourier 1843 ((Euvres complétes 2), S.29 u. ders.: Théorie de 'unité universelle [1822], Bd. 2, 2.
Aufl., Paris: La Sociéte pour la propagation et la réalisation de la théorie de Fourier 1841 ((Euvres
complétes 3), S. 4.

112 Vgl. Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopischen Sozialisten, S. 86.
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und Ablagerungsstelle fiir Unrat. Zu jeder Jahreszeit herrscht dort Feuchtigkeit. Die
Fenster der Wohnungen und die Tiiren der Keller fithren auf diese ekelerregenden
Durchginge hinaus; auf deren Boden liegen Eisengitter waagerecht auf Senkgruben
auf, welche Tag und Nacht als 6ffentliche Aborte benutzt werden. Die Wohnungen
des Gemeinwesens sind rings um diese pestartigen Heimstitten verteilt und man
rithmt sich, aus ihnen noch ein paar Einkiinfte herauszuschlagen.”

Ein bereits aus dem Jahr 1797 stammende Schilderung der Hintergriinde des von Fran-
cois Noél Babeuf 1797 gegriindeten Geheimbunds >Conjuration des Egaux« (Verschwo-
rung der Gleichen) mag zudem die zeitgendssische politische Sicht auf eine nétige Ver-
inderung der sozialen Verhiltnisse veranschaulichen:

Diese Hauptstddte, die die Ungleichheit hervorbringt und [..] die so oft die Instru-
mente der Tyrannei waren, waren auch manchmal die Herde der Freiheit. Sie kdnnten
wirksam mithelfen, die wahre Ordnung herzustellen, wenn es weisen Geistern gelan-
ge, die Bewegungen zu leiten und die Stérungen verschwinden zu lassen.

Unmerklich wiirde das Land sich mit Dérfern bedecken, die an den gesiindesten und
bequemsten Orten gebaut und so belegen [sic] sein wiirden, daf$ sie leicht mittels
Landstrafien und zahlreichen Kanélen in Verbindung stinden, die tiberall zu eréffnen
im Interesse aller lage."*

Fourier gehdrte wie kaum ein anderer zu seiner Zeit zu den Personen, die fiir sich —
wenn auch nicht unter der Primisse von Gleichheitspostulaten — beanspruchten, ein
solch weiser Geist zu sein, der die universellen Gesetze sozialer Anziehung und Einig-
keit bzw. Einheit erkannt habe, um, wie im Zitat angesprochen, Bevolkerungsbewegun-
gen zu leiten und Stérungen verschwinden zu lassen. Sein zwischen 1805 und 1808
entworfenes Gemeinschaftskonstrukt der Phalangen," aufgebaut auf einer minutiésen
Leidenschaftslogistik, sollte in seinen »Palais sociétaires« ein Zeitalter der Harmonie ein-
lauten.

113 Adolphe-Jéréme Blanqui: Des classes ouvriéres en France, pendant ['année 1848, Paris: Pagnerre 1849,
S. 98f.; Ubers. iiberarbeitet unter Riickgriff auf: Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopischen So-
zialisten, S. 90. Bollerey schreibt den Text indes falschlicherweise Auguste Blanqui zu.

114 Philippe Buonarroti: Babeuf und die Verschworung fiir die Gleichheit mit dem durch sie veranlaf3ten Pro-
zess und den Belegstiicken, aus dem Franzosischen v. Anna u. Wilhelm Blos, Stuttgart: Dietz 1909,
S.192-196.

115 Diese frithe Datierung ldsst sich mit einem posthum veroffentlichten, zu dieser Zeit verfassten
Manuskript belegen: Charles Fourier: »Formation d’'une phalange d’attraction dans laquelle s’or-
ganisent les sectes groupées« [1805—1808], in: Manuscrits publiés par la Phalange, revue de la science
sociale 18511852, fotomechan. Nachdr., Paris: Ed. Anthropos 1967 ((Euvres complétes10), S. 80-175,
hier S. 80; vgl. dazu Anthony Vidler: »Asylums of Libertinage. Sade, Fourier, Ledoux, in: Lotus In-
ternational, H. 44 (1984), S. 28—40, hier S. 35.

116 Der Begriff der Phalange steht bei Fourier fiir die Ansammlung der sozietir organisierten Men-
schen, wahrend sich Phalanstére auf das Cebdude bezieht, in der diese untergebracht werden sol-
len.
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Es kann hier unmoglich gelingen, die gesamte Palette seiner Entwiirfe zu durch-
dringen." Je nachdem, welche Stellen man aus seinem riesigen Textkorpus auswihlt,
erscheint ein anderer Fourier: entweder als spekulativer Kosmologe, als Gesellschafts-
kritiker, als Frithsozialist, als vorausschauender Architekt oder schlicht als Phantast. Im
Folgenden soll er vornehmlich als politischer Theoretiker der Leidenschaften und anhand
seiner architektonischen Planungen als Vordenker einer Art Mediendkologie in den Mit-
telpunkt geriickt werden: Unter dem Primat der Leidenschaft hat »der unrevolutionire
Fourier«™® nimlich eine véllig neue sozietire Ordnung entworfen, die unter Beriicksich-
tigung einer ausgekliigelten Triebokonomie die materiellen Grundlagen schaffen sollte,
um die zeitgendssischen Verhiltnisse radikal zu verandern.

Im Gravitationsfeld der Leidenschaften: Fouriers Theorie der Anziehungskrafte

»Sortir de la civilisation« lautet die Devise Fouriers, und mit »Zivilisation< bezeichnet
er in seiner universalgeschichtlichen Stufenleiter die fiinfte Sprosse,”™ d.h. die von
ihm aufs heftigste kritisierten zeitgendssischen gesellschaftlichen Verhiltnisse, die sich
seiner Einschitzung nach durch Bediirftigkeit, Schurkerei, Unterdriickung, Blutbider,
einen allgemeinen Egoismus und verlogenes Handeln auszeichneten — kurz: Fourier
zufolge herrschte ein fortwihrender »Krieg der Armen gegen die Reichen«.'*® Fou-
riers Urteil versteht sich dabei als kritische Reaktion auf die Erniichterung nach der
Franzosischen Revolution, dass die proklamierten Ideale der Freiheit, Gleichheit und
Briiderlichkeit nicht zur Befreiung der Menschheit, sondern zu einem Terrorregime und
der monarchistischen Restauration gefiihrt hitten. Fouriers Entwiirfe fielen somit in
eine antirevolutionire Phase des politischen Denkens, d.h., sie legen nicht einen plotz-
lichen Umschlag nahe, sondern eine mit einer bestimmten historischen Notwendigkeit

117 Einen guten ersten Uberblick bieten folgende Publikationen: Richard Saage: »Utopie und Eros. Zu
Charles Fouriers >neuer sozietdrer Ordnungc, in: UTOPIE kreativ, H.105 (1999), S. 68—80 u. Saage:
Industrielle Revolution und technischer Staat im 19. Jahrhundert, S. 61-83.

118 Theodor W. Adorno: »Vorwort, in: Charles Fourier: Theorie der vier Bewegungen und der allgemeinen
Bestimmungen, hg. v. Theodor W. Adorno, Frankfurt a.M. u.a.: Europ. Verl.-Anst. u.a. 1966, S. 56,
hier S. 6.

119 Nach Fouriers Geschichtsmodell folgt einer Art Urzeit, »der unheilvollen Schopfung« eine Reihe
von Perioden, und zwar: 2. Wildheit, 3. Patriarchat, 4. Barbarei, 5. Zivilisation, 6. Garantismus, 7.
Progressive Serien. Die letzte steht fiir die Phase vor dem Sprung vom Chaos in die Harmonie (vgl.
Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 88—124); siehe zu einer aufschlussreichen Zusammenfas-
sung der Geschichtsphilosophie Fouriers aus marxistischer Perspektive: Hoppner: »Zur Geschichts-
philosophie Charles Fouriers«. Die Abfolge von ssavage« iiber>barbarian<zucivils, erganzt um das
Patriarchat hat Fourier vermutlich von Adam Ferguson {ibernommen, dessen Essay on the History
of Civil Society 1783 ins Franzdsische iibersetzt wurde (vgl. Adam Ferguson: An Essay on the History of
Civil Society, Edinburgh: A. Millar u.a.1767).

120 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 349; Ubers. modifiziert; vgl. ders.: Théorie de l'unité universelle
[1822], Bd. 3, 2. Aufl., Paris: La Sociéte pour la propagation et la réalisation de la théorie de Fourier
1841 ((Euvres complétes 4), S. 503f. Der Begriff des Egoismus findet sich im Zusammenhang mit
sozialtheoretischen Uberlegungen ab 1840 in prominenter Weise auch bei anderen sogenannten
Frithsozialisten. Sie verurteilten damit generell das Ziel der oberen Klassen, sich auf Kosten der
unteren Klassen zu bereichern (vgl. Walther: »Exkurs: Wirtschaftlicher Liberalismus, S. 803).
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begriindete »Politik der [allmahlichen] sozialen Rekonstruktion«.” Zudem straft Fou-
rier nicht nur die Moralphilosophie mit ihrem Ansinnen, die Leidenschaften im Zaum
zu halten, als »Scharlatanerie« mit Verachtung, sondern auch die »Hirngespinste« der
politischen Okonomie, die mit ihrem hemmungslosen Wirtschaftsliberalismus den
itber den freien Handel versprochenen Reichtum fiir alle nicht hitten einlésen kon-
nen."”” Das Uberwinden des verachtenswerten Gesellschaftszustands soll somit nicht
iiber bereits gingige Lehrmeinungen, sondern einzig tiber seine neue Wissenschaft,
iiber das Naturgesetz »der leidenschaftlichen Anziehungskraft« bewerkstelligt werden.
Wiirde man den Regeln seiner explizit als Theorien oder Abhandlungen ausgewiesenen
Schriften folgen, wiirde man unweigerlich ins Zeitalter der Harmonie gelangen.'

Im idealen Gemeinwesen der Phalange, die begrifflich nicht ohne Grund aus dem
griechischen phalagx (Schlachtreihe) entlehnt ist, soll die geschlossene erste Formation
einer neuen Gesellschaftsordnung herausgebildet werden, und zwar dadurch, dass sie
nach einer streng wissenschaftlichen Leidenschaftskombinatorik organisiert wird, die
sich fundamental von den damals geltenden Prinzipien unterscheidet. Fourier schreibt:
»Es existiert notwendigerweise eine bestimmte soziale Ordnung, die perfekt — oder zu-
mindest mehr als alle anderen Ordnungen — mit der Natur des Menschen und seiner an-
geborenen Leidenschaften tibereinstimmyt, eine Ordnung, die es zu entdecken gilt und
die die wahre Bestimmung des Menschen ist.«'** Diese Ordnung sieht vor, »die Leiden-

125

schaften des Einzelnen«und »das allgemeine Wohl«,** wie der Begriff>Harmonie<*® ver-

deutlicht, im wahrsten Sinne des Wortes in Einklang, in Ubereinstimmung zu bringen.

121 Ignacio Sotelo u. Ralf Bambach: »Utopie, Frithsozialismus und Sozialreform, in: Iring Fetscher u.
Herfried Miinkler (Hg.): Pipers Handbuch der politischen Ideen, Bd. 4, Miinchen: Piper1986, S. 369413,
hier S.371; vgl. a. Saage: Politische Utopien der Neuzeit, S. 226f. Dass in der Zeit der Franzosischen Re-
volution, noch vor dem »Terreur«, ebenfalls unzihlige Alternativkonzepte zur Umgestaltung des
Raums kursierten, bearbeitet Hans-Christian Harten (vgl. Hans-Christian Harten: Transformation
und Utopie des Raums in der Franzdsischen Revolution. Von der Zerstorung der Konigsstatuen zur republi-
kanischen Idealstadt, Braunschweig u.a.: Vieweg 1994, https://doi.org/10.1515/9783035600667).

122 Jules Michelet vermutet, dass Fourier seine Haltung angesichts des Elends und Hungers der Arbei-
terschaft in Lyon entwickelte: »Vor allem Lyon machte Fourier. Er sah dort das Ubel im Ubermaf
und suchte dabei nach Abhilfe« (Jules Michelet: Geschichte der Franzosischen Revolution. Robespierres
Streben nach der Alleinherrschaft und sein Sturz (10. Mdrz bis 27. Juli 1794), Bd. 5 [= Bd. 9 u. 10], Frank-
furta.M.: Hoffmann und Campe 1931, S. 190; Ubers. modifiziert. Frz. Jules Michelet: Histoire du X/Xe
siecle, Paris: G. Bailliére 1872, S.3).

123 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 253—256.

124 Charles Fourier: 'Harmonie universelle et le phalanstére, Bd. 1, Paris: Librairie phalanstérienne 1849,
S. 40. Auch hier finden sich also wieder naturrechtliche Argumente (vgl. Fn. 45 weiter oben in die-
sem Kapitel). Wenn im Folgenden wie hier fiir deutsche Zitate von Fourier franzdsische Quellen
angefiihrt werden, handelt es sich, wenn nicht anders angegeben, um Ubersetzungen von mir.
Vielen Dank an Romain Jobez fir die Unterstiitzung bei etlichen kniffligen Stellen.

125  Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 114f.

126 Fourier operiert immer wieder mit musikalischen Metaphern, angefangen bei der>Disharmonie«
iiber den>Akkord<bis hin zursUbereinstimmungcund dem>In-Einklang-Bringen« (Charles Fourier:
Théorie de ['unité universelle [1822], Bd. 4, 2. Aufl., Paris: La Sociéte pour la propagation et la réalisa-
tion de la théorie de Fourier 1841 ((Euvres complétes 5), S. 463); seine Skala der 12 Leidenschaften,
auf die spater noch genauer eingegangen wird, analogisiert er auch mit den 12 Halbt6nen einer
Tonleiter (vgl. ders.: Théorie de I'unité universelle, Bd. 2, S.145).
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Unter der Voraussetzung, dass die Gesamtheit aller menschlichen Beziehungen durch
vielschichtig kombinierte Leidenschaften geregelt und organisiert wird — Fourier be-
nutzt dabei Begriffe wie Antrieb (moteur) und Agens bzw. Wirkstoff (agent)'™” -, kann
er schlussfolgern, dass mittels ihres prizisen Arrangements automatisch eine neue so-
ziale Ordnung geschaffen werden kann. Die Leidenschaften sind gleichsam Potenzia-
le, die sich nur in Interaktion mit anderen entfalten.”?® Vor dem Hintergrund der be-
reits weiter oben entfalteten theoretischen Ausfithrungen zur Medialitit auf einer allge-
meinen Ebene sind die Fourier'schen Leidenschaften, insofern sie auf bestimmte Wei-
se Relationen ermoglichen, in wechselseitige Wirkungszusammenhinge treten, selbst
als Medien mit einer bestimmten agency zu verstehen. Fiir Fourier witrde dadurch ein
nahezu selbststeuerndes System, eine unhintergehbar praktische Ordnung entstehen,
bei der auf staatliche Zwinge und gesetzliche Regularien verzichtet werden konnte. Die
Gruppen oder Serien, Ansammlungen von zueinander passenden Gemeinschaftsglie-
dern, witrden namlich »nicht durch einen Befehl eines Chefs, sondern durch Anziehung,
durch spontane Anwendung [emploi]« entstehen.'” Unhintergehbare Primisse von Fou-
riers Uberlegungen, mehr oder weniger explizit gegen Owens disziplinarische Pidago-
gik gerichtet, ist, »dafd man die Natur entwickeln, aber nicht korrigieren sollte«.”° Auf-
grund ihrer Naturgegebenheit kénnten die menschlichen Triebe oder Leidenschaften
zwar in sich nicht verindert werden, aber, insofern den neuen Organisationsprinzipien
- die Fourier »progressive Serien« oder »Serien von Gruppen«™" nennt — gefolgt wird,
niitzlich angewendet und ihre Richtung in ihrer Gesamtheit beeinflusst werden.”*

127 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 26.

128 Siehe zu den hier verwendeten Begriffen: Deleuze u. Guattari: Tausend Plateaus, S. 357f. Nicht um-
sonst haben sich Gilles Deleuze und Félix Guattari im Zusammenhang mit ihrer Maxime, vom Mi-
lieu aus zu denken (berithmt ist die Formulierung: »penser par le milieu«) fiir Fourier interessiert:
»Denn evident ist zunachst, dafd der Wunsch keine Personen oder Sachen, sondern ganze Umwel-
ten zum Cegenstand hat, die er durchlauft, Vibrationen und Strome jeglicher Art, mit denen er
sichvereinigtund in denen er Einschnitte ausfihrt, die er einfiangt, ein stets nomadischer und wan-
dernder Wunsch [...]: Keiner hat es besser als Charles Fourier an den Tag gebracht.« (Gilles Deleuze
u. Félix Guattari: Anti-Odipus, aus dem Franzésischen v. Bernd Schwibs, Frankfurt a.M.: Suhrkamp
1977 (Kapitalismus und Schizophrenie 1), S. 377)

129 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 58.

130 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.123.

131 Bei einer Serie handelt es sich um »eine sorgfiltig zusammengestellte Einheit von Gruppen un-
terschiedlichen Alters, Besitzes, Intelligenz. Allen Mitgliedern gemeinsam ist eine mehr oder we-
niger starke Neigung flr eine bestimmte Leidenschaft« und daraus resultierend eine Neigung fiir
eine bestimmte Tatigkeit. Rein zahlenmaRig bilden etwa sieben bis neun Individuen eine Gruppe,
sieben Gruppen eine Serie und selbst die Serien werden auf einer hheren Ebene miteinander ver-
zahnt (Marion Luckow u. Eva Moldenhauer: »Glossar«, in: Charles Fourier: Aus der neuen Liebeswelt,
Berlin: Wagenbach 1978, S. 46—52, hier S.51; vgl. a. ders.: Le Nouveau monde industriel et sociétaire
(livret d'annonce), Paris: Bossange pére 1830, S. 25 u. ders.: Le Nouveau monde industriel et sociétaire,
S.53).

132 Vgl. Fourier: U'Harmonie universelle et le phalanstere, Bd. 1, S. 24 u. ders.: Theorie der vier Bewegungen,
S. 54.
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Abb. 11: Charles Fourier: Zusammenfassung des Systems der leidenschaftlichen Anziehung (1821)

Quelle: Plan du traité de lattraction passionnelle qui devait étre publié en 1821, Paris: Imprimerie E. Duver-
ger, 0.D. [1844], ca. 34 x 51 cm, gallica.bnf.fr, Bibliothéque nationale de France
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In Fouriers System der leidenschaftlichen Anziehungskrifte (vgl. Abb. 11) gibt es
zwolf Haupttriebe: Die ersten fiinf umfassen die Sinne und stehen fiir das rein indivi-
duelle Begehren; die iibrigen sieben entspringen der Seele und stellen die eigentliche
Grundlage des Zusammenlebens dar.”® Dazu gehéren die vier affektiven Triebe: Ehr-
geiz, Freundschafts-, Liebes-, und Familientrieb.

Die wichtigsten, gleichsam die Kardinaltriebe, sind fiir Fourier jedoch die drei distri-
butiven Triebe: spapillonne« (Trieb zur Abwechslung), >cabaliste< (Trieb zum Wettbewerb)
und >composite« (Trieb zum Verbund). Sie haben die wertvolle Eigenschaft zu bestimmen,
wie verschiedene Individuen in Gruppen und diese wiederum in miteinander arbeiten-
den oder sich vergniigenden Serien kombiniert werden konnen, und werden, einer zir-
kuliren und zugleich mathematischen Logik folgend, zur eigentlichen Triebfeder der so-
zietiren Harmonie (harmonie sociétaire): »Die Serien teilen sich auf dieselbe Weise auf wie
die Gruppen; ihnen sind Gruppen zugeordnet, wie diesen wiederum Individuen zuge-
ordnet sind«.”** Zentrum aller genannten Leidenschaften ist der noch zu entwickelnde
Unitismus (unitéisme),” der sozusagen als Leidenschaft der Leidenschaften »das Resul-
tat ihrer vereinigten Wirkungen« wire:

Der Unitismus ist die Neigung des Menschen, das eigene Gliick mit dem seiner Umge-
bung und dem der ganzen heute so hassenswerten Menschheitin Einklang zu bringen.
Erist eine grenzenlose Menschenliebe, ein allgemeines Wohlwollen, das sich erst bil-
den kann, wenn alle Menschen reich, frei und gerecht sein werden."®

Die drei distributiven Leidenschaften (papillonne, cabaliste, composite) sind Fourier zufolge
am meisten verkannt, weil sie im Zeitalter der Zivilisation nicht im kontrastierend-kom-

133 Vgl. Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopischen Sozialisten, S.110.

134 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 58f. Fourier benutzt das in der Mathematik tibli-
che Verbsopérersur<, das hier schwer ibersetzt werden kann. In der Mathematik ist ein Operator ei-
ne»Rechen-, Abbildungs- od. Transformationsvorschrift, die jedem Element einer Menge eindeu-
tig ein Element einer zweiten Menge zuordnet (Math.)« (»Operator, in: Duden — Das grof3e Fremd-
warterbuch, 4. Aufl. Mannheim 2007 [CD-ROM]); Francoise Balibar riickt Fourier daher zu Recht in
den Zusammenhang des Wandels in der Geschichte der Mathematik von der Fokussierung auf die
Zahl hin zur Funktion, verbunden mit Differentialgleichungen und Joseph Fouriers Denken in Seri-
en (Frangoise Balibar: »D’un Fourier 'autre, in: Critique, H. 812—813 (2015), https://doi.org/10.3917
[criti.812.0101, S. 101114, hier S.104-107 u. passim).

135 Wie alle>-ismenc«ist auch dieser im Koselleck’schen Sinne ein auf eine Zukunft gerichteter Bewe-
gungsbegriff (vgl. zur Verzeitlichung von Begriffen: Koselleck: Begriffsgeschichten, S. 83-85).

136  Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.132. Hier zeigt sich eine erstaunliche Uberschneidung zur
Definition des>sozialen Verhaltens<bzw. der Soziabilitat (sociabilité) im Frankreich des18.Jahrhun-
derts, wie sie sich in der Encyclopédie findet. Wahrend bei Fourier zu lesen ist: »LUnitéisme est le
penchantde I'individu a concilier son bonheur avec celui de tout ce qui I'entoure« (Charles Fourier:
Théorie des quatre mouvements [1808], 2. Aufl., Paris: La Société pour la propagation et la réalisa-
tion de la théorie de Fourier 1841 ((Euvres complétes 1), S.116), heilt es bei Diderot: »La socia-
bilité est cette disposition qui nous porte [..] a concilier notre bonheur avec celui des autres« —
»Die Soziabilitit ist die Bestimmung, die uns dazu bringt [...] unser Gliick mit dem der anderen in
Einklang zu bringen« (Louis de Jaucourt: »Sociabilité«, in: Denis Diderot et al. (Hg.): Encyclopédie,
ou dictionnaire raisonnée des sciences, des arts et des métiers, Bd. XV, Paris u.a.: Briasson u.a.1751-1765,
S.215-216, hier S. 215; Ubers. M.D.).
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binatorischen Prinzip der Serie zur Anwendung kimen und daher nur stérend wirkten
oder fiir Unordnung sorgten.” Thnen widmet er sich daher am ausfiihrlichsten: Unter
der>papillonne<oder Flatterlust »ist das Bediirfnis nach periodischer Abwechslung zu ver-
stehen, nach kontrastreichen Situationen, Szenenveranderungen [...], die geeignet sind,

8 Thr wiirde in der neuen sozialen Ordnung dadurch

[...] Sinne und Seele anzuregenx.
entsprochen, dass keine Tatigkeit linger als anderthalb bis héchstens zwei Stunden an-
dauerte, so dass im Laufe des Tages sieben bis acht verschiedene anziehende Arbeiten

ausgefithrt wiirden™:

Je seltener und kiirzer die Arbeitsphasen sind, mit desto grofRerer Ungezwungenheit
kann das Individuum bei einer Vielzahl von Serien anheuern, deren Einfluss nicht
mehr ausgewogen wdre, wenn nur eine von ihnen, durch lange und hiufige Zusam-
menschlisse, die Zeit und den Diensteifer ihrer Mitglieder [sectaires] in Anspruch
nehmen und sie ausschlielich fesseln wiirde.'*°

Fir die Organisation dieser vielfiltigen Titigkeitswechsel wire die Borse zustindig. Sie
wire alles andere als dem Wertpapierhandel, also dem Tausch von abstrakten Werten
verpflichtet; vielmehr handelt es sich terminologisch wie in den vielen Neologismen Fou-
riers um eine Art Appropriation, in diesem Fall um eine der von Fourier verachtenden
Wertpapierborse in Paris, mit einer entscheidenden Zweckentfremdung: Sie wiirde die
Menschen nicht trennen, sondern zwischen ihnen vermitteln, sie verbinden: wire Ort
des Aushandelns (négociation) der den individuellen Vorlieben der einzelnen Mitglieder
folgenden Zusammensetzung der Gruppen und Serien der folgenden Tage. Fourier ima-
giniert ein dhnlich geschiftiges Treiben wie an der Wertpapierborse. Im Unterschied
dazu wiirde man mit spezifischen Hand- und Abzeichen, Karten und Bannern, seinen
Leidenschaften folgend, individuelle Arbeitseinsitze nonverbal aushandeln — ein Aus-
handeln, das wiederum selbst mit Streitlust (cabaliste) verbunden wire.'#

Diecabaliste< oder Streitlustist indes ein berechnender und iiberlegter Trieb, der mit
Ehrgeiz und der Lust am Rinkespiel, an Intrigen zu tun hat. Sie wiirde in Fouriers As-
soziationssystem dadurch fruchtbar gemacht, dass verschiedene Arbeitsserien mitein-
ander in produktiven Wettstreit triten. Diese Konkurrenz und Rivalitit unter den Ar-
beitsserien gilt Fourier entsprechend als »sicheres Mittel, die Streitlust zu beférdern, je-
des Produkt zu hoher Qualitit zu bringen, die Arbeitsfreude anzuregen und eine grofle

42 Die dritte Leidenschaft, die >compositec oder Uber-

Gruppensolidaritit herzustellenx.
einstimmungslust ist hingegen »ein blinder Trieb, ein Zustand der Trunkenheit, des En-
thusiasmusc, der als ausgleichendes Element im Gegensatz zum >cabaliste« fir »enthusi-

astischen Einklang, fiir Sympathien zwischen den Mitgliedern einer Gruppe sorgte.'#

137 Fourier: Théorie de l'unité universelle, Bd. 1, S.145.

138 Charles Fourier: Der Philosoph der Kleinanzeige, hg. v. Martin Burckhardt, aus dem Franzosischen v.
Marie-Luise Frimont, Berlin: Semele 2006, S. 152f.

139 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 67.

140 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 4, S. 534.

141 Vgl. Fourier: »Formation d’'une phalange d’attraction, S.102—111.

142 Fourier: Der Philosoph der Kleinanzeige, S.155.

143 Ebd., S.153 u. 156f.
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Alle drei Haupttriebe sollen in einer Art gegenstrebigen Fiigung ein spannungsrei-
ches Zusammenspiel aus Momenten des »Einklangs wie des Missklangs« ergeben; »wer-
den sie nicht gemeinsam entwickelt, so kann sich die industrielle Anziehung nicht aus-
bilden«."** Damit aktualisiert Fourier auf der Ebene des Sozialen die Bedeutung des Wor-
tes >Harmonie« im antiken Griechenland, als es sich vornehmlich auf die Weise bezog,
wie Dinge durch die Spannung entgegengesetzter Krifte zusammengehalten wurden.'#
Wie sich bereits durch die musikalischen Metaphern andeutet, geht es Fourier im Unter-
schied zu Owen — obwohl sie beide von »Harmonie« sprechen — keineswegs um Mono-
phonie, um den einzelnen Ton, um gesellschaftliche Homogenisierungen. Wenn er be-
tont, dass »extreme Kontraste«, »Gegensitze, die [..] miteinander harmonierenc, not-

146 1355t sich das vielmehr so verstehen, dass die Leidenschaften erst durch

wendig seien,
ihre kontrastierte Kombination ein differenziertes Gebilde — so wie in der Musik aus
mehreren verschiedenen Tonen ein wohlklingender Zusammenklang bzw. Akkord ent-
steht —, eine harmonische soziale Ubereinstimmung ergiben.¥” Anders gesagt: Anstatt
dass die Gemeinschaftsglieder sich restlos den kollektiven Interessen zu unterwerfen
hitten, geht es um eine Bewegung in umgekehrter Richtung: Das Gemeinwohl soll —
gleichsam polyphon - von selbst aus der Summe der erfiillten individuellen Interessen
und Leidenschaften entstehen. Als alleinstehende Triebregung oder vielleicht Tempera-
ment sind sie nichts, ihre Produktivitit, ihr Solidaritat stiftender Charakter ergibt sich
ausschlieflich durch ihre (weltweite) Vernetzung.#®

144 Ebd., S.154 u.158. Noch bis in die 1840er Jahre ist »industrie, v.a. im Franzdsischen, ein sehr schil-
lernder Begriff. Er bezeichnete anfangs weniger den heute gelaufigen Wirtschaftsbereich der Fa-
brikationsbetriebe, sondern u.a. eine Art Kombination von einer bestimmten Tugend mit Erfin-
dungsgabe und Organisationsfihigkeit im Sinne einer »auf Fleif (industriag und dem notigen
technischen Kénnen basierende[n] Form des Wirtschaftens«. So konnten damit durchaus eben-
so Ackerbau, Manufakturwirtschaft und Handel gemeint sein. Fourier zeigt sich hier erneut von
Saint-Simon inspiriert, der ihn als Kampfbegriff gegen den MiRiggang z.B. vonseiten des Adels
und des Klerus, aber auch der GroRgrundbesitzer verwendet hat. Bei Fourier ist er—wie so viele an-
dere Begriffe auch —ein Kippbegriff zwischen einer schlechten zeitgenéssischen und einer guten
sindustriecim Zeitalter der Harmonie (vgl. allgemein zum Begriff und zur Verwendung bei Saint-Si-
mon: Holscher: Die Entdeckung der Zukunft, S.100f.; Lucian Holscher u. Dietrich Hilger: »Industrie,
Gewerbe, in: Otto Brunner, Werner Conze u. Reinhart Koselleck (Hg.): Geschichtliche Grundbegrif-
fe. Historisches Lexikon zur politisch-sozialen Sprache in Deutschland, Bd. 3, Stuttgart: Klett-Cotta 1982,
S. 237-304, hier insbes. S. 240f., 253—255 u. 286—290; vgl. a. »INDUSTRIE, subst. fém.«, in: CNRS
& Université de Lorraine (Hg.): Trésor de la Langue Frangaise informatisé, https://atilf.atilf.fr/tIf.htm

[12.06.2023] u. zur Kippfigur das Lemma »industrie« in: Edouard Silberling: Dictionnaire de socio-
logie phalanstérienne. Guide des ceuvres compleétes de Charles Fourier, Paris: M. Riviére 1911, S. 228f.).

145 Vgl. allgemein zum Begriff der Harmonie: Tim Ingold: The Life of Lines, London u.a.: Routledge
2015, https://doi.org/10.4324/9781315727240, S.12.

146 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.175.

147 Barthes listet treffend die drei Verhiltnisse auf, die diese Entsprechungen organisieren: Kontras-
te, Zusammengehorigkeit, Progression (vgl. Roland Barthes: Sade, Fourier, Loyola, aus dem Franzo-
sischen v. Maren Sell u. Jirgen Hoch, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1974, S. 113f.).

148 Vgl. Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 25 u. 366. Siehe zur weltweiten Vernetzung
weiter unten S. 112f.
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3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

Strikt wendet sich Fourier daher gegen abstrakte Ideale wie Gleichheit oder Giiterge-
meinschaft': »In der Harmonie kommt weder eine Gemeinschaft noch eine einheitli-
che Verteilung (rétribution collective) an familidre oder eheliche Vereinigungen infrage; sie
hat jeden individuell zu behandeln, selbst Kinder unter 4% Jahren und jeden unter Be-
riicksichtigung der drei Kapazititen Arbeit, Kapital und Talent zu entlohnen«.”® Auch
die Arbeitsverteilung ist alles andere als egalitir: »Ich habe schon gesagt, daf} alle die-
se philosophischen Hirngespinste mit den progressiven Serien unvereinbar sind, die im
51 So soll es bei den Phalange-Mit-
gliedern durchaus Unterschiede in ihren Beschiftigungen geben: Wihrend sich die Ar-

Gegenteil eine abgestufte Ungleichheit verlangen.«

men u.a. mit niederen Tatigkeiten befassten — etwa Stall- und Gartenarbeiten — gingen
die Reichen héheren Beschiftigungen nach: z.B. der Jagd und der Fasanenzucht.”* Es
geht dabei nicht darum, die Klassengegensitze oder das Privateigentum aufzuheben,
sondern die einander feindlich gesinnten Klassen zu verséhnen, zum einen durch den

33 yon dem alle profitierten, und zum ande-

allgemeinen wirtschaftlichen Aufschwung,
ren, indem dafiir gesorgt wiirde, dass die Klassen je aufeinander angewiesen blieben."*
Insgesamt bediirfte es in der sozietiren Ordnung ebenso vieler Nichtiibereinstimmun-
genwie Ubereinstimmungen: »Im Gegenteil ist sogar von den Nichtiibereinstimmungen
auszugehen. Um eine Phalange aus Leidenschaftsserien (einen sozietiren Kanton mit
1800 Personen) zu bilden, mitssen mindesten 50.000 Nichtiibereinstimmungen aufein-
anderprallen, ehe die Ubereinstimmungen organisiert werden kénnen.«'*®

Eine Phalange im grofen Maf3stab miisste daher mindestens 1620 Bewohner:innen
umfassen, damit die von Fourier entdeckten 810 Charaktere bzw. Leidenschaftstypen in
der von ihm errechneten idealen Kombinatorik zum Tragen kimen, d.h. zur maximal
vielschichtigen Aktivitit fithrten (vgl. Abb. 12).¢ Diese produktiven Differenzen expli-
ziert Fourier folgendermafien:

149 Vor diesem Hintergrund scheint die klassische Zuschreibung >Frithsozialist« fir Fourier wenig ad-
aquat, weil das fundamentale sozialistische Ideal der Gleichheit bei ihm keine Rolle spielt. Er
straft sogar in einer separaten Publikation die Gefolgsleute von Owen und Saint-Simon explizit
mit Verachtung (vgl. Charles Fourier: Pieges et charlatanisme des deux sectes Saint-Simon et Owen, Pa-
ris: Bossange pére 1831).

150 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 444. Diese Zuriickweisung egalitarer Konzepte findet
sichanzahlreichen Stellen, z.B.: »Die Phalange, in der die Ungleichheiten am besten abgestuft sein
werden, wird die perfekteste Harmonie der Verteilung und der anderen Verhiltnisse erlangen«
(Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 4, S. 511); oder: »Es gibt nichts, das weniger briderlich oder
weniger gleichgestellt [égal] wire als die Gruppen einer leidenschaftlichen Serie« (ders.: Théorie de
'unité universelle, Bd. 2, S.161; vgl. a. S.18).

151 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.106.

152 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 67f.

153 Ebd., S.333.

154  Fourier: Théorie de ['unité universelle, Bd. 1, S. 33; vgl. a. ders.: Théorie de I'unité universelle, Bd. 2, S.174
u. ders.: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 276—281.

155  Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 38.

156 Vgl Fourier: Théorie de ['unité universelle, Bd. 3, S. 440f. u. ders.: Le Nouveau monde industriel et socié-
taire, S. 108—115; vgl. a. ders.: Theorie der vier Bewegungen, S.137.
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Eine »Serie der Leidenschaften« (als Gruppe betrachtet) besteht aus Personen, die sich
in jeder Hinsicht voneinander unterscheiden, in Alter, Besitz, Charakter, Verstand etc.
Die Mitglieder miissen so gewahlt werden, dass sie miteinander kontrastieren und ei-
ne Stufenfolge von reich zu arm, von gebildet zu unwissend (von jung zu alt) etc. erge-
ben. Je grofRer und abgestufter die Unterschiede sind, um so mehr fiithlt sich die Serie
zur Arbeit hingezogen, erhéht sich ihr Gewinn und erzeugt soziale Harmonie."’

Abb. 12: Charles Fourier: Verteilung der Bewohner:innen in der Phalange im
grofsen Maf3stab (1829)

Quelle: Phalange en grande échelle, aus: Charles Fourier: Le Nouveau monde industriel et
sociétaire [1829], 3. Aufl., Paris: Librairie sociétaire 1848 ((Euvres compleétes 6), S. 110

Diese minutios ausgearbeitete Logistik der Eigenschaften prigt die Fourier'sche Ar-
beitsorganisation bis ins kleinste Detail, mit dem Gesamtziel, »die Arbeit anziehend zu
machen, so daR sie, die heute auf dem Lande und in der Manufaktur nur unter Zwang

157 Ebd., S.363.



3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

58 Denn die »Menschen

mit Abscheu geleistet wird, mit Vergniigen ausgefithrt« wiirde.
[...], die aus Leidenschaft, Eigenliebe und kérperschaftlichem Geist arbeiten und nicht
aus Mangel oder um des Gewinns willen«, witrden sich dann regelrecht »gegenseitig zur
Arbeit[...] hinreiflen«.” Fourier wendet sich daher in diesem Zusammenhang vehement
dagegen, das Paradies mit Miifliggang zu assoziieren, denn dies fithre nur zu einem
»Abgrund der Langeweile«.”*® Das Gegenteil miisse gedacht werden, insofern im Zeit-
alter der Harmonie diejenigen die Gliicklichsten wiren, die von attraktiver Arbeit erfiillt
wiren: »Die wahren Paradiese [..] sind Orte auftergewdhnlich aktiver Arbeit.«'® Fourier
nennt dies in Abgrenzung von der ihm verhassten »philosophischen Erziehung« auch

12 Jungen und Midchen wiirden daher schon ab ihrem zehnten

»natiirliche Erziehung«.
Lebensjahrin Kinder-Serien arbeiten — zum Besten fiir das Kind, denn »die Ehre, bei der
Parade und der Arbeit der erste zu sein, wird ihm die gréfite Mithe in Spiel wandeln«.**

Im Grof3en und Ganzen unterscheiden sich die Entwiirfe Fouriers deutlich von frii-
heren und spiteren sozialistischen Utopien, in denen ein starkes etatistisches Regle-
ment simtlicher Aspekte des Gemeinwesens vorgesehen ist. Fourier wendet sich sogar
expressis verbis gegen utopisches Denken als »Traum vom Reichtum ohne Weg zur Aus-
fithrung«.’** Mehr noch: Fiir Fourier sind »alle philosophischen Theorien [sciences philoso-
phiques] Utopien, denn sie haben die Volker stets zum Gegenteil dessen gefithrt, was sie

versprachen«.'®

158 Ebd., S.376; Herv. d. Orig. getilgt.

159 Ebd.; Ubers. modifiziert.

160 Charles Fourier: »Citerlogue. — Récréation de correspondance sidérale. Transmission de la langue
universelle et des connaissances acquises dans tous les mondesc, in: La Phalange. Revue de la science
sociale 4 (1re série) (1846), S.385—405, hier S. 404.

161 Ebd., S. 400f.

162 Fourier: »Formation d’une phalange d’attraction«, S.111. Aufgrund der Abwesenheit genauerer
schulischer Bildungsprogramme bei Fourier — Kinder wiirden schlicht in eigenen Cruppen und Se-
rien selbst arbeiten — spricht Julius Posener zu Recht von einem Verlegen der »Padagogie in die
Arbeit« (Julius Posener: »Stadtutopien gegen die Stadt: Foucault, Godin, Buckingham, Howard,
in: Karin Wilhelm (Hg.): Utopie heute? Ende eines menschheitsgeschichtlichen Topos?, Wien: Passagen
1993, S. 71108, hier S. 93). Bei Fourier wiirde der Wettstreit der Kinder untereinander dafiir sorgen,
dass sie sich »gegenseitig aus freiem Willen [...] belehren« (Fourier: Theorie der vier Bewegungen,
S.123; vgl. zum antipadagogischen Programm einer Art Selbstverwirklichung der Kinder im buch-
stablichen Sinne: Frank Edward Manuel: The Prophets of Paris, Cambridge, MA u.a.: Harvard Univ.
Press 1962, S. 225).

163  Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.123. Walter Benjamin notiert dazu treffend: »Eine solche
vom [kindlichen; M.D.] Spiel beseelte Arbeit ist nicht die Erzeugung von Werten sondern auf eine
verbesserte Natur gerichtet« (Walter Benjamin: Das Passagen-Werk, hg. v. Rolf Tiedemann u. Her-
mann Schweppenhauser, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1991 (Gesammelte Schriften V), S. 456). Das
Verhaltnis von Arbeit und Spiel bei Fourier thematisiert in ihrer phantasmatischen Dimension
auch Pierre Klossowski (vgl. Pierre Klossowski: Die lebende Miinze, aus dem Franzésischen v. Martin
Burckhardt, Berlin: Kulturverl. Kadmos 1998, S. 25-33).

164 Charles Fourier: »Généralités sur I'équilibre en composé« [1818], in: Manuscrits publiés par la Pha-
lange, revue de la science sociale 1853-1856, 1857-1858, fotomechan. Nachdr., Paris: Ed. Anthropos
1967 ((Euvres complétes 11), S.300-356, hier S. 356.

165 Ebd.
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Daher wird der freien Wahl absolute Prioritit eingerdumt: Die neuen sozietiren
Ordnungen im Kleinen »lassen keinen Zwang, keine ménchische Unfreiheit zu«.'®® Es
scheint zunichst nichts vorgegeben zu sein. Alles wiirde der Natur gemif und, ohne
auf sie weiter einzuwirken, gleichsam selbststeuernd vonstattengehen, vorausgesetzt,
man kennt den seriellen Mechanismus der Leidenschaften.'” Die kooperativen Systeme
der sozialen Harmonie hitten »die Eigenschaft, die Tugend, die Gerechtigkeit und die
Wahrheit lukrativer zu machen als das Laster, die Ungerechtigkeit und die Liige; und
demnach dafiir zu sorgen, die Tugend dem Laster vorzuziehen, die Menschen dafiir zu
begeistern, sich in Gerechtigkeit und Wahrheit zu iiben«.*® Es bedarf somit Fourier zu-
folge keines grofRen staatlichen Gesetzesapparats, der Fehlverhalten in enge Schranken
verweisen wiirde. Stattdessen wiirde jeder nach seinen individuellen Leidenschaften
handeln: Fourier kennt somit, wie Roland Barthes treffend bemerkt,'® keine Normalitit.
Fourier verspricht: »In der Harmonie werden die Manien unter den reich entwickelten

170

Personlichkeitstypen besonders bizarr und zahlreich sein«."”® Wihrend entsprechende

Verhaltensformen in der Zivilisation vielleicht noch >Laster< genannt wiirden,'”* »wie

172 konnten sie durch kluge Kombination mit

Gefrafiigkeit und amourdse Beziehungen,
anderen Leidenschaften bzw. durch die genannten monetiren Anreize so in die richtige

Richtung gelenkt werden, dass sie allesamt produktiv witrden'”: »Es gilt daher grofite

166 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.174.

167 Vgl. Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.302. Otthein Rammstedt hat vor diesem
Hintergrund darauf hingewiesen, dass Vertreter:innen des Anarchismus sich gerne auf Fourier
beziehen (Otthein Rammstedt: »Einleitungs, in: ders. (Hg.): Anarchismus. Grundtexte zur Theorie
und Praxis der Gewalt, KéIn u. a.: Westdt. Verl. 1969, https://doi.org/10.1007/978-3-322-96246-1_1,
S.7—28 u.162-164, hier S.163). So schreibt Pjotr Alexejewitsch Kropotkin in einem als Vortrag 1896
in Paris geplanten Text: »Die Idee einer Kraft, die die Welt regiert, eines praetablierten Gesetzes,
einer vorgefassten Harmonie, verschwindet und macht Platz fiir die Harmonie, die Fourier einst
erblickte und die nur das Ergebnis unzihliger Schwirme von Materie ist, die alle vor sich hergehen
und sich gegenseitig im Gleichgewicht halten (Pjotr Alexejewitsch Kropotkin [Pierre Kropotkine]:
LAnarchie. Sa philosophie—son idéal. Conférence qui devait étre faite le 6 mars 1896, dans la salle du Tivoli-
Vauxhall, a Paris, 2. Aufl., Paris: P-V. Stock 1896, S. of ; vgl. a. Pjotr Alexejewitsch Kropotkin: Anar-
chistische Moral, 3. Aufl., Berlin: Verl. »Freie Jugend«1922, S. 5 u. 29 —ich danke fiir den Hinweis auf
Kropotkin Holger Kuhn).

168 Fourier: Théorie de ['unité universelle, Bd. 2, S. 35.

169 Barthes: Sade, Fourier, Loyola, S.92. Es geht auch nicht um ein Tolerieren, ein Verstehen der san-
derenc< Leidenschaften, sondern darum, sie »zur grofiten Lust eines jeden [...] auszunutzen« (ebd.,
S.116).

170  Fourier: Der Philosoph der Kleinanzeige, S.115.

171 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.123.

172 Ebd., S.122.

173 Paul Ricceur schreibt treffend: »The problem is not how to create the good political state but how
either to exist without the state or to create a passion-infused state« (Paul Ricceur: Lectures on Ide-
ology and Utopia, hg. v. George H. Taylor, New York, NY: Columbia Univ. Press 1986, S.309). Um in
diesem Zusammenhang doch auf eine der vielen Skurrilitaten Fouriers zu sprechen zu kommen,
sei hieraufeine Passage aus seinen Manuskripten verwiesen. Dort argumentiert er beispielsweise,
dass man Neros Gewaltexzesse hatte verhindern konnen, indem man ihn —seinen Leidenschaften
folgend —zum rechten Zeitpunkt zum »geschickten Schlachter« und Viehziichter ausgebildet hat-
te: »Nero wird also zum Landwirt, der sich mit allen Futtermitteln auskennt«. Denn so hitte er
seine»blutriinstigen Neigungen« natirlich ausleben kdnnen, die sich —weil sie kraft der strengen
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3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

Sorge darauf zu verwenden, diese >kulturellen Verzahnungen« [engrenages de culture] und
Verflechtungen der Gruppen herbeizufiihren, die die Freundschaft und das Interesse
aneinander wecken.«'7* Wenn Fourier im Zusammenhang mit seiner Kombinatorik
also von »Verzahnungen« spricht, liegt, wie Walter Benjamin luzide erkannt hat, »de-
ren innerster Anstof [..] im Auftreten der Maschinen«.”” Benjamin beschreibt sie in
seiner Passagenarbeit als »Maschinerie«, genauer, als »primitive Analogiebildungen
zur Maschine im Material der Psychologie«.'”® Dagegen spricht einerseits die ebenfalls
prominente musikalische Metaphorik von Fourier, die eher an die Kompositionstechnik
des Kontrapunktes aus der Renaissance und dem Barock denken lisst. Andererseits
handelt es sich bei einer Verzahnung, wenn man die Maschine als ein zweites Bildfeld
hinzunimmt, um ein formschliissiges Ineinandergreifen komplementirer Formen,
nimlich von Zahn und - genau genommen seiner Umkehrung — der Eingriffsfliche."”’
Fourier schreibt weiter: »Der Mechanismus der Leidenschaften kann nicht unvollstin-
dig organisiert werden. Jeder Teil ist fiir das Ganze notwendig, und fehlte auch nur ein
Ridchen, so geriete die ganze Maschine in Unordnung. Darum kann man auch nicht
ein halbes Phalanstére der Leidenschaften bilden.«”® An anderer Stelle belegt Fourier
die Evidenz seiner sozialen Mechanik mit der These, dass, wenn Gott in der Lage war,
einen Menschen zu erschaffen, der z.B. im Schiffsbau seine vortrefflichen Kenntnisse in
der mechanischen Herstellung, in der Ingenieurskunst unter Beweis stellt, er sicherlich
nicht vergessen hat, diesem ebenso einen »Mechanismus der Harmonie« beizuordnen,
und zwar sowohl »fir diese glinzenden Arbeiten« als auch fiir »die Leidenschaften,
welche die Triebfedern der Geschiftigkeit sind«.”” Benjamin betont daher an anderer
Stelle, dass es bei dem Bild der Maschine weniger um das Mechanistische gehe als um
»die grofie Komplikation seines Aufbaus«**® und relativiert damit zugleich sein Verdikt
der primitiven Analogiebildung. Insgesamt geht es Fourier darum, alles Einseitige, in
seinen Worten »simple« (darunter fallen seines Erachtens z.B. auch die Egalititsprinzi-
pien) zu vermeiden zugunsten vielseitig kontrastierter und dynamisch ausbalancierter

romischen Moralvorstellungen zunachst unterdriickt worden seien — dann »ungemein bésartig«
auswirkten und in einem blutigen Gemetzel der Bevolkerung entluden (Fourier: Der Philosoph der
Kleinanzeige, S. 47f.).

174 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 492.

175  Walter Benjamin: »Paris, die Hauptstadt des XIX. Jahrhunderts« [1935], in: Gesammelte Schriften,
hg. v. Rolf Tiedemann u. Hermann Schweppenhdauser, Bd. V.1, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1991,
S. 45-59, hier S. 47.

176  Ebd.

177 Mit Barthes wiederum ldsst sich diese Akzeptanz der Katachrese rechtfertigen, hat dieser doch
auf deren besonderen Stellenwert zusammen mit dem von Neologismen bei Fourier hingewie-
sen: »[AJuch die Sprache Fouriers ist sinnlich, sie schreitet voran in Ergiissen, in Schwarmerei, in
verbalem Uberschwang, in Wortschwelgerei (der Neologismus ist ein erotischer Akt, weshalb er
unweigerlich die Zensur der Pedanten auf den Plan ruft)« (Barthes: Sade, Fourier, Loyola, S. 95).

178  Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.375. Auch hier finden sich Spuren der von Justi’schen Re-
gierungsmaschine (siehe dazu auch S. 80 weiter oben). Edward Bellamy wird wenige Jahre spater
ebenfalls ein —wenn man so will — perfektes kybernetisches Staatssystem in seinem Buch Looking
Backward, 2000—1887 (1888) entwickeln (siehe Kap. 5.4 weiter unten).

179 Fourier: »Citerlogue, S. 404.

180 Benjamin: Das Passagen-Werk, S. 772.
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Verkniipfungen bzw. Anschliisse (ralliements) in Gruppierungen bzw. Serien aller Art;"®
d.h., »im Prinzip der Bewegung ist das Einfache an sich verrucht und wird nur als
Mittler zum Verbundenen, als Hilfswerkzeug zum Verbundenen gut«."®

Uber den Fourier’'schen Begriff der Serie ergibt sich unter anderen Vorzeichen eine
interessante Parallele zu Foucaults Uberlegungen zum Milieu als Interventionsfeld der
Stadtplanung des 18. Jahrhunderts. Diese habe sich als eine Technik, eine Verwaltung
(zusammen mit dem Problem der Sicherheit) dem »Problem der Serie« verschrieben —
»Eine unbegrenzte Serie von Elementen, die sich verschieben [...], die in einem multiva-
lenten und transformierbaren Rahmen reguliert werden miissen.«*> Anders gesagt, bei
Fourier begegnet man einem liberalistischen Konzept der »Entfaltung«, wie er selbst es
nennt. Diese soll sich durch eine nur in geringem Mafe reglementierte, weil nicht mo-
ralisch motivierte, aber durchaus regulierte Organisation der Leidenschaften ins Werk
setzen — Leidenschaften, die im Gegensatz zu Owen von simtlichen Zwingen befreit
werden sollen.

Hoéppner kommentiert zu Recht, dass Fourier seine historischen Einsichten dadurch
zu untermauern sucht, »daf} er gesellschaftliche Zusammenhinge und Entwicklungen
als geschichtliche Erscheinungsformen natiirlicher Gesetze deutet«.'® Die gleichen Lei-
denschaften, die laut Fourier im Zeitalter der Zivilisation mit der »Umbkehr der Natur
und eine[r] systematische[n] Entwicklung aller Laster« wie »freigelassene Tiger« zu Ar-
mut und einem Hobbes’schen »Krieg aller gegen alle« gefithrt haben, kénnen kraft ihrer
methodischen Entwicklung »in der >sozietiren Ordnunge [...] Eintracht und Uberflufi«
hervorbringen.’® Es geht ihm also darum, die Triebe und Leidenschaften des Menschen
so zu nehmen, »wie sie von Natur aus gegeben sind«,¢ sie aber, seiner Assoziations-
theorie (théorie sociétaire) folgend, durch geschickte Kombination, die »den Lehrsitzen

der Geometrie entspricht«,”® in die richtigen Bahnen zu lenken.”®® Seine Theorie reiht

181 Charles Fourier: »Du ralliement passionnel des extrémes divergents« [1818], in: Manuscrits publiés
par la Phalange, revue de la science sociale 1853-1856, 1857—1858, fotomechan. Nachdr., Paris: Ed. An-
thropos 1967 ((Euvres complétes 11), S. 145—234.

182 Charles Fourier: »De la réforme commerciale« [1820], in: Publication des manuscrits de Charles Fou-
rier, Bd. 3, Paris: Librairie phalanstérienne 1856, S. 213—234, hier S. 227.

183  Foucault: Die Geburt der Biopolitik, S. 39.

184 Hoppner: »Zur Geschichtsphilosophie Charles Fouriers«, S.144.

185  Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 56,106 u. 354; Ubers. modifiziert. Gerd de Bruyn sieht daher
zu Recht Fouriers Entwiirfe als Zeichen einer allgemeinen Kursinderung im 19. Jahrhundert »von
der Sozialutopie zur Sozialpsychologie« (de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S.108).

186  Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 4, S.157.

187  Charles Fourier: Okonomisch-philosophische Schriften, hg. u. aus dem Franzésischen v. Lola Zahn, Ber-
lin: Akademie 1980, S. 77.

188 Damit bewegt sich Fourier doch in den Fufstapfen Rousseaus, obwohl er alle und damit auch des-
sen Gleichheitsideale zurlickweist. Rousseau hatte bereits seinen Contrat social 1762 mit folgenden
Worten er6ffnet: »Ich will herausfinden, ob esin der gesellschaftlichen Ordnung eine rechtméRige
undsichere Regierungsweise geben kann, nimmt man die Menschen, wie sie sind, und die Cesetze,
wie sie sein kdnnen« (Jean-Jacques Rousseau: »Vom Gesellschaftsvertrag«, aus dem Franzésischen
v. Karlheinz Barck u.a., in: Kulturkritische und politische Schriften, hg. v. Martin Fontius, Bd. 1, 2 Bde.,
Berlin: Ritten & Loening 1989, S.379—505, hier S. 382; siehe auch Andreas Heyer u. Richard Saa-
ge: »Rousseaus Stellung zum utopischen Diskurs der Neuzeit, in: Politische Vierteljahresschrift 46.3
(2005), https://doi.org/10.1007/511615-005-0277-y, S.389—405, hier S.398). Dennoch nimmt Fou-
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3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

Fourier daher unbescheiden in die von Isaac Newton und Gottfried Wilhelm Leibniz ent-
deckten physikalischen Theoreme ein: »Ich erkannte bald, daf} die Gesetze der Anzie-
hung der Triebe in allen Punkten mit denen der Anziehungskraft der Materie iiberein-
stimmten, wie sie Newton und Leibniz erklirt haben, und dafd zwischen der materiellen
und geistigen Welt eine Einheit des Bewegungssystems besteht.«*** Fourier stiitzt seine Spe-
kulationen in zahlreichen Passagen auch mit Verweisen auf die (gottliche) Exaktheit der
Mathematik: »Die Assoziation verfihrt mit den Leidenschaften wie die Arithmetik mit

19° An anderer Stelle ist zu lesen: »Die Sympathien und Antipathien wa-

Zahlenmengen«.
ren fiir Gott Gegenstand eines héchst mathematischen Kalkiils; er hat diejenigen unse-
rer Leidenschaften ebenso genau geregelt wie die chemischen Verwandtschaften und die
musikalischen Akkorde«.”” Im Grunde geht es Fourier darum, itber Chemie, Musik, v.a.
aber die Physik ein bestimmtes Moment immer in seiner Bezogenheit auf etwas anders,
wenn nicht sogar auf eine Gesamtheit zu erfassen, um es entsprechend zur Entfaltung
bringen zu kénnen.™*

Anders gesagt, wie andere Denker seiner Zeit folgt Fourier noch in einem gewis-
sen Maf, aber nicht mehr vollstindig, weil mit Mannigfaltigkeiten verkniipft, einem be-
stimmten Monismus, insofern ein Prinzip, eine Gesetzesmifligkeit das gesamte Univer-

rier deutlich Abstand von einer Verehrung des>Naturzustands<als tugendhaftem Glickszustand,
der allerdings weniger von Rousseau selbst als von Rousseauisten im Hirtenleben idealisiert wur-
de; ferner war ihm Rousseau suspekt, weil dessen Philosophie das von ihm verhasste Jakobinische
Schreckensregime erméglicht hitte (vgl. August Bebel: Charles Fourier. Sein Leben und seine Theorien,
3. Aufl, Stuttgart: Dietz1907, S. 6 u. 42).

189 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 57; Ubers. modifiziert u. angelehnt an Bebel: Charles Fou-
vier, S. 44; Herv. i. Orig; vgl. a. ders.: UHarmonie universelle et le phalanstére, Bd. 1, S. 27. Der Vergleich
des Relationendenkens Fouriers mit dem von Leibniz wire ein gewinnbringendes Unterfangen fir
eine Genealogie von Leibniz’ Monadologie im 19. Jahrhundert, v.a. vor dem Hintergrund von Fou-
riers Dynamismus in seinen Phalange-Entwiirfen. Eine solche Cenealogie wiirde bis zur Forderung
Friedrich Nietzsches fithren, »den ganzen Menschen zu einem lebendig bewegten Sonnen- und
Planetensysteme umzubilden und das Gesetz seiner hoheren Mechanik zu erkennen« (Friedrich
Nietzsche: UnzeitgemdfSe Betrachtungen, in: Samtliche Werke. Kritische Studienausgabe in 15 Binden,
Bd. 1, hg. v. Giorgio Colli u. Mazzino Montinari, Miinchen: dtv 1980, S. 157510, hier S. 343). Die Ge-
nealogie kénnte nach Nietzsche sogar weitergefiihrt werden, zu Gabriel Tardes Monadologie und
zu Whitehead (vgl. Fn. 210 weiter unten in diesem Kapitel). Dem weiter nachzugehen, wiirde aber
den Rahmen dieser Untersuchung sprengen.

190 Fourier: Théorie de l'unité universelle, Bd. 1, S.163.

191 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 4, S. 315; Friedrich Engels bezeichnet Fouriers Werk ent-
sprechend als ein smathematical poem« (Friedrich Engels: Dialektik der Natur (1873—1882) [1925],
Berlin: Akademie 1985 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 26), https://doi.org/10.1515/97830500
76218, S.351).

192 Diese Bezogenheit hat Gilbert Simondon in seinen kulturanthropologischen Uberlegungen zum
Anlass genommen, Zahlen generell eher eine religiose als eine technische Herkunft zuzuordnen,
weil eine Zahl »gestattet, die Existenz der Relationen zwischen den Einzelwesen und dem Gesam-
ten zu erkennen, das als Kosmos aufgefasst wird« (Simondon: Die Existenzweise technischer Objekte,
S.194). Fir Simondon ist technisches Denken und religiéses Denken »phasenverschobenc; bei Fou-
rier scheint sich hier in Berufung auf das mathematische Kalkiil Gottes eher eine Art Parallelitat
abzuzeichnen.
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sum bis ins Detail beherrscht.”® Denn er wendet dhnlich wie Henri de Saint-Simon in

seiner letztlich einer Sozialphysik avant la lettre®* verpflichteten Schrift Travail sur la gra-
vitation universelle (1813) die Newtorn'schen physikalischen Prinzipien auf die Gesellschaft
an." Newton hatte in seiner Philosophie Naturalis Principia Mathematica (1687) die wech-

selseitige Anziehung einzelner Korper zu einem physikalischen Gesetz, oder genauer:

zum Gravitationsgesetz erklirt.”®® D.h., bei Fourier wie bei Newton und Saint-Simon

werden von einem bestimmten Prinzip ausgehend partikulare Organisationsprinzipien

gebildet.”” Um es mit Michel Serres aus einem anderen Zusammenhang zu formulieren:

Die kleinste Bewegung eines Planeten wirkt unerwartet auf alle anderen ein, deren
Reaktionen wiederum ungehindert auf den ersten wirken. Mit diesem Komplex von
Zwiangen umfafit die ERDE gewissermafden auch den Standpunkt der anderen Him-
melskdrper, weil sie ja zwangslaufig auch die Ereignisse des gesamten Systems in Mit-
leidenschaft zieht. Hier liegt also ein universaler Biindnisvertrag vor. [..] Die Natur-

193

196

197

Zum »prevailing climate of monistic philosophy« im 19. Jahrhundert, v.a. in Bezug auf das Span-
nungsverhdltnis zwischen Vitalisten und Mechanisten bzw. Materialisten in ihrem Denken von
Gleichgewichtin dieser Zeit, z.B. Ernst Haeckel vgl. Cynthia Eagle Russett: The Concept of Equilibrium
in American Social Thought, New Haven, CT: Yale Univ. Press 1966, S. 23—25 u. 28.

Den Begriff »Sozialphysik« bzw. »physique sociale« sollte spater v.a. Auguste Comte, ein Schiiler
von Saint-Simon, und Adolphe Quetelet priagen. Es geht bei den beiden aber weniger darum, be-
stimmte erforschte physikalische Momente auf gesellschaftliche Prozesse zu iibertragen, sondern
soziale Phianomene wie in den Naturwissenschaften auf unveranderliche GesetzmaRigkeiten zu-
riickzufiihren. Daraus entwickelte Comte, der eher von der Biologie beeinflusst war, die »sociolo-
gie, die in seiner positivistischen Hierarchie des Wissens tiberraschenderweise auf der untersten
Stufe (nach Biologie, Chemie und Physik) angesiedeltist und auf der Astronomie basiert (vgl. ebd.,
S. 28f. u. 31).

Vgl. Claude Henri de Saint-Simon: »Travail sur la gravitation universelle, in: Euvres choisies, Bd.
2, Briissel: van Meenen 1859, S.167—249, hier S. 226 u. 246. Félix Armand sieht in diesem Zusam-
menhang auch Uberschneidungen zur Philosophie Spinozas, und zwar beziiglich der essenziellen
Analogie zwischen gesellschaftlichen und physischen GesetzmiRigkeiten, zwischen menschlicher
Vernunft und dem Universum (vgl. Félix Armand: »Charles Fourier. 1772—1837. Un personnage bal-
zacien [Préfacel«, in: ders. (Hg.): Fourier. Textes choisies, Paris: Ed. sociales 1953, S. 7—43, hier S. 25f);
eine theoretische Nahe ergibt sich auch zu Blaise Pascals Fragment MifSverhiltnis des Menschen, wie
Canguilhem es im Zusammenhang mit einem Denken des Menschen als Milieu anfiihrt. »[D]er
Mensch, schreibt Canguilhem unter Verweis auf die Spuren antiker kosmologischer Visionen bei
Pascal, »hat Beziehung zu allem, was er kennt« (Canguilhem: »Das Lebendige und sein Milieu,
S.273; vgl. a. S. 274f,; Herv. d. Orig. getilgt).

Die entsprechende Stelle lautet in der ersten deutschen Ubersetzung: »Es pflegen namlich Anzie-
hungen auf Kérper stattzufinden, jedoch sind die Wirkungen der ziehenden und der angezogenen
Koérper nach dem dritten Gesetze stets wechselseitig und einander gleich, so dass weder der an-
ziehende noch der angezogene Korper ruhen kann« (Isaac Newton: Mathematische Principien der
Naturlehre, hg. u. aus dem Lateinischen v. Jakob Philipp Wolfers, Berlin: Oppenheim 1872, S.166;
im Original: Philosophic naturalis principia mathematica, Londini: Jussu Societatis Regize ac Typis Jo-
sephi Streater. Prostat apud plures Bibliopolas 1687, https://doi.org/10.5479/sil.52126.3908801562
8399, S.162 [Sect XI]).

Vgl. Simondon: Die Existenzweise technischer Objekte, S.194.
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3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

gesetze verbiinden die Dinge miteinander, so wie die sozialen Regeln die Menschen
binden."”®

Es geht Fourier um ein »Gleichgewicht des Universums, im leidenschaftlichen wie im
stofflichen, das darin besteht, Kontraste auszubalancieren«.’ Dabei ist es ihm nicht
darum zu tun, divergierende Phinomene einander gegeniiberzustellen, so wie angeblich
Glick Ungliick aufwiegen soll, sondern kontrastreiche Elemente konvergieren zu las-
sen, um so z.B. Reichtum und Gesundheit emergieren zu lassen.”*® Auch dem Ambigen
und Zwitterhaften kommt dabei in ihrer Rolle als Mittler besondere Bedeutung zu. In-
teressanterweise benutzt Fourier zur Beschreibung ihrer Funktion im Zusammenhang
derirreduziblen Bezogenheit der Leidenschaften sogar architektonische Analogien: »Die
Ubergangsformen [transitions] oder das Ambige sind beim leidenschaftlichen Gleichge-
wicht, was Zapfen und Verfalzungen bei einem Tragwerk sind«.*

Ausgewogenheit wird damit zum Ziel des gesamten »sozialen Mechanismus«: »Man
befasst sich nur mit Balance, Gegengewichten und Sicherung, um das Gleichgewicht zu
erreichen.«*** Wenn hier von Gleichgewicht die Rede ist, so ist daran zu erinnern, dass
dies bei Fourier nicht als Stasis verstanden werden darf, sondern es sich dabei, in Ana-
logie zur Planetenbewegung, um ein dynamisches Equilibrium handelt.”* Wie im Kos-
mos ist in Fouriers Ordnung alles permanent in Bewegung, selbst die Bildung von Sym-
pathien. Dieses Denken in Kombinationen lisst sich mit Latour genauer verstehen. In
Abgrenzung von einem Diffusionsmodell, das voraussetzt, dass eine Initialkraft mit ei-
ner physikalischen Trigheit durch Widerstinde (oder keine) zirkuliert, votiert Latour fir
ein Ubersetzungsmodell: Diesem zufolge gibt es unabhingig von Ubersetzungen keine in

198 Michel Serres: Der Naturvertrag [1990], aus dem Franzdsischen v. Hans-Horst Henschen, Frankfurt
a.M.: Suhrkamp 1994, S.180. Wenn Karl-Heinz Gottert die Bedeutung der Himmelsmechanik vor
allem fiir das 18. Jahrhundert betont, zeigt sich daran ein bestimmter Anachronismus Fouriers.
Cottert bemerkt, dass im Zusammenhang mit der Frage der Balance — betrachtet man z.B. Da-
vid Humes Verweis auf die Balance der Himmelskérper in An Enquiry Concerning the Principles of
Morals und auch die von Adam Smith verwendete Metapher vom Cravitieren —»das physikalische
Modell der (Himmels)mechanik das alte rechtliche Modell eines natiirlichen Gleichgewichts«ab-
gelost habe (Karl-Heinz Gottert: Kommunikationsideale. Untersuchungen zur europiischen Konversati-
onstheorie, Miinchen: ludicium 1988, S. 268). Die Naturphilosophie des 19. Jahrhunderts beruft sich
hingegen eher auf die Chemie (vgl. Joseph Vogl: Kalkiil und Leidenschaft. Poetik des 6konomischen
Menschen, 2., durchges. u. korr. Aufl., Ziirich u.a.: diaphanes 2004, S. 302—310 u. Christine Blattler:
»Alles ist Vorwand fiir die Zahl«. Charles Fouriers Kunst des Kalkiils«, in: Caroline Welsh u. Ste-
fan Willer (Hg.): »Interesse fiir bedingtes Wissen«. Wechselbeziehungen zwischen den Wissenskulturen,
Paderborn: Fink 2008, https://doi.org/10.30965/9783846745380_019, S. 361377, hier S.372).

199 Fourier: Théorie de ['unité universelle, Bd. 3, S. 349.

200 Vgl.ebd,, S.168.

201 Ebd., S.135.

202 Ebd.,, S.115. Zu einer genaueren Leidenschaftskombinatorik unter dem Vorzeichen der austarier-
ten Verbindung und Vermischung siehe auch: Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 4, S. 470f. u.
die Tabelle auf S. 379.

203 Hier faltet sich das Fourier’sche >sMilieu<in besonderer Weise zuriick auf seine Wurzeln im griechi-
schen Begriff des periechon, im Sinne des »Ausdruck[s] einer harmonischen Beziehung zum Kos-
mos« (Thomas Brandstetter, Karin Harrasser u. Glinther Friesinger: »Einleitung, in: dies. (Hg.):
Ambiente. Das Leben und seine Rdume, Wien u.a.: Turia + Kant 2010, S. 9—20, hier S.15).
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

sich abgeschlossenen Entititen: »To explain the spread in time and space of an order, of
a claim, of an artefact [...] let us call it a token - [...], there is no inertia to account for
the spread of a token. When no one is there to take up the statement or the token then
it simply stops«.?** Es gibt auch keine Initialkraft, sondern nur »the energy given to the
token by everyone in the chain who does something with it«.>* Dies setzt in gewisser
Hinsicht eine unendliche Kombinatorik voraus: »[I]f you want the token to move on you
have to find fresh sources of energy all the time«.2° Bei Fourier sind diese Energiequellen
die individuellen Triebe, die aber, wie dargestellt, nicht fir sich Krifte sind, sondern nur
wie auch bei der Planetenbewegung in Verbindung mit anderen, mit denen der anderen
Phalange-Mitglieder, ihr Potenzial entfalten. Es gibt bei Fouriers — als Einheit von kos-
mologischer und (trieb-)6konomischer Ordnung gedachtem — System der »universellen

297 somit zugleich eine analytische Seite, eine Perspektive der Zerlegung bis in

Analogie«
kleinste Leidenschaftskomplemente und eine (mittelalterliche) kosmologische Seite des
In-Beziehung-Setzens dieser Komplementrelationen mit dem Kosmos.

Im Gegensatz zum Mittelalter mit ihrem »grofien kosmotheologischen Gedanken
der Souverinitit«**® handelt es sich bei Fourier aber um eine Art Kosmologie oder
Kosmotheologie der Kollektivitit aus Menschen und Dingen. Es geht hier also viel eher
um eine politische Physik als um biologisch gedachte organizistische Kérperschaftsmo-
delle, die im 19. Jahrhundert eigentlich Konjunktur haben, wie z.B. Darstellungen des
Staates als sozialer Organismus, als ein »Ganzes [...], das die Summe seiner Teile iiber-
steigt«.*® Fast wie bei Gabriel Tarde, kehrt sich bei Fourier das Ganze eher um: Nicht
die Gesellschaft ist als Organismus zu sehen, sondern der Organismus - mit seiner
Mannigfaltigkeit an Trieben — (in Analogie zur Gesellschaft der auf ihren Umlaufbahnen
kreisenden Gestirne in einem Sonnensystem) als Gesellschaft.””® Dennoch scheint in

204 Latour: »The Powers of Associationc, S. 266f.

205 Ebd., S.267.

206 Ebd.

207 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 241; vgl. zur universellen Analogie auch Fn. 215 weiter
unten in diesem Kapitel.

208 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 499. Foucault erklart dies so, dass die »Natiirlichkeit
des Kosmos [...] die gouvernementale Vernunft des Mittelalters oder des16.Jahrhunderts einrahm-
te« (ebd., S. 501); siehe dazu auch die Fn. 167 zu Kropotkin weiter oben in diesem Kapitel.

209 Ethel Matala de Mazza: »Die Unsumme der Teile. Kérperschaft, Recht und Unberechenbarkeitc,
in: Uwe Hebekus, dies. u. Albrecht Koschorke (Hg.): Das Politische. Figurenlehre des sozialen Kérpers
nach der Romantik, Paderborn: Fink 2003, S. 171-191, hier S.178; vgl. a. Albrecht Koschorke et al.: Der
fiktive Staat. Konstruktionen des politischen Korpers in der Geschichte Europas, Frankfurt a.M.: Fischer
2007.

210 So zihlt Tarde im Zusammenhang mit seinen Uberlegungen, dass »jedes Ding eine Gesellschaft
ist«, auch selbstverstiandlich »die Gesellschaften der Gestirne« auf (Gabriel Tarde: Monadologie und
Soziologie [1893], aus dem Franzosischen v. Juliane Sarnes u. Michael Schillmeier, Frankfurt a.M.:
Suhrkamp 2009, S.51; Herv. d. Orig. getilgt; siehe auch Fn. 189 zu Leibniz und Nietzsche weiter
oben in diesem Kapitel. Es ergeben sich hier nicht zuféllig auch Resonanzen mit dem dhnlich ge-
lagerten Begriff derssociety< bei Alfred North Whitehead (vgl. dazu Didier Debaise: Un empirisme
spéculatif. Lecture de»Proces et réalité«de Whitehead, Paris: ). Vrin 2006, S. 135 u. 157; vgl. zu den Uber-
schneidungen zwischen Tarde und Whitehead in deren Beziigen auf Leibniz, z.B. hinsichtlich der
Verschrankung von Skalen, auch die Fufdnoten bei Debaise: ebd., S. 71 u.157). Die Beschreibung des



3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

Fouriers Amalgamierung verschiedener Kérperschaftskonzepte ein Uberbleibsel mit-
telalterlicher Verbandsformen Modell gestanden zu haben: In den mittelalterlichen
Wirtschafts- und Berufsverbinden kannte man, wie Ethel Matala de Mazza hervorhebt,
keinen Bruch zwischen Individuum und Kollektiv. Es waren Koérperschaften, die nur das
Dazwischen kannten, d.h. zwischen beiden Polen oszillierten. Sie waren ein »sowohl/als
auchg, verbunden mit einer »Ordnung der Begriffe, die nicht einschlieit, indem sie
ausschlief’t, sondern durch Hierarchiebildungen integriert«.”" Die Differenzen wer-
den so wie in einem Gravitationsfeld zum (selbstregulierenden) Motor fortwihrender
dynamischer Variation.*”

Fouriers Denken in Analogien, bei dem verschiedene Ebenen zwar durch verschie-
dene Logiken gekennzeichnet sind, aber untereinander Entsprechungen aufweisen, er-
innert zudem an die Theorie von Fraktalen (insofern man der gleichen Logik auf unter-
schiedlichen Hierarchieebenen begegnet, sie also selbstahnlich sind, d.h. jeweils einan-
der dhnliche Eigenschaften aufweisen).” In jedem Fall bleibt Fourier mit seinen uni-
versellen Analogien der mittelalterlichen Philosophie/Theologie bzw., genauer gesagt,
der scholastischen Naturrechtslehre treu, die einen vom géttlichen Gesetz durchwirk-
ten Kosmos voraussetzt.”™ Schon bei Bonaventura betrafen diese universellen Analogien
u.a. aber nicht einfache Relata, sondern es ging um die Analogien zwischen den Rela-
tionen von mindestens zwei Paaren in Beziehung stehender Wesen.”” Bei Fourier wie-
derum betrifft das die Krifte, Dynamiken, Tendenzen, die sich vom Makrokosmos des
Weltalls bis hin zum Mikrokosmos u.a. der menschlichen Leidenschaften (aber auch der

stadtischen Raums als Spiegelung des Kosmos findet sich schon in der griechischen Antike, z.B. in
Platons Kritias (vgl. Lefebvre: La production de I'espace, S. 22).

211 Matala de Mazza: »Die Unsumme der Teile«, S.185. An vielen Stellen wird auch bemerkt, dass
Fourier seine Phalangen moglicherweise nach den ihm aus dem Franche-Comté bekannten Kése-
rei-Kooperativen der fruitieres modelliert hat (vgl. Michel Vernus: »Les fouriéristes et les fruitiéres
comtoisesc, in: Cahiers Charles Fourier, H. 2 (1991), http://www.charlesfourier.fr/spip.php?article16,
S. 47-56).

212 Vgl. Matala de Mazza: »Die Unsumme der Teilex, S. 185.

213 Vgl. dazu Benoit Mandelbrot: »How Long Is the Coast of Britain? Statistical Self-Similarity
and Fractional Dimension, in: Science, H. 3775 (1967), https://doi.org/10.1126/science.156.3775.63
6, S.636—638 u. Brian Massumi: Parables for the Virtual. Movement, Affect, Sensation, Durham, NC
u.a.: Duke Univ. Press 2002, https://doi.org/10.1215/9780822383574, S. 32f. Vor diesem Hintergrund
liefde sich hier die offene Frage aufwerfen, ob man Theorien zur fraktalen Geometrie auf ihre kos-
mologischen Wurzeln hin durchleuchten musste oder ob bei Fourier bereits die mit komplexen
Systemen befasste Komplexitatstheorie in Form einer vielschichtigen Kosmologie prafiguriert ist.

214 Vgl Eisfeld: »Naturrechts, S. 2. Damit ist Fourier ein weiterer Gegenbeweis gegen»den in der deut-
schen Medienforschung allzu beliebten Schlussstrich »1800«, wie Erhard Schiittpelz in einem an-
deren Zusammenhang treffend formuliert hat (Schiittpelz: »Die medientechnische Uberlegenheit
des Westensx, S. 84).

215 Etienne Gilson: Die Philosophie des heiligen Bonaventura, aus dem Franzésischen v. Paul Alfred Schli-
ter, 2. Aufl., K6In: Hegner 1960, S. 237. Dadurch wird es im Grunde moglich, Verhéltnisse zwischen
Cott und seinen Schopfungen zu denken, ohne Letztere mit substanziellen gottlichen Eigenschaf-
ten ausstatten zu missen (und damit die Position Gottes zu relativieren). Vielmehr geht es darum,
die Analogie als eine Art RegelmafSigkeit zu sehen, die Schopfungen tiberhaupt hervorbringt, und
damit im Grunde (iber die analogen Relationen Gott in allen Dingen suchen zu kdnnen (vgl. das
gesamte Kapitel »Die universale Analogie«in: ebd., S. 233-264).
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Pflanzen und Tiere) untereinander dhnlich in Form von Anziehungen wiederholen. Die
Anziehungskraft beherrscht damit universell die Harmonie, »von derjenigen der Gestir-
ne zu derjenigen der Insekten«, von der menschlichen Gesellschaft zur menschlichen
Seele.”’ In einem Manuskript findet sich ein ganzes Kapitel zum Thema »Verbindung
und wechselseitige Abhingigkeit des unendlich Grofien und des unendlich Kleinenc, ein
klarer Verweis auch auf die von Newton und Leibniz entwickelte Infinitesimalrechnung,
auf die Fourier an vielen Stellen verweist.*”

Man kénnte angesichts dieser Ineinanderschachtelung von selbstihnlichen Dyna-
miken auch an den Begriff der Rekursion denken. Sibylle Krimer schreibt: »Die Eigen-
schaft >rekursivi kommt Objekten zu, sofern sie sich teilweise selbst enthalten.«*'® Dies
ist kein Anachronismus, denn in der Mathematik sind rekursive Funktionen, wenn auch
noch nicht so benannt, spitestens seit Euklid bekannt; prominent wurden sie 1202, als
Leonardo Fibonacci damit die Entwicklung von Kaninchenpopulationen erfasste (eben-
falls eine Funktion zur Berechnung einer unendlichen Ausdehnung). Es geht hier je-
doch nicht um einfache Begriffszuschreibungen, sondern darum, ein Beschreibungsvo-
kabular zu finden, um Fouriers Assoziationen als Ergebnis offener Prozesse verstehen
zu konnen. Daher ist interessant, dass Krimer des Weiteren schreibt: »Rekursive Erzeu-
gungsverfahren sind dadurch gekennzeichnet, dafi sie immer wieder auf sich selbst an-
gewandt werden, bis die gesuchte GréfRe erzeugt ist und der ProzeR abbricht.«** Da-
mit das geschehe, »muf sich eine Bedingung, an deren Existenz die Wiederanwendung
der rekursiven Operation gebunden ist, bei jeder Wiederholung verindern (im Sinne ei-
nes Kleinerwerdens), bis diese Bedingung ganz erlischt«.”*® Wenn Hérl schreibt: »Emer-
genz, Kontingenz, Rekursion (und vielleicht sogar: das Ritornell) und Wiederholung,
Autopoiesis, Selbstorganisation, Netzwerk usw., all dies sind Begriffe und Figuren der
neokybernetischen Rationalitit, und sie sind auch Teil des kybernetischen Imaginiren,
dann wiren Fibonacci und Fourier zu den Denkern einer proto-kybernetischen Ratio-
nalitit zu zihlen.”” Der entscheidende Unterschied zum von Krimer formulierten Ziel
rekursiver Funktionen, zum Abschluss zu kommen, ist, dass Fouriers kosmologische Dy-
namik unendlich ist. Obwohl also Fouriers Denkmodell es wie bei rekursiven Verfahren
ermoglicht, »Neues durch Riickgriff auf Bekanntes zu erzeugenc, haben wir es bei ihm
im Kleinen eher mit einer >zirkuliren Definition« zu tun (ein Terminus, den Krimer in
Abgrenzung zu rekursiven Funktionen ins Spiel bringt), mit dem Ergebnis, dass man

216 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 354; vgl. a. ders.: Le Nouveau monde industriel et
sociétaire (livret d'annonce), S. 73.

217 Vgl. das Kapitel »Connexion et dépendance réciproque des infiniment grands et des infiniment
petits« in: Fourier: »Généralités sur I'équilibre en composéc, S.300-315; vgl. a. ders.: Théorie de
['unité universelle, Bd. 3, S.59 u. 241 u. zur Infinitesimalrechnung: ders.: »Prologue sur les travers
du monde savant« [1813], in: Manuscrits publiés par la Phalange, revue de la science sociale 1853—1856,
1857-1858, Paris: Ed. Anthropos 1967 ((Euvres complétes 11), S. 5-18.

218  Sybille Kramer: Symbolische Maschinen. Die Idee der Formalisierung in geschichtlichem Abriss, Darm-
stadt: Wiss. Buchges. 1988, S.165.

219 Ebd.

220 Ebd.

221 Erich Hérl u. J6rg Huber: »Technodkologie und Asthetik. Ein Gedankenaustauschs, in: 31. Das Ma-
gazin des Instituts fiir Theorie 13.18—19 (2012), S. 9—20, hier S.19.
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es, wie bei der Rotation von Planeten, zugleich mit endlosen Prozessen zu tun hat und
dabei stindig neue Variationen hervorgebracht werden.*** Mit Simondon gesprochen,
geht es bei Fourier nicht um eine letztgiiltige Formprigung der >Materie< Mensch, son-
dern um Funktionalitit bzw. Variabilitit. Die Phalange ist ein politischer Modulator, der
»auf kontinuierliche und immerzu variable Weise durch Prigung« formt.*??

Rekursiv ist die Funktion von Fouriers Ordnung dennoch in einer Hinsicht, nimlich
insofern die Kombinatorik der Leidenschaften am Ende den sogenannten >Unitismus«
hervorbringt. Zumindest in dieser Hinsicht kommen Dynamiken zum Abschluss.?** Auf
der Mikroebene bleiben die Funktionen jedoch unendlich variabel im Umlauf. Damit
scheint hier auch ein entscheidender Unterschied zwischen einem Totalitarismus und
einer Kosmologie auf. Lefebvre hat in einer Betrachtung der Fourier'schen Kombina-
torik dafiir eine gelungene Form der Beschreibung gefunden, die entfernt an Deleuzes
Verhiltnis zwischen dem Virtuellen und seiner Aktualisierung® denken lisst, auf die
gerade schon angespielt wurde: »[A]Jus dem Endlichen entsteht das Unendliche und [..]
eine unerschopfliche Vielfalt tritt aus einer begrenzten Menge [...] an Momenten hervor,
so dass dasjenige innerhalb der Grenzen auftaucht, was die Grenzen iiberschreitet«.?*®
Lefebvre erginzt, dass das verbindende Moment dieser Kombinatorik die Zeit ist bzw.,
wortlich, die Zeit als deren >Milieu<: »Die fourieristische Zeit verdeutlicht [...] die Kombi-
nationen, Kompositionen.«**’

Aufpolitischer Ebene zeugt Fouriers Ordnung der Anziehungskrifte von der Entste-
hung einer neuen gouvernementalen Regierungstechnik. Denn es zeigt sich darin exem-

plarisch die von Foucault festgestellte Tendenz des modernen Staates zu einer Macht,

222 Gilles Deleuze hat scharfsichtig auf die Interrelation der Konzepte von Funktion und Variation in
der Mathematik hingewiesen:»Sobald sich die Mathematik die Variation zum Gegenstand nimmt,
zeichnet sich tendenziell der Begriff der Funktion ab.« (Gilles Deleuze: Die Falte. Leibniz und der Ba-
rock, aus dem Franzosischen v. Ulrich Johannes Schneider, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1995, S. 34f.)

223 Gilbert Simondon: L'lndividu et sa genése physico-biologique, Paris: Presses Univ. de France 1964, S. 42.
Die Ubersetzung ist zitiert nach Deleuze: Die Falte, S. 36.

224 Fourier sieht daher auch ein Ende der tierischen und pflanzlichen Welt vor, und zwar nach 80.000
Jahren (Charles Fourier: »Cours du mouvement social« [1827], in: Manuscrits publiés par la Phalange,
revue de la science sociale 1851-1852, fotomechan. Nachdr., Paris: Ed. Anthropos 1967 (Euvres com-
plétes10), S. 54-58, hier S. 55; vgl. a. ders.: Theorie der vier Bewegungen, S. 84).

225 Einschlagig ist dazu folgende Bestimmung von Deleuze in Abgrenzung vom Verhiltnis des Mog-
lichen zum Wirklichen: »[DJie bestimmenden Regeln der Aktualisierung sind nicht mehr Gleich-
artigkeit und Limitation, sondern Unterschied oder Divergenz sowie schopferisches Hervorbrin-
gen.« (Gilles Deleuze: Henri Bergson zur Einfiihrung, aus dem Franzosischen v. Martin Weinmann,
2., iberarb. Aufl., Hamburg: Junius 1997, S.122)

226 Henri Lefebvre: »Introduction, in: ders. (Hg.): Actualité de Fourier. Colloque d’Arc-et-Senans, Paris:
Ed. Anthropos 1975, S. 9-20, hier S.15; Ubers. M.D. Es kommt nicht von ungefihr, dass Lefebvre
sich spatestens 1975 fiir Fourier interessiert. Im 1974 erschienenen La production de I'espace spricht
ersichim Prinzip im Verweis auf Marx —interessanterweise in Kombination mit einem utopischen
Denken — dafir aus, dass man im Rahmen einer radikalen politischen Veranderung nicht nur die
industriellen Produktionsweisen, sondern auch die Produktionsweisen des Raums umzustiirzen
habe: »Eine Revolution, die keinen neuen Raum hervorbringt, ist nicht zu Ende gefiihrt. [...] [N]eue
soziale Beziehungen verlangen einen neuen Raum und umgekehrt« (Lefebvre: La production de I'es-
pace, S. 66 u. 72; vgl. a. S. 73; Ubers. M.D.).

227 Lefebvre: »Introduction, S. 20.
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die zugleich individualisiert und die Individuen dabei einer neuen komplexen Gesamt-
struktur unterstellt.?*® Foucault weist im Zusammenhang mit seinem Begriff des Sicher-
heitsdispositivs darauf hin, dass sich bereits im 18. Jahrhundert eine Machttechnologie
herausgebildet hat, die kennzeichnend fiir die »Organisation der modernen politischen
Gesellschaften« ist.”” Sie zielt darauf ab, sich auf die Natur der Dinge »zu stiitzen, sie
° Insgesamt
geht es um die »Moglichkeit von Bewegung, Umstellung, Zirkulationsvorgingen sowohl

in Bewegung zu setzen, ihre Elemente wechselseitig in Gang zu bringen.

der Leute als auch der Dinge. Es ist diese [...] Zirkulationsfihigkeit, die man [...] unter

dem Wort Freiheit verstehen muf3«.”

In diesem Zusammenhang liefRen sich Fouriers
Konzepte historisch mit den Transformationen im 18. Jahrhundert korrelieren, die Fou-
cault als den Auftritt der Bevolkerung als »neue[r] politische[r] Figur« beschreibt - ei-
ner Figur, die »man in ihrer Natiirlichkeit und ausgehend von ihrer Natiirlichkeit ver-
walten muf3«.”®” Wenn Foucault die entsprechenden Regierungstechniken als »zugleich

23 charakterisiert,

aufgeklirt, durchdacht, analytisch wohlberechnet, vorausschauend«
so lassen sich die Attribute ebenso fiir Fourier geltend machen: Auch bei ihm steht die
»Begierde« (désir) im Zentrum als Kraft, die einerseits vom Individuum ausgeht, ande-
rerseits aber »insgesamt den allgemeinen Nutzen fiir die Bevélkerung hervorbringt«.**
Fouriers Phalange-Ordnung ist so nichts anderes als der Versuch, ausgehend von den in-
dividuellen Leidenschaften ein »Kollektivinteresse«,”* Foucaults Begriff, hervorzubrin-
gen. Es geht somit nicht mehr um Verbote, sondern um das Wissen, »wie ja sagen, wie ja

sagen zu dieser Begierde«.?*

Eine Losung, die Foucault findet und die auch bei Fourier
eine prominente Stelle einnimmt, ist, »das Universelle der Begierde [zu] orten«**” — bei
Fourier sind das die Newton'schen Gesetze der Anziehung.

Fir Foucault fithrt dies zur Eroffnung eines neuen Wissensbereiches: der spoli-
tischen Okonomie«. Damit ist auch eine Erklirung gefunden, warum Fourier seine

238

Konzepte nicht in Opposition zu bestehenden Regierungsformen verstand.**® Fou-

228 Vgl. Michel Foucault: Der Wille zum Wissen, aus dem Franzésischen v. Ulrich Raulff u. Walter Seitter,
8. Aufl., Frankfurta.M.: Suhrkamp 1998, v.a. S. 75-90 u. ders.: »Afterword. The Subject and Power,
in: Hubert L. Dreyfus u. Paul Rabinow: Michel Foucault. Beyond Structuralism and Hermeneutics, 2.
Aufl., Chicago, IL u.a.: Univ. of Chicago Press 1983, S. 208—226, hier S. 213-216.

229 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 76.

230 Ebd.

231 Ebd.,S.78.

232 Ebd., S.108.

233 Ebd, S.110.

234 Ebd., S.1mf.

235 Ebd., S.112.

236 Ebd.

237 Ebd., S.114.

238 Lefebvre sprichtim Sinne der soeben ausgefiihrten Organisation von emergenten Strukturen, die
transformatorisches Potenzial haben, von Subversion statt Revolution (Lefebvre: »Introductiong,
S.18). Ignacio Sotelo teilt das utopische Denken in mehrere Phasen auf und spricht im Zusam-
menhang mit Fourier von einer dritten Phase, die sich durch einen »antirevolutioniren Gehalt«
auszeichne. Darunter fielen z.B. auch Cabet und Saint-Simon (Sotelo u. Bambach: »Utopie, Frithso-
zialismus und Sozialreformg, S. 371; vgl. zum Ziel der Gesellschaftsveranderung »im engen Schul-
terschluf mit den Machtigen dieser Welt«: de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S. 85f.).
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rier strebte zwar eine neue sozietire Ordnung an. Bedenkt man die Zentralitit der
Verwaltung der Bevolkerung, die sich, folgt man Foucault, in dieser Zeit allen Regie-
rungen stellte, war Fouriers Theorie damals aber nichts anderes als ein Beitrag zu
einer alternativen politischen Okonomie. Er sucht »das Gute in Einrichtungen, die
zum Behérdenwesen und zur Priesterschaft in keinerlei Beziehung stehen, die nur auf
gewerblichen oder hiuslichen Mafinahmen beruhen und die mit jeder Art Regierung
vereinbar wiren, ohne daR es ihrer Intervention bediirfte«.”®® Es ist ein politisches Ziel
ohne Regierungspolitik, ohne »sich in irgendeiner Weise in das Handeln der etablierten

Obrigkeit [autorité] einzumischen«.**°

Fouriers Theorie war somit ein Angebot zur L-
sung des Problems, das sich, laut Foucault, seinerzeit allen Regierungen stellte, nimlich
dass ihnen aufgrund ihrer Komplexitit etwas entging, »die Labyrinthe und Miander des
Bereichs der Wirtschaft«.** Fouriers erklirtes Ziel ist in diesem Zusammenhang, im

242

Gegensatz zu einem »falschen Liberalismus« (faux libéralisme)*** — der nur ein »verklei-

243

deter und schlecht geschminkter Egoismus«** sei und der sich nur am Volk bereichern

wolle und »einem Hindler unter dem Vorwand der Freiheit simtliche Schurkereien

erlaubt«®#*

- in seinem wahren, sozietiren (oder gemischten) Liberalismus die »Biirger
aller Klassen zu bereichern, ohne dabei jemanden verarmen zu lassen oder jemanden
zu berauben«.** Dies soll durch gewerbliche Reformen und nicht dadurch geschehen,
dass man sich um Verwaltungspolitik (politique administrative) kiimmert. Es handelt sich
dabei aber um eine Art Liberalismus, der eine deutliche Verbindung mit einem vor- oder
substaatlich situierten (christlichen) Gemeinschaftsdenken aufweist. So bewundert
Fourier die frithen Christen wihrend der Zeit ihrer gewaltvollen Verfolgung dafir, dass
sie »in ihrem Leid einen kérperschaftlichen Geist entwickelten, der bei allen Geichteten
der Keim edler Leidenschaften ist«.**® Vor diesem Hintergrund ist gegenwirtig zu
halten, dass der Liberalismus, ideengeschichtlich betrachtet, mit dem Zerfall der Trag-
fahigkeit der die Antike und das christliche Mittelalter bestimmenden Idee des Kosmos
begonnen hat.*” Fouriers Kosmologie lisst sich damit nicht nur als Anachronismus

239 Vgl. Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 49; Ubers. modifiziert; vgl. zur Akzeptabilitit von Fou-
riers Assoziationen unter jeder Regierungsform: ders.: Théorie de I'unité universelle, Bd. 2, S. 56.

240 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S.389.

241 Foucault: Die Geburt der Biopolitik, S. 400.

242 Fouriers Liberalismusbegriffist dabei sehr weit gefasst, denn seine Kritik umfasst neben den meis-
tenteils kritisierten zeitgendssischen Verfechtern des freien Handels auch Fiihrungsfiguren des ja-
kobinischen »Terreur« wie Robespierre und Marat sowie schlieflich historische Denker wie Cato
(vgl. Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 2, S. 390-392).

243 In diesem Zusammenhang thematisiert Fourier auch einen bésen Kreislauf im Zeitalter der Zivi-
lisation, namlich einen Teufelskreis (cercle vicieux), der »dieselben Missbrauche immer wieder in
anderer Form hervorbringt« (Charles Fourier: »Ou I'auteur parle de lui-méme«[1820], in: Manuscrits
publiés par la Phalange, revue de la science sociale 1851-1852, fotomechan. Nachdr., Paris: Ed. Anthro-
pos 1967 ((Euvres complétes 10), S.1-53, hier S. 20).

244 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.199.

245 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 2, S. 385 u. 388f; vgl. a. S. 449.

246 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.111f.; Ubers. modifiziert.

247 Vgl. Horst Drager: »Liberalismus IV. Der L. in ideengeschichtlicher Betrachtungc, in: Joachim Ritter
u. Karlfried Griinder (Hg.): Historisches Worterbuch der Philosophie, Bd. 5, Basel: Schwabe 1980, Sp.
264-272, hier Sp. 265.
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interpretieren, sondern als ein Versuch, durch ein Zuriick nochmals neue Potenziale
jenseits des >falschenc Liberalismus zu eréffnen.

Im Unterschied zu diesem Anachronismus steht Fouriers Theorie insgesamt im Ein-
248) in dem da-
von ausgegangen wird, dass nicht das Individuum, sondern, wie Foucault schreibt, die
»Bevolkerung [...] das Element ist, durch das hindurch das Milieu seine Wirkungen auf

den Organismus ausiibt«.*” Fouriers Theorien sind somit ebenfalls Teil dieser Entwick-

klang mit dem biologischen Denken der Zeit (notiert 1838 durch Darwin

lung neuer Wissensarten, von denen Foucault spricht. Hier wire nochmals daran zu er-
innern, dass Foucaults Machtanalytik u.a. auf Canguilhems im Rahmen seiner biolo-
gischen Philosophie entwickelten Uberlegungen zum Milieu — verstanden als bestim-
mend und bestimmtes — griindet. In dieser Trajektorie gefasst, findet sich im Gegensatz
zu Owen bei Fourier ein vitalistisches Milieudenken, insofern, mit Canguilhem gespro-
chen, in einem korrelativen Schema »die Umwelt des Lebewesens immer auch dessen
Werke«ist.?*® Die Phalange lisst sich dann als alternativer Entwurfeiner politischen Oko-
nomie verstehen, der es um eine besondere »Kunst der Regierung« zu tun ist, nimlich
der auf Wechselseitigkeit beruhenden Schaffung eines idealen Milieus zur Hervorbrin-
gung einer gemeinwohlorientierten Bevolkerung im Kleinen, mit transformatorischem
Potenzial im Grofien. Mehr noch: Dadurch, dass individuelle und souverine politische
Interessen in Einklang gebracht wiirden, »regiert jeder imaginir [spéculativement] die
ganze Welt, iiber die Anhingerschaft fir die etablierte wohlgestaltete Ordnung. Herr-
schen heifdt, die selbst gewiinschte Ordnung vorherrschen zu sehen [...] Wir sind halb
Kénig, wenn wir den Kénig in Ubereinstimmung mit unseren Wiinschen handeln se-
hen«.”

Fouriers fraktale Logik findet sich auch in den Skalierungen der politischen bzw.
administrativen Organisation wieder: Obwohl, wie gesagt, ein Staatsapparat in Fou-
riers Phalangen kaum eine Rolle spielen wiirde (sowohl die gesetzgebende, die Recht
sprechende als auch die vollziehende Gewalt betreffend), wire zumindest eine Art
hauptsichlich mit reprisentativen Aufgaben betraute Regierung vorgesehen, die ent-
sprechend nicht wirklich mit Macht ausgestattet wire.”*
nach auflen bedachte System wire global gegliedert, wobei die Phalange das un-
terste Glied einer Hierarchie von Oberhoheiten (souverainetés) wire: Am Ende sollen

Dieses primir auf Wirkung

genau 2.985.984 autonome Phalangen iiber die Erde verteilt existieren und als eine Art
Konfdéderation hierarchisch in immer groflere Einheiten mit entsprechenden Wiirden-
trager:innen (Unarques, Duarques, Triarques etc.) gegliedert werden. An deren Spitze
wiirde die oberste Instanz, der/die >Omniarque« mit Sitz in Konstantinopel stehen.**

248 Vgl. Darwins Notebooks B-E zur >Transmutation« Charles Darwin: Charles Darwin’s Notebooks,
1836—1844. Ceology, Transmutation of Species, Metaphysical Enquiries, hg. v. Paul H. Barrett, London
u.a.: British Museum (Natural History)/Cornell Univ. Press 1987.

249 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S.118.

250 Canguilhem: Das Normale und das Pathologische, S.188; Herv. M.D.

251 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 4, S. 435.

252 Vgl. Hubert Bourgin: Fourier. Contribution a I'étude du socialisme frangais, Paris: Société nouv. de li-
brairie et d’édition 1905, S. 293.

253  Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 2, S. 376.



3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

Erinnert man sich hier an die Uberlegungen Foucaults, dass Regierungstechniken
(im 19. Jahrhundert) den Staat mit der Stadt analogisierten, mit der Konsequenz, dass die
Hauptstadt die Rolle des stidtischen Zentralplatzes itbernahm, mit den Landstrafden als
Gassen,”* so ist im Fourier'schen System zu fragen, welche Konsequenz sich dadurch
ergibt, dass von weltweit gleichwertig vernetzten Phalanstéres ausgegangen wird, die
aber dennoch einen relativ funktionslosen »Zentralplatz« kennen, nimlich Konstantino-
pel - vergleichbar einem Sonnensystem ohne Sonne.?* Wie auch schon im Falle des Gel-
des und des finanzlosen Tauschs hitten simtliche Zentralinstanzen ja nur symbolische
Funktion, keine politischen Steuerungsaufgaben. Im Unterschied zum Foucault’schen
Dispositiv der Individualisierung wire die Selbststeuerung am Ende somit tatsichlich
unabhingig von jeglicher lenkenden iibergeordneten Institution.

Durch die — kraft der garantierten uneingeschrinkten Freiziigigkeit®* — hohe
Mobilitit der neuen sozialen Menschen wiirden, so kénnte man die Ausfihrungen
weiter deuten, die einzelnen souverinen Reiche sowieso an Bedeutung verlieren, weil
sich durch den regen, auch technikgestiitzten, Austausch der Phalanstéres unterein-
ander »alle Reiche der Welt durchmischen [mélanger]« wiirden.?” Bezeichnenderweise
spielt fur diese Bewegungsfreiheit in Fouriers Entwiirfen die bereits seit Beginn des
19. Jahrhunderts existierende Erfindung der Dampflokomotive bzw. der Eisenbahn
keine Rolle.”® Die (Dampf-)Schifffahrt wird von ihm hingegen ausdriicklich als Er-
rungenschaft des »menschlichen Geistes« gewiirdigt; sie hitte wie andere »verfrithte
[..] Wunder«*® in der Zivilisation bislang allerdings nur zur Monopolbildung (Mono-

254 Vgl. Foucault: »Raum, Wissen und Macht, S. 326.

255 Ahnlichinszeniertauch die Palastarchitektur ein Zentrum, den Ordnungsturm als point de vue. Die-
ser wiirde im Grunde aber nur als Kommunikationszentrale fungieren und bliebe menschenleer;
siehe dazu S. 146f. weiter unten.

256 Fourierschreibt: »Der ganze Erdball wird bevélkert und kultiviert, dadurch dass ihm ein Freiziigig-
keitsprinzip innewohnt, ohne irgendeine Zollgrenze« (Fourier: Le Nouveau monde industriel et socié-
taire, S. 23).

257 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 240; Ubers. modifiziert.

258 Hugh Doherty kommentiert bereits 1851 im Zusammenhang mit den von Fourier erdachten Bewe-
gungsmitteln des Anti-Lowen und -Wals augenzwinkernd: »The locomotive engine is a panting
lion, fifty of a hundred times more powerful and docile than the animal imagined by Fourier«
(Hugh Doherty: »Introduction, in: Charles Fourier: Charles Fourier, The Passions of the Human Soul,
Bd. 1, London u.a.: H. Bailliere u.a. 1851, S. i—xlviii, hier S. xx). Spatere Anhanger Fouriers werden
Verfechter des Ausbaus des Eisenbahnsystems (vgl. tukasz Stanek: Henri Lefebvre on Space. Architec-
ture, Urban Research, and the Production of Theory, Minneapolis, MN: Univ. of Minnesota Press 2011,
https://doi.org/10.5749/minnesota/9780816666164.001.0001, S.174).

259 Charles Fourier: La Fausse industrie morcelée, répugnante, mensongere, et l'antidote, I'industrie naturelle,
combinée, attrayante, véridique, donnant quadruple produit [1835], Bd. 1, fotomechan. Nachdr., Paris:
Ed. Anthropos 1967 ((Euvres complétes 8), S. 349. Es ist bemerkenswert, dass Marx im Kapital —im
Zusammenhang mit »Kommunikations- und Transportmittel[n] einer Gesellschaft«—im Verweis
auf Fourier sich des bei diesem ubiquitar vorkommenden Begriffs des »pivot« (des Dreh- und An-
gelpunktes) bedient (Karl Marx: Das Kapital. Kritik der Politischen Okonomie. Erster Band, Hamburg
1867, Berlin: Akademie 1983 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 2, Bd. 5), https://doi.org/10.1515/9783
050076492, S. 375; siehe zu Marx auch das nichste Kapitel).
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

pole insulaire) durch aggressive Handelspolitik gefithrt und somit noch nicht zu ihrer

Bestimmung gefunden, die im Zeitalter der Harmonie auf sie warte.**°

Die Phalanstere-Architektur als Milieu dynamisierter Zirkulation

Wenn es nicht die Eisenbahn ist, stellt sich die medientechnische Grundfrage nach ei-
nem anderen Dazwischen und einem anderen Agens der von Fourier in vielfiltige Analo-
gien** gekleideten Forderung nach einer sorgfiltigen Herstellung von Anschliissen und
Verkniipfungen. Anders gefragt: Welche materiellen Bedingungen, welche Kommuni-
kationsmedien, welches Milieu im weiter oben skizzierten Sinne will Fourier schaffen
bzw. seinem Leidenschaftssystem entsprechend organisieren, um die Funktionsweise,
die praktische Ordnung seiner idealen Gemeinwesen zu optimieren? Wenn Fourier da-
von spricht, einem »Band der Einheit«, einem Einheitsgeist (esprit d’unité) Vorschub zu
leisten,** ist es ihm auch darum zu tun, in Verbindung mit architektonischen Mitteln
- oder genauer: mit einer bestimmten >riumlichen Praxis** - eine neue Sozialitit aus
gemeinniitzigen Menschen hervorzubringen und zu fordern. Lefebvre fasst diese raum-
liche Dimension des Fourier'schen Denkens jenseits eines Technikdeterminismus pri-
zise als dessen zentrales Konzept und betont, »dass jede menschliche Gruppierung in
Beziehung zum Raum stand und steht [...] und dass das Imaginieren einer Gruppe und
einer (sozialen) mitmenschlichen Beziehung darauf hinausliuft, einen Raum zu imagi-
nieren«.”®* Fourier schreibt selbst iiber diese Interrelation: »Wenn die Einrichtung auf
der materiellen Seite fehlgeht, so wird dies ebenso auf der leidenschaftlichen Seite ge-
schehen.«*® Die Gesetze der Anziehung sind laut Fourier zwar gottgegeben und ewig;

266

die korrekte wirtschaftliche Kalkulation des seriellen Mechanismus**® unterliegt aber

260 Vgl. Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 65 u. 270—285.

261 Reslimiert man die hier bereits von Fourier aufgerufenen Momente, so wire mindestens die Musik
(z.B. beim Akkord), die (Himmels-)Mechanik (die Maschine, das Getriebe, die Planetenbewegung)
und die Chemie (der Wirkstoff) zu nennen.

262 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 470.

263 Vgl. zur »pratique spatiale«: Lefebvre: La production de I'espace, S. 48.

264 Lefebvre: »Introductionc, S.14; Ubers. M.D.

265 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.123. Le Corbusier war stark von Fourier beein-
flusst, wie sich an einer hiufig zitierten sentenzenhaften Formulierung ablesen ldsst: »Le proble-
me de la maison est un probleme d’époque. Léquilibre des sociétés en dépend aujourd’hui« (Le
Corbusier: Vers une architecture, Neue, erg. Aufl., Paris: G. Crés 1929, S.187). Auch Fouriers ideale
Zahlan Bewohner:innen von1600 wird Le Corbusier spater, als historische Reminiszenz an Fourier,
fiir seine Unité d’habitation wieder aufgreifen. De Bruyn betont, dass Le Corbusier allerdings »we-
niger mit sozialistischen Vorstellungen, wohl aber mit der Idee einer sékularisierten Form kollek-
tiven Klosterlebens sympathisierte und in Fouriers Konzept wabenférmigen Wohnens ein nachei-
ferungswiirdiges Beispiel erblickte« (de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S. 286; siehe zu wei-
teren Uberschneidungen: Peter Serenyi: »Le Corbusier, Fourier and the Monastery of Emac, in: The
Art Bulletin 4.9 (1967), https://doi.org/10.1080/00043079.1967.10788665, S. 227—286).

266 George Teyssot sortiert aus diesem Grund das Phalanstére etwas vorschnell in die Ahnenreihe des
Panopticon ein, »ein Traum von der perfekten Maschine zum Heilen, zum Kontrollieren, zum Woh-
nen« (Georges Teyssot: Die Krankheit des Domizils. Wohnen und Wohnbau 1800-1930, aus dem Italie-
nischen u. Franzosischen v. Rut Fohn, Braunschweig u.a.: Vieweg 1989, https://doi.org/10.1515/978
3035600872, S. 49f.).
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3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

der Vernunft, dem freien Willen des Menschen, der entweder die gewerbliche Durch-
mischung oder die gewerbliche Zerstiickelung herausbilden kann.?*

Die Voraussetzungen fiir den Ausstieg aus der Zivilisation sieht Fourier nimlich, wie
schon im Zusammenhang mit der Schifffahrt erwdhnt, in den zeitgendssischen mate-
riellen Bedingungen selbst gegeben.**® Angesichts des »gewaltigen Fortschritts der In-
dustrie« (hier im heute geliufigen Sinne als Wirtschaftsbereich verstanden) werde nim-
lich ihre »natiirliche Grenze« iiberschritten: »Wir haben zuviel Industrie fiir eine so we-
nig fortgeschrittene [..] Zivilisation«, so dass »Uberlastung und Unbehagen« entstiin-
den.*® Folglich bediirfe es lediglich einer »sozialen Kunst«, um die Industrie in einer
»gliickbringenden sozialen Ordnung« nutzbar zu machen, so dass die Natur des Men-
schen zum einen bejaht und zum anderen durch bewusste Planung mit den technischen
Moglichkeiten der Zeit in Einklang gebracht wiirde. Dann erst konne man »die Friichte
der Fortschritte ernten, die das achtzehnte Jahrhundert auf dem Gebiet der Naturwis-
senschaften gemacht hat«.*”®

Innerhalb dieser Logik spricht Fourier auch von der Architektur. So ordnet er seinem
geschichtlichen Stufenmodell folgend jeder gesellschaftlichen Epoche einen charakte-
ristischen stidtebaulichen und architektonischen Makel zu, z.B. der vierten Periode un-
tibersichtliche Innenstadtbezirke mit engen Straflen, Anhiufungen von schlecht durch-
lifteten, dunklen Wohnungen oder spiter dem Zeitalter der >Zivilisationc trotz verein-
zelter Verschonerungsversuche insgesamt nur zusammenhanglose, dem »sozialen Cha-

os« Ausdruck verleihende Bebauungsschemata.*” Fourier spricht kraftvoll von

Vandalen, die ihre Phantasie dazu benutzen, durch groteske Konstruktionen, Karika-
turen, die manchmal kostspieliger sind als ein wohlgestaltetes und angenehmes Ge-
biude, die Hygiene und Schonheit aufs Spiel zu setzen. Haufig bauen solche Vandalen
aus morderischem Geiz ungesunde und nicht durchliiftete Hauser, in die sie kosten-
sparend ganze Pdbel-Kolonien pferchen.””

Solche Hiuser der Non-Zirkulation kénnten daher trotz umfangreicher Umbaumaf-
nahmen niemals zur Bildung »leidenschaftlicher Serien« dienlich sein.*” In dieser Lo-
gik ist es nur folgerichtig, dass auch seiner »neuen Zeit« und sozietiren Lebensweise

267 Fourier: Théorie de 'unité universelle, Bd. 3, S. 403; vgl. a. ders.: »Du libre arbitre« [1818], in: Manus-
crits publiés par la Phalange, revue de la science sociale 1853—-1856, 1857—1858, fotomechan. Nachdr.,
Paris: Ed. Anthropos 1967 ((Euvres complétes 11), S. 235299, hier S. 255-264, 269—272 u. 280—282.
Dies steht nicht im Widerspruch mit der bereits erwdhnten scholastischen Naturrechtslehre, weil
ihr zufolge auch die menschliche Vernunft am gottlichen oder natirlichen Gesetz teilhat, d.h. sie
»verarbeitet nur ein ihr bereits eingepragtes gottliches Recht weiter« (Eisfeld: »Naturrecht, S. 3).

268 Vgl. Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 65; vgl. a. Saage: Politische Utopien der Neuzeit, S. 228 u.
Saage: »Utopie und Eros, S. 80.

269 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 418; Ubers. zit. n. ders.: Okonomisch—philosophische
Schriften, S. 219; Ubers. modifiziert.

270 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 64f.

271 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 298f.

272 Ebd., S.309.

273 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 118 u. 123.
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eine eigene unitire Architektur zugeordnet wird, u.a. weil sie, Fourier zufolge, von al-
len Kiinsten am ehesten in der Lage ist, alle Sinne anzusprechen.*”* Konform zur Fou-
rier'schen Grundannahme, dass alles universal nach Newton’'schen Bewegungsgesetzen
organisiert ist, folgen daher auch seine architektonischen Pline entsprechend minutio-
sen Vorgaben.*”

Fasst man die vorangegangenen Uberlegungen zusammen, plant Fourier eine 8ko-
nomisch orientierte Ordnung ohne einen tibergeordneten handlungsmaichtigen Souve-
rin, eine heterarchische Herrschaftsform also, die nicht mit Verboten und disziplina-
rischen Zwingen operierte, sondern mit Geboten, lenkenden Bestimmungen und posi-
tiven Leistungsanreizen, allesamt Mafnahmen, die der individuellen Triebstruktur der
einzelnen Mitglieder gerecht wiirden. Diese Form der Organisation der Bewohner:in-
nen wiirde mit den vielfiltigen Funktionen der Architektur als Medium in Verbindung
stehen. Fourier schreibt in diesem Zusammenhang der Architektur ein ungeheures Po-
tenzial zu, wenn er etwa diagnostiziert, dass, hitten sich die Fiirsten, die fiir den Bau
neuer Stidte, wie z.B. Karlsruhe, verantwortlich waren, an seine neuen sozietiren Pline
angelehnt, der Ubergang zur sechsten Periode, dem Garantismus bereits frither statt-
gefunden hitte, »einzig durch den Einfluss der Gebiude gemischter Einheit und ihre

276

Eignung, stufenweise eine sozietire Verbundenheit zu bewirken«.*”® An anderer Stelle

betont er, dass »ein politischer Architekt einzig durch die Reform der architektonischen

277 insofern die As-

278

Konventionen [coutumes] die Zivilisation radikal verindern kénnte,
soziation fast von selbst aus diesem »Sachverhalt« hervorgehen wiirde.

Die Fourier'sche Architektur lisst sich so nicht nur als Ausdruck, sondern auch
als Modulator der innerhalb der Phalangen zu dynamisierenden Krifteverhiltnisse

274 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 300. Aufgrund des Stellenwerts der Architektur und
in Anspielung auf das Hausliche (le Domestique), das fiir Fourier fiir das Feld des Begehrens steht,
spricht Barthes sehr treffend von einer »hausliche[n] Utopie« (utopie domestique) (Barthes: Sade,
Fourier, Loyola, S. 99).

275 Fourier geht zundchst von vier grundsatzlichen Bewegungen aus: einer materiellen (d.h. physika-
lischen, wie sie Newton erforscht hat), einer organischen, einer animalisch-instinktgeleiteten und
einer alle drei umfassenden sozialen oder leidenschaftlichen Bewegung; spater, nach Erscheinen
der Theorie der vier Bewegungen, erginzt er noch eine weitere, die sogenannte aromatische Bewe-
gung (Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 79f.; vgl. a. Sotelo u. Bambach: »Utopie, Frithsozialis-
mus und Sozialreforme, S.379 u. Charles Fourier: The Passions of the Human Soul, hg. v. Hugh Do-
herty, aus dem Franzésischen v. John Reynell Morell, Bd. 1, 2 Bde., London u.a.: H. Bailliere u.a.
1851, S. 223).

276  Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 299. Hier ergeben sich eine Reihe von Uberschneidun-
gen mit der Operativitit der Architektur von Claude-Nicolas Ledoux. Wahrend bei Ledoux aber al-
les und damit auch die Gemeinschaftsbildung unter den Arbeiter:innen ausschliefilich unter der
Pramisse der Gewinnmaximierung eines kapitalistischen Unternehmers erfolgt, strebt Fourier u.a.
mitseiner Architektur die Befriedigung samtlicher menschlicher Leidenschaften an, und dies auch
bei der Arbeit. Anders formuliert, Fourier privilegiert nicht den Profit, sondern die Erreichung des
allgemeinen Clicks der industriellen Anziehung (attraction industrielle) (vgl. ders.: Théorie de I'unité
universelle, Bd. 4, S. 584 u. zur»erziehende[n] Architektur«von Ledoux den erhellenden Artikel von:
Reichert: »Die Arbeitsmaschine«, S. 687).

277 Charles Fourier: Cités ouvrieres. Des Modifications a introduire dans ['architecture des villes, Paris: Li-
brairie phalanstérienne 1849, S.17.

278 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 298.
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betrachten. Dabei soll, wie weiter oben entwickelt, insbesondere ihre Rolle fiir die Kom-
munikation in zweifacher Hinsicht betrachtet werden, d.h. beziiglich ihres operativen
Charakters, zum einen bauliche Verbindungen herzustellen oder trennend in innen
und auflen zu gliedern und zum anderen dariiber soziale Beziehungen bzw. sozialen
Austausch mitzuorganisieren. Die Anordnung der Architektur lisst sich im doppelten
Wortsinne verstehen, einerseits als eine bestimmte Gebiudegliederung, andererseits,
mit Gilbert Simondon formuliert, weniger deterministisch als Aufruf, als: »einen Motor
unserer Tendenzen, eine Anordnung, die »unserem Drang eine neue Richtung ver-
leiht«.”” Fourier betont an vielen Stellen, dass jede Form der Unordnung (désordre) zu
vermeiden ist, und setzt z.B. seine »regelmifiigen Gebiude« gegen die »chaotischen«

280 Wenn er in Entsprechung der drei distributiven Triebe von vier

seiner Gegenwart.
Gelingensbedingungen spricht, die zur Erreichung der Harmonie zu erfiillen sind, so
sind neben der Garantie des Lebensminimums im Zusammenhang mit der Architektur
insbesondere zwei Aufgaben relevant: die industrielle Anziehung (die attraktive Arbeit)
zu ermoglichen, d.h., kurze Beschiftigungszeitrdume innerhalb verschiedener Serien
zu gestatten (verbunden mit der architektonischen Funktion, Bewegungen zu dynami-
sieren) sowie die Verzahnung der einzelnen Phalange-Mitglieder (verbunden mit der
architektonischen Funktion, vielfiltige Verbindungen und Kontakte herzustellen).?®"
Hier bewegt sich Fourier ganz im Einklang mit den bereits zu Eingang des Kapitels kurz
dargelegten hygienistischen Bestrebungen der Aufklirung, in Architektur- und Stadt-
planung Bewegung als Selbstzweck zu verstehen. Richard Sennett betont in diesem
Zusammenhang: »The Baroque planner emphasized progress toward a monumental
destination, the Enlightened planner emphasized the journey itself.«*** Auch die Archi-
tektur folgt in dieser Hinsicht der Fourier’schen Kosmologie. Die Geschwindigkeit der
Himmelsbewegungen gerit fir ihn so zum Vorbild fiir eine menschliche Bewegtheit,
d.h. fir die Leidenschaftsbewegung im Angesicht eines »Gottes, der der materiellen
Bewegung eine derartige Schnelligkeit aufgeprigt hat«.?

Bei den Entwiirfen zu den Phalanstéres, die die Phalangen beherbergen wiirden,
geht es Fourier ebenfalls darum, iitberall dem >Zusammengesetzten« (combiné) vor dem
»Zusammenhanglosen«< den Vorzug zu geben, genauer gesagt der >Zivilisation« mit ih-
ren vereinzelten, iiberbelegten, stickigen und dunklen Einfamilien-Behausungen eine
wohlkomponierte Gebiudeanordnung aus vorbildlichen Unterkiinften und gemeinsam
genutzten Bereichen entgegenzusetzen®®*: »Man weif durch Erfahrung, dass in der so-

279 Simondon: Die Existenzweise technischer Objekte, S. 178, Simondon spricht in den zitierten Passagen
vom Appellcharakter eines Tempels.

280 Fourier: Théorie des quatre mouvements, S. 456; vgl. a. ders.: Le Nouveau monde industriel et sociétaire,
S.126.

281 Vgl. Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 1, S.157.

282 Sennett: Flesh and Stone, S. 264.

283 Fourier: »Citerloguex, S. 399.

284 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 456; vgl. a. Benevolo: Die sozialen Urspriinge des mo-
dernen Stadtebaus, S. 68.
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zietiren Ordnung der Luxus, in der Architektur wie in jeder Beziehung, die Saat der An-
ziehung ist und demnach der Weg zum Reichwerden.«*®

ADbb. 13: Anonym: Le Phalanstére vévé (19. Jh.)

Quelle: Aquarell, 61,5 x 74 cm, Musée du Temps, Ville de Besangon, Inv.-Nr.: 978.8.1, Fotografie: Jean-
Louis Dousson. Der Vermerk »Laurent Pelletier, 1868« geniigt nicht, ihm dieses Aquarell zuzuschrei-
ben

Verglichen mit Robert Owens >Village of Unitys, die — wie ausfithrlich dargelegt -
der klassischen Square-Bebauung mit ihren Innen-Aufien-Schemata folgt, ist Fouriers
Phalanstére ungleich differenzierter gestaltet (vgl. Abb. 13). Um seine eigenen Konzepte
darzulegen, grenzt sich Fourier selbst mit einer beiflenden Kritik von Owens nur Unord-
nung bringender >New-Harmony<-Architektur ab und bescheinigt der Karree-Bebauung
eine »perfekte Monotoniex, die letztlich nur fiir ein Zusammentreffen von Ménchen ge-
eignet sei.”® Bereits in der Gesamtanlage zeichnet sich prototypisch Fouriers Zuriick-
weisung der >Gleichmacherei< ab, insofern in den Plinen individuelle, private Riickzugs-
riume und Gemeinschaftseinrichtungen in ein Gleichgewicht gebracht sind. An zentra-
len Orten der Anlage (vgl. Abb. 14, a, aa) befinden sich gemeinsame Speisesile (vgl. Abb.

285 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.128f. Im selben MaRe verwirft Fourier an vielen
Stellen das Predigen von Entbehrungen, welches er immer wieder mit der Philosophie Senecas in
Verbindung bringt (vgl. ders.: Théorie de I'unité universelle, Bd. 2, S. 293).

286 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.123. Er betont aufRerdem, dass die Bewohner:in-
nen in ihren Riickzugsorten so von den lautstarken Beschaftigungen gestort wiirden.



3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

15, Pkt. 5+7), Gemeinschaftskiichen (vgl. Abb. 15, Pkt. 7) sowie grofRere Versammlungsor-

te, wie u.a. eine iiberkonfessionelle Kirche und ein Opernhaus (vgl. Abb. 14, S, ss).2*’

Abb. 14: Charles Fourier: Grundriss eines Phalanstére (1829)?%

Quelle: Charles Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, Paris: Bossange pére 1829, S. 146.

Einen besonderen Stellenwert erhilt aber die Anlage und Anordnung?®® der Privat-
unterkiinfte, die ebenfalls nach Fouriers Maxime, in allem fiir Zusammensetzungen
zu sorgen, erfolgen wilrde. So sind bei den Privatriumen zwar je nach Einkommen
Unterschiede in Komfort und GrofRe vorgesehen; zugleich wire aber eine gleichmi-
Rige Durchmischung der verschiedenen Wohnungstypen geplant, um zu verhindern,
dass die Menschen aus einem bestimmten Fliigel als niedrig stehende oder minder-
wertige Klasse in Verruf gerieten: »Man soll die Klassen unterscheiden, aber nicht

287 Ebd.,S. 6f u.123-129.

288 Die Doppellinien stehen fiir die Geb4ude, die allesamt Innenhdéfe hatten. Diesen zugewandt ver-
liefe die GaleriestraRe (rue-galerie), die an manchen Stellen (=) Uber die Hofe hinweg verbun-
den wire: S, ss=Kirche und Opernhaus, unterirdisch mit den restlichen Gebauden verbunden;
A = Uberdachter Ehrenhof fiir swinterliches Promenierenc, zugleich Innenhof der Unterkiinfte fiir
die reiche Klasse; a, aa = Innenhofe der Unterkunftsgebdude mit den Kiichen; P = Paradeplatz; o,
00 =>Karawanserei< und Werkstatten; x, y, z, xx, yy, zz = landwirtschaftliche Gebiude, ebenfalls
unterirdisch mit den restlichen Geb4duden verbunden.

289 Dieordnende Kraft der Architektur wurde in den Vitruv’schen Begriffen wie»>Disposition<und>Dis-
tribution< bereits zu Beginn des 18. Jahrhunderts zur zentralen architektonischen Aufgabe (vgl.
Hanno-Walter Kruft: Geschichte der Architekturtheorie. Von der Antike bis zur Gegenwart, 3., durchges.
und erg. Aufl., Miinchen: Beck 1991, S. 155 u. 311).
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isolieren«.?*° Die Minimalausstattung fiir die »arme Klasse« bestiinde aus mindestens
zwei hintereinandergelegenen Zimmern, eines davon wire nach auflen dem offenen
Land zugewandt, das andere der Innenseite des Gebdudes. Damit wiirde nicht nur allen
erwachsenen Bewohner:innen neben einem Schlaf- ein kleiner Wohnbereich zugestan-
den, sondern beide hitten auch - im Gegensatz zum Cottage-Bautyp, zu den damals
z.B. vornehmlich in England iblichen gestaffelten Arbeiterwohnungen mit dunklen,
engen Hinterhéfen — direktes Tageslicht.”' Diese isolierende Zellenbauweise mag zu-
nichst befremdlich anmuten, bedenkt man, dass es Fourier um ein Zusammenbringen,
um eine allseitige Durchmischung der Bevolkerung geht, die man intuitiv eher mit
Gemeinschaftsunterkiinften in Verbindung bringen wiirde. Diese wiederum sind in
Form von 12-Bett-Zimmern nur fiir die zahlreichen neugierigen »zivilisierten« Giste in
den >camps cellulaires< vorgesehen.**

ADbb. 15: Aufriss eines Phalanstére™?

Quelle: Leonardo Benevolo: Die sozialen Urspriinge des modernen Stidtebaus. Lehren von
gestern — Forderungen fiir morgen, Giitersloh: Bertelsmann 1971, S. 69, Abb. 22,

Die solchermaflen soziopetale Gebiudeorganisation hat mithin auf der Ebene
architektonisch-materieller Operativitit einen gehorigen Anteil an Fouriers sozialen

290 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.127; vgl. a. ders.: Théorie de 'unité universelle, Bd.
3, S. 466—469.

291 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 465f.

292 Ebd, S.473.

293 1=Dachgeschoss mit»camp cellulaire« zur Unterbringung von Gasten; 2 = Wassertanks; 3 = Zwei-
zimmer-Wohnungen mit nach vorne und hinten zeigenden Aufienfenstern; 4 = Geschlossene und
>klimatisierte<Galeriestrafie (rue-galerie); 5 = Gemeinschaftsraume (u.a. genutzt als Speisesile, die
durch Falltiren fiir den Speisentransport aus der Kiiche im Erdgeschoss verbunden sind); 6 = Zwi-
schengeschoss mit Wohnungen fiir die Kinder; 7= Erdgeschoss mit Kiichen, Gemeinschaftsrau-
men, weiteren Wohnungen und Wagendurchfahrten; 8 = Geschlossene und >klimatisierte< Gale-
riestrafie als Verbindung zwischen den Gebduden (vgl. Benevolo: Die sozialen Urspriinge des moder-
nen Stadtebaus, S. 69).
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Vorstellungen. Zugleich gibt sie Auskunft dariiber, dass er — analog zu seiner theo-
retischen Zuriickweisung von philosophischen Gleichheitspostulaten — keinesfalls als
Vorreiter sozialistischer Entindividualisierung zu denken ist. Vielmehr erlauben die
einzelnen Wohneinheiten — zumindest zum Teil - die Individualisierung der einzel-
nen Phalanstére-Bewohner:innen. Dennoch darf die Wohnungsaufteilung nicht als
Plidoyer fir die Separierung der sozialen Einheit der Kern- oder sogar Grofdfamilie
missinterpretiert werden. Da die Kinder, um das von Fourier propagierte orgiastisch-
promiskuitive Liebesleben zu erméglichen, grundsitzlich separat im Zwischengeschoss
(vgl. Abb. 15, Pkt. 6) untergebracht wiren, wiren die >sDoppelzimmer<, worauf Peter
Serenyi zu Recht hingewiesen hat, keine bitrgerlichen Einfamilien-Behausungen, son-
dern Singlewohnungen, allenfalls iibergangsweise Paarwohnungen.”®* Fourier setzt
damit entgegen all seiner mittelalterlichen oder renaissancehaften Kosmologie*** und
Theologie in seinen Phalanstéres ansatzweise moderne Vorstellungen von Privatsphire
ins Werk - laut Evans ein Charakteristikum des 19. Jahrhunderts. Daran zeigt sich, wie
sehr Fourier, trotz seiner radikalen Abkehr von den zeitgendssischen Verhiltnissen und
trotz seiner in die Zukunft gedachten Entwiirfe seiner Zeit verhaftet war. Folgt man in
diesem Zusammenhang den allgemeinen Uberlegungen des Architekturtheoretikers
Hans Paul Bahrdt, der den Ruf nach einem ausgeglichenen Verhiltnis zwischen priva-
tem und 6ffentlichem Leben zu einer fundamentalen Idealvorstellung der biirgerlichen
Gesellschaft erklirt, so wire Fourier hinsichtlich seiner Vorstellung von Privatsphire ein

2% Ahnlich urteilte schon Benjamin, wenn er Fourier die

zutiefst biirgerlicher Reformer.
»reaktionire Umbildung« der urspriinglich dufierst ambiguen Arkaden zu Wohnstitten
mit ihrer »farbige[n] Idylle des Biedermeier« vorwirft.?®” Dennoch gilt es sich in Erin-
nerung zu rufen, dass diese Form der Privatheit, die mittlerweile vielleicht in gewisser
Hinsicht politisch in Verruf geraten ist — man denke an Theodor W. Adornos verachten-
den Schlachtruf gegen jede Form biirgerlicher Fetischisierung der Innerlichkeit zu »My
home is my castle«**® -, nur fiir das Biirgertum, nicht aber fiir die Arbeiterschaft eine
Selbstverstandlichkeit war. Radikal neu war in diesem Zusammenhang also durchaus,
dass Fourier allen Bevolkerungsschichten, ungeachtet ihres Einkommens, eine wohn-

294 Vgl. Serenyi: »Le Corbusier, Fourier and the Monastery of Ema, S. 283; vgl. Fourier: Théorie de I'unité
universelle, Bd. 3, S. 462 und zu Fouriers Vorstellungen zur Liebe und Sexualitat: ders.: Le Nouveau
monde amoureux, Paris: Ed. Anthropos 1972 ((Euvres complétes 7), S. 478.

295 Besonders zu erwihnen sind in diesem Zusammenhang seine biozentrische Konzeption des Kos-
mos, die Berufung auf kosmische Zyklen sowie die Universalitit seines Determinismus (vgl. dazu
allgemein: Canguilhem: »Das Lebendige und sein Milieux, S. 272 u. Foucault: Wahnsinn und Cesell-
schaft, S.371; vgl. zur Kosmologie von Johannes Kepler: de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen,
S.104).

296 Hans Paul Bahrdt: Die moderne Grofistadt. Soziologische Uberlegungen zum Stidtebau, Reinbek bei
Hamburg: Rowohlt 1961, S. 56 u. 59; vgl. a. de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S. 97.

297 Benjamin: »Paris, die Hauptstadt des XIX. Jahrhunderts«, S. 47. De Bruyn bringt Utopie und Kitsch
generell in Verbindung, indem er jeder Utopie »Ziige des Idyllischen« unterstellt (de Bruyn: Die
Diktatur der Philanthropen, S. 41).

298 Theodor W. Adorno: »Sittlichkeit und Kriminalitat. Zum elften Band der Werke von Karl Kraus, in:
Gesammelte Schriften, Bd. 11, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1974, S. 367—387, hier S. 370.
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liche Privatsphire zugestehen wollte.””® Roland Barthes hat dies konzise in einem Satz
formuliert: »In der Phantasie allein leben wollen und zugleich, ohne Widerspruch dazu,
zusammenleben wollen«.>*°

Dieses scheinbare Paradox, einerseits biirgerlichen Werten und Vorstellungswelten
verhaftet zu bleiben, diese aber andererseits vergesellschaften zu wollen, lisst sich er-
neut mit Verweis auf Barthes begreiflich machen: Wie dieser luzide herausgearbeitet
hat, fungiert fur Fourier das Geld, losgelost von seinen simtlichen angestammten Bin-
dungen, wie dem Handel, dem Tausch oder dem Wirtschaftskreislauf, als allgemeine
»Chiffre des Gliicks«.* Fourier schreibt pointiert: »Die Leidenschaften kénnen also nur
vermittels des Geldes voll aufblithen«.>** Wenn fiir Fourier, Barthes zufolge, »das Bild des

303

Gliicks zu Recht aus der Lebensweise der Reichen stammte«*® —in seinem ersten grofRen

Werk, der Theorie der vier Bewegungen, ist entsprechend zu lesen, dass das »Gliick [...] vor

394 — o ist es nur folgerichtig, dass diese An-

allem im Besitz von Reichtiimern besteht«
mutung biirgerlichen Wohlstands, losgelést von den damit verbundenen Zirkulations-
und Wertsphiren, auch in den architektonischen Entwiirfen zum Ausdruck kommt.

Im Gegensatz zu der biirgerlich anmutenden Konstruktion von Privatheit ist der 6f-
fentliche Raum allerdings wegen der Abschaffung des Handels und der Schwerpunkt-
setzung auf kooperatives Wirtschaften keineswegs biirgerlich gedacht. Auch wenn Fou-
rier zum Beispiel nach eigenem Bekunden bei der Planung seiner Phalanstéres den ihn
inspirierenden Pariser Wohn- und Konsumtempel Palais Royal noch iibertreffen wollte
(vgl. Abb. 16),>* so wiren die Phalanstéres gleichsam Handlungsriume ohne Handel,**®
d.h. Riume, die zwar zum einen die Funktionen der Durchmischung urbanen und priva-
ten Lebens, der Ausbalancierung von kollektiven Treffpunkten und privaten Riickzugs-

riaumen iitbernehmen wiirden, in denen aber zum anderen keinerlei kommerzieller (Lu-

299 Vgl. de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S. 96. Noch 1875 betont die Sozialreformerin Octavia
Hill die laut John Nelson Tarn in Grof3britannien seinerzeit verbreitete wohlgemeinte Haltung,
dass die darmere Bevolkerung noch gar nicht fiir ein besseres Wohnen geeignet sei und warnt:
»Transplant them to-morrow to healthy and commodious homes, and they would pollute and de-
stroy them« (Octavia Hill: Homes of the London Poor, London: Macmillan 1875, S. 7; vgl. Tarn: Five per
Cent Philanthropy, S. 78).

300 Roland Barthes: Wie zusammen leben. Simulationen alltiglicher Riume im Roman; Vorlesung am Collége
de France 1976—1977, aus dem Franzésischen v. Horst Brithmann, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2007,
S. 39f.

301 Barthes: Sade, Fourier, Loyola, S.100; vgl. zu diesem>Luxismecauch: Calvino: Kybernetik und Gespens-
ter, S. 74.

302 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.130; Ubers. modifiziert. Das Geld wird damit ebenfalls zum
»Element [s]einer Kombinatorik, die neu geordnet werden muss« (Barthes: Sade, Fourier, Loyola,
S.101).

303 Barthes: Sade, Fourier, Loyola, S.101.

304 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 60.

305 So beschwert sich Fourier z.B. dariiber, dass die Galerien im Winter unbeheizt und im Sommer
nicht gut durchliiftet waren (Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 37). Das Palais Royal kann
auch in anderer Hinsicht in Einklang mit Fouriers Konzepten zum Ausleben der Liste gebracht
werden: Es war seinerzeit auch der Marktplatz der Prostituierten und der Spieler (vgl. Lefebvre:
»Introduction, S.15).

306 Fourierschreibt, dass die landwirtschaftlichen>Assoziationen<aufjede Form von Zwischenhandel
verzichten wiirden (Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 1, S. 53).
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xus-)Warenaustausch stattfinden wiirde bzw. nur deren dsthetischer Oberfliche kopiert
oder besser: zitiert wiirde.>*” Dies wird nirgendwo deutlicher als bei der bereits ange-
sprochenen Zweckentfremdung der Borse. Bei einem Phalanstére, im Ganzen betrach-
tet, werden auf dhnliche Weise zwar viele Stadtfunktionen bzw. stidtische Infrastruktu-
ren zusammengezogen, diese wiren aber ihrer simtlichen traditionellen biirgerlichen
Rollen beraubt. Fehlt aber einer stidtischen Struktur die wesentliche Funktion, nimlich
Marktort zu sein, so fungiert sie laut de Bruyn nur mehr als »architektonisch reprisen-
tative Selbstdarstellung des Staates«**® bzw. — im Falle von Fouriers Gebiudeensemble
— der neuen sozietiren Ordnung.

Abb. 16: Theodor Josef Hubert Hoffbauer: Innenansicht der >Galerie de bois¢, Palais Royal, Paris
(1825)

Quelle: Theodor Josef Hubert Hoffbauer: Galeries de bois (ancien camp des Tartares), au Palais-Royal (1825)
(1875), Lithografie, 11,4 x 20,9 cm, Brown Digital Repository, Brown University Library. Sammlung:
Paris: Capital of the 19th Century, https://repository.library.brown.edu/studio/item/bdr:86768/

Vor dem Hintergrund der hier vorgenommenen Fokussierung auf die Medialitit der
Architektur kann die Ausgestaltung der Phalanstéres somit auch im reprisentativen Sin-
ne verstanden werden, wiederum verbunden mit einer bestimmten Operativitit. Denn
auch von ihrer duferlichen Erscheinung her wiirde ein Phalanstére in Konkurrenz mit
seiner Umgebung treten; »alle anderen Hauptstidte«, denen Fourier sein Siedlungskon-
zept gegeniiberstellt, wiirden im Vergleich mit den »Annehmlichkeiten« seiner Griin-
dung »der Licherlichkeit preisgegeben«.>*® Die Phalanstéres wiirden so die neue soziale

307 Vergleiche des Phalanstére mit dem Palais Royal finden sich auch in: Victor Considérant: Descrip-
tion du Phalanstére et considérations sociales sur I'architectonique, 2. Aufl., Paris: Librairie sociétaire
u.a. 1848, S. 63 u. ders.: Destinée sociale, 2. Aufl., Bd. 1, Paris: Librairie phalanstérienne 1847, S. 299
u. 425; vgl. a. Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopischen Sozialisten, S.128.

308 de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S. 98.

309 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 307.
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Ordnung eindrucksvoll nach auflen vermitteln und durch ihren Vorbildcharakter Nach-
ahmer begeistern — ein Idyll der Multiplizitit, mit einem geradezu magischen Effekt:
»[S]ahen wir [...] den Kanton statt mit Strohhiitten besdt mit stattlichen Schléssern und
Belvederes, mit Siulengingen und Glockentiirmchen — witrden wir nicht glauben, dass
die Landschaft verzaubert ist, dass es sich um eine Mirchenwelt handelt«?**® Auch in
diesem Zusammenhang spricht Fourier von Anziehungskraft und prophezeit, dass so-
gar »die konigliche Familie des Landes kommen wird, um aus Gefilligkeit dort um eine

kleine Wohnung zu bitten«.>"

Abb. 17: Pierre Menant: Gesamtansicht von Versailles (1715)

Quelle: Pierre Menant: Vué et Perspective du Chateau de Versailles, du coté de la cour (1715), Kupferstich,
gallica.bnf.fr, Bibliothéque nationale de France

Hier gilt es, ein weiteres scheinbares Paradox aufzulésen. Denn mit der vorgeschla-
genen Palastbauweise geriet Fourier in einen zusdtzlichen, diesmal dsthetischen Wider-
spruch, der sich gleichermafRen erkliren lisst: Denn die grofRe Ahnlichkeit seiner Pha-
lanstére-Entwiirfe etwa mit Versailles (vgl. Abb. 17) brachte ihm den Vorwurf ein, dass
die Phalansteéres feudal-absolutistischen Schléssern glichen oder diese dimensional so-
gar noch iibertreffen wollten.*"* Zum einen ist dies auch hier so zu interpretieren, dass
die Phalanstére-Bewohner:innen in den Genuss der Pracht und des Reichtums nicht nur

310 Ebd, S. 495.

311 Ebd., S.477; vgl. a. S.307-309.

312 Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopischen Sozialisten, S.124. Victor Considérant bringt diese
Form des gemeinschaftlichen Wohnens spater mit dem >Hétel national des Invalides< (Invaliden-
heim) in Verbindung, bei dem die Architekten auch nicht »auf den absurden Gedanken gekom-
men wdren, ein kleines Haus fiir jeden Soldaten zu erbauen«. Betrachtet man den Grundriss des
Invalidenheims, so ergeben sich tatsichlich erstaunliche Uberschneidungen zu Fouriers Plinen.
Es vermittelt sich der Eindruck, als hatte Fourier lediglich die Binnengliederung des Invaliden-
Ensembles durch Entfernung von Gebaudeteilen vereinfacht und die zweigeschossige Anlage der
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des Biirgertums, sondern sogar absolutistischer Kénige kommen sollten.>”® Zum ande-
renist die widerspriichliche Form des postrevolutioniren Reprisentationsbaus in Anleh-
nung an Uberlegungen von Albrecht Koschorke und anderen in dem Buch Der fiktive Staat
noch etwas komplexer und zugleich allgemeiner zu begriinden. Ruft man sich daraus das
Argument in Erinnerung, dass durch die Franzdsische Revolution an die Stelle des Kor-
pers des Konigs der Korper des Volkes riickte, ist es im Zusammenhang mit Fourier nur
konsequent, dass dieser neue Korper auch adiquat in einem palastartigen Wohnsitz un-
tergebracht werden soll. So wird eine alte Form — jedoch mit neuer kooperativer Funk-
tion und Organisation — Reprisentations- und Identifikationstriger fiir die Phalange-
Gemeinschaft.** Konsequent schreibt spiter Victor Considérant, ein Anhinger Fouriers,
iiber diese Form der Verallgemeinerung — dabei zugleich einem (naturrechtlichen) Mo-
dell des allgemeinen Menschseins folgend: »Es geht nicht mehr darum, die Hiitte des
Proletariats, das Haus des Biirgers, die Stadtvilla des Aktienspekulanten oder des Gra-
fen zu bauen; sondern den Palast, in dem der Mensch wohnen soll«.*™ Einer Zeichnung
Considérants, die diese Idee visualisiert (vgl. Abb. 18), ist dabei besondere Symbolkraft
beim Zirkulieren der Vorstellungen Fouriers zugekommen.

ADbb. 18: Victor Considérant: Ideé d’un phalanstére (1836)

Quelle: Titelkupfer aus: La Phalange. Journal de la science sociale découverte et constituée par Charles Fourier
— Industrie, Politique, Sciences, Art et Littérature, Bd. 1., Paris: Au Bureau de La Phalange 1836-1837. Die
Grafik wurde zum ersten Mal 1834 gedruckt, in der ersten Ausgabe von Victor Considérant: Considé-
vations sociales sur larchitectonique, Paris: Chez les Libraires du Palais-Royal 1834

Arkaden des >Cour d’honneur< auf alle Gebdudeteile ausgeweitet (Victor Considérant: Exposition
abrégée du systeme phalanstérien de Fourier, 3. Aufl., Paris: Librairie sociétaire 1846, S. 25).

313 Letztlich knipft Fourier sogar in seinem Pladoyer fir die Libertinage im Sinne sexueller Freiziigig-
keit an giangige vorrevolutionire Praktiken des Adels in Versailles an.

314 Koschorke etal.: Der fiktive Staat, S. 258. Bollerey kommentiert Fouriers feudalistische Architektur-
phantasien dhnlich: »In gesellschaftlichen und politischen Ablésungsphasenist oft die Tendenz zu
beobachten, daR Symbole der zu iiberwindenden und abgelehnten Macht im Bereich der Archi-
tektur ibernommen werden.« (Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopischen Sozialisten, S.124)

315 Considérant: Destinée sociale, Bd. 1, S. 419; Herv. i. Orig.

316 Vgl. zu den Angaben: Anonym: »Biblio-iconographie«, in: Cahiers Charles Fourier, H.24 (2013),
S. 97-114, https://www.charlesfourier.fr/spip.php?article1265 [20.09.2023].
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Indiesem Zusammenhang ist es wichtig zu betonen, dass sein Entwurfin seiner Uni-
formitit, Wuchtigkeit und Strenge zugleich aber auch Fouriers offen und durchlissig in
die Landschaft eingefiigte Planungen verfilscht. Vergleicht man Considérants emble-
matische Darstellung des Gebaudes mit einer spiteren von Charles-Frangois Daubigny
(vgl. Abb. 19), so zeigt sich, dass Erstere fast die Landschaft aufhebt (sie verdringt, glit-
tet), wihrend Letztere eine Einfiigung der Gebiude in die Landschaft wiedergibt. Zu-
gleich finden sich auf dem Bild von Daubigny, durchaus im Einklang mit Fouriers Af-
firmation von Technologie, ebenfalls in die Natur fast unmerklich eingebettete zeitge-
nossische Verkehrstechniken, z.B. im Vordergrund auf dem Fluss Dampfschiffe, in der
Mitte rechts ein rauchender Industriekamin und im Hintergrund eine dampfgetriebene
Eisenbahn.?"

Abb. 19: Charles-Frangois Daubigny: Ansicht eines Phalanstére (1847)

Quelle: Charles-Frangois Daubigny: Vue d’un phalanstére, village frangais, d'aprés la théorie sociétaire de
Charles Fourier (1847), Lithografie von Prodhomme, 30 x 44,8 cm, verlegt von Henri Fugére, Paris

Dolores Hayden bemerkt zu Recht, dass Considérants Entwurf gleichsam iiber der
ebenen weifden Fliche des Papiers schwebt; wihrend bei Fourier natiirliches und bau-
liches Milieu untrennbar sind.*® Fourier schreibt fiir die Platzierung seines Gebiudes

317 Ich danke fir den Hinweis auf diese Technologien Milan Stiirmer und Holger Kuhn wihrend der
von der Leuphana Universitit Liineburg 2021 virtuell veranstalteten Konferenz »Liquidity, Flows,
Circulation: The Cultural Logic of Environmentalization«.

318 Hayden spricht sogar von einersarchitektonischen Antithese«zu Fouriers offenen Entwiirfen (Do-
lores Hayden: Seven American Utopias. The Architecture of Communitarian Socialism, 1790-1975, Cam-
bridge, MA u.a.: The MIT Press 1976, S.151).
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entsprechend Folgendes vor: »Das Land mdge tiber einen schonen Wasserlauf verfiigen,
von Hiigeln durchsetzt sein und geeignet sein fiir gemischten Ackerbau, es moge an ei-
nen Wald grenzen und nicht weit entfernt von einer groflen Stadt sein, aber weit genug,
um Ungelegene abzuhalten.«<*”

Vor dem Hintergrund des Considérant’schen Humanismus gilt es sich vor Augen zu
fithren, dass Fouriers Planungen sich - trotz aller Widerspriichlichkeit — nicht darin er-
schopfen, Paldste fir die >frithbiirgerliche« Vereinzelung zu bauen, da auf der anderen
Seite die kollektivierende Dimension seiner Architektur nicht unterschitzt werden darf.
Daher wird in den Plinen Treffpunkten eine hohe Prioritit eingeriumt, um auf das ko-
operative Leben vorzubereiten: »Die [6ffentlichen] Plitze werden mindestens 1/8 der Fl4-
che einnehmen«.?*® Zudem soll das Phalanstére viele Gemeinschaftsriume enthalten,
sogenannte Seristéres, in denen sich immer wieder neue leidenschaftliche Serien heraus-
bilden kénnten.>*

Bedenkt man, dass es sich bei einem Phalanstére um eine Art auf einen Palast zusam-
mengedringte Stadt oder, um mit Benjamin zu sprechen, »eine Stadt aus Passagen«**
handelt, sind die verhiltnismaf3ig weiten Entfernungen zwischen Wohnen und Arbeiten
jedoch nicht reiner Selbstzweck oder notwendiges Ubel. Die zwischen den Wohnungen
und den Werkstitten oder den Riumen fiir die Kinder gelegenen Gebiude hitten nim-
lich auch Abschirmungsfunktion,®” um den Lirm der in den Fliigeln ausgelagerten ge-
rauschvollen Beschiftigungen und lautstarken Kinder ertriglich zu halten.?** Benjamin
hat im Sprechen von einer Stadt daher zu Recht anerkannt, dass Fouriers Architektur
auch stiddtebaulichen Prinzipien folgt, also eher relationalen Prinzipien: z.B. gelunge-
ne Verhiltnisse der Gebiudekomplexe auszubilden, aufeinander abgewogene Grofien-
ordnungen zu verwenden, sich wechselseitig zu erginzen, Mischfunktionen zu haben.
Wenn man zudem hier noch einmal auf Baeckers systemtheoretische Ausfithrungen zur
Architektur zuriickgreifen méchte und die Aufgabe des Architekten unter anderem im
Bezug des Gebaudes auf seine Umwelt sucht, lassen sich Fouriers Konstruktionen zwi-

325

schen Architektur und Stadtplanung®*® en miniature noch einmal aus einer anderen ope-

rativen Perspektive betrachten:

Wihrend der Architekt die Offnung als Negation der SchlieRung denkt, denkt der Stad-
teplaner umgekehrt die SchlieRung als Negation der Offnung. Dem Architekten geht
es um die Geschlossenheit eines Gebiudes, dem Stadteplaner um die Offenheit des

319  Fourier: Théorie de 'unité universelle, Bd. 3, S. 427.

320 Ebd, S.302.

321 Ebd, S.459.

322 Benjamin: »Paris, die Hauptstadt des XIX. Jahrhundertsc, S. 47.

323 Vgl. dazu die Ausfithrungen zu Feldtkeller und Baecker auf S. 54f. weiter oben.

324 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.124.

325 Wieschon bei Foucault zitiert, wird haufig davon ausgegangen, dass der Architektur im Gegensatz
zur Stadtplanung zu dieser Zeit keine funktionalen bzw. politischen Uberlegungen zugrunde ge-
legen hitten (vgl. z.B. de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S. 28). Uberdeutlich konterkarieren
Fouriers Plane diese Deutungen, insofern die Phalanstéres als Hybride nicht nur zwischen Stadt
und Land, sondern auch zwischen Architektur und Stadtplanung deutlich von politischen Organi-
sationsprinzipien durchdrungen sind.
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Stadtgrundrisses. Dem Architekten wird daher der Bezug des Gebiudes auf seine Um-
welt, also die Offnung, zum gestalterischen Reflexionsmittel seiner Architektur, wih-
rend der Stadteplaner die Herstellung von Innenrdumen in der Offenheit der Stadt als
das Non-plus-ultra der Gestaltung ansieht.32¢

In einer solch komplementiren Doppelbewegung wird auch bei Fourier der strukturel-
len Separierung und Zerstreuung in die Individualitit und Privatheit der Singlewohnun-
gen eine Art Resynthetisierung der einzelnen Phalanstére-Glieder in den 6ffentlichen
und halboffentlichen Riumen gegeniibergestellt. Dieser Prozess ist analog bzw. parallel
zu Fouriers Leidenschaftskombinatorik zu denken, die erstens in einer Bewegung der
Dissoziation die einzelnen Leidenschaften analytisch voneinander trennt, um sie dann,
zweitens, architektonisch, permanent in Bewegung zu halten und immer wieder neu zu
assoziieren, d.h. zu gruppieren, in Serien einzuteilen und so zu verkniipfen, dass neue
Qualititen hervorgebracht werden.

Der wichtigste und bekannteste Aspekt der Phalanstére-Architektur in dieser Funk-
tion als Kommunikations- bzw. Zirkulationsmedium wurde aber bislang ausgespart.
Denn als Besonderheit gibe es in den Phalanstéres so gut wie keine auf3en liegenden
Wege. Siamtliche Gebiudeteile wiirden durch eine halbéffentliche bzw. halbprivate,
verglaste und iiberdachte Galeriestrale, die sogenannte >rue-galeriec — »salle de lien
universel«®””— verbunden. Die Wohnungseinginge fithrten dabei nicht nach aufen,
sondern nach innen zur Galeriestrafle, so dass sich eine Art innere Offentlichkeit er-
gibe, die zugleich gegen eine allgemeine Offentlichkeit nach auflen abgeschlossen

329 wie Fourier schreibt, soll

wire.”” Dieser »Hauptraum des Palasts der Harmoniex,
auerdem ein Ort klimatischer Zirkulation sein, d.h. durch ein Rohrsystem im Winter
beheizt und im Sommer gut durchliiftet werden, um das Leben in den Phalanstéres
jahreszeiten- und wetterunabhingig zu machen: »Man kann in der Harmonie im Januar
die Werkstitten, Stille, Lager, Ball-, Versammlungs- und Bankettsile durchstreifen,
ohne zu wissen, ob es regnet oder windig ist, ob es heif? oder kalt ist.«**°

Wieder liegen zwei Fehlinterpretationen nahe: Erstens konnte man nimlich diese
Fourier’sche innere Offentlichkeit mit der bereits dargelegten — von Owen verwende-
ten — Square-Bebauung mitsamt ihren Wurzeln im romanischen Klosterbau verwech-
seln, zweitens kénnte man sie, weil so falsch wie naheliegend, sogar mit dem - auf das
Schweigegeliibde der Kartiuserménche ausgelegten — kartiusischen Baustil und sei-
nem Kreuzgang (Galilia), auf den die Tiiren der einzelnen Klausen fithren, in eins set-

331

zen. Hier sei auch an die Uberlegungen von Evans zu den privatisierenden Effekten

326 Baecker:»Die Dekonstruktion der Schachtel«, S. 96.

327 Fourier: Théorie de l'unité universelle, Bd. 3, S. 469.

328 Ebd,, S.464. Fiir die ersten Versuchsphalangen empfiehlt Fourier sogar, sie gegen »Ungelegene«
mit einer Umzaunung abzuschotten (Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.124).

329 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 462.

330 Ebd,S. 463f.

331 Vgl. zu einer Beschreibung dieser Architektur der>Apotaxis< (Weltflucht): Peter Fuchs: »Die Welt-
flucht der Ménche, in: Niklas Luhmann u. ders.: Reden und Schweigen, Frankfurt a.M.: Suhrkamp
1989, S. 2145, hier v.a. S. 41; vgl. zur Weltflucht auch das entsprechende Kapitel in: Giorgio Agam-
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von Korridoren im Wohnungsbau erinnert. Es verhalt sich bei Fourier aber genau um-
gekehrt: Wahrend eine Kartause darauf angelegt ist, zugunsten »einer auf Transzen-
denz gerichteten Innenzone« die Kontaktmoglichkeiten auf ein Minimum zu reduzie-
ren, ist es Fourier darum zu tun, diese geradezu zu maximieren. Obwohl die Bauformen
zunichst Ubereinstimmungen aufzuweisen scheinen, ergibt sich diese kontrire Nut-
zungsform durch ihre vollig anders geartete Organisation. Die ausfithrlich beschriebe-
ne Separierung der Wohneinheiten hitte ja zunichst einmal eine totale Beziehungslo-
sigkeit zur Folge. Fourier méchte aber gerade nicht eine zersplitterte, atomisierte und

damitanti-soziale**

Familienstruktur, »sondern die Masse«, gegliedert in gemischten
Serien, aber »zusammen agierend«, zur Hauptstiitze seines Gesellschaftsentwurfs ma-
chen®®3: Wie schon mit de Bruyn dargelegt, handelte es sich bei den Phalanstéres um vol-
lig vom Handel befreite Riume. Wihrend de Bruyn jedoch die Gefahr heraufbeschwort,
dass Stidte automatisch verwaisen, wenn sie nicht von Konsuminteressen belebt wer-
den, beugt Fourier dem durch die Hervorbringung einer allgemeinen Bewegtheit vor.**
Denn, wie bereits dargelegt, wiren bei Fourier die einzelnen Behausungen im Unter-
schied zu den Zellen der Kartiusermonche nicht autark, d.h., die Bewohner:innen miiss-
ten stindig ihre Wohnung verlassen, um z.B. mangels Kiiche ihr Essen in den gemein-
schaftlichen Speisesilen einzunehmen, oder, weil die Werkstitten in den anderen Flii-
geln untergebracht wiren, ihren stindig wechselnden Tatigkeiten nachzugehen. Im Un-
terschied zu den Kartiusern ergibe sich dadurch ein Spannungsverhiltnis zwischen Ru-
he- und Bewegungszonen und damit automatisch eine ungeheure Dynamisierung der

Phalange-Mitglieder, die permanent in Bewegung und damit in Kontakt wiren:

Jeder ist stindig in den Séristéres oder 6ffentlichen Radumen, in den Werkstatten, auf
den Feldern, in den Stallungen; man bleibt nur im Fall von Krankheit oder einem Stell-
dichein zu Hause: dann sind ein Schlafzimmer und ein Ankleidezimmer ausreichend;
deshalb hat auch der Reichste héchstens eine Dreizimmerwohnung.3*

ben: Hachste Armut. Ordensregeln und Lebensform (Homo sacer IV.1), aus dem Italienischen v. Andreas
Hiepko, Frankfurt a.M.: Fischer 2012, S. 74—88.

332 Fouriers Formulierungen sind reich an Gegenprogrammen, angefangen bei der Abkehr von anti-
sozialen Strukturen der sogenannten Zivilisation bis zu Vorstellungen eines Anti-Hais, Anti-Wals,
Anti-Lowen im Zeitalter der Harmonie (siehe Fn. 258 weiter oben in diesem Kapitel). Nicht ohne
Grund verweist er auf »Hobbes und Rousseau, die in der Zivilisation eine Umkehrung der Ziele der
Natur und eine systematische Entwicklung aller Laster sahen« (Fourier: Theorie der vier Bewegun-
gen, S.354; Ubers. modifiziert; Herv. M.D.). Paul Ricceur schreibt daher treffend: »The utopia is an
inversion of what is in fact an inverted society. [..] The return is a re-turn.« (Ricceur: Lectures on
Ideology and Utopia, S. 302 u. 308)

333 Fourier: La Fausse industrie, Bd. 1, S. 204. Da der Familiengeist zum Egoismus tendiert, soll auch erin
den korporativen Serienbindungen aufgehen (vgl. ders.: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 509).

334 De Bruyn weist darauf hin, dass bei Fourier der Konsum —wenngleich auch von Handler- bzw. Spe-
kulanteninteressen bereinigt—durchaus zentral ist. Dies ist zwar einerseits nicht falsch, spielt aber
andererseits, bedenkt man die Relevanz der anderen Faktoren, fiir die Belebung der Phalanstéeres
eine nur untergeordnete Rolle (vgl. de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S. 287).

335 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 539.
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Barthes spricht im Zusammenhang mit den beweglichen Fourier’schen Verkettungen zu
Recht davon, dass sie kein >System« bilden, sondern etwas >Systematisches< haben. An-
ders formuliert: Es geht um eine, wenn man so will, codierte Organisation, die bestimm-
ten Tendenzen den nétigen Raum zur Entfaltung gibt und damit Prozesse ermdoglicht
bzw. voriibergehende Relationen emergieren lisst, und nicht um ein fest gefiigtes Mus-
ter. Barthes schreibt: »Dem Systematischen geht es nicht um Anwendung [...], sondern
um Ubertragung, (signifikante) Zirkulation«; dafiir miisse es auch grundsitzlich defor-
mierbar sein.?* Eine dhnliche Uberlegung findet sich, itberdeutlich einem Milieudenken
verpflichtet, bei Lefebvre, der davon spricht, dass Fourier keineswegs ein System hat,
sondern dass »die Leidenschaften, die Handlungen, die Empfindungen, die Umstinde«
als solche selbst ein System hervorbringen: »Das Jenseits? Die andere Welt? Sie befinden
sich in dieser.«**”

Dass auflerhalb der Individualwohnungen z.B. gegessen, gewaschen und sich ver-
gniigt wiirde, ist jedoch keine Erfindung Fouriers. Diese Lebensweise verallgemeinerte
nur diejenige der Arbeiterschaft,’® mit dem Unterschied, dass sie sich nun nicht mehr
in engen, schlecht durchliifteten Gassen und Hinterhéfen abspielen soll, sondern in ein
Schloss verlegt wire. Kurz: Also auch hier wiirde die Lebensweise der Arbeiter mit biir-
gerlichem Reichtum amalgamiert. Die verschiedenen Binnenformen und -funktionen
der Phalanstére-Architektur lassen sich dabei regelrecht den einzelnen von Fourier for-
malisierten Leidenschaften zuordnen: Die Individualitit findet sich am besten in den
Apartments wieder; den >affektiven Triebens, wie Liebe und Freundschaft, wird durch
die Seristéres entsprochen, wihrend sich die »distributiven Triebe<spapillone« (Abwechs-
lung) und >composite« (Verbund) vor allem in der rue-galerie wiederfinden lassen, die die
haufigen Titigkeits- und dafiir nétigen Ortswechsel erleichterte.®

In Konjunktion mit der fehlenden Unabhingigkeit und Eigenstindigkeit der ein-
zelnen Haushalte, die die Bewohner:innen dazu bewegte, vor die Tiir zu gehen, sowie
den (dem Flattertrieb entsprechenden) hiufigen Titigkeitswechseln wire die rue-galerie
der operationale Raum, der das Verhalten der Phalanstére-Bewohner:innen modulierte.
Solche notwendigen Wege nennt man Chreoden (»von griechisch chré, smufl, und hodos,
>Weg«*). Die Galeriewege animierten in diesem Sinne geradezu das Aufeinandertref-
fen der Bewohner:innen und damit ihre soziale Begegnung. In Anlehnung an Evans

336 Barthes: Sade, Fourier, Loyola, S.128; vgl. a. S. 94.

337 Im Franzosischen heifdt es uniibersetzbar gewandter: »L'autre monde? Le monde autre? Ils sont en
celui-ci« (Lefebvre: »Introduction, S.18; vgl. a. S.13; Ubers. M.D.).

338 John Hartley beschreibt die Situation noch im beginnenden 20. Jahrhundert folgendermafien:
»Cooking, washing and keeping these places clean was difficult with communal water taps out
in the yard or landing, and doing clothes- or laundry-washing was impossible. So working-class
people tended to spend as much time as possible outside their homes, they kept the children
outside as long as possible for their health, they ate in cafes and sent or took their washing to
laundries. Talk and play were available in the back-alleys.« John Hartley: Uses of Television, London
u.a.: Routledge 1999, S.103)

339 Vgl. Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 69 u. Serenyi: »Le Corbusier, Fourier and the
Monastery of Emac, S. 281.

340 Stephan Triby: Exit-Architektur. Design zwischen Krieg und Frieden, Wien u.a.: Springer 2008, S. 49.



3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

konnte man, hier Bezug nehmend auf den Dualismus aus Singlewohnung und Gemein-
schaftsleben, schreiben: »A compartmentalized building had to be organized by the
movement through it, because movement was the one remaining thing that could give
it any coherence. If it were not for the paths making the hyphen between departure and
arrival, things would have fallen apart in complete irrelation.«** Nochmals mit Referenz
auf Evans, der allgemein bei dieser konform zu den Bauidealen des 19. Jahrhunderts
gestalteten Korridor-Struktur von Kanalisierung spricht, konnte man sagen, dass die
Wege der rue-galerie wie Kanile die Phalanstéres organisieren wiirden. Betrachtet man
eine der wenigen Phalanstére-Skizzen, die von Fourier selbst stammen (vgl. Abb. 20),
so sind in seinen Planungen vermutlich zunichst diese Verbindungsrouten festgelegt
worden, als eine Art Basis, der er dann nachtriglich die Riume zuordnete — wie Apfel
an einen Baum gehingt.>*

Abb. 20: Charles Fourier: Skizze des Phalanstére

Quelle: Charles Fourier: Esquisse du phalanstére vu en perspective, Tuschezeichnung, 14 x 21,5 cm, Ar-
chives Nationales, Paris, 10 AS 23 / Dossier 18: Plans de phalansteéres, Blatt 5 — [681 M1 36]. Es gibt
keine verlissliche Datumsangabe

In der Tuschezeichnung sind die schon angedeuteten Ahnlichkeiten zur Topologie
am auffilligsten. Um hier einen Gedanken von Serres aufzugreifen: Die Architektur
wiirde die Topologie bilden, die verbundenen oder unverbundenen Riume vorzeichnen,
wihrend die Kombinatorik der Leidenschaft und die Arbeitsdynamiken die Energetik

341 Evans: »Figures, Doors and Passagesc, S. 78.
342 Vgl. zu dieser Formulierung ebenfalls in einem anderen Kontext: ebd.
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wiren und dariiber mafgeblich bestimmten, dass tiberhaupt in dem Gebiude Zirkula-
tion stattfinde.>*

Als Kanile der Bewegungsstrome — u.a. vom Wohnen zum Arbeiten oder zum Feiern
- schiife die rue-galerie so zusitzlich zu den gemeinschaftlichen Versammlungsriumen
(vgl. Abb. 21 u. 223*) transitorische Sozialriume, in denen jeder mit jedem aufvielfiltige
Weise, auch ohne Ansehung des Wetters, in Verbindung treten konnte bzw. manchmal
auch miisste. Die Phalanstéres wiren, mit Irving Goffman gesprochen, im Unterschied
zu manchen fest gefiigten Strukturen in anderen Gegenentwiirfen, wie z.B. von Cabet
oder Owen, keine »totalen Institutionen«.>* Vielmehr ginge es darum, eine Ambiguitit
der Aktualisierung des Raums zu ermoglichen — diese ergibt sich durch die zufilligen
Zusammenkiinfte der Phalanstére-Bewohner:innen, ihren »raumschaffenden Handlun-

gen «346

entlang mobiler Vektoren auf ihren unterschiedlichen >Wegstrecken«. Der Raum
bekommt damit unhintergehbar eine performative und vielgestaltige Dimension. Fou-
riers dynamisches Prinzip der Phalanstéres lisst sich daher als Musterbeispiel fiir das
bereits weiter vorne dargelegte prozessuale bzw. korrelative Verstindnis von Architektur
als Milieu verstehen. Das Gebidudeensemble bliebe — durch die Vielzahl der Benutzungs-
arten, die es verindern witrden, wihrend die Benutzungsarten wiederum selbst durch
die Gebiude mitgeprigt wiren — wie die Phalanstére-Bewohner:innen selbst permanent
in Bewegung.>¥’

In Bezug auf dieses prozessuale Moment der Architektur kénnte man bei Fouriers
Kanalsystem von einem architektonischen Modulator zur Steigerung von Relationen-
bildungen (in Fouriers Worten: Gruppen und Serien) sprechen.>*® Der Unterschied zu
Owen liegt darin, dass den Phalanstére-Bewohner:innen trotz aller Kombinatorik in je-
der Hinsicht (Arbeit, Freizeit, Sexualitit) aufgrund ihrer >offenen Planunge* Spielriu-

me eingerdumt wiirden.

343 Vgl. Michel Serres: »Mythischer Diskurs und erfahrener Weg«, aus dem Franzésischen v. Gottfried
Pfeffer, in: Jean-Marie Benoist (Hg.): Identitdt. Ein interdisziplinires Seminar unter Leitung von Claude
Lévi-Strauss, Stuttgart: Klett-Cotta 1980, S. 22—47, hier S. 44.

344 Bei genauerer Betrachtung lassen sich in Abb. 21 einige mit Tusche eingetragene Bezeichnungen
z.B. bestimmter Innenhéfe entziffern: »cours d’hyver« und »place de parade«.

345 Vgl. Erving Goffman: Asylums. Essays on the Social Situation of Mental Patients and Other Inmates,
Chicago, IL: Aldine Pub. Co.1962. Dadurch ergibtsich auch von der Organisation her eine Differenz
zu Krankenhiusern und Gefingnissen, die zunichst eine gewisse dsthetische Ahnlichkeit zu den
Phalanstéres aufweisen mogen, sich aber durch komplett andere damit verbundene Programme
der Vereinzelung und der EinschlieRung auszeichnen.

346 Certeau: Kunst des Handelns, S. 221f.

347 Das Gebaude und die mit ihr verkniipfte Bewegtheit und Betriebsamkeit setzte dabei etwas ins
Werk, das Laurent Stalder fiir Architekturkonzepte erst seit den 1930erJahren diagnostiziert, nim-
lich dass es dabei nicht mehr um Fragen der Konstruktion, sondern um solche der Performativitat
gehen wiirde. Architektur wurde bei Fourier also schon weit vor 1930 zum »open space [..] ani-
mated by a flux of persons, things, information, or energies« (Laurent Stalder: »Air, Light and Air-
Conditioning, aus dem Deutschen v. Jill Denton, in: Grey Room, H. 40 (2010), https://doi.org/10.11
62/GREY_a_00003, S. 85-99, hier S. 95).

348 Vgl. nochmals Latour u. Yaneva: »Give Me a Gun...«, S. 81; vgl. a. S. 86f.

349 de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S.121.
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Abb. 21: Charles Fourier: Plan des Phalanstére

Quelle: Charles Fourier, Plan du phalanstére, Tusche- und Bleistiftzeichnung, 35,3 x 23,3 cm, Archives
Nationales, Paris, 10 AS 23 / Dossier 18: Plans de phalansteéres, Blatt 2 — [681 MI 36]. Es gibt keine
verlissliche Datumsangabe
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Es ginge mit einer schonen Wendung von Ludger Schwarte aus einem anderen Zu-
sammenhang um »Einrdumung der Ausnahme, des Unabsichtlichen und Unbeherrsch-

baren«,°

um das »Einrdumen von Entscheidbarkeit«, als dessen Grundlage angesehen
werden kann, dass diese Offenheit in der Architektur, ihr Aufforderungscharakter ein-
sichtig wird.*' Das Phalanstére, vergegenwirtigt man sich hier die Uberlegungen Fou-
caults, wire somit genau das Gegenteil eines>Disziplinarraums<, weil es nicht um Indivi-
dualisierungen, sondern um permanente (ungeregelte) Neuassoziierungen ginge. In An-
lehnung an Foucault miisste man bei Fourier geradezu von einem an-analytischen Raum
sprechen, weil die Aufteilung der Kérper immer nur vorliufig wire und regelrecht Grup-
penverteilungen gesucht werden. Man konnte auch von Kollektivbildung sprechen, weil
man es bei Fouriers sozietirer Kooperation nicht mit einer traditionellen homogenen
Gemeinschaft®®* zu tun hitte, sondern eher mit einem Kollektiv, insofern, mit Urs Stiheli
formuliert, seine »Zusammensetzung kontingent und heterogen ist und deren Elemen-
te doch irgendwie miteinander verbunden sind«.>* Die Galeriewege lassen sich dann
als »Ermoglichungsumwelten fiir Kollektivitit« verstehen, insofern einerseits Kollektivi-
taterfahrbar wiirde; andererseits aber keine Formatierung stattfinde, insofern »Unruhe
und Heterogenitit« aufrechterhalten blieben und »die Rekombination, das stindig neue
Mischen der Kollektive méglich« wiirde.® Im Gegensatz zur mittelalterlichen Kosmo-
logie zeigt sich hier also — wie auch schon beim Individualwohnen — die moderne Seite

350 Ludger Schwarte: Philosophie der Architektur, Paderborn: Fink 2009, https://doi.org/10.30965/9783
846747919, S. 347.

351 Ebd,, S.343f u.349; vgl. a. S.354. Eine dhnliche Idee pragte das Konzept der »machine a habiter,
das bereits 1863 vom franzosischen Architekten Adolphe Lance entwickelt und 1921 von Le Cor-
busier prominent itbernommen wurde. Lance schreibt, ganz im Einklang mit Fourier: »Ein Haus
ist ein Instrument, eine Maschine sozusagen, die dem Menschen nicht nur Schutz bietet, sondern
auch moglichst allen seinen Bediirfnissen gerecht wird, seine Aktivititen unterstiitzt und den Er-
trag seiner Arbeit vermehrt« (Adolphe Lance: »Traité d’architecture par M. Léonce Reynaud, in:
Encyclopédie d'architecture 3 (1853), S. 33-37, 47-53 U. 6269, hier S. 68; Ubers. M.D.; vgl. a. Teyssot:
Die Krankheit des Domizils, S. 53; Stalder: »Air, Light and Air-Conditioningc, S. 89f. u. generell zur
Architektur als Maschine: Moritz Gleich: Bewohnte Maschinen. Die Erfindung architektonischer Opera-
tivitdt (1780-1850), Dissertation, Ziirich: ETH 2018, https://doi.org/10.3929/ethz-b-000273433, doi:
10.3929/ethz-b-000273433). Insofern ldsst sich selbst Le Corbusiers »fundamental-ungeheuerli-
cher Ausspruch:>Architektur—das bedeutet: Verkehr [circulation].«als Nachhall der Fourier’'schen
Konzeption von Architekturals Dynamisator von Bewegungsstromen verstehen (Le Corbusier: 1929
— Feststellungen zu Architektur und Stidtebau, Basel u.a.: Birkhduser 2001, https://doi.org/10.1515/9
783035602142, S. 56; vgl. a. S.124—127; ders.: Précisions sur un état présent de l'architecture et de ['urba-
nisme, Paris: G. Crés 1930, S. 48 — das franzosische »circulation« wird im Buch durchweg als »Ver-
kehr« iibersetzt und meint bei Le Corbusier in einer expliziten Engfithrung sowohl »das Bewegte«
auf»Personal-Verkehrsweg[en]« innerhalb von und zwischen Gebauden als auch den klassischen
Straflenverkehr (ders.: 1929, S. 58 u. 126; siehe zur Wohnmaschine genauer die Eintrige »machi-
ne«und»machine a habiter«in: Jacques Lucan: Le Corbusier, une encyclopédie, Paris: Centre Georges
Pompidou 1987; siehe dazu auch Teyssot: Die Krankheit des Domizils, S. 49f.).

352 So lehnt Fourier an vielen Stellen dezidiert den Begriff der Gemeinschaft wie den der Republik
ab (vgl. etwa Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 145 u. ders.: Theorie der vier Bewegungen,
S.106).

353 Urs Staheli: »Infrastrukturen des Kollektiven: alte Medien —neue Kollektive?«, in: Zeitschrift fiir Me-
dien- und Kulturforschung, H. 2 (2012), https://doi.org/10.28937/ZMK-3-2_7, S. 99116, hier S.113.

354 Ebd., S.112f.
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3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

Fouriers: Es geht insgesamt nicht um »technische Einrichtung«, sondern um »ungeplan-
tes und emergentes Verhalten«.’* Die Wege der rue-galerie wiren in diesem Sinne »dko-
logische environments, die zur Grundlage ganz unterschiedlicher Prozesse werden kon-
nen«.*® Diese wiren abermals sowohl als rekursiv als auch als zirkulir, d.h. als dauer-
haft veranderlich zu verstehen, weil ein bestimmtes (technisch mitbedingtes) Verhalten
durch Assoziationsbildung Neues entstehen lief3e, das wiederum auf das Verhalten und
das Gebaude zuriickwirkte usf.

Fouriers Kanalsystem der Galeriewege sorgte so fiir eine stindige Bewegung und
Durchmischung der Phalange-Mitglieder und wiirde dabei — seinem Credo Dualititen
immer Einfachheiten vorzuziehen — jede Form von Einseitigkeit vermeiden. Seine Theo-
rie wird damit selbst zu einer Art umherziehenden Wissenschaft, um hier die bereits in
der Einleitung weiter oben angesprochene Uberlegung von Deleuze noch einmal auf-
zurufen - zu einer Wissenschaft, die die Variationen als primir bestimmt und Konstan-
ten erst im sekundiren Blick auf die Variation nachordnet.**” Considérant beschreibt die
Funktionalisierung dieser — wenn man so will — ganzheitlich und auf bestimmte Weise
rekursiv bzw. fraktal gedachten Architektur, bei der alles mit irgendetwas verbunden ist
— mit den fiir das 19. Jahrhundert typischen organizistischen Metaphern:

Diese Galerie, die an den Seiten des Gebaudes entlangfiihrt wie ein langer Gurtel, die
alle Teile des Ganzen verbindet, die Zentrum und Peripherie in Verbindung bringt, ist
der Kanal, durch den das Leben des grofien Phalanstére-Kérpers flieft, ist die Haupt-
arterie, die vom Herz das Blut in simtliche Adern leitet; sie ist zugleich Symbol und
architektonischer Ausdruck der gewaltigen sozialen Vereinigung und der leidenschaft-
lichen Harmonie der Phalange in diesem grofRen unitiren Gebiude, von dem jeder
Raum eine besondere Bedeutung hat, jedes Detail Ausdruck eines bestimmten Den-
kens ist, einer Angemessenheit entspricht und auf die Gesamtheit abgestimmt ist; —
von dem die Gesamtheit ein vollstandiges, sichtbares und verkérpertes [corporisée] Ab-
bild des héchsten Gesetzes der Assoziation, des ganzheitlichen Denkens [pensée inté-
grale] der Harmonie ist.3%®

Die dynamisierenden Riume der Phalanstéres verhinderten somit die von Fourier ver-
achtete, mit Einsamkeit und Isolation verbundene, zerstiickelte Lebens- und Arbeitswei-
se der zivilisatorischen Ordnung. Stattdessen fungierten sie gleichsam als Reagenzgli-
ser, in denen die verschiedenen Leidenschaftstypen zu einer aktiven Emulsion vermengt

355 Ebd., S.115.

356 Ebd.; Kursivierung im Orig.

357 Deleuze u. Guattari: Tausend Plateaus, S. 504—514.

358 Considérant: Description du Phalanstere, S. 64. Mit Considérants Zitat aus dem Jahre 1848 ware das
mehr oder weniger explizite Sprechen von Zirkulation fir den Zusammenhang zwischen mensch-
lichen Bewegungen und architektonischen Gegebenheiten etwas frither anzusetzen, als es Adrian
Forty getan hat, der dafiir bezeichnenderweise einen anderen Fourieristen, César Daly, aus einem
Artikel von 1857 anfiihrt (vgl. a. insgesamt zur in der Architekturtheorie des 19. Jahrhunderts ge-
fiihrten Debatte zur Zirkulation: Adrian Forty: Words and Buildings. A Vocabulary of Modern Archi-
tecture, London: Thames & Hudson 2000, S. 86—101 u. Teyssot: Die Krankheit des Domizils, insbes.
S. 49-52).
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wiirden — um daraus schlieRlich nicht nur duferst produktive Mitglieder, sondern auch
die gemeinsame Leidenschaft des sunitéisme« zu katalysieren.

Abb. 22: Grundriss eines Phalanstére

Quelle: Leonardo Benevolo: Die sozialen Urspriinge des modernen Stidtebaus, S. 69, Abb. 21

Die Phalanstéres bzw. vor allem deren rue-galeries wiren dadurch nicht nur zur ar-
chitektonischen Einschrinkung moglicher Verhaltens- und Benutzungsweisen gebaut,
sondern ausdriicklich zu deren Erweiterung: Die Galeriewege wiren durch ihre grof3zii-
gige Breite (bis zu 12 Meter, ggf. reduziert auf 8 Meter*) zudem multifunktional, d.h.,
sie fungierten zugleich als Kanile, Drehkreuze, Verteilerknoten, in denen Hochbetrieb
herrschen kénnte, und als Aufenthaltsriume, die zum Verweilen, Innehalten einladen
wiirden (vgl. Abb. 22). Sie wiirden auch als 6ffentliche Sile fir die Mittagessen der Ar-
beitenden benutzt und an Feiertagen und bei der Beherbergung von grofien >Karawanenx
durchreisender Giste sogar ganz als Speise- und Festriume dienen.**° Diese Hybriditit
der GaleriestraRe zwischen Arbeit und Freizeit, zwischen zweckgebundenem Ortswech-
selund zufilligem Innehalten zur Kommunikation, zwischen 6ffentlichem und privatem
Raum, wird auch dadurch deutlich, dass sie mit Parkett oder Kacheln ausgelegt werden
sollen, so dass man sich wie zu Hause bewegen kénnte, mithin, wie Fourier bekriftigt,

itberallhin »in leichter Kleidung« und »bunten Schuhen« gehen kénnte.>*!

In gewisser
Hinsicht handelte es sich dabei um eine Art »flieRenden Raumc, der allerdings nicht —
wie etwa in Mies van der Rohes >Barcelona Pavillon« (1929) — in einer Verlingerung des
Auflenraums in den Innenraum bestiinde, sondern umgekehrt in einer Ausweitung des

Innenraums und seines Komforts nach auflen.***

359 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 466; vgl. a. Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopi-
schen Sozialisten, S.122.

360 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 467.

361 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 468.

362 Vgl. zu Mies van der Rohe: Lukas Zurfluh: »Der >flieRende Raum« des Barcelona Pavillons — Eine
Metamorphose der Interpretation?«, in: Wolkenkuckucksheim 13.1 (2009), https://www.cloud-cuck
oo.net/journal1996-2013/inhalt/de/heft/ausgaben/108/Zurfluh/zurfluh.php.
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Wenn Fourier an vielen Stellen das luxuridse Dekor der rue-galerie betont, er selbst

363 50 lisst sich dies im Allgemeinen — wie be-

fithrt sogar den Louvre als Modell dafiir an,
reits dargelegt — auf seine Vorstellung der Universalisierung biirgerlichen und adeligen
Reichtums zuriickfithren. Dariiber hinaus ist die prunkvolle Ausstattung im Unterschied
zu der spartanischen Einrichtung der Single-Wohnungen Ausdruck nicht nur des ge-
nerellen Stellenwerts der Galeriewege im Gesamtsystem des Phalanstére, sondern auch
hinsichtlich der Aufenthaltsdauer und -hiufigkeit, die Fourier fiir diese Riume vorge-
sehen hat. Die Galeriewege wiirden letztlich formale und funktionale Aspekte vereinen:
»[D]er in Form eines Korridors oder einer Galeriestraf3e iiberdachte Durchgangsweg [...]
ist ein leistungsfihiges Beférderungsmittel in der sozietiren Ordnung, die immer das
Angenehme mit dem Niitzlichen verbindet«.*** Die Riume hitten so nicht nur sozia-
le Funktionen, sie wiren — wie im Zitat beschrieben — dariiber hinaus angenehm und
niitzlich, d.h. nach MaRgabe isthetischer und 6konomischer Kriterien gestaltet. D.h.,
die Bauform des Phalanstére wiirde somit nicht nur zum Modulator der Personenkon-
takte und zum Raum des Wohlfiihlens, sondern auch zum Effizienz-Faktor:>* Dadurch,
dass die rue-galerie — ebenfalls bedingt durch den grof3ziigig bemessenen Durchmesser
— die Personenfliisse beschleunigen wiirde, wiirde sie nimlich angesichts der vorgese-
henen hiufigen Titigkeitswechsel zur Rationalisierung der Arbeitsorganisation beitra-
gen. Fourier spricht beispielsweise davon, dass ein Phalanstére, um »die Verbindungen
zwischen den Personen zu beschleunigen« eine bestimmte GréfRe nicht iiberschreiten
dirfte und daher eher dreistockig in die Hohe gebaut werden soll, als zu viel Fliche zu
beanspruchen.*®® Ein weiterer wirtschaftlicher Aspekt wire die im Sinne des 19. Jahr-
hunderts >hygienische« Seite der Galeriewege: Durch die ausgewogene Klimatisierung
wiren namlich, Fourier zufolge, zahlreiche Krankheiten und damit Arbeitsausfille zu
vermeiden:

Wenn man diese Uberginge von einem Raum zum anderen, von einer Scheune zu
einer Werkstatt, im Freien passieren miisste, wirde es dazu kommen, dass die Har-
monie-Bewohner:innen [Harmoniens] in einer Woche schweren Winters oder nebliger
Witterung véllig angeschlagen wiren von Erkaltungen, Katarrhen und Rippenfellent-
ziindungen, unabhingig von ihrer Riistigkeit.®

363 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.125. Bollerey betont, dass diese Verweise nicht
weiter verwunderlich seien, da Galeriewege als »Medien« zur ErschlieBung von Wohnrdumen ein
haufig anzutreffendes Planungselement beim Bau franzdsisch klassizistischer Schlésser waren
(Bollerey: Architekturkonzeptionen der utopischen Sozialisten, S.133).

364 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 305.

365 Das schliefdt sich keineswegs aus, wenn man Deleuzes (kapitalismus-)kritische Position zur »uni-
verselle[n] Modulation< bedenkt — auch nicht den biopolitischen Aspekt, der weiter unten noch
thematisiert wird. Modulation istin dieser Hinsicht als dezidiert beschreibender Begriff zu verste-
hen, dem selbst keine Wertung zukommt (Deleuze: »Postskriptum tber die Kontrollgesellschaf-
ten«; vgl. a. Gilles Deleuze: »Kontrolle und Werden [Gesprach mit Antonio Negril« [1990], aus dem
Franzosischen v. Gustav Rofler, in: Unterhandlungen 1972—1990, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1993,
S.243-253).

366 Fourier: Théorie de 'unité universelle, Bd. 3, S. 462.

367 Ebd., S.464f; vgl. a. Fourier: »Formation d’une phalange d’attraction, S. 87.
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Denkt man die grofziigige Gestaltung der Galeriewege zu Wohnriumen weiter, so er-
gibt sich eine alternative Sichtweise zu Benjamins beiflender Kritik an Fouriers »reaktio-
ndre[r] Umbildung« der urspriinglich dulerst ambiguen Arkaden zu biedermeierhaften
Wohnstitten.>*® Die hiufigen Arbeitswechsel, verbunden mit den dadurch entstehen-
den Begegnungen, kénnte man im Sinne Stihelis dahingehend deuten, dass dadurch
v.a.inden Speisesilen und rue-galeries Medienokologien entstehen wiirden, »welche dem
Kollektiv ihren eigenen Rhythmus auferlegen, ohne aber vorherzubestimmen, was aus
dieser Rhythmisierung gemacht wird«.>* Die hohe Taktung der Arbeit und die grofie-
ren Ansammlungen zur Mittagessens- bzw. davor zur Bérsenzeit*”® wiirden immer wie-
der von Neuem besonders grofie Menschenstrome entstehen und diese in ihrer Zusam-
menfithrung zugleich in ihrer Heterogenitit fiireinander ansichtig und erfahrbar wer-
den lassen, kurz: das Kollektiv blickte sich in seiner Diversitit und Bewegtheit selbst an.
Wieder in Anlehnung an Stiheli lieRRe sich im Zusammenhang mit den Passagen von pe-

37" sprechen. Zugleich wire durch die

riodischen »Erfahrungsriume[n] des Kollektivenc
grofdziigige Anlage ein temporarer Aufenthalt méglich: Die Geraumigkeit der Ginge er-
moglichte nicht nur eine moglichst schnelle Zirkulation der phalanstériens, sondern sorg-
te auch dafiir, dass Innehaltende nicht zum Stdrfaktor wiirden — eine Dynamik, die sehr
wenig mit dem Biedermeier gemein haben diirfte. Fourier scheint dies von vornherein in
seiner Planung einzubeziehen, denn seine Berechnung der optimalen Bevolkerungszahl
lasst sich nicht nur zahlenmystisch, sondern auch dahingehend interpretieren, dass ein
Verstopfen der Ginge durch zu viele Bewohner:innen(bewegungen) wie auch Leerstand,
Non-Zirkulation durch zu wenige vermieden werden soll. Es soll — wenn man so will -
ein optimales Verhiltnis zwischen Bandbreite und >Traffic< erzielt werden.

Die operative Dialektik aus privatem und 6ffentlichem Leben, Individualisierung
und Kollektivierung, d.h. der Sicherstellung individueller Freiheit und kollektiver Orga-
nisation, findet sich aber nicht nur im GroRen der architektonischen Gesamtanordnung,
sondern setzt sich auch im Kleinen, in feinen Abstufungen fort: Wahrend die grofien
Gemeinschaftseinrichtungen, wie die Speisesile, die Seristéres oder das Opernhaus auf
der Makroebene die Funktion des Verkniipfens und der gemeinschaftlichen Verbindung
haben, sind auf der Mikroebene beispielsweise den einzelnen Seristéres wiederum Ka-
binette zugeordnet, die eher eine Differenzierungsfunktion haben. Sie wiren gleichsam
halbsffentliche Treffpunkte, in die man sich zuriickziehen und in denen man gegebe-
nenfalls separat speisen konnte: »Ein Seristere oder Versammlungsort einer Serie teilt
sich auf in einer zusammengesetzten Systematik, in Riume kollektiver Beziehungen
und Riume kabalistischer Beziehungen, untergliedert in kleinere Gruppen.«<*”* Selbst
bei den Seristéres begegnet man somit einer fraktalen Geometrie der Selbstdhnlichkeit.
Sie sollen wie das Phalanstére im Ganzen einen Hauptraum mit zwei angrenzenden
Fliigeln haben, d.h., die Binnengliederung der Serien entspriche zugleich der Gesamt-

368 Benjamin: »Paris, die Hauptstadt des XIX. Jahrhunderts«, S. 47.

369 Staheli: »Infrastrukturen des Kollektivenc, S.112; vgl. dort auch Fn. 52.
370 Vgl. Fourier: »Formation d’une phalange d’attractiong, S. 110.

371 Staheli: »Infrastrukturen des Kollektiven, S.114.

372 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 460.
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gliederung der Architektur: der Hauptraum als Treffpunkt fir die zentrale Gruppe der
Serie, die zwei Fliigel fiir die >(Serien-)Fliigel« (ailes de la série).>”

Barthes hat das Doppel aus Privatheit und Offentlichkeit unter dem Primat der Syn-
thesis, der Zusammenfiihrung auf eine einfache Formel gebracht, die erstaunliche Uber-
schneidungen zu den von Baecker dargelegten prozessualen Uberlegungen aufweist:

Die Topographie des Phalanstére zeichneteinen urspriinglichen Ort[..],andemdie Or-
ganisation des Gebdudes und die Organisation der Bauflache eins sind, so daf (und das
ist eine ganz moderne Ansicht) Architektur und Urbanismus einander aufheben zu-
gunsten einer allgemeinen Wissenschaft vom menschlichen Ort, dessen erstes Kenn-
zeichen nicht mehr Schutz ist, sondern Zirkulation: der Phalanstére ist ein abgeschlos-
sener Ort, in dessen Innern man zirkuliert [...]. Fiir diese Organisation ist Kommunika-
tion das Wichtigste 374

Auch wenn der Begriff der Kommunikation in dieser Passage immer wieder zitiert
wird,?” erscheint im Lichte des Gezeigten der Begriff der Zirkulation der wichtigere
von den beiden — wichtiger noch als der von Benjamin wiederum ins Spiel gebrachte

376 Es gibt etliche Textpassagen, in denen Fourier die Situation

der >Maschine(rie)<.
thematisiert, in der sich in seinem gewichteten System die genannten heterogenen
sozialen Krifte nicht mehr die Waage halten wiirden. Er kommt dabei zum Beispiel
auf die Nachteile einer zu ausgeprigten Vereinzelung zu sprechen: eines familidren
Riickzugs ins Private, der in der soeben zitierten Logik zum Stillstand der Zirkulation
und Kommunikation und damit der gesamten Phalange-Dynamik fithren wiirde. An
einer Stelle beschwort Fourier sogar die Gefahr herauf, informationell und medial von
der Welt abgeschnitten zu werden, weil die sich zum Essen in die Gemécher der Seriste-
res Zuriickziehenden die Nachrichtenminner (nouvellistes) in den Speisesilen verpassen
wiirden, von denen sie im anderen Falle die von einem Komitee selektierten Nachrichten
aus aller Welt in miindlicher Kurzform geliefert bekommen wiirden.””

Trotz aller Offenheit, wie man wiederum im Verweis auf Foucault zu bedenken geben
sollte, wiirde dadurch kein machtfreier Raum entstehen, insofern die Pline durchaus
eine biopolitische Technik der Regulation eines Milieus vorsehen, in dem es im Wesent-
lichen um Hygiene, Durchliiftung, Konsumgiiterbewegungen, Verbindungen zur Um-
gebung, kurz: darum ginge, »Zirkulationen zuzulassen, zu gewihrleisten, sicherzustel-

len: Zirkulationen von Leuten, Zirkulationen von Waren, Zirkulation von Luft usw.«}”®

373 Ebd, S.459.

374 Barthes: Sade, Fourier, Loyola, S.129f.

375 Vidler: »Asylums of Libertinage. Sade, Fourier, Ledoux, S.37; ders.: »Asylums of Libertinage. De
Sade, Fourier, Lequeuc, in: The Writing of the Walls. Architectural Theory in the Late Enlightenment,
Princeton, NJ: Princeton Architectural Press 1987, S.103—124, hier S.112; ders.: »The Scenes of the
Street«, S. 49 u. ders.: »Fourier l'architecte«, aus dem Englischen v. Philippe Roger, in: Critique,
H. 812—813 (2015), https://doi.org/10.3917/criti.812.0047, S. 47-65, hier S. 48.

376 Benjamin: »Paris, die Hauptstadt des XIX. Jahrhunderts, S. 47. Stanek wiederum betont, dass
sowohl bei Barthes als auch Lefebvre die wichtigste Metapher Fouriers die der Information sei
(Stanek: Henri Lefebvre on Space, S.177).

377 Fourier: Théorie de 'unité universelle, Bd. 3, S. 539.

378 Foucault: Die Geburt der Biopolitik, S. 52.
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Obwohl im Grunde emanzipatorisch gedacht, handelt sich bei Fouriers Konzepten in
bestimmter Hinsicht um eine gouvernementale Bevélkerungspolitik. Insofern ist Fou-
cault Recht zu geben, der nicht nur fiir den generellen Rassismus des Sozialismus im
19. Jahrhundert Fourier anfithrt, sondern dem Sozialismus auch eine Nihe zur sich ge-
gen Ende des18. Jahrhunderts und im 19. Jahrhundert entwickelnden Biomacht beschei-
nigt.’”” Obwohl Fourier aufjede territoriale oder ethnische Herleitung seines Phalanste-
re-Kollektivs verzichtet, bleibt sein Denkmodell nimlich nicht ohne Ausschliisse, inso-
fern Menschen jitdischen Glaubens und Chinesen dort keinen Platz beanspruchen durf-
ten. Sie galten fiir ihn, damit klassischen antisemitischen und xenophoben Stereotypen
folgend, als verlogene, geldgierige Hindler.’®® Die Biomacht wurde, Foucault zufolge,
somit »vom Sozialismus nicht nur nicht kritisiert, sondern wurde in der Tat von ihm wie-
deraufgegriffen, weiterentwickelt, reimplantiert und in einigen Punkten modifiziert;
zudem wurde damit die Aufgabe verbunden, »das Leben in Beschlag zu nehmen, es zu
gestalten, zu vermehren und seine Zufille zu kompensieren, seine Chancen und bio-
logischen Moglichkeiten zu durchlaufen und einzugrenzen«.’®" Bei Fourier findet sich
der entsprechende Hinweis, dass »alle Vergniigungen [zu] Staatsangelegenheiten« und
»zum besonderen Ziel der Sozialpolitik« erklirt wiirden.*** Das ist im Grunde die Rous-
seawsche Schattenseite von Fouriers Kalkiil: Es setzt ein absolut transparentes Kollektiv
voraus, ein Kollektiv, in dem alles (und vor allem die Leidenschaften) fur alle Beteilig-
ten sichtbar und lesbar, taxonomierbar wiren: »[Jleder kennt seinen [Charakter] in der
Harmonie;jeder tragt ein entsprechendes Kennzeichen, auf einem Aufniher, Orden, ei-
ner Epaulette, Ordensbandschleife, so dass sich »auf Anhieb« freundschaftliche Bezie-
hungen ergiben; selbst die Kutschen reisender phalanstériens wiren fiir dieses Ziel nach
Leidenschaften sortiert und entsprechend »beflaggt«.3®3

Die Betonung einer guten Luft wurde bereits zitiert; sie findet sich bei Fourier auch
schon in Beschreibungen seiner garantistischen Idealstadt, die eine verbesserte Vorstu-

379 Foucault: In Verteidigung der Gesellschaft, S. 302.

380 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 272f.; allein im bekanntesten Buch, der Theorie
der vier Bewegungen, finden sich etliche antisemitische Stellen (vgl. ders.: Theorie der vier Bewegun-
gen, S.111f., 302—305, 324 u. 334); der Antisemitismus zieht sich durch das gesamt Werk Fouriers
(vgl. dazu: Edmund Silberner: »Charles Fourier on the Jewish Question, in: Jewish Social Studies 8.4
(1946), S. 245266 u. Astrid Deuber-Mankowsky: Praktiken der lllusion. Kant, Nietzsche, Cohen, Benja-
min bis Donna ]. Haraway, Berlin: Vorwerk 8 2007, S. 257f.).

381 Foucault: In Verteidigung der Gesellschaft, S. 309; vgl. zu Fourier S. 308.

382 Fourier: Le Nouveau monde amoureux, S. 32; Ubers. zum Teil zit. n. ders.: Der Philosoph der Kleinanzeige,
S.175.

383 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S.371. Doherty kommentiert 1851 treffend: »Absolu-
te liberty requires absolute self-control as discipline, and cannot be permitted otherwise« (Do-
herty: »Introductiong, S.xxx; vgl. zu Rousseau: Foucault: »Das Auge der Macht, S.257 und zu
einer ausfihrlicheren kritischen Lesart Fouriers vor dem Hintergrund seiner Biopolitik: Martin
Doll: »Zwanglosigkeit als Norm: Charles Fouriers politische Operationalisierung der Leidenschaf-
ten, in: Jochen Bung u. Malte-Christian Gruber (Hg.): Normen der Empathie, Berlin: trafo 2012,
S.154—164). Jingst hat ebenso Manfred Schneider noch einmal darauf hingewiesen, auch wenn
er in seiner Beweisfithrung eher auf von Fourier inspirierte Nachfolger rekurriert (vgl. Manfred
Schneider: Transparenztraum. Literatur, Politik, Medien und das Unmagliche, Berlin: Matthes & Seitz
2013, 5.174-190; vgl. a. S. 239 u. zu Rousseau S. 99-124).
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fe zur Architektur im Zeitalter der Harmonie bilden wiirde.?®* Die Zirkulation von Luft,
Wirme- und Lichtstromen bleibt ein prominentes Thema von am Leben der Bevolke-
rung orientierten Architekturprojekten besonders zwischen Mitte und Ende des 19. Jahr-
hunderts. Der Fourierist César Daly spricht spiter davon, dass ohne die entsprechende
Zirkulation ein Gebiude ein »noch lebloses Gebilde« bleibt (étre encore sans vie).3* Wie-
der ist bei Fourier jedoch die Zwischenstellung interessant, die er einnimmt und damit
die Foucault’schen Periodisierungen und Gruppierungen fragwiirdig werden lisst: Wih-
rend Foucault davon spricht, dass sich im 18. Jahrhundert schon avant la lettre ein Denken
eines >Milieus< von dem Makrokosmos als Ort der Verbundenheit zu irdischen Mecha-
nismen abldst,** koexistieren bei Fourier noch Kosmologie und Milieudenken. Die von
Foucault an spiterer Stelle weiter ausformulierte analoge Hypothese, dass sich ein neu-
zeitliches Denken der Regierung als Regulation dadurch hat herausbilden kénnen, dass
»principia naturae [...] und ratio status, Prinzipien der Natur und Staatsrison, Natur und
Staat«® radikal getrennt voneinander konzipiert wurden, wire dadurch ebenso iiber-
denkenswert. Mit und gegen Foucault formuliert wird bei Fourier, etwas polemisch for-
muliert, der Kosmos gouvernemental.

Angesichts des komplett durchregulierten Zusammenlebens in Fouriers idealen Ge-
meinwesen, das er, sei es beziiglich des Wohnens oder hinsichtlich der Attraktivitit der
Arbeit, nicht nur programmatisch in seinen Phalanstéres realisieren, sondern auch mog-
lichst bald universalisieren wollte, soll abschliefend die Frage aufgeworfen werden, ob
sich in seinen Texten Hinweise auf die klassisch utopische Problemstellung finden las-
sen, wie denn der Ubergang zu einer weltweiten Ausbreitung dieses Systems ablaufen
sollte. Im Bewusstsein der Effekte der blutigen revolutioniren Geschichte des ausgehen-
den 18. und des beginnenden 19. Jahrhunderts war Fourier ein Kritiker jedweder Form
von Revolution und beabsichtigte somit, den Ubergang zu seiner neuen universalen Ge-
sellschaftsordnung, wie schon angedeutet, unrevolutionir vonstattengehen zu lassen.
Durch seinen vorbildhaften Charakter wiirden seine Konzepte quasi von selbst weltweit
Nachahmer finden. Das erste Versuchsphalanstére wiirde nimlich nach Fouriers genau-
esten Berechnungen den ganzen Globus mit einem Enthusiasmus erfiillen*®® und daher
zwischen 400.000 und 500.000 Neugierige, Gesandte und potenzielle Nachahmer aus
allen Weltgegenden anziehen.?®

Entsprechend seiner Theorie der Anziehung, die, wie dargestellt, als emergentes
Phinomen gedacht ist, bestiinde angesichts dieser hohen Zahl an phalanstére-fremden
Gisten wiederum die Gefahr eines ibermifRigen negativen Einflusses, verbunden mit
dem Problem, dass die schlechten zivilisatorischen Angewohnheiten dhnlich wie die
guten Leidenschaften innerhalb des Phalanstére Cluster bildeten und sich woméglich

384 Fragen nach dem menschlichen Einfluss auf Klima, Temperatur und gute Durchliftung durchzie-
hen das gesamte Werk Fouriers (vgl. die Verweise auf Textstellen innerhalb der Lemmata »atmo-
sphére«und »climat«in: Silberling: Dictionnaire de sociologie phalanstérienne, S. 43 bzw. S. 84).

385 César Daly: »Du chauffage et de la ventilation, in: Revue générale de l'architecture et des travaux
publics 5 (Mérz 1844), Sp. 118.

386 Vgl. Foucault: Wahnsinn und Gesellschaft, S. 371f.

387 Vgl. Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 345f.

388 Fourier: Théorie de 'unité universelle, Bd. 3, S. 475.

389 Ebd,S. 472f.
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kontraproduktiv auswirkten. Um dem vorzubeugen, folgt die Phalanstére-Planung
auch in dieser Hinsicht komplex gestaffelten Differenzoperationen und Abschirmungs-
funktionen, die zwischen innen und auflen; dazugehérig und nicht dazugehorig
unterscheiden.*° Dass die Giste, wie die lirmenden Werkstitten in einen Aufienfliigel
ausgelagert witrden, lisst nimlich darauf schlieRen, dass Fourier sie als potenzielle
Quellen einer Deformation der idealen Menschenassoziationen bzw. ihrer sittlichen
Ordnung betrachtet. Zu deren Empfang und kontrollierter Unterbringung wiirde daher
ein eigener Gebiudeteil reserviert werden. Fourier schreibt:

Der andere Fliigel (O oder 00) [vgl. Abb. 14] beherbergt die Karawanserei mit ihren
Ballsidlen und den Begegnungsstitten fiir Fremde, damit durch sie der Mittelbau nicht
Uberfiillt wird und die hduslichen Beziehungen der Phalange ungestort bleiben. Diese
Vorsichtsmafiregel [..] erscheint in der Versuchsphalange [phalange d’épreuve], wo die
Neugierigen zu Tausenden herbeistrémen werden, sehr wichtig.3*'

Die Absonderung der Karawanserei ist damit architektonischer Ausdruck der Abkehr
von den Werten, die von der sogenannten Zivilisation bevorzugt werden, zugunsten ei-

32 der Harmonie. Anders gesagt, in der Karawanserei,

ner »de-kontaminierten Zone«
verstanden als eine Art Besuchertrake, trifen die Mitglieder der Phalange auf die dufle-
re Offentlichkeit, ohne sich von deren noch im Zeitalter der Zivilisation verbleibenden
Prinzipien infizieren oder stéren zu lassen. Mit Baecker lisst sich dies treffend so formu-
lieren: »So ist es in der Antike bis ins Mittelalter die Unterscheidung zwischen privat und
Offentlich, die der Architektur eine Form gibt, in der zunichst das Atrium und spater der
Hof es ermoglichen, im Inneren des Hauses ein Aufien abzubilden, das dadurch um so
verlifllicher und wehrhafter draufien gehalten werden kann.«** An einer Stelle spricht
Fourier sogar explizit von einer »moralischen Quarantine« (quarantaine morale);** an ei-

ner anderen warnt er entsprechend:

Die Versuchsphalange wird unter dem Problem des Kontakts mit den schurkenhaften
Zivilisierten leiden; sie wird gezwungen sein, mitihnen zu kommunizieren, solange es
noch keine umliegenden Phalangen, keinen wahrheitsliebenden Handel geben wird;
und diese Beziehungen mit den Zivilisierten werden auf die Moral der Harmonie-Be-
wohner:innen [Harmoniens] wie das Handeln mit Pestkranken wirken; man wird sich

390 Forty weist zurecht darauf hin, dass die Metapher der Zirkulation, ibertragen auf die Architek-
tur—streng genommen, d.h. direkt an Harveys Blutkreislauf orientiert —impliziert, dass in einem
Gebaude immer die gleiche Gruppe an Personen zirkulieren miisste. Wahrend dies von Forty als
Gegenargument gegen die architektonische Metapher angefiihrt wird, wére dies angesichts des
von Fourier projektiertensinner circle<von 1620 Bewohner:innen und entsprechend dimensionier-
ten Galeriewegen sogar explizit der Fall, so dass der hier immer wieder verwendete Begriff der
Zirkulation in besonderer Weise passend erscheint (vgl. Forty: Words and Buildings, S. 93).

391 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 458f.

392 Fuchs: »Die Weltflucht der Mdnche, S. 30.

393 Baecker: »Die Dekonstruktion der Schachtel«, S. 84.

394 Vgl. Fourier: Théorie de ['unité universelle, Bd. 3, S. 430.
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bestmoglich von ihnen absondern, ohne abervollkommen vonihnen Abstand nehmen
zu kénnen 3%

Dennoch ist diese Offentlichkeit der eigentliche Adressat des Phalanstére, wenn Fourier
anvisiert, dass angeregt oder angezogen durch das erfolgreiche Experiment, »die ganze
Welt sich zugleich [in Phalangen, M.D.] wird organisieren wollen«**: »Das zivilisierte,
barbarische und wilde Chaos wiirde sogleich auf der ganzen Erde verschwinden, beladen
mit den Fliichen der Menschheit.«**

Fourier changiert aber in seinen Texten zwischen diesem Feiern einer weltweit
gleichzeitigen politischen Verinderung und der etwas vorsichtigeren Haltung, dass
die idealen Gemeinwesen selbst noch — vor allem beziiglich der Habitualisierung der
Nutzung der Freiriume — Optimierungsprozessen unterliegen bzw. sich auch auf der
globalen Ebene erst stufenweise universell realisieren wiirden. Zum Beispiel wirft er
Owen zu iiberhastete und zu grof} angelegte Ziele vor, damit fast explizit seine eigene
Position zur sofortigen weltweiten Verbreitung von Phalangen konterkarierend: »Man
miisste zudem einen Zustand der Dinge kennen und herbeifithren, der Gegengewichte
und Garantien gegen den Mifbrauch der Freiheiten schaffen wiirde, einen Mifbrauch,
den der Sophist Owen nicht vorhergesehen hat; er will alles auf einmal emanzipieren«.>®

Wihrend in den fritheren Texten wie der Théorie de I'unité universelle aus den Jahren
1822-23 die Haltung, soziale Verinderung moglichst unmittelbar weltweit herbeizufiih-
ren, itberwiegt, gerit diese spater zugunsten der zogerlicheren Haltung zunehmend in
den Hintergrund. Beides ist medientheoretisch interessant, insofern dadurch im ers-
teren Fall der von McLuhan maf3geblich an der Elektrizitit festgemachte Topos der In-

395 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 4, S. 579f.

396 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 476. Diese Uberlegung findet sich indirekt auch in
der Passagenarbeit Walter Benjamins wieder, der dort aus einer franzosischen Sekundarquelle
notiert, dass sich die Phalansteres »durch explosions«ausbreiten sollten (Benjamin: Das Passagen-
Werk, S. 777). Bei Benjamins Sekundarquelle, in welcher der Begriff der Explosion exzessiv Verwen-
dung findet, handelt es sich um: Giuseppe Ferrari: »Des idées et de I'école de Fourier depuis 1830«,
in: Revue des Deux Mondes 11 (1845), S. 389—434, hier S. 398, 413, 417, 421 u. 428—432.

397 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S.154. Diese Zeitlichkeit fiihrt er auch auf die Praktikabilitat
zuriick. Wieder ist das Phalanstére vom Ganzen her gedacht: »Kann man sich die Befreiung der
Frauen vor der der Viter oder Kinder vorstellen? Sobald der Vater sich um die Kleinen zu kiimmern
oder die Brotchen nach Hause zu bringen hat, wird er gezwungen sein, die Frau an der kurzen Lei-
ne zu halten, sie ins Hinterzimmer zu verbannen« (ders.: La Fausse industrie morcelée, répugnante,
mensongere, et l'antidote, I'industrie naturelle, combinée, attrayante, véridique, donnant quadruple pro-
duit [1836], Bd. 2, fotomechan. Nachdr., Paris: Ed. Anthropos 1967 ((Euvres complétes 9), S. 640).
Im Sinne dieses Fourier’'schen Feminismus erfiillen die Speiseséle bzw. die Gemeinschaftskiichen
auch die Funktion, die im Zitat erwdhnte, damals noch gangige Geschlechterrolle der »Hausfrau«
als Kochin obsoletwerden zu lassen (vgl. Jameson: Archaeologies of the Future, S. 209, siehe zu einem
so kurzen wie umfassenden Uberblick iiber die Rolle der Familie in utopischen Projekten: Lyman
Tower Sargent: »Utopia and the Family. A Note on the Family in Political Thought, in: Arthur L.
Kalleberg, ]. Donald Moon u. Daniel R. Sabia (Hg.): Dissent and Affirmation. Essays in Honor of Mul-
ford Q. Sibley, Bowling Green, OH: Bowling Green Univ. Popular Press 1983, S.106—117 u. 256—259,
zu Fourier: S.113f.).

398 Fourier: Okonomisch—philosophische Schriften, S. 71.
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stantaneitit®®® prifiguriert ist und im zweiten Fall die Dynamik bzw. Prozessualitit der
Architektur auch im entwicklungsgeschichtlichen Maf8stab gedacht ist: Die Gebiude-
anordnung wiirde Fouriers spiteren Uberlegungen zufolge nimlich nicht ein und fiir
allemal fest gefiigt errichtet werden, sondern auch in dieser Hinsicht offen geplant, mit

%0 sein, d.h. selbst dynamisch

einem Begriff David Harveys ein »utopianism of process«
bleiben, sich mit der Verbreitung der Idee und der Entwicklung hin zum Zeitalter der
Harmonie mitentwickeln konnen, also in Bewegung und offen fiir produktive Verinde-
rungen und Erweiterungen bleiben. Kurz: Es geht im Unterschied zu geschlossenen Uto-
pien, die fir sich beanspruchen, den Wunschzustand bereits erreicht zu haben, darum,
den Phalansteéres eine Zukunft zu lassen, Zukunft zu gestalten, oder — um es mit Fou-
caults Worten zur Beschreibung der Stadtplanung im 18. Jahrhundert zu formulieren —
»dem Rechnung [zu] tragen, was geschehen kann«.**!

In seinen architektonischen Entwiirfen spricht Fourier daher auch nicht umsonst

4°2) das eine kleinere Vorwegnahme

von einem Versuchsphalanstére (phalanstére dépreuve
des Phalanstére im grofien Maf3stab wire. Es wire, streng 6konomischen Grundsitzen
folgend, am besten mit einfachen und billigen Materialien zu erbauen, um noch offen fiir
die experimentelle Anniherung an die richtige Dimensionierung und Proportionierung
der Gebiude zu sein.*> Fourier entwirft je nach Anzahl und Vermégen der Menschen ei-
nen regelrechten Stufenplan der Phalanstéres. Im Laufe der Zeit wiirde sich der Komfort
entwickeln und die Bewohner:innen, denen anfangs nur eine Zelle zugestanden wiirde,
wiirden spiter mindestens eine Zweizimmer-Wohnung beziehen kénnen.*** In diesem
Zusammenhang weist er auch an mehreren Stellen nachdriicklich darauf hin, dass das
erste Versuchsphalanstére zwangsliufig mit etlichen grundsitzlichen Schwierigkeiten

405

zu kimpfen hitte*® und auch architektonisch beziiglich der Groflenordnungen, Unter-

teilungen und Dimensionen noch viele im Lauf der Zeit zu beseitigende Fehler gemacht

399 Vgl. zum fast schon obsessiv auftauchenden Begriff des Instantanen: McLuhan: Understanding Me-
dia u. Florian Sprenger: Medien des Immediaten. Elektrizitit, Telegraphie, McLuhan, Berlin: Kulturverl.
Kadmos 2012.

400 David Harvey: Spaces of Hope, Berkeley, CA u.a.: Univ. of California Press 2000, S. 173; vgl. zur berech-
tigten Warnung vor zeitlich geschlossenen Utopien, verbunden mit dem Pladoyer fiir eine diffe-
renziert ausgefiihrte Anerkennung von Temporalitit, dem Werden, dem Zufilligen, dem Uberra-
schenden: ebd., insbes. S.160—163, 173—181 u. passim sowie Elizabeth Grosz: Architecture from the
Outside. Essays on Virtual and Real Space, Cambridge, MA u.a.: The MIT Press 2001, S. 131-150.

401 Foucault: Die Geburt der Biopolitik, S.39. Dies gilt auch fiir die Triebe, die sich Fourier zufolge im
Gegensatz zu denen der Tiere, die dem immergleichen Instinkt folgten, permanent weiterentwi-
ckelten (vgl. Fourier: »Du libre arbitre«, S. 258).

402 Dieses unterscheidet sich abgesehen von der Dimension von einem endgiiltigen Phalanstére nur
dadurch, dass in ihm noch nicht die freie Liebe praktiziert wiirde (vgl. Fourier: Théorie de I'unité
universelle, Bd. 3, S. 530 u. ders.: Théorie de I'unité universelle, Bd. 4, S. 217 u. 501).

403 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 435.

404 Ebd.,S. 437f. u. 466f.

405 Dazu zdhlt er u.a. die Unfahigkeit der reichen Klasse in Landwirtschafts- bzw. Manufakturarbeit,
die fehlende Erfahrung mit den Beschaftigungswechseln, fehlende Hilfen von aufien, die noch
mangelnde Vereinheitlichung von Wahrung, Gewichten und Sprache sowie diverse Lebensmittel-
knappheiten (vgl. ebd., S. 457 u. ders.: Théorie de I'unité universelle, Bd. 4, S. 575-580; dazu mehr bei:
de Bruyn: Die Diktatur der Philanthropen, S.121f.).



3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

wiirden. Mit dieser in die Zukunft ge6ffneten Variabilitit der Architektur, die also indi-
rekt Nutzungsweisen zu beriicksichtigen beabsichtigt, die zum Zeitpunkt des Baus noch
gar nicht existieren, haben wir es — historisch betrachtet — mit einem »Meilenstein auf

%6 zu tun. De Bruyn weist zu Recht darauf hin, dass

dem Weg zur >offenen Planung«
diese kleinschrittige, praxisorientierte Planungsweise, »die Einbeziehung zeitlicher Ab-
ldufe« bei Fourier in gewisser Hinsicht neu fiir das utopische Denken war, das sich zu-
vor in der Regel darauf beschrinkt hatte, eine geschichtslose, d.h. endgiiltige und sta-
tische Blaupause fiir das ideale Gemeinwesen zu entwerfen.*”” Oder anders gesagt, der
Begriff der Utopie ist generell schlecht geeignet, die offenen Konzepte Fouriers adiquat
zu fassen — darum wird er hier auch nur sparsam verwendet. Mit der offenen Planung
erginzt Fourier im Grunde sein rein deduktives Vorgehen durch eine induktive Kom-
ponente: Sind die Naturgesetze einmal gefunden, bedarf es der empirischen Erprobung
ihrer konkreten Anwendungsbedingungen, um sie zum Tragen zu bringen.**® Medien-
technisch formuliert setzt Fourier also nur den transformierbaren Rahmen, die Orga-
nisationsprinzipien fir eine Reihe sukzessiver Anpassungen auch an zukiinftige Anfor-
derungsprofile an das Gebaude. Kurz: die Phalanstére-Architektur wire insgesamt ein
»moving project« im »continuous flow«.**

Fir den auch nach auflen anziehenden, vorbildhaften Charakter des Modellpha-
lanstére — den massiven Zustrom von Neugierigen, Gesandten und Nachahmern, die
Idee der weltweiten Replikation und Staffelung unzihliger weiterer Phalanstéres und

410

des Austauschs untereinander*® — steht aber nicht nur die Attraktivitit der Architektur

ein. Zwar weniger zentral ausgefithrt als die Konzepte zur Architektur, zeigt sich jedoch

406 Ebd.,S.121.

407 Ebd,, S.129.

408 Fourier selbstist es mangels Finanzierung nie gelungen, diesesscience experimentelle«zu leisten,
so dass ihm nicht selten das Fehlen dieser theoretischen Komponente vorgeworfen wurde. John
Humphrey Noyes, fast noch ein Zeitgenosse Fouriers, sieht darin auch einen unaufldsbaren Wi-
derspruch, weil die von Fourier aufgestellten Bedingungen zur Realisierung schlicht unméglich
gewesen seien (John Humphrey Noyes: History of American Socialisms, Philadelphia, PA: Lippincott
1870, S. 671; siehe zu den US-amerikanischen Versuchen zur Realisierung von >model phalanxes<
Kap. 3.5 weiter unten).

409 Latour u. Yaneva: »Give Me a Gun...«, S. 80f. Hier ergibt sich erneut eine Ubereinstimmung zwi-
schen Fourier und Le Corbusier, wie sich anhand der Charte de I'habitat zeigen lasst, die als Nach-
folger der Charte d’Athene (1933) im Rahmen der u.a. von Le Corbusier initiierten >Congrés Inter-
nationaux d’Architecture Moderne«1953 verabschiedet wurde. Darin wurde fir die von ihm mit-
entworfenen Wohnzellen reklamiert, diese radikal von den Bediirfnissen der Bewohner:innen her
zu konzipieren und als »Milieu« zu verstehen, das »voriibergehend und variabel«, d.h. »entwick-
lungsfahig«zusein hat (Congrés Internationaux d'Architecture Moderne [CIAM] (Hg.): Contribution
d la charte de I'habitat: CIAM 9 [Aix-en-Provence, 19.—25. Juli 1953], Nachdr., Nendeln, Liechtenstein:
Kraus Repr. 1979, 0.S; vgl. a. Stalder: »Milieu, architektonisch, S. 82).

410 Selbst hierist es Fourier um die Erméglichung von Bewegung zu tun: Um im Netzwerk an Phalans-
téres Operationen des Transfers regelrecht notwendig zu machen, sieht er vor, dass jede Phalange
sich aufdie Verarbeitung eines exotischen Produkts spezialisieren wiirde, so dass keine restlos aut-
ark wire, sondern jede einzelne — letztlich aus Griinden der Schlemmerei — dazu verlockt wiirde,
mitentfernten Regionenin Verbindung zu bleiben (Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire,
S.140).
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an vielen Stellen, dass Fourier auch andere Kommunikationsmedien fiir das Voran-
treiben des Zeitalters der Harmonie fiir wichtig erachtet.*" Vor dem Hintergrund der
architektonischen Einheit der Differenz von Schlieffen und Offnen im Zusammenhang
auch mit der Abschirmung ungewollter zivilisatorischer Muster ist es interessant, dass
Fourier bestimmten Medien die Funktion zuschreibt, diese Abschirmung wiederum

zu durchléchern »wie ein Emmentaler«,*”

um hier auf Vilém Flusser anzuspielen. Sie
wiirden die Auflengrenzen des Phalanstére iiberwinden lassen und Kontakt mit dem
Rest der Welt erméglichen. In einer seiner letzten Publikationen, der Fausse industrie
aus den Jahren 1835-36 propagiert Fourier im Gegensatz zum soeben dargestellten
graduellen Modell allméhlicher Verinderung wieder wie in den fritheren Schriften, dass
Emanzipation und Freiheit nicht partiell, sondern nur »tout a la fois« erreicht werden
konnten. Fiir dieses Ziel diirfte sich das Kollektiv nicht zu sehr nach auflen abschliefRen
- mit den entsprechenden medientechnischen Anforderungen bzw. Konsequenzen. Um
dies zu erreichen gilt es erneut, »nicht auf isoliert agierende Personen [zu] rechnen,
sondern auf sozietire Gruppen, die als solche unsterblich wiren, da sie — im Gegen-
satz zu Einzelpersonen und Familien - ihre Fertigkeiten und praktischen Erfahrungen
ungehindert an jeweils daran Interessierte weitergeben kénnten.*? Fourier spricht im
Zusammenhang mit dieser Tradierung von »kérperschaftlicher Ubertragung« (transmis-
sion corporative).** Fortschritte ergiben sich auch durch die Konkurrenz der einzelnen
Phalanstéres untereinander (wieder spielte der scabalistec eine Rolle), so dass eine Ver-
besserung in einem Phalanstére automatisch zu Verbesserungen im nichstgelegenen
anregen witrde — eine Art Kettenreaktion: »Auf diese Weise vollzieht sich alles von einem
zum nichsten auf der ganzen Welt«.** Zudem wiirde jede Phalange eine Art tigliche
Chronik der Ereignisse sowie der internen oder nachbarschaftlichen Versammlungen
drucken und nicht zuletzt >Hindler:innen< in die benachbarten Borsen aussenden.*¢
Neben den >Menschmedien< wie Bot:innen und Kurier:innen bringt Fourier weite-
re Ubertragungsmedien ins Spiel. Er betont beispielsweise, dass sich an der zentralen,

411 Im Grunde wird hier also Reinhold Martin gefolgt, der an vielen Stellen die Notwendigkeit der
Untersuchung des materiellen Gefiiges betont, »in dem die Architektur, wie sie traditionell ver-
standen wird, Verbindungen mit anderen Medien eingeht, mit gedruckten Biichern beispielswei-
se oder elektrischem Licht« (Reinhold Martin u. Meredith TenHoor: »Riickkopplungen. Ein E-Mail-
Interview iber Medien, Architekturen und die Asthetik der Organisation [mit Christa Kamleith-
ner, Roland Meyer und Julia Weberl«, in: Zeitschrift fiir Medienwissenschaft, H.12 (2015), S. 91-102,
hier S. 92; instruktiv ist auch seine Betrachtung der Vorhangfassade als Massenmedium: Reinhold
Martin: »Atrocities. Or, Curtain Wall as Mass Medium, in: Perspecta 32 (2001), https://doi.org/10
.2307/1567284, S. 67—75; vgl. a. ders.: The Organizational Complex. Architecture, Media and Corporate
Space, Cambridge, MA u.a.: The MIT Press 2003, S.5 u. 8 u. ders.: Utopia’s Ghost. Architecture and
Postmodernism, Again, Minneapolis, MN: Univ. of Minnesota Press 2010, https://doi.org/10.5749/m
innesota/9780816669622.001.0001, S. 39).

412 Vilém Flusser: »Durchldchert wie ein Emmentalerc, in: Vom Stand der Dinge. Eine kleine Philosophie
des Design, hg. v. Fabian Wurm, Géttingen: Steidl 1993, S. 79-82, hier S. 80.

413 Fourier: Theorie der vier Bewegungen, S. 377; Ubers. modifiziert.

414 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 2, S.13.

415  Fourier: »Formation d’'une phalange d’attraction, S.168.

416 Fourier: La Fausse industrie, Bd. 2, S. 835.
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3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

also an der wichtigsten Stelle (A) (vgl. Abb. 14) der grofie Eingang mit ausladenden Trep-
pen und dem >Ordnungsturm« befinden wiirden. Dort wiren auch das Observatorium,
die Brieftauben und das Telegrafenamt (mit einem Semaphoren) angesiedelt*? - alles
Medien, die sowohl eine Verbindung nach draufen, von aufien nach innen sowie mit
den Sternen erméglichen sollen. Der Turm lisst sich dabei im Verweis auf John Durham
Peters selbst als Medium verstehen, insofern er sowohl horizontal als auch vertikal ein
Kommunikationsnetz impliziert: »Towers always establish lines of communication, re-

48 Es geht dabei, wie bei den anderen

al or symbolic, that otherwise would not exist.«
angefithrten Medien auch (und wie auch schon bei Owens Architekturkonzeption), um
eine Kommunikation in beide Richtungen: nicht nur um ein Sehen, sondern auch um ein
Gesehenwerden. Nicht umsonst ist der >Ordnungsturms ein zentrales Charakteristikum
der unzihlig reproduzierten Phalanstére-Stiche — meist markanter sichtbar als die eher
schlecht erkennbaren, aber umso wichtigeren Galeriewege.

Mit dem Fliigeltelegrafen bemichtigte sich das Phalanstére auch einer staatlichen
Herrschaftstechnologie. Dessen Relevanz lisst sich neben der zentralen Position — er wi-
re, angebracht am >Ordnungsturms, zugleich point de vue der Blickachsen des Phalanstére
— daran ablesen, dass er ebenfalls auf den meisten historischen Gemilden und Stichen
sehr deutlich zu sehen ist. Wie signifikant er fiir Fourier war, wird auch dadurch deut-
lich, dasser selbstin einer seiner wenigen eigenstindigen Phalanstére-Zeichnungen den
Turm mit dem Semaphoren noch einmal eigens hinzugezeichnet hat. Wie in einem Ve-
xierbild wird das erst sichtbar, wenn man das Blatt der Zeichnung um 90° nach links
dreht (vgl. gedrehte Ausschnittvergrofierung von Abb. 20 in Abb. 23). Bereits nach der
Franzosischen Revolution wurden die Signalmasten der optischen Telegrafie nicht nur
aus funktionellen Erwigungen auf Kirchtiirmen und die erste Station auf dem Turm des
Tuilerien-Palastes angebracht. Vielmehr sollten sie »an die Stelle der Symbole von Reli-
gion und kéniglicher Macht treten«.*” Fouriers palastidhnlicher sozietirer Bau soll sich
somit ebenfalls durch eine solche fortschrittliche Technologie auszeichnen.

Auch hier strebt Fourier, obsessiv dem Aspekt der Bewegung verpflichtet, die Be-
schleunigung bereits bestehender Nachrichtensysteme an: Er verspricht nimlich fiir das
Zeitalter der Harmonie nicht nur eine schnellere und kostengiinstigere Post iiber opti-
mierte Relaisstationen,*° sondern auch eine blitzschnelle telegrafieartige Ubertragung
via einem Relaissystem von Luftspiegelungen (transmission miragique), das Nachrichten
aus Kalkutta in vier Stunden nach London bringen wiirde (im Gegensatz zur herkdmm-
lichen Postbeférderung, die dafiir ein Jahr benétigte).**

417  Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 3, S. 458f.

418 Peters: »Calendar, Clock, Tower, S. 36 u. 39; siehe dazu auch Fn. 104 weiter oben in diesem Kapitel.

419  Flichy: Tele, S. 28.

420 Vgl. Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 406f.

421 Fourier: La Fausse industrie, Bd. 2, S. 711. Auch die Anhdnger:innen Fouriers interessierten sich spa-
ter fir die elektromagnetische Telegrafie. lhr ist 1846 eine ganze Artikelserie in der Zeitschrift La
Phalange gewidmet (vgl. Victor Meunier: »Télégraphe électriquec, in: La Phalange. Revue de la science
sociale 3 (1re série) (1846), S.100-116).
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ADbb. 23: Charles Fourier: Skizze des Phalanstére

Quelle: Charles Fourier: Esquisse du phalanstére vu en perspective, wie Abb.
20, Ausschnittvergréflerung um 90° nach links gedreht

Einen Schritt weiter geht dann die sogenannte interplanetarische Kommunikation
(communication sidérale). Letztlich wiirden also nicht nur die einzelnen Phalanstéres un-
tereinander ein weltweites Netzwerk bilden, sondern es wiirde auch mithilfe giganti-
scher Teleskope eine interplanetarische Kommunikation mit den Bewohner:innen an-
derer Planeten bewerkstelligt werden.*** Aufgrund optimierter optischer Instrumente

422 In Fouriers Worten der »télégraphe planétaire extra-mondain« (Charles Fourier: »Eclaircissements
sur 2 problémes d’'unité visuelle. — Télégraphe planétaire extra-mondain. — Correspondence sidé-
rale«, in: La Phalange. Revue de la science sociale 4 (1re série) (1846), S.206—218, hier S. 206; ders.:
Théorie de l'unité universelle, Bd. 3, S. 260 u. ders.: La Fausse industrie, Bd. 2, S.192). Interessanter-
weise zahlt Fourier den Telegrafendienst zu den lastigen Pflichten (corvée), frei von Attraktivitatin
seinem Phalanstére (ders.: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.137). In den USA proklamiert
1898 William Preece, kein anderer als der Chefingenieur des >British Post Office« »If any of the
planets be populated with beings like ourselves, having the gift of language and the knowledge
to adapt the great forces of nature to their wants, then if they could oscillate immense stores of
electrical energy to and fro in telegraphic order, it would be possible for us to hold commune by
telephone with the people of mars« (William Preece, zit. in: Anonym: »Ethereal Telegraphy, in:
The American Monthly Review of Reviews 18 (1898), S. 715; vgl. a. Susan J. Douglas: »Amateur Opera-
tors and American Broadcasting: Shaping the Future of Radiox, in: Joseph J. Corn (Hg.): Imagining
Tomorrow. History, Technology, and the American Future, Cambridge, MA u.a.: The MIT Press 1986,
S.35-57, hier S.35). Die Idee, dass die Marsianer kraft ihres Wissens dabei helfen kénnten, das
Leben auf der Erde zu verbessern, schreibt sich auch im 20. Jahrhundert im Zusammenhang mit
dem Radio fort (vgl. ebd., S.55); von der Kommunikation mit einer weiterentwickelten extrater-
restrischen Intelligenz gingen auch Nikola Tesla und Hugo Gernsback aus (vgl. Nikola Tesla: »How
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— Fourier erwihnt Wilhelm Herschels Fernrohr — wiirden dafiir zum Beispiel auf dem
Planeten Merkur Zeichen mit der Gréf3e von drei Fufd (also knapp 1m) Hohe ausreichen:
Schiftfsbewegungen lief3en sich derart von anderen Planeten beobachten und telegrafisch
auf die Erde weitervermitteln. Fourier schreibt iiber diese wahrlich kosmische Technolo-
gie: »Es gibt wenige wertvollere Besitztiimer [...] als die Fahigkeit, in wenigen Augenbli-
cken in Erfahrung zu bringen, was sich an den entferntesten Punkten ereignet, auf den
Antipoden.«**

Um den weltweiten Austausch auch auf der semantischen Ebene zu erméglichen,
sieht Fourier eine Weltsprache vor, die von einer Kommission von Grammatikern aus-

424: »[Jleder wird ohne Sprachenunterricht mit der gesamten

gearbeitet werden witrde
menschlichen Gattung kommunizieren kénnen«.** Dabei handelte es sich um eine 200-
jahrige Entwicklung, bis die definitive Einheitssprache erreicht sein wiirde. Bis dahin
konnte provisorisch die franzosische Sprache, die selbst schon eine gewisse Universa-

litit besitze, benutzt werden.**

Selbst hier ist Fourier der Kosmologie verpflichtet. In
seiner einheitlichen Ordnung, in der alles mit irgendetwas verbunden ist, fungierte die
Sprache — angelehnt an ein Planetensystem — als »der erste Ring dieser ganzen Kette«.**’
In einem weiteren Schritt wiirde den Menschen aufgrund der méglichen interplaneta-
rischen Telegrafie eine buchstibliche Universalsprache — also eine, die sogar die Gren-
zen der Erde deutlich iberschreiten wiirde — zur Verfiigung stehen. Sie witrden diese
»langue unitaire«, wie sie auf der Sonne gesprochen werde, von Merkur lernen.** An-
ders gesagt, die von ihm in allem angestrebte gemischte Einheit (unité composé) wiirde
fiir ihn universell moglich, weil es besondere technologische Wege des Korrespondierens
gibe, die zusammen mit Schrift und Universalsprache als Mittel zur Stiftung von Einheit
(moyen de s'unitariser) dienten.** Alles ist mit irgendetwas verbunden und die Sonne als
alles strukturierendes Prinzip wiirde ihre Instruktionen an alle sharmonisierten« Plane-
ten weitergeben, die im entsprechenden MafRe mit lichtstarken Teleskopen ausgestattet
wiren. Im Gegensatz dazu bestiinde die soziale Hélle (enfer social) darin, von simtlicher
Kommunikation mit den Sternenbewohnern abgeschnitten zu sein.*°

Auf dieselbe Weise wie die Sprache soll der reibungslose internationale Austausch
iiber einheitliche Mafe, Gewichte und dieselbe Wihrung gewihrleistet werden.*' Hier

to Signal to Mars, in: The New York Times (23.05.1909), S. 10 u. Hugo Gernsback: Radio for All, Phil-
adelphia, PA u.a.: ].B. Lippincott 1922, S. 238).

423 Fourier: »Citerloguex, S. 390f.

424 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 2, S. 361f.

425 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S.18.

426 Fourier: Théorie de ['unité universelle, Bd. 2, S.361; vgl. a. ders.: Le Nouveau monde industriel et socié-
taire, S. 291f. u. ders.: Théorie de ['unité universelle, Bd. 1, S. 45.

427 Fourier: Théorie de I'unité universelle, Bd. 4, S. 83.

428 Fourier: La Fausse industrie, Bd.1, S. 160 u. ders.: »Eclaircissements sur 2 problémes d'unité visuelle,
S.216. Fourier erwahnt an anderer Stelle auch ein Universalalphabet, das nicht mehr aus 24, son-
dern mindestens aus 36, wenn nicht sogar 48 Buchstaben bestehen wiirde (ders.: »Citerlogue«,
S.389; vgl. a. ders.: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 480—482).

429 Fourier: »Eclaircissements sur 2 problémes d’unité visuellec, S. 216.

430 Ebd.,S.217.

431 Fourier: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 11,18, 51, 292f. u. 471; vgl. Thilo Ramm: Die grofSen
Sozialisten als Rechts- und Sozialphilosophen, Bd. 1, Frankfurt a.M.: Fischer 1955, S. 373.
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bleibt Fourier unter anderen Vorzeichen wiederum ganz den Idealen der Franzdsischen
Revolution treu, denen hier in einem kurzen Exkurs — wenn man so will, einem Fou-
rier’schen interlude oder interméde — nachgegangen werden soll. Schon kurz nach 1789
strebte man namlich an, mit der Vereinheitlichung der MaR- und Gewichtssysteme zu-
gleich die Idee der Gleichheit zu universalisieren. Bereits die Verbreitung der optischen
Telegrafie Ende des 18. Jahrhunderts in Frankreich ging, wie Patrice Flichy herausgear-
beitet hat, nicht nur mit funktionellen Uberlegungen (zu ihrem vornehmlich militiri-
schen Einsatz) einher. Vielmehr ging es dezidiert auch um Symbolpolitik, um die »Ver-
kniipfung von franzésischer Nation und universalistischen Wertvorstellungen«.*? Ent-
sprechend hiuften sich zeitgendssische Projekte, sowohl den Kalender zu homogenisie-
ren und neu zu standardisieren als auch simtliche Maf3- und Gewichtssysteme nach den
Prinzipien der Rationalitit, Einfachheit und Universalitit zu reformieren, und dies wie-
derum als »Kennzeichen der Gleichheit und Garantie der Briiderlichkeit, die die Men-
schen vereinen soll«.** Man wollte sich an nichts weniger orientieren als am »Maf} der
Erde« als »Grundform aller MafReinheiten«.**

Auch wurde der abstrakte visuelle Code der optischen Telegrafie explizit mit der Idee
der Universalsprache verkniipft.*** Ignace Chappe, Bruder von Claude Chappe und Mit-
glied der postrevolutioniren gesetzgebenden Nationalversammlung, argumentiert in
seiner Histoire de la Télégraphie genau in diese Richtung. Die technischen Entwicklungen
hitten zwar nicht eine characteristica universalis hervorgebracht, wie sie von Gottfried
Wilhelm Leibniz**¢ entwickelt worden sei, weil der Telegraf »nur in bereits gebildeten
Sprachen« schreibe; »allerdings reicht seine Sprache insofern an die Universalsprache
heran, als sie Zahlenkombinationen statt Wortfolgen angibt, die Darstellung dieser

432 Flichy: Tele, S. 27f.

433 Louis Frangois Antoine Arbogast et al.: Sur l'uniformité et le systeme général des poids et mesures. Rap-
port et projet de décret présentés a la Convention nationale, au nom du comité d’instruction publique. Rap-
port fait a I'académie des sciences [31.07.1793], Paris: Impr. nationale 1793, S. 8; Ubers. M.D.; vgl. a. Wi-
told Kula: Measures and Men, aus dem Polnischen v. Richard Szreter, Princeton, NJ: Princeton Univ.
Press 1986, S. 239; Flichy: Tele, S.31—39; Bronistaw Baczko: Utopian Lights. The Evolution of the Idea of
Social Progress, New York, NY: Paragon House 1989, S.159 u. 170-173; Schwarte: Philosophie der Ar-
chitektur, S. 56f.; vgl. a. S.17 u. zur Universalwahrung: Sybille Kramer: »Was haben die Medien, der
Computer und die Realitdt miteinander zu tun? Zur Einleitung in diesen Band, in: dies. (Hg.): Me-
dien, Computer, Realitit. Wirklichkeitsvorstellungen und neue Medien, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1991,
S.9-26, hier S.12.

434 Flichy: Tele, S. 30; vgl. a. Harten: Transformation und Utopie des Raums, S. 16—20. Dies war nur moglich
gewesen durch die postrevolutiondre Abschaffung der Feudalprivilegien (im Grunde genommen
ein historisch-materialistischer Effekt). Als eine Art Gegenprobe sei noch einmal auf Witold Kula
verwiesen, der den Nachweis erbracht hat, dass die Universalisierungs- und Vereinheitlichungs-
tendenzen dort ihr Ende fanden, wo in den europidischen Nachbarlandern, die von Napoleon er-
obert wurden, Monarchien errichtet wurden, z.B. wurde 1814 die italienische und die flandrische
Telegrafenlinie wieder eingestellt (Kula: Measures and Men, S. 238 u. 278f.; vgl. a. Flichy: Tele, S. 39).

435 Vgl. Flichy: Tele, S.33-35; vgl. a. Mona Ozouf: LEcole de la France. Essais sur la Révolution, I'utopie et
I'enseignement, Paris: Gallimard 1984, S. 27.

436 Cottfried Wilhelm Leibniz: »Zur allgemeinen Charakteristik. Zur Characteristica universalis«, aus
dem Lateinischen v. Artur Buchenau, in: Philosophische Werke in vier Binden, hg. v. Ernst Cassirer,
Bd. 1: Hauptschriften zur Grundlegung der Philosophie, Teil 1, Hamburg: Meiner 1996, https://doi.
0rg/10.28937/978-3-7873-3744-6, S. 16—23.
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Zahlen allgemein bekannt ist und auf die Worter jedes beliebigen Worterbuchs bezogen
werden kann«.*” Ignace Chappe versteht dies indes eher als Trend hin zu mehr Effizienz
und Verdichtung der Kommunikation denn als Entwicklung hin zu einem universellen
Verstehen: Bei der Telegrafie gehe es nicht darum, »eine Sprache zu finden, die leicht
ohne Warterbuch zu erlernen wire (Leibniz’ Formulierung in seinem Brief an M. Rémond),
sondern [darum, M.D.] ein Mittel zu finden, um Vieles mit wenigen Zeichen ausdriicken
zu kénnen«.*®

Insofern in Fouriers Theorie alles mit irgendetwas in Verbindung steht, muss sich
sein kosmologisches System gelungener Kombinatorik — in unterschiedlichen Skalie-
rungen — sogar auf der Ebene der kommunikativen Zeichen zeigen. Seine Théorie de l'unité
universelle zusammen mit seinen Architekturkonzeptionen verschaltet sogar die kosmi-
sche mit der riumlichen Ordnung bzw. Bewegung. Dabei handelt es sich durchaus auch

437 Ignace Urbain Jean Chappe: Histoire de la télégraphie, Paris: Crapelet 1824, S.135f; Ubers. zit. n.
Flichy: Tele, S. 35.

438 Chappe: Histoire de la télégraphie, S.136; die Ubersetzung folgt stark modifiziert: Flichy: Tele, S. 35;
Herv. i. Orig. Chappe nimmt hier eine Zwischenstellung ein zwischen den Vertretern einer Lin-
gua universalis, die auf frei erfundenen Grammatiken und Lexiken beruht, und den spateren Ver-
fechtern von auf Volkerverstandigung zielenden Welthilfs- oder Plansprachen, wie Johan Martin
Schleyers Volapiik oder Ludwik Lejzer Zamenhofs Esperanto. Denn er verbindet im Prinzip die ers-
teren codebasierten Ansitze —»Zahlenkombinationen statt Wortfolgen« — mit dem plansprach-
lichen Grundgedanken, sich der Einfachheit halber, an »bereits gebildete Sprachen« anzulehnen.
Louis Couturat und Léopold Léau unterscheiden in ihrem Buch Histoire de la langue universelle (1903)
die entsprechenden Ansatze in apriorische, frei erfundene, als Erkenntnisinstrumente konzipier-
te Universalsprachen und aposteriorische, am gesprochenen Wort orientierte, fir die empirische
Kommunikation entwickelte Plansprachen. Dieses intermedidre Konzept lasst sich als Ausdruck
der historischen Umbruchphase weg von einer Universalsprache hin zum Denken von Welthilfs-
sprachen deuten, die Markus Krajewski etwa 1850 unter dem Einfluss neuer Zeichenékonomien,
wie Samuel Morses Telegrafenalphabet oder dem seit 1857 verwendeten Flaggenalphabet, fest-
macht (vgl. Markus Krajewski: Restlosigkeit. Weltprojekte um 1900, Frankfurt a.M.: Fischer 2006,
S.78-81; Michael Andreas: »Offen< und >Frei<. Uber zwei Programme sozialer Medien, in: Inge
Baxmann, Timon Beyes u. Claus Pias (Hg.): Soziale Medien — Neue Massen, Zirich u.a.: diaphanes
2014, S.151-165, hier S.155-158). Wolfang Schiffner verweist ebenfalls auf die im Zuge der Fran-
zésischen Revolution und der Medientechnik der Telegrafie in Frankreich diskutierte Okonomisie-
rung des Zeichengebrauchs — unter dem Primat von Geschwindigkeit, Knappheit, Effizienz und
Prazision. Er kann zeigen, dass zunichst v.a. die »Effizienz der Algebrax, spater die moderne Che-
mie zum Vorbild dienten, die Sprache z.B. mittels auf Wortzeichen beruhender Pasigrafie zu opti-
mieren (Wolfgang Schiffner: »Medialitit der Zeichen. Butet de la Sarthe und der Concours Déter-
miner I'influence des signes sur la formation des idées«, in: Inge Baxmann, Michael Franz u. ders. (Hg.):
Das Laokoon-Paradigma. Zeichenregime im 18. Jahrhundert, Berlin: Akademie 2000, https://doi.org/
0.1515/9783050077512-018, S. 274—290, hier insbes. S. 278f. u. 283—290; vgl. zur in Deutschland dis-
kutierten Pasigrafie Christian Hinrich Wolkes im Zusammenhang mit Telegrafie und Telephrasie:
Stefan Rieger: »Auswendigkeit. Zur Okonomie menschlicher Datenverarbeitung um 1800, in: In-
ge Baxmann, Michael Franz u. Wolfgang Schaffner (Hg.): Das Laokoon-Paradigma, https://doi.org/1
0.1515/9783050077512-007, S. 89—112, hier insbes. S. 97-103 u. ders.: »Die Polizei der Zeichen. Vom
Nutzen und Nachteil der Arabeske fiir den Klartext, in: Susi Kotzinger u. Gabriele Rippl (Hg.):
Zeichen zwischen Klartext und Arabeske. Konferenz des Konstanzer Graduiertenkollegs » Theorie der Lite-
ratur«, veranstaltet im Oktober 1992, Amsterdam u.a.: Rodopi 1994, https://doi.org/10.1163/978900
4651241_010, S.143-160.
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um eine performative Setzung, insofern sein Palais sociétaire strikt seinem kosmologi-
schen Modell folgend entworfen ist und diesem dadurch iiberhaupt erst Evidenz verleiht.
Die Bewegungsgesetze des Phalanstére folgen in seinen Plinen somit streng genommen
nicht einer Kosmologie, sondern verwirklichen sie erst bzw. den mit ihr verbunden uni-
versalistischen Anspruch, insofern das Phalanstére darauf angelegt ist, die universelle
Analogieim Kleinen, injeder Bewegung der Anziehung zu bestitigen. Zugespitzt formu-
liert: Das Phalanstére, mit seiner operativen und zugleich reprisentationalen Seite,*’ ist
selbst Theorie. Und es blieb Theorie.

3.4 Der >Fouriérisme« in Frankreich

Trotz der grofRen Zahl seiner Anhinger gelang es Fourier nie, das erforderliche Geld zur
Realisierung seiner Entwiirfe zu bekommen. Einfacher finanziell zu verwirklichende Al-
ternativen im kleineren Maf3stab, z.B. im Franche-Comté, lehnte er kategorisch ab, weil
er damit das mathematische Kalkiil der Leidenschaften aufs Spiel gesetzt sah.*° Auch
samtliche Versuche, ab einem bestimmten Zeitpunkt unabhingig von der Person Fou-
riers Phalansteéres zu realisieren, scheiterten, etwa in Condé-sur-Vesgre bereits nach ei-
nem Jahr, und zwar 1834 an fehlendem Kapital. Es war ein anfangs zusammen mit Fou-
rier angestrengtes und spiter von ihm aufs Schirfste kritisiertes Projekt. So distanziert
er sich riickblickend von dem »Quatsch von einem Bauwerk« und den »Vorbereitungen,
die dem sozialen Mechanismus iiberhaupt nicht dienlich waren«.*" Ein weiterer Ver-
such 1841 bei Citeaux kam ebenfalls nicht zustande.*** Wenn Barthes schreibt »Fourier
verbringt seine Zeit damit, die mafigebliche Aussage seiner Lehre hinauszuzégern, er

439 Zu diesen Uberlegungen haben mich die luziden Ausfithrungen von Stiheli zu einem komplett
anderen Zusammenhang inspiriert (vgl. Staheli: »Infrastrukturen des Kollektiven«, S.116).

440 So wies er zum Beispiel 1819 einen ersten Vorschlag im Franche-Comté unter Nutzung bereits be-
stehender Gebdude zurlick — simtliche Baustrukturen der Zivilisation erschienen ihm fiir weiter-
gehende Siedlungsexperimente ungeeignet (Charles Fourier: Brief v. 13. Juli 1819 an Just Muiron,
in: Charles Pellarin: Charles Fourier, sa vie et sa théorie, 2. Aufl., Paris: Librairie de I'Ecole sociétaire
1843, S. 249). Es gibt etliche Stellen, an denen Fourier davon spricht, dass 30 Jahre Studium ihn
gelehrt hitten, »alle Details des Zauberbuchs der leidenschaftlichen Serien« zu kennen, und dass
dort, wo er selbst dabei sei, die Mechanik gut funktionieren werde. Er warnt daher davor, eine Ver-
suchsphalange ohne ihn zu griinden (ders.: Le Nouveau monde industriel et sociétaire, S. 64 u. 89).

441 Fourier: La Fausse industrie, Bd. 2, S. 725; die Details, auch zu den tatsichlich errichteten Gebau-
den, lassen sich in den ersten beiden Jahrgiangen der Zeitschrift Le Phalanstére (1832/33) verfol-
gen. Der weitverzweigten Geschichte der Errichtung der Siedlung bis zu ihrem Scheitern mitsamt
den Distanzierungsversuchen von Fouriers Schiilern, wie z.B. Considérant, widmet Jonathan Bee-
cher ein ganzes Kapitel: Jonathan Beecher: Charles Fourier. The Visionary and His World, Berkeley,
CA u.a.: Univ. of California Press 1986, https://doi.org/10.1525/9780520310261, Kap. 23, S. 454—471.
Wie sehr sich der Fourierismus in Frankreich dadurch zerstreute und konzeptionell buchstablich
immer diffuser wurde, zeichnet auch Ferrari nach (vgl. Ferrari: »Des idées et de I'école de Fourier
depuis 1830«, insbes. S. 417—434).

442 Vgl. Pellarin: Charles Fourier, S. 115f. und den Briefvon Fourierv.10.Juli 1833 ebenfalls an Just Muiron
auf S. 246f.; Benevolo: Die sozialen Urspriinge des modernen Stddtebaus, S. 71 u. Adolphe Alhaiza: His-
torique de I'Ecole sociétaire fondée par Charles Fourier, Paris: Bureau de >La Rénovation<1894, S. 25-27.
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3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

gibt nur Beispiele, Verfithrungen, >appetizers«,*? so scheint sich dies nicht nur textlich,
sondern auch materialiter zu zeigen: Fourier entwarf nicht nur unzihlige kleinere Vor-
stufen und Versuchsphalangen seines GrofSentwurfs (z.B. Tourbillon oder Tribustére),***
sondern erteilte eben auch jeglicher experimentellen Realisierung seiner Entwiirfe eine
Absage mit dem Verdikt, sie seien noch nicht ausgereift genug. Das Phalanstére wur-
de damit zum Ziel einer unendlichen Approximation bzw. Gegenstand einer nie iiber-
briickbaren Entfernung: Es wurden nur immer weiter Teilstiicke entworfen, die wieder
zu Teilen fithrten und so weiter — auch dies eine Entsprechung der zahlreichen textli-
chen Zwischenstiicke, die schon Benjamin hervorgehoben hat: »Fourier liebt pré-am-
bules, cis-ambules, trans-ambules, post-ambules, intro-ductions, extro-ductions, pro-
logues, interludes, post-ludes, cis-médiantes, médiantes, transmédiantes, intermédes,
notes, appendices.«**

Hin und wieder wird Jean-Baptiste André Godins sogenanntes Familistére, dessen
Errichtung 1852 in Guise begonnen wurde, in die Tradition der fourieristischen Architek-
tur geriickt. Doch seine Griindung fand unter vollig anderen Vorzeichen statt, d.h. eher
aus der Perspektive eines paternalistischen Industriellen zur Férderung der Produkti-
vitdt seiner Arbeiter in seinen metallverarbeitenden Fabriken. Auch die namensgeben-
de Schwerpunktsetzung auf die Familie als Grundeinheit widerspricht Fouriers Zielen
fundamental. Obwohl sich Godin als Fourierist verstand, war das Familistére eigentlich
Werkwohnungsbau.* Erst 1880 iiberfithrte Godin sein Projekt nach dem Vorbild Fou-
riers in eine Kooperative und iibertrug den Arbeiter:innen die Geschiftsfithrung. Auch
hier wurde der MafSstab deutlich verkleinert; es lebten aber schliefdlich 400 Familien
dort.*”

Letztendlich blieben Fouriers Konstruktionspline zur Beférderung eines weltweiten
Gemeinsinns in Frankreich ohne jeden Anschluss an die Relaisstationen der bestehenden

#8 Dennoch ist im Zusammenhang mit der Fokussierung

gesellschaftlichen Ordnung.
auf Zirkulation bei Fouriers Vorhaben noch einmal in Erinnerung zu rufen, dass diese
in erheblichem Maf3e selbst zirkulierten und sich in dieser Wiederholung selbst verin-

derten. George Sorel schreibt noch 1895 iiber die Nachwirkungen Fouriers und Considé-

443 Barthes: Sade, Fourier, Loyola, S.105; Ubers. modifiziert.

444 Vgl. tukasz Stanek: »Collective Luxury: Architecture and Populism in Charles Fourier«, in: Hunch,
H.14 (2010), S.128-137, hier S.131.

445 Benjamin: Das Passagen-Werk, S. 789.

446 Posener: »Stadtutopien gegen die Stadt, S. 91.

447 Die Genossenschaftsprinzipien arbeitete Godin in seinem ebenfalls erst spater erschienenen Buch
aus:Jean-Baptiste André Godin: Solutionssociales, Paris u.a.: A. Le Chevalier u.a.1871. Engels wieder-
um verurteilt dieses Experiment scharf als schliefSlich »blofie Heimath der Arbeiter-Ausbeutung«
(Friedrich Engels: »Zur Wohnungsfrage. Variantenverzeichnis, in: Karl Marx u. ders.: Werke, Arti-
kel, Entwiirfe. Dezember 1872 bis Mai 1875, Berlin: Dietz 1984 (Cesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd.
24), https://doi.org/10.1515/9783050076171-069, S. 612—622, hier S. 619; vgl. a. Benevolo: Diesozialen
Urspriinge des modernen Stidtebaus, S. 73—82). Siehe zu weiteren Projekten des kollektiven Wohnens
ab Mitte des 19. Jahrhunderts — manche davon sogar von Fourieristen angestofRen oder rege kom-
mentiert —, wie z.B. die >Institution des Palais de familles, die zunachst Palais sociétaire heifien
sollte, oder die >Cité Napoléonc«: Teyssot: Die Krankheit des Domizils, S. 59—64.

448 Vgl. zur Konjunktur des Fourierismus in anderen Lindern (Deutschland, Spanien, Italien, Russ-
land) und zu einer Modellphalanx in Rumanien: Beecher: Charles Fourier, S. 481—484.
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rants, dass sie zwar nicht mehr gelesen wiirden, ihre Ideen aber dennoch duferst leben-
dig geblieben seien: »[M]an kann ohne Ubertreibung sagen, dass von zehn Franzosen,
die sich mit sozialen Fragen beschiftigen, neun darunter unvollstindige und unlogische
Fourieristen sind«.*¥

3.5 Der >Fourierism« in den USA

Wihrend die Versuche zur Errichtung eines Phalanstére in Frankreich zum Scheitern
verurteilt waren, konzentrierten sich weitere Anstrengungen u.a. auf die USA. Einer der
vielen Griinde, warum die Uberlegungen von Fourier dort attraktiv erschienen, war die
deutlich verschlechterte wirtschaftliche Situation vieler Menschen nach der sogenann-
ten >Panic of 1837, einer wirtschaftlichen Depression, v.a. im Osten der USA. Sie hatte
zum Konkurs vieler Landwirte, der Schliefiung von 90 Prozent der Fabriken an der Ost-
kitste und schlielich zu einer grofRen Arbeitslosigkeit unter Arbeitern (allein 50.000 in
New York) gefithrt — beides Gruppen, die fiir alternative Experimente gewonnen werden

4° Die Fourierists Mitte des 19. Jahrhunderts sollten somit nicht als randstin-

konnten.
dige Gruppe von Nonkonformisten, sondern durchaus als ernsthaft diskutierte, wenn
auch nicht unumstrittene, alternative Strémung betrachtet werden.*' Dazu leisteten
einschligige Publikationsorgane, wie zunichst The Phalanx (1843-45), spiter umgetauft
in The Harbinger (1845-49), das gedankliche Zentrum des Fourierismus, auflerdem The
Present und die von Horace Greeley begriindete The New-York Daily Tribune sowie Fourier-
Kongresse und -vereine mitsamt ausgiebigen Vortragsreisen einen nicht unerheblichen
Beitrag.** Zudem wurde 1840 bereits von Albert Brisbane, dem Begriinder von The Pha-
lanx und der >Fourierist Societys, das einflussreiche Buch Social Destiny of Man*>? versf-
fentlicht. Er hatte darin Fouriers komplexes Gedankengebiude manchmal eins zu eins

iibersetzt,** manchmal dezidiert auf die amerikanischen Verhiltnisse angepasst und

449 George Sorel: »A. Alhaiza. Historique de I'école sociétaire [Buchbesprechung], in: Revue philoso-
phique 39 (1895), S. 650-652, hier S. 650.

450 Vgl. ausfiihrlich zu den Umstidnden der 6konomischen Krise und der daraus folgenden Bliitezeit
von Reformbewegungen: Philip F. Gura: Man'’s Better Angels. Romantic Reformers and the Coming of
the Civil War, Cambridge, MA u.a.: Belknap 2017, https://doi.org/10.4159/9780674978133, insbes.
S.1-18.

451 Vgl. Noyes: History of American Socialisms, S. 22. Der Band fithrt meistenteils Materialien und Schrif-
ten zusammen, die A.). Macdonalds fir sein unvollendet gebliebenes Buchprojekt gesammelt
bzw. notiert hat.

452 Vgl. Yaacov Oved: Two Hundred Years of American Communes, New Brunswick, NJ u.a.: Transaction
Books 1988, S.148. Vgl. zu weiteren Publikationsorganen der Fourieristen und zu den Einfliissen
Brisbanes: Mark Holloway: Heavens on Earth. Utopian Communities in America, 1680—1880, 2. Aufl.,
New York, NY: Dover 1966, S. 141; zu densFourier conventions<in Pittsburgh, Boston und New York
und den Vortragsreisen: Carl ). Guarneri: The Utopian Alternative. Fourierism in Nineteenth-Century
America, Ithaca, NY: Cornell Univ. Press 1991, S. 230—241.

453 Albert Brisbane: Social Destiny of Man, or, Association and Reorganization of Industry, Philadelphia,
PA: C.F. Stollmeyer 1840.

454  Einwichtiger Satz Fouriers tiber die Relevanz der Architektur—»Wenn die Einrichtung auf der ma-
teriellen Seite fehlgeht, so wird dies ebenso auf der leidenschaftlichen Seite geschehen« (vgl. S. 114
weiter oben) — findet sich fast wortlich bei Brisbane: »When men fail in the smallest calculations
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dafiir entschirft (z.B. dessen radikale Kernideen zu den offenen Dynamiken des Begeh-
rens, kurz: der freien Liebe, iibergangen).** Carl J. Guarneri fasst zusammen: »Fouri-
erism became the most popular secular communitarian movement of the nineteenth

#6 Allein im Jahr 1843 wurden etwa 12 Siedlungen gegriindet. Insgesamt gab

century.
es 29 fourieristische Griindungen und iiber 20 entsprechende Vereinigungen, geschitzt
also 100.000 Anhinger:innen, und zwar in der Zeitspanne von 1824 mit einem Schwer-
punkt auf1843 bis hin zum Verschwinden 1846.*” Hiufig wird fiir den groflen Erfolg der
gemeinwohlorientierten Kollektive im 19. Jahrhundert in Nordamerika der amerikani-
sche Frontiermythos angefiihrt. Dies lisst sich jedoch leicht entkriften, betrachtet man,
dass die meisten Neugriindungen in den Regionen um Boston, New York, Chicago und
Philadelphia stattfanden, also groReren Stidten eher im Nordosten der USA, die durch
die Vielzahl der Einwandernden heftig angewachsen waren (vgl. Abb. 24).4*

Wie schon beim franzésischen Vorbild zeichnete sich das Zirkulieren des Konzepts
auch in den USA durch eine auflerordentliche Fluiditit aus, und zwar in vielerlei Hin-
sicht: zwischen den Textsorten (literarischen Utopien, architektonischen Plinen, Verfas-
sungen, Manifesten, Zeitschriftenbeitrigen, politischen Biichern und Ubersetzungen),
aber auch hinsichtlich der Ubertragung der Konzepte zwischen den verschiedenen Stré-
mungen. Es gab z.B. Transzendentalist:innen,* die zum Fourierismus konvertierten,
oder Owenist:innen bzw. liberale Swedenborgianer:innen, die spiter zu Fourierist:in-
nen wurden, und Fourierist:innen, die den »Swedenborgianism« iibernahmen.** Ralph

in the material order, it is not surprising that they should fail in important calculations in the
passional order.« Auch den Galeriewegen — »one of the principal charms of the Palaces of Asso-
ciation« — wird derselbe Stellenwert wie bei Fourier beigemessen (ebd., S.371).

455 Oved: Two Hundred Years of American Communes, S.130. Ein zeitgenossischer Versuch, die Uberle-
gungen zur Promiskuitdt in Fouriers Werk argumentativ zu entkraften, findet sich in: Parke God-
win: A Popular View of the Doctrines of Charles Fourier, New York, NY: ].S. Redfield 1844, S. 8890
(Goodwin war Mitherausgeber von The Phalanx). Es gab jedoch auch Fourieristen, die die freie Lie-
be weniger offensiv nach aufien hin vertraten als beildufig praktizierten, z.B. in der Siedlung On-
eida unter dem Namen »complex marriage« (vgl. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 353—363).

456 Guarneri: The Utopian Alternative, S. 60.

457 Vgl. Noyes: History of American Socialisms, S. 24; Oved: Two Hundred Years of American Communes,
S.132 u. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 60. Auch die hohe Zahl an Veroffentlichungen tiber
Brook Farm, zum Teil vonseiten ehemaliger Mitglieder, ist Ausdruck des Stellenwerts, den der Fou-
rierismus im 19. Jahrhundert im Osten der USA hatte.

458 Arthur E. Bestor: »Patent-Office Models of the Good Society. Some Relationships between Social
Reform and Westward Expansion, in: The American Historical Review 58.3 (1953), https://doi.org/1
0.2307/1843945, S. 505526, hier S. 507.

459 John Thomas Codman zitiert Ripleys Ausfithrungen zu den Transzendentalist:innen: »Their lead-
ing idea is the supremacy of mind over matter. Hence they maintain that the truth of religion [..]
has an unswerving witness in the soul.« (John Thomas Codman: Brook Farm. Historic and Personal
Memoirs, Boston, MA: Arena Publishing Company 1894, S. 4)

460 John S. Dwight betont in The Harbinger: »In religion we have Swedenborg; in social econ-
omy Fourier« (John S. Dwight: »Review, in: The Harbinger, Devoted to Social and Political Progress
(20.12.1845), S. 25—28; vgl. a. Noyes: History of American Socialisms, S. 24 u. 537—550). Noyes betont
wiederum, dass all diese Stromungen schliefilich in den »Modern Spiritualism«in den USA miin-
deten; auch Robert Owen wandte sich ihm schlielich zu (vgl. ebd., S. 550 u. 565).
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Waldo Emerson schreibt 1840 an Thomas Carlyle: »We are all a little wild here with num-
berless projects of social reform. Not a reading man but has a draft of a new Community

in his waistcoat pocket.«*!

Abb. 24: Alice Felt Tyler: Gemeinschaftssiedlungen in den USA vor 1860

Quelle: Alice Felt Tyler: Freedonr’s Ferment. Phases of American Social History to 1860, Minneapolis, MN:
Univ. of Minnesota Press 1944, S. 113

Die besondere Attraktivitit von Brisbanes freier Ubersetzung des Fourier'schen
Vorhabens lag in ihrer Offenheit, so dass sie als Projektionsfliche fir die jeweiligen
Hoffnungen verschiedenster Gruppierungen angesichts der ersten Auswirkungen des
frithen Industriekapitalismus dienen konnte. Um das zentrale Konzept der Organisa-
tion der Arbeit in Gruppen und Serien aktualisierten sich so eine ganze Reihe ziemlich
divergenter fourieristischer Strémungen: in kapitalistischen und sozialistischen, li-
bertiren und autoritiren, reformistischen und revolutioniren Ausprigungen.** John
Humphrey Noyes unterscheidet deshalb strikt »between Fourierism as a theory pro-
pounded by Fourier, and Fourierism as a practical movement administered in this coun-
try by Brisbane«.*®> Sehr hiufig fanden auch Vermischungen mit religiésen Strémungen
statt: Etliche Projekte wurden in der direkten Nachfolge von Shaker-Kommunen errich-

461 Brief von Ralph Waldo Emerson an Thomas Carlyle (30.10.1840), in: Thomas Carlyle u. Ralph
Waldo Emerson: The Correspondence of Thomas Carlyle and Ralph Waldo Emerson, 1834—1872, hg. v.
Charles Eliot Norton, Bd. 1, Boston, MA: James R. Osgood 1883, S.307—309, hier S.308.

462 Vgl. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 61.

463 Noyes: History of American Socialisms, S. 664.



3. Architekturen einer anderen Sozialitat Anfang des 19. Jahrhunderts

tet.*** Noyes betont daher sehr treffend die besondere Charakteristik der Bewegungen
in den USA, indem er von »American socialisms« spricht. Dieser besteht vor allem in
den deutlichen Parallelen zu den bereits seit Anfang des 19. Jahrhunderts existierenden
machtigen, hiufig protestantisch geprigten, also evangelikalen Erweckungsbewegun-
gen (revivalism). Noyes, selbst Frithsozialist, fasst die spezifisch amerikanische Form der
Mischung aus Religion und Sozialismus im 19. Jahrhundert aus seiner Binnenperspek-
tive interessanterweise als eine Form von Environmentalitit: »They are to each other [...]
as life to its surroundings. The Revivalists had for their great idea the regeneration of the
soul. The great idea of the Socialists was the regeneration of society, which is the soul’s
environment. These ideas belong together, and are the complements of each other.«**
Wie schon in Fouriers Kosmologie ergeben sich auch bei anderen zeitgendssischen
US-amerikanischen Autor:innen immer wieder erstaunliche Uberschneidungen zu
einem Denken, das man heute als (medien-)ékologisch bezeichnen wiirde. So entwirft
etwa Parke Godwin, um Fouriers kithne Prophezeiungen zur Beherrschung der Jahres-
zeiten zu rechtfertigen, eine Art Gaia-Hypothese avant la lettre — am Ende allerdings mit
einer eindeutig utopischen Zielsetzung:

It can be shown that there exists a close relation between three things: the cultiva-
tion of the globe on one side, and on the other, the movement of the atmosphere, and
the circulation of the imponderable fluids through the earth [..]. By the >cultivation
of the globe,« we mean, all that belongs to Life, properly speaking, and not merely
Vegetation, — the animals of a country being the consequences of its agricultural con-
dition. [...] [D]oes not everybody know that the state of cultivation in any country es-
sentially modifies its temperature, and that that temperature reacts upon the atmo-
spheric equilibrium? [...] We are compelled, therefore, to allow that by the regular cul-
tivation of the globe, man can restore all these phenomena to regularity.*

Eine US-amerikanische Besonderheit war auch die unverhohlene Mischung mit
okonomischen Zielsetzungen des Handels: »[TlThe Fourierist phalanxes«, schreibt
Paul Kagan, »blended at times with American trade and commerce so much that the
identities of the communities were destroyed«.*”” So war etwa Brook Farm, auf die gleich
noch genauer eingegangen wird, Brisbanes bzw. Fouriers Vorschligen entsprechend,
betriebswirtschaftlich wie eine Aktiengesellschaft aufgestellt, wobei den Anleger:innen
ein Anteil an den Liegenschaften als Sicherheit zugesprochen wurde; es gab aufierdem
Unterschiede in der Entlohnung. Im Unterschied zu Fouriers radikaleren Plinen wirkte

464 Vgl. Paul Kagan: New World Utopias. A Photographic History of the Search for Community, New York,
NY u.a.: Penguin 1975, S.135 u. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 61. Dass das spektakulére
Scheitern von Owens Vorzeigesiedlung>New Harmony«<langsam in Vergessenheit geraten war, gilt
ebenfalls als einer der Erfolgsfaktoren des Fourierismus.

465 Noyes: History of American Socialisms, S. 26. Er fiithrt dies letztlich auf denselben Ursprung im Ur-
christentum und die Pfingsterweckung zuriick: »Thus the greatest of all Revivals was also the great
inauguration of Socialism« (ebd.). Dabei handelt es sich jedoch nicht um ein einfaches Ablosungs-
verhaltnis, sondern um komplexere Verschrinkungen, wie Guarneri betont (vgl. Guarneri: The Uto-
pian Alternative, insbes. S. 68—71).

466 Godwin: A Popular View of the Doctrines of Charles Fourier, S.79; vgl. a. S. 81.

467 Kagan: New World Utopias, S.15.
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sich diese 6konomische Organisationsform jedoch deutlich auf die Struktur ihrer Mit-
glieder aus, weil diese u.a. angesichts ihrer Zahlungsfihigkeit ausgewihlt wurden.*®
Guarneri resiimiert treffend: »Fourierism was a Christian socialism, yet it incorpo-
rated enough features of >Christian capitalism« to appeal to philanthropically inclined
capitalists«.*® Auch ein Brief von Frederic Dan Huntington gibt Auskunft iiber den
pragmatischen Umgang bei der amerikanischen Adaptierung von Fouriers Konzepten.
Brook Farm wird dort riickblickend beschrieben als »model of respectable, cultured
Christian Fourierism, with Fourier and much of his nonsense left out«.*’° Brook Farm
ist neben der North American Phalanx eines von zwei Projekten, die als besonders

aussichtsreich galten.*”*
Brook Farm (1841-1846)

Brook Farm wurde in der Nihe von Boston 1841 als transzendentalistische Kommune
mit einer finanziell sehr eintraglichen Internatsschule gegriindet und wandte sich 1844
unter dem Einfluss von Brisbane und Greeley, dem Herausgeber der New-York Daily Tri-
bune, dem Fourierismus zu.*’”* Es ging dabei jedoch nicht um einen radikalen Schnitt,
sondern um ein Amalgam aus beiden Stromungen, anfangs noch mit einem starken und
dann im Rahmen der Christianisierung des Fourierismus immer weiter schwindenden
Schwerpunkt auf dem Individualismus.*” Die Farm sollte als »thorough experimentc,
als »practical trial of association«*’* den Kern fiir eine noch zu errichtende grélere Mo-
dellphalanx werden. Nicht alle Mitglieder, die dem Transzendentalismus nahestanden,
befiirworteten den Schritt bzw. dessen Effekte, so dass es auch zu einer personellen Fluk-
tuation kam. Bereits im Juli 1842 hatte der Transzendentalist Emerson im der Strémung

468 Brisbane: Social Destiny of Man, S. 319. Bei der Verteilung von Gewinnen ging man nach einem strik-
ten Proporz-System vor: 5/12 flr geleistete Arbeit, 3/12 fir die fachliche Qualifikation und schlief3-
lich 4/12 fiir das eingesetzte Kapital, das jedoch nach 12 Jahren als ausgeschopft galt; es gab sogar
eine Probezeit von drei Monaten (vgl. Belle C. Barrows: »Brook Farm Recollections«[1871/72], in:Jo-
el Myerson (Hg.): The Brook Farm Book. A Collection of First-Hand Accounts of the Community, New York,
NY uw.a.: Garland 1987, S.185-190, hier S.187f. u. J. Homer Doucet: »Reminiscences of the Brook
Farm Association«[1871/72], in: Joel Myerson (Hg.): The Brook Farm Book, S. 222—239, hier S. 232; vgl.
a. zu Ripleys klarem Bekenntnis zu Privateigentum und zur Bewahrung der >Unabhingigkeit des
Individuums« Guarneri: The Utopian Alternative, S. 49).

469 Guarneri: The Utopian Alternative, S. 88.

470 Arria S. Huntington: Memoir and Letters of Frederic Dan Huntington, First Bishop of Central New York,
Boston, MA u.a.: Houghton, Mifflin and Co. 1906, S. 69.

471 Als wiederum wirtschaftlich erfolgreichstes Projekt gilt die>Wisconsin Phalanx, die 1844 gegriin-
det wurde und 1850 aufgelost wurde, u.a. weil die Mitglieder das um 108 % im Wert gestiegene
Anfangskapital durch den Verkaufliquidieren wollten (vgl. Ungers u. Ungers: Kommunen in der Neu-
en Welt, S. 67—69).

472 Vgl. Oved: Two Hundred Years of American Communes, S.131.

473 Guarneri: The Utopian Alternative, S. 45, 51 u. 57.

474 Anonym: Constitution of the Brook Farm Association for Industry and Education, West Roxbury, Mass.
with an Introductory Statement [18.01.1844], Boston, MA: |.R. Butts 1844, S. 4. Guarneri hebt hervor,
dass sich dadurch die Mitgliederstruktur im Laufe der Zeit deutlich wandelte: Hatten am Anfang
noch Pfarrer, Lehrer und Studenten den grofiten Anteil ausgemacht, waren die neuen Mitglieder
meist Handwerker (vgl. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 58).
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zugehdrigen Magazin The Dial die groRen Versprechungen des Fourierismus in den USA
ironisch tiberzeichnet: »Now fancy the earth planted with fifties and hundreds of these
phalanxes side by side, — what tillage, what architecture, what refectories, what dormi-
tories, what reading rooms, what concerts, what lectures, what gardens, what baths!«*7

Fouriers und Brisbanes Vorschligen entsprechend, erachtete man die Ansiedlung in
einer landwirtschaftlichen Gegend (vgl. Abb. 25) in der Nihe einer grofieren Stadt als
besonders empfehlenswert, nicht nur um einen Markt fiir die angebauten bzw. produ-
zierten Giiter zu haben,*”® sondern auch aus Publicity-Griinden, d.h., »to be at once ge-
nerally known and lead to a more rapid imitation«.*”” So wurden wie bei Fourier ein-
zelne Phalanxen von Anfang an als Teil einer potenziellen Pluralitit konzipiert: »[TThe
establishment of one Association, schreibt Brisbane, »will serve as a model for, and in-
duce the rapid establishment of others« und in einem zweiten Schritt, verbunden mit
keinem geringeren Ziel als bei Fourier, »a complete transformation in the social con-
dition of the world«.*’® Bereits Fourier hatte ja der explosiven« Dynamik der Nachah-
mung*”
zugesprochen. In den USA visierte man zur gegenseitigen Unterstiitzung langfristig ei-

eine entscheidende Rolle in seinem Gesamtkonzept zur Verinderung der Welt

nen Verbund (confederation) zwischen den einzelnen Siedlungen an - eine Idee, die aber
schnell zugunsten einfacher Handelsverbindungen aufgegeben wurde.**® Die Ortschaft
sollte so die Vorteile von Stadt- und Landleben verbinden »and avoid the disadvantages
of both«.”®" Die Verklirung des Landlebens, verbunden mit der Organisationsform zwi-
schen lindlichem GrofShaushalt und Stadt, die schon Fourier fiir seine ideale Assoziati-
on vorgesehen hatte, schrieb sich also in den USA fort. Und obwohl man dort auf dessen
komplexe (mittelalterliche) Kosmologie verzichtete, beschreibt Guarneri die nordameri-
kanischen Vorhaben, in denen man sich einerseits auf Landwirtschaft konzentrierte, an-
dererseits fiir grofRstidtisches Leben mitsamt den Technologien der Industrialisierung
sehr aufgeschlossen war, recht treffend: »[TThe Fourierists revealed themselves agents
of modernization as much as rebels against it«.*** Wie sehr man sich von den ékono-
mischen Regeln der »civilization« auflerhalb der Phalanx, trotz oder aufgrund der Han-
delsbeziehungen mit Boston, immunisieren wollte, zeigt sich daran, dass man sogar ei-
ne eigene Wihrung fiir den Gebrauch untereinander einfithrte: Es ist zu vermuten, dass
man zwar zur Initiierung des Projekts die Gelder der Investor:innen und die Verkaufser-

475 Ralph Waldo Emerson: »Fourierism and the Socialists«, in: The Dial 3.1 (1842), S. 86—90, hier S. 87.

476 Im Laufe der Zeit besafd Brook Farm eine Baumschule und ein Treibhaus; spater stellte man Porzel-
lanwaren, Lampen, Fensterrahmen und -laden sowie Schuhe her (vgl. Ungers u. Ungers: Kommunen
in der Neuen Welt, S. 62).

477 Albert Brisbane: Association. Or, A Concise Exposition of the Practical Part of Fourier’s Social Science, New
York, NY: Creeley & McElrath u.a. 1843, S.16.

478 Ebd.,S.73.

479 Siehe dazu S.143 weiter oben.

480 Vgl. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 234.

481 Brisbane: Association, S. 24.

482 Guarneri: The Utopian Alternative, S.125; Fourier selbst hatte aufier der »materiellen Seite« der Ar-
chitektur neueren Technologien in seinen Gemeinwesen noch deutlich weniger Bedeutung bei-
gemessen.
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16se aus Boston benétigte, die Tauschbeziehungen innerhalb des Kollektivs aber eigenen

Regeln unterstellen wollte.**

Abb. 25: Josiah Wolcott: Brook Farm (ca. 1846)

Quelle: Ol auf Holz, 35,7 x 49,4 cm, Artwork 02.058 Rm. 122a. Vol. Nuview item ID:
43; seq: 1., Collection of the Massachusetts Historical Society

Die Verinderungen in Brook Farm unter dem Einfluss von Brisbane und Greeley,
seien sie nun konform mit Fouriers Konzepten oder nicht, betrafen insbesondere vier
Punkte: erstens die Einfithrung der 60-Stunden-Woche und die Dokumentation der Ar-
beitszeiten; zweitens die Erhhung der Zahl und Art der Tatigkeiten; drittens die Projek-
tierung eines grofien gemeinsamen Gebiudes, um die Unterschiede in der Wohnqua-
litdt zwischen Familien und Einzelbewohner:innen auszugleichen; viertens schliefilich
die Suche nach externen Investor:innen.*®* Wie in Fouriers Entwurf, sollte Brook Farm
dezidiert ein offenes Projekt und in Gruppen und Serien organisiert sein,*®> im Unter-

483 Diese Sonderwdhrung diirfte aber eine eher geringere Rolle gespielt haben: Bei Delano ist sie mit
Verweis auf die West Roxbury Historical Society abgebildet; in den Brook Farm Papers und anderen
Dokumenten, wie z.B. in den zahlreichen constitutions, finden sich jedoch keine Hinweise darauf
(vgl. Sterling F. Delano: Brook Farm. The Dark Side of Utopia, Cambridge, MA u.a.: Belknap 2004,
S.258).

484 Guarneri: The Utopian Alternative, S. 54.

485 Fur eine Beschreibung eines Arbeitstages in 11 verschiedenen Gruppen siehe: M. Betham-Ed-
wards: »A Survivor of sBrook Farm« [1871/72], in: Joel Myerson (Hg.): The Brook Farm Book. A Col-
lection of First-Hand Accounts of the Community, New York, NY u.a.: Garland 1987, S. 253255, hier
S. 254f;; fiir einen Uberblick iiber die verschiedenen Serien, z.B. >domestic series¢, >mechanical se-
ries¢,>washing group,>waiters’ group«<etc. siehe: S. Willard Saxton: »A Few Reminiscences of Brook
Farm, in: History and Proceedings of the Pocumtuck Valley Memorial Association; 1870-1879 6 (1921),
S.371-386, hier S. 378f.
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schied dazu aber zunichst sehr klein beginnen, um dann nach und nach graduell zu
wachsen.*® Brook Farm in ihrem Anfangsstadium, so George Ripley, der Griinder der
Siedlung, war nur der Ausgangspunkt, »to prepare the way for Association by demon-
strating some of the leading ideas«; die Mitglieder verstand er entsprechend als »humble
pioneers in a work which would be carried on by others to its magnificent consumma-
tion«.*¥” Das Brook Farm-Mitglied Georgiana Bruce Kirby spricht in ihren Erinnerun-
gen sogar von Hoffnungen auf eine »perfectly made machinery, which, if it could be put
together might work admirably, — go of itself«.**® Auch hier wird die geplante Kérper-
schaft, wie weiter vorne schon im Zusammenhang mit Fouriers Vorliebe fiir eine soziale
Mechanik thematisiert, als eine Art sich selbst steuernde Maschine konzipiert. Einmal
perfekt konzipiert, hitte sie wie bei Fourier in der Lage sein sollen, unendlich in Bewe-
gung zu bleiben und dabei aber auch fortwihrend neue Dynamiken bzw. Zirkulationen
hervorzubringen.*** Diese Offenheit und dieses Denken in Tendenzen findet sich 1841,
also schon vor der offiziellen Ubernahme des Fourierismus als besonderer Vorzug von
Brook Farm ausgewiesen, und zwar in einem bezeichnenderweise auf Seite 1 der New-
York Daily Tribune abgedruckten Brief aus der Sicht eines namentlich nicht genannten
Mitglieds: »We congratulate ourselves especially that our organization is not fixed and
finished, but constantly tending toward something better. [...] The impulses that move
the heart of the age are not to be mistaken. [...] These attempts after a perfect Society
are plainly the most important things now doing.«*° Zugleich ist die zitierte Offenheit
schlicht auch kompatibel mit einem 6konomischen Expansionsdenken.

Bereits ein halbes Jahr, nachdem man sich dem Fourierismus zugewandt hatte, wur-
de u.a. sowohl aus akutem Platzmangel*" als auch aus der Zielsetzung heraus, Raum fiir
personellen Zuwachs zu schaffen, der Bau eines >Phalanstery« projektiert, »free from the
defects of civilized architecture«.*” Da es weder Gemilde noch Entwurfszeichnungen

486 Bei der Griindung 1841 lag die Mitgliederzahl bei 10, lange Zeit darauf bei 40 und erst am Ende
bei etwa 130 (vgl. Doucet: »Reminiscences of the Brook Farm Association, S. 225 u. 228; Anonym:
Constitution of the Brook Farm Association, S.5 u. Art. V, Sect. 6 auf S.12; vgl. a. Oved: Two Hundred
Years of American Communes, S.142 u. 147).

487 George Ripley: »To Our Friends«, in: The Harbinger, Devoted to Social and Political Progress
(21.03.1846), S. 237f.

488 Georgiana Bruce Kirby: »Reminiscences of Brook Farm« [1871/72], in: Joel Myerson (Hg.): The Brook
Farm Book. A Collection of First-Hand Accounts of the Community, New York, NY u.a.: Garland 1987,
S.119-175, hier S.165.

489 Dies wird auch weiter unten bei Edward Bellamys Entwiirfen eine grofe Rolle spielen (vgl. Kap.
5.2).

490 Anonym [Charles A. Dana oder George Ripley]: »The West Roxbury Community, in: New-York
Daily Tribune (13.08.1842), S.1. Die Fourieristen und ihre religiésen Vorlaufer in den USA kénnen
daher, wie bereits bei Fouriers Konzepten angedeutet, durchaus als Gegenbeispiele fiir den haufig
gegen den Utopismus in Anschlag gebrachten Totalitarismus-Verdacht betrachtet werden, denn
als totalitdres System ware eine Phalange nicht verbesserbar, oder genauer: verbesserungswirdig.

491 Esistkolportiert, dass mansichin den Zeitungen in Boston ber die Farm mokierte, indem man sie
aufgrund der Enge mit einem Ameisenhaufen verglich und die Bewohner:innen auch wegen ihres
Eifers als»Fury-ites« bezeichnete (Edith Curtis: A Season in Utopia. The Story of Brook Farm, New York,
NY: Nelson 1961, S. 248).

492  Anonym: »Notice to the Second Edition« [Oktober 1844], in: Constitution of the Brook Farm Associa-
tion for Industry and Education, West Roxbury, Mass. with an Introductory Statement, 2. Aufl., Boston,
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zum Gebdude (mehr) gibt, sind die einzigen Zeugnisse der geplanten Gebiudeorganisa-
tion persénliche Erinnerungen einzelner Phalanx-Mitglieder.*? Das Gebiude, »between

a modern apartment house and a family hotel«,**

sollte zweistockig, rechteckig, etwa
50 Meter breit und 12 Meter tief werden und folgende Struktur aufweisen: ein Haupt-
eingang auf derselben Hohe wie die iberdachte Veranda, im Erdgeschoss fiinf bis sechs
Wohnungen, das zweite und dritte Geschoss unterteilt in 14 voneinander unabhingige
Wohnungen mit jeweils einem Wohnzimmer und drei Schlafriumen. In diesen sollten
Familien und minnliche Einzelmitglieder, um nicht isoliert zu bleiben, gemeinsam un-
tergebracht werden; auflerdem ein Dachgeschoss mit Singleunterkiinften. Ein Teil des
zweiten Stocks war auflerdem fiir eine Kirche oder Kapelle reserviert. Insgesamt sollten
150 Personen dort unterkommen, weit entfernt also von der Mindestzahl von 1620,
die Fourier, und von 400, die u.a. Brisbane gefordert hatte.*> John Thomas Codman,
selbst Mitglied der Phalanx, schreibt in seinen persdnlichen Erinnerungen tber das
»Phalanstery« genannte Gebiude: »Not that it resembled one, but more out of deference
to the idea of one did it receive its name. [...] Although by no means a model for the
Phalanstery, [...] it was well adapted for our purposes«.*® Die Platzierung des Gebiudes
im Zentrum der Siedlung lasst sich jedoch als Ausdruck des ihm zugeschriebenen Stel-
lenwerts werten.*’ Ein anderer Kommentator schreibt angesichts der verhiltnismifRig
geringen Zahl der Mitglieder und bescheideneren finanziellen Mittel, dass man zwar der
Fourier’schen Einrichtung von Gruppen und Serien gefolgt sei, »but the great harmonic

MA: I.R. Butts 1844, S. 3—5, hier S. 4. Die zweite Auflage wurde um einzelne Verordnungen (by-laws)
erginzt, die wie amendments im amerikanischen Recht konzipiert waren (vgl. a. Codman: Brook
Farm, S.126 u.186).

493 Nachtraglich erstellte Plane zumindest von Gebaudeteilen existieren wiederum von der North
American Phalanx (NAP). Dieses Projekt wird hier jedoch nicht eingehender behandelt, weil das
Phalanstery v.a. beziglich der Funktion der Veranden weniger als Brook Farm von Fouriers Ent-
wiirfen gepragt war. Brook Farm war auRerdem die erste Siedlung, die seinerzeit von dem erfolg-
reichsten Fourier-Verein, der New England Fourier Society, zum vielversprechendsten Ort zur Er-
richtung einer Modell-Phalanx im gréfieren Mafistab auserkoren wurde. Die Phalansterian Reali-
zation Fund Society (PRFS) wiederum setzte sich spater u.a. zum Ziel, in der North American Pha-
lanx ein unitdres Gebaude fiir 500 Personen zu finanzieren. Das schliefilich aus demselben Fund
mitfinanzierte deutlich bescheidenere Gebédude ist Ergebnis einer Kompromissbildung durch das
NAP-Executive Committee (vgl. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 236f. u. 271f.).

494 Kate Sloan Gaskill: »A Girl's Recollection of Brook Farm School« [1871/72], in: Joel Myerson (Hg.):
The Brook Farm Book. A Collection of First-Hand Accounts of the Community, New York, NY u.a.: Garland
1987, S.299-312, hier S.310.

495 Brisbane: Social Destiny of Man, S. 346f.; vgl. a. Anonym [Charles A. Dana oder George Ripley]: »The
West Roxbury Community«.

496 Codman: Brook Farm, S.186 u. George Ripley: »Fire at Brook Farm, in: The Harbinger, Devoted to
Social and Political Progress (14.03.1846), S. 220—222; Delano: Brook Farm, S.180. Guarneri interpre-
tiert die Verkleinerung des Modell-Phalanstery als Hinweis darauf, dass man eher bereit war, den
6konomischen Mafdstaben Fouriers zu folgen als seiner komplexen Kombinatorik mannigfaltiger
Leidenschaften (vgl. Guarneri: The Utopian Alternative, S.123).

497 Vgl. den archéologischen Plan, Abb. 2 in: Robert W. Preucel u. Steven R. Pendery: »Envision-
ing Utopia: Transcendentalist and Fourierist Landscapes at Brook Farm, West Roxbury, Mas-
sachusetts, in: Historical Archaeology 40.1 (2006), https://doi.org/10.1007/BF03376712, S. 6-19, hier
S. 8.
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proportions of Fourier were simply out of the question«.*® Dennoch verkniipfte man
mit der Fertigstellung des Projekts die Hoffnung, mit der grofieren Dimensionierung
von Brook Farm den Fourier’schen Maximen niherzukommen.

Trotz der fir Fourier untypischen besonderen Betonung des biirgerlichen Familien-
modells erinnern schlieRlich doch einige bauliche Eigenschaften des geplanten unitary
building« selbst in ihrer adaptierten Form deutlich an seine Vorgaben, z.B. die Dimen-
sionen der Funktionsbereiche: Der Speisesaal sollte gerdumig sein, um geniigende Raum
fiir die gemeinsame Essenseinnahme von 300-400 Personen und fiir kollektive Zusam-
menkiinfte zu bieten;** die angrenzende Kiiche mit angegliedertem Backhaus war in
der Planung grof3flichig angelegt, um gemeinsames Kochen zu ermdglichen. Zudem
waren die einzelnen Wohnungen ohne eigene Kiichen entworfen und somit nicht autark,
d.h., hier herrschte, wie in Fouriers Palais sociétaire, eine gewisse Notigung zur gemein-
schaftlichen Essenszubereitung und -einnahme. Aufierdem waren zwei 6ffentliche Ge-
sellschaftsriume, ein Lesesaal und ein Vortragsraum vorgesehen.>*° Selbst das wesentli-
che Merkmal der Phalanstére-Architektur, die rue-galerie, hatte man den konkreten Sied-
lungsverhiltnissen entsprechend umgestaltet. Die einzelnen Wohnungen sollten nim-
lich auf simtlichen Etagen und iiber die gesamte Linge des Gebiudes durch itberdachte
Veranden (piazzas) verkniipft sein.” Das Brook Farm-Mitglied Codman beschreibt diese
folgendermaRen:

From the main hall or entry, which was on the left of the centre of the building, arose
a flight of stairs which led out on to a corridor or piazza which extended across the
whole front of the building. This corridor was duplicated by one above it, and the roof
jutted out to a line with the lower story and covered them both. Pillars supported the
roof, and were attached to and supported the corridors. On the lower corridor or pi-
azza were the entrances to the suites. There were seven doorways that entered seven
houses, as distinct as any other seven houses, except in being connected by the corri-
dors and being under one roof, each house containing two suites. Thus could privacy
be maintained and sociability increased.>**

Besonders dem letzten Satz kommt besondere Bedeutung zu, da damit das projektierte
Phalanstery in Ubereinstimmung mit seinem grofRen Vorbild iiber ein zwar kleines, aber
ahnliches Kanalsystem verfuigen sollte. Es lisst sich daher analog zu den Fourier’schen
Galeriewegen als zentrales Medium zur Erméglichung méglichst zahlreicher Kontakt-
aufnahmen verstehen.

498 Lindsay Swift: Brook Farm. Its Members, Scholars, and Visitors, New York, NY u.a.: Macmillan 1900,
S.35.

499 Bereits zuvor spielte etlichen Zeugnissen zufolge der gemeinsame Speisesaal im >The Hive« ge-
nannten Gebidude fiir die »sociability«eine vergleichbare Rolle (Joel Myerson (Hg.): The Brook Farm
Book. A Collection of First-Hand Accounts of the Community [1871/72], New York, NY u.a.: Garland 1987,
S.292 u. passim).

500 Codman: Brook Farm, S. 98.

501 Ripley: »Fire at Brook Farm, S. 221.

502 Codman: Brook Farm, S.114.
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Leider kam es nie zu seiner Realisierung. Denn kurz vor der Fertigstellung fiel das
Gebiude einem Feuer zum Opfer. In vielen Berichten wird dieser Vorfall, verbunden mit
der am Ende ergebnislosen hohen Verschuldung der Phalanx angesichts der erheblichen
Kosten des Baus (eine Feuerversicherung war nicht abgeschlossen worden) als Grund fiir
deren spitere Aufldsung gedeutet.>* Die Griinde sind aber vielfiltiger: Nicht nur hatten
sich einige mafgebliche Initiatoren des Projekts, z.B. Brisbane, zuvor lingst auf andere
Vorhaben, wie die North American Phalanx, konzentriert, weil Brook Farm ihrer Mei-
nung nach nicht schnell genug zu einer Modellphalanx im grofen Maflstab geworden
war; auch bereits existierende Differenzen zwischen den einzelnen Mitgliedern hatten
sich vorher schon zugespitzt und nach und nach fiir Abwanderung gesorgt (zuriick in die
mit Fourier verachtete scivilization< oder in die zahlreichen Konkurrenzprojekte).”**

Da hier der Fokus, um mit Fourier zu sprechen, auf dem Wechselspiel zwischen der
smateriellen und der leidenschaftlichen Seite«liegt, soll im Folgenden noch auf drei ge-
nauer vorgezeichnete Bauvorhaben kurz eingegangen werden, die man in die Tradition
des Fourierismus in seiner dezidiert US-amerikanischen Prigung einriicken kénnte. Die
von Considérant in Umlauf gebrachte Phalanstére-Skizze (vgl. Abb. 18) fungierte dabei
wie eine Art>immutable mobile<emblematisch fiir das Fourier’sche Konzept — in unzih-
ligen Publikationen ist dessen »Sketch of an Edifice of a Phalanx« mitsamt den Grund-
rissen abgebildet.** Die damit in den USA verbundenen weitergehenden Pline entfern-
ten sich jedoch in der Kaskade an Transkriptionen, die das Konzept durchlief, immer
weiter von ihrem komplexen Vorbild. Wie ein Stempel, der mit jedem Abdruck an Far-
be verliert, zeugen viele Gebiudeumrisse, am Ende in ihrer geplanten Konkretisierung
von aller Leidenschaftskombinatorik befreit, als architektonische Signa nur noch bruch-
stiickhaft von der Komplexitit der Fourier'schen ganzheitlichen Entwiirfe.

Constitution of the Philadelphia Unitary Building Association (1849)

So findet sich z.B. in der Constitution of the Philadelphia Unitary Building Association (1849)
eine detaillierte Beschreibung mit einer Lithografie des moglichen, aber nie realisier-
ten Baus, der sehr nah an Fouriers Palastarchitektur angelehnt ist, aber von den geplan-
ten Organisationsformen her wenig mit dessen radikalen Konzepten gemein hat (vgl.
Abb. 26). Zwar sollte es auch hier eine Gemeinschaftskiiche, eine gemeinsam genutzte
Bibliothek und einen Lesesaal »for lectures, meetings, amusements or social exercises«

503 Marianne Dwight Orvis: Letters from Brook Farm, 1844—1847, hg. v. Amy Louise Reed, Poughkeepsie,
NY: Vassar College 1928, S. 145-149.

504 Bezeichnend ist, dass immer wieder davon gesprochen wird, dass Uneinigkeit unter den Phalanx-
Mitgliedern letztlich im Einzelnen zu deren Auflosung gefiihrt habe. Dies ldsst sich als Hinweis
deuten, dass sowohl hinsichtlich der Grofie und damit verbunden auch der Dynamik und Man-
nigfaltigkeit nicht Fouriers Maximen gefolgt wurde. In Fouriers offener Ordnung sind hingegen
produktive Differenzen zentral.

505 Vgl.z.B.dasVorblattin: Brisbane: Social Destiny of Man, aufSerdem in: ders.: Association, S. 21; spater
als: ders.: A Concise Exposition of the Doctrine of Association. Or, Plan for a Re-organization of Society, 8.
Aufl., New York, NY: ].S. Redfield 1844, S. 21 u. Anonym: »Sketch of the Edifice of a Large Associ-
ation. Viewed from an Elevation, in: New-York Daily Tribune (04.08.1842), S.1.
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geben.**¢ Vieles deutet jedoch darauf hin, dass der Akzent auf einem individualisierten
Familienleben in den Einzelwohnungen lag, beworben fiir die Begiiterteren als »abso-
lute splendor [...] without any sacrifice of the privacy«.”*” Beispielsweise sollte das Es-
sen durch Speiseaufziige in die separaten Haushalte gebracht werden und es in jeder
Einheit flieRend warmes und kaltes Wasser geben. Die Organisationsform als eine Art
Genossenschaft war eher im Sinne einer Aktiengesellschaft mit strikt getrennten Wohn-
eigentumsanteilen vorgesehen; die Wohnungspreise sollten einem Wettbewerbssystem
unterliegen und bei der Wertermittlung marktiiblichen Preisen gefolgt werden.

Abb. 26: John Sartain: A Lithographic Outline of the Proposed Edifice of the Phil-
adelphia Unitary Building Association (1849)

Quelle: Gefaltete Bildtafel aus Philadelphia Unitary Building Association: Constitu-
tion of the Philadelphia Unitary Building Association, Philadelphia, PA: United States
Job Print. Office 1849

In diesem Zusammenhang muss das Versprechen unklar bleiben, wie auch die ex-

%8 yon diesem Konzept hitten profitieren

plizit erwihnten »poorest of our population«
sollen. Insgesamt war alles Fourieristische auf einen Reprisentationsbau und Investiti-
onsmodelle zuriickgestutzt: Von gemeinsam organisierter Arbeit war gar nicht erst die
Rede. Daher hitte es auch keine wechselnden Tatigkeiten gegeben; die autark eingerich-
teten Wohnungen hitten auch gar nicht mehr der dynamisierten Bewegungen der Be-
wohner:innen bedurft, die Fouriers Konstrukt hatten beleben sollen. Alle Zielsetzungen
liefen auf ein Genossenschaftswohnen in Form eines Geschiftsplans fiir liquide Priva-
tiers im doppelten Wortsinn hinaus. Vor diesem Hintergrund, und dadurch ist das Bei-
spiel so instruktiv, hitten die dezidiert an Fourier angelehnten, am Gebiudeiufieren an-

gebrachten rue-galeries als zentrales Kommunikationsmedium des Wohnhauses, selbst

506 Philadelphia Unitary Building Association: Constitution of the Philadelphia Unitary Building Associa-
tion, Philadelphia, PA: United States Job Print. Office 1849, S. 4.

507 Ebd,S.3.

508 Ebd.; Herv.i. Orig.
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verbunden mit der winterlichen Klimatisierung durch Verglasung, keinen Sinn mehr er-
geben: Eshitte im Grunde gar keinen Anlass gegeben, kein dynamisierendes Prinzip, um

sich (zufillig) zu treffen.>®

John Adolphus Etzlers The Paradise within the Reach of All Men (1833)

Das nichste Beispiel findet sich in dem explizit vom utopischen Sozialismus geprig-
ten Buch The Paradise within the Reach of All Men von John Adolphus Etzler. Neben zahl-
reichen detailliert beschriebenen diskursiven Erfindungen enthilt es eine kleine Blau-
pause eines ebenfalls stark an Fourier bzw. den amerikanischen Fourierism angelehn-
ten Gebadudes. Etzler verwendet selbst die fiir den Fourierismus charakteristische Zu-
riickweisung der zeitgendssischen »civilised men«, und auch die Zahl der vorgesehe-
nen Bewohner:innen von 1600 pro Bau mit eigenem Innenhof ist itbernommen.”™® Wie-
der sollte es, eingebettet in eine (diesmal hochgradig kultivierte) natiirliche Umgebung,
den Individualismus beriicksichtigende Familien- und Singlewohnungen geben (Kinder
wiirden — wenn gewiinscht, also nicht zwingend - in getrennten von eigenem Personal
betreuten Gebaudebereichen wohnen), verbunden durch einen gemeinsamen Korridor
und eine dufRere (Passagen-)Veranda »around the whole building«.”" Der fiir das 19. Jahr-
hundert tibliche beschreibende Langtitel without Labor, by Powers of Nature and Machinery
gibt Auskunft dariiber, dass die von Fourier als zentral angesehene anziehende Arbeit
in Etzlers Zukunftsprognose bereits durch Maschinen und die Perfektionierung der Na-
tur (durch eine hochgradig industrialisierte Landwirtschaft) abgeldst sein wiirde. Da in
einem potenziell unendlichen Reproduktionszyklus alles maschinisiert und technisiert
sein wiirde — selbst »the machineries themselves [...] are to be made by the same machi-
neries« —, witrde als einzige Arbeit in Etzlers idealem Gemeinwesen der Kiichendienst
tibrig bleiben; dieser witrde angesichts der geplanten Gréf3e seines Gebdude-Ensembles
fiir »thousands of families«, verbunden mit einer entsprechenden Arbeitsteilung, jedoch
nur einen Arbeitstag fiir alle erwachsenen Bewohner:innen pro Jahr ausmachen.”™ Auch
hier stellt sich die Frage, welche alternativen Prinzipien die dynamisierende Wirkung der
Fourier’schen stindigen Beschiftigungswechsel ersetzen wiirden. Es finden sich dazu
ein paar Hinweise: Zum einen wiirde die genannte Arbeitslosigkeit im positiven Sinne
jede Menge Zeit freisetzen, die fiir Muflestunden wiirde genutzt werden konnen. Etz-
lers Liste ist recht ausfithrlich: »dining, reading, conversation, instruction of children

509 Als Medium des Austauschs mit draufden sollte nicht wie bei Fourier ein Fligeltelegraf, sondern
ein an das amerikanische Eisenbahnnetz angeschlossenes eigenes Privatgleis dienen (ebd., ins-
bes. S.3f.). In diesem Entwurf ist im Prinzip das Scheitern spaterer Gemeinschaftswohn-Projekte
Le Corbusiers prafiguriert, insofern dessen machines a habiter an derselben unmoglichen Kombina-
tion von autarken Einzelwohnungen und dann nahezu zwangsldufig ungenutzt bleibenden (und
manchmal auch auf andere Stockwerke ausgelagerten) Gemeinschaftseinrichtungen krankten —
beide sind Beispiel eines eher separierenden als eines 6kologischen Denkens.

510 John Adolphus Etzler: The Paradise within the Reach of All Men, Pittsburgh, PA: Etzler and Reinhold
1833, S.73 u. 82.

511 Ebd., S.72.

512 Ebd., S.71,75u. 83.
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and of adults, for amusements; for general meetings, such as for public discourses, con-
certs, theatrical scenes, balls, &c.«*® Fiir diesen Zweck wiirden die ebenfalls an Fourier
angelehnten Innenhoéfe dienen, im Unterschied zum Phalanstére-Entwurf jedoch mit
Glasdichern versehen und in sich weiter untergliedert. Zum anderen wiirde auch die
Bewegung innerhalb des Gebiudes mechanisiert sein: Es wiirde an jeder Wohnung Per-
sonenaufziige geben und auch innerhalb der parzellierten Innenhéfe wiirde man sich
mit »thousand commodious and most elegant vehicles« bewegen.”** Eine bezeichnen-
de Anderung nimmt Etzler in Bezug auf die Einzelwohnungen vor: Sie wiirden nimlich
zweigeteilt und von dem inneren Korridor in der Mitte durchschnitten sein. Wenn auch
nicht weiter von ihm ausgefiihrt, lisst sich dies, neben der unumginglichen gemein-
samen Essensaufnahme, ebenfalls als dynamisierendes Prinzip verstehen, wiirde ja der
halboffentliche Gang notwendigerweise regelmif3ig durchschritten werden miissen, so
dass dadurch zufillige Begegnungen unausweichlich wiirden. Nicht ohne Grund wir-
den in allen Gebiudebereichen Treffpunkte regelrecht materialisiert sein, mit »couches
along the wall«.” Nach aufien hin wiirde es jedoch keine Kommunikation geben: Da es
sich nicht mehr um einen Modellversuch handeln wiirde, sondern um ein Projekt, das im
Sinne totalitaristischer Utopien bereits komplett den Idealzustand erreicht haben wiir-
de, geht Etzler davon aus, dass weder Besucher kommen, noch dass Handel und anderer
Austausch notig werden wiirden, auch untereinander nicht, »because everything is as
cheap as water as free as air«.”

Auch Etzlerssparadise«mit dem Ziel »to enjoy life as well as possible by mutual social-
ity, by social arrangements, by reciprocal communications, by public pleasures«*” blieb
unrealisiert. Das letzte Beispiel in dieser Reihe ist daher umso interessanter. Es ist das
einzige realisierte fourieristisch anmutende Gebiude, das zugleich weniger fourieris-
tisch nicht sein konnte.

Raritan Bay Union (1853-1856)

Die Raritan Bay Union in Perth Amboy, New Jersey wurde u.a. maf3geblich von Marcus
und Rebecca Spring begriindet, weil ihnen die North American Phalanx, in der er zu-
vor gelebt hatte, zu weltlich erschienen war. Der Akzent des neuen Unternehmens lag
daher auf der Verpflichtung zur Religiositit, verbunden mit einer neuen Form des Un-

518

terrichts (in der sogenannten >Weld school),*™ »arranged in conformity to the Christian

Religion«.”” Bekannt sind auch die literarischen Aktivititen, so dass die Raritan Bay Uni-

513 Ebd,S.74.
514 Ebd, S.79.
515 Ebd.
516 Ebd.,S.83.
517 Ebd.

518 Siehe zur Tradition der nach Theodore Weld benannten Schule, die sowohl radikal die Koedukati-
on verfolgte als auch von Anfang an ebenso Kinder von Afroamerikaner:innern willkommen hief,
ausfihrlich: Jayme A. Sokolow: »Culture and Utopia: The Raritan Bay Union, in: New Jersey History
94 (Sommer/Herbst 1976), S. 89—100.

519 A.J. Macdonald: Writings on American Utopian Communities [1843—1865], Beinecke Rare Book &
Manuscript Library, GEN MSS 1394, New Haven, CT, S.330; Herv. i. Orig.; vgl. a. Noyes: History
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on, wie Maud Honeyman Greene schreibt, zum »gathering place of the intelligentsia«

wurde®*° 521

—»a select society of literary people, artists and people of means and leisure«.

Obwohl nicht explizit auf Fourier Bezug genommen wird, schreibt sich in den Do-
kumenten, die von der Griitndung und Weiterentwicklung der >Union« zeugen, dessen
Vokabular weiter.”* In vielen Verlautbarungen oder Kommentaren finden sich so Uber-
legungen tiber die Stirkung inniger Beziehungen zwischen den Bewohner:innen in der
zu errichtenden >co-operations, z.B. »furnishing to occupants facilities for entering upon
closer and more fraternal relations«.*? Fiir die Anteilseigner gehe es darum, die Ubel des
Wettbewerbs zu verhindern und »to organize such relations as shall strengthen and pu-
rify all ties — conjugal, parental, filial, fraternal, communal; which are sanctioned by the

524

Christian religion«,”** mit keinem geringeren langfristigen Ziel als »a closer affiliation

525 in einer »loving communion«.”* Dennoch ging das Versprechen

of the human race«
wieder mit dem 6konomischen Organisationsplan einer Aktiengesellschaft (;joint stock
associationd) einher, in dessen Zusammenhang allerdings die Fourier’schen sozietiren
Prinzipien zu Gunsten einer Art Einkaufsgenossenschaft (von Waren inklusive der Wa-
re Arbeit) keine Rolle mehr spielen sollten. Zugesichert wurde allen Investor:innen »rare

527 »great economies in the price of the

beauty with unsurpassed business advantagesx,
articles of consumption, and much saving of labour«.’?® Noyes betont daher im Zusam-
menhang mit der Raritan Bay Union, dass sie im Unterschied zu anderen emanzipato-
rischen Vorhaben, z.B. der North American Phalanx, der »ordinary society« gegeniiber
aufgeschlossener gewesen sei, d.h., »that it was less communistic«.**

Die Besonderheit der Raritan Bay Union ist, dass sie seinerzeit das einzige Sied-
lungsprojekt war, fiir das man einen annihernd duferlich an Fouriers Palais sociétaire

erinnernden, konsequent in die Landschaft eingebetteten Gemeinschaftsbau mitsamt

of American Socialisms, S. 489 u. George Kirchmann: »Why Did They Stay? Communal Life at the
North American Phalanx, in: Paul A. Stellhorn (Hg.): Planned and Utopian Experiments. Four New
Jersey Towns, Trenton: New Jersey Historical Commission 1980, S.10-27, hier S. 24f.

520 Maud Honeyman Creene: »Raritan Bay Union, Eagleswood, New Jerseyx, in: Proceedings of the New
Jersey Historical Society 68.1 (1950), S.1-20, hier S.17).

521 Charles Sears: The North American Phalanx. An Historical and Descriptive Sketch, Prescott, WI: John
M. Pryse 1886, S.12. Man stand im Austausch u.a. mit Thomas Carlyle, Thomas de Quincy und
Hans Christian Andersen. Zu den Gésten zéhlten neben Henry David Thoreau und Ralph Waldo
Emerson auch Horace Greeley. Die Raritan Bay Union war auch ein politischer Ort, insofern es nicht
nur mit dem erstarkenden >abolitionist movement< verbunden war, sondern auch Frauenrechte
eine grofRe Rolle spielten (vgl. Greene: »Raritan Bay Union, S. 17)

522 Vgl. etwa die Anzeige: Anonym [vermutl. George Arnold]: »To the Friends of Social Reformg, in:
New-York Daily Tribune (28.12.1852 u. 08.01.1853), S.1.

523 Raritan Bay Union: Report [07.01.1854], Perth Amboy, NJ: Raritan Bay Union 1854, S. 2.

524 Marcus Spring et al.: »Provisional Prospectus of the Raritan Bay Union, in: New-York Daily Tribune
(26.11.1852), S. 4.

525 Raritan Bay Union: Report, S. 3; vgl. a. Macdonald: Writings on American Utopian Communities, S. 330.

526 Spring et al.: »Provisional Prospectus of the Raritan Bay Union«.

527 George Kirchmann: »Unsettled Utopias: The North American Phalanx and the Raritan Bay Uniong,
in: New Jersey History 97 (Frithjahr 1979), S. 25-36.

528 »Advertisement of Raritan Bay Union, in: Newark Daily Advertiser (10.08.1855), zit. n. Greene: »Rar-
itan Bay Uniong, S.1.

529 Noyes: History of American Socialisms, S. 489.
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dem emblematischen zentralen Turm errichtet hat - allerdings ohne Telegrafen (vgl.
Abb. 27). Es war nicht per Eisenbahn, aber per Wasserweg an New York angeschlos-
sen. Am Gebiudeiufleren fanden sich tiber die gesamte Front, ausgedehnt auf zwei
Etagen, diejenigen tiberdachten Veranden realisiert, die in Brook Farm als US-ame-
rikanische Version der Fourier'schen Galeriewege lediglich Bauvorhaben geblieben
waren.>*° Betrachtet man die Beschreibungen des Alltagslebens, so blieb ihre Nutzung
aber weit entfernt von Fouriers vielbevolkerten rue-galeries. Da in der >Unions, wie schon
bei der Philadelphia Unitary Building Association und bei Etzler, die Arbeit der Be-
wohner:innen selbst so gut wie keine Rolle spielte (diese sollte schlicht von aufden en
gros ginstig zugekauft werden), waren die Galeriewege, so ist zu vermuten, lediglich
ungenutzte Fassadenornamente oder sogar balkonartige Privatriume. Ein advertisement
zur Gewinnung neuer Investor:innen verspricht auch vollig unfourieristisch: »[E]very
family [...] may live as secluded as it pleases, without intercourse with or dependence

531 532 kam es auflerdem

upon its neighbours«.**" Durch das »business-like management«
aufgrund der eklatanten Einkommensunterschiede unter den Bewohner:innen im Ge-
gensatz zu Fouriers Plinen doch zur Isolation der >Klassen<.”® Dennoch finden sich
auch widerspriichliche Aussagen: Zum einen wird an vielen Stellen die minutiés mo-
netidr differenzierte gemeinsame Essenseinnahme geschildert; zum anderen schreibt
Henry David Thoreau angesichts der vielfiltigen kiinstlerischen und padagogischen
Aktivititen vor Ort: »They take it for granted that you want society! [...] The hardest thing
to find here is solitude — and Concord.«*** Im Gegensatz zum Alleinsein, das Thoreau
vermisst, klagt wiederum Elizabeth Chace nach einem Besuch bei ihrer Schwester
Rebecca Spring in der >Union« in einem Brief iiber die Belastung aufgrund der starken
Fokussierung auf der Betreuung der Schulkinder: »[N]o time for amusement. They do
not even meet together in the evenings except occasionally, each family occupying its
own rooms as though they were in separate houses«.’* Wie sehr das Alltagsleben durch
die an die Fourier'schen Galeriewege erinnernden Kommunikationsmedien und die
Gemeinschaftsriume tatsichlich dynamisiert bzw. begegnungsreicher wurde, lisst sich
daher abschliefend nicht beantworten. Wie die anderen Projekte auch®*® scheiterte es,

und zwar nach drei Jahren im Jahr 1856; auch das Nachfolge-Unternehmen, ein reines

530 Eine Erweiterung um weitere Fliigel war ebenfalls vorgesehen; in diesem Zusammenhang wéren
dann auch Fourier’'sche Innenhofe entstanden (vgl. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 325).

531 »Advertisement of Raritan Bay Uniong, zit. n. Greene: »Raritan Bay Union, S. 2.

532 H.E.: »A Social Experiment, in: Democrat and Sentinel (28.10.1853), S.1.

533 Vgl. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 326.

534 Henry David Thoreau: »Letter to Sophia Thoreau« [01.11.1856], in: F.B. Sanborn (Hg.): Familiar Let-
ters, Boston, MA u.a.: Houghton, Mifflin and Co. 1894, S. 335—339, hier S. 336 u. 338.

535 Elizabeth Chace: Brief an ihren Mann [18.05.1854], zit. n. Lillie Buffum Chace Wyman u. Arthur
Crawford Wyman: Elizabeth Buffum Chace, 1806-1899. Her Life and Its Environment, Boston, MA: W.B.
Clarke Co. 1914, S.156-157, hier S.157.

536 Vgl. zur Anbahnung des von Victor Considérant 1855 nahe Dallas begonnenen fourieristischen
Projekts sLa Réunion< und zu seinem Misslingen 1860: Victor Considérant: Du Texas, Briissel: Li-
brairie phalanstérienne 1855 u. Michel Lallement: »Le travail, en Harmonie et au Texas, in: Cri-
tique, H. 812—813 (2015), https://doi.org/10.3917/criti.812.0089, S. 89—100.
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Internatsschulprojekt, im Jahr 1861, als mafigebliche Protagonist:innen der >Union«

abwanderten.>’

Abb. 27: Gebiude der Raritan Bay Union

Quelle: Jayme A. Sokolow: »Culture and Utopia: The Raritan Bay Union, in: New Jersey History 94
(Sommer/Herbst 1976), S. 89-100, hier S. 92, dort nachgewiesen mit dem Hinweis auf>The New
Jersey Historical Society«

Das allgemeine Urteil iiber die fourieristische Bewegung in den USA vonseiten Bris-
banes, derjaihr Vordenker und mafigeblicher Initiator war, fillt retrospektiv unmissver-
standlich vernichtend aus. Er schreibt tiber die seinerzeit vorherrschende Missachtung
vieler Fourier’scher Prinzipien:

[N]Jot one of those Associations realized a single one of the conditions which he
[Fourier] laid down. Not one of them had the tenth, nor the twentieth part of the
means and resources — pecuniary and scientific — necessary to carry out the organi-
zation he proposed. In a word, no trial, and no approach to a trial of Fourier’s theory
has been made >

Jayme A. Sokolow macht v.a. angesichts des Scheiterns der Raritan Bay Union in seiner
riickblickenden Diagnose die Weiterentwicklung des Sozialismus verantwortlich: »The
romantic or religious socialism of the early nineteenth century was being replaced by a
more >scientific< socialism which emphasized economics and the class struggle rather
than insolated utopian colonies.«** Damit nimmt er im Grunde eine etwas anachro-
nistische Uminterpretation der Utopie-Kritik von Karl Marx und Friedrich Engels vor,
und zwar indem er sie nachtriglich in einen Kausalzusammenhang mit dem Scheitern

537 Vgl. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 326 u. Greene: »Raritan Bay Union, S.12.

538 Albert Brisbane: »American Socialisms. No. XL. A Letter from Albert Brisbane, in: The Circular 6.17
(1869), S.132.

539 Sokolow: »Culture and Utopiak, S.100.
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der Projekte riickt. Ohne zwingend ein Ursache-Wirkungsprinzip vermuten zu miissen,
lasst sich jedoch zeigen, dass Marx und Engels ein anderes Denken von (Medien-)Tech-
nik und Sozialismus prigten, und zwar in expliziter Abkehr von den Gegenentwiirfen,
die sie als »Utopismus« abtun.>*° Engels spricht in diesem Zusammenhang von der »Ein-
sicht, daf nichts unpraktischer ist, als diese vorher ausgekliigelten, auf alle Fille an-

41

wendbaren >praktischen Losungen«.** »Wie eine zukiinftige Gesellschaft die Verthei-

lung des Essens und der Wohnungen regeln wird, dariiber zu spekuliren, fithrt direkt in
542

die Utopie.«’** Die »Utopisten, an einer Stelle von Marx und Engels als Sekten bezeich-

54 zudem

net, hitten sich mitihren »Triume[n] von der Mustergesellschaft der Zukunft«
»jeder Gesamtbewegung gegeniiber fremd und abgeschlossen verhalten«.”* Wie die Al-
chemie fir die Chemie seien die entsprechenden Bewegungen — aufgezihlt werden u.a.
Saint-Simonisten, Fourieristen, Ikarier und Owenisten — somit nur Vorstufen eines wis-
senschaftlichen Sozialismus.** Marx lehnt in diesem Zusammenhang zwar auch dezi-
diert ab, die genannten »Patriarchen des Sozialismus« zu verleugnen, warnt aber ebenso
eindriicklich davor, »in ihre Fehler zuriickzufallen«.>*¢ Ein aus Engels’ Sicht tatsichlich
praktischer Sozialismus besteht vielmehr in »einer richtigen Erkenntnif? der kapitalis-
tischen Produktionsweise«, mit dem Ziel, dass die Arbeiterklasse weif}, »gegen welche
sozialen Institutionen und in welcher Weise sie ihre Hauptangriffe zu richten hat«.**
Wenn von Marx und Engels gegeniiber »den phantastischen Sekten-Organisationen«die
Internationale als »wirkliche und streitende Organisation der Proletarierklasse in allen

Lindern, verbunden untersich in ihrem Kampfe gegen die Kapitalisten«<**® konzipiert wird,

540 Vgl. etwa Karl Marx: »Brief an Friedrich Adolph Sorge« [London, 19.10.1877], in: Werke [MEW], hg.
v. Institut fir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 34, Berlin: Dietz 1966, S. 302—303, hier
S.303. Die Briefe aus diesem Jahr sind in der MEGA noch nicht ediert.

541 Engels: »Zur Wohnungsfrage, S. 81.

542 Ebd,, S.79; Herv. d. Orig. getilgt.

543 Karl Marx: »Der politische Indifferentismus« [1872/73], aus dem lItalienischen v. Anonym, in: Wer-
ke [MEW], hg. v. Institut fir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 18, Berlin: Dietz 1976,
S.299-304, hier S.301. Inder MEGA ist dieser Artikel nurim italienischen Original abgedruckt (vgl.
ders.:»LIndifferenza in materia politica« [1873], in: ders. u. Friedrich Engels: Werke, Artikel, Entwiir-
fe. Dezember 1872 bis Mai 1875, Berlin: Dietz 1984 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 24), https://
doi.org/10.1515/9783050076171-009, S. 105—109).

544 Karl Marx u. Friedrich Engels: »Ein Komplott gegen die Internationale Arbeiterassoziation« [1873],
in: Werke [MEW], hg. v. Institut fir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 18, Berlin: Dietz
1976, S. 327—481, hier S. 358.

545 Vgl. dazu Friedrich Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft«
[1880], in: ders.: Herrn Eugen Diihrings Umwiilzung der Wissenschaft, Berlin: Dietz 1988 (Gesamtaus-
gabe [MEGA?], Abt.1, Bd. 27), https://doi.org/10.1515/9783050076232-008, S. 583—626). Das hilt En-
gelsjedoch nicht davon ab, wenige Jahre spater in einer FuRnote ausdriicklich »die brillante Kritik
der Civilisation, die sich in den Werken Charles Fouriers zerstreut vorfindet«, sowie die »tiefe Ein-
sicht« tiber die Rolle der Einzelfamilie der in »Gegensitze gespaltenen Gesellschaften« zu loben
(Friedrich Engels: Der Ursprung der Familie, des Privateigentums und des Staats [4. Aufl. 1892], Berlin:
Dietz 1990 (Cesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 29), https://doi.org/10.1515/9783050076256-007,
S.125-272, hier S. 270).

546 Marx: »Der politische Indifferentismus, S. 301.

547 Engels: »Zur Wohnungsfrage, S. 81.

548 Marx u. Engels: »Ein Komplott gegen die Internationale Arbeiterassoziation, S. 358; Herv. M.D.
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sollim Folgenden erneut nach ihrer materiellen Stiitze gefragt werden, d.h. danach, wie
diese Verbundenheit wiederum als medientechnisch mitbedingt gedacht wird.



4. Marx’ und Engels’ Mediendenken
Mitte des 19. Jahrhunderts

Im folgenden Kapitel wird es wieder darum gehen, in mehrfacher Hinsicht einem be-
stimmten Mediendenken auf die Spur zu kommen: erstens inwiefern die theoretischen
Bestimmungen zeitgendssischer und zukiinftiger sozialer menschlicher Verhiltnisse
vonseiten der behandelten Theoretiker, allen voran Karl Marx, letztlich implizit medien-
theoretisch grundiert sind und sich durch ein prozessontologisches Relationendenken
avant la lettre auszeichnen; zweitens welche Rolle den konkreten medientechnologi-
schen und infrastrukturellen Entwicklungen des 19. Jahrhunderts bei den entworfenen
Wegen in andere soziale Zukiinfte zugesprochen wird. Vorgeschaltet wird dem eine
kleine Vorgeschichte zu Wilhelm Weitling bzw. zur Frage, inwiefern seine Entwiirfe an
zeitgenossischen Medien, wie z.B. der Sprache und der Fotografie, modelliert sind.

Die historischen Parallelen zwischen Medientechniken und Politik insbesondere
nach der Franzosischen Revolution wurden schon im Zusammenhang mit Fourier
im vorigen Kapitel kurz angesprochen, insbesondere in Bezug auf die Telegrafie. Die
wesentlichen technikgeschichtlichen Daten dazu in Europa sind folgende: 1791 wurde
der Geistliche Claude Chappe und seine Britder Abraham und Ignace fiir den ersten
optischen Telegrafen bekannt. Ein Jahr spiter prisentierte Claude Chappe ihn vor dem
franzgsischen Nationalkonvent. 1794 nahm die erste Telegrafenlinie zwischen Paris und
Lille ihren Betrieb auf. Angedeutet wurde im letzten Kapitel auch, dass mit der techni-
schen Entwicklung und dem Ausbau der Telegrafie Ende des 18. Jahrhunderts eine ganze
Reihe an Unifizierungs- und Universalisierungsphantasien hervortraten. So war man
in der Folge der Franzosischen Revolution bestrebt, mit vereinheitlichten Maf3- und
Gewichtssystemen zugleich Embleme fir eine universelle Gleichheit und Briiderlichkeit
zu schaffen. Im Zuge dieses Willens zur Verallgemeinerung bzw. Allgemeingiiltigkeit
wurde auch der abstrakte visuelle Code der optischen Telegrafie explizit mit der Idee
der Universalsprache verkniipft.'

1 Vgl. Flichy: Tele, S.23-35 u. Ozouf: LEcole de la France, S.27. Auch hier ist dies nicht als Entwick-
lung ex nihilo zu verstehen. Vielmehr gibt es eine weitverzweigte Genealogie der Universalspra-
chen (Cerhard F. Strasser: »Lingua realis, lingua universalis und lingua cryptologica: Analogiebil-
dungen bei den Universalsprachen des 16. und 17. Jahrhunderts, in: Berichte zur Wissenschaftsge-



174

Martin Doll: Mediale Gegenwelten

Da die Codes der Telegrafie aber in hohem Mafie kontrolliert und reglementiert wa-
ren, lieRRe sich dieses Ideal der Universalitit einerseits als haltlos abtun; denn auf der
konkreten Anwendungsebene standen sie nur denjenigen zur Verfiigung, die dazu be-
fugtbzw. die entsprechende Ausbildung hatten. Die optische Telegrafie beispielsweise in
Frankreich war allein dem Staat — genauer: meist militirischer Nutzung — vorbehalten.
Doch trotz dieser institutionellen Restriktionen hat, wie Flichy nachweist, das Entstehen
einer abstrakten, formal reduzierten Sprache der Codes der Telegrafie sowie die schiere
Verfiigbarkeit weitreichender Kommunikation dazu beigetragen, die Idee einer univer-
sellen, abstrakten Menschheit zu beférdern — eine Idee, die ganz im Einklang mit den Zie-
len der Aufklirung und der Franzésischen Revolution stand.” Man kénnte davon spre-
chen, dass kongruent zur aufklirerischen Idee einer allgemeinen Menschenvernunft ein
Mensch als solcher in den Vordergrund riickte. Die Medien bewiesen so ihre Attraktivi-
tat nicht durch das Moment einer McLuhar’'schen Ausweitung des Lebendigen, sondern
eher dadurch, dass sie als Techniken vom Einzelmenschen bzw. seinen kommunikativen
Eigenheiten abstrahierten.?

schichte 12.4 (1989), https://doi.org/10.1002/bewi.19890120402, S. 203—217; ders.: Lingua Universa-
lis. Kryptologie und Theorie der Universalsprachen im 16. und 17. Jahrhundert, Wiesbaden: Harrassowitz
1988; ders.: »\Von der Lingua Adamica zur Lingua universalis. Theorien iiber Ursprachen und Univer-
salsprachen in der Friihen Neuzeit, in: Herbert Jaumann (Hg.): Diskurse der Gelehrtenkultur in der
Friihen Neuzeit. Ein Handbuch, Berlin u.a.: De Gruyter 2011, https://doi.org/10.1515/9783110241068.
517, S. 517-592; vgl. a. Marvin: When Old Technologies Were New; Standage: The Victorian Internet u.
Spangenberg: »Technikinnovationen und Medienutopienc; vgl. a. zu den verschiedenen Entwick-
lungen der Standardisierung von technischen Objekten, deren Ausgangsmaterialien und Infra-
strukturen im 19. Jahrhundert: Chris Otter: »Making Liberal Objects. British Techno-Social Rela-
tion 1800—1900%, in: Cultural Studies 21.4-5 (2007), https://doi.org/10.1080/09502380701278962,
S.570-590, hier S. 574f).

2 Flichy verwirft die These, dass der Aufbau der optischen Telegrafie »nur militarisch motiviert war,
gesteht aber zu, dass sie schlief’lich »aufder im militarischen Bereich kaum zur Anwendung« kam
(Flichy: Tele, S. 25, 31—38 u. 41f.) Bei Friedrich Kittler hingegen firmiert sie wie so viele andere Medi-
en auch »ausschliefilich« als Heeresgerat (Kittler: »Lakanal und Soemmerring, S. 287; vgl. a. Da-
niels: Kunst als Sendung, S.16-32).

3 Friedrich Kittler verweist in Grammophon, Film, Typewriter vor dem Hintergrund dieser Entindivi-
dualisierungstendenzen im 19. Jahrhundert auf Heidegger, der wiederum als Effekt der Schreib-
maschine das Ende der Individualitit durch die fiir alle identische Maschinenschrift heraufdam-
mern sieht (dies aber als Verlust deutet): »Die Schreib-maschine verhiillt das Wesen des Schrei-
bens und der Schrift. Sie entzieht dem Menschen den Wesensrang der Hand, ohne dafd der Mensch
diesen Entzug gebiihrend erfihrt und erkennt, daf sich hier bereits ein Wandel des Bezugs des
Seins zum Wesen des Menschen ereignet hat. [..] In der>Schreibmaschine<erscheint die Maschine,
d.h. die Technik, in einem fast alltidglichen und daher unbemerkten und daher zeichenlosen Be-
zug zur Schrift, d.h. zum Wort, d.h. zur Wesensauszeichnung des Menschen.« (Martin Heidegger:
Parmenides [Freiburger Vorlesung Wintersemester 1942/43], hg. v. Manfred S. Frings, Frankfurt a.M.:
Klostermann 1982 (Gesamtausgabe, 2. Abt.: Vorlesungen 1923—1944, Bd. 54), S.126; vgl. dazu Kitt-
ler: Grammophon, Film, Typewriter, S. 292)
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts
4.1 Eine Vorgeschichte: Wilhelm Weitling

Spuren dieser Unifizierungs- und Universalisierungsphantasien finden sich auch in frii-
hen kommunistischen Schriften im ersten Drittel des 19. Jahrhunderts. Sie machen ei-
nerseits deutlich, dass die spiteren Uberlegungen von Karl Marx und Friedrich Engels
keineswegs im luftleeren Raum stattfanden und andererseits, dass Texte wie das »Ma-
nifest der Kommunistischen Partei« nicht nur personal, sondern auch értlich eine weit-
verzweigte und alles andere als lineare Vorgeschichte haben. Zu erwihnen wiren, kon-
zentriert man sich bei den Personen auf die deutschen Einfliisse, neben Ludwig Feuer-
bach und Georg Wilhelm Friedrich Hegel zumindest noch Bruno Bauer, Hermann Ewer-
beck, Moses Hef$ und Wilhelm Weitling;* neben Berlin, Kéln, Briissel auch Ziirich, Lau-
sanne, Genf, Paris, London und New York. In der Genealogie der weltweiten kommunis-
tischen Parteien wire nicht nur die 1864 von Marx und Engels mitinitiierte >Internatio-
nal Workingmen’s Association (IWA)< zu nennen, sondern auf jeden Fall noch der 1834
in Paris als Geheimgesellschaft gegriindete »Bund der Geichtetens, aus dessen linkem
Fliigel 1836 der >Bund der Gerechten< hervorging. Daraus wurde spiter, wiederum unter
dem Einfluss von Marx und Engels, bereits in London, 1847 der >Bund der Kommunis-
ten<.” Die Geschichte dieser Biinde ist zudem keine Geschichte der Eintracht, sondern
von Grabenkimpfen, erbitterten Auseinandersetzungen, theoretischen Streits und dar-
aus folgenden Abspaltungen und Ausgrenzungen.®

1838 pladiert der christlich, d.h. deutlich an Félicité Robert de Lamennais, und dar-
itber hinaus an den sogenannten Frithsozialisten wie Saint-Simon, Owen und Fourier
orientierte Wilhelm Weitling in seinem ersten Werk Die Menschheit, wie sie ist und wie sie
sein sollte, ganz im Sinne der oben erwdhnten Ideale, fiir die »[a]llgemeine Vereinigung
der ganzen Menschheit, und Wegriumung aller engherzigen Begriffe von Nationalitat
und Sektenwesen«.” Das Buch verfasste er, selbst Schneidergeselle, als mafigeblicher
Theoretiker und ausdriicklich im Auftrag des >Bundes der Gerechten, in dem vor al-
lem deutsche Handwerksgesellen vereint waren.® Es zielt auf eine vom Urchristentum
inspirierte Giitergemeinschaft und fordert u.a. eine radikale Abschaffung des Geldes
und des Eigentums.’® Aufgrund seiner Verkniipfung des Prinzips der »gesellschaftlichen

4 Vgl. Zvi Rosen: Moses Hess und Karl Marx. Ein Beitrag zur Entstehung der Marxschen Theorie, Hamburg:
Christians 1983, S. 37.

5 Max Beer: Allgemeine Geschichte des Sozialismus und der sozialen Kimpfe. Fiinfter Teil: Die neueste Zeit
bis 1920, Berlin: Verl. fir Sozialwissenschaften 1923, S. 18—25.

6 Friedrich Engels: »Zur Geschichte des Bundes der Kommunisten« [1885], in: ders.: Werke, Artikel,
Entwiirfe. Mai 1883 bis September 1886, Berlin: Akademie 2011 (Cesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd.
30), https://doi.org/10.1515/9783050089256-022, S. 89—108.

7 Wilhelm Weitling: Die Menschheit, wie sie ist und wie sie sein sollte, 2. Aufl., Bern: Jenni, Sohn 1845,
S.19f.

8 Vgl. zum Werdegang von Wilhelm Weitling: Walter Euchner et al.: Geschichte der sozialen Ideen in
Deutschland. Sozialismus— Katholische Soziallehre — Protestantische Sozialethik. Ein Handbuch, 2. Aufl.,
Wiesbaden: VS Verl. fir Sozialwissenschaften 2005, https://doi.org/10.1007/978-3-322-80785-4,
S. 64-73.

9 Weitling: Die Menschheit, wie sie ist und wie sie sein sollte, S.16f., 23 u. 47-66; vgl. zu einer Kritik des
Celdsystems insbes. S. 176f.
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Gleichheit mit dem Prinzip der persénlichen Freiheit«® wird Weitling nicht selten als
frithkommunistischer Autor bezeichnet.”

Der Einfluss von Fourier auf Weitling ist zudem unverkennbar: Er bezieht sich
ausdriicklich auf dessen 6konomische Idee der »Giitergemeinschaft« und dessen In-
fragestellung des Zwischenhandels. Auch in seinem deutlich weniger theologisch
geprigten zweiten Buch Garantien der Harmonie und Freiheit (1842) kommt Weitling auf
Fourier zu sprechen, diesmal in Form einer Kritik an dessen Festhalten am »Einfluf}
des Kapitals«,™ nicht ohne jedoch fiir sich die Notwendigkeit zu dessen Korrektur zu
reklamieren: Die »Assoziation nach dem System von Fourier«, insofern dort neben
Arbeit noch Geld, d.h. »Talent« und Investitionen eine maf3gebliche Rolle zur Unter-
scheidung der Klassen spielten, lehnt er mit und gegen Fourier, insbesondere gegen
die Fourieristen, kategorisch ab. So schreibt er polemisch: »Wenn das Fourier wiifite,
dafd ihr heute noch um keinen Daum breit weiter vorgeriickt seid in den Ideen«.”
Ebenfalls in Abkehr von Fourier sieht Weitling die unbedingte Notwendigkeit einer,
wenn auch nicht zwingend blutigen, Revolution. Dies ist fiir ithn jedoch eine Frage
der Zeit, insofern »die Folgen einer Revolution um so fiirchterlicher sein werden, je
linger der jetzige Zustand noch dauert«.” In dem Buch, in dessen Titel nicht ohne
Grund der Begriff sHarmonie« prominent firmiert, wird er hingegen die Leidenschafts-
logik von Fourier tibernehmen und die »menschlichen Begierden [...], alles Begehren,
Verlangen, Trachten, Sehnen, Hoffen und Bediirfen des Menschen« als urspriingliche
Elemente der »gesellschaftlichen Ordnung« bezeichnen.” Diese werden regelrecht zu
Triebkriften des gesellschaftlichen Fortschritts, allerdings mit einem Akzent auf den
Infrastrukturen, d.h. der »Erfindung der Eisenbahnen und Anwendung der Dampf-
kraft«.”® In allen Weitling’schen Publikationen finden sich bei genauerer Betrachtung
zahlreiche direkte inhaltliche Ubernahmen von entsprechend gelagerten Fourier’schen
Vorschligen, wie z.B. die hiufigen Wechsel nur kiirzer andauernder Titigkeiten, die
genaueste Untergliederung der Arbeitsgruppen, die interessanterweise ihr Hauptau-
genmerk, hier eher an Saint-Simon erinnernd, auf die Errichtung von Infrastrukturen
richten: »von Eisenbahnen und Dimmen, [...] von Kanilen, Straflen und Briicken«."”
Auch die Architekturkonzeption Weitlings ist eindeutig fourieristisch und greift dessen

10 Ebd,S. 34.

1 Walter Euchner et al.: Geschichte der sozialen Ideen in Deutschland. Sozialismus—Katholische Soziallehre
— Protestantische Sozialethik. Ein Handbuch, 2. Aufl., Wiesbaden: VS Verl. fiir Sozialwissenschaften
2005, https://doi.org/10.1007/978-3-322-80785-4, S. 65.

12 Wilhelm Weitling: Garantien der Harmonie und Freiheit [1842], hg. v. Bernhard Kaufhold, Berlin: Aka-
demie 1955, S.132; vgl. a. S. 93f. u. 227f.

13 Ebd., S. 245.

14 Ebd., S.247 u. 250. Der Begriff der Revolution ist bei Weitling jedoch sehr weit gefasst. Er hilt es
fiir moglich, dass, hier ebenfalls Fourier folgend, der »Umsturz des Bestehenden«, wenn auch als
»zweifelhafte [..], aber keineswegs unmogliche Sache«, »wohl auch durch einen Monarchen vor
sich gehen« kénne (ebd., S. 274).

15 Ebd., S.127.

16  Ebd.,S.128.

17 Weitling: Die Menschheit, wie sie ist und wie sie sein sollte, S. 29.
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Kommunikationsmedium der rue-galerie als itberdachte innere Strafien auf, erginzt al-
lerdings um eine weitere hauseigene Infrastruktur, ein internes Eisenbahnsystem zum
Warentransport. Die verschiedenen, zum Teil erheblich (fiunf Stunden) voneinander
entfernten Gemeindegebiude — man ist schon versucht, Phalanstéres zu schreiben —
wiren ebenfalls durch die neuere Technologie der Eisenbahnen verbunden: »Der Raum,
der sie vielleicht voneinander trennt, wird durch Eisenbahnen und Dampfwagen auf
den zehnte Theil reducirt werden.«'® Auch die Notwendigkeit eines Telegrafen findet in
einem Atemzug mit der Sternwarte Erwihnung und selbst die Fourier’schen geteilten
Speisesile sowie die Trennung der schulfihigen Kinder von den Erwachsenen finden
ihren Widerhall. Wie bei Fourier hat auch Weitlings System eine Teleologie, wenn
nicht sogar Eschatologie der Perfektibilitit, so dass von Generation zu Generation ein
immer weiter fortschreitender Wohlstand sowie eine zukiinftige, buchstdblich gren-
zenlose Einigkeit unter den Menschen prognostiziert wird. Weitling verspricht nimlich
nichts weniger als »die Befreiung der Menschheit« und »die Erde gleichsam zu einem
Paradiese« zu machen.”

Medienkulturwissenschaftlich interessant ist, dass Einheit und Gleichheit medial
vermittelt werden sollen, d.h., ihr Signum ist im doppelten Wortsinne »¢ine Sprache«.*®
Diese »selbst erfundene neue Sprachex, eine universelle »Weltsprache«, wiirde in der
dritten Generation »alle Nationalsprachen verschwinden«lassen.* Dies wiirde den uni-
versalisierenden Effekt haben, letztlich iiberall zu Hause zu sein: »[M]an wird alle Welt-
theile bereisen, und iiberall in seiner Heimath sein.«** Dieses Ideal prigt auch das be-
reits genannte zweite Buch, Garantien der Harmonie und Freiheit, in dem Weitling die Ideen
der ersten Schrift erheblich erweitert: Erneut fungiert eine explizit an Leibniz geschul-
te einheitliche, »ganz neue, schéne, wohlklingende, vollkommene Sprache« als Medi-
um, der »Vereinzelung«, »dieser Verwirrung vom Babylonischen Turm« ein Ende zu set-
zen, mit dem Ziel der Uberwindung von »V6lkerhaf3« und schliefilich jeglicher Form von
Grenzziehung.”® Europa und der Ausbau infrastruktureller Verbindungen, insbesonde-
re seit der »Erfindung der Eisenbahnen« dient ihm als Beweis der unumganglichen Hin-
filligkeit der »Verschiedenheit der Grenzen und Sprachen«:** Dies skaliert er dann auf
eine globale Dimension hoch: »Die Eisenbahnen ganz allein werden die Menschen auf

18 Ebd,S.45.

19  Ebd., S.50f;vgl. a. S.12, 23, 2729, 32 u. 43f. u. Weitling: Garantien der Harmonie und Freiheit, S. 92.

20  Weitling: Die Menschheit, wie sie ist und wie sie sein sollte, S. 48; Herv. M.D.

21 Ebd. Manfred Schneider subsumiert daher in seinen Kategorien der Kommunikationsideale Weit-
lings Entwiirfe unter das Ideal der Reduktion von Sprache und Zeichen, insofern in vielen abend-
lindischen Referenzdiskursen, beginnend bei Platon, die »Verschiedenheiten der Sprachen und
das Geld allein die Ursache fiir die Disharmonie in den Gesellschaften und zwischen den Vélkern
bildeten« (Schneider: »Kommunikationsideale und ihr Recycling«, S. 218). Mit Schneider kénnte
man auch Weitlings Kritik an der unnétigen Zwischeninstanz des Geldes und des Handlers unter
das genannte Ideal fassen. Weitling zitiert dazu ausfiihrlich die an Fourier angelehnte Kritik am
»Unfug des Handels« von Victor Considérant (Weitling: Garantien der Harmonie und Freiheit, S.103).

22 Weitling: Die Menschheit, wie sie ist und wie sie sein sollte, S. 48.

23 Weitling: Garantien der Harmonie und Freiheit, S. 92—96; zu Leibniz siehe insbes. S. 95.

24 Ebd., S.99.
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die Notwendigkeit aufmerksam machen, eine Weltsprache einzufiithren, der Moglich-
keit der Vervollkommnung der Luftschiffahrt gar nicht zu gedenken.«* Es geht Weitling,
wie er spiter im Zusammenhang mit der Kolonie >Communias, einem kommunistischen
Siedlungsprojekt in Iowa,*® bekundet, wie bei seinem Vorbild Fourier, nicht um eine uto-
pische Insellosung oder einen isolierten idealen Staat, sondern lingerfristig gesehen um
nichts weniger als den Entwurf »einer die ganze Menschheit umfassenden socialen Or-
ganisation«.”” Die weltweite Losung ist fiir ihn auch praktikabler, weil sich so eriibrigt,
dass ein einzelner Staat sich aufwendig gegen »gegen etwaige Uebergriffe der Nachbar-
staaten« oder »Eigenthumsrechte der Auflenwelt« wappnen miisste.?® Infrastrukturen
und Transportmedien wiirden aber nicht nur aus politischer, sozialer und kultureller
Perspektive eine tragende Rolle spielen, sondern auch in ékonomischer Hinsicht (u.a.
zum Transport von Lebensmitteln). Weitling zufolge wiirde so in naher Zukunft zum ei-
nen eine umfassende Vernetzung »mit Eisenbahnen und Kanilen [...] den Austausch der
verschiedenen Kulturen beférdern«®® und zum anderen das Reisen und Pendeln maf3-
geblich erleichtern. Projekte, wie den Bau von »Stralen, Eisenbahnen, Kanile[n]«, z3hlt
er daher zu den »niitzliche[n] Arbeiten, insofern sie die »notwendige[n] [..] erleichtern
und vervollkommnen« wiirden.*®

Hier, wie auch spiter im Zusammenhang mit Marx und Engels, stellt sich die in die-
sem Buch immer wieder verfolgte medienkulturwissenschaftliche Frage nach der Rich-
tung der Wirkkrifte: Bedarf es einer kommunistischen Ordnung, um die Universalspra-
che und die Infrastrukturen des Austauschs mit ihren weiteren gemeinschaftsbildenden
Effekten moglich zu machen? Oder fungieren eine Universalsprache bzw. die genann-
ten Infrastrukturen als wichtige Medien zur Durchsetzung der kommunistischen Ord-
nung?*' In der zwischendurch erschienenen Neuauflage des Evangeliums der armen Siin-
der (1854) scheint die Frage zumindest hinsichtlich der Sprache eindeutig beantwortet,
wenn Weitling davon spricht, dass »im Zustande des Kommunismus die Vermischung
aller V6lker, die Einfithrung einer Universalsprache, ja selbst die Abschaffung aller gang-
baren Sprachen méglich ist«.>* Auch in der wihrend seiner Haftzeit zwischen Juni 1843
und Mai 1844 begonnenen und sukzessive weiter entwickelten Grundziige einer Denk- und
Sprachlehre, die er zu seinen Lebzeiten nie publiziert bekam und die erst posthum ediert
worden sind, ist eine »fiir die Zukunft der Menschheit« entworfene Universalsprache fiir
Weitling »erst nach Einfithrung des Kommunismus oder Sozialismus méglich«.*

25 Ebd.

26  Siehe dazu die Ausfiihrungen weiter unten auf S. 186.

27  Wilhelm Weitling: »Vorbild und Wirklichkeit«, in: Die Republik der Arbeiter (14.06.1854), S. 201-204,
hier S. 201.

28 Ebd.,S.202.

29  Weitling: Garantien der Harmonie und Freiheit, S. 223.

30 Ebd, S.158f.

31 Vgl.dazuauch Lothar Knatz: »Einleitung des Herausgebers, in: Wilhelm Weitling: Grundziige einer
allgemeinen Denk- und Sprachlehre, Frankfurt a.M. u.a.: Peter Lang 1991, S. 5-49, hier S. 8 u. 11.

32 Wilhelm Weitling: Das Evangelium der armen Siinder, 4. Aufl., New York, NY: Druckerei der »Repu-
blik der Arbeiter«1854, S.134. In der Erstausgabe von 1845, noch Das Evangelium eines armen Siinders
betitelt, fehlt dieser Passus.

33 Wilhelm Weitling: Grundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre [1844—1856], hg. v. Lothar
Knatz, Frankfurta.M. u.a.: Peter Lang 1991, S. 57 u.199. Dennoch pladiert Weitling an anderer Stel-
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Weitling geht es in diesem Zusammenhang darum, das Moment der Sprache zu eli-
minieren, das man mit Ferdinand de Saussure die Arbitraritit des Zeichens nennen wiir-
de — Weitling selbst spricht von »fremden Wortern«, die »phantastisch gewihlt« sei-
en.* Verbunden mit einer Gelehrtenkritik an den »Begriffsverwirrungen« und »Sophis-
men geschickter Wortfechter«,* mit der Weitling darauf zielt, infrage zu stellen, dass
eher der rhetorisch geschicktere Redner als der einfacher, aber letztlich wahrhaftiger
Argumentierende, recht behalten wiirde, strebt er eine Abkehr von »von der Wirklich-
keit getrennten Begriffen<*® an: Jedes Wort habe daher eine eigene »feste, unwiderleg-
bare und nicht zu entstellende Bedeutung« zu bekommen, um damit jede Form von »bis-
her bewirkte[r] Tiuschung« oder interessengeleiteter Kommunikation qua Transparenz
der Sprache zu verunméglichen.?” Schon 1841 plidiert Weitling in seiner Zeitschrift Der
Hiilferuf der deutschen Jugend fiir eine agitatorische »Sprache des Bruders zum Bruder«
unter den Arbeitern, fir eine »einfache ungekiinstelte Sprache«, die frei »von lateini-
schen, griechischen und kunstgemifien Ausdriicken« sein wiirde.?® Er verkniipft damit
die Hoffnung auf eine Zukunft, in der sich nicht nur bestimmte Formen hierarchisierter
Arbeitsteilung eriibrigt haben wiirden, weil sich »der Unterschied des Gelehrten-, Hand-
werker- und Bauernstandes immer mehr verwischt« haben wiirde;” vielmehr geht es
laut Weitling auch unter Berufung auf einen christlichen Chiliasmus bzw. Millenaris-
mus am Ende darum, dass »die Grenzen der Nationen [...] zusammenstiirzen«.*°

In den Grundziigen einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre legt er das System einer Uni-
versalsprache im Dienst einer hoheren Wahrheit am ausfihrlichsten dar. Angelehnt an
die naturwissenschaftliche Systematik von Cuvier und Linné geht es ihm um die Fra-
ge, wie »in der Sprache alle Begriffe in eine gut gebaute Klassifikation gebracht werden«
konnen,* um ihnen so einen eindeutigen denotativen Sinn zu verleihen und jede Form
von Missverstindnis zu vermeiden. Er interessiert sich dabei fiir eine Okonomie der

le dafiir, mit ihrer Einfihrung in bestimmten Wissenschaftsbereichen schon einmal den »Anfang
[.] zum Ubergang«zu machen (ebd., S.127).

34 Ebd.

35 Ebd, S.51u.63f;vgl.a.S. 69.

36  Wilhelm Weitling: Gerechtigkeit. Ein Studium in 500 Tagen [1844/45], hg. v. Ernst Barnikol, Kiel:
Mithlau1929, S. 224.

37 Weitling: Grundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre, S. 51 u. 57. In Das Evangelium der armen
Siinder spielt er wiederum deutlicher intellektuellenfeindlich die nitzlichen Erfindungen der »Ar-
beiter und Tagel6hner« gegen die »deutsche Philosophie« eines Schelling oder Hegel mit ihrem
»kinstlichen Unsinn in metaphysischen Nebelbildern« aus (Weitling: Das Evangelium der armen
Siinder, S.181).

38 Wilhelm Weitling: »Aufruf an Alle welche der deutschen Sprache angehdéren, in: Der Hiilferuf der
deutschen Jugend. Herausgegeben und redigirt von einigen deutschen Arbeitern, H.1 (1841), S. 2—6, hier
S. 3f. Aufmerksam geworden bin ich auf diese Publikation Weitlings durch Patrick Eiden-Offe. Er
interessiert sich im Unterschied zu dem hier herausgearbeiteten Ideal eines totalen Transparent-
werdens einer direkt zuginglichen Sprache fir die Besonderheiten der Sprache bei Weitling, seine
spezifische, wenn man so will, interpretationsbediirftige Poesie (Patrick Eiden-Offe: Die Poesie der
Klasse. Romantischer Antikapitalismus und die Erfindung des Proletariats, Berlin: Matthes & Seitz 2017,
insbes. S.127-135).

39 Weitling: »Aufruf an Alle welche der deutschen Sprache angehdérenc, S. 6.

40 Ebd.

41 Weitling: Grundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre, S. 54 u. 70.
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Sprache, die sich zum einen »unnétiger Worte« entledigen wiirde und zum anderen die-
se selbst auf ein Mindestmaf}, meist auf zweisilbige Wortstimme und die »Hilfsbegrif-
fe« auf drei Zeichen beschrinken wiirde.** Dies hitte wiederum nicht nur die »schnel-
le Verbreitung alles Wissenswerten« zur Folge, sondern wiirde zu guter Letzt auch die
gewiinschte »allgemeine Bildung des Menschengeschlechts« ermdoglichen und so simt-
liche Bildungsschranken unterlaufen.® Bei dieser Einsparmafinahme wiirde man sich
daher v.a. von Fremdwortern losen, um im Unterschied dazu alltagsnahe Begriffe, »die
auf Verhiltnisse der Arbeit Bezug habenc, privilegieren zu konnen.* Fiir ihn wird daher
jedes Homonym, jede Unbestimmtheit von »unbegrenzten, weitschichtigen Begriffen,
kurz: ihre Uberdeterminiertheit zum Einfallstor der Tiuschung.* Als Vorbilder fiir die-
se neue »zweckmiflige Sprache« mit Wahrheitsgarantie, die nicht mehr die »Mingel der
bekannten Sprachen«aufweisen wiirde, fungieren wiederum an Fourier geschulte soge-
nannte »Serien-Begriffe«, die in Weitlings »Klassifikation des Universums« alle »fir sich
allein verstindlichen Begriffe«, die »schon im Namen die Erklirung« tragen, umfassen
(vgl. Abb. 28).%

Seine »zweckmiflige Sprachlehre« ist genau genommen eine in Analogie zu einer
»neuen Ordnung der Dinge« konzipierte sprachliche Abbildtheorie, die mit Kontiguitit
und Naturgegebenheit operiert.*’ Es handelt sich um ein zweistufiges Modell: Zunichst
macht Weitling den Wahrheitsgehalt der Wahrnehmung an der erst kurz zuvor bekannt
gewordenen neuen Technik der Fotografie fest: »Alle unsere Wahrnehmungen gleichen
Bildern, welche lebend dem Gehirn sich einpriagen, dhnlich dem Prozefd des Daguerreo-
typierens.«*® Am Prozess des fotografischen Abbildens hebt er wiederum in einem zwei-
ten Schritt hervor, dass dieser ohne die verzerrende »Phantasie des Malers« auskomme:
»[J]etzt kénnen wir ohne dieses Medium auf dem natiirlichen Weg in dieser Beziehung
etwas Unparteiisches erlangen.«* Es geht ihm bei der Fotografie, um es hier in der be-
rithmten zeitgendssischen Phrase von William Henry Fox Talbot zu formulieren, um die
Logik des »Pencil of Nature«.>

42 Ebd., S.126;vgl. a.S.127 u. 292.

43 Ebd,S.127.

44  Ebd., S.129. Diese Nivellierung geistiger und kéorperlicher Arbeit bis hin zu einer Bevorzugung des
»Materiellen Praktischen«spiegelt sich in Weitlings Klassifikation auch darin wider, dass in seiner
Nomenklatur der Werkzeuge die wissenschaftlichen Instrumente ohne weitere Spezifizierung an
letzter Stelle rangieren (vgl. ebd., S.167).

45  Ebd., S.62u.66;vgl.a.S. 70,129 u. 249.

46  Ebd,, S.56, 68 u. 126 u. Wilhelm Weitling: Klassifikation des Universums. Eine friihsozialistische Welt-
anschauung [1844-1849], hg. v. Ernst Barnikol, Kiel: Walter G. Mithlau1931, S. 26. Abbildungen sind
von der Creative-Commons-Lizenz ausgeschlossen.

47  Weitling: Crundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre, S. 56 u. 125.

48  Weitling: Klassifikation des Universums, S.26; vgl. a. ders.: Grundziige einer allgemeinen Denk- und
Sprachlehvre, S. 68.

49 Ebd, S.75.

50 William Henry Fox Talbot: The Pencil of Nature, London: Longman, Brown, Green & Longmans 1844.
Im Unterschied zur Daguerreotypie handelt es sich bei der von Talbot entwickelten fotografischen
Technik aber um ein Negativ-Positiv-Verfahren.
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Abb. 28: Wilhelm Weitling: Klassification des Universums (1844-1849)

Quelle: Staatsarchiv Hamburg, 331-2_1849 Nr. 3072 Bd. 2, Beteiligung an gesetzwidrigen Vereinen
(Weitling, Befreiungsbund), Untersuchung gegen Carl Wilhelm Theodor Timm u.a. auch wegen
Diebstahl und Verwundung des J.H.-W. Rohlfsen. Druckschriften und Korrespondenz (unvollstin-
dig), 1849-1851, Plankammer-Bestand, ca. 50 x 70 cm

Etliche Jahre vor Ernst Kapps Grundlinien einer Philosophie der Technik (1877) argumen-
tiert Weitling letztlich in Ansitzen mit einer Art Organprojektionsthese, insofern fiir ihn
die Daguerreotypie zum Modell fiir den unverfilschten »Prozefd unserer Wahrnehmun-
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genc schlechthin wird." Er erweitert sein Bild-Modell sogar weit iiber visuelle Sinnes-
eindriicke hinaus auf die menschliche Perzeption als solche, insofern der Begriff »Bild«
fir ihn eher den Charakter der Strukturiertheit sinnlicher Wahrnehmungen, ihre Ge-
ordnetheitinsgesamt bezeichnet, so dass fiirihn nicht nur die »sichtbaren Eigenschaften
der Gegenstinde, sondern auch die Wahrnehmungen und Erinnerungen der Téne, Emp-
findungen und Gefiihle usw. unter dem Begriff Bild passen«.” An vielen Stellen spricht
Weitling in diesem Zusammenhang auch von Gruppierung und schliefdt auch weitere
Gruppierungen von Gruppierungen auf mehreren Ebenen nicht aus.*

Nicht nur in dieser »Serienwissenschaft« von ineinander gestuften »Klassifikations-
regeln samt ihren Benennungenc,** sondern auch dariiber hinaus zeigen sich wieder-
um deutliche Einfliisse von Fourier. Denn Weitling versteht die fotografischen »Sinnes-
eindriicke« nicht statisch, sondern als »eine bewegende Kraft«, die er in einer Logik der
Kontiguitit — er spricht von »Berithrungen der Teile und Krifte«*> - als direkte Effek-
te der »auf uns einwirkenden Dinge, Bewegungen und Zustinde« deutet.”® Mehr noch,
der Fourier’schen so kosmologisch wie fraktalen Logik einer universellen Analogie fol-
gend,” findet er doppelt ineinander geschachtelte selbstihnliche Dynamiken: Zum ei-
nen reprisentieren fiir ihn wiederum »unsere Gehirneindriicke« die genannte bewegen-
de Kraft; zum anderen sind diese Eindriicke gleichzeitig in derselben Logik — im Grunde
einem korrelativen Milieu-Schema folgend, bestimmt zu werden und zu bestimmen -
nicht nur Effekt, sondern »selbst Teile oder Krifte dieser Gegenstinde, Zustinde und
Bewegungen«.*® Beim Erinnern passiere dann nichts anderes als eine »Wiederbelebung
dieser Eindriicke«, insofern sich die >bewegende Kraft« »von selbst wiederholt«.” Das
Gehirn versteht er daher als »organisch beseelte, bewegte und bewegende Bildergalerie un-
serer Wahrnehmungen«.® Als Fundament der universell vermittelnden Analogien dient
Weitling weniger wie bei Fourier die Newton'sche Physik bzw. Mechanik (und die darin
formulierten Anziehungskrifte), sondern die Chemie bzw. »die chemische Verbindung
des Weltalls«: »Alle untergeordneten Verbindungen machen einen Teil dieser Universal-
verbindung aus.«* Damit schlief3t sich der Kreis der Argumentation, weil diese univer-

51 Weitling: Grundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre, S. 75; vgl. a. Kapp: Grundlinien einer
Philosophie der Technik, S. 84. Auch bei Weitling findet sich eine allerdings sehr kryptische Organ-
projektion zum »elektrischen Telegraphen« (vgl. Weitling: Grundziige einer allgemeinen Denk- und
Sprachlehre, S. 85).

52 Weitling: Grundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre, S. 78.

53  Vgl.ebd, S. 96-112.

54 Ebd., S.187.

55 Ebd., S.76.

56 Ebd.,S.8o0.

57  Siehe dazu S.107f. weiter oben.

58  Weitling: Grundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre, S. 75.

59  Ebd.

60 Ebd,S.78; Herv. M.D.

61  Ebd., S.73; vgl. a. zur »grofRen Harmonie« zwischen Himmelskérpern und organischen Kérpern
S.136. Ferner beruft er sich auf die zeitgendssische Odlehre von Karl von Reichenbach (1788—1869).
Das »Od« ist eine sich durch Polaritit auszeichnende »eigenthiimliche Kraft in der Natur, welche
das ganze Weltall umspannt« (Karl Ludwig Freiherr von Reichenbach: Physikalisch-physiologische
Untersuchungen iiber die Dynamide des Magnetismus, der Elektricitit, der Wirme, des Lichtes, der Krystal-
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selle chemische Verfasstheit, die sich bis zur unteren Ebene der menschlichen Physiolo-
gie verfolgen lisst, wiederum die Analogie zum fotografischen Prozess ermdglicht: »Wie
Jod auf der Silberplatte im Dagurreotyp [sic]« gibt es, Weitling zufolge, eine Substanz im
menschlichen Kérper, »durch welche das Gehirn fiir die dufieren und inneren Eindriicke
auffassungsfihig gemacht wird«.®*

Eine der Wahrhaftigkeit verpflichtete Sprache hat wiederum dieses direkte Verhilt-
nis, diese »Bildergalerie unserer Wahrnehmungen«* korrekt und widerspruchsfrei zu
iibersetzen, in eine Form also, die »durch kein anderes Wort oder durch keinen andern
Satz deutlicher, passender und richtiger bezeichnet werden kann«.®* Je korrekter das
Klassifikationssystem, d.h., »je bestimmter darin jedes Wort seinen Begriff bezeichnet«
und, den »Gesetze[n] der Analogie« folgend, prizise einer »Serie oder Klasse« zugeord-
net wird, desto eher tauge es zum »Priifungsmittel der Wahrheit«®: »Alles in der Wirk-
lichkeit analoge (gleichartige) muf3 auch in unseren Mitteilungsbildern nach derselben
Analogogie [sic] gegeben werden, wenn diese Mitteilungsbilder wahr sein sollen.«*® An-
ders formuliert, geht es Weitling um eine »nach natiirlichen Gesetzen geregelte logische
Ordnung«der Begriffe — es ist dieselbe Ordnung, »nach welcher die Natur itberhaupt uns
das Wesen aller Dinge, Eigenschaften, Bewegungen und Zustinde erscheinen lifit«.
Die Formulierung »uns [...] erscheinen liflt«, an anderer Stelle spricht er auch von »vor-
fithrt«,®® ist ein klarer Fingerzeig, dass es Weitling eher um eine Phinomenologie avant
la lettre zu tun ist als um eine Metaphysik. D.h., Weitling nimmt die Medialitit der Foto-
grafiein seiner Analogie ernst, insofern sie bei ihm nicht ein medienvergessenes direktes
Aufzeichnungs-/Wahrnehmungsverhiltnis impliziert. Es geht ihm zwar um bestimmte
interesselose Einpragungen, zugleich aber darum, diese als durch das Aufzeichnungs-
medium selbst, nimlich als durch den Wahrnehmungsapparat wesentlich mitgeprig-
te Auffassungen zu verstehen. Die Wahrnehmung hilt auf ihre eigene Art fest, wie ihr
etwas zur Erscheinung gebracht wurde. So gesehen kann er auch frei heraus zugeste-
hen, dass zwar die Ordnung der Wahrnehmung uns von der Natur vorgegeben ist, nicht
aber eine letztgiiltige Ordnung der Dinge. Er kann daher, ohne sein System einzurei-
Ren, den Zweifel formulieren, »daf die Klassifikation des Universums [...] unseren Sin-
nen - je nach deren Ausbildung und je nach unseren Zwecken — in verinderten Formen
erscheint«.” Das von Weitling auf »Zweck und Nutzen« hin konzipierte Klassifizieren
fithre fiir ihn, im Ganzen betrachtet, letztlich zu den Sachen selbst: Insofern fiir ihn »die
richtige Klassifikation der Wahrnehmungen der Dinge [...] die richtige Klassifikation der

lisation, des Chemismus in ihven Beziehungen zur Lebenskraft, 2. Aufl., Bd. 1, Braunschweig: F. Vieweg
und Sohn 1849/50, S. 210).

62  Weitling: Grundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre, S. 76f.; vgl. a. S. 80.

63 Weitling: Klassifikation des Universums, S. 28.

64  Weitling: Grundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre, S. 69. Diese Formulierung weist Weit-
ling explizit als Wahrheitsdefinition aus.

65 Ebd.,S. 62,70 u.118 u. Weitling: Gerechtigkeit, S. 224.

66  Weitling: Grundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre, S. 61; Herv. d. Orig. getilgt.

67 Ebd, S.67; Herv. d. Orig. getilgt.

68 Ebd,S.56.

69 Ebd., S.304.
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Dinge selbst«’® darstellt, kann er daraus eo ipso auch die korrekte, gleichermafRen na-
turgegeben an den Sinneswahrnehmungen orientierte Klassifikation der »Worte, durch
welche sie bezeichnet werdenc, ableiten.” Kurz: »Die beste Klassifikation des Univer-
sums aller Sinneserscheinungen der Wirklichkeit ist also auch die beste Klassifikation
der Sprache.«™

Diese naturgegebene an der menschlichen Sensorik festgemachte buchstablich all-
gemeingiiltige Sprache wiirde schliefilich zu einer Internationalen fithren, weil sie dazu
beitragen wiirde, »dem Ungeheuer des Nationalititenhasses den Boden unter den Fii-
8en wegzuziehen«.” Es hat daher fiir Weitling im Gegensatz beispielsweise zu den Uni-
versalisierungstendenzen nach der Franzosischen Revolution, die am Ende nur noch auf
die Verbreitung des Franzésischen abzielten,” unbedingt eine »neue Sprache« zu sein.”
Weitling liefert dafiir eine doppelte Begriitndung: Zum einen béten simtliche bestehen-
dennationalen Sprachen, da sie sich »unkultiviert«, »durch Zufall« entwickelt hitten und
erst ex post, mehr oder weniger behelfsmiRig, zum Teil unter Zuhilfenahme von »Aus-
nahmeregel[n]« formalisiert worden seien, ungeniigende »Bedingungen dieser Univer-
salsprache«; zum anderen sei diese Unzulidnglichkeit »gerade ein Gliick«, weil die Durch-
setzung der neuen Sprache so nichtvon der »einstige[n] Ausbreitung« ihrer Vorgingerin
und der damitverbundenen »Macht des Wissens«, z.B. »nationalen Vorurteile[n]«beein-
trichtigt werden kénne.”®

4.2 Von Weitling (und Fourier) zu Marx und Engels

Marx lobt im Pariser Vorwirts! noch 1844 »Weitlings geniale Schriften« und erwdhnt aus-
driicklich die Garantien der Harmonie und Freiheit. In diesem Zusammenhang erklirt er
»das deutsche Proletariat« zum »Theoretiker des europdischen Proletariats«.”” Fiir die
am Urchristentum geschulten romantisierenden kommunistischen Universalisierungs-

70  Ebd., S.79 u.304.

71 Ebd., S. 67; vgl. a. S.124. Dies erschlieit sich auch ex negativo, wenn er in diesem Zusammenhang
Begriffe abgrenzt, »welche wir selbst schufen« (ebd., S. 67).

72 Ebd., S.s56.

73 Ebd., S.199.

74 Vgl. Flichy: Tele, S. 34.

75  Weitling: Crundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre, S.127.

76  Ebd., S.198,127 u. 249. Vgl. dazu noch einmal sein friiheres Werk Garantien der Harmonie und Frei-
heit, in dem er die »bunten Grenzen« und die Bereitschaft »ganze[r] Armeen« kritisiert, sich »we-
gen der Form und Farbe derselben einander gegenseitig abzuwiirgen«. Auch hier firmiert»ihr ver-
schiedenes Kauderwelsch, das sie Sprachen nennen«als Grund der »Verewigung ihrer Trennung
und ihrer Leiden«. Die Universalsprache, die beriicksichtigen wiirde, dass alle naturgegeben »ein
und dieselben Sprachorgane« besitzen, wire somit ebenfalls ein Motor, Kriege zu verhindern bzw.
Frieden zu schaffen (Weitling: Garantien der Harmonie und Freiheit, S. 2f.).

77  Karl Marx: »Kritische Randglossen zu dem Artikel Der Kénig von Preuen und die Sozialreform.
Von einem Preufen« [1844], in: ders.: Werke, Artikel, Entwiirfe. Mirz 1843 bis August 1844, Berlin:
Dietz 1982 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 2), https://doi.org/10.1515/9783050086071-019,
S. 445-463, hier S. 459. Bei dem Text handelt es sich um eine Abrechnung mit Arnold Ruge, mit
dem Marx zuvor schon gebrochen hatte.
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und Unifizierungsideen” wurde Weitling danach hingegen zunehmend von Marx und
Engels »grimmiglich heftig«” 6ffentlich kritisiert. So verhéhnt Marx in einem Brief an
Engels einen Auftritt Weitlings in New York, wihrend dem er »bewies, daf3 Jesus Chris-
tus der erste Communist war und daf3 sein Nachfolger niemand andrer ist als der be-
kannte Wilhelm Weitling«.®® Engels beschreibt in einem Brief an August Bebel die »uto-
pistischen Systemausarbeitungen« von Weitling in seiner Denk- und Sprachlehre, v.a. sein
Projekt einer neuen Universalsprache verichtlich als »Grammatik worin der Dativ als Er-
findung der Aristokraten abgeschafft« werden sollte.* Die auf Vereinfachung und Ver-
standlichkeit fiir die Arbeiterschaft zielenden Vorhaben sowie seine Gelehrtenkritik ha-
ben ihm auch den despektierlichen Vorwurf des »Schneiderkommunismus«®* eingetra-
gen; die von Weitling in der Schweiz und Paris kooperativ organisierten karitativen Spei-
seanstalten fiir Schneidergesellen auf Wanderschaft nimmt Engels sogar zum Anlass,
verichtlich von »Léffelkommunismus« zu sprechen.®

78  Vgl. z.B. den Artikel von Wilhelm Weitling: »Die Kommunion und die Kommunistenc, in: Der
Hiilferuf der deutschen Jugend. Herausgegeben und redigirt von einigen deutschen Arbeitern, H. 3 (1841),
S.33-39. Dort nimmt Weitling eine Engfiihrung von Abendmahl und Kommunismus vor.

79 Wilhelm Weitling: »Brief an Moses Hef3« [31.03.1846], in: Ernst Barnikol: Weitling der Gefangene und
seine »Gerechtigkeit«. Eine kritische Untersuchung iiber Werk und Wesen des friihsozialistischen Messias,
Kiel: W. G. Mithlau 1929, S. 269271, hier S. 270.

80  Karl Marx: »Brief an Friedrich Engels in Manchester« [London, 22./23.03.1853], in: ders. u. Friedrich
Engels: Briefwechsel. September 1852 bis August 1853, Berlin: Dietz 1987 (Gesamtausgabe [MEGA?],
Abt. 3, Bd. 6), https://doi.org/10.1515/9783050076690-005, S.139—141, hier S. 140.

81  Friedrich Engels: »Brief an August Bebel« [London, 25.10.1888], in: Werke [MEW], hg. v. Institut fiir
Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 37, Berlin: Dietz1967, S. 117-119, hier S. 118. Er bezieht
sich dabei auf Weitlings Grundziige einer allgemeinen Denk- und Sprachlehre. Die Briefe aus diesem
Jahrsind in der MEGA noch nicht ediert. Vgl. a. den ironischen Seitenhieb auf Weitling in: Friedrich
Engels: »Briefan Karl Marx in London«[Manchester, 06.06.1853], in: Karl Marx u. ders.: Briefwechsel.
September 1852 bis August 1853, Berlin: Dietz 1987 (Cesamtausgabe [MECA?], Abt. 3, Bd. 6), https://
doi.org/10.1515/9783050076690-005, S.185—191, hier S.190.

82  Friedrich Engels: »Brief an das Kommunistische Korrespondenzkomitee in Briissel« [Paris,
16.09.1846], in: Karl Marx u. ders.: Briefwechsel. Mai 1846 bis Dezember 1848, Berlin: Dietz 1979
(Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 3, Bd. 2), https://doi.org/10.1515/9783050076614-008, S.34—39.
Den Vorwurf greift Weitling zuvor schon selbst kritisch als »Handwerkerkommunismus« auf und
schreibt ihn Marx zu, der ihn im Unterschied zum »philosophischen Kommunismus« gebrauchen
wiirde — und damit letztlich eine Art Arbeitsteilung zwischen Denkern und Werktatigen in der
Kommunistischen Partei formuliere (Weitling: »Brief an Hef3«, S. 269). Weitling selbst pladiert in-
des fiir einen Kommunismus, in dem die »geistigen Arbeiten [...] nicht mehr ausschliefilich von
Einigen betrieben werden, [...], sondern Jeder [..] sich zugleich mit geistigen und korperlichen Ar-
beiten beschaftigen« wiirde (Weitling: Das Evangelium der armen Siinder, S.164).

83  Friedrich Engels: »Brief an Karl Marx in Briissel« [Paris, um den 23.10.1846], in: Karl Marx u. ders.:
Briefwechsel. Mai 1846 bis Dezember 1848, Berlin: Dietz 1979 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 3, Bd.
2), https://doi.org/10.1515/9783050076614-009, S. 60—61, hier S. 61. Vgl. zu den Speiseanstalten und
Arbeitervereinen, die »die embryonischen Keime der neuen Cesellschaft werden sollten«: Franz
Mehring: »Einleitung, in: Wilhelm Weitling: Carantien der Harmonie und Freiheit, Berlin: Buchhand-
lung Vorwarts 1908, S. IlI-LIl, hier S. XV.
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

Am 30. Mirz 1846 kam es zum offenen Bruch mit Marx und Engels bei einer gut do-
kumentierten Sitzung im Kommunistischen Korrespondenzbiiro in Briissel.®* Weitling
ging spiter in die USA, um dort u.a. den deutschen >Arbeiterbund«< bzw. die sWorking-
men’s League New York« zu griinden. Ab 1851 schloss er sich der kommunistischen Sied-
lung>Communia<an, die wiederum als fourieristisches Projekt 1847 in Iowa County — mit
charakteristischer gemeinsamer Aufienveranda, Gemeinschaftskiiche und -speisesaal —
begriindet worden war.® Aber nach und nach, auch unter dem Einfluss Weitlings, der
zwischenzeitlich zum Verwalter ernannt worden war, und den damit zusammenhingen-
den, vom Arbeiterbund investierten grofleren Geldsummen, wurde die Siedlung einzel-
dkonomischen Interessen der Mitglieder unterstellt und Gleichheitsgrundsitze aufge-
geben. Ab Mitte der 1850er Jahre loste sie sich zunehmend in Streitigkeiten auf. Weitling
fithrt dies 1854 verbittert einerseits auf seine mangelnden Vollmachten als verwaltende
Autoritit, andererseits auf die insulare Verwirklichung des Experiments zuriick; es sei
daher zu sehr der »Geldmacht der AufRenwelt« ausgeliefert gewesen: »Einen Kommunis-
mus ohne Bezahlung, ohne die Freiheit einmal nicht zu arbeiten, wenn man dazu nicht
geneigt ist, eine gemeinschaftliche Tafel, und gleiche Arbeitszeit fir Alle, halte ich in-
mitten der heutigen Gesellschaft, und selbst in Zukunft nicht fir anziehend, und somit
auch nicht fiir praktisch.«*® Weitlings Leitungsposition wiederum bringt ihm von Marx
den abfilligen Beinamen des »Schneiderkénigs und Diktators der Kolonie \Communia«
ein.¥” Trotz aller Zerwiirfnisse schreiben sich gewisse gedankliche Anschliisse selbst da-
nach fort. Noch im Jahr 1885 wiirdigt Engels im Verweis auf den bereits angefithrten,
die Schriften Weitlings noch anerkennenden Artikel von Marx die Bedeutung des »Weit-
lingschen Kommunismus [...] als erste selbstindige theoretische Regung des deutschen
Proletariats«, jedoch nicht ohne, wiederum im Anschluss an Marx, an »diesem maf3lo-
sen und brillanten Debiit der deutschen Arbeiter« eine deutliche »Unzulanglichkeit« der

84  Moses Hefd distanziert sich in einem Brief an Marx mit klaren Worten von dem Zerwiirfnis: »Ich
mag nichts mehr mit der ganzen Geschichte zu thun haben; es ist zum Kotzen.« (Moses Hef3:
»Brief an Karl Marx in Briissel« [Verviers, 20.05.1846], in: Karl Marx u. Friedrich Engels: Briefwech-
sel. Mai 1846 bis Dezember 1848, Berlin: Dietz 1979 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 3, Bd. 2), https://d
0i.0rg/10.1515/9783050076614-030, S. 208—209, hier S. 208; vgl. a., manchmal etwas eigentiimlich
wertend: Waltraud Seidel-Hoppner: Wilhelm Weitling (1808—1871). Eine politische Biographie, Bd. 2,
Frankfurt a.M. u.a.: Peter Lang 2014, https://doi.org/10.3726/978-3-653-04009-8, S. 935-950)

85  Vgl. zur Geschichte >Communias« George Schulz-Behrend: »Communia, lowa. A Nineteenth-Cen-
tury German-American Utopia, in: lowa Journal of History 48 (1950), S. 27-54; Gary W. Armstrong:
»Utopians in Clayton County, lowa, in: The Annals of lowa 41.4 (1972), https://doi.org/10.17077/00
03-4827.11130, S. 923-938 u. Carl Frederick Wittke: The Utopian Communist. A Biography of Wilhelm
Weitling, Nineteenth-Century Reformer, Baton Rouge: Louisiana State Univ. Press 1950, S. 237—275.
>Communiac ist wiederum eine Art Nachfolgeprojekt von >Veteranen« des gescheiterten Projekts
Neu-Helvetia. Dessen Begriinder war der Schweizer Andreas Dietsch, der sein Siedlungsvorhaben
zuvor ebenfallsin einem kleinen Buch dargelegt hat (vgl. Andreas Dietsch: Das tausendjdhrige Reich,
nebst Plan und Statuten zur Griindung von Neu-Helvetia im Staate Missouri in Nordamerika, Aarau: 0.A.
1844).

86  Weitling: »Vorbild und Wirklichkeit, S. 203.

87  Karl Marx: »Brief an Friedrich Engels in Manchester« [London, 29.01.1853], in: ders. u. Friedrich En-
gels: Briefwechsel. September 1852 bis August 1853, Berlin: Dietz 1987 (Gesamtausgabe [MECA?], Abt.
3, Bd. 6), https://doi.org/10.1515/9783050076690-005, S.118—120, hier S.118.
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

Theorien, z.B. die Beziige auf das Urchristentum bzw. die Ahistorizitit seines Kommu-
nismus, zu bemingeln.®

Ahnlich erging es auch Fourier. Trotz vieler respektvoller Verneigungen vor ihm
wurden seine Entwilrfe von Marx und Engels zugleich einer beifenden Kritik unterzo-
gen. Einerseits ist beachtlich, wie oft Fouriers Name in ihren Schriften erwahnt wird —
ein Zeichen dafiir, wie viel Zeit sie den Schriften gewidmet haben und wie sehr beide mit
ihnen vertraut waren:* Engels spricht z.B. von den »brillanten Satiren Fouriers iiber die
Lebensverhiltnisse der Bourgeoisie«.®® Zusammen mit Marx hebt er zwar unter Beto-
nung, dass inzwischen »[d]iese Systeme bei der Entwicklung der Partei alle Bedeutung«
verloren hitten, nicht ohne eine bestimmte Bewunderung das Fourier’sche als »mit
wirklich poetischem Geiste [...] ausgefithrt«®* hervor; noch 1872 schreibt er dessen wie
auch Owens Mustergebiuden anerkennend zu, den »Gegensatz von Stadt und Land«
aufgehoben zu haben.** Andererseits iiberwiegt die deutliche Ablehnung, und zwar von
Anfang an insbesondere der Fourier’schen Beibehaltung des Privateigentums und damit
des Konkurrenzsystems und nicht zuletzt der Unterschitzung der »geschichtliche[n]
Selbsttitigkeit« des Proletariats.”® Fiir Engels ist Fouriers Phalanstére, wie er 1843 inter-
essanterweise in der wiederum von Robert Owen®* gegriindeten englischen Zeitschrift
The New Moral World schreibt, in der Praxis letztlich nur »a poor-law bastile on more
liberal principles! Certainly, here we cannot stop«.” Und auch Marx unterscheidet im

88  Engels: »Zur Geschichte des Bundes der Kommunisteng, S. 94 u. 98. U.a. Weitlings spateres Enga-
gement in den USA wird von Engels im selben Text rigoros als »Prophetenthum« abgetan (ebd.).

89  Deutlich wird dies z.B. in der ausfiihrlichen Kritik an Karl Griins Ausfithrungen tiber Fourier in Karl
Marx u. Friedrich Engels: Deutsche Ideologie. Manuskripte und Drucke [1845/46], Berlin u.a.: De Gruy-
ter Akademie Forschung 2017 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 5), https://doi.org/10.1515/978
3110583045, S. 568—576. Im Kapital verweist Marx nicht nur mehrfach (manchmal kritisch, manch-
mal positiv) auf Fourier und zitiert seinen Begriff»pivot«; auch Robert Owen wird mehrfach lobend
angefiihrt (Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 59, 231, 238, 313, 330, 350f., 396, 408 u. 563).

90  Friedrich Engels: »Manuskript Gber die wahren Sozialisten« [1846], in: Karl Marx u. ders.: Deutsche
Ideologie. Manuskripte und Drucke, Berlin u.a.: De Gruyter Akademie Forschung 2017 (Gesamtausga-
be [MEGA?], Abt. 1, Bd. 5), https://doi.org/10.1515/9783110583045, S. 602—643, hier S. 607.

91 Karl Marx u. Friedrich Engels: »Diesrheinischen Jahrbiicher, oder die Philosophie des wahren So-
zialismus« [1847], in: ders. u. Friedrich Engels: Deutsche Ideologie. Manuskripte und Drucke, Berlin
u.a.: De Gruyter Akademie Forschung 2017 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 5), https://doi.
0rg/10.1515/9783110583045, S. 518—544, hier S. 521.

92 Engels: »Zur Wohnungsfragex, S. 38.

93 Karl Marx u. Friedrich Engels: »Manifest der Kommunistischen Partei« [1848], in: Werke [MEW], hg.
v. Institut fiir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 4, Berlin: Dietz 1959, S. 459—493, hier
S. 490; der Band 6 der ersten Abteilung der MECA, in der dieser Text erscheinen soll, liegt bislang
noch nichtvor. Vgl. a. Karl Marx: »The Civil War in France (First Draft)« [April/Mai 1871], in: ders. u.
Friedrich Engels: Werke, Artikel, Entwiirfe. Mirz bis November 1871, Berlin: Akademie 1978 (Gesamt-
ausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 22), https://doi.org/10.1515/9783050076157-004, S. 1581, hier S. 66f.

94  Siehe Kap. 3.2 weiter oben.

95  Friedrich Engels: »Progress of Social Reform on the Continent« [1843], in: ders.: Werke — Artikel —
Entwiirfe bis August 1844, Berlin: Dietz 1985 (Cesamtausgabe [MECA?], Abt. 1, Bd. 3), https://doi.or
g/10.1515/9783050076010, S. 495-510, hier S. 500.
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selben Jahr bereits scharf zwischen Kommunismus und seinem Gegeniiber und meint
damit »socialistische Lehren, wie die von Fourier«.%

Betrachtet man Marx’ und Engels’ Schriften ab 1844, so ergibt sich der Eindruck, dass
die Trennung von Weitling (und auch von Fourier, Owen und Cabet®’) zugleich als ein
Ergebnis ihrer eigenen theoretischen Entwicklung hin zu einer materialistischeren Ar-
gumentation zu betrachten ist. In seinem zusammenfassenden Artikel: »Die Entwick-
lung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft«, beruft sich Engels im Namen
der deutschen Sozialisten zwar »stolz darauf, dafd wir abstammen [...] von Saint Simon,
Fourier und Owen, aber um dann fiir sich eine deutlich hohere Entwicklungsstufe zu
reklamieren, viel weiter als deren »unreife Theorien« und »reine Phantasterei«.®® Marx’
und Engels’ Weg zu dieser Position soll hier nachgezeichnet werden.

4.3 Vom Gattungswesen zum praktischen und schaffenden Wesen
in seiner medialen Dimension

Das in der Folge der Franzosischen Revolution im zeitgendssischen politischen Wissen
verankerte Ideal der Unpersonlichkeit bzw. Uberindividualitit findet sich nicht nur bei
Weitling und seinen Mitstreiter:innen, sondern trotz aller Gegensitze auch bei Marx,
und zwar in der in seinen frithen Schriften von Feuerbach® entlehnten »Metaphysik des
Gattungswesens«.'*° Bezeichnenderweise spricht Mona Ozouf in ihrer Darstellung der
Auswirkungen der Franzgsischen Revolution davon, dass im Zuge der universalistischen
aufklirerischen Wertvorstellungen simtliche Besonderheiten »von da an nicht mehr nur
als Fesseln des Nationalgeists, sondern auch als Hindernisse bei der Schaffung eines all-
gemeinen Gattungsmenschen [homme universel et générique]« erschienen seien.'™*

Marx liefert eine entsprechende Definition in seinen 1844 geschriebenen Okonomisch-
philosophischen Manuskripten, nicht ohne dies entsprechend mit der Qualitit des Univer-
sellen zu versehen:

Der Mensch ist ein Gattungswesen, nicht nur indem er praktisch und theoretisch die
Gattung, sowohl seine eigne als die der (ibrigen Dinge zu seinem Gegenstand macht,

96  Karl Marx: »Brief an Ruge« [Sept. 1843], in: ders.: Werke, Artikel, Entwiirfe. Mdrz 1843 bis August 1844,
Berlin: Dietz 1982 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 2), https://doi.org/10.1515/9783050086071
-021, S. 486-489, hier S. 487.

97  Vgl. a. Ruth Levitas: The Concept of Utopia, New York, NY u.a.: Philip Allan 1990, S. 36 u. 50.

98  Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft, S. 588 u. 593.

99  Ludwig Feuerbach: Das Wesen des Christenthums, Leipzig: Wigand 1841.

100 Michael Quante: »Das gegenstindliche Gattungswesen. Bemerkungen zum intrinsischen Wert
menschlicher Dependenz, in: RahelJaeggi u. Daniel Loick (Hg.): Nach Marx. Philosophie, Kritik, Pra-
xis, Berlin: Suhrkamp 2013, S. 69-86, hier S. 73.

101 Ozouf: LEcole de la France, S. 27; Ubers. zitiert n. Flichy: Tele, S. 28. Die Ubersetzung ist sehr treffend,
insofern Karl Marx’ Begriff des Gattungswesens im Franzosischen mit »étre générique« und des
universellen Wesens mit »étre universel« tiibersetzt wird (Karl Marx: Manuscrits de 1844, aus dem
Deutschen v. Emile Bottigelli, Paris: Ed. sociales 1972, S. 61; Herv. i. Orig.).
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

sondern —und dieR ist nur ein andrer Ausdruck fir dieselbe Sache — sondern auch in-
dem er sich zu sich selbst als der gegenwartigen, lebendigen Gattung verhalt, indem
er sich zu sich als einem universellen, darum freien Wesen verhilt.'*

Mit dem Begriff des Gattungswesens dringt Marx, wie Etienne Balibar erliutert, auf
eine »Verséhnung des Menschen mit seiner eigenen Arbeit und mit der Natur«."”® Es
geht um die Authebung der Trennung zwischen individuellen und gesellschaftlichen Be-
diirfnissen.’* Ein »vom Gemeinwesen abgesondertes Individuum«™ ist fiir Marx da-
her ebenso abzulehnen wie ein vom Individuum abgesondertes Gemeinwesen (wie der
biirgerliche Staat, der fiir den Junghegelianer Marx Ausdruck einer »unwirklichen All-
gemeinheit« ist, innerhalb derer der Mensch »seines wirklichen individuellen Lebens
beraubt«, also unfrei werde).’*® In einer (fast schon) humanistisch-idealistischen Ver-
klirung, wie sie des Ofteren in seinen fritheren Schriften zu finden ist, macht Marx in
diesem Zusammenhang sogar zur Messlatte fiir die Bildungsstufe des Menschen, inwie-
weit dem Menschen »der andre Mensch als Mensch zum Bediirfni geworden ist, inwie-
weit er in seinem individuellsten Dasein zugleich Gemeinwesen ist«.*” Dies ist im Jahr
1844 noch vornehmlich eine Frage des Bewusstseins des einzelnen Menschen, d.h. »er
ist nur ein Bewuf3tes Wesen, d.h. sein eignes Leben ist ihm Gegenstand, eben weil er
ein Gattungswesen ist. Nur darum ist seine Thitigkeit freie Thitigkeit«.”*® An anderer
Stelle spricht Marx sogar vom Gattungscharakter des Menschen und charakterisiert die-
se durch seine »freie bewuf3te Thitigkeit [...]. Der Mensch macht seine Lebensthitigkeit
selbst zum Gegenstand seines Wollens und seines Bewuf3tseins.«'* Daraus resultiert fir
Marx eine die politische Praxis leitende regulative Idee >menschlicher Emanzipations,
die iiber die >politische Emanzipation, die nur zur »Reduktion des Menschen [...] auf
den Staatsbiirger«™® gefithrt hitte, hinausweise:

Erst wenn der wirkliche individuelle Mensch den abstrakten Staatsbiirger in sich zu-
ricknimmt und als individueller Mensch in seinem empirischen Leben, in seiner indi-
viduellen Arbeit, in seinen individuellen Verhiltnissen, Gattungswesen geworden ist,
erst wenn der Mensch seine >forces propres«als gesellschaftliche Krafte erkannt und or-

102 Karl Marx: »Okonomisch-philosophische Manuskripte (Erste Wiedergabe)«[1844], in: ders.: Werke,
Artikel, Entwiirfe. Mirz 1843 bis August 1844, Berlin: Dietz1982 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd.
2), https://doi.org/10.1515/9783050086071, S. 186—322, hier S. 239; Herv. i. Orig.

103 Etienne Balibar: Marx’ Philosophie, aus dem Franzosischen v. Frieder Otto Wolf, Berlin: b_books
2013, S.38.

104 Karl Marx: »Zur Judenfrage« [1844], in: ders.: Werke, Artikel, Entwiirfe. Mdrz 1843 bis August 1844,
Berlin: Dietz 1982 (Gesamtausgabe [MECA?], Abt. 1, Bd. 2), https://doi.org/10.1515/9783050086071
-007, S.141-169, hier S.159.

105 Ebd.

106 Ebd., S.149; vgl. a. S.159. Dies ist auch eine Absage an jede Form kommunistischer Regimes.

107 Marx: »Okonomisch-philosophische Manuskripte (Erste Wiedergabe)«, S. 262; Herv. i. Orig.

108 Ebd., S.240.

109 Ebd.

110  Marx: »Zur Judenfragec, S.162.
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ganisirt hat und daher die gesellschaftliche Kraft nicht mehr in der Gestalt der politi-
schen Kraft von sich trennt, erst dann ist die menschliche Emanzipation vollbracht.™

Dieses Denken der menschlichen Emanzipation trigt zu diesem Zeitpunkt sogar noch
utopische Ziige, wie folgende hiufig zitierte Stelle aus der Deutschen Ideologie, einem erst
posthum veréffentlichten Konvolut aus Manuskripten aus den Jahren 1845-46, belegt:

[IIn der kommunistischen Gesellschaft, wo Jeder nicht einen ausschliefilichen Kreis
der Tatigkeit hat, sondern sich in jedem beliebigen Zweige ausbilden kann, die Ge-
sellschaft die allgemeine Produktion regelt & mir eben dadurch méglich macht, heute
dies, morgen jenes zu tun, Morgens zu jagen, Nachmittags zu fischen, Abends Vieh-
zucht zu treiben nach dem Essen zu kritisiren, wie ich gerade Lust habe, ohne je Jager
Fischer Hirt oder Kritiker zu werden."

Zu Beginn des 20. Jahrhunderts hilt der deutsche Philosoph Helmuth Plessner fiir diesen
»internationalistischen Menschheitskommunismus« des frithen Marx fest, dass dabei
an eine »iibervolkliche Weltverbriiderung« appelliert werde, an eine »Einheit aus allen
und iiber allen Verschiedenheiten«.' Plessner zufolge basiert fir Marx diese »Einung
aller Menschen« auf dem »Moment ihrer Menschlichkeit«."™ Dies geniige ihm als hin-
reichende Bedingung »wenigstens eine Gemeinschaft der Ideen, des Rechtes und der
Uberzeugungen zu errichten«.”® Marx fithre somit den auf Internationalisierung drin-
genden »kommunistischen Ethosc, so Plessner, »auf die Gemeinschaft der Sache durch Teil-
haberschaftan ein und demselben Wert« zuriick.”® Diese Form des Kommunismus — fest
verankert in den Zielen des 18. Jahrhunderts und der Aufklirung — »ist entschlossen ra-
tional und intellektuell. [...] Sie operiert mit der abstrakten Allgemeinheit.«"” Diese Vor-
aussetzung einer universell gleichen Rationalitit habe fiir Marx zur Folge, dass im »Me-
dium der Vernunft und des Verstandes« als »verbindende[m] Element der Menschheit«
alle gemeinsamen »Uberzeugungen gesucht und gefunden werden miissen«.”® Damit
wire Marx’ frithes, noch mehr vom Idealismus geprigtes Denken ein weiteres Mal fest-
gestellt.

Die von Marx zitierte Stelle — »der andre Mensch als Mensch zum BediirfnifR gewor-
denist, inwieweit er in seinem individuellsten Dasein zugleich Gemeinwesen ist«™ lisst
sich aber auch anders und deutlich vielschichtiger lesen, nimlich als eine Aporie aus

11 Ebd., S.162f; Herv.i. Orig.

112 Marxu. Engels: Deutsche Ideologie, S. 34 u. 37. Diese Stelle zeigt auch klare Ubereinstimmungen zum
Fourier’'schen System der lustbetonten Arbeitswechsel (vgl. a. Avraham Yassour: »Communism and
Utopia: Marx, Engels and Fourier, in: Studies in Soviet Thought 26.3 (1983), https://doi.org/10.1007/
BF00832690, S. 217—227, hier S. 224).

113 Helmuth Plessner: Grenzen der Gemeinschaft. Eine Kritik des sozialen Radikalismus [1924], Frankfurt
a.M.: Suhrkamp 2002, S. 49f.

114 Ebd.,S.49.

115 Ebd., S.50.

116 Ebd.; Herv. i. Orig.
117 Ebd.

118 Ebd.

119 Marx: »Okonomisch-philosophische Manuskripte (Erste Wiedergabe), S. 262.
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

Essenzialisierung und Deessenzialisierung: im Sinne des Ersteren, insofern vom Wesen
eines individuellen Menschen gesprochen wird; im Sinne des Letzteren, insofern dieses
Wesen darin besteht, unhintergehbar in Beziehung zu anderen Menschen zu treten.
Bei Balibar findet sich eine in diesem Zusammenhang interessante Kategorisierung
substanzialistischen Denkens in erstens nominalistische und zweitens essenzialistische
Positionen. Wihrend die erstgenannte, im Grunde individualistische Position voraus-
setzt, dass von den Individuen als Ausgangpunkt »die Universalien durch Abstraktion
abgeleitet werdenc, geht zweitgenannte, auch als organizistisch, essenzialistisch oder
holistisch zu bezeichnende Position davon aus, dass das Wesen, als eine Art iibergeord-
26 Mit Letzterem greift Balibar,
der Schiiler und Mitarbeiter von Louis Althusser war, eine zentrale Kritik seines Lehrers

netes Prinzip, den einzelnen Individuen vorausgeht.

am Essenzialismus des philosophischen Humanismus auf, um sie radikal weiterzuden-
ken.” Denn er macht an dieser Stelle deutlich, dass beide genannten Positionen véllig
auflerstande sind, zwei wesentliche Momente der menschlichen Existenz zu denken:
zum einen »die vielfiltigen und aktiven Beziehungen, die die Individuen miteinan-
der und untereinander eingehen«'**; zum anderen »dass es diese Beziehungen, diese
Relationen sind, durch die sie definieren, was sie gemeinsam haben, also ihre >Gat-
tung«.” Anders formuliert, Balibar entdeckt bei Marx eine grundsitzliche (hier noch
nicht technisch gedachte) Medialitit der menschlichen Existenz, insofern sie dadurch
bestimmt ist, unhintergehbar als Relation in Erscheinung zu treten. D.h., sie geniigt
sich nicht selbst, sondern bedarf unbedingt bestimmter Ins-Verhaltnis-Setzungen. Vor
diesem Hintergrund lisst sich eine Stelle bereits aus den Okonomisch-philosophischen Ma-
nuskripten als ein solches ineinander verschrinktes Relationendenken lesen, wie es auch
die gegenwirtigen mediendkologischen Theoriedebatten in der Medienwissenschaft
prigt.” Dort spricht Marx noch etwas enigmatisch von einer eigenartig zirkuliren Fi-
gur, von der »Bewihrung des Menschen als eines bewuf3ten Gattungswesens, d.h., eines

120 Balibar: Marx’ Philosophie, S. 60f. Vgl. zur Absage an den Nominalismus auch Marx: »Okonomisch-
philosophische Manuskripte (Erste Wiedergabe)«, S. 240f.

121 Vgl. das Kapitel sMarxismus und Humanismus«in: Louis Althusser: Fiir Marx [1965], aus dem Fran-
zbsischen v. Frieder Otto Wolf, Berlin: Suhrkamp 2011 (Gesammelte Schriften 3), S.168—195.

122 Balibar: Marx’ Philosophie, S. 60.

123 Ebd. Bis 1844 spricht Marx ebenfalls noch zentral vom Begriff der>Entfremdungs, der sich danach,
d.h. nach den Okonomisch-philosophischen Manuskripten nur noch in modifizierter Form findet (sie-
he zur Entfremdung vornehmlich in Bezug auf die Eigentumsverhiltnisse: Marx: »Okonomisch-
philosophische Manuskripte (Erste Wiedergabe)«, insbes. S. 235—-246). Fiir eine Kontinuitat der Re-
levanz dieses Begriffs, wenn auch unter sich wandelnden Vorzeichen, argumentiert indes: Moishe
Postone: Time, Labor, and Social Domination. A Reinterpretation of Marx’s Critical Theory, Cambridge,
MA u.a.: Cambridge Univ. Press 1993, https://doi.org/10.1017/CB09780511570926, S. 31; vgl. a. Amy
E. Wendling: Karl Marx on Technology and Alienation, New York, NY u.a.: Palgrave Macmillan 2009,
https://doi.org/10.1057/9780230233997.

124 Zu Marx’ Okologie im engeren Sinne eines verantwortungsvollen Umgangs mit den natiirlichen
Ressourcen, v.a. im Ackerbau findet sich eine Auseinandersetzung bei John Bellamy Forster, ins-
bes. im Kap. 5 zum »Stoffwechsel« zwischen Natur und Gesellschaft« (John Bellamy Foster: Marx’s
Ecology. Materialism and Nature, New York, NY: Monthly Review Press 1999, insbes. S. 141-177) sowie
mit einem Schwerpunkt auf Justus von Liebig bei: Kohei Saito: Natur gegen Kapital. Marx’ Okologie
in seiner unvollendeten Kritik des Kapitalismus, Frankfurt a.M. u.a.: Campus 2016.
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Wesens, das sich zu der Gattung als seinem eignen Wesen oder zu sich als Gattungs-

wesen verhilt«.” Kurz, er nimmt sein singulires Dasein zugleich als universell an,"

weifs um die »Universalitit des Menschenc, dass er ein »Theil der Natur« ist:"*” »Wenn
der Mensch sich selbst gegeniibersteht, so steht ihm der andre Mensch gegeniiber«.”®
Spiter werden in der Marx’schen Argumentation in diese notwendigen Relationen, wie
hier im Folgenden deutlich gemacht wird, auch technische Medien eintreten.

Wihrend in den fritheren Texten, wie gezeigt, eine noch etwas uneindeutige bis wi-
derspriichliche Haltung vorherrscht, bricht Marx spitestens in den Feuerbach-Thesen
dezidiert mit Nominalismus und Essenzialismus." Er kritisiert in These 6, und dies
ist parallel zu den soeben von Balibar genannten Positionen zu lesen, dass Feuerbach
das menschliche Wesen erstens nominalistisch als »ein abstrakt — isolirt — menschliches
Individuum« und zweitens essenzialistisch nur als »Gattungs, als innere, stumme, die

%0 fasse. Im Grunde genommen

vielen Individuen natiirlich verbindende Allgemeinheit«
trifft diese Kritik indirekt auch aufviele Passagen seiner eigenen, soeben zitierten, frii-
heren Schriften zu. Er setzt dem entgegen: »Aber das menschliche Wesen ist kein dem

einzelnen Individuum inwohnendes Abstractum. In seiner Wirklichkeit ist es das en-

125  Marx: »Okonomisch-philosophische Manuskripte (Erste Wiedergabe)«, S. 241.

126 Gayatri Chakravorty Spivak: A Critique of Postcolonial Reason. Toward a History of the Vanishing Present,
2. Aufl.,, Cambridge, MA u.a.: Harvard Univ. Press 1999, https://doi.org/10.2307/j.ctvjsf541, S. 78.

127 Marx: »Okonomisch-philosophische Manuskripte (Erste Wiedergabe)«, S. 240. Quante sieht darin
wiederum eine Hegel'sche Denkfigur, »der zufolge das Verhiltnis des Einzelnen zum Allgemeinen
in den Relationen der einzelnen Exemplare einer Gattung zueinander instantiiert ist« (Quante:
»Das gegenstindliche Gattungswesenc, S. 74).

128  Marx: »Okonomisch-philosophische Manuskripte (Erste Wiedergabe)«, S. 242.

129 Ich danke Till Heilmann fiir seine profunde Kritik an einer ersten Version dieses Texts, die die-
se Abkehr noch nicht ausreichend beriicksichtigte und Essenzialismus und sneuen Materialismus«
noch zu sehr vermengte. Mit Maurice Blanchot gesprochen war die erste Stimme Marx’, die des
philosophischen Denkers noch zu prasent, um den Preis, die zweite, politische und dritte, wissen-
schaftliche Stimme zu sehr zu Gibertdnen. Die Herausforderung besteht indes darin, alle Stimmen
in»einer unausgesetzten Umbildung [remaniement]«zusammen zu horen und zu denken (Maurice
Blanchot: »Marx’ drei Redenc, aus dem Franzdsischen v. Marcus Coelen, in: Die Freundschaft, Berlin:
Matthes & Seitz 2011, S.127-130, hier S. 129). Vor diesem Hintergrund soll auch die strikte Trennung
von Robert Kurz in einen exoterischen (einen »positiv auf die immanente Entwicklung des Kapi-
talismus bezogene[n]«) und einen esoterischen Marx (einen »auf die kategorische Kritik des Ka-
pitalismus bezogene[n]«) infrage gestellt werden. Die Tatsache, dass beide Tendenzen zeitlebens
sehr stark ineinandergreifen, ist als ein Grund anzusehen, dass Marx bis heute, ohne letztgiiltige
Lésungen, interpretationsbedirftig geblieben ist (Robert Kurz: »Zur Einfithrung. Die Schicksale
des Marxismus — Marx lesen im 21. Jahrhundertc, in: ders. (Hg.): Marx lesen! Die wichtigsten Texte
von Karl Marx fiir das 21. Jahrhundert, Frankfurt a.M.: Eichborn 2006, S. 13—47, hier insbes. S. 23-28).

130 Karl Marx: »1) ad Feuerbach« [1845], in: ders.: Exzerpte und Notizen. Sommer 1844 bis Anfang 1847,
2., unverdnd. Aufl., Berlin: Akademie 1998 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 4, Bd. 3), https://doi.
0rg/10.1515/9783050076898-002, S.19-21, hier S. 21. Es handelt sich dabei um ein posthum 1886
von Engels zusammen mit seinem eigenen Text »Ludwig Feuerbach und der Ausgang der klassi-
schen deutschen Philosophie« veroffentlichtes Pamphlet, das Marx im Rahmen seiner Arbeit an
der ebenfalls zu seinen Lebzeiten unveréffentlicht gebliebenen Deutschen Ideologie 1845 verfasste.
Die zitierte Fassung aus der MEGA folgt der Marx’schen Handschrift und enthélt nicht mehr die
zum Teil den Text inhaltlich stark verandernden Korrekturen von Engels aus dem Jahr 1886.
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B! Marx und Engels betrachten den Men-

semble der gesellschaftlichen Verhiltnisse.«
schen ab da auch nicht linger als >Gattungswesens, sondern, in einem Plidoyer fiir eine
Herangehensweise, die nicht mehr »von den wirklichen Bedingungen abstrahirt«,"* als
praktisches und schaffendes Wesen. Die menschliche Existenz ist also ohne Praxis, ohne
Praktiken nicht mehr denkbar. Esistein Denken, das in der aus den Manuskripten zitier-
ten Passage zum >Verhalten< des Menschen zur Gattung schon aufscheint. Sehr deutlich
wird Marx spaiter, 1867 im ersten Band des Kapitals, letztlich gegen seine eigene frithe-
re Argumentation schreiben, dass man sich von der religios konnotierten »Nabelschnur
des natiirlichen Gattungszusammenhangs mit Andern« loszureiffen habe.” In den Fo-
kus des Marx’schen »neuen Materialismus« riickt so viel dezidierter die »menschliche Thi-
tigkeit«, die »revolutionaire Praxis« der Menschen®*: »Ihre materiellen Verhltnisse bilden
die Basis aller Verhiltnisse. Diese materiellen Verhdltnisse sind nichts anderes als die not-
wendigen Formen, in denen ihre materielle und individuelle Titigkeit sich realisiert.«'
Die Frage nach dem »menschlichen Wesen« bleibt also auch im spiteren Theoretisieren
bestehen; sie wird nur, wie Balibar treffend bemerkt, radikal verschoben.*

Unter Berufung auf einen Begriff Gilbert Simondons schreibt Balibar vor diesem
Hintergrund schon Marx vollig zu Recht zu, eine kollektive, »eine transindividuelle Wirk-
lichkeit zu begreifen und letztlich auch die Transindividualitit als solche zu denken«.”
Dabei handelt es sich um etwas, das irreduzibel medial ist, d.h. »zwischen den Indivi-

138

duen existiert«.”®® Medial heif3t hier, dass die Transindividualitit fundamental aus ih-

131 Ebd., S. 20f.

132 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 114.

133 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 48.

134 Marx: »1) ad Feuerbachg, S.18 u. 20; Herv. i. Orig.

135 Karl Marx: »Brief an Pawel Wassiljewitsch Annenkow in Paris« [Briissel, 28.12.1846], in: ders. u.
Friedrich Engels: Briefwechsel. Mai 1846 bis Dezember 1848, Berlin: Dietz 1979 (Gesamtausgabe
[MECA?], Abt. 3, Bd. 2), https://doi.org/10.1515/9783050076614-011, S. 70-80, hier S.71. Dt. Karl
Marx: »Brief an PW. Annenkow« [Brissel, 28.12.1846], aus dem Franzosischen v. Anonym, in: Wer-
ke [MEW], hg. v. Institut fiir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 4, Berlin: Dietz 1977,
S. 547-557, hier S. 549; Ubers. aus dem Franzdsischen aus MEW 4 modifiziert; Herv. M.D.

136 Balibar: Marx’ Philosophie, S. 59.

137 Ebd., S.61; Herv. i. Orig.

138 Ebd., S.62. Mit den Begriffen der Individuierung und des Transindividuellen wendet sich Si-
mondon gegen den Hylemorphismus (ein Denken, das strikt eine allgemeine aktive Form einem
passiv von ihr gepragten Stoff gegeniiberstellt). An die Stelle von abgeschlossenen Seinszustan-
den setzt er unendliche Prozesse des Werdens, die Del Fabbro auf die gelungene Formel »pro-
zessuale Individuationsontologie« gebracht hat (vgl. Olivier Del Fabbro: Philosophieren mit Objek-
ten. Gilbert Simondons prozessuale Individuationsontologie, Frankfurt a.M. u.a.: Campus 2021, https://
doi.org/10.12907/978-3-593-44703-2). Die Individuierung bedarf demnach eines pra-individuellen
Potenzials, das fortwdhrend und unabschliefibar aktualisiert wird (dies nennt er in seinem tech-
nischen Denken einen transduktiven Prozess). Die Folge ist, dass sich das Individuum in einem
metastabilen Gleichgewicht befindet, weil es eine unendliche »Reihe von aufeinanderfolgenden
neuen Strukturierungen«—man kénnte auch sagen: Aktualisierungen—durchlauft. Der Begriff des
Transindividuellen bezieht sich vor diesem Hintergrund auf die &hnlich gelagerte unabgeschlosse-
ne»Individuierung eines Kollektivs«, das nach Simondon weder als Ansammlung von abgeschlos-
senen Individuen verstanden werden sollte noch als etwas, das dem Individuum aufRerlich ware.
Vielmehr sei es die »wahre Beziehung zwischen aller AuRerlichkeit und aller Innerlichkeit in Bezug
auf das Individuum« (Gilbert Simondon: L'Individuation d la lumiére des notions de forme et d’informa-
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

ren Relationen heraus gedacht werden muss: Individuum und Gemeinschaft sind als
Relata wesentlich aufeinander verwiesen, insofern es darum geht »jeweils das eine die-
ser Momente durch das andere zu verwirklichen«.” Fiir Balibar ergibt es so durchaus
Sinn, dass Marx, wenn er vom »ensemble der gesellschaftlichen Verhiltnisse« spricht,
das franzosische Fremdwort »ensemblec (in Kleinbuchstaben) verwendet, um sorgfiltig
eine Kategorie zu vermeiden, die eine in sich geschlossene Vollstindigkeit implizieren
wiirde. Stattdessen gehe es »(anti)ontological« um eine »de-totalized totality«."° Die ge-
sellschaftlichen Verhiltnisse werden bei Marx, so konnte man Balibar weiter lesen, ge-
nau genommen radikal prozesslogisch bzw. -ontologisch konzipiert, verbunden mit ei-
ner bestimmten Unendlichkeit und Serialitit, »meaning that social relations constitutive

141 Es geht also keinesfalls um ein menschli-

of the human form an open-ended network«.
ches Wesen als solches, als »Abstractum«. Denn die »gesellschaftlichen Verhiltnisse« und
mit ihnen quid pro quo das »menschliche Wesen« miissten konsequent in ihrer Heteroge-
nitit und Differenziertheit verstanden werden. Folglich wird (historisch) eine Vielzahl
an das menschliche Wesen ausmachenden gesellschaftlichen Verhiltnissen denkbar, die
dariiber hinaus ganz verschiedenen (z.B. historisch-6konomischen) Bereichen zugeho-

42 pierre Macherey, auf den Balibar ebenfalls verweist, interpretiert iibrigens

rig sind.
die Textstelle iiber das »ensemble der gesellschaftlichen Verhiltnisse« sehr dhnlich und
spricht von einer Verschiebung von »essence« in »non-essence«: Nicht nur werde so das
»Wesen«von Marx radikal historischen Bedingungen unterstellt, sondern auch dadurch
>wesentlich« destabilisiert, dass es als Komplexitit konzipiert werde und so nicht zuletzt
einer fortwihrenden Bewegung der Neuzusammensetzung unterliege.#

Balibar findet fiir diese Marx-Lektiire die gelungene Formel einer»>Sozialisierung der
Ontologies, insofern alle ontologischen Fragen zu >sozialen< Fragen im sehr breiten Sin-
ne werden (im Gegensatz zu einer >Ontologisierung des Sozialens, die auf eine indivi-
dueniibergreifende gesamtgesellschaftliche Logik hinausliefe, wie sie, um es hier noch
einmal aus Kapitel 2 weiter oben in Erinnerung zu rufen, auch Latour als »Soziales Nr.
1« z.B. an Emile Durkheim kritisiert**): »Relating to< and >being related to< would thus
be considered the constitutive ontological mark of the human.«* Vor diesem Hinter-

tion [1964], Grenoble: Millon 2005, S. 237 u. 256; Ubers. M.D.). Michael Cuntz hat dies konzise zu-
sammengefasst: Der »inter-individuellen stellt Simondon die transindividuelle Konstellation ge-
genlber, in der sich Individuen und ihr Kollektiv erst in der Transduktion herausbilden.« (Michael
Cuntz: »Individuation, Werden und Kollektiv, in: llka Becker, ders. u. Astrid Kusser (Hg.): Unmen-
ge— Wie verteilt sich Handlungsmacht?, Paderborn: Fink 2008, https://doi.org/10.2307/j.ctv12101zq,
S.37-43, hier S. 40)

139  Balibar: Marx’ Philosophie, S. 62. Man konnte hier auch die notorisch zitierte Formel von Karen Barad
anfiithren: »relations without preexisting relata« (Barad: Meeting the Universe Halfway, S.139).

140 Etienne Balibar: »From Philosophical Anthropology to Social Ontology and Back: What to Do with
Marx’s Sixth Thesis on Feuerbach?«, in: Postmodern Culture 22.3 (2012), https://doi.org/10.1353/pm
€.2012.0014, 0.S.

141 Ebd.

142 Vgl. ebd.

143  Pierre Macherey: Marx 1845. Les »théses« sur Feuerbach. Traduction et commentaire, Paris: Ed. Ams-
terdam 2008, S.153-155.

144 Vgl. dazu auch S. 50 weiter oben.

145 Balibar: »From Philosophical Anthropology to Social Ontology and Backs, 0.S.
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

grund erscheint es dann fiir Balibar unverzichtbar, von Menschen immer im Plural zu
sprechen, nicht nur im einfacheren Sinne, weil es fiir ein Relationendenken mehrerer
bedarf, sondern auch im strengen Sinne, weil die Mannigfaltigkeit an Relationen, das
»ensemble der gesellschaftlichen Verhiltnisse«, wihrend sie permanent Menschen zu-
sammenbringt, also ihre Vereinzelung verhindert, damit zugleich irreduzible Differen-
zen entstehen lisst.™*® Das solchermafien gebildete »Mitsein« — ein Wort, das Balibar
in diesem Zusammenhang als deutschen Begrift aufgreift — wire in der Folge nicht als
einheitlich, kohirent oder stabil zu verstehen, sondern von vornherein ebenfalls in all
seiner Heterogenitit. Denn auch die Relationen bilden, wie Balibar betont, in sich keine
Ganzheit, sondern beeinflussen sich ihrerseits, da sie wiederum selbst untereinander ins
Verhiltnis gesetzt sind. Fiir Balibar wird letztlich zum entscheidenden Merkmal der von
Marx dergestalt medial gedachten >gesellschaftlichen Verhiltnisse« »the way they make
it possible for some>individuals<, sgroups,<>parts« (or even »parties) to transform others,
be transformed by others, and perhaps in the end transform the modality of the relation
itself«.¥”

Wenn Relation und Praxis so stark verklammert werden, wird dadurch, wenn man
von Balibar ausgehend weitere Schliisse zieht, auch ein Ausweg aus einem zu vereinfa-
chenden Relationendenken méglich. Ein solches konnte die Verinderung der Modalitit
der Relation nicht mehr denken; es bliebe ahistorisch. Fiir Balibar liegt dort auch der ge-
wichtige Unterschied zwischen einer von ihm verworfenen Differenziertheit, die noch
unter ein »menschliches Wesen« subsumierbar wire, und einer Differenziertheit, dem
das»menschliche Wesen« selbst irreduzibel unterworfen ist (und daher auch die Modifika-
tion der Relationen moglich bleibt). Es wird dadurch erst historisch und erhilt, jenseits
letzten Endes immer theologisch oder religiés konnotierter Ideale von Vollkommenheit

148 eine unendliche Offenheit.

(Marx’ Kritik an Feuerbach), »[i]n seiner Wirklichkeit«

Eine weitere im Grunde noch dem utopischen Denken verhaftete Passage aus der
Deutschen Ideologie fiithrt dies in aller Deutlichkeit vor Augen. Dort werden, unter der Ka-
piteliiberschrift >Uber die Produktion des Bewuftseins« »die Ideenformationen aus der
materiellen Praxis« erklirt,' dies aber (noch) teleologisch bzw. eschatologisch begriin-

det:*°

146 Ebd.

147 Ebd. Auch Francesca Raimondi fasst dieses Verstindnis von Marx sehr treffend: »Fiir ihn ist der
Mensch — der deshalb die Grundkategorie des Kommunismus bildet — ein unbestimmtes We-
sen, dessen Unbestimmtheit sich in einer kollektiven Bestimmungskraft dufiert« (Francesca Rai-
mondi: »Einleitung [zu Abt. IV — Partizipation]«, in: Christoph Menke u. dies. (Hg.): Die Revolution
der Menschenrechte. Grundlegende Texte zu einem neuen Begriff des Politischen, Berlin: Suhrkamp 2011,
S.373-380, hier S.376; vgl. a. Marx: »Zur Judenfrage«, bes. S.154 u.161).

148 Marx: »1) ad Feuerbachg, S. 21.

149 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 45; vgl. a. die einschlagigen Passagen zum Verhiltnis der
»Summe von Produktionskraften, Kapitalien & sozialen Verkehrsformen«, zum Bewusstsein und
zum »Wesen des Menschen« in der Deutschen Ideologie — verbunden mit einer Zuriickweisung von
»dem Selbstbewufstsein« & dergleichen Faseleien« (ebd., S. 46—66 u. 210; Herv. i. Orig.).

150 Vgl.Jean-Luc Nancy: Die Erschaffung der Welt oder Die Globalisierung, aus dem Franzésischen v. Anet-
te Hoffmann, Ziirich u.a.: diaphanes 2003, S. 21.
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In der bisherigen Ceschichte ist es allerdings ebensosehr eine empirische Thatsache,
daf die einzelnen Individuen mit der Ausdehnung der Thatigkeit zur Weltgeschichtli-
chenimmer mehr unter einerihnen fremden Macht geknechtet worden sind [...], einer
Macht die immer massenhafter geworden ist & sich in letzter Instanz als Weltmarkt
ausweist. Aber eben so empirisch begriindet ist es, dafd durch den Umsturz des be-
stehenden gesellschaftlichen Zustandes durch die kommunistische Revolution (wovon
weiter unten) & die damit identische Aufhebung des Privateigenthums [...] die Befrei-
ung jedes einzelnen Individuums in demselben Mafde durchgesetzt wird, in dem die
Geschichte sich vollstandig in Weltgeschichte verwandelt. Dafs der wirkliche geistige
Reichthum des Individuums ganz von dem Reichthum seiner wirklichen Beziehungen ab-
hédngt, ist nach dem obigen klar. Die einzelnen Individuen werden erst hierdurch von
den verschiedenen nationalen & lokalen Schranken befreit, mit der Produktion (auch
mit der geistigen) der ganzen Welt in praktische Beziehung gesetzt & in den Stand ge-
setzt sich die Genufdfahigkeit fiir diese allseitige Produktion der ganzen Erde (Schop-
fungen der Menschen) zu erwerben.™

Im Folgenden wird es darum gehen, in diesem Marx’schen Denken in Beziehungen, d.h.
in Kategorien der Medialitit bzw. des Transindividuellen die von ihm mitreflektierten
konkreten technologischen Bedingungen des 19. Jahrhunderts gesondert herauszustel-
len. Dass Marx die ihm zeitgendssischen Verhiltnisse durchaus als soziotechnische Kon-
stellationen versteht, wird von seinen Kritiker:innen nimlich meist iibersehen. Damit
wird hier genauer ausgearbeitet, was Balibar jiingst als Konsequenz seiner Marx-Lektii-
re mit Verweis auf Simondons transindividuelle Prozesse noch in Aussicht gestellt hat:
die Frage nach den Objekten, »their unavoidable role as intermediaries of all the rela-

152 Bezeichnenderweise kommen sie

tions that >subjects< maintain among themselves«.
erst prominent mit dem Marx’schen >neuen Materialismus< ab den Feuerbach-Thesen
zur Sprache, verbunden mit einer Fokussierung auf analytisch priziser gefasste »gesell-
schaftliche Verhiltnisse«, d.h. konkrete »Produktions- und Verkehrsweisen« — Begrif-
fe, die in den Ausfithrungen ab der Deutschen Ideologie™> den Dreh- und Angelpunkt der

Theorien zu Arbeitsteilung und Eigentumsverhiltnissen bilden.

151 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 41f.; Herv. d. Orig. getilgt und durch eigene ersetzt.

152 Etienne Balibar: »Philosophies of the Transindividual: Spinoza, Marx, Freud«, aus dem Franzosi-
schen v. Mark C.E. Kelly, in: Australasian Philosophical Review 2.1 (2018), https://doi.org/10.1080/24
740500.2018.1514958, S. 5—25, hier S.10. Ich hatte in diesem Zusammenhang als Ubersetzung den
stiarkeren Begriff des >medium<oder>mediator< bevorzugt, weil die Eigensinnigkeit des Medialen,
sein transformatorisches Potenzial, dabei stirker zur Geltung kommt (vgl. dazu Latour: Reassem-
bling the Social, S. 39); einen ersten eigenen Ansatz deutet Balibar im Verweis auf Marx’ Warenfe-
tischismus in Form einer Verschrankung eines »festishism of things« und eines »fetishism of per-
sons« an (vgl. Balibar: »Philosophies of the Transindividual«, S.10f.).

153 Hiergiltes, sich in Erinnerung zu rufen, dass es sich dabei keineswegs um einen homogenen Text
mit einheitlicher Autorschaft handelt, sondern dass bei manchen Texten u.a. mit Moses HeR, Jo-
seph Weydemeyer und Roland Daniels zusammengearbeitet wurde, auch wenn die letzte Uber-
arbeitungsschicht Marx zukam, er also vermutlich die Entscheidungsgewalt iiber den geplanten
finalen Text hatte (vgl. die Einfithrung in: Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 749 sowie das Ver-
zeichnis der Abbildungen auf S. X).
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Wenngleich von vielen Theoretiker:innen fraglos akzeptiert,”* handelt es sich nicht,

55 sondern um

wie Althusser betont, um einen radikalen »epistemologischen Bruch,
eine Weiterentwicklung von Marx’ Positionen.”®® Obwohl er zunichst Althusser Recht
gibt, erkennt wiederum Balibar in diesem Zusammenhang scharfsichtig, dass das ma-
terialistischere Denken nicht von selbst aus der Geschichte des Idealismus herausfithrt:
Als »Materialismus der Praxis« lief3e sich das revolutionire Subjekt des Proletariats, das
in seiner »geschichtliche[n] Selbsttitigkeit«, in seiner »eigentiimliche[n] politische[n]

158 quch im Sinne einer »vollkommensten

Bewegung«™’ den »jetzigen Zustand aufhebt«
Ausgestaltung der idealistischen Tradition« verstehen.” D.h., mit der stirkeren Akzen-
tuierung der gesellschaftlichen Verhiltnisse wird in Marx’ und Engels’ Schreiben eine
Beriicksichtigung des Individuums und des Bewusstseins nicht restlos aufgegeben.
Deutlich wird dies z.B. in einer spiteren Uberlegung von Engels, wenn er betont, dass es
darum gehe, »die Mittel zur Beseitigung der entdeckten Mif3stinde [...] vermittelst des
Kopfes in den vorliegenden materiellen Thatsachen der Produktion zu entdecken,°
mit dem Ergebnis, dass »die Menschen ihre Geschichte mit vollem Bewuf3tsein selbst
machen« kénnten.' Gayatri Chakravorty Spivak hat darin auch einen wesentlichen
Widerspruch ausgemacht »between a critique of the intending subject in every presup-

position, and a telos based on the intending subject«.'®

4.4 Marx' >neuer Materialismus¢
in seiner medientechnologischen Dimension

Wie bei den Gegenstinden von Marx’ Denken werden die Widerspriiche seines eige-
nen Denkens fiir ihn selbst zum Impulsgeber fir Verinderung: So verschiebt sich in sei-
nem Schreiben der Schwerpunkt sukzessive vom Individuum zum kollektiven Handeln,

154 Z.B. Balibar: Marx’ Philosophie, S.31 u. 39.

155 Louis Althusser hat diesen Bruch zwischen der prinzipiell humanistischen »ideologischensProble-
matik<der Jugendwerke [wie den Grundrissen] und der wissenschaftlichen >Problematik<des Kapi-
tals« auf 1845 datiert bzw. vorher schon in der Deutschen Ideologie, und zwar mit der Begriindung
der neuen Wissenschaft der >Geschichtstheorie« des dialektischen Materialismus (Althusser: Fiir
Marx, S.11f., 26 u. 33).

156 Diesem Bruch erteilt auch Gérard Granel eine klare Absage und spricht vom »Treibsand eines
unauffindbaren (wissenschaftlich leeren) epistemologischen Einschnitts« (Gérard Granel: »Der
Formbegriff in Das Kapital«, aus dem Franzosischen v. Laura Strack, in: Die totale Produktion. Tech-
nik, Kapital und die Logik der Unendlichkeit, hg. v. Erich H6rl, Wien u.a.: Turia + Kant 2020, S.179-195,
hier S.186). Vgl. zu einer Auffassung von Marx, die den Bruch ebenfalls negiert und eher von ei-
nem Weiterdenken ausgeht: Spivak: A Critique of Postcolonial Reason, S. 77—-83 sowie im Sprechen
von einer »fundamentale[n] Kontinuitdt«: Quante: »Das gegenstandliche Gattungswesen, S. 70.

157 Marx u. Engels: »Manifest der Kommunistischen Parteic, S. 490.

158 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S.137.

159  Balibar: Marx’ Philosophie, S. 56.

160 Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaftg, S. 608; Herv. d. Orig.
getilgt.

161  Ebd,, S. 623.

162  Spivak: A Critique of Postcolonial Reason, S. 78.
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vom Bewusstsein zum Sein bzw. zur Praxis.’®> Die Frage nach dem kollektiven Handeln
wird bei Marx dabei mehr und mehr eine (letztlich medienkulturwissenschaftliche) Fra-
ge nach den Relationen zwischen den kollektiv Handelnden, die ihn schlieRlich auch zu
technischen Medien der Konnektivitit fithrt. Der Begriff des >Verkehrs¢, den Marx und
Engels an sehr vielen Stellen benutzen, fungiert dabei in seiner Ambiguitit, wie wie-
derum Balibar gezeigt hat, als schillernde Figur, denn er lisst sich zum einen eher in
Richtung seiner Bedeutung als objektive, technische Struktur und zum anderen eher in
Richtung seiner Bedeutung als Voraussetzung von Transindividualitit deuten.’®* In der
Deutschen Ideologie sprechen Marx und Engels auch in Analogie zur Formel von Sein und
Bewusstsein von einem »materiellen Verkehr« im Gegensatz zu einem »geistige[n] Ver-
kehr«.'®® Damit bewegen sich Marx und Engels innerhalb des zeitgendssischen Begriffs-
horizonts. Denn >Verkehr<hatte im 19. Jahrhundert eine deutlich weitere Bedeutung und
umfasste neben den heute gelidufigen technisch vermittelten Beziehungen im Allgemei-
nen noch Handelsbeziehungen sowie sozialen Umgang bzw. geselligen Austausch.*®®
Zunehmend kristallisiert sich aber in ihren Texten anstatt der Frage nach einer allge-
mein-menschlichen Praxis die Frage nach der Produktion bzw. nach »Verkehrsformen«
heraus. Unter »Verkehrsformen« verstehen Marx und Engels allerdings wiederum nicht
nur die Formen des Verkehrs im heutigen Sinne, sondern im Grunde genommen das,
was sie spiter als »Produktionsverhiltnisse« bezeichnen werden.'” Gleiches gilt fiir die
Termini »Verkehrsmittel«, und »Verkehrsverhiltnisse«.'®® Diese stehen in einem direk-
ten Verhiltnis zu den von Marx so genannten »Produktivkriften« — genau genommen
eine analytische Differenzierung, weil sich sowohl die Produktionsverhaltnisse als auch
die Produktivkrifte durch die Kombination derselben Elemente (z.B. Produktionsmit-
tel, Frage, wer arbeitet bzw. nicht arbeitet) auszeichnen - einmal im Sinne der Analy-
se von gesellschaftlichen Verhiltnissen (mit einem starken Akzent auf den Eigentums-
verhiltnissen), einmal im Sinne der Analyse von Produktionsprozessen, konkreten wis-

163 Die notorisch zitierte Passage dazu lautet: »Es ist nicht das Bewufstsein der Menschen, das ihr Sein,
sondern umgekehrt ihr gesellschaftliches Sein, das ihr Bewufstsein bestimmt.« (Karl Marx: »Zur
Kritik der politischen Okonomie. Erstes Heft« [Nov. 1858—Jan. 18591, in: ders.: Okonomische Manu-
skripte und Schriften, 1858—1861, Berlin: Dietz 1980 (Gesamtausgabe [MECA?], Abt. 2, Bd. 2), https
://doi.org/10.1515/9783050076317-005, S. 95—245, hier S.100; dhnlich aufgegriffen in Engels: »Die
Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft, S. 606)

164 Vgl. Balibar: »From Philosophical Anthropology to Social Ontology and Back, o.S.

165 Vgl. Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 114 u. 135.

166 Vgl. Klaus Christian Kéhnke: »Verkehre, in: Historisches Warterbuch der Philosophie online (2017), ht
tps://doi.org/10.24894/HWPh.4568; Christoph Neubert: »Verkehr, in: Christina Bartz et al. (Hg.):
Handbuch der Mediologie. Signaturen des Medialen, Paderborn: Fink 2012, S. 323—328 u. Gabriele Scha-
bacher: »Raum-Zeit-Regime. Logistikgeschichte als Wissenszirkulation zwischen Medien, Verkehr
und Okonomiex, in: Archiv fiir Mediengeschichte, H. 8 (2008), S.135-148, hier S.146.

167 Vgl. dazu Michael Vester: »Die Cesellschaft als Kraftefeld: Klassen, Milieus und Praxis in der Tra-
dition von Durkheim, Weber und Marx, in: Christina Wessely u. Florian Huber (Hg.): Milieu. Um-
gebungen des Lebendigen in der Moderne, Paderborn: Fink 2017, https://doi.org/10.30965/9783846761
755_010, S.136-175, hier S.175.

168 Vgl. a. Institut fiir Marxismus-Leninismus beim ZK der KPdSU: »Vorwort, in: Karl Marx u. Friedrich
Engels: Werke [MEW], hg. v. Institut fiir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 3, Berlin: Dietz
1978, S. V=XI, hier S. VII.
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

senschaftlichen und technischen Arbeitsweisen.’®® Unter Verkehrs- bzw. Produktions-
verhiltnisse und Produktivkrifte fallen fiir Marx und Engels, wie noch genauer gezeigt
wird, neben den Kommunikationsmitteln im heutigen, engeren Sinne, etwa der Telegra-
fie, schlieRlich auch solche im weiteren Sinne, wie die Dampfschifffahrt oder die Eisen-
bahn. Vor diesem Hintergrund gilt es also umso mehr, dem methodischen Diktum des
britischen Historikers Asa Briggs zu folgen: »Transportation should never be left out of
the history of communication.«'7°

Im Folgenden soll unter den Produktivkriften, die Marx und Engels vermehrt in-
teressieren, insbesondere ein Fokus auf die Kommunikationstechnologien gelegt wer-
den. Damit soll jedoch, wie spiter in den einzelnen Unterkapiteln gezeigt wird, keinem
(Kommunikations-)Technikdeterminismus das Wort geredet werden. Vielmehr soll die
Einbettung der einzelnen Technologien in das komplexe Gefiige der Produktionsverhilt-
nisse deutlich gemacht werden. Es wird also zunichst ausgehend von der von Marx und
Engels analysierten (dialektischen) Genealogie der Relationen zwischen Produktivkrif-
ten und Produktionsverhiltnissen nach dem Status gefragt, den sie darin dem Medi-
enverbund der Kommunikationstechnologien im Allgemeinen zusprechen: insbesonde-
re erstens in ihrer materiell-infrastrukturellen und zweitens in ihrer informationellen
bzw. symbolischen Dimension, um dann beleuchten zu kénnen, in welcher Relation die
Telegrafie im Besonderen zu den anderen Kommunikationstechnologien steht.

Marx’ und Engels’ historische Zyklologie I: Dialektik

Es ist beachtenswert, dass Marx und Engels in ihren fritheren Texten Kommunikati-
onstechnologien sowohl im weiteren als auch im engeren Sinne so gut wie gar nicht
erwihnen. Sie waren auch noch nebensichlich innerhalb der kommunistischen Bewe-
gung. Engels schreibt in einem Leserbrief 1845 angesichts der Repressalien der Regie-
rung in Deutschland: »[T]here is hardly a chance of any but a literary connection be-

169 Vgl. dazu die hier aufgegriffenen instruktiven Erlauterungen auch zur Genealogie der Ausdiffe-
renzierung dieses Begriffs bei Marx in: Marc Abeles: »Produktionsverhiltnisse«, aus dem Franzo-
sischenv. llse Utz, in: Georges Labica, Gérard Bensussan u. Wolfgang Fritz Haug [Hg. d. dt. Fassung]
(Hg.): Kritisches Worterbuch des Marxismus, Bd. 6, Berlin: Argument 1987, S.1053—1058, hier insbes.
S.1056.

170 Asa Briggs: »Man-made Futures, Man-made Pasts«, in: Marita Sturken u. Sandra Ball-Rokeach
(Hg.): Technological Visions. The Hopes and Fears That Shape New Technologies, Philadelphia, PA: Tem-
ple Univ. Press 2004, S. 92—109, hier S.101. Auch Nigel Thrift verbindet beide Momente: »[T]rans-
port and communication cannot be split apart. Each relies upon the other in all manner of ways«,
weil z.B. die Entwicklung des Zeitungswesens nicht von der Ceschichte der Post, der Eisenbahn
und der Telegrafie getrennt gedacht werden kénne (Nigel Thrift: »Transport and Communica-
tion 1730-1914«, in: Robert A. Dodgshon u. Robin Alan Butlin (Hg.): Historical Geography of Eng-
land and Wales, London: Academic Press 1990, https://doi.org/10.1016/B978-0-12-219253-1.50023-
3, S. 453—486, hier S. 453). Wolfang Schiffner verweist vor diesem Hintergrund neben Kittler auf
Harold A. Innis: »Kommunikationstechniken betreffen nicht nur Informationen, sondern ebenso
Transport und Speicherung von Personen und Objekten« (Schaffner: »Elemente architektonischer
Medien, S.138); vgl. a. Fn. 240 weiter unten in diesem Kapitel.
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tween the Communists of the different localities.«”* Technische Kommunikationsmedi-
enkommen in seiner Beschreibung des Austauschs untereinander im Rahmen des »Fort-
schritts des Kommunismus in Deutschland« nicht vor. Selbst die genannte Post, weil
nicht sicher (»unsafe«), spielt letztlich eine untergeordnete Rolle: »Some connection is

172 Auch in seinem Text iiber Die Lage der arbeitenden

kept up by travellers, but this is all.«
Klasse in England kommt Engels nur kurz auf den Bau von Straflen, Kanilen sowie die
Eisenbahn und die Dampfschifffahrt, die »die Kommunikation zu Lande« bzw. »zu Was-
ser« revolutioniert hitten, zu sprechen."” Dies hat auch technikhistorische Griinde, in-
sofern mafigebliche technische Verinderungen in der gleichen Zeitspanne stattfanden,
in der Marx und Engels sich zunehmend der Analyse des Konnexes zwischen konkreten
Produktivkriften und Produktionsverhiltnissen zuwandten.

Obwohl bereits 1809 Samuel Thomas von Soemmerring den elektrochemischen Te-
legrafen prasentiert hatte, nahm die Entwicklung erst Fahrt auf, als am 4. September
1837 Samuel Morse seinen ersten Telegrafen vorstellte. Nach einem ersten Patent 1840
erhielt er am 20. Juni 1845 das wichtige Patent auf seinen verbesserten Telegrafen und
die Morsetaste. Erst 1844 wurde die erste Nachricht zwischen Baltimore und Washington
ibermittelt. 1848 setzte man, damit auch das erste Mal in Europa, den Telegrafen zwi-
schen Hamburg und Cuxhaven ein. Interessant ist in diesem Zusammenhang, dass die
Telegrafie sich zunehmend von einer Staatsorientierung loste und zu Kommunikationen
im 6konomischen Sektor fithrte: So wurden ab 1851 die ohnehin schon seit 1838 entlang
von Eisenbahnlinien errichteten Kommunikationsverbindungen zur Koordination des
Schienenverkehrs der Erie Railroad Company, eine der ersten Eisenbahngesellschaften
der USA, benutzt. 1858 begann man mit der Verlegung des ersten transatlantischen Te-
legrafenkabels, das schnell versagte; ein weiterer Versuch 1866 gliickte schliellich. Und
Morse verdiente spiter damit sein Geld, dass er nicht die Technik allein, sondern sie zu-
sammen mit den entsprechend geschulten Operatoren als komplette Dienstleistung ver-
mietete. 1867 folgte eine der damals prominentesten Anwendungen der Telegrafie: der
Bérsenticker.'”*

171 Friedrich Engels: »Rapid Progress of Communism in Germany lll« [1845], in: Karl Marx u. ders.:
Werke — Artikel — Entwiirfe. Ende August 1844 bis April 1846, Berlin u.a.: De Gruyter Akademie For-
schung 2023 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 4), https://doi.org/10.1515/9783110683417-009,
S. 541-545, hier S. 544.

172 Ebd.

173 Engels: Die Lage der arbeitenden Klasse in England, S. 253.

174 Vgl. Christian Holtorf: Der erste Draht zur Neuen Welt. Die Verlegung des transatlantischen Telegrafen-
kabels, Gottingen: Wallstein 2013; Anja Griesbach u. Benjamin Beil: »Telefon/Telegrafie«, in: Jens
Schroter (Hg.): Handbuch Medienwissenschaft, Stuttgart u.a.: Metzler 2014, S. 262—267; Flichy: Tele,
S. 84—89; vgl. mit einem Fokus auf den Entwicklungen in den USA die Tabelle in: Beniger: The Con-
trol Revolution, S. 233f. sowie insbes. S. 250—264 sowie Alvin F. Harlow: Old Wires and New Waves. The
History of the Telegraph, Telephone, and Wireless, New York, NY u.a.: D. Appleton-Century Company
1936; mit einem Fokus auf Frankreich: Léonard Laborie: LEurope mise en réseaux, Brissel: Peter Lang
2010, https://doi.org/10.3726/978-3-0352-6025-0; vgl. zum »Prinzip der Mann-plus-Apparate-Lea-
sing-Seetelegraphie«: Wolfgang Hagen: »M.G.Y. — What is the matter with you?« Zur Archiologie
des medialen Titanic-Desasters, in: Christian Kassung (Hg.): Die Unordnung der Dinge. Eine Wissens-
und Mediengeschichte des Unfalls, Bielefeld: transcript 2009, https://doi.org/10.1515/9783839407219-
010, S. 249-270, hier S. 249f.
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

Im Zuge der bereits dargelegten materialistischen Weiterentwicklung ihrer theore-
tischen Positionen werden von Marx und Engels ab 1845 Medien wie die Telegrafie -
zusammen mit infrastrukturellen Entwicklungen wie dem Ausbau des Eisenbahnnet-
zes und der internationalen Dampfschifffahrt, der Voraussetzung fiir den sogenannten
>Weltverkehr<” — nicht als Medien einer abstrakten Menschheit verstanden. Diese Figur
spielt zu diesem Zeitpunkt keine Rolle mehr. Vielmehr zeigen sie in ihren Analysen in
der Deutschen Ideologie, dass der sWeltverkehr« sowohl Bourgeois und Proletarier »trotz-
dem daf sie sie zusammen bringt« letztlich durch eine »universelle Konkurrenz«, die
beide betrifft, zunichst massiv isoliert.””® Die Wirkkrifte erkliren die beiden Autoren
in der Logik der Dialektik als komplexes Wechselverhiltnis, das man auch als Entste-
hung eines kapitalistischen Milieus lesen kann, in dem eine bestimmte Korrelation oder
besser: Zirkularitit der Wirkungen herrscht."”” D.h., im Gegensatz zu einem Marx hiu-
fig im Zusammenhang seines Materialismus unterstellten Determinismus mit simplen
mechanischen Kausalititen, gestalten sich die Verhiltnisse deutlich komplizierter, inso-
fern in einem komplexen Riickkopplungsprozess das Zusammenspiel der 6konomischen
und materiellen Auswirkungen einer geschichtlichen Situation die Voraussetzung fir
die nichste bildet und so fort: Engels hat dies spiter, nimlich erst 1882, klar als Charak-
teristikum der »Dialektike, seiner Auffassung nach »der hochsten Form des Denkens«'”®
hervorgehoben. Thr gehe es um die »Anschauung der universellen Wechselwirkung, wo
Ursachen und Wirkungen fortwihrend ihre Stelle wechseln, das was jetzt oder hier Wir-
kung, dort oder dann Ursache wird und umgekehrt«.”” Wenige Jahre spiter formuliert

175 Eine Formel fiir das Zusammenwirken von Verkehr (nun im heute gelaufigen Sinne von Beférde-
rung von Menschen, Dingen und Informationen) und Globalisierung, die sich spatestens mit Mi-
chael Geistbeck Ende des19. Jahrhunderts durchsetzt (vgl. Michael Geistbeck: Der Weltverkehr. See-
schiffahrt und Eisenbahnen, Post und Telegraphie, Freiburg i. Br.: Herder 1887).

176 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 87 u. 91. In den Grundrissen kommt Marx in Bezug auf England,
d.h. im lokalen Mafstab auf die erste Eisenbahn zwischen Liverpool und Manchester zu sprechen
und bezeichnet sie vor dem Hintergrund der herrschenden Konkurrenzverhaltnisse als »Produkti-
onsnothwendigkeit fiir die Liverpooler cottonbrokers und mehr noch fiir die Manchester manufac-
turers« (Karl Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58 [Grundrisse der Kritik der politischen Okonomiel,
2., unverdnd. Aufl.,, Berlin: Akademie 2006 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 2, Bd. 1), https://doi.
0rg/10.1515/9783050063430, S. 430). Im Unterschied zu McLuhan unterscheiden Marx und Engels
hier analytisch zwischen der Gegebenheit eines Mediums und konkreten Medienpraktiken sowie
deren Effekten. Dadurch formulieren sie letztlich eine materialistische Ergdnzung zu McLuhans
unifizierender, wenn nicht sogar christologischer Argumentation zur Elektrifizierung der >Welts,
welche sich bei McLuhan allerdings auf das 20. Jahrhundert bezieht (»The simultaneity of electric
communication, also characteristic of our nervous system, makes each of us present and acces-
sible to every other person in the world«). Die (Vor-)Geschichte des >global village< wire somit
mit Marx und Engels als Teil der»Geschichte von Klassenkimpfen«zu verstehen und es mithin ein
reichlich zerstrittenes >Dorf« (McLuhan: Understanding Media, S. 248; vgl. a. S. 93).

177 Hier sei noch einmal daran erinnert, dass Canguilhem in Das Lebendige und sein Milieu hervorhebt,
dass Auguste Comte bereits 1838 »eine dialektische Konzeption der Beziehung zwischen Organis-
mus und Milieu« herausgebildet habe (Canguilhem: »Das Lebendige und sein Milieu, S. 240; sie-
he dazu auch S. 30f. weiter oben).

178 Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft, S. 600.

179 Ebd., S. 602. BeiJohn Bellamy Foster findet sich in diesem Zusammenhang die zitierenswerte For-
mulierung: »Marx thus adopted an approach that was both realist and relational (that is, dialecti-
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

Engels dies noch direkter. Unter der Voraussetzung, dass die Dialektik als eine »Wissen-
schaft von den allgemeinen Gesetzen der Bewegung« aufgefasst wird, entwirft er eine
Art sozialisierte (Prozess-)Ontologie der Geschichte, wenn nicht sogar der Welt. So fasst
er sie, materialistisch gewendet, also »von den idealistischen Verbramungen befreit«, als
einen »Komplex von Prozessen, worin die scheinbar stabilen Dinge [...] eine ununterbro-
chene Verinderung des Werdens und Vergehens durchmachen«.”® Dies miisste, so wi-
re hier zu schlussfolgern, auch Marx’ und Engels’ materialistische Auffassung »eine|[r]
wirkliche[n] Geschichte« der Kommunikationsmittel auszeichnen, insofern »die Um-
stinde ebensosehr die Menschen, wie die Menschen die Umstinde machen«'®* und so
fort. D.h., das historisch tiberlieferte Gefiige an »Produktivkriften, Kapitalien & Um-
stinden« wird einerseits zwar »jeder Generation von ihrer Vorgingerin iiberliefert«, an-
dererseits aber auch von ihr »modifizirt«.'®* Engels fithrt als allgemeines Beispiel aus der
Naturwissenschaft Charles Darwins Denken eines »fortgesetzten Entwicklungsprozes-

183 an. Im anderen Fall wiirde sich alles »im ewigen Einerlei eines stets wiederholten

Ses«
Kreises«'* bewegen.
Eine konkrete Erorterung dieser historischen Zyklologie, um mit Jiirgen Link zu

sprechen,® mag dies einsehbar machen: Im 17. Jahrhundert hatte Marx und Engels

cal)«. Das Buch zeigt auf, wie sehr bei Marx Natur- und Sozialgeschichte, Materialismus und Natur
dialektisch-relational ineinandergreifen (Foster: Marx’s Ecology, S. 7; Herv. M.D.).

180 Friedrich Engels: »Ludwig Feuerbach und der Ausgang der klassischen deutschen Philosophie«
[1886], in: ders.: Werke, Artikel, Entwiirfe. Mai 1883 bis September 1886, Berlin: Akademie 2011 (Ge-
samtausgabe [MECA?], Abt.1, Bd. 30), https://doi.org/10.1515/9783050089256-026, S. 122—162, hier
S.149; Herv. i. Orig. Hier wire ein Ankniipfungspunkt zur Frage, warum Gilles Deleuze sich (unter
Einbeziehung von Félix Guattari) in einem Interview zum »Marxisten«erklart, und zwar unter Wiir-
digung des fir ihn so wichtigen Begriffs der Immanenz (spater auch der Fluchtlinien, die an die
Stelle gesellschaftlicher Widerspriiche riicken): »Bei Marx interessiert uns am meisten die Ana-
lyse des Kapitalismus als immanentes System, das seine eigenen Grenzen immer wieder hinaus-
schiebt, auf einer hoheren Ebene jedoch immer auf sie stofdt, denn die Grenze besteht im Kapital
selbst.« (Deleuze: »Kontrolle und Werdeng, S. 246) Nicholas Thoburn ist dem genauer nachgegan-
gen, und zwar in seinem Buch: Deleuze, Marx and Politics, London u.a.: Routledge 2003, https://doi
.0rg/10.4324/9780203361740.

181  Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 46.

182 Ebd.; siehe dazu auch S. 231 weiter unten.

183 Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft«, S. 603. Bereits 1876
hatte Engels einen kurzen von Darwin inspirierten evolutionsbiologischen Text zum »Antheil der
Arbeit an der Menschwerdung des Affen« geschrieben, der erst 1896 posthum veréffentlich wur-
de (vgl. ders.: Dialektik der Natur (1873—1882), S. 88—99); auch im Kapital finden sich, v.a. in Fufdno-
ten, Verweise auf Darwin (vgl. Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 211, 277 u. 303; vgl. zu einer Rekonstrukti-
on der Resonanzen der Thesen Darwins in Marx’ und Engels’ Werk: Foster: Marx’s Ecology, insbes.
S.196—207).

184 Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft, S. 603.

185 Jirgen Link hat die angefiihrten zyklischen Logiken »als kybernetische Zyklen bzw. als zyklisch
funktionierende Transformationsprogramme« reformuliert. Hier wire zu erganzen, dass damit
auch ein Denken der Rekursion stattfindet. Link hat weiter zu Recht auf die Metaphorik bei Marx,
insbesondere seine drei zyklischen Modelle hingewiesen: »der hydraulische (s.0.), der thermody-
namische und der biologische Zyklus (Stoffwechsel)« (Jiirgen Link: »Marx denkt zyklologisch. Mit
Uberlegungen iiber den Status von Okologie und>Fortschritt<im Materialismus«, in: kultuRRevolu-
tion. Zeitschrift fiir angewandte Diskurstheorie, H. 4 (1983), S. 23—27, hier S. 24; Grof- und Kleinschrei-
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

zufolge die Schifffahrt und der zunehmende Einfluss der Kaufleute von England aus
im Seehandel einen »relativen Weltmarkt« geschaffen; dieser erzeugte in der Folge
wiederum eine iibergrofie Nachfrage und damit die grofie Industrie;**¢ diese wiederum
brachte eine universelle Konkurrenz hervor,”®” die im Endeffekt die »Kommunikati-
onsmittel u. den modernen Weltmarkt her[stellten]«.”®® Im dritten Band des Kapitals
differenziert Marx trennscharf die Determinanten und betont mehrfach, dass nicht das
Handels- bzw. Kaufmannskapital als solches allein zum Weltmarkt gefiihrt hatte, son-
dern nur »auf der Basis der einmal geschaffnen kapitalistischen Produktionsweise [...],
sodaf’ der Handel hier nicht die Industrie, sondern die Industrie bestindig den Handel
revolutioniert[e]«.”®® Eine weitere zirkulire Kausalkette sieht Marx in der »Koncentra-
tion vieler Arbeitsmaschinen« hin zum Einsatz von Dampfkraft, die wiederum von der
»Konkurrenz des Dampfes mit Menschenmuskeln« hin zur weiteren »Koncentration
von Arbeitern und Arbeitsmaschinen« fithrte — eine Entwicklung, die sich am Ende zur
%° Dies hatte schliefilich nicht nur
mehr Konkurrenz unter den kleinen Industrieunternehmungen zur Folge, sodass es zu

Entstehung der grofien Industrie hochschraubte.

BetriebsschliefSungen kam, sondern auch, damit verbunden und dariiber hinaus, mehr
Konkurrenz unter den Arbeiter:innen, »nicht nur, indem einer sich wohlfeiler anbietet
als der andere, sondern indem einer fiir zwei arbeitet«.””" So setzt Marx 1846 Pierre-

bung angepasst und Herv. d. Orig. getilgt). Ich danke fiir diesen wichtigen Hinweis Mirna Zeman.
Robert Kurz spricht bei Marx aus der Perspektive der Wert(abspaltungs)kritik sehr dhnlich von ei-
nem»kybernetischen Prozefd einer Verwandlung abstrakter menschlicher Energie in Geld« (Robert
Kurz: »Der doppelte Marx« (0.).), https://www.exit-online.org/link.php?tabelle=autoren&posnr=5
0 [02.08.2021]).

186 Vgl. Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 388.

187 »Was die europdischen Nationen betrifft«, schreibt Marx, »sie sind gezwungen worden, die Ma-
schinen anzuwenden, durch die Konkurrenz, die die Engldnder ihnen sowohl auf dem inneren
Markt aus auch auf dem Weltmarkt machten« (Marx: »Brief an Annenkow, S. 74 (dt. S. 551); Ubers.
aus MEW 4 modifiziert).

188 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 87; vgl. a. S. 429; vgl. wiederum zu einem weiteren Zirkel des
»Transport- und Kommunikationswesen(s] [als] Waffen zur Eroberung fremder Markte«: Marx: Das
Kapital, Bd.1,S. 369 u. ders.: Das Kapital. Kritik der Politischen Okonomie. Zweiter Band, Hamburg 1885,
Berlin: Akademie 2008 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 2, Bd. 13), https://doi.org/10.1515/97830500
63614, S. 233. Wie bereits in der Einleitung angefiihrt (vgl. S. 21 weiter oben), votiert Schiittpelz fir
eine dhnlich ineinander verwobene Geschichte, vielleicht mit einem etwas zu starken Akzent auf
den »logistischen Investitionen«. Er argumentiert allerdings nicht mit Marx, sondern mit Fernand
Braudel gegen einen Technikdeterminismus und kann so schliissig einen»medialen Kapitalismus«
mitden entsprechenden medientechnischen Innovationenim19.Jahrhundert nichtals Globalisie-
rungsmotor, sondern als langfristigen>Globalisierungseffekt< verstehen (Schiittpelz: »Die medien-
technische Uberlegenheit des Westensx, S. 93).

189  Karl Marx: Das Kapital. Kritik der Politischen Okonomie. Dritter Band, Hamburg 1894, Berlin: Akademie
2004 (Cesamtausgabe [MEGA?], Abt. 2, Bd. 15), https://doi.org/10.1515/9783050063645, S. 316—329,
insbes. S. 326.

190 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 388.

191 Karl Marx: »Arbeitslohn« [1847], in: Werke [MEW], hg. v. Institut fiir Marxismus-Leninismus beim
ZK der SED, Bd. 6, Berlin: Dietz 1961, S. 535556, hier S. 542; vgl. a. S. 548. Der Text ist bislang nur in
der MEGA', aber noch nicht in der hier wo méglich verwendeten MECA? erschienen. Vgl. a. Marx
u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 429.
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Joseph Proudhons streng genommen wirtschaftsliberalem — im Gleichgewichtsden-
ken verharrendem - Argument, dass »die Ubel des Monopols« durch die Konkurrenz
ausgeglichen werden, die zyklologische These entgegen, dass die beiden Momente
sich wechselseitig verstirken und eine letztlich dialektische »Bewegung« (mouvement)
bilden. Auf einen prominenten Begriff Fouriers, der >engrenage« (Verzahnung) anspie-
lend, schreibt Marx iiber die »gegenwirtigen sozialen Zustinde in ihrer Verkettung
(engrénement)«: »Das Monopol bringt die Konkurrenz hervor, die Konkurrenz bringt das
Monopol hervor.«**

Exkurs: Latours Kritik an der Marx'schen Kritik der politischen Okonomie

Die hier rekonstruierte komplexe Dialektik fithrt deutlich vor Augen, dass Bruno La-
tour Marx fehlinterpretiert, wenn er in seinem bereits 1984 im franzdsischen Original
erschienenen Buch Les Microbes. Guerre et paix suivi de irréductions durch sein Insistieren
auflokalen Assoziationsbildungen Marx indirekt insgesamt zu entwerten sucht:

Der Kapitalismus existiert nicht und aus demselben Grund wie Gott. Es gibt keine Aqui-
valente (1.2.1); sie miissen gebildet werden und das kommt teuer zu stehen, fiithrt nicht
weit und dauert nie sehrlange. Es ist lediglich moglich, duflerst ausgedehnte Netzwer-
ke (1.4.2.) zu bilden (einen atlantischen Dreieckshandel, einen multinationalen Kon-
zern). Selbst heute ist der Kapitalismus marginal. Man wird bald sehen, dass er nur in
der Vorstellung seiner Feinde und Verfechter universell ist."3

Schon eine Seite vor der bereits zitierten Stelle betont Latour — ebenfalls mit einem un-
ausgesprochenen Seitenhieb auf Marx’ Formel der »allgemeinen Aequivalentform«"* —
auf analoge Weise: »Der Handelsaustausch ist nur eine Folge der Herstellung von Netz-
werken, er erklirt nicht ihre Herausbildung.«*® Denn fiir Latour sind die >Aequivalente«
nicht rechnerisch gegeben, sondern Ergebnis bestimmter Praktiken der Aquivalentset-
zung (sein Beispiel: der Verkauf von C an B kommt dann zustande, wenn »C akzeptiert
dem zu entsprechen, was B zu bezahlen bereit ist«)."® Ahnlich argumentiert Latour zwei
Jahre spiter, mit einem noch deutlicheren medientechnischen Apriori, fiir die notwen-
dige Beriicksichtigung der konkreten materiellen Instrumente bzw. Inskriptionen und
»immutable mobiles« gegen die Abstraktion des Geldes, welches »not the universal stan-

192 Marx: »Brief an Annenkows, S. 70 u. 76 (dt. S. 547 u. 553); Ubers. aus MEW 4 modifiziert.

193 Bruno Latour: Les Microbes. Guerre et paix suivi de irréductions, Paris: A.M. Métailié 1984, S.194; Ubers.
M.D. Vgl. dazu meine ausfiihrliche Auseinandersetzung mit den blinden Flecken von Latours >Po-
litike: Doll: »Die neue Ethik des Kapitalismus«.

194  Marx: Das Kapital, Bd. 1, S.39. Die »allgemeine Aequivalentform«einer Ware ist fiir Marx Voraus-
setzung fiir ihre Austauschbarkeit. Wahrend der Zirkulation des Tauschwerts erfihrt dieser nur
»Formwechsel« in verschiedene »Existenzweisen« (Ware und Geld). Geld ist dabei also neben der
Ware eine wesentliche Ausprigung dieser Aquivalentform (vgl. ebd., S. 53,108 u. 112).

195  Latour: Les Microbes, S.193; Ubers. M.D.

196 Ebd.; Ubers. M.D.
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dard looked for by Marx« sei, so dass »economic capitalism [...] as another process of
mobilization« letztlich mit Technik-Innovationen erklirt werden kénne.”’

Es zeigt sich auch, dass Latour in seiner Akzentsetzung auf einer flachen Ontologie
neben dem bei Marx fiir den Warenaustausch axiomatischen »Austausch von Aequiva-
lenten«®®® auch die »de-totalized totality«*** des Tauschgeschehens, die Marx dabei wie-
derum mit im Blick hat, nicht beriicksichtigen kann und so in der zitierten Stelle nur
die individuellen bzw. lokalen Transaktionen und ihre moglichen Netzwerk-Effekte be-
ritcksichtigt (mit entsprechenden die einzelnen Akteur:innen sehr stark erméichtigen-
den Konsequenzen). Marx denkt dies jedoch sowohl zeitlich als auch vom Mafistab her
in einem gréfleren Rahmen: Ubervorteilt z.B. ein Verkiufer C den Kiufer B, indem er
ihm die Ware itber ihrem Wert verkauft — in Latours Beispiel iibersetzt: B ist mehr zu
zahlen bereit —, so entstehe dadurch z.B. deswegen insgesamt kein Mehrwert, weil in
einem solchen System der Ubervorteilung jeder Verkiufer auch zu einem bestimmten
Zeitpunkt zum Kiufer und damit zum Opfer derselben Ubervorteilung wiirde (C kommt
in die Situation, dazu bereit zu sein, ebenfalls mehr zu bezahlen). In Bezug auf die Wert-
verhiltnisse insgesamt gilt »Alles bleibt wieder beim Alten«**® aus dieser Marx’schen
Perspektive, wihrend Latour in seinem Beispiel nur die erste Transaktion lokal betrach-
tet, dadurch zwangsliufig zu einer anderen Einschitzung kommen und dies als indi-
viduellen Aushandlungsprozess deuten muss. Vernachlissigt wird dadurch bei Latour
ebenso, dass bei Marx auf einer allgemeineren Ebene bestimmte Zwinge in Form von
»Durchschnittspreisen« entstehen bzw. in Bezug auf die wertbildenden Prozesse der Ar-
beitskraft eine bestimmte »Durchschnittsarbeit« bzw. eine »gesellschaftlich nothwendi-
ge Arbeitszeit« gilt.*®" Fiir Latour wiren Wertverhiltnisse streng genommen immer von
nichts anderem als von bestimmten Netzwerkbildungen im Kleinen determinierte Er-
gebnisse. Was als >Kapital« erscheint, die Akkumulation solcher Aquivalente, steht fiir
Latour so nie an erster Stelle, sondern ist Effekt ineinander verwobener Praktiken, so
dass der bei Marx axiomatische >Wert< einer Ware (als darin vergegenstandlichte Durch-
schnittsarbeit) zum reinen Resultat einer Abmachung verkehrt wird: »Man hat zuerst
Aquivalente herstellen miissen«.”®

Bezieht man Latours Betonung von Praktiken bzw. Herstellungsprozessen nicht auf
die Aushandlung von Werten bzw. Preisen, wie er es unter Missachtung der Marx’schen
Axiomatik empfiehlt, so greift seine Kritik auch aus einem anderen Blickwinkel be-
trachtet zu kurz. Denn die durchaus existierenden Gemeinsamkeiten seiner praxeolo-

197 Bruno Latour: »Visualisation and Cognition. Thinking with the Eyes and Hands«, in: Knowledge
and Society. Studies in the Sociology of Culture Past and Present 6 (1986), S. 140, hier S. 31f.; vgl. dazu
mit guten Verweisen auf alternative, auf Heterogenitit setzende Erklarungsmodelle von Fernand
Braudel, z.B. die Entstehung von »Anti-Markten«, noch einmal: Schittpelz: »Die medientechnische
Uberlegenheit des Westensc, S. 88f.

198 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S.113.

199 Siehe S.194 weiter oben.

200 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S.115. An anderer Stelle stellt Marx dhnlich dar, »dafd wenn alle um 10 P.
C. zu theuer verkaufen, dief? dasselbe ist, als wenn sie alle zu den Productionskosten verkauften«
(ders.: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 233).

201 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S.119,123 u. 137.

202 Latour: Les Microbes, S.193; Herv. u. Ubers. M.D.

205



206

Martin Doll: Mediale Gegenwelten

gischen Vorgehensweise mit der von Marx bleiben unausgesprochen: Das viel zitierte
Latour’sche Motto »Den Akteuren folgen« hiefRe im Zusammenhang einer Kritik der po-
litischen Okonomie, den ausgedehnten Netzwerkbildungen nachzugehen und von dort
aus zu fragen, welche (Zwischen-)Effekte diese historisch zeitigen. Diese (Zwischen-)Ef-
fekte erscheinen dann, obwohl sie unhintergehbar ineinandergreifen, manchmal mehr
6konomischer, manchmal mehr technischer Natur. Nichts anderes unternimmt jedoch
bereits Marx, wie soeben gezeigt, selbst en détail. Wenn Latour also, wie weiter oben
zitiert, schreibt: »Der Handelsaustausch ist nur eine Folge der Herstellung von Netz-

293 50 ist damit zumindest eine Seite der

werken, er erklirt nicht ihre Herausbildung,
zyklologischen Argumentation von Marx mitausgesprochen. Die beschriebenen Mo-
mente sind letztlich Ergebnis eines bestimmten historischen Gefiiges aus menschlichen
und nicht-menschlichen Akteuren, das bei Marx als Relation Produktivkrafte-Produkti-
onsverhiltnisse gefasst wird.*** Eine Marx’sche Formulierung aus dem Kapital bleibt vor
diesem Hintergrund auch entsprechend ambivalent und ohne eindeutig zuordenbare
Determinanten. Sie klingt eher nach einem Argument der Gleichurspriinglichkeit: »Von
der Schopfung des modernen Welthandels und Weltmarkts im 16. Jahrhundert datirt
die moderne Lebensgeschichte des Kapitals.«**

Marx’ und Engels’ historische Zyklologie Il: Kommunikationstechnologien
im Gefiige der zeitgendssischen Produktions- und Verkehrsweisen

1847 notiert Marx stichpunktartig, im Grunde genommen die Kette der weiter vorne be-
schriebenen Wirkkrifte erweiternd, dass der Arbeitslohn »immer mehr abhingig vom
Weltmarkt« wurde, und sieht auch im Ausbau der Verkehrsmittel einen wesentlichen
Faktor: »Jede Entwicklung der neuen Produktivkraft zugleich eine Waffe gegen die Ar-
beiter. Z.B. alle Verbesserungen in den Kommunikationsmitteln erleichtern die Konkur-
renz der Arbeiter in verschiedenen Orten«.>*® Die »weltmarktlichen Beziehungen« wie
auch die »Vermehrung von Produktions- und Lebensmitteln«, wie Marx 20 Jahre spater
im Kapital betont, fithrten wiederum zu einer erhohten »Arbeitsnachfrage in der Trans-
portindustrie« sowie zu einer Ausweitung des Ausbaus von »Kanilen[n], Waarendocks,
Tunnels, Briicken«.”” Sie sorgten dariiber hinaus fiir die Entstehung ganz neuer Pro-
duktionszweige, wie u.a. »Telegraphie, Photographie, Dampfschiffahrt und Eisenbahn-
wesen«.2%®

203 Ebd.

204 ImZusammenhang einer Auseinandersetzung mit Félix Guattaris Marxbeziigen betont auch Hen-
ning Schmidgen vollig zu Recht, dass vor dem Hintergrund einer Marx’schen»Anniherung von Na-
tur und Industrie [..] Latours Projekt einer symmetrischen Anthropologie wie ein schwaches Echo
einer eigentlich an Marx orientierten Programmatik« wirke (Henning Schmidgen: »Die Wieder-
aneignung der Stadtk, in: Félix Guattari: Planetarischer Kapitalismus, Berlin: Merve 2018, S.125-141,
hier S.128).

205 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S.102.

206 Marx: »Arbeitslohng, S. 541.

207 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 364.

208 Ebd. Marx zihlt sogar minutios die Zahl der Beschéftigten in den »neue[n] Arbeitsfelder[n]« auf:
»Der Census von 1861 (fiir England und Wales) ergiebt in der Gasindustrie (Gaswerke, Produktion
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Um diese langen Verkettungen zu verdichten: Der elektrische Telegraf ist fir Marx
neben Dampfschiffen fiir den Ozeanverkehr ein »nothwendiges Produkt der grofien In-
%99 1879 schliefilich erginzt Marx hier einen weiteren zyklologischen Effekt, in-
sofern die genannten Kommunikationsmittel wiederum Grundlage fiir riesige Aktien-

dustrie«.
gesellschaften wurden:

[Slie gaben der Konzentration des Kapitals einen vorher nie geahnten Anstof$ und tru-
gen auch zur Beschleunigung und machtigen Steigerung der kosmopolitischen Aktivi-
tat des Leihkapitals bei, das nun die Welt mit einem Netzwerk finanziellen Schwindels
und gegenseitiger Verschuldung, der kapitalistischen Form »internationaler« Briider-
lichkeit, umspannt.?™

Die Kommunikationsmittel sind als Produktivkrifte aufgrund ihres Wechselverhiltnis-
ses einerseits von den Produktionsverhiltnissen, d.h. den Eigentumsformen bedingt,
pragen diese aber ihrerseits. So bricht Marx den letztlich von beiden Seiten ausgehen-
den jahrhundertelangen Prozess folgendermafien herunter:

Urspriinglich war der Handel Voraussetzung fiir die Verwandlung des ziinftigen und
landlich-hduslichen Gewerbes und des feudalen Ackerbaus in kapitalistische Betrie-
be. [..] Sobald die Manufaktur einigermafien erstarkt, und noch mehr die grofRe In-
dustrie schafft sie sich ihrerseits den Markt, erobert ihn durch ihre Waaren. Jetzt wird
der Handel Diener der industriellen Produktion, fiir die bestdndige Erweiterung des
Markts Lebensbedingung ist.*"

Und diese »bestindige Erweiterung«, um es erneut zyklologisch zu formulieren, bedarf
spezifischer Infrastrukturen bzw. Transport- und Verkehrsmittel und befordert diese in
gleicher Weise — mit signifikanten politischen Konsequenzen: »In demselben Maf3, wie
die Bourgeoisie ihre Industrie, ihren Handel und ihre Verkehrsmittel entwickelt«, schreibt
Engels 1870, »in demselben Maf$ erzeugt sie Proletariat.«*'* Um diese >Verkehrsmittel
des 19. Jahrhunderts, die im Zitat buchstiblich verstanden werden kénnen, medienwis-
senschaftlich auf ein breiteres Fundament zu stellen, soll im Folgenden auf weitere Pas-
sagen aus Marx’ und Engels’ Werk ausfiihrlicher eingegangen werden, in denen sie aus-
driicklich auf die ihnen zeitgendssischen Entwicklungen von Kommunikationstechno-

der mechanischen Apparate, Agenten der Cascompagnien u. s. w.) 15.211 Personen, Telegraphie
2399, Photographie 2366, Dampfschiffdienst 3570 und Eisenbahnen 70.599« (ebd.).

209 Ebd., S.394;vgl. a. zur als ebensolche Notwendigkeit bezeichneten Entwicklung der smoderne[n]
Wissenschaft der Technologie«S. 398.

210 A. Williams [Karl Marx]: »Brief an Nikolai Franzewitsch Danielson in Petersburg« [London,
10.04.1879], in: Werke [MEW], hg. v. Institut fiir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 34,
Berlin: Dietz 1983, S. 370375, hier S. 373. Die Briefe aus diesem Jahr sind in der MEGA noch nicht
ediert.

211 Marx: Das Kapital, Bd. 3, S. 329.

212 Friedrich Engels: »Vorbemerkung zu >Der deutsche Bauernkrieg« [1870], in: Karl Marx u. ders.:
Werke, Artikel, Entwiirfe. September 1867 bis Mirz 1871, Berlin: Akademie 2009 (Gesamtausgabe
[MECA?], Abt. 1, Bd. 21), https://doi.org/10.1515/9783050088471-001, S.167—174, hier S.171; Herv.
M.D.
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logien zu sprechen kommen.* Die angefiihrten Stellen werden auch vor Augen fith-
ren, dass Marshall McLuhan fundamental falschliegt, wenn er in Understanding Media
schreibt:

Marx and his followers [..] reckoned without understanding the dynamics of the new

media of communication. Marx based his analysis most untimely on the machine,

just as the telegraph and other implosive forms began to reverse the mechanical dy-
s 214

namic.

Diese haltlose Kritik findet sich auch einige Seiten danach, an einer Stelle, an der McLu-
han angesichts des (falschen) materiellen Fundaments die Marx’sche Dialektik insge-
samt in Gefahr gebracht sieht:

Wedded as they are to nineteenth-century industrial technology as the basis of class
liberation, nothing could be more subversive of the Marxian dialectic than the idea
that linguistic media shape social development, as much as do the means of produc-
tion.”®

Diese Kritik daran, »die Sprache, die Zeichen und die Kommunikation« aus dem Bereich
der Produktivkrifte ausgeschlossen zu haben, wird spiter von Jean Baudrillard in sei-

213 Das hdufig vernachlassigte medienkulturwissenschaftliche Moment ist u.a. Gegenstand des Ban-
des Media Marx, vor allem des lesenswerten Beitrags eines Mitherausgebers, Jens Schréter, in dem
das Verhiltnis zwischen Marxismus und Ubertragungsmedien thematisiert wird. Dieser Artikel
war zugleich Ausgangspunkt hier weitergehender Recherchen (vgl. Jens Schréter: »Ubertragung
und Explosion — Telegraphie/Telephonie/Transport, in: ders., Gregor Schwering u. Urs Stiheli
(Hg.): Media Marx. Ein Handbuch, Bielefeld: transcript 2006, S. 201—212; vgl. a. Yves de la Haye (Hg.):
Marx and Engels on the Means of Communication (the Movement of Commodities, People, Information
and Capital). A Selection of Texts, New York, NY u.a.: International General u.a. 1980 und das von
Jens Schroter und Till Heilmann herausgegebene und auf das Medium Geld fokussierte Themen-
heft »Marx, Geld, digitale Medien«, Maske und Kothurn 64.1—2 (2018)). Christian Fuchs sieht in der
Beschreibung weltweiter Konnektivitit in den Grundrissen etwas gewagt das Internet prafiguriert:
»Karl Marx invented the Internet!« (Christian Fuchs: Social Media. A Critical Introduction, London u.a.:
Sage 2014, https://doi.org/10.4135/9781446270066, S.12f.; vgl. a. ders.: Internet and Society. Social
Theory in the Information Age, London u.a.: Routledge 2008; ders.: »Wikinomics: How Mass Collab-
oration Changes Everything by Don Tapscott & Anthony D. Williams [Rezension], in: International
Journal of Communication, H. 2 (2008), https://doi.org/10.1111/j.1460-2466.2008.00391_5.X, S. 1-11;
ders. u. Nick Dyer-Witheford: »Karl Marx @ Internet Studies«, in: New Media & Society 15.5 (2013), h
ttps://doi.org/10.1177/1461444812462854, S. 782—796; Christian Fuchs u. Vincent Mosco (Hg.): Marx
in the Age of Digital Capitalism, Leiden: Brill 2016, https://doi.org/10.1163/9789004291393 u. Chris-
tian Fuchs: »Grundlagen der Kritik der Politischen Okonomie der Medien, in: Peter Fleissner u.
Natascha Wanek (Hg.): BruchStiicke. Kritische Ansiitze zu Politik und Okonomie im globalisierten Ka-
pitalismus; Materialien zur Ringvorlesung, Sommersemester 2008, Universitit Wien, Berlin: trafo 2009,
S.97-111.

214 McLuhan: Understanding Media, S. 38.

215 Ebd., S. 49. Hier bezieht sich McLuhan ausdriicklich auf Marx’ »followers«in der Kommunistischen
Partei der Sowjetunion. Vgl. a. Schroter: »Ubertragung und Explosion, S. 204f.
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

nem berithmten Essay »Requiem fiir die Medien« aufgegriffen.”® Baudrillard geht in
seiner Marx-Kritik sogar deutlich weiter als McLuhan: Er verurteilt Marx dafiir, nicht
nur die »Eisenbahn als >Medium«, sondern »die gesamte technologische Entwicklung
im Allgemeinen [...] nur unter dem Aspekt der Produktion« beriicksichtigt zu haben.*”
Wenn also Baudrillard schreibt, dass es erst Hans Magnus Enzensberger 1970 in sei-

nem Artikel »Baukasten zu einer Theorie der Medien«*®

gelungen sei, »die Analyse im
Hinblick auf die Produktivkrifte«*” um die Zeichen- wie auch Kommunikationsebene
erweitert und damit schliefdlich »den immensen Riickstand der klassischen marxisti-
schen Theorie«**° aufgeholt zu haben, hat er ebenso unrecht wie McLuhan. Wie eine
genauere Analyse von Marx’ und Engels’ Texten zeigt, haben beide durchaus den mas-
siven Einfluss der neuen Kommunikationstechnologien reflektiert und so insbesondere
die Telegrafie, wie Sebastian Sevignani zu Recht betont, als nicht zu vernachlissigenden
kommunikativen »Aspekt des Arbeits- und Produktionsprozesses«** verstanden. Kurz
gesagt: Sowohl auf infrastruktureller Ebene als auch auf der Zeichenebene sind Kom-
munikations- und (wie sich gleich zeigen wird) in einem sehr weiten Sinne verstandene
Produktionsprozesse bei Marx und Engels untrennbar ineinander verschrinkt. Um den
Einwand von McLuhan und Baudrillard, dass, weil Marx die Kommunikationsebene ver-
nachlissigt habe, diese somit auch nicht Teil seiner Reflektion iber die genannten >Pro-
duktionsmittelk sei, zu widerlegen, muss hier etwas weiter ausgeholt werden. Zunichst
sei auf eine Stelle in den Grundrissen verwiesen, an der Marx ausdriicklich schreibt: »Die
Verbefdrung der Transport- und Communikationsmittel fillt ebenfalls in die Categorie
der Entwicklung der Productivkrifte iiberhaupt«, und zwar insofern massenhafter Ver-
kehr auch die Transportkosten senkt.”** Daher zihlt er Produktions- und Transportkos-
ten zum >Capital fixe«: »Ob a) fiir 100 Thaler mehr Instrument braucht, wie b) oder ob er
100 Thaler mehr braucht, um sein Product an den Bestimmungsort zu bringen, auf den
Markt ist dasselbe.«*” Er spricht in diesem Zusammenhang sogar analog zur Schépfung

216 Jean Baudrillard: »Requiem fiir die Medien«, aus dem Franzdsischen v. Hans-Joachim Metzger, in:
Kool Killer oder Der Aufstand der Zeichen, Berlin: Merve 1978, S. 83—118, hier S. 83; ein dhnlicher Vor-
wurf findet sich dann wieder 1993 bei Norbert Bolz, der Marx im Zusammenhang mit dem Me-
dium Geld als »Produktionsfetischisten« bezeichnet (Norbert Bolz: Am Ende der Gutenberg-Galaxis.
Die neuen Kommunikationsverhdltnisse, Miinchen: Fink 1993, S. 98).

217 Baudrillard: »Requiem fir die Medien, S. 83.

218 Hans Magnus Enzensberger: »Baukasten zu einer Theorie der Medien, in: Kursbuch, H. 20 (1970),
S.159-186.

219 Baudrillard: »Requiem fir die Medien, S. 84.

220 Ebd,S.8s.

221 Sebastian Sevignani: »Historisch-Materialistische Medien- und Kommunikationstheorie 2.0« in:
Maske und Kothurn 64.1—2 (2018), https://doi.org/10.7767/mako.2018.64.1-2.59, S. 5988, hier S. 68.
Sevignani argumentiert mit einem starken Akzent auf einer soziologischen Kommunikationswis-
senschaft.

222 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 423. Vor diesem Hintergrund sei noch einmal daran er-
innert, dass der Begriff der sKommunikation<im 19. Jahrhundert — auch im Englischen und Fran-
zosischen (communication) alles umfasste, was gleichzeitig zwei Orte bzw. zwei oder mehr raum-
lich entfernte Personen in Beziehung zueinander setzen kann. Zur Zeit von Marx war er daher ge-
brauchlich, um alle Arten von Verkehr und Verbindungswegen zu charakterisieren.

223 Ebd, S. 424.
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

von Mehrwert in der Produktion von einem besonderen Mehrwert eines Produkts »als
transportirtem Product«, wenn »ein Theil der Transportzeit den Arbeitern nicht bezahlt
wird«.”** Somit sind »Communikationsmittel und Transport selbst nur Sphiren der Ver-
werthung«.”” Auch im Kapital betrachtet Marx den Transport einfach als zusitzlichen
Verwertungsprozess der zirkulierenden Ware. Dann setze der Transport »den transpor-
tirten Produkten Werth zu, theils durch Werthiibertragung von den Transportmitteln,
theils durch Werthzusatz vermittelst der Transportarbeit«.””® Dieser Wertzusatz lisst
sich wiederum »durch die Entwicklung der Transport- und Kommunikationsmittel«**
wie »verbesserte[r] Segelschiffe und Dampfschiffe« sowie der Eisenbahn vermindern.?*®
Erneut in einer Art zyklologischen Argumentation fithrt er Kanile und Strafien als wie-
derum »durch die Arbeit schon vermittelte Arbeitsmittel« auf, also als Arbeitsmittel, die
selbst Ergebnis eines Arbeitsprozesses (z.B. des Bauens) sind, um erneut »Wirkungs-
raum [field of employment]« fiir Arbeit zu werden.*”® Kanile und Straflen gelten fiir ihn
im Arbeitsprozess »vom Standpunkt seines Resultats, des Produkts«, zusammen mit den
Arbeitsgegenstinden, als »Produktionsmittel«.”*° Die Transportindustrie wird letztlich
als selbststindiger Produktionszweig gedeutet, eingebettet in das Gefiige der Produk-
tivkrifte bzw. Produktionsverhiltnisse.

Nimmt man den Begriff der Verhiltnisse wie schon weiter oben mit Balibar beim
Wort, so lassen sich singulire Merkmale oder einzelne Produktions- bzw. Handels-
zweige nicht mechanistisch und fiir sich einzeln als treibende Krifte betrachten.
Vielmehr kommt den Verhiltnissen als Verhiltnissen selbst ein gewisser Ensemble-
charakter zu, d.h., die Mannigfaltigkeit an Relationen ergibt eine eigene Kraft.?*'
Spezifische Verkehrsmittel und Austauschprozesse sind letzten Endes nur ein Teil, aber
ein mafigeblicher, davon. Sie bestimmen mit iber die historisch spezifische Weise des
»Zusammenwirken[s] mehrerer Individuen, die, wie Marx und Engels schon in der
Deutschen Ideologie von 1845/46 explizit relationslogisch betonen, »selbst eine >Produc-
tivkraft« sei und »also die >Geschichte der Menschheit« stets im Zusammenhange mit
der Geschichte der Industrie & des Austausches studirt und bearbeitet werden muf3«.***
Eine ihnliche Verschrinkung von Industrie- und Austauschprozessen findet sich in
einer spiteren Passage. Dort ist erneut in einer dialektisch-zyklologischen Bewegung
zu lesen, dass bereits im Mittelalter die mit der Ausweitung des Handels verbundene
Ausdehnung des Verkehrs auch auf die Produktion zuriickgewirkt habe, insofern es die
Arbeitsteilung zum Beispiel auf verschiedene Stidte vorangetrieben habe und damit
ebenso »sehr allmihlig die Biirgerklasse« mit ihren eigenen »Lebensbedingungen« habe

224 Ebd,, S. 423; Herv.i. Orig.

225 Ebd.,S. 424. Nurwennsie sich im genannten Sinne verwerten lassen, kommt es, wie Marx erganzt,
auch dazu, dass die Investitionen nicht mehr vonseiten eines Gemeinwesens oder von Regierun-
gen getatigt werden. AuRerdem darf der Zins nicht zu hoch sein (vgl. ebd., S. 691).

226 Marx: Das Kapital, Bd. 2, S.138.

227 Ebd, S.140.

228 Ebd,, S.231;vgl. a. S.139f.

229 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S.132; Herv. d. Orig. zum Teil getilgt.

230 Ebd,, S.132.

231 Vgl. dazu auch Vester: »Die Gesellschaft als Kraftefeld«, S.151.

232 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 28f.
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entstehen lassen.” Spiter sei dann in der Folge u.a. des Merkantilismus die Klasse der
Bourgeoisie entstanden, die dann auf der anderen Seite ihren Widerpart produziert
habe: Die Mehrheit der »besitzlosen und einen Teil der bisher besitzenden Klasse« habe
sich »zu einer neuen Klasse, dem Proletariat entwickelt«.?*

Die weltweite Expansion der kapitalistischen Produktionsweise sehen Marx und En-
gels wiederum als eine Entwicklung, die nicht nur durch die 6konomischen Zwinge vor-
angetrieben worden sei, in der »universelle[n] Konkurrenz«*** permanent neue Mirkte
zu erschliefen. Vielmehr stellte, wie bereits weiter oben zitiert, die grofRe Industrie »die
Kommunikationsmittel u. den modernen Weltmarkt her«.?** In diesem »grofien Ver-
kehr« sind die zeitgendssischen Entwicklungen der spezifischen Kommunikationstech-
nologien, insbesondere der Lokomotive bzw. der Eisenbahn mitsamt ihren Anwendun-
gen und sozio-okonomischen Auswirkungen fiir Marx und Engels ein notwendiger (Zwi-
schen-)Effekt von »empirischen Verhiltnissen«,?” d.h. der 6konomischen Zielsetzung,
Produktionskosten zu senken und damit immer héhere Mehrwerte zu erwirtschaften.
Wie zwei Jahre darauf im »Kommunistischen Manifest« (1848) zu lesen ist, beginnt in
diesem Medienverbund auch die neuere, dezidiert auf der Vermittlung von Zeichen ba-
sierende Kommunikationstechnologie der Telegrafie, eine immer bedeutendere Rolle zu
spielen:

Das Bedirfnis nach einem stets ausgedehnteren Absatz fiir ihre Produkte jagt die
Bourgeoisie iiber die ganze Erdkugel. Uberall muf sie sich einnisten, iiberall anbauen,
berall Verbindungen herstellen. [..] Die Bourgeoisie reifst durch die rasche Verbesse-
rung aller Produktionsinstrumente, durch die unendlich erleichterten Kommunikationen
alle, auch die barbarischsten Nationen in die Zivilisation. [...] Die Bourgeoisie hat
in ihrer kaum hundertjdhrigen Klassenherrschaft massenhaftere und kolossalere
Produktionskrifte geschaffen als alle vergangenen Generationen zusammen. Un-
terjochung der Naturkrifte, Maschinerie, Anwendung der Chemie auf Industrie und
Ackerbau, Dampfschifffahrt, Eisenbahnen, elektrische Telegraphen, Urbarmachung gan-
zer Weltteile, Schiffbarmachung der Flisse, ganze aus dem Boden hervorgestampfte
Bevolkerungen — welches frithere Jahrhundert ahnte, dafs solche Produktionskrifte im
SchoR der gesellschaftlichen Arbeit schlummerten.?®

233 Ebd,, S.93; Herv.i. Orig. Eine sehr dhnliche Logik findet sich ex negativo in Marx’ Der 18. Brumaire des
Louis Bonaparte, diesmal im Zusammenhang mit den>Parzellenbauern<unter Napoleon Ill. Da die
Bauern durch ihre Produktionsweise, »gefordert durch die schlechten franzésischen Kommunika-
tionsmittel«voneinander»isoliert«und ohne »wechselseitigen Verkehr« geblieben seien, bildeten
sie auch keine Klasse (Karl Marx: »Der18. Brumaire des Louis Bonaparte« [Dez. 1851-Marz 1852], in:
ders. u. Friedrich Engels: Werke, Artikel, Entwiirfe. Juli 1851 bis Dezember 1852, Berlin: Dietz 1985 (Ge-
samtausgabe [MECA?], Abt. 1, Bd. 11), https://doi.org/10.1515/9783050076058-006, S. 96—189, hier
S.180).

234 Marx u. Engels: Deutsche ldeologie, S. 94.

235 Ebd,S.87.

236 Ebd.

237 Ebd., S.358.

238 Marx u. Engels: »Manifest der Kommunistischen Partei, S. 465f.; Herv. M.D.
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Hier subsumieren Marx und Engels neben der Dampfschifffahrt und den Eisenbahnen
u.a. den »elektrische[n] Telegraphen« selbstverstindlich unter die Produktivkrifte, weil
er zu einer beschleunigten Zirkulation der Waren beitrigt.”® Nicht umsonst bezeichnet
Karl Knies 1857 den Telegrafen selbstverstindlich als »Verkehrsmittel«.**°
Bezeichnenderweise hatte man erst im selben Jahr, als das Manifest geschrieben
wurde, d.h. 1847, in England das optische Telegrafennetz durch ein elektrisches ersetzt,
1852 sollte Deutschland folgen.** Und wenn Marx schon 1855, also drei Jahre vor der

242 qus dem Londoner Exil

Verlegung des ersten transatlantischen Telegrafenkabels,
schreibt: »electric telegraphs transforming the whole of Europe in one single Stock Ex-
changex, so wird deutlich, wie wichtig ihm die sozialen und 6konomischen Effekte der
Zeichenebene der neuen Kommunikationstechnologie erscheinen.*® In diesem Zusam-
menhang sei daran erinnert, dass die elektrische Telegrafie in den meisten Lindern in
ihren Anfingen hauptsichlich dazu benutzt wurde, aktuelle Kursentwicklungen an den
jeweiligen Bérsen zu iibermitteln.*** Entsprechend thematisiert Marx im zweiten Band
des Kapitals ausfiithrlich die durch die Kommunikationsmittel verursachte sukzessive
Verkiirzung der Laufzeit ausgegebener Wechsel, d.h. von Kreditterminen.*#

Welche Relevanz Marx dezidiert der symbolischen Dimension der Telegrafie zu-
spricht, belegt auch eine lingere erneut dialektisch argumentierende Passage aus den

239 Vgl.zudiesem Argument sehrausfiihrlich: David Harvey: Spaces of Capital. Towards a Critical Geogra-
phy, Edinburgh: Edinburgh Univ. Press 2001, S. 312-354 u. Schréter: »Ubertragung und Explosions,
S.205. Wahrend Marx und Engels hier eher als historischer Untersuchungsgegenstand fungieren
denn als theoretischer Ausgangspunkt oder um es mit und gegen Etienne Balibar zu formulieren,
eherals»Denkmal der Vergangenheit«denn als »gegenwartig aktueller Autor« (Balibar: Marx’ Phi-
losophie, S. 23) mochte ich damit nicht behaupten, dass eine aktuelle Perspektive auf Marx nicht
maéglich und sinnvoll wire. Es ist nur nicht Gegenstand dieses Buchs. Neben Etienne Balibar selbst
wiren der bereits zitierte Jean-Luc Nancy zu nennen (vgl. Jean-Luc Nancy: »Das gemeinsame Er-
scheinen. Von der Existenz des>Kommunismus<zur Gemeinschaftlichkeit der>Existenz«, aus dem
Franzosischen v. Gisela Febel u. Jutta Legueil, in: Josef Vogl (Hg.): Gemeinschaften. Positionen zu ei-
ner Philosophie des Politischen, Frankfurt a.M: Suhrkamp 1994, S.167—204 u. Fn. 330 weiter unten in
diesem Kapitel), dariiber hinaus zuletzt Jens Schroter (vgl. Fn. 213 weiter oben in diesem Kapitel),
Christian Fuchs (vgl. ebd.) u. Horl: »Die environmentalitére Situation«).

240 Karl Gustav Adolf Knies: Der Telegraph als Verkehrsmittel, Tiibingen: Laupp 1857. Im Verweis auf
Knies unterscheidet wiederum Kittler Kommunikationssysteme von Informationssystemen, weil
Erstere»iber Nachrichten hinaus, den Verkehrauch von Personen und Gutern regeln« (Kittler: »Ge-
schichte der Kommunikationsmedieng, S.170). Marx’ Kommunikationsbegriff geht also deutlich
weiter, als ihn John Durham Peters umreifst. Peters’ Ausfithrungen sind dadurch nicht falsch, sie
beziehen sich eben nur auf die Okonomisch-philosophischen Manuskripte des frithen, um es mit Pe-
ters selbst zu formulieren, »still insufficient« Marx aus dem Jahre 1844 (Peters: Speaking into the
Air, S.119-127).

241 Flichy: Tele, S. 43. Bis 1855 erstreckten sich die genannten Netze auch nur auf die jeweiligen Natio-
nalstaaten.

242 Vgl. Holtorf: Der erste Draht zur Neuen Welt.

243 Karl Marx: »The Commercial Crisis in Britain« [1855], in: ders. u. Friedrich Engels: Werke, Artikel,
Entwiirfe. Januar bis Dezember 1855, Berlin: Akademie 2001 (Gesamtausgabe [MECA?], Abt. 1, Bd.
14), https://doi.org/10.1515/9783050063621-002, S. 37—41, hier S. 37.

244 Vgl. Flichy: Tele, S. 84—91.

245 Vgl. Marx: Das Kapital, Bd. 2, S. 233—235.
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frithen Grundrissen 1857/58 iiber den Einfluss der neuen Moglichkeiten des Informati-
onsaustausches auf das individuelle Handeln und vice versa. Dabei zeigt sich besonders
eindriicklich, dass angesichts seiner Ausfithrungen zur Telegrafie der Vorwurf Baudril-
lards (und letztlich auch Latours), Marx wiirde ausschliellich einem reduktionistischen
und abstrakten 6konomischen Determinismus folgen, mit Nachdruck infrage gestellt
werden muss. Man beachte hier also die Betonung der Zeichen- und Kommunikations-
ebene in den Marx’schen Ausfithrungen iiber die Suche nach »Auskunft« und im Sich-
Unterrichten etc.:

Preifdcourantlisten, Wechselcurse, Verbindungen der Handelstreibenden unter einan-
der durch Briefe, Telegraphen etc (die Communicationsmittel wachsen natirlich gleich-
zeitig), worin Jeder Einzelne sich Auskunft (ber die Thitigkeit aller andren verschafft
und seine eigne danach auszugleichen sucht. (D.h. obgleich die Nachfrage und Zufuhr
Aller von Allen unabhingig vor sich geht, so sucht sich jeder tiber den Stand der all-
gemeinen Nachfrage und Zufuhr zu unterrichten; und dief? Wissen wirkt dann wieder
praktisch auf sie ein. [..]).2*¢

Auch im dritten Band des Kapitals, der im Gegensatz zum ersten Band viel weniger Be-
achtung findet, betont Marx ausdriicklich die durch den Verbund der Kommunikations-
mittel ausgeldste immens beschleunigte Zirkulation von Kapital. Er geht dabei auch auf
das Wechselverhiltnis von Telegrafie und sozio-6konomischem Bereich ein:

Das Hauptmittel zur Verkirzung der Cirkulationszeit sind verbesserte Kommunikatio-
nen. Und hierin haben die letzten flinfzig Jahre eine Revolution gebracht, die sich nur
mit der industriellen Revolution der letzten Hilfte des vorigen Jahrhunderts verglei-
chen |af3t. Auf dem Lande ist die macadamisirte StrafRe durch die Eisenbahn, auf der
See das langsame und unregelmafige Segelschiff durch die rasche und regelmafiige
Dampferlinie in den Hintergrund gedrangt worden, und der ganze Erdball wird um-
spannt von Telegraphendrathen.*¥’

Ein sehr dhnliches Argument iiber die massiven Auswirkungen der neueren Kommuni-
kationstechnologien mit einem Schwerpunkt auf der rasanten Beschleunigung des ¢ko-
nomischen Fortschritts findet sich dariiber hinaus in einem Text von Engels aus dem Jahr
1870. Im Kontext der Diskussion iiber die Relevanz »der Hebung der Industrie und des
Handels, der Eisenbahnen, Telegraphen und oceanischen Dampfschifffahrt in Deutsch-
land seit 1848« betont Engels iiber diesen Fortschritt: »[Flir Deutschland ist er uner-
hort und hat in zwanzig Jahren mehr geleistet, als sonst ein ganzes Jahrhundert that.
Deutschland ist erst jetzt ernstlich und unwiderruflich in den Welthandel hineingezogen

248 Piir Engels kann somit der sozio-politische und ékonomische Einfluss der

worden.«
Telegrafie nicht getrennt von anderen verkehrstechnologischen Entwicklungen betrach-

tet werden, wie dem Ausbau des Eisenbahnnetzes oder von Dampfschiftfahrtslinien.

246 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 93f.; Herv. M.D.
247 Marx: Das Kapital, Bd. 3, S. 72; Herv. M.D.
248 Engels: »Vorbemerkung zus>Der deutsche Bauernkrieg«, S.170; Herv. i. Orig.

213



214

Martin Doll: Mediale Gegenwelten

Auch technikhistorisch steht die Entwicklung der drei Kommunikationstechniken
unverkennbar in einem engen Zusammenhang der Gleichurspriinglichkeit: Der massive
Ausbau der Eisenbahn in den USA in den 1840er und 1850er Jahren bedurfte der Tele-
grafie, damit die Warenstrome und der Zugverkehr stérungs-, d.h. mitunter unfallfrei
bewiltigt werden konnten; umgekehrt nutzten die Telegrafenunternehmen die bereits
fiir die Eisenbahnlinien gewihrten Wegerechte fiir den Ausbau ihrer Netze.** Entspre-
chend betrachten Marx und Engels die Telegrafie allgemein als ein Kommunikationsmit-
tel, das eingebettet ist in den Kontext vieler weiterer moglicher >Verkehrsformen<. Und
sie sind, wie Engels noch 1894 betont, ohne Einschrinkung unter die 6konomischen Ver-
hiltnisse zu subsumieren: »Also die gesamte Technik der Produktion und des Transports
ist da einbegriffen. Diese Technik bestimmt nach unserer Auffassung auch die Art und
Weise des Austausches«.”°

Zur milieutheoretischen Einordnung von Marx’ und Engels’ >Determinismenc

Im Kontext der Analysen von Marx’ und Engels’ Argumenten iiber die gesellschaftlichen
Auswirkungen der Kommunikationstechnologien im 19. Jahrhundert gilt es hier, die
schon weiter oben kurz angedeutete Problematik noch einmal konkreter aufzugreifen,
namlich ob sie dabei eher einem sozialen bzw. 6konomischen oder einem technologi-
schen Determinismus das Wort reden — Marx wird bekanntlich immer wieder vehement
beider Determinismen bezichtigt. Eine genauere Betrachtung der bereits angefiihrten
wie auch weiterer Passagen lisst, wie so oft, Marx’ Argumente deutlich komplexer
werden, als sie gemeinhin aufgegriffen und zusammengefasst werden.* Dennoch er-
scheinen die Formulierungen in ihrer direkten Gegeniiberstellung zunichst ambivalent:
Auf der einen Seite stofdt man, wie bereits zitiert, auf Sitze, wie »electric telegraphs
transforming...«, die eher einem medienmaterialistischen Ansatz zu entsprechen schei-
nen, genauer, dass elektrische Telegrafen, zusammen mit anderen Kommunikations-
und Transporttechnologien, die Entwicklung der europdischen Bérsen und des Welt-
handels insgesamt vorangetrieben hitten. Auch Engels’ Uberlegungen zur »Autoritit
des Dampfes«, wihrend er Autoritit definiert als »Uberordnung eines fremden Willens
iiber den unseren, eine Uberordnung, die zugleich auf der anderen Seite »Unter-

252

ordnung voraussetzt«,** liest sich eindeutig technikdeterministisch: Da der >Dampfx

249 Vgl. Beniger: The Control Revolution, S.17, 160, 202, 230f., 249—256 u. 262 sowie Alfred Dupont
Chandler: The Visible Hand. The Managerial Revolution in American Business, Cambridge, MA u.a.:
Belknap 1977, S.195-203.

250 Friedrich Engels: »Briefan W. Borgius in Breslau«[London, 25.01.1894], in: Werke [MEW], hg.v. Insti-
tut fiir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 39, Berlin: Dietz 1968, S. 205207, hier S. 205;
Herv. i. Orig. Die Briefe aus diesem Jahr sind in der MEGA noch nicht ediert.

251 Um ein Beispiel zu geben: Hanno Pahl versucht z.B., das Problem werkgeschichtlich zu 18sen. Er
kommt zu dem Schluss, dass der technologische Determinismus, der sich noch in der Deutschen
Ideologie finde, spater, in den Grundrissen, einer Art sozialen Determinismus gewichen sei (vgl. Han-
no Pahl:»Marx, Luhmann, Kritische Gesellschaftstheorie [Interview, Teil 2]«, in: trend onlinezeitung,
H. 3 (2008), https://www.trend.infopartisan.net/trdo208/t010208.html).

252 Friedrich Engels: »Von der Autoritat« [1874], aus dem Italienischen v. Anonym, in: Werke [MEW], hg.
v. Institut fiir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 18, Berlin: Dietz 1976, S. 305308, hier
S.305; im Original: »Dell’Autorita« [1874], in: Karl Marx u. ders.: Werke, Artikel, Entwiirfe. Dezember
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sich »keinen Deut um die individuelle Autonomie« kiimmere, sei der »mechanische
Automat einer grofien Fabrik« immer »tyrannisch«, d.h., er ist dies »unabhingig von
aller sozialen Organisation«.”® Die vom Menschen geschaffene Maschine bekommt
dadurch also durchaus ein gewisses Eigengewicht oder, um es mit einem prominenten
Begriff Latours zu formulieren, signifikante Handlungstrigerschaft. Diese »Autoritit«
des Technischen 16st auf der anderen Seite zahlreiche menschliche Ubersetzungen und
Delegationen aus, wie Engels dariiber hinaus organisationslogisch argumentiert: So sei
es fiir den Betrieb der komplexen technischen Anordnung eines automatisierten Spin-
nereibetriebs letztlich auch in einer nicht-kapitalistischen Produktion nétig, sich auf
Arbeitszeiten zu einigen - Festlegungen, denen dann »jedermann ohne jede Ausnahme
[..] unterworfen« sei.>* Ahnlich argumentiert er auch zum Betrieb von Eisenbahnen
sowie Schiffen auf hoher See, deren Organisation die »Kooperation einer Unmenge
von Individuen absolut notwendig« mache, so dass ein »dominierender Wille« zu ih-
rer unbedingten Voraussetzung werde, »mag dieser Wille nun durch einen einzelnen
Delegierten reprisentiert sein oder durch ein Komitee«.*”

Man findet demgegeniiber auch Uberlegungen in anderer Richtung, z.B. dass die
»Bourgeoisie [..] Produktionskrifte geschaffen« habe.?® Ebenso wird in der Deutschen
Ideologie und den Grundrissen das historische Fazit gezogen, dass, je mehr die Produktion
257 auf dem Tauschwert,

d.h. auf dem Austausch beruht habe, desto schnellere und umfassendere »Commu-
258

aufgrund ihrer »Centralisation [..] durch die grofie Industrie«
nications- und Transportmittel« notwendig geworden seien.® Man »erfand« daher
schlieRlich »die Lokomotive & damit die Anwendung der Eisenbahn auf den groflen
Verkehr«.”® Dies legt wiederum die Dominanz sozialer Krifte nahe, insofern davon
ausgegangen wird, dass die Bourgeoisie die neuen Technologien, wenn nicht erfunden,
so doch zumindest weiterentwickelt habe, um ihre 6konomischen Ziele zu verfolgen.
Dabei sei ihr zugutegekommen, dass Mehrwert direkt darin habe investiert werden
konnen und die durch Maschinisierung freigesetzte Arbeit — Marx nennt dies »iiber-
fliissige Hinde«**® — wiederum eine Art »Surplusproduction« erlaubt habe, eine »nicht
unmittelbar productive Arbeit«, »um Eisenbahnen zu bauen, Canile, Wasserleitungen,
Telegraphen etc.«*" In einem dhnlichen thematischen Zusammenhang kommt Marx
im Kapital auf die Relation zwischen technischen Gegebenheiten und den zu ihrer Ver-
wendung notigen sozio-6konomischen Strukturen zu sprechen. Das eine fithrt nicht
zwangsldufig zum anderen. So betont er, dass das Wissen um die »Erzeugung von

1872 bis Mai 1875, Berlin: Dietz 1984 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 24), https://doi.org/10.1
515/9783050076171-005, S. 82—86.

253 Engels: »Von der Autorititc, S. 306f.

254 Ebd., S.307.

255 Ebd.

256 Marx u. Engels: »Manifest der Kommunistischen Partei«, S. 467; Herv. M.D.

257 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 358.

258 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 424.

259 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 358.

260 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 578.

261 Ebd., S.583;vgl. a.S.582.
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

Magnetismus im Eisen, um das ein elektrischer Strom kreistc, ist es erst »einmal ent-
deckt«, nichts weiter kostet, aber dass es zu seiner Anwendung »fir Telegraphie u.s.w.
[..] eines sehr kostspieligen und weitliufigen Apparats« bedarf.* Ahnlich argumen-
tiert er bereits eine Seite zuvor, wenn er iiber die Notwendigkeit von Produktivkriften
schreibt: »Wie aber der Mensch eine Lunge zum Athmen braucht, braucht er ein >Gebild
von Menschenhands, um Naturkrifte produktiv zu konsumiren.«**> Die Entwicklung
versteht er alles andere als naturwiichsig, sondern eher als sozial determiniert: »Die
Natur baut keine Maschinen, keine Locomotiven, Eisenbahnen, electric telegraphs,
selfacting mules etc. Sie sind Produkte der menschlichen Industrie.«**

Um diesen Widerspruch zwischen den beiden unvereinbaren Determinismen aufzu-
16sen, scheint es nahezuliegen, in Anlehnung an die bereits weiter oben entfaltete Zyklo-
logie, z.B. im Zusammenhang mit dem Wechselverhiltnis zwischen Verkehr und Welt-
markt,* erneut auf die spezifisch dialektische Argumentation zu verweisen und anzu-
nehmen, dass Marx und Engels voraussetzen, sowohl soziale als auch technisch-mate-
riale Krifte witrden ein Konkurrenz-Milieu bilden und somit untrennbar miteinander
verbunden zusammen- bzw. aufeinander zuriickwirken.>® Vor diesem Hintergrund er-
scheint die gerne als Beweis fiir den Marx’schen Determinismus sentenzenhaft zitier-
te Stelle aus Das Elend der Philosophie iiber die Hand- bzw. Dampfmiihle ebenfalls in ei-
nem anderen Licht. Sie zeichnet sich, wenn man sie genau liest, vielmehr gleichermafen
durch eine zyklologische Argumentation aus:

Herr Proudhon, der Oekonom, hat ganz gut begriffen, dass die Menschen Tuch, Lein-
wand, Seidenstoffe, unter bestimmten Produktionsverhiltnissen anfertigen. Aber was
er nicht begriffen hat, ist, dass diese bestimmten sozialen Verhiltnisse ebensogut Pro-
dukte der Menschen sind, wie Tuch, Leinen etc. Die sozialen Verhiltnisse sind eng ver-
knipft mitden Produktivkraften. Mit der Erwerbung neuer Produktivkréfte verandern
die Menschen ihre Produktionsweise, und mit der Veranderung der Produktionsweise,
der Art, ihren Lebensunterhalt zu gewinnen, verandern sie alle ihre gesellschaftlichen
Verhiltnisse. Die Handmiihle ergibt eine Gesellschaft mit Feudalherrn, die Dampf-
miihle eine Gesellschaft mit industriellen Kapitalisten.?*

Es geht also um den dynamischen Zusammenhang von sozialen Verhiltnissen und Pro-
duktivkraften. Um das Zitat im hier bereits mehrfach angefithrten korrelativen Milieu-

262 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 316.

263 Ebd., S.315.

264 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 582.

265 Siehe dazu weiter oben S. 206f.

266 Schroter argumentiert dhnlich, dass es Marx soziotechnisch »um das Verhaltnis zwischen der ge-
sellschaftlichen Form und den technologischen Produktivkriften« gehe (Jens Schréter: »Das auto-
matische Subjekt. Zu einem Begriff von Karl Marx«, in: Hannelore Bublitz et al. (Hg.): Unsichtbare
Hdnde, Paderborn: Fink 2011, https://doi.org/10.30965/9783846751848_011, S. 215-256, hier S. 247).

267 Karl Marx: Das Elend der Philosophie. Antwort auf ProudhonssPhilosophie des Elends<[1847; von Friedrich
Engels redigierte Ubersetzung], in: Friedrich Engels: Werke, Artikel, Entwiirfe. Mai 1883 bis September
1886, aus dem Franzosischen v. Eduard Bernstein u. Karl Kautsky, 2. Aufl., Berlin: Akademie 2011
(Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 30), https://doi.org/10.1515/9783050089256-034, S. 238-333,
hier S. 291.
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

Schema zu reformulieren: Abhingig von den in einer geschichtlichen soziotechnischen
Situation vorgefundenen Bedingungen werden Produktivkrifte und daraus folgende
Produktionsweisen erlangt oder geschaffen, die ihrerseits auf die Schaffenden und
ihre soziale Situation bzw. die gesellschaftlichen Verhiltnisse zuriickwirken, welche
erneut zur Vorbedingung fur die Schaffung weiterer Produktivkrifte und Produkti-
onsweisen werden usf. D.h., vor dem Hintergrund des Marx’schen materialistischen
Denkens ergibt die Frage nach der einseitigen Vorherrschaft sozio-ckonomischer oder
technischer Faktoren keinen Sinn mehr. Es geht um ihr nur je historisch spezifisch zu
beschreibendes Zusammenwirken.?®® Donald MacKenzie, der die zitierte Stelle zum
Ausgangspunkt fir seine differenzierten Ausfithrungen zur Frage des technologischen
Determinismus nimmt, kommentiert unmissverstindlich: »The inclusion of labor
power as a force of production thus admits conscious human agency as a determinant
of history: it is people, as much as or more than the machine, that make history.«*®
Das Korrelationendenken im Marx-Zitat geht indes verloren, wenn man es, wie es
oft geschieht, verfilschend auf den letzten Satz mit der Feststellung bestimmter (Ge-
samt-)Effekte verkiirzt, so dass diese in einer Art mechanischen Kausalitit als direktes
Ergebnis nur einer Determinante, der technischen, erscheinen. Eine Textstelle aus den
Grundrissen, in der Marx von einer doppelten Voraussetzung der Konkurrenz beim Bau
von Schienenwegen spricht, verdeutlicht ebenso sein Denken in Wechselseitigkeiten:
auf der einen Seite eine »hinreichende« Konzentration des Reichtums eines Landes,
»um solche [Wegebau-]Arbeiten als Verwerthungsprocesse des Capitals zu unterneh-
menc; auf der anderen eine »hinreichende« Masse bereits bestehenden Verkehrs, so dass
dessen Beschrinkung durch den vorhandenen »Mangel an Communicationsmitteln [...]
hinreichend« wahrgenommen wird — mit dem Effekt, dass »der Capitalist den Werth
des Wegs [...] als Weg (d.h. seine Benutzung) realisiren kann, insofern »die Production

*7° Vor diesem Hintergrund muss

von Wegenc« fiir ihn als »Nothwendigkeit« erscheint.
also der einfachen Identifikation von Produktivkriften mit Technologien, die in der
Annahme eines Marx’schen technischen Determinismus mitschwingt, eine Absage
erteilt werden. Georg Lukacs hat dies in einer Kritik an Nikolai Iwanowitsch Bucharins
Theorie des historischen Materialismus sehr deutlich formuliert: »Die Technik ist ein Teil,
ein allerdings sehr wichtiges Moment der Produktivkrifte der Gesellschaft, sie ist aber
weder einfach identisch mit ihnen, noch [...] das letzthin oder schlechthin entscheiden-
de Moment der Umwandlung dieser Krifte.«*” Stattdessen geht es zyklologisch um
aufeinander aufbauende Wechselbeziehungen zwischen einer Vielzahl an unter dem

Begriff der Produktivkrifte versammelten Faktoren, wie u.a. der Form der Arbeitskraft,

268 Ich danke an dieser Stelle noch einmal ausdricklich Till Heilmann fir seine kritischen Hinweise
zu meinen ersten Gedanken ber die Frage der Determinismen.

269 Donald MacKenzie: »Marx and the Machine, in: Technology and Culture 25.3 (1984), https://doi.or
g/10.2307/3104202, S. 473-502, hier S. 477; vgl. a. Nathan Rosenberg: »Marx as a Student of Tech-
nology«, in: Monthly Review: An Independent Socialist Magazine 28.3 (1976), https://doi.org/10.14452
/MR-028-03-1976-07_5, S. 56—77, hier S.58 u. 74.

270  Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 430.

271 Georg Lukacs: »N. Bucharin: Theorie des historischen Materialismus« [1925], in: Friihschriften I1: Ge-
schichte und Klassenbewusstsein, 2. Aufl., Neuwied u.a.: Luchterhand 1977 (Werke 2), S. 598—608, hier
S. 601; Herv. i. Orig.
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des (praktischen) Wissens und der Wissenschaft, der Arbeitsorganisation und nicht
zuletzt der Technologien, u.a. als Arbeitsmittel bzw. -instrumente etc. Ferner bringt
das Marx-Zitat sehr deutlich zum Ausdruck, dass die Produktivkrifte nicht fiir sich
existieren, sondern zudem in einem komplexen Wechselverhiltnis mit historisch spe-
zifischen Eigentumsformen stehen. Balibar hat sich in diesem Zusammenhang den von
Althusser gegen vorschnell prijudizierte Determinismen - sei es ein »Okonomismus«

27 _ in Stellung gebrachten Begriff der >Uberdeterminationc

oder ein »Technologismus«
produktiv angeeignet.””® So betont Balibar, dass dieser nicht dafiir stehe, bestimmte
Aspekte absolut zu setzen, sondern »die irreduzible Komplexitit des »gesellschaftlichen
Ganzen« zum Ausdruck« zu bringen.*”*

Auch im Kapital — im Kapitel zu »Maschinerie und grofle Industrie«, das zum

?5 gezihlt werden kann - ist die-

Nachfolger des sogenannten >Maschinenfragments«
ses komplexe Zusammenwirken aus technischen und sozio-6konomischen Faktoren
unitbersehbar. Die Betonung des Zusammenwirkens von Faktoren ermdglicht dar-
iber hinaus, Widerspriiche zwischen ihnen sichtbar zu machen. Marx widmet sich

276 das »mo-

zunichst den Produktivkraften und definiert in Anlehnung an Andrew Ure
derne Fabriksystem« im Zeitalter der grofien Industrie als eine Art Gefiige, in dem
der Automat, wie er u.a. Ure zitierend schreibt, »zusammengesetzt [ist] aus zahllosen
mechanischen und selbstbewuf3ten Organen« und »die Arbeiter [...] seinen bewuf3tlosen
Organen nur als bewufSte Organe beigeordnet und mit den mechanischen Organen der

*77 seien. Zunichst scheint es so, als habe man

centralen Bewegungskraft untergeordnet«
es bei Letzterem mit einer Argumentationslogik zu tun, die in der bereits angefiihr-
ten »Autoritit des Dampfes« bei Engels wiederkehrt. Doch Marx’ Uberlegungen sind
deutlich vielschichtiger. Das betrifft schon die Nebenbemerkungen: Denn zum einen

wird die Maschinerie selbst als eine Multiplizitit von Maschinen verstanden.?”® Zum

272 Balibar: Marx’ Philosophie, S.144.

273 Vgl. Althusser: Fiir Marx, S. 105-144.

274 Balibar: Marx’ Philosophie, S.144.

275 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 569-591.

276 Marx zitiert aus der franzésischen Ubersetzung der 1835 in London erschienenen Philosophy of Ma-
nufacture. Wie sehr diese Vorstellung erneut einen zyklologischen Hintergrund hat, insofern es
von einem Denken in protokybernetischen Regelkreisen bzw. einem thermodynamischen Modell
gepragt ist, lasst sich auch dadurch untermauern, dass Ure 1830 ein bimetallisches Thermostat
patentieren liefd (vgl. Andrew Ure: »On the Thermostat or Heat Governor, a Self-Acting Physical
Apparatus for Regulating Temperature [Abstract]«, in: Abstracts of the Papers Printed in the Philo-
sophical Transactions of the Royal Society of London 3 (1830), https://doi.org/10.1098/rspl.1830.0040,
S. 67).

277 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 344f.; Herv. i. Orig.

278 Er definiert »Maschine«als etwas, deren Bewegungskraft nicht vom Menschen ausgeht, sondern
von einer »Naturkraft, wie Thier, Wasser, Wind u.s.w.«; wiahrend er »Maschinerie« benutzt, um
ein Ensemble von Maschinen zu bezeichnen: »der Bewegungsmaschine, dem Transmissionsme-
chanismus, endlich der Werkzeugmaschine oder Arbeitsmaschine« bzw. einer »Kombination von
Theilarbeitsmaschinen«. Ein >Automat« wird dies schlieflich, wenn die Maschinerie »von einem
sich selbst bewegenden ersten Motor getrieben wird«, z.B. einer Dampfmaschine (ebd., S. 302f.
u. 309f,; vgl. a. S. 317; ein dhnliches Argument findet sich schon im sogenannten >sMaschinenfrag-
mentc Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 571). Obwohl sich Simondon an vielen Stellen
eher kritisch gegeniiber Marx und dem Marxismus duflert, appropriiert er doch neben der >Ent-
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4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

anderen ist das gerne iiberlesene Sprechen von »Beiordnenc in der zitierten Stelle zur
Maschinerie interessant, weil Marx eine Art flache Ontologie, ein nicht-hierarchisiertes
Verhiltnis zwischen nicht-menschlichen und menschlichen Momenten auf der Ebene
des Selbstbewusstseins der Arbeiter:innen zumindest erwihnt (in Form einer rudimen-
tiren menschlichen Uberwachung der Maschinerie).””” Dennoch konzentriert er sich
im Weiteren darauf, dass bei den mechanischen Titigkeiten der Automat die wesent-
liche BezugsgrofRe bleibt oder, anders formuliert, »die Gesammtbewegung der Fabrik
nicht vom Arbeiter ausgeht, sondern von der Maschine«.?® Wie schon angedeutet,
konnte man dies noch als ein technikdeterministisches Argument lesen. Aber Marx
betont auf der nichsten Seite, dass jede »kapitalistische Produktion« den konkreten
»Arbeitsprozefi« und den »Verwerthungsprozefd des Kapitals« umfasst, mit dem ver-
kehrenden Effekt, »daf? nicht der Arbeiter die Arbeitsbedingung, sondern umgekehrt
die Arbeitsbedingung den Arbeiter anwendet«.?®" Er setzt hinzu: »[A]ber erst mit der
Maschinerie erhilt diese Verkehrung technologisch handgreifliche Wirklichkeit«.2®*
Der Effekt der Verkehrung ist, um es noch einmal hervorzuheben, Ergebnis des dyna-
mischen Zusammenhangs aus »Arbeitsmittel« und »Verwerthungsprozess«. Dies fithrt

fremdung<etliche Marx’sche Begriffe fiir seine eigenen Zwecke. In der zitierten Marx-Stelle erge-
ben sich jedenfalls deutliche Resonanzen zu Simondons Begriffen des »technischen Individuums«
und des »technischen Ensembles« (vgl. Simondon: Die Existenzweise technischer Objekte, insbes. das
2. Kap. ab S.106; siehe zum Unterschied der Entfremdungsbegriffe — psychophysiologisch vs. 6ko-
nomisch —, der zur Folge hat, dass es fiir Simondon dem »Arbeiter« wie auch dem »Industrieboss«
an der »wirklichen Relation mit dem individualisierten technischen Objekt, das in Form der Ma-
schine auftritt«, mangelt, dass »Kapital und Arbeit [..] zwei gleichermafien unvollstindige Seins-
weisen im Verhaltnis zum technischen Objekt«sind: ebd., S. 109f.). Simondon wird dafiir aber auch
zu Recht kritisiert, z.B. fiir das Ausklammern der »entire dimension of political economy« (Alber-
to Toscano: »Liberation Technology. Marcuse’s Communist Individualism, in: Situations 3.1 (2009),
https://radicalimagination.institute/wp-content/uploads/2017/02/toscano-2009.pdf, S. 5—22, hier
S.15).

279 Vgl. zu diesen Aspekten der Uberwachung der Maschinerie im Kapitel »Maschinerie und groRe
Industrie«: Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 305, 338, 344, 355, 373 U. 375.

280 Ebd.,, S.346. Leitendes Prinzip, »regelndes Gesetz« dieses Vorgangs ist fir Marx im Kapital u.a. der
gestorte »Stoffwechsel«, der, weil er nicht mehr als Kreislauf funktioniert, zu einem »Zerstérungs-
prozefl« fiihrt (ebd., S. 410). Allein im ersten Band des Kapitals ist an etlichen Stellen vom Einsau-
gen von Arbeit bzw. vom Stoffwechsel die Rede (ebd., S. 23, 52, 66f., 73f., 80, 88, 94,129, 134f,, 144,
161,179, 206,208, 213, 248, 319, 409f. u. 487); Link hat dies scharfsinnig erkannt (siehe Fn. 185 weiter
oben in diesem Kapitel).

281 Ebd., S.347. Hier ergeben sich auch Anschliisse zu Benjamins Denken einer »zweiten Natur, ei-
nem Begriff, den er wiederum von Georg Lukacs (ibernimmt (Georg Lukacs: Geschichte und Klas-
senbewusstsein [1923], 2. Aufl., Neuwied u.a.: Luchterhand 1977 (Werke 2), S.132). Burkhardt Lind-
ner charakterisiert dies folgendermafen: »Als »zweite Natur< oder als >Verdinglichung der sozia-
len Verhaltnisse« werden die vom Kapitalismus bestimmten Strukturen des Marktes, der Biiro-
kratie und der Technik definiert, die, vom Menschen hervorgebracht, ihm in ihrer Gesamtheit als
unbeherrschbare eigengesetzliche Macht gegeniiberstehen wie frither die menschenunabhingi-
gen Naturgewalten (erste Natur).« (Burkhardt Lindner: »11l Lesarten, Varianten, Erlauterungen und
Nachweisex, in: Walter Benjamin: Das Kunstwerk im Zeitalter seiner technischen Reproduzierbarkeit,
Berlin: Suhrkamp 2013 (Werke und Nachlaf. Kritische Gesamtausgabe, Bd. 16), S. 407—544, hier
S.459)

282 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 348.
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ihn schlieflich zum Argument, dass die Probleme »nicht aus der Maschinerie selbst
erwachsen, sondern aus ihrer kapitalistischen Anwendung«.”®* So unterstreicht er, dass

die Maschinerie an sich betrachtet die Arbeitszeit verkiirzt, wahrend sie kapitalistisch
angewandt den Arbeitstag verldngert, an sich die Arbeit erleichtert, kapitalistisch an-
gewandt ihre Intensivitit steigert, an sich ein Sieg des Menschen {iber die Naturkraft
ist, kapitalistisch angewandt den Menschen durch die Naturkraft unterjocht, an sich
den Reichthum des Producenten vermehrt, kapitalistisch angewandt ihn verpaupert
ws.w. 284

Bereits in einem Brief aus dem Jahr 1846 schreibt er: »[D]ie Art, wie die Maschinen be-
trieben werden, ist etwas vollig anderes als die Maschinen selbst.«**> Im Grunde ist dies
wiederum nichts anderes als eine Absage an einen Technologismus. Aber darf dies im
Gegenzug als Abdriften in einen simplen Okonomismus missverstanden werden? Die
beiden Zitate, auf diese Aspekte hin befragt, haben zunichst den Anschein, argumenta-
tionslogisch voller Widerspriiche zu sein. Denn wiirde man auf der einen Seite einseitig
die Satzteile stark machen, in denen Marx vom »Ansichbetrachten der Maschinerie«?3¢,
von den »Maschinen selbst« spricht, mitsste man doch wieder eher auf die technikdeter-
ministische Seite wechseln. Zugleich wiirde dies dann aber die Frage aufwerfen, warum
dann die »kapitalistische Anwendung« noch einen so hohen Wirkungsgrad hat. Miissten
dann die Maschinen nicht, »an sich betrachtet«, automatisch entsprechende Wirkungen
zeitigen? Wiirde man auf der anderen Seite aber einem Okonomismus das Wort reden,
ergibe sich der gleich gelagerte Widerspruch, weil das Sprechen von einem »An-Sich«
der Maschinerie dann nur noch wenig Sinn ergibe. Sie wire dann ja restlos 6konomisch
determinierbar. Das Sprechen von kapitalistischer Anwendung®”’ bzw. Art des Betrie-
bes ist an dieser Stelle indes offen genug und prizise zugleich als Relation formuliert,
um die Wirkkrifte nicht zu sehr zu vereinfachen, sondern die »irreduzible Komplexi-
tit« der dabei involvierten wechselseitigen Prozesse im Balibar’schen Sinne im Blick zu
behalten.*®

So lasst sich die Paradoxie auch hier zyklologisch bzw. milieutheoretisch auflésen,
wenn man sich die weiter oben formulierten Uberlegungen zum Zitat aus Das Elend der
Philosophie in Erinnerung ruft: Abhingig von den in der soziotechnischen Situation des
19. Jahrhunderts vorgefundenen Bedingungen, also den zeitspezifischen multiplen tech-
nischen und nicht-technischen Faktoren in ihrem Zusammenwirken, nicht zuletzt der
Anschaffung und dem Einsatz von Technologien wie der Dampfmaschine zur Automa-
tisierung der Maschinerie, entsteht so etwas wie die grofRe Industrie.*® Die Maschinerie

283 Ebd,, S.361.

284 Ebd.

285 Marx: »Brief an Annenkows, S. 74 (dt. S. 551); Ubers. aus MEW 4 modifiziert.

286 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 361; Herv. d. Orig. getilgt.

287 Hierergeben sich Resonanzen zu den Ausfiihrungen zum Butler’schen Schema der »materielle[n]
Stiitze des Handelns« (support for action) (siehe dazu S. 49 weiter oben).

288 Zu Recht hat auch Jean-Luc Nancy die Vereinseitigung der Marx'schen Theorie auf eine rein 6ko-
nomische Kausalitat infrage gestellt (vgl. Nancy: Die Erschaffung der Welt, S. 43).

289 Vgl. a. Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 322 u. 348.
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als solche hitte wiederum im konkreten Arbeitsprozess innerhalb dieser grofien Indus-
trie zwar eine eigene agency, wird aber »kapitalistisch angewandt« und erfihrt dadurch
die genannte Bestimmung. Die agency der Maschinerie wird dabei aber nicht restlos de-
terminiert, sondern behilt in gewissem Sinne trotz ihrer Verkehrung ihre genannte Be-
deutung »an sich« — mit dem Ergebnis, in Widerspruch zu den Produktions- bzw. Eigen-
tumsverhiltnissen zu geraten. Anders formuliert, die Momente stehen in Korrelation,
bedingen und affizieren sich wechselseitig oder, grofier gedacht, im historisch spezifi-
schen Milieu der grofien Industrie stehen Bedingendes und Bedingtes in einer zirkuli-
ren Korrelation — eine Korrelation, die jedoch nicht statisch ist, sondern dynamisch und
sich daher auch mafigeblich dndern kann bzw. mafigeblich verindert werden kann. So
macht

die groRe Industrie durch ihre Katastrophen selbst es zur Frage von Leben oder Tod,
den Wechsel der Arbeiten und daher moglichste Vielseitigkeit des Arbeiters als all-
gemeines gesellschaftliches Gesetz der Produktion anzuerkennen, und die Verhalt-
nisse seiner normalen Verwirklichung gemafs umzugestalten. Sie macht es zu einer
Frage von Leben oder Tod, die Ungeheuerlichkeit einer elenden, fiir die wechselnden
Exploitationsbediirfnisse des Kapitals in Reserve gehaltenen, disponiblen Arbeiterbe-
volkerung zu ersetzen durch die absolute Disponibilitit des Menschen flir wechselnde
Arbeitserfordernisse; das Theilindividuum, welches bloRRer Triger einer gesellschaftli-
chen Detailfunktion ist, durch das total entwickelte Individuum [...].7°°

Vor diesem Hintergrund verurteilt Marx auch die Bewegung der Ludditen, also der Ma-
schinenstiirmer, und zwar eindeutig mit einer gegen den Technikdeterminismus gerich-
teten Argumentation: »Es bedarf Zeit und Erfahrung, bevor der Arbeiter die Maschi-
nerie von ihrer kapitalistischen Anwendung unterscheiden und daher seine Angriffe vom
materiellen Produktionsmittel selbst auf dessen gesellschafiliche Exploitationsform tibertragen
lernt«.*" Entsprechend kann Marx dann an anderer Stelle dafiir plidieren, dass sich das
Bewusstsein fiir eine »Umwilzungsepoche [...] aus dem vorhandenen Konflikt zwischen

gesellschaftlichen Produktivkriften und Produktionsverhiltnissen erkliren« lisst.”**

290 Ebd,, S. 400; die Betonung der Tatigkeitswechsel liest sich wiederum wie eine Referenz an die dy-
namisierten und dadurch anziehenden Arbeiten bei Fourier (vgl. dazu auch S.190 weiter oben).

291 Ebd.,, S.352; Herv. i. Orig.

292 Marx: »Zur Kritik der politischen Okonomie. Erstes Heftc, S.101. Michael Vester hat jiingst unter
dem Begriff des Kraftefelds Marx und Engels von deren letztlich mechanistischen Modellen fol-
genden vulgér- bzw. parteimarxistischen Vereinnahmungen differenziert, indem er den Zusam-
menhalt der Klasse auf die »praktischen Beziehungskonstellationen im Feld« zurlickgefiihrt hat.
Dadurch wird Marx allerdings zum einen soziologisiert, d.h. mitunter zu sehr auf soziale Deter-
minationen verengt, zum anderen gerit — erneut mit Blanchot gesprochen (siehe Fn. 129 weiter
oben in diesem Kapitel) — die dritte, wissenschaftliche Stimme zu sehr in den Vordergrund, um
den Preis, v.a. die politische fast unhérbar zu machen (Vester: »Die Gesellschaft als Kraftefeld«,
S.151).
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Auswege aus dem 6konomischen Teufelskreis der Zirkulation

In der Fortsetzung der weiter oben bereits zitierten Stelle®?

zu den »Verbindungen der
Handelstreibenden unter einander durch Briefe, Telegraphen etc [...], worin Jeder Ein-
zelne sich Auskunft tiber die Thitigkeit aller andren verschafft und seine eigne danach
auszugleichen sucht« kommt Marx schliefRlich auch auf ein informationell bedingtes
Umwilzungsmoment zu sprechen, nimlich dass dies »auf dem gegebnen Standpunkt
[...] Verhaltnisse und Verbindungen herbei[fiihrt], die die Moglichkeit den alten Standpunkt
aufzuheben in sich einschliessen.«*** Letztlich wird damit dialektisch-materialistisch
mit hegelianischem Vokabular von einer>Aufhebung«des alten Standpunkts gesprochen,
und zwar durch neue >Verbindungens, die fiir Marx unvermeidlich etwa eine historische
Gegenbewegung entstehen lassen. Anders gesagt, u.a. die dargestellte historische Ent-
wicklung der Kommunikationstechnologien in den Hinden der >Bourgeoisie« fithrt fiir
ihn notwendig mit zu einem dialektischen Umschlag: Ruft man sich in Erinnerung, dass
im »Manifest der Kommunistischen Partei« davon die Rede war, dass die Bourgeoisie
nachgerade 6konomisch gezwungen gewesen sei, ihre Handelsbeziehungen auf die ge-
samte Welt auszuweiten, ist es keine Uberraschung, dass Marx aus dieser Entwicklung
die entsprechenden historisch unumginglichen politischen Konsequenzen ableitet. Im
selben Absatz der Grundrisse, von dem auch das vorangegangene Zitat stammt, findet
sich das erneut einer generellen Medialitits- bzw. Relationslogik verpflichtete Argument
etwas eindeutiger, allerdings aufgrund seiner Allgemeinheit ohne Nennung konkreter
Kommunikationstechnologien. Er betont, dass mit dem Siegeszug des globalen kapita-
listischen Marktes zugleich nach und nach die Bedingungen zu seiner Abschaffung ent-
stiitnden: »Im Weltmarkt hat sich der Zusammenhang des Einzelnen mit Allen, aber auch zu-
gleich die Unabhdngigkeit dieses Zusammenhangs von den Einzelnen selbst zu einer solchen
Hohe entwickelt, dafd seine Bildung zugleich schon die Uebergangsbedingung aus ihm
selbst enthilt.«*** Mit anderen Worten: Die u.a. durch die Kommunikations- und Trans-
porttechnologien beschleunigte Entfaltung des weltweiten Kapitalismus fithrt notwen-
dig zur enormen Verschlechterung der Lage der Arbeitenden. Zugleich wird dies zu ei-
nem bedeutenden Faktor fiir den Untergang des Systems selbst, da es, wie an anderer
Stelle betont wird, zur »Vermehrung des Proletariats« kommt.**

In einer Fufinote zum dritten Band des Kapitals fithrt auch Engels dasselbe dialekti-
sche Argument, diesmal mit direktem Bezug auf die zeitgendssischen Kommunikations-
und Transporttechnologien, ins Feld. Er schreibt zunichst:

Die kolossale Ausdehnung der Verkehrsmittel — oceanische Dampfschiffe, Eisenbah-
nen, elektrische Telegraphen, Suezkanal — hat den Weltmarkt erst wirklich hergestellt
[..],sodaRR [..] lokale Ueberspekulation leichter iberwunden wird. Durch alles dies sind
die meisten alten Krisenheerde und Gelegenheiten zur Krisenbildung beseitigt oder
stark abgeschwicht.**’

293 Siehe S. 213 weiter oben.

294 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 93f.; Herv. M.D.
295 Ebd., S.94; Herv. i. Orig.

296 Marx: »Arbeitslohng, S. 552.

297 Marx: Das Kapital, Bd. 3, S. 486; Herv. M.D.
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Fir Engels ebnen solche Effekte der Abschwichung lokaler Krisen jedoch lediglich den
Weg fiir nachfolgende, weit schlimmere 6konomische Katastrophen, weil »jedes der Ele-
mente, das einer Wiederholung der alten Krisen entgegenstrebt, den Keim einer weit ge-
waltigeren kiinftigen Krise in sich« berge.?*® Die »Verkehrsmittel« mit ihrer beschleunig-
ten Verwertung von Produkten tragen nicht nur fiir Engels, sondern auch fiir Marx maf3-
geblich dazu bei, wie die prizise Auflistung der speziellen Mittel »zur Abkiirzung des
Circulationsprocesses [...], wie Eisenbahnen, Strassen, Schiftbarmachung, Telegraphen
etc« in seinem Manuskript zur Kritik der politischen Okonomie aus den Jahren 1861-1863
deutlich macht.*”

Um Missverstindnisse zu vermeiden, sei darauf hingewiesen, dass Marx unter
Zirkulation im Allgemeinen nicht einen Transportprozess versteht, sondern den »Ver-
wandlungsprozess«, wie Wert (inklusive Wertschopfung) in verschiedenen Formen
erscheint: »Geld, Productionsprocess, Product, Riickverwandlung in Geld und Surplus-
capital«.>® Es geht bei der Zirkulation also um ein fortwihrendes Ubersetzen, einen
bestindig fortschreitenden Formwechsel des Kapitals; es »geht bestindig aus der einen
Form in die andre iiber, ohne sich in dieser Bewegung zu verlieren«.>** Marx analogisiert
diesen Formwechsel in den Grundrissen mit »Ideen, die aus ihrer Muttersprache erst in
eine fremde Sprache iibersetzt werden miissen, um zu kursiren«.*** Engels wiederum
vergleicht dies im Zusammenhang mit einer auch fir Marx charakteristischen Eng-

3% an einer

fithrung von Naturgeschichte und materialistisch konzipierter Geschichte
anderen Stelle mit der zeitgendssisch noch jungen, aber sehr prominenten Theorie des
Energieerhaltungssatzes. Dies ist ein weiterer Beleg fiir Marx’ und Engels’ zyklologische
Argumentationen, hier vor dem Hintergrund der sie u.a. mafigeblich mitprigenden
thermodynamischen Modelle.>*** So betont Engels, dass bei Energie, verstanden als
eine der »Erscheinungsformen der universellen Bewegung«, »die Menge der einen, die

verschwindet, eine bestimmte Menge einer anderen wiedererscheint«.** Kommunika-

298 Ebd.

299  Karl Marx: Zur Kritik der politischen Okonomie. Manuskript 1861-1863, 2. Aufl., Berlin: Dietz 2013 (Ge-
samtausgabe [MEGA?], Abt. 2, Bd. 3), https://doi.org/10.1515/9783050063485, S. 1113.

300 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 424.

301 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S.168. Gérard Granel hat die Signifikanz des Begriffs der Form (v.a. des Ka-
pitals) bei Marx hervorgehoben (vgl. Granel: »Der Formbegriff in Das Kapital« u. ders.: »Die totale
Produktion«, aus dem Franzdsischen v. Laura Strack, in: Die totale Produktion. Technik, Kapital und
die Logik der Unendlichkeit, hg. v. Erich Horl, Wien u.a.: Turia + Kant 2020, S. 259-267). Dies hat wie-
derum Erich Horl in seine Uberlegungen zur nicht-substanzialistisch konzipierten Umweltlichkeit
als Kapital-Form aufgenommen (vgl. z.B. Erich Horl: »Umweltlich-Werden. Zur Kritik der environ-
mentalitiren Macht-, Welt- und Kapitalform, in: Marietta Kesting et al. (Hg.): Hybride Okologien,
Zirich: diaphanes 2020, S. 213—226, hier S. 215 u. 225).

302 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 95.

303 Vgl. dazu Foster: Marx’s Ecology, S. 221 u. passim.

304 NebenJiirgen Link (vgl. Fn.185 weiter oben in diesem Kapitel) hat Michel Serres der Relevanz ther-
modynamischer Modelle fir das Denken im19. Jahrhundert besondere Beachtung geschenkt (vgl.
Michel Serres: Feux et signaux de brume. Zola, Paris: B. Grasset 1975).

305 Engels: »Ludwig Feuerbach und der Ausgang der klassischen deutschen Philosophie«, S. 149 u. 151;
Herv. M.D. Engels leitet daraus im Weiteren eine regelrecht natiirliche »Nothwendigkeit« ab, inso-
fern die »ganze Bewegung der unbelebten Natur sich auf diesen unaufhérlichen Prozef der Ver-
wandlung aus einer Form in die andere reduzirt« (ebd.; Herv. M.D.). Lukdcs wiederum hat diese
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tions- und Transporttechniken sind dabei, um wieder auf Marx’ Manuskript zur Kritik
der politischen Okonomie zuriickzukommen, als ein spezifisches Mittel »zur Abkiirzung
des Circulationsprocesses« oder, in heutigem Vokabular, als ein Medium des Formwech-
sels unter anderen zu verstehen. Die Kommunikationstechniken sind aber nicht nur
Medien des Formwechsels, sondern zusitzlich selbst, in einer Art zirkuliren Kausalitit,

396 auch

als Kapital-Formen zu verstehen. Denn das Kapital nimmt, wie dargestellt,
infrastrukturelle Formen an, z.B. in der Gestalt von Investitionsprojekten wie Kanilen
und Strafen (und weitergedacht: Telegrafenlinien).>*

Hier kénnte man nun den Eindruck gewinnen, dass diese permanent in sich kreisen-
den Formwechsel letztlich auf der Gesamtebene betrachtet etwas (Homoo-)Statisches
haben.?**® Wie kann vor diesem Hintergrund von Marx und Engels jedoch der notwendi-
ge politische Wechsel gedacht werden? Der fortwihrende Formwechsel kénnte ja eben-
so immer weiter zu Verschlechterungen auf der Seite des Proletariats fithren, wihrend
die andere Seite, die Bourgeoisie, davon unendlich profitierte. Vielleicht ist durch die-
se Problematik zu erkliren, dass Engels das Marx’sche Denken von Zirkulation, das fir
diesen zunichst keine primire geschichtliche Entwicklungsdimension hat, spiter histo-
risch umdeutet und im Zusammenhang mit dem »fehlerhaften Kreislauf«®® der kapita-
listischen Produktionsweise betont, »daf die Bewegung vielmehr eine Spirale darstellt
und ihr Ende erreichen muf}, wie die der Planeten, durch Zusammenstof mit dem Zen-

Tendenz Engels, »die dialektische Methode auch auf die Natur«auszudehnen, vehement kritisiert
(Lukacs: Geschichte und Klassenbewusstsein, S.175).

306 SieheS. 210 weiter oben.

307 Hier gilt einschrankend zu erginzen, dass Marx eher die Maschinerie als mageblichen »Trager«
bzw. als smaterielle Existenzweise des Kapitals« versteht (Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 330 u. 351). In
den Grundrissen steht sogar noch, sie sei die »adaequateste Form des Capital fixe und das Capital fi-
xe [..] die adaequateste Form des Capitals iiberhaupt« (ders.: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 573;
Herv. i. Orig.). Erich Horl hat dies in leichter Verkiirzung des Zitats dazu veranlasst, sein Denken
der>technologischen Bedingung«zu erweitern, insoweit sie als »unhintergehbar von der Kapital-
Form gepragt[..] undjedenfalls niemals losgel6st davon«zu denken sei (Horl: »Die environmenta-
litdre Situation, S. 239). Wenn Horl mit Granel betont, dass eine Form nichtals irgendeine Form zu
denkenist, sondern als »die Form, die [...] das Wesensgesetz ist, das die Erscheinungen bestimmt,
wird auch verstiandlich, warum Marx im Kapital seltener von Form, sondern von der »Existenzweise
des Kapitals« spricht (ebd., S. 229; Herv. i. Orig; Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 87, 108f., 270, 315, 351 u.
470; ders.: Das Kapital, Bd. 2, S. 30, 48, 53, 76, 150, 187 u. 203 sowie ders.: Das Kapital, Bd. 3, S. 317,
329 u. 613) — einem Begriff, der wiederum Simondon beeinflusst hat, von »mode d’existence« fiir
seine eigenen Zwecke, namlich technische Objekte, zu sprechen (vgl. Simondon: Die Existenzweise
technischer Objekte).

308 Siehe dazu die Ausfithrungen zu Marx’ Kritik an Proudhon weiter oben S. 204.

309 Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft, S.595 u. 614. Dies
ist eindeutig als Reminiszenz an Fourier formuliert. Obwohl dieser an vielen Stellen von >cercle
vicieuxs, also Teufelskreis spricht, ist das an verschiedenen Stellen mit »fehlerhafter Kreislauf«
iibersetzt, z.B. Fourier: Okonomisch-philosophische Schriften, S. 55. Engels nutzt Fouriers Kritik an den
»fehlerhaften Kreislaufen« wiederum als Beweis, dass dieser bereits »die Dialektik mit dersel-
ben Meisterschaft [handhabt] wie sein Zeitgenosse Hegel« (Friedrich Engels: Herrn Eugen Diihrings
Umwiilzung der Wissenschaft (Anti-Diihring) [1877/78], Berlin: Dietz 1988 (Cesamtausgabe [MECA?],
Abt. 1, Bd. 27), https://doi.org/10.1515/9783050076232-005, S. 217—483, hier S. 595).
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trum«.**° Fiir Marx hingegen ist eher mafRgeblich, »daf$ die Circulation als wesentlicher
Process des Capitals erscheint« und in dieser Logik sich wiederum mit der Beschleuni-
gung der kapitalistischen Wertkreisliufe auch deren innere Widerspriiche verstirken.*"
Eine dhnliche prozesslogische Argumentation findet sich bereits im »Manifest der Kom-

munistischen Partei«:

Die fortwahrende Umwalzung der Produktion, die ununterbrochene Erschiitterung al-
ler gesellschaftlichen Zustande, die ewige Unsicherheit und Bewegung zeichnet die
Bourgeoisepoche vor allen anderen aus. Alle festen eingerosteten Verhaltnisse mit ih-
rem Gefolge von altehrwiirdigen Vorstellungen und Anschauungen werden aufgel6st,
alle neugebildeten veralten, ehe sie verknéchern kénnen. Alles Standische und Ste-
hende verdampft [..]3"

Vor dem Hintergrund des Denkens in Formwechseln kann Marx, wie bereits angedeu-
tet, die ihm wichtigen Zirkulationsmomente nicht mit Transporttechniken in eins set-
zen, sie aber wesentlich auf diese als deren Medien beziehen, im Sinne einer durch sie
evozierten »Vernichtung des Raums durch die Zeit«.>® Die mafgeblichen Effekte davon
sieht Marx jedoch nicht im Auf-den-Markt-Bringen von Produkten. Diese Verwandlung
von Produkten in Waren sieht er ja als Teil der »Productionsphase« und deutet dies als
eher unwesentliche, nicht notwendige riumliche Bedingung der Zirkulation. Vielmehr
ist es ihm wichtig, inwiefern die Effekte insgesamt einerseits die Rendite und ander-
seits die beschleunigte Reinvestition erwirtschafteten Profits in Rohmaterialien betref-
fen, kurz, es zu beschleunigten Umwandlungsprozessen von Waren in Geld und von Geld
in Rohmaterialien kommt - fiir Marx ein wesentliches »Zeitmoment«.*** Die Kommuni-
kations- und Transporttechniken mit ihren Beschleunigungseffekten sowohl auf materi-
eller als auch symbolischer Ebene haben in diesem Zusammenhang also einen gehérigen
Anteil an der Verschirfung der Klassengegensitze. Engels konkretisiert dies folgender-
maflen:

Die Dampfmaschinen, die mechanischen Spinn-und Webstiihle, die Dampfpfliige und
Dreschmaschinen, die Eisenbahnen und elektrischen Telegraphen und die Dampfpres-
sen der Gegenwart [..] vernichten allmahlig und unerbittlich alle Reste feudaler und
ziinftiger Zustdnde und l6sen alle von frither iitberkommenen kleinen gesellschaftli-

310 Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft, S. 614.

311 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 434.

312 Marx u. Engels: »Manifest der Kommunistischen Partei«, S. 465.

313 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 424. Ahnlich auch in seinem spiteren englischen Text
»Value, Price and Profit« im Sprechen von einer »shortening of time and space by means of com-
munication and transport« (ders.: »Draft for the Final Passage of »Value, Price and Profit«[1865], in:
ders. u. Friedrich Engels: Werke, Artikel, Entwiirfe. September 1864 bis September 1867, 2. Aufl., Berlin:
Akademie 2003 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 20), https://doi.org/10.1515/9783050076133-
005, S. 140186, hier S.165).

314 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 433f. u. 691. Hier sei noch einmal daran erinnert, dass
Marx im zweiten Band des Kapitals explizit die Verkiirzung der Kredittermine durch den beschleu-
nigten Transport und die »Einrichtung von Telegraphen«anspricht (siehe S. 212 weiter oben).
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chen Gegensitze auf in den einen weltgeschichtlichen Gegensatz von Kapital und Ar-
beit.3'®

Im »Kommunistischen Manifest« wird dhnlich argumentiert, nimlich dass »die Epo-
che der Bourgeoisie [...] die Klassengegensitze vereinfacht hat. Die ganze Gesellschaft
spaltet sich mehr und mehr in zwei grofRe feindliche Lager [...]: Bourgeoisie und Prole-
tariat«.>* Diese Diagnose ist aus marxistischer Sicht bekanntermafien alles andere als
resignativ, da die genannte Zuspitzung die notwendige Voraussetzung fiir den bevor-
stehenden revolutioniren Umsturz darstellt. Fiir Marx war es, zumindest noch in den
Grundrissen, nur eine Frage der Zeit, bis der Ziindstoff des spannungsreichen Klassen-
antagonismus zur Explosion kommen bzw. gebracht wiirde: »[[Innerhalb der birgerli-
chen, auf dem Tauschwerth beruhenden Gesellschaft, erzeugen sich sowohl Verkehrs-
als Productionsverhiltnisse, die ebenso viel Minen sind um sie zu sprengen.«*”

Die Kommunikations- und Transportmittel, die den Kapitalismus mit vorantreiben
sowie von ihm vorangetrieben werden, fungieren aber noch auf einer anderen Ebene als
Mitbedingung fiir dessen Abschaffung. Wie wiederum Engels strikt innerhalb der Lo-
gik des dialektischen Materialismus betont, sorgt allein ihre Gréfiendimension fiir ei-
nen »Zwang zur Anerkennung ihrer gesellschaftlichen Natur«.*”® Dies zeige sehr deut-
lich das Beispiel der Eisenbahn, ein Transportmittel, das von »vornherein so kolossal
ist«, dass es allein aufgrund ihrer Gréfe zu einer gewissen Vergesellschaftung dringe:
Zunichst geschehe dies »innerhalb des Kapitalverhiltnisses« durch eine Aktiengesell-
schaft.®” Daraufhin, wenn sie noch weiter angewachsen und damit »der Leitung durch
Aktiengesellschaften wirklich entwachsen« sei, werde sie durch den »offizielle[n] Repri-
sentant[en] der kapitalistischen Gesellschaft«, »eine wesentlich kapitalistische Maschi-
ne«, den Staat itbernommen.** Eine dhnliche auf Gréfenverhiltnissen beruhende Logik
sieht Engels auch bei anderen Kommunikations- und Transportmitteln am Werk: »Diese
Nothwendigkeit der Verwandlung in Staatseigenthum tritt zuerst hervor bei den grofRen
Verkehrsanstalten: Post, Telegraphen, Eisenbahnen.«**" Es handelt sich dabei um eine
Entwicklung, die Engels zufolge nicht als »falscher Sozialismus« missverstanden wer-
den sollte, einfach weil man »jede Verstaatlichung [...] fiir sozialistisch erklirt«, obwohl
letztlich immer mehr Staatsbiirger ausgebeutet wiirden.>** Die in ihr sich abzeichnende

315 Friedrich Engels: »Die preufische Militarfrage und die deutsche Arbeiterpartei« [1865], in: Karl
Marx u. ders.: Werke, Artikel, Entwiirfe. September 1864 bis September 1867, Berlin: Dietz 1988 (Ge-
samtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 20), https://doi.org/10.1515/9783050076133-005, S. 73—108, hier
S.100; Herv. M.D.

316 Marx u. Engels: »Manifest der Kommunistischen Partei«, S. 463.

317 Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 92; Herv. M.D.; die Interpunktion ist vom Original iiber-
nommen.

318 Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaftk, S. 617.

319 Ebd.

320 Ebd,, S.617f; Herv.i. Orig. Engels bezieht sich dabei auf die MaRnahmen der Regierung Bismarck
zur Verstaatlichung der preuischen Eisenbahnen Mitte der 1870er Jahre (vgl. die Anmerkungen
der Herausgeber: ebd., S.1212).

321 Ebd,S. 618.

322 Ebd.
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Notwendigkeit, dass ihre »Verstaatlichung 6konomisch unabweisbar« geworden sei, be-
deutet fiir ihn dennoch die »Erreichung einer neuen Vorstufe zur Besitzergreifung aller
Produktivkrifte durch die Gesellschaft selbst« — weil die Entwicklung, »auf die Spitze ge-
trieben«, zugleich Ausdruck der »Entbehrlichkeit der Bourgeoisie« werden wiirde: »Aber
auf der Spitze schligt es um.«**

So sind es fiir Engels dieselben Produktivkrifte, anders gesellschaftlich, d.h. im Sin-
ne aller nutzbar gemacht, die in einer nachfolgenden klassenlosen Gesellschaft produk-
tiv genutzt werden koénnten:

Weil die groRe Industrie, die Entwickelung der Maschinerie, der Kommunikationen,
des Welthandels so riesenhafte Dimensionen annimmt, dafs ihre Ausbeutung durch
vereinzelte Kapitalisten taglich unmoéglicher wird; weil die steigenden Weltmarktskri-
senderschlagendste Beweis davon sind; weil die Produktionskrifte und Verkehrsmittel
derjetzigen Weise der Produktion und des Verkehrs, dem individuellen Austausch und
dem Privateigentum tiglich mehr iiber den Kopf wachsen: weil, mit einem Worte, der
Zeitpunkt herannaht, wo der gemeinsame Betrieb der Industrie, des Ackerbaues, des
Austausches eine materielle Notwendigkeit fir die Industrie, den Ackerbau und den
Austausch selbst wird, deswegen wird das Privateigentum abgeschafft werden 3%

Wenn die Kommunikations- und Transporttechnologien, verstanden als Teil der Pro-
duktivkrifte, eine herausragende Rolle bei der Expansion der kapitalistischen Okono-
mie spielen, werden sie — aus dieser Perspektive — genauso relevant fiir das Proletariat,
vorausgesetzt, es gelingt ihm, in einem (historisch notwendigen) revolutionidren Akt sich
ihrer zu bemichtigen.?” Bereits in einer Fulnote der Deutschen Ideologie ist zu lesen, dass
zur Vereinigung des Proletariats, »wenn sie nicht blof lokal sein soll die néthigen Mit-
tel, die groRen Industriestidte & die wohlfeilen & schnellen Kommunikationen durch
die groRe Industrie erst hergestellt sein miissen«.** Im gleichen Atemzug ist davon die
Rede, dass die Isolation der Individuen »erst nach langen Kimpfen zu besiegen« sei.**
An dessen Ende stiinde dann jedoch die Aneignung durch das Proletariat: »Der moder-
ne universelle Verkehr«, den man hier im weiteren auch nicht-technischen Sinne ver-

323 Ebd, S. 618f; Herv. i. Orig.

324 Friedrich Engels: »Die Kommunisten und Karl Heinzen« [1847], in: Werke [MEW], hg. v. Institut fiir
Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 4, Berlin: Dietz 1977, S. 309—324, hier S.322; Herv. i.
Orig. Der Band 6 der ersten Abteilung der MEGA, in dem dieser Text vermutlich abgedruckt wird,
liegt bislang noch nicht vor.

325 Dieselbe Logik bildet spater auch den Kern von Hans Magnus Enzensbergers Argumentation (vgl.
Enzensberger: »Baukasten zu einer Theorie der Medien«). Erwdhnenswert in diesem Zusammen-
hang ist, dass sich dasselbe Postulat—deutlich affirmativer mit Verweis auf Verstaatlichung, wenn
auch nicht mehrin Bezug aufeinen biirgerlichen Staat, formuliert—in den im Kontext der Februar-
und Marzrevolution 1848 im Pariser Exil formulierten »Forderungen der Kommunistischen Partei
in Deutschland« findet: »Alle Transportmittel: Eisenbahnen, Kanile, Dampfschiffe, Wege, Posten
etc. nimmt der Staat in seine Hand. Sie werden in Staatseigenthum umgewandelt und der unbe-
mittelten Klasse zur Verfiigung gestellt.« (Engels: »Zur Geschichte des Bundes der Kommunistenc,
S.101)

326 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 91; die Interpunktion ist vom Original itbernommen.

327 Ebd.
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stehen sollte, »kann nicht anders unter die Individuen subsumirt werden, als dadurch

328

dafB er unter Alle subsumirt wird.«**® Dahinter steht die Idee des Proletariats als uni-

verselle Klasse, als Vertreter aller Klassen. Balibar fasst dieses gegen jeden Substanzia-

lismus3**

gerichtete Verstindnis des Proletariats treffend zusammen: »Gerade deswe-
gen, weil ihm jede besondere gesellschaftliche Stellung und jedes Eigentum genommen
sind und ihr daher auch keinerlei sbesondere Eigenschaft« zukomme, verfiige das Pro-
letariat virtuell iiber alle Eigenschaften.«*° Engels wird 18761878 konkreter: »Indem
sich die Gesellschaft zur Herrin der simmtlichen Produktionsmittel macht, um sie ge-
sellschaftlich planmdfiig zu verwenden, vernichtet sie die bisherige Knechtung der Men-
schen unter ihre eignen Produktionsmittel.«** Wenn Engels hier die planmiRige Ver-
wendung betont, geht es einerseits, wie bereits dargestellt, nicht um eine einfache Ver-
staatlichung von Privatbetrieben, andererseits auch nicht um eine 1:1-Ubernahme der
Produktivkrifte unter Beibehaltung der bestehenden staatlichen Machtverhaltnisse. So
erginzt er: »Die alte Produktionsweise muf$ also von Grund aus umgewilzt werden«.**>
Er folgt damit auch Warnungen von Marx, wie z.B.: »Aber die Arbeiterklasse kann nicht
die fertige Staatsmaschinerie einfach in Besitz nehmen und diese fiir ihre eignen Zwecke
in Bewegung setzen.«**

Obwohl in Abkehr von den VerheifSungen des utopischen Sozialismus wissenschaft-
lich formuliert, zeichnet Engels am Horizont geradezu ein industrielles Paradies fiir die
Protagonist:innen des revolutioniren Umsturzes. Die barbarischen Produktionskrifte,
die in der kapitalistischen Gesellschaft noch die Menschen beherrscht hitten, kénnten
nimlich in einer sozialistischen Zukunft gleichsam gezihmt werden und ganz der
Menschheit zugutekommen, wie er metaphorisch zum Ausdruck bringt: »Aber einmal
in ihrer Natur begriffen, kdnnen sie in den Hinden der assoziirten Produzenten aus di-
monischen Herrschern in willige Diener verwandelt werden.«*** Wie Marx im Kapital®*®

geht es also auch Engels darum, die wie sNaturkrifte« wirkenden »gesellschaftlich wirk-

328 Ebd,, S.113.

329 Siehe zu Balibars Differenzierung des Substanzialismus in nominalistische und essenzialistische
Positionen die Ausfithrungen weiter oben ab S.191.

330 Balibar: Marx’ Philosophie, S. 71. Balibar spielt hierim Original mit der Doppeldeutigkeit der Formu-
lierung »sans proprietés, die im Franzésischen sowohl »eigentumslos« als auch »eigenschaftslos«
ausdriicken kann (vgl. die Anm. des Ubersetzers: ebd.). Diese Position wird kritisch weiter- und
mit einem anti-essenzialistischen Begriff der Gemeinschaft zusammengedacht bei: Nancy: »Das
gemeinsame Erscheinen«.

331 Engels: Herrn Eugen Diihrings Umwilzung der Wissenschaft, S. 455; Herv. M.D.

332 Ebd.

333 Karl Marx: »Der Birgerkrieg in Frankreich« [1871], aus dem Englischen v. Friedrich Engels, in: ders.
u. Friedrich Engels: Werke, Artikel, Entwiirfe. Mirz bis November 1871, Berlin: Akademie 1978 (Ge-
samtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 22), https://doi.org/10.1515/9783050076157-005, S. 179—226, hier
S.199.

334 Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaftg, S. 619.

335 Dort bezeichnet Marx die Vergesellschaftung der Arbeit als »durch die Natur des Arbeitsmittels
selbst diktirte technologische Nothwendigkeit« (Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 315; Herv. d. Orig. ge-
tilgt).
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samen Krifte« qua angeeigneter Produktivkrifte gesellschaftlich nutzbar zu machen.**
Weil Engels hier rhetorisch fiir dieses Schema nicht ohne Grund u.a. das Verhiltnis
zwischen Elektrizitit und Telegrafie als Analogie anfiihrt, sei die Stelle ausfithrlich
zitiert:

Es ist der Unterschied zwischen der zerstérenden Gewalt der Elektrizitat im Blitze des
Gewitters und der gebdndigten Elektrizitit des Telegraphen und des Lichtbogens; der
Unterschied der Feuersbrunst und des im Dienst des Menschen wirkenden Feuers. Mit
dieser Behandlung der heutigen Produktivkrifte nach ihrer endlich erkannten Natur
tritt an die Stelle der gesellschaftlichen Produktionsanarchie eine gesellschaftlich-
planméaRige Regelung der Produktion nach den Bedurfnissen der Gesammtheit wie
jedes Einzelnen [..].3%

Im Zusammenhang mit den revolutioniren Umwilzungen wiirden demnach u.a. die
technologischen Bedingungen der biirgerlichen, kapitalistischen Gesellschaft zugleich
auch die Mittel sein, durch die die »Proletarier aller Linder [..] vereinigt« wiirden.>*
Ebenfalls im »Kommunistischen Manifest« sprechen Marx und Engels von »unendlich

3% 7.B. durch die Eisenbahnen, und setzen hinzu:

erleichterten Kommunikationen,
[Dlie immer weiter um sich greifende Vereinigung der Arbeiter [..] wird beférdert
durch die wachsenden Kommunikationsmittel, die von der grofden Industrie erzeugt
werden und die Arbeiter der verschiedenen Lokalititen miteinander in Verbindung
setzen. Es bedarf aber bloRR der Verbindung, um die vielen Lokalkimpfe von iiberall
gleichem Charakter zu einem nationalen, zu einem Klassenkampf zu zentralisieren 34°

Wie ihr Klassenantagonist, die Bourgeoisie, die sich, wie bereits zitiert, iiberall »ein-
nisten, iiberall anbauen, tiberall Verbindungen herstellen« muss, machen sich auch die
Kommunisten dieselben Krifte unter umgekehrten Vorzeichen zunutze. Anstelle des ka-
pitalistischen Interesses an individuellen Profiten und Privateigentum ginge es im Kom-
munismus allerdings in einem weiteren Schritt um internationalen Zusammenhalt: »Die
Kommunisten arbeiten endlich tiberall an der Verbindung und Verstindigung der demo-

341

kratischen Parteien aller Linder.«** Jean-Luc Nancy hat dies auf eine verbliiffend einfa-

che wie schlagende Formel gebracht: »Kommerz erzeugt Kommunikation, welche Ge-

meinschaft [communauté], Kommunismus verlangt.«<***

336 Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft, S. 619; siehe dazu
auch Fn. 281 zur »zweiten Natur« weiter oben in diesem Kapitel.

337 Ebd.

338 Marx u. Engels: »Manifest der Kommunistischen Parteic, S. 493.

339 Ebd,S. 466.

340 Ebd,S. 471

341 Ebd.,S. 493.

342 Nancy: Die Erschaffung der Welt, S. 20.
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In einem spiteren Text aus dem Jahr 1894 beschreibt Engels vor dem Hintergrund

34 retrospektiv die Relevanz von

der Griindung der Zweiten Internationale 1889 in Paris
Kommunikationstechnologien wie der Telegrafie allerdings ambivalent und nicht ohne

einen gewissen Zynismus:

Von der Stiftung der Internationale an hat es ein volles Vierteljahrhundert gebraucht,
bis [...] eine Einheit wenigstens fiir die allgemeinsten 6konomischen Gesichtspunkte
hergestellt werden konnte. Und das mit unsern Verkehrsmitteln, mit den Eisenbahnen,
den Telegraphen, den industriellen Riesenstadten, der Presse, den organisierten Volks-
versammlungen 3

Im Lichte der anderen angefiihrten Stellen sind die Kommunikations- und Transport-
mittel — Eisenbahn, Dampfschifffahrt und Telegrafie — aus Marx’ und Engels’ Perspek-
tive dennoch als eine, wenn auch bei Weitem nicht die einzige, globale treibende Kraft

345 Vereinigung der Arbeiterklasse zu werten. Sie werden

einer weltweit gleichzeitigen
dabei als Motor der Befreiung betrachtet, wie Baudrillard das Modell von Marx und En-
gels treffend zusammenfasst, dies aber erst Enzensbergers erweiterter Fassung in sei-
nem »Baukasten« zugesteht. Damit sie ihr Potenzial entfalten konnten, gehe es fiir En-
zensberger darum, »jene ihnen eingeschriebene, aber von der kapitalistischen Ordnung
pervertierte Virtualitit freizusetzen — sie, sprechen wir das Wort aus: sie zu befreien«.>*
Eshandelt sich dabei aber nicht um eine »Ausweitung«**’ des Schemas von Marx und En-
gels, wie Baudrillard behauptet, sondern findet sich, wenn man etwa deren Reflektionen
zum Informationsaustausch iiber die Telegrafie ausreichend wiirdigt,**® genau so schon
bei ihnen. Die Art und Weise, wie sie in der Deutschen Ideologie auf die allgemeinen Vor-
bedingungen der emanzipatorischen Entwicklung der Vereinigung der Arbeitenden zu
sprechen kommen, ist Ausdruck davon, wie sehr sie dabei die globalen Kommunikati-
ons- und Transporttechniken des 19. Jahrhunderts, die ja als treibende Krifte des Welt-
verkehrs verstanden werden miissen, implizit zugrunde legen: »Der Communismus ist
empirisch nur als die That der herrschenden Volker sauf einmalc u. gleichzeitig moglich,
was die universelle Entwicklung der Productivkrifte und den mit ihnen zusammenhin-
genden Weltverkehr voraussezt.«** Umgekehrt heilt das, dass der Kommunismus ohne

einen »universelle[n] Verkehr«, der zugleich »weltgeschichtliche, empirisch universelle

343 Engels bezieht sich in seinen Ausfithrungen auf die >International Workingmen’s Association
(IWA)< (kurz: Erste Internationale), die 1864 in London (u.a. unter Beisein radikaler>Owenitess, sie-
he dazu Kap. 3) begriindet wurde.

344 Friedrich Engels: »Zur Geschichte des Urchristenthums« [1894], in: ders.: Werke, Artikel, Entwiir-
fe. Mdrz 1891 bis August 1895, Berlin: Akademie 2010 (Gesamtausgabe [MEGA?], Abt. 1, Bd. 32),
S.277-299, hier S. 287f.; Herv. M.D.

345 Fireine genauere Auseinandersetzung mit der Signifikanz des Konzepts der Simultaneitdtim Zu-
sammenhang mit neuen Medien des 19. Jahrhunderts siehe: William Uricchio: »Medien, Simul-
taneitat, Konvergenzc, in: Ralf Adelmann u.a. (Hg.): Grundlagentexte zur Fernsehwissenschaft. Theorie
—Geschichte—Analyse, Konstanz: UVK 2001, S. 281-310.

346 Baudrillard: »Requiem fir die Medien, S. 88.

347 Ebd.

348 Siehe dazu S. 213 weiter oben.

349 Marx u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 39; Herv. M.D.



4. Marx' und Engels’ Mediendenken Mitte des 19. Jahrhunderts

Individuen« hervorgebracht hat, »nur als eine Lokalitit existiren« kénnte.**® Kurz, das
Proletariat kann nur international, als Internationale gedacht werden, es »kann also nur
weltgeschichtlich existiren, wie der Communismus, seine Actio nur als >weltgeschichtli-
che« Existenz {iberhaupt vorhanden sein kann«.>**

Diese weltgeschichtliche Existenz hat aber nicht nur eine Dimension der riumlichen
Gleichzeitigkeit, sondern auch der Historizitit: Denn geschichtlich, schreibt Marx in ei-
nem Brief1846, sind die Menschen ebenfalls miteinander verbunden. Er benutzt den Be-
griff der »con[n]exité«, der Verbindung, des Zusammenhangs, insofern — im Grund ge-
nommen erneut innerhalb einer Art Milieu-Schema, also dialektisch formuliert — »jede
nachfolgende Generation von der vorangegangenen Generation erzielte Produktivkrifte
vorfindet, die wiederum als Grundstoff fiir abermalige Produktion dienen«; daraus bil-

352 Aus dieser Perspektive erklirt sich auch die

de sich eine »Geschichte der Menschheit.
schon in den Feuerbach-Thesen in Aussicht gestellte, aber dort noch enigmatisch blei-
bende, »gesellschaftliche Menschheit«.>** Sie lisst sich verstehen als Ensemble »gesell-
schaftliche[r] Verhiltnisse«, das letzten Endes von den »universal entwickelten Indivi-
duen [...] ihrer eigenen gemeinschaftlichen Controlle unterworfen« wird.>*

Der Weg dorthin ist fiir Marx, je weiter er in seinem Denken und seiner historischen
Erfahrung fortschreitet, wie vor allem etliche Passagen im dritten Band des Kapitals zei-
gen, alles andere als einfach.>** Dennoch ist fiir ihn, wie er wiederum schon im ersten
Band betont, die Notwendigkeit zur »Eroberung der politischen Gewalt durch die Arbei-
terklasse«*>® unumstritten. Anders als manche von ihm kritisierte >Utopistens, geht er
aber davon aus, dass »das Wesentliche«, wie Maurice Blanchot in eindringliche Worte
gefasst hat, »nicht im Ankommen, sondern im Aufbrechen« bestehe.**” So spricht Marx
in seinem Vortrag »Civil War in France« im Zusammenhang mit der Pariser Kommu-
ne 1871 eindringlich davon, dass eine solche Bewegung »keine fix und fertigen Utopien
durch Volksbeschluf einzufiihren«, sondern »lange Kimpfe, eine ganze Reihe geschicht-
licher Prozesse durchzumachen hat. [...] Sie hat keine Ideale zu verwirklichen; sie hat nur
die Elemente der neuen Gesellschaft in Freiheit zu setzen.«**® Worin diese Freiheit be-
steht, hat er wiederum im Kapital lediglich als eine Befreiung des Arbeitens von externen,
letztlich von Kapitalformen geprigten Zwingen spezifiziert. Marx schreibt: »Das Reich
der Freiheit beginnt in der That erst da, wo das Arbeiten, das durch Noth und dufiere

350 Ebd.,S.38.

351 Ebd, S.39; Herv.i. Orig.

352 Marx: »Brief an Annenkow, S. 71 (dt. S. 548); Ubers. aus MEW 4 modifiziert. Dabei handelt es sich
um eine ineinander verschachtelte Figur, die spater bei Simondon, technisch gewendet, »Bewah-
rung der Technizitiat« heifSen wird (vgl. Simondon: Die Existenzweise technischer Objekte, S. 60—75).

353 Marx: »1) ad Feuerbach, S. 21.

354  Marx: Okonomische Manuskripte 1857/58, S. 94.

355 Harald Bluhm schreibt treffend, dass »der Marx des Kapitals nicht mehr der Revolutionar mit so-
zialistischen Naherwartungen ist« (Bluhm: »Karl Marx/Friedrich Engels, Manifest der Kommunis-
tischen Partei (1848)«, S. 375).

356 Marx: Das Kapital, Bd. 1, S. 400.

357 Maurice Blanchot: »Uber eine Anniaherung an den Kommunismus (Bediirfnisse, Werte)«, aus dem
Franzosischen v. Ulrich Kunzmann, in: Die Freundschaft, Berlin: Matthes & Seitz 2011, S. 121126, hier
S.123f; Ubers. modifiziert.

358 Marx: »Der Biirgerkrieg in Frankreichg, S. 206.
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ZweckmiRigkeit bestimmt ist, authért«.*® Blanchot kommentiert diese Stelle lapidar,
dass Marx damit »den Zeitgenossen lediglich die Suche nach einer richtigen Richtung
und die Entscheidung fiir eine mégliche Zukunft«verspricht.>*® Diese mégliche Zukunft
bleibt bis heute Gegenstand der Reflektion. Wenn Christoph Hesse also im Handbuch Me-
dienwissenschaft 2014 beiflend kommentiert: »In der Tat: Ohne beschleunigten Postver-
kehr und Telegraphie wire die Internationale Arbeiterassoziation schwerlich zustande
gekommen. Die fortschreitende Verbesserung der Kommunikationstechniken verhin-
derte andererseits nicht, dass sie binnen kurzem wieder zusammenbrach«,* so ist da-
mit nur das 19.-Jahrhundert-Kapitel zum Verhiltnis zwischen Kommunismus und Me-
dientechnologien geschrieben. Viele weitere sollten folgen.

359 Marx: Das Kapital, Bd. 3, S. 794.

360 Blanchot: »Uber eine Anniherung an den Kommunismusc, S.124.

361 Christoph Hesse: »Marxistische Medientheorien, in: Jens Schréter (Hg.): Handbuch Medienwissen-
schaft, Stuttgart u.a.: Metzler 2014, S. 96—103, hier S. 97.



5. Edward Bellamys Medientechnologien der Egalisierung
Ende des 19. Jahrhunderts

Schaut man sich die Diskussionen im 19. Jahrhundert an, so ist Edward Bellamys Looking
Backward, 2000-1887 aus dem Jahr 1888 ebenfalls, wenn auch nicht ganz nahtlos, in die
zeitgendssische Genealogie der Beziige auf Marx’ und Engels’ Mediendenken sowie auf
die frithsozialistischen Denker wie Fourier und Owen einzureihen. Das Buch ist wieder-
um in einer Zeit geschrieben, die sich erneut durch eine véllig gewandelte Medientech-
niklandschaft auszeichnet. Es steht nicht mehr nur die Frage des Transports von Wa-
ren und Informationen, wie er im vorangegangenen Kapitel in erster Linie in den Blick
geriickt wurde, im Vordergrund. Vielmehr trigt sich eine wesentliche zeitgenéssische
Technikentwicklung in Bellamys Beschreibungen ein: die vorangeschrittenen Moglich-
keiten zur Informationserfassung und (automatisierten) Datenverarbeitung, verbunden
mit den entsprechenden Steuerungs-, Regulierungs- bzw. Kontrollméglichkeiten.
Betrachtet man die von James Beniger fiir das 19. Jahrhundert beschriebene >Control
Revolutions, zeigt sich als besonders wichtige Phase genau die Spanne um die 1890er
Jahre, in der Looking Backward erscheint. Bis 1890 haben sich Beniger zufolge bereits al-
le vier relevanten informationsverarbeitenden Technologien — Rechner, Lochkartenma-
schinen, digitale und analoge Computer — gut etabliert: Den Tischrechner gab es als Kon-
zept seit etwa 1820; ab 1833 arbeitete Charles Babbage an der zu seiner Zeit nie reali-
sierten dampfgetriebenen »Analytical Engine« (als Vorliufer des Digitalcomputers).' Das

1 Vgl. Andrew Hodges: Alan Turing. The Enigma, Princeton, NJ: Princeton Univ. Press 2014, https://do
i.org/10.2307/j.ctvc77913, S. 373—375. Hodges betrachtet die Maschine von Babbage in seiner Archi-
tektur als Vorreiter der Turing-Maschine. Spuren einer politisch-6konomischen Einordnung dieser
Technik finden sich schon bei Marx, wenn er als Referenz zum Wechselverhaltnis von Arbeitstei-
lung und Maschinisierung Babbage rezipiert und exzerpiert (vgl. Charles Babbage: On the Economy
of Machinery and Manufactures, London: Charles Knight 1832, https://doi.org/10.5479/sil.975430.390
88015716483). Der Text wird in Das Elend der Philosophie von Marx noch ausdricklich gewiirdigt; im
Kapital finden sich Beziige fast ausschlieRlich in Fufinoten (Marx: Das Elend der Philosophie, S. 310;
vgl. zu den umfangreichen Exzerpten: ders.: »Heft 5. Exzerpte aus Werken von Auguste de Gaspa-
rin, Charles Babbage, Andrew Ure, Isaac Pereire und Pellegrino Rossi« [1845], in: ders.: Exzerpte und
Notizen. Sommer 1844 bis Anfang 1847, 2., unverand. Aufl., Berlin: Akademie 1998 (Cesamtausgabe
[MECA?], Abt. 4, Bd. 3), https://doi.org/10.1515/9783050076898-008, S.322—388, hier S.325-341).
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dabei zum Einsatz kommende Lochkartensystem war schon seit Joseph-Marie Jacquards
mechanischen Webstiihlen 1801 bekannt und wurde 1884 von Herman Hollerith als Medi-
um fir die elektromechanische Informationsverarbeitung perfektioniert und 1889 zum
Patent angemeldet.” Spitestens 1873 gab es schliefllich mit Lord Kelvins (Sir William
Thomsons) Gezeitenrechenmaschine den ersten Analogcomputer. Hervorzuheben ist,
dass die entscheidenden Impulse zur Weiterentwicklung, Beniger zufolge, nicht von pri-
vatwirtschaftlicher, sondern von staatlicher Seite erfolgten: Holleriths Systems wurde
z.B. mafgeblich bei der US-amerikanischen Volkszihlung 1890 vorangetrieben. Insge-
samt lag der Schwerpunkt der Anwendung der Kontrolltechnologien im Allgemeinen je-
doch zunichst bei der Warenverteilung (1860er Jahre), spiter auch im Produktions- und
Konsumptionsbereich (1870er Jahre).?

Dieser von Beniger beschriebene Fokus auf der Distribution von Giitern steht ganz
im Einklang mit Monika Dommanns Einschitzung, dass sich der Kapitalismus mit der
Zunahme des weltweiten Handels zwischen 1840 und 1870 nicht durch eine umfassen-
de Virtualisierung (in Geldwerte), sondern eine veritable Materialisierung (in Waren-
strome) ausgezeichnet habe.* Dies habe auch zur Herausbildung entsprechender Kul-
turtechniken gefiihrt, die ermoglichten, »dass Waren in grofRem Mafistab gesammel,
akkumuliert, gehortet, verpfindet, veredelt und global sichtbar gemacht werden konn-
ten«.” Beniger schreibt dhnlich:

Before this time [die 1880er Jahre; Anm. M.D.], control of government and markets
had depended on personal relationships and face-to-face interactions; by the 1890s
[..] control began to be reestablished by means of bureaucratic organization, the new
infrastructures of transportation and telecommunications, and system-wide commu-
nication via the new mass media.®

Hier ergibt sich eine weitere hochinteressante Querverbindung zu Babbages nie fertig gebauter,
ab 1819 entwickelter sDifference Engine¢, im Grunde ein von der Idee notwendiger und sinnvol-
ler Teilung auch geistiger Arbeit gepragtes Projekt. Marx exzerpiert aus Babbages Kapitel »On the
Division of Mental Labour«: »z.B. bei der Rechenmaschine, vermeiden wir den Verlust, der Statt-
hat [sic], wenn man den Geist eines gelehrten Mathematikers auf die einfachsten Operationen der
Arithmetik verwendet« (ebd., S. 331; vgl. a. Babbage: On the Economy of Machinery and Manufactures,
S.188-199; Simon Schaffer: »Babbage’s Intelligence: Calculating Engines and the Factory System,
in: Critical Inquiry 21.1 (1994), https://doi.org/10.1086/448746, S. 203—227 u. Wendling: Karl Marx on
Technology and Alienation, S.187).

2 Vgl. Beniger: The Control Revolution, S. 398f. Beniger schreibt dort auch, dass Babbages Sohn Hen-
ry interessanterweise wiederum 1889 davon berichtet, einen funktionierenden Teil der>Analytical
Engine«gebaut zu haben. Dies lasst sich jedoch nicht genauer verifizieren. Die (ibliche Computer-
geschichtsschreibung geht davon aus, dass eine komplette Konstruktion erst im Jahr 1910 gelun-
genist.

3 Vgl. ebd., S. 411416 u. 430—432 sowie zur Entwicklung in Amerika im Zusammenhang mit Hol-
lerith-Systemen, die ab 1896 mit Addiermaschinen gekoppelt wurden und zur Optimierung der
Verteilung von Waren eingesetzt wurden: ebd., S. 422f.

4 Vgl. Monika Dommann: »Wertspeicher: Epistemologien des Warenlagers, in: Zeitschrift fiir Medi-
en- und Kulturforschung, H. 2 (2012), https://doi.org/10.28937/ZMK-3-2_3, S. 35-50, hier S. 49.

5 Monika Dommann: »Warenraume und Raumdékonomien: Kulturtechniken des Lagernsc, in: Tu-
mult, H. 38 (2012), S. 50-62, hier S. 59.

6 Beniger: The Control Revolution, S. 433.
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5. Edward Bellamys Medientechnologien der Egalisierung Ende des 19. Jahrhunderts

Schon Foucault, auf den auch Dommann verweist, hat gezeigt, dass wihrend der In-
dustriellen Revolution das Vermégen in England in erheblichem Maf3e »stofflichere For-
men« angenommen hat. Er schreibt: »Die Geburt des Kapitalismus, sein Wandel und
seine beschleunigte Entwicklung finden ihren Niederschlag in dieser neuen materiellen
Formvon Vermogen.«” Wahrend sich Foucault und spiter Beniger vorrangig dafiir inter-
essieren, wie sich mit dem Kapitalismus verbundene Kontrollmechanismen und Regu-
lierungstechniken herausgebildet haben,?® lisst sich auch diese Entwicklung in eine an-
dere Richtung verfolgen, nimlich inwieweit bestimmte Kontrolldispositive auch in Ge-
genbewegungen, insbesondere in sozialistische Gegenentwiirfen eingesickert sind und,
obwohl im Grunde gouvernemental gedacht, als Befreiungsmoment konzipiert wurden.
Wie schon in der Einleitung angedeutet, werden insbesondere die folgenden Ausfithrun-
gen zeigen, inwieweit Foucault recht hat, wenn er betont, dass sich auch in politischen
Gegenbewegungen im 19. Jahrhundert bestimmte Formen der modernen Gouvernemen-
talitit herauskristallisiert haben. Diese Entwicklung hinterlieR nimlich im 19. Jahrhun-
dert, folgt man hier Foucault konsequent, auf bemerkenswerte Weise Spuren in zwei ge-
gensitzlichen politischen Strémungen: dem herrschenden liberalen Lager in England
und den USA und zugleich den ihm gegeniibertretenden sozialistischen Bewegungen.
Um hier noch einmal die Formulierung von Foucault in Erinnerung zu rufen: Beide Str-
mungen hatten »dieselben Bestandteile [...] wie jene Gouvernementalitit«: »die kono-
mische Wahrheit, [...] das Interesse aller im Gegensatz zum Einzelinteresse, der absolute
Wert der Bevolkerung als natiirliche und lebendige Wirklichketit, [...] die Freiheit gegen-
iiber der Reglementierung«.’

Das Berufen auf >Freiheit« lisst sich wiederum in den Zusammenhang mit der be-
reits angesprochenen, wachsenden Verbreitung von technischen Infrastrukturen, d.h.
Verkehrswegen wie auch Medientechnologien riicken. Wie Chris Otter mit zahlreichen
Beziigen auf Foucault herausgearbeitet hat, galt die Pramisse »Freiheit gegeniiber Regle-
mentierung« auch fiir die Organisation der fiir die Gesamtbevolkerung relevanten Tech-
nologienim19.Jahrhundert. Von liberaler Seite sollten die genannten Technologien zwar
selbst politischer Steuerung unterworfen werden, aber nicht durch Gesetze, sondern
durch Normen, nicht durch eine parlamentarische Regierung im strengen Sinne, son-
dern durch Administration. Die Regierung sollte somit auch im Bereich von technischen
Infrastrukturen darauf beschrinkt sein, Freiheit nur zu organisieren, und zwar indem
technische Basisstrukturen zur Verfiigung gestellt wiirden. Otter spricht ganz im Sinne
Foucaults von einer »organized freedom« und von der Bereitstellung eines »technologi-
cal space«.” So schreibt 1862 etwa Samuel Smiles als Befiirworter der Verstaatlichung
von Kommunikationstechniken iiber die neuen Transportwege:

Freedom itself cannot exist without free communication, every limitation of movement
on the part of the members of society amounting to a positive abridgment of their
personal liberty. Hence roads, canals, and railways, by providing the greatest possible

7 Foucault: »Die Wahrheit und die juristischen Formen, S.746—748.

8 Vgl. Dommann: »Wertspeicher, S. 37f.

9 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 509f.

10  Otter: The Victorian Eye, S. 260 u. ders.: »Making Liberal Objects«, S. 580.
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facilities for locomotion and information, are essential for the freedom of all classes,
of the poorest as well as the richest.”

Durch solche Schritte unter dem Stichwort >Verwaltung« reduzierte sich aber auf der
praktischen Ebene der Regierungsaufwand gar nicht, sondern er potenzierte sich sogar
aufgrund der Vielzahl der durch die neuen Techniken nétigen Konstruktionsplanun-
gen, administrativen Mafinahmen, Wartungsarbeiten, Inspektionen etc. Der immense
(staatliche) Aufwand zur Bereitstellung und Erhaltung der Technik blieb einfach nur
weitgehend unsichtbar.”

Die Zuriickweisung expliziten staatlichen Regierungshandelns steht aber im Sinne
der angedeuteten partiellen ideellen Uberlappung zwischen den politischen Bewegun-
gen im 19. Jahrhundert nicht nur in Verbindung mit dem Liberalismus, sondern auch
mit dem Sozialismus, wenn man sich an Engels — auf Saint-Simon bezogenes — berithm-
tes Diktum von der »Ueberfithrung der politischen Regierung itber Menschen in eine
Verwaltung von Dingen«? erinnert. Es ging in beiden Programmen um nichts anderes
als die »Abschaffung des Staats« und von Gesetzestitigkeit unter dem Vorzeichen einer
Regierung durch reines Verwaltungshandeln.** Im historischen Zusammenhang kénnte
man mit Foucault nun zugespitzt zusammenfassen, dass die moderne Gouvernemen-
talitit im 19. Jahrhundert sich sowohl im Liberalismus wie auch in den sozialistischen
Programmen, und zwar in folgenden Bestrebungen niederschligt: »[M]an wird verwal-
ten, und nicht mehr reglementieren miissen. [...] Diese Verwaltung wird als wesentlichen
Ziel [...] haben, [...] es so einzurichten, daf} die notwendigen und natiirlichen Regulatio-
nen greifen kénnen«.”

Auch Bellamys Biicher, allen voran das bereits erwihnte erste, Looking Backward, sind
deutlich davon und von den damit verbundenen Verheiflungen geprigt. Sie werden da-
her immer wieder als sozialistische Utopien bezeichnet, zeichnen sich aber vielmehr
durch die genannten Ambivalenzen aus. Streng genommen dreht sich Bellamys politi-
scher Entwurf in literarischer Form vornehmlich um eine spekulative auf die Distribu-
tionsseite konzentrierte Volkswirtschaft’® — spekulativ, weil meist nur mégliche Effek-
te von nicht oder nie in dieser Form realisierten Mediengebriuchen (noch einmal mit

11 Samuel Smiles: Lives of the Engineers with an Account of Their Principal Works; Comprising Also a History
of Inland Communication in Britain [1861], Bd. 1, Cambridge, MA u.a.: Cambridge Univ Press 2012, h
ttps://doi.org/10.1017/CB09781139381536, S.156; Herv. M.D.

12 Chris Otter: »Making Liberalism Durable. Vision and Civility in the Late Victorian City, in: Social
History 27.1 (2002), https://doi.org/10.1080/03071020110094174, S.1-15, hier S. 4—6.

13 Engels: Herrn Eugen Diihrings Umwilzung der Wissenschaft, S. 428. Bereits 1842 fordert Wilhelm
Weitling in seinen Garantien der Harmonie und Freiheit: »Eine vollkommene Cesellschaft hat kei-
ne Regierung, sondern eine Verwaltung; keine Gesetze, sondern Pflichten; keine Strafen, sondern
Heilmittel.« (Weitling: Garantien der Harmonie und Freiheit, S. 30; vgl. dort auch das wiederum stark
von Fourier beeinflusste Kapitel »Von der Verwaltung, S. 137-139)

14 Engels: Herrn Eugen Diihrings Umwiilzung der Wissenschaft, S. 428; vgl. a. Otter: The Victorian Eye,
S.17-19.

15 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 506.

16  Ernst Bloch spricht spater despektierlich von »Geschaftsverbandssozialismus« (Ernst Bloch: Das
Prinzip Hoffnung, Bd. 2, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1998 (Werkausgabe 5), S. 716).
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5. Edward Bellamys Medientechnologien der Egalisierung Ende des 19. Jahrhunderts

Huhtamo gesprochen: »diskursiven Erfindungen«”) in Gedanken durchgespielt werden.
In einem Artikel fiir The Nationalist betont Bellamy 1890, dass sich seine urspriingliche
Idee, eine »literary fantasy« iiber das Jahr 3000 schreiben zu wollen, zu einem viel grof3e-
ren Vorhaben gewandelt habe: »Instead of a mere fairy tale of social perfection, it became
the vehicle of a definite scheme of industrial reorganization.«'® Diese vielversprechende
Perspektive habe ihn schliefRlich auch dazu veranlasst, das ideale Boston, den Schauplatz
von Looking Backward, in die nahe Zukunft zu verlegen, so dass das ihm gegenwirtige
wirtschaftliche System bereits im Jahr 2000 Geschichte geworden sein werde. Im Gegen-
zug wird von ihm der Anspruch auf weltweite Verinderungen zunichst auf die Dimen-
sion der USA als Vorreiter reduziert. Bellamy fasst die Prinzipien seiner Reorganisation
der Industrie folgendermafien zusammen: »The argument of the book is [...] an attempt
to work out logically the results of regulating the national system of production and dis-
tribution by the democratic principle of the equal rights of all, determined by the equal
voice of all«.” Das Versprechen, das sich dahinter verbirgt, ist letztlich, dass durch das
Losen von Organisationsproblemen, d.h. durch die optimale Regulierung einer spiter
dann doch globalen Giiterzirkulation, u.a. durch eine umfassende Technisierung ent-
sprechender Produktions- und Verteilungsprozesse, eines der maf3geblichen sowohl so-
zialistischen wie auch liberalen Werte realisiert werden sollte: eine naturrechtlich ver-
ankerte individuelle Freiheit.”®

5.1 Edward Bellamys >Nationalism« und seine Einfliisse

Auch wenn Looking Backward in Form einer literarischen Erzahlung gehalten ist, ist dies
ein medienkulturgeschichtlich ernst zu nehmendes gesellschaftliches Alternativprojekt,
das auch als solches rezipiert wurde. Bellamy landete damit nicht nur einen Bestseller:
Das Buch wurde bereits im ersten Jahr 100.000 Mal verkauft, alles in allem 500.000 Mal
in den USA, 250.000 Mal in England und - iibersetzt in 20 Sprachen — zwei Millionen
Mal in anderen Lindern. Es fithrte zu einem regelrechten Boom an Gegenentwiirfen
in den USA mit nicht weniger als 46 Veroffentlichungen von anderen Autor:innen al-
lein zwischen 1889 und 1900.* Das ldsst sich auch historisch begriinden: 1886 hatte der

17 Siehe dazu S.11 weiter oben.

18 Edward Bellamy: »Why | Wrote >Looking Backward« [1890], in: Edward Bellamy Speaks Again! Arti-
cles, Public Addresses, Letters, Kansas, KS: Peerage Press 1937, S.199—203, hier S. 202. Noch 1935 ha-
ben der Historiker Charles Beard und der Philosoph John Dewey unabhingig voneinander Looking
Backward als das wichtigste Buch nach Karl Marx’ Kapital eingestuft (vgl. Elizabeth Sadler: »One
Book’s Influence. Edward Bellamy’s>Looking Backward«, in: The New England Quarterly 17.4 (1944),
https://doi.org/10.2307/361806, S. 530-555, hier S. 553; vgl. a. John Wilbur Baer: The Pledge of Alle-
giance. A Revised History and Analysis, 1892—2007, Annapolis, MD: Free State Press, Inc. 2007).

19 Edward Bellamy: »How | Wrote sLooking Backward« [1894], in: Edward Bellamy Speaks Again! Arti-
cles, Public Addresses, Letters, Kansas, KS: Peerage Press 1937, S. 217-228, hier S. 224f.; Herv. M.D.

20 Inderjiingeren Naturrechtslehre in der Folge der Philosophie Kants kommt dem Menschen, wie
Jens Eisfeld mit Verweis auf ein Kantzitat treffend schreibt, »ein angeborenes Freiheitsrecht auf
Unabhingigkeit von eines Anderen nitigender Willkiir zu« (Eisfeld: »Naturrechtx, S. 6, Herv. i. Orig.).

21 Vgl. Sadler: »One Book’s Influence, S. 541.
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sogenannte Haymarket Riot in Chicago, ein mehrtigiger Generalstreik, um den 8-Stun-
den-Tag durchzusetzen, ein blutiges Ende gefunden und in den folgenden Jahren, v.a. ab
1886, zu einer Reihe unerbittlicher Arbeiterstreiks gefithrt.”” Das Buch wurde zudem ein
wichtiger Referenzpunkt fiir die soziale Bewegung des von Bellamy so genannten >Na-
tionalism<in den USA. Bellamy wurde innerhalb der>Nationalism«Bewegung auch Her-
ausgeber zweier Zeitungen zur Propagierung ihrer Ideen: The Nationalist (1889—91) und
The New Nation (1891—94). Kurz nach Erscheinen von Looking Backward wurden auch iiber
150 Bellamy-Clubs gegriindet, mit dem Ziel die dort beschriebene Gesellschaft zu ver-
wirklichen: >Nationalism« stand dabei nicht im heutigen Sinne fiir Nationalismus, son-
dern fur die Verstaatlichung der Industrie und interessanterweise auch von Kommuni-
kationstechniken wie der Eisenbahn, dem Telefon und dem Telegrafen. Bellamy schreibt
1890:»I think I am safe in saying that all nationalists agree that the first business to be na-
tionalized should be the telegraph and telephone services.«** Diese Forderung war aber
nur sehr indirekt und unausgesprochen an Marx und Engels geschult, weil Bellamy diese
Namen in Abgrenzung zu den marxistischen Strémungen seiner Zeit in den USA immer
vermieden hat.** Den sogenannten »followers of the red flag« wird in Looking Backward
sogar dezidiertjede konstruktive Beteiligung an der Errichtung des neuen Systems abge-
sprochen: »They had nothing to do with it, except to hinder it«.® Auch lehnt er den Begriff

22 Siehe zu dieser und anderen Einbettungen in zeitgendssische kapitalismuskritische Entwicklun-
gen: Carl J. Guarneri: »Edward Bellamy’s Looking Backward. The International Impact of an Amer-
ican Socialist Utopia, 1888—1945«, in: Mary G. Kemperink u. Willemien H.S. Roenhorst (Hg.): Vi-
sualizing Utopia, Leuven u.a.: Peeters 2007, S.1-29, hier S. 4 u. Arthur E. Morgan: Edward Bellamy,
New York, NY: Columbia Univ. Press 1944, insbes. das Kap. 9 »Sources of >Looking Backward«,
S.205-222.

23 Edward Bellamy: »First Steps Toward Nationalism«[1890], in: Edward Bellamy Speaks Again! Articles,
Public Addresses, Letters, Kansas, KS: Peerage Press 1937, S.105-119, hier S.106; vgl. zur Eisenbahn
auch S.109f; vgl. a. ders.: »Nationalism — Principles, Purposes [Rede]« [1889], in: Edward Bellamy
Speaks Again!, S. 53—71, hier S. 63. Viele weitere Hinweise darauf finden sich auch in der Zeitschrift
The Nationalist, z.B. allein im Jahr 1889: Sylvester Baxter: »What is Nationalism?«, in: The National-
ist 1 (1889), S. 8—12, hier S.10; Edward E. Hale: »The Best Government, in: The Nationalist 1 (1889),
S.38—40, hier S. 39 oder Sylvester Baxter: »How to Advance True Civil-Service Reform, in: The Na-
tionalist 1 (1889), S.162—163, hier S.162; vgl. a. Walter James Miller: »The Future of Futurism: An In-
troduction to Looking Backward«, in: Edward Bellamy: Looking Backward, 2000-1887, New York, NY:
Signet Classic 2000, S. V=XIII; mit einem Schwerpunkt auf der Gender-Perspektive: Sylvia Strauss:
»Gender, Class, Race in Utopiak, in: Daphne Patai (Hg.): Looking Backward, 1988—1888. Essays on Ed-
ward Bellamy, Amherst, MA: Univ. of Massachusetts Press 1988, S. 68—90, hier insbes. S. 85-89 u.
(verbunden mit Vorbehalten) Merritt Abrash: »Looking Backward: Marxism Americanized, in: Ex-
trapolation 30.3 (1989), https://doi.org/10.3828/extr.1989.30.3.237, S. 237-242, hier S. 238.

24  Sie steht auch in einem gewissen Spannungsverhiltnis zur im vorangegangenen Kapitel heraus-
gearbeiteten Position von Marx und Engels, nichtjede Form von Verstaatlichung »fiir sozialistisch«
zu erkldren (Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaftc, S. 618).

25  Edward Bellamy: Looking Backward, 2000-1887, Boston, MA: Ticknor and Co. 1888, S. 352. Im wei-
teren Verlauf der Erklarung wird sogar unterstellt, dass die marxistischen Bewegungen in den USA
gezieltvon den»great monopolies« finanziell unterstitzt worden seien, um durch ihren Radikalis-
mus jeder Form der Verdnderung einen Barendienst zu erweisen. In Equality findet sich zudem ein
eher negativer Seitenhieb auf Marx’ und Engels’ Ablehnung sozialistischer Utopien, wenn diese —
wieder ohne explizite Namensnennung — als eine der erfolglosen »school of revolutionists« be-
schrieben werden, die sich eher auf die Beschreibung von Krisenmomenten berufen und bewusst
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ssocialist« konsequent ab: »It smells to the average American of petroleum, suggests the
red flag[...], socialist is not a good name for a party to succeed with in America«.*® So ver-
bindet er sein Vorhaben im Gegenteil eher mit dem Plan, damit den »free trade between
the States« zu erleichtern.”” Die von den >Nationalists< so vehement vertretene Verstaat-
lichung simtlicher Kommunikationsdienstleistungen ist dennoch als Gegenprogramm
zur damals sich immer stirker abzeichnenden Monopol- bzw. Kartellbildung im Bereich
der Kommunikationsmedien zu verstehen.® Breit rezipiert wurde z.B. 1892 eine von
Henry Legate, dem Begriinder und Prisidenten des >Boston Nationalist Club Number
Twox, erarbeitete Petition zur Verstaatlichung von Telefon und Telegrafie bzw. zu ihrer
Eingliederung in das bereits staatlich organisierte U.S. Post Office Department.”
Bellamys Zielsetzungen bzw. die des>Nationalism«waren selbstredend nicht im luft-
leeren Raum angesiedelt, sondern hatten ihrerseits bestimmte Inspirationsquellen, z.B.
neben Fourier bzw. den amerikanischen Fourieristen das von Laurence Gronlund bereits
1884 publizierte und stark verbreitete Buch The Co-operative Commonwealth,* das sich als
eine Art pragmatische Ubertragung Marx’scher Theorie auf amerikanische Verhiltnis-
se verstehen lisst. Einzelne Uberlegungen Bellamys waren denen von Gronlund so dhn-
lich, dass er sogar mit Plagiatsvorwiirfen konfrontiert wurde.* Carl]. Guarneri sieht in
der Strédmung des >Nationalism« sogar »one final revival of Fourierist ideals«.** Bellamy
hatte nachweislich Kontakt zu den amerikanischen Fourieristen, z.B. zu Albert Brisbane
und Horace Greeley.? Er bezieht sich selbst in einem Artikel direkt auf Brook Farm und

aufeinen Zukunftsentwurf, ein »definite programmec, verzichtet hatten (ders.: Equality, New York,
NY: D. Appleton and Co. 1897, S. 350).

26  Edward Bellamy: »Letter to William Dean Howells« [17.06.1888], in: Joseph Schiffman: »Mutual
Indebtedness: Unpublished Letters of Edward Bellamy to William Dean Howells«, in: Harvard Li-
brary Bulletin12.3 (1958), S. 363—374, hier S. 370-372, Zit. S. 370f. Morgan arbeitet—manchmal stark
wertend und vereinfachend, manchmal in Bezug auf Marx und Engels schlicht falsch — in einem
eigenen Kapitel seiner Bellamy-Biografie das Verhiltnis zwischen »Bellamy and Marx« auf (vgl.
Morgan: Edward Bellamy, S. 367—384).

27  Bellamy: »First Steps Toward Nationalismg, S.111. Dass die Erhaltung von Strafien, Briicken und
Wasserstrafien — unter denselben liberalistischen Vorzeichen — von Regierungsseite zu erfolgen
hat, findet sich (ibrigens schon bei Adam Smith und spater bei John Stuart Mill (vgl. Adam Smith:
The Wealth of Nations [Book IV+V], Bd. 3, 5 Bde., London: [Printed for T. Cadell and W. Davies u.a.]
1811 (The Works of Adam Smith 4), S. 93—95 u. John Stuart Mill: Considerations on Representative
Government [1861], hg. v. John M. Robson, Toronto u.a.: Univ. of Toronto Press u.a. 1977 (Collected
Works of John Stuart Mill 19), S. 541; vgl. dazu auch Otter: The Victorian Eye, S.12f.).

28  Vgl. Kagan: New World Utopias, S.17.

29  Vgl. Baer: The Pledge of Allegiance, S. 56.

30 Laurence Gronlund: The Co-operative Commonwealth in Its Outlines. An Exposition of Modern Socialism,
Boston, MA u.a.: Lee and Shepard u.a. 1884.

31 Morgan: Edward Bellamy, S. 64; vgl. a. S. 235-244 u. ders.: Plagiarism in Utopia. A Study of the Con-
tinuity of the Utopian Tradition with Special Reference to Edward Bellamy’s Looking Backward, Yellow
Springs, OH: Selbstverlag 1944, S. 5-10.

32 Guarneri: The Utopian Alternative, S. 401.

33 Vgl. dazu Carl ). Guarneri: »An American Utopia and Its Global Audiences: Transnational Per-
spectives on Looking Backward, in: Utopian Studies 19.2 (2008), https://doi.org/10.2307/2071989
8, S.147—187, hier S.148 u. Morgan: Edward Bellamy, S. 369; zu Brisbane und Greeley siehe Kap. 3.5
weiter oben.
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wiirdigt das »score of Phalansteries for communistic experiment [...] [as] precursors of
Nationalism«.** Tatsichlich findet sich in Looking Backward auch eine deutliche Remi-
niszenz an Fouriers von Wind und Wetter unabhingig machender rue-galerie in tech-
nisch etwas aufgeriisteter Form: »[A] heavy rainstorm came up, and [...] a continuous
waterproof covering had been let down so as to enclose the sidewalk and turn it into a
well lighted and perfectly dry corridor, which was filled with a stream of ladies and gen-
tlemen dressed for dinner.«*> Auch die Idee des kollektiven »dining house« und von »pu-
blic kitchens« iibernimmt Bellamy direkt von Fourier bzw. den Fourieristen.*® Auf der
anderen Seite gab es auch etliche Siedlungsprojekte in Kalifornien, die sich wiederum
auf Bellamy beriefen oder aufgrund seiner Schriften grofRen Zulauf hatten, z.B. meh-
rere Vorhaben der US-amerikanischen >Theosophical Society<, dann »Fountain Grove«
(gegriindet 1875) und »The Kaweah Co-operative Commonwealth« (1886-1892). Bellamy
stand Letztgenanntem eher skeptisch gegeniiber, weil er davon ausging, dass ein eman-
zipatorisches Projekt in seinem Sinne nur in einem grofieren Mafistab, auf staatlicher
Ebene zu realisieren sei, wie er in The New Nation 1893 schreibt: »A slight amendment in
the condition of the mass of men is preferable to elysium attained by a few.«*’
Betrachtet man Looking Backward, ist es nicht der Plot, der das Buch auszeichnet,
denn dieser ist recht simpel: Der Protagonist Julian West aus dem Jahr 1887 erwacht nach
einer Hypnose im Boston des Jahres 2000 und trifft auf eine vollig verinderte gesell-
schaftliche Wirklichkeit, nimlich auf'eine Art genossenschaftliches Staatswesen, in dem
die gesamten Produktionsmittel verstaatlicht sind. Auch simtliche Verteilungsstruktu-
ren, inklusive die der Medien, werden zentralistisch vom Staat organisiert. So schwer ei-
ne eindeutige Zuordnung von Bellamys Text zu einer politischen Bewegung des 19. Jahr-
hunderts fillt, so unschwer lisst sich diese Idee der Vergesellschaftung, wie bereits an-
gedeutet, als ein Reflex auf die Uberlegungen von Marx und Engels zur »Anarchie der ge-
sellschaftlichen Produktion« erkennen.*® Wenn Engels 1880 zusammenfassend schreibt,
dass in der »auf Waarenproduktion beruhende[n] Gesellschaft [...] die Produzenten die
Herrschaft iiber ihre eigenen gesellschaftlichen Beziehungen verloren«® hitten, so lisst

34  Edward Bellamy: »Progress of Nationalism in the United States« [1892], in: Edward Bellamy Speaks
Again! Articles, Public Addresses, Letters, Kansas, KS: Peerage Press 1937, S.131-146, hier S.132f.

35  Bellamy: Looking Backward, S. 209.

36  Ebd., S.201.

37 Edward Bellamy: »Concerning the Founding of Nationalist Colonies«, in: The New Nation 3
(23.09.1893), S. 434; vgl. a. Robert V. Hine: California’s Utopian Colonies, Berkeley, CA u.a.: Univ.
of California Press 1983, S. 86 u. 162f. Diese Ablehnung findet auch ihren Niederschlag in der
Beschreibung einer weiteren erfolglosen »school« politischer Veranderung in: Bellamy: Equality,
S. 351. Siehe zu weiteren »utopian communities« auch auRerhalb der USA, die Bellamys Idee reali-
sieren wollten: Guarneri: »Edward Bellamy’s Looking Backward«, S. 11 u. ders.: »An American Utopia
and Its Global Audiences, S.175.

38  Engels:»Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaftc, S. 612. Auch wenn die
erste englische Ubersetzung des ersten Bandes von Das Kapital erst um 1887 vorlag, kursierten um
diese Zeit auch im englischsprachigen Raum die Ideen von Marx und Engels in Form von Pamphle-
ten, Zeitungen und Broschiiren, zum Teil auch vermittelt (iber Personen wie Albert Brisbane oder
Wilhelm Weitling (vgl. Sylvia E. Bowman: The Year 2000. A Critical Biography of Edward Bellamy, New
York, NY: Bookman 1958, S. 93f. u. Morgan: Edward Bellamy, S. 369—372).

39  Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaftx, S. 612.
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sich Bellamys Zukunftsentwurf als Versuch werten, eine radikale Alternative zu dem von
Engels folgendermafen beschriebenen Krisenzustand zu entwickeln: »Keiner weifs wie
viel von seinem Artikel auf den Markt kommt, wie viel davon iiberhaupt gebraucht wird,
keiner weif3 ob sein Einzelprodukt einen wirklichen Bedarf vorfindet, ob er seine Kos-
ten herausschlagen oder itberhaupt wird verkaufen kénnen.«*° Als Gegenmittel trite bei
Bellamy an die Stelle der Regierung eine reine Verwaltung fiir eine in Engels Worten
»planmiRige bewufite Organisation«.* Der Prisident wire wie auch schon bei Fourier
lediglich mit der Lenkung der Arbeitsorganisation beschiftigt. So erfolgte auch die Wahl
der beruflichen Titigkeit freiwillig. Sie wire zwar quasi-militirisch organisiert, die Be-
teiligten entschieden sich dafiir aber nach ihren persénlichen Neigungen oder positi-
ven Anreizen folgend, wie der Verkiirzung der Arbeitszeit fiir bestimmte anstrengen-
dere oder unangenehmere Arbeiten. Bellamy beschreibt dies als dynamischen Prozess:
»The administration, in taking burdens off one class of workers and adding them to other
classes, simply follows the fluctuations of opinion among the workers themselves as indi-
cated by the rate of volunteering.«** Auf einer globalen Ebene schriebe sich dies fort: Die
»peaceful relations« zwischen den einzelnen Nationen witrden durch ein weltweit giilti-
ges foderales System garantiert. Sie basierten auf Verkehrs- und Handelsbeziehungen,
die von einem »international council« reguliert wiirden.* Weil es dadurch keine Kriege
mehr gibe, bendtigte man auch keine nationalen militirischen Streitkrifte mehr, wo-
durch enorme volkwirtschaftliche Ressourcen freigesetzt wiirden.*

Im eigenen Land wiirde vor diesem Hintergrund idealer Regulationen jede Form
von Gesetzestitigkeit obsolet: »[W]e have nothing to make laws about. The fundamen-
tal principles on which our society is founded settle for all time the strifes and misunde-
standings [sic] which, in your day, called for legislation.«* Durch die umfassende Befrie-
dung wiirden zudem juristische Auseinandersetzungen von vornherein vermieden und
so auch ein Justizapparat kaum noch notwendig.*® Selbst Gefingnisse existierten nicht
mehr. Da die meisten Verbrecher:innen, Bellamy zufolge, auf finanzielle Bereicherung
aus sind, wiirden durch die Egalitit der wirtschaftlichen Strukturen Eigentumsdelikte
und damit die itberwiegende Zahl an Verbrechen schlicht obsolet.*” Die unnétige »arti-
ficiality of the old order of society« lehnt Bellamy, wie alles, was die Menschen trennen
konnte, somit nachdriicklich ab zugunsten von »a few of the plainest and simplest legal
maxims«.*® In der Folge wiren die USA streng genommen auch keine USA mehr, weil
selbst das foderale System aus Einzelstaaten zur Vereinfachung der Verwaltungstitig-

40  Ebd.; die Interpunktion ist vom Original ibernommen.

41 Ebd, S. 622.

42 Bellamy: Looking Backward, S. 93. Bei diesem Ausgleichssystem handelt es sich um ein Konzept,
das Bellamy indirekt von der North American Phalanx iibernahm, wo dies iiber monetare Anreize
geregelt worden war (vgl. Sears: The North American Phalanx, S. 7).

43 Bellamy: Looking Backward, S.193.

44 Ebd., S.83u.315.

45 Ebd., S.79.
46  Ebd., S.287.
47 Vgl ebd.

48 Ebd.,S. 284.
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keit schlicht abgeschafft wiirde.* Zugespitzt medienkulturwissenschaftlich formuliert:
Alles Mediale, alles, was zwischen den Menschen auf irgendeine Weise vermittelt, witr-
de radikal vereinfacht: »Everything touching the relations of men to one another is now
simpler«.*®

Entsprechend hat Bellamy wie auch schon Weitling grofRe Vorbehalte gegeniiber der
Zeichenokonomie der Sprache und des Geldes. In der im Sequel zu Looking Backward,
einem weiteren Roman mit dem Titel Equality (1897), beschriebenen Gesellschaft gibe
es neben den Nationalsprachen daher eine »universal language«, die eine stérungsfreie
Kommunikation zwischen den einzelnen Nationen erméglichte.” In der in Looking
Backward skizzierten Realitit wiederum hitte die Reorganisation der Distribution er-
maoglicht, »to dispense with a circulating medium« wie Geldscheinen oder Miinzen:**
»There is neither selling nor buying nowadays«.” Denn das Medium Geld habe immer
nur Spekulationen und Krisen hervorgerufen. Bellamy unterfiittert seine Ablehnung des
Geldes mit einer organischen Metapher und kontextualisiert das problematische Geld-
system damit historisch auf zweifache Weise: einerseits indem es aus der Perspektive
zuriick, eben Looking Backward auf das Jahr 1889, beschrieben wird; andererseits indem
das Jahr 1889 selbst als noch von iiberkommenen fehlerhaften 6konomischen Modellen
des 17. bzw. 18. Jahrhunderts geprigt dargestellt wird. So wird im Roman erzihlt, wie
das Bankensystem im Jahre 1889 von einem Passanten noch verstanden wird als »[w]on-
derful piece of mechanismy, als »heart of the business system«.** Es ist damit Ausdruck
des im 17./18. Jahrhundert geldufigen, an Harveys Blutkreislauf geschulten Modells des
geschlossenen Kreislaufs fiir alle méglichen Formen von Zirkulation® und bezieht sich
diesmal auf das Verstindnis der Geldzirkulation. Diese wurde in dieser Zeit sogar, wie
Josef Vogl gezeigt hat, als »notwendiger Zusammenschluss von arterieller und vendser
Bewegung« verstanden.’® Aus dem Bellamy’schen retrospektiven Blickwinkel des 21.
Jahrhunderts erschiene dies nur noch als duflerst verachtenswert. Der einst gefeierte
»endless flux and reflux« des »life blood« erwiese sich nimlich im Nachhinein als fun-
damentales Missverstindnis. Der individuellen Interessen unterstellte Zwischenhandel
habe nimlich eher einem pochenden Abszess geglichen, das scheinbare Lebensblut Geld
sei nurmehr stinkender Eiter gewesen: »He had mistaken the throbbing of an abscess
for the beating of the heart.«*’

49 Ebd,S. 288.

50 Ebd., S.284f Auch hier findet sich somit ein von Manfred Schneider anhand von anderen Au-
tor:innen, z.B. schon Thomas Morus, diagnostiziertes immer wieder »recycletes« utopisches Kom-
munikationsideal, ndmlich das der »Aufhebung von Gesetzen« als Ausweg aus dem »schlechten
Staat oder der korrumpierten Gesellschaft« (Schneider: »Kommunikationsideale und ihr Recy-
cling«, S.198 u. 203).

51 Bellamy: Equality, S. 257.

52 Bellamy: Looking Backward, S. 249.

53 Ebd., S.117.

54 Ebd,S. 451.

55  Siehe dazu auch S. 72 weiter oben.

56 Joseph Vogl:»Romantische Okonomie. Regierung und Regulation um 1800, in: Inge Baxmann, Mi-
chael Franz u. Wolfgang Schiffner (Hg.): Das Laokoon-Paradigma. Zeichenregime im 18. Jahrhundert,
Berlin: Akademie 2000, https://doi.org/10.1515/9783050077512-015, S. 227—240, hier S. 229.

57  Bellamy: Looking Backward, S. 452.
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Aufgrund dieser Einsicht in die Abgriinde des Geldumlaufs wiirde es in seiner
idealen Gesellschaft vollstindig virtualisiert sein: Die Menschen im Jahr 2000 besifRen
eine buchstiblich so genannte international giiltige »Kreditkarte« (credit card), mit der
sie iiber ihren egalitir umgelegten Anteil an der jahrlichen Produktion verfiigen und
sich nach individuellen Vorlieben versorgen kénnten.*® Ferner wire jegliche Form von
Wettbewerb sowie der privatwirtschaftliche Handel als Zirkulationssphire ausgesetzt.
Streng genommen handelt es sich bei Bellamys 6konomischen Vorstellungen jedoch
nicht um eine Gesellschaft ohne Geldwirtschaft, sondern nur um eine, in der diese
staatskapitalistisch organisiert, d.h. lediglich die Zirkulation anders geregelt wiirde,
direkter als iiber Miinzen und Geldscheine. Der allgemeine Aquivalentcharakter des
virtuellen Geldes als Tauschmittel sowie die Moglichkeit zur zumindest minimalen vir-
tuellen Kapitalakkumulation, um mit Marx zu sprechen, bliebe zumindest bis zum Ende
des Jahres bestehen. Bellamy sieht zwar vor, dass ungenutztes Guthaben auf der Kre-
ditkarte am Ende des Jahres wieder vergesellschaftet wiirde. Es gibe aber Ausnahmen,
»when a special outlay is anticipated«.”® Doch nicht nur der monetire Verteilungspro-
zess der Anteile an den produzierten Giitern wire bei Bellamy vollig neu organisiert.
Die technische Umstrukturierung betrife auch fundamental die Produktions- und v.a.
die Distributionsprozesse der Giiter selbst.

5.2 Automatisierung der Produktions- und Verteilungsprozesse

Auf der Distributionsseite existierte ein technisch ausgefeiltes Rohrpostsystem, das, so-
bald man sich in den Liden fiir etwas Bestimmtes entschieden hitte, die umgehende
automatisierte Auslieferung garantierte. Bei den Geschiften handelte es sich um »sam-
ple stores«, in denen nur Muster der gewiinschten Giiter betrachtet werden kénnten,
wahrend deren Lagerung und Distribution von einem »great central warehouse« aus ge-
regelt wiirden. Dadurch wiirde laut Bellamy sowohl der Zwischenhandel komplett aus-
geschaltet als auch die »labor of distribution«*® maximal reduziert, d.h. die Giiterversor-
gung viel weniger personalintensiv und damit effizienter: Nicht nur die Bestellabwick-
lung zwischen >stores<und >swarehouse«und innerhalb des >warehouses, sondern auch die
Versendung liefe iiber »pneumatic transmitters, so dass die Bestellung sogar schneller
geliefert wiirde, als wenn man sie selbst nach Hause tragen miisste.” Anders formuliert,
Bellamy entwirft eine ideal organisierte Logistik, bei der, um wieder mit Dommann zu

58  Ebd., S.119 u. 290.

59  Vgl.ebd,, S.122. Hier gilt, worauf auch Harald Strauf im Zusammenhang mit Krypto-Wahrungen,
bei denen die »Uberwindung eines verselbstindigten Geldmediums«ausbleibt, in aller Deutlich-
keit hingewiesen hat: »Der Versuch, vermeintlich gerechtere Versionen dieses [Geld-]Mediums
durch dezentrale Technologien als Krypto-Wahrungen neu zu erfinden, geht in die genau entge-
gengesetzte Richtung.« (Harald Strauss: »Wertform, Kapitalmetamorphosen und die diskrete Se-
mio-Okonomik des Geldmediumsc, in: Maske und Kothurn 64.1—2 (2018), https://doi.org/10.7767/m
ako.2018.64.1-2.38, S. 38-58, hier S. 45)

60  Bellamy: Looking Backward, S. 443.

61 Ebd., S.145-148.
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

sprechen, »alle Praktiken von der Produktion bis zum Konsum«®* optimiert wiren. Es
geht bei Bellamy wie bei der Abschaffung der Legislative und Judikative immer um die
Anniherung an Unmittelbarkeit. Die Rohrpost reduzierte Vermittlungs- bzw. Ubertra-
gungsleistung auf ein Minimum an Zeit, wie auch das Geld als Austauschmedium (und
Medium des Mehrwerts) abgeschafft wire und die Giiterverteilungsprozesse nicht mehr
unnétig verkomplizierte,” so dass am Ende die gesamte Bevolkerung in den Genuss ma-
ximal verbilligter und jederzeit erhiltlicher Artikel kime.

Auch wenn die Ausfithrungen zur technischen Umsetzung dieses interessanterwei-
se von dem Fourieristen Albert Brisbane® {tbernommenen Systems eher vage bleiben,
so muss man sich das Rohrpostsystem nicht nur als komplex ineinander verschachteltes
und skaliertes Informationsiibertragungssystem vorstellen (itber das die Bestellungen
in Form einer Zettelwirtschaft abgewickelt witrden), sondern die »larger tubes« zugleich
als Ubertragungssystem physischer Gegenstinde. Unausgesprochen, aber dennoch not-
wendig zur Realisierung der Giiterdistribution in die »city districts«®* bleibt dabei auch,
dass dieses System, in Medienfunktionen gedacht, nicht nur Ubertragungseigenschaf-
tenvon A nach B aufzuweisen hitte, sondern auch prozessieren konnen miisste, genauer
gesagt: ein Schalten und Weiterleiten® des Zugestellten gewihrleisten miisste, damit es
an den lokalen Verteilungszentren korrekt ankime. Fithrt man sich vor Augen, dass je-
dem einzelnen Stadtviertel ultraschnell individuell Giiter geliefert wiirden, muss man
sich Bellamys Rohrpostsystem als ein zumindest ansatzweise automatisiertes mecha-
nisches Relaissystem vorstellen. Anders gesagt, nicht nur die Ubertragungseigenschaf-
ten®, sondern auch ihre unausgesprochen vorausgesetzte Schaltbarkeit liefle die Rohr-
post bei Bellamy zu einem besonderen Medium werden.®

Betrachtet man dieses Logistikideal, konnte man sagen, dass, wenn Bellamy riickbli-
ckend auf das 19. Jahrhundert vom »age of [...] telegraphs«® spricht, seine daraus hervor-
gehende ideale Gesellschaftsform ihren Zusammenhalt entsprechend durch Vernetzung

62 Monika Dommann: »Handling, Flowcharts, Logistik. Zur Wissensgeschichte und Materialkultur
von Warenfliissen, in: Nach Feierabend. Ziircher Jahrbuch fiir Wissensgeschichte 7 (2011), S. 75-103,
hier S. 75.

63  Bellamy: Looking Backward, S. 452.

64  Vgl. Guarneri: The Utopian Alternative, S. 402 u. Fn. 62, S. 503f,; vgl. a. S. 401—405 u. Stawomir totysz:
»Alfred Beach Not Alone: The American Patents of Pneumatic Railway in 19th Century, in: Icon 9
(2003), S. 93-107, hier S. 98; vgl. zu Brisbane auch Kap. 3.5 weiter oben.

65  Bellamy: Looking Backward, S.148.

66  Vgl. zu diesen allgemeinen Medienfunktionen noch einmal: Winkler: Prozessieren, S. 31f. u. 103f;
noch ausgewogener: Hartmut Winkler: »Prozessieren. Die dritte, vernachlissigte Medienfunk-
tion« (2010), S.1-13, http://homepages.uni-paderborn.de/winkler/proc_d.pdf [23.09.2012], hier
S.12.

67 Vgl. zur medialen Ubertragungsdimension der Logistik: Schabacher: »Raum-Zeit-Regimex, S.147.

68  John Durham Peters ist also zuzustimmen, wenn erim Zusammenhang mit dem Begriff»logistical
media« nicht nur im Verweis auf Kittler in Bezug auf die Mediengeschichte betont: »The norm is
media as data-processing devices«—und nicht das Audiovisuelle John Durham Peters: »Becoming
Mollusk [Interview mit Jeremy Packerl«, in: Jeremy Packer u. Stephen B. Crofts Wiley (Hg.): Com-
munication Matters. Materialist Approaches to Media, Mobility, and Networks, London u.a.: Routledge
2012, S.35-53, hier S. 44).

69  Bellamy: Looking Backward, S. 75.
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5. Edward Bellamys Medientechnologien der Egalisierung Ende des 19. Jahrhunderts

in einem decentralized network erhielte. Das Rohrpostsystem mit seinen Relaisstationen
sorgte letztlich dafiir, die Konsumgiiter dhnlich schnell wie telegrafische Nachrichten zu
transportieren.” Anders gefasst, die Rohrpost wiirde jede Form von Speicherung (in La-
gerhiusern) minimieren zugunsten einer Art >Direktiibertragung« der Giiter in einem
technisch optimierten Zyklus aus Angebot- und Nachfrage. Im Grunde ldsst sich Bel-
lamys Rohrpost-Konstrukt auch als eine Fortsetzung des fluiden Galeriewege-Konzepts
von Fourier verstehen. Diesmal wiirden es jedoch nicht Menschen sein, die zirkulieren,
sondern Giiter. Wenn Bellamy fiir seine Logistik dariiber hinaus reklamiert, dass es bisin
die»thinly settled rural districts« dank »its own set of tubes«kleinteilig ausgebaut wire,”
lasstes sich auch als Losungsansatz zur viel diskutierten Authebung des Gegensatzes von
Stadt und Land, zur von Marx und Engels beschriebenen »nétig werdenden Ausdehnung
der Kommunikationsmittel« mit dem Ziel der »innige[n] Verbindung der industriellen
mit der ackerbauenden Produktion«verstehen.” Dies schreibt Bellamy auch konsequent
in Equality weiter: Seinem Plan zufolge optimierte ein »network of railways« nicht nur die
Organisation der Landwirtschaftsprodukte vor Ort, sondern erméglichte auch deren di-
rekte Versendung »to any point in the country«” — mit folgendem Effekt: »Villages five
and ten miles apart are as near together for purposes of social intercourse and economic
administration as the adjoining wards of your cities.«”* Nicht ohne Grund war Bellamys
Boston, gedacht als Verbindung von Stadt- und Landleben, auch eine wichtige Inspira-
tionsquelle fiir Ebenezer Howards Gartenstidte. Das zukiinftige Boston wird von Bella-
my nimlich zudem imaginiert als grof3ziigig von Biumen und Griinanlagen durchsetzt:
»streets, shaded by trees and [...] large open squares filled with trees«.”

Um indiesem Zusammenhang noch einmal auf die Ambivalenzen zwischen Sozialis-
mus und Liberalismus zu sprechen zu kommen: Dasselbe Distributionssystem hat Bel-
lamy auf der anderen Seite den Vorwurf eingebracht, seine Welt »nach dem Modell ei-
nes modernen amerikanischen Kaufhauses neu aufzubauen«.” Auch hier ergeben sich
Resonanzen zu zeitgendssischen Entwicklungen: Die Veréffentlichung von Looking Back-
ward fiel etwa in die Zeit, in der grofle Warenhiuser den Einzelhandel immer stirker
bestimmten.” In der Folge entwickelte ein Schiiler Bellamys, Bradford Peck, in seiner

70  Ebd., S.147-149.

71 Ebd., S.148f.

72 Engels:»Zur Wohnungsfrage«, S. 74f.; vgl. a. S. 38; vgl. a. zum fiir Marx und Engels problematischen
»Gegensatz zwischen Stadt und Land«die einschldgigen Stellen im Konvolut zu Feuerbach in: Marx
u. Engels: Deutsche Ideologie, S. 71-115.

73 Bellamy: Equality, S. 299f.

74  Ebd., S.295.

75  Bellamy: Looking Backward, S.52; zum Einfluss auf Howard vgl. Frederic James Osborn: »Sir
Ebenezer Howard. The Evolution of His Ideas«, in: The Town Planning Review 21.3 (1950), https://
doi.org/10.3828/tpr.21.3.m03446821626m788, S. 221-235; vgl. a. zu den Differenzen, v.a. Howards
Ablehnung von Bellamys Zentralismus betreffend: Robert Fishman: Urban Utopias in the Twentieth
Century. Ebenezer Howard, Frank Lloyd Wright, and Le Corbusier, Cambridge, MA u.a.: The MIT Press
1982, S.35-37.

76  Victor Dupont: L'Utopie et le roman utopique dans la littérature anglaise, Paris: M. Didier 1941, S. 787;
Ubers. M.D.

77 Vgl Phillip E. Wegner: Imaginary Communities. Utopia, the Nation, and the Spatial Histories of Moder-
nity, Berkeley, CA u.a.: Univ. of California Press 2002, https://doi.org/10.1525/9780520926769, S. 79.
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Utopie The World as Department Store (1900) auch die Idee kooperativer Geschifte.” Be-
zeichnenderweise erklirt Bellamy in Equality die sogenannte »transition« zum neuen
System indirekt markewirtschaftlich, nimlich damit, dass die gesamte Bevolkerung von
den zunichst nur fur Staatsbedienstete eingerichteten perfekt sortierten und giinstigen
»public-service stores« witrde profitieren wollen, sich in der Folge fiir den Staatsdienst
entscheiden wiirde und »the capitalists« keine Arbeitskrifte mehr fiir ihre Unternehmen
finden.” Obwohl Bellamy den »change« an mehreren Stellen in Looking Backward auch
als »revolution« bezeichnet,® handelte es sich um einen véllig unblutigen, eher evolu-
tionaren Ubergang, der stattfinde, weil er allen verniinftig erschiene.® Er wiirde zudem
einer gewissen historischen Notwendigkeit folgen: »[The] system [...] is entirely volun-
tary, the logical outcome of the operations of human nature under rational conditions«.®
Looking Backward wird damit laut Bellamy trotz der Romanform zu »a forecast, in accor-
dance with the principles of evolution, of the next stage in the industrial and social de-
velopment of humanity«.® In dieser Hinsicht trifft Guarneris Urteil vollumfinglich zu:
»Bellamy’s consumerist vision made his utopia less an alternative to capitalist practice
than an alternative version of it.«* Dies entsprach ziemlich genau der allgemeinen Auf-
bruchsstimmung dieser Zeit in den USA, wie Carolyn Marvin betont: »Not the structural
reorganization of the polis, but lives filled with more things was the implied promise
of the future.«® So wurden schon 1890 Kiichengerite beworben mit dem Slogan: »[Tlhe
mission of the Oven and Cooker is in the ideal life of the twentieth century, as shown by
Bellamy«.%

Bei genauerer Betrachtung sind Bellamys utopische Medientechniken jedoch gar
nicht so visionir, wie sie zunichst erscheinen. Denn er denkt in erster Linie Techniken
weiter, die zu seiner Zeit schon existierten. Die imaginierten Technikgebriuche wurden,
so steht zu vermuten, aus zeitgendssischer Perspektive, d.h. vor dem Hintergrund des
damaligen Stands der Technik tatsichlich als »forecast, als plausible Zukunftsprogno-

78  Vgl. Marvin: When Old Technologies Were New, S. 208; Dolores Hayden: The Grand Domestic Revolu-
tion. A History of Feminist Designs for American Homes, Neighborhoods, and Cities, Cambridge, MA u.a.:
The MIT Press 1981, S.138 u. 140f. sowie Wallace Evan Davies: »A Collectivist Experiment Down
East: Bradford Peck and the Codperative Association of Americac, in: The New England Quarterly
20.4 (1947), https://doi.org/10.2307/362056, S. 471—491.

79  Bellamy: Equality, S. 354—362.

80  Bellamy: Looking Backward, S. 82 u. 400.

81  So heifit es in Looking Backward: »[Tlhere was absolutely no violence« in »[the] most bloodless of
revolutions« (ebd., S. 79 u. 400). Bellamy erértert die Abkehr des>Nationalism<von radikalen revo-
lutiondren Ideen in einem Vortrag genauer: »We are not revolutionists« (Bellamy: »Nationalismg,
S.59).

82  Edward Bellamy: »Brief an den Herausgeber des Boston Transcript« [1888], in: Looking Backward,
2000-1887, Boston, MA u.a.: Houghton, Mifflin and Co. 1917, S. 333337, hier S.334.

83  Ebd.

84  Guarneri: »Edward Bellamy’s Looking Backward«, S. 28; Herv. i. Orig.

85  Marvin: When Old Technologies Were New, S. 206.

86  Edward Atkinson: »The Art of Cooking, in: Popular Science Monthly 36 (November 1889), S.1-19,
hier S.18; vgl. dazu auch das gesamte Kap. 7 zu »Domestic Space in Fictional Socialist Cities« in:
Hayden: The Grand Domestic Revolution, S.135-149.
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sen und nicht als reine Phantasterei wahrgenommen.®” Wie bereits angedeutet, bewegt
sich Bellamy im Rahmen der bereits angesprochenen organisationslogischen bzw. lo-
gistischen Innovationsschiibe des 19. Jahrhunderts, innerhalb derer Technologien der
Warenverteilung ein immer grofRerer Stellenwert zugekommen ist: Die Logistik hat,
wie Dommann auf einer allgemeineren Ebene gezeigt hat, ihren Anfang als Ingenieur-
wissenschaft genommen. Sie ist im Kontext der Optimierung von Transporttechniken
zur Warendistribution Mitte des 19. Jahrhunderts entstanden, also wenige Jahrzehnte
vor Bellamys Utopie.®® So wurde z.B. als Logistikprozesse unterstiitzende Technik die
bereits 1810 bekannte und ab 1853 (zuerst in London) benutzte Rohrpost 1861 auch fiir
groRere Stiickgiiter getestet (vgl. Abb. 29%) und 1873 versuchsweise eingefiihrt; 1864
in London und ab 1869 in New York wurde mit der pneumatic railway experimentiert
(vgl. Abb. 30).°° 1887 kommt Wilhelm Geistbeck in seinem Buch zum Weltverkehr im
Zusammenhang mit der Beschreibung des Berliner Rohrpostsystems sogar darauf zu
sprechen, dass »das Projekt aufgetaucht« sei, »Paris und London durch eine solche
[Rohrpostanlage] zu verbinden«.” Selbst das bei Bellamy implizit bei der Rohrpost zur
Giiterzustellung verwendete Relaissystem hat eine zeitgendssische technische Entspre-
chung. So reichte Almon Brown Strowger am 12. Mirz 1889 das Gesuch auf die Erteilung
eines Patentes fiir einen »automatic telephone exchange« (Hebdrehwihler) ein, der das
Verbinden vonseiten des Fernsprechamts automatisieren sollte. Es wurde ihm schlief3-
lich 1891 gewihrt.?” Bei Bellamy jedoch wiirde die Optimierung der Infrastruktur nicht
privatokonomischem Kalkill unterworfen. Es ginge also streng genommen gar nicht
mehr um Waren-, sondern um eine an den individuellen Bediirfnissen orientierte Gii-
terverteilung. Aus diesem Grund wurde hier im Zusammenhang mit Looking Backward
bereits konsequent von Giitern gesprochen.”

87  Graeme ).N. Gooday: »Electrical Futures Past«, in: Endeavour 29.4 (2005), https://doi.org/10.1016/
j.endeavour.2005.07.007, S.150-155, hier S.150. Dieter Daniels bezeichnet ein solches Vorgehen,
bei dem eine bestimmte Medienpraxis aus bereits bestehenden Erfindungen abgeleitet wird, als
>Antizipation<und kennzeichnet diese wiederum als zentrales Motiv der Science-Fiction (vgl. Da-
niels: Kunst als Sendung, S. 221).

88  Vgl. Dommann: »Handling, Flowcharts, Logistike, S. 75.

89  Abbildungen sind von der Creative-Commons-Lizenz ausgeschlossen.

90 John Liffen: »Mail Tubes. The Modern Communications System of the Nineteenth Century, in:
Bernard Finn (Hg.): Presenting Pictures, London: Science Museum 2004, S. 70-83; Joseph Brennan:
»Beach Pneumatic. Alfred Beach’s Pneumatic Subway and the Beginnings of Rapid Transit in New
York« (2004—2005), http://www.columbia.edu/~brennan/beach/ [24.09.2015] u. Alfred E. Beach:
The Pneumatic Dispatch, New York, NY: American News Co. 1868; vgl. a. Gabriele Schabacher:
»Rohrposten. Zur medialen Organisation begrenzter Raumec, in: Christoph Neubert u. dies. (Hg.):
Verkehrsgeschichte und Kulturwissenschaft. Analysen an der Schnittstelle von Technik, Kultur und Me-
dien, Bielefeld: transcript 2013, https://doi.org/10.1515/transcript.9783839410929.189, S.189—222,
hier S.195-199.

91  Geistbeck: Der Weltverkehr, S.105.

92 Hugill: Global Communications since 1844, S. 61.

93  Bellamy trennt in Looking Backward nicht strikt zwischen auf Bediirfnisse bezogenen »goods« und
gehandelten »commodities«. Auffilligist aber, dass der Begriff »goods« bei ihm deutlich haufiger
Verwendung findet.
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Abb. 29: Thomas Rammels Teststrecke in Battersea Fields, London (1861)°*

Quelle: Alfred E. Beach: The Pneumatic Dispatch, New York, NY: American News Co. 1868, S. 6, Fig. 1

Ein weiteres Medium findet bei Bellamy dariiber hinaus Beachtung: das 1881 bei
der >Exposition Internationale d’Electricité« 1881 in Paris von Clément Ader vorgestellte
théatrophone (vgl. Abb. 31), das ab 1895 als electrophone in England vertrieben wurde.
Damit wurden Konzerte und Theaterauffithrungen iibertragen. Es beruhte auf dem
seit 1861 entwickelten und von Alexander Graham Bell 1876 wenige Stunden vor Elisha
Gray in Boston zum Patent angemeldeten Telefon.” Bereits 1874 hatte Grey »Music
by Telegraph«-Konzerte angeboten, in denen Musik von Philadelphia nach New York
ibertragen wurde. Dabei war jedoch kein Telefon, sondern der sogenannte »Musical
Telegraph« zum Einsatz gekommen.”® Im Gegensatz zu Bellamys Boston im Jahr 2000
blieb das Telefon wie auch schon die Telegrafie im 19. Jahrhundert jedoch fiir lange Zeit
weniger ein privat, sondern eher ein institutionell genutztes Medium: 1880 hatten an
manchen Orten lediglich vier Prozent der Menschen einen Telefonanschluss, noch 1921

94  Esist kein Zufall, dass die in der Abbildung gezeigte Rohrpost-Teststrecke visuell mit anderen zu
dieser Zeit vorherrschenden Transporttechniken verbunden wird, der Eisenbahn und der Kanal-
schifffahrt, namlich um die Relevanz der neuen Technologie und ihre Vernetzung zu unterstrei-
chen.

95  Melissa Van Drie: »Know It Well, Know It Differently: New Sonic Practices in Late Nineteenth-
Century Theatre-Going. The Case of the Theatrophone in Paris«, in: Michael Bull u. Les Back (Hg.):
The Auditory Culture Reader, London u.a.: Routledge 2015, S. 205-216 u. Jens Ruchatz: »Das Telefon
— Ein sprechender Telegrafc, in: Albert Kiimmel, Leander Scholz u. Eckhard Schumacher (Hg.):
Einfiihrung in die Geschichte der Medien, Stuttgart: UTB 2004, S.125-149.

96  Vgl. Anonym: »Music by Telegraph, in: The New York Times (10.07.1874), S. 2.
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nur 35,3 Prozent aller amerikanischen Haushalte; ein transkontinentales Telefonnetz
gab es erst 1915.77

Abb. 30: Alfred E. Beachs Teststrecke der New Yorker Pneumatic Transit
(1873)

Quelle: The Beach Pneumatic Subway Tunnel under Broadway (1873), New-York
Historical Society, # 70265, unbekannter Fotograf, Public domain, iiber
Wikimedia Commons, https://commons.wikimedia.org/wiki/File:WP_Be
ach_Pneumatic_Transit.jpg

Bellamys Medienwelt ist auch insofern interessant, als in ihr zwei zentrale Medi-
enmodelle vereint wiren: Sein Rohrpostsystem bliebe dem ilteren Transportmodell
verpflichtet, demzufolge Transportgegenstand und Speichermedium zugleich hin-
und hergeschickt wiirden. Bei seinem (musikalischen) Telefon hingegen kiindigte sich
ein Bruch mit dieser Tradition an, denn es wiirde als Ubertragungsmedium fungieren
und nur die (musikalische) Nachricht senden. Bellamys Uberlegungen waren so nicht
nur in einer Zeit des Aufschwungs der Logistik, sondern auch an einer weiteren his-
torischen Bruchkante angesiedelt, nimlich, medientheoretisch formuliert, zwischen

97  Vgl. Robert W. Garnet: The Telephone Enterprise. The Evolution of the Bell System’s Horizontal Structure,
1876—1909, Baltimore, MD: Johns Hopkins Univ. Press 1985, S. 56; Frederick Leland Rhodes u. John
). Carty: Beginnings of Telephony, New York, NY u.a.: Harper & Brothers 1929, S. 39 u. 205f. u. Richard
A. Schwarzlose: »Technology and the Individual. The Impact of Innovation on Communication, in:
Catharine L. Covert u. John D. Stevens (Hg.): Mass Media between the Wars, Syracuse, NY: Syracuse
Univ. Press 1984, S. 87—106, hier S. 96.
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dem transportgebundenen Distributionsmodell und dem heute eher vorherrschenden
Transmissionsmodell.*®

Abb. 31: »Horsaal« zur Vorstellung des sthéatrophonec« bei der sExposition Inter-
nationale d’Electricité 1881 in Paris

Quelle: »Ein Horsaal. Die telephonischen Hoérproben auf der Internationalen Aus-
stellung fiir Electricitit in Paris«, aus: Ilustrirte Zeitung, Bd. 77 (1881), S. 381, Fig. 1

Wihrend im Folgenden eher die von Bellamy entworfenen industriellen Produkti-
onsverhiltnisse in den Vordergrund geriickt werden sollen, ist sein am >théatrophone«
orientierter in jedem Haus individuell installierter »Music Room, der rund um die Uhr
Livetibertragungen® von Konzert- und Opernauffithrungen ins Zuhause erméglichen
wiirde, aber keine Ferngespriche,'®® deswegen interessant, weil dieses Ubertragungs-
medium einen entscheidenden Hinweis auf Bellamys Gesellschaftsverstindnis gibt. So
markiert nicht zuletzt die Art, auf die die Dinge und Unterhaltungsmedien Looking Back-
ward folgend genutzt wiirden, einen bestimmten biirgerlichen Status — bis hin zur biir-
gerlichen Buchkultur mit ihrer reprisentativen privaten Hausbibliothek.”* Equality zu-
folge wiirde die Tele-Technologie in Kombination mit dem sogenannten electroscope zu-
dem visuelle Ubertragungen erméglichen, erneut aber keine wechselseitige Kommuni-

98  Spuren dieses Bruchs finden sich, wie gezeigt, schon bei Marx und Engels, wenn sie bei den Kom-
munikations- und Produktionsprozessen die infrastrukturelle Ebene mit der der Zeichenebene zu-
sammendenken (siehe dazu S. 209f. weiter oben).

99  Vgl. zur »liveness< des 19. Jahrhunderts« vor dem Hintergrund historischer kultureller Imagina-
tionen, die er auch als »diskursiv produzierte Identitat« eines Mediums fasst: Uricchio: »Medien,
Simultaneitit, Konvergenz«.

100 Bellamy: Looking Backward, S.152—160.

101 Ebd., S.206—208, 221, 315 u. 383; vgl. dazu allgemein: Marvin: When Old Technologies Were New,
S.208.
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kation.’® Dies hat zum Beispiel Ernst Bloch dazu veranlasst, Looking Backward als einen
Blick »wie durch ein Opernglas« zu verurteilen, weil die Utopie streng genommen aus-
schlief3lich biirgerliche Werte verabsolutieren wiirde, d.h. »au fond mit dem Habitus der
kapitalistischen Zivilisation zufrieden sei«.’®® Dabei handelt es sich um eine Kritik, die
sich schon 1889 bei William Morris findet, der Bellamy vorwirft, den »industrious profes-
sional middle-class men of to-day« zu idealisieren, »purified from their crime of compli-
city with the monopolist class«.’* Auch August Bebel befindet 1891 dhnlich, dass in Bel-
lamys Utopie »iiberall die biirgerlichen Gedanken und die biirgerliche Auffassung der
Dinge durchbricht«.’®® Bellamy affirmiert diese Haltung in seinem Roman unumwun-
den:»The equal wealth and equal opportunities of culture which all persons [in 2000] now
enjoy have simply made us all members of one class, which corresponds to the most for-
tunate class with you [in 1889].«*° Er fiigt sich damit nahtlos in die Tendenz ein, die Fou-
cault generell fiir den Sozialismus Ende des 19. Jahrhunderts diagnostiziert hat, nim-
lich durch und durch biirgerlich geworden zu sein, und zwar indem er ein Modell der
nicht entfremdeten menschlichen Natur entwarf, mit »einer biirgerlichen Sexualitit, ei-
ner biirgerlichen Familie, einer biirgerlichen Asthetik«.’”” Man kénnte Bellamys hiusli-
ches Ideal in diesem Zusammenhang auch als eine Form der »mobile privatisation« be-
schreiben, wie sie Raymond Williams fiir genau die Zeitspanne, in der Looking Backward
erschien, als moderne Verbindung von gesellschaftlicher Mobilitit mit einer Konjunktur
privatistischer Formen von Hiuslichkeit beschreibt. Williams macht das bemerkenswer-
terweise an Dramen der 1880er und 1890er Jahre von Henrik Ibsen und Anton Tschechow
mit ihrem Interesse an familidrer Hiuslichkeit fest und zieht Verbindungslinien zum
spiteren Broadcasting.”®® Nirgendwo wird dies deutlicher als in Equality, wenn davon

109

geschwirmtwird, dass der biirgerliche »Etui-Mensch«'®®, um es mit Walter Benjamin zu

formulieren, von zu Hause aus iiber das sogenannte electroscope »in slippers and dressing

102 Bellamy: Equality, S.157.

103 Bloch: Das Prinzip Hoffnung, Bd. 2, S. 715.

104 William Morris: »Looking Backward, in: The Commonweal 5 (22.06.1889), S.194—195, hier S.194;
Herv. d. Orig. getilgt. Bloch hat daher auch betont, dass Morris die »bedeutendste Gegenschrift
zu Bellamys Dampf-Verband« geschrieben habe, News from Nowhere (1890), ein Bellamys indus-
triellem stadtischen Ideal ausdriicklich entgegengesetzter maschinenfreier landlicher utopischer
Cegenentwurf (Bloch: Das Prinzip Hoffnung, Bd. 2, S. 716).

105 August Bebel: »Vorrede zur neunten Auflage, in: Die Frau und der Sozialismus (Die Frau in der Ver-
gangenheit, Gegenwart und Zukunft), 10. Aufl., Stuttgart: .HW. Dietz 1891, S. [lI-XI, hier S. VI; vgl. zu
einer tiefer gehenden Analyse der Rezeption Bellamys in der deutschen Sozialdemokratie: Csaba
Toth: »Resisting Bellamy: How Kautsky and Bebel Read Looking Backward«, in: Utopian Studies 23.1
(2012), https://doi.org/10.5325/utopianstudies.23.1.0057, S. 57-78.

106 Bellamy: Looking Backward, S. 217.

107 Michel Foucault: »Uber die Natur des Menschen: Gerechtigkeit versus Macht«[1974], aus dem Fran-
zOsischen v. Jiirgen Schroder, in: Schriften, hg. v. Daniel Defert u. Frangois Ewald, Bd. 2, Frankfurt
a.M.: Suhrkamp 2002, S. 586-637, hier S. 619.

108 Raymond Williams: Television. Technology and Cultural Form, Middletown, CT: Wesleyan Univ. Press
1992, insbes. S. 20-22; auch Marvin kommt unter weniger politischen Vorzeichen auf Bellamys
héuslichessentertainment«zu sprechen (Marvin: When Old Technologies Were New, S. 200).

109 Walter Benjamin: »Der destruktive Charakter« [1931], in: Gesammelte Schriften, hg. v. Rolf Tiede-
mann u. Hermann Schweppenhduser, Bd. IV.1, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1991, S.396—398, hier
S.397.
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gown« Nachrichten und Unterhaltung aus aller Welt in »physical privacy« empfangen
kénnte."® Nicht umsonst erwihnt auch Lynn Spiegel in ihrer Genealogie der »media ho-
mes«an einer Stelle kurz als historischen Vorliufer Bellamy, nennt aber tiberraschender-
weise, weil sie vermutlich Equality nicht kannte, eher die Rohrpost als das electroscope.™
Vor diesem Hintergrund ist auch aufschlussreich, dass selbst das Essengehen in
den vermeintlich fourieristisch organisierten, gemeinsam genutzten Speisesilen letzt-
lich darauf hinausliefe, sich in permanent exklusiv verfigbare Separees zu begeben:
»You seem at home here [..]. This is, in fact, a part of our house, slightly detached
from the rest«."” Bei genauerer Betrachtung wiren simtliche Medien bei Bellamy am
Ende immer an den Haushalt gekoppelt und zudem an einer der damit am stabilsten
verkniipften Infrastruktur modelliert: der Wasserleitung.™ Das Denken in Kategorien
des flieRenden Wassers prigt nicht nur seine Rohrpost, sondern insbesondere auch
sein Theater- oder Predigttelefon, wenn man liest, dass man nur ein, zwei Schrauben
(screws) berithren miisste »[to] open the musical telephone« und »the room was filled
with the music [...]; filled, not flooded«; zugleich wird mehrfach beschrieben, wie am
Ende eines Musikstiicks die letzten Tone »ebbed away«."* Diese Verweise sind zugleich
Ausdruck von Bellamys Vorstellungen einer demokratisierten Technik, insofern sie so
einfach zu bedienen wire wie ein Wasserhahn - ein Ideal, das auch Bell schon sehr
frith in Abgrenzung von der Telegrafie formuliert hat: »[I]t requires no skill to operate
the instrument. All other Telegraphic machines produce signals which require to be
translated by experts«.” Telefon und electroscope hitten fiir Bellamy dadurch — wie auch
die bereits erwdhnte Universalsprache — einen die Menschheit vereinigenden Effekt:
»[They] have brought mankind into a closeness of sympathetic and intellectual rapport
never before imagined«."® Mit solchen Aussagen vertritt Bellamy, wie hier schon anhand
der Ausfihrungen etwa zu Weitling im vorangegangenen Kapitel deutlich geworden

110 Bellamy: Equality, S. 255 u. 348.

111 Lynn Spigel: »Media Homes. Then and Now, in: International Journal of Cultural Studies 4.4 (2001),
https://doi.org/10.1177/136787790100400402, S. 385—411, hier S.386. Witzigerweise unterlduft ihr
dabei auch ein hiufig gemachter Fehler, nicht von »pneumatic«, sondern »pneumonic tubes« zu
sprechen.

112 Bellamy: Looking Backward, S. 212. In Equality wird hingegen der Familientisch in die »dining hall«
verlegt (vgl. ders.: Equality, S. 56f.). Hier ist auf der anderen Seite zu betonen, dass sich durch die
Gemeinschaftskiichen wie bei Fourier die im19. Jahrhundert noch gangige biirgerliche Geschlech-
terrolle der >Hausfrauc als Kéchin eriibrigen wiirde (siehe dazu auch Fn. 397 weiter oben im Kap.
3).

113 Ichfolge hiereinervorsichtig formulierten Hypothese von Alain Boillat aus einem anderen Zusam-
menhang (vgl. Alain Boillat: »The Social Imaginary of Telephony. Fictional Dispositives in Albert
Robida’s Le Vingtieme Siécle and the Archeology of >sTalking Cinemac, in: Frangois Albera u. Maria
Tortajada (Hg.): Cine-Dispositives. Essays in Epistemology across Media, Amsterdam: Amsterdam Univ.
Press 2015, https://doi.org/10.1017/9789048523443.012, S. 217—247, hier S. 224).

114  Bellamy: Looking Backward, S.155 u. 432.

115 Alexander Graham Bell: »Letter to the Directors of the Electric Telephone Company« [25.03.1878],
in: Catherine Mackenzie: Alexander Graham Bell. The Man Who Contracted Space, Boston, MA u.a.:
Houghton, Mifflin and Co. 1928, S. 202—206, hier S. 202.

116 Bellamy: Equality, S. 255. Mit der Zuschreibung an das electroscope, ein »prolonged optic nerve«
(ebd., S. 204) zu sein, argumentiert Bellamy zudem wie Ernst Kapp mit einer Organprojektion. Bei
Kapp sind wiederum »die Telegraphenkabel [..] Nerven der Menschheit!« (Kapp: Grundlinien einer
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ist, keinesfalls eine isolierte Position. Solche Hoffnungen wurden aber nicht nur mit
Universalsprachen, sondern vielfach auch mit zeitgendssisch geliufigeren Technologien
verbunden. So verkiindet der Marquis of Salisbury in einer Rede bei der >Institution of
Electrical Engineers< erneut bezeichnenderweise im Jahr 1889:

The electric telegraph [..] assembled all mankind upon one great plane, where they
can see everything that is done, and hear everything that is said, and judge of every
policy that is pursued at the very moment those events take place. And you have by
the action of the electric telegraph combined together almost at one moment, and
acting at one moment upon the agencies which govern mankind, the opinions of the
whole of the intelligent world with respect to everything that is passing at that time
upon the face of the globe.™

5.3 Die Statistifizierung der Bediirfnisse

Obwohl viel seltener medienwissenschaftlich gewiirdigt, sind Bellamys Ausfithrungen
zu seinem industriellen Staatjedoch viel bemerkenswerter als die zu den Unterhaltungs-
medien. Auf die Distributionswege wurde ja weiter oben bereits ausfithrlich eingegan-
gen. Interessant ist, wie sehr Bellamy, u.a. davon abgeleitet, auch Auswirkungen auf die
Produktion erwartet. Oder anders formuliert, sein 6konomisches System wiirde sich in-
sofern als vorbildlich erweisen, als Distribution und Produktion nahtlos ineinandergrif-
fen und damit eine perfekte Ordnung bildeten, die im genauen Gegensatz zum weiter
oben zitierten Krisenszenario von Engels stiinde.

Um hier eine Verbindungslinie zur Marx’schen Argumentation im vorangegangenen
Kapitel zu ziehen, v.a. zu den an das »Maschinenfragment« angelehnten Uberlegungen
aus dem Kapital, so konnte man Bellamy bescheinigen, dass er wie Marx davon ausgeht,
dass Wertschépfungsprozesse zunehmend nicht mehr von menschlicher Arbeit, son-
dernvon Maschinen bzw. den Maschinerien in den Fabriken ausgehen. Wihrend sich fir
Marx und Engels dadurch der bekannte, letzten Endes zur Aneignung der Produktions-
mittel durch das Proletariat fithrende zentrale Widerspruch ergibt, 16st dies fir Bellamy
einen einvernehmlichen Prozess aus, der am Ende darauf hinausliefe, dass man sich ge-
samtgesellschaftlich darauf einigen wiirde — »[p]ublic opinion had become fully ripe for
it«"® —, den Staat zum einzigen Kapitalisten zu machen und die Produktionsmittel zu
verstaatlichen. So spricht Bellamy frei heraus von Staatskapitalismus: »The nation [...
became the one capitalist in the place of all other capitalists«."® Die »wealth-producing

120

machinery«'*° stiinde ab da im Dienst der gesamten Bevolkerung und erméglichte, dass

Philosophie der Technik, S.133; vgl. a. S. 40—-49). Auch die Verbindung zu McLuhans »extensions of
man« ist offensichtlich (vgl. McLuhan: Understanding Media).

117 Marquis of Salisbury, wiedergegeben in: Anonym: »Dinner of the Institution of Electrical Engi-
neers, in: The Electrician (08.11.1889), S.12—15, hier S.13; vgl. dazu Otter: »Making Liberal Objects,
S.574.

118  Bellamy: Looking Backward, S. 79.

119 Ebd, S.77f.

120 Ebd., S. 84.
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die einzelnen Menschen nach Abschluss ihrer Ausbildung mit 21 Jahren nur bis zu threm
45. Lebensjahr in der sogenannten vollig autoritir organisierten »industrial army«arbei-

ten miissten.”

Der Bezug auf die Armee lisst sich ebenfalls als Reminiszenz an Fourier
deuten. Die Armee lisst sich aber auch, aus dem Blickwinkel des 19. Jahrhunderts be-
trachtet, wie Hans Ulrich Seeber betont hat, als Institution verstehen, die firr Bellamy
»gegeniiber der Vielfalt konkurrierender partikularer Interessen im Zeitalter des entfal-
teten Kapitalismus das iibergeordnete Interesse des staatlich-gesellschaftlichen Ganzen
erfolgreich« reprisentierte.” Interessant vor dem Hintergrund von Bellamys militari-
schen Vorstellungen der industriellen Organisation ist auch die von Gabriele Schabacher
genauer verfolgte Tatsache, dass die historischen Wurzeln der Logistik in der Militar-
technik liegen.” Voraussetzung fiir das ideale Funktionieren von Bellamys industriel-
lem System wire jedoch, dass es nicht seinerseits Widerspriiche produzierte, die sein
Fortbestehen gefihrden wiirden. Er reflektiert daher die Produktionsverhiltnisse bis ins
Detail.

Hervorzuheben an seinem Entwurf ist, dass er, um es erneut medienkulturwissen-
schaftlich zu formulieren, die bereits im Zusammenhang mit der Rohrpost-Distribution
erwihnten perfektionierten Logiken des Prozessierens auf die Makroebene volkswirt-
schaftlicher Entscheidungen hochskaliert. So witrden nicht nur die Verteilungsprozesse
optimiert, sondern auch die der Produktion, und zwar im Sinne eines idealen — wenn
man so will: automatischen — Austarierens von Angebot und Nachfrage. Zum einen wiir-
de es also in Bellamys gesellschaftlicher Zukunft moéglich werden, u.a. qua Rohrpostsys-
tem die Logistik zu verbessern — mit dem Ergebnis einer mechanisch gestiitzten >Dis-
tributionsékonomisierung< auf ein Achtzigstel der Gesamtarbeit.” Zum anderen - und
viel entscheidender — wiirde durch eine vollkommene Ermittlung der Nachfrage das Ziel
erreicht, nie mehr oder weniger zu produzieren, als tatsichlich gebraucht wiirde. Eine
Schieflage zwischen beiden Momenten war ja ein mafdgeblicher Ausléser von 6konomi-
schen Krisen im 19. Jahrhundert in Form von Uberproduktion oder Mangel, z.B. drasti-
schen Preisverfillen auf der einen Seite bzw. Nahrungsmittelknappheit auf der anderen
Seite, wie es auch schon Engels unter Verweis auf Fouriers »crise pléthorique, Krisis aus
Ueberflufi« beschreibt.” Bellamy erklart:

Now that every pin which is given out from a national warehouse is recorded, of course
the figures of consumption for any week, month, or year, in the possession of the de-
partment of distribution at the end of that period, are precise [...]. In the great majority
of smaller industries, for the products of which popular taste fluctuates and novelty is

121 Ebd, S.88f.

122 Hans Ulrich Seeber: »Thomas Morus’ Utopia (1516) und Edward Bellamys Looking Backward (1888):
Ein funktionsgeschichtlicher Vergleich«, in: Wilhelm VoRRkamp (Hg.): Utopieforschung. Interdiszipli-
ndvre Studien zur neuzeitlichen Utopie, Bd. 3, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 1985, S. 357—377, hier S. 363.

123 Vgl. Schabacher: »Raum-Zeit-Regimex, S. 135—141.

124 Vgl. Bellamy: Looking Backward, S.318; vgl. allgemein zum Begriff: Dommann: »Handling, Flow-
charts, Logistike, S. 98.

125 Engels: »Die Entwicklung des Sozialismus von der Utopie zur Wissenschaft, S. 441f.
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frequently required, production is kept barely ahead of consumption, the distributive
department furnishing frequent estimates based on the weekly state of demand.'*®

Bellamys Logistiksystem wiirde damit einlosen, was Engels bereits 1845 fiir das Zeitalter
des Kommunismus in Aussicht stellt:

In der communistischen Gesellschaft wird es ein Leichtes sein, sowohl die Production
wie die Consumtion zu kennen. Da man weif3, wie viel ein Einzelner im Durchschnitt
braucht, so ist es leicht zu berechnen, wie viel von einer gewissen Anzahl Individuen
gebraucht wird, und da die Production alsdann nicht mehr in den Hianden einzelner
Privaterwerber, sondern in den Hinden der Gemeinde und ihrer Verwaltung ist, so ist
es eine Kleinigkeit, die Production nach den Bediirfnissen zu regeln.'*

Bellamys System wiirde sich im Grunde durch die drei generellen infrastrukturellen
Funktionen auszeichnen, die Foucault am Beispiel der 6konomischen Funktion der
Strafde anspricht und an ein regulatorisches Denken kniipft: (1) »die Produktion [zu]
produzierenc, also »dafiir zu sorgen, dass eine Produktion méglich ist«, verbunden (2)
mit der Funktion »Nachfrage [zu] produzieren«, »zumindest eine Nachfrage, die den
Uberschiissen der Produktion entspricht, (3) zu »[nJormalisieren, die Produktion der
Produktion und die Produktion der Nachfrage in Einklang [zu] bringen«."*®

Der Schwerpunkt der Darstellung liegt aber bei Bellamy eindeutig auf der Distri-
butionsseite. Es ist jedenfalls frappierend, dass der Protagonist Julian West im gesam-
ten Verlauf des Romangeschehens von Looking Backward keinerlei Produktionsstitten be-
sucht:*® Im Vordergrund der nicht einmal selbst gesehenen, sondern gréRtenteils von
seinem Gastgeber erklirten Vorginge steht die optimale Verteilung von materiellen und
immateriellen Giitern. Es geht meist nicht um konkrete Orte, sondern um Ortsverhilt-
nisse, insbesondere die Seite des biirgerlichen Zuhauses der Konsument:innen betref-
fend; d.h., Bellamy interessiert sich mehr fiir die Relation vom Lager zu den Konsu-
ment:innen als fiir diejenige von den Produktionsstitten zum Lager, eher fir die Rezep-

126 Bellamy: Looking Backward, S. 250f.; Herv. M.D.

127 Friedrich Engels: »Elberfelder Reden« [1845], in: Karl Marx u. ders.: Werke — Artikel — Entwiirfe. En-
de August 1844 bis April 1846, Berlin u.a.: De Gruyter Akademie Forschung 2023 (Gesamtausgabe
[MECA?], Abt. 1, Bd. 4), https://doi.org/10.1515/9783110683417-007, S. 518—538, hier S. 521; Herv. i.
Orig.

128 Foucault: »Durch energische Interventionen...«, S. 565. Es ist erwdahnenswert, dass Gilles Deleuze,
Félix Guattari und Foucault in dem zitierten Gespréch iber einen Text mit dem Titel »La ville-ordi-
nateur« diskutieren, in dem es um die Stadt als »machine informationnelle« geht, um ein Modell
also, das Stadte 6konomisch tber ihre Informationsstrome zu verstehen sucht. Die Stadt wird so
zur »machine cybernétique sociale du capitalisme industriel« (Frangois Fourquet u. Lion Murard:
»La ville-ordinateur, in: Recherches, H.13 (Les équipements du pouvoir: Généalogie du capital 1)
(1973), S.15—21, hier S.19f)).

129 Vgl. dazu auch Wegner: Imaginary Communities, S. 80. In Equality wird der Produktionsseite etwas
mehr Aufmerksamkeit geschenkt: Dort wird aufgrund der »perfection of machinery«von einer un-
geheuren Arbeitserleichterung gesprochen, mit einem erneut dem Maschinenfragment nicht un-
ahnlichen Fazit, dass die Arbeit vornehmlich »mental« geworden und nicht mehr »physical« sei
(Bellamy: Equality, S. 44).
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tion im privaten Musikzimmer als fiir die Bedingungen des Sendens aus dem Konzert-
saal.

Dennoch wiirde die optimierte Distribution, auf die Bellamy sich konzentriert, auf
die Produktionsseite zuriickwirken: Durch die restlose Riickverfolgbarkeit der Strome
der Giiter iiber die zentralisierten >warehouses«<in Bellamys idealem Regulierungssystem
hielten sich Angebot und Nachfrage permanent die Waage. Dafiir wire im Prinzip wie-
derum eine gigantische Datenerhebungs- und -verarbeitungsmaschinerie vonnéten, die
nicht einmal mit heutigen Supercomputern reibungslos zu bewerkstelligen wire.* Ne-
ben derideal organisierten Arbeit soll dieses ausgekliigelte System jedoch nichts weniger
leisten, als die 6konomischen Ungleichheiten komplett zu beseitigen. Durch die vollige
Transparenz der Nachfrage wiirde es zudem gar keiner unternehmerischen bzw. volks-
wirtschaftlichen Entscheidungen mehr bediirfen: Sie wiirde an die optimale Informa-
tionsverarbeitung der Summe einzelner Nachfragen delegiert, weil dadurch eine quasi
automatische Steuerung der Produktion méglich wiirde.

Nicht umsonst fiel Bellamys Veréffentlichung in eine Zeitspanne der bereits Ende des

131

18. Jahrhunderts beginnenden »Statistikeuphorie«*' bzw., mit Ian Hacking gesprochen,

einer »avalanche of numbers« nach 1820, verbunden mit der Idee »of solving practical

3% Entsprechend eriibrigte sich in Bellamys Entwurf

problems by the collection of data«.
schlieRlich eine Wirtschafts- und Sozialpolitik zugunsten genauester Kostenberechnun-
gen und Statistiken: »In our calculations of cost there can be no mistakes.«** Dadurch
dass das System perfekt funktionierte, wiirde auch jede weitere politische Forderung nach
einer Neuordnung der Gesellschaft obsolet.”* Das damit verbundene Ideal lisst sich mit
Theodore Porters Erliuterungen erkliren, derjegliches Zahlenhandeln mit dem Verspre-

135

chen von »fairness and objectivity«"* engfiihrt: An die Stelle von politischer Verantwor-

tung, die immer im Verdacht stehe, bestimmten Interessen zu folgen, riicke so ein an der

130 Nicht umsonst wurde noch 2013 das im Vergleich zu Bellamy deutlich weitergehende FuturICT-
Projekt, fiir das nicht weniger als 1 Milliarde Euro Fordergelder bei der EU beantragt wurden —
mit Sebastian Vehlken gesprochen: »die moglichst umfassende Integration verschiedener Social
Simulations«—auf Eis gelegt (Sebastian Vehlken: »Reality Mining. Neue Mengen-Lehren in Social
Simulations, in: Inge Baxmann, Timon Beyes u. Claus Pias (Hg.): Soziale Medien — Neue Massen,
Zirich u.a.: diaphanes 2014, S.185-203, hier S.188).

131 Karl Froschl, Siegfried Mattl u. Hannes Werthner: Symbolverarbeitende Maschinen. Eine Archiologie,
Steyr: Verein Museum Arbeitswelt 1993, S. 43.

132 lan Hacking: »How Should We Do the History of Statistics?«, in: Graham Burchell, Colin Gordon u.
Peter Miller (Hg.): The Foucault Effect. Studies in Governmentality, Chicago, IL u.a.: Univ. of Chicago
Press 1991, S.181-195, hier S.187 u. 192; vgl. a. ders.: The Taming of Chance, Cambridge, MA u.a.:
Cambridge Univ. Press 1990, https://doi.org/10.1017/CBO9780511819766.

133 Bellamy: Looking Backward, S.333. Ein dhnliches Ideal findet sich in einem anderen zeitgendssi-
schen Text: In einer nach kooperativen Strukturen aufgebauten Regierung des Planeten Venus
sollte das fiir die perfekte 6konomische Steuerung zustindige »Bureau of Production«ein eigenes,
gut ausgestattetes »Statistical Department«umfassen (vgl. Pruning Knife [Henry F. Allen]: The Key
of Industrial Co-operative Government, St. Louis, MO: Selbstverlag 1886, S. 87).

134 Bellamy: Looking Backward, S. 250 u. 233. Hier zeigen sich auch Spuren eines sozialstaatlichen Den-
kens aus politischem Kalkdil, das in Deutschland z.B. mit Bismarck einsetzte (vgl. dazu Donzelot:
»Die Férderung des Sozialen«, zur Statistik insbes. S. 124).

135 Theodore M. Porter: Trust in Numbers. The Pursuit of Objectivity in Science and Public Life, Princeton,
NJ: Princeton Univ. Press 1995, https://doi.org/10.1515/9780691210544, S. 137.
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16 _ eben

Buchfithrung orientiertes neutrales und unparteiisches Befolgen von Regeln
ein Verwalten an die Stelle des Regierens. Nicholas S. Rose spricht in diesem Zusam-
menhang treffend und gegen die Uberbewertung staatlichen Uberwachungs- und Un-
terwerfungsbegehrens niichtern von einer »statisticalization< of politics [...] as a menta-
lity of government«. Joseph Kennedy, Leiter des >census office<in den USA, formuliert
1859 entsprechend als Ziel der Statistik, nicht nur auf direktem Weg iiber die Wahrheit
(»truth«), »the real condition of the human family«, Auskunft zu geben, sondern, mehr
noch, »the amelioration of man’s condition by the exhibition of facts whereby the admin-
istrative powers are guided and controlled by the lights of reason«.”®

Vor diesem Hintergrund ist interessant, dass auch Gabriel Tarde in Frankreich diese
Begeisterung fiir die Statistik vollumfinglich teilt, und zwar in seinem bezeichnender-
weise 1890 erstmals in Frankreich erschienenen Buch tiber Die Gesetze der Nachahmunyg,
in dem er sich bekanntermafen insbesondere fiir Ahnlichkeiten interessiert. Entspre-
chend zihlt fiir ihn »die Statistik Handlungen, die die gréfitmégliche Ahnlichkeit zei-
gen«,”” und wird damit zum Messinstrument fiir nachahmendes Verhalten und damit
verbundenen gesellschaftlichen Bediirfnissen. In diesem Zusammenhang formuliert er
ein Bellamy nicht undhnliches Ideal:

Wenn die Statistik den Fortschritt der letzten Jahre weiterfiihrt und sich die Informa-
tionen, die sie uns liefert, weiterhin verbessern, beschleunigen, regulieren und ver-
mehren, kdnnte der Moment kommen, in dem aus jeder sozialen Tatsache, noch wih-
rend sie stattfindet, sozusagen automatisch eine Zahl zum Vorschein kommt, die so-
fortihren Platzin denvon der Tagespresse 6ffentlich gemachten Registern der Statistik
einnimmt.'°

Die Statistikimter wiirden so zu »sozialen Augen und Ohrenc, die die Menschen mit
»prizisen, gebiindelten Auskiinften iiber alle Details des gegenwirtigen gesellschaftli-
chen Zustands«' versorgten. Dies hitte fiir Tarde ebenfalls deutliche Auswirkungen auf
das Regierungshandeln:

136 Vgl.ebd.,S.79-82,98 u.136; Porter argumentiert an vielen Stellen erkennbar affirmativ gegentiber
einer solchen »mechanischen Objektivitit« (mechanical objectivity) (vgl. ebd., S. 4).

137 Nikolas S. Rose: Powers of Freedom. Reframing Political Thought, Cambridge, MA u.a.: Cambridge
Univ. Press 2004, S. 215; das gesamte Kapitel zu »Numbers«, S.197—-232, ist lehrreich.

138 Joseph Camp Criffith Kennedy: Progress of Statistics; Read Before the American Geographical and Sta-
tistical Society at the Annual Meeting in New York, Dec. 1., 1859, New York, NY: ].F. Trow 1861, S. 3; vgl.
dazu Patricia Cline Cohen: A Calculating People. The Spread of Numeracy in Early America, Chicago, IL
u.a.: Univ. of Chicago Press 1982, S. 225.

139 Gabriel Tarde: Die Gesetze der Nachahmung [1890], aus dem Franzdsischen v. Jadja Wolf, Frankfurt
a.M.: Suhrkamp 2009, S.123.

140 Ebd., S.152.

141 Ebd. Tarde denkt soziologisch, so dass ihn in seinen Ausfithrungen die politischen Implikationen
weniger interessieren. Das gesamte vierte Kapitel mit seiner Engfithrung von »Archiologie und
Statistik« ist vor dem Hintergrund der Statistikeuphorie im 19. Jahrhundert erhellend (vgl. ebd.,
S.110-158).
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Und hoffen wir, dafy der Tag kommen wird, wo ein Abgeordneter oder ein Gesetzge-
ber, der, zur Reformierung des Richteramtes oder Strafgesetzbuches berufen, (hypo-
thetisch) die Kriminalitatsstatistik nicht kennt, genausowenig zu finden wére und ge-
nauso undenkbar ist wie heutzutage ein blinder Busfahrer oder ein tauber Dirigent."#*

Unpersonlichen Zahlen bzw. dem Quantifizieren wird in diesem Statistik-Denken al-
so von vornherein eine grofiere Faktizitit, eine grofere Realitits- bzw. Vernunftbezo-
genheit zugesprochen als qualitativen Einschitzungen, persénlichen Urteilen oder Mei-
nungen. Schon ab Ende des 18. Jahrhunderts setzte sich in den USA, wie Patricia Cline
Cohen gezeigt hat, die Uberzeugung durch, dass die zahlenmifige Vereinheitlichung
dabei helfen konne, die Heterogenitit der US-amerikanischen Bevolkerung politisch im

43 zuverstehen und zu regie-

Sinne der Erreichung eines »all-embracing common good«
ren. In diesem Zusammenhang ist zudem erwihnenswert, dass regelmifige Volkszah-
lungen im Zehnjahresrhythmus, welche allerdings buchstiblich nur auf Bevélkerungs-
zahlen beschrankt waren, bereits von Anfang an in der >Section 2« der amerikanischen
Verfassung verankert worden waren — um letztlich quantitativ die Reprisentativitit der
Verfassungsorgane zu garantieren.™*

In Equality wird sogar der Ubergang in Bellamys neue Gesellschaftsordnung - itber
die bereits entfaltete konsumistische Begriindung hinaus, dadurch Zugang zu den staat-
lichen Einkaufsmairkten zu bekommen - dezidiert statistisch erklirt: Er habe, wie der
Protagonist erfihrt, auf »few, hard cold statistics« basiert, die u.a. Ergebnis der 6kono-
mischen Einsichten aus einer Volkszihlung im Jahr 1893 gewesen seien — »calculations
[...], which, considering the magnitude of the calculation, is astounding, and leaves no
room to doubt the substantial accuracy of the conclusions«.” Das daraus abgeleitete
statistische Argument lautet: »These figures were enough to turn the very stones into
revolutionists.«"

Bellamys Staatskonzept bleibt dabei ambivalent. Denn er zielt — trotz oder gerade
wegen der (dem statistischen Steuerungswissen dienenden) totalen Datentransparenz
sowie mit der unumschrinkten zentralen Kontrolle der Arbeitsorganisation in der in-
dustriellen Armee — am Ende auf einen autoritiren Obrigkeitsstaat, der jedoch der Ega-
litat verpflichtet wire. Dessen autoritire Elemente wiirden sich aber in der Wirtschafts-
politik auf die Ermoglichung datengestiitzter (Selbst-)Steuerung simtlicher Produkti-

142 Ebd., S.153.

143 Cohen: A Calculating People, S.155.

144 Vgl. ebd., Kap. 5 u. 6, S. 150204 sowie die >Conclusions, S. 205—226. Cohen zeichnet in ihrem Buch
fiir die USA ab 1800 genau nach, wie die Faszination fiir die Exaktheit von Zahlen auch als Zu-
sammenspiel zwischen bestimmten Reformen des Mathematikunterrichts und der Entwicklung
statistischer Techniken zu verstehen ist.

145 Bellamy: Equality, S. 320.

146 Ebd., S.322. Die weltweite »great Revolution« in Equality war in Looking Backward noch eine
zundchst auf die USA beschrankte »industrial evolution« (ebd., S. 305 bzw. Bellamy: Looking Back-
ward, S. 67; vgl. dazu auch Kenneth M. Roemer: The Obsolete Necessity. America in Utopian Writings,
1888-1900, Kent, OH: Kent State Univ. Press 1976, S. 21). Bellamy fallt somit noch in die bereits wei-
ter oben genannte antirevolutionare Phase utopischen Denkens in Reaktion auf die Erfahrung des
Terreur nach der Franzosischen Revolution (siehe dazu auch S. 90 weiter oben).
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onsprozesse beschrinken." Bellamys idealer Staat wire letzten Endes etwas anachro-
nistisch zwischen zwei Staatskonzepten situiert: Einerseits bliebe er einem im Denken
des 17. Jahrhunderts verhafteten »Polizeistaat« verpflichtet, wie man ihn im Sinne Fou-
caults bezeichnen konnte (in dem ebenfalls minutiés auf Statistiken als Basis regieren-
der Steuerung rekurriert wird)*®; andererseits aber einer eher aus dem 19. Jahrhundert
stammenden Idee von Selbststeuerung."® Mit dem Begriff der Maschine, den er an vie-
len Stellen benutzt, bleibt Bellamy — wie bereits im Zusammenhang mit Owen weiter
oben unter Verweis auf von Justis Analogie der Regierung als Maschine mit einer per-
fekten Passgenauigkeit von Ridern und Triebwerken thematisiert wurde — auch kame-
ralistischen bzw. merkantilistischen Prinzipien des Fiirstenstaates aus dem 17./18. Jahr-

hundert treu.”°

Dennoch tritt in Bellamys emanzipatorischem Programm ein Leitungs-
komitee, das die Selbststeuerung nur noch lose itberwachte, an die Stelle des von Jus-
ti'schen Regenten als »Triebfeder [..], die alles in Bewegung setzet«.”™ Damit ist Looking
Backward auch ein spites Dokument der Tendenz um 1800, die Vogl als »Romantische
Okonomie« bezeichnet, insofern sie »Elemente des alten kameralistischen Konzepts mit
denen eines neuen polit-6konomischen Funktionswissens kontaminiert«.”* So wird fiir
Bellamy die Maschine zum positiv konnotierten Bild fiir den perfekten volkswirtschaftli-
chen Gleichlauf, wire in seiner Gesellschaft der Zukunft »machine [...] direct and simple

in its workings«.”® Die Kippfigur, die dies ermdoglicht, ist dabei der reale Apparat der

147 Auch wenn die problematischen autoritativen Momente unverkennbar sind, waren also vor die-
sem Hintergrund die Einschatzungen von Arthur Lipow etwas zu relativieren, wenn dieser Bella-
mys Staat nicht nur unter den »autoritdren Sozialismus« subsumiert, sondern sogar als Vorform
der Totalitarismen des 20. Jahrhunderts deutet. Gleiches gilt fiir eine dhnliche Einschatzung von
Lewis Mumford, der Bellamy wegen seiner stadtplanerischen Konzepte kannte. Dieser sieht in
dessen Entwiirfen »the first authentic picture of National Socialism (German style), or State Capi-
talism (Russian style), in its most insidiously corrupting form« (Arthur Lipow: Authoritarian Social-
ism in America. Edward Bellamy and the Nationalist Movement, Berkeley, CA u.a.: Univ. of California
Press 1982 u. Lewis Mumford: The Pentagon of Power, New York, NY: Harcourt Brace Jovanovich
1970 (The Myth of the Machine 2), S. 216).

148 Die Statistik wird dabei zum »Wissen des Staates Uiber den Staat, verstanden als Selbstwissen des
Staates« (Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 455; vgl. a. S. 459 bzw. die gesamte Vorle-
sung vom 29. Mirz 1978, S. 449-478).

149 Vgl. dazu auch Joseph Vogl: »Regierung und Regelkreis. Historisches Vorspiel, in: Claus Pias
(Hg.): Cybernetics — Kybernetik. The Macy-Conferences 19461953, Bd. 2, Ziirich u.a.: diaphanes 2003,
S. 67-79, hier insbes. S. 71—79. Karlheinz Jakob hat gezeigt, dass sich aus technischer Perspektive
bereits Ende des 18. Jahrhunderts im Zusammenhang mit der Dampfmaschine erste Beispiele zur
Faszination fir die Selbststeuerung finden lassen, welche sich aber »in vollem Ausmafd erstim 19.
Jahrhundert« entfaltet habe (Karlheinz Jakob: Maschine, mentales Modell, Metapher. Studien zur Se-
mantik und Geschichte der Techniksprache, Tubingen: Niemeyer 1991, https://doi.org/10.1515/9783111
377018, S. 211; vgl. zum 19. Jahrhundert S. 262).

150 Siehe dazu auch S. 80 weiter oben.

151 Justi: Gesammlete Politische und Finanzschriften, Bd. 3, S. 87. Das fiir das 18. Jahrhundert typische Vor-
bild fiir die von Justi’sche Maschine ist hier unverkennbar die Uhr (vgl. zu diesem Maschinenbe-
griff: Jakob: Maschine, mentales Modell, Metapher, S.152—157).

152 Vogl: »Romantische Okonomiex, S. 227.

153 Bellamy: Looking Backward, S. 250.
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»wealth-producing machinery«,"* die von den Hinden der Kapitalisten in den gemein-
samen Besitz des Staates iibergegangen wire.”*> Ohne dieses Kippmoment, so Bellamys
Gegenwartsdiagnose, bleibt die eigentlich Wohlstand verheiflende Maschine defizitir;
sie erscheint als hypertroph, als UbermaR an vermittelnden Instanzen (des Geldes, des
Zwischenhandels, der Gesetze, »the machinery of money and credit«, »the machinery of

15¢) — dabei bleiben sogar die Menschen bzw. die einzelnen Un-

law, courts, and police«
ternehmer mit ihrer Gier »soulless machines«.”’

Ungeachtet der Zentralisierung der wirtschaftlichen Entscheidungen qua Verstaat-
lichung der Industrie erklart Bellamy das reibungslose Funktionieren seines »system of
production« am Ende damit, dass es »simple, and depending on principles so obvious
and easily applied« wire, dass es — gemif} der soeben beschriebenen Euphorie fiir Sta-
tistiken — quasi von selbst funktionierte. Wirtschaftliche Entscheidungen wiirden sich
daraufbeschrinken, Regulierung zu erméglichen. Individuelle Bediirfnisse (und das da-
mitverbundene Verhalten) wiirden durch die statistischen Erhebungen so auf der Ebene
der Bevolkerung zu einem komplett kalkulierbaren Planungswissen. Anders formuliert,
da bei Bellamy jede Unsicherheit qua sexact statistics< restlos beseitigt und berechenbar
wire, wiren volkswirtschaftliche Probleme vollstindig durch Datenverarbeitung deter-
miniert. Das »system of production« witrde so buchstiblich zu einer unpersoénlichen Ma-
schine: »The machine which they direct is indeed a vast one, but so logical in its principles
[...], thatit all but runs itself «.s
Bellamy vor dem Hintergrund der von ihm geplanten demokratisch kontrollierten Lei-

Obwohl dies zunichst an Technokratie denken lisst, ™ ist

tung, mit den Worten Porters, eher als »quantifier«, denn als »technocrat« zu bezeich-
nen. Wihrend beim Quantifizieren das Befolgen zahlenmifliger Genauigkeit beim Ver-
walten noch deutlich auf einem demokratischen Sockel ruht, tendiert bei der Technokra-
tie der Elitismus von Experten im Interesse von Produktivitit und Effizienz zum nicht
mehr demokratischen Autoritarismus.® Der Stellenwert der Statistik ergibt bei Bella-
my auch insofern Sinn, als sie seinem politischen Programm entspricht, das individuel-
le Streben nach Wohlstand zugunsten eines kollektiven zuriickzustellen. Es zahlt nicht
mehr der oder die Einzelne, sondern die Gesamtheit als Aggregat oder mit Foucaults bio-
politischem Vokabular formuliert: die Bevolkerung als Ganze. Einer solchen Gouverne-
mentalitit verpflichtet, schafft Bellamy mit diesem System im Jahr 2000- wie alle ande-
ren Statistiker:innen auch - aufeine andere Art und Weise Zukunft, insofern die erhobe-
nen Zahlen der Vergangenheit zur perfekten Steuerung einer wahrscheinlichen Zukunft
dienen wiirden.

154 Ebd., S. 84.

155 Vgl. dazu auch Bellamy: Equality.

156 Bellamy: Looking Backward, S.320 u. 278; vgl. a. S. 289, 332 u. 452.

157 Ebd., S.73.

158 Ebd., S.249f; Herv. M.D.

159 John F. Kasson z.B. bezeichnet Bellamys Cesellschaftsentwurf als »technocratic utopia« (John F.
Kasson: Civilizing the Machine. Technology and Republican Values in America, 17761900, New York,
NY: Penguin Books 1977, S.192; vgl. a. S. 202).

160 Porter: Trust in Numbers, S.146.
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5.4 Protokybernetische Staatsorganisation: Reg(ul)ierung durch Feedback

Im Boston des Jahres 2000 soll dem Planungswissen bzw. der ihm zugrundeliegenden
Datenerhebung auch zugutekommen, dass, wie bereits entfaltet, simtliche Ausprigun-
gen von privatwirtschaftlichem Handel und von Geldmedien abgeschafft wiren, so dass
es, Bellamy zufolge, Dommanns weiter oben angefithrte Materialisierungsthese zuspit-
zend bestitigend, keine ggf. die Statistiken verzerrenden Formen von Vermittlung mehr
gibe: »All estimates deal directly with the real things«.*" Sollte es doch zu voriiberge-
henden Uberproduktionen kommen, wiirde dies wiederum logistisch durch kurzfristi-
ge Lagerhaltung ausgeglichen. Dadurch also, dass die Produktion und Giiterverteilung
einer durch »exact statistics« gestiitzten »common control« unterligen, wiirde ein per-
fektes Ineinandergreifen von Produktion, Lagerung und Nachfrage erzielt'*: »[Bly the
connection between distribution and production, supply is geared like an engine to the
governor [der Regler der Dampfmaschine, Anm. M.D.] which regulates its speed«.'®® Bel-
lamy entwirft mithin ein System zur Erzeugung einer dynamischen Stabilitit, ruft man
sich James Clerk Maxwells Definition in Erinnerung: »A Governor is a part of a machine
by means of which the velocity of the machine is kept nearly uniform, notwithstanding
variations in the driving-power or the resistance.«'** Bellamys Wirtschaftssystem basiert
somit auf automatischem Feedback zum Aufrechterhalten eines Gleichgewichts.'® An-
ders gesagt, er spricht von einer Art Kybernetisierung der Produktionsabliufe bzw. der
Volkswirtschaft avant la lettre. Denn wenn Bellamy Produktionskapazitit und Bedarfe
ideal miteinander verzahnt, insofern jedem Materialfluss (Produktion oder Nichtpro-
duktion) ein Informationsfluss (Bedarf oder Nichtbedarf) vorausgehen soll, evoziert er
im Grunde genommen unausgesprochen ein kybernetisches Modell von Produktion, das
auf dem Zusammenwirken von Material- und Informationsverarbeitung beruhen und

161 Bellamy: Looking Backward, S. 333.

162 Ebd., S.315. Eine solche logistikorientierte Just-in-time-Produktion wurde erst nach dem Zweiten
Weltkriegim Rahmen des Toyota-Produktionssystems entwickelt. Bei Stafford Beer heifst dies 1973
in Bezug auf das gesamte politische Handeln »real time control« (Stafford Beer: »Fanfare for Free-
dom. Cybernetic Praxis for Government« [1973], in: Platform for Change, Chichester, UK u.a.: John
Wiley & Sons 1995, S. 423—-452, hier S. 429-433). Es findet aberauch Widerhall in gegenwartigen lo-
gistischen Prinzipien wie dem Pull-Prinzip im Lean Management, demzufolge prazise nach Nach-
frage, nicht nach Produktionskapazititen produziert wird.

163  Bellamy: Looking Backward, S. 332. Der Fliehkraftregler wurde bereits 1788 von James Watt erfun-
den.

164 James Clerk Maxwell: »On Governors, in: Proceedings of the Royal Society of London 16 (1868), https
://doi.org/10.1098/rspl.1867.0055, S. 270—283.

165 Hierverbirgtsich eine Antwort auf das laut Seeber bei Bellamy angeblich unreflektiert gebliebene
Problem, »die Stabilitit und Statik eines Systems zu gewahrleisten, das sich doch stindigim Sinne
der Evolutionshypothese weiterentwickelt«. Denn anders als von Seeber diagnostiziert, fithrt Bel-
lamy eben doch ein rudimentér sich selbst regelndes System ein, denkt man an die Minimaldefini-
tion von Maxwells >governor« (Seeber: »Thomas Morus’ Utopia (1516) und Edward Bellamys Looking
Backward (1888)«, S.376; vgl. a. S.362).
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eine Art Selbststeuerung ins Werk setzen soll.’* Seine Volkswirtschaft bleibt jedoch eine
Blackbox'’, insofern er, wenn die Analogie mit dem Dampfregler ernst gemeint ist, kei-
ne Auskunft dariiber gibt, inwiefern das Angebot in seinem System selbst eine bestimm-
te GrofRe erzeugen wilrde, die wiederum auf das Angebot zuriickwirkte. Denn dies wa-
re ja die Minimaldefinition fiir ein selbstregulierendes bzw. von Feedbackmechanismen
geprigtes System: dass es einen Effekt erzeugt, der dessen eigene Ursache verindert.s®
Dennoch wird durch Bellamys Metapher des Fliehkraftreglers sein 6konomisches Ideal
einsichtig: Wie man erneut mit Foucault betonen kénnte, zielt er durch sein nationales,
wenn nicht spiter sogar »globales Gleichgewicht auf etwas wie Homdostase; auf die Si-
cherheit des Ganzen vor seinen inneren Gefahren«*®® — hier vor 6konomischen Krisen,
z.B. Nahrungsknappheit als Ergebnis eines Ungleichgewichts von Angebot und Nach-
frage. Dies hat, wie Foucault im breiteren historischen Rahmen gezeigt hat, nicht den
Zweck, auf individuelles Verhalten einzuwirken, sondern — riumlich gedacht - auf die
Bevolkerung. Es ist gerichtet auf die Betrachtung und Regulierung einer »staatliche[n]
Gesamtheit«."”° Wenn die Bezugsgrofen nicht mehr individuelle Kérper, sondern Ge-
samtprozesse sind, dann hat dies zugleich einen zeitlichen Aspekt, wenn es darum geht,
in der »Bevélkerung« »die Serie der Zufallsereignisse [...] zu kontrollieren«.”” Ohne Fou-
cault direkt zu benennen, hat Vogl dieses gouvernementale Intervenieren mit Verweis
auf Deleuze insbesondere auf die Stadt als Ereignisraum bezogen und an die bereits ge-
nannte Statistikeuphorie riickgebunden, wie sie auch bei Bellamy zum Tragen kommt:

166 Vgl. zu diesen kybernetischen Prozessen der Logistik allgemein: Christoph Neubert u. Gabriele
Schabacher: »Logistiks, in: Christina Bartz et al. (Hg.): Handbuch der Mediologie. Signaturen des Me-
dialen, Paderborn: Fink 2012, S. 164—169, hier S.166.

167 Vgl. den Glossareintrag in: Latour: Pandora’s Hope, S. 304. Dieses Blackboxing findet sich haufiger
in Utopien des 19. Jahrhunderts. In der ansonsten technikfeindlichen Utopie News from Nowhere
von William Morris beschreibt der Protagonist z.B. bestimmte Lastkdhne, sogenannte >force vehi-
clescauf den Fliissen: »[T]hese were going on their way without any means of propulsion visible
to me« (William Morris: News from Nowhere, Boston, MA: Roberts Brothers 1891, S. 217). Kenneth
M. Roemer erklart dies zum einen mit den mangelnden Technikkenntnissen der Autor:innen, zum
anderen aber damit, dass diese eher an den gesellschaftlichen Auswirkungen interessiert gewesen
seien als an technischen Details (vgl. Roemer: The Obsolete Necessity, S.111).

168 Vgl. dazu Mayr: Authority, Liberty & Automatic Machinery in Early Modern Europe, S.177. Interessan-
terweise argumentiert Mayr, wihrend er sich mit der Idee der Selbstregulation in der Okonomie
auseinandersetzt, dass bereits Adam Smiths notorische Figur der >unsichtbaren Hand< aus dem
18. Jahrhundert von einem solchen Feedback-Denken gepragt gewesen sei (vgl. ebd., S.171-180).
Bei Smith gibt es aber im Unterschied zu Bellamy eine Variable mehr, insofern der Marktpreis das
Feedbackmoment ist, das Angebot und Nachfrage (nicht nur zwischen Giitern, sondern auch der
Ware Arbeitskraft) zirkuldr regelt. Diese Instanz gibt es bei Bellamy ja ausdriicklich nicht, so dass
der Regulationsmechanismus opak bleibt. Das Smith’sche Denken, dass liberale Mirkte und Wett-
bewerb fiir Homéostase sorgen, wird von Norbert Wiener aus kybernetischer Sicht spater striktals
»simple minded theory«abgelehnt (Norbert Wiener: Cybernetics or Control and Communication in the
Animal and the Machine [1948], 4. Aufl., Cambridge, MA u.a.: The MIT Press 1985, S.159).

169 Foucault: In Verteidigung der Gesellschaft, S. 288. Der Begriff dersHomdoostase«wird hier in bestimm-
ter Hinsicht anachronistisch verwendet, insofern er erst 1926 von Walter B. Cannon gepragt wurde
(siehe Fn. 184 weiter unten in diesem Kapitel).

170 Ebd., S. 289.

171 Ebd., S.288;vgl.a.S. 284.
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So wie in der Stadt durch den Zuwachs an statistischen Erhebungen nicht nur die ak-
tuellen Ereignisse (Geburten, Todesfille, Krankheiten) sichtbarer werden, so vervielfil-
tigen sich gleichsam als statistischer Effekt auch die virtuellen Ereignisse (die aufgrund
der errechneten Geburts-, Todes- und Krankheitsraten nicht stattfindende Geburt, der
(noch) nicht eintretende Tod, die nicht ausbrechende Krankheit). Zugleich kommt es
angesichts dieser Vervielfiltigung von moglichen Ereignissen auch zu einem Zuwachs
an Gegenprogrammen — Versuchen, der wachsenden Unsicherheit eine automatisierte
Staatsmaschine entgegenzusetzen, die auf statistische Abweichung unmittelbar zu re-
agieren imstande ist."”*

In Bellamys protokybernetischer Wirtschaftsorganisation sollen die Abweichungen
aufgehoben werden, indem ein dynamisches Gleichgewicht erzeugt wiirde: Die Varia-
blen Angebot und Nachfrage wiirden sich so beweglich aufeinander beziehen, dass sie
am Ende ein ausgewogenes Verhiltnis bildeten. Dies hat ferner Implikationen auf die
genannte Zeitlichkeit der Prozesse, die die Zufallsereignisse kontrollieren oder besser:
regulieren sollen. Denn die Metapher des Fliehkraftreglers gibt auch Auskunft dariiber,
dass ohne grofere zeitliche Verzégerungen — wenn man so will: in Echtzeit - ein Aus-
gleich geschaffen werden soll. Ein Ausgangspunkt der dazu nétigen Regulierungsme-
chanismen, die wiederum nach Foucault »ein Gleichgewicht herstellen, ein Mittelmaf’
wahren, eine Art Homdostase etablieren und einen Ausgleich garantieren kénnen«,'”
ist bei Bellamy die bereits beschriebene »exact statistics«, die ja immer auf Gesamtheiten
aus ist. Sie wire die Technik, die sich, anders als die Selbstregulationsmechanismen bei
Adam Smith nicht auf die Gewinninteressen von Individuen als mafigebliche Kraft be-
zoge. Sie zielte vielmehr auf die prizise Erfassung der vielfiltigen, sich auch dndernden
Bediirfnisse der Bevolkerung. Deutlicher formuliert, die Statistik ermdglicht Bellamy,
sein System vollig unabhingig von Preisen zu machen und komplett auf Bediirfnisorien-
tierung umzustellen, vermittelt iiber seinen nationalen Verwaltungsapparat. Dies gilte
auch aufinternationaler Ebene, insofern ein »international council« permanent dariiber
wachte, dass Importe und Exporte sich moglichst die Waage hielten oder zeitnah ausge-
glichen wiirden — was z.B. auch die Zahl ausgebildeter Arbeitskrifte anbelangte, fiir die
ggf. Ausgleichszahlungen fillig wiirden.”*

Dieses Bellamy’sche Beharren auf wirtschaftlichen Ausgleichprozessen ist ebenfalls
auf zeitgendssische Denkstromungen zuriickzufithren, wie man mit Dommann belegen
kann: »Die 6konomische Wissenschaft, die im 18. Jahrhundert entsteht, ist von physika-
lisch, biologisch und physiologisch durchtrinkten Vorstellungen eines homdostatischen
Gleichgewichts geleitet.«'”” Diese finden sich z.B. im protosoziologischen Denken von

172 Vgl. Joseph Vogl: »Beliebige Raume. Zur Mikropolitik stadtischer Topographiec, in: Thesis, H.3
(2003), S. 36—43, hier insbes. S. 37—-39.

173 Foucault: In Verteidigung der Cesellschaft, S. 284.

174 Vgl. Bellamy: Looking Backward, S.197—200.

175 Dommann: »Wertspeicherx, S. 46. Dommann verweist dabei allgemein auf Margaret Schabas, die
das an mehreren Stellen reflektiert, in Bezug auf die franzosischen Okonomen Jean-Baptiste Say
(1767-1832) wie auch Léon Walras (1834-1910) und nicht zuletzt natiirlich auf Adam Smiths >un-
sichtbare Hand« (vgl. Margaret Schabas: The Natural Origins of Economics, Chicago, IL u.a.: Univ. of
Chicago Press 2005, https://doi.org/10.7208/chicago/9780226735719.001.0001, S. 54—57 u. 79—101).
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Martin Doll: Mediale Gegenwelten

Bellamys Zeitgenossen Lester Frank Ward, der wiederum von Auguste Comte und Her-

176

bert Spencer'”® beeinflusst war und sich in seinen Schriften konsequent gegen jede Form

von Stasis zugunsten eines dynamischen Gleichgewichts aussprach:

Order is the condition to progress, and progress consists in setting up dynamic activi-
ties in the social structures themselves. A structure represents a state of equilibrium,
butitis never a perfect equilibrium, and the conversion of the partial equilibrium into
a moving equilibrium, provided it moves in the right direction, is social progress."”’

Bezeichnenderweise kannten und schitzten sich Ward und Bellamy: Ward war Abonnent
der Zeitschrift The New Nation und zitierte 1893 ausfiihrlich Bellamy, Bellamy wiederum
druckte einen grofRen Teil von dessen Artikeln im selben Jahr in derselben Zeitschrift."”®

Zugleich ist Bellamy mit seinem Entwurf erneut ganz nah an den Technikentwick-
lungen im 19. Jahrhundert: Ein Blick in die Geschichte zeigt, dass, beginnend mit An-
drew Ures Thermostat, ab 1830 eine Vielzahl von Feedback-Systemen (weiter)entwickelt
wurde: Zu erwihnen wire nicht nur John McFarlane Grays mit Riickkopplungen ope-
rierender Ruder-Steuermechanismus (1868), sondern auch Jean Joseph Léon Farcots von
ihm in seiner Publikation 1873 servo-moteur oder moteur asservi genannter Servomecha-
nismus. Farcot lief} sich bereits ab 1859 durch das Optimieren von James Watts >gover-
nor« mehrere Feedbacksysteme patentieren.”” All diese Innovationen, schreibt Beniger,
hitten James Clerk Maxwell schliefSlich dazu gebracht, seine berithmte Abhandlung »On
Governors« (1868) zu schreiben. Dieses Papier hatte zunichst wenig Einfluss, bis es von
Norbert Wiener 1948 in seiner breit rezipierten Schrift Cybernetics wieder aufgegriffen
wurde, um zu erkliren, dass Maxwells >governor« nicht anderes sei als eine lateinische
Verfilschung des griechischen Wortes >kubernétikés« (Steuermannskunst) — englisch:
>cybernetics«.® Von Foerster definiert entsprechend: »[Clybernetics arises when effec-
tors (say, a motor, an engine, our muscles, etc.) are connected to a sensory organ which

176  Siehe zum (nicht unproblematischen) Milieudenken von Comte und insbesondere Spencer: Tay-
lan: »Mesologie und 0k0|ogie«, insbes. S. 41-44; siehe zur Konjunktur des Spencer’schen Denkens
im letzten Drittel des 19. Jahrhunderts in den USA: Trevor Pearce: »The Origins and Development
of the Idea of Organism-Environment Interaction, in: Gillian Barker, Eric Desjardins u. ders. (Hg.):
Entangled Life: Organism and Environment in the Biological and Social Sciences, Dordrecht: Springer
2014, https://doi.org/10.1007/978-94-007-7067-6_2, S.13—32, hier insbes. S.17f.

177 Lester F. Ward: »Evolution of Social Structures, in: American Journal of Sociology 10.5 (1905), https:
//doi.org/10.1086/211336, S. 589—605, hier S. 605; Herv. M.D.; vgl. a. ders.: Dynamic Sociology, o, Ap-
plied Social Science, as Based upon Statistical Sociology and the Less Complex Sciences, Bd. 1, New York,
NY: D. Appleton and Co 1883 u. ders.: Pure Sociology. A Treatise on the Origin and Spontaneous De-
velopment of Society, New York, NY u.a.: Macmillan 1903. Ein guter Uberblick zu Wards Denken in
dynamischen Gleichgewichten findet sich in: Russett: The Concept of Equilibrium in American Social
Thought, S. 44—53.

178 Vgl. Edward C. Rafferty: Apostle of Human Progvress. Lester Frank Ward and American Political Thought,
1841—1913, Lanham, MD: Rowman & Littlefield 2003, S.189f. u. 193.

179 Bennett: A History of Control Engineering, insbes. S. 98—101; vgl. zu einer gut illustrierten Geschichte
des Thermostats: A.R.J. Ramsey: »The Thermostat or Heat Governor. An Outline of Its Historyx,
in: Transactions of the Newcomen Society 25.1 (1945), https://doi.org/10.1179/tns.1945.007, S. 5372,
insbes. zu Ure S. 55f.

180 Wiener: Cybernetics, S.11f.; vgl. Beniger: The Control Revolution, S. 302f.
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in turn acts with its signals upon the effectors«.'® Man kdnnte so Wieners berithmtes
Diktum im Zusammenhang mit Bellamy in einem Chiasmus wenden: Aus »the thought
of every age is reflected in its technique« wird dann: »the technique of every age is re-
flected in its thought«.”® Nicht umsonst hat Wiener das spite 18. und 19. Jahrhundert
zum »Zeitalter der Dampfmaschine« erklirt.’®®

Im Gesamten betrachtet iibertrigt Bellamy also die Idee von kybernetischen Feed-
backsystemen auf wirtschaftspolitische Steuerungsprozesse.’®* Bezeichnend ist vor
diesem Hintergrund, dass im Sprechen von Kybernetik die Etymologie des Wortes
>Regierung« mitschwingt, das ebenfalls aus dem Bereich der Schiffsnavigation stammt:
»Die Verben sregere« und >gubernare< bezeichneten urspriinglich die Leitung eines
Schiffs, »guvernaculum« bedeutete Steuerrad. Entsprechend wurde bereits von Cicero
bis Thomas von Aquin die Regierung eines Staates mit der Steuerung eines Schiffs ver-
glichen«."™ Und so bildete sich, Vogl zufolge, bereits um 1800 mit den »Konzeptionen
zirkulirer Kausalprozesse«,'® aufbauend auf bereits vorangegangenen Techniken der
Datenerhebung seit dem Barock sowie den Regulationsideen der Aufklirung, eine Art
Vorstufe politischer Kybernetik heraus, zu denen eben auch - etwas verspitet — Bellamy
zu zihlen ist.

In diesem Zusammenhang sei noch einmal auf die kulturgeschichtliche Interferenz
von Bellamys »exact statistics« mit der bereits erwahnten Entwicklung des Lochkarten-
systems der Hollerith-Maschinen im 19. Jahrhundert verwiesen, die Bernhard Dotzler,
zugegeben in einem Parforceritt historischer Verdichtung, Manuel DeLanda zitierend,

181 Heinz von Foerster: »Ethics and Second-Order Cybernetics« [1991], in: Understanding Understanding.
Essays on Cybernetics and Cognition, New York, NY u.a.: Springer 2003, https://doi.org/10.1007/0-3
87-21722-3_14, S. 287-304, hier S. 287.

182 Norbert Wiener: Cybernetics, Science, and Society; Ethics, Aesthetics and Literary Criticism; Book Reviews
and Obituaries, hg. v. Pesi Rustom Masani, Cambridge, MA u.a.: The MIT Press 1985 (Collected
Works with Commentaries 4), S. 38.

183 Wiener: Cybernetics, S.39; vgl. a. S. 43; Ubers. M.D.

184 Dieses Konzept wird im Zuge der Konjunktur der Kybernetik im 20. Jahrhundert zu einer gan-
zen Reihe von kybernetischen Staatsorganisations-ldealen fiihren. Ein frithes — ebenfalls protoky-
bernetisches — Beispiel wiaren Walter B. Cannons Ausfithrungen zum Verhiltnis zwischen biologi-
scherund sozialer Homgostase (vgl. Walter B. Cannon: The Wisdom of the Body, London: Kegan Paul,
Trench, Trubner1932, S. 24f. u. 287—305). Georges Canguilhem hat diesen Ansatz aufs Schirfste als
»schwichste[n] Teil seines Buches« kritisiert (Georges Canguilhem: »Das Problem der Regulati-
on im Organismus und in der Gesellschaft« [1955], in: Schriften zur Medizin, Ziirich u.a.: diaphanes
2013, S. 91114, hier S.104f.). Siehe zu einem grofier angelegten Abriss politischer Kybernetik im
20. Jahrhundert: Seibel: Cybernetic Government.

185 Thomas Lemke: »Die Regierung der Dinge«. Politik, Diskurs und Materialitit«, in: Zeitschrift fiir
Diskursforschung, H. 3 (2014), S. 250267, hier S. 258. So bezieht auch André-Marie Ampére den Be-
griff »Cybernétique«bereits 1843 im Verweis, noch unter anderen Vorzeichen, auf das Verstandnis
schon im antiken Griechenland auf»l'art de gouverner en général« (André-Marie Ampére: Essai sur
la philosophie des sciences, ou Exposition analytique d’une classification naturelle de toutes les connaissan-
ces humaines, Bd. 2, Paris: Bachelier 1843, S.140f.). Diese Verwendung war auch Wiener bekannt,
der darauf sowie auf einen anonymen »Polish scientist« aus dem fritheren 19. Jahrhundert rekur-
riert (Norbert Wiener: The Human Use of Human Beings. Cybernetics and Society [1950], London: Free
Association Books 1989, S.15).

186 Vogl: »Regierung und Regelkreis, S.79; vgl. a. Vogl: »Romantische Okonomie«.
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in die Geschichte der computerisierten Zielsetzung einreiht, »to get the humans out of
the decision-making loop«’®” und damit den Faktor Mensch »auszuschalten, indem die
Schaltungen ganz auf sich selbst gestellt werden«.'®® Hierzu ist auch das technikhisto-
rische Detail interessant, dass 1890 die erste elektrisch gestiitzte Volkszahlung mithilfe
von Hollerith-Maschinen stattfand (vgl. Abb. 32 u. 33).

Abb. 32: Hermann Holleriths System zur Datenerfassung mittels Lochkarten aus seiner Patent-
schrift (1889)

Quelle: Hermann Hollerith: Art of Compiling Statistics — US-Patent 395781 (08.01.1889), S. 1, United
States Patent and Trademark Office, https://image-ppubs.uspto.gov/dirsearch-public/print/downlo
adPdf/0395781

187 Manuel Delanda: War in the Age of Intelligent Machines, 3. Aufl., New York, NY: Zone Books 1991,
S. 43.

188 Bernhard]. Dotzler: »Die Schaltbarkeit der Welt. Herman Hollerith und die Archiologie der Medi-
en, in: Stefan Andriopoulos u. ders. (Hg.): 1929 Beitrige zur Archéologie der Medien, Frankfurt a.M.:
Suhrkamp 2002, S. 288-315, hier S. 305f. Alexander Galloway und Eugene Thacker bezeichnen im
Verweis auf Thomas Levin die Lochkarten daher zu Recht als »mise-en-écriture [...] of algorithms«
(Alexander R. Galloway u. Eugene Thacker: The Exploit. A Theory of Networks, Minneapolis, MN:
Univ. of Minnesota Press 2007, S.113; Kursivierung im Orig.).
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Abb. 33: Der elektrische Zihlmechanismus bei der Volkszihlung in den USA im Jahr 1890

Quelle: Titelseite, The Scientific American (30.08.1890)

Bei Bellamy gibe es in geringem Maf3e noch den Einfluss von Menschen, nicht aber
als tatsichlich Regierende, als politische Entscheider:innen im strengen Sinne, sondern
als Statistiker:innen und Administrator:innen, die die Ergebnisse aus den erhobenen
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Daten in Arbeitsorganisation und Logistikprozesse umsetzen, die die Bevolkerung als
statistisches Ganzes oder, um mit Foucault zu sprechen, als »Gesamtheit natirlicher
Phinomene« verwalten wiirden.' Bellamy entwickelt so letztlich nichts anderes als die
sRegierungsmaschine« (machine d gouverner), vor der Norbert Wiener 1950 im Verweis auf
Dominique Dubarle eindriicklich warnt.”® Gefihrlich ist diese Maschine fiir Wiener je-
doch nicht, weil sie sich verselbststindigen und die Menschheit kontrollieren konnte,
sondern weil sie entweder von Menschen oder einer Gruppe von Menschen dazu miss-
braucht werden kdnnte, »to increase their control over the rest of the human race«,**
oder sie dazu anleiten konnte, politische Techniken anzuwenden, die so funktionieren,
als wiren sie Ergebnis einer Maschine.

Obwohl die genauen Techniken zur Datenerhebung, -erfassung und -verarbeitung,
die zu einem solch gigantischen Regelkreislauf nétig wiren, bei Bellamy einem Black-
boxing unterliegen, sind sie ebenfalls auf die seinerzeit verfiigbaren Informationsverar-
beitungs- und Regel-Technologien zuriickzufiithren. Bellamy beschreibt diese Blackbox
in einer weiteren, eher simplen technischen Metapher, diesmal der der Mithle. Die per-
fekte Arbeitsorganisation sei

like a gigantic mill, into the hopper [der Fulltrichter, Anm. M.D.] of which goods are
being constantly poured by the train-load and ship-load, to issue at the other end in
packages of pounds and ounces, yards and inches, pints and gallons, corresponding
to the infinitely complex personal needs of half a million people.’?

In Worten der Kybernetik: Die Miihle ist zwar eine triviale Maschine, »die mit gerin-
gen Schwankungsbreiten einen bestimmten Input mithilfe bestimmter Transformatio-
nen in den immer gleichen Output umsetzt« und Wissen, d.h. quantifizierbare Fakten
nur exekutiert.””® Dennoch wiirde sie bei Bellamy auf Basis der ihr zugefiihrten exter-
nen Informationen iiber die spezifischen Bediirfnisse der einzelnen Bevolkerungsmit-
glieder funktionieren. In Looking Backward begegnet einem somit bereits das spiter von
McLuhan im Zusammenhang mit dem Zeitalter der Elektrizitit aufgerufene Ideal ei-
ner (Markt-)Gesellschaft als trivialer Maschine, »as a single unified machine for creating
wealth«™*:

With the electric technology, the new kinds of instant interdependence and interpro-
cess that take over production also enter the market and social organizations. [..] We
can now, by computer, deal with complex social needs with the same architectural
certainty that we previously attempted in private housing. Industry as a whole has

189 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 505.

190 Vgl. Wiener: The Human Use of Human Beings, S. 178—180; vgl. a. Dominique Dubarle: »Une nouvelle
science: la cybernétique. Vers la machine a gouverner...«, in: Culture Technique, H. 21 (1990), Nachdr.
aus: Le Monde (28.12.1948), S. 47—49.

191 Wiener: The Human Use of Human Beings, S.181.

192 Bellamy: Looking Backward, S. 248.

193 Dirk Baecker: Postheroisches Management. Ein Vademecum, Berlin: Merve 1994, S.153; vgl. a. S.154.

194 McLuhan: Understanding Media, S. 354.
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become the unit of reckoning [Berechnung; Anm. M.D.], and so with society, politics
and education as wholes."*

196 und die sich in den hier

Die environmentale Situation, die schon Foucault beschreibt
vorangegangenen Kapiteln in Fouriers architektonischen Milieus zeigte sowie in Marx’
und Engels’ dialektischem Denken, aktualisiert sich bei Bellamy in Form eines umfas-
senden Prozesses der Kybernetisierung, verbunden mit, in den Worten Stafford Beers,
dem mafigeblichen Initiator des >Cybersyn«-Projekts (1971-73) zur Zeit Salvador Allen-
des in Chile, einem »continuously adaptive decision-taking system«."*® Von Ward wird
dieses Ideal 1883 noch folgendermafen formuliert: »[S]ocial phenomena shall be con-
templated as capable of intelligent control by society itself in its own interest«."® Russett
fasst die moralphilosophische Position Wards, die Bellamys Planungsideal sehr dhnlich
ist, treffend zusammen: »The direction of social progress, then, was the direction of in-
creased social planning leading to a more truly equalitarian society.«**® Oder mit Horl
gesprochen: Bei Bellamy wie bei anderen Denkern und Technikern des ausgehenden 19.
Jahrhunderts zeigt sich eine »grofle umweltliche Umstellung« mit ihren umfassenden
»technisch distribuierte[n] Umwelten der Steuerung und Kontrolle«.*** Angesichts die-
ser historischen Hiufungen miisste man also, wie schon eingangs bei der Entfaltung des
Milieubegriffs betont, die Genealogie der viel beschworenen »Epoche der Kybernetiks,
zumindest die »culture of control«als protokybernetisches Ideal bereits, wie es auch Vogl
vorgeschlagen hat, frither ansetzen, als es geliufig, wie auch bei Hérl, der Fall ist.>**
Vor diesem Hintergrund mutet eine weitere, diesmal botanische Metapher bei Bel-
lamy fast schon altmodisch an: Ohne jeden weiteren technischen Hintergrund exempli-
fiziert Bellamy damit seine These, dass die Wandlung, die die materielle wie auch mo-
ralische Situation der Menschheit in seinem prognostizierten 21. Jahrhundert erfahren
haben wiirde, einzig und allein auf die »reaction of a changed environment upon human

195 Ebd,, S.357f.

196 Siehe dazu auch Kap. 2.1.

197 Vgl. Sebastian Vehlken: Environment for Decision. Die Medialitdt einer Kybernetischen Staatsregierung.
Das Project Cybersyn in Chile 1971—73, Magisterarbeit, Bochum 2004, http://homepage.univie.ac.a
t/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.
pdf [24.09.2015]; Eden Medina: Cybernetic Revolutionaries. Technology and Politics in Allende’s Chile,
Cambridge, MA u.a.: The MIT Press 2011, https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001; Claus
Pias: »Der Auftrag. Kybernetik und Revolution in Chile, in: Daniel Gethmann u. Markus Stauff
(Hg.): Politiken der Medien, Ziirich u.a.: diaphanes 2005, S. 131-154 u. ders.: »Unruhe und Steuerung.
Zum utopischen Potential der Kybernetik, in: Jorn Risen, Michael Fehr u. Annelie Ramsbrock
(Hg.): Die Unruhe der Kultur: Potentiale des Utopischen, Weilerswist: Velbriick 2003, S. 301-326.

198 Beer: »Fanfare for Freedomc, S. 431.

199 Lester F. Ward: Dynamic Sociology, or, Applied Social Science, as Based Upon Statistical Sociology and the
Less Complex Sciences, Bd. 2, New York, NY: D. Appleton and Co 1883, S. vi.

200 Russett: The Concept of Equilibrium in American Social Thought, S. 51f.

201 Horl: »Die environmentalitére Situationk, S. 224.

202 Hier sei noch einmal daran erinnert, dass fiir Horl diese allgemeine Verumweltlichung erst um
1900 begonnen hat, gefolgt von derzweiten Phase einer Kybernetik zweiter Ordnungin den spaten
1960er Jahren und der dritten Phase der »neokybernetischen Tatsachen unserer Cegenwart« um
2000 (Hérl: »Die Okologisierung des Denkensc, S. 41f).

269


http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
http://homepage.univie.ac.at/sebastian.vehlken/files/2007_04_04_Magisterarbeit%20Cybersyn%20Sebastian%20Vehlken.pdf
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;
https://doi.org/10.7551/mitpress/8417.001.0001;

270

Martin Doll: Mediale Gegenwelten

nature«*® zuriickzufithren sei. Hier bleibt er, erneut mit Canguilhem gesprochen, und
damit ganz nah an Owen, einem mechanistischen Verstindnis von Milieus verpflichtet,
nimlich deterministisch von aufien auf die Menschen und ihr Verhalten einzuwirken.***
Er argumentiert nimlich, dass die Menschheit tiber die verinderte gemeinsame Basis —
nun nicht mehr den allgemeinen Eigennutz, sondern die Selbstlosigkeit zum Ausgangs-
punkt genommen zu haben - sich automatisch zum Besseren verandert hitte. Die Meta-
pher, die bemerkenswerterweise in einer per Telefon tibertragenen Predigt aufgegriffen
wird, ist die eines Rosenstrauchs, der, weil er in einem Sumpf gepflanzt worden war,
nicht gedeihen konnte, obwohl man ihm alle méglichen Behandlungen unterzogen hat-
te. Der Fehler bestand darin, sich auf die krinkliche Pflanze konzentriert zu haben. Denn
sobald dieser »rosebush of humanity« in eine richtige Umgebung gebracht worden war,
begann er sich zu erholen, »[t]he vermin and the mildew disappeared, and the bush was
covered with most beautiful red roses, whose fragrance filled the world«.>

Das gigantische staatliche Feedbacksystem entwickelt Bellamy in Equality weiter.
Darin wird das Ideal 6konomischer Gleichheit mit einem amerikanischen Republi-
kanismus verkniipft — in den Worten Bellamys: »economic equality« und »complete
independence of every individual«.2® Anders formuliert, es ist eine Bevélkerung &ko-
nomisch gleichgestellter, aber autonom handelnder Subjekte vorgesehen. Es ist zu
vermuten, dass Bellamy mit dieser Erginzung auf Totalitarismusvorwiirfe gegeniiber
der zentralen militirihnlichen (Arbeits-)Administration in Looking Backward reagiert
hat. In Equality wird das Telefonsystem, das im Vorgingerroman nur als Unterhal-
tungsmedium dient, zudem zum Instrument der Partizipation und Mitbestimmung
ausgeweitet, verbunden mit folgenden politischen Zielen: Politische Reprisentation
soll ganz im Sinne Rousseaus abgeschafft werden.*”” Stattdessen gilte: »[W]e enjoy the
exhilaration of conducting the government directly«.*® Das »enjoy« ist hier nicht nur

203 Bellamy: Looking Backward, S. 387.

204 Siehe zu Owens entsprechenden Einlassungen S. 73f. weiter oben.

205 Bellamy: Looking Backward, S. 407. Dass dies Teil einer Predigt ist, ist keine Ausnahme: Bellamys
Ausfithrungen zeichnen sich sehr haufig durch religiése Frommigkeit aus, angefangen bei den in
der Gastfamilie regelmafiig aus der Ferne verfolgten christlichen Verkiindigungen (librigens eine
der beiden Hauptfunktionen seines Live-Telefons) bis hin zu darin offen formulierten millenaris-
tischen bzw. eschatologischen Passagen zu seiner >Revolution/Evolution< So hort der Protago-
nist in derselben soeben zitierten Predigt, diesmal verbunden mit einer zoologischen Metapher:
»[T]wofold is the return of man to God >who is our homes, the return of the individual by way of
death, and the return of the race by the fulfilment of the evolution, when the divine secret hid-
den in the germ shall be perfectly unfolded. The long and weary winter of the race has ended. Its
summer has begun. Humanity has burst the chrysalis. The heavens are before it.« (ebd., S. 411)

206 Bellamy: Equality, S. 255; vgl. a. Bellamy: »Nationalism, S. 58f. sowie zum Spannungsverhiltnis
zwischen Republikanismus und technologischen Innovationen in den USA, v.a. Ende des 19. Jahr-
hunderts: Kasson: Civilizing the Machine, S.181—234, zu Bellamy insbes. S. 191-202.

207 Dabei werden simtliche Unterschiede zwischen Herrscher und Beherrschten getilgt, so wie es
Rousseau in seinem Contrat social (1762) im Verbot jeder Reprisentation des volonté générale for-
muliert hat: »Die Souveranitat kann nicht vertreten werden [..]. Sie besteht wesentlich aus dem
Gemeinwillen, und der Wille 1af3t sich nicht vertreten: er ist er selbst, oder er ist ein anderer; ein
Mittelding gibt es nicht.« (Rousseau: »Vom Cesellschaftsvertrag, S. 463)

208 Bellamy: Equality, S. 275.
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im Sinne eines Genieflens eines bestimmten Vorrechts zu verstehen, sondern in Ver-
bindung mit der exhilaration« (Hochgefiihl) sogar wortlich zu nehmen, als Vergniigen,
insofern fiir Bellamy die demokratische Willensbildung in gewisser Hinsicht Entertain-
ment-Charakter hitte: Diese Form der Regierungsfithrung diente nimlich u.a. schlicht
zur Erheiterung des oder der Einzelnen, so wie der reiche Biirger im 19. Jahrhundert
trotz des ihm verfiigbaren Personals die Lenkung der Kutsche selbst itbernommen habe

— »for the pleasure of it«.>*

210 — wire ledig-

Die »agents of the people« — eine Art republikanische Leistungselite
lich aufinhaltliche Arbeit in den Ausschiissen (congressional committees) verpflichtet, wih-
rend iiber verwaltungstechnische Mafinahmen von der Summe der miindigen Biirger —
abermals kommunikationstechnisch gelést — abgestimmt wiirde.”" Wieder bemiiht Bel-
lamy eine Metapher, diesmal die der Windmiihle. Die Mithle selbst steht fiir die >admi-
nistrative machinerys, die vom Wind des 6ffentlichen Willens angetrieben wiirde, wih-
rend sie sich — auf einem Bock drehbar gelagert — in den Wind zu drehen, d.h. auf je-
de nur geringste Verfiigung des Volkes zu reagieren hitte.””* Diese Naturmetapher hat
ebenfalls eine zeitliche Konnotation, weil damit zum Ausdruck gebracht wird, dass die
Verwaltung in Bellamys administrativem System direkt bzw. unverziiglich auf Feedback,
d.h. den Volkswillen reagieren wiirde. Damit wird in seinem Entwurf letztlich, wie auch
schon beim Angebots-und-Nachfrage-Zyklus seiner Okonomie, eine Simultaneitit aus
Datenerhebung und -auswertung vorausgesetzt, die — diesmal politischer — Ausdruck der
bereits mit Dommann dargelegten zeitgendssischen Fokussierung auf die Steigerung
der Fluiditat von Daten und Warenstromen ist.

Bellamys unausgesprochene Idee der Effizienzsteigerung bei der Auswertung von
Umfragen mag erneut von bestimmten technischen Entwicklungen im 19. Jahrhundert
beeinflusst worden sein. Denn bereits 1868 hat Thomas A. Edison das US-Patent erhalten
zu seinem - allerdings nie benutzten - >Electronic Vote Recorder«< zur automatisierten
Stimmauszihlung.”” Und erneut im signifikanten Jahr 1889 erhielt Jakob H. Myers das
Patent fiir seine »Voting Machine, eine mechanische Hebelwahlmaschine, die in veran-
derter Form 1892 auch als erste Wahlmaschine bei politischen Wahlen eingesetzt wurde
(vgl. Abb. 34 u. 35).***

209 Ebd.

210 Bellamy riickt seinen >Nationalism« explizit in die geschichtliche Tradition des Republikanismus
der Grinderviter der USA ein (vgl. dazu Bellamy: »Nationalismg, S. 58f. u. 70f.). Guarneri verweist
darauf, dass anders als in Looking Backward im Sequel Equality mehr Riicksicht auf ur-amerikani-
sche Mythen der Demokratie bzw. die Amerikanische Verfassung genommen werde. Dies zeige
sich auch in seinen Artikeln fiir The Nationalist in den 1890er Jahren (vgl. Guarneri: »Edward Bella-
my’s Looking Backward«, S.19 u. ders.: »An American Utopia and Its Global Audiencesx, S.166; d4hn-
lich argumentiert auch: Morgan: Edward Bellamy, S. 381-384).

211 Bellamy: Equality, S. 274f.

212 Ebd, S.273.

213 Vgl. Thomas A. Edison: The Papers of Thomas A. Edison. The Making of an Inventor, February 1847-June
1873, hg. v. Reese Jenkins, Baltimore, MD: Johns Hopkins Univ. Press 1989, S. 84—86.

214 Anonym: »Voting by Machinery. An Ingenious Reform Device Invented by a Rochester Man, in:
The New York Times (24.11.1889), S.10; vgl. a. Roy G. Saltman: The History and Politics of Voting Tech-
nology. In Quest of Integrity and Public Confidence, New York, NY: Palgrave Macmillan 2006, https://
doi.org/10.1057/9781403977212, S. 110-113.
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Abb. 34: Jakob H. Myers’ Wahlmaschine (1889). »Stimmzettel-Wand
mit Wahltastern

Quelle: Jakob H. Myers: Voting Machine — US-Patent 415549 (19.09.1889),
Blatt 2, United States Patent and Trademark Office, https://image-ppubs.
uspto.gov/dirsearch-public/print/downloadPdf/o415549

Abb. 35: Fig. 11 innerhalb der Abbildung ist die Riickansicht, Fig. 12
die Draufsicht auf die Zihlwerke; Fig. 13 zeigt einen >Stimmzettelc-
Wahltaster

Quelle: Myers: Voting Machine, Blatt 4
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5. Edward Bellamys Medientechnologien der Egalisierung Ende des 19. Jahrhunderts

Bei Bellamy wiirde so am Ende eine umfassende Vernetzung wie auch Transparenz
administrativer Entscheidungsprozesse herrschen. Diskussionswiirdige Fragen, Kon-
flikte und ein Streiten um das Gemeinsame wiirden zugunsten einer Art statistischen
Mehrheitsentscheidung aller beteiligten (methodologisch) notwendig verniinftig urtei-
lenden Individuen obsolet. D.h., trotz seiner Betonung des Gemeinwohls wird von Bel-
Jlamy latent ein utilitaristischer >rational choice<-Ansatz zugrunde gelegt, dem zufolge

25 individueller

»politische Wissensbildung [...] in nichts anderem als der Aggregation
Interessen besteht«.”® Mit einem anderen Wort formuliert: Bellamy optiert im Grun-
de genommen fiir einen technikgestiitzten Populismus »als eine bestimmte Form des
Politischen«*’, wenn man hier der luziden Begriffsbestimmung von Andreas Reckwitz
folgt. In der folgenden Definition wird auch die medientheoretische Grundierung eines
solchen Populismus ex negativo deutlich, insofern dieser dezidiert auf die Abschaffung

jeder Medialitit, jeder vermittelnden Instanz abzielt:

Er beansprucht, den Volkswillen unmittelbar in politische Praxis umzusetzen; er setzt
die Méglichkeit und Wiinschbarkeit einer Identitdt zwischen Regierenden und Regier-
ten voraus und arbeitet somit zumindest implizit mit einem demokratietheoretischen
Modell, das nicht von Pluralitit und Reprasentation ausgeht. Vielmehr gibt es aus die-
ser Perspektive ein kollektives Interesse des Volkes, das ohne Vermittlungsinstanzen un-
mittelbar in politisches Handeln umzusetzen ist.*'®

Bellamy erklart: »[T]he entire nation is organized so as to be able to proceed almost like
one parliament. [...] The people not only nominally but actually govern. We have a democ-
racy in fact«.”” Bellamys Feedbackdenken fithrt ihn also am Ende des 19. Jahrhunderts
zur Idee einer mediengestiitzten direkten Demokratie: »We vote a hundred times per-
hapsinayear, onall manner of questions, from the temperature of the public baths or the

215  Es gibt dazu eine eindeutige Passage bei John Stuart Mill: »One of the objections anticipated
is, that the State is only the aggregate of individuals, and its rights their united rights« (Mill:
Considerations on Representative Government, S. 597).

216 Lars Certenbach et al.: Theorien der Gemeinschaft zur Einfiihrung, Hamburg: Junius 2010, S.140; vgl.
a. Volker Kunz: Rational Choice, Frankfurt a.M. u.a: Campus 2004.

217  Andreas Reckwitz: Die Cesellschaft der Singularititen. Zum Strukturwandel der Moderne, Berlin: Suhr-
kamp 2017, S. 414; Herv. d. Orig. getilgt.

218 Ebd.;Herv. M.D. Errekurriert dabeiu.a., vermittelt iberJan-Werner Miiller, auf Nadia Urbinatis be-
wusst paradox formuliertes Konzept der »direct representative democracy« bzw. Pierre Rosanval-
lons Begriff der simmediate democracy« (Jan-Werner Miiller: Was ist Populismus? Ein Essay, Berlin:
Suhrkamp 2020, S. 56 u. 144; Nadia Urbinati: »A Revolt against Intermediary Bodies, in: Constel-
lations 22.4 (2015), https://doi.org/10.1111/1467-8675.12188, S. 477—486, hier insbes. S. 480 u. Pierre
Rosanvallon: Democracy. Past and Future, New York, NY: Columbia Univ. Press 2006, S. 205f.).

219 Bellamy: Equality, S. 275. Hier ergeben sich erneut Uberschneidungen zum >Cybersyn«Projekt in
Chile, insbesondere der computer- bzw. fernsehgestiitzten »People’s Assembly« mit dem »alge-
donic meterx, »to receive public reactions on a large scale, process them, and present them pub-
licly on the screen« (Stafford Beer: Brain of the Firm. The Managerial Cybernetics of Organization, 2.
Aufl., Chichester, UK u.a.: John Wiley & Sons 1981, S. 282f,; vgl. dort auch die Illustration aus der
Regierungsbroschire 285 Principles for the People zum Ziel »immediate contact + immediate re-
sponse = fastest possible action, S. 297).
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plan to be selected for a public building, to the greatest questions of the world union«.**°
Hier ergibt sich eine weitere erstaunliche Uberschneidung zu Tardes zeitgendssischer
Begeisterung fiir eine zukiinftige »Verbesserung und Erweiterung der Statistik«, welche
ihm zufolge erméglichen wiirde, »sich durchgehend iiber die geringsten Veranderun-
gen der augenblicklichsten religiésen und politischen Ansichten auf dem laufenden zu
halten«.*

Letztlich lieRRe sich einwenden, dass in Bellamys Staatsorganisation im strengen Sin-

1

ne gar keine politischen Entscheidungen mehr getroffen wiirden. Politik im Jahre 2000
wire bei ihm nichts anderes mehr als Datenerhebung. An die Stelle von Politik (mit ih-
ren Modi der Reprisentation) trite eine durch Technologien garantierte reine Verwal-
tung der Interessen der Wihler:innen. Es wird von ihm am Ende, wie Frieder Vogel-
mann in einem anderen Zusammenhang formuliert, nichts anderes gefordert, als die
klassisch Aristotelische »demokratische Spaltung in Regierende und Regierte« aufzuhe-
ben.?”* Dadurch, dass der Volkswille fortwihrend (gleichsam statistisch) zur Anschau-
ung kime, fiele die staatlich-institutionelle Ordnung — so das Versprechen — immer mit
dem unaufhérlich gezihlten Wihlerwillen zusammen.** Kurz: An die Stelle der — im-
mer mittelbaren — Politik trite bei Bellamy, wie bereits im Zusammenhang mit dem Be-
griff des Populismus angedeutet wurde, das Ideal einer unmittelbaren, direkten, reinen
Verwaltung von gesammelten, d.h. aggregierten Partikularinteressen.”* Dadurch istje-
doch der Preis fiir die Uberwindung der demokratischen Spaltung in Regierte und Regie-
rende in einer jederzeit direkten und unmittelbaren Demokratie, jede Machtausitbung
zu verleugnen, weil man — um mit Ranciére zu sprechen - glaubt, dass »sich alles auf
dem Weg der Objektivierung der Probleme regeln lisst«.”*

Damit hitte Bellamys kybernetische democracy schliefRlich den Effekt, die Demokra-
tie buchstiblich an ihre Grenzen zu treiben, sie zur Postdemokratie werden zu lassen
und damit staatliches Regierungshandeln an sein Ende zu bringen. Denn sobald der Wil-
le des Volks als Summierung seiner Einzelmeinungen konzipiert wird, kann sich Rancie-
re zufolge, nichts mehr »unter dem Namen des Volks ereignen, aufier die Aufrechnung

220 Bellamy: Equality, S. 275.

221 Tarde: Die Gesetze der Nachahmung, S.153.

222 Frieder Vogelmann: »Fliissige Betriebssysteme. Liquid Democracy als demokratische Machttech-
nologie«, in: Aus Politik und Zeitgeschichte, H. 48 (2012), S. 40—46, hier S. 42f.

223 Vgl.ebd,, S. 43. Dabei handelt es sich um einen entscheidenden Unterschied im Vergleich zu Fou-
riers minutiosen Klassifizierungen. Denn bei Fourier »ist die Zahl selten statistisch (und darauf
aus, Mittelmafie und Wahrscheinlichkeiten aufzustellen)«, schreibt Barthes, sondern »wesentlich
qualitativ« (Barthes: Sade, Fourier, Loyola, S.122). Kurz: Wahrend es bei Fourier darum geht, durch
Kombinatorik, basierend auf einer genauen und nuancenreichen Taxonomie, Prozesse in Gang zu
setzen, also zu permutieren, ist es Bellamy darum zu tun, das perfekte kybernetische Staatssystem
aus In- und Output zu programmieren. Insofern trifft perfekt auf Bellamy zu, was Italo Calvino aus
einem Missverstiandnis heraus Fourier unter dem Stichwort einer »Allianz des Eros mit der Kyber-
netik« zuschreibt: Er »hat sein ganzes Leben lang daran gearbeitet, die Daten zu ermitteln, mit
denen das Gliick der Menschheit auf Lochkarten festgehalten werden kann« (Calvino: Kybernetik
und Gespenster, S. 67).

224 Vgl. Vogelmann: »Fliissige Betriebssystemex, S. 44.

225 Jacques Ranciére: Das Unvernehmen. Politik und Philosophie, aus dem Franzdsischen v. Richard Steu-
rer, Frankfurt a.M.: Suhrkamp 2002, S.112.
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der Meinungen und Interessen seiner genau aufzihlbaren Teile«.??® Bellamys kyberneti-
sche Staatsorganisation bildet damit nicht nur einen Seitenzweig in der Geschichte der
Logistik, sondern — mit Anklingen an den Populismus - zugleich in der Genealogie der
modernen, gouvernementalen Regierung mit ihrer »revolutionire[n] Eschatologie« der
Verabsolutierung der biirgerlichen Gesellschaft. Foucault schreibt dazu: »An dem Tag,
an dem die biirgerliche Gesellschaft sich von der Vormundschaft und den Zwingen des
Staates befreithaben wird, [...] wird zugleich die Zeit, wenn nicht der Geschichte, so doch
zumindest der Politik, die Zeit des Staats beendet sein.«**’

226 Ebd.,S.156.
227 Foucault: Sicherheit, Territorium, Bevilkerung, S. 510.
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