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Ethische Werte

Seine Funktion als ethischer Kompass ist fir den Anar-
chismus zwar wichtig, doch geht es um mehr als um den
Kompass selbst. Auch die Werte, auf die er verweist, sind
wesentlich. Anarchist_innen teilen eine Reihe von allge-
meinen (und verallgemeinerbaren) Werten und bemithen
sich, diese so konkret wie méglich zu machen, auch wenn
das auf unterschiedliche Weise geschicht. Diese Vielfalt ist
selbst ein Wert, den wir als » ethische Einigkeit« bezeichnet
konnen.* Werfen wir also einen Blick auf die Grundpfeiler
dieser kommunalen anarchistischen Ethik. Es wird nicht
méglich sein, ein vollstindiges Bild zu zeichnen - zumal
es ein solches Bild nicht gibt und nicht geben sollte, denn
eine Ethik der Freiheit muss sich zwangsliufig im Laufe
der Zeit immer wieder neu entwerfen. Wir kénnen jedoch
einige der wichtigsten Ideale nennen, die Anarchist_innen
vereinen.

Freiheit und Befreiung

Der Anarchismus versteht Freiheit in doppeltem Sinne. Die
Idee der Befreiung, also dessen, was als » negative Freiheit«
oder als »Freiheit von« bezeichnet werden kann, ist die
eine. Die andere, ebenso wichtige, ist jene, die als » posi-
tive Freiheit« oder als »Freiheit zu« bezeichnet werden
kann. Wenn der Staat den Menschen nicht vorschreibt,
was sie mit ihren Kérpern zu tun haben (etwa wenn es um
Abtreibung geht), dann ist das gut so. Aber es reicht nicht.
Menschen miissen auch die Freiheit geniefien, sich mit ih-
ren Korpern ausdriicken zu konnen, also unterschiedliche

48 Ich méchte mich auch hier bei Chris Dixon bedanken, der die-
sen Begriff in seinen Kommentaren zu ciner fritheren Fassung des
Kapitels verwendete.
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Formen von Sexualitit oder Geschlechtsidentitit zu leben.
Solche Fragen gehen weit tiber den Einfluss des Staatsap-
parates hinaus.

Wenn wir das Zusammenspiel von negativer und po-
sitiver Freiheit betrachten, konnen wir viele vermeintli-
che Widerspriiche innerhalb des Anarchismus verstehen.
Anarchist_innen konnen etwa davon iiberzeugt sein, dass
Paldstinenser_innen die Befreiung von Besatzung verdie-
nen, selbst wenn das die Griindung eines eigenen Staates
bedeutet. Dieselben Anarchist_innen konnen aber auch
davon tberzeugt sein, dass ein paldstinensischer Staat,
genauso wie alle anderen Staaten, auf der Basis nicht-
staatlicher Ideale kritisiert werden muss. Ein vollstindiger
Begriff von Freiheit beinhaltet immer sowohl negative als
auch positive Freiheit. In diesem Beispiel also die Befreiung
von Besatzung und die Freiheit zur Selbstbestimmung.
Sowohl kommunistische als auch liberale Regime haben
gezeigt, dass eine einseitige » Freiheit von« nur dazu dient,
das menschliche Potenzial, und im schlimmsten Fall die
Menschen selbst, zu versklaven. Menschen wird Selbst-
verwaltung verweigert, um die Herrschaft einiger weniger
zu sichern. Der Kapitalismus wiederum zeigt, dass eine
einseitige »Freiheit zu« nur egoistischem Individualismus
dient und Menschen gegeneinander ausspielt. In diesem
Kontext wird » Selbstbestimmung« zur Bedrohung des
gesellschaftlichen Wohls. Der Anarchismus versucht, Dif-
ferenz und Harmonie zu vereinen. Das stindige Bemiihen,
sowohl negative als auch positive Freiheit in einer Politik
des Widerstandes und der Transformation zu vereinen, ist
Teil dieses Bemiihens.
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Gleichheit der Ungleichen

Teil der Idee positiver Freiheit ist die Uberzeugung, dass
Menschen verschieden sind, und dass das gut so ist. Auch
Gesellschaften unterscheiden sich voneinander, sowohl auf-
grund geographischer als auch sozialer Bedingungen. Das
ist der Grund, warum Menschen selbst entscheiden miissen,
was fUr sie in einer spezifischen Situation am besten ist.
Der Anarchismus glaubt an die Fahigkeit aller Menschen,
einfithlsam iiber die Welk, in der sie leben, reflektieren und
entsprechend handeln zu kénnen. Fiir den Anarchismus
ist es selbstverstindlich, dass alle Menschen es verdienen,
die Gesellschaft mitzugestalten und ein aktiver Teil von
ihr zu sein. Wenn Widerstand gegen Hierarchie irgendeine
Bedeutung haben soll, dann muss dieses Prinzip grundle-
gend sein. Das bedeutet jedoch nicht, dass alle Menschen
dieselben Bediirfnisse und Wiinsche haben oder dass sich
diese nicht verindern kénnen. Menschen brauchen und
wollen im Laufe ihres Lebens unterschiedliche Dinge. Das
Gleiche gilt fir Gesellschaften.

Die anarchistische Ethik der »Gleichheit der Unglei-
chen« wendet sich gegen die inhumane kapitalistische Vor-
stellung, dass alles, inklusive einer jeden Person, tauschbar
bzw. eine Ware ist, der kein Wert an sich zukommt. Diese
Vorstellung wird von der humanen Idee des inhirenten
Werts einer jeden Person ersetzt. Das gibt dem Prinzip der
Gerechtigkeit eine qualitative Bedeutung. In der reprisen-
tativen Demokratie gibt es keine Beriicksichtigung der Ein-
zigartigkeit einer Person und ihrer jeweiligen Umstinde.
Es wird nicht differenziert, und Recht wird auf ungerechte
Weise gesprochen. Im Anarchismus bedeutet Gerecht-Sein,
dass Menschen sich der Unterschiede zwischen verschie-
denen Personen und ihrer jeweiligen Umstinde im Klaren
sind. Das erlaubt, mit individuellen und gesellschaftlichen
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Bezichungen — inklusive Konflikten — auf gerechte Weise
umzugehen. Allen (und allem) muss gleicher Wert zu-
geschrieben und gleiches Gewicht beigemessen werden,
damit es tiberall zu der grofitmoglichen Entfaltung un-
serer Potenziale kommt. Das verlangt natiirlich auch die
Fihigkeit zur Differenzierung: die Vielfalt der Bediirfnisse
und Wiinsche ist genauso in Betracht zu zichen wie das
Verhiltnis zwischen Quantitit und Qualitit. Gesundheits-
fiirsorge kann zum Beispiel nicht aus einer Reihe unverin-
derlicher Dienstleistungen bestehen, die so tun, als wiren
die Korper aller Menschen gleich. Behandlungen diirfen
keinem starren Programm folgen. Vielmehr miissen sie die
Einzigartigkeit cines jeden Individuums und einer jeden
Situation in Betracht ziehen. Das ist ein wesentlicher Teil
des gesellschaftlichen Wohls. Die Fiirsorge muss auch so
umfassend wie moglich sein. Dabei geht es nicht nur um
materielle Fragen. » Gleichheit der Ungleichen « bedeutet,
dass Menschen der Vielfalt des Lebens in ihrem Handeln
Respeke zollen.

Von allen, fiir alle

Der Wert einer jeden Person ist eines der grundlegenden
Prinzipien einer egalitiren anarchistischen Ethik. Ein wei-
teres ist die kommunistische Uberzeugung des »Jeder nach
seinen Fihigkeiten, jedem nach seinen Bediirfnissen«.*
Der Anarchismus stattet diese Parole jedoch mit einem
wichtigen Zusatz aus: »Jeder nach seinen Fihigkeiten und
Leidenschaften, jedem nach seinen Bediirfnissen und Wiin-
schen.« Menschen und Gesellschaften unterstiitzen einan-
der auf alle méglichen Weisen, nicht nur auf 6konomische.
Im Rahmen anarchistischer Ethik wird die Okonomie wie-

49 Anm. d. Ubers.: Die Formulierung entstammt der Kritik des
Gothaer Programms, verfasst von Karl Marx 1875.
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der in die Gesamtheit des Lebens eingebettet. Die Beitrige
der Menschen zum gesellschaftlichen Wohl werden nicht
unterschiedlich belohnt, sei es in der Form von Entgelt oder
sozialem Status. Sie werden auch nicht unsichtbar gemacht,
wenn sie nicht Teil der 6konomischen Matrix sind. Die Bei-
trage der Menschen zum gesellschaftlichen Wohl beruhen
neben ihren Fihigkeiten und Wiinschen auch darauf, was
sie gemeinsam als notwendig und wiinschenswert erachten.
Die Bediirfnisse einer Person (Wollhandschuhe, Apfel oder
Biicher) konnen die Wiinsche einer anderen sein. In einer
guten Gesellschaft versuchen Menschen, so viele Bediirf-
nisse und Wiinsche wie méglich zu befriedigen.

Alle Beitrage sind wertvoll, vom Hausbau iber die
Kinderbetreuung bis zur Auffihrung eines Theaterstii-
ckes. Es sollte allen méglich sein, sich auf die Titigkeiten
zu konzentrieren, die sie wirklich ausiiben wollen. Auch
Menschen, die aus verschiedenen Griinden nicht arbeiten
konnen — etwa Kinder oder Kranke —, erhalten alles, was
sie brauchen und wiinschen. Die »Arbeit« wiirde unter
solchen Verhiltnissen eine vollig andere Bedeutung anneh-
men, und vielleicht auch durch ein anderes Wort ersetzt.
Produktion und Verteilung wiren nicht mehr mit Zwang
und Plackerei verbunden und stiinden nicht mehr im Ge-
gensatz zu »Freizeit«. Sie wiirden Teil dessen sein, was
unserem Leben Wert und Freude verleiht. Die Zeit stiinde
zu unserer eigenen Verfiigung. Soziale Dienste wiirden
nicht mehr geleistet, weil Menschen dazu gezwungen bzw.
dafiir bezahlt werden. Die Devise des »Von allen, fiir alle «
impliziert, dass alle die Gesellschaft bereichern, selbst wenn
sie keine am Markt tauschbaren Waren und Dienstleistun-
gen anzubieten haben. Sie impliziert, dass die grundlegen-
den materiellen und nicht-materiellen Bediirfnisse aller
Menschen befriedigt werden miissen, damit wir uns alle so
vollkommen wie méglich entfalten kénnen.
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Ohne Zwang bzw. ohne die Bedingung, einen Job zu ha-
ben, um das, was wir brauchen und wiinschen, zu erhalten,
wiirden viele Berufssparten verschwinden — beispiclsweise
die gesamte Biirokratie der Versicherungsgesellschaften.
Die Menschen wiirden alles, was Gesellschaften brauchen
und wiinschen, aus dem einfachen Grunde tun, dass sie
ihre Titigkeiten ihren Vorlieben entsprechend wihlen
konnen: sie kdnnen katalogisieren, Nahrungsmittel anbau-
en, kochen, schreiben, malen, Feuer l6schen oder Software
entwickeln. Alle Individuen und Gruppen wiirden meh-
rere Aufgaben gleichzeitig ibernechmen. Titigkeiten, die
wirklich niemand tun will, zum Beispiel das Reinigen von
Abwasserkanilen, wiirden von allen, die kérperlich dazu in
der Lage sind, geteilt werden. Das hat nichts mit Wunsch-
triumen zu tun und auch nicht mit bloflen ethischen Ide-
alen, sondern damit, ethische Ideale in gesellschaftlichen
Organisationsformen zum Ausdruck zu bringen. Alle, die
irgendwann einmal in einem auf freiwilliger Arbeit basie-
renden Kollektivprojeke titig gewesen sind, wissen, dass
Menschen auf eine Weise Arbeiten erledigen kénnen, die
vielfiltigen Talenten und Vorlieben Rechnung trigt und
das gesellschaftliche Wohl berticksichtigt. Dies geschicht
ohne Zwang, Tauschwert, Depression oder Staat. Im Ge-
genteil, diese Kollektivprojekte verweisen auf ein Verstind-
nis personlicher und gesellschaftlicher Befriedigung, die
Credos wie »Alle nach dem, wozu sie gezwungen werden,
und allen nach ihren finanziellen Méglichkeiten (und sonst
gar nichts) « weit tiberlegen sind.

Die Uberzeugung, dass alle Menschen Pflege und Fiir-
sorge verdienen, oder genauer, dass alle Menschen einander
pllegen und fiirsorglich behandeln sollen, ist ein zentraler
Aspeke anarchistischer Ethik. Anarchistische Ethik ver-
langt, dass Gesellschaften allen Menschen das, was sie zum
Uberleben brauchen, zukommen lassen. Gesundheitsfiir-
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sorge ist ein Beispiel, aber dasselbe gilt auch fiir Aspekte
des Lebens, die unserer personlichen Entfaltung dienen,
etwa die Kunst. Im Falle einer Diirre oder eines Erdbebens
werden Menschen ihr Moglichstes tun, um eventuell limi-
tierte Ressourcen gerecht zu verteilen. Eine 6ffentliche Bi-
bliothek ist ein gutes Alltagsbeispiel fiir das Funktionieren
einer anarchistischen Ethik (trotz ihrer problematischen
Aspekte wie zum Beispiel der Lohnarbeit). Gesellschaften
schen 6ffentliche Bibliotheken als einen notwendigen und
wertvollen Teil des Alltags an, als etwas, das fiir alle Men-
schen frei zuganglich sein sollte. Alle Menschen konnen of-
fentliche Bibliotheken so oft frequentieren, wie sie wollen.
Hier gibt es keinen Mangel. Alle kénnen ausleihen, was sie
wollen und so oft sie es wollen, ohne dass sie (zumindest
im Idealfall) dafiir gebrandmarkt werden. Sie kénnen auch
einfach den Raum der Bibliothek nutzen, selbst oder mit
der Unterstiitzung von Bibliotheksangestellten. Daftir muss
nichts getauscht werden. Wollen Menschen cinen Beitrag
zur Bibliothek leisten, konnen sie Biicher oder Arbeitszeit
spenden. Wie ermutigend wire es, wenn auch unsere Ener-
gieversorgung oder die Ausbildung unserer Kinder nach
der Devise »Von allen, fiir alle« funktionieren wiirde.
Viele der erfolgreichsten anarchistischen Experimente der
Gegenwart beruhen — auch wenn sie dem staatlichen und
kapitalistischen Rahmen nicht entkommen kénnen — da-
rauf, diese Prinzipien in die Praxis umzusetzen, ob es sich
nun um kollektive Fahrradwerkstitten und Food-Coops
handelt oder um Workshops und kostenlose Kliniken.

Gegenseitige Hilfe

Ein mit den oben beschriebenen Prinzipien eng verbun-
denes Ideal ist das der gegenseitigen Hilfe. Dieses nimmt
in der Geschichte des Anarchismus eine zentrale Rolle ein.
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In einer schr allgemeinen Deutung ist es eine Kurzformel
fiir das bisher Gesagte. Etwas enger gefasst, geht es um die
Uberzeugung, dass Menschen sich am besten auf einer
kooperativen Basis entfalten. Wenn wir Kropotkin folgen,
gilt das im Ubrigen auch fiir die nicht-menschliche Welt.
Kropotkin selbst raumte ein, dass alle Lebewesen auch
wettbewerbsorientiert sind. Sie entwickeln sich jedoch am
besten, wenn sie zusammenarbeiten. Gegenseitige Hilfe
verlangt eine Berticksichtigung unserer Differenzen genau-
so wie eine Betonung der Méglichkeit der Harmonie. Nur
so kann sie sich fiir alle in gleichem Maf3e positiv auswirken.
Kropotkin zufolge produzieren Menschen auch mehr — ma-
teriell und nicht-materiell —, wenn sie zusammenarbeiten.
Das nutzt sowohl den Individuen als auch der Gesellschaft.
Wettbewerb vereinfacht: wenn Menschen sich um etwas
streiten, gewinnen nur einige wenige. Im Kontext eines
Spiels mag das sinnvoll sein und Spafy machen. In einem
gesellschaftlichen Kontext jedoch ist es fatal. Schlieflich
geht es hier darum, dass alle eine bessere Welt » gewinnen «.
Das Wettbewerbsprinzip wird besonders zerstorerisch,
wenn es als zentraler 6konomischer Wert naturalisiert wird
und einen Kampf aller gegen alle initiiert. Anarchist_innen
verweisen seit Langem auf Formen des Mutualismus als
Grundlage ciner nicht-kapitalistischen Okonomie, in der
das Prinzip der Kooperation alle Menschen verbindet.
Gegenseitige Hilfe ist eines der schonsten ethischen
Prinzipien des Anarchismus. Sie impliziert grenzenlose
Grofiziigigkeit, auf deren Basis Menschen einander unter-
stiitzen. Sie driickt Offenheit, Reichhaltigkeit und Herz-
lichkeit aus. Sie verweist auf neue Formen des Teilens und
Schenkens, der Riicksichtnahme und der Gegenseitigkeit.
Kurz, sie verweist auf andere Formen gesellschaftlicher Or-
ganisation. Gegenseitige Hilfe macht Empathie zu einem
allgemeinen Prinzip und sorgt damit fir grofiere soziale

66



Sicherheit, ohne jeden Bedarf an hierarchischen Instituti-
onen. Gegenseitige Hilfe ist eine der deutlichsten Formen
praktischer Solidaritit — und zwar auf allen Ebenen, von
der lokalen bis zur globalen.

Wenn Kooperation tiglich gelebt und mit anderen ethi-
schen Prinzipien des Anarchismus verbunden wird, dann
schafft sie grundlegend andere gesellschaftliche Bedingun-
gen; Bedingungen, welche die besten Voraussetzungen fiir
die Menschheit schaffen, die Werte einer hierarchischen
Gesellschaft auf den Kopfzu stellen. In einer hierarchischen
Gesellschaft ist Wohltitigkeit eine Form der Unterstiit-
zung, die, egal wie gut die Intentionen sind, paternalistische
Dimensionen hat. Die Gebenden sind die Autorititen und
die Erhaltenden abhingig von ihrer Gnade. Das ist immer
s0, egal ob es den Gebenden primir um ihr Gewissen oder
ihre Steuerabrechnung geht. Ausgangspunke ist eine Ethik
der Selbstzentriertheit: »Gib nichts, wenn du nichts da-
fur bekommst!« Dass Menschen vollig unterschiedliche
Voraussetzungen haben, wenn es um das Geben geht, wird
nicht bedacht. Gegenseitige Hilfe betont im Gegensatz
dazu das Prinzip der Solidaritit. Fiir dieses spielt der Wert
des jeweils Gegebenen keine Rolle. Menschen kénnen
einander auf alle mogliche Weisen geben. Erinnern wir
uns an die » Gleichheit der Ungleichen«! Individuen und
Gesellschaften gedeihen, wenn die jeweiligen Beitrige der
Menschen nicht auf einer individuellen Werteskala ge-
messen werden, sondern wenn sie sich zu einem Ganzen
zusammenflgen.

Okologie

Gegenseitige Hilfe lasst sich auch 6kologisch fassen. Die
anarchistische Perspektive unterscheidet sich grundlegend
von jener der Mainstream-Umweltbewegung und dem
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