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Editorial

Liebe Leser*innen,

wie wir erinnern, an wen und aus welchem Blickwinkel, sagt viel iber unsere Gegenwart aus.
Denn Ungerechtigkeiten und Ausgrenzung schreiben sich fort, wenn wir uns nicht den histo-
rischen Verletzungen stellen, wenn wir nicht auf inre Folgen bis heute schauen und sie in Be-
zug zu uns selbst setzen. Entscheidend ist es dabei, denjenigen zuzuhoren, die diese Gewalt
erlitten haben, den Uberlebenden und ihren Nachkommen - gerade denjenigen, die kaum
zur Sprache kommen in &ffentlichen Debatten.

Die Verfolgung im Nationalsozialismus traf bestimmte Menschen besonders frih und hart:
Judinnen*Juden ohne deutsche Staatsburgerschaft, gerade wenn sie aus dem 0Ostlichen
Europa stammten oder orthodoxen Glaubens waren, drmere Menschen in prekéren Lebens-
verhaltnissen, Roma* und Sinti*, Menschen mit einer Behinderung. Es ist kein Zufall, dass an
diese Verfolgten bis heute zu selten offentlich erinnert wird, dass sie zu selten als Zeitzeug*-
innen gehodrt werden, zu wenige von ihnen ihre Erinnerungen schriftlich festhalten konnten.
Und es ist kein Zufall, dass dieses Nicht-Wissen, Nicht-Sehen bis heute mit gesellschaftlicher
Ausgrenzung und staatlicher Diskriminierung einhergeht.

Das zeigt uns, wie politisch relevant und aktuell es ist, diesen Verfolgten zuzuhdren. Dabei gibt
es nicht die eine Perspektive, sondern eine Vielzahl an Stimmen und Erfahrungen. Wer ihnen
zuhort, wird Unterschiedliches, auch Widersprichliches erfahren. Das gilt es wahrzunehmen
und in einen Austausch zu bringen. Das ist nicht einfach, doch nur so werden wir dem »Nie
wieder« gerecht, das heute so oft und so schnell gesagt wird.

In diesem zeichen versammeln wir ganz unterschiedliche Erinnerungsperspektiven. Sie zei-
gen uns, wie sich Verfolgung verstarkt, etwa fur junge Frauen aus &rmeren Verhaltnissen, die
nicht in die NS-Volksgemeinschaft passten und daftr im Jugend-KZ Uckermark inhaftiert wur-
den, oder fur judische Menschen aus Osteuropa in Deutschland, die schon lange vor 1933 Vor-
urteile trafen. Jannis Panagiotidis zieht in einem Interview eine lange Linie dieser Geschichte
bis zu heutigem antislawischen Rassismus, der sich mit Antisemitismus und Antiziganismus
aufladt.

Cheryl Greenbergs Ruckblick auf die Geschichte der Burgerrechtsbewegung von Schwarzen
und Judinnen*Juden in den USA zeigt zugleich das Potenzial fur Solidaritat aufgrund ahnlicher
Ausgrenzungserfahrungen - solange diese Unrechtserfahrungen in inrer Besonderheit an-
erkannt und nicht gegeneinander ausgespielt werden, wie Monty Ott in seinem Beitrag am
Verhaltnis antisemitismuskritischer und postkolonialer Diskurse problematisiert. Ozge Erdogan
beschreibt am Beispiel des turkischen Rechtsextremismus, wie schwierig es ist, wenn die
besondere Situation von Minderheiten innerhalb der Minderheit - etwa der alevitischen Ge-
meinde - in Deutschland nicht wahrgenommen wird. Dadurch bleibt tdrkischer Rechtsextre-
mismus oft unbenannt, auch aus der Sorge heraus, dass berechtigte Kritik daran rassistisch
missbraucht werden kdnnte. Vida Funke schreibt wiederum Uber Frauen im Iran, die lokale
Traditionen modisch neu interpretieren und damit eine widersténdige Erinnerungskultur ge-
gen alle Unterdrickung entwickeln.

Die Bildreihe aus den Niederlanden gibt uns Einblicke, wie vielfaltig die Begegnungen sind,
die Freiwillige in ihrem Jahr mit ASF erleben und zwar oft mit Menschen, deren Perspektive
marginalisiert ist. Menschen in ihrer Lebenssituation — Armut oder Obdachlosigkeit etwa -
wurden bereits im Nationalsozialismus verfolgt. Zwei eindrtckliche Berichte aus den USA
zeigen, wie existenziell unsere Solidaritdt mit den Verfolgten von heute ist. Dafur bitten wir
auch um Ihre und eure Unterstttzung.

Ich winsche eine gute Lekture und griBe Sie und euch herzlich!

Jutta Weduwen, Geschaftsfuhrerin




Thema

Perspektiven erweitern,
Diskriminierung entgegen-
treten, Erinnerung pluralisieren

Intersektionalitat und Erinnerung in der Arbeit von
Aktion SUihnezeichen Friedensdienste

Sara Spring und Matteo Schiirenberg

Die Frage, was wir als Gesellschaft erinnern — und aus welcher
Perspektive wir das tun - ist alles andere als selbstverstand-
lich. Es geht nicht nur darum, was passiert ist, sondern auch
darum, wer Geschichten erzdhlt und wessen Erfahrungen im
kollektiven Gedachtnis ihren Platz finden. Erinnerung ist immer
auch eine Frage von Sichtbarkeit. Das ist nicht nur eine sym-
bolische Frage, denn hieran entscheidet sich unter anderem,
wer in einer Gesellschaft dazu gehort, wessen Anspriche an-
erkannt werden. Welchen Erzahlungen wir Gehor schenken,
verweist somit nicht zuletzt auch auf die Kontinuitdten von
Diskriminierung und historisch aufgeladenen Konflikten in un-
serer heutigen Gesellschaft: Im schlechtesten Fall werden just
die Gruppen von Menschen heute mit denselben tradierten
Vorurteilen stigmatisiert, die schon friher unter Ausgrenzung
und Verfolgung litten, eben weil dieses Unrecht gegen sie nie
anerkannt wurde. Umgekehrt kann eine Gesellschaft, die sich
konsequent mit vergangener Gewalt und ihren aktuellen Fol-
gen auseinandersetzt, nicht nur gegenuber den Betroffenen,
sondern insgesamt zu einem gerechteren und offeneren Ort
werden. In einer kritischen Erinnerungsarbeit stehen wir somit
vor der Herausforderung, mit vielféltigen, womaoglich wider-
spruchlichen, widerstreitenden oder auch verschutteten und
verdréangten Perspektiven umzugehen - und nicht zuletzt den
eigenen Erinnerungshorizont bestandig zu hinterfragen und in
Bezug zu anderen, vielleicht ganz anderslautenden Perspek-
tiven zu setzen.

Genau hier setzen intersektionale Anséatze an, um die Dy-
namiken von Herrschaft und Ausschluss im Erinnerungsdiskurs
zu reflektieren. Das Konzept der Intersektionalitat hat seine
Wurzeln im US-amerikanischen Black Feminism, der Schwarzen
feministischen Bewegung seit den 1970er-Jahren. Schwarze
Feministinnen kritisierten die Leerstellen der Bewegungen des
Antirassismus und des Feminismus: Die Erfahrungen Schwarzer
Frauen hatten in einem weiBen Feminismus, der von weiBen
Mittelstandserfahrungen ausgeht, keinen Platz — und umge-
kehrt (s. zeichen-Beitrag S. 16-19).
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Auf die Erinnerungsarbeit bezogen kann der intersektionale
Ansatz aufzeigen, wie verschiedene Verfolgungsgeschichten
und Diskriminierungserfahrungen miteinander verwoben sind.
Nutzen wir die intersektionale »Brille« fUr unsere Auseinander-
setzung mit der Geschichte des Nationalsozialismus, kann dies
auf mehreren Ebenen wertvoll sein: zum einen, wenn wir die
historischen NS-Verbrechen selbst besser verstehen wollen;
zum zweiten, wenn wir die Erinnerungskultur und ihre Leer-
stellen, unseren Umgang mit der NS-Vergangenheit kritisch in
den Blick nehmen wollen; und zum dritten, wenn wir die Kon-
tinuitdten der Diskriminierung in der Gegenwart aufgreifen und
zum Beispiel im pddagogischen Setting fragen, welche Erfah-
rungen, die Menschen mitbringen, mit denen wir tiber die NS-
Geschichte ins Gesprach kommen.

In Bezug auf die Erinnerung an die Verbrechen des Natio-
nalsozialismus kénnen wir mit einem intersektionalen Ansatz
Verschrankungen von ldeologien beleuchten: Wie wirkten ras-
sistische, antisemitische, antiziganistische, ableistische, klas-
sistische und patriarchale Vorstellungen miteinander? Zum
Beispiel lasst sich zeigen, wie rassistische Zuschreibungen
im Nationalsozialismus mit Kategorien wie Geschlecht, sozialer
Herkunft und Behinderung zusammenspielten. In der NS-Ge-
sellschaft wirkten so auf verschiedene Gruppen ganz unter-
schiedliche Macht- und Ausschlussmechanismen, etwa in der
Frage reproduktiver Gerechtigkeit: Die Mehrheit der Frauen
sollte mit vielen Geburten die Reproduktion der sogenannten
»Volksgemeinschaft« vorantreiben. Sie unterlagen dabei einer-
seits einem engen héuslichen Rollenbild und sozialen Zwén-
gen, sie profitierten aber auch von verschiedenen sozialpoli-
tischen MaBnahmen des NS-Regimes, die die Geburtenrate
steigern und die Mutterschaft anerkennen sollten. Demgegen-
Uber wurden Judinnen, Frauen mit Behinderung, Sintezze,
Romnja und als »asozial« stigmatisierte Frauen daran gehindert,
Familien zu grunden. Sie trafen Zwangssterilisierungen, Ab-
treibungen, die Wegnahme von Kindern und mit zunehmen-
der Radikalisierung des NS-Regimes schlieBlich die systemati-



sche Ausbeutung und Vernichtung. Auch dort, im NS-Lager-
system, setzten sich diese Unterscheidungen in einer ganz
bewusst konstruierten Hierarchie der Verfolgtengruppen fort.
Die Kategorien und Zuschreibungen hatte somit Einfluss auf
die individuellen Handlungsmoglichkeiten zwischen Verfol-
gung, Verweigerung, Widerstand, Kollaboration, Unterstut-
zung, Verrat und Téterschaft.

Produktives Spannungsfeld der Biografien

In der Biografiearbeit kdnnen wir mit einem intersektionalen
Ansatz marginalisierte Perspektiven von Verfolgten in den Blick
nehmen. Eine Auseinandersetzung mit individuellen Lebens-
geschichten macht die personlichen Erfahrungen von Men-
schen mit bestimmten Gruppenzugehdrigkeiten greifbarer, le-
bendiger. Was es fur einen Menschen bedeutet, dass sich im
Nationalsozialismus verschiedene Diskriminierungsformen ver-
starkten - etwa fur d&rmere Frauen, die einer verfolgten Min-
derheit angehdrten und vielleicht kein oder wenig Deutsch
sprachen -, lasst sich an Berichten Uberlebender Zwangsar-
beiterinnen, die aus dem &stlichen Europa ins Deutsche Reich
verschleppt wurden, nachvollziehen. Zugleich brechen dabei
pauschale Zuschreibungen Uber bestimmte Gruppen auf, sie
erscheinen vielfaltiger.

Wurden Menschen im Nationalsozialismus aus mehreren
Grunden verfolgt, summierte sich diese Gewalt nicht einfach,
sondern fuhrte zu ganz neuen Auspragungen des Unrechts.
So waren rassisch verfolgte Menschen mit Behinderungen oder
chronischen Krankheiten von der genozidalen Gewalt beson-
ders betroffen: Oft hatten sie kaum bis keine Fluchtmoglich-
keiten und waren die Ersten, die fur Mordaktionen ausgewahlt
wurden. Kaum jemand von ihnen Uberlebte und diesen weni-
gen Uberlebenden wurde selten, wenn tUberhaupt, zugehort.

Die intersektionale Auseinandersetzung mit Biografien von Ver-
folgten offnet also auch ein Spannungsverhaltnis: Es wirft die
Frage auf, welche Geschichten innerhalb von Gruppen Gehor
finden. Nur wenige Uberlebende konnten in den letzten Jahr-
zehnten als Zeitzeug*innen Aufmerksamkeit fur ihre Geschich-
te gewinnen und das auch meist erst sehr spéat. Gehort werden
bevorzugt die versdhnlichen Stimmen, die der Mehrheitsge-
sellschaft »bequem« sind, die in das Selbstbild, die eigene
Erzéhlung der heutigen Gegenwartsgesellschaft passen. Die
Zeitzeug*innen werden oft mit Identifikationen und Erwartun-
gen Uberladen.

Gleichzeitig sind andere Stimmen von Verfolgten im deut-
schen Erinnerungsdiskurs wenig reprasentiert: Zum Beispiel
Judinnen*Juden aus Osteuropa, orthodoxe Judinnen*Juden,
Sinti* und Roma*, als »asozial« Verfolgte — um nur einige zu
nennen. Die morderische Gewalt traf diese Gruppen im ostli-
chen besonders fruh, Fluchtmdoglichkeiten waren seltener. Die
wenigen Uberlebenden trafen in der Nachkriegszeit als Dis-
placed Persons Flucht und prekére Migrationsbedingungen,
Antisemitismus und hinter dem Eisernen Vorhang die stalinis-
tische Repression der Nachkriegszeit. Die willkrlich als »aso-
zial« Verfolgten wiederum verband auBer ihrer gemeinsamen
Verfolgung und der hoch stigmatisierten Zuschreibung wenig.
Bereits in der Lagergesellschaft marginalisiert, konnten oder
auch wollten sie sich in der Nachkriegszeit nicht gemeinsam
organisieren.

Grunde fur die ungleiche Erinnerung sind also vielschichtig
und liegen auch in den Folgen und Kontinuitaten, die bis heute
Diskriminierungen bewirken. So sprachen uUberlebende Sinti*
und Roma* aufgrund des massiven Antiziganismus - der
»zweiten Verfolgung« — erst spat offentlich tber ihre Verfol-
gungsgeschichten: Ceija Stoika (Wir leben im Verborgenen,
1988) und Otto Rosenberg (Das Brennglas, 1998) gehoren zu
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den ersten Autobiografien aus der Minderheit. Uberlebende
Menschen mit Behinderungen oder chronischen Krankheiten
sind zum Teil fruh verstorben, viele Angehdrige schwiegen aus
Scham, Zugange zu gesellschaftlichen Debatten waren und
sind fur Betroffene durch ableistische Barrieren erschwert.
Ein weiteres Beispiel ist die Geschichte von Elvira Manthey,
die als »asozial« und aufgrund angeblicher »Geisteskrankheit«
verfolgt wurde und nur knapp der Ermordung entging. Manthey
schrieb Anfang der 1990er-Jahre ein Buch, stellte diverse An-
trége und Anfragen - erfolglos: die Diagnose »geisteskrank«
wurde nicht zurckgenommen. Sie ist 2014 verstorben. Der
Widerstandskampferin Hedwig Porschitz indes wurde nach
dem Krieg eine Anerkennung ihrer Verfolgung und ihres Wider-
standes mit Verweis auf ihre fruhere Prostitution verweigert.
Erst nach ihnrem Tod und Jahrzehnte nach Kriegsende wurde
sie fur die Rettung von Judinnen geehrt und rehabilitiert.

ASF-Arbeitsbereich »Geschichte(n)
in der Migrationsgesellschaft«

Fur unsere Seminare zur Geschichte des Nationalsozialismus
im ASF-Arbeitsbereich »Geschichte(n) in der Migrationsgesell-
schaft« ist der intersektionale Ansatz besonders wichtig. Wir
arbeiten mit Menschen, die von unterschiedlichsten mehrdi-
mensionalen Diskriminierungen betroffen sind: aufgrund ihrer
Migrationsbezlge, weil sie einer Minderheit angehoren, etwa
Sinti* oder Roma* sind, aufgrund ihrer sozialen Herkunft, als
Frauen.

Wichtige Partnerinnen far unsere Arbeit sind die Stadtteil-
matter, die als Familienberaterinnen in (post)migrantischen
Communities tatig sind. Sie berichten uns oft von Erfahrungen,
in denen sich insbesondere Rassismus, Sexismus und Klassis-
mus miteinander verschrénken: Als Muslima, als Migrantin wer-
den sie mit stereotypen Bildern der »unterdrickten Frau«, mit
Bildungsferne, Arbeitslosigkeit, schlechten Sprachkenntnissen
in Verbindung gebracht. Das Kopftuch macht viele Stadtteil-
mutter in 6ffentlichen Rdumen besonders vulnerabel und wird
zum Anlass fur Diskriminierungen, etwa in der Arbeitswelt. In
unseren Workshops zur eigenen Lebensgeschichte schildern
die Teilnehmerinnen sehr haufig misogyne Gewalterlebnisse,
Diskriminierungen und Anfeindungen - auch im digitalen Raum.
Die Stadtteilmutter sind sehr vielféltige Gruppen: Judische
Stadtteilmdtter berichten uns von antisemitischen Ressenti-
ments und Osteuropa-bezogenem Rassismus, jesidische Stadt-
teilmutter von jesidenfeindlichen, islamistischen Angriffen,
Romnja-Stadtteilmdtter von Antiziganismus und Klassismus.
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Das Interesse der Stadtteilmutter an der Geschichte des Natio-
nalsozialismus ist groB, trotzdem schlagt ihnen oft Uberra-
schung oder gar Ablehnung entgegen, wenn sie erzahlen,
dass sie sich mit dem Thema beschaftigen. Die Initiative fur die
Seminare ging vor fast zwanzig Jahren von den ersten Stadt-
teilmuttern selbst aus. Sie wollten mehr Uber die NS-Ge-
schichte erfahren. Und mit den ersten Seminarreihen entstand
auch der Wunsch, sich selbst aktiv an offentlichen Debatten
zu beteiligen und ihre Perspektiven mit Veranstaltungen und
Publikationen in den Erinnerungsdiskurs einzubringen. Dies
pragt bis heute unseren dialogischen und partizipativen An-
satz: Mit einer lernenden Haltung wollen wir stets aufs Neue
reflektieren, welche Bedeutung die NS-Geschichte in unserer
Postmigrationsgesellschaft hat, welche Folgen und Kontinui-
téten der NS-Verbrechen in den verschiedenen Diskriminie-
rungsformen in unserer Gegenwart wirken.

»Damit die Geschichte nie verloren geht, damit sie
sich nie wiederholt, missen wir sie in die Offentlich-
keit bringen. Wir kbnnen sie unseren Kindern, unserer
Familie und unseren Freunden weitererzdhlen. Aus
der Geschichte lernen: Wir wollen uns gegen die Ver-
folgung und Diskriminierung von Minderheiten enga-
gieren - gerade auch, weil wir selbst zu einer Minder-
heit gehéren.« (Dalal Hassanein, Stadtteilmutter)

In unseren Seminaren erfahren wir immer wieder, dass
Teilnehmerinnen ihr Dazugehoren zur deutschen Gesellschaft
abgesprochen wird. Den Stadtteilmuttern wird die Zugehorig-
keit oft aufgrund des »Migrationshintergrundes« verwenrt.
Auch Sinti* von unserem Kooperationspartner, dem 1. Sinti-
Verein Ostfriesland berichten, dass sie als »fremd« wahrge-
nommen werden. Sinti* sind seit Jahrhunderten Teil der deut-
schen Gesellschaft, historische Quellen belegen dies seit dem
14. Jahrhundert - trotzdem wird ihnen auch heute immer wie-
der die Zugehorigkeit abgesprochen. In Seminaren schilder-
ten uns Sinti* von antiziganistischen und klassistischen Dis-
kriminierungen in samtlichen Lebensbereichen: auf dem Ar-
beitsmarkt, im Gesundheitssystem, mit Behorden, Racial Pro-
filing durch die Polizei. Viele ihrer biografischen Erzéhlungen
beginnen mit ersten Diskriminierungserfahrungen zu Schul-
beginn: stigmatisierendes Verhalten der Lehrkrafte, Mobbing
durch Mitschuler*innen, bis hin zum pauschalen Verweis auf
Sonderschulen, da Sinti*-Kinder mit ableistischen Vorurteilen
als lernunféhig eingestuft wurden.

»Es ist der Blick der Menschen von auBBen, der ver-
sucht uns gleich zu machen. Es sind die Vorurteile,
die uns auf wenige Teile unserer Identitat reduzieren.
Es gibt Gemeinsamkeiten und gleichzeitig sind wir
vielféltig und unterschiedlich.« (Xhevahire Coljaj,
Sawre Romnjenca)



Dass die Mehrheitsgesellschaft zu wenig Raum fur mehrdimen-
sionale Identitdten und Mehrfach-Zugehdorigkeiten lassen méch-
te, erfahren wir auch von den Frauen der Romnja-Selbstorga-
nisation Sawre Romnjenca, mit denen wir Seminare zu Natio-
nalsozialismus und Antiziganismus gestalten. Die Teilnehmerin-
nen engagieren sich als Multiplikatorinnen in der Roma-Com-
munity und begleiten Kinder und Jugendliche, die im landlichen
Raum in Niedersachsen wenig Angebote finden. Die Frauen
sind Teil verschiedener Minderheiten: als Muslima, als Romnja,
als Migrantinnen aus den ehemaligen Landern Jugoslawiens.
Intersektionale Verfolgung hat auch ihre Familiengeschichten
im Nationalsozialismus gepragt: Ihre Eltern, GroBeltern, UrgroB3-
eltern haben als Partisan*innen gegen die Nazis gekampft,
mussten Zwangsarbeit leisten, viele ihrer Familienangehdrigen
wurden ermordet. Als Roma* waren sie besonders betroffen,
wenn sie ihre Minderheitszugehdrigkeit nicht verstecken konn-
ten. Frauen erlebten insbesondere auch als Mutter geschlechts-
spezifische Gewalt. Die Uberlebenden (Ur-/GroB-)Mutter er-
zahlten nach dem Krieg in den Familien oft nur bruchstuckhaft
von ihren Erlebnissen. Diese Pragung und die erneuten
Kriegs- und Fluchterfahrungen aus den ehemaligen Ladndern
Jugoslawiens in den 1990er-Jahren werden in den Familien-
geschichten der Seminarteilnehmerinnen von aktuellen Er-
fahrungen von Kalte, Abwehr bis hin zu Ausgrenzung durch
die Mehrheitsgesellschaft Uberlagert und verstarkt.

Perspektiven erweitern: Solidaritat
durch intersektionale Ansitze

In unseren Seminaren im Arbeitsbereich »Geschichte(n) in der
Migrationsgesellschaft« ermoglicht der intersektionale Ansatz
eine Anerkennung und Wertschétzung fur diese Vielfalt der
Geschichten, Perspektiven und Erfahrungen. So kénnen wir
uns Uber verschiedene Bezlge, Identitdten und Spannungs-
felder austauschen, um heutige Leerstellen und blinde Flecken
der Erinnerungskultur kritisch in den Blick zu nehmen. Zum
Beispiel werden Sinti* und Roma* von der Mehrheitsgesell-
schaft oft gleichgesetzt, oder aber migrantische Gruppen ge-
gen Autochthone ausgespielt. Auch gibt es bisher zu wenig

Austausch zwischen Akteur*innen, die sich diskriminierungs-
kritisch engagieren. Fur unsere Arbeit ist ein Verstéandnis von
Intersektionalitat wichtig, das sowohl Antisemitismus als auch
Rassismus einbezieht. Das Verhaltnis von Initiativen, Gruppen,
Vereinen, die zu einem dieser Phanomene arbeiten, ist nicht
erst, aber besonders seit dem 7. Oktober ein herausforderndes.

Welche Geschichten in Workshops, Schulbuchern, Bil-
dungsmaterialien, in Gedenkstétten und Ausstellungen als
erzahlenswert erachtet werden und aus welcher Perspektive
gesprochen wird - die Art und Weise, wie wir bestimmte his-
torische Ereignisse und Entwicklungen erinnern, und welche
Aspekte, wir in den Vordergrund rucken - ist ein dynamischer
Prozess. Unser Anliegen ist es, mit einem intersektionalen An-
lass verbindende, solidarische Perspektiven zu entwickeln,
welche die Verschrénkungen in den Blick nenmen. Dies braucht
sensible Zusammenarbeit und mehr Platz fur die Stimmen
von Betroffenen, insbesondere marginalisierte Perspektiven.
So entsteht ein offenerer Raum fur eine pluralere Erinnerung,
in der mehr Stimmen gehort und mehr Geschichten erzéhlt
werden konnen.

»lch bin nicht schwarz und du bist nicht weiB. Das
sind nur Zuschreibungen, die die Welt uns gibt. Kein
Kind wird schwarz oder weiB geboren. Denn egal wie
andere dich sehen, ob du als schwarz oder weil3
bezeichnet wirst: Es sind nur Labels. Labels sagen
nicht aus, wer wir wirklich sind. Labels hindern uns
eine Person so zu sehen, wie sie ist. Stattdessen
sehen wir einander durch konstruierte Brillen,
beeinfiusst von Voreingenommenheit und Vorurteilen.
Wenn du dem Label erlaubst, dich zu definieren, dann
machst du dich klein. Und du ziehst eine Trennlinie
zwischen dir und den Anderen.« (Oyebukola Oyelekan,
Stadtteilmutter)

Sara Spring leitet den ASF-Arbeitsbereich »Geschichte(n) in der

Migrationsgesellschaft«, Matteo Schiirenberg die ASF-Offentlich-
keitsarbeit.
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Intersektionalitat -
Heterogenitat -
Diskriminierung

Jurgen Budde

Heterogenitat als soziale Konstruktion

Heterogenitét ist ein vielschichtiges und schwer zu bestim-
mendes Ph&nomen. Aus einer breiten Perspektive betrachtet,
liegt nahezu jeder menschlichen Wahrnehmung eine verglei-
chende Unterscheidung zugrunde - sei es zwischen Sach-
verhalten, Personen, Gegenstanden oder Emotionen. Diese
Vergleiche kdnnen sich auf quantitative Unterschiede beziehen
(mehr, groBer, billiger...) oder auf qualitative Merkmale (anders,
besser, hasslicher). Der Umgang mit Differenz ist somit ein
Grundprinzip menschlicher Erkenntnis, das nicht zuletzt der
Herstellung von Handlungsféhigkeit dient. Durch Unterschei-
dungen und Kategorisierungen wird die Komplexitat sozialer
Wirklichkeit reduziert - aus Unubersichtlichkeit entsteht Ord-
nung, die Handeln ermdglicht.

Diese Ordnungsbildung greift oft auf soziokulturelle Diffe-
renzkategorien zurick - etwa Geschlecht, Ethnizitét, Klasse
oder Behinderung -, die sowohl in individuellen Sozialisati-
onsprozessen als auch in gesellschaftlichen Ungleichheits-
diskursen eine zentrale Rolle spielen. Gleichzeitig wird unter
dem Begriff Heterogenitat hdufig auch auf individuelle Unter-
schiede zwischen Menschen verwiesen.’

Heterogenitét ist jedoch nicht einfach gegeben, sondern
das Ergebnis sozialer Konstruktionsprozesse. Was jeweils als
»heterogen« erscheint, ist abhéngig von kulturellen, historischen
und gesellschaftlichen Kontexten. In der Ethnomethodologie
wird dieser prozesshafte Charakter mit dem Begriff des »doing
differences« gefasst.? Dies betont, dass Differenzen nicht ein-
fach »da sind«, sondern durch soziale Interaktionen hervorge-
bracht werden. Entsprechend ist Heterogenitdt ohne Bezug
auf Homogenitat nicht denkbar: Erst im Vergleich entstehen
Bedeutungen von Gleichheit und Differenz.
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Differenz und Diskriminierung

Diese Bedeutungszuschreibungen sind nie neutral. Im Gegen-
teil: Sie sind durchzogen von Machtverhaltnissen, die soziale
Ungleichheiten (re)produzieren, also in sozialen Akten erst her-
vorgebracht werden. In westlich gepragten Denktraditionen ist
die Wahrnehmung von Differenz eng mit Hierarchisierungen
verknupft. Die Feststellung von Unterschiedlichkeit geht da-
her hdufig mit normativen Bewertungen einher - etwa entlang
von Geschlecht, Nationalitat, Fahigkeiten oder Klassenlage.
Heterogenitat verweist damit immer auch auf Machtasymme-
trien und daraus resultierenden Diskriminierungen im Verhalt-
nis von Gleichheit und Differenz. Wird dieser Zusammenhang
ausgeblendet, besteht die Gefahr, Heterogenitét auf eine ad-
ditive »Vielfalt« — wie dies manchmal in Anrufen zu »celebrate
diversity« erscheint - zu reduzieren, in der Unterschiede ledig-
lich nebeneinandergestellt werden, ohne gesellschaftliche
Macht- und Ungleichheitsverhéltnisse mitzudenken. So wichtig
es politischist, darauf hinzuweisen, dass Differenzen zwischen
Méannern, Frauen und queeren Personen, zwischen Arm und
Reich usw. nicht zu Diskriminierung fuhren durfen, so ist doch
zugleich zu betonen, dass dieses normativ-politische Argu-
ment auf eine soziale Wirklichkeit trifft, in der Differenzen sehr
wohl diskriminieren.

Entsprechend ist Heterogenitat in ein grundlegendes Span-
nungsfeld zwischen Differenz, Universalitdt und Individualitat
eingebettet. Moderne Gesellschaften folgen einem universa-
listischen Gleichheitsprinzip - etwa in den allgemeinen Men-
schenrechten -, das besagt, dass niemand aufgrund seiner
Herkunft oder sozialen Merkmale benachteiligt werden darf.
Dieser Anspruch kann jedoch durch Prozesse der Homogeni-
sierung in exkludierende Normen munden, etwa durch Kon-
zepte einer gesellschaftlichen >Leitkulturc oder einer schuli-



schen Leistungskultur. Denn dies grenzt tendenziell diejenigen
aus, die diesen Anforderungen nicht entsprechen. Umge-
kehrt ermdglicht die Anerkennung von Differenz - etwa im
Sinne einer egalitédren Differenz -, soziale Lebenslagen diffe-
renzierter zu berdcksichtigen, birgt aber zugleich das Risiko
einer diskriminierenden Kategorisierung. Individualisierung ver-
pflichtet auf den Einzelfall - beispielsweise in der Betonung
individueller Freiheitsrechte - und folgert daraus Anerkennung
subjektiver Lebenslagen und Bedurfnisse. Zugleich galten die
Freiheitsrechte historisch nur fur bestimmte Gruppe, wéhrend
andere (etwa Frauen, Leibeigene oder psychisch Erkrankte)
davon ausgeschlossen waren und um Anerkennung kdmpfen
mussten. Zugleich aber droht Entsolidarisierung und soziale
Vereinzelung, wenn in einer Individualisierungsgesellschaft
jede*r seines*ihres Gluckes Schmied*in«ist. Alle drei Pole -
Differenz, Gleichheit, Individualitdt - sind normativ gut be-
grundet, aber theoretisch wie praktisch kaum gleichzeitig zu
realisieren. Jeder Umgang mit Heterogenitat vollzieht sich
zwischen den drei Polen, ohne in eine Richtung aufgel®st
werden zu kdnnen.

Intersektionalitét als theoretische Figur

In der sozialen Praxis treten Differenzkategorien selten isoliert
auf. Gesellschaftliche Positionen entstehen vielmehr im Zu-
sammenspiel verschiedener Differenzlinien. Zur Beschreibung
dieser komplexen Verschrankungen hat sich der Begriff der
Intersektionalitat etabliert.3 Er bezeichnet das Zusammenwir-
ken unterschiedlicher sozialer Kategorien und die daraus re-
sultierenden, spezifischen Positionierungen von Akteur*innen.
Haufig wird Intersektionalitdt mit der Metapher einer Kreuzung
beschrieben, an der sich verschiedene Linien - etwa Ge-
schlecht, Klasse oder Ethnizitat — Uberlagern.

Historisch ist der Begriff in der US-amerikanischen Frauen-
und Rassismusforschung verortet. Die Juristin Kimberlé
Crenshaw prégte ihn in den 1980er-Jahren, um auf rechtliche
Diskriminierungslticken hinzuweisen: Wéhrend das Recht zwar
Diskriminierung entweder aufgrund von Geschlecht oder auf-
grund von Race kannte, blieben Uberschneidungen - wie sie
etwa afroamerikanische und lesbische Frauen betrafen - un-
berucksichtigt. Die analytische Trias Gender, Race und Class
wurde damit grundgelegt und gilt bis heute als zentral. Wie
viele und welche Kategorien in eine intersektionale Analyse
einbezogen werden sollten, ist jedoch umstritten - das soge-
nannte Kategorienproblem. Neben den klassischen Kategori-
en sind weitere hinzugekommen, etwa Behinderung, Korper,
sexuelle Orientierung, Religion oder regionale Herkunft. Die
prinzipielle Offenheit der Liste verweist auf die Vielfalt mogli-
cher Differenzlinien, birgt jedoch auch die Gefahr der Belie-
bigkeit.

So sind beispielsweise gegenwértige rechte Geschlechter-
narrative nicht nur mit Vorstellungen soldatischer und »WeiBer«
Mannlichkeit verknupft, sondern auch mit Frauen- und Queer-
feindlichkeit, Rassismus und/oder Antisemitismus. Die hetero-
normativen Familienvorstellungen der AfD zum Beispiel sind
zugleich durchzogen von Nationalismus, wenden sich gegen
feministische Emanzipationsbestrebungen ebenso wie gegen
geschlechtliche und sexuelle Vielfalt. Dahinter liegt die Vor-
stellung, Heterogenitdt durch Gewalt gegen alles, was als ab-
weichend von der Norm der Zweigeschlechtlichkeit (und den
immanenten Geschlechterrollen vom Mann als Familienerngh-
rer und der Frau als Hausfrau und Mutter) angesehen wird, zu
bekdmpfen und zu diskriminieren.

Fazit

Die Auseinandersetzung mit Heterogenitat und Intersektiona-
litdt verweist auf grundlegende Spannungsverhéltnisse im ge-
sellschaftlichen Umgang mit Differenz. Sie zeigt, dass soziale
Ordnung immer auch durch Wahrnehmung und Kategorisie-
rung strukturiert ist. Durch Hierarchisierungen sind Differenzen
an Macht- und Ungleichheitsverhaltnisse gebunden. Intersek-
tionalitat scharft den Blick fur die komplexen Uberschneidun-
gen von Diskriminierungsformen und deren gesellschaftliche
Relevanz. Padagogische und gesellschaftliche Ansatze, die
Heterogenitat ernst nehmen, mussen diese Vielschichtigkeit
anerkennen und kritisch refiektieren, ohne zu hoffen, eine
dauerhafte und allgemeingultige Antwort auf die Herausfor-
derungen eines reflektierten Umgangs mit Differenz zu finden.

Prof. Dr. Jiirgen Budde ist Erziehungswissenschaftler und hat an
der Universitat Flensburg den Lehrstuhl fur Theorie der Bildung,
des Lehrens und Lernens.

1 Neben Heterogenitét finden sich in der Debatte auch verwandte Be-
griffe wie Diversitét, Inklusion, Diversity, Vielfalt etc., die aufgrund des
Platzmangels hier nicht diskutiert werden kénnen. S. dafur: Budde,
Jurgen (2023): Heterogenitat: Entstehung, Begriff, Abgrenzung, in:
Bohl, Thorsten/Budde, Jurgen/Rieger-Ladich, Markus (Hrsg.): Umgang
mit Heterogenitat in Schule und Unterricht. 2. Aufi., Bad Heilbrunn, S.
15-35; Ders. (2015): Zum Verhaltnis der Begriffe Inklusion und Hetero-
genitat, in: Hacker, Thomas/Walm, Maik (Hrsg.): Inklusion als Entwick-
lung, Bad Heilbrunn, S. 117-133.

2 Fenstermaker, Sarah/West, Candace (2001): Doing difference revisited.
Probleme, Aussichten und der Dialog in der Geschlechterforschung,
in: KéIner Zeitschrift fur Soziologie und Sozialpsychologie, S. 236-249.

3 Winker, Gabriele/Degele, Nina (2009): Intersektionalitat, Bielefeld;
Budde, Jurgen (2013): Intersektionalitét als Herausforderung fur eine
erziehungswissenschaftliche soziale Ungleichheitsforschung, in: Sieb-
holz, Susanne u.a. (Hrsg.): (Re-)Produktion sozialer Ungleichheiten,
Wiesbaden, S. 245-257.
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<
Geschichte(n) o\f’durch die

Gesellschaft

ASF-Freiwillige in den
Niederlanden

ASF-Freiwillige begegnen in ihrem Freiwilligenjahr ganz
unterschiedlichen Menschen und Gruppen. Darunter sind
viele, die in unserer Gesellschaft an den Rand gedrangt
werden, gegen die sich Vorurteile, Hass und immer hau-
figer auch offene Gewalt richten. Oft Uberschneiden sich
dabei verschiedene Formen der Ausgrenzung. Bereits
fruher wurden diese Gruppen stigmatisiert und im Natio-
nalsozialismus verfolgt. An sie wird selten erinnert und
noch weniger werden dabei ihre Stimmen gehort.

In den Niederlanden engagieren sich ASF-Freiwillige an
Gedenkorten sowie in verschiedenen Initiativen der Zivil-
gesellschaft oder in sozialen Einrichtungen. Ewa Wielgat
und Bram Petraeus haben sie besucht und ihren Einsatz
mit der Kamera dokumentiert.



Goud van Noord
Rotterdam

Das Nachbarschaftszentrum liegt im Rotterdamer Stadtteil
Oude Noorden, wo Menschen ganz unterschiedlicher Her-
kunft leben, darunter viele aus L&ndern auBerhalb von Europa.
Viele von ihnen, insbesondere Kinder, leben in prekéren Ver-
haltnissen. Goud van Noord unterstitzt die Anwohner*innen
mit verschiedenen Aktivitdten wie einer Hausaufgabenschule,
Berufsberatung, kulturellen Workshops und einem Nachbar-
schaftscafé mit Mittagstisch. Ehrenamtliche unterstutzen
das kleine Team aus Festangestellten - bis September auch
die ASF-Freiwillige Anne:

»Goud van Noord soll ein offener Ort fur alle sein.
Alle sind gleich und alle sind willkommen. Ein
sicherer Ankerpunkt — besonders fur Menschen,
die sonst nicht viel Kontakt mit anderen haben und
oft nur alleine zuhause sitzen wirden. Es ist schén
zu sehen, wie hier eine Gemeinschaft neue
Besucher*innen aufnimmt.«

Anne, ASF-Freiwillige



Solidaritat unter Spannung

Die Judisch-Schwarze Koalition in den USA

Cheryl Greenberg

Far progressive Krafte in den USA - und weltweit - scheint es
heute notwendiger denn je, politische Koalitionen zu erneuern
und zu erweitern. Viele sehen dabei den langen Kampf von
afroamerikanischen und judischen Initiativen fur Burgerrechte
als Vorbild. Doch nach dem 7. Oktober und dem Krieg im Gaza-
streifen scheinen die sich seit langerem angespannten Be-
ziehungen zwischen diesen beiden Gruppen weiter zu ver-
schlechtern. Kdnnen die gemeinsamen K&mpfe der Vergangen-
heit und die Spannungen der Gegenwart miteinander in Ein-
klang gebracht werden? Kann diese historische Erfahrung
vielleicht sogar als Wegweiser dienen fur heutige Allianzen?

Ein Ruckblick zeigt: Tatsachlich unterlag dieser gemeinsame
Weg immer schon groBen Spannungen, die zwischen den bei-
den Gemeinschaften bestanden. Und dennoch machten sie
erstaunlich erfolgreich politisch gemeinsame Sache. So bau-
ten im Laufe des 20. Jahrhunderts progressive Akteur*innen
der Zivilgesellschaft politische Koalitionen auf, um Burger-
rechte, burgerliche Freiheiten und wirtschaftliche Gerechtig-
keit einzufordern. Zugleich waren sie dabei immer auch mit wirt-
schaftlichen, rassischen, religidsen und politischen Gegen-
sétzen konfrontiert.]

Viele ungluckliche Gemeinsamkeiten verbanden die beiden
Gruppen in der US-Geschichte. Schon die biblische Geschich-
te der Sklaverei und die Verbundenheit vieler Schwarzer Men-
schen mit dem judischen Schicksal im Alten Testament und
seiner Exodus-Geschichte bildeten eine geistige Brucke. Zu-
dem waren beide Gruppen seit langem Ausgrenzung und Ge-
walt in Europa und Amerika ausgesetzt. Die rassistische Be-
grandung fur die Jim-Crow-Praktiken und ihre Gesetze in den
USA (Segregation und Schlechterstellung) bedienten sich der-
selben Feindbilder wie der européische Antisemitismus. Sie
stellten Schwarze Menschenals unwirdige Auenseiter*innen
dar, die die weiBe Vorherrschaft schwachen wirden. Beide
wurden als triebgesteuert, gewalttatig und hinterhéltig darge-
stellt, mithin als niedere Menschen und die »Anderenc«. Die
Nazis orientierten sich bei den Nurnberger Gesetzen an den
US-Segregationsgesetzen.
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Andererseits stammten die meisten Judinnen*Juden aus Eu-
ropa und wurden, obwohl sie von den in den USA geborenen
Amerikaner*innen nicht immer als wei3 angesehen wurden,
innerhalb der bindren Rassensystematik rechtlich als solche
betrachtet. Die meisten Einwanderer*innen, die als »nicht ganz
weiB« angesehen wurden, furchteten Diskriminierung und be-
standen umso mehr auf ihrer »WeiBheit«. So verstanden sich
auch die meisten Judinnen*Juden vor dem US-Burgerkrieg, die
groBtenteils von der Iberischen Halbinsel und aus Deutsch-
land eingewandert waren. AuBerdem brachten sie selbst ras-
sistische Pragungen aus ihrer Heimat mit, die sie nun auf
Schwarze Menschen in den USA Ubertrugen. Obwohl beide
Seiten also eine dhnliche Geschichte des Hasses und der
Verletzlichkeit teilten, reichte dies zundchst meist nicht aus,
um gemeinsam gegen dieses Unrecht aufzubegehren.

Viele ungliickliche Gemeinsamkeiten

Die immense Fluchtbewegung von mehr als zwei Millionen ju-
dischen Menschen aus Osteuropa um die Wende zum 20. Jahr-
hundert, vor allem in die Stadte im Norden und Mittleren Westen
der USA, fiel mit der Binnenmigration von etwa drei Millionen
Afroamerikaner*innen aus den Sudstaaten gen Norden zusam-
men. Sie hatten &hnliche Griinde: gewaltsame Unterdriickung
und Armut, die Suche nach mehr Freiheit und wirtschaftlichen
Maoglichkeiten. Sie waren jeweils weitgehend verarmt, wurden
beide durch die angestammten weien Gruppen ausgegrenzt,
doch judische Betroffene hatten dabei immer noch zwei Vor-
teile: Sie waren rechtlich gesehen wei3, und die meisten waren
urban sozialisiert und literalisiert.

Zwar bekamen auch sie zundchst nur schlecht bezahlte
Anstellungen, aber sie konnten viel schneller weiterkommen
als ihre oft schlecht ausgebildeten Schwarzen Nachbar*innen
aus landlichen Gebieten. Mit der Zeit stiegen Judinnen*Juden
zu Ladenbesitzer*innen, Vermieter*innen, Vorgesetzten oder
Lehrkraften auf und dies oftmals in Vierteln mit Schwarzer Be-
volkerung. Mit den Klassenunterschieden wuchsen hier auch
die rassistischen Spannungen.



Allerdings gab es durchaus Solidaritét. Denn viele dieser judi-
schen Immigrant*innen stammten aus progressiven und arbei-
terfreundlichen Milieus. Sie betrachteten die prekéren Verhalt-
nisse ihrer Nachbarschaft eher unter Klassen- als unter Ras-
sengesichtspunkten. Jiddische Zeitungen stellten Verbindun-
gen zwischen rassistischen Ausschreitungen gegen Schwarze
in den USA und européischen Pogromen her. Es waren die von
Judinnen*Juden gegrundeten Industriegewerkschaften, die
Schwarze Arbeiter*innen als erste aufnahmen.

Die relative politische Freiheit des Nordens trug auch zur
Entwicklung von Schwarzen Zeitungen sowie Burger- und
Selbsthilfeorganisationen bei. Bis hin zur nationalen Ebene
organisierte sich die Schwarze Burgerrechtsbewegung in Dach-
verbanden wie der National Association for the Advancement
of Colored People (NAACP). Unter ihren weiBen Unterstutz-
erxinnen waren Uberdurchschnittlich viele Judinnen*Juden.
Auf beiden Seiten sah man viele Gemeinsamkeiten.

Wie die afroamerikanischen Initiativen organisierten sich
auch Juadinnen*Juden, um sich im Kampf gegen Diskriminie-
rung zu helfen. Sie arbeiteten dabei gezielt zusammen, um
Spannungen mit Schwarzen Communities entgegenzuwirken
und antisemitische Vorurteile zu bekdmpfen. Dazu zéhlten oft-
mals auch Feindbilder Uber die judische Gier. Judische Bur-
gerrechtsgruppen wendeten sich zugleich an die eigene Ge-
meinschaft, um durch sozialen Ausgleich Vorurteilen zuvorzu-
kommen. Sie drdngten etwa judische Ladenbesitzer*innen und
Vermieter*innen in Schwarzen Vierteln dazu, rassistische und
unfaire Praktiken zu &ndern.

Wahrend viele judische Engagierte ihren Einsatz in Schwar-
zen Vierteln als Beweis ihrer guten Absichten verstanden und
die gemeinsame AuBenseiterposition in der US-Gesellschaft be-
tonten, sahen viele Schwarze sie jedoch eher als Insider, als
WeiBe, die auf Kosten von Schwarzen AuBenseiter*innen pro-
fitierten. Denn trotz aller Bemuhungen verscharften sich sozio-
oOkonomischen Klassen- und Rassenkonflikte in dieser Zeit.

Der antifaschistische Konsens begriindet
ein Goldenes Zeitalter

Zudem war dieses Engagement bis in die 1930er-Jahre weit-
gehend auf die politische Linke beschrénkt. Doch mit dem Auf-
stieg des Faschismus in Europa, der auch in den USA viel Re-
sonanz fand, wurde deutlich: Die Zuschreibung als WeiBe war
brachig und schutzte Judinnen*Juden keineswegs vor Anti-
semitismus. Immer mehr sahen nun ihr Eigeninteresse darin,
sich mit anderen AuBenseitergruppen in der US-Gesellschaft zu
verbinden. Schwarze Gruppen griffen wiederum die universa-
listische Rhetorik des Antinazismus auf, um gemeinsam mit
anderen auf Gleichberechtigung zu dréngen. Nach der Reichs-
pogromnacht 1938 erklérte beispielsweise Walter Francis White
von der NAACP: »Wir Schwarze wissen, was das bedeutet,
weil es uns selbst widerfahren ist. [...] Wir mtssen [...] den Nazi-
Terror verurteilen, denn was einer Minderheit widerféhrt, kann

auch anderen widerfahren - eine Lektion, die Juden, Schwarze
und alle anderen Minderheiten lernen mussen.«

Der Zweite Weltkrieg und der antifaschistische Konsens
nach Kriegseintritt der USA markierte eine Phase, die manche
als Goldenes Zeitalter bezeichnen. Bis auf einige judische Mi-
lieus in den Sudstaaten engagierten sich immer mehr judische
Gruppen offen fur die Gleichberechtigung aller Burger*innen.
In diesem universalistischen Versténdnis ging es nicht mehr
um das enge Selbstinteresse aus der gemeinsamen Not der
verfolgten Minderheiten, sondern um eine gesellschaftliche
Vision demokratischer Teilhabe und Gerechtigkeit - als ein viel
umfassenderes Selbstinteresse.

Dies geschah in einem groBeren Kontext von Integrations-
prozessen in der Kriegsgesellschaft: Einheitsforderungen, die
Nachrichten Uber den Volkermord der Nazis und spater im Kalten
Krieg die Notwendigkeit als Supermacht die Loyalitat der (nicht-
weiBen) blockfreien Nationen zu gewinnen, wirkten auch inner-
gesellschaftlich integrativ. Obwohl dabei die Werte-Rhetorik
der USA weit Uber die Wirklichkeiten hinausging, verbreiteten
sich Forderungen nach »rassischer Toleranz« und dem Ende
von Diskriminierung.

Es bildeten sich auf verschiedenen Feldern Koalitionen
zwischen judischen, afroamerikanischen, Arbeiter- und ande-
ren Gruppen: fur die Aufhebung der Rassentrennung in Schu-
len bis zum Wahlrecht, fur gleichberechtigten Zugang zu Wohn-
raum bis zu Lohngleichheit. Diese Allianzen umfassten viele
gesellschaftliche Gruppen, dochim Mittelpunkt standen immer
wieder afroamerikanische und judische Initiativen und Indivi-
duen: ob in Arzteverbénden, Bowlingligen, Beiraten fur Wohn-
siedlungen oder der Zufallsgemeinschaft an einem Strandtag.

Diese Allianzen wirkten in vielem nachhaltig: Rabbiner
marschierten in vorderster Reihe gemeinsam mit Martin Luther
King bei Protestmérschen. Die judische Anti Defamation
League und die afroamerikanische NAACP erarbeiteten Rechts-
gutachten. Schwarze und judische Frauen forderten 6ffentli-
che Schulen, die tatsgchlich allen Minderheiten offenstehen.

In den 1960er-Jahren waren tUberproportional viele weiBe
Aktivist*innen im Student Nonviolent Coordinating Committee
oder im Congress of Racial Equality judisch. Sie gingen dabei
groBe Risiken ein, wie 1964 bei der Kampagne fur das Wahl-
recht Schwarzer Birger*innen im Staat Mississippi. Die er-
mordeten Andrew Goodman, Michael Schwerner und James
Chaney - zwei Juden und ein Schwarzer — wurden zu Marty-
rern dieser Allianz.

In beiden Gemeinschaften entwickelte sich eine umfassen-
de Solidaritat. So setzten sich Schwarze Reprdsentant*innen
auch gegen religidse Diskriminierung ein, unterstttzten die
Grundung Israels und forderten die Aufnahme von jadischen
Immigrant*innen aus Europa. Auch auf lokaler Ebene gab es
zahlreiche Gemeinschaftsprojekte, wie zwischen afroameri-
kanischen Kirchengemeinden und judischen Synagogen.
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Diese Zusammenarbeit schien tatsachlich einer »groBen Allianz«
zu entspringen. Aber die gleichen Klassen- und Klassenspan-
nungen, die von Anfang an bestanden hatten, sollten sich nur
noch verschéarfen. Denn anhaltender Rassismus und Diskrimi-
nierung blieben tief in den amerikanischen Institutionen ver-
ankert. Vordergrundig diskriminierungsfreie MaBnahmen etwa
in der Stadteplanung richteten sich faktisch gegen Schwarze
Menschen und verschlimmerten den Verfall der Innenstadte
und ihrer Schwarzen Wohnviertel. Afroamerikaner*innen wur-
den haufiger staatliche Forderungen verwehrt, sie erhielten
keine Hypotheken in begehrten Wohngegenden und blieben
von renommierten Arbeitsplétzen und Schulen ausgeschlos-
sen. Die technische Gleichheit vor dem Gesetz konnte in der
sozialen Wirklichkeit keine Chancengleichheit herstellen.

Struktureller Rassismus besteht fort

Européisch-amerikanische Judinnen*Juden hingegen profitier-
ten von eben jenen neuen staatlichen Angeboten: Forderpro-
gramme, gunstige Hypotheken, gute Arbeitsplatze und Schu-
len (auch wenn diese Offnung immer noch durch inoffizielle
Quoten begrenzt blieb). Trotz anhaltendem Antisemitismus
konnten sie wirtschaftlich aufsteigen. Die wachsenden sozia-
len Unterschiede schirten nicht nur die bestehende Ressen-
timents der Schwarzen, sondern veranlassten immer mehr ju-
dische Bewohner*innen, sich anderen Weien anzuschlieBen,
die zuvor schon aus den Innenstédten in privilegiertere Voror-
te weggezogen waren. Sie schienen immer mehr ihren privile-
gierten Status als WeiBe anzunehmen.

Allerdings blickten die meisten amerikanischen Juadinnen*-
Juden ganz anders auf diese Entwicklung: Sie hielten weiter-
hin den Kampf um Burgerrechte hoch und sahen ihren eige-
nen Erfolg als Beweis daflr, dass das System mit seiner »ras-
senblinden« Vision von Gleichheit funktionieren warde. Die
meisten erkannten keinen strukturellen Rassismus. Zugleich
fUhlten sie sich selbst als eine immer noch geféhrdete Ge-
meinschaft und lehnten die Vorstellung ab, dass sie von ihrer
weiBen Hautfarbe profitierten. Die Schwarze Gleichberechti-
gung wirde noch kommen, beharrten sie. In diesem Verstand-
nis war der neue Fokus auf marginalisierte Identitdten von
Schwarzen gerade ein Irrweg zurdck in die Diskriminierung.

Doch gerade jungere Schwarze Aktivist*innen waren Ende
der 1960er-Jahre enttduscht, weil die liberalen Versprechen
nach Gleichberechtigung leer blieben. Sie hinterfragten den
liberalen Ansatz und forderten radikale Verdnderung. Segre-
gation war zwar nicht mehr legal, bestand aber weiterhin,
Schulen waren zwar formal integriert, blieben aber weiter se-
gregiert: Denn die benachteiligten Stadtteile wurden rassistisch
immer starker von den »besseren Vierteln« abgetrennt und
damit auch von Bildung und Gesundheitsversorgung. Die Ak-
tivist*Xinnen argumentierten nun, dass die Rassenfrage nicht
weiter ignoriert werden kdnnte, sie zu leugnen, diene geradezu
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als rhetorische Waffe, um den ungerechten Status quo auf-
rechtzuerhalten. Sie hielten soziale Integration nicht nur fur
unerreichbar, sondern lehnten sie als kulturellen Volkermord
ab. Stattdessen verfolgten viele nun Black Power - Schwarze
Menschen massten ihre eigenen Institutionen schaffen und
ihre eigene Zukunft erkdmpfen. Dafur brauche es einen Bruch
mit den weiBen Verbundeten. Beide Seiten reagierten mit Ent-
tduschung und Unverstandnis.

Black Power und andere separatistische Ideologien such-
ten stattdessen nach Verbundeten anderer Gruppen of Colour
und schlossen sich im Kontext des Kalten Krieges antikoloni-
alistischen Bewegungen an, darunter auch den Pal&stinen-
ser*innen. Nach dem siegreichen Sechstagekrieg, so argu-
mentierten diese, sei Israel kein Zufluchtsort fur eine schutz-
bedurftige Minderheit mehr, sondern viel eher eine unterdru-
ckerische europaische Macht. Viele Judinnen*Juden in den
USA verstanden hingehen diesen Krieg als Triumph Uber die
arabischen Kréfte, die auf die Zerstdrung Israels aus waren. Sie
sahen Israel weiterhin als den Unterlegenen an und machten
die paléstinensische Seite fur ihre eigene Notlage verantwort-
lich. Die Spannungen entlang der Linien Race und Class wur-
den nun auch in einem internationalen Kontext ideologisch
aufgeladen.

Hinzu kam ein allgemeiner Backlash gegen die errungenen
Burgerrechte in Form des »Krieges« gegen Drogen und Krimi-
nalitdt sowie drastischer Sozialkirzungen. Arme und Ausge-
grenzte wurden selbst fur ihre Not verantwortlich gemacht.
VerschlUsselte, aber nicht weniger rassistische Wendungen
kehrten in die ¢ffentliche Debatte zurtck. In diesem schwieri-
gen Umfeld bei schwindenden Ressourcen und heftigerer Op-
position gingen immer mehr zivilgesellschaftliche Koalitionen
auseinander.

Ab Mitte der 1970er-Jahre bestimmten zunehmend Miss-
trauen und Ruckzug die Beziehungen. Zwar setzte man sich
weiterhin fur eine rechtliche Liberalisierung ein, doch die be-
ruhmte »Allianz« litt immer stérker unter 6ffentlichen AuBerun-
gen von Schwarzem Antisemitismus und judischem Rassismus.
Eine Reihe lokaler Konflikte verschérfte diese Spannungen,
etwa ein Streik Uberwiegend judischer Lehrkrafte, der vor allem
Schwarze Familien traf, oder Plinderungen und Ausschrei-
tungen gegen judische Ladenbesitzer*innen in den 1980er-
Jahren (dabei trafen diese Spannungen auch andere Grup-
pen wie asiatischstdmmige Gewerbetreibende). Politisch wa-
ren sich beide Seiten uneins Uber eine stérkere gruppenbe-
zogene Forderung marginalisierter Minderheiten (Affirmative
Action) und der Nahostkonflikt mit der israelischen Besatzung
wirkte zuséatzlich belastend. Unterdessen unterlief eine
selbstbewusstere wie selbstbezogenere politische Rhetorik
in beiden Gemeinschaften den Wiederaufbau einer breiteren
Koalition. Nicht, dass dies nicht immer wieder versucht wor-
den waére - zuletzt rief gar US-Prasident Obama zu einer Er-
neuerung der Beziehungen auf.



Zwischen weiBer Vorherrschaft
und den Folgen des 7. Oktober

Mit der ersten Prasidentschaft Donald Trumps gab es eine Zasur.
Erst recht in seiner zweiten Regierungszeit wurden die Wech-
selbeziehungen zwischen den verschiedenen Formen des
Hasses erschreckend deutlich: Rassismus und Antisemitismus
lassen sich nicht voneinander trennen, wie die Demonstration
weiBer Rassist*innen 2017 in Charlottesville zeigte. Die An-
hanger*innen der White Supremacy wechselten zwischen
Sprechchéren wie »Juden werden uns nicht ersetzen« und
anti-Schwarzen Beleidigungen. Auf diesen Schock hin bildete
sich eine breite Anti-Trump-Koalition, dabei auch viele judische
und afroamerikanische Gruppen. Es sah fast so aus, als wirde
die »groBe Allianz« wiederbelebt.

Dann kam allerdings der 7. Oktober 2023 mit den Angriffen
aufisraelische Zivilist*innen. Die internationale Empodrung war
groB, doch einige in der US-Linken, die mit der notleidenden
Bevolkerung Gazas sympathisierten, schwiegen oder duBerten
ihre Verurteilung nur sehr verhalten. Viele amerikanische Ju-
dinnen*Juden waren entsetzt und verangstigt und stellten sich
hinter Israel. FUr sie fuhlte sich Sympathie fur die Menschen
Gazas wie ein antisemitischer Angriff auf das Selbstverteidi-
gungsrecht Israels an.

In den folgenden Monaten begann Israel seine zunehmend
verheerenden Gegenangriffe und die Sympathie wuchs fur die
paldstinensische Seite. Die Zahl der zivilen Opfer stieg sprung-
haft an, Hunger wurde zu Hungersnot, und die Infrastruktur des
Gazastreifens fast vollstandig zerstort. Viele amerikanische
Judinnen*Juden verteidigten dennoch weiterhin Israels Vor-
gehen und beharrten darauf, dass pro-paléstinensische Pro-
teste antisemitisch seien. Die Kluft zwischen amerikanisch-
jadischen Gruppierungen und anderen progressiven Gemein-
schaften vergroBerte sich zusehends.

Allerdings laufen auch heute Konflikte und Kooperation oft
nebeneinander her. Eine wachsende Zahl judischer Stimmen
(vor allem jungere) und die Uberwiegende Mehrheit der Afro-
amerikaner*innen stehen an der Seite der Paldstinenser*innen.
Die Trump-Regierung wiederum markierte aus ganz anderen
Motiven schlichtweg alle Gaza-Proteste als antisemitisch. Auch
wenn viele judische Gruppen diese Punkt teilten, sahen sie
zunehmend mit Sorge, wie Préasident Trump die Kritik an Anti-
semitismus instrumentalisierte, um liberale Universitaten und
Gruppierungen anzugreifen. Eine starkere Prasenz von Judin-
nen*Juden konnte aber dazu beigetragen haben, das Miss-
trauen der Progressiven gegenudber ihren ehemaligen judischen
Partner*innen abzubauen.

Da sind wir nun. Schwarze und judische Menschen, die sich
in so vielen Fragen entfremdet haben. Kann es erneut eine
Schwarz-judische Koalition geben? Vielleicht, wenn wir aus
der Vergangenheit lernen. Beide teilen eine Geschichte von
Hasserfahrungen und dem Wissen, dass dieser Hass immer
noch aktuell ist. Beide haben gelernt, dass dieser Hass gegen
»Andere« verschrankt ist, sie beidermaBen trifft und daher ge-
meinsam bekadmpft werden muss.

Zugleich ist es unabdingbar, uns strukturelle Unterschiede
bewusst zu machen. Um sie zu verstehen und zu Uberwinden,
braucht es eine intensive Auseinandersetzung mit den jewei-
ligen Standpunkten. Heute mussen sich Judinnen*Juden mit
der Realitdt des strukturellen Rassismus und ihren eigenen
weiBen Privilegien auseinandersetzen. Sie mussen die Be-
grenztheit des »rassenblinden« Liberalismus erkennen und
auch verstehen, wie tief die Diskriminierungsgeschichte der
Schwarzen einige ihrer Communities mit der palastinensischen
Notlage verbindet. Afroamerikaner*innen mussen wiederum
die tiefe, fast existenzielle Angst der Judinnen*Juden verste-
hen, dass sie als die verhassten »Anderen« einer kleinen Min-
derheitimmer verwundbar sind und niemals auf die Sicherheit
oder Privilegien vertrauen kdnnen, die andere ihnen nachsa-
gen - dass (viele, nicht alle) Judinnen*Juden zwar strukturell
weiB sind, diese WeiBheit aber immer nur bedingt ist.

Diese wandlungsreiche Beziehungsgeschichte kann auch
als Vorbild far Allianzbildungen zwischen anderen Gruppen
dienen. Esist moglich - ja sogar dringend notwendig -, unter-
schiedliche Perspektiven zu wirdigen und dennoch den Fo-
kus auf das gemeinsame Ziel zu behalten. Die Geschichte der
Beziehungen zwischen Schwarzen und Jadinnen*Juden, die
sowohl duBerst kompliziert als auch bemerkenswert kraftvoll
ist, kann uns viel lehren.

Aus dem Englischen Ubersetzt von Matteo Schirenberg.

Prof. Dr. Cheryl Greenberg ist emeritierte Professorin fur Geschichte
am Trinity College in Hartford, Connecticut.

1 Wichtig ist dafur die Klarstellung, dass ich hier nur von européisch-
stémmigen Judinnen*Juden in den USA spreche, weil sie es waren,
die die judischen Organisationen leiteten oder als Rabbiner*innen tatig
waren. Judinnen*Juden, die Schwarz oder of colour sind, gab es durch-
aus, aber mit wenigen bemerkenswerten Ausnahmen waren sie selten
sichtbar.
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Die Underdogs der Geschichte

Monty Ott Gber intersektionale Bruchlinien und Perspektiven fir ein
solidarisches Erinnern zwischen Empathie und Selbstreflexion

Geschichte von Kollektiven existiert nicht einfach, sie wird ge-
schrieben. Sie ist eine Aneinanderreihung ausgewahlter histo-
rischer Ereignisse, die Menschen zu einer schlussigen Erzah-
lung deuten und vermitteln. Nationale Narrative zeigen das
ziemlich deutlich. Das hat der Soziologe Maurice Halbwachs in
den 1920er-Jahren eindrucksvoll dargelegt. Halbwachs hat da-
fur die Verbindungen zwischen den Erinnerungen des Individu-
ums und denen, die soziale Gruppen miteinander teilen, ge-
nauer betrachtet. Kollektive neigen dazu, so Halbwachs, be-
stimmte Ereignisse aufzuwerten und Beschdmendes zu ver-
drangen, um eine gemeinsame Identitat daraus abzuleiten.

Dazu passt, dass der Philosoph Walter Benjamin zu dem
Schluss kam, dass es schwerer sei, »das Gedéachtnis der Na-
menlosen zu ehren als das der Berihmten.«' Das spiegelt sich
auch in Benjamins Begriff des Eingedenkens wider - dem Ver-
gegenwadrtigen vergangener Ereignisse im aktuellen Erleben.
Der Literaturwissenschaftler Stéphane Mosés verstand es als
Aufgabe, »allem, was in der Vergangenheit unterdriickt und
vergessen worden ist oder um das sich niemand gekimmert
hat, eine neue Chance« zu geben.? Die Dekonstruktion natio-
naler Erzahlungen erodffnet die Moglichkeit, Personlichkeiten
und Ereignisse aus ungewohnter Perspektive zu betrachten.

Ein aus Geschichte erwachsenes
Selbstverstindnis

Wir leben in einer postnazistischen und postkolonialen Gesell-
schaft. Sie bezieht ihr Selbstversténdnis aus ihrem Verhéltnis
zur Geschichte, was in Begriffen wie »historischer Verantwor-
tunge, »Nie wieder« oder »Staatsrdson« mdndet, die die meis-
ten Deutschen intuitiv mit der nationalsozialistischen Zustim-
mungsdiktatur verbinden. Doch schaut man genauer hin, fehlt
es oft an Basiswissen. Zugleich zeigt sich Antisemitismus zu-
nehmend offener und gewaltvoller - besonders nach dem
Terror vom 7. Oktober 2023. Linke Bewegungen sind davon
nicht ausgenommen: Auch dort tritt Antisemitismus auf, oft ver-
bunden mit israelbezogener Schuldumkehr. Progressive Ju-
dinnen*Juden fuhlen sich zunehmend in diesen Bewegungen
isoliert.
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Neben dem Antisemitismus ist es aber auch die deutsche
»Wiedergutwerdung« (Eike Geisel), die die Ausgrenzung von
Judinnen*Juden begunstigt. So werden sie in der historischen
Wahrnehmung in eine Rolle gedrangt, die sich auch auf die
Wahrnehmung von judischen Menschen in der Gegenwart
auswirkt. Die Philosophin Seyla Benhabib hat einmal bemerkt:
»[W]er wir sind, offenbart sich in den Geschichten, die wir von
uns erzahlen«.3 Wenn Judinnen*Juden in den »Geschichtenc
nur als passive Opfer erscheinen, als »Lammer, die sich zur
Schlachtbank« haben fuhren lassen, wieso sollte der judische
Mensch in der Gegenwart mehr sein als, wie es die Lyrikerin
Esther Dischereit ausdruckte, »Jude« und nichts als Jude,
gleichsam tot, was seine Zugehorigkeit zur Gattung betrifft«4,
Ebenso wird oftmals unterstellt, Judinnen*Juden hétten die
Shoah als moralische Lehranstalt empfinden sollen, was sich
in Formulierungen widerspiegelt wie: »Gestern Opfer, heute
Tater«.

Das zeigt, wie notwendig eine kritische Auseinanderset-
zung mit historischen und gegenwartigen Leerstellen in vielen
Milieus ist. Nur so kann der »Entsolidarisierungg, die viele (pro-
gressive) Judinnen*Juden beschreiben, angemessen begeg-
net werden. Dekonstruiert gehort dabei eine weitere Vorstel-
lung: So wird oft insinuiert, Judinnen*Juden seien unter den
Marginalisierten besonders privilegiert. Die Shoah Uberlagere
in der Erinnerungskultur andere Verbrechen und die Ausein-
andersetzung mit ihr verhindere die Beschéaftigung mit anderen
Diskriminierungsformen. Das ist nicht nur unsolidarisch und
spielt marginalisierte Gruppen gegeneinander aus - sie steht
auch im Widerspruch zu einer judischen Lebenswirklichkeit,
die oft politisch, sozial und auch 6konomisch sehr prekar ist.

Wer den >Underdogs« der Geschichte eine »neue Chance
geben will (Stéphane Moses), braucht die richtigen »Tools«. Es
muss darum gehen, judische Menschen als Subjekte mit
Handlungsmacht wahrzunehmen und sie nicht in der Rolle des
passiven Opfers zu essentialisieren. Dann tut sich plotzlich
eine ganz andere judische Geschichte auf, in der Judinnen*-
Juden vielféltige Formen des Widerstands im Nationalsozialis-
mus leisteten, die ersten Safer Spaces fur queere Menschen
begrundeten, als Kommunist*innen von einem neuen Deutsch-
land trdumten und von der DDR bitter enttduscht wurden, fur



die Entnazifizierung und Demokratisierung Westdeutschlands
kampften und erlebten, wie sich ihre Student*innen gegen sie
wandten und linke Aktivist*innen antisemitischen Terror ver-
Ubten. Plotzlich erscheinen Judinnen*Juden nicht mehr als
abstraktes, homogenes Kollektiv. Vielmehr wird deutlich, wie
unterschiedlich judische Lebensrealitaten und Positionierun-
gen sein kdnnen und wie unterschiedlich sich Handlungs-
macht und Diskriminerung darstellen.

Ein solches analytisches >Tool« fur ein offeneres Verstand-
nis von Vergangenheit wie Gegenwart ist Intersektionalitat.
Damit kdnnen wir scheinbar unmdgliche Verbindungen zwi-
schen marginalisierten Gruppen suchen und somit auch die
Grundlage fur neue Bundnisse schaffen. Ebenso kdnnen wir
mit der von Soziologin Karin Stogner entwickelten »Intersektio-
nalitdt der Ideologien« ein tiefergrindiges Verstandnis von
Antisemitismus und dessen Verbindung zu anderen Ideologien
der Ungleichwertigkeit wie Rassismus gegen Rom*nja und
Sinti*zze, Misogynie und Queerfeindlichkeit gewinnen.

Die StraBenkreuzung

Intersektionalitét ist heute in vielen politischen, juristischen
und akademischen Debatten prasent. Sie ist ein Gegenentwurf
zu einer »Rhetorik des immer/nie, des entweder/oder, des fur/
gegen, des alles/nichts«.% In ihrer zunehmenden Popularitat
liegt aber auch eine Herausforderung. Wenn komplexe Konzepte
inflation&dr gebraucht und zu Buzzwords zusammengestaucht
werden, verlieren sie ihren urspringlichen emanzipatorischen
Impuls. Es braucht schon ein genaues Versténdnis des Ansat-
zes und der K&mpfe darum, wie auch Uber notwendige An-
passungen, wenn er in einem anderen gesellschaftlichen Kon-
text gebraucht wird. Der Begriff geht auf die US-amerikanische
Juristin Kimberlé Crenshaw zurtick, deren Uberlegungen auf
einem Statement des Combahee River Collective aufbauen.
Stein des AnstoBes war die mangelnde Sichtbarkeit der spezi-
fischen Diskriminierungserfahrungen Schwarzer Frauen.

Bei einer Entlassungswelle argumentierte ein US-Unter-
nehmen, es seien weder Schwarze Manner noch weiBe Frau-
en besonders betroffen, die MaBnahmen also weder rassistisch
noch sexistisch. Crenshaw zeigte hingegen auf, dass es sich
um ein »Sowohl-als-auch« handelte. In ihnrem Essay »Mapping
the Margins« beschreibt sie Intersektionalitét als Werkzeug, um
die Wechselwirkungen von Race und Geschlecht vor dem Hin-
tergrund von Gewalt gegen Schwarze Frauen begreifbar zu
machen. Intersektionalitédt zeigt, dass Identitdtsmerkmale
nicht isoliert wirken: Ob jemand zum Beispiel eine Frau ist,
macht einen Unterschied - aber eine Schwarze Frau zu sein,
bedeutet etwas anderes als eine weiBe Frau zu sein. Kategori-
en verandern ihre Bedeutung, wenn sie zusammentreffen. So
kdnnen wir verflochtene Macht- und Ungleichheitsverhaltnis-
se verstehen, aber auch die innere Pluralitdt marginalisierter
Gruppen besser begreifen - und damit von der Mehrheitsge-
sellschaft zugeschriebene Homogenitat aufbrechen. Auf ein-
mal werden dann neue Verbindungslinien sichtbar.

Die Philosophin Katrin Meyer erlautert, dass diese Perspektive
zum Ziel hatte, »marginalisierte, diskriminierte und missachtete
Subjekte im Rahmen einer gegebenen Rechtsordnung in ihren
Rechtsansprichen zu stérken, in ihrem Stolz und ihrer politi-
schen Handlungsféhigkeit zu erméachtigen und als Individuen
und Gruppen in ihrer spezifischen Identitdt sichtbar zu
machen.«8 In Deutschland gab es einige Vorlaufertinnen. Die
Beschaftigung mit ihnen ist wichtig, weil dadurch Schwéchen
bei der Ubertragung des Konzeptes aufgefangen werden
kénnen.

Sind Judinnen*Juden weiB?

Die »transatlantische Reise«’ des Ansatzes nach Deutschland
wurde sehr unterschiedlich rezipiert. Doch im Aktivismus kam
es haufig zu einem geradezu dogmatischen Umgang, einer
Verengung statt Offnung der Perspektiven. Es fuhrte dazu,
dass das Konzept »fur die Legitimation von Ausschlussen in-
strumentalisiert wird.«8 Wie konnte es dazu kommen?

Historische Kontexte prégen Theorien, deswegen mdssen
wir sie reflektiert in ihrer Historizitat betrachten. Aufgrund kul-
tureller Differenzen bedurfen auch Theorien einer bewussten
Ubersetzung, wenn wir sie auf andere Kontexte tbertragen.®
»Ubersetzung« bedeutet, dass die Kategorien von Intersekti-
onalitét an das jeweilige kulturelle Umfeld angepasst werden
mussen. Vor allem die aus dem US-Kontext geprégte Katego-
rie Race und die damit zusammenh&ngende Vorstellung von
»Whiteness« gilt es hier genauer anzuschauen.

In den USA mit ihrer Geschichte von Sklaverei, Segregation
und »systematische[m], institutionalisierte[m] Rassismus gegen
die Schwarze Bevolkerung«'© wird nachvollziehbar die Color
Line als konstitutiver gesellschaftlicher Faktor fur die Kategorie
Race gesetzt. In Deutschland hingegen ist anti-schwarzer
Rassismus ebenso von Bedeutung wie antislawischer Rassis-
mus [Anm. d. Red.: vgl. Interview Seite 22ff.] - genauso wenig
l&sst sich Antisemitismus aus der Gleichung nehmen. Antisemi-
t*innen unterteilen die Welt in binére, vermeintliche »naturliche«
Ordnungen unterteilt, so legt Stdgner dar: Die komplexe soziale
Realitat wird auf »Freunde und Feinde« reduziert, wobei dane-
ben auch noch »Fremde [existieren], die durch ihre Nichtzuor-
denbarkeit als Bedrohung erscheinen«.”

In der antisemitischen Vorstellungswelt zeichnet sich »ju-
dische Macht« durch mysteridse Unfassbarkeit, Abstraktheit,
Universalitdt und Mobilitdt aus. Wahrend im anti-Schwarzen
und antislawischem Rassismus dem Anderen Attribute zuge-
sprochen werden, die dessen Beherrschung rechtfertigen,
wird der judische Andere konstruiert mit Eigenschaften, die ihn
aufwerten: Wahrend der weie Mensch an »die Scholle« und
seinen gesellschaftlichen Platz gebunden ist, ist der judische
Mensch frei und dadurch machtig.

Die Besonderheiten des Antisemitismus wurden allerdings
in vielen intersektionalen Analysen Ubersehen. Diese Leerstelle
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geht oft mit einem weiteren Widerspruch einher: Wéhrend
Judinnen*Juden in rechten Diskursen des 19. und 20. Jahr-
hunderts auch als »[S]chwarz oder zumindest dunkelhéﬁutig«12
markiert wurden, galten sie (zumeist) in progressiven Diskur-
sen (der USA) als weiB (s. zeichen-Beitrag s. 12-15).

Sicher, die USA sind das Land, in dem Judinnen*Juden das
bisher groBte MaB gesellschaftlicher Teilhabe vergdnnt war.
Judische Menschen nutzten die entstehenden Spielrdume,
aber wurden sie wirklich Teil der weiBen Mehrheitsgesellschaft?
Nein, es handelte sich um eine Facette dessen, was der Autor
Ruben Gerczikow und ich als »Dialektik der Un-|Sichtbarkeit«
bezeichnen. Rein duBerlich waren manche Judinnen*Juden
vielleicht nicht als Andere erkennbar, doch diese Sicherheit
war immer prekar - das zeigen etliche Anschlége, unter ande-
rem in Washington D.C., Boulder, Pittsburgh und Poway.

Das Problem liegt nicht auf der Ebene der Selbstbezeich-
nung, sondern auf der der Fremdzuschreibung. Zumindest
dann, wenn Judinnen*Juden in der Kategorie Race als »Re-
prasentant_innen von Whiteness« (Stogner) begriffen werden.
Das Problem dabei: Wendet man den Whiteness-Frame auf
Judinnen*Juden an, so beschreibt es der Rechtswissenschaft-
ler David Schraub, werden sie nicht nur als weiB, sondern als
so etwas wie »hyper-weiB« gelesen.’8 Anders als Schwarze
Menschen sollen Judinnen*Juden vermeintlich an der »White
Supremacyc« teilhaben kénnen, weil sie rein duBerlich nichts
von weiBen Menschen unterscheide. Dass damit bereits ein
»Gerlcht Uber die Juden« (Adorno) reproduziert wird - nam-
lich, dass es sich um ein homogenes vermeintlich weiBes Kol-
lektiv handele und somit die Existenz, Erfahrungen und Ge-
schichten von sephardischen, mizrachischen, indischen, &dthio-
pischen, Schwarzen etc. Judinnen*Juden ignoriert oder gar
negiert wird -, ist erst der Anfang des Problems. In Deutsch-
land kommt hinzu, dass die Uberwiegende Mehrheit der JU-
dinnen*Juden eine postsowijetische Migrationsgeschichte
hat. So erfahren viele nicht nur Antisemitismus, sondern auch
antislawischen Rassismus, weil sie als »Russen« gelesen und
antislawisch abgewertet werden.

Analytisch ist der kritische Blick auf »Whiteness« produktiv,
sobald wir ihn auf die Mehrheitsgesellschaft richten: So werden
bestimmte Erfahrungen und Positionen erst sichtbar - lassen
also Wei3e Menschen etwas sehen, was sie sonst nicht wahr-
nehmen. Damit wird ins Bewusstsein gerdckt, wie weiBe Men-
schen Zugang zu Ressourcen und Strukturen und damit sozia-
le Macht und Status besitzen, die Anderen verschlossen blei-
ben. WeiBsein, betont Schraub, ist unsichtbar, es ist die »Stan-
dardkategorie« — der Andere hingegen wird markiert: Schwarze
Geschichte, judische Medien etc. Wahrend die Anwendung
von «Whiteness« bei weiBen Menschen, die der Mehrheitsge-
sellschaft angehdren, zur Reflexion anregt, kann dessen An-
wendung auf Judinnen*Juden zur Folge haben, dass Antise-
mitismus verstarkt wird.

Die Ubertragung von »Whiteness« auf judische Menschen
macht keine unsichtbaren Privilegien sichtbar, sondern bestérkt
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(unbeabsichtigt) antisemitische Stereotype. Anders als WeiB-
sein, das als unsichtbare gesellschaftliche Norm konstruiert
wird, wird Judischsein markiert und in Verbindung mit Vorstel-
lungen von Einfluss, Macht oder Kontrolle gebracht. White-
ness soll eigentlich unsichtbare Macht- und Herrschaftsstruk-
turen aufdecken. Judinnen*Juden sind diesen Strukturen aus-
geliefert, doch Antisemit*innen fantasieren sie als machtvolle
Wesen, die im Geheimen Herrschaft austben. Historisch gab
sich der Antisemitismus als Kritik an vermeintlich Reichen und
Méachtigen aus, als kritischer Blick auf vermeintlich geheime
Herrschaftsstrukturen - selbst dann noch, als die Gaskammern
und Krematorien bereits liefen.

1962 sprach der Philosoph Theodor W. Adorno davon, dass
es einer der »wesentlichen Tricks von Antisemiten« sei, »sich
als Verfolgte darzustellen; sich zu gebéarden, als wére [...] der
Antisemit eigentlich der, gegen den der Stachel der Gesell-
schaft sich richtet«. Antisemit*innen erfahren eine innere Auf-
wertung dadurch, dass sie glauben, die gesellschaftlichen Ver-
héltnisse durchblickt zu haben. Gleichzeitig imaginieren sie
sich in einer Notwehrsituation, die ihre Aggression rechtferti-
gen soll. Wahrend der Rassismus die Ausbeutung Anderer legi-
timiert — und um dieses Ziel zu erreichen, auch mordet und
vernichtet - kennt der Antisemitismus schlechterdings nur eine
Loésung, um sich des »Uberméchtigen Juden« zu entledigen:
systematischer Massenmord, kollektive Ausléschung, Geno-
zid. GleichermaBen treten beide Formen heute oft ineinander
verwoben zutage, was ihre gemeinsame Abwehr umso not-
wendiger macht - doch die Grében sind tief.

Tiefe Graben - Ent/Solidarisierung

Die Schockwellen des palastinensischen Hamas-Terrors mit
den Massakern und der systematisch veribten sexuellen Ge-
walt haben nicht nur die israelische Gesellschaft erreicht -
sondern Judinnen*Juden weltweit. Der Historiker Dan Diner
sprach von einer »genozidalen Botschafts, die jeder judische
Mensch verstanden habe. Denn die ganz bewusst gefiimten
Verbrechen erinnerten in ihrer Inszenierung an die Gewalt der
Shoah. Und dass hier ausgerechnet diejenigen vergewaltigt,
verstummelt und ermordet wurden, die zu groBen Teilen der
israelischen Linken angehorten, verdeutlichte: Juadinnen*-
Juden werden unterschiedslos zum Ziel antisemitischer Ag-
gression.

Bereits vor dem 7. Oktober gab es scharfe Debatten - in-
nerhalb der Linken, aber auch gesamtgesellschaftlich - um das
Verhaltnis zu Israel. Antirassistische und antisemitismuskriti-
sche, pro-israelische und pro-paldstinensische Gruppierungen
schienen unheilbar entzweit. Judinnen*Juden klagten Uber
Ausschlusse. In queeren, intersektionalen und antirassistischen
Gruppierungen kam es immer wieder zu antisemitischen Posi-
tionierungen. Diese Konflikte verschérften sich nach dem
7. Oktober. Selbst linke lkonen, wie die Philosophin Eva lllouz,
hinterfragten ihren Platz in der Bewegung: Bis zum 7. Oktober
habe sie gerade als »Frau, als Judin, als Nordafrikanerin und



Immigrantin« gedacht: »Wer sonst als die Linke sollte mich
schutzen?« Nun erlebte sie einen »schockierenden Mangel an
Mitgefuhl«.” Doch lllouz sprach auch davon, die »Verantwor-
tung fur diese Fehler [zu] Ubernehmenc. Ihr Standpunkt sei, dass
sie »die Linke bewahren mochte.« Doch was ist dazu notig?

Polarisierte Gesellschaft

Wir erleben ein neues MaB gesellschaftlicher Polarisierung.
Gerade in unserer postnazistischen Gesellschaft nimmt Anti-
semitismus eine besondere Rolle dabei ein. Es gibt einen regel-
rechten Uberbietungswettbewerb darin, sich selbst von Anti-
semitismus freizusprechen und andere Gruppen exklusiv dafur
verantwortlich zu machen. Diese Externalisierung lenkt vom
eigentlichen Problem und den Betroffenen ab - nichts schadet
der Bek&dmpfung von Antisemitismus mehr.

Im Falle der documenta fifteen ignorierte eher die Linke anti-
semitische Kunstwerke, im Falle eines Shoah-glorifizierenden
Flugblatts, das mit einem Vize-Ministerprasidenten in Verbin-
dung gebracht wurde, ignorierte dann das rechte Spektrum das
Problem. Beide Seiten weisen Antisemitismus gern von sich -
die Rechte aufLinke und Muslimey, die Linke auf »die Rechtenc.

Stattdessen sollten wir Antisemitismus nur als gesamtge-
sellschaftlich verbreitetes Phdnomen begreifen lernen. Cathy
Gelbin hielt es 1999 fur eine »Binsenweisheit, dai Vorurteils-
strukturen nicht auf die Dominanzgesellschaft begrenzt sind,
sondern auch in deren Randern existieren«. Die Rechtsextre-
mismusforscherin Birgit Rommelspacher wies wiederum auf
»das Kennzeichen >herrschender« Ideologien [hin], daB sie Tell
des Selbstverstandnisses der Unterdriickten werdenc.'® Gera-
de weil es sich um eine postnazistische und postkoloniale Ge-
sellschaft handelt, deren Kultur tber Jahrhunderte durch Anti-
semitismus und Rassismus durchdrungen wurde, ist niemand
per se immun dagegen, diese Ideologien zu reproduzieren.
Daher muss es darum gehen, sich in eine Beziehung zu ihnen
zu setzen und Verantwortung zu Ubernehmen. Vereinfacht
gesprochen: Sich gegen etwas zu engagieren, gerade weil
man nicht davon betroffen ist, sondern fur eine Gesellschaft
streitet, in der man ohne Angst verschieden sein kann.

Ich verstehe Intersektionalitat nicht als eine Antwort, son-
dern als eine Art des Fragens. Wenn sie aber zum unanfecht-
baren, ausschlieBlich zitierbaren Dogma wird, dann geht ge-
rade das verloren. Im aktivistischen Bereich sollte Intersektio-
nalitédt immer wieder dazu ermuntern, nach den Leerstellen in
der eigenen Analyse und Bewegung zu suchen. Diese Refle-
xion sollte nicht zum Erstarren fuhren, sondern eine Haltung
begrunden, die sich der Begrenztheit des eigenen Wissens
bewusst ist und zu Empathie ermuntert.

Denn wéhrend die Grében in linken Bewegungen immer
tiefer werden, verflechten sich Antisemitismus und Rassismus
in den Erzahlungen, mit denen die extreme Rechte mobil macht.
Eine der zentralen Erzahlungen, mit der die rechtsextreme AfD

inzwischen immer groBere Teile der Bevolkerung anspricht, ist
die des »groBen Austausches«. Menschen, die als »muslimischg,
»arabisch« oder »afrikanisch« markiert werden, wurden planvoll
nach Europa gebracht, um die »autochthone« Bevolkerung zu
ersetzen. Die Strippen wurden judische Personen wie der In-
vestor George Soros ziehen. In unterschiedlichen Variationen
war diese Erzahlung, die noch dazu von Misogynie durchsetzt
ist, in den vergangenen Jahren sehr erfolgreich. Ihre Folgen
waren etwa in Halle und Hanau zu beobachten, wo insgesamt
zwolf Menschen von Rechtsterroristen ermordet wurden, mo-
tiviert von eben jener Erzéhlung. Angesichts dieser immen-
sen Bedrohung und des Umschlagens der deutschen Gesell-
schaftist die Linke zum Handeln gezwungen. Ein Anfang ware
es, sich mit inren historischen und gegenwartigen Leerstellen
auseinanderzusetzen und ein Verstandnis von Intersektiona-
litat zu entwickeln, das wirklich jede*n erreicht.

Monty Ott ist Politik- und Religionswissenschaftler und schreibt zu
Antisemitismus, Erinnerungskultur, Intersektionalitédt und Queerness.
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We Are Still Alive

Vida Funke unterstitzt Kinstlerinnen im Iran. Ihre neu interpretierte
Handwerkskunst ist Teil einer widerstandigen Erinnerungskultur.

Mein Zugang zu marginalisierter Erinnerungskultur und zu kre-
ativen Rdumen und Formen, diese verdrangten Erinnerungen
(wieder) sicht- und spurbar zu machen, ist das Kunsthandwerk
als Teil der iranischen Kultur und Kunst.

Seit bald funf Jahren betreibe ich einen kleinen Online-
Shop in Berlin. Ich arbeite ausschlieBlich mitiranischen Kunst-
lerinnen aus verschiedenen Regionen des Landes zusammen.
Ich beziehe ihre handgefertigten Kunstwerke direkt von ihnen
und versuche dabei, faire Handelsbedingungen aufzubauen.
Damit stelle ich mich auch gegen Fast Fashion, die nur der
Umwelt schadet und die Einzigartigkeit lokaler Kunst zerstort.
Die handgefertigten Einzelstucke meiner iranischen Partne-
rinnen sind nicht nur schén, sondern auch wertvolle kulturelle
Symbole der iranischen Identitat.

Als der zwolf Tage dauernde Krieg zwischen Israel und dem
Iran im Juni dieses Jahres begann, war ich zutiefst erschittert.
Ich machte mir Sorgen um meine Familie, meine Freund*innen,
meine Kolleg*innen und um alle Menschen im Iran. Das Inter-
net wurde abgeschaltet, kleine Geschéfte blieben geschlos-
sen, und ich hoérte immer wieder die Namen von Stédten, in
denen die Kunstlerinnen lebten, mit denen ich zusammenar-
beitete. Ich fuhlte mich machtlos.

Wir hatten aufgrund der Sanktionen ohnehin schon viele
Schwierigkeiten bei der Zusammenarbeit mit dem Iran - keine
BankUberweisungen, kein PayPal, keine Post -, aber das
schien nichts zu sein im Vergleich zu der Angst, meine Lieben
in diesen Tagen zu verlieren.

Aber es waren just die Frauen im Iran, die mich trosteten
und mir sagten, ich solle mir keine Sorgen machen. In diesen
schwierigen Kriegstagen posierte Niloufar Aghaee, die wahrend
der Revolution »Frau, Leben, Freiheit« ein Auge verloren hatte,
als Model fur handgefertigte Baluchi-Kleidung, die Traditionen
aus dem sudostlichen Iran und Afghanistan aufnimmt. Sie stand
lachelnd da, als wollte sie sagen: Wir sind noch am Leben.
Selbst inmitten von Angst und Unsicherheit verkorperte sie
durch ihre Kunst Widerstandsfahigkeit und zeigte, dass das
Leben trotz Krieg und trotz des Versagens der Regierung im
Iran weitergeht.
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Aus den Erzdhlungen meiner Freund*innen verstand ich, dass
sie den Iran-Israel-Krieg nicht als ihren Krieg betrachteten,
sondern als den Krieg der Islamischen Republik gegen Israel.
Der Versuch der Regierung, ihn zu einem nationalen Krieg zu
machen, war nicht erfolgreich. Die Menschen wussten: Sie
hatten nur einander.

Auch spater waren die Internetverbindungen in den Iran
sehr schlecht, doch ich erhielt eines Tages eine Nachricht von
einer Freundin, einer Kunstlerin. Sie hatte Hute geflochten. Da
viele Menschen aus Teheran geflohen waren und die Men-
schen in ihrer Nachbarschaft die streunenden StraBenkatzen
nicht mehr fattern konnten, beschloss sie, alle ihre Hite zum
halben Preis zu verkaufen, um Futter fur die Katzen zu kaufen.

Kleidung in der Baluchi-Tradition neu interpretiert



Die tausendjahrige Zypresse in Abarkouh: Symbol der
Widersténdigkeit

Niemand wusste, wie lange der Krieg dauern warde, aber sie
fand einen Weg, ihre Kunst nicht nur zu nutzen, um sich selbst
zu versorgen, sondern auch, um sich um andere Lebewesen zu
kimmern. Inmitten von Angst und Unsicherheit entschied sie
sich, mit Kreativitat und Freundlichkeit Widerstand zu leisten.

Ich erinnerte mich daran, dass ich einige Monate zuvor
Kleidungssticke von einer Freundin erhalten hatte, die mit
Tulpen- und Zypressenmotiven verziert war. An dem Tag, an
dem die beiden mutigen Journalistinnen Elaheh Mohammadi
und Niloufar Hamedi aus dem Geféngnis entlassen wurden,
trug Elaheh ein Kleidungsstuck aus genau dieser Kollektion und
stand stark wie eine Zypresse da, um zu zeigen, dass die Wi-
derstandsféhigkeit in diesem Land weit Uber die Islamische
Republik hinausgeht. Das ist etwas, das wir gelernt haben und
von Generation zu Generation weitergeben.

Die Zypresse ist ein Symbol fur ein Immergrdn und uner-
mudliche Widerstandsfahigkeit. Die tausendjahrige Zypresse
in Abarkouh, in der zentraliranischen Region Yazd gelegen, hat
Jahrhunderte voller Schmerz und Freude miterlebt, doch sie
steht noch immer und zwar nicht bloB rdumlich in dieser einen
Stadt, sondern dartber hinaus besteht sie auch in den Erinne-
rungen der Menschen, in ihren Teppichen, in ihrer Architektur
und mittlerweile sogar in moderner Kleidung.

Diese Erfahrungen zwischen mir als Frau in der Diaspora
und meinem Volk im Iran verbinden sich fur mich in einem
Wort, das wir im Persischen verwenden: dard. Es bedeutet

Schmerz. Von links nach rechts, von rechts nach links, egal
wie man es liest — dard ist dard. Schmerz ist Schmerz. Ob die
Menschen nun im Iran oder im Ausland leben, ihr Schmerz ist
mein Schmerz, und unser Schmerz ist eins.

Das ist die Realitét der Diaspora: Selbst wenn wir weit von-
einander entfernt sind, sind wir durch diesen gemeinsamen
Dard verbunden. Die Frauen, mit denen ich arbeite, sind nicht
nur Geschéaftspartnerinnen oder Kolleginnen - sie sind zu
meiner Familie geworden. Ihre K&mpfe, ihre Angste und ihre
Widerstandsfahigkeit sind auch meine.

Und was ist meine Rolle? Ihnen zu sagen, was sie tun sol-
len? Nein. Meine Rolle ist es, zuzuhoren und ihre Geschichten
zu teilen. Eine Brucke zu sein — zwischen Berlin und Teheran,
zwischen Shiraz und Europa, zwischen Sistan und Belutschi-
stan und dem Rest der Welt.

Dieses Zuhoren ist allerdings etwas, das der iranischen
Diaspora mit ihren verschiedenen Aktivist*innen und Politi-
ker*innen nicht immer gut gelingt. Sie héren zu oft nicht zu,
was die Menschen in ihrem iranischen Alltag erleben und wie
sie versuchen, sich der Regierung zu widersetzen und gegen
sie zu kdmpfen, indem sie ihr Leben opfern oder durch Kunst
Widerstand leisten.

Leider wurden diese Stimmen aus dem Iran zu oft ignoriert.
Wir haben die Chance auf einen Sieg der Revolution verpasst
und sind in die Rolle einer endlosen politischen Opposition
geraten. Dann kam auch noch der sinnlose Krieg mit Israel.

Ich bin keine politische Aktivistin, ich will keine Thesen
Uber diesen Krieg im Iran aufstellen. Aber ich mdchte zeigen,
wie mutig diese Frauen sind, wie talentiert, wie unglaublich
stark, um fur sich selbst zu sorgen, und wie sie durch ihre
Kunst die Hoffnung am Leben erhalten.

Widerstand nimmt nicht immer nur die Form einer Demons-
tration auf der StraBe an. Manchmal wirkt Widerstand so, als
wilrde man einen Teppich weben oder ein Kleid in Handarbeit
nahen. Er sieht so aus, als wirde eine Frau in Bandar Abbas
oder Shiraz ihren Dard in etwas Schénes verwandeln, das nach
Berlin oder anderswo auf dieser Welt reist und der Welt sagt:
Wir sind immer noch hier. Wir leisten Widerstand. Wir schaffen
etwas. Wir leben.

Diesen Beitrag hielt Vida Funke auf dem Hafis Menschenrechts-
dialog der Konrad Adenauer Stiftung in Weimar, 2025.

Aus dem Englischen Ubersetzt von Matteo Schirenberg.
Vida Funke kommt aus dem Iran und lebt seit mehreren Jahren in

Berlin, wo sie den Webshop Dastbaft fur den fairen Handel von
iranischer Handwerkskunst aufgebaut hat: www.dastbaft.de
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»Es muss auch
jemand zuhdrenc«

Der Migrationsforscher Jannis Panagiotidis Uber Konstanten und den
Wandel im Umgang mit Zuwander*innen aus dem &stlichen Europa

ASF-zeichen: Das Ende des Zweiten
Weltkriegs liegt 80 Jahre zuriick. Gibt
es hierzulande bestimmte Muster, wie
Migrationsgruppen in der Gesellschaft
wahrgenommen wurden, welche Stel-
lung ihnen zukam - und reproduziert
sich das aus der NS-Zeit bis heute?

Jannis Panagiotidis: Ich bin vorsichtig,
direkte Linien aus der NS-Zeit zu ziehen,
weil man so der damaligen Gewaltherr-
schaft in all inrer Grausamkeit nicht ge-
recht wird. Allerdings gab es 1945 auch
keinen klaren Bruch mit der Vergangen-
heit. Entsprechend stellt sich die Frage,
was sich an Denkweisen aus der NS-Zeit
in die Nachkriegszeit transportiert hat.
Hintergrund fur diese Uberlegung ist der
Umstand, dass es im Zweiten Weltkrieg
zu massenhaften Begegnungen von
Deutschen und Menschen aus dem ost-
lichen Europa kam. Das waren keine
friedlichen, sondern gewaltvolle Begeg-
nungen. Sie fanden allesamt im Kontext
des Vernichtungskrieges der Deutschen
in einer rassistischen Logik von Herren-
menschen und Untermenschen statt.
Diese Erfahrungen wurden nach 1945
nicht aufgearbeitet. Ich sehe keine klare
Kontinuitat, aber es ist bemerkenswert,
dass Menschen aus dem 6stlichen Eu-
ropa heutzutage vor allem in Deutschland
wie selbstversténdlich bestimmte Ar-
beiten in der Landwirtschaft oder der
Fleischwirtschaft verrichten. Damit wer-
den sie in marginale Positionen auf dem
Arbeitsmarkt gedréngt, was naturlich
nicht dasselbe ist wie gewaltvolle
Zwangsarbeit unter Kriegsbedingungen.
Aber bemerkenswert ist die Selbstver-
standlichkeit, mit der beispielsweise ru-
manische sogenannte Erntehelfer*innen
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wahrend der Corona-Pandemie nach
Deutschland gebracht wurden, um
Spargel zu ernten, potenziell auf Kosten
ihrer Gesundheit. Es gibt also zumindest
einen Erfahrungshorizont, vor dem mit
bestimmten Migrationsgruppen aus dem
Ostlichen Europa entsprechend umge-
gangen wird.

Dieser Umgang erklért sich also nicht
aus abstrakten antislawischen oder anti-
Ostlichen Ressentiments und Vorurtei-
len, sondern stitzt sich auf die reale
Erfahrung der Ausbeutung auf dem Ar-
beitsmarktoderals Zwangsarbeiter*in?

Das hangt miteinander zusammen. Denn
das abstrakte Ressentiment oder Stereo-
typ basiert eben auf einer gewissen tber
Generationen hinweg reproduzierten
materiellen Realitdt, wonach die Men-
schen aus Osteuropa diejenigen sind, die
genau diese Arbeiten verrichten. Das
wird nicht hinterfragt.

Bei Debatten Uber Migration fallt auf,
dass antislawische Einstellungen wenig
kritisch reflektiert werden. Rassismus
ist zwar Thema, aber selten findet Er-
wahnung, dass es auch sehr spezielle
Stereotype und Ressentiments gibt
gegeniiber Menschen aus Osteuropa,
die im Ubrigen ja auch sehr divers sind
und nattrlich nicht alle Slaw*innen.

Es gibt Leerstellen in diesen Debatten,
und eine groBe ist eben das dstliche Eu-
ropa, das im Zusammenhang mit Rassis-
mus lange kaum beachtet wurde, oder
wenn, dann nur als Produzent, nicht als
Opfer von Rassismus. Gleiches trifft auf
Debatten Uber Kolonialismus zu. Dabei

wird Ubersehen, dass im NS der soge-
nannte Lebensraum im Osten eine riesige
koloniale Projektionsflache war und es
in der Zeit des NS dort eine sehr gewalt-
volle koloniale Praxis gab. Rassistische
Einstellungen wurden einerseits imple-
mentiert, andererseits haben sie Erfah-
rungen hervorgebracht, die nie wirklich
aufgearbeitet wurden.

Wie erkléren Sie sich diesen blinden
Fleck? Es féllt auf, dass bei Imperialis-
mus- und Kolonialismus-Diskussionen
die Sowjetunion meistens komplett au-
Ben vor bleibt. Durch den Krieg in der
Ukraine hat sich das etwas veréndert,
groBe Debatten bleiben trotzdem aus.

Das hat damit zu tun, wie der aktuelle
Diskurs Uber Rassismus zustande ge-
kommen ist. Erist nicht primér aus inner-
deutschen Debatten hervorgegangen,
wobei es auch in Deutschland durchaus
eine lange und wichtige kritische Ausei-
nandersetzung damit gibt. Grundsatz-
lich ist das sogenannte Framing ein US-
amerikanisches, wo Fragen der Color
Line, der Hautfarbe, im Zentrum stehen.
Das wiederum steht im Zusammenhang
mit einem Verstdndnis von Kolonialis-
mus, das primér ein westeuropédisches
ist und sich Uberwiegend mit Ubersee-
ischem Kolonialismus beschaftigt. Es
geht um deutsche Kolonien in Afrika und
in Asien, selten um kontinentale Expan-
sion, um das 6stliche Europa als Objekt
von deutschem Kolonialismus und um
das Zarenreich oder die Sowjetunion als
kolonialem Akteur. Das hat sich seit dem
Februar 2022 zumindest in Teilen der
Osteuropaforschung radikal geéndert.
Jetzt gibt es ein Bewusstsein fur koloni-



ale Praktiken. Aber es passt nicht in do-
minante Schemata, nach denen Rassis-
mus etwas ist, was nur mit Hautfarbe zu
tun hat. Kolonialismus passiert in Uber-
see - und damit gefuhlt auch ganz weit
weg.

Wenn es um finanzielle Unterstiitzung
geht oder generell das Bleiberecht,
werden verschiedene Gruppen von Ge-
flichteten und Migrant*innen gegenei-
nander ausgespielt, beispielsweise
Ukrainer*innen versus Gefliichtete aus
afrikanischen Landern oder auch Af-
ghanistan...

Spannend zu beobachten ist, dass es
eine recht groBzugige Aufnahmepraxis
fur Ukrainer*innen gab und gibt, aber
auch einen kritischen Diskurs und Kritik
daran, dass sie als weiBe christliche
Européer*innen besser behandelt wer-
den. Vor dem Hintergrund der histori-
schen Erfahrung ist es aber nicht selbst-
versténdlich, dass Ukrainer*innen besser
behandelt werden als andere Gefltch-
tete. Bei Gefluchteten aus Bosnien in
den 1990er-Jahren gab es Visasperren
und ihre Lebensverhéltnisse waren pre-
kar. Dabei kamen auch sie vom européi-
schen Kontinent und konnten eine lange
Migrationsgeschichte aus Jugoslawien
nach Deutschland vorweisen. Es hat sich
also etwas verdndert, was auf jeden Fall
positiv ist, aber auch erklarungsbedurftig.

Was macht hier den Unterschied?

Ich nenne den Vorgang der diskursiven
Eingemeindung Sameing im Gegensatz
zu Othering. Die Ukrainer*innen werden
nicht zu Anderen, sondern zu Gleichen
gemacht. Man stellt fest, sie fahren Au-
tos, so wie wir, was dann aber zum Teil
gegen sie gewendet wurde, denn sie
fahren zum Teil bessere Autos als wir -
und wie kdnnen sie richtige Fluchtlinge
sein, wenn sie Mercedes fahren? Das ist
ein aktiver Prozess, eine Suche nach
Gemeinsamkeiten. Die Leute kommen mit
ihnren Hunden und Katzen. Das sind alles
|dentifikationselemente, um sagen zu
kdnnen, die sind ja eigentlich doch wie
wir, weil wir im Inneren eigentlich nicht
davon Uberzeugt sind, dass sie wirklich
S0 sind wie wir.

Gerade in Ostdeutschland ist mir auf-
gefallen, dass sich Menschen damit
schwer tun, Ukrainer*innen als eigen-
stdndige Gruppe zu sehen und nicht
alle, die friher in der Sowjetunion ge-
lebt haben, als Russ*innen zu definie-
ren.

Das ist symptomatisch fur den Blick auf
Osteuropa, wo man nicht so genau weif,
wer die alle sind. Alles irgendwie Russ*in-
nen. Zu Zeiten der Sowjetunion wurden
Sowjets und Russ*innen ja oft als Syno-
nym verwendet. Das war in Ost wie West
ziemlich ahnlich, vielleicht unterschied-
lich kodiert. Dass Ukrainer*nnen jetzt eine
eigene Nationalitat darstellen, ist tatséch-
lich eine neue Erkenntnis fur viele.

Deutschland betont gerne seine histo-
rische Verantwortung fiir NS-Opfer, in
der Praxis haben aber selbst jidische
Zuwander*innen mit hohen burokrati-
schen Hiirden zu kdmpfen, von denen
viele in Altersarmut leben. Haben Sie
dafiir eine Erklarung?

Ein Grund mag sein, dass die Bundes-
regierung ihre Aufnahme nicht selbst ini-
tiiert, sondern eine Verséhnungsgeste
der letzten DDR-Regierung nur widerwil-
lig tbernommen hat. Drumherum wurde
ein erinnerungspolitischer Rahmen ge-
schaffen, die Zuwanderung als Wieder-
gutmachung und Wiederbelebung der
judischen Gemeinden deklariert. Sozu-
sagen als Geschenk an Deutschland,
dieser Satz ist damals ja gefallen. Es war
von hochqualifizierten Ingenieur*innen,
Kulturschaffenden und hochgebildeten
Jud*innen aus der Sowijetunion die Rede.
Tatsachlich kam eine Uberdurchschnitt-
lich hochgebildete Gruppe, die aber mit
ihren Qualifikationen in Deutschland
nichts anfangen durfte, woraus sich
jetzt das Problem mit der Altersarmut er-
gibt. Es ist wesentlich leichter und an-
genehmer Symbolpolitik zu betreiben,
als mit den sozialpolitischen Konsequen-
zen umzugehen.

Bei den Ukrainer*innen ist der Hinter-
grund zwar ein anderer, aber die Um-
setzung dhnelt dann doch, weil viele
mit der Anerkennung ihrer Berufsab-
schliisse Schwierigkeiten haben und

nicht in ihren Berufen arbeiten diirfen.
Viele wiéren froh dariiber, wenn sie statt
Birgergeld einen leichteren Zugang
zum Arbeitsmarkt erhielten.

Das ist tatsdchlich ein Riesenproblem.
Wenn man sich mit Migration und be-
sonders mit Migration aus dem &stli-
chen Europa befasst, sieht man, dass
sich bestimmte Muster wiederholen. Bei
den Kontingentflichtlingen war die An-
erkennung von Diplomen gesetzlich gar
nicht vorgesehen. Anders als die Spét-
aussiedler*innen hatten sie nicht einmal
ein Recht auf Prafung ihrer Diplome. Ein
Anrecht auf Anerkennung gab es fur
niemanden, was zu massiven Dequalifi-
zierungserfahrungen fuhrte. Jetzt gibt
es immerhin seit 2012 ein Gesetz zur er-
leichterten Anerkennung von ausléndi-
schen Diplomen. Man hat dazugelernt,
aber die Praxis bleibt sperrig. Dazu kom-
men Hindernisse bedingt durch berufs-
spezifische Anforderungen seitens der
Arztekammern, Handwerkskammern und
anderer Stellen. Dieser Prozess l&sst sich
gar nicht zentralisieren, weil er hochgra-
dig dezentral ablguft. Eine Zeit lang wurde
versucht, Ukrainer*innen mit dem Job-
Turbo schneller in den Arbeitsmarkt zu
integrieren, was aber in Kombination mit
der langsamen, unzureichenden Aner-
kennungspraxis dazu fuhrte, Leute in Ni-
schenberufe zu drangen. Da waren wir
dann wieder beim Ausgangspunkt der
Vorstellungswelten von Migrant*innen
aus dem Ostlichen Europa: Sollen sie
halt putzen gehen. So dreht man sich im
Kreis, in dem man Randstandigkeit pro-
duziert und diese dann auch noch recht-
fertigt.

Was misste passieren, um diesen
Kreislauf zu durchbrechen?

Es bréuchte ein berechenbar funktionie-
rendes Anerkennungswesen mit dem
Ziel, Menschen moglichst gleichwertig
zu beschéftigen. Zum Teil passiert das
jaauch, das zeigt zum Beispiel die Zahl
polnischer oder tschechischer Arzt*in-
nen in deutschen Krankenhausern.
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Welche Migrantengruppen und Com-
munities aus Osteuropa sind beson-
ders von Marginalisierung betroffen?

Wenn man von einer Gruppe sprechen
kann, die komplett marginalisiert wird,
dann sind das eindeutig Roma* aus
dem 0Ostlichen Europa. Das betrifft glei-
chermaBen Roma* aus EU-Léndern, wie
Ruménien und Bulgarien, wie auch aus
Nicht-EU-L&ndern. Also aus dem ehe-
maligen Jugoslawien, aber auch aus der
Ukraine. Roma* unter den Gefluchteten
aus der Ukraine standen unter Verdacht,
nur auf Sozialleistungen aus zu sein. Es
gibt beispielsweise auch Falle von
Roma* aus dem Kosovo, die von dort
1999 nach der NATO-Intervention vertrie-

ben wurden. Zum Teil sind sie nach Ser-
bien geflohen und von dort weiter nach
Deutschland. Aber Roma* aus dem Ko-
sovo bekommen keinen Status als Ge-
flichtete, nur eine Duldung Uber Gene-
rationen, was keine Perspektiven eroff-
net und keine sogenannte Integration
ermdglicht. So reproduziert sich Rand-
standigkeit, die sémtliche Vorurteile be-
statigt. Auch in ihren Herkunftslandern
haben sie kaum eine Lobby, vielmehr
sind sie massivem Rassismus ausge-
setzt und mehrfach marginalisiert. Ich
habe Aktivist*Yinnen kennengelernt, die
bemuht sind, dieser Gruppe eine Stim-
me zu geben. Aber die Stimme ist das
eine, es muss auch jemand zuhoren.

Ute Weinmann fuhrte das Gespréch. Bis
2022 begleitete sie die ASF-Freiwilligen
in Russland.

Apl. Prof. Dr. Jannis Panagiotidis ist
wissenschaftlicher Leiter des Research
Center for the History of Transformations
(RECET) an der Universitat Wien. In seiner
Forschung beschaftigt er sich unter ande-
rem mit der Geschichte und Gegenwart des
antiosteuropdischen Rassismus und mit
postsowijetischer Migration.

ASF auf den Spuren verdringter Erinnerung
im éstlichen Europa

ASF gelang es in den Jahren nach Fall des Eisernen Vor-
hangs mit einer ganzen Reihe von Partnerorganisationen
in den postsowjetischen Landern enge Beziehungen auf-
zubauen. Von Beginn an lag der Schwerpunkt der Zu-
sammenarbeit auf der Unterstitzung von Menschen,
deren Leben durch die Folgen des Zweiten Weltkrieges
entscheidend geprégt wurde. Allen voran sind in dem
Zusammenhang judische Uberlebende zu nennen, aber
auch ehemalige Zwangsarbeiter*innen. Viele von ihnen
haben sich nach dem Zusammenbruch der Sowjetunion
in Haftlingsverbdnden zusammengeschlossen, um die
Erinnerung an ihre Schicksale zu bewahren, mit anderen
zu teilen, aber auch um den oft von Armut geprégten
Alltag im Alter besser bewerkstelligen zu kdnnen.

ASF-Freiwillige durften sich Uber Jahrzehnte insbeson-
dere in die offene Altenarbeit einbringen. Beispielsweise
bei den Sozialstationen von Memorial in Russland, dem
Rehabilitationszentrum fur Opfer von Totalitarismus und
Krieg in Kyjiw oder der Vereinigung Dolja in Minsk. Haufig
handelte es sich bei den von Freiwilligen besuchten
Menschen um Doppeltrepressierte, die sowohl Verfol-
gung im Stalinismus ausgesetzt waren, als auch deut-
sche Konzentrationslager und Zwangsarbeit Uberlebt
hatten.
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Zu den Zielgruppen der Freiwilligenarbeit in Belarus, Russ-
land und der Ukraine und z&hlten auBerdem StraBenkin-
der und Obdachlose. In der Ndhe von St. Petersburg leis-
teten Freiwillige durch kreative Unterrichts- und Freizeit-
gestaltung Uber Jahre einen wertvollen Beitrag zur For-
derung von Kindern und Jugendlichen in einer Rom*nja-
Siedlung.

Aufgrund der zunehmenden Repression in Belarus und
Russland geraten immer mehr Partnerorganisationen von
ASF unter Druck. Seit der russischen Vollinvasion der
Ukraine ruhen die Freiwilligenprogramme in allen drei
Landern. Uber die Initiative BerlinOdessaExpress, die von
ehemaligen Freiwilligen und Mitarbeitenden von ASF ge-
grundet wurde, hélt ASF den Kontakt mit der ukrainischen
Zivilgesellschaft. Mit dem Hilfsnetzwerk fur NS-Verfolg-
te unterstutzt die Initiative Uberlebende der Shoah und
Zwangsarbeit. Gemeinsam mit Apotheker ohne Grenzen
erhalten auch Krankenhduser und eine kinderpsychiatri-
sche Station Medikamente. Uber die NGO Winds of
Change werden zudem Familien- und Frauenprojekte
gefordert, viele davon kommen Menschen in prekéaren
Lebensverhaltnissen im landlichen Umland Odesas zu
Gute, darunter auch in mehreren Roma*-Projekten.



Andacht

Uber den Abgrund schauen

Jutta Noetzel

»Hermann Fromme & Co. Leinen, Wasche
und Aussteuern«. Eine Hausnummer, und
zwar die 34 in der HindenburgstraBe in
Halle an der Saale. Hermann Fromme
und seine Frau Gertrude, er aus Detmold,
sie aus Bleicherode, hatten sich hier ihr
Leben aufgebaut. Nach der Pogrom-
nacht 1938 wurden sie enteignet. Der
Verlust schmerzte sehr, viele weitere
folgten. Am 1. Juni 1942 brachte ein Per-
sonenzug dritter Klasse 155 Judinnen und
Juden, darunter ihre behinderte Nach-
barin Elli Mark, in das Vernichtungslager
Sobibor, wo sie alle noch am Tag ihrer
Ankunft starben.

Gertrud und Hermann Fromme wur-
den tot in ihrer Wohnung aufgefunden.
In ihrem Abschiedsbrief, den sie bereits
im April geschrieben hatten, erzéhlen sie
von den vielen Verlusten, die ihr Leben
zerbrochen haben: »Was unserem frihe-
ren Dasein Erhebung und Freude gab, ist
uns genommen. Die Beschéftigung mit
unserm Beruf ist uns unmaoglich gemacht,
die Wissenschaften, die wir seit unserer
Jugend gepflegt haben, kdnnen wir nicht
weiter pflegen, die Wanderungen in den
herrlichen Gebirgen, denen wir unsere
schonsten Erlebnisse verdanken, sind
uns genommen. Die meisten Menschen,
die uns und denen wir in treuer Freund-
schaft verbunden waren, sind von uns
geschieden. Unsere Pflichten und Ehre
und besonders unsere Rechte sind uns
geraubt. So hat unser Dasein seinen

Wert fur uns verloren ...« (Archiv Zeit-
Geschichte(n) - Verein fur erlebte Ge-
schichte, Halle).

Nahezu alle Formen von Verlusten,
die Andreas Reckwitz in seinem gleich-
namigen Buch auffuhrt, kommen hier
vor. Der Verlust von Menschen, Dingen
und Rdumen, Statusverluste, kulturelle
Verluste, die das Erleben und die Reich-
haltigkeit der eigenen Existenz schwin-
den lassen, zusammen mit den sozialen
Welten, in denen sie gelebt wurden. Die
Rechtsbriiche und Diskriminierungen
bringen erhebliche Stabilisierungsver-
luste mit sich. Fur die Frommes eine
Verlusttotale.

Ein atemberaubendes Bild einer Ver-
lusttotale zeichnet der Prophet Ezechiel
im 37. Kapitel seines Buches. Der Pro-
phet sieht ein Gréberfeld. Offenbar ist er
der einzige, der noch erzahlen kann, was
da zu sehen ist. Alle anderen sind tot.
Fur sein Volk schildert er die Verlusttotale.
Die christliche Tradition hat den Text im-
mer aus der Perspektive der Auferste-
hung Jesu Christi verstehen wollen. Mir
hat das Nachdenken Uber Verluste in
den Texten der Hebréischen Bibel einen
anderen Blick eroffnet, namlich den fur
die Ungeheuerlichkeit des Schmerzes,
sich selbst nur noch als einen Haufen
vertrockneter Knochen beschreiben zu
kénnen.

Visionér steht der Prophet im Anfang, da
der Geist Uber der Flache schwebt und
Gott seinen Lebensatem in die Men-
schen blést. Neue Lebensmaoglichkeiten
entstehen. Unverhofft und kaum zu
glauben. Ezechiel spricht von Vitalitat
und politischer Stabilitat, von Nachkom-
menschaft und Neubeginn nach der
groBen Katastrophe 587 vor unserer Zeit.
Die Frommes sahen in der Katastrophe
vor 83 Jahren fur sich keine Hoffnung
mehr. FUr viele Judinnen und Juden ist
mit inren Erlebnissen nach dem 7. Okto-
ber 2023 die Verlusttotale der Shoah,
die letzte Uberlebende noch in sich tra-
gen, und die ihre Nachkommen bis heu-
te zeichnet, bedrohlich spurbar gewor-
den. Der Prophet Ezechiel beeindruckt
mich mit seiner Radikalitét zwischen Er-
dung und Vision. Was ist und was war,
wird nicht marginalisiert. Das Bild
schneidet ins Herz. Wie wichtig ware es
heute, dass es Menschen gibt, die so
Uber die Abgriinde schauen. Visionar*in-
nen, die Verluste, Geist und Macht nicht
gegeneinander ausspielen. Menschen,
die glauben, dass es neue Lebensmog-
lichkeiten fur Israel gibt. Nach allem, was
war. In allem, was gerade ist.

Dr. Jutta Noetzel ist evangelische Theologin
und wirkt als Senior des reformierten
Kirchenkreises und Lehrbeauftragte fir
Altes Testament in Halle/Saale.
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Beth Shalom
Amsterdam

In diesem Pflegezentrum im Suden Amsterdams leben
dltere Menschen, darunter viele Judinnen*Juden.
Neben Wohnen, Pflege und Betreuung gibt es zahl-
reiche Aktivitdten im Angebot des Zentrums. Vor
Schabbat backen die Bewohner*innen zusammen
mit den Freiwilligen Challah-Brote und begehen ge-
meinsam die judischen Feiertage.

Ole, ASF-Freiwilliger:

»lch begleite die Bewohner*innen bei
kleinen Erledigungen. Einmal habe ich mit
einer Frau die defekte Uhr ihrer verstorbenen
Mutter zum Uhrmacher gebracht. Ihr war das
sehr wichtig. Ich schob sie im Rollstuhl. Zu
FuB wéaren das 15 Minuten. Erst wenn man
das barrierefreie Altersheim verldsst, merkt
man so richtig, wie einschrénkend ein
Rollstuhl drauBen ist. Jeder kleine Bordstein
kann zur untberwindbaren Hiurde werden.
Die meisten &dlteren Menschen kénnen dabei
ihre Rollstthle nicht einmal selbst aus-
reichend bewegen.«







Projektion und Widerspruch

Judinnen*Juden aus Osteuropa stoBen in Deutschland auf vielfache
Vorurteile, erst recht wenn sie arm sind. Das war vor Jahrhunderten

so und ist es heute noch.

Riccardo Altieri

Betrachtet man den historischen Umgang mit Menschen aus
Osteuropa, die noch dazu judisch und hoffnungslos verarmt
waren und zu uns nach Deutschland gekommen sind, féllt
schnell auf: Die Intersektionalitat griff und greift hier noch
heute besonders stark. Woran und in welchen Phasen der
deutschen Geschichte zeigt sich das?

Die sogenannten Ostjuden

Schon der Begriff »Ostjuden« ist negativ behaftet. Dabei spielt
die geografische Herkunft keine entscheidende Rolle. Viel
wichtiger ist das abwertende Bild, das damit verbunden wird
und auf ostjudische Einwanderer*innen projiziert wurde. Was
der »Judédo-Bolschewismus« der Nationalsozialisten war, hie
zuvor Antislawismus und Antisemitismus. Man hatte aufgrund
der verénderten politischen Bedingungen in Russland und Ost-
europa ab 1917 schlicht die politische Komponente in den Vor-
dergrund geruckt. Aus slawischen Menschen wurden »Bol-
schewisten«. Judinnen*Juden waren davor wie danach glei-
chermafBen unliebsam.

Das 19. Jahrhundert galt als dasjenige der groBen Fort-
schritte in Europa, aber auch als das mit der hoffnungslosen
Verelendung ganzer Bevolkerungsschichten. Die Folge: Mas-
senmigration. Hunderttausende vom Zarenreich bis ins west-
liche Frankreich sahen im Zuge der Bevolkerungsentwicklung,
Massenarmut und UbergroBer Perspektiviosigkeit eine Chance
im Ausland.

In Bayern warnte in der Folge der Kénig seine Bevdlkerung
gar davor, Hals Uber Kopf das Land zu verlassen. So wirden
sich die Ausreisewilligen von - nicht selten judischen - Agen-
ten norddeutscher Schifffahrtsgesellschaften dazu verleiten
lassen, ihre Heimat aufzugeben, um das Gluck in der Ferne zu
suchen. Man lie3 auch Schiffskapitdne in den Zeitungen zu Wort
kommen, die vom erbarmungslosen Elend der Angekomme-
nen berichteten, die nicht ins Land gelassen obdachlos ohne
Arbeit hausen wirden. Ob hier ein ernsthaftes Interesse am
Schicksal der Auswandernden unterstellt werden darf oder
schlicht die Angst, potentielle Steuereinnahmen zu verlieren,
sei dahingestellt.
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In dieser grundsétzlich von Osten nach Westen ausgerichteten
Migrationsbewegung kamen nun eben auch sogenannte
»Ostjuden« nach Deutschland. Etwa ab 1880 sind sie verstéarkt
hierzulande anzutreffen gewesen. Sie waren vor Pogromen
geflohen, von extremer Armut betroffen und damit oft zum
Betteln gezwungen. Das galt bis ins 18. Jahrhundert auch fur
viele andere Judinnen*Juden in Zentraleuropa, insbesondere
da, wo das sogenannte Landjudentum vorherrschend war, das
heiBt in den Territorien zwischen Friesland und Bayern sowie
zwischen Brabant und Galizien, Béhmen und Mahren.

Juden gegen Juden?

In deutschsprachigen Parlamenten fuhrte man mit der Ankunft
der sogenannten »Ostjuden« regelmaBig Debatten Uber diese
Gruppe. Die Argumentationsmuster waren etwas anders gela-
gert, aber durchaus vergleichbar mit heutigen Diskursen tber
Gefluchtete. Armut fuhrte nicht unweigerlich zu Mitleid und
Hilfsbereitschaft, sondern eben auch zu Abgrenzung und
Vorurteilen. Die soziale Instabilitat fur die Familien der Zuge-
reisten bedrohte angeblich auch den Wohlstand der Residenz-
gesellschaft. Und das Klischee des verarmten Ostjuden war in
den Kopfen manifest. So sehr, dass sogar die wenigen
Judinnen*Juden, die esim 19. Jahrhundert bereits in einfluss-
reiche Positionen geschafft hatten, die Zuwanderung ihrer
Glaubensgenossen aus dem Osten ablehnten.

Herzerwdrmend lesen sich hingegen Darstellungen von
einstigen Gegner*innen, die zu Freund*innen wurden, nachdem
sie sich besser kennengelernt hatten. Sogar religids bot der
Zuzug einen neuen innerjudischen Austausch. Denn infolge
der Liberalisierungstendenzen des 19. Jahrhunderts hatten
ansassige traditionell orthodoxe Gemeinden ihre Grundsétze
stuckweise aufgeweicht. Hier boten die osteuropéischen Ge-
meinden durch ihre strenge Orthodoxie plotzlich geistige An-
regungen und neuen Halt.



Zwar gelten die Goldenen Zwanziger Jahre nach der Hyper-
inflation von 1923 als eine Zeit des Aufschwungs, doch gerade
far Armutsbetroffene traf das Uberhaupt nicht zu. Judinnen*-
Juden wurden mit der Weimarer Verfassung erstmals in der
deutschen Geschichte rechtlich gleichstellt, doch zugleich
fanden just in dieser Zeit die sogenannten »Ostjudendebatten«
statt. Zumindest fur Menschen mit osteuropdischem Migrati-
onshintergrund erschien dieser Fortschritt sofort wieder frag-
lich. Gleich und doch nicht gleich?

Was sich hieran zeigt, ist die intersektional ungleich starke-
re Betroffenheit von Diskriminierung, wenn sich verschiedene
Unterdruckungsmechanismen nicht nur addieren, sondern
durch Addition graduell verstarken. Armutsbetroffene Juden
aus Osteuropa wéren nach heutigen Termini Opfer von Antise-
mitismus, Antislawismus und Klassismus. Bei Judinnen kam
das Geschlecht als zuséatzliche Komponente hinzu, die ihren
Status nochmals verschlechterte.

Die Folgen der NS-Zeit

Der NS-Repressionsapparat agierte immer dann besonders
aggressiv, wenn unliebsame Personen gleich mehrere dieser
Eigenschaften auf sich vereinten oder gar politisch aktiv wa-
ren. Doch in den Gestapoakten, die nur an wenigen Orten na-
hezu vollstandig Uberliefert sind, l&sst sich rasch erkennen:
Zwar wurden Menschen, die unter Mehrfachdiskriminierung
litten, intensiver verfolgt - relevant fur die Prozessfuhrung
war das allerdings nicht unbedingt. In den meisten Féllen von
Hinrichtungen vor 1938 liegt den Akten nur ein Hauptmotiv zu-
grunde. Die anderen Motive finden Erwahnung, aber bekann-
termaBen reichte ja schon ein Grund aus, um Menschen zu
inhaftieren oder zu ermorden.

Nach Kriegsende und im Zuge erneuter Repression in Ost-
europa kehrten ab 1945 nicht alle Uberlebenden der Konzen-
trationslager und NS-Zwangsarbeit in ihre alte Heimat zurtck.
Gerade die vielen osteuropéischen Displaced Persons konn-
ten oder wollten oftmals nicht nach Osteuropa zurtck, darunter
auch zahlreiche Judinnen*Juden. Nun kam es erneut zu ge-
walttatigen Vorfallen gegen »Ostjuden«. Antisemitische Straf-
taten hauften sich und offizielle Mitteilungsblatter warnten vor
Ublen hygienischen Zustéanden in den judischen DP-Camps -
ungeachtet dessen, dass die Krankheitsherde tberall auftraten,
auch in den zerbombten Stédten und in gréBeren Dorfern.

Auch innerhalb der wenigen wiedergegrindeten judischen Ge-
meinden wurde Uber den Umgang mit den Neuankommlingen
diskutiert — von sozialen Problemen bis hin zu religidsen
Grundsatzfragen. Jungere emigrierten haufig nach Israel oder
in die USA. Doch hierzulande lebten sie noch fur einige Jahre
oftmals in Armut und abgegrenzt von der deutschen Mehrheits-
gesellschaft in den Geflichtetencamps. Eine irritierende Kon-
tinuitat bis weit in die ersten Nachkriegsjahre, auch wenn sich
diese Campexistenz noch einmal ganz anders darstellte, als
die Wohn- und Ausgrenzungsformen der Residenzgesellschaft.

Im Zuge der antisemitischen Repressionen im ersten Nach-
kriegsjahrzehnt flichteten weitere Judinnen*Juden aus den
Ostblockstaaten, weitere folgten ihnen bis in die 1980er-Jahre
- wo das durch den Eisernen Vorhang hinweg Uberhaupt
moglich war. Ein letztes Moment von Zuwanderung aus Ost-
europa in die judischen Gemeinden Westeuropas erlebten wir
nach dem Zusammenbruch der Sowjetunion. Fur die soge-
nannten Kontingentgeflichteten gab es zwar formelle Wege,
doch diese waren burokratisch steinig und wirtschaftlich pre-
kér: Ihre Berufs- und Studienabschldsse wurden oft nicht an-
erkannt und sie traf erneut antidstlicher Rassismus. Noch
heute sind die meisten auf staatliche Unterstltzung angewie-
sen, leben zahlreiche Betroffene in Sozialbausiedlungen. Das
sind judische Lebensrealitaten in Deutschland, die kaum im
Fernsehen gezeigt werden oder bei Gedenkveranstaltungen
zur Sprache kommen.

Ein Blick in die Zukunft

Der russische Angriff auf die Ukraine hat erneut viele
Judinnen*Juden nach Deutschland gebracht. Ob sie eines
Tages in ihre Heimat zurickkehren kdnnen, ist vollig unklar. Seit
dem 7. Oktober kommt es weltweit und auch hier zu immer
offenerem Antisemitismus. Dabei spielen ganz unterschiedliche
Formen von Fremdenfeindlichkeit, Abstiegs- und Zukunfts-
angsten bis hin zur Verdrangung des Klimawandels zusammen.
Hinzu kommt, dass die meisten judischen Gemeinden Euro-
pas - groBere Stadte einmal ausgenommen - im Schrumpfen
begriffen sind. Diese Situation betrifft insbesondere die aus
Osteuropa gekommenen Gemeindemitglieder, die héufig
mehr als 90 Prozent der Gemeinde stellen. Sie sind von Anti-
semitismus ebenso betroffen wie von Feindseligkeiten gegen
Menschen russischer oder ukrainischer Herkunft. Und zu allem
Uberfluss ist die soziale Frage noch immer ungelost.

Dr. Riccardo Altieri ist deutsch-italienischer Historiker. Er leitete
von 2022 bis 2025 das Johanna-Stahl-Zentrum fur jidische Ge-
schichte und Kultur in Unterfranken. Seit 2025 ist er Bezirksheimat-
pfieger von Unterfranken.
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Fir uns ist klar, es geht
um eine Haltung

Eine Initiative erinnert an die jungen Frauen, die im KZ Uckermark
verfolgt wurden, weil sie arm waren und unangepasst lebten und
liebten. Sie traf eine besondere Stigmatisierung, auch nach 1945.

ASF-zeichen: Wie entstand das Jugend-
KZ Uckermark?

Initiative fiir einen Gedenkort: Im Natio-
nalsozialismus wurden Menschen ver-
folgt, die nicht in die von den Nazis vor-
gesehene Gemeinschaft passten. Es gab
verschiedene Stellen im Staat und in der
Gesellschaft, die diese Verfolgung um-
setzten. Eine davon war die sogenannte
Fursorge. Also das, was heute Sozial-
und Jugendamter, aber auch Kinderhei-
me sind. Die Fursorge hat Jugendkon-
zentrationslager eingerichtet: in Moringen
far die Jungs und in der Uckermark fur
die Madchen. Es gab auch ein Jugend-
KZ in £6dz in Polen.

Das KZ wurde von den Nazis als Ju-
gendschutzlager bezeichnet. Was be-
deutete das im Konkreten?

Mit der Bezeichnung als Jugendschutz-
lager konnten die Nazis propagieren,
dass die Inhaftierung von Menschen
eine Erziehungsaufgabe und damit ge-
rechtfertigt sei. Das war ein krasser Eu-
phemismus, der der Realitdt des Ortes
nicht entsprach. Deswegen verwenden
wir als Initiative den Begriff des Jugend-
konzentrationslagers.

Betroffene waren unterschiedlichen
Diskriminierungsformen ausgesetzt. So
konnte der Vorwurf der »sexuellen Ver-
wahrlosung« zur Inhaftierung fihren.
Warum wurden Menschen in diese Ka-
tegorie eingeteilt?

Um nicht in die von den Nazis vorgese-
hene Gemeinschaft zu passen, reichte

30 Thema

es, den patriarchalen Gesellschaftsfor-
men nicht zu entsprechen. Diese gaben
unter anderem vor, wie sich junge Frauen
zu verhalten hatten. Dazu gehorte mit
Sicherheit, dass sie nicht sexuell aktiv
sein sollten. Waren sie es doch, konnte
dies zum Inhaftierungsgrund werden.
Dazu kommt noch der rassistische Blick.
Vielen Betroffenen wurde beispielswei-
se unterstellt, mit Zwangsarbeitern Sex
gehabt zu haben.

Haben sich unterschiedliche Diskrimi-
nierungsformen gegenseitig verstarkt?

Ja: Die Familien, die im Fokus waren,
haben oft an der Armutsgrenze gelebt
oder hatten gar keine Chance gesell-
schaftlich teilzunehmen. Sie fielen oft in
die Kategorie der »Asozialitdt«. Genau
diese Familien hatten meist keine Lobby.
Und das war schon vor einer KZ-Haft
spurbar.

Habt ihr dafiir ein Beispiel?

Zum Beispiel Maria, eine Uberlebende
die aus dem Munsterland kommt. Sie ist
in einer armen Familie groB geworden
und hat ihre Eltern verloren. lhre beiden
alteren Brider hatten die Vormundschaft,
sie waren aber trotzdem dem GroBbau-
ern unterstellt. Und der ist nicht fur sie
eingetreten, als ihr vorgeworfen wurde,
dass sie ein Verhaltnis mit Zwangsarbei-
tern héatte. Bei anderen im Ort hat er da-
ruber weggesehen. Maria wurde da also
mit ihrer Familie rausgepickt, weil sie ein-
fache Opfer waren und sowieso keine
Solidaritat hatten.

Uberlebende des Jugend-KZ berichten
von anhaltender gesellschaftlicher Stig-
matisierung sowie von Prekaritat. Wie
héngt das mit der Lagerhaft zusammen?

Einerseits wurden Uberlebende des KZ
nicht rehabilitiert, da das Jugend-KZ
Uckermark weiterhin als erweiterte Fur-
sorgeinrichtung galt. Das Prinzip der
Heimerziehung wurde dabei auch nach
1945 als etwas gesehen, das weiter pas-
sieren musse. Hinzu kommt, dass Men-
schen, die vor 1945 entlassen wurden,
die Auflage erhielten, nicht tber ihre
Haft zu sprechen. Und das abzuschut-
teln, vor allem wenn man weiterhin in
Erziehungsanstalten war, war nicht leicht.
Ganz viele haben erst 50 Jahre spéter
darUber geredet. AuBerdem: Als »asozial«
verfolgte Menschen blieben von soge-
nannten Entschadigungszahlungen aus-
geschlossen. Zwar wurde das Jugend-
KZ ab 1970 als KZ-dhnlich anerkannt,
womit teilweise Entschadigungsantrége
gestellt werden konnten, aber nur in
Hartefallen. Die »Entschéadigung« der BRD
und der DDR richtete sich nach den Ver-
folgungskategorien der Nazis. Die Ver-
folgung als »asozial« oder »Berufsver-
brecher« wurde erst 2020 Uberhaupt
anerkannt - fur die allermeisten Verfolg-
ten kam das viel zu spéat. Das heif3t, selbst
wenn sich Menschen getraut haben ihre
Lagerhaft zu thematisieren, gab es kaum
Moglichkeiten als verfolgte Person an-
erkannt zu werden, geschweige denn
Geld zu sehen. Und das verscharft ihre
Situation nochmalim Vergleich zu ande-
ren Verfolgtengruppen.



Zahlt dazu auch der Aspekt, dass es
keine Gemeinschaft gab?

Ja, und auch keine reale Gemeinsamkeit.
Also zum Beispiel Menschen, die als
politische Verfolgte inhaftiert wurden,
waren politisch organisiert und das war
Teil ihrer Identitét. Aber die Verfolgung als
»asozial« versteht niemand als Identitat
und es gab nichts, was die Menschen
mit sich in Verbindung bringen konnten.

Spielen da auch staatliche Kontinuité-
ten eine Rolle?

Definitiv. Es gibt Berichte von Menschen,
die in dem Versuch, sich beispielsweise
wieder mundig sprechen zu lassen, der
gleichen Person gegenubersaBen, die
sie ins KZ eingewiesen hat. Und auch
die Aufseherinnen und die Lagerleitung
haben weiter Karriere gemacht, da gab
es keine Verurteilung, keine Briche.

lhr beschreibt eure Arbeit als feminis-
tisch und antifaschistisch. Was heiBt
das praktisch?

Wir machen ein offenes Gedenken. Das
heiBt, nicht wir als Initiative haben einen
konkreten Plan, sondern das Gedenken
ist gestaltbar und veranderbar. Uns ist
vor allem wichtig, den Uberlebenden und
Nachfahren zentral Gehor zu schenken
und ihren Winschen an das Gedenken
nachzukommen. Offen heilt dabei aber
nicht beliebig. Es ist klar, dass wir als
Teil einer politischen Arbeit gedenken,
um Kontinuitdten zu durchbrechen und
die Gesellschaft zu gestalten, in der alle
Menschen ihre Bedurfnisse befriedigen
kénnen. Das ist das Antifaschistische
und Feministische daran.

Was bedeutet das in Abgrenzung zu in-
stitutionalisierten Gedenkstéatten?

Wir haben das Geflhl, dass institutiona-
lisierte Gedenkstatten eher Museen sind,

in denen Geschichte dargestellt wird.
Und naturlich ist es die Geschichte des
Nationalsozialismus, Uber die aufgeklart
werden muss. Aber zu zeigen, dass da-
raus antifaschistisches Handeln erwach-
sen muss, ist nicht ihr Hauptanliegen.
Und genau das ist uns aber wichtig, vor
allem in der jetzigen Zeit. Wir wollen
deutlich machen, dass es um Kontinui-
taten geht und dass klar ist, dass wir uns
als Gesellschaft auf etwas zu bewegen,
wo alle Uberlebenden die Hande tUber
den Kopf schlagen wirden. Und damit
ist es jetzt noch wichtiger, Orte wie die-
se als antifaschistisch zu markieren.

Welche Rolle nehmen die Bau- und Be-
gegnungscamps darin ein?

Das offene Gedenken will Menschen
einladen, selbst Verantwortung zu tber-
nehmen. Und da das auch etwas geord-
net sein muss, gibt es die Moglichkeit
der Baucamps. Es geht nicht darum,
dass wir als Gruppe - in der Initiative
sind 40 Aktive — den Fahrplan bestim-
men. Es ist immer wichtig, dass Leute
dazukommen und neue Ideen haben.

Und was bedeutet bauen und begeg-
nen konkret?

Das Bauen bedeutet tatsachlich, den
Ort zu gestalten und instandzuhalten.
Und das auch als Teil des Gedenkens zu
begreifen. Und das Begegnen - also
nattrlich begegnen die Campteilnehmen-
den sich untereinander. Aber in den Jah-
ren, als die Uberlebenden noch kommen
konnten, war das noch eine ganz wich-
tige Dimension der Begegnung. Heute
kann die einzige Uberlebende, zu der wir
noch Kontakt haben, nicht mehr kom-
men, aber es sind Angehorige eingela-
den, zu denen es langjahrige Kontakte
gibt, die Uber so etwas wie ein Zeit-
zeug*innengesprach hinaus gehen.

Was ist das Schénste und was das
Schwerste an der Gedenkarbeit fir
euch?

Was ich an der Arbeit wirklich gut finde,
ist, dass wir ganz praktisch das Vergan-
gene mit der Gegenwart verkntpfen. Sei
es Uber ein Gespréch, eine Veranstal-
tung oder auch Uber ein Schild, das auf-
gestellt wird. Und auch, dass diese Ar-
beit als gemeinschaftlich solidarische
Praxis - einerseits mit Uberlebenden
und ihren Familien, aber auch innerhalb
unserer Gruppe - passiert.

Und das Schwierigste?

Das Schwerste ist fur mich der Gedenk-
diskurs, in dem wir uns bewegen, in dem
Gedenken als etwas Abgeschlossenes
betrachtet wird. Wir werden manchmal
als die netten Engagierten betrachtet, die
ein bisschen Kunst machen. Aber unsere
Inhalte gehen eben Uber das Bestehen-
de hinaus und bestatigen dieses »Erin-
nerungs-Weltmeister-Deutschland«-
Narrativ nicht. Und ich finde es sehr
schwer, darin wahr- und ernstgenommen
zu werden - und deswegen so wichtig.

Hannah Schmidt fuhrte das Gespréch. Sie
studiert Public History und ist Studentische
Mitarbeiterin im ASF-Offentlichkeitsreferat.

Die Initiative fur einen Gedenkort
ehemaliges KZ-Uckermark e. V. arbei-
tet seit 1997 als Netzwerk zur Erfor-
schung der Geschichte des Lagers,
sucht Kontakt zu Uberlebenden und
ihren Angehorigen und gestaltet das
Gelénde als wurdigen Gedenkort im
Sinne antifaschistischer Gedenk-
politik.
wwv.gedenkort-kz-uckermark.de
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Rechte Gewalt greift uns
iImmer alle an - gleich aus
welcher Richtung

Ozge Erdogan Uber rechtsextreme Trennlinien und verbindendes
Engagement der alevitischen Gemeinschaft in der deutschen

Migrationsgesellschaft

ASF-zeichen: Wie fuhlst du dich als junge Alevitin in Deutsch-
land wahrgenommen?

Gzge Erdogan: Ich fuhle mich wahrgenommen, allerdings bin
ich auch in Verbandsstrukturen aktiv, in denen ich mich dafur
einsetzen kann, dass unsere Minderheit gehort wird. Andere
Angehdrige fuhlen das weniger, weil wir als Minderheit selten
sichtbar sind. Dabei haben wir einige Rechte erkdmpft, die wir
in der Turkei etwa nicht haben. Auch in Verbanden und Teilen
der Politik sind wir gut vernetzt. Doch immer noch werden wir
in Medien oder Fernsehsendungen oft verzerrt dargestellt.

Liegt das auch daran, dass aus der Tiirkei nach Deutschland
migrierte Menschen der alevitischen, armenischen oder
griechischen Gemeinschaften hierzulande Minderheiten in
der Minderheit sind?

Menschen ordnen leider andere leicht in Schubladen ein. In der
deutschen Mehrheitswahrnehmung kamen »die Turken« -
ohne jede Differenzierung etwa mit Blick auf Religion, Kultur,
soziale Schicht und so weiter. Erst Selbstorganisationen ha-
ben aus den Communities heraus fur Selbst-Empowerment
und dann auch fur erste Schritte zur Anerkennung in der deut-
schen Offentlichkeit gekampft. In den letzten zehn Jahren sind
wir sehr gewachsen. Von fast nichts sind wir nun zu einer ge-
forderten Fachstelle zu turkischem Rechtsextremismus und
festen Verbandsstrukturen gekommen - das ist eine tolle Ent-
wicklung. Wichtig dabei: Wir arbeiten nicht nur far die Com-
munity, sondern auch zu gesamtgesellschaftlichen Fragen.

Warum gibt es diese Fachstelle?

In der Offentlichkeit gibt es eine groBe Liicke, wenn es um den
Umgang mit Rechtsextremismus innerhalb der migrantischen
Communities geht, etwa den turkischen Rechtsextremismus
oder antialevitischen Rassismus. Die Vorstellung, dass Men-
schen, die von Rassismus betroffen sind, auch selbst diskri-
minieren kdnnen, fallt vielen immer noch schwer. Mit diesen

32 Thema

Gleichzeitigkeiten offen umzugehen, ist eine groBe Hurde. Hier
mussen wir noch viel mehr sensibilisieren, damit Betroffene
ernst genommen und verstanden werden.

Wie tritt der turkische Rechtsextremismus hierzulande auf?

Seine Organisationen machen an der Basis oft kulturelle oder
religivse Angebote oder Sport. So verbreiten sie niedrig-
schwellig ihre Botschaften. Verdeckt kommt es aber auch zu
tatlichen Angriffen auf Menschen der Minderheiten. Die
Schule durfte der Ort sein, wo es zu den meisten, in der Regel
verbalen, Angriffen auf Menschen kommt, die nicht in dieses
Weltbild passen.

Wen trifft das?

Das sind kurdische, alevitische, jesidische, armenische, as-
syrische oder pontosgriechische Menschen. All diese Minder-
heiten traf bereits in der Turkei der turkische Nationalismus
und die nach Deutschland migrierten Angehaorigen trifft er nun
auch hier. Dazu zahlt auch die judische Gemeinschaft. Hinzu
kommen politische Gruppierungen, wie linksorientierte Men-
schen oder auch queere Menschen. Es trifft jedoch unsere
gesamte Gesellschaft, weil damit immer auch antidemokrati-
sche Haltungen verbunden sind. Gezielt lassen sich Rechts-
extreme in Integrations- oder Betriebsrate wahlen. Dazu gibt
es einen groBen Beratungsbedarf.

Wie macht sich hier Intersektionalitdt bemerkbar - sind also
Frauen, queere oder drmere Menschen noch einmal starker
und anders betroffen?

Antifeminismus und Sexismus spielen bei deutschen wie tar-
kischen Rechtsextremen eine Rolle. Alevitische Frauen werden
in der turkischen Mehrheitsgesellschaft, aber auch von ande-
ren Gruppen in der Turkei beispielsweise hypersexualisiert.

Wo zeigt sich das im Alltag konkret?



Gerade offenere Raume sind fur Betroffene immer mit Unsicher-
heit behaftet, wie ein interkulturelles Fest: Vielleicht erfahren
sie hier gar keinen Ubergriff, aber sie missen sich mit einer
besonderen Vorsicht verhalten, kénnen sich nicht einfach offen
zeigen. Auch bei groBen Bundnissen gegen den Rechtsruck
waren tdrkischstémmige Ordner mit rechtsextremen Tattoos
engagiert. In einer solchen Situation fuhle ich mich als Alevitin
nicht geschutzt. Zwar droht mir nicht unmittelbar ein Uber-
griff, sie erinnern mich aber an vergangene Gewalt...

... das war diesem Biindnis vermutlich tGiberhaupt nicht be-
wusst?

Gerade solche breiten Bundnisse gegen Rechtsextremismus,
die ja eigentlich aus bestem Willen initiiert wurden, um »alle«
mitzunehmen, zeigen uns auf, wie sehr hier noch das Wissen
und die Sensibilitét fur Differenzen in der Migrationsgesellschaft
fehlen. Wer ist mit diesem »alle« gemeint und wer aber bleibt
dadurch ausgeschlossen?

Wie verbreitet ist antialevitischer Rassismus in unserer Ge-
sellschaft?

Das Problemiist in der deutsch-turkischen Community weit ver-
breitet. Die meisten verbalen Ubergriffe gehen dabei nicht von
organisierten Rechtsextremen aus, sondern etwa in der Schule
von turkisch-sunnitischen Jugendlichen, die hdufige Vorurteile
bedienen: nicht das Essen von Alevit*Xinnen annehmen oder
nicht zu alevitischen Kindern nach Hause gehen. In meiner
eigenen Jugend habe ich eher ein Andersmachen erlebt: Ihr
geht nicht in unsere Moschee, Ihr seid anders. Doch seit den
2000er-Jahren ist die Ausgrenzung bereits in den Schulen
starker geworden, vielleicht auch, weil Religion fur jungere
Menschen eine groBere Bedeutung bekommen hat. Insgesamt
ist die Identitatsfindung fur Menschen mit Migrationsgeschich-
te besonders aufgeladen. Dadurch wachst der Gruppendruck,
sich zu definieren und zu vergleichen, etwa beim Fasten im
Ramadan. FUr Minderheiten wie alevitische Jugendliche ist das
sehr schwierig. Sie erfahren oftmals erst spét von ihrer Identi-
tét. Andere Betroffene versuchen sich anzupassen. Auch die
vielleicht gut gemeinte Parole »Wir sind doch alle turkisch« ist
problematisch, weil sie kulturelle Unterschiede verwischt und
historische Wunden verkennt.

Wie reagiert ihr als alevitische Gemeinschaft?

Wichtig ist, dass wir uns organisieren und uns selbst empowern.
Réume schaffen, in denen sich Angehorige frei und selbst-
wirksam erleben kdnnen, wo wir Wissen teilen und auch eine
Haltung entwickeln kénnen, mit der wir dann an die Offent-
lichkeit gehen. Es gibt viele gezielte Angebote, fur Jungere,
Altere, Frauen oder queere Menschen.

Tirkische Geschichte spielt im deutschen Unterricht ja sehr
selten eine Rolle ...

... dabei wére das ein guter Ort, um mehr Wissen und Sensibi-
litat fur alle Seiten zu vermitteln. Denn es gibt enge, aber auch

sehr ambivalente Verflechtungen in der deutsch-turkischen
Geschichte. Zugleich ware ein kritisches Bewusstsein der os-
manischen Geschichte auch eine Chance, um zu einem an-
deren Verstandnis von Vielfalt in unserer heutigen Migrations-
gesellschaft zu kommen. Engagierten Lehrkréften gelingt das
durchaus. Und als Verband setzen wir uns auch fur die 6ffent-
liche Anerkennung ein, etwa fur eine StraBenumbenennung
fur ein Opfer beim Sivas-Massaker von 1993, das aus KdIn
stammte.

Wie wirkt sich hier die Erinnerung an die Shoah und die deut-
sche Verantwortung aus?

Ohne die Gewaltgeschichten gleichzusetzen, gibt es viele
Ankntpfungspunkte. Das NS-Regime hatte gute Beziehungen
zur turkischen Republik — mit Folgen fur die dortigen Minder-
heiten. Auch die Auseinandersetzung mit judischen Perspek-
tiven schafft viele Verbindungen.

Welche Kontakte gab und gibt es zwischen Rechtsextremen
auf beiden Seiten?

In der NS-Zeit gab es tber Militérs und zwischen faschistischen
Bewegungen einen regen Austausch. Heute sind deutsche
Rechtsextreme international vernetzt. Allerdings sind organi-
sierte turkische Rechtsextreme nicht unbedingt Teil davon.
Es gab fruher Kontakte zur NPD und heute vermutlich vor al-
lem im kriminellen Rockermilieu. Man duldet sich eher, teilt auch
bestimmte Ideologien, zugleich trennen antitirkische und an-
timuslimische Vorbehalte beide Gruppen. Deswegen wéhlen
deutschtdrkische Rechtsextreme auch bei deutschen Wahlen
nicht unbedingt rechts, sondern sind vielleicht sogar in de-
mokratischen Parteien zu finden.

Wie kdnnen wir beide Formen der Ausgrenzung - deutscher
Rassismus, der alle Menschen aus der Turkei trifft, tlrki-
scher Rassismus der Minderheiten und auch unsere Demo-
kratie trifft - thematisieren, ohne das eine gegen das andere
auszuspielen?

Wir hatten tatséchlich die Sorge, dass unsere Kritik an tarki-
schen Rechtsextremen von der AfD instrumentalisiert werden
kénnte. Allerdings muss man diese Fragen ganz bewusst
kommunizieren, um in der Préaventionsarbeit auch tdrkische
Rechtsextreme als Problem klar zu benennen. Mir fallt dazu
eine Begegnung ein: Wir haben gemeinsam mit der Tochter
des NSU-Opfers Mehmet Kubasik, Gamze, dem Massaker von
Sivas in der Turkei gedacht. Denn Mehmet war ein alevitischer
Kurde. Hier wurde klar, dass rechtsextreme Gewalt, gleich aus
welcher Richtung, gegen Menschen und unsere Demokratie
zielt.

Ozge Erdogan leitet die Fachstelle Turkischer Rechtsextremismus
beim Bund der Alevitischen Jugendlichen in Deutschland (BDAJ) in
KolIn. Die Fachstelle ist Teil des Kooperationsverbundes Rechts-
extremismusprévention, in den sich auch die Bundesarbeitsge-
meinschaft Kirche und Rechtsextremismus und ASF einbringen.
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Nationaal Monument
Kamp Amersfoort

Amersfoort

Die Gedenkstatte erinnert an die rund 47.000 Menschen, die
hier von der SS inhaftiert und in die Zwangsarbeit getrieben
wurden. Es waren vor allem politische Gefangene, aber auch
judische Haftlinge sowie als »asozial« Verfolgte und sowje-

tische Kriegsgefangene, spater kamen Niederldnder*innen
hinzu, die sich weigerten, in Deutschland einen Pflichtdienst
zu leisten.

Lilia setzte sich als Freiwillige in der Archivarbeit der Gedenk-
statte fur die Erinnerung an lange verdréangte Opfergruppen
ein, wie die 70 Frauen, die hier inhaftiert waren, weil sie judisch
oder Zeugin Jehovas waren, Widerstand leisteten oder als
US-amerikanische Geiseln festgehalten wurden:

»lch habe eine Fuhrung zum Frauentag entwickelt.
An diesem Tag wollte ich von ihnen erzéhlen, weil
Frauen ansonsten kaum erinnert werden. Das Inter-
esse an den eindrucksvollen, aber auch sehr ambi-
valenten Biographien war groB. Hausliche Gewalt,
Verfolgung, aber auch Emanzipation und Wider-
stand waren wichtige Aspekte und auch die unter-
schiedliche Behandlung in der Lagerhaft.«

Lilia, ASF-Freiwillige




Lilia bei einer Fuhrung Uber die Gedenkstatte und im Archiv mit Fundstiicken des fruheren KZ



Uber die (eigenen)
Grenzen blicken

Arno Helwig sieht in Dietrich Bonhoeffer ein Beispiel engagierter
Christlichkeit, das Grenzen Uberwand - und eine Perspektive fir
kirchliche Erinnerungskultur inmitten der Vielfaltsgesellschaft.

Orte, die sich mit Kirchengeschichte beschéftigen, sind ein
groBer Schatz fur Kirche und Gesellschaft - das wissen alle, die
sich an den vielen kirchlichen Lern-, Gedenk- und Erinnerungs-
orten engagieren. Mal mehr, mal weniger prominent gelegen,
meist dezentral in Gemeindeinitiativen oder Vereinen organi-
siert und in der Regel ehrenamtlich gefuhrt, verfugen sie Uber
ein oft Ubersehenes Potential. Von hier aus sind christliche
Verantwortungsubernahme im Heute und Briickenschlage zu
den gegenwértigen Herausforderungen unserer Gesellschaft
moglich: der Einsatz fur Geflichtete, Fair-Trade-Initiativen,
christlich-judischer Dialog, Nie-wieder-ist-jetzt-Demos. Kurz:
Christlich motiviertes, zivilgesellschaftliches Engagement fur
Gerechtigkeit, Frieden und Bewahrung der Schopfung gewinnt
durch die Erinnerungsarbeit an Sinn- und Uberzeugungskraft.

Ruckbezuge auf die herausragende Rolle der Kirche bei der
Friedlichen Revolution 1989 und der Friedensbewegung im
Kalten Krieg oder auf die Erzéhlungen aus dem Kirchenkampf
der Bekennenden Kirche in Zeiten des Nationalsozialismus
pragen das Selbstverstandnis, sowohl fur den engagierten
Christenmenschen im Einzelnen als auch fur die Institution
Kirche als Ganzes. Die heutige EKD stellt sich richtigerweise in
die Traditionslinie der Bekennenden Kirche und insbesondere
auch von Dietrich Bonhoeffer - obgleich sich die eigene Ver-
gangenheit in gréBten Teilen anders darstellte.

Aktuell gerat die kirchliche Erinnerungsarbeit als Selbstver-
gewisserung des eigenen Handelns jedoch mit der Kirchen-
struktur, in der sie eingebettet ist, in eine Krise. Der Trend scheint
unumkehrbar; die Bindung zur Kirche und die Alltagsrelevanz
von Gemeindeangeboten lockern sich, die veranderte Wahr-
nehmung von institutioneller Religion fuhrt zu erheblichem fi-
nanziellen Druck durch sinkende Mitgliedszahlen. Das hat auch
Auswirkungen auf die kirchliche Erinnerungskultur und ihre
Angebote. Eine doppelte Verwundbarkeit far Lern- und Erin-
nerungsorte ergibt sich aus der gleichzeitig zurickgehenden
Kulturférderung aus staatlicher oder auch kommunaler Hand,
die bereits zu eingeschrankten Offnungszeiten, reduzierten
Angeboten und Personalabbau gefuhrt hat.
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Schon immer waren Geldmittel oder strukturelle Unterstitzung
mit der Erwartung konfrontiert, inklusiver, partizipativer und
anschlussfahiger zu gestalten. Doch derzeit ist umstritten, was
Uberhaupt als winschenswerter Beitrag der Erinnerungsarbeit
gilt. Angefangen bei Debatten Uber Schwerpunktsetzungen in
einer neuen Gedenkstattenkonzeption des Bundes bis hin zu
regelrechten Geschichtsverkehrungen durch rechtsextreme
Positionen und den Rufen nach einem Schlussstrich; wir sind
dabei, die weitgehend seit den 1980er-Jahren praktizierte Er-
innerungsarbeit und Gedenkstattenkultur neu auszurichten. An
dieser Stelle sei auch an den Vandalismus an KZ-Gedenkstétten
der vergangenen Jahre und die erschutternden Anfeindungen
und Drohungen gegenuber Jens-Christian Wagner, Leiter der
Gedenkstatten Buchenwald und Mittelbau-Dora, erinnert. Die
Folge fur die gegenwaértige Arbeit an historischen Orten ist
keine bloBe Sparkrise, sondern ein Legitimationsproblem. Wel-
chen Beitrag zur Resilienz von Rechtsstaat und Demokratie
leisten wir? Welche Aussagen sind an unseren Ort gebunden,
wie sehr kann unsere Padagogik auf Bedurfnisse potentieller
Gaste eingehen?

An der Erinnerungs- und Begegnungsstétte Bonhoeffer-
Haus in Berlin stellen wir uns ebenfalls die Frage, wie wir die
Weichen fur eine nachhaltige Zukunft stellen kdnnen und wol-
len. Der Entwicklungsprozess im Haus und im Verein betrifft
ganz praktische Dinge - vom &ffentlichen Erscheinungsbild
durch ein neues Logo und Design Uber die Erweiterung der
technischen Ausstattung bis hin zur Starkung von Vereins-
strukturen und des Ehrenamts. Unstrittig ist, dass dem Bon-
hoeffer-Haus als Ort des Handelns und Denkens Dietrich Bon-
hoeffers, eine hohe Bedeutung zukommt. Um diese weiter zu
entfalten, gilt es, weiter offentlich in die Gesellschaft zu wirken,
neue Verantwortlichkeiten und Aufgaben zu finden - auch
Uber die kirchlichen Grenzen hinaus und im Zusammenspiel von
theologischer und wissenschaftlicher Auseinandersetzung mit
Dietrich Bonhoeffer. Zeitgleich und zusétzlich zur inhaltlichen
Offnung ist auch die Erkenntnis leitend, dass es sich bei der
Erzéhlung der Bekennenden Kirche um eine Nischenperspek-
tive handelt, die immer weniger Menschen noch als >ihre« Ge-
schichte verstehen.



Neue Perspektiven willkommen heiBen
und daran wachsen

Als Inspiration dafdr, eine positive Wahrnehmung aus einer
solchen selbstrefiektierten Haltung heraus zu entwickeln, ist
die Arbeit des Vereins am Martin-Niemoller-Haus in Berlin-
Dahlem der letzten Jahre. Mit dem Projekt »Aus Deiner Sichtl«
setzte sich der Verein als Trager eines vom Bundesprogramm
»Demokratie lebenl« geforderten Modellvorhabens fur eine
diversitatssensible evangelische Erinnerungskultur ein und
wurde daftr mit dem EKBO-Inklusionspreis 2024 ausgezeich-
net. Die gewonnenen Erkenntnisse sind fur kirchliche Lernorte
in ganz Deutschland transparent und zugénglich und werden
vom ehrenamtlich gefuhrten Verein weiter gelebt, etwa durch
Fahrradtouren, die den Stadtraum erschlieBen und den Ge-
denkort in seinen biographisch-historischen Bezigen weiten.
Auch in Kino-Projekten fur Grundschulkinder oder der Stolper-
steinkoordination im Kirchenkreis Teltow-Zehlendorf wirken die
Impulse des Projektes nach. Neben konkreten pddagogischen
Angeboten und Testballons entstanden im Projekt zudem eine
»Bausteine« genannte Handreichung fur eine diversitatsbe-
wusste evangelische Erinnerungskultur. Damit sind Stellschrau-
ben beschrieben, die kirchliche Erinnerungsorte und dort
engagierte Teams fur eine strukturelle Analyse ihrer Arbeit,
Perspektive und Narrative nutzen kdnnen. Bestenfalls fuhrt dies
zu einer haltungsgebundenen Weiterentwicklung und zur Ein-
Ubung neuer Routinen.

Die »eigene« Geschichte einmal anders lesen zu lassen, ist
fur uns selbst erhellend und 6ffnet zugleich den Blick aus kir-
chenfernen Sichtweisen auf diesen historischen Ort. Mit einer
intersektionalen Perspektive und einem entsprechenden
Sprachgefthl ndhern wir uns nuancierter den Verschréankun-
gen in der Wirklichkeit. Fur die Zeit des Nationalsozialismus
kdnnte das zum Beispiel bedeuten, zwischen individuellen
Schicksalen einer verfolgten Juadin, eines Christen judischer
Herkunft oder einer aus antijudaistischen, politischen oder
niedertrdchtigen Grunden als judisch markierten Person zu
unterscheiden. Lernziel ist dabei nicht Verfolgungsschicksale
zu trennen oder sie zu hierarchisieren, sondern die jeweiligen
Lebensrealitaten durch Innenperspektiven sichtbar zu machen
und aus einseitigen Narrativen herauszuholen.

Ein anderes Beispiel: Die Erkenntnis, dass die Bekennende
Kirche in weiten Teilen durch Laienkreise und die Weitsicht
und Beharrlichkeit vieler Frauen getragen war, ist langst in der
Wissenschaft etabliert. Dennoch erdffnet eine feministische
Narrative eine nochmal weiterfuhrende Kritik an Kirchenhier-
archien oder eine Sensibilitdt gegenuber unbewussten Privi-
legien damals und heute. Perspektivwechsel ermoglichen
echten und zielfUhrenden Dialog Uber unsere Zukunft und
werten den Ort, der diese Begegnung ermoglicht, auf. Bei al-
ledem sind Offnung und Zugewandtheit kein modischer Ein-
schub, sondern sowohl inhaltlich-theologisch als auch prag-
matisch begrindet. Eine von der Landeskirche 2016 erarbei-
tete Studie zeigt das in den biblischen Grundlagen wie prakti-
schen Beispielen eindrucksvoll.!

Bei Bonhoeffer fanden und finden konservative
und liberale Werte zueinander

Unser Entwicklungsprozess am Bonhoeffer-Haus greift diese
Impulse auf und fragt nach Bonhoeffer-spezifischen Anschluss-
féhigkeiten an gegenwartige Lebensrealitdten. Das mag im
ersten Moment simpel klingen, schlieBlich wird Bonhoeffer
allseits eine ungebrochene Aktualitdt nachgesagt. Ankndp-
fungsfaéhig meint in der Praxis aber mehr - insbesondere fur
einen Ort, der seit fast vier Jahrzehnten die Bezeichnung »Be-
gegnungsstatte« fuhrt. Ein wichtiger Ansatz soll daher dber die
Kernkompetenz des Hauses als besuchbarer Ort hinausfuhren.
Um Zugénge und neue Relevanz auch und gerade fur kirchen-
ferne Menschen zu schaffen, kann es forderlich sein, den ei-
genen Ort durch neue Perspektiven aneignen zu lassen. Da-
fur sind Testballons in die Gegenwartsgesellschaft hinein no-
tig, um etwa als Safer Space fur unbespielte Themen dienen
und die eigene Rolle als erzéhlende und lehrende Institution
zurlcknehmen zu kénnen. Wir tun gut daran und sind als ge-
staltender Akteur unserer Gesellschaft glaubhafter, wenn wir
Perspektiven vulnerabler Gruppen sichtbar und horbar wer-
den lassen und das Haus und den Verein mit diesen Perspek-
tiven konstruktiv konfrontieren. Trotz aller Schwarzmalerei mit
Blick auf die Zukunft der Institution Kirche bleibt uns aktuell
immer noch eine machtvolle, weil nicht strukturell benachtei-
ligte Position.
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Diese kirchliche Buhne fur andere zu nutzen, steht in wunder-
barer Kontinuitét der Bonhoeffer-Familie, aus ihrem Selbst- und
Klassenverstdndnis heraus zu agieren und als privilegierte,
groBbdrgerliche Familie eben daraus die Verpflichtung abzu-
leiten, sich fur die Marginalisierten der Gesellschaft einzuset-
zen - ein familidres Erbe, das Dietrich christologisch Ubersetzte,
indem er Christus fur Andere als Quintessenz der Bergpredigt
ins Zentrum seiner Theologie stellte. Daraus folgte fur ihn die
Achtung vor dem Anderssein des Anderen. Dieser Blick Uber
die (eigenen) Grenzen hinaus lasst Dietrich Bonhoeffers Bei-
spiel bis heute inspirierend, geradezu modellhaft wirken. Von
seiner Kirche forderte er, »Kirche fur andere« zu sein - sie folg-
te ihm nicht. Im sogenannten Unternehmen Sieben setzten
sich sein Schwager Hans von Dohnanyi und er fur als judisch
markierte Menschen ein - und wurden von der Gestapo ver-
haftet.

Wenigstens heute also sollten wir Dietrich Bonhoeffers
Lebensstationen anschauen, in denen er auf Menschen aus
vulnerablen Gruppen traf und Strukturen der mehrfachen Be-
nachteiligung und Diskriminierung begegnete. Sie stellen
Schltsselstellen dar, die seinen Lebensweg entscheidend préag-
ten. Besonders bedeutsam war seine Zeit in den USA, genauer
in Harlem (New York) 1930-1931. Sein Engagement in der
Schwarzen Gemeinde der Abyssinian Baptist Church brachte
ihm den dortigen Kampf gegen Rassismus nahe. Fur Bon-
hoeffer zeigte sich Christus vor allem hier, in der sozialpolitisch
agierenden Gemeinschaft (und nicht im folgenlosen Gebet).
Diesen Gedanken nahm er mit zurick nach Deutschland. Er
bildete die Grundlage fur seine Forderungen an die Kirche,
die unter anderem zum bekannten Wort fuhrte, »dem Rad in
die Speichen zu fallenc.

Auch im Basalen, etwa im Konfirmandenunterricht in der
Zionsgemeinde in Berlin, l&sst sich ablesen, wie Dietrich Bon-
hoeffer seine konkreten Taten an den Menschen und ihren
Bedurfnissen orientierte, denen er begegnete. Konfrontiert mit
einer angeblich nicht zu bandigenden Konfirmandengruppe
kreierte Bonhoeffer einen Rahmen, der sie auffing, ermnst nahm
und unterstltzte: Er zog selbst in die vom »Proletariat« ge-
pragte Gegend, schuf sichere Rdume und niedrigschwellige
Angebote. Die Jungen konnten ihn unangemeldet aufsuchen,
spielen, lernen, reden. Bonhoeffer unternahm Ausfliige zu Ju-
gendherbergen, lud die Jugendlichen in das Ferienhaus der
Familie nach Friedrichsbrunn, spendete Stoff fur die Konfir-
mationsanzidge und unternahm seelsorgerische Hausbesuche
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bei den herausgeforderten Familien. Die Seelsorge und die
Aufgabe, sich allen zuzuwenden, spielte spéter eine gewich-
tige Rolle im Lehrplan fur die angehenden Pfarrer der Beken-
nenden Kirche in Finkenwalde. Bonhoeffer selbst praktizierte
diese Solidaritat bis in seine Zeit im Gefangnis, wo er Berich-
ten zufolge den Blick fur verletzte und geplagte Mitgefange-
ne hatte. Er fuhlte sich in der Seelsorge allen gegenuber ver-
pflichtet und pflegte auch einen entsprechenden Umgang mit
dem Wachpersonal.

Bonhoeffers Lebensweg erdffnet eine Perspektive, die
biographisch soziale Schichten, transnationale Solidaritt und
religiose Praxis verbindet. Gerne wird dieses Beispiel fur Bil-
dungsformate zu Themen wie Rassismus, soziale Ungleich-
heit, Gemeinschaft und Identitét sowie Friedensethik heran-
gezogen. Doch wir brduchten an weitaus mehr Stellen ein
starkeres Selbstversténdnis und Bewusstsein dafur, dass kirch-
liche Lern- und Erinnerungsorte an der Schnittstelle von Kir-
che, Gesellschaft und Politik liegen - und diese Bereiche ent-
sprechend aktiv mitgestalten.

Kirche fiir andere als Investment fiir die Zukunft

Die Frage »Darf Kirche politisch sein?« wurde in Politik und
Medien in den vergangenen Monaten vielfach diskutiert. Wer
sich heute auf die Bekennende Kirche und insbesondere
Dietrich Bonhoeffer berufen méchte, kann kaum anders, als
sich einzubringen. Gerne wird der gewunschte Wirkungskreis
von Kirche darauf reduziert, auf Missachtung von grundlegen-
den Menschenrechten aufmerksam zu machen. Das ist unbe-
streitbar geboten. Dartber hinaus ist jedoch zu Uberlegen,
inwiefern Kirche und die Menschen in ihr sich aktiv an der
Gestaltung von Gesellschaft beteiligen - mit einer dediziert
christlichen Botschaft, die Uber die eigenen Grenzen hinaus
blickt. Dies geschieht auch bewusst aus der Verantwortung
vor der Vergangenheit und vor dem Hintergrund des Versa-
gens der Kirche und der christlichen Gemeinschaft im Natio-
nalsozialismus.

Sich der Gesellschaft zuzuwenden ist aber auch ein ganz
aktueller Weg fur eine zukunftsfahige Kirche, die ihre gesell-
schaftliche Bedeutung behaupten will. Denn wer nur in den
eigenen Grenzen bleibt und bewahrt, was bewahrt werden
kann, bleibt ohne Zukunftsperspektive. Das Fazit des jungsten
Innovationswerktags der EKBO lautete: »Kirche braucht kein



festgeschriebenes Betriebssystem, um wirksam zu sein. Sie
lebt aus den Menschen, die sich begegnen, ihre Fragen tei-
len und gemeinsam hoffen.«2 Auch und gerade kirchliche Er-
innerungsorte mit ihren niedrigschwelligen Angeboten kdnnen
und mussen Kirche in neuer Form sein und als >Dritte Ortec
neben den Kirchengemeinden und kirchlich-diakonischen
Angeboten agieren. Erinnerungsarbeit ist kein sich selbst ge-
nugender Zweck. Es ist Dietrich Bonhoeffer, neben vielen an-
deren, der uns daran immer wieder erinnern, ja wach ritteln
kann.

Arno Helwig ist Historiker und begleitet die Erinnerungs- und
Begegnungsstatte Bonhoeffer-Haus Berlin in einem Entwicklungs-
und Professionalisierungsprozess.

Bonhoeffer Haus Berlin
Historischer Ort

Das Haus im Westen Berlins wurde 1935 als Alterssitz von
den Eltern Karl und Paula Bonhoeffer erbaut. Das Leben
im Haus der Bonhoeffers war geprégt vom Geist und Stil
groBburgerlichen Lebens, von musikalischen Abenden
und politischen Gesprachen, vom Bewusstsein gesell-
schaftlicher Verantwortung - und vom entschiedenen
Widerstand gegen den Nationalsozialismus.

Hier lebte und wirkte der Theologe und Widerstands-
kémpfer Dietrich Bonhoeffer. Hier arbeitete er an seiner
»Ethike. Hier konspirierte er mit Vertrauten und hier wurde
eram 5. April 1943 von der Gestapo verhaftet.

Erinnerung und Begegnung

Heute ist die Erinnerungs- und Begegnungsstatte
Bonhoeffer-Haus ein lebendiger Ort, getragen von einem
gemeinndtzigen Verein - offen fur alle, die sich mit Ge-
schichte, Glaube und verantwortlichem Handeln in der
Gegenwart auseinandersetzen wollen.

1 Evangelische Kirchen Berlin-Brandenburg-Schlesisches Oberlausitz
(2016): Erinnerungskultur und Gedenkstéttenarbeit in der EKBO -
Grundlagen und Handlungsstrukturen, erinnerungskultur-juedisches-
leben.ekbo.de/fileadmin/sites/erinnerungskultur-ekbo.de/PDF/BrEr-
innerungskultur_DINA5j.pdf (Aufruf 06.10.2025).

2 AKD, 2025: Ruckblick auf den Werktag Innovation 2025, akd-ekbo.de/
blog/rueckblick-auf-den-werktag-innovation-2025/ (Aufruf 06.10.2025).

Angebote und Besuchsmaoglichkeiten

- Fuhrungen und Begegnungen: Haus, Ausstellung und
Bonhoeffers Studierzimmer entdecken

- Pé&dagogische Programme: auBerschulisches Lernen
far Klassen, Studien- und Gemeindegruppen

- Veranstaltungen: ins Gesprach kommen bei
Lesungen, Vortrdgen und Seminaren

- Projekte: Gedenkinitiativen, Kooperationen und
Ehrenamt gemeinsam gestalten

- R&ume mieten: Klausuren und Tagungen in einem
Haus mit besonderem Geist erleben

Unterstiitzung und Kontakt

Die Arbeit im Bonhoeffer-Haus lebt vom Engagement
vieler. Eine Spende, Fordermitgliedschaft oder ehrenamt-
liches Engagement helfen, Geschichte lebendig zu hal-
ten und den Blick fur aktuelle gesellschaftliche Fragen zu
scharfen.

visit@bonhoeffer-haus-berlin.de
wwv.bonhoeffer-haus-berlin.de
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Freiwillige berichten

Die Wiiste fiihlte sich
nie ganz friedlich an

Lilly Wehrmann half entlang der Fluchtrouten bei Tucson, Arizona.
Sie erlebte die Militarisierung und Heiligkeit des Landes, WillkUrjustiz

und solidarische Gegeninitiativen.

Die InterReligious Task Force on Central America (IRTF) ist eine
langjghrige ASF-Partnerorganisation, bei der sich zahlreiche
Freiwillige schon fur Menschenrechte und Friedensarbeit en-
gagiert haben. Die in Cleveland, Ohio anséssige interreligiése
Gruppe unterstutzt die Zivilgesellschaften in Mittelamerika und
Kolumbien bei der Aufkldrung und Prévention der gewaltvol-
len Konfiikte, starkt Betroffene in ihrer Interessenvertretung
und setzt sich dafdr ein, dass sich in den USA Regierung,
Unternehmen und Konsument*innen kritisch mit ihrer Verant-
wortung far die Situation in der Region auseinandersetzen.
Die NGO wurde 1980 gegrundet, nachdem vier Kirchenfrauen
in El Salvador von US-gestutzten Paramilitdrs umgebracht
wurden.

Von den Vorgdnger*innen meiner Freiwilligenstelle hatte ich
gehort, dass sie wahrend ihrer Zeit bei IRTF an Delegations-
reisen nach Mittelamerika oder Kolumbien teilnehmen konn-
ten - das wollte ich auch unbedingt machen, um mich den
Themen, mit denen wir uns taglich am Schreibtisch beschéf-
tigen, einmal vor Ort in der Region naher zu fuhlen. Aber nach
den ersten Wochen der zweiten Trump-Présidentschaft war
klar, dass ich die USA nicht verlassen konnte, da es zu ungewiss
war, ob ich wieder einreisen durfte. Stattdessen konnte ich
mit IRTF an die Grenze zwischen den USA und Mexiko reisen.

An einem Maitag flog ich nach Sud-Arizona, wo ich fur die
néchsten zweieinhalb Wochen blieb. Schon am ndchsten Tag
nahm ich an einer EinfUhrungsveranstaltung der Tucson Sa-
maritans teil. Diese Menschenrechtsorganisation arbeitet aus-
schlieBlich mit Freiwilligen und organisiert vor allem soge-
nannte Water Trips: Kleine Gruppen von zwei bis vier Helf-
er*innen fahren in die Sonora-Wuste rund um Tucson. Sie
deponieren Wasser, Lebensmittel, Erste-Hilfe-Ausrustung und
andere lebenswichtige Guter fur Menschen, die probieren, in
die USA zu migrieren und hier versuchen weiterzukommen,
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nachdem sie die Grenze von Mexiko in die USA Uberwunden
haben. Die Stellen liegen an bestimmten Punkten entlang ty-
pischer Routen der Migrant*innen. Ich habe mehrere Water
Trips im Chimney Canyon sudlich von Tucson mitgemacht. Wir
wanderten zu den Stellen und verstauten die Hilfsguter in Kis-
ten oder Eimern.

In der zweiten Woche reiste ich fur zwei Tage mit den Sa-
maritans nach Ajo ins Reservat der Tohono O’'odham Nation,
einige Stunden westlich von Tucson. Die dortige Wistenge-
gend qilt als besonders todlich. Die Landschaft dort war an-
ders, karger und weiter, und unsere Touren waren langer und
anstrengender. Wir konnten Ewigkeiten mit dem Auto fahren
und die Berge am Horizont schienen dort zu sein, wo sie vor
zehn Minuten auch schon waren. Unvorstellbar, dass Men-
schen diese Strecken zu FuB zurtcklegen.

Wer hat diese Flasche in den Handen gehalten?

Auf unserem Weg fanden wir immer wieder schwarze Wasser-
flaschen - sie werden verwendet, weil sie fur die Grenzpolizei
im Dunkeln schwerer zu entdecken sind - sowie Kleidungsstu-
cke wie Schuhe und Jacken. Diese zuruckgelassenen Gegen-
stdnde waren das Einzige, was ich von den Menschen, die durch
die Wuste migrieren, in der Wuste sah, mich ihnen néher-
brachte. Eine schwarze Flasche in der Hand zu halten und
dartber nachzudenken, welche Hande sie zuvor gehalten
hatten, war fur mich sehr bewegend.

Die Tucson Samaritans verteilen nicht nur Hilfsgtter, son-
dern fuhren auch Such- und Rettungsmissionen durch. Sie
stellen auch Kreuze in der Waste auf, fur die Menschen, die
auf der Flucht gestorben sind.



Deponierte Wasservorrate und Nahrungsmittel an einer Route fur Migrant*innen auf der Flucht durch die Wuste.

Ich hatte die Moglichkeit, an einer »Kreuztour« mit dem Kunst-
ler Alvaro Enciso teilzunehmen. Er stellt seit Uber zehn Jahren
handgefertigte Kreuze in der Waste auf. Oft nimmt er Interes-
sierte mit.

Zusammen mit Alvaro, einer Schulklasse und zwei Samari-
tans fuhren wir in die Wiste, um ein neues Kreuz aufzustellen
und nach zwei &lteren Kreuzen zu sehen. Das neue Kreuz war
far eine unidentifizierte Person, nur zwei Gehminuten entfernt
von der StraBe, an der wir geparkt hatten, gestorben war. Eine
Frau, die mit inrem Hund spazieren ging, hatte den Leichnam
und den Rucksack der Person unter einem Baum neben einem
Weg gefunden.

Alvaro erklérte uns, dass die meisten Menschen, die hier
sterben, niemals eine Beerdigung in ihrer Heimat haben wer-
den. Ihre Familien wissen nicht, ob sie nur gerade kein Netz
haben, von der Grenzpolizei festgenommen wurden oder ge-
storben sind. Deshalb ist es Alvaro wichtig, ihnnen diese Zere-
monie und Form der Erinnerung zu geben. Zugleich soll es ein
visuelles Zeichen in der Landschaft sein, das an die schreck-
liche Realitat in der Waste erinnert.

Aber die meisten Menschen, die in der Wiste sterben,
werden niemals gefunden.

Ungerechtigkeit und Bereicherung am FlieBband

Ich ging auch zu einem »Operation Streamline«-Prozess, wel-
cher vor dem Einwanderungsgericht in Tucson stattfand. Dort
traf ich Katharina, die jeden Tag an diesen Verfahren teilnimmt
und sie dokumentiert.

Operation Streamline war ein Programm der US-Einwande-
rungsbehdrde, bei dem die meisten »undokumentierten Grenz-
ganger« in Massenverfahren verurteilt wurden. An dem Pro-
gramm gab es starke Kritik aufgrund fehlender Rechtsstaat-
lichkeit und menschenrechtswidrigen Haftbedingungen. Ob-
wohl das Programm offiziell beendet wurde, werden dhnliche
Praktiken weiterhin angewendet. Diese Art der Massenpro-
zesse ist nur moglich, weil sich die Menschen erzwungenerma-
Ben fur schuldig bekennen, da sie sonst mit wesentlich hdhe-
ren Haftstrafen rechnen mussen.

42 Personen saBen auf Holzbanken im Gerichtssaal. Mén-
ner in orangefarbenen Overalls, drei Frauen in roten Overalls.
Sie waren mit Handschellen gefesselt und ihre Hande waren
an einer Kette um ihre Taille gekettet; ihre Beine waren eben-
falls gefesselt, sodass sie nur kleine Schritte machen konn-
ten. Wenn eine Gruppe nach vorne ging, war das Klirren der
Ketten zu horen. Sie konnten die Dolmetschohrhérer nicht
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selbst an- und ablegen; ein Gerichtsangestellter musste dies
fur sie tun. Es war erniedrigend, entmenschlichend.

Die Angeklagten wurden zu neunt oder zehnt vor die Rich-
terin gerufen. Sie stellte jedem und jeder dieselben neun Fra-
gen, die sie alle gleich beantworteten: »Si« oder »No« und
»Culpable« (schuldig) auf die letzte Frage. Und dann fing alles
wieder von vorne an. Die Worte der Richterin, die Antworten -
alles wiederholte sich 42 Mal. Man hatte die Richterin leicht
durch einen Roboter ersetzen kénnen. Es war wie ein FlieB-
band.

Der Mensch, der von einem besseren Leben trdumt, wird
zur Ware fur die Bereicherung der Reichen: Nach dem Ge-
richtstermin erklérte mir Katharina, dass die Menschen friher
direkt aus der Wuste zu inrem Gerichtstermin gebracht wurden
oder nur eine Nacht in Haft verbrachten. Jetzt sind es zehn
Tage oder mehr, was zum Teil daran liegt, dass die Gerichte

Die Wiste bei Tucson, Arizona.
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nicht hinterherkommen, aber auch daran, dass die privaten Ge-
fangnisbetreiber von ldngeren Haftzeiten profitieren. Sie rech-
nete mir die Kosten vor: 42 Personen, zehn Tage, 150 Dollar
pro Tag - 63.000 Dollar, die die Regierung an die Betreiber der
Gefangnisse zahlt. Und das noch bevor die sechsmonatigen
Haftstrafen beginnen.

Was ich in diesem Gerichtssaal sah, war schrecklich.

Zwischen Militarisierung und
traditioneller Heiligkeit

Die extreme Militarisierung in der Region war ebenso erdri-
ckend. Jedes Mal, wenn wir in die Waste fuhren, passierten wir
Checkpoints der Grenzpolizei. Sie ist allgegenwartig: weie
Autos mit grunen Streifen, unmarkierte weiBe Autos - die die
Samaritans dennoch erkannten - Kameratirme, Drohnen, Bo-




densensoren, Hubschrauber. Und die Air Force absolviert regel-
maBig Ubungsflige Uber diesem Wustengebiet. Jedes Mal in
der Wiste horte ich die Kampfjets, oft sahen wir sie auch. Die
Wuste fuhlte sich nie ganz friedlich an, die militdrische Prasenz
war immer spirbar. Manchmal im Hinterkopf, unbewusst. An-
dere Male, wenn wir die lauten Hubschrauber horten, das Ein-
zige, woran ich denken konnte. Ich kann mir nicht vorstellen,
wie Menschen sich fuhlen, die die Wuste durchqueren, in stan-
diger Angst, von der Grenzpolizei entdeckt zu werden.

Meine Zeit in Arizona fiel mit der Ankunft des Militérs zu-
sammen. An meinem zweiten Tag zeigte mir jemand ein Bild
von einem Panzer, der gerade an der Grenzmauer gesichtet
worden war. Spéter, als wir nach Ajo fuhren, sahen wir Panzer,
die an der Grenzschutzstation auf der State Route 85 in Why
geparkt waren. Auf meinem letzten Water Trip im Chimney
Canyon begegneten wir vier Soldaten in der Waste. Als einer
der Samaritans fragte, ob sie zum Militadr oder zur Nationalgarde
gehdrten, lachten sie. Einer sagte: »ich weiB nicht.« Alle in
meiner Gruppe, waren sich sicher, dass sie zum Militér gehor-
ten. Am selben Tag sahen wir einen Militdrhubschrauber. Far
diesen Einsatz der Streitkréfte im Innern gibt es keine verfas-
sungsrechtliche Grundlage. Die militérische Préasenzim Inland
ist fur die USA in der jungeren Zeit beispiellos.

Um ein tieferes Verstandnis fur die Sichtweise der indige-
nen Bewohner*innen zu bekommen, besuchte ich den Sa-
guaro-Nationalpark. Hier lernte ich mehr Uber die Heiligkeit des
Landes fur die Gemeinschaften. Ich horte ein Gespréch mit
einem Mann der Tohono O’'odham an. Er sprach Uber seine
Kultur und dartiber, wie sich das Grenzregime auf seine Gemein-
schaft auswirkt - ein Teil der Gemeinschaft lebt in Mexiko, ein
Teil in den USA - und wie die physische Grenze die tradierten
Verbindungen zwischen ihnen stére. Fur ihn fahit sich die
Mauer an, als wirde jemand mit einem Messer in den Bauch
seiner Mutter kratzen.

Ich nahm an einer Protestaktion zum Schutz von Oak Flat
(Chi’chil Bitdagoteel) teil, einer heiligen Stétte des Apachen-
volkes, die derzeit durch Bergbau bedroht ist. Die Initiative
Apache Stronghold k&mpft vor Gericht dagegen, dass das Land
einem Bergbauunternehmen Ubertragen wird. Als ich durch
die Waste fuhr, sah ich immer wieder Minen - unnaturliche,
tiefe Einschnitte in der Landschaft, wo einst Berge voller Leben
waren.

Doch es gab auch viel Schénes. Die Natur war atemberau-
bend - anders als alles, was ich je gesehen hatte. Ich habe so
viele herzliche, engagierte Menschen getroffen. All die Men-
schen, die sich mit unterschiedlichen Initiativen organisieren
und die Welt veréndern, haben mir Hoffnung gegeben.

Die Reise zur Grenze war fur mich sehr wichtig. Ich habe
tiefe und personliche Einblicke in die Situation gewonnen und
ein tieferes Bewusstsein dafdr, was Migration bedeutet, nicht
nur an dieser Grenze, sondern an allen: die Weite der Wuste
zu sehen, auf denselben Pfaden zu wandern wie Menschen,
die versuchen, durch diese zu migrieren, aber immer zu wis-
sen, dass ich heute Nacht in meinem Bett schlafen werde und
sie in der Wiste. Neben der hassvollen Mauer zu stehen und
Uberall Alvaros Kreuze zu sehen, war etwas anderes als einen
Artikel zu lesen oder Bilder anzuschauen.

Was ich erlebt habe, hat mich IRTF ndhergebracht — unserer
Arbeit und unserer Mission. Es ist so wichtig, dass wir uns
selbst und andere dartber aufklaren, warum Menschen eine
so gefahrliche Reise auf sich nehmen, ihre Heimat, Freund*in-
nen und Familien zuricklassen. Und dass wir gemeinsam mit
ihnen die Umstande andern, die sie zu dieser Flucht zwingen.

Ich bin allen Menschen bei IRTF und den Organisationen vor
Ort, die diese Reise moglich gemacht haben, zutiefst dankbar.

Lilly Wehrmann hat 2024/2025 ihren ASF-Freiwilligendienst bei

IRTF in Cleveland, Ohio in den USA geleistet, der im Rahmen des
Internationalen Jugendfreiwilligendienstes (IJFD) stattfand.
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Das ist nicht richtig!

Eileen Maack unterstitzte Menschen bei der Hebrew Immigrant Aid
Society, die unter der Harte der neuen US-Regierung am stérksten leiden.

Die Hebrew Immigrant Aid Society, kurz HIAS, wurde 1881 ge-
grundet um jadische Immigrant*innen aus Russland, die vor
antisemitischer Verfolgung geflohen sind, in den USA zu unter-
stitzen. 1927 baute HIAS mit anderen Fldchtlingsorganisationen
unter anderem in Paris und Berlin das internationale Netzwerk
HICEM auf. Obwohl es im Zweiten Weltkrieg in den meisten
europdischen Landern nicht offen arbeiten konnte, gelang es
einer kleinen Gruppe, judische Gefluchtete aus Frankreich
nach Spanien oder in die Schweiz zu bringen. SchlieBlich flog
das Netzwerk auf. Einundzwanzig Fluchthelferxinnen wurden
deportiert und von den Nazis ermordet. Dank HIAS und dem
HICEM-Netzwerk konnten jedoch 40.000 Judinnen*Juden in
die USA fliehen.

Nach Kriegsende setzte sich HIAS weiter fur Gefluchtete
unterschiedlicher Herkunft und Religionszugehdrigkeit ein,
mittlerweile in zweiundzwanzig Landern, zum Beispiel bis vor
kurzem auch in der Ukraine. Heute untersttzt HIAS Pennsyl-
vania im Bundesstaat Menschen mit sozialen und juristischen
Programmen. Erstere bieten den Neuangekommenen Hilfe bei
der kulturellen Orientierung, bei der Arbeits- und Wohnungs-
suche oder zur mentalen Gesundheit an. Juristisch unterstutzt
HIAS bei Arbeits- und Aufenthaltsgenehmigungen, dem Nach-
zug von Familienmitgliedern oder in Fallen von h&uslicher Ge-
walt und Menschenhandel, in denen Geflichtete besonders
vulnerabel sind.

Ich unterstdtze vor allem bei der Arbeitssuche im Matching
Grant Program. Wir begleiten die Klient*innen fur acht Monate
bei der Jobsuche und unterstitzen sie finanziell, bis sie unab-
hangig ihr Leben finanzieren konnen. Wenn mich Freunde fra-
gen, was ich denn nun eigentlich den ganzen Tag mache,
antworte ich, dass ich im Grunde ein Leben in den USA auf-
baue, so wie ich es fur mich selbst auch tun wirde. Ich suche
nach Jobs, Sprachlernangeboten, Kindergartenplatzen und
individuellen Integrationsmaoglichkeiten. Mein Arbeitsalltag be-
steht viel aus dem Beantworten von E-Mails, Klientengespré-
chen, Meetings. Ich leite Workshops zum Arbeitsmarkt oder
der Antragsstellung bei Behdrden. Das mag wie ein ziemlich
gewohnlicher Erwachsenenalltag klingen, aber fur mich ist es
nach der Schule eine groBartige Erfahrung und Verantwortung.
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Am liebsten mag ich Momente, in denen meine Eigeninitiative
gefragt ist. Eine Klientin, die weder lesen noch schreiben
kann und dartber hinaus eine seltene Sprache spricht, hatte
anfangs groBe Schwierigkeiten, fur sich und ihre Kinder ein-
zustehen. lhre Situation hat mich sehr beschéftigt. SchlieBlich
konnte ich fur sie ein Netzwerk finden, in dem sie in ihrer Spra-
che Hilfe erhélt. Und ich machte einen englischsprachigen
Verwandten ausfindig, der sie nun unterstitzt.

Ich glaube, bei dieser Arbeit hilft mir, selbst erfahren zu
haben, wie es ist, sich in einem neuen Land mit einer fremden
Sprache zurechtfinden zu massen. Als ich mit sechzehn Jahren
zum ersten Mal in die USA kam, habe ich anfangs oft nicht al-
les verstanden und mir Sachverhalte irgendwie zusammenge-
reimt. Unseren Klient*innen geht es oft dhnlich - und dabei ist
ihr rechtlicher und sozialer Status viel unsicherer. Die Tatsa-
che, dass ich selbst nicht aus den USA stamme, finden viele
Klient*innen spannend. Es ist immer ein guter Eisbrecher und
es verbindet, sich miteinander Uber die amerikanische Kultur
und die jeweiligen Kulturschocks auszutauschen.

Schlechte Nachrichten, schwierige Anrufe

Mit dem neuen Jahr kam auch der Amtsantritt von Donald
Trump als erneutem Prasidenten der USA. Schon am ersten
Tag veranderten Executive Orders von Trump die Arbeit bei
HIAS - mit weitreichenden Folgen vor allem fir unsere Klient*in-
nen. Alle Neuankunfte von Kontingentfiuchtlingen wurden kom-
plett gestoppt. Auch vermeintlich kleinere Verdnderungen
traten in Kraft, die eine groBe Wirkung haben werden. Bei-
spielsweise darf der Begriff »immigrants« von offiziellen Stellen
nicht mehr verwendet werden und muss durch den veralteten
Begriff »Aliens« (Fremde) ersetzt werden.

Diese Verédnderungen trubten die Stimmung im Buro bei
HIAS spurbar. Um ein wenig Abstand zu bekommen, beschloss
ich, fur ein paar Tage Freunde in Washington D.C. zu besu-
chen und von dort aus zu arbeiten. Dort hatte ich gleich ein
virtuelles Meeting, in dem es um das Familienzusammenfdh-
rungsprogramm ging. Der Amtswechsel war zu diesem Zeit-



punkt erst eine Woche her und schon wieder kamen schlechte
Nachrichten: Die Regierung hatte das Familienzusammenfih-
rungsprogramm bis Ende April 2025 ausgesetzt. (Mittlerweile
wurde dieses Programm komplett beendet.) Ich hatte eine Liste
von Uber zwanzig Klient*innen, denen ich diese schlechte
Nachricht Uberbringen musste. Viele von ihnen kannte ich seit
mehreren Monaten. Es waren Mutter, die allein mit funf Kin-
dernin die USA gekommen waren und nun auf ihre Eheménner
warteten; Vater, die ihre gerade volljahrig gewordenen Kinder
alleine in Fluchtlingslagern in Afrika lassen mussten, oder Ge-
schwister, die auf ihre Bruder und Schwestern warteten, die in
den Herkunftslandern weiter Bandenkriminalitdt ausgesetzt
waren. Ich entschied mich bewusst, mit den Menschen per-
sonlich am Telefon zu sprechen. Diese Anrufe waren nicht ein-
fach. Viele weinten und erzéhlten mir, welche Sorgen sie sich
um ihre Familienangehdrigen machten und dass es ohne den
Nachzug keinen Grund mehr gébe, in den USA zu bleiben.

Ich war sehr froh, dass ich diese aufwihlenden Anrufe in
Washington DC lassen konnte. Naturlich ist es belastend, sol-
che grauenvollen Nachrichten zu dberbringen und dennoch
hatte ich mich freiwillig angeboten, diese Aufgabe zu Uber-
nehmen. HIAS hatte mir zu Beginn des Jahres einige Trainings
ermoglicht, die mich auf Gesprache mit schwierigen Inhalten
sehr gut vorbereitet haben.

Zuruck in Philadelphia gab es erneut schlechte Nachrich-
ten: Es wiurde keine staatlichen Gelder mehr fir meine Organi-
sation geben. Zwar ist die Rechtsberatung von HIAS nicht
staatlich finanziert, doch die sozialen Dienste sind komplett
abhangig von staatlicher Finanzierung. Der Férderstopp hatte
daher schwerwiegende Folgen: Alle unsere sozialen Program-
me wurden Ende Juni geschlossen und das Personal in diesem
Bereich entlassen. Ich beobachtete das fassungslos und
konnte nurahnen, welche Demutigung das fur die Kolleg*innen
bedeutete, die seit vielen Jahren so viel Engagement und
Herzblut in ihre Arbeit gesteckt hatten.

Doch es gab auch gute Momente: Ein sehnlicher Wunsch
von mir erfullte sich. Ich durfte zum ersten Mal meine »eigene
Klientin« betreuen! Sie ist ungefahr in meinem Alter, aus Afgha-
nistan geflohen, hat die letzten Jahre Anasthesie in der Turkei
studiert und war erst im November in die USA gekommen. Als
wir uns das erste Mal trafen, haben wir uns gleich sehr gut

verstanden. Je langer man miteinander zu tun hat, desto mehr
begegnet man einander auf Augenhoéhe. Es wird immer klarer,
dass wir alle ziemlich ghnlich sind, Sorgen, Angste, Freuden
und Hoffnungen teilen.

So war und ist es auch bei meiner Klientin und mir: Wir sind
zwei junge Frauen, die bald studieren werden. Beide mdgen
wir Eminem, Tanzen und Trenchcoats. Eigentlich sollten wir uns
bei einer Unifeier oder einem Konzert treffen. Stattdessen sit-
zen wir in einer Resettlement Agency in Philadelphia. Ich auf
dem Burostuhl hinter dem groBen Bildschirm, sie auf dem Stuhl
mir gegenuber. Wir sind so dhnlich und werden trotzdem so
unterschiedlich behandelt. Das ist nicht richtig! In der Debatte
Uber Migration vergessen wir viel zu oft, dass mit jedem ein-
zelnen Menschen eine neue Bekanntschaft oder sogar eine
neue Freundschaft verbunden ist.

Meine Klientin ist ein beeindruckender Mensch und wird ab
Januar 2026 in den USA wieder studieren. Genau so strebsam
sind auch die anderen Klient*innen, mit denen ich arbeiten
durfte. Es ist eine unglaublich groBe Ehre, mit so starken Men-
schen zusammenarbeiten und sie auf ihrem Weg begleiten zu
durfen.

Wenn ich meine muslimischen Klient*innen zuhause be-
sucht habe, kam ich oft zu einem reichlich gedeckten Tisch
mit heiBem Tee, ganz egal wie kurz der Termin geplant war.
Unseren Klient*innen ist es sehr wichtig, nach ihrer Zeit bei
HIAS etwas zurtickgeben zu kdnnen. Oft wurden wir am Ende
einer Zusammenarbeit mit selbstgebackenem Baklava oder
Topfpflanzen beschenkt. Viele Klient*innen erkundigen sich
schon vor Abschluss ihres Falles nach Spendenmadglichkeiten
an HIAS, um kinftig etwas zurdckgeben zu kénnen.

Die direkte Begegnung mit geflichteten Menschen hat mir
unglaublich viel gegeben und nicht fur alles kann ich Worte
finden. Ich war oft tberwéltigt von der personlichen Stérke
meiner Klient*innen, ihrer Gastfreundlichkeit und ihrem Ver-
trauen mir gegenaber.

Eileen Maack war 2024/2025 ASF-Freiwillige bei der Hebrew
Immigrant Aid Society (HIAS) in Philadelphia, Pennsylvania, USA.
Ihr Dienst fand im Rahmen des Internationalen Jugendfreiwilligen-
dienstes (IJFD) statt und wurde von der Nordkirche geférdert.
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De Regenboog

Amsterdam

Das Projekt unterstutzt Suchtkranke. Hier kdnnen sie duschen,
essen, erhalten saubere Spritzen und Beratung. Sophie be-
gleitete als Freiwillige einige der Klient*innen:

»lch begann mit einigen Vorurteilen und
Beruhrungsangsten, was sich jedoch gelegt hat.
Ich kann nun offen auf die Besucher*innen zugehen,
ihnen zuhdren und an ihrem Leben teilhaben: zum
Beispiel verstehen, was Heimat fur einen Menschen
ohne feste Wohnung bedeutet. Ich habe auch
gelernt, besser meinen Standpunkt klarzumachen
und Grenzen setzen. Am schénsten war, wenn sich
Menschen 6ffneten, wir eine Beziehung aufbauten
und sie sich meinen Namen merkten. Das hort sich
nicht besonders an, machte aber einen groBen
Unterschied.«

Sophie, ASF-Freiwillige
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Weggeféhrt*innen

Seid Menschen.
Sie war a Mensch.

Margot Friedldnder (5. November 2021-9. Mai 2025)

Matteo Schirenberg

Margot Friedlander war jemand, die auf ganz unterschiedliche
Gruppen von Menschen offen und aufgeschlossen zuging. Sie
hatte einen wachen, neugierigen und zugleich warmen Blick
und wurde umgekehrt immer wieder besonders herzlich von
verschiedener Seite auf- und angenommen. Denn Begegnun-
gen mit Margot Friedlander beruhten stets auf freundlicher Ge-
genseitigkeit, Gesprache mit ihr auf Austausch und gemein-
samem Lernen.

Sie berichtete als geborene Berlinerin vom Antisemitismus
und der rechten Hetze der 1930er-Jahre, den gescheiterten
Versuchen der Emigration und dem Uberleben im Versteck,
schlieBlich von ihrer Deportation ins KZ Theresienstadt, das
Uberleben und der spateren Auswanderung in die USA, der Er-
innerung an ihre ermordeten Eltern und den Bruder. Sie konn-
te sich aber auch mit Berliner Stadtteilmuttern Uber ihre Kind-
heit in Kreuzberg oder kurzliche Begegnungen auf der StraBe
unterhalten.

Ihr wechselhafter Lebenslauf, der von vielen Sprachen und

Kulturen gepragt war, von Um- und Aufbrichen, Gewalt, Ver-
steck und Flucht, aber auch vom Widerstehen, Weitermachen,
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sich fortentwickeln, brachte sie vielen Menschen néher, die
von auBen oftmals als bildungsfern und fern der deutschen
Geschichte und damitimmer auch als fern der deutschen Ge-
sellschaft markiert werden. In zahlreichen intensiven Gespré-
chen und Begegnungen mit den Stadtteilmtttern im ASF-Ar-
beitsbereich »Geschichte(n) in der Migrationsgesellschaft,
stellten Margot Friedlander und die Soziallotsinnen, die aus ganz
unterschiedlichen Lédndern kommen, zahlreiche Gemeinsam-
keiten fest: von einer Kindheit in Kreuzberg; Eltern, die in die
Metropole Berlin migriert waren und ein Ladengeschéft be-
treiben; Asyl und Emigration.

Diese biographischen Gemeinsamkeiten Ubertrug Margot
Friedldnder auch in ihr Engagement, in dem sie sich solidarisch
mit allen Minderheiten zeigte und gegen jede Menschenfeind-
lichkeit stellte. Ihren Einsatz fur Erinnerung verband sie immer
mit einer freundlichen, aber klaren Stimme gegen Antisemitis-
mus, Rassismus und Menschenfeindlichkeit. Sie warnte uner-
mudlich und eindringlich vor den neuen alten Nazis, ihrer
Menschen- und Demokratieverachtung.

Ihre stets positive Ausstrahlung und Grundbotschaft wurde
von politischer Seite, den Medien bis hin zur Vogue erst spét,
dann aber umso prominenter und vielfach geehrt. Doch sie
bewahrte ihren kritischen Blick auf die rechtsextreme Gefahr.
Ihre Kindheit in nicht einfachen Verhéltnissen - die nach einer
Trennung alleinerziehende Mutter versuchte mit den beiden
Kindern in den 1930er-Jahren vergeblich mehrfach zu emigrie-
ren und spater unterzutauchen - pragte bis zum Schluss ihre
Solidaritat zu den bedréngten »Anderen« dieser Gesellschaft,
darin war sie vielleicht 6ffentlich unbequemeren Zeitzeugin-
nen wie etwa der kirzlich verstorbenen Peggy Parnass sehr
ahnlich.

Margot Friedlanders Stimme wird fehlen. Was bleibt, ist
ihre einfache wie deutliche Aufforderung: Seid Menschen.
Margot Friedlédnder war a Mensch. Danke! Moge ihr Andenken
ein Segen sein.

Matteo Schiirenberg leitet die ASF-Offentlichkeitsarbeit.



Weggeféahrt*innen

Ein tatkraftiger Briickenbauer

Zum Abschied von Friedrich »Frieder« Magirius

(26. Juni 1930-13. Oktober 2025)

Joachim Rasch

Zum ersten Mal bin ich Frieder Magirius
1981 begegnet. Ich war zu meinem ersten
Sommerlager nach Berlin gefahren und
an einem Tag besuchten wir die Gedenk-
statte Sachsenhausen. Danach waren
wir bei Frieder und Christel Magirius in
Germendorf bei Oranienburg eingeladen.
Frieder erzéhlte uns von Aktion Suhne-
zeichen und ihrem Anliegen, durch zei-
chenhaftes praktisches Tun zu Frieden
und Aussdhnung mit den Menschen, die
unter der Nazidiktatur gelitten hatten,
beizutragen. Zum Abschied sangen wir:

Wir kndpfen aufeinander zu,
wir knupfen aneinander an,
wir knupfen miteinander,
Schalom, ein Friedensnetz!

Dieses typische Kirchentagslied aus
den 1970er-Jahren ist fur mich seitdem
mit Frieder Magirius verbunden, denn das
war er: einer, der unermddlich Friedens-
netze kndpfte, Verbindungen herstellte,
Verstédndigung suchte und ermdglichte.

Als junger Pfarrer in Einsiedel bei
Chemnitz (damals Karl-Marx-Stadt) kam
er in Kontakt mit Aktion Sthnezeichen.
Schon bald wurde er Mitglied des Lei-
tungskreises und 1974 Leiter von Aktion
Sthnezeichen in der DDR (ASZ). Diese
Aufgabe fullte er mit groBem personli-
chem Einsatz und mit menschlicher War-
me bis 1982 aus. Immer an seiner Seite
und oft aktiv dabei waren seine Frau
Christa und die drei Kinder Christoph,
Stephan und Friederike.

Die Beziehungen zu Polen, der Tsche-
choslowakei und Ungarn, aber auch zu

den judischen Gemeinden in der DDR
und diesen Landern lagen ihm ganz be-
sonders am Herzen. Gemeinsam mit den
Okumenischen Partnerorganisationen vor
Ort suchte und fand er immer wieder
Moglichkeiten, Bricken Uber die tiefen
Grében, die die deutsche Schuld geris-
sen hatte, zu bauen.

Dazu gehorte fur ihn ehrliche Erinne-
rung an die NS-Verbrechen und aufrich-
tiges Gedenken an die Opfer. So hat er
am 9. November 1978 erstmalig einen
offentlichen Gedenkweg zu den Ruinen
der Synagoge in der Oranienburger Stra3e
initiiert. Mit dem Ehepaar Lauscher aus
Prag hat er viele Sommerlager besucht,
in denen sie von ihrer Haft in Theresien-
stadt erzéhlten.

Frieder Magirius war kein Aktionist,
aber das beharrliche Ringen um Verstén-
digung, das Verhandeln mit staatlichen
und kirchlichen Stellen waren seine Stér-
ken. Seine bescheidene, freundliche, ja
im echten Sinn liebenswuardige Art 6ff-
neten ihm dabei viele Turen. Und zu-
gleich spruhte er vor Energie und Uber-

zeugungskraft, wenn er jungen Men-
schen in den Sommerlagern von Lothar
Kreyssig und der Versdhnungsbotschaft
der Bibel erzahlte.

Frieder Magirius war als Leiter von
ASZ immer auch glaubwdrdiger Pfarrer.
Er hat einmal erzéhlt, wie er am 14. Feb-
ruar 1945 in Dresden als 14-Jahriger in
einem Keller verschuttet wurde und dort
gebetet hat: Aus tiefer Not schrei ich zu
dir ... (EG 299 nach Psalm 130). Spater
studierte er Theologie in Berlin und
Greifswald und wurde Pfarrer in der sach-
sischen Landeskirche. Nach der Zeit bei
ASZ wurde er als Superintendent an die
Leipziger Nikolaikirche berufen. Uber viele
Jahre begleitete er die montéglichen
Friedensgebete, lange bevor diese zu
den groBen Montagsdemonstrationen
wurden. Die Friedensbotschaft Jesu war
ihm AnstoB und Leitlinie fur seine Ver-
kdndigung und sein Handeln.

Auch in seiner Leipziger Zeit und nach
seiner Pensionierung blieb er Aktion Sth-
nezeichen mit ihnren Weggefahrt*innen
und Partner*innen verbunden. Unsere
Vorstandsvorsitzende llse Junkermann
nannte Frieder Magirius »einen aufrichti-
gen und bescheidenen, tatkraftigen und
freundlichen Bruckenbauer, einen glaub-
wdrdigen Zeugen fur Mitmenschlichkeit
und Friedlichkeit, fur gelebte Versoh-
nung«. Ja, das war er und das tat er.

Selig sind, die Frieden stiften; denn sie
werden Gottes Kinder heiBen. (Mt 5,9)

Joachim Rasch ist Pfarrer in Bischofswerda
und Mitglied des ASF-Vorstandes.
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Gutes tun

Eine Spende fiir die Freiwilligen -
eine Verbindung, die liber Grenzen
hinweg wirkt

»lch werde mich auch weiterhin fur ein
gemeinsames und starkes Europa ein-
setzen. Ich glaube fest daran, dass eine
starke und resiliente Demokratie nur funk-
tioniert, wenn man sich auch fur sie ein-
setzt, mitmacht und mitdiskutiert. Das ist
oft unbequem und l&sst auch mich oft
pessimistisch, traurig oder witend zu-
rack. Aber gegen meine persodnliche
Starre und Zukunftsangst ist Engagement
die beste Medizin.«

Dieses ermutigende Fazit zieht die
Freiwillige Wiebke nach zwoIf Monaten
Friedensdienst. Bis September engagier-
te sie sich im tschechischen Usti nad
Labem fur die Erinnerung an die deutsch-
tschechische Beziehungsgeschichte und
begleitete éltere Menschen, die selbst
oder deren Eltern unter der deutschen
NS-Besatzung und Zwangsarbeit gelitten
haben.

Ihre Worte machen deutlich, wie das
konkrete Engagement junge Freiwillige
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politisch ebenso wie sozial pragt und
motiviert. Die alltdglichen Begegnungen
mit Menschen einer anderen Generation
in ihrer Stelle beim ASF-Partner Ziva
Pamét beschreibt sie eindrucklich: »Weil
ich hier mit Senior*innen arbeite, mache
ich mir natdrlich auch Gedanken, wie es
fur mich sein wird, alt zu sein, wie manin
Wourde altern kann, was alte Menschen fur
(andere) Bedurfnisse haben, und was
man sich winscht, wenn man alt ist. Am
Wichtigsten ist wahrscheinlich, eine Ge-
meinschaft zu haben und Freunde, auf
die man sich verlassen kann. Dass un-
sere Gruppe das hier erméglicht, ist ein-
fach toll. Es achten einfach alle aufein-
ander und passen auf - so eine liebe-
volle, aufmerksame und offene Gemein-
schaft winsche ich mir far alle Menschen
im Alter und werde mich wohl noch sehr
lang daran erinnernl«

Diese wichtige Erfahrung kénnen rund
120 zumeist jungere Freiwillige jedes Jahr
in einem ASF-Dienst machen. Uber die

Jahre und Jahrzehnte sind daraus zahl-
reiche Begegnungen und Verbindungen
zu vielen einzelnen Menschen sowie den
ASF-Partnerorganisationen entstanden -
ob in Gedenkstatten und Museen, in
Schulen, Kindergarten, Seniorenheimen
und Frauenhdusern oder in Nachbar-
schaftscafes, Suppenkichen und NGOs,
die sich fur Menschenrechte und Demo-
kratie einsetzen. So wirken die Freiwilli-
gendienste auf personlicher wie gesell-
schaftlicher Ebene.

Diese Verbindungen sind keineswegs
selbstverstandlich, brauchen Vertrauen
und Verstandnis sowie eine gute Vorbe-
reitung der Freiwilligen. ASF arbeitet da-
fur mit landeskundigen Kolleg*innen far
jedes Land sowie in langjahrigen Partner-
schaften mit den Freiwilligenstellen vor
Ort zusammen. Die Freiwilligen werden
in mehreren Seminaren auf ihren Dienst
und das Leben in einem anderen Land
vorbereitet und tauschen sich auch wah-
rend des Jahres dazu in Seminaren und
Reflexionsrunden aus.

Diese Qualitat kostet etwas. Ein Frei-
willigenplatz belduft sich im Schnitt auf
22.000 Euro im Jahr. Dafur steht ein Frei-
willigendienst allen Menschen offen, un-
abhéngig vom finanziellen Hintergrund.
Neben offentlicher und kirchlicher For-
derung braucht es dafdr auch die Spen-
den vieler Freund*innen und Weggefahr-
t*Xinnen von ASF. Sie sichern die Unab-
hangigkeit und Qualitdt der ASF-Arbeit.
Und sie schaffen eine personliche Ver-
bindung zu den Freiwilligen und ihrem
Engagement. Dafur danken wir allen
Spender*innen und den Patinnen*Paten
der Freiwilligen.



Ein freiwilliges Jahr #mitASF:
Empfehlen, verbreiten oder

selbst bewerben?

Fir einen Freiwilligendienst mit Beginn im September 2026 ist weiterhin

eine Bewerbung moglich.

Aufgrund des ausgefallenen Abiturjahrgangs in einigen Bun-
deslandern gibt es in diesem Jahr noch immer freie Freiwilli-
genstellen fur einen zwoélfmonatigen Friedensdienst, der im
September 2026 beginnt.

Gerne im Familien- und Freundeskreis weiter empfehlen und
verbreiten: Ein Freiwilligenjahr im Ausland #mitASF ist eine
besondere Erfahrung - personlich, sozial und politisch. Oder
gleich selbst bewerben?

Alle Informationen und Online-Bewerbung gibt es hier:
wwv.asf-ev.de/freiwilligendienst

Fragen beantworten wir auch gerne persoénlich:
infobuero@asf-ev.de oder +49 30 28395-184

TERMINE

2. Dezember 2025 | 18 Uhr | Digitaler ASF-Salon

Die verleugneten Opfer des Nationalsozialsmus

Uber den langen Weg zur Anerkennung und Kontinuitaten
bis in unsere Gegenwart sprechen wir mit Angehorigen
und Expert*innen und laden zum Gesprach ein.

23. Januar 2026 | 15 Uhr | ASF auf Erkundung |
Gedenkstéatte Deutscher Widerstand

Georg Elser und das Attentat vom 8. November 1939
Fuhrung durch die Sonderausstellung

Anmeldung bis zum 16. Januar 2026

27. Januar 2026 | 19 Uhr | Franzésische Friedrich-
stadtkirche Gendarmenmarkt, Berlin-Mitte
Gottesdienst im Gedenken an die NS-Opfer

29. Januar 2026 | 18 Uhr | Digitaler ASF-Salon
Zeitzeugengesprach mit Joop Caneel

Der Schweizer Shoah-Uberlebende berichtet tber sein
Leben und die Verfolgung seiner Familie im National-
sozialismus. Eine Veranstaltung in Kooperation mit der
Gamaraal Foundation

10.-18. Februar 2026 | Israel

Studienreise nach Israel

Lernen Sie auf unserer achtagigenStudienreise nach
Israel die historischen, religiosen und politischen
Facetten Israels kennen.

24.-27. Februar 2026 | Studienreise

nach Paris

Erinnern an die Shoah und den 2. Weltkrieg in Frankreich
Wie wird in Frankreich an die Shoah und die Zeit der
deutschen Besatzung erinnert? Wo sind Orte des
Gedenkens zu finden, und welche Initiativen engagieren
sich fUr historisches Lernen und gegen das Vergessen?

9./10. Mai 2026 | Paul Gerhardt Stift Berlin
ASF-Jahrestagung und Mitgliederversammlung

Weitere Informationen zu den Terminen unter www.asf-ev.de/termine oder im ASF-Newsletter: ww.asf-ev.de/newsletter

Termine 51


http://www.asf-ev.de/termine
https://www.asf-ev.de/newsletter
mailto:infobuero%40asf-ev.de?subject=

Ich méchte die Arbeit von Aktion Siihnezeichen Aktion Siihnezeichen
Friedensdienste unterstiitzen! Friedensdienste

Ich werde Mitglied g

g

[J Ich m&chte Aktion Stihnezeichen Friedensdienste (ASF) meine Stimme geben und Mitglied werden ' 5

(Mitgliedsbeitrag: 70 Euro, ermaBigt: 35 Euro). &

. o . ] Aktionscode

Bitte senden Sie mir einen Mitgliedsantrag zu: Z125B02
T30 0000000000000 0000000 000000000000000000000000 000000000000 00000000
ATESSE! ..o

Mitgliedsantrag auch online unter: asf-ev.de/mitglied-werden
Ich spende

[ Bitte ziehen Sie ab dem (Datum) von meinem KONto ... Euro
O einmalig [ monatlich [ vierteljahrlich [ jahrlich ein.

Dazu erméchtige ich ASF, die oben genannte Spende von meinem Konto mittels Lastschrift einzuziehen.
Zugleich weise ich mein Kreditinstitut an, die von ASF auf mein Konto gezogene Lastschrift einzuldsen.

:/BoAr:ameDDDD ......... DDDDDDDD ......... DDDD ......... DDDDDD

Ich kann innerhalb von acht Wochen, beginnend mit dem Belastungsdatum, die Erstattung des belasteten Betrages
verlangen. Es gelten dabei die mit meinem Kreditinstitut vereinbarten Bedingungen.

Ort, Datum und Unterschrift der*des Kontoinhaber*in

Bitte an: Aktion Siihnezeichen Friedensdienste e. V., AuguststraBe 80, 10117 Berlin. Fax: +49 30 28 395-135
E-Mail: spende@asf-ev.de

Bitte beachten: neue Kontoverbindung seit April 2023

Spendenkonto Aktion Sihnezeichen Friedensdienste e.V.
BIC: BFSWDE33XXX | IBAN: DE72 3702 0500 0003 1137 00 | SozialBank

Hinweis zum Datenschutz: Aktion Stihnezeichen Friedensdienste e.V. verwendet personenbezogene Informationen nur zur Erfullung ihrer Aufgaben innerhalb der Organisation. Wir
geben Personendaten nur an Dritte weiter, sofern dies fur ihre Aufgaben erforderlich, gesetzlich vorgeschrieben oder erlaubt ist oder eine Einwilligung vorliegt. Rechtsgrundlage fur
diese Datenverarbeitungen sind die Abwicklung der Spende gem. Art. 6 Abs. 1lit. b) DSGVO sowie unser berechtigtes Interesse gem. Art. 6 Abs. 1lit. f) DSGVO, unsere Spender*innen
Uber die Verwendung der Spende und unsere Arbeit zu informieren. Weitere Informationen zum Datenschutz finden Sie unter: ww.asf-ev.de/datenschutz



https://asf-ev.de/mitglied-werden
mailto:spende@asf-ev.de
http://www.asf-ev.de/datenschutz
https://asf-ev.de/spenden/

Vielfalt und Solidaritat stirken - gerade jetzt!

UnterstUtzen Sie das Engagement der
ASF-Freiwilligen mit einer Spende. Die
Freiwilligen begleiten Menschen am
Rand der Gesellschaft und setzen sich
far Erinnerung und Solidaritat ein - Uber

Grenzen hinweg.

Bild: Quelle privat

Spenden Sie selbst oder wollen Sie eine
Spende verschenken? Wollen Sie einzelne
Freiwillige oder die Arbeit in einem bestimm-
ten Land mit einer Patenschaft fordern?

Alle Informationen finden Sie hier:
www.asf-ev.de/unterstuetze-uns

- telefonisch: +49 30 28 395-208

»Erst durch meinen Freiwilligendienst habe ich erkannt, dass interkulturelle Teil-
habe in einer Gesellschaft auf vielen Ebenen stattfindet. Die taube Community
mit ihrer eigenen Sprache, Kultur und ihren Herausforderungen zeigt, wie vielféltig
und gleichzeitig getrennt unser Zusammenleben sein kann. Inklusion bedeutet
fir mich auch, Bricken zwischen diesen parallelen Lebenswelten zu bauen und
voneinander zu lernen.«

Amelie Ansorge engagierte sich 2024/2025 als ASF-Freiwillige in der Stiftung Signo
fur gehoérlose und horgeschéadigte Menschen.

GESCHICHTE ERLEBEN - ZUKUNFT GESTALTEN

SPENDENKONTO AKTION SUHNEZEICHEN FRIEDENSDIENSTE: IBAN DE72 3702 0500 0003 1137 00

Das Spenden-Siegel des Deutschen Zentralinstituts fur soziale Fragen (DZI) bescheinigt den verantwortungs-
bewussten Umgang mit den anvertrauten Mitteln. Als Zeichen fur Vertrauen tragt Aktion Stihnezeichen

Friedensdienste e. V. seit 2001 das DZI Spenden-Siegel.
Spenden-
Siegel
4

SEPA-Uberweisung/Zahlschein

Name und Sitz des lUiberweisenden Kreditinstituts BIC

Fiir Uberweisungen in

Deutschland, in andere
EU-/EWR-Staaten und
in die Schweiz in Euro.

Begiinstigte: Name, Vorname/Firma

Aktion Sihnezeichen Friedensdienste e.V.

IBAN

DE72370205000003113700

BIC des Kreditinstituts/Zahlungsdienstleisters (8 oder 11 Stellen)

BFSWDE33XXX

Danke fiir Ihre Spende!

Spenden-/Mitgliedsnummer oder Name der/des Spender*in:

Z i 2 5 B 0 2

PLZ und StraBe der/des Spender*in:

Angaben zu Kontoinhaber*in/Zahler*in: Name, Vorname/Firma, Ort (keine StraBen- oder Postfachangaben)

IBAN

DE

%Ak'tion Siihngzeichen
Friedensdienste

[Betrag: Euro, Cent

‘ ggf. Stichwort

06

Datum Unterschrift(en)

SPENDE

Beleg/ Quittung fiir Auftraggeber*in

e |BAN Kontoinhaber in m—

Empfanger

Aktion Siihr ichen Friedensdienste e.V.
AuguststraBe 80, 10117 Berlin

IBAN DE72 3702 0500 0003 1137 00
SozialBank

Aktion Stihnezeichen Friedensdienste ist wegen
Férderung mildtatiger und gemeinnutziger Zwecke
nach dem letzten uns zugegangenen Freistellungs-
bescheid des Finanzamtes fir Korperschaften | von
Berlin, StNr. 27 /659 /51675 vom 28.08.2020 fiir die
Jahre 2017 bis 2019 gemaB § 5 Abs. 1 Nr. 9 KStG
von der Korperschaftssteuer befreit.

Es wird bestatigt, dass die Zuwendung nur fiir
satzungsgemaBe Zwecke verwendet wird.

pessssmmn Spendenbetrag: Euro, Cent m—

Ihre Spendenbescheinigung

schicken wir lhnen jeweils zu Beginn des Folgejahres
automatisch zu. Fir Betrage bis zu 300 Euro geniigt
dieser quittierte Beleg zusammen mit Ihrem Kontoauszug
als Zuwendungsbestétigung.

Name Auftraggeber*in / Quittungsstempel
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Ein Jahr engagiert ins Ausland?
Ein Freiwilligendienst #mitASF!

Jetzt bewerben fiir ein internationales Freiwilligenjahr,
das ab September 2026 beginnt.




