Kapitel 1: Die Schwierigkeit, iiber Rassismus
zu sprechen und zu schreiben

11 Was ist schon?'

Die schone Sonne, eine der ersten in diesem noch jungen Jahr. Ihre Schénheit, ihr
Zogern und ihre fast misstrauische und furchtsame Bereitschalft, sich zuriick zu zie-
hen, berithren mich. Es ist eine unbeholfene Berithrung, etwas verschimt und dar-
in ginzlich offen gegen die Zukiinfte, in denen die Berithrung gedeutet, mit Sinn
versehen und in Geschichten welcher Art auch immer eingewoben wird. Die Schén-
heit des stillen Augenblicks. Die Schonheit dieses Moments, dann, wenn es keine
Verweise gibt und das, was gilt, weder dem verpflichtet ist, was gegolten hat, ge-
schichtslos, noch dem verhaftet ist, was sein wird, zukunftsfrei. Was ist Schonheit
nach den Morden von Hanau? Ich trauere tief um die Toten. Ich konnte ihre Gesich-
ter nicht betrachten, nicht einmal ansehen und betrauere tief die Verhiltnisse, die
ihren Tod und weiteres Sterben und weiteres Leid in Kauf nehmen. Und ich schreibe
denToden und den sie erméglichenden Verhaltnissen die Niedergeschlagenheit und
den Kleinmut ein, die von dem Ende alles Schénen kiinden. Das Ende der Schonheit.
Ich sehe es in euren, meinen, unseren Blicken. Ich erkenne es in eurer, meiner, un-
serer viel zu oft beredeten Sprachlosigkeit. Ich erkenne es in dem mich bestindig
begleitenden Bild meiner selbst und spiire es in der massigen Starrheit meiner Ge-
genwart. Ich erfasse das Ende in meiner Feigheit, die bewegungslos ist. Wihrend ich
des Einschreibens der Mutlosigkeit und der Klage in die Tode, in das Unbetrauerba-
re, in die Korper der Toten und in die Hisslichkeit der Verhiltnisse gewahr werde,
verwandelt sich etwas. Ja, so soll es sein. Ja, so wird es sein. Ich beginne die Leben
der Verstorbenen zu erkennen. Ich sehe ihre Leben. Und ich spiire, dass ich ihre Le-
ben zu erinnern und die Erinnerung zu verausgaben habe. Die Dinge sind klar und
leuchtend. Schén ist, was klar und leuchtend ist.

1 Auch zu finden in: Mecheril, Paul (2022a). Die blasse Uneigentlichkeit rassistisch belangbarer Sub-
jekte. In: Rothe, Daniela etal. (Hg.): Biographische Verkniipfungen. Zwischen biographiewis-
senschaftlicher Forschung, Theoriebildung und Praxisreflexion. (S.171-182). Frankfurt, New
York: Campus Verlag.
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1.2 >Stunde Null<

Schweigen (mit Veronika Kourabas)’

Bis etwa Anfang der 1990er Jahre wurde der Begriff Rassismus in der deutsch-
sprachigen Debatte um manifeste und latente Gewalt im Kontext natio-ethno-
kultureller Zugehérigkeitsverhiltnisse politisch, aber auch sozialwissenschaftlich
nicht nur selten benutzt, er war geradezu tabuisiert (vgl. etwa Kossek 1999). Die
Zuriickweisung des Rassismusbegriffs im deutschsprachigen Raum muss in engem
Zusammenhang mit Deutschland als einer »postnationalsozialistischen Gesell-
schaft« (Messerschmidt 2008, S. 42) und einer spezifischen Auseinandersetzung
mit dem Nationalsozialismus verstanden werden: >Rassismus« war keine Kategorie
der Beschreibung deutscher Realitit, weil diese Beschreibung mit etwas gleichge-
setzt wurde, das nicht sein durfte: die Kontinuitit zum Nationalsozialismus (vgl.
Kalpaka und Rithzel 1990). Diese Assoziation und historische Verortung erschwer-
te es lange Zeit und noch immer, Rassismus nicht ausschliefilich als vergangenes
Phinomen gesellschaftlicher Ordnung zu verstehen, sondern auch als Analysekate-
gorie fiir Gegenwartsphinomene zu nutzen (vgl. etwa Messerschmidt 2010). Diese
historische >Auslagerung« ermdglicht es nach dem Ende des Zweiten Weltkriegs
und nach der Shoah unter Berufung auf den Topos des radikalen Neuanfangs, die
Stunde Null, Rassismus als vergangenes Phinomen zu begreifen und zu externali-
sieren. Eine solche Verschiebung in die Vergangenheit erschwert es, gegenwirtige
Praktiken der systematischen Unterscheidung und Ungleichbehandlung analytisch
als rassistische Praktiken zu besprechen, zu untersuchen und zu kritisieren. Wird
Rassismus vornehmlich mit dem Nationalsozialismus verkniipft, wird zudem die
Tatsache verkannt, dass Rassismus in Deutschland auch bereits vor dem National-
sozialismus, nicht zuletzt zur Zeit des deutschen Kolonialismus als ideologischer
Diskurs und Handlungspraxis bedeutsam war?.

2 Dieser Abschnitt findet sich in ahnlicher Weise auch in: Kourabas, Veronika und Mecheril,
Paul (2022). Uber Rassismus sprechen. Auf dem Weg zu einer rassismuskritischen Professionalitit.
In: Stock, Miriam et al. (Hg.): Arbeitstitel: Migrationsgesellschaft. PAdagogik — Profession —
Praktik (S.13—33). Wiesbaden: Springer VS.

3 Mafigebliche gesellschaftliche Bereiche und Institutionen im deutschsprachigen Kontext
waren lange nicht offen fiir ein Einlassen auf postkoloniale Perspektiven. So wurde die kolo-
niale Herrschaft Deutschlands geleugnet oder bagatellisiert. Erst in den letzten Jahren wer-
den postkoloniale Ansatze breiter zur Kenntnis genommen, sind zugleich aberimmer wieder
grundlegenden Angriffen nicht allein in rechtspopulistischen Medien, sondern auch im kon-
servativen Feuilleton und auch der Wissenschaft ausgesetzt (vgl. El-Tayeb 2016, Castro Varela
und Dhawan 2020). Als analytische Anliegen einer postkolonialen Perspektive kdnnen hier
mit Ha und Schmitz (2006) markiert werden: Untersuchung der Konstruktion des Eigenen
und Anderen als bindre Opposition in einem historischen Prozess, der durch wechselseitige
Konstitution und strukturelle Ungleichheit gepragt ist; Analyse von Machtrelationen, Aus-
beutung, Hierarchien, In/Exklusionen, die mittels kultureller Reprasentation und politischer
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Wenngleich einleuchtend ist, dass Rassismus in Deutschland gegenwirtig
weder in einer nationalsozialistischen Reinheits- und Vernichtungsprogrammatik,
noch in einer kolonialen Form als systematische, imperialistische Gewalt- und
Ausbeutungspolitik vorliegt und die gegenwirtige Realitdt durch keinen »program-
matischen Staatsrassismus« (Messerschmidt 2015, S. 3) gekennzeichnet ist, so sind
dennoch rassistische und koloniale Denk-, Empfindungs- und Handlungssche-
mata als (dis-)kontinuierliche Nachwirkung in Deutschlands Gegenwart wirksam
(vgl. Messerschmidt 2009a; 2011). Sie treten nicht ungebrochen, sondern vielmehr
als »[u]lnabgeschlossene Geschichte« in Erscheinung (vgl. Messerschmidt 2009a,
S. 60) und sind insofern wirksam, da sie »gegenwirtige Welt- und Menschenbilder
weiterhin prig[en]« (vgl. Messerschmidt 2011, S. 60).

Ungeeignete begriffliche Erkenntnispolitik

Der deutschsprachige Diskurs griff bei der Analyse von natio-ethno-kulturellen
Macht-, Herrschafts- und Gewaltverhiltnissen bis in die 1990er Jahre vornehmlich
auf die Begriffe »Auslinderfeindlichkeit¢, sFremdenfeindlichkeit< und >Rechtsextre-
mismus< zuriick. Als begriffliche Perspektiven lenken diese Ausdriicke aber eher von
dem System des machtvollen Unterscheidens ab, das mit dem Ausdruck >Rassis-
musc<in den Blick kommt, als dass sie zu seiner Analyse beitragen (vgl. Mecheril und
Melter 2010; Terkessidis 2004).

Zum einen muss aus einer rassismustheoretischen Sicht gegen den Begriff
»Auslinderfeindlichkeit« eingewandt werden, dass er deshalb unzutreffend fir
Bezeichnung und Analyse der hier interessierenden Verhiltnisse ist, weil sich
die >Feindlichkeit< einerseits nicht gegen alle Auslinder:innen, z.B. nicht gegen
eher nicht rassistisch diskreditierbare US-Amerikaner:innen, Brit:innen oder
Neuseelinder:innen, richtet und weil sich die >Feindseligkeit< andererseits auch auf
bestimmte Inlinder:innen bezieht, Menschen, die in der Bundesrepublik Deutsch-
land aufgewachsen sind und eine deutsche Staatsangehoérigkeit besitzen. Der
Ausdruck >Fremdenfeindlichkeit« ist insbesondere deshalb problematisch, weil mit

Kontrolle stabilisiert werden; Erkundung von Kolonialisierung als gewaltsamer Prozess der
Subjektkonstitution, die domestizierte Andere durch padagogische und performative Prak-
tiken erschafft; Wirkungen von Konformitat und Normalisierung als padagogisch-politische
Ziele, die zu einer Internalisierung der Objektivierung und Identifizierung mit Reprisenta-
tionen der dominanten Macht fiithren; Rekonstruktion der Effekte des Widerspruchs zwi-
schen humanistischen Idealen der Aufklarung und der kolonialen Moderne; Nachvollzug der
Strategien und Methoden der Kontrolle durch Wissensproduktion und kulturelle Missrepra-
sentationen, die mittels Definitionsmacht und Etablierung eurozentristischer Wahrheitsre-
gime durchgesetzt werden; Untersuchung akademischer Disziplinen und kultureller Produk-
tionen (z.B. Literatur, Images, Sprache), die nicht zuletzt als Ausdruck und Effekt von Macht-
artikulationen und Fremdkonstruktionen verstanden werden.
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der Wendung >Fremdheit< unterstellt wird, dass die von >Fremdenfeindlichkeit« ne-
gativ Betroffenen >Fremde« seien, und weil in der Rede von >Fremdenfeindlichkeit«
hiufig eine Anthropologisierung der Tendenz zur Distanznahme von >Fremden«
und damit einhergehend eine indirekte Legitimierung der >Feindlichkeit« stattfin-
det.

Zum anderen ist der Begriff des Rechtsextremismus auch in der Enge der Phi-
nomene, die er adressiert, unzulinglich und auch irrefithrend, um die analytische
Betrachtung rassistischer Verhiltnisse zu erméglichen. Die Rechtsextremismus-
forschung hat viele wichtige empirische Zusammenhinge aufgezeigt, etwa dem
Zusammenhang zwischen Antifeminismus, christlichem Fundamentalismus und
rechtsextremen Orientierungen (Mokros, Rump und Kiipper 2021, S. 250ff.). Aller-
dings sind sogenannte rechtsextreme Orientierungen, anders als es der Ausdruck
vermuten ldsst, nicht auf marginalisierte und besonders benachteiligte Gruppen
beschrinkt. Die Popularitit der These, dass insbesondere jene Gruppen zu >rechts-
extremen Orientierungen«< neigten, die aufgrund von Prozessen der Heraussetzung
aus gemeinschaftlichen Beziigen (Individualisierung<) und Klassenzugehorigkeit
Verunsicherung, Instabilitit und Orientierungslosigkeit erfahren, verdanket sich
wohl eher ihrer beruhigenden und beschwichtigenden Funktion fiir die Mehrheit
der Gesellschaft. Denn durch diese These werden Rassismus, Rechtsextremis-
mus und Fremdenfeindlichkeit zu Problemen des gesellschaftlichen >sRandes< und
damit aus der Gewdhnlichkeit und Normalitit gesellschaftlicher Verhiltnisse ex-
ternalisiert. Ein generelles Problem der Extremismusforschung scheint darin zu
bestehen, dass sie sich schwertut, aus der Engfithrung herauszukommen, die
durch den Extremismusbegriff angelegt ist — selbst wenn die Forschungsrichtung
zu empirischen Ergebnissen fiihrt, die der engen Anlage widersprechen.

Am Begrift des Rechtsextremismus kénnen mit Falter (2013) folgende zentrale
Kritikpunkte angefithrt werden:

a) Demokratische Selbst-Fetischisierung (Gleichsetzung staatlicher Realitat mit
>Demokratieq),

b) Konstruktion der politischen Mitte (»Der Forschungsgegenstand >Extre-
mismus< wird nicht empirisch in der Auseinandersetzung mit der gesell-
schaftlichen Wirklichkeit gebildet, sondern per definitionem konstruiert«
(Zimmermann 2010, S. 68; zit.n. Falter 2013, S.118)),

¢) Verharmlosung rassistischer Ideologie (»Die zugrunde liegende Ordnungs-
logik beurteilt politische Akteur:innen und Organisationen aufgrund ihrer
jeweiligen Position zur sMitte< und nicht aufgrund ihrer politischen Inhalte.
(..) Im Zentrum der Extremismustheorie steht die Gegeniiberstellung von
>Rechtsextremismus< und sLinksextremismus< als sich strukturell anglei-
chende extremistische Ausrichtungen am jeweiligen Ende des politischen
Spektrums. (..) Die gegen den Naziaufmarsch protestierende Antifaschistin
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wird dabei als ebenso sextremistisch<amtsbehandelt wie ein Teilnehmer der
rechtsextremen Veranstaltung« (ebd., S.119)),

d) Ausblendung der Wesensverwandtschaft zum>Normalen«<(in Neo-Nazi Pam-
phleten findetsich eine Ubersteigerung»allgemein anerkannter und reprodu-
zierter Prinzipien wie Nationalitat, Leistung, Konkurrenz, Geschlecht, und ver-
breiteter Einstellungen wie Autoritarismus und Konservatismus ideologisch
verdichtet« (ebd., S.121)).

Dass nun der Rassismusbegriff seit etwa zwei Jahrzehnten im deutschsprachigen
Raum verstirkt als Analyseperspektive nicht allein der (nationalsozialistischen)
Vergangenheit, sondern der postnationalsozialistischen, postkolonialen, migrati-
onsgesellschaftlichen Gegenwart Beachtung findet und eine langsame Etablierung
rassismustheoretischer und rassismuskritischer Analyseperspektiven in den Wis-
senschaften des Sozialen und Gesellschaftlichen (vgl. z.B. Demirovi¢ und BojadZzijev
2002; Terkessidis 2004; Mecheril und Melter 2010; Fereidooni und El 2017) zu be-
obachten ist, hat im Wesentlichen drei Griinde. Zunichst hingt dies damit zusam-
men, dass die begrifflich-theoretischen Grenzen der angesprochenen alternativen
Begriffe sFremdenfeindlichkeit, >Auslinderfeindlichkeit, und >Rechtsextremismus«
deutlich geworden und die mit ihnen verbundenen Analysen und Handlungsemp-
fehlungen nur eingeschrankt wirkungsvoll geblieben sind (Das Bundesamt fir
Verfassungsschutz hat die AfD im Mai 2025 als gesichert rechtsextrem eingestuft.
Deutschlandweit wird die AfD von iiber 20 Prozent der Wihlenden befiirwortet
(Bundeswahlleiterin 2025)). Zweitens muss der Bezug auf den Rassismusbegriff
im deutschsprachigen Raum auch im Zusammenhang damit verstanden werden,
dass durch Internationalisierung und Europdisierung die aufderhalb Deutsch-
lands gebrauchliche Analyseperspektive Rassismus verstirkt auch in Deutschland
tiblich geworden ist. Drittens hat sich durch die Umstellung des politischen Selbst-
verstindnisses der Bundesrepublik Deutschland auf ein eher republikanisches
Staatsbiirgerschaftskonzept zu Beginn des 21. Jahrhunderts und aufgrund der
dann erst einsetzenden offiziellen Anerkennung der gesellschaftlichen Migrati-
onstatsache die gesellschaftliche Wirklichkeit in einer nicht zu unterschitzenden
Weise gewandelt. Die Konjunktur des Rassismus seither ist durchaus als Einsatz
dafiir zu verstehen, die volkische Ordnung der Vergangenheit wiederherzustellen,
in der migrationsgesellschaftlich Andere als legitim ausbeutbare und ge-brauchba-
re Arbeitskraft auf Zeit (Kourabas 2021) galten. Zugleich ist mit dem, nach langen
Kampfen nicht zuletzt migrantischer Akteur:innen verinderten Staatsbiirger-
schaftskonzept auch ein gesellschaftlicher Zusammenhang entstanden, in dem
immer mehr nicht zuletzt auch rassistisch diskreditierbare Subjekte diese Realitit
der Diskreditierung, Herabwiirdigung und Gewalt zum Thema machen und Struk-
turen und Riume in Politik, Wissenschaft und Kultur schaffen, in denen Rassismus
als gewdhnliches Herrschaftsverhiltnis kritisch zum Thema wird.
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Warum es (gleichwohl) nicht einfach ist, iiber Rassismus zu sprechen und zu schreiben*

Die Auffassung, dass Gewalt in der europidischen Moderne im Zuge eines zuneh-
menden Zivilisierungsprozesses immer weiter abgebaut werde (Koloma Beck und
Schlichte 2020, S. 21), erschwert die Gewalt der europiischen Moderne zu erken-
nen und zu untersuchen. Dies gilt auch und in besonderer Weise fiir rassistische
Gewalt; nicht zuletzt in Deutschland. Griinde dafiir beschreibt unter anderem die
Perspektive der Critical Whiteness-Forschung (vgl. Wollrad 2005; Pech 2006; Linne-
mann 2023). Fiir jene, die von rassistischen Praxen direkt oder indirekt profitieren
— etwa, weil sie 6ffentliche Orte aufsuchen kdnnen, ohne in Bezug auf Hautfarbe
und Herkunft angesprochen, verdichtigt oder angegriffen zu werden — kann die
Weigerung, iiber Rassismus zu sprechen, die eigene privilegierte Position in einem
historisch entstandenen System der Ungleichheit unangetastet und dadurch wei-
ter wirksam sein lassen. So wird die Nicht-Thematisierung von Rassismus im ei-
genen Nahbereich und dem eigenen professionellen Feld (sei es Schule, Verwaltung
oder Polizei) ein potenzielles Mittel der Bewahrung von Privilegien, aber auch des
Erhalts des eigenen, positiv verstandenen individuellen und institutionellen Selbst-
bildes (vgl. etwa Messerschmidt 2010; Rommelspacher 2011). Durch die Abwehr der
Thematisierung von Rassismus kann die eigene, von rassistischen Strukturen ver-
mittelte, privilegierte Subjektposition aufrechterhalten werden. Ach, Rassismus.

Von der in dieser Hinsicht privilegierten Subjektposition ist idealtypisch eine
zweite Position unterscheidbar, in der auf alltiglicher Ebene Erfahrungen der
Ausgrenzung, Herabwiirdigung, Exotisierung und Entfremdung vorherrschen und
auch bedrohliche Konsequenzen von Rassismus am eigenen Leib erfahren werden
(vgl. u.a. Cigek et al. 2015; Velho 2010; Karabulut 2020). Diese Subjektposition struk-
tureller Benachteiligung durch Rassismus zeichnet sich dadurch aus, in materieller
wie symbolisch-diskursiver Hinsicht von rassistischen Ausschlieffungspraxen auf
relevanten gesellschaftlichen Ebenen in negativer Hinsicht betroffen zu sein (vgl.
Kourabas 2019, S. 9f.).

Bei jenen, die Rassismuserfahrungen machen und iiber ein zumindest im-
plizites Wissen iiber Rassismus verfigen (vgl. u.a. Kourabas und Mecheril 2022;
Terkessidis 2004), stellt Rassismus nun nicht ohne weiteres ein Thema dar, das
offen und insofern unproblematisch behandelt werden kénnte (vgl. Kap. 1.4). Das
Gewahr-Werden eigener Rassismuserfahrungen ist potenziell mit einer Erniich-
terung im Hinblick auf die eigene gesellschaftliche Position verbunden und auch
etwa mit Erinnerungen an schmerzvolle Erfahrungen verkniipft. Bei Rassismus-
erfahrungen handelt es sich zuweilen um die Erfahrung von Hilflosigkeit und die
Erfahrung, dass Solidaritit und Rechte vorenthalten werden (vgl. Scharathow 2014).
Wenn zudem strukturell die Thematisierung von Diskriminierungserfahrungen

4 Dieser Abschnitt findet sich in verwandten Versionen auch in anderen, bereits veréffentlich-
ten Texten, etwa in Mecheril und Melter 2009 oder Kourabas und Mecheril 2022.

https://doi.org/10. libr - Open A


https://doi.org/10.14361/9783839469736-019 
https://www.inlibra.com/de/page/agb
https://creativecommons.org/licenses/by/4.0/

Kapitel 1: Die Schwierigkeit, iber Rassismus zu sprechen und zu schreiben

damit verbunden ist, dass erstens die Wirklichkeit dieser Erfahrungen bestritten
und zweitens das Ansehen der Person, die die Erfahrung artikuliert, herabgewiir-
digt wird, geht dies damit einher, dass das Niveau der Bereitschaft, Rassismus zu
thematisieren, niedrig bleiben muss.

1.3 Seltsam®

daswas

ich nie besaf3

habe ich verloren

noch ehe ich seltsam
das Vermogen erwarb
den Verlust zu beklagen

1.4 Was Sie schon immer iiber Rassismus(erfahrungen) wissen wollten®

Ich will nicht der Erste sein und als Letzter bedient werden

Woody Allens Film (»Was Sie schon immer iiber Sex wissen wollten. Aber bisher
nicht zu fragen wagten«’) ist kein Film iiber Sex. Der Film stellt eine Liste kleiner
Geschichten dar, in denen der kulturelle Jammer des Begehrens distanziert und lie-
bevoll zugleich erzahlt wird. Diese Geschichten variieren Blicke nicht darauf, dass
die Menschen Sex oder den Sex machen, sondern wie der Sex die Menschen macht.
Es geht also um Diskurse tiber die Lust, um Praktiken der Artikulation, um das Ver-
hilllen der Lust und um die Lust am Verhiillen sowie um die Lust an der Lust des
Enthiillens. Sex im Allen’schen Sinne ist etwas, das anziehend und verboten ist. Im
Wechselspiel von Attraktion und Verbot konstituiert sich der Sex und konstituiert
der Sex die Menschen. Deshalb ist der Wille zum Wissen iiber den Sex gebremst. Der
Film handelt vom Wissen-Wollen und dem Nicht-Wissen-Kénnen, von dem Wollen
und dem tragisch-komischen Nicht-Kénnen - der Grundspannung des (mannlich)
erzihlten Sex.

5 Schlussgedicht in: Mecheril, Paul (2003). Prekire Verhiltnisse. Uber natio-ethno-kulturelle
(Mehrfach-)Zugehérigkeit. Miinster: Waxmann.

6 In verwandter Form erschienen ist der erste Teil dieses Kapitels in: Mecheril, Paul
(2015a). Was Sie schon immer iiber Rassismuserfahrungen wissen wollten. In: R. Leiprecht
& A. Steinbach (Hg.): Schule in der Migrationsgesellschaft. Ein Handbuch. Band 2. Sprache —
Rassismus — Professionalitat, 2. Aufl. (S.150-160). Schwalbach/Taunus: Debus Padagogik.

7 Im 1972 entstandenen us-amerikanischen Original heif’t der Film: Everything You Always
Wanted to Know About Sex, But Were Afraid To Ask.
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Was hat Sex mit Rassismuserfahrungen zu tun? Vielleicht, so kénnte vermutet
werden, gilt auch fir Diskriminierungserfahrungen, dass iiber sie wenig gewusst
wird; allemal im amtlich deutschsprachigen Raum. Doch das Nicht-Wissen bei Ras-
sismuserfahrungen hat einen ganzlich anderen Hintergrund als bei dem auf Sex be-
zogenen. Das Nicht-Wissen des Sex macht ihn zu einem Anderen des Rationalen, ei-
nem Anderen des Transparenten, einer verbotenen und anziehenden Kehrseite des
(sich selbst) Durchsichtigen. In der Handhabe dieses Anderen der Vernunft werden
Menschen zu dem, was sie sind. Das Nicht-Wissen der Rassismuserfahrungen aber
ist bloRe Konsequenz einer Ausblendung, allein ein Nicht-Zur-Kenntnis-Nehmen,
in der eine bestehende Ordnung bestitigt wird. Ganz anders als tiber Sex will iiber
Rassismuserfahrungen - ich stilisiere — eigentlich keine:r etwas wissen. Weder ras-
sistisch nicht diskreditierbare Subjekte, bei denen das Zur-Kenntnis-Nehmen der
Rassismuserfahrungen anderer mit Gefithlen der unangenehmen Verantwortung
und des Hinweises auf die eigene privilegierte Stellung verkniipft sein kann, noch
bei rassistisch diskreditierbaren Subjekten, bei denen das Zur-Kenntnis-Nehmen
der eigenen Rassismuserfahrungen mit einer entzaubernden Aufklirung der me-
ritokratischen Illusion verbunden sein kann, die in dem meritokratischen System
(etwa der Universitit) real von den Subjekten ignoriert werden muss, wollen sie in
diesem System handlungsfihig sein. Das Realisieren des eigenen rassistisch diskre-
ditierbaren Status ist mit Erniichterung im Hinblick auf die eigene gesellschaftli-
che Position verkniipft, aber auch mit Erinnerungen an leidvolle Erfahrungen. Das
im Titel dieses Kapitels angesprochene Sie ist also ein (zumindest) zweifaches Sie,
das sich darin unterscheidet, dass es in unterschiedlicher Weise nicht wissen will.
Wenn also keine:r etwas iiber Rassismuserfahrungen wissen will, dann ist der Ti-
tel dieses kurzen Textes unbedacht, ungliicklich und irrtiimlich gewihlt oder aber
er bezeichnet eine ironische Eréffnung. Letzteres — ich als Autor muss das so se-
hen - ist der Fall. Dies ist durchaus keine beliebige Ironie, in dem Sinne, dass hier
eine allgemeine Gewohnheit zur Ironie wirksam wiirde. Ich bin vielmehr der An-
sicht, dass es beim Sprechen tiber Rassismuserfahrungen sinnvoll ist, auf das Kom-
munikations- und Erkenntnismittel der Ironie zuriickzugreifen. Unter bestimmten
Umstinden zumindest: Dann nimlich, wenn das Nicht-Wissen iiber Rassismus-
erfahrungen zum Thema und damit gewusst werden soll. Ironie ist ein Mittel der
Wahrnehmung und Artikulation von Ambivalenz, des Sich-Einlassens auf Verhilt-
nisse, fiir die die Gleichzeitigkeit von Ja und Nein konstitutiv ist. Ironie wendet sich
den Spannungen nicht nur zu, sie produziert sie auch und intensiviert sie, indem
sie grofere Zusammenhinge in den Blick nimmt, Gesichtspunkte verkniipft und
tiberschaut. Sie lebt von einem Gefallen an dem Disparaten, dem Mehrwertigen und
Spannungsreichen, das sie anzeigt, nicht um das Disparate zu belicheln, vielmehr:
um es in einem Modus zu erkennen, der sich seiner Kontingenz und Grenzen be-
wusst ist (Mecheril und Hoffarth 2011). Damit ist in und mit der Ironie in einer ei-
gentiimlichen, unangestrengten und ungezwungenen Weise die Frage angespro-
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chen, wie angesichts dilemmatischer und vertrackter Verhiltnisse gehandelt wer-

den kann; dies macht Ironie — anders als den Zynismus — zu einem zuweilen ange-

messenen Medium pidagogischer Reflexion.

Nun ein Beispiel, ganz unironisch:

»lch gehe nicht mehrso ohne weiteres in Liden, zum Beispiel in eine Biackerei oder
in einen Supermarkt. In den Supermarkt bei mir um die Ecke gehe ich zum Beispiel
nicht mehr. Ich werde dort angemacht, auch an der Kasse, ich werde einfach igno-
riert. Wenn ich bezahle nimmt man das Geld, guckt in eine andere Richtung und
sagt nicht einmal>Tschiiss< oder ein anderes persénliches Wort. Bei den anderen
Kunden ist man menschlicher. Das gleiche passiert auch, wenn ich vor dem Backer
oder der Backerin stehe: Sie guckt nurimmer weg. Wenn sie merkt, dass drei, vier
oder fiinf Deutsche an der Ladentheke stehen, dann dreht sie sich um und wendet
sich direkt an einen Deutschen und nicht an mich, obwohl sie weif3, dass ich der
Erste war! Aber Gott sei Dank sagen die Deutschen dannin den meisten Fallen von
selbst:>Ne, der war vor uns dran<. Wenn niemand etwas sagt, sage ich auch nichts
und gehe weg. Ich gehe wieder raus und suche mir eine andere Béckerei. Und in
die Laden, in denen mirso etwas passiertist, gehe ich nicht mehr hinein. Und auch
beiden Lidden, in denenich nie drin war, bin ich vorsichtig und schaue mich vorher
immer ein wenig um. Ich habe einen Instinkt dafiir entwickelt, wo etwas nicht in
Ordnung sein kénnte. Wenn ich den Eindruck habe, dass der Verkdufer oder die
Verkduferin mir gegeniiber abweisend reagieren kdnnte, gehe ich woanders hin.
Das macht mir viele Probleme. Nicht, dass ich Depressionen hitte, aber ich denke
mirimmer:>Hier? Nein, lieber nicht!<—ich gehe dann woanders hin.

Ich kdnnte fiir zwei Brétchen eine halbe Stunde lang durch die Stadt fahren, bisich
einen Laden gefunden habe, bei dem ich denke:>Hier konntest du unauffillig be-
dient werden«. Mit unauffillig meine ich zum Beispiel, dass ich nicht der Erste im
Laden bin und dass schon fiinf, sechs Leute vor mir sind. Dann ist es ganz normal,
dass ich der Letzte bin. Dann kann ich sowieso die Deutschen sich erstmal selbst
bedienen lassen, und dann komme ich als Letzter an letzter Stelle. Das stért mich
nicht so.

Aberich will nicht der Erste sein und als Letzter bedient werden. Wenn ich der Ers-
te bin, kann die Verkauferin immer weggucken. Ich will sozusagen den Anspruch,
als Erster bedient zu werden, gar nicht mehr haben. Denn dann kann man mirden
Anspruch auch nichtstreitig machen. Ich denke, das Verhalten der Leute hangt mit
der Atmosphéire im Lande zusammen, und eine Konsequenz dieser Atmosphére
ist die, dass, wenn ein Farbiger, ein Schwarzer in einem Laden gesehen wird, dies
vielleicht das Geschaft schadigen konnte. Der Besitzer denkt zumindest, dass das
Geschaft Schaden nehmen kénnte und dass man sagt: >Hier kaufen meistens nur
Schwarze«. Wenn nur ein Schwarzer da kauft, dann sagt man schnell:>Dort kaufen
nur Schwarze! Also kaufe ich nicht mehr dort< (...).8

8

Dieser Ausschnitt stammt aus einem Text, der in der Autor:innenschaft von Regina Remy und
Yannick Benin unter dem Titel »Es vergeht keine Minute ohne den Gedanken daran, dafd

https://doi.org/10. libr - Open A

27


https://doi.org/10.14361/9783839469736-019 
https://www.inlibra.com/de/page/agb
https://creativecommons.org/licenses/by/4.0/

28

Paul Mecheril: Ach, Rassismus

Mit diesem Text haben wir, Maria do Mar Castro Varela und ich, einen Workshop
erdffnet, der Teil einer Fortbildung und Supervision war. Die Frage »Was bewirkt
die Erzihlung bei mir?« fithrte zu Antworten der Teilnehmer:innen, die sich in drei
Rubriken wiedergeben lassen:

« dasisteine reichlich iibertriebene und nicht typische Geschichte;
«  Yannick Benin scheint sehr sensibel zu sein, ein bisschen iiberempfindlich;
«  Yannick Benin verhilt sich in einer Weise, die fiir ihn zu einem Problem wird.

Diese Antworten mochte ich hier in einer Art und Weise verallgemeinern, die deut-
lich macht, welche analytisch unterscheidbaren Tendenzen der Besprechung von
Rassismuserfahrungen zugrunde liegen konnen. Erste Tendenz: Rassismuserfah-
rungen werden dem Reprisentativititstest unterzogen. Ist das Berichtete typisch,
deutet es auf eine anerkennbare allgemeine Realitit hin oder haben wir es hier nur
mit einer auflergewdhnlichen Situation zu tun? Sobald Rassismuserfahrungen zum
Thema werden, ist auch der Verdacht virulent, es handele sich hier um eine eher un-
gewohnliche Situation und Erfahrung. Die zweite Tendenz bestitigt die These der
AufRergewohnlichkeit. Allerdings wird hier das Aufergewohnliche nicht in der Si-
tuation, nicht in dem Vorkommnis, sondern in der Wahrnehmungsweise, im Er-
fahrungsmodus der Rassismus erfahrenden Person verortet. Yannick itbertreibe es
ein wenig mit seiner Empfindlichkeit, so schlimm und dramatisch sei es doch gar
nicht. Mit der zweiten Tendenz wird Yannick zum Fall und zum (potenziell: pad-
agogischen) Problem. Die Problembeschreibung ist komplett, sobald nicht nur die
Sichtweise der Rassismus erfahrenden Person, sondern auch — und dies ist die drit-
te Tendenz — ihre Versuche, auf wahrgenommene Benachteiligungen zu reagieren,
als iiberzogen, unangemessen und wenig produktiv beschrieben werden.

Die These der Aufergewdhnlichkeit, der Uberempfindlichkeit und die These der
Unangemessenheit der Bewiltigungsform sind prinzipielle Optionen, auf berichte-
te Rassismuserfahrungen so einzugehen, dass nicht mehr das Berichtete zum The-
ma wird, sondern die Frage der Glaubwiirdigkeit des Berichteten. Die Glaubwiir-
digkeitsinfragestellung ist eine der prominenten Weisen, in denen letztlich folgen-
dessignalisiert wird: An diesem Ort sollen und kénnen Rassismuserfahrungen nicht
zum Thema werden.

ich ein Schwarzer bin«. Ein Versuch, unauffillig zu werden« erschienen ist (Remy und Benin
1996). Yannick Benin (Name gedndert) wurde 1962 an der Elfenbeinkiiste geboren. Er wichst
dort bei seiner Mutter ohne den Vater auf. Mit 26 Jahren kommt er nach Deutschland, um
Wirtschaftswissenschaften und Politik zu studieren. Hier lernt er seine spatere Ehefrau, eine
deutsche Studienkollegin kennen. 1992 heiraten sie. Sie haben zwei Kinder, eine einjihrige
Tochter und einen sechsjahrigen Sohn. Zur Zeit des Interviews ist Yannick Benin 32 Jahre alt,
er studiert und lebt mit seiner Familie in, sagen wir, Heidelberg.
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Die rassistische Unterscheidung des Menschen®

Wenn eine nachts davon triumt, dass sie auf einer Party die einzige Schwarze un-
ter ansonsten rassistisch nicht so gut zu diskreditierenden Gasten ist, die sie nicht
nur distanziert, sondern abfillig oder sexuell exotisierend behandeln, und sie eine
Schwarze Frau ist und in Deutschland lebt, dann ist dies eine Rassismuserfahrung.
Denn der Traum und seine Bedeutung werden nur verstindlich, wenn er auf den
Kontext bezogen wird, in dem die Wahrnehmung Schwarzer Frauen durch den wei-
Ren und minnlichen Blick historisch und gegenwirtig eine Praktik nicht nur ein-
fach der Unterscheidung, sondern auch der zuweilen massiven, zuweilen subtilen
Herabwiirdigung, auch der Gefdhrdung ist. Ach, Rassismus.

Rassismus ist ein in der Gewdhnlichkeit gesellschaftlicher Verhiltnisse angesie-
deltes Schema der Menschenunterscheidung, das jederzeit mobilisiert und mani-
fest werden kann. Auf allen gesellschaftlichen Ebenen ist die an »Rasse«-Vorstellun-
gen anschliefiende, nicht selten mit Vokabeln wie »ethnische Gruppe<oder skulturel-
le Identitat< operierende Unterscheidungsweise bedeutsam, die zwischen dem We-
sen jener unterscheidet, die selbstverstindlich dazu gehéren und denen, die nicht
dazugehoren und deren voller Wert als kulturell, politisch, rechtlich ernstzuneh-
mendes Subjekt in Frage steht.

Eine Empfindlichkeit und Sensibilitit fiir Rassismus muss also als (mogliche)
Disponiertheit rassistisch diskreditierbarer Subjekte verstanden werden, die sich
in einem Kontext gebildet hat und sich nur in diesem Kontext bilden konnte, in dem
rassistische Unterscheidungen bedeutsam sind (daher ist es rassismuskritisch sinn-
voll, den allgemeinen Raum der Empfindsambkeit zu erweitern; vgl. 6.4).

Rassismus ist ein Ausdruck, der einen komplexen Zusammenhang sehr un-
terschiedlicher Phinomene der bewussten und unbewussten, individuellen und

9 Varianten einiger in diesem Abschnitt prasentierten Ausfiihrungen finden sich auch in ande-
ren Texten, etwa: Mecheril, Paul (2004a). Einfiihrung in die Migrationspidagogik (Kap.5). Wein-
heim, Basel: Beltz; Mecheril, Paul et al. (2010). Migrationspidagogik (Kap. 7). Weinheim, Basel:
Beltz; Mecheril, Paul und Velho, Astrid (2012). Trauma, Verstrickung, Stérke. Rassistisch markier-
te Selbsterfahrung. In: Golsabahi, Solmaz; Ozkan, Ibrahim und Heise, Thomas (Hg.): Integra-
tion, Identitat, Gesundheit. Das transkulturelle Psychoforum Bd. 19., 5. Kongress des Dach-
verbands der trankulturellen Psychiatrie, Psychotherapie und Psychosomatik im deutsch-
sprachigen Raum eV. (DTPPP); Mecheril, Paul (2015a). Was Sie schon immer iiber Rassismus-
erfahrungen wissen wollten. In: Leiprecht, Rudolf und Steinbach, Anja (Hg.): Schule in der
Migrationsgesellschaft. Ein Handbuch. Band 2. Sprache — Rassismus — Professionalitit, 2.
Aufl. (S.150—160). Schwalbach/Taunus: Debus Padagogik; Kourabas, Veronika und Mecheril,
Paul (2022). Uber Rassismus sprechen. Auf dem Weg zu einer rassismuskritischen Professionalitit.
In: Stock, Miriam et al. (Hg.): Arbeitstitel: Migrationsgesellschaft. Pidagogik — Profession —
Praktik (S.13-33). Wiesbaden: Springer VS; Mecheril, Paul und Melter, Claus (2026). Gewdhn-
liche Unterscheidungen. Wege aus dem Rassismus. In: Mecheril, Paul et al. (Hg.): Migrationspad-
agogik. Grundlagen, Zusammenhinge, Perspektiven. Weinheim: Beltz (S. 222—266).
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institutionalisierten, gewalttitigen und symbolischen Erzeugung und Privile-
gierung des Eigenen und Erzeugung und Deprivilegierung des Anderen leistet.
Herkunft, Korper, Lebensweise und Identitit sind konstruierte Ausgangspunkte
und faktische Zielscheiben des Rassismus. Hierbei fungiert das Objekt des indivi-
duellen Kérpers immer als ein Symptom, das auf einen kollektiven Korper verweist,
der zugleich einem bestimmten Territorium als seinem >eigentlichen Raum« zu-
geordnet ist. Die rassistisch in den Blick genommene Person wird als Teil eines
Kollektivs, einer Gruppe imaginiert, der ein natio-ethno-kulturelles oder religioses
>Wesen« zugesprochen wird, das, gemifd rassistischer Auffassung, einen geringeren
Wert aufweist und vermeintlich legitimer Weise nur eingeschrinkten Zugang zu
Ressourcen hat.

Prinzipiell kann davon ausgegangen werden, dass eher mit der Unterscheidung
sKultur< operierende, wie eher auf physiognomische Unterscheidungen zuriick-
greifende und diese Unterscheidungen erfindende Formen und Varianten des
Rassismus nebeneinander und vermischt existieren und als Anschmiegungen und
Anpassungsprozesse des Rassismus auf kontext- und zeitspezifische Erfordernisse
begriffen werden kénnen. Das Bedingungsgefiige, mit dem rassistisch wirkende
Unterschiede konstruiert werden, operiert mit beweglichen und anpassungsfihi-
gen Imaginationen der kollektiven sAnderen< und des kollektiven »Selbstx.

Die Gewdhnlichkeit der Verfiigbarkeit von Unterscheidungsoptionen, die Men-
schen in rassistischer Manier unterscheiden, fithrt dazu dies, dass in Deutschland
die Erfahrung rassistischer Diskriminierung wiederkehrend und bedeutsam ge-
macht wird (vgl. die Ergebnisse des Rassismusmonitors: Deutsches Zentrum fir
Integrations- und Migrationsforschung 2023), von Menschen, die dadurch zu ras-
sistisch diskreditierbaren Menschen werden. Rassismuserfahrung ist hierbei eine
Kategorie, in der gesellschaftlich vermittelte Erfahrungen und auch der gesell-
schaftlich vermittelte Umgang mit diesen Erfahrungen in den Blick kommen.
Unter der Erfahrung von Rassismus kann jede Erfahrung von Angrift oder von
Geringschitzung der eigenen Person oder nahestehender Personen durch andere
verstanden werden, die vor dem Hintergrund von natio-ethno-kulturell kodierten
Abstammungs- oder Herkunftskonstruktionen physiognomische Merkmale (wie
Haarfarbe, Hautfarbe) oder soziale Merkmale (wie Kleidung, Sprache) mit spezifi-
schen Bedeutungen versehen. Diese Merkmale werden als Hinweise auf moralische
oder intellektuelle Unterschiede gelesen, wodurch Benachteiligung und Gering-
schitzung vermeintlich angemessen, plausibel und legitim zu sein scheint. Als
Rassismuserfahrungen kénnen weiterhin solche Erfahrungen der Diskriminierung
verstanden werden, die direkt an Traditionen der rassistischen Unterscheidungen
ankniipft. Die durchaus in interessiertem Tonfall gestellte Frage an einen rassis-
tisch diskreditierbaren Miinchner, wo er denn herkime und ob er dahin, wo er
hergekommen sei, zuriickkehren wolle, stellt insofern eine Rassismuserfahrung
dar, als sie an das System der Unterscheidung von Menschen nach dufleren Merk-
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malen mit dem Ziel der Differenzierung zwischen denen, die dazugehéren und
denen, die nicht dazu gehéren, ankniipft und in dieser Ankniipfung Bilder und
Praktiken der Herabwiirdigung mit sich fihrt.

Rassismuserfahrungen bestehen demnach nicht allein in angedrohten oder
faktischen kérperlichen Attacken. Rassismuserfahrungen unterscheiden sich (aus-
fithrlicher Mecheril 2003/2023) im Hinblick auf ihre Auspragungsart, den Kontext,
in dem sie vermittelt werden, die Art und Weise der Vermittlung und die Art und
Weise der Erfahrung. Diese vier Ebenen — Ausprigungsart, Vermittlungskontext,
Vermittlungsweise und Erfahrungsmodus - stellen semantische Dimensionen dar,
auf denen Rassismuserfahrungen klassifiziert werden kénnen.

Dimensionen von Rassismuserfahrungen:

a) Ausprigungsart: massiv, subtil

b) Vermittlungskontext: institutionell, individuell

¢) Vermittlungsweise: kommunikativ, imaginativ, medial

d) Erfahrungsmodus: personlich, identifikativ, vikariell, kategorial.

Auf der Ebene der Ausprigung von Rassismuserfahrungen kann es sich um ei-
ne massive (z.B. korperliche Gewalt gegen nahestehende Personen) oder subtile
(z.B. abfillige Blicke in der U-Bahn) Erfahrung handeln. Rassismuserfahrungen
kénnen von Kontexten vermittelt werden, die stirker von strukturell-institutio-
nellen Aspekten geprigt sind (wie z.B. Erfahrungen mit Verwaltungen, Polizei,
Schulen oder am Arbeitsplatz) oder von Kontexten, die eher von Handlungsweisen
einzelner Personen bestimmt werden. Die Erfahrung von Rassismus kann gewis-
sermaflen unmittelbar iiber soziale Interaktionssituationen vermittelt werden.
Sie kann aber auch iber Vorstellungen, Triume und bildhafte Beftirchtungen
(imaginative Vermittlungsweise) wie auch iiber Zeitungs-, Radio-, Fernsehberichte
und andere Informationen aus beispielsweise Internet oder Werbung (mediale
Vermittlungsweise) hervorgerufen werden. SchlieRlich kénnen vier prinzipielle
Modi von Rassismuserfahrung unterschieden werden. Rassismus kann sich auf
die Person selbst, auf nahestehende Personen, auf als Stellvertreter der Person
wahrgenommene Personen und auf die Gruppe, der die Person — vermeintlich oder
ihrem Selbstverstindnis nach — zugehort, beziehen.

Rassismus ist eine sowohl strukturell und institutionell, kulturell-medial und
auch individuell (als etwa verinnerlichter Dominanzhabitus) verankerte Deutungs-
und Handlungsoption. Aus der Perspektive rassistisch diskreditierbarer Subjekte
stellt sich diese Option als vielfach gegenwirtige Latenz und Moglichkeit des De-
gradiert-Werdens dar. Dass dies nicht notwendig zu einer Last werden muss, an
der rassistisch diskreditierbare Subjekte scheitern, ist bekannt. Ironische Klugheit ist
ein Mittel des Nicht-Scheiterns, und ist woméglich etwa pidagogisch sinnvoll, diese
Klugheit zu stirken: »Ich sag immers, sagt Rava Mahabi, ein in Deutschland gebo-
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rener und aufgewachsener junger Mann, dessen Eltern aus Indien nach Deutsch-
land emigriert sind (vgl. Kap. 3.4), »ich bin Inder. Warum weif3 ich nicht. Im Prinzip
konnte ich auch sagen, ich bin Deutscher. [...] Inder ist einfacher zu erkliren. Weil,
wenn du sagst, du bist Deutscher, wenn einer fragt oder so, dann fragen die: >Aber
was ist deine Herkunft?« Die Frage ist schon aus dem Weg, wenn du sagst, du bist
Inder (lacht), ich mein aus praktischen Griindenc.

Wenn eine:r Bickereien und andere kleinere Geschifte aus Angst davor meidet,
spater als andere Kund:innen von der rassistisch eher nicht diskreditierbaren Ver-
kiuferin angesprochen zu werden, und eine rassistisch diskreditierbare Person ist,
der schon hiufiger unterscheidende Behandlungen widerfahren sind, dann wird
ihr Erleben und Tun nur verstindlich im Rahmen der von Rassismen vermittel-
ten biographischen Disposition: Die Wahrnehmung rassistisch Diskreditierbarer
durch den weifien Blick ist nicht nur eine Praktik der schlichten Unterscheidung,
sondern auch der zuweilen massiven, zuweilen subtilen Herabwiirdigung und
Gefihrdung.

Durch das selektive, unzutreffende und interessensbasierte Wissen, das rassis-
tisch grundierte Erklirungsansitze trigt und von diesen fortlaufend aufgerufen
wird, wird Macht als Dominanz praktiziert. Dieses Wissen muss den Subjekten
nicht immer bewusst sein; es gehort vielmehr zum Haushalt der selbstverstindlich
plausiblen Bilder und Imaginationen, Begriindungs- und Deutungsmuster, die in
einem gesellschaftlichen Zusammenhang geschichtlich vermittelt gelten.

Rassismus kann durch folgende, analytisch unterscheidbare Gesichtspunkte ge-
kennzeichnet werden:

a) Rassismus ist eine Praxis der Humandifferenzierung (Hirschauer 2017), welche
auf bestimmte Zeichen des Unterschieds zwischen Menschen rekurriert. Inso-
fern ein Unterschied nicht gedacht werden kann, ohne eine je spezifische Be-
deutung des Unterschieds mitgedacht zu haben, kann gesagt werden, dass im
Rekurs auf Differenzen und in der Beachtung von Unterschieden diese Unter-
schiede erst erzeugt werden. Rassismus konstruiert Menschen als duf3erlich dif-
ferent (Rassifizierung), indem er diese Differenz mit territorialer Zugehorigkeit
und Herkunft und natio-ethno-kulturell kodierter Zugehdorigkeit in Verbindung
bringt. Die Unterscheidungsmerkmale, auf die der Rassismus sich bezieht und
dieererfindet, sind natio-ethno-kulturelle Zeichen. Hautfarbe, Kérper, Sprache
und der Klang des Namens dienen dabei als prominente »Bedeutungstriger, als
Zeichen innerhalb eines Diskurses um Differenz« (Hall 20003, S. 7).

b) Rassismus verkniipft bestimmte Merkmale des Erscheinungsbildes mit >Men-
talititens, als stabil geltenden Dispositionen auf der Ebene von >Charakters,
»Intelligenz« und >Temperament<. Nach der offiziellen Achtung des Rassismus
weltweit ab der Mitte des 20. Jahrhunderts ist das rassistische Ordnungssystem
nicht einfach verschwunden; vielmehr ist von einer Reorganisation rassisti-
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scher Unterscheidungspraktiken auszugehen. Vor allem die Kulturkategorie
verhilft gegenwirtigen Formationen des Rassismus zu einer Wirksambkeit.
Rudolf Leiprecht hat die Rede iiber Kultur und kulturelle Unterschiede daher
auch als ein »Sprachversteck fir >Rasse« bezeichnet (2001b). In kulturellen
Rassismen wird die (vermeintliche) Unvereinbarkeit von Lebensweisen, Kultu-
ren/Religionen und Traditionen zwischen >Uns< und >den Anderen< behauptet
(Balibar 2014). Diese neueren Formen des Rassismus argumentieren deshalb
nicht mehr primir mit >rassischer Reinheit« und dem Erfordernis, diese zu
schiitzen. Vielmehr geht es in der modernen Variante um die Bewahrung der
eigenen >kulturellen Identitit¢, ihrem Schutz vor Uberfremdung und der Ab-
wehr einer vermeintlich drohenden Minorisierung der Dominanzbevélkerung,
die fiir neurechte Diskurse hohe Anschlussfihigkeit besitzt (Salzborn 2017).
Rassismus bewertet die >Mentalititen< der Anderen allseitig (der Idealtyp des
universellen Rassismus) oder je hier, in diesem Territorium oder kulturellen
Raum als im Vergleich zu der Mentalitit der Nicht-Anderen wertweniger (der
Idealtyp des differentialistischen Rassismus; Balibar 2014)). Wichtig an dieser
Unterscheidungspraxis ist, dass es sich um ein Ausschlussverfahren durch
Eingrenzung handelt: »Erst nach der spezifischen Einverleibung bestimm-
ter Menschen setzt jene Dialektik der Ein- und Ausgrenzung ein, welche die
Menschen anhand bestimmter Merkmale als Gruppen zum Erscheinen bringt«
(Terkessidis 1998, S.78). Die deklarierte und praktizierte Wertwenigkeit der
Anderen weist ihnen einen spezifischen Platz im gesellschaftlichen Raum zu.
Sie sind — im doppelten Sinne — Andere unter uns.

Von Rassekonstruktionen vermittelte und diese stirkende Ausgrenzungsprak-
tiken seien schliefRlich nur dann als Form des Rassismus verstanden, wenn sie
getragen werden von Traditionen und Routinen rassistischer Unterscheidung,
die fiir einen gesellschaftlichen Kontext prigend sind. Rassismus ereignet sich
vor dem Hintergrund der historisch herausgeschilten Wirkmaichtigkeit von
rassistischen Unterscheidungen und der den jeweiligen gesellschaftlichen Kon-
text spezifisch prigenden Machtverhiltnisse. Rassismus entfaltet sich aufgrund
der in Traditionen und Routinen aufgehobenen Verfiigbarkeit der Mittel zum
gesellschaftlichen Wirksamwerden rassistischer Unterschiedskonstruktion.
Fir Deutschland heifdt dies, dass womdglich sprotoc-rassistische Abfilligkei-
ten, die als >Deutschenfeindlichkeit« bezeichnet und inszeniert werden (ein
Ausdruck, der es Anfang der 2010er Jahre nicht zuletzt durch Aufierungen der
damaligen Bundesministerin fiir Familie, Senioren, Frauen und Jugend, Kris-
tina Schréder, zu beachtlicher Prominenz gebracht hat; vgl. etwa Laubenstein
2018), nicht angemessen als Rassismus zu bezeichnen sind.

Praktiken, die an rassistische Unterscheidungen ankniipfen und diese vermitteln,

vollziehen sich in der Gegenwart vor allem in Form »normalisierter institutionel-
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ler Routinen, die gesellschaftliche Zugehorigkeiten nach Abstammungskriterien,
Aussehen, Sprache und kultureller Zuschreibung ordnen« (Messerschmidt 2015,
S.3). Rassismus konstituiert damit ein gesellschaftlich normalisiertes Verhiltnis
von Unterscheidungspraktiken; es sind gewohnliche Unterscheidungen (Mecheril
und Melter 2010, 2026).

Mithilfe von rassistischen Zugehorigkeits- und Differenzordnungen wird ge-
sellschaftliche Realitit und die eigene Position in ihr erfahren, begriffen und ver-
standen. Diese Zugehorigkeits- und Differenzordnungen strukturieren und kon-
stituieren Erfahrungen, sie normieren und subjektivieren und rufen Individuen als
Subjekte an. Die sozialisierende Wirkung der rassistischen Zugehorigkeitsordnung
besteht darin, dass sie Selbstverstindnisse praktisch, kognitiv-explizit, aber auch
sinnlich-leiblich vermittelt und damit grundlegend Einfluss auf soziale Positionen
und Lagerungen nimmt. Rassistische Ordnungen vermitteln in der Weise Normali-
tit, als sie ein Verstindnis der sozialen Welt, in dem sich die je eigene Stellung in ihr
darstellt, ermdglichen. Die rassistische Ordnung wirke also nicht allein als >dufler-
liche« Verteilung von Ressourcen, sondern ist auch in dem Sinne produktiv, dass sie
auf Selbstverstindnisse und -praktiken einwirkt — nicht nur derer, die in der rassis-
tischen Ordnung inferiore Positionen einnehmen.

Wenngleich alle in Rassismus eingebunden sind, so sind dennoch die Erfah-
rungen und Positionen, die mit und tber rassistische Praktiken verkniipft und
vermittelt sind, von signifikant unterschiedlicher Art. So gibt es gesellschaftliche
Positionen und Subjekte, die von dem gesellschaftlich in Traditionen und Routinen
vorherrschenden Rassismus privilegiert sind und dadurch keine von rassistischen
Unterscheidungen getragenen, interaktiven oder strukturellen Zugangsbarrieren
am eigenen Leibe und keine Ausschliisse im sozialen, politischen und Arbeitsleben
erfahren. Sie kennen keine alltagsrassistischen Bemerkungen und Verletzungen,
die tiber leibliche Erfahrung verinnerlicht werden. Viel eher machen sie alltiglich
die Erfahrung »in einer Welt [zu leben], die fiir sie gemacht ist und in der sie sich
reprasentiert fithlen« (Rommelspacher 2009, S.32). Entsprechende Erfahrungen
schreiben sich den Korpern ein, tauchen am jeweiligen Korper auf oder formen,
worauf Sarah Ahmed in ihren Uberlegungen zu einer Phinomenologie von Whiten-
ess schreibt, wie Korper erscheinen und wahrgenommen werden: Privilegierte
natio-ethno-kulturelle Zugehoérigkeiten und Subjekte zeichnen sich durch die
Selbstverstandlichkeit der Resonanz zwischen Korper und Raum aus. Privilegierte
Korper bewohnen den Raum und agieren in ihm mit grofier Sicherheit: »white
bodies are comfortable« (Ahmed 2007, S. 158). »To be comfortable is to be so at ease
with one’s environment that it is hard to distinguish where one’s body ends and the
world begins« (ebd.). Hierbei ist fiir die strukturelle Privilegiertheit kennzeichnend,
dass sie in der Regel nicht zum Thema gemacht und nicht einmal wahrgenommen
wird, da sie in der gelebten »Selbstverstindlichkeit der Normalitit« aufgeht (Rom-
melspacher 2009, S. 32). Die Schwierigkeit, eigene Privilegien als von rassistisch
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angelegten und Rassismus stirkenden Unterscheidungen vermittelt zu erkennen,
bildet eine der Hiirden, iiber Rassismus zu sprechen.

Rassismus riickt jenen, die von ihm profitieren, ebenso wie rassistisch Diskre-
ditierbaren, auf den Leib, macht sich am Leib fest und legt damit (auf) den Leib fest.
Rassismuserfahrungen wirken nichtlediglich durch ihren repressiven Gehalt unter-
driickerisch. Sie sind ebenso als Kraft zu verstehen, die gewisse Subjektpositionen
nach sich ziehen, die wiederum Konsequenzen fiir Selbstverstindnis und Handeln
der Betroffenen haben. Rassismen schaffen Subjekte (vgl. Kap. 4).

1.5 Haut®

Die Minner, weif3, verrichten ihre Arbeit. Gerite werden gesiubert, Verstrebungen
herausgeldst und nach der Reinigung wieder eingesetzt. Einer der drei singt. Jetzt
giefdt er aus einem blauen Plastikeimer dampfendes Wasser tiber die Metallplat-
ten. Sie bemerken, dass ich ihnen zusehe und steigern das eine oder andere: aus
dem Singen wird Jovialitit, ein schnelles, horbares Schulterklopfen kommt auf, die
Koordiniertheit der Bewegungen und Handgriffe der drei Korper hinter der Theke
wandelt sich in filmisch aufgebrachte Souveranitit. Ich schaue nicht mehr hin. Ein
Mann, schwarz, ist fiir das Putzen der Tische und aller weiteren Oberflichen aufSer-
halb des Thekenbereichs zustindig. Seine von gelben Gummihandschuhen wie in
einer Pantomime in Szene gesetzten Hinde verrichten ihre Arbeit, sein unbeweg-
ter Mund, das nur gelegentlich hervorlugende Schauen seiner wachen Augen, seine
Wortlosigkeit, dass er sich nur auf sich selbst und seine Tatigkeiten bezieht, machen
ihn zu dem Anderen dieser Situation. Ich bin ein Gast, so wie auch andere Giste
sind, die drei hinter der Theke sind ein aus drei Kérpern errichteter dichter Zusam-
menhang. Die gelben Handschuhe geben nach einigen Zentimetern den Blick auf
die schwarzen Unterarme frei. Die Frage, was ihn bewege, wonach ihm zumute sei,
wonach er sich sehne und wovor er sich fiirchte, ist nur moglich als eine, von der ich
sage, dass sie mir im Halse stecken bleibt. Alle Vermutung, alle Behauptung ist nur
in diesem Format, in dieser Weise, in dieser Geste moglich: unméglich. Die Min-
nerverrichtenihre Arbeit. Nicht einmal aus Verlegenheit, schlicht einer Gewohnheit

10 Inverwandter Form erschienen in: Mecheril, Paul (2007). Besehen, beschrieben, besprochen. Die
blasse Uneigentlichkeit rassifizierter Anderer. In: Ha, Kien Nghi, Lauré al-Samarai, Nicola und
Mysorekar, Sheila (Hg.): Re/Visionen. Postkoloniale Perspektiven von People of Color auf Ras-
sismus, Kulturpolitik und Widerstand in Deutschland (S. 219-228). KdIn: Unrast., sowie: Me-
cheril, Paul (2022a). Die blasse Uneigentlichkeit rassistisch belangbarer Subjekte. In: Rothe, Da-
niela, Schwendowius, Dorothee, Thon, Christine und Thoma, Nadja (Hg.) Biographische Ver-
kniipfungen. Zwischen biografiewissenschaftlicher Forschung, Theoriebildung und Praxisre-
flexion. Festschrift fiir Bettina Dausien. (S.171-182). Frankfurt: Campus.
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folgend wiederhole ich: haltet mich aus dem Spiel heraus, womit ich meine: ich, der
Beobachter, spiele mit.

sich verstecken

sich lauthals verstecken
nicht im Versteck krepieren
erst recht nicht gellend

eine hissliche Geste vollfithren

vor Mut erblassen

vor Mutlosigkeit erblassen
vor Neid erblassen

vor Zuversicht erblassen
vor Niichternheit erblassen

endlich erblassen

eine hiibsche Geste zustande bringen
(gelbe Handschuhe)

und nichts vorsitzlich verstecken
dann, wenn es erlisslich ist

1.6 Affektlogik (mit Monica van der Haagen-Wulff)"

Der bedrohliche Sex der Anderen

Die Ausiibung von Lynchmorden im Siiden der Vereinigten Staaten von Amerika
wihrend der Wiederaufbauphase nach Kriegsende zwischen 1880 und 1930 wur-
de zu einer oft praktizierten, sozial akzeptierten Strategie des Terrors, bei der
iiber 3000 Amerikaner, afrikanischer Herkunft, oftmals nach brutaler Folter durch
Lynchen starben (Anderson 2017, S. 119). In dieser Zeit konnten freie Afro-Amerika-
ner:innen, vor allem afro-amerikanische Minner, ehemalige Sklaven, zum ersten

1 Teile dieses Textes finden sich in: Mecheril, Paul und van der Haagen-Wulff, Monica (2016).
Bedroht, angstvoll, wiitend. Affektlogik der Migrationsgesellschaft. In: Castro Varela, Maria do
Mar und Mecheril, Paul (Hg.): Die Damonisierung der Anderen. Rassismuskritik der Gegen-
wart (S.119-142). Bielefeld: transcript; Mecheril, Paul und van der Haagen-Wulff, Monica
(2020). Angst und Wut. Zur affektiven Konstruktion migrationsgesellschaftlicher Ordnung. In: Ku-
lagatan, Meltem und Behr, Harry Harun (Hg.): Migration, Religion, Gender und Bildung: Bei-
trage zu einem erweiterten Verstindnis von Intersektionalitit (S.157-174). Bielefeld: tran-
script.
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Mal in gewissem Mafle sowohl auf der Grundlage ihrer eigenen Arbeit, ganz im
Sinne der vorherrschenden individualistisch-liberalen Ideologie des Kapitalismus,
okonomische Gewinne erzielen als auch am politischen Leben teilnehmen. Diese
neue 6konomische Konkurrenz durch die, auch politische Partizipation von freed-
men beunruhigte die bis dahin als unangefochten verstandene weifRe Vorrang- und
Herrschaftsstruktur und wurde als eine Art Bedrohung dieser Ordnung von denen
wahrgenommen, die von dieser Ordnung materiell und symbolisch profitierten
(Nagel 2003, S. 113; Anderson 2017, S. 43). Auch die Angst besonders bei Weifien
aus dem Siiden, dass freie ehemalige Sklaven die Schlechtbehandlung und sexuelle
Gewalt nicht zuletzt gegen rassistisch diskreditierte Frauen wihrend der Sklaverei
zu sithnen suchen wiirden, intensivierte das Gefithl der Bedrohung (Gunning 1996).

Im Fall der vom Ku Klux Klan an Henry Lowther, einem ehemaligen Sklaven,
ausgefithrten Kastration und Androhung eines Lynchmordes im Jahre 1870 waren
es seine politische Partizipation in der Republikanischen Partei und sein erfolgreich
aufgebautes Lebensmittelgeschift, das als Verkehrung der natiirlichen Ordnung, in
der jede:r ihren Platz hat, und darum als Bedrohung der weifen Dominanz aufge-
fasstwurde. Zur Rechtfertigung der Bestrafung durch Kastration an Henry Lowther
seitens des Ku Klux Klans dienten der »sexual disrespect for and illicit relations wi-
th white women« (Nagel 2003, S. 113). Der Topos der Verletzbarkeit rassistisch eher
nicht diskreditierbarer Frauen durch den Sex mit schwarzen Minnern »provided
cover for white efforts to stop economic competition between whites and blacks, and
served as a convenient excuse for white men to reassert their control over black men«
(Nagel 2003, S. 112). Der Sex der Anderen wurde in besonderer Intensitit in dem Au-
genblick als bedrohlich inszeniert und, das schliefit sich nicht aus (vgl. Manderson
und Jolly 1997), erlebt, als der Andere nicht ebenbiirtig, jedoch zu einem potenziel-
len 6konomischen und politischen Konkurrenten geworden war, zumindest zu wer-
den drohte. In der Zeit vor dem Civil War wurden afro-amerikanische Sklaven eher
als »overabundant« (Nagel 2003, S. 109) imaginiert, mit einer iiberreichen Korper-
lichkeit ausgestattet und weniger als sexuell gefihrlich phantasiert. Somit war der
Sex zwischen rassistisch eher nicht diskreditierbaren Frauen und rassistisch diskre-
ditierbaren Mdnnern fiir rassistisch nicht diskreditierbare Manner eher Ausdruck
der von ihrer Klassenzugehorigkeit und ihrem Bildungsstatus vermittelten, mora-
lischen Verdorbenheit der Frauen."” Die Kontexte sind also entscheidend dafiir, wie
die Korper afro-amerikanischer Minner und die Kérper von Frauen konstruiert, mit
Bedeutung und Affekten versehen werden. Die Anklage der Vergewaltigung weifler
Frauen durch afro-amerikanische Manner wurde nach dem Civil War zum wichtigen

12 »(..) white ideology about lower-class female sexuality overshadow ideas about the dangers
of black male sexuality« (Hodes 1993, S. 60).
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Argument der Rechtfertigung und Verteidigung weifler Titerschaft gegen Schwar-
ze.®

Wenn es so ist, dass der Sex zwischen weifSen Frauen und nicht-weiflen Min-
nern auf Formen der Gewalt kolonisierter Manner gegen weifle Frauen beschrinkt
ist, dann ist der Grund geschaffen, die Bedrohung und die Bedrohenden als solche
zu kontrollieren, zu bestrafen und schlief8lich auszusondern. In diesem minnlichen
Wettbewerb wird der Korper der weifien Frau zum nicht nur symbolischen Kampf-
platz und die nicht nur symbolische sexuelle Besitzergreifung ihres Korpers die Tro-
phée der Eroberung.

Auch weifRe Kolonialherren hatten ein begriindetes und verstindliches Interes-
se, diesen Wettbewerb zu gewinnen, um ihre Glaubwiirdigkeit als >iiberlegene Ras-
se<und Kolonialmacht und den Anspruch auf die Verfugbarkeit iiber die Korper al-
ler, auch der schwarzen und weifien Frauen aufrechtzuerhalten. Weife Frauen, die
Formen sexueller Handlungsmacht an den Tag legten, wurden zu einer schwerwie-
genden Bedrohung, weil sie damit die Machtstellung des (Kolonial-)Herren in Frage
stellten (Winkel 2018). Sich als Frau fiir einen nicht-weifRen Mann zu entscheiden,
war eine Zuriickweisung des Empires und eine Verneinung seines kulturellen Fun-
daments (Kramm 2016).

Die Sexualisierung der Anderen und die Zuschreibung der Bedrohung, die von
dieser ihrer Sexualitit ausgeht, und zwar insbesondere fiir unsere Frauen, ist eine Pra-
xis, die nicht exklusiver, aber charakteristischer Bestandteil solcher gesellschaftli-
chen Kontexte ist, die unverhiillt rassistisch sind, wie den USA vor etwa 100 Jahren.
Die sexualisierte Bedrohungsinszenierung ist aber auch kennzeichnend fiir solche
Kontexte, die in einer rassistischen Tradition stehen, von der sie sich zwar formell
entschieden abgesetzt haben, die gleichwohl wirksam ist, wie das Deutschland der
Gegenwart. Die dominanzkulturelle Bereitschaft, die Anderen erstens zu sexualisie-
ren, zweitens den Sex der Anderen als machtig und gewaltvoll zu phantasieren und
darin als Bedrohung zu erleben sowie drittens diesen phantasierten Sex der Ande-
ren nicht nur als Grund und Rechtfertigung fiir den eigenen Affekt, die eigene Wut
auszugeben, sondern vielmehr auch als Beweisgrund fiir die Notwendigkeit des dis-
ziplinierenden, sanktionierenden Zugriffs auf Andere und ihrer Kontrolle, sind die

13 Wie sich herausstellte, waren Lynchmorde als Bestrafung von Vergewaltigungen eine sehr
effektive Methode der sozialen Kontrolle, nicht nur iber afro-amerikanische Manner, son-
dernauch Uber rassistisch nicht diskreditierbare Frauen (vgl. Ketelsen 2000). Am Ende des19.
und zu Beginn des 20. Jahrhunderts waren 6ffentliche Lynchveranstaltungen, weitlaufig be-
kannt gemachte, massenhaft besuchte, voyeuristische Zuschauerspektakel, die die hegemo-
nialen rassistischen Herrschaftsstrukturen stabilisierten. Obwohl die Vergewaltigung rassis-
tisch nicht diskreditierbarer Frauen und die Ermordung rassistisch nicht diskreditierbaren
Frauen als offiziell dokumentierte Begriindung fiir die Lynchmorde an afro-amerikanischen
Ménnern diente, lag diesen Morden doch ein klares politisches und 6konomisches Motiv zu-
grunde (vgl. Nagel 2003, Ketelsen 2000, Anderson 2017, Winters 2016, S.148).
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drei Momente der Affektlogik," die nicht nur im AfD-Milieu, sondern auch in An-
ti-AfD-Milieus, im besorgten Sprechen von Eltern und Beziehungspartner:innen
wirksam ist (vgl. Kahveci 2013). Erst die historische Kontextualisierung dieser Af-
fektlogik, ihre Aufklirung sozusagen, macht es maglich, sich zu der Herkunft und
zum dominanzkulturellen Sinn der je eigenen Affekte in ein Verhiltnis zu setzen.
Damit wire die Grundlage geschaffen, die Welt etwas klarer zu sehen — auch die se-
xuelle Gewalt in 6konomisch deklassierten Milieus (in denen sich statistisch hiufi-
ger rassistisch Diskreditierbare finden) und auch die sexuelle Gewalt in 6konomisch
besser gestellten Milieus (in denen sich statistisch hiufiger rassistisch Eher-Nicht-
Diskreditierbare finden).”

Die 6ffentliche Artikulation rassistischer Bilder und Auflerungen ist in formell
antirassistischen gesellschaftlichen Kontexten deutlich komplizierter als in formell
rassistischen Kontexten, da die erwartbare Achtung nicht nur rassistischer Dar-
stellungen, sondern auch der Sprecher:in oder der Autor:in bestimmte priventive
Absicherungen oder auch Nachsorge-Mafinahmen erforderlich machen und auch
die Lust, die an die rassistische Artikulation geheftet ist, die an ihr klebt, nicht

14 Der Ausdruck Affektlogik wurde1982 vom Psychiater Luc Ciompi in seinem gleichnamigen
Buch eingefiihrt, das psychologische und biologische Zugange zu Empfinden und Affekt in
ihrer Auswirkung auf das Verhalten Einzelner wie auf Kollektive zu integrieren sucht. Die sys-
tematische Auseinandersetzung damit, in welcher Weise das Erleben und die Performanz
von Affekten von der jeweiligen Position im auch durch Herrschaftsverhdltnisse strukturier-
ten gesellschaftlichen Raum vermittelt wird, findet in dem Buch allerdings nicht wirklich.

15 »In Deutschland wird jede dritte Frau mindestens einmal in ihrem Leben Opfer von physi-
scher und/oder sexualisierter Gewalt; etwa jede vierte Frau wird mindestens einmal Opfer
korperlicher oder sexualisierter Gewalt durch ihren aktuellen oder durch ihren fritheren
Partner.« (https://www.bmbfsfj.bund.de/bmbfsfj/themen/gleichstellung/frauen-vor-gewa
It-schuetzen/haeusliche-gewalt/formen-der-gewalt-erkennen-80642#:%7E:text=In%20D
eutschland%zowird%20jede%20dritte&comma;oder%2odurch%20ihren%20fr%C3%BC
heren%20Partner), wobei »Madchen und Frauen mit Behinderung (..) je nach Gewaltform
zwei bis dreimal hiufiger« betroffen sind. (ebd.). Die Zahl der Betroffenen von sogenannter
hauslicher Ge-walt war in den 2024 erfassten Zahlen (265.942 Menschen) auf einem neuen
Héchststand, davon ist der groRte Teil sogenannte Partnerschaftsgewalt, wobei hier etwa
80 Prozent der Betroffenen weiblich sind (https://www.bka.de/SharedDocs/Kurzmeldunge
n/DE/Kurzmeldungen/251121_BLB_HaeuslicheCewalt2024.html). Da die Zahl der Anzeigen
bei unter zehn Prozent liegt, bei sogenannter Partnerschafts-gewalt bei unter fiinf Prozent
(ebd.), ist von einer weitaus hoheren Zahl auszugehen. 2024 »wurden 859 Frauen und
Méidchen Opfer versuchter und vollendeter Totungsdelikte. Bei 68 Prozent der Opfer (587)
waren die Tatverdachtigen Partner, Ex-Partner, Familienmitglieder, Freunde oder Menschen,
die sie kannten« (https://www.tagesschau.de/inland/gesellschaft/haeusliche-gewalt-frau
en-bericht-100.html). 308 Madchen und Frauen wurden getétet. Der gefahrlichste Ort fir
Frauen bleibt das eigene Zuhause (https://www.tagesschau.de/inland/gesellschaft/misog
yne-gewalt-103.html). Das rassisti-sche Bild des »Sex der Anderen« lenkt hiervon ab; auch
das ist eine seiner (kulturellen) Funktionen.
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nur verringert und einschriankt, sondern zuweilen fade werden lisst (und was ist
Lust, wenn sie fade ist). Entschuldigung, Leugnung, Singularisierung sind probate
Mittel der Verhiillung. Auch ist es geschicke, auf Bilder zuriickzugreifen. Sie wirken
durchaus befreiend. Denn auf Bildern kann dargestellt werden, was nicht (mehr)
gesagt werden darf, zum Beispiel, dass der schwarze Mann auf Grund seiner aus
seinem Korper ragenden Natur eine sexuelle Gefihrdung unserer Frauen darstellt.
Ein kleines heteronormatives Gliick am Rande ist, dass in der Thematisierung des
schwarzen Sex (des Sexes des N., des Sexes des Nordafrikaners) die Sexualisierung
der (weifSen) Frau ohne weitere Mafregelung moglich ist.

Das Titelbild des Fokus vom 8. Januar 2016: Zu sehen ist der Kérper einer nack-
ten weilen, eher jungen, blondhaarigen Frau, deren Briiste von einem quer iiber
ihren Kérper verlaufenden roten Balken verdeckt werden, ihre Genitalien hingegen
verdeckt ihre eigene rechte Hand. IThr Mund ist leicht ge6ffnet — die weidlich se-
xualisierte Darstellung einer Frau. Auf ihrem Korper sind, den Korper stempelnd,
ihn in Besitz nehmend fiinf prankenartige Abdriicke von Minnerhinden nicht in
blauer, nicht griiner, sondern in schwarzer Farbe, 6lig und schmutzig zugleich, zu
sehen. Die Titelseite des Fokus fragt: »Nach den Sex-Attacken von Migranten: Sind
wir noch tolerant oder schon blind?«

Diese Darstellung des Fokus ist rassistisch, weil in reif3erischer und aufdring-
licher, affektive Reaktionen heraufbeschworender Art und Weise als Migranten be-
zeichnete Minner (sind damit auch weifle Neuseelinder gemeint? Was wird domi-
nanzkulturell unter >Migranten<verstanden und assoziiert?) mit Hilfe sexualisierter
Darstellungen dimonisiert werden und darin zugleich ein Wir (Sind wir noch tole-
rant oder schon blind?) errichtet wird, das weif3 ist. Das Titelbild spielt das schwarz-
weifd Spiel. Die Anderen sind: schwarz, handgreiflich, gesichtslos, schamlos, ge-
fahrlich, schmutzig. Wir hingegen sind: weif}, rein, gefihrdet, zivilisiert, scham-
voll, erhaben. Das Wir, das sich fragt, ob es tolerant oder nicht schon blind ist, und
an das sich der Fokus wendet, besteht aus weiflen Frauen, die von schwarzen Mi-
grantenhinden begrapscht werden, und weiflen Minner, die unsere Frauen schiitzen
miissen.

Die medialen Darstellungen und 6ffentlichen Kommentare der Kolner Silvester-
nacht (vgl. auch Dietze 2019) verweisen auf eine tief verwurzelte, historische Amne-
sie im Hinblick auf rassistische Wirklichkeit. Die subjektivierende und disziplinie-
rende diskursive Praxis, in der Sexualitit und natio-ethno-kulturell kodierte Posi-
tion zusammengebracht werden, ist alles andere als neu. Sie folgt einer bewihrten
(Affekt-)Logik. Um sich dies in Erinnerung zu rufen, ist es nicht einmal erforder-
lich, sich aus dem Rheinland zu entfernen. Es geniigt eine Zeitreise in dieses Gebiet.
Von den ungefihr 85.000 franzésischen Soldaten, die unmittelbar nach dem Ers-
ten Weltkrieg die franzdsische Besatzung im Rheinland darstellen, stammen circa
30.000 bis 40.000 aus den franzosischen Kolonien aus Nord- und Westafrika — Tu-
nesien, Marokko, Algerien, Senegal, auch aus Madagaskar und einigen anderen Re-
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gionen. Hier, dhnlich wie im K6ln der Gegenwart, war es ein einziges Ereignis, dass
das Blatt wendete: ein marokkanischer Soldat schief3t in eine Runde von Zivilisten
und tétet dabei deutsche Staatsbitrger (Wigger 2007).

Die Konsequenzen dieses Ereignisses waren eine anhaltende, landesweit koor-
dinierte Protestkampagne mit umfassender internationaler Unterstiitzung gegen
die Prisenz von rassistisch diskreditierbaren Soldaten im Rheinland. Im nationa-
len Parlament bezeichneten die Parteien, mit Ausnahme der USPD und der KPD,
diese Soldaten und Minner als: »eine von exzessiven sexuellen Instinkten gesteu-
erte schwarze Brut, die das deutsche Volk rassisch verseuche. [...] Die sWilden« soll-
ten »eine schauerliche Gefahr« fiir Frauen und Kinder darstellen, im besetzten Ge-
biet massenhaft Mitglieder der weifen Rasse vergewaltigen und somit den gesam-
ten abendlidndischen Kulturkreis bedrohen« (Wigger 2007, S. 11). Sie wurden als »ei-
ne unausldschliche Schmach«, »schwarzer Schrecken«, »eine schwarze Plage«, und
»eine schwarze Schande« verunglimpft (ebd., S. 11f.). Viele Politiker, unter anderem
Friedrich Ebert und Adolf Kdster, warben im Kampf gegen »die schwarze Schmach«
um Unterstittzung in der weiflen Welt. Ihre Begriindung bestand darin, dass: »die
Verwendung farbiger Truppen niederster Kultur als Aufseher/Bewacher einer Be-
volkerung mit hohen mentalen Kapazititen und grofier wirtschaftlicher Bedeutung
wie der Rheinlinder die Gesetze europdischer Zivilisation« (ebd., S. 12) verletzen
wiirde.

Protestkampagnen fanden europaweit und in den USA statt, und Ray Beveridge,
eine US-amerikanische Eugenikerin und Verfechterin weiler Vorherrschaft, die in
enger Zusammenarbeit mit dem deutschen Professor August Ritter stand, Leiter
der von Deutsch-US-Amerikanern getragenen Steuben Society, appellierte wah-
rend eines offentlichen Vortrags im Miinchener Lowenbriu-Keller leidenschaftlich
an die deutsche Gesellschaft, die Lynchjustiz, wie sie in den USA praktiziert wurde,
einzufithren, um die schwarze Bevolkerung unter Kontrolle zu halten (ebd., S. 15). In
der 6ffentlichen Propagandakampagne gegen die schwarzen franzosischen Solda-
ten im Rheinland, entziindete sich gesellschaftliche Empérung an der Bedrohung
durch die unbindigen, liisternen Korper kulturell inferioren Standes. Zahlreich
gekauft und intensiv konsumiert wurden propagandistische Prisentationen in
populiren Zeitschriften, Zeitungen, Flyern, Postern, Postkarten, Briefmarken und
auch kunstvoll handgefertigten und in Massen produzierten Kupfermedaillen, auf
und in denen schwarze Minner als Sexualverbrecher, sexuell triebhaft, libidinds
unkontrolliert, die Reinheit der Rasse besudelnde Vergewaltiger von weifien Frauen
dargestellt wurden. In diesen Darstellungen wird den schwarzen Soldaten, die in
Folge der nicht zuletzt brutalen Geschichte der Kolonisierung afrikanischer Regio-
nen durch Frankreich schliefflich zu Franzosen geworden waren, Menschlichkeit,
Handlungsvermégen und menschliche Wiirde in einem letztlich von kolonialem
Denken vermittelten und getragenen Versuch der Rechtfertigung und Aufrecht-
erhaltung weifer Vorherrschaft auch in Deutschland abgesprochen.
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Wer die medialen Prasentationen der zeitgendssischen Ereignisse der Kolner
Silvesternacht den Bildern der >Schmach vom Rhein« an die Seite stellt, auch oh-
ne Praktiken der Lynchjustiz in Nordamerika im Hinterkopf zu haben, erkennt die
Ahnlichkeit der Muster, Rechtfertigungsstrategien, symbolischen Ordnungen und
Reprisentationen. Allerdings werden diese Zusammenhinge in Deutschland nicht
erinnert; es handelt sich hier um einen institutionalisierten, historischen Gedicht-
nisschwund, um, um es mit dem Konzept Ann Laura Stoler (2011) zu formulieren,
colonial aphasia.

Links: Das Titelbild des Fokus vom 8. Januar 2016. Rechts: Zeichnung »Die Schwarze
Schmach: Uberfall und Vergewaltigung eines Rheinischen Médchens durch einen Mada-
gaskar [N.]«, in: Franzosen im Ruhrgebiet. 10 Zeichnungen von A.M. Cay Berlin 0z. 1923
(Wigger 2007, S. 87).

Die ihwarse Gehmah!

bl el e prmatimy rhwe dewides TNns Mot rmes Nadoper!s Tapet
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wirklich
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3 2
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Nach den Sex- i
Sex Attackﬂ voin Migranten:

ind?
Sind wirnoch tolerant oder schon blind?

Die propagandistischen Bilder der barbarischen, unzivilisierten »ohrenab-
schneidenden schwarzen Soldaten« (Koller 2001, S.208) wurden zunichst von
den Franzosen verbreitet, dann aber von der empérten deutschen Offentlichkeit,
die sich unter der als demiitigend empfundenen franzdsischen Besatzung be-
fand, aufgenommen (ebd.). Es waren die Darstellungen der Kérper rassistisch
nicht diskreditierbarer Frauen in rassistischen Kampagnen, die dazu dienten, die
offentliche Stimmung gegen rassistisch diskreditierbare franzosische Soldaten
didmonisierend zu mobilisieren.

In einer klassischen Strategie wurden um eine moralisch empérte Befiirwor-
tung des Kampfes sowie eine Bereitschaft, sich in diesen zu begeben, sicher zu
stellen, die Korper rassistisch weiler Frauen diskursiv als unterdriickt und unter-
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jocht, zugleich moralisch ehrenwert, keusch und rein, als unschuldige Hiiterinnen
der deutschen Nation und deren patriarchalen Schutz benotigend, inszeniert. Es
ist dieser rassistisch geweifite, weibliche Korper, der zum Kampfplatz wird, auf
dem gewaltvoll die Grenzen von >Rasse<, Geschlechterverhiltnissen, Nation und
Klassenzugehorigkeit gezogen werden, die fiir Frauen zur Subordination und fiir
kolonisierte Manner zur gewaltvollen Exklusion und in extremen Fillen, wie bei der
Lynchjustiz in den USA, auch zum Tod fithren. Die Vermittlung von Rassekonzep-
ten und rassifizierten Denken iiber Sex-Bilder und Sex-Diskurse hat (rassistische)
Tradition (vgl. McClintock 1995; Ware und Back 1992), zugleich wird Sexualitit
durch Rassekonzepte, Nationalitit und Klasse definiert und konstruiert: »Just as
ethnicity is sexualised, sex is itself racialised, ethnicized and nationalized.« (Nagel
2003, S. 55).

An diese gewaltvolle Logik der Erniedrigung und Abwertung, der Unterwerfung
und Entmenschlichung schliefien gegenwirtige Sex-Diskurse an. Manner werden
mit Attributen wie >nordafrikanisches Aussehens, »schwarze, >Migrant« belegt und
als solche hervorgebracht, um 6ffentlich zu einer Bedrohung zu werden. Rassistisch
diskreditierbare Frauen, ihr Begehren und ihre (schlechten oder auch guten) Erfah-
rung mit rassistisch eher nicht diskreditierbaren oder rassistisch diskreditierbaren
Minnern, wie auch ihre nicht-heterosexuellen Praktiken kommen in diesen Diskur-
sen kaum vor. Die hier erkennbare Strategie sozialer Kontrolle und gewaltvoller Un-
terordnung ist darauf gerichtet, eine imaginierte, iterativ aufgerufene, weif$-euro-
piische Uberlegenheit mit heteronormativen, nordeuropiischen, weiflen, christli-
chen, aufgeklirten Mannern und gleich dahinter dhnlich markierten Frauen an der
Spitze zu rechtfertigen und zu verteidigen.

Sexuelle Potenz und Ziigellosigkeit, Triebgesteuertheit und Hemmungslosig-
keit der Anderen vor der Folie der Keuschheit und Unschuld unserer Frauen als Tri-
ger:innen der iiberlegenen deutschen und westlichen Kultur, dieser Sex der Anderen
ist ein prominenter Typ affektgetragener und affektgenerierender Bedrohungsin-
szenierung; ein anderer Typ, freilich vom ersten empirisch nicht immer klar zu un-
terscheiden, ist der der (terroristischen) Gefahr. Wie ist die Intensitit des Affektes,
der sich gegen rassifizierte Andere richtet, die Heftigkeit der Bedrohung, das Aus-
mafd der Angst und die Entschiedenheit der Wut zu verstehen? Womit hingt ande-
rerseits das Abflauen und Verflachen der Angst zusammen, wenn es sich bei sexu-
eller oder terroristischer Gewalt um Gewalt handelt, die faktisch oder vermeintlich
nicht von rassistisch markiert Andere ausgeiibt wird?*¢

16 In einem mit »Das Sommerloch der Ignoranz« liberschriebenen Kommentar geht Anetta
Khana am 31. Juli 2016 in der Berliner Zeitung nicht auf das Attentat in Miinchen, bei dem
9 Menschen ums Leben kamen, wohl aber auf die diskursiven Resonanzen ein: »Eines jedoch
ist erstaunlich: die schreckliche Tat von Miinchen, der Terrorangriff auf junge Leute, ist aus
der grofien Aufregung, die die anderen Anschlage von Wiirzburg und Ansbach ausgelést hat-
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Die Funktionalitét des Affekts

Affekte und Sprechen in der deutschen Offentlichkeit, die an rassistische Unter-
scheidungen zwischen einem natio-ethno-kulturell kodierten Wir und dem (in sei-
nem Sex oder in seinem Terror) gefihrlichen, unterbemittelten Nicht-Wir anschlie-
8en und diese Unterscheidungen bekriftigen, kénnen als Praktik des Otherings/
Selfings mit Riickgrift auf Bedrohungsinszenierungen bezeichnet und verstanden
werden. Es geht mithin um zwei Seiten einer Medaille: Imagination der Anderen
und Sicherung von materiellen und symbolischen Anspriichen. Die Affektinszenie-
rungen, die konjunkturell auftreten und beobachtet werden kénnen, die Intensitit
mit der auf der einen Seite Bedrohung empfunden wird” und auf der anderen Seite
etwa die seit Jahren kontinuierlich steigende Gefahr, Opfer rassistischer Vorkomm-
nisse zu werden,’® affektiv in der Offentlichkeit iiber Jahrzehnte indifferent bleibt

ten, verschwunden. Nachdem Miinchen fiir Stunden zur belagerten Stadt geworden war und
kalkulierende Hysteriker schon das Ende des Rechtsstaates forderten, weil ein islamistischer
Anschlag vermutet wurde, wurde es sehr schnell ruhig, als sich herausstellte, dass der Tater
kein Islamist war. Damit eignete sich diese Tat nicht mehr fiir den Terrorkomplex[...] Es zeigt,
was geschieht, wenn ein Ereignis nicht in die aktuelle gesellschaftliche Gefiihlsnorm passt.
Terror und psychische Krankheit schlieflen einander ja nicht aus. Ware der Mérder Islamist,
hitte die psychische Komponente seiner Tat vermutlich niemanden sehr interessiert. [...] Der
Tater war ein Fan von Breivik, der vor 5 Jahren 77 Menschen umbrachte und stolz auf seinen
Rassismus war. Der Tater hat Einwanderer getotet und sein Zimmer war voll von rechtsextre-
mem Propagandamaterial und Waffen. Er hat sich seines Hasses auf Tiirken und Araber ge-
bristet und selbst dem arischen Herrenmenschentum zugerechnet. Mit anderen Worten:
Der Mérder von Miinchen war doch ein Terrorist und zwar genau so, wie er es im Falle ei-
nes islamistischen Motivs gewesen wire! Das Schweigen der Politik tiber diese Tatsache ist
beunruhigend und gefihrlich«. (www.berliner-zeitung.de/politik/meinung/kommentar-das
-sommerloch-der-ignoranz-24483364, Zugriff: 18.07.24).

17 Die Anzahl und das Ausmaf terroristischer Akte in Europa haben in den letzten dreiig Jah-
ren eher abgenommen; ganz zu schweigen davon, dass »die Wahrscheinlichkeit, beim Spa-
zierengehen von einem herabfallenden Ziegel getroffen zu werden, weit héher [ist] als die,
Opfer eines terroristischen Anschlags zu werden« (so Wolfgang Bonf 2015 in einem Inter-
view in ZeitOnline (www.zeit.de/wissen/2015-02/terrorismus-sicherheit-forschung-deutsch
land, Zugriff:18.07.24). (Un-)Sicherheitsgefiihle haben nur bedingt mit faktischen Risiken zu
tun (Bindler und Walther 2025).

18  In einer Pressemitteilung am 19.05.25 sagt Judith Porath vom Vorstand des VBRG e\V. [Ver-
band der Beratungsstellen fiir Betroffene rechter, rassistischer und antisemitischer Gewalt]:
»der massive Anstieg rechter, rassistischer und antisemitischer Angriffe um mehr als 20 Pro-
zent im Vergleich zum Vorjahr (2024: 3.453/2023: 2.589) und die Brutalitit und Menschen-
verachtung, mit denen die Betroffenen konfrontiert sind, haben gravierende Auswirkun-
gen: jahrelange Ermittlungsverfahren, anhaltende Bedrohungen nach rassistischen Angrif-
fen von Nachbar*innen, erzwungene Arbeits-, Ausbildungsplatz-, Schul- und Wohnortwech-
sel bis hin zur Aufgabe von politischen Mandaten. Damit verbundenen ist oft der Verlust
von Sicherheit, Arbeitsplatzen, Heimat und sozialen Netzwerken. All das ist Realitit vie-
ler Angegriffener« (https://verband-brg.de/rechte-rassistische-und-antisemitische-gewalt-i
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und dethematisiert wurde und nach wie vor wird, kann verstanden werden, wenn
ersichtlich wird, dass es um den Kampf um Herrschaft und Privilegien geht und
dass in diesem Kampf Bilder und Imaginationen der Anderen notwendig sind.

Drei idealtypisch voneinander unterscheidbare Momente des Affekts kénnen
unterschieden werden:

a) Mit der Angst vor und der Wut auf die Anderen wird es maglich, berechtigte, zumindest
unbequeme, nicht notwendig explizit formulierte, aber>im Raum stehende« Anspriiche An-
derer zuriickzuweisen.

Eine paradoxe Wut iiber das Leid der Anderen findet sich nicht zuletzt in Stel-
lungnahme, Demonstrationen und Postings gegen migrationsgesellschaftlich als
Andere Geltende, nicht zuletzt Gefliichtete (Zick und Kipper 2021; Mbembe 2017).
Die Logik dieses Affektes kann mit Bezug auf den Typus von Antisemitismus ver-
gegenwirtigt werden, der fiir Deutschland insbesondere in der zweiten Hilfte des
20. Jahrhunderts bedeutsam gewesen ist und der >Sekundirer Antisemitismus<
genannt wird, also ein Judenhass nicht trotz, sondern wegen Auschwitz. Der is-
raelische Psychoanalytiker Zvi Rex hat dies sarkastisch so auf den Punkt gebracht:
»Die Deutschen werden den Juden Auschwitz nicht verzeihen« (Gessler 2006,
0.S.). In Anlehnung daran: Wir, die wir geopolitisch privilegiert sind, verzeihen
den Gefliichteten, dem Abfall der Weltordnung (Bauman 2005), den »disposable
populations« (Balibar 2004, S.128), eine Ordnung, die nicht unwesentlich von
westlichen Akteur:innen und Instanzen errichtet wurde und von der der Westen
unermesslich profitiert (hat), wir verzeihen den Gefliichteten nicht, dass sie leiden
und uns mit ihrem Leid in den gut eingerichteten Vierteln unseres Wohlstands im

n-deutschland-2024-jahresbilanzen-der-opferberatungsstellen/). In der veréffentlichten Bi-
lanz zum Ausmaf rechter, rassistischer und antisemitisch motivierter Gewalt im Jahr 2024
wurden insgesamt 3.453 rechte, rassistisch und antisemitisch motivierte Angriffe registriert.
Im Artikel zur Bilanz heifst es: »Taglich werden durchschnittlich zwolf Menschen Opfer rechts,
rassistisch oder antisemitisch motivierter Gewalt. Mehr als die Halfte aller Angriffe ist ras-
sistisch motiviert. Besonders alarmierend ist der Anstieg von Angriffen auf sog. politische
Gegner*innen um mehrals 2/3 im Vergleich zum Vorjahr. Die Beratungsstellen stellen auRer-
dem wiederholt eine massive Untererfassung rechter Gewalt durch Strafverfolgungsbehor-
den fest —auch bei schweren Gewalttaten.« (ebd.). Weiterhin zeigen die vom Bundeskrimi-
nalamt veroffentlichten Zahlen zur sogenannter politisch motivierten Kriminalitit 2024 den
hochsten Anstieg seit Beginn der Erfassung (https://www.bka.de/DE/UnsereAufgaben/Deli
ktsbereiche/PMK/PMKZahlen2024/PMKZahlen2024_node.html). »Rechtsmotivierte Straf-
taten nahmen mit einer Steigerung von 47,8 Prozent am deutlichsten zu und machen mehr
als die Halfte aller polizeilich registrierten Taten aus.« (Ebd.). 2024 sind beim Bundeskrimi-
nalamt 42.788 Straftaten aus dem Bereich der sogenannten »politisch motivierten Krimina-
litat rechts« registriert worden (Deutscher Bundestag 2025).
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wahrsten Sinne zu Leibe riicken. Deshalb miissen sie dimonisiert, herabgewiirdigt
und letztlich entmenschlicht werden.

Die Diamonisierung der Anderen dient der Erhaltung einer globalen Ordnung.
In dieser wurde der Wohlstand der privilegierten statistischen Minderheit auf Kos-
ten der globalen Anderen errichtet und wird er auf ihre Kosten bewahrt. Das Eu-
ropiische Fischereiwesen — die globale Miillentsorgungsindustrie — Mobiltelefone,
die ohne das rare, zumeist im Kongo abgebaute Coltan nicht funktionstiichtig wi-
ren — etliche Menschen in den an Bodenschitzen reichen Lindern in Afrika leben
in absoluter Armut nicht zuletzt auch auf Grund nationaler Lohnarbeitspolitik, auf
die transnationale Unternehmen massiv, legal und wie illegal, Einfluss nehmen -
dkologische Verwiistung.”

Die Bewahrung der nicht zuletzt den globalen Norden kennzeichnenden »im-
perialen Lebensweise« (Brand und Wissen 2017), bedarf notwendig der Dimoni-
sierung jener, deren leibliche Anwesenheit und deren narratives Vermdgen (sie ha-
ben Geschichten iiber die Weltordnung zu erzihlen) fir die globale, imperiale Min-
derheit wenig ertraglich ist, weil es die Unertriglichkeit der Verhiltnisse anzeigt,
von denen diese Minderheit profitiert. Einigermafien erfolgreich verhindert wer-
den kann die Formierung des immer wieder aufflackernden individuellen wie 6f-
fentlichen Bewusstseins durch die Dimonisierung und symbolische wie faktische
Rickfithrung der Anderen in das Aufien, dahin wohin, am besten auf Grund eige-
nen Willens,? sie gehéren.

19  »Essind auch eure Waffen, vor denen wir fliehen.« Ein Satz voller Wucht. Ein Mann in Malta
spricht ihn aus, er sitzt vor einem doppelstéckigen Container in einem Fliichtlingslager. Der
Mann kommt aus Syrien, erist in einem Schlauchboot iibers Mittelmeer geflohen —und wie
viele andere Fliichtlinge weif er, dass deutsche Waffen in Syrien toten. Es ist so offensicht-
lich: Samtliche Kriegsparteien kimpfen, schiefien, morden mit ihrer Hilfe. Die libanesische
Hisbollah, kurdische Kadmpfer, die Terroristen des »Islamischen Staates«: Sie alle nutzen Ce-
wehre und Raketen, die in der Bundesrepublik entwickelt wurden. Vor allem das G3-Cewehr
der Firma Heckler & Koch ist in zahlreichen Filmaufnahmen und auf vielen Fotos aus dem
syrischen Biirgerkrieg zu sehen« (Friedrichs 2015, 0.5.).

20 Aufdie Frage in einem Interview in der SZ am 27. Juli 2016 danach, wo das vereinbarte gro-
fere humanitire Aufnahmeprogramm der EU bleibe, antwortet Johannes Hahn, Hahn ist
seit 2014 EU-Kommissar fiir Europdische Nachbarschaftspolitik und Erweiterungsverhand-
lungen: »Die Frage ist, wie viele der syrischen Fliichtlinge Giberhaupt noch nach Europa wol-
len. Ich war ein paar Mal in Ostanatolien. Was wir dort gesehen und gehort haben: 50 Prozent
der Syrer wollen in der Tirkei bleiben, und 50 Prozent wollen wieder zuriick in ihre Heimat,
nach Beendigung des Krieges. Deshalb soll nun ein Teil der zugesagten drei Milliarden Euro
fiir Sprachschulen fiir Erwachsene verwendet werden. Gleichzeitig wollen wir Mikrokredite
bereitstellen, um das Griinden von Klein-Unternehmen zu erleichtern. Syrer und Tiirken ha-
ben den gleichen kulturellen und religiosen Hintergrund, sie unterscheiden sich nur in der
Sprache. Wir haben bei unseren Besuchen eine einzige Person angetroffen, die nach Europa
wollte, aus gesundheitlichen Griinden« (Bréssler und Kirchner 2016, S. 5).
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b) Mit der Angstvor und mit der Wut auf die Anderen wird es moglich, die historische, politi-
sche, 6konomische Verantwortung Europas fiir die globalen Verhiltnisse, von denen Euro-
pier:innen relativ profitieren und die zu Flucht und Wanderungsbewegungen beitragen,
nicht zu thematisieren.

Bedrohungen vergemeinschaften. Die grundlegende Krisenhaftigkeit und konkrete
Krisen eines natio-ethno-kulturell kodierten Wirs werden durch die In-Szene-Set-
zung der Bedrohung durch ein Aufden, durch ein von auflen Kommendes gemin-
dert. Die Konstruktion eines >gefihrdenden Anderen« geht Hand in Hand mit der
dessgefihrdeten Wir«. Die Generierung von Bedrohung, erméglicht hierbei »to ali-
gn bodies with and against others« (Ahmed 2014, S. 72). Der Abfall der Weltordnung
ruft in Erinnerung, dass Europas Wohlstand und seine in globaler Perspektive gel-
tenden Privilegien durch Krifte des globalen Stidens weniger faktisch,* aber aufei-
ner moralischen Ebene in Frage stehen. In der Dimonisierung der Anderen geht es
darum, die eigenen Privilegien und die globale Ordnung, die diese ermdoglicht, zu
wahren und das heifit auch alle direkten und indirekten Infragestellungen dieser
Ordnung zu verhindern, etwa, indem die Boten der Botschaft von der Ungleichheit
in der Welt, von der Europa und auch Deutschland sich recht gut nihrt, in Diskredit
gebracht werden.

In seinen Texten und auch in Artikeln und Aufsitzen wie »Insécurité sous la
plume d’un barbare« setzt sich MC Hamé/Mohamed Bourakba mit Zusammenhin-
gen von: »colonial oppression, exploitation of migrant labour, police violence, and
the scapegoating of impoverished urban communities of color in the name of >zero
tolerance« and the >war on terror, painting a bleak picture of life in the cite’s« (El-
Tayeb 2011, S. 39) auseinander. Nicht allein der Verweis und die Problematisierung
der Polizeigewalt, die zu der Tragodie des in Frankreich lange 6ffentlich-medial und
politisch nicht thematisierten Massakers von Paris 1961 fithrte, bei dem rund 200
antikoloniale Demonstrant:innen, hauptsichlich Algerier, von der Polizei ermordet
wurden und das — auch nach den Anschligen 2016 — den grofiten Massenmord im
Nachkriegsfrankreich darstellt?* durch MC Hamé, sondern insbesondere der Zu-

21 Esist gegenwartig weder mit einem Krieg gegen Europa zu rechnen, der etwa von Afrika aus
oder aus dem Nahen Osten gefiihrt wird, noch damit, dass Europas Grenzregime in der Ab-
schottung gegen Menschen und der Zuriickweisung ihres Anspruchs auf Leben grundlegend
versagt.

22 »Taglich wurden Dutzende gefesselter Leichen aus dem Flufd gefischt. In den Waldern am
Stadtrand entdeckten Spazierganger aufgekniipfte Menschen. Und im Sportpalast waren 6
600 Manner, von der Aufienwelt véllig abgeschirmt, der entfesselten Wut einer Polizei aus-
gesetzt, die mit Gewehrkolben, Kniippeln und Ochsenziemern auf ihre wehrlosen Opfer ein-
drosch. All dies ereignete sich [...] in der Hauptstadt einer westeuropdischen Demokratie, 16
Jahre nach Ende des Zweiten Weltkrieges, genauer: in Paris am 17. Oktober 1961. Das Mas-
saker, dem (iber 200 Algerier zum Opfer fielen, war in Frankreich bislang mit einem Tabu
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sammenhang, auf den er mit Blick auf gegenwartige alltigliche Polizeigewalt ge-
gen >people of colour« in den cite’s herstellt, brachten den damaligen Innenminis-
ter, Nicolas Sarkozy, dazu, eine Klage gegen MC Hamé/Mohamed Bourakba we-
gen Verleumdung der Polizeikrifte auf den Weg zu bringen. Die erste Klage wurde
abgewiesen, weitere wurden von Sarkozy eingereicht, zuletzt als Prasident Frank-
reichs;jedes Mal wurde MC Hamé mangels Beweisen freigesprochen. Wie ist Sarko-
zys Hartnickigkeit, Energie und durchaus aggressiv vorgetragene Verunglimpfung
MC Hamés und einer nicht-weiflen Kultur des Protestes zu erkliren? »Actions like
Sarkozy’s exemplified, so fithrt Fatima El-Tayeb aus (2011, S. 40), »the last attempt
to expel them and the past they represent from the clean image of (post)national
identity that their very presence is perceived to taint. Hip-Hop is a logical culprit
because it expresses challenges from the margins to the sanitized self-image of the
centre more forcefully than any other medium, at the same time its violent rhetoric
and macho imagery feeds (and is fed off) mainstream fears of violent men of color«.

c) Mit der Angst vor und mit der Wut auf die Anderen wird es miglich, das Selbstimago Eu-
ropas zu bewahren und zu erneuern.

Das Ausmaf3, in dem in Deutschland und in Europa abfillig iber gefliichtete Men-
schen, nordafrikanische Minner, itber Muslime gesprochen wird, die Intensitit, in
der die sexuelle und terroristische Gefahr Anderer konjunkturell inszeniert werden,
erklirt sich, wenn bewusst wird, dass es etwas zu verlieren gibt, nimlich den Status
materieller Privilegiertheit und ihre Selbstverstindlichkeit, aber auch die Vorstel-
lung einer inhaltlichen Vorrangstellung eines natio-ethno-kulturell kodierten Wir.
Der Affekt — die Bedrohung durch Andere und unsere Bedrohtheit — kann jederzeit
aktualisiert und dann intensiv erlebt werden, weil es in ihm darum geht, das Eige-
ne, vor allem in der Figur Europa in Uberhdhung zu konservieren, es zu sakralisieren
(vgl. Kap. 6.6). Europa ist widerspriichlich, Europa ist ein Ort und Projekt der Bar-
barei, des Sklavenhandels, der Shoah, der 6kologisch-dkonomischen Ausbeutung
der Welt, des Kolonialismus, und Europa ist Ort und Projekt wissenschaftlicher Auf-
klirung, der Formulierung der Idee der Menschenrechte und des Strebens nach ei-
nem guten Leben fiir alle. Europa ist widerspriichlich. Freilich wird dieser Wider-
spruch im Sprechen iiber die Anderen aufgelst und unterschlagen. Die Selbstiiber-
hoéhung Europas ist Kennzeichen und Bestandteil des Projekts Europa und zeigt

belegt, das nun gebrochen wurde dank dem Prozef$ in Bordeaux, bei dem Maurice Papon,
1942 bis 1944 Generalsekretar des Departements Gironde, die Deportation von 1 690 Juden
zur Last gelegt wird. Derselbe Maurice Papon war 1961 Polizeiprafekt von Paris. Allein im In-
nenhof seiner Prafektur wurden am 17. Oktober 1961 mindestens 50 Algerier totgeschlagen«
(Schmid 1997).
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darin (wie fiir »Groflimaginationens, insbesondere solchen mit ausgepragtem Uber-
legenheitsanspruch, iiblich) Europas konstitutive Vulnerabilitit und Krisenhaftig-
keitan. Diese grundlegende Krisenhaftigkeit wird in spezifischen historischen Kon-
stellationen besonders virulent und thematisch und darin zu einer konkreten Krise
(vgl. Kap. 2.4). Europa befindet sich aus mehreren Griinden in einem grundlegenden
Bedringnis und inszeniert sich unter Ausblendung oder im Spiegel beispielsweise
der tiber zigtausend Toten im Mittelmeer, die dort ihr Leben als direkte Folge euro-
péischer Grenzpolitik verloren haben, als Ort des auserwihlt Guten, der Werte, als
Hort der Geschlechteregalitit, der Menschenrechte und im Lichte und Spiegel ei-
ner ausgepragten und zunehmenden sozialen Ungleichheit doppelziingig als Raum
der Gerechtigkeit. Fiir diese Inszenierung braucht es die Anderen, ihre Hisslich-
keit, ihre Gefihrlichkeit, ihre Unzivilisiertheit. An dem phantasmatischen Bild des
natio-ethno-kulturell kodierten Anderen, seines Sexes und seiner Kraft, bestitigt
sich Europa seines Vorzugs. Europas Zivilisiertheit bedarf der Unzivilisiertheit der
Anderen.

Das Vorrecht, Wut und Angst zu artikulieren

Sarah Ahmed erliutert die rassistische Struktur des gesellschaftlichen Raums, in-
dem sie die Szene aus Franz Fanons Buch »Schwarze Masken, weifle Haut« zitiert,
in der ein kleiner weifRer Junge, in seiner Angst, von dem schwarzen Mann gegessen
zu werden, in den Armen seiner Mutter Schutz sucht und gerettet wird. Freilich ist
es Fanon, der »fears the white child’s fear, who is crushed by that fear, by being sealed
into a body that tightens up, and takes up less space« (Ahmed 2014, S. 69). Das Ver-
mogen, der eigenen Angst einen Ausdruck zu verschaffen und fir diese Artikulati-
on ein Gehor zu finden, sind ungleichmifig verteilt. Die privilegierte Affekt-, Wut-
und Angstartikulation beschrinkt den Raum der Anderen; »fear works to restrict
some bodies through the movement and expansion of others« (ebd.)

Um Wut und Angst in hoher Intensitit und wiederholt 6ffentlich zum Ausdruck
zu bringen, bedarf'es einer doppelten Operation: Man muss den eigenen Affekt weit
aufblihen, am besten absolut setzen und darin die Verletztlichkeit und Empfind-
samkeit der Anderen tilgen. Angst und Wut stellen damit einerseits eine affektive
Erregung und andererseits das kulturelle oder kontextuelle Privileg dar, insbeson-
dere jenen Affekt zum Ausdruck zu bringen, der sich von in dem Affekt zu Objekten
und Kérpern reduzierten Subjekten abwendet, weil sie mit Gefihrlichkeit assoziiert
werden und somit bedrohlich sind. Die kulturelle Bedeutung dieser Assoziation und
Artikulation von Affekt, Gefahr, Korper erschlief8t sich durch Historisierung und das
heifdt fir unseren Zusammenhang: durch Bezug auf rassistische, kolonial gebahnte
Muster der Wahrnehmung und der Angst, die mit der Gefahr der anderen Korper
assoziiert sind. Auf Grund welcher Bedingungen gilt wer als physisch und mora-
lisch gefihrlich? Wem kommt auf Grund welcher Bedingungen das Privileg zu, die
eigene Angst (im 6ffentlichen Raum) als absolute Angst zum Ausdruck zu bringen?
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Der gesellschaftliche und historische Kontext, auf den die Bearbeitung dieser
Fragen zu reflektieren hitte, ist ein Kontext, fiir den die Schwierigkeit, iiber Rassis-
mus zu sprechen, besonders virulent ist (vgl. Kap. 1) und damit die Schwierigkeit,
fir rassistisch diskreditierbare Menschen iiber ihre Wut, ihre Schamgefiihle, aber
eben auch iiber Angst zu sprechen.

Die verletzende Ansprache in den drei roten Balken, die den begrabschten und
befleckten, nackten Korper der weifSen Frau durchkreuzen, »Sex-Attacken von Mi-
granten«, macht deutlich, was auch bei Alice Schwarzer in ihrem Bestseller »Der
Schock: Die Silvesternacht von Koln« nachgelesen werden kann: »diese Sorte von
Minnern«verband, dass sie »Nordafrikaner oder Araber, also Muslime [...] iiberwie-
gend aus Marokko und Algerien, [...] also aus Ex-Kolonien, die mit Europa noch eine
Rechnung offen haben. bzw. Asylbewerber oder Illegale« (2016, S. 17f.) waren. Na-
tio-ethno-kulturell signifizierte Andere werden durch die pauschalisierende, kol-
lektivierende und herabwiirdigende Ansprache zum Objekt gemacht, da sie die be-
angstigenden und rachsiichtig bedrohlichen Eigenschaften zu verkérpern scheinen
- sie sind Korper — und Bedrohung signalisieren. Der als bedrohlich markierte Kor-
per verwirkt darin das Recht auf Artikulation. Wer unsere Frauen gefihrdet, existiert
nicht mehr, nicht weiter als in der Kérperlichkeit der Bedrohung. Judith Butler ver-
weist darauf, dass es Anreden gibt, die »the social possibility of a liveable existence«
(2015, S. 177) unmdglich machen. Rassistische Anrede — »Sex-Attacken von Migran-
ten« — zerstdrt und verweist darauf, dass dies ein Leben ist, das nicht wert ist, zu
leben.

In dem Essay »Violence, Nonviolence: Sartre on Fanon« behandelt Butler Sar-
tres Einfithrung zu Fanons Buch »Schwarze Haut, Weifie Masken« und die Weige-
rung des Kolonisators den Kolonisierten mit >you< anzusprechen, als Gegeniiber zu
adressieren und ihm dadurch den Status des Menschseins abspricht:

»The face-to-face address of syou« has the capacity to confer a certain acknowl-
edgement to include the other in a potentially reciprocal exchange of speech;
without that acknowledgement and possibility for reciprocal address, no human
may emerge. In the place of the human, a spectre takes form, what Sartre refers
to as the >Zombies, the Shadow figure who is never quite human and never quite
not« (2015, S. 175).

Die Weigerung, den Anderen als >you« zu adressieren und die Angst, Verletzlichkeit
und auch die Wut des Anderen zu horen, ist, was Butler als eine »deconstituting on-
tology or orchestrating a nonlivable life.« beschreibt. Mit Orlando Patterson kann
dies als»social death« (ebd., S. 177) oder in Achille Mbembes Worten als »living dead«
(2015) verstanden werden. Der Tod der Anderen schafft die Bedingungen der Mog-
lichkeit, die eigenen als kollektiv und individuell zugleich erlebten Affekte auszu-
agieren, und zugleich toten diese Affekte, machen sie stumm, lassen sie die Stim-

https://doi.org/10. libr - Open A


https://doi.org/10.14361/9783839469736-019 
https://www.inlibra.com/de/page/agb
https://creativecommons.org/licenses/by/4.0/

Kapitel 1: Die Schwierigkeit, iber Rassismus zu sprechen und zu schreiben

men der Anderen im 6ffentlichen Raum nicht zu und werten sie nicht zuletzt ins
Dimonisch-Monstrose ab.

Damit der Angst-Komplex (Affekt-Gefahr-Korper) seine Wirkung entfaltet, ist
es erforderlich, Ursprung und historische Dimensionen, die den Komplex gebahnt
haben, einer historischen Aphasie und De-Thematisierung zu iiberantworten. So
wird die Angst absolut und konkret. Die propagandistischen Bilder der gefihrli-
chen, schwarzen Korper der Schmach vom Rheinland haften klebrig (Ahmed 2014)
an den Korperdarstellungen der als nordafrikanisch und arabisch adressierten
Minner.”

Diese historische Aphasie ist moglich und die Ausblendung genealogischer Zu-
sammenhinge besonders erfolgreich, wenn die nur vermeintliche Unmittelbarkeit
des Affektes unmittelbar erlebt wird und der Umstand, dass Affekte als soziale und
gesellschaftliche Phinomene verstanden werden miissen und dass dem Sozialen
insgesamt der Status des historisch, symbolisch, politisch Vermittelten zukommt,
ausgeblendet wird - ein ego- und >ethno«-zentrischer Regress. Auch die Unmittel-
barkeit des Affektes ist eine vermittelte Unmittelbarkeit, aber der Affekt eignet sich
besonders gut, diesem Vermittlungsverhiltnis zu entgehen, weil die emotionale
Erfahrung des Affekts (etwa die Angst) unbedingt und absolut erscheint, wodurch
auch das angsteinfloflende und - auslésende Gegeniiber imaginir absolut und
unbedingt gesetzt wird. In der impulsiv erlebten und in der entsprechend insze-
nierten Angst wird die Relationalitit und Kontingenz des Sozialen widerrufen,
wodurch meine Angst sowie der gefihrliche, bedrohliche, dimonische Status des
Gegeniibers absolut werden. Jetzt: rasend werden.

23 Ahmed verwendet das von Sartre (ibernommene Konzept des Klebrigen wie folgt: »The side-
ways movement of fear (where we have a metonymic and sticky relation between signs) is
also a backward movement: objects of fear become substituted for each other over time.
This displacement of objects also involves the passing by of the object from which the sub-
ject seems to flee. Fear creates the very effect of sthat which | am nots, through running away
from an object, which nevertheless threatens as it passes by or is displaced. To this extent,
fear does not involve the defence of borders that already exist; rather fear makes those bor-
ders, by establishing objects from which the subject, in fearing can flee. Through fear not
only is the very boarder between self and other affected, but the relation between the sub-
ject and its objects that are feared (rather than simply the relation between the subject and
its objects) is shaped by histories that >stick, making some objects more than others seem
fearsome« (ebd., S. 67).
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1.7 WeiBes Porzellan

Dass sie sich in der Porzellanabteilung dieses Kaufhauses, in seiner obersten Etage
wiederfand, dass sie durch diese puppenhaft wirkenden Auslagen wandelte, an ei-
nem Service stehen blieb und priifte, ob es ihr gelinge, ein Interesse vorzuspielen,
indem sie eine Tasse hoch hielt und wie eine Kennerin, die das von ihr Gekannte als
fremdes Objekt zu behandeln wusste, genau darin ihre Kennerschaft artikulierte,
von unterschiedlichen Seiten betrachtete, dass sie sich hier aufhielt, kam ihr ange-
messen vor. Fast wie zu Hause. Das Porzellan beruhigte sie, seine Kithle und mehr
noch das Weif3. Sie war keine junge Frau, auch, wenn in den Augen derer, denen sie
begegnete, zuweilen fiir einen Moment jene glithende Aufmerksamkeit aufleuchte-
te, die nur jungen Erwachsenen zufillt. Eher war sie eine Frau, die aufderhalb ihrer
Zeit war. Weder konnte sie sich vorstellen, jemals alt zu sein, noch, dass sie jemals
jung gewesen war. Sie lebte auRerhalb der Zeit. Zumindest strahlte ihr AufReres dies
aus. Und weil sie gelernt hatte, die Blicke der Anderen zu lesen, weil sie gelernt hat-
te, sich in den sie meinenden Worten und Gesten der Anderen zu erkennen, hatte sie
verstanden, auler der Zeit zu sein. Wer im Rahmen hegemonialer Blickordnungen,
die festlegen wer in einer vergegenstindlichenden Weise sieht und wer objektivie-
rend und taxierend gesehen wird, bedugt wird, lernt auler der Zeit zu sein.

Eine Auraverdichteter Gegenwirtigkeit stromte von ihr aus. Das machte sie un-
nahbar und die Traurigkeit, die bei Betrachtenden wie bei der Betrachteten einzog,
steigerte die Unnahbarkeit noch. Von der Zeit war sie abgeschnitten. Man sah es ihr
an und bedauerte weniger sie, aber es, die Gegenwart dieser aus dem Alter gefal-
lenen, darin betérenden und unerreichbaren Frau. In diesen Blicken hatte sie ihre
Unerreichbarkeit erlernt, hatte sie sich angeeignet, sich es in ihr zurecht gemacht, in
dieser aristokratisch und ein wenig erhaben wirkende Haltung (als 16-J4hrige hatte
sie beim einem Schulausflug nach Paris erste Studien an dem Gang und dem nie-
manden adressierenden Blick der Pariserinnen durchgefiihrt, die ihre Knie eben er-
reichende Rocke trugen).

Die Schnorkellosigkeit der Tasse hatte ihren Preis. Das matte Weif3, die klare,
nur ebene, kaum trichterférmige Formung, die Stirke der Tassenwand, an der sie
ihre Lippen das Aus-der-Tasse-Trinken in ihrer Vorstellung proben lieR (wie viel
Vorstellungskraft, Erfahrung und Restriktivitit es bedarf, um Dinge auszuwihlen
und zu kaufen, die der Mund beriihrt, seien es Becher, Gliser oder Gabeln, ohne sie
vorher gekostet zu haben), der wie ein Anhingsel und Fremdes den Kérper der Tasse
prothetisierende Henkel, die Wolbung des Tassenbodens, auf den sie wie auf einen
Hiigel von oben herab sehen wiirde, sobald die Tasse ausgetrunken war — sie war
dabei, sich verfithren zu lassen. Sie wusste es. Sie liebte es: Sich beizuwohnen, sich
selbst dabei beizuwohnen, eine Entscheidung nicht zu treffen und damit dem Fun-
keln, dem Zauber, dem Reiz dessen zu verfallen, mehr und mehr, gegen das sie sich
hitte entschieden stemmen miissen, zumindest kénnen. Wie wenn der Boden un-
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ter den Fiifden in unendlicher Verlangsamung nachgibt, nichts aber vorfallen wird,
weil der Korper leicht geworden ist und sich der fliehenden Bewegung des Bodens,
des Himmels, der Gegenstinde angepasst hat, Himmel geworden ist und Boden.
Sie war gefihrdet, dem Genuss dieser langsamen Aus- und Auflésung zu verfallen.
Immer schon. Das wusste sie, und hatte im Laufe der Zeit eine Technik ihrer Selbst
erworben, sich nur hin und wieder dieser langsamen Auflésung aller Riumlichkeit
und Koérperlichkeit hinzugeben. Jetzt war es soweit. Sie hitte die Tasse nicht auf-
nehmen miissen, sie hitte sie nicht zwischen ihren Fingern spiiren miissen. Die
Entscheidung, sich nicht zu entscheiden, war gefallen und als Beobachterin ihrer
selbst — von deren Existenz ihr Kaufhausgesicht nichts verriet — lichelte sie. Das
beobachtbare Licheln begleitete sie zur Kasse. Die Kassen in Porzellanabteilungen
erinnernimmer an Beobachtungsstationen, von denen aus Wichterinnen (und Pfle-
gerinnen) des Porzellans fiir eine Stille einstehen, in der die weif3e Reinheit dieser
Welt, die keine ist, ihre Unberiithrtheit und Unbenutztheit gilt. Sie kaufte zwei weifde
Porzellantassen und eine lief} sie in ihrer dunklen Handtasche mitgehen.
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