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Gedenkpolitiken
In der postmigrantischen

Gesellschaft

Sind Denkmaler und Gedenkorte geeignet, um rassistische Gewalt zu verhandeln und die damit verbun-
dene Traumatisierung zu bewaltigen? Sind Denkmaler und Gedenkstétten da, um eine Vergangenheit als
abgeschlossen zu beschreiben? Wer hat ein Recht auf Erinnerung und wer nicht? Wie kann ein Denkmal

zeigen, dass wir eine andere Zukunft brauchen?

ie Mordserie des sogenannten Nationalsozial-

istischen Untergrunds (NSU) an neun post-

migrantischen Kleinunternehmern, einer
Polizistin sowie mindestens drei Bombenangriffe
stellen einen wichtigen Knotenpunkt dar, der einge-
bettet ist in eine lange Geschichte von rassistischer
Gewalt in postkolonialen und postfaschistischen
Verhéltnissen Ost- und Westdeutschlands. Die
Geschichte des NSU zeigt, dass Rassismus eine
strukturierende Wirkmacht in der Gesellschaft hat.
Jedoch kann die Geschichte der Taten des NSU-Kom-
plexes nicht ohne den Widerstand der Angehdrigen
der Mordopfer, nicht ohne den Widerstand der
Uberlebenden der Bombenangriffe erzahlt werden.

Spatestens nach dem Mord an Halit Yozgat am 6. April
2006 in Kassel wussten die Angehorigen der Mord-

opfer der NSU-Mordserie und ihre Communitys — wie
auch die Uberlebenden des Bombenangriffs in der
Keupstrae in KoIn —, dass sie alle gemeint und
bedroht waren. Nur einen Monat nach dem Mord in
Kassel nahmen Eltern von Halit Yozgat den Kontakt zu
den Angehorigen von Enver Simsek und Mehmet
Kubasik auf und organisierten zusammen die Demons-
tration unter dem Titel ,,Kein nachstes Opfer“. Trotz
kollektiven Auftretens und Artikulation von Uber 3000
Menschen aus ausschlieBlich migrantischen Communi-
tys wurde diese Demonstration von der sogenannten
Dominanzgesellschaft nicht wahrgenommen. Bericht-
erstattungen in den Medien fanden kaum statt.

Diese Nicht-Wahrnehmung hat nichts mit einer
mangelnden Artikulationsfahigkeit der Marginalisierten
zu tun, denn die Angehdorigen der Mordopfer und die



Uber 3000 Menschen wussten, was vorging. Die
Politikwissenschaftlerin Nikita Dhawan argumentiert
hierzu, dass es wichtiger sei, ,die Unfahigkeit der
,Dominaten’ zuzuhéren beziehungsweise ihr ,selek-
tives Héren' und ihre ,strategische Taubheit’ zu
skandalisieren®.

In dem 438 Prozesstage (von Mai 2013 bis Juli 2018)
dauernden NSU-Prozess wurden das Wissen und die
Analysen der Betroffenen nicht als zentrale Analy-
sekategorien wahrgenommen. Ware die Arbeit zum
Mord an Halit Yozgat von Forensic Architecture in das
laufende Verfahren aufgenommen worden, wére
vielleicht Walter Libcke, der Regierungsprasident von
Kassel, noch am Leben. Er wurde ermordet, weil er
sich bei einer Blrgerversammlung sehr klar fir
Aufnahme von Gefllichteten eingesetzt hatte.

Ebenso den Spuren im Kontext der Drohschreiben
(versendet von Computern der Frankfurter Polizei) an
eine Anwaltin, eine Schauspielerin sowie an eine
Politikerin des hessischen Landtages wurde nicht
grundlich nachgegangen. Auch diese Umsténde sind
Teil des NSU-Komplex.

Fur das Lernen wie auch fur das Verlernen aus dem
NSU-Komplex ist es von zentraler Bedeutung, dass wir
unsere Aufmerksamkeit radikal dem Wissen und den
Analysen der Angehdrigen der NSU-Opfer und der
Uberlebenden zuwenden. Denn zu lange waren die
Tater*innen im Zentrum der medialen Berichterstat-
tung und leider auch im sogenannten NSU-Prozess.
Hingegen waren es antirassistische Bewegungen und
lokale Initiativen, die nach dem Offentlichwerden des
NSU in den sogenannten Opferstadten entstanden, die
sich den Perspektiven und dem situierten Wissen der
Angehorigen und den Uberlebenden zuwandten, um
dieses Wissen in die Aufmerksamkeitszonen der
Dominanzgesellschaft zu bringen.

Das situierte Wissen ist eine Wissensform, die in einem
bestimmten Erfahrungskontext entsteht. Das mi-
grantisch situierte Wissen basiert auf Erfahrungen von
rassismuserfahrenen, rassifizierten Menschen. Wenden
wir uns diesem Wissen zu, so lernen wir, wie Rassis-
mus im Alltag oder in institutionellen und
behordlichen Handlungen und im Alltag passiert und
auch, wie wir dagegen vorgehen kdnnen. Als ein
spezifisches Erfahrungswissen verhandelt es auch den
Rassismus als eine Realitat und vermittelt zudem, dass
beispielsweise die Taten des NSU passieren konnten,
weil gesellschaftliche Diskurse gegen Migration und
Zuwanderung wie ,Das Boot ist voll“ und
gesellschaftliche-institutionelle Ausschliisse und
Diskriminierungen die Grundlage dafiir bildeten.

Das situierte Wissen von rassifizierten, migrantischen
oder migrantisierten Menschen ist eine zentrale
Perspektive. Und als solches ist es eine widerstandige,
subversive Wissensform, die sich aus Erfahrungen von
einzelnen oder kollektiven Zusammenhangen aus
einer bestimmten, marginalisierten Lebensposition
generiert. In einem hegemonialen Raum kann das
situierte Wissen eine andere Position einnehmen, diese
benennen und offenlegen. Dieses Wissen bietet uns
daher eine andere Perspektive an. Eine Perspektive,
die den dominanten Reprasentationspraktiken andere
Bilder, Darstellungen, Erzahlungen und Analysen
entgegensetzt und uns andere Sicht- und Hand-
lungsweisen anbietet. Mit Handlungen aus dem
situierten Wissen kdnnen die gangigen Narrative
verschoben, gestort und verandert werden, indem in
die Ublichen Erzéhlungen neue, starke und erméachti-
gende Faden eingewebt werden.

Tbrahim Arslan, der den rassistischen Brandanschlag in

Molln 1992 Uberlebte, betont, dass die Opfer die
Hauptzeug*innen des Geschehenen sind. Somit riickt
er die Wichtigkeit des Zuhdrens in den Vordergrund,
da sich auf diese Weise eine politische Form des
Gedenkens performativ im Akt des Zuhorens und
Erzéhlens kollektiv herstellt und fortschreibt. Dieses
Zuhoren hat aber nichts mit dem neoliberalen Tool fiir
ein erfolgreiches Leben zu tun. Das Zuhdren, das
Zuhoren-Wollen wie auch das Nicht-Zuhéren-Wollen
ist als eine aktive Handlung zu verstehen. Damit ist
das Zuhoren eine emotional-kognitive Handlung, die
eine Grundvoraussetzung fur eine sozial-politische
Praxis des Sich-Verbindens und fur die Solidarisierung
darstellt.

Das Lernen ist kein gradliniger Speicherprozess von
Wissen. Eine grundlegende Voraussetzung fiir das
Lernen selbst ist das ,Ver-lernen®. Die postkoloniale
Theoretikerin Gayatri Chakravorty Spivak betrachtet
Bildung als einen Prozess, der aus Lernen und
Verlernen zugleich besteht, und verweist damit auf
den dialektischen Aspekt von Bildungsprozessen.

Aber was ist mit Verlernen gemeint? Da Lernen immer
mit hierarchischen Kontexten verbunden ist, die oft
nicht reflektiert werden, mussen wir auch das Ver-ler-
nen lernen. Verlernen bedeutet keineswegs, dass das
Gelernte vergessen oder gar geldscht werden soll. Das
Verlernen ist vielmehr eine Denk- und Analysekate-
gorie, um sich der eigenen Position wie auch der
Privilegien, der Lernquellen sowie der verkorper-
lichten Annahmen und gespeicherten Vorurteile
bewusst zu werden. Spivak bezeichnet Verlernen als
eine dekonstruktive Praxis. Diese Praxis soll uns stetig
Uber die Frage antreiben zu analysieren, wie
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Die Stimme und
wir

Im vergangenen Jahr
besuchte die Hinter-
land-Redaktion in
Wien die Stimme —
Zeitschrift der
Initiative Minder-
heiten. Bei
stromendem Regen
salBen wir mit Chef-
redakteurin Gamze
Ongan und
Geschéaftsfuhrerin
Cornelia Kogoj unter
Sonnenschirmen
und tauschten uns
aus. Schnell wurde
uns klar, dass wir in
Zukunft kooperieren
wollen.

Aus der Stimme Nr.
125 zum Thema
LErinnern heif3t
Verandern*“ gefielen
uns viele fantastische
Artikel, zum Nach-
druck far unser
eigenes Heft zum
Thema Erinnern
wabhlten wir diesen
Artikel von Ay e
Glileg aus. Er er-
scheint hier leicht
geklrzt. Wir win-
schen uns, dass dies
nur der erste von
vielen Austausch-
artikeln mit

der Stimme ist.
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Wahrheiten hergestellt werden.

Eine poetische Definition des Verlernens geben Elena
Agudio und Bonaventure Soh Bejeng Ndikung:
LUnlearning is not forgetting, it is neither deletion,
cancellation nor burning off. It is writing bolder and
writing anew. It is commenting and questioning. It is
giving new footnotes to old and other narratives. It is
wiping off the dust, clearing the grass, and cracking off
the plaster that lays above the erased. Unlearning is
flipping the coin and awakening the ghosts. Unlearn-
ing is looking in the mirror and seeing the world.“

Doch wie lassen sich Gedenkorte imaginieren, die
mehr als im &ffentlichen Raum in den Boden einge-
lassene Stelen sind? Wie kdnnen wir Mahnmale,
Gedenkorte oder Monumente als Orte der Erinnerung
denken, die nicht die Vergangenheit abschlieRen,
sondern die Gegenwart thematisieren und zugleich in
die Zukunft weisen, damit wir lernen und zugleich
verlernen?

Grundsatzlich ist die Frage erlaubt, ob Denkméler und
Gedenkorte geeignet sind, um rassistische Gewalt zu
verhandeln und die damit verbundene Trauma-
tisierung zu bewaltigen. Wer hat ein Recht auf
Erinnerung und wer nicht? Und vor allem: Wie kénnen
wir verhindern, dass Denkméler und Gedenkstétten
eine Vergangenheit als abgeschlossen beschreiben, die
Diskussion eines politischen Kontexts flir beendet
erklaren? Wie kann ein Denkmal das Geschehene
verhandeln und zeigen, dass wir eine Zukunft
brauchen, eine andere Wirklichkeit méglich ist.

Halitplatz — Halitstralle

Am 1. Oktober 2012 benannte die Stadt Kassel einen
bis dahin namenlosen Platz offiziell ,Halitplatz* und
stellte eine Stele mit einer Gedenktafel mit den Namen
aller NSU-Opfer auf. Weitere Gedenktafeln gibt es
heute in Dortmund, Nirnberg, Hamburg, Miinchen,
Rostock, Kassel und Heilbronn. Schrag gegeniiber vom
LHalitplatz“ in Kassel, auf der anderen Stral3enseite,
befand sich das Internetcafé von Halit Yozgat — nur
drei Hauser vom ortlichen Polizeirevier entfernt.

Die StralRenbahnhaltestelle ,,Phillipp-Scheidemann-
Platz" in direkter Nahe des nunmehrigen Halitplatzes
wurde ebenfalls in ,Halitplatz“ umbenannt und mit
dem neuen Namen — und im kleineren Schriftzug
»Philipp-Scheidemann-Platz* — ausgeschildert. In der
StraRenbahn werden beide Namen durchgesagt. Auf
dem Display in der StraBenbahn wird nur ,Halitplatz“
angezeigt.

Seit dem Mord in Kassel forderte nicht nur die Familie
Yozgat die Umbenennung der Hollandischen Strale,
wo Halit Yozgat geboren worden und ermordet
wurde, in ,Halitstral3e”. Bei meinen Interviews bekam
ich auf die Frage, warum diese Forderung als un-
moglich bewertet werde, unterschiedliche Begriindun-
gen wie ,die Stral3e ist eine historische Stralle* oder
»die StraBe verweist auf die historische Verbindung
zwischen Kassel und Holland"“.

Wiirde diese Forderung umgesetzt, ware die sehr
lange StraBe ein Para-Monument und die Uber 2500
Menschen, die direkt an der StraRe leben, wiirden Tag
fir Tag mit der Realitat und der Erinnerung leben, dass
Halit — ein Biirger Kassels, ein Bruder, ein Freund —
ermordet wurde.

Fur das Gedenken an den am 1. Juni 2019 ermordeten
Walter Libcke wurde der Entwurf von Natascha Sadr
Haghighian ausgewahlt: ,,86° (WALTER HALIT)“
besteht aus einem Leuchtkasten mit den Namen ,Halit*
und ,Walter“ auf dem Dach des Regierungsprasidiums.
Beide Namen kommen in einem 86-Grad-Winkel
zusammen, die Schenkel des Winkels zeigen jeweils
auf die Orte, an denen Halit Yozgat und Walter Liibcke
von Rechtsradikalen ermordet wurden. Fir die Namen
Walter und Halit nutzt die Kiinstlerin die Schriftart
»Martin“, die nach dem US-Birgerrechtler Martin
Luther King Jr. benannt ist. Zudem wird der Leuchtkas-
ten auf dem Dach so angebracht, dass die Ecke des
Gebéaudes selbst verschoben wird bzw. aus dem
bisherigen Lot kommt.

< Grafik: Mittendrin Kassel | Foto: Initiative 6. April >
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Mahnmal Kolner KeupstralRe

Uber die Grenzen von KélIn hinaus gilt die Keupstrale
in Deutschland als ein Beispiel von selbstbewusstem,
selbst entwickeltem migrantischen Leben und den
damit verbundenen Okonomien. Gleichzeitig wird sie
in den Medien und im 6ffentlichen Diskurs bis heute
mit rassistischen Stereotypen als ,Ghetto” und als
Beispiel fiir eine ,Parallelgesellschaft* beschrieben.
Dieser Diskurs fuhrte dazu, dass die Tater*innen des
NSU die StralRe als eines ihrer Anschlagsziele wahlten.
Die Botschaft galt der migrantischen Community —
auch Uber die KeupstraRe hinaus: Ihr seid hier nicht
sicher.

2001 explodierte im Ladengeschaft eines iranischen
Besitzers eine Bombe in den Handen seiner Tochter
und verletzte sie lebensgefahrlich. Die ,Keksdosen-
Bombe* in der Kdlner Probsteigasse (2001) und vor
allem die Nagelbombe drei Jahre spater in der
KeupstraRe (2004) hatten eine enorme Wucht: Diese
Bombe war mit 700 ,Zimmermannsnageln“ mit einer

Lange von 10 cm geflllt, um so viele wie méglich zu
téten. Die Bombe wurde gegen die Menschen
gerichtet, die sich die KeupstraRe angeeignet, diese
einst vernachlassigte, verfallene StraRe zu einem
kulturellen Mittelpunkt voller Leben und
Geschéftigkeit transformiert hatten.

Die Bombe sollte zeigen, dass migrantisches Leben in
Deutschland nicht sicher und nicht geschiitzt ist. Die
Behdorden, die daraufhin die Bewohner*innen selbst
verdachtigten, fihrten diese Spaltung weiter.

Wéhrend der sieben Jahre nach dem Anschlag in der
KeupstraBe gerieten die verletzten Bewohner*innen
und Geschafteinhaber*innen selbst ins Visier der
Ermittlungsbeamten: Sie wurden mit rassistischen
Ermittlungsmethoden verdéachtigt, selbst hinter dem
Anschlag zu stehen. Diese Phase der Ermittlungen
nennen die Bewohner*innen der Keupstra3e heute
noch die ,Bombe nach der Bombe*“: Die Behdrden
unterstellten dem Besitzer des Friseursalons, an dem
die Bombe explodierte, als ,Tirke selbst hinter den
Anschlagen“ zu stecken und ermittelten in Richtung
Drogen, Schutzgeld oder Mafia.

Diese Ermittlungen waren nicht nur sinnlos, sondern
eine enorme Belastung, eine weitere (rassistische)
Diskriminierung. 2014 entschied der Rat der Stadt
Koln, dass es einen Gedenkort geben solle, der an
beide Anschlége erinnern soll.

Der Entwurf des Kinstlers UIf Aminde ,,Der Platz fur
Alle — Herkesin Meydani“ wurde einstimmig aus-
gewahlt. Das Mahnmal verbindet konzeptuell zwei
Elemente: eine Plattform, die eine Flache auf dem
Boden beansprucht, und ein partizipatives, kritisches
Filmarchiv. Die Metallplatte kann als Sitzflache oder
zum Skaten benutzt werden. Das Filmarchiv kann mit
dem eigenen Mobilphone angesehen und partizipativ
von allen erweitert werden.

Die Bodenplatte steht in ihrer abstrakten Form fir ein
noch zu errichtendes Haus: eine zuklinftige Gemein-
schaft, die ausschlielich auf Diversitat und Solidaritét
aufbaut. Hier geht es darum, eine Grundlage, ein
Fundament zu legen fiir ein virtuelles Haus, das aus
einer Vielzahl von Filmen entsteht und mittels
Augmented Reality App fiir Smartphones besucht und
mit eigenen Beitrdgen erweitertet werden kann. So
entsteht ein Ort der Gemeinschaft des Viertels, ein
Treffpunkt und ein Platz des Gedenkens, der nicht
zerstort werden kann.

Grafik: Stadt KéIn



Hanau

Am 19. Februar 2020 tétete ein 43-jahriger Nazi in
Hanau innerhalb von zwdlf Minuten neun junge
postmigrantische Menschen. Das Gedenken der
Angehdrigen wie auch der Bevdlkerung Hanaus an die
Morde fand intuitiv auf dem zentral gelegenen
Marktplatz statt. Dort — an der Briider-Grimm-Statue —
wurden wochen- und monatelang Kerzen angeziindet
und Blumen niedergelegt. Die Blumen wurden von
den Markt- und Geschéftsleuten taglich mit frischem
Wasser versorgt.

Der Politiker Heiko Kasseckert (Mitglied des Land-
tages) fand allerdings, dass das Nationaldenkmal der
Briider Grimm nicht mit dem Gedenken an die
Hanauer Opfer in Verbindung gebracht werden dirfe
und die Stadt zu einer Normalitdt kommen musse. Die
Erinnerung mit den Bildern, Aufklebern, Blumen und
Kerzen sei nicht gut und weiter: ,, ... wir sollten die
Orte der Geschichte, die Hanau ebenfalls hat, wie am
Marktplatz das Denkmal ihrer wohl bekanntesten
Sohne, der Bruder Grimm, von dieser dunklen
Umklammerung befreien. Das Nationaldenkmal
Uiberstand alle Luftangriffe des Zweiten Weltkrieges
und steht als historisches Kulturdenkmal fur den
Wiederaufbau der Stadt ..."

Die Stadt Hanau schrieb im Oktober 2020 einen
kunstlerischen Wettbewerb fur ein Denkmal aus, das
nicht nur an die Ermordeten erinnern, sondern auch
ein Bekenntnis gegen Hass und Gewalt sein sollte.

Gozde Saclak (Politikwissenschaften, Philosophie und
Konfliktforschung) thematisiert im Gesprach mit der
~Frankfurter Rundschau“ die Nichtbenennung von
Rassismus als ein grundlegendes Problem der einge-
reichten Einwurfe: ,Rassismus nicht zu benennen, 16st
ihn nicht auf.”

Inzwischen hat sich die Stadt auf einen Entwurf des
Kinstlers Heiko Hinnerkopf mit dem Titel ,Einschnitt*
geeinigt: ein aus Stahl gearbeitetes Halbrund mit den
Namen der Anschlagsopfer. Noch ist aber der Platz
daflir nicht klar. Die Angehdrigen fordern weiterhin,
dass das Denkmal am Marktplatz errichtet werden soll,
da es die Mitte und das Zentrum der Stadt Hanau
darstellt.<

Foto: Stadt Hanau
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Ayse Glleg
ist Padagogin und
aktivistische

Forscherin an den
Schnittstellen von
Kunst, Kunstvermitt-
lung, Antirassismus,
Migration sowie
gemeinschaftlich
basierter Bildung.
Sie war Teil der
kollektiven Bewe-
gung NSU-Komplex
auflosen und des
gleichnamigen
Tribunals, ist
Mitglied der in
Kassel ansassigen
Initiative 6. April
und kuratierte die
Ausstellung Offener
Prozess.
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