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1. Einfiihrung und Methodologie

Identitét ist ein Thema, das die EU sehr beschéftigt. Die EU hat seit ihrer Griindung mit ihrer
Identitéit gerungen. Kann man eigentlich {iberhaupt von einer europdischen Identitdt sprechen?
In der Anfangsphase der EU war dies keineswegs eine Selbstverstindlichkeit. Nachdem der
Verfassungsvertrag von den Biirgern der EU nicht angenommen wurde, folgte eine schwere
Identitatskrise. Die EU musste sich selbst mal richtig in Frage stellen. Auch jetzt, wihrend der
Konferenz iiber die Zukunft Europas, ist die Identitét ein viel diskutiertes Thema. Wenn es
eine europdische Identitdt gibt, ist sie eigentlich schon per definitionem hybrid. Oder verblasst
die nationale (oder regionale) Identitit zugunsten einer europdischen Identitdt? Bei der
hybriden Identitdt geht es jedoch nicht nur um die Frage der regionalen, nationalen oder
europdischen Identitdt, sondern durchaus auch um individuelle Identitdten, die iiber die EU
hinausgehen. Denken Sie an May Ayim, die das Wort ,afro-deutsch’ geschaffen hat. Damals
sprach sie auch schon das Problem einer unzureichenden Reprisentation an.

Inwieweit ist eine europdische Identitdt lediglich ein Konstrukt? Etwas, das von einer
supranationalen, europdischen Organisation mit einer politischen Struktur und verschiedenen
Institutionen geschaffen wird? Mit Vertrdgen und gemeinsamen Werten? Moglicherweise
verstdrkt durch die Schaffung einer typischen Symbolik wie einer Flagge, einer Hymne, eines
Feiertags und sogar einer Art ,Held’ in der Person von Robert Schuman? Schuman hat
innerhalb der europdischen Gemeinschaft bereits eine Art Heiligenstatus (er wird zum
Beispiel auch als Vater Europas bezeichnet), und nun will man ihn auch zum Heiligen
erkldren. Er ist allerdings noch kein Heiliger, aber das Verfahren ist im Gange.

Oder ist es mehr als das? Geht es wirklich um ein européisches Zugehorigkeitsgefiihl? In
Zeiten der Krise scheint dies mehr denn je der Fall zu sein.

Wie wichtig ist eine europdische Identitdt iiberhaupt? Was bedeutet das? Die
Aufmerksamkeit, die dem Thema gewidmet wird, l4sst bereits den Schluss zu, dass es die EU
nicht gleichgiiltig ist. Dennoch wird die EU dafiir kritisiert, keinen Demos zu haben. Ein
europdischer Demos wiirde nicht existieren (ebenso wenig wie ein europdischer Ethnos).
Nach dem Scheitern des Verfassungsvertrags stellt sich jedoch die Frage, ob die Menschen in
der EU dies iiberhaupt wollen. Die Frage der Identitit wird jedoch nicht so schnell
verschwinden, darin sind sich auch Fligstein, Polyakova und Sandholtz einig: ,,The issue of

identity will not go away.“' Thre Auslegung wird Auswirkungen auf die Zukunft Europas

! Fligstein et al., European Integration, Nationalism and European Identity, S. 108.



haben. Es ist daher eine Aufgabe fiir die EU, ihre europdische Identitét zu konkretisieren. Sie
sollte auf keinen Fall den Kontakt zu ihren Mitgliedstaaten und Biirger*innen verlieren.

Wenn eine europdische Identitdt fiir die EU so wichtig ist, muss sie auch die hybriden
Identitaten ihres Kontinents anerkennen. Eine dieser hybriden Identitéten ist die afropdische.
In der vorliegenden Masterarbeit geht es also um Identitdt, genauer gesagt um hybride
Identitidten. Es gibt viele Aspekte, die Teil der Identitdt sind und ich werde in der
vorliegenden Arbeit nicht auf alle diese Aspekte eingehen. Hybride Identititen sind relevant
und in Europa sehr présent, aber letztlich wird ihnen kaum Aufmerksamkeit geschenkt. Sie
scheint als unwichtig angesehen zu werden, wéhrend gerade darin eine sehr grofle Stirke
Europas liegen konnte. In Europa gibt es ohnehin viele Nationalititen, Sprachen und
Kulturen: Nicht umsonst lautet der Slogan ,In Vielfalt geeint’, aber dieser Slogan wirkt etwas
leer und verknappt. Es ist an der Zeit, dass sich Europa wirklich hinter diesen Slogan stellt,
ihm gerecht wird und ihn als Stidrke begreift und nutzt. Denn auch wenn die EU ihren Slogan
oft ein wenig beiseite ldsst, eine Kraft ist sie auf jeden Fall. Die Kraft, Sprach- und
Kulturbarrieren zu iiberwinden und sich in all der Vielfalt wirklich zu vereinen.

In dieser Masterarbeit geht es mehr spezifisch um afropdische Identitdt. Sie untersucht den
Stellenwert einer afropdischen Identitét in der europidischen Identitdtsdebatte bzw. -frage und
den Platz im kollektiven Gedichtnis, der der Geschichte des Schwarzen Europas
zugeschrieben wird. Afropder*innen bilden eine Gruppe, die physisch sichtbar, politisch und
gesellschaftlich aber eher unsichtbar ist. Dennoch tragen sie zur Gestaltung der europdischen
Identitét bei. Afropa ist Teil der europdischen Identitit und Geschichte, auch wenn nicht viel
dariiber gesprochen wird und nicht viel dariiber bekannt ist. Doch Afropa ist nicht Teil des
kollektiven Gedéchtnisses, obwohl es das sein sollte. Man vergisst, dass die Geschichte
Europas und Afrikas weitgehend miteinander verwoben ist und dass es nicht nur Afro-
Amerikaner*innen, sondern auch Afro-Europder*innen bzw. Afropder*innen gibt. Der
Begriff Afropdisch ist ein heilender Begriff fiir das seit langem bestehende Gefiihl, keiner
festen Gruppe anzugehdren. Sie gibt dem Hybrid Form und Anerkennung. Afropier*innen
sind in der Tat ein Teil Europas und haben eine Rolle in der Geschichte, aber sie werden in
Europa nicht besonders beachtet. Aulerdem scheint es nicht nur an Aufmerksamkeit, sondern
auch und vor allem an Reprisentation zu mangeln.

Ich werde diese hybride afropdische Identitdt hier anhand der Literatur und Erfahrungen von
der afro-deutschen Dichterin May Ayim und des afro-britischen Schriftstellers Johny Pitts
beschreiben. Bei Ayim geht es um ihre Poesie und ihr Buch Farbe bekennen. Afro-deutsche

Frauen auf den Spuren ihrer Geschichte (1986) und bei Pitts um seinen Reisebericht iiber das



Schwarze Europa; Afropean. Notes from Black Europe (2019). Ich werde ihre Werke durch
,close reading’ analysieren und sie dann in das Gesamtbild einordnen.

Inwieweit wird Afropa als Teil Europas gesehen? Ist die afro-européische Geschichte Teil des
europdischen kollektiven Gedéchtnisses? Inwieweit gibt es einen Mangel an Reprisentation?
Und wie relevant ist ein Begriff wie ,afropdisch’?

Der Begriff ,afropdisch’ scheint schon recht konkret zu sein, aber auch hier herrscht nicht
immer Klarheit. Daher ist es wichtig, zunichst die Begriffe hybride und afropdische Identitit
zu definieren. Im Rahmen dieser Fachliteratur werde ich mich dann den Erfahrungen und das
Werk von May Ayim und anschlie8end der von Johny Pitts zuwenden. Danach werde ich dem
kollektiven Gedéichtnis ein weiteres Kapitel widmen. Da geht es um Geschichte und die
Bedeutung des Erinnerns und vor allem um die Rolle, die Bildung und der Kanon dabei

spielen.



2. Begriffserkliarung

Bevor ich mich ndher mit den Themen Identitit, hybride Identititen in Europa und
afropdische Identitit im Besonderen befasse, ist es sinnvoll und notwendig, diese Begriffe
etwas genauer zu definieren. Im Folgenden werde ich diese Begriffe in dieser Reihenfolge

erldautern.

Identitit
Das Konzept der Identitdt ist nicht neu und beschéiftigt jeden irgendwann, aber was ist es
genau? Ist es nur das, was in lhrem Personalausweis steht? Ist es nur eine personliche
Angelegenheit? In der nicht nur Nationalitdt, sondern auch Geschlecht und Sexualitdt einen
Platz haben? Auf jeden Fall werde ich diesen Aspekt in dieser Masterarbeit nicht behandeln.
Hybride Identitdten sollten hier daher nicht in Bezug auf das Geschlecht interpretiert werden.
Das DWDS enthdlt die folgende Definition von ,Identitdt’: ,Gleichheit, vollige

“2 Identitit wird hier

Ubereinstimmung, Wesenseinheit* und zweitens: ,,derjenige, der man ist.
also als etwas Einzigartiges beschrieben, das zu einer bestimmten Person gehort, und also
sehr personlich ist. Die Identitdt ist also eine Quelle der Bedeutung fiir die Menschen. Die
Konstruktion von Bedeutung basiert auf einem kulturellen Merkmal oder einer Reihe von
kulturellen Merkmalen, die iiber anderen Bedeutungsquellen steht bzw. stehen.’ Es gibt aber
auch so etwas wie eine kollektive Identitdt. In der Literatur ist viel liber Identitit geschrieben
worden, und tiber kollektive Identitdt wird das folgende geschrieben: Kollektive Identitdten
beziehen sich auf die Idee, dass eine Gruppe von Menschen eine grundlegende Ahnlichkeit
akzeptiert, die ein Gefithl von Solidaritit untereinander vermittelt. Dieses Gefiihl der
kollektiven Identitdt ist sozial konstruiert, d. h. es entsteht als beabsichtigte oder
unbeabsichtigte Folge sozialer Interaktionen.” Kollektive Identititen sind in einer Reihe von
bewussten und unbewussten Bedeutungen verankert, die die Menschen teilen. Menschen
wachsen in Familien und Gemeinschaften auf und identifizieren sich mit den Gruppen, in
denen sie sich gesellschaftlich wiederfinden.” Manchmal méchte man sich jedoch bewusst

nicht mit der Gruppe identifizieren, in der man sich sozial befindet. In der

sozialpsychologischen Literatur wird argumentiert, dass sich Menschen mit einer bestimmten

? Identitit”, in: DWDS — Digitales Worterbuch der deutschen Sprache, hrsg. v. d. Berlin- Brandenburgischen
Akademie der Wissenschaften, < https://www.dwds.de/wb/Identitét >, abgerufen am 12.07.2022.

* Vgl. Patrick Gun Cuninghame, Transnationalism, and Identity in the US-Mexican Borderlands, S. 16.

* Vgl. Neil Fligstein, Euroclash, S. 127.

> Vgl. Ebd.




Gruppe identifizieren, weil sie zu einer Gruppe gehoren wollen, die eine positivere Identitét
hat.® Das Image der Identitit einer bestimmten Gruppe spielt also auch eine Rolle bei der
Identitatsfrage.

Wenn man tiiber kollektive Identitdt spricht, sollte man das Wort ,kollektiv’ also nicht
vergessen. Es geht um etwas Gemeinsames, und es gibt eine Art von Solidaritét.

Geschlecht, ethnische Zugehorigkeit, Religion, Nationalitét, soziale Schicht und Alter bilden
die Grundlage fiir die Hauptidentititen der Menschen und ihre zentralen Beziehungen zu
verschiedenen Gemeinschaften.” All diese Aspekte sind natiirlich Teil der Identitdt und
konnen Gegenstand der Forschung sein, aber darum geht es in dieser Masterarbeit nicht. Ich
konzentriere mich hauptséchlich auf das Gesamtbild der Identitdt, insbesondere der nationalen
und kontinentalen, vor allem der europdischen Identitit, die hybrid ist oder sein kann.

Die nationale Identitét ist auch eine kollektive Identitdt oder Gruppenidentitit, wie sie auch
genannt wird. Gruppenidentitdten beruhen auf gemeinsamen Bedeutungen und Werten und
erfordern die personliche Interaktion mit anderen Mitgliedern der Gruppe, um zu entstehen
und weiter zu bestehen. Die nationale Identitit ist eine besondere Form der Identitét, bei der
eine Gruppe von Menschen auf der Grundlage bereits bestehender Solidaritdten beschlief3t,
ihre kollektive Identitdit im Rahmen eines Staates auszudriicken, der Regeln zur
Aufrechterhaltung dieser Identitdt durchsetzt. Dariiber hinaus hingt die Bildung einer
nationalen Identitit auch von den Mustern der sozialen Interaktion zwischen bereits
bestehenden Gruppen ab.® In der Literatur iiber nationale kollektive Identititen wird der
Nationalismus als eine Art kulturelles Narrativ betrachtet, das unterschiedliche soziale
Gruppen vereint.” Was zu diesem kulturellen Narrativ beitrigt, ist die Nationalsymbolik, wie
z. B. eine Flagge, eine Hymne oder ein Nationalheld.

Es geht also um eine gewisse Solidaritdt, aber auch um die Bildung von verschiedenen
Gruppen. Zur kollektiven Identitdt gehort auch die Konstruktion eines ,Anderen’. Unsere
Vorstellung davon, wer wir sind, ist in der Regel eine Reaktion auf eine ,andere’ Gruppe. '°
Man grenzt also die eigene Gruppe (hier Identitét) ab, indem man sie mit anderen Gruppen
oder Identititen kontrastiert. Es geht also sowohl um Inklusion als auch um Exklusivitit.
Dieser exklusive Charakter der kollektiven Identitdt wird von Fligstein weiter unterstrichen:

,From the point of view of the identity theory just presented, national identities have

Vgl. Ebd., S. 128.
"Vgl. Ebd., S. 127.
¥ Vgl. Ebd., S. 126.
’Vgl. Ebd., S. 124,
" Vgl. Ebd., S. 127.



generally been thought of as exclusive collective identity claims that apply to all the people

who live in a particular territory.«''

Diese Menschen bilden dann ihre eigene Gruppe und
teilen eine nationale Identitit. Fligstein driickt es sehr deutlich aus: ,,National collective
identities are exclusive.“'> Dies ist natiirlich richtig, da mit einer nationalen kollektiven
Identitdt sowohl ein Mechanismus der Inklusivitidt als auch der Exklusivitit verbunden ist,
aber: Es ist moglich, eine doppelte Staatsangehorigkeit zu haben, zum Beispiel wenn beide
Elternteile eine andere Staatsangehdrigkeit haben und beide diese fiir das Kind beantragen. In
diesem Fall sprechen wir auch von einer hybriden Identitdt, aber dazu spéter mehr. Fligstein
stimmt aber auch zu, dass Menschen mehrere kollektive Identititen haben konnen, und er ist
sich dessen bewusst - auch wenn sie scheinbar im Widerspruch zueinander stehen - wie
lokale, regionale und nationale Identititen."

Dariiber hinaus wird in der Literatur iiber nationale Identititen zwischen zwei Arten
unterschieden: biirgerliche und ethnische. '* Beide Konzepte der nationalen Identitiit
implizieren, dass eine Person nur eine nationale Identitdt hat, aber das staatsbiirgerliche
Konzept erlaubt, dass Menschen, die nicht an einem bestimmten Ort geboren und
aufgewachsen sind, dessen nationale Identitit annehmen konnen, indem sie sich bereit
erkliren, Mitglied dieser Gesellschaft zu werden.'” Ich halte diese beiden Typen jedoch fiir
problematisch, da man auch zwei Nationalitdten bzw. eine hybride Identitét haben kann, was
bei diesen beiden Identitdtskonzepten vergessen oder ignoriert zu werden scheint. In der Tat
kann man auch dazwischen sein. Man kann sich zwei verschiedenen Kulturen verbunden
filhlen, zum Beispiel wenn die Eltern aus zwei verschiedenen Kulturen stammen, und
aullerdem kann man auch zwei verschiedene Nationalititen haben.

Es gibt zwar keine strenge Definition des Begriffs ,Identitdt’, aber Patrick Gun Cunninghame
fasst ihn treffend zusammen: ,, Thus, identity is seen in this chapter as a narrated, multiple,
negotiated construct dependent on external markers and signs, and above all on the presence
of ,others, who both mirror and delimit private-individual and public-collective

boundaries.«!°

""Ebd., S. 129.

">Ebd., S. 134.

P Vgl. Ebd., S. 128.

' Vgl. Fligstein et.al., European Integration, Nationalism and European Identity, S. 111.

" Vgl. Ebd., S. 112.

' Patrick Gun Cuninghame, Transnationalism, and Identity in the US-Mexican Borderlands, S. 19.



Européische Identitit(en)

Fligstein, Polyakova und Sandholtz argumentieren, dass das AusmaB, in dem die europdische
Bevolkerung eine europdische Identitdt akzeptiert oder leugnet und diese einer nationalen
Identitit vorzieht, einen groBen Einfluss auf die Zukunft Europas haben wird."” Dies zeigt,
wie wichtig und relevant die Identitétsfrage fiir Europa und insbesondere fiir die EU ist. Die
Frage der Identitdt ist nicht nur jetzt, in dieser Zeit, eine wichtige Frage, sondern auch
entscheidend fiir die Zukunft Europas bzw. der EU. Es ist daher auch eine Aufgabe fiir die
EU, iiber ihre européische Identitdt konkreter nachzudenken und eben dariiber nachzudenken,
was diese europiische Identitit beinhaltet und bedeutet oder beinhalten sollte.'® Aber auch die
Frage, was genau eine europdische Identitit ausmacht, ist unklar, so Fligstein.'® Die
Neudefinition dessen, was es bedeutet, Europder*in zu sein und wofiir Europa steht, scheint
kein Ende zu nehmen. Das Bemerkenswerte an dieser Identitdtsdynamik ist heute ihre
Politisierung an der Schnittstelle von Globalisierung (z.B. in Form von Migranten oder
fremden kulturellen Werten) und Europdisierung (in Form einer nach Legitimitét strebenden
erweiterten Europédischen Union). Die Frage der Identitét ist nicht mehr eine rein nationale
Angelegenheit, falls sie es jemals war.”® Dariiber hinaus sind viele an der Konstruktion einer
sich entwickelnden europdischen Identitdt beteiligt, argumentieren Checkel und Katzenstein:
“Bureaucrats crafting a Europe centered on Brussels, xenophobic nationalists, cosmopolitan
Europeanists, anti-globalization Euro-skeptics, and a European public that for decades has
been permissive of the evolution of a European polity — they are all politically involved in the
construction of an evolving European identity.“*' Was sie dabei jedoch zu vergessen oder zu
ignorieren scheinen, ist, dass Migranten, Fliichtlinge, Neuankémmlinge auch Europa priagen
und (zumindest teilweise) seine Zukunft mitbestimmen.

Checkel und Katzenstein argumentieren weiter, dass sowohl disziplindre als auch
epistemologische Grenzen in Frage gestellt und iiberschritten werden miissen. Die
Konstruktion einer europdischen Identitdt findet an den vielfiltigen Schnittstellen sozialer
Prozesse statt: auf supranationaler und national-regionaler Ebene, innerhalb und au3erhalb der

EU-Institutionen, aber auch in der gelebten Erfahrung. AufBlerdem wird all dies von der

7 Vgl. Fligstein et al., European Integration, Nationalism and European Identity, S. 118.

' Natiirlich sind auch die Mitgliedstaaten selbst wichtig. Auch der Ministerrat und das Europdische Parlament
sind aus diesem Grund wichtig: Die EU darf den Kontakt und das Gefiihl fiir die Mitgliedstaaten nicht verlieren.
Es darf sich nicht um eine rein supranationale Organisation handeln.

' Vgl. Neil Fligstein, Euroclash, S. 139.

2% vgl. Checkel und Katzenstein, Conclusion — European identity in context, S. 223.

*'Ebd., S. 213.



wirtschaftlichen Logik eines alternden Kontinents angetrieben, der Migranten braucht, sie
aber gleichzeitig auch fiirchtet.*”

Viele Europder wussten vielleicht nicht, wer sie waren und mit welchem Europa sie sich zu
identifizieren hatten, aber meistens wussten sie, wer sie nicht waren und mit wem sie sich
nicht identifizieren sollten.® Es geht hier also wieder um Identititsbildung im Gegensatz zu
anderen Gruppen. Ein Grund, warum es schwieriger ist, eine Identitit ohne Kontrast zu
bilden, ist das Fehlen interner Merkmale, die ein starkes kollektives Selbstvertrauen erzeugen
konnen. Und da Europa dies nicht hat, liegt eine Quelle seiner Identitit in seinen Beziehungen
zu anderen internationalen Akteuren.**

Wenn wir jemals von einer nationalen europdischen Identitit sprechen kdnnen, muss es auch
ein starkes Gefiihl der Solidaritit und der Gemeinschaft unter den Europder*innen geben, und
dabei verschwimmen auch die nationalen Grenzen: ,,If there is going to be a European
national identity, it is going to arise from people who associate with each other across national

boundaries.“*

Verschiedene Gemeinschaften (wie z. B. die Igbtqi+-Gemeinschaft) konnen
sich jedoch iiber nationale Grenzen hinweg miteinander verbunden fiihlen (was heutzutage
iiber das Internet auch viel leichter mdglich ist), was aber nicht bedeutet, dass sie sich
europdischer fithlen.”® Dafiir miissen sie meines Erachtens mehr das Gefiihl haben, dass die
EU alles Mogliche tut und ihnen Moglichkeiten bietet, wie z. B. das Erasmus-Programm, aber
das Problem dabei ist, dass es nur eine genau definierte Gruppe hoch gebildeter junger
Menschen erreicht.

Doch die Frage stellt sich, ob wir iliberhaupt von einer europdischen Identitdt im Singular
sprechen konnen, wie Jeffrey T. Checkel und Peter J. Katzenstein in der Schlussfolgerung
ihres Buches European Identity schreiben: ,,There is no one European identity, just as there is

“?7 Man spricht also von Identititen im Plural. Und in der Tat: Es gibt nicht

no one Europe.
eine europdische Identitit oder ,die’ europdische Identitét, sondern mehrere Identitéten. Statt
einer starken europiischen Identitit gibt es also eine Vielzahl von européischen Identititen.*®

Die bzw. eine europdische Identitit (wenn es sie gibt, dariiber wird viel diskutiert) ist auch

eine kollektive Identitdt. AuBerdem ist sie fast per definitionem hybrid.

2 Vgl. Ebd., S. 226.

»Vgl. Ebd., S. 224.

**Vgl. Ebd., S. 224.

%3 Fligstein et. al., European Integration, Nationalism and European Identity, S. 109.

*® Man fiihlt sich also nicht unbedingt europdischer, aber es gibt in diesem Fall schon ein Gefiihl von Solidaritét
und Gemeinschaft, was wichtig ist fiir die Identititsbildung (und auch Gender und Sexualitit sind Teil einer
Identitt).

*" Checkel und Katzenstein, Conclusion — European identity in context, S. 213.

*vgl. Ebd., S. 216.
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In Europa sind die kollektiven Identititen ausgeprigt. Diese Identititen sind vielfdltig,
umstritten und komplementér und kein Ersatz fiir die im Allgemeinen stirkeren nationalen,
subnationalen und lokalen Identititen.*

Die historische Entwicklung Europas und seiner umstrittenen Identititen ist weder durch
einen totalen Bruch noch durch unendliche Konformitit gekennzeichnet. Im Gegenteil, diese
Entwicklung ist eine Mischung aus alten und neuen Elementen.’® Hybride Identititen konnten
als ,neue Elemente’ interpretiert werden. Allerdings, diese Tatsache mag fiir viele neu sein, ist
es aber nicht.

,Many Europeans continue to have a difficult time acknowledging what is now increasingly
recognized — multiculturalism is not a passing phase, but a new chapter in Europe’s

evolution.*’!

Ein neues Kapitel, das eigentlich gar nicht so neu ist, aber zumindest sollte man
es lesen und auf keinen Fall ignorieren. Das war lange Zeit der Fall und ist zum Teil auch
heute noch so, obwohl sich die Dinge dndern. Checkel und Katzenstein argumentieren auch,
dass sich die Europder*innen langsam mit einem Selbstverstindnis anfreunden, das eine
groBere Bandbreite an Identititen und Werten aufweist, als Europa in der Vergangenheit

. . 32
bereit oder in der Lage war, aufzunehmen.

Hybride Identititen

Eine europiische Identitdt ist daher per definitionem hybrid: In Europa gibt es viele
verschiedene Nationalititen, Sprachen und Kulturen, die nicht ignoriert werden kdnnen, auch
wenn eine europdische Identitét als eine Einheit betrachtet wird. Und wie oben beschrieben:
Wir sprechen von europdischen Identititen, im Plural. Hybride Identitdten haben auch einen
Plural. In der Identitétsliteratur geht die soziologische Analyse von Hybriditit von
verschiedenen Arten hybrider Identititen aus. Es handelt sich um Identititen, die iiber
Grenzen, Geschlecht, Diaspora usw. hinweg bestehen.™

Das Hybridkonzept hat seine Wurzeln in den Naturwissenschaften (Biologie), aber auch in
den Sozialwissenschaften. In der wortlicheren Auslegung ist die Hybride das Produkt der
,reinen’ Kategorien. Vorstellungen von Reinheit lassen sich allerdings nicht so einfach mit
kulturellen Identitdten verbinden, die aus konstruierten und imagindren Elementen bestehen.

Da wir nicht wirklich von einer ,reinen’ Kultur sprechen konnen, ist dies fiir die

*Vgl. Ebd., S. 219.
¥ vgl. Ebd., S. 223.
*'Ebd., S. 224-225.
2Vgl. Ebd., S. 225.
3 Vgl. Keri E. Iyall Smith, Hybrid Identities, S. 6.
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Identititsforschung nicht wirklich geeignet.’* Anstelle des biologischen Modells wird hier
daher fiir die Forschung im Rahmen der postkolonialen Studien optiert.

Es gibt drei Definitionen von Hybriditdt im Zusammenhang mit Identitét: der Grenzgénger,
die Liminalitit und der sogenannte ,dritte Raum’.> Dieser so genannte dritte Raum entsteht
durch den Austausch {iiber kulturelle Grenzen hinweg. Der dritte Raum ist eine
Zwischenposition, die ebenfalls neu geschaffen wurde. Vor der Verschmelzung der
Identitdten gab es sie nicht. Es handelt sich um eine Art hybride Identitét, die entsteht, wenn
kulturelle Grenzen aufeinandertreffen und verwischen. Dariliber hinaus ermoglicht die
Identifizierung dieses Raums die Anerkennung von Identititsgruppen und die Schaffung von
Institutionen, die Menschen anerkennen, die diese besondere Art von hybrider Position
einnehmen.*

Wenn Menschen willkiirliche institutionalisierte Identitdtskategorien {iberschreiten, entsteht
eine Synthese, und eine hybride Identitit.’’ Die Identititen werden nicht unabhingig
voneinander assimiliert oder veridndert, sondern es werden Elemente der Kulturen integriert,
um eine neue Hybridkultur zu schaffen.*®

Kulturelle Hybridisierung bezieht sich auf die Art und Weise, in der sich Formen von
bestehenden Praktiken 16sen und mit neuen Formen kombiniert werden, wodurch neue
Praktiken entstehen.’”

Eine Person, die einen hybriden Raum einnimmt, bewegt sich zwischen zwei kulturellen
Gruppen und nimmt innerhalb beider kultureller Gruppen Raum ein. Dieser Raum ist sowohl
eine Herausforderung als auch ein Privileg.** Die Identititen werden immer komplexer, aber
mit der Globalisierung ist es jetzt von Vorteil, ein ,Mischwesen’ zu sein: Die Féhigkeit,
Barrieren zu iiberwinden - sprachlich, kulturell, geistig, rassisch und physisch - ist ein Vorteil.
Diejenigen, die in einer Welt der amorphen Grenzen problemlos Grenzen iiberschreiten

konnen, sind im Vorteil.*'*?

**Vgl. Ebd., S. 4-5.

% Vgl. Patrick Gun Cuninghame, Transnationalism, and Identity in the US-Mexican Borderlands, S. 29.

®vgl. Keri E. Iyall Smith, Hybrid Identities, S. 8.

" Vgl. Ebd., S. 10.

¥ vgl. Ebd., S. 3.

*Vgl. Ebd., S. 3.

*ygl. Ebd., S. 7.

*'ygl. Ebd., S. 4.

*In der Gesellschaft wird eine hybride Identitit jedoch nicht immer als Vorteil oder Pluspunkt wahrgenommen.
In der Literatur werden die Vorteile bzw. der Mehrwert jedoch anerkannt, und das ist bereits ein erster Schritt zu
mehr Anerkennung und Wertschétzung.
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Keri E. Iyall Smith schreibt auch, dass die Existenz hybrider Identititen die Welt in die Lage
versetzen konnte, sich in thren Unterschieden zu vereinen® und eine wahrhaft multikulturelle
Gesellschaft zu werden, die in der Lage ist, die Vielfalt anzuerkennen und zu vereinbaren.
Diese Vermischung mehrerer kultureller Kategorien findet iiberall auf der Welt statt, und
auch hybride Identititen sind immer hiufiger anzutreffen.**

Menschen mit hybriden Identititen konnen (geopolitische, kulturelle, sexuelle und
symbolische) Grenzen iiberschreiten, da das Lokale und das Globale interagieren, um eine
neue, eigene Identitit zu schaffen. Sie haben tatséchlich die Macht, Grenzen zu iiberschreiten,
mit und vor allem ohne Dokumente: physisch als Migranten, kulturell als Zwei- bzw.
Mehrsprachige und Bikulturelle und symbolisch als Menschen, die dem nationalstaatlichen
Projekt der rassischen, kulturellen und politischen ,Reinheit’ mit seiner Reihe von nationalen,
regionalen und lokalen Identititen entwachsen sind.*

Fligstein, Polyakova und Sandholtz schreiben, dass der Wert der Zusammenarbeit auf
europdischer Ebene fiir Menschen mit eher gemischten Identititen offensichtlich ist.* Ich
finde dies jedoch nicht so klar oder offensichtlich. Jemand mit einer franzdsisch-polnischen
Identitdt mag die europdische Zusammenarbeit tatsidchlich flir notwendiger halten oder eher
bereit sein, sie zu fordern, weil beide Linder EU-Mitgliedstaaten sind, aber das ist nicht
unbedingt der Fall. Sie kdnnen auch daran interessiert und engagiert sein, auf lokaler Ebene
etwas zu bewegen. Es wird nicht erwidhnt, wie sie zu dieser Information oder Feststellung

gekommen sind.

Afropdisch

Es wurde bereits erwdhnt, dass es keine einheitliche européische Identitét (Singular), sondern
vielmehr Identitdten (Plural) gibt. Die afropdische Identitdt ist Teil dieser europdischen
Identitdten und ist selbst auch sehr vielfdltig. Europa und Afrika sind beide sehr vielfiltig und
schwer zu definieren. Die afropdische Identitét ist aber per Definition hybrid. Der Begriff
,afropdisch’ ist relativ neu’’ und umfasst viele verschiedene Menschen, Afropder*innen, die
seit Generationen in Europa leben, aber auch die erste oder zweite Generation oder Kinder
aus bikulturellen Familien. Es geht nicht notwendigerweise um Transnationalismus, sondern

um eine hybride Identitit, und deshalb steht das Individuum mehr im Mittelpunkt. Ich mdchte

* Dariiber hinaus ist ,united in diversity’ das Motto der EU, aber sie vermittelt dies noch nicht vollstindig als
Vorteil oder Mehrwert.

* Vgl. Keri E. Iyall Smith, Hybrid Identities, S. 5.

> ygl. Patrick Gun Cuninghame, Transnationalism, and Identity in the US-Mexican Borderlands, S. 29.

* Vgl. Fligstein et. al., European Integration, Nationalism and European Identity, S. 117.

" Vgl. Nicki Hitchcott und Dominic Thomas, Francophone Afropeans, S. 7.
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hier auf eine Unterscheidung zwischen hybrider Nationalitit und Transnationalismus
hinweisen: Transnationalitit bezieht sich mehr auf die kollektive Identitit und Hybriditét
mehr auf die individuelle Identitit. *®

Afropdisch oder Afropa ist nicht ganz dasselbe wie Afro-Europidisch oder Afro-Europa.
Letzteres wird mit Bindestrich geschrieben und besteht somit aus zwei Teilen, wéhrend
Afropdisch oder Afropa ohne Bindestrich ein Ganzes ist: ,,Afropean identity is inseparable
both from Africa and from Europe.“49 Das ist gemeint, wenn man dieses Wort wihlt, wie es
Johny Pitts fiir den Titel seines Buches Afropean. Notes from Black Europe auch getan hat.
Auferdem stellt er in einem Interview mit Sibo Kanobana klar: ,,Es geht nicht um
Rassenmischung, sondern darum, kulturell gemischt zu sein.“® Auch wenn es sich also um
die Anerkennung einer Identitét handelt und diese ein Ganzes bildet, bedeutet dies nicht, dass
die afropdische Identitdt nicht mehr komplex sein kann oder ist. (Dies wird spiter deutlich
werden).

Afropdische Identitét ist ein transnationales Konstrukt, das auf gemeinsamen Erfahrungen und
Interessen beruht und nicht so sehr auf einem Gefiihl der geografischen Zugehérigkeit.”' Mit
dem Begriff ,afropdisch’ wird Europa aber auch als ein Raum gesehen, in dem Schwarze
Menschen an der Gestaltung der europdischen Identitét teilhaben, und dass eine schwarze
Identitit einen nicht zwangsliufig zu einem Einwanderer in Europa macht.”* Fiir manche
Menschen bedeutet ,europiisch sein’ jedoch, einfach nicht schwarz oder afrikanisch zu sein,>
und dies konnte daher nicht Teil der europdischen Identitdt sein. Dabei wird aber vergessen,
dass Europa und Afrika eine eng miteinander verbundene Geschichte haben. Auf jeden Fall
ist der Begriff ,afropdisch’ sowohl ein sehr umfassender, inklusiver und vereinheitlichender
Begriff als auch ein Raum der Ambivalenz und Widerspriiche.”* Der Begriff zeugt von einer
Assimilation, bei der der so genannte ,Andere’ nicht isoliert oder unsichtbar gemacht wird,
sondern fest in dem verankert ist, was als europiisch gilt.”> Deshalb tun sich manche Leute
schwer mit dem Begriff ,afropdisch’: Es ist sowohl afrikanisch als auch européisch und stellt
somit die Idee des ethnischen Absolutismus in Frage. Es ist eins, aber fiir manche passt es

nicht zusammen.

* ygl. Patrick Gun Cuninghame, Transnationalism and Identity in the US-Mexican Borderlands, S. 23.
* Nicki Hitchcott und Dominic Thomas, Francophone Afropeans, S. 4.

%% Sibo Kanobana, De Banaliteit van Zwart Europa. (Meine Ubersetzung).

>1'ygl. Nicki Hitchcott und Dominic Thomas, Francophone Afropeans, S. 7.

>>Vgl. Johny Pitts, Afiopeaan, S. 15.

>3 Vgl. Nicki Hitchcott und Dominic Thomas, Francophone Afropeans, S. 8.

>*Vgl. Ebd. S.7

> Vgl. Johny Pitts, Afropeaan, S. 196.
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Der Begriff ,Afropean’ wurde in den frithen 1990er Jahren von David Byrne und der
belgisch-kongolesischen Singerin Marie Daulne (Frontfrau von Zap Mama) geprigt.”® Dieser
Begriff diente dazu, die Identitit hinter der Musik der Gruppe zu definieren. Sie diente als
,subtiles Manifest’: Was schon lange vorher existierte, sollte sichtbar gemacht werden, nicht
als Geschichte, sondern als etwas Spontanes, im Hier und Jetzt. 7 AuBerdem musste
,Afropean’ einfach eine Briicke iiber die Trennlinie schlagen, die angibt, ob man drinnen oder
drauBen ist.”® ,, Der Begriff ,afropdisch’ bot die Mdglichkeit, Briicken zwischen verschiedenen
Geschichten, Kulturen und Menschen zu schlagen, aber nicht in einem absoluten oder starren
Sinne.“>” Wie Daulne selbst sagte, wollte sie zwei Kulturen in sich vereinen, ohne von ihnen

zerrissen zu werden. Zwei Kulturen treffen aufeinander, und keine hat die Oberhand.®

Zusammenfassend lésst sich sagen, dass die europdischen Identititen heute plastisch bleiben.
Auferdem werden sie nicht einfach von aulen politisch aufgezwungen. Vielmehr entstehen
sie aus dem Zusammenfluss und der Vermischung einer Vielzahl von Projekten und
Prozessen. Auflerdem gibt es keine genaue Definition von Europa und seinen
Einwohner*innen: Es ist unsicher, wandelbar und vielen sogar unbekannt.®’ Nichtsdestotrotz
ist die Identitdt von entscheidender Bedeutung, sowohl fiir die Zukunft des européischen
Projekts rund um die EU als auch fiir eine Reihe von Identitdtsprozessen und die europdische
Politik im Allgemeinen. Denn wenn die Identitit in vielen Momenten der europdischen
Vergangenheit eine Schliisselrolle gespielt hat, warum sollte sie dann heute an Bedeutung

verlieren??

% ygl. Ebd., S. 15.

"Vgl. Ebd., S. 119.

¥ ygl. Ebd., S. 20.

*Ebd., S. 407. (Meine Ubersetzung).

% ygl. Ebd., S. 118-119.

:; Vgl. Checkel und Katzenstein, Conclusion — European identity in context, S. 226.
Vgl. Ebd.
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3. Die Bedeutung von May Ayim

May Ayim war eine afro-deutsche Dichterin, Pddagogin und Aktivistin. Sie wurde 1960 in
Hamburg als Tochter eines schwarzen ghanaischen Vaters und einer weilen deutschen Mutter
geboren und wuchs in Miinster bei ihren weilen Adoptiveltern auf. Ihr biirgerlicher Name ist
Sylvia Brigitte Gertrud Opitz, sie trug also den Namen ihrer Adoptivfamilie. Erst in den
1990er Jahren verwendete sie den Namen Ayim, den Namen ihres Vaters, als Kiinstlernamen.
Sie hat ihre Diplomarbeit {iber die Geschichte der Afrodeutschen geschrieben und dies war
die erste akademische Untersuchung iiber diese Geschichte. Sie setzte sich filir die
afrodeutsche Bewegung ein und schrieb zusammen mit Katharina Oguntoye und Dagmar
Schultz das Buch Farbe bekennen. Afro-deutsche Frauen auf den Spuren ihrer Geschichte.
Dariiber werde ich im ndchsten Kapitel mehr schreiben und danach werde ich einige ihrer
Gedichte kurz besprechen.

Ein groBes Vorbild fir Ayim war die Afroamerikanerin Audre Lorde. Sie war auch
Schriftstellerin und Aktivistin und hatte gro3en Einfluss als Frau, als Schwarze, als Lesbe und
als Feministin. Beide Frauen lernten sich in Berlin kennen, und Lorde wurde fiir Ayim zu
einer Art Mentorin. Audre Lorde hat auch die Griindung der afro-deutsche Gemeinschaft
inspiriert und begleitet.

May Ayim starb im August 1996 durch Selbstmord. Aber auch nach ihrem Tod blieb sie
einflussreich. So tridgt beispielsweise ein Literaturpreis ihren Namen und das ehemalige
Grobenufer in Berlin-Kreuzberg (nach dem preuBlischen Kolonialmilitdr Otto von der
Groeben) wurde in May-Ayim-Ufer umbenannt. (Mehr dazu im Kapitel iiber das kollektive
Gedéchtnis).

Seit Februar 2022 gibt es auch einen neuen Fonds, der ihren Namen trigt: den May Ayim
Fonds. Mit diesem Fonds wird Schwarzes Empowerment gefordert und unterstiitzt. Es handelt
sich um ein Finanzierungsinstrument, das darauf abzielt, den antischwarzen Rassismus
entschlossen zu bekdmpfen und die sozialen Beitrdge schwarzer, afrikanischer und Afro-
Diaspora-Gemeinschaften positiv anzuerkennen. Der Fonds leistet auch immaterielle

Unterstiitzung und setzt sich fiir die Emanzipation Schwarzer Menschen ein.
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3.1. Farbe bekennen

May Ayim hat zusammen mit Katharina Oguntoye und Dagmar Schultz (beide ebenfalls
Autorinnen und Aktivistinnen) das Buch Farbe bekennen. Afro-deutsche Frauen auf den
Spuren ihrer Geschichte verdffentlicht. Dies geschah 1986, und 1992 kam die englische
Ubersetzung heraus. Seit der Verdffentlichung des Buches hat es Denk- und
Diskussionsraume erdffnet, die vorher nicht wirklich existierten. Dariiber hinaus bleibt es ein
inspirierendes Werk fiir die akademische Forschung, Kultur und Politik, aber auch einfach fiir
die personliche Entwicklung von Menschen. Es ist zu einem Standardwerk geworden, und
nicht nur in der afrodeutschen Gemeinschatft.

In diesem Buch verdffentlicht Ayim eigentlich ihre Diplomarbeit. Als sie einem Professor das
Thema fiir ihre Diplomarbeit vorschlug, lehnte er ab, weil es in Deutschland keinen
Rassismus gébe. Aber Ayim wusste es besser. In Farbe bekennen beschiftigen sie sich aber
nicht nur mit der Geschichtsforschung, genauer gesagt mit der Geschichte von Afro-
deutschen, sondern lassen auch afro-deutsche Frauen unterschiedlichen Alters zu Wort
kommen. Im Mittelpunkt des Buches steht die Lebenswirklichkeit afro-deutscher Frauen. Es
handelt sich um eine Abwechslung von historischen Recherchen, personlichen Erinnerungen
und Zeugnissen, Interviews und Gedichten.

Auf die Frage, warum Farbe bekennen heute noch ein Standardwerk ist, antwortet Katharina
Oguntoye in einem Interview, dass ,,diese Art von Buch, in dem es um Lebenserfahrungen
geht, das Einzige dieser Art ist. Unter anderem erzéhlen darin zwei éltere Schwarze Frauen
von ihrer Kindheit in der Weimarer Republik und im Nationalsozialismus, das war
bahnbrechend. Vorher hatten wir keine Geschichte und wussten nicht, wie Afrodeutsche

damals gelebt haben.*®

Bei ihren Nachforschungen stellten sie also fest, dass Afro-deutsche
eine langere Geschichte haben, als sie bisher dachten.

Neu war hingegen auf jeden Fall das Wort ,Afro-deutsch’. Gemeinsam mit Audre Lorde
entwickelten May Ayim und Katharina Oguntoye diesen Begriff. Er steht in Analogie zu
,afro-american’ (,afro-amerikanisch’), aber als Ausdruck ihrer eigenen kulturellen Herkunft.
Es ist eine freiwillige Identitédtskategorie: Es ist eine Selbstidentifikation, in der deutsche und
afrikanische Abstammung zusammenkommen. Beide Kulturen sind Teil dieser Identitdt. Das

eine sollte dem anderen nicht untergeordnet sein und wird daher nicht verweigert. Es ist ein

Neologismus, was bedeutet, dass das Wort vorher also nicht existierte und ,,seine anfiangliche

% Hannah Geiger, Interview mit Katharina Oguntoye.
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Ungebrauchlichkeit ist ein Zeichen dafiir, dal es offenbar zur Beschreibung von etwas
gepriagt wurde, wofiir die deutsche Sprachezuvor kein angemessenes Wort zur Verfligung

gestellt hatte.“**

Das Nichtvorhandensein dieses neuen Wortes war also ein groBBes Manko
und problematisch fiir die Selbstidentifikation. Sie schufen dieses Wort, um sich nicht mehr
von auferlegten Etiketten abhingig zu machen. Es war jedoch nicht so einfach, die richtigen
Begriffe zu finden in einem Deutschland, das keine positiven Begriffe fiir Afro-deutsche
hatte. Diese Fremdbeschreibungen haben ihnen kein gutes Gefiihl gegeben. Es bestand also
ein grofler Bedarf an positiven Selbstbeschreibungen. Die Afro-amerikanerin Audre Lorde
half dabei und war eine grofle Inspiration. Sie nannte alle diese Gruppen mit einer hybriden

“63 (wegen des Bindestrichs).®

Identitét ,,Bindestrich-Menschen
Schwarze Deutsche waren nie eine Selbstverstandlichkeit und sind es auch heute noch nicht,
obwohl es viele sind und schon seit langem sind. Viele lehnen auch Begriffe wie , Farbige*
ab. Der Begriff ,Afro-deutscher’ ist also keine Beschreibung einer Hautfarbe, sondern eine
Selbstdefinition. Aulerdem hat nicht jeder, der sich als Afrodeutscher bezeichnet, familidre
Bindungen zu Afrika — man kann zum Beispiel aus den USA, anderen europdischen Léndern
oder von sonstwoher kommen. Ayim und Oguntoye erkannten, dass die gemeinsame
Grundlage der afro-deutschen Identitdt ein soziales Kriterium ist, ndmlich das Leben in einer
weillen deutschen Gesellschaft. Herkunft und Hautfarbe spielen also nicht wirklich eine
Rolle: ,,Mit dem Begriff ,,afro-deutsch* kann und soll es nicht um Abgrenzung nach Herkunft
oder Hautfarbe gehen (...). Vielmehr wollen wir ,afro-deutsch den herkdmmlichen
Behelfsbezeichnungen wie ,,Mischling®, , Mulatte oder ,,Farbige* entgegenzusetzen, als
einen Versuch, uns selbst zu bestimmen, statt bestimmt zu werden. ¢’

Dariiber hinaus wurde der Begriff ,Bastard’ als selbstverstéindlich angesehen und verwendet.
May Ayim bezeugt in Farbe bekennen, dass es ein Kampf war, zu beweisen, dass auch sie,
der diese Bezeichnungen gegeben wurden, ein vollwertiger Mensch war, und dass sie
aullerdem kaum Zeit hatte, sich selbst wirklich kennenzulernen: ,,Es hat lange gebraucht, bis
mir bewusst wurde, dass ich aus mir selbst heraus einen Wert habe.“®®

Die eigene Identitdt vorher nicht benennen zu kénnen, wurde als problematisch empfunden,

und infolgedessen sanken auch das Selbstbild und der Selbstwert. Nicht nur die ,,Mischlinge*

% Dirk Naguschewski, Afro-deutsches, S. 138.

% vgl. Audre Lorde, Gefihrtinnen, S. 24.

% Ich mochte hier jedoch erwihnen, dass es sich ohne den Bindestrich noch viel mehr um eine einzige Einheit
und Identitét handelt, aber der Bindestrich symbolisiert wieder die Briicke {iber Grenzen, die eine solche hybride
Identitédt mit sich bringt.

" May Ayim, Afro-Deutsche nach 1945,S.117.

% May Opitz, Aufbruch, S. 266.
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selbst erlebten ihre Identitit als problematisch, sondern auch die Gesellschaft. Die
Gesellschaft betrachtete sie buchstéblich als ein grofles Problem. Die Besatzungskinder, wie
sie genannt wurden, galten als ,,Sondergruppe®. 1952 bezeichnete der Bundestag diese
Gruppe von Afro-deutschen als ,,Negermischlinge®, die iiberdies ,,ein menschliches und
rassisches Problem besonderer Art* darstellten. Das ist in der Tat ein Problem: ein Problem
der Sprache und des Benennens. Aus diesem Grund wurde der Begriff ,afro-deutsch’
geschaffen.

In ihrem Vorwort geben die Herausgeberinnen zu, dass sie es gewohnt waren, sich alleine mit
threr Herkunft und Identitdt zu befassen. Bevor sie dieses Buch schrieben, hatten sie noch
keinen so intensiven Kontakt zu anderen Afrodeutschen. Thre Freunde haben sie nicht
wirklich verstanden: Wenn sie ihren Freunden von ihren Problemen mit Rassismus erzihlten,
galten sie als ,,zu empfindlich®. Die Kontaktaufnahme mit anderen Afrodeutschen sei anfangs
etwas bedngstigend gewesen, geben sie zu, aber am Ende sei es befreiend und bereichernd
gewesen. Alle diese Frauen waren unterschiedlich, aber sie hatten auch einige gemeinsame
Merkmale, die zu einer Solidaritdt fiihrten. AuBBerdem war es notwendig, ihre Erfahrungen zu
teilen und sich auf die Suche nach ihrer Geschichte zu machen. Mit dem Buch Farbe
bekennen gingen sie mit dieser Geschichte und ihren Erfahrungen an die Offentlichkeit. Sie
hatten das Gefiihl, diese Geschichte und Erfahrungen teilen zu miissen, weil zu wenig dariiber
bekannt war.

Auf der Suche nach ihrer Geschichte entdeckten sie, dass ihre Geschichte nicht erst nach 1945
begann, sondern schon lange davor. Sie kamen in Kontakt mit afrodeutschen Frauen, die im
Kaiserreich, in der Weimarer Republik und im Nationalsozialismus in Deutschland gelebt
hatten. Auch sie teilen ihre Erfahrungen in diesem Buch.

Im Vorfeld des Buches wurden viele Gespriche gefiihrt. Eines dieser ersten Gespriche
zwischen Laura Baum, Katharina Oguntoye und May Ayim ist in dem Buch enthalten. Es ist
ein Gespriach zwischen drei afrodeutschen Frauen, die jeweils iiber ihre eigenen Erfahrungen
als Afrodeutsche sprechen. In diesem Gesprich teilen sie mit, dass sie oft als Nichteuropéerin
angesehen werden, wodurch sie sich anders fiihlen. Sie werden als exotisch angesehen, und
dieses Bild entspricht auch dem weit verbreiteten Klischeebild. Oft besteht auch ein Interesse
an diesem klischeehaften Bild, an dieser Exotik. Ayim sagt zum Beispiel aus, dass sie oft auf
ihr afrikanisches Aussehen angesprochen wird. Diese Leute erzéhlen ihr von ihrer Reise nach
Afrika und gehen davon aus, dass sie auch eine afrikanische Sprache spricht. Als sie merken,

dass sie das nicht tut, ldsst das Interesse plotzlich nach und man sagt ihr: ,,Ach, dann bist du ja
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“% Das Interesse am Exotischen ist also da, aber oft ist man sich

schon ziemlich europdisiert.
nicht bewusst, dass afrodeutsche Frauen nicht exotisch sind: Sie sprechen perfekt Deutsch,
haben oft nicht einmal einen direkten Bezug zu Afrika oder Amerika und haben eigentlich
einen ganz normalen deutschen Alltag. Dennoch haben die Menschen bestimmte
Erwartungen, die nichts mit ihrer Person oder Identitit zu tun haben. Auch sie sind in der
deutschen Kultur aufgewachsen und man vergisst oft, dass diese nicht nur von weillen
Menschen gelebt wird. Und obwohl die deutsche Kultur auch die ihre ist, haben diese Frauen,
unter anderem aufgrund der oben genannten Kommentare und Situationen, oft das Gefiihl,
dass sie es nicht ist. Dennoch sprechen sie die Sprache, sind in Deutschland aufgewachsen
und zur Schule gegangen und haben den gleichen Lebenshintergrund wie andere Deutsche.
Viele erkennen dies jedoch nicht an, so dass sie manchmal das Gefiihl haben, nirgendwo
hinzugehoren. Dieses Gefiihl, nirgendwo hinzugehdren, ist fiir Menschen mit einer hybriden
Identitét insofern nicht ungewdhnlich, als es hdufig und bei vielen auftritt. Auch darauf wird
spéter in dieser Masterarbeit eingegangen.

Und selbst wenn man sich nur an einem Ort zugehorig fiihlt, sei es der Ort, an dem man
aufgewachsen ist, oder der Ort, an dem man seine Wurzeln hat, bleibt gelegentlich das
Gefiihl, nirgendwo hinzugehoren. Die drei Frauen sagten sich in diesem Gespréach auch, dass
sie in Afrika wegen ihrer helleren Hautfarbe etwas Besonderes sind, wihrend man in Europa
immer davon ausgeht, dass sie afrikanisch und exotisch sind. Dies ist auch etwas, das viele
Menschen mit einer hybriden Identitidt wiederfinden. Da gibt es zum Beispiel den deutschen
Komiker afghanischer Herkunft, der witzelt, dass er in Afghanistan als Deutscher und in
Deutschland als Tiirke gesehen wird. Dies mag als Scherz gemeint sein, spiegelt aber die
Realitit wider: Die Tatsache, dass (ein Teil) der Herkunft, der Wurzeln oder der anderen
Kultur im Vordergrund steht. Ein anderer deutscher Komiker, Hani Who, machte sich
ebenfalls dartiber lustig und sprach iiber den ,,Migrationsvordergrund*.

Diese Frauen haben jedoch keine direkte Migrationsgeschichte und werden dennoch als ,nicht
wirklich deutsch’ angesehen. Alle gehen immer davon aus, dass sie zum Beispiel kein
Deutsch sprechen konnen. Es muss anstrengend sein, dass die Leute immer davon ausgehen,
dass man seine eigene Muttersprache nicht beherrscht, und man dann Komplimente bekommt,
wie gut man die Sprache spricht.

Dieses Gefiihl, nirgendwo dazuzugehdren, kann sogar das Gegenteil bewirken, nimlich das

Gefiihl, iiberall dazuzugehoren. Oguntoye sagt dazu Folgendes: ,,Es ist ein eigenartiges

% Baum, Laura et al., Drei afio-deutsche Frauen im Gesprich, S. 196.
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Gefiihl, wenn alle moglichen Kulturbereiche mich fiir sich in Anspruch nehmen kénnen. Ich
bin dadurch auf die Idee gekommen, ich kdnnte mich eigentlich fiir dies und jenes ausgeben,

ich bin eigentlich nichts — passe tiberall hin.«"

Letzteres mag ja stimmen, aber es ist
gefdhrlich zu sagen, dass man nichts ist, wenn man eigentlich sagen will, dass man alles ist.
Denn man ist eben nicht nichts, man ist mehr. Die Zugehdrigkeit zu mehreren Gruppen ist in
der Tat ein Vorteil: Sie bringt Flexibilitdt. Dem stimmt Oguntoye zu: Weil sie mehr auffallt
und sich mit ihren afrikanischen und deutschen Anteilen auseinandersetzen muss, entwickelt
sie eine ,,Wendigkeit, die sonst gar nicht gefordert ist und einem weillen Kind so nicht

“" Diese ,,Wendigkeit* ist tatsichlich einer der groBen Vorteile einer

zugestanden wiirde.
hybriden Identitit. Aber diese Wendigkeit verursacht manchmal eben auch das Gefiihl,
nirgendwo hinzugehdren. Baum sagt zum Beispiel, dass sie sich nicht unbedingt als Deutsche
fiihlt, gerade weil sie immer wieder darauf hingewiesen wird, dass sie die Sprache so gut
spricht. Die deutsche Staatsangehdrigkeit ist lediglich in ihrem Personalausweis vermerkt,
aber abgesehen davon fiihlt sie sich nicht unbedingt zugehdrig. Auch die Sprache spielt fiir sie
keine allzu grof3e Rolle bei der Zuschreibung einer bestimmten Identitét. Sie fiihlte sich zum
Beispiel in Paris ganz zu Hause, weil sie dort nicht auffiel. Sie fiihlte sich integriert, auch
wenn sie die Sprache nicht spricht.”* Dies zeigt auch, wie individuell das Identititsgefiihl sein
kann, obwohl es eine kollektive Identitdt gibt. Es zeigt auch, dass die Integration sehr
schwierig ist, wenn man immer den Eindruck hat, nicht akzeptiert zu werden. Das gilt
sicherlich auch fiir Neuankdmmlinge, aber Laura Baum ist keine ,neue Deutsche’. Sie ist in
Deutschland geboren und aufgewachsen, wird aber nicht voll akzeptiert, weshalb sie sich in
Deutschland nicht wirklich zu Hause fiihlt. Die deutsche Staatsangehdrigkeit steht in threm
Ausweis, aber das flir eine kollektive Identitdt wichtige Gefiihl der Solidaritit und des
Zusammengehorigkeitsgefiihls ist nicht vorhanden.

Doch ein solches Gefiihl der Zusammengehorigkeit ist wichtig. Eleonore Wiedenroth sehnt
sich nach einem Ort, an dem es keine Rolle spielt, ob sie Deutsche ist oder nicht, und an dem
es deshalb kein Thema mehr ist. Die Akzeptanz ihrer dunklen Hautfarbe erdffnete ihr auch
neue Gemeinsamkeiten mit Menschen: ,Ich erlebte Offenheit, Freundlichkeit,

«73 Damit wird

selbstverstdndliches Akzeptiertwerden. Ich war “sister”, ich gehorte dazu.
unterstrichen, dass das Gefiihl, akzeptiert zu werden, und das Gefiihl der Zugehorigkeit nicht

voneinander zu trennen sind.

" Ebd., S. 201.

""Ebd., S. 198.

2Vgl. Ebd., S. 203-204.

3 Eleonore Wiedenroth, Was macht mich so anders, S. 223.

21



Und was fiir Baum ebenso wichtig war: In Paris hatte sie das Gefiihl, nicht aufzufallen. Sie
existierte einfach, niemand stellte ihre Identitit in Frage und sie erhielt keine Komplimente
dafiir, wie gut sie ihre Muttersprache sprach. Auch fiir May Ayim spielte das Gefiihl, tiberall
aufzufallen, eine grof3e Rolle: ,,Frither glaubte ich, ich passe nirgendwo hin, weil ich {iberall
total auffallen wiirde. Ich dachte, ich kann nie einfach mal ich sein, ich laufe immer mit dieser

Hautfarbe rum.«”*

Der Grund, warum sie auffallen wiirde, war also hauptsidchlich ihre
Hautfarbe. Die Hautfarbe ist ein Aspekt der eigenen Identitdt, der nicht verdndert werden
kann, hier aber problematisiert wird: Sie wird als etwas Negatives gesehen. Andererseits wird
eine Hautfarbe auch nur im Kontrast zu einer anderen Hautfarbe sichtbar oder wenn man von
anderen darauf hingewiesen wird. Das bestétigt auch May Ayim: ,Ich registriere meine

Hautfarbe nur bewusst, wenn mich Leute darauf ansprechen.*’

Das wiederum zeigt, dass sie
selbst kein Problem mit ihrer Hautfarbe hat, aber dass ihre Hautfarbe manchmal von anderen
zum Problem gemacht wird. Sie sagt auch, dass sie einmal getrdumt hat, sie sei weill und sich
dann gefragt hat, ob das daran liegt, dass sie immer nur weifle Menschen um sich herum sieht.
Dies zeigt auch, dass die Reprisentation eine wichtige Rolle spielt. Man denkt, man ist wie
die Menschen um sich herum, aber es stellt sich heraus, dass man es nicht ist, weil man immer
wieder darauf hingewiesen wird, dass man anders ist. Aber letztendlich ist man nur schwarz
im Gegensatz zu jemand anderem.

Manchmal wird man sich seiner eigenen Identitdt oder Kultur nur im Gegensatz zu einer
anderen Identitdt oder Kultur bewusst. So gesteht Corinna N. in Farbe bekennen, dass sie erst
nach einem lidngeren Auslandsaufenthalt viel tiber die Kultur gelernt hat, in der sie
aufgewachsen ist. Plotzlich bemerkte sie auch einen groflen Unterschied zwischen den
Kontinenten Europa und Nordamerika. Aber sie bemerkte auch Kontraste an sich selbst: eine
Kombination aus Schwarz und Weil. Lange Zeit hatte sie das Gefiihl, zwischen zwei Stiihlen
zu sitzen, und das hasste sie. Sie hatte das Gefiihl, nirgendwo richtig hinzugehdren, ein
Gefiihl der Unvollkommenbheit, aber jetzt hat sie sich mit ihrer Identitét abgefunden. Sie sieht
es nicht mehr als Kontrast, und das ist wichtig. Afrikanisch und deutsch zu sein ist kein
Widerspruch, auch wenn es oft von auflen so aufgezwungen wird. Wenn man diesen
scheinbaren Widerspruch nicht akzeptiert, ist Raum fiir Selbstvertrauen vorhanden. ,,Im
Vergleich zu den Generationen der Kriegs- und Nachkriegszeit wird es ihnen [den jlingeren

Afro-Deutschen] weitaus leichter fallen, Mdglichkeiten und Mut zu finden, ihre Situation und

™ Baum, Laura et al., Drei afiro-deutsche Frauen im Gesprich, S. 201.
” Ebd., S. 204.
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Interessen in der deutschen Gesellschaft sichtbar zu machen.*

Das mag in der Tat der Fall
sein, aber wir diirfen nicht {ibersehen, dass dies nach wie vor ein Kampf und ein Problem ist.
Die Situation hat sich bereits verbessert, aber diese Erkenntnis fithrt manchmal dazu, dass
man sagt, man solle mit dem jetzigen Zustand zufrieden sein, man solle dankbar sein, sich
nicht beschweren und sich damit zufrieden geben. Dennoch sollte man sich nicht mit der
Situation zufrieden geben, solange es immer wieder zu problematischen Situationen kommt.
Da die Diskriminierung frither offener war, wird manchmal angenommen, dass es heute
keinen Rassismus mehr gibt, doch es gibt ihn. Dies war der Fall, als May Ayim das Thema
ihrer Masterarbeit vorschlug und abgewiesen wurde, weil es in den 1980er Jahren angeblich
keinen Rassismus mehr gibe und dies ist auch heute noch der Fall, wie unter anderem der
Dokumentarfilm Het leven in kleur (,,Das Leben in Farbe*) (2021) zeigt.

Baum gibt zu, dass sie als afrodeutsche Frau nicht schwarz, aber auch nicht weil} sein will:
»ich mochte auf jeden Fall farbig sein. Das hingt sicherlich auch mit den Vorteilen
zusammen, die ich dadurch habe.«”” Aber manchmal ist es schwer, die Vorteile zu erkennen,
vor allem, wenn man im eigenen Land oder auch auf dem eigenen Kontinent so oft mit einem
Fremden verwechselt wird. Oguntoye behauptet, dass es sogar kein Europa gibt, in dem sie
sich zu Hause flihlen kann, weil sie immer als Fremde betrachtet wird. Das gibt ihr auch das
Gefiihl, dass sie immer vertriecben werden kann, und ihr afrikanisches Bewusstsein ist nicht
stark genug, um diesem Gefiihl entgegenzuwirken und das Gefiihl ,,da gehore ich hin“’® zu
erzeugen. Darauf antwortet Ayim, dass sie sich mit den Begriffen ,Afro-deutsch’ und ,Afro-
europdisch’ sehr wohl fiihlt. Bis dahin gab es keine echten ,,selbstverstindlichen Namen fiir
uns wie etwa bei Afro-Amerikanern, in Deutschland drucksen alle rum: Mischlinge, Farbige,
Mulatten, Schwarze oder Neger.“”” Dies beweist einmal mehr, dass Sprache nicht unschuldig
ist und eine gewisse Macht hat und wie wichtig sie daher ist. Es ist wichtig, die richtigen
Begriffe zu finden und zu verwenden. Das war auch der Ansatz der Autorinnen von Farbe
bekennen, als sie den Begriff ,Afro-deutsch’ einfiihrten. Dariiber hinaus spielt nicht nur die
Sprache, sondern auch die Kenntnis der Geschichte eine wichtige Rolle bei der Suche nach
der eigenen Identitdt. In ihrem Vorwort schreiben sie daher Folgendes: ,,Unser Leben wird
leichter sein, wenn wir nicht mehr immer von neuem unsere Existenz erkldaren miissen. Indem

wir unsere Spuren in der Geschichte Afrikas und Deutschlands enziffern und mit unseren

® May Ayim, Rassismus hier und heute, S. 187-188.

" Baum, Laura et. al., Drei afro-deutsche Frauen im Gesprich, S. 205.
" Vgl. Ebd., S. 206.

" Ebd., S. 210.
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subjektiven Erfahrungen verbinden, werden wir uns unserer Identitdt sicherer.
hoffen sie auch, von ihren Mitmenschen und der Gesellschaft nicht mehr einfach iibersehen
zu werden. Sie wollen Unwissenheit und Vorurteile abbauen und hoffen, dass sich auf diese
Weise auch die Situation der kommenden Generationen verbessern wird. In ihrem Beitrag
zum Buch schreibt Audre Lorde, dass die Schriftstellerinnen in ihrer Jugend als ,,befleckte
oder unvollkommene Deutsche galten. Sie mussten nach sich selbst suchen, im Bewusstsein
ihrer doppelten Herkunft als Afrikanerin und Deutsche. Diese Suche wird von einer gewissen
Solidaritdt, aber auch von Rassismus begleitet. ,,Der Weg durch Selbsterforschung und
Selbsterhebung heisst Komplexitit und Courage einsetzen gegen eine Flut von Intoleranz und
Hass auf die, die anders sind.“®' Denn Intoleranz und Hass haben alle Frauen begleitet, die in
Farbe bekennen aussagen. So galten Afrodeutsche in der Weimarer Republik unbestritten als
minderwertig, weil sie nicht einmal ,,reinrassig* waren.*?

In Farbe bekennen berichten die Schwestern Anna und Frieda tiber ihr Leben in Deutschland
wihrend der Weimarer Republik und wéhrend des Nationalsozialismus. Frieda bezeugt, dass
sie mit Slogans wie ,,Die Mischlinge konnen nur die schlechten Eigenschaften von beiden
Rassen erben*®® konfrontiert wurde. Dieser Glaube war offenbar fest verankert. Frieda konnte
sich jedoch an verschiedene Situationen anpassen: mal war sie schwarz, mal weil}. ,,Aber

meistens war ich Mulattin.* **

IThrem Vater wurde einmal angeboten, nach Kamerun
zuriickzukehren, um Propaganda fiir Deutschland zu machen. Er lehnte ab, weil er nicht fiir
ein Land werben konnte, das nicht einmal seine eigene Hautfarbe respektiert. Hautfarbe war
also nicht einfach eine Hautfarbe, und das war nach dem Zweiten Weltkrieg nicht anders
(genauso wie heute). Helga Emde erzihlt von ihrer Kindheit in der Zeit nach dem Zweiten
Weltkrieg. Das Schwarze war etwas, mit dem sie nichts zu tun haben durfte, aber sie hatte ein
Gefiihl, eine Angst, dazuzugehdren.® Wie wir im ersten Kapitel iiber Identititsdefinitionen
gesehen haben, will man sich manchmal bewusst nicht mit der Gruppe identifizieren, der man
gesellschaftlich angehort, weil sie ein negatives Image hat. Das ist es also, was Emde erlebte:
Schwarz galt als nicht existenzberechtigt, und so fiihlte sie sich auch.*® Das gab ihr auch das

Gefiihl, dass es fiir alle besser sei, wenn sie nicht auffalle. Aullerdem wiirde sie, wenn sie

auffallen wiirde, nicht einfach als freches Méidchen auffallen, sondern als ,Nigger®,

% May Ayim et. al., Vorwort der Herausgeberinnen, S. 20.

8! Audre Lorde, Gefiihrtinnen, S. 24.

82 Vgl. May Ayim, Weimarer Republik und Nationalsozialismus, S. 74.
8 Anna G. und Frieda P., Wir sind Mulatinnen, S. 98.
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,Mohrenkopf™ oder ,,Sarottimohr*. Aber obwohl sie sich so sehr bemiihte, nicht aufzufallen,
fiel sie mit ithrem krausen Haar und ihrer schwarzen Hautfarbe trotzdem auf, und dariiber
hinaus war sie groB fiir ihr Alter.®” Sie wollte weiB sein, oder zumindest so weill wie moglich,
denn Weill war gleichbedeutend mit Schonheit und Perfektion und Schwarz war
minderwertig. Sie verlor langsam ihre Identitét. Dies spitzte sich zu, als sie bei der Arbeit als
,Niemand“ angesehen wurde. Doch sie ist Deutsche und eine ,,Mischung von schwarz und
weiB.“®® Wenn Emde anderen Menschen davon erzéhlte, bekam sie immer die Antwort, sie
sei ,,zu empfindlich®. Sie war auf der Suche nach einer Solidaritét, die sie nicht finden konnte.
Sie hatte auch das Gefiihl, zwischen zwei Welten zu stehen und nirgendwo richtig
dazuzugehoren. Sie ist in einer weillen Welt aufgewachsen, gehort aber dennoch zu einer
Minderheit. AuBBerdem ist es schwierig, dass man ihr oft nicht glaubt, wenn sie sagt, sie sei
Deutsche, weil sie eine dunklere Hautfarbe hat. Nach einer langen Suche nach ihrer eigenen
Identitdt kann sie sich nun endlich selbst akzeptieren: ,Ich kann meine weillen wie auch
meine schwarzen Anteile akzeptieren und empfinde darin keinen Bruch.**

Das Gefiihl, ein Niemand zu sein und somit keine Identitdt zu haben, ist sicherlich nicht
einzigartig. Davon zeugt nicht nur Helga Emde, sondern auch Astrid Berger in Farbe
bekennen: Sie wurde von ihrer Lehrerin als ,hochinteressanter Fall*“ bezeichnet. Sie wurde
also nicht einmal als Person gesehen, sondern als ,,Fall“. Sehr viele Afropder*innen (und
wahrscheinlich viele ,Bindestrich-Menschen’, wie sie hier in Farbe bekennen genannt
werden, mit ihnen) erleben dies, das wird auch spéter in dieser Masterarbeit deutlich werden.
Dieses Gefiihl besteht iibrigens auch heute noch, es ist kein Phanomen, das nach den 1980er
Jahren aufgehort hat.

Es scheint also eine gewisse Hierarchie zu geben: Die Weillen seien besser als die anderen.
Schwarze werden geduldet, aber Kinder eines Schwarzen und eines Weillen diirfen nicht
existieren. Diese Hierarchie der kollektiven Identitidten erschwert es denjenigen, die einer
Gruppe angehoren, deren Identitit vermeintlich niedrigeren Ranges sei, ihre Identitét
anzunehmen. In der sozialpsychologischen Literatur wird daher argumentiert, dass solche
Menschen versuchen werden, diese Gruppe zu verlassen, weil sie einer Gruppe mit einer
positiveren Identitit angehdren wollen, oder sie werden sich bemiihen, ein positiveres Bild
ihrer kollektiven Identitit fiir andere zu schaffen.”® Dies ist der Fall fiir viele, die in Farbe

bekennen ihre Geschichte erzdhlt haben. Fast alle wollten weil} sein und versuchten, sich so

¥7Vgl. Ebd., S. 144-145.
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gut wie moglich daran anzupassen, aber sie merkten bald, dass dies nicht mdglich war. Diese
Frauen versuchten also, durch ihre Handlungen eine weille Person zu werden, aber das
dnderte nichts an ihrer Hautfarbe. Um die Hautfarbe jedoch wirklich zu verdndern, gibt es
Cremes, die die Pigmentbildung reduzieren, und sie werden {iberall auf dem afrikanischen,
amerikanischen und europdischen Markt angeboten.”' Doch die Existenz solcher Cremes ist
hochst problematisch, denn sie vermitteln unter anderem die Botschaft, dass eine nicht-weifle
Hautfarbe weniger schon und minderwertig sei. Eine weille Hautfarbe wire positiver und
deshalb streben die Menschen danach, auch weil3 zu sein.

SchlieBlich haben diese Frauen sich mit ihrer hybriden Identitét abgefunden, aber es ist immer
noch schwierig, da das Gefiihl, dazwischen zu fallen und nicht wirklich dazuzugehoren,
immer wieder auftaucht.

Sogenannte ,Bindestrich-Deutsche” werden oft vergessen und nicht zur deutschen
Bevolkerung gezdhlt. Fiir sie bedeutet dies, dass ,,trotz deutscher Staatsangehdrigkeit und
Aufwachsen in der deutschen Gesellschaft, in eben dieser Gesellschaft nicht erwiinscht und
wahrgenommen zu sein. Durch ihr Sichtbarwerden als Ausldnder/innen werden sie zumeist

“2 Damit wird ein

als solche behandelt. Als Menschen, die eigentlich nicht ins Land gehoren.
Teil ihrer Identitdt verleugnet, und das ist sehr problematisch.

Es gibt also das Gefiihl, niemand zu sein und keiner Gruppe anzugehoren, aber das eben
erwdhnte Problem hédngt auch mit einer mangelnden Reprisentation zusammen. In einer
weillen Welt aufzuwachsen ist eine Sache, aber man muss auch Moglichkeiten zur
Identifikation haben, und diese Moglichkeiten sind oft nicht gegeben: , ,Afro-Deutsche
wachsen in der Regel mit weiBlen Bezugspersonen auf und finden im Lauf ihrer
Sozialisationsgeschichte oft nur wenig Moglichkeit zur positiven Identifikation mit Menschen
afrikanischer und/oder afro-deutscher/europiischer Herkunft.“”> Man braucht Vorbilder,
Menschen mit einer positiven Geschichte. Auch Oguntoye sagte aus, dass sie sich danach
sehnte. Es gab niemanden wie sie, aber sie hatte ein enormes Bediirfnis danach.”* So geht es
u.a. um die allgemein unzureichende Reprisentation auf der Stralle, aber durchaus auch in der
Schule: ,,Zundchst wurde afro-deutschen Kindern auBergewohnlich oft der Zugang zu

«95

weiterfiihrenden Schulen verwehrt, obwohl sie die Befidhigung nachweisen konnten.“”” Dass

Kindern der Zugang zu Schulen verwehrt wurde, war nach dem Zweiten Weltkrieg der Fall

*1'vgl. May Ayim, Rassismus in Deutschland, S. 63.

%> May Ayim, Rassismus hier und heute, S. 181.

* Ebd., S. 178.

% Vgl. Katharina Oguntoye, Was ich dir schon immer sagen wollte, S. 274.
> May Ayim, Afro-Deutsche nach 1945, S. 137.
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und hat sich inzwischen sicherlich gebessert, aber es kommt sicherlich immer noch vor. Es
gibt also einen Mangel an Reprisentation in den Schulen, und das schafft wiederum einen
weiteren Mangel an Reprisentation. Denn diese Kinder werden vieler Moglichkeiten beraubt,
weil sie nicht die Schule ihrer Wahl besuchen konnen, was sich erheblich auf ihre Zukunft
auswirkt. Dies fiihrt auch zu einer Unterreprasentation in bestimmten Studienfdchern und
bestimmten Berufen, die einen Schulabschluss erfordern. Das wiederum fiithrt zu dem
Glauben, dass Afrodeutsche dumm seien, weil sie nicht zur Schule gegangen sind. Dies
wiederum fiihrt zu Komplexen und Selbstverachtung. ,,Afro-Deutsche erfahren von klein auf
ithre bi-kulturelle Herkunft als auflergewdhnlich und sehen sich zudem damit konfrontiert,
dass ihr afrikanisches AuBeres fiir viele kulturelle Riickstindigkeit und zahlreiche andere als

96 1~ v q:
““® Dies erschwert natiirlich den Prozess der

unerwiinscht geltende Eigenschaften signalisiert.
Auseinandersetzung mit der eigenen Identitét, da es zu Selbstverachtung und dem groB3en
Wunsch fiihrt, weil3 zu sein oder zumindest nicht aufzufallen oder eine Ausnahme zu sein.
Dieses Gefiihl, eine Ausnahme zu sein, wird auch durch einen Mangel an (positiver)
Reprisentation verursacht. Der Wunsch, unsichtbar zu sein, scheint eine konstante,

wiederkehrende Tatsache im Leben vieler Afropder*innen zu sein.

3.2. May Ayim als Dichterin

May Ayims Gedichte haben oft soziale und politische Themen zum Gegenstand, aber sie
schrieb zum Beispiel auch Liebesgedichte. Darauf soll hier nicht eingegangen werden, aber es
ist wichtig, auch dies zu erwidhnen, denn sonst wiirde sie auf die Dichterin ,reduziert’, die
immer nur iiber Rassismus und Feminismus schreibt. Denn es ging ihr nicht nur um ihre
schwarze Minderheit in Deutschland und ihre Suche nach Identitit. May Ayim wird als
Afrodeutsche, als Schwarze, als Aktivistin in Erinnerung bleiben, aber sie war auch einfach
eine Frau und eine Freundin und natiirlich jemand, die gut mit Worten umgehen konnte. Es
liegt eine enorme Kraft in ithren Worten, die sie sehr prizise wihlt. Sie spielt mit Worten,
verwendet Humor und hinterfragt auch die Bedeutung bestimmter Worter.

AuBerdem ist sie nicht nur eine Inspiration fiir andere afrodeutsche Frauen, sondern fiir viele
Menschen, auch auBlerhalb der afrodeutschen Gemeinschaft und auflerhalb Deutschlands. Sie

wird auch kiinftige Generationen inspirieren, nicht nur als Afrodeutsche, sondern auch als

% May Ayim, Rassismus hier und heute, S. 185.
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Dichterin und als Frau. Auch Olumide Popoola schreibt im Vorwort zu der doppelten
Gedichtsammlung von May Ayim, dass Ayims Stirke gerade darin liegt, dass sie ihre Stimme
einsetzt und damit fiir so viele andere Afropeaner*innen wichtig ist: ,,weil ich zum ersten Mal
auf dem Papier existiere. Ich fithle mich gespiegelt, gesehen, benannt. Ich kann sein, weil
May da ist. Weil sie existiert und ihre Stimme erhebt - weil sie Raum fiir ihre Schwestern und
ihre Briider einklagt.”’ Auch hier zeigt sich die Wichtigkeit der Benennbarkeit, die die
Begriffe Afro-Deutsche und Afropdisch ermdglichen.

Dariiber hinaus sind Ayims Texte nicht nur inspirierend, sondern auch heute noch sehr
aktuell. Olumide Popoola schreibt dazu im Vorwort Folgendes: ,lhre kunstvollen
gesellschaftliche Analysen konnten heute, oder in den letzten Jahren, geschrieben worden

“%% Und obwohl das eigentlich ein Kompliment ist, ist es eigentlich kein gutes Zeichen.

sein.
Auch die Journalistin und Autorin Alice Hasters ist sich dessen bewusst und ist sogar
schockiert dariiber: ,,Als ich die Texte von May Ayim gelesen habe, war ich total erschrocken
dariiber, wie aktuell sie bis heute sind.“”” Daher ist es eigentlich schade, dass Ayims Gedichte
auch heute noch so aktuell sind. Man wiirde sich wiinschen, dass solche rassistischen
Erlebnisse nicht mehr oder zumindest nicht mehr so oft vorkommen wiirden. Dennoch sind
Ayims Gedichte fiir (zu) viele Menschen wiedererkennbar.

Alle ihre Gedichte sind es wert, besprochen zu werden, aber es sind zu viele, um sie hier
aufzuzédhlen. Deshalb habe ich eine Auswahl von Gedichten aus ihrem ersten Gedichtband

blues in schwarz weiss getroffen, den sie 1995 veroffentlichte. Der Gedichtband nachtgesang

wurde erst nach ithrem Tod, 1997, veroffentlicht.

3.2.1. Ihre Gedichte

In ihren Gedichten kritisiert sie, dass Schwarzsein und Deutschsein nicht zusammenpassen
und dass dies als etwas Exotisches angesehen wird. Dies wird in ihrem Gedicht exotik sehr
deutlich: ,,nachdem sie mich erst anschwérzten / zogen sie mich dann durch den kakao / um
mir schlieflich weil machen zu wollen / es sei vollkommen unangebracht / — schwarz zu

sehen” 100

77 Olumide Popoola, Vorwort zur Neuausgabe, S. 7.
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Dieses Gedicht zeigt, dass eine schwarze Haut etwas Exotisches hat: Sie ist eine Kuriositit,
etwas Besonderes, aber auch ,unangebracht“. Auch hier spielt Ayim mit den Worten
,schwarz’ und ,weil}’ und der Polysemie der Worter. Man konnte es also wortlich so lesen,
dass man sie buchstdblich schwarz gemacht hat, indem man sie in Kakao gewdlzt hat, und sie
dann wieder weill gemacht hat, weil es unpassend ist, schwarz zu sein. Aber es bedeutet auch
im ubertragenen Sinne, dass sie sie geschwirzt haben, dass sie sie verspottet haben und sie
schlieBlich weise (und nicht weil) gemacht haben, dass es unangemessen ist, die Dinge
schwarz zu sehen.

Allerdings ist es in Deutschland eigentlich nicht exotisch, eine schwarze Hautfarbe zu haben,
aber es gibt immer noch zu wenig Reprisentation. Ayim selbst erlebte zum Beispiel auch,
dass sie sich als deutsches schwarzes Kind zu wenig Identifikationsmoglichkeiten hatte. Hier
ist eine gewisse Verbesserung eingetreten, aber es bleibt ein Defizit. Es ist immer noch
schwierig, schone schwarze Puppen oder Buntstifte zu finden, mit denen man zum Beispiel
seine eigene Haut zeichnen kann. Wie Ayim auch in Farbe bekennen schreibt, gibt es schon
lange Schwarze Deutsche. Ayim fiihrte daher den Begriff ,afro-deutsch’ als
Identifikationsmerkmal ein, das Deutschsein und Schwarzsein vereint. Sie macht deutlich,
dass es sich nicht um eine Kuriositit und nicht um einen Exoten handelt. Sie schrieb auch
zwei Gedichte mit diesem Titel im Jahr 1985: afro-deutsch I und afiro-deutsch 1. Damit riickt
sie eine Nicht-Selbstverstindlichkeit in den Mittelpunkt: ,,Es geht darum, eine Identitit zu
konstituieren, in der deutsche Nationalitit bzw. Staatsangehorigkeit und nicht-weille
Hautfarbe einander nicht ausschlieBen.“'’' Beide Gedichte sind auch in dem Buch Farbe
bekennen enthalten.

Beide Gedichte sind wie ein Dialog aufgebaut, aber eigentlich horen wir nur eine Stimme. Es
handelt sich also eher um einen Monolog, mit der deutlichen Prisenz einer stummen zweiten
Stimme. Die schwarze Stimme sagt nichts, spricht nicht in diesem Gedicht, wihrend die
andere Stimme ein Sprachwasserfall zu sein scheint. Aulerdem bezieht sich alles, was er oder
sie sagt, auf die Person, mit der er oder sie spricht. In diesem Gedicht geht es also auch um
Kommunikation und ihre Bedeutung. Es geht um die Bedeutung des Dialogs und den Mangel
daran: Die Menschen sollten mehr miteinander reden, nicht unbedingt iibereinander. In beiden
Gedichten geht es auch um Verstindnis und gegenseitiges Verstehen. Beide Gedichte
beginnen mit der Aussage, dass das lyrische Ich ,versteht’: ,,Sie sind afro-deutsch? / ... ah, ich

verstehe: afrikanisch und deutsch.“'> und ,, ... hm, verstehe. / Kannstja froh sein, da3 de keine

1 Dirk Naguschewski, Afiro-deutsches, S. 138.
192 May Ayim, blues in schwarz weiss, S. 26.
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Tiirkin bist, wa?“'®® Das lyrische Ich sagt in dem Gedicht weiter, dass es versteht, dass die
Herkunft wichtig ist (z.B. das Ich kommt aus Westfalen) bzw. dass nicht alle Probleme mit
der Hautfarbe zusammenhéngen und dass jeder seine Probleme hat. Das gilt zum Beispiel fiir
dicke Menschen. Es sind Vergleiche, mit denen das lyrische Ich zu beweisen scheint, dass es
etwas versteht. Dies sind jedoch Vergleiche, die nicht zutreffen und die den Rassismus und
Diskriminierung relativieren. Es gibt also kein wirkliches Verstéindnis und keinen wirklichen
Dialog. Mit diesem Gedicht prangert Ayim spielerisch das Fehlen von beidem an.

In ihrem Gedicht grenzenlos und unverschimt (1990) erklingt dagegen eine entschlossene
und selbstbewusste afro-deutsche Stimme. In ihrem Gedicht entfernte verbindungen (1992)
steht die Hautfarbe im Mittelpunkt: Sie stellt die Hautfarbe ihrer Mutter der ihres Vaters
gegeniiber. Dennoch gibt es eine Verbindung zwischen ,Vater’ und ,Mutter’ und ,Schwarz’
und ,Weil}’: ein ,Ich’. AuBBerdem spielt sie in dem Gedicht mit der Polysemie von ,weil3’ als
Farbe und als erste Person Singular von wissen. Sie erwdhnt jedoch nicht die Kontinente
Afrika und Europa, weshalb man auch an Amerika denken konnte. In ihrem Gedicht
grenzenlos und unverschdmt hingegen ist dieser explizite Kontrast oder diese Beziehung
zentral. Sie beginnt ihr Gedicht mit den folgenden Worten: ,,ich werde trotzdem / afrikanisch /
sein / auch wenn ihr / mich gerne / deutsch / haben wollt / und werde trotzdem / deutsch sein /
auch wenn ihr / meine schwirze / nicht paBt*.'™ Sie stellt die beiden Kontinente als eine Art
Kontrast gegeniiber, sagt aber auch direkt, dass sie sowohl Afrikanerin als auch Deutsche ist.
Mit ihrem Gedicht regt sie also zum Nachdenken dariiber an, was es bedeutet, Deutscher zu
sein und dass dies nicht unbedingt ,weil}3’ bedeutet.

,Unverschdmt’ unterstreicht die Entschlossenheit des lyrischen Ichs wund ein
Selbstbewusstsein. Diese Entschlossenheit zeigt sich auch in den Worten ,,ich werde noch
einen Schritt weiter gehen®. Sie wiederholt dies auch, was darauf hindeutet, dass es nicht bei
einem einzigen Schritt bleiben wird. ,Grenzenlos’ bezieht sich zum einen auf die
Wiedervereinigung Deutschlands, zum anderen aber auch auf die hybride Identitit und deren
Vorteil, Grenzen tiberschreiten zu konnen.

Der Untertitel dieses Gedichtes lautet ,ein gedicht gegen die deutsche sch-einheit™. Sie
schrieb dieses Gedicht nach der Wiedervereinigung Deutschlands im Jahr 1990. Sie war sehr
emport und wiitend iiber die Zunahme des Rassismus in dieser Zeit, wiahrend sich alle iiber

die Wiedervereinigung freuten.

18 Ebd., S. 33.
1 Ebd., S. 69.
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Auch in ihrem Gedicht blues in schwarz weiss (1990) schreibt sie {iiber diese
Wiedervereinigung und iiber die Freude, die sie brachte. Sie spricht nicht nur von der
deutschen Wiedervereinigung, sondern auch von einem geeinten Europa. Die Grenze, die
vorher durch Deutschland verlief, teilte auch Europa in zwei Hilften. Aber auch ohne
Grenzen gibt es immer noch Grenzen oder Hindernisse zu {iberwinden. Die
Wiedervereinigung ist zum Beispiel eine gro3e Freude, aber zwei Drittel der Welt feiern sie
nicht mit, wie May Ayim schreibt. AuBerdem bringt die Vereinheitlichung auch Ausgrenzung
mit sich: ,,1/3 der welt vereinigt sich / gegen die anderen 2/3 / im rhythmus von rassismus
sexismus und antisemitismus / wollen sie uns isolieren unsere geschichte ausradieren.'®
Ayim spricht von Isolation statt von Solidaritit und vom Vergessen der Geschichte. So
entsteht trotz einer gefeierten Wiedervereinigung erneut ein Kontrast, der aber schon vorher

da war und auch so bleiben soll: ,,die einen / die immer die anderen sind und waren und

bleiben sollen®. Die afro-deutsche Identitét ist jedoch kein Widerspruch, sondern eine Einheit.

1% Ebd., S. 91.
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4. Johny Pitts und seine Reise durch Europa auf der Suche nach Afropa

Johny Pitts ist Schriftsteller, Fotograf und Journalist und wurde 1987 in Sheffield, England,
geboren. Er hat bereits mehrere Preise fiir seine Recherchen zur afro-europdischen Identitit
erhalten. Im Jahr 2019 ver6ffentlichte er das Buch Afropean. Notes from Black Europe. Darin
teilt er seine Erkenntnisse iiber seine fiinfmonatige Reise durch Europa auf der Suche nach
schwarzen Stimmen und einer einheitlichen afro-europidischen Identitdt. Es ist eine Suche
nach dem, was Schwarze Europder*innen eint und die europdische Identitét priagt. Er beginnt
seinen Reisebericht in seiner Heimatstadt Sheffield und reist dann weiter nach Paris, Briissel,
Amsterdam, Berlin, Stockholm, Moskau, Rom, Marseille und Lissabon. Uberall portritierte er
die schwarze Diaspora, um Europa von seiner anderen Seite zu zeigen. Pitts’ Bilder und Texte
beleuchten ein Europa, das oft im Verborgenen bleibt.

Manchmal wird eine Parallele zu dem Buch The European Tribe von Caryl Phillips aus dem
Jahr 1987 gezogen. Caryl Phillips war einer der ersten, der sich Europa zugehdrig fiihlte,

. 106
obwohl er schwarz und Brite war.

The European Tribe ist ein wichtiges Buch fiir Pitts und
war auf jeden Fall eine Inspirationsquelle. Phillips schreibt iiber seine Reise durch Europa,
daher die Parallele zu Pitts” Buch, aber der Unterschied liegt darin, dass Phillips als schwarzer
Schriftsteller durch das weille Europa reiste und Pitts als schwarzer Schriftsteller durch das
schwarze Europa.'”’

Pitts wollte vor allem nicht dogmatisch sein. Sein Buch dringt also nicht eine bestimmte
Sichtweise auf, sondern ,bietet sowohl ein menschliches Portriat dessen, was es bedeutet,
heute in Europa schwarz zu sein, als auch einen alternativen Wegweiser durch Europa, um es
mit neuen Augen zu sehen.“'® AuBierdem gibt es nur sehr wenige Reiseberichte, die aus einer

. . 109
schwarzen Perspektive erzéhlt werden.

Ein Blick auf Europa, der nicht mit dem
Kolonialismus sympathisiert oder sich auf ihn bezieht, ist ebenfalls selten, was an sich also
schon ein Beitrag ist. Pitts selbst sagt, dass er etwas aufdecken wollte, ndmlich ,,eine lange
Tradition der Unterdriickung und Beseitigung der schwarzen Geschichte und der schwarzen

«110

Bewegungen durch den westlichen Imperialismus.* " Er fiigt hinzu, dass wir uns dessen nicht

schdmen sollten, sondern es ansprechen sollten, indem wir diese Geschichten wieder ans

1% ygl. Sibo Kanobana, De banaliteit van zwart Europa.

7 vgl. Ebd.
1% Ebd. (Meine Ubersetzung.)
1 vgl. Ebd.
"0 Ebd. (Meine Ubersetzung.)
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Licht bringen.''' Das ist es, was er mit seinem Buch erreichen will: dass diese Geschichten
mehr Aufmerksamkeit bekommen. Pitts trifft viele verschiedene Menschen, jeder mit anderen
Ideen und Erfahrungen und jeder mit einzigartigen und interessanten Geschichten.

Natiirlich sind es nicht nur aufgeschriebene Geschichten, die ihm die Menschen, die er auf
seiner Reise trifft, erzdhlen, oder Geschichten, die er selbst erlebt. Auf seiner Reise hat Pitts
nicht nur ein Notizbuch dabei, sondern auch seine Kamera. Er selbst sagt {iber seine Fotos,
dass er sie eher als Fenster und Spiegel als als eine Form von Exotismus sicht.''? Er
fotografiert daher alltdgliche Szenen im O6ffentlichen Raum. Er sucht mit seinen Fotos die
alltdgliche Banalitdt des Schwarzseins. Also macht er Fotos von den Gemeinden, in denen er

aufgewachsen ist, und von anderen Orten, die seinen Hintergrund widerspiegeln.'” I

m
Rahmen seiner Reise und seines Buches zeigen seine Fotos, dass Schwarzsein normal und
nicht exotisch ist und dass es zu Europa gehort.

In einem Interview mit Pitts stellt Sibo Kanobana fest, dass Pitts’ Fotografien Freundschaften,
Liebe und Familien zeigen, die Grenzen {iberschreiten. Pitts stimmt dem zu und fiigt hinzu, er
wolle nicht, dass ,,Afropean zu einer elitiren Idee fiir eine gemischte Mittelschicht wird. Mir
geht es um all die schwarzen Menschen, die nirgendwo anders hinzugehen scheinen. Sie sind

einfach da und sie sind Teil der europdischen Geschichte.“'"

Der Begriff ,afropdisch’
suggeriert ebenfalls ein Ganzes, anstatt es in zwei Einheiten oder Gegensitze zu
unterteilen.'

Ich habe bereits geschrieben, dass eine hybride Identitdt stirker auf das Individuum
ausgerichtet ist. Pitts beginnt sein Buch somit in seiner Heimatstadt Sheffield in England, wo
er auch aufgewachsen ist. Dass Pitts sich selbst als Afropéder bezeichnet, ist eine individuelle
Entscheidung. Es ist, was er fiihlt und empfindet, und niemand zwingt ihm das auf: ,Ich
wihle ,Afropean’ (als eine Variante von ,europdisch’), um mir eine fortschrittliche Identitét
zu geben, denn bevor man sich versieht, wird Europa einem zum Verhédngnis - das liegt in
seiner Natur - und man wird sich vollstindig assimilieren.*''®

Das Wort ,Afropean’ wurde in den 1990er Jahren praktisch von Marie Daulne, der Frontfrau
der Musikgruppe Zap Mama, erfunden. Dieses Wort und diese Musikgruppe hatten einen

groBBen Einfluss auf Pitts: ,,Fiir mich war Zap Mama das erste Mal, dass sich die Idee eines

" vgl. Ebd.

"2 ygl. Ebd.

3 vgl. Ebd.

"4 Ebd. (Meine Ubersetzung.)

5 vgl. Ebd.

!¢ Johny Pitts, Afropeaan, S. 42. (Meine Ubersetzung.)

33



,schwarzen Europas’ herauskristallisierte, die Moglichkeit einer Art Zugehorigkeit.“''” Bis
dahin hatte er sich als junger Mensch in GroBbritannien der karibischen und
afroamerikanischen Kultur verbunden gefiihlt. Irgendwann reichte das aber nicht mehr aus
und er fiihlte sich sogar ein wenig von diesen Geschichten entfremdet. Bei Zap Mama hat er

das wieder gespiirt: seine ,,eigene Erfahrung in Klang geschmiedet.*''®

Dieser Gruppe ist es
nédmlich gelungen, die Probleme, mit denen schwarze Europder*innen konfrontiert sind, sehr
eloquent zu erfassen.'”” Zap Mama reprisentiert all das mit Musik, mit der sich viele
Menschen identifizieren konnen. Diese Musik geht nicht nur iiber personliche Erfahrungen
hinaus, weil sie fiir viele wiedererkennbar sind, sondern auch iiber Grenzen, Kulturen und
Sprachen hinweg.

Also machte sich Pitts auf die Suche nach Afropder*innen und Afropa. Als er seine Reise
begann, hoffte er eigentlich, Afropa in der physischen Geografie Europas zu finden, aber nach
einem Auftritt von Zap Mama wurde ihm klar, dass Afropa eigentlich im Bereich der Ideen zu
finden ist. Er ist sich auch bewusst, dass sich die Musik sehr gut dafiir eignet, weil sie
Informationen auf abstrakte Weise iibermittelt und eine Lebensweise zum Ausdruck bringt.'*’
Und es sollte in der Tat kein physisches Afropa geben, sondern eher ein Gefiihl, eine Idee,
eine Prdsenz, eine Akzeptanz. Dariiber hinaus wird hier auch die Bedeutung der Musik
hervorgehoben: Musik (und im weiteren Sinne Kunst im Allgemeinen) als eine Kunstform, in
der Grenzen und Barrieren verschwinden. Man muss nicht dieselbe Sprache sprechen, um die
Musik zu fiithlen oder zu verstehen.

An einem bestimmten Punkt seiner Reise wird ihm daher klar, dass ,Afropa’ nicht unbedingt
ein geografischer Ort sein muss, sondern eher ein Gefiihl. Dieses Gefiihl hat er zum ersten
Mal im Matongé-Viertel in Briissel. (Dies finde ich eigentlich auch symbolisch, da Briissel als
das Herz Europas und die Hauptstadt der EU angesehen wird). Spéter auf seiner Reise erlebt
er dieses Gefiihl noch einmal kurz in Berlin, als er soedanesisches Essen isst. Ich finde es
interessant, dass Afropa in erster Linie ein Gefiihl ist und mit verschiedenen Sinnen
wahrgenommen werden kann.

Aber das Gefiihl, Afropa gefunden zu haben, ist in Marseille am stirksten. Dort ist es nicht
nur das Gefiihl von Afropa, sondern auch seine physische Verkorperung: ,,Ich habe Marseille
einen Bastard genannt, liber seine grellen architektonischen Stile gesprochen, aber das

bedeutet nicht, dass es nichts Eigenes, nichts Kohirentes oder Unverwechselbares hat, und

"7 Sibo Kanobana, De banaliteit van zwart Europa. (Meine Ubersetzung.)
¥ Ebd.

"9 vgl. Ebd.

120y gl. Johny Pitts, Afropeaan, S. 121-122.
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das gab mir das Gefiihl, die physische Verkorperung von Afropa gefunden zu haben.“'*! Die
Tatsache, dass er in Marseille Afropa auch physisch und nicht nur als Idee oder Gefiihl
gefunden zu haben scheint, liegt vielleicht auch daran, dass die Identitdt dieser Stadt so hybrid
ist. Als Pitts durch Marseille geht, wird er von einem der Einwohner als ,,métis* bezeichnet,
was auf Franzosisch ,,Mischling® bedeutet. Und diese Person macht weiter: ,,Marseille ist
Meétis. Sie werden sich hier wie zu Hause fiihlen - hier ist jeder eine Mischung. Ich? Ich bin
Meétis. Aus Korsika und Italien, mit einem Hauch von Arabisch, aber hundertprozentig aus
Marseille!“'** So sind nicht nur die Identititen der Einwohner*innen von Marseille hybrid,
sondern auch die Stadt selbst. In Marseille ist jeder hybrid, aber alle sind hundertprozentig aus
Marseille.

Afropa ist also vor allem ein Raum, an dem Schwarze Menschen in Europa teilnehmen und
zdhlen und eine europdische Identitit mitgestalten. Es ist nicht eine Geschichte von halb dies,
halb das, sondern eine ganze. Fiir viele Menschen bedeutet ,europiisch sein’ jedoch, nicht
schwarz zu sein oder afrikanische Wurzeln zu haben,'” und eine afropdische Identitit
existiere daher bereits nicht bzw. sei sehr problematisch. Auch Johny Pitts erlebt, dass seine
Hautfarbe sein ,europdisch sein’ verdeckt, denn européisch ist immer noch gleichbedeutend
mit weiB.'** Dies ist iibrigens nicht nur die Erfahrung von Johny Pitts, sondern auch die von
vielen anderen. ,Europdisch’ ist immer noch zu oft gleichbedeutend mit ,weif}’, obwohl dies
iiberhaupt nicht stimmt, aber diese Vorstellung ist lebendig und wird letztlich oft so nach
aullen hin vermittelt. Es gibt also einen groflen Mangel an Reprisentation, nicht nur auf EU-
Ebene (z. B. EU-Kommissare oder MEPs), sondern auch allgemein in den Medien, auf
nationaler Ebene usw.

Die EU selbst siecht manchmal zu sehr wie ein Club weiller Ménner aus. Es ist also hochste
Zeit, etwas dagegen zu tun, denn die EU sollte alle ihre Biirger*innen vertreten und diese
Vertretung sollte auch der Realitdt entsprechen. Dieser Mangel an Représentation ist im
Ubrigen nicht nur auf der Ebene der Realitiit mit Menschen aus Fleisch und Blut vorhanden,
sondern beispielsweise auch in Filmen, Biichern und Kinderspielzeug. Pitts weist auch darauf
hin, dass schwarze Puppen, Meerjungfrauen oder Feen fast unméglich zu finden sind,'* doch
fiir Kinder wichtig sind. Auch Buntstifte, mit denen man sich selbst malen kann, sind sehr

wichtig, aber schwer zu finden und besonders fiir Kinder ein Mangel.

12l Johny Pitts, Afropeaan, S. 398. (Meine Ubersetzung.)

2 Ebd., S. 374. (Meine Ubersetzung.)

123 Vgl. Nicki Hitchcott und Dominic Thomas, Francophone Afropeans, S. 8.
124 ygl. Johny Pitts, Afropeaan, S. 19.

125 ygl. Ebd., S. 200.
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Die Bedeutung der Reprisentation zeigt sich auch schon bei seinem ersten Reiseziel, Paris:
Das Bild, das sie sahen — ,vielleicht neunzig Prozent braun und durch und durch

afrikanisch*!?°

— entsprach nicht dem Bild, das Paris (und das iibrige Europa) mit dem Rest
der Welt teilt. Dies zeigt einmal mehr, wie wichtig Reprédsentation und Prédsenz sind: Es reicht
nicht aus, Menschen mit afrikanischen oder asiatischen Wurzeln zum Beispiel auf den
Flugblattern des Europdischen Parlaments abzubilden, sondern es ist auch wichtig, die reale
Welt abzubilden (und nicht nur posierende, lichelnde Menschen an einem Schreibtisch).

Es gibt jedoch Beispiele fiir dltere und zeitgendssische Schriftsteller*innen, auch wenn im
Allgemeinen nicht so viel liber sie bekannt ist. In Moskau zum Beispiel steht Pitts auf dem
Puschkin-Platz und betrachtet die Statue von Alexander Puschkin. Er war einer der groften
russischen Dichter und hatte einen afrikanischen GroBvater. Puschkin war {ibrigens stolz auf
diese Abstammung und schrieb sogar einen Roman dariiber, den er allerdings nicht
fertigstellte. Was Pitts jedoch am meisten iiberraschte, war, dass ,,die lange Geschichte der

«127 Natiirlich

afrikanischen Prisenz in Europa nicht nur aus Geschichten von Opfern besteht.
ist Puschkin nicht der einzige, auch Alexandre Dumas ist ein groBer Name in der
franzosischen Literatur zum Beispiel und es gibt noch viele weitere Beispiele. Pitts gibt aber
zu, dass er jetzt ein Buch geschrieben hat, das er selbst vor zwanzig Jahren gerne gelesen
hitte.'*®

Dies wirft die Frage nach der Bedeutung der Herkunft auf. Es scheint auch ein
wiederkehrendes Thema zu sein. In Stockholm fiihrt er ein Gespréch {iber das Festhalten an
der ,alten” Kultur und die Beibehaltung eines bestimmten Akzents. Dabei deutet Pitts an, dass
das Festhalten an einem Akzent ein Akt des Trotzes sein kann ,,gegen eine Gesellschaft, die
sich weigert, dich wegen deiner Hautfarbe wirklich zu integrieren, aber mehr noch, wenn du
an deinem Akzent festhiltst, erinnert er dich daran, wo du herkommst, und hélt etwas in dir
lebendig, das dir hilft, wenn du dich abgelehnt fiihlst.“'*

Aber auch wenn man sich noch so sehr bemiiht, sich anzupassen, wird man doch immer
wieder an die eigene Herkunft erinnert. Man kann seine Hautfarbe nicht dndern, aber auch der
Name bleibt. Und manchmal ist es nicht nur die Hautfarbe, die Probleme verursachen kann,
sondern auch ein Name. In Stockholm wird uns die Geschichte von Ismael erzéhlt. Sein
Freund, mit dem er aufgewachsen ist und an der gleichen Universitit studiert hat, sieht

genauso aus wie er. Sie konnten Briider sein, die Unterschiede sind minimal, nur: sein Freund

26 Ebd., S. 70. (Meine Ubersetzung.)

127 Sibo Kanobana, De banaliteit van zwart Europa. (Meine Ubersetzung.)
128 ygl. Ebd.

12 Johny Pitts, Afropeaan, S. 270. (Meine Ubersetzung.)
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hat einen schwedischen Namen und er nicht. Es scheint ein kleines Detail und keine grofie
Sache zu sein, aber es sorgt dafiir, dass dieser Freund weniger Probleme hat und leichter
Erfolg hat."*® Leider ist dies nicht der einzige Fall, in dem ein Name einen Unterschied macht.
Vor allem auf dem Mietmarkt scheint dies ein groBes Problem zu sein. Dies ist schon seit
langem der Fall, und die Fille von Diskriminierung auf dem Mietmarkt sind endlos. Der
bekannte Flame Bouba Kalala zum Beispiel hat dieses Thema Anfang 2022 auch nochmal
aufgeworfen, weil er selbst damit konfrontiert war. Er weigert sich auch aus Prinzip, den
flimischen Nachnamen seiner Mutter zu verwenden, um bei seiner Haussuche erfolgreich zu

. 131
S€1n.

Pitts fragt sich aber, ob es an denjenigen liegt, die mit einem leichten Akzent
sprechen, sich zu dndern, oder ob es an der Gesellschaft liegt, die Menschen aufgrund ihres
Akzents oder Nachnamens beurteilt. Aulerdem, so fragt er sich, haben die europdischen
Kolonialméchte versucht, der Welt ihre eigene Sprache aufzuzwingen.'*>

Bei seinem Aufenthalt in Briissel traf Pitts den belgisch-kongolesischen Kiinstler Mufuki
Mukuna. Beim Betrachten seiner Arbeit fragte sich Pitts, ob er Afropa in seiner Arbeit
wiederfindet, weil er wusste, woher Mukuna kam, und fragte sich anschlieBend, welche

Bedeutung Mukunas und seine eigene Herkunft hatten.'”

Die Bedeutung der Abstammung
sollte nicht unterschitzt werden, denn es geht auch um die Bedeutung der Reprisentation,
nédmlich Vorbilder zu haben. Rollenmodelle aus Fleisch und Blut.

Im Gesprich mit Mukuna sagt Pitts auch, dass ihn das Aufwachsen zwischen Kulturen
sensibler ,fiir Begriffe wie Identitdt und Integration gemacht hat, als wenn ich nicht das

Gliick gehabt hitte, ein Exilant zu sein.“'>*

Mukuna stimmte dem voll und ganz zu. Dies ist in
der Tat eine Stirke einer hybriden Identitdt. Interessant finde ich aber auch, dass Pitts hier
sagt, er sei ,gesegnet’, ein ,Exilant’ zu sein, wihrend mit dem Wort Exilant eher negative
Erfahrungen verbunden sind. Beide Ménner scheinen sich auch mit ihrer afropiischen,
hybriden Identitdt abgefunden zu haben und sehen die Vorteile darin. Sie sind damit zufrieden
und fithlen sich mit ihren Einsichten aus verschiedenen Perspektiven gesegnet. Mukuna
hingegen kannte den Begriff ,Afropean’ noch nicht, fand ihn aber schon und auch fiir sich

passend, obwohl er sich in erster Linie als Kiinstler sieht und identifiziert. Ein Kiinstler mit

einer doppelten Nationalitéit, aber dennoch in erster Linie ,,erst Mensch, dann Kiinstler und

B0vgl. Ebd., S. 270-271.

P1'ygl. Kubra Mayda: Bouba Kalala klaagt discriminatie op huurmarkt aan.
132 ygl. Johny Pitts, Afropeaan, S. 271.

33 ygl. Ebd., S. 125.

P4 Ebd., S. 126. (Meine Ubersetzung.)
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schlieBlich Afropder, in dieser Reihenfolge.*'*

Und damit bringt er seine Identitdt sehr schon
auf den Punkt. SchlieBlich sind wir alle zuallererst Menschen.
Wihrend Pitts also einen Vorteil in seiner hybriden Identitdt sieht und sich damit gesegnet

fiihlt, hat er manchmal auch das Gefiihl, irgendwo dazwischen zu stehen:

Ich hatte das Gefiihl, dass ich fiir meine alten schwarzen Freunde zu weill und fiir meine alten weillen
Freunde zu schwarz war, dass ich nicht genug zur Arbeiterklasse gehorte fiir meinen alten Viertel in
Sheffield und nicht genug zur Mittelklasse, um es im exklusiven London auszuhalten. Ich glaube, ich
bin ausgegangen, weil ich nach einer Gruppe von Leuten gesucht habe, bei denen ich mich zu Hause

fithlen konnte."*°

Hier erlebt er also das Gefiihl, nirgendwo wirklich hinzugehoren, aber dazugehdren zu
wollen. Und deshalb macht er sich auch auf die Reise durch Europa, um Afropa zu suchen.
Identitdt ist zudem nicht etwas rein Individuelles, sondern beinhaltet auch die Zugehorigkeit
zu einer bestimmten Gruppe. Doch, Menschen mit einer hybriden Identitdt, wie Pitts und viele
andere, haben manchmal das Gefiihl, irgendwo dazwischen zu liegen. Dieses Gefiihl,
irgendwo dazwischen zu stehen, haben wir auch bei May Ayim erlebt, und es kommt auch bei
vielen anderen wieder. Das erlebt zum Beispiel auch der deutsche Komiker afghanischer
Abstammung, Faisal Kawusi. Er wird in Afghanistan als Deutscher und in Deutschland als
Tiirke gesehen.

Identitdt ist ja auch etwas Dynamisches, und es ist in Ordnung (und sogar notwendig), sie zu
hinterfragen und zu erforschen. Wie wir in der Begriffserklarung gesehen haben, gibt es eine
kollektive Identitit. Sie ist sozial konstruiert (d. h. das Ergebnis sozialer Interaktionen) und

137 .
Dabei muss

geht einher mit der Konstruktion eines ,Anderen’, d. h. einer anderen Gruppe.
man natiirlich aufpassen, dass man sich nicht in ,Othering’ hineinsteigert, aber die Bildung
einer Gruppe ist an sich kein Problem (sie ist auBerdem ein natiirlicher Prozess), solange diese
Gruppe perfekt neben und mit einer anderen Gruppe leben kann. In so einer Gruppe gibt es
eine gewisse Gemeinsamkeit und auch ein Gefiihl von Solidaritit. Wenn wir also iiber
kollektive Identitét sprechen, sollten wir das Wort ,kollektiv’ dabei nicht vergessen. Es geht
um etwas Gemeinsames, und es gibt eine Art von Solidaritit.'*®

Auch Pitts erlebte auf seiner Europareise eine gewisse Solidaritdt unter der afropdischen
Gemeinschaft. Die Leute fangen spontan an, mit ihm zu reden, und es besteht eine Art
Briiderlichkeit, von Paris iiber Briissel, Stockholm, Marseille und Lissabon: Sie begleitet ihn

auf seiner gesamten Reise. So wurde er in Paris z. B. einmal von einem Mann aus Ghana

B3 Ebd., S. 128. (Meine Ubersetzung.)
B0 Ebd., S. 96. (Meine Ubersetzung.)

37V gl. Neil Fligstein, Euroclash, S. 127.
8 vgl. Ebd.
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angesprochen und gefragt, woher er wirklich komme. Und es ist ein Unterschied, ob ein
Weiller einen Schwarzen fragt, wo er wirklich herkommt, oder ob ein Schwarzer diese Frage
stellt; darin liegt ein Gefiihl der Briiderlichkeit, wihrend es bei einem Weilen immer etwas
Aufgeladenes gibt."* Pitts hat das Gefiihl, dass er eine Identitit mit anderen Afropder*innen
teilt.

Trotz dieses bestehenden Gefiihls der Solidaritdt konzentrieren sich die britischen schwarzen
Gemeinschaften offenbar weiterhin stark auf Amerika, anstatt den Dialog mit den schwarzen
Gemeinschaften in Europa zu suchen, was Pitts erstaunt.'*” Dies mag auch daran liegen, dass
in Amerika seit dem Ende des neunzehnten Jahrhunderts an einer kollektiven Identitét
innerhalb der schwarzen Gemeinschaften gearbeitet wurde. Das gibt es in Europa noch nicht
wirklich. In Europa geht es auch um kleinere Gemeinschaften, die weniger Wirtschaftskraft
haben als das schwarze Amerika.'*' Auerdem stellt Pitts fest, dass es gar nicht so stark
verankert ist, britisch und schwarz zu sein: ,,Meine Hautfarbe bedeutet immer noch, dass ich
fehl am Platz bin und mich rechtfertigen muss.«'**

Als Pitts seine Reise begann, hoffte er, eine afropdische Solidaritit zu finden, eine kohdrente
gemeinsame schwarze Erfahrung. Wéhrend seiner Reise stellt er jedoch fest, dass nicht
unbedingt alle Geschichten zusammenhéngen. Er nimmt eine Vielzahl von Erfahrungen
schwarzer Europder*innen wahr und sieht dies schlieBlich als den Kern, um den sich alles
dreht. '* Der Begriff ,afropiisch’ biete zwar die Moglichkeit, ,Briicken zwischen
verschiedenen Geschichten, Kulturen und Menschen zu schlagen, aber nicht in einem
absoluten oder starren Sinne.“'**

Das bedeutet jedoch nicht, dass eine afropdische Identitdt nicht komplex sein kann. Nino, der
Afroportugiese, den Pitts in Lissabon trifft, ist der lebende Beweis dafiir. Sein weiler Vater
wurde in Afrika geboren und ,fiihlte sich liberhaupt nicht mit Europa verbunden, aber
aufgrund seiner Rasse sah die Gesellschaft ihn als europédischer an, als sie es jemals mit
seinem Sohn tun wird.“'* Die ,afropiische Identitdt’ ist also nicht so einheitlich, und
auBerdem ist sie personlich und hingt von der eigenen Erfahrung ab.

Die afropéische Identitit ist eine kollektive Identitét, und sie ist auch sehr vielfiltig (es gibt

nicht die eine afropdische Identitdt). Dies wurde bereits im Abschnitt der Begriffserkldrung

139 vgl. Johny Pitts, Afropeaan, S. 79-80.

10 ygl. Sibo Kanobana, De banaliteit van zwart Europa.
" vgl. Ebd.

12 Ebd. (Meine Ubersetzung.)

143 vgl. Johny Pitts, Afropeaan, S. 407.

' Ebd. (Meine Ubersetzung.)

5 Ebd., S. 428. (Meine Ubersetzung.)
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erortert: Die kollektive Identitét ist ein soziales Konstrukt und per definitionem auch ein
Konstrukt des ,Anderen’.'*® Afropder*innen werden allzu oft als eine andere Gruppe
betrachtet, und das sind sie letztlich auch. Das ist an sich nicht das Problem. Vielmehr werden
sie nur allzu oft unterschiedlich behandelt oder als vollig verschieden angesehen. Pitts sucht
auf seinen Reisen auch gezielt nach Afropder*innen, und zwar nicht nur nach denen, die er
trifft. Es stimmt also, dass Afropder*innen eine bestimmte Gruppe bilden. Die Bildung einer
Gruppe ist an sich ja auch kein Problem. Die Bildung von Gruppen ist ein natiirlicher Prozess,
der auf bestimmten gemeinsamen Merkmalen beruht. Man muss nur aufpassen, dass man sich
nicht auf ,Othering’ einldsst und dass die mit der Zugehorigkeit zu einer Gruppe
einhergehende Inklusion nicht zu viel des Gegenteils (Exklusivitit und Ausgrenzung) mit sich
bringt. Afropéder*innen sind eine eigene Gruppe innerhalb aller anderen Gruppen, die es in
Europa gibt. Sie alle gehoren zu Europa, werden aber, wie wir gesehen haben, allzu oft
ausgegrenzt oder anders behandelt. Wenn wir das wirklich dndern wollen, miissen wir den
Rassismus stirker bekdmpfen, denn das ist eigentlich das grofite und grundlegende Problem.
Représentation ist ohnehin wichtig und bereits ein erster Schritt in die richtige Richtung, aber
das allein wird dieses Problem noch nicht dndern. Dies ist nicht nur eine Aufgabe fiir die
einzelnen Mitgliedstaaten, sondern auch fiir die EU. Allerdings kdnnen Top-down-Prozesse
allein nicht die notwendigen Verdnderungen herbeifiihren, aber sie bleiben natiirlich
notwendig. Das Gefiihl der Solidaritét, das mit der Identitdt einhergeht, kann natiirlich nicht
von einem Staat oder einer Organisation aufgezwungen werden. Vielmehr geschieht dies
durch Prozesse der Bildung, der sozialen und politischen Interaktion. Diese Prozesse laufen

. 147
von unten nach oben und nicht von oben nach unten ab.

Und auch hier spielen
Représentation und Dialog eine wichtige Rolle. Reprisentation ist nicht nur fiir die
Gegenwart, sondern auch fiir die Zukunft der EU und Europas wichtig.

Pitts beendet seine Reise in Gibraltar, wo er Afrika von Europa aus sehen wollte, und denkt
noch einmal {liber die Reise nach, die er gemacht hat. Er reflektiert {iber das ,,Kaleidoskop der
afro-europdischen Erfahrungen®,'*® das die Menschen mit ihm geteilt hatten und das er
schlieBlich selbst erlebt hatte. Er kommt zu dem Schluss, dass ,,die afropdische Realitét [...]
ein Selbstbausatz [war] und das Afrika, das [er] erlebt hatte, [...] sowohl in als auch von

Europa [war].“'* Afrika und Europa sind also miteinander verflochten, und beide sind

gleichzeitig in den Erfahrungen der Afropéder*innen lebendig. Er wollte am Ende seiner Reise

146 ygl. Neil Fligstein, Euroclash, S. 127.

7 Vgl. Ebd., S. 125-126.

18 Johny Pitts, Afropeaan, S. 451. (Meine Ubersetzung.)
'Y Ebd. (Meine Ubersetzung.)
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Afrika sehen, sah es jedoch nicht, weil es zu neblig war, aber trotzdem spiirte er Afrikas
Gegenwart: ,,Ich wandte mich noch einmal dem Nebel zu, der {iber dem Meer hing und Afrika
verbarg, und schloss fiir einen Moment die Augen, um seine Gegenwart zu spiiren, wihrend
die Wellen der wilden Brandung mir ins Gesicht spritzten. Dann wandte ich mich dem
turbulenten alten Kontinent zu, auf dem ich geboren und aufgewachsen bin, und kehrte

150 . . .
““"Die Tatsache, dass er Afrika spiirt, ohne es zu sehen,

dorthin zuriick, wo ich herkam.
deutet darauf hin, dass er die Prasenz auch in sich trdgt. Wo auch immer er ist, es wird immer
ein Teil von ihm sein. Seine letzten Worte lauten: , kehrte dorthin zuriick, wo ich herkam.*
Damit unterstreicht er die Bedeutung der Herkunft und dass man sie nicht vergessen sollte. Es
unterstreicht, dass Wurzeln ein wesentlicher Bestandteil unserer Lebensreise sind. Etwas, das

wir nicht ignorieren konnen.

0 Ebd. (Meine Ubersetzung.)
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5. Exkurs: Metissen von Belgien

Das Wort ,Metis’ wurde bereits in der Diskussion von und in Johny Pitts’ Afropean. Notes
from Black Europe erwdhnt. Der Begriff wurde fallen gelassen, als Pitts in Marseille als
,Metis’, franzosisch fiir ,gemischtrassig’, angesprochen wurde. Die Stadt Marseille selbst
wurde auch ,Metis’ genannt, und hier fand Pitts schlieBlich Afropa als physischen Ort und
nicht nur als Idee oder Gefiihl.

Der dreiteilige Dokumentarfilm Metissen van Belgié (,Metissen von Belgien’) beleuchtet
einen Teil der belgischen Kolonialgeschichte. Die Serie erzdhlt vom Leben und Leiden
einiger Metissen aus der belgischen Kolonialzeit in Ruanda. Metis-Kinder sind Kinder, die in
den 1950er Jahren im Kongo, in Ruanda oder Burundi geboren wurden, mit einem belgischen
weillen Vater und einer schwarzen Mutter. Im Mittelpunkt jeder Folge steht eine Person, die
aus ihrem Leben erzihlt. Jede Geschichte ist anders, aber sie haben viele Gemeinsamkeiten.
Sie alle haben gemeinsam, dass sie als Kinder eines weillen belgischen Vaters und einer
schwarzen ruandischen Mutter von den belgischen Behorden ihrer Mutter weggenommen, im
Internat Save in Ruanda untergebracht und spiter nach Belgien gebracht wurden. Dort
wurden sie in Pflegefamilien untergebracht. Diese Ereignisse waren fiir sie alle sehr
traumatisch. Bis vor kurzem konnten all diese Menschen keinen Einblick in ihre
Kolonialakten nehmen oder Informationen iiber ihre biologischen Eltern erhalten, die fiir die
meisten von ihnen offiziell ,rechtlich unbekannt waren. Die Namen ihrer Eltern stehen
jedoch auf der ersten Seite der Akten. Die Identitét ihrer Eltern wurde verheimlicht und ihre
eigenen Namen und manchmal sogar ihre Geburtsdaten wurden geéndert. Erst 2015 erhielten
sie Zugang zu ihrer offiziellen Akte mit diesen Informationen und konnten sich auf die Suche
nach ihren Wurzeln und ihrer wahren Identitdt machen. All dies sind Zeugnisse der Suche
nach der eigenen Identitét, einer Identitdt, die einem weggenommen wurde. Wie Germaine
Dervan es in dem Dokumentarfilm ausdriickt: ,,On n’avait pas d’identit¢ du tout. Non. On
avait tout créé nous-mémes!“'! (,, Wir hatten iiberhaupt keine Identitéit. Nein, wir haben alles
selbst erschaffen!*). Sie mussten sich also mit sich selbst begniigen und mit nichts anderem,
was problematisch ist, wie auch Jeanot Cardini feststellt: ,,Sie nehmen einem tatséchlich die
Identitdt. Und das ist sehr schlim. Das ist sehr schlim. Denn wer ist man dann? Das ist

«152

wirklich ein Problem.*“ * Das ist in der Tat in vielerlei Hinsicht problematisch, nicht zuletzt

fiir die Individuen selbst, die eigentlich keine Identitdt mehr haben und sich daher auf die

B Canvas, Metissen van Belgié.
152 Ebd. (Meine Ubersetzung.)
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Suche nach einer solchen begeben, dort aber wenig Antworten finden. Jacqueline bezeugt,
dass sie in ihrer Jugend eine groBe Identitdtskrise durchmachte: ,,Ich hatte eine groB3e
Identitétskrise, als ich in die Pubertit kam. Denn dann hort man Dinge wie Kaffee mit Milch,
weder Fleisch noch Fisch. Und dann fiihlt man sich auch so. Du bist nichts. Du bist weder das
eine noch das andere. Du bist nichts. Und dann muss man in sich selbst suchen: Was bin ich
wirklich?'>® Weder das eine noch das andere: Diese Aussage zeigt auch die Unsicherheit, die
eine hybride Identitdt mit sich bringen kann. Das Gefiihl, irgendwo dazwischen zu sein und
nirgendwo richtig dazuzugehoren. Das Gefiihl bzw. die ,Schlussfolgerung’, dass man nichts
ist, ist beunruhigend und problematisch, denn in Wirklichkeit ist man mehr, nicht weniger. Es
ist nicht das eine oder das andere, sondern beides. Darin liegt auch die Stirke des Begriffs
,Afropean’ und der Menschen, die sich damit identifizieren: ,,Afropeans do not identify
themselves in terms of either/or in relation to the African country of their ancestry and the
European nation of their birth, but rather in relation to the transnational, diasporic space that

154 . . . .
”>" Es ist also nicht entweder das eine oder das andere, sondern beides.

is black Europe.
Allerdings war das damals nicht moglich: Man konnte nicht beides sein, schwarz und weiB.
Es war entweder schwarz oder weil3, aber sicher nicht beides. Beides war ein Problem, und
wenn es passierte, musste es versteckt werden. Eigentlich konnte man gar nicht beides sein.
Das war nidmlich nicht erlaubt, da das Kolonialsystem auf der strikten Unterscheidung
zwischen der ,weiflen’ und der ,schwarzen Rasse’ beruhte. Metis-Kinder hatten darin keinen
Platz und mussten also von der Strale verschwinden. Sie wurden als Bedrohung fiir das
koloniale System angesehen. Um dieser Bedrohung zu begegnen, musste die Existenz dieser
Kinder verborgen bleiben. Es war eine Realitit, die nicht bekannt werden sollte, nicht jetzt
und nicht in der Zukunft. Sie durfte nicht Teil der Geschichte oder des kollektiven
Gedichtnisses sein. Die Menschen wollten diese Realitdt, dieses Stiick Geschichte
ausloschen. Es musste vergessen werden. So sagt es auch Léopold Rouhard: ,,Nous étions des
enfants belges cachés. Cassés. On voulait que ce probléme reste couvert. Comme ¢a. Qu’on

nous oublie.”" (

,»Wir waren versteckte belgische Kinder. Gebrochen. Man wollte, dass
dieses Problem vertuscht blieb. So. Dass man uns vergisst.”). Um sie zu vergessen, mussten
sie im Idealfall unsichtbar sein. Viele Metissen haben erkannt, dass sie sich unsichtbar

machen miissen, um nicht aufzufallen, da sonst Probleme entstehen wiirden.

33 Ebd. (Meine Ubersetzung.)
134 Nicki Hitchcott und Dominic Thomas, Francophone Afropeans, S. 4.
135 Canvas, Metissen van Belgié.
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Metis-Kinder wurden ja auch als Problem angesehen,’® wie der ehemalige belgische
Premierminister Charles Michel in seiner Rede am 4. April 2019 sagte, in der er sich im
Namen Belgiens entschuldigte: ,,Metis-Kinder wurden als Problem, gefahrliche Elemente und
sogar als Bedrohung fiir das koloniale System angesehen. Ich entschuldige mich bei den
Metissen und ihren Familien fiir die Ungerechtigkeit und das Leid wéhrend der belgischen
Kolonialisierung. Wir sprechen auch den afrikanischen Miittern, deren Kinder entfiihrt
wurden, unser Beileid aus.“"”’

Diese Entschuldigung ist das Mindeste, was man tun kann, und sie ist auch wichtig, weil sie
diesen Teil der Geschichte bestdtigt und anerkennt, der seinerzeit nicht wirklich bestétigt
werden sollte, sondern eher das Gegenteil. Es handelt sich also um das Eingestéindnis eines
Fehlers, ja sogar einer Unmenschlichkeit, des Leidens der Miitter und vor allem um eine
wichtige Anerkennung der Identitit der Metis-Kinder. Sie durften nicht wirklich existieren
und wurden daher nicht nur ihrer Mutter, sondern auch und vor allem ihrer Identitit beraubt.

Einige von ihnen, wie Julie, sehen jetzt das Gute in dieser hybriden Identitit:

Das hat mich gestérkt, aber es hat Jahre gedauert. (...) Ich bin gestérkt daraus hervorgegangen. (...) Ich
habe ein ganzes Spektrum durchlaufen, so dass ich jetzt andere nur allzu gut kennenlernen kann. Ja...
Ich kann also sowohl mit Weil} als auch mit Schwarz umgehen, weil ich doppelt bin. Ich bin doppelt.

Ich komme sehr gut mit Schwarzen aus, aber ich komme auch sehr gut mit Weilen aus. Was braucht

man noch? Sagen Sie nicht, dass ich ein Mischling bin. Echt nicht.'®

Am Ende sieht sie ihre Identitit als etwas Positives und hebt die Stirke einer hybriden
Identitdt hervor, auch wenn sie Jahre gebraucht hat, um das so zu sehen. Sie unterstreicht
damit die Stirke einer hybriden Identitit. Wie wir im Abschnitt Begriffserklarung gesehen
haben, ist diese Stirke der hybriden Identititen, die Grenzen und Barrieren (in Bezug auf
Sprache, Kultur usw.) iiberschreiten, ein grofler Vorteil. Dies wird jedoch nicht immer als
Vorteil angesehen.

Auch ihr letzter Satz ist sehr interessant: Sie betont, dass sie kein Mischling ist, und es scheint
ihr auch sehr wichtig zu sein, dies zu betonen. Das Wort auf Niederlindisch bedeutet
wortwortlich ,Halbblut’ und wird leicht und schnell zu jemandem mit ,gemischtem Blut’

159

gesagt. ~ Die Leute, die das sagen, meinen es nicht unbedingt bose, es ist Teil der Sprache, es

"% Dass ,Mischlinge’ als Problem angesehen wurden, war im Ubrigen sicher nicht nur bei den belgisch-

ruandischen Metissen der Fall. Wie wir im Abschnitt iber Farbe bekennen gesehen haben, wurden z. B. auch die
,Besatzungskinder’ aus der Zeit nach dem Zweiten Weltkrieg in Deutschland als Problem angesehen.

7 Wim De Maeseneer: Premier Michel biedt excuses aan metiskinderen aan. (Meine Ubersetzung.)

138 Canvas, Metissen van Belgié. (Meine Ubersetzung.)

¥ Im Deutschen wird ,halfbloed’ (wortwdértlich ,Halbblut’) nur fiir ein Pferd verwendet, fiir eine Person sagt
man ,Mischling’ oder auch Mulatte, aber wie wir im Abschnitt {iber May Ayim gesehen haben, sind auch diese
Begriffe nicht unumstritten.
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ist eine Gewohnbheit, dass es so gesagt wird. Die Leute sind sich nicht der Tatsache bewusst,
dass dies vielleicht nicht der beste Ausdruck ist und sogar Menschen verletzen oder sie an
sich selbst zweifeln lassen kann. Dies bedeutet jedoch nicht, dass diese Worter weiterhin
verwendet werden sollten, im Gegenteil. Auch die Sprache entwickelt sich weiter, und wenn
diese Begriffe oder Ausdriicke fiir einen Teil der Bevolkerung anstoBig sind, dann sollte man
sie nicht weiter verwenden. Das Wort ,Halbblut’ (auf Niederldndisch) impliziert eigentlich,
dass man nur eine Hilfte ist. Es bedeutet nicht, dass man z. B. halb weil} und halb schwarz ist
und diese beiden Hilften ein Ganzes bilden, sondern dass man nur die Hilfte ist, was
natiirlich nicht stimmt. Ein Mensch ist nicht halb. Ein Mensch ist eins, ein Ganzes, aber dieser
Ausdruck macht eine Person zu einer Haélfte. Wie Georges, der auch in diesem
Dokumentarfilm aussagt, in einem anderen Dokumentarfilm (Het leven in kleur (,Das Leben
in Farbe’)) iiber den Rassismus in Flandern, auch dazu sagt: ,,Ich bin zu 100 % ein Produkt
meiner Mutter und ich bin zu 100 % ein Produkt meines Vaters, also zusammengerechnet: das
sind 200 %.<'°* Damit unterstreicht er, dass er alles andere als ein halber Mensch ist.
,Afropdisch’ ist ein heilsamer Begriff, weil er eine Identitit benennt, die vorher keine
Existenzberechtigung hatte. Sie bietet also eine Bezeichnung und damit eine Losung fiir das
seit langem bestehende Gefiihl, keiner festen Gruppe anzugehoren. Dieser Begriff ist in der
Tat eine Form der Anerkennung: Er benennt eine Identitit. Die Benennung einer Identitdt
kann manchmal schwierig sein, insbesondere im Falle einer hybriden Identitdt. Dies ist bei
den Metissen sicherlich der Fall, zumal ihnen ihre Identitit buchstéblich genommen wurde:
Die Verbindung zu ihren Wurzeln wurde gekappt, sie wurden ihren Miittern weggenommen,
sie erhielten einen anderen Namen und vor allem keine Antworten auf ihre Fragen. Diese
Fragen, Unsicherheiten und Zweifel an der eigenen Identitdt machen es natiirlich schwierig,
diese Identitit als positiv zu erleben, weil man einfach nichts dariiber weil. Sie miissen es
selbst schaffen.

Glicklicherweise werden die positiven Aspekte anerkannt, ohne ihre Komplexitit zu
ignorieren. Pitts beginnt sein Buch mit einem Zitat des franzdsisch-libanesischen
Schriftstellers Amin Maalouf, in dem er iiber den Mehrwert bzw. die Stiarke oder die Vorteile
einer Art Grenzgebiet mit einem Gewirr von ethnischen, religiosen und anderen Bruchlinien
spricht. Er schreibt, dass dies trotz der damit verbundenen Schwierigkeiten, die er einrdumt,
gut und positiv ist, weil die Menschen nicht gezwungen werden sollten, sich fiir eine Seite zu

entscheiden oder in eine Schublade zu passen. Der Mensch neigt jedoch dazu, alles zu

10 Canvas, Het leven in kleur. (Meine Ubersetzung.)
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kategorisieren, idealerweise in zwei Kategorien, denn das macht die chaotische Welt
geordneter und verstdndlicher, auch weniger bedngstigend. Wenn also etwas nicht in eine
Schublade passt und mit Grenzen spielt, kann es unangenehm, unruhig oder sogar
bedngstigend werden. Fiir diejenigen, die mit Grenzen spielen und nicht in eine Schublade
passen, ist die Kategorisierung in Schubladen oft problematisch. Aber manchmal ist es auch
befreiend, etwas mit einem Etikett versehen zu konnen, etwas benennen zu konnen. Bevor es
das Wort ,Afropdisch’ gab, war diese Identitdtsbezeichnung fiir viele Menschen ein Problem.
Der Begriff verbindet zwei Kontinente, deren Geschichte miteinander verwoben ist, und passt
daher auch gut zu den Metissen.

Dass Sprache wichtig und nicht immer unschuldig ist, liegt auf der Hand. Worter wie ,Neger’
werden heute nicht als neutral angesehen, und es ist besser, diese Worter in bestimmten
Ausdriicken nicht zu verwenden, wie z. B. im Franzdsischen ,travailler comme un négre’
(,arbeiten wie ein Neger’ (was ,hart arbeiten’ bedeutet)). Als Pitts in Paris war, traf er auf eine
Gruppe protestierender Menschen, die es inakzeptabel fanden, dass der weltberiihmte
franzosische Parfiimeur Jean-Paul Guerlain diesen Ausdruck im Fernsehen verwendet

hatte. '®!

Die Tatsache, dass dieser Ausdruck in der Vergangenheit verwendet wurde,
rechtfertigt nicht seine heutige Verwendung.

All diese Zeugnisse zeigen, dass es sehr schwierig war (und ist), die eigene Identitét zu finden
und sich mit ihr zu arrangieren. Das scheint etwas zu sein, das viele Menschen mit einer
hybriden Identitét erleben: Das Gefiihl, dazwischen zu stehen, nicht wirklich dazuzugehoren.
Das haben wir auch bei May Ayim und Johny Pitts gesehen.'®> Aber eigentlich ist es genau
andersherum: Man gehort zu mehreren Gruppen oder Kulturen. Es handelt sich nicht um eine
,entweder oder’ Geschichte, sondern um ,und und’. Das sagte auch Marie Daulne: ,,Bei
meiner Arbeit mit Zap Mama kommen zwei Kulturen zusammen. Keiner der beiden hat die
Oberhand und sollte es auch nicht. Ich nehme das, was ich habe, als Europderin und ich

nehme das, was ich habe, als Afrikanerin.«'®

Darin liegt auch die Bedeutung des von ihr
eingefiihrten Begriffs ,afropdisch’: Sie wollte zwei Kulturen in ihrer Person vereinen, ohne
dadurch auseinandergerissen zu werden.'®*

Nichtsdestotrotz scheint die Verzweiflung, die diese Identitit mit sich bringen kann,

manchmal noch zu iiberwiegen. Das liegt zum Teil auch daran, dass man in der Gesellschaft

1°!'vgl. Johny Pitts, Afropeaan, S. 82.

12 Und es gibt so viele andere, die dieses Gefiihl. Es gibt viele, die dariiber geschrieben haben, aber noch viel
mehr, die es nicht getan haben bzw. tun.

13 Johny Pitts, Afropeaan, S. 118-119. (Meine Ubersetzung.)
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nicht akzeptiert wird und niemanden sieht, der so ist wie man selbst. Auch hier wird deutlich,
wie wichtig die Reprédsentation ist und dass es an ihr mangelt. Dieser Mangel scheint auch
etwas zu sein, worunter viele Menschen mit einer hybriden Identitit leiden oder einen groflen
Mangel empfinden. Die belgische Schriftstellerin Dalilla Hermans, die ruandischer
Abstammung ist, hat diese Erfahrung ebenfalls gemacht und schreibt dariiber in ihrem Buch
Brief aan Cooper en de wereld (,Brief an Cooper und die Welt’), das eigentlich ein Brief an
thren Sohn ist, in dem sie einen Teil ihrer Lebensgeschichte und ihrer Erfahrungen mit
Rassismus erzihlt: ,,Niemand, der jemand war, sah aus wie ich. Niemand, der jemand war,
hatte Haare wie ich. Niemand, der jemand war, hatte eine Farbe wie ich. Wie konnte ich also

jemand sein?“'®

Dies deckt sich mit dem Gefiihl, nichts zu sein, wie es Jacqueline im
Dokumentarfilm ausdriickt, und mit dem Gefiihl von Helga Emde, ein Niemand zu sein, wie
sie in Farbe bekennen aussagt. Und so erlebte auch Dalilla Hermans, dass es zu wenig
Vorbilder gab, zu wenig Vorbilder, die so aussahen wie sie, und sie beschloss, so jemand fiir

andere zu werden.

15 Dalilla Hermans, Brief aan Cooper en de wereld, S. 58-59. (Meine Ubersetzung.)
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6. Das kollektive Gedéchtnis

Es hat sich bereits gezeigt, dass diese afropdische Identitdt und ihre historischen Wurzeln
nicht wirklich bekannt sind und daher nicht Teil des kollektiven Gedéchtnisses sind. Das
kollektive Gedéchtnis bezieht sich auf die Erinnerung an Ereignisse, die von einer Gruppe

geteilt werden.'®®

Es bezieht sich also auf Ereignisse in der Geschichte, die so besonders bzw.
priagend waren, dass sie Teil des kollektiven Gedéchtnisses sind. Kollektives Geddchtnis und
Erinnerungsorte haben eine enorme Bedeutung in einer Gemeinschaft und einer Gesellschatft.
Es geht um das Erinnern und um die Geschichte, und es geht auch um die Bewéltigung der
Vergangenheit. Was in Erinnerung bleibt (und damit an nachfolgende Generationen
weitergegeben wird), hat einen bestimmten Wert: Nicht alles wird weitergegeben bzw.
erinnert. Dartliber hinaus sind Erinnerungen auch wichtig und sogar bestimmend fiir eine
Identitét: Erinnerungen werden als sozial konstituiert und als Ausdruck und Kraft einer
Gruppenidentitit verstanden.'®’

Ich werde hier aber nicht zu sehr auf die Theorie der Erinnerungsorte eingehen, aber ein
Erinnerungsort kann also ein physischer Ort sein (wie ein Museum oder ein Denkmal), aber
auch Texte oder Rituale konnen zum Beispiel Erinnerungsorte sein. Sogar ein Name selbst
kann eigentlich auch eine Art Erinnerungsort sein. So hat Winnie Mandela mal gesagt, dass
sie ihren Namen (eigentlich hei3t sie Winifred, was die Kurzform Winnie ergibt) der Vorliebe
ihres Vaters fiir Deutsche ,verdankt’. Sie war nicht besonders gliicklich mit diesem Namen,
aber sie behdlt ihn trotzdem, denn: ,,SchlieBlich ist er ja auch eine stindige Erinnerung an
unsere Unterdriickung!*'®®

Um dieses kollektive Erinnern zu unterstiitzen, werden haufig Denkmaéler oder Statuen im
offentlichen Raum aufgestellt. Stralen konnen zum Beispiel auch nach historischen
Personlichkeiten benannt werden und sind in diesem Sinne auch eine Art Erinnerungsort.
Daher ist der Name, den eine StraBBe trigt, keine Nebensichlichkeit. Auch ein StraBenname
kann sich dndern, und der Name, der gestrichen wird, ist ebenso wichtig wie der Name, der an
seine Stelle tritt. Da ist zum Beispiel das May-Ayim-Ufer in Berlin. Bis 2010 trug es den
Namen Groben-Ufer, nach Otto Friedrich von der Grdoben (1657-1728). Letzterer war

Mitbegriinder der Kolonie GroB-Friedrichsburg im heutigen Ghana. Die Festung GroB-

196 ygl. Roediger, Henry L. et al., Collective memory, S. 359-361.

167 Vgl. Gerald Echterhoff und Martin Saar, Einleitung, S. 21.
'8 Winnie Mandela, Ein Stiick meiner Seele, S. 105.
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Friedrichsburg diente als Stiitzpunkt flir die Verteidigung der deutschen Kolonien. Dies war
auch der Ausgangspunkt fiir die offizielle preuSische Beteiligung am Sklavenhandel.

Wenn eine Strafle nach einem kolonialen Straftiter benennt wird, ehrt man auch diese Person,
und das kann in diesem Fall nicht die Absicht sein. Doch diese Umbenennung verlief nicht
ohne Kampf: Es gab auch viele Proteste dagegen, aber schlieBlich wurde sie umgesetzt. Die
Ersetzung eines kolonialen StraBennamens durch den Namen einer Person, die sich kritisch
mit Kolonialismus und Rassismus auseinandergesetzt hat, ist eine wichtige Verdnderung und
ein wertvolles Signal: ,,Das Ufer nach May Ayim zu benennen, ist ein Perspektivwechsel: der
Bezug zum Kolonialismus wird nicht einfach getilgt, sondern die Erinnerungsperspektive

umgekehrt.* '

Der Rassismus gegen Schwarze ist historisch mit dem Kolonialismus
verbunden. Ayim hat ihr Leben lang gegen Rassismus gekdmpft, und nun ersetzt ihr Name
auch einen StraBennamen aus der Kolonialzeit. (Der Name von) May Ayim wird auf diese
Weise geehrt.

AuBlerdem wurde 2011 eine Gedenktafel fir May Ayim eingeweiht, auf der die
Namensidnderung und die Geschichte von May Ayim erklédrt werden. Auch diese Gedenktafel
trdgt dazu bei, an May Ayim und ihr Werk zu erinnern und sie zu ehren. Doch trotz all ihrer
Bemiihungen, das Bewusstsein fiir die afro-deutsche Geschichte zu schérfen, ist diese immer
noch ein wenig bekannter Teil der deutschen Geschichte. Das fanden auch die Autorinnen
von Farbe bekennen: ,,Unser unbekannter Lebenshintergrund und unsere Nichtbeachtung als
Afro-Deutsche sind ein Zeichen fiir die Verdrangung deutscher Geschichte und ihrer

Folgen.“'"

Dieses Zitat zeigt einmal mehr, wie wichtig es ist, sich zu erinnern.

Es werden jedoch Initiativen ergriffen, um das Bewusstsein fiir die schwarze Geschichte zu
schérfen, wie der Black History Month, der seinen Ursprung in den Vereinigten Staaten hat.
Seit 1990 gibt es ihn auch in Deutschland, und May Ayim hat daran mitgearbeitet. Dass es
auch in Deutschland stattfindet, ist wichtig, denn zu oft stehen noch Vorbilder aus den USA
im Vordergrund, wihrend Afrodeutsche auch ihre eigenen Erfahrungen und Bediirfnisse
haben, die nicht unbedingt mit denen von Afroamerikaner*innen vergleichbar sind. Die
afrodeutsche bzw. afropdische Geschichte ist nicht wirklich Teil des kollektiven
Gedidchtnisses der Deutschen bzw. Europder*innen. Sie ist jedoch ein wichtiger Teil der
europdischen Geschichte, und wenn sie nicht erz&hlt wird, wirkt es so, als sei sie nicht wichtig

genug, um erzdhlt zu werden. Erinnern ist also wichtig, und der Black History Month will

genau das tun und das Thema stérker in den Vordergrund riicken.
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Nora Winter, Die Perspektive wechseln.
May Ayim et al., Vorwort der Herausgeberinnen, S. 20.
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Auch jenseits dieser offentlichen Angelegenheiten sollte diesem Teil der Geschichte und der
aktuellen gesellschaftlichen Situation, zum Beispiel im Bildungswesen, Aufmerksamkeit

geschenkt werden.

6.1. Die Rolle der Bildung

Das Bildungswesen spielt in vielen Bereichen eine entscheidende Rolle. Dariiber hinaus hat
sie enorme Auswirkungen: Bildung und das, was wir dort lernen, ist grundlegend und prégt
uns. Sie spielt auch eine entscheidende Rolle, wenn es um das kollektive Gedichtnis geht.
Bildung ist in der Tat ein System der Wissensvermittlung, ebenso wie das Wissen iiber die
Geschichte, und tragt somit zum Fortbestand des kollektiven Gedachtnisses bei.

Die Bildung und insbesondere der Geschichtsunterricht spielen daher eine wichtige Rolle bei
der Weitergabe und damit dem Fortbestand des kollektiven Gedachtnisses. Dabei kann man
sich jedoch die Frage stellen: Wer entscheidet, welche Geschichte wichtig genug ist, um
weitergegeben zu werden und in Erinnerung zu bleiben? In den Schulen gibt es Lehrpléne, die
auf regionaler oder nationaler Ebene festgelegt sind.

In der Schule wird die Geschichte von Schwarzen Menschen jedoch nicht oft unterrichtet:
,,Jm Schulunterricht wird die Geschichte von Schwarzen kaum thematisiert und wenn, dann
oft nur im Zusammenhang mit und unter Beschdnigung der europiischen Geschichte.«'”!
Allerdings darf die Geschichte nicht verschleiert werden, sondern die Fakten miissen so
wiedergegeben werden, wie sie sich zugetragen haben, sonst schafft man eine verzerrte
Realitdt. Die Art und Weise, wie wir tiber die Geschichte lernen, bestimmt auch die Art und
Weise, wie wir sie betrachten. Wenn diese Geschichte also kaum gelehrt wird, hat das auch
zur Folge, dass wir uns dieser Geschichte und ihrer Folgen kaum bewusst sind. Die Tatsache,
dass die Geschichte Afrikas in Schulbiichern nur ausnahmsweise vor der ,Entdeckung’ des
Kontinents durch die Europder beginnt, ndhrt zudem die Vorstellung, dass Afrika keine
eigene oder zumindest keine erwdhnenswerte Geschichte hat, und infolgedessen hélt sich
diese Vorstellung auch hartnickig.'”” Was in den Geschichtsbiichern auch oft nicht erwéhnt
wird, ist, dass die Geschichte und die gegenwartige Situation von Afrodeutschen sehr eng mit

der Kolonialgeschichte Deutschlands verkniipft ist,'”> und im weiteren Sinne ist auch die

"' May Ayim, Rassismus hier und heute, S. 179.

172 ygl. Ebd.
'3 Vgl. May Ayim, Rassismus in Deutschland, S. 43.
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Geschichte von Afroeuropder*innen eng mit der Kolonialgeschichte Europas verbunden.
AuBlerdem kann man sich nicht vor diesen Verbindungen driicken. Auch Europa bzw. die EU
hat hier ihre Verantwortung. Europa soll zumindest mehr von dieser Geschichte erzédhlen.
Europa muss seine eigene Geschichte in all ihrer Vielschichtigkeit und Komplexitdt
anerkennen, sich ihr stellen und sie so erzdhlen, wie sie ist, wahrheitsgemif3. Europa muss
ihre ganze Bevolkerung in ihrer ganzen Vielfalt anerkennen. AuBlerdem ist die Geschichte
nicht tot: ,,Sie lebt und atmet und ist tief in die Hierarchien und Atmosphéren ihrer
Gesellschaft eingebettet, sie lauert im Verborgenen und spukt in ihren Systemen.'”*

May Ayim argumentiert in Farbe bekennen wie folgt: ,,.Die Bildungsinhalte kolonialisieren
auf sehr subtiler Weise das Bewusstsein. (...) Auf vielfiltige Weise wird das Bewusstsein von
der weilen Hautfarbe als der besseren Hautfarbe und dem europdischen (= weillen)

175 . . . .
“*’ Es scheint also eine Hierarchie

Bewusstsein als dem fortschrittlichen Denken vermittelt.
aufgrund der Hautfarbe zu geben, die zudem auch in der Bildung weitergegeben wird, indem
die Geschichte Afrikas beispielsweise nur von den europdischen Entdeckungsreisen her
erzahlt wird oder sogar kaum behandelt wird. AuBlerdem gilt ,die Geschichte’ in Europa fast
per Definition als weil}: ,,Weille Geschichte wird nicht als weile Geschichte gebracht, einfach
weil sie ,die Geschichte’ ist - sie dominiert Fernsehsendungen und Lehrplidne und hat eine

zwingende Prisenz.'’°

Diese so genannte weille Geschichte ist einfach Teil des kollektiven
Gedéachtnisses, wihrend die Kolonialgeschichte und andere Geschichten dies nicht sind, oder
zumindest viel weniger. Die Tatsache, dass diese weille Geschichte auch in den Lehrplénen
dominiert, wie Pitts schreibt, spielt natiirlich auch eine Rolle. Als ob andere Geschichten, die
iibrigens auch europdisch sind, nicht wichtig genug wéren, um im Unterricht behandelt zu
werden. Aber selbst in Museen, wie dem Haus der Europidischen Geschichte in Briissel, wird
der schwarzen europdischen Geschichte nicht viel Aufmerksamkeit geschenkt.

Johny Pitts schreibt auch iiber seine eigenen Erfahrungen in der Schule, wo er nie von
historischen Figuren gehort hat, die wie er aussahen. Es gibt sie jedoch, wie Pitts auf seiner

Reise mehrfach feststellen konnte. Es ist nur so, dass sie im Geschichtsunterricht keinen Platz

finden:
Mein Schwarzsein erlebte ich zu Hause, auf der Strafle, beim Friseur, durch die volkstiimliche Kultur,
war aber in der Schule und in der Biirokratie weitgehend abwesend, und erst als ich die Schule verlieB3,

begann ich, disparate Informationen zu sammeln, um die Liicken meiner eigenen Schwarzen Identitét

174 Johny Pitts, Afropeaan, S. 130. (Meine Ubersetzung).

"> May Ayim, Rassismus in Deutschland, S. 63.
17 Johny Pitts, Afropeaan, S. 26. (Meine Ubersetzung).
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und ihrer Beziehung zur Geschichte im Allgemeinen zu fiillen, indem ich ,las, wenn andere

schliefen’.!””

AuBerdem zeigt dieses Zitat noch einmal deutlich, wie wichtig Reprisentation ist. Pitts spricht
hier von ,,Liicken fiillen“, was bedeutet, dass er es fiir einen grolen Verlust hélt, dass die
schwarze européische Geschichte in der Schule nicht behandelt wird. Er war auf der Suche
nach dem Verhiltnis seiner schwarzen Identitidt zur Geschichte. Die Tatsache, dass dieses
Thema in der Schule nicht behandelt wurde, bedeutet auch, dass es im kollektiven Gedéichtnis
fehlt: Schwarze europdische Geschichte hat keinen Platz in den Lehrplédnen. Diese werden,
wie Pitts schrieb, von der weiflen Geschichte dominiert, die zudem einfach als ,die
Geschichte’ betrachtet wird.

Pitts schreibt, dass er auf seiner Reise durch Europa sehr viel iiber die Geschichte Europas
gelernt hat. Allein schon die Reise durch Europa und die Menschen, mit denen er auf dieser
Reise in Kontakt kam, waren sehr lehrreich. In einem Interview mit Sibo Kanobana sagte er
zum Beispiel Folgendes: ,Man trifft Menschen, entdeckt Geschichten, und durch diese
Geschichten entdeckt man eine Geschichte, die man nicht kennt, aber hétte wissen

«I78 Mit seinem Buch teilt er diese Geschichten mit der Welt. Die Geschichte, iiber

miussen.
die er schreibt, ist nicht Teil des kollektiven Gedéchtnisses und wird in den Schulen nicht
gelehrt. Mit Pitts riickt diese unterbelichtete Geschichte ins Rampenlicht: Afropder*innen
spielen darin die Hauptrolle. Pitts’ Buch wird von Kanobana beschrieben als ,.ein
bodenstindiger Dokumentarfilm [...], der auf Europder*innen afrikanischer Abstammung
zoomt und darauf, wie sie mit ihrer Mehrfachzugehdrigkeit in einem Europa umgehen, das
sich immer noch iiberwiegend als weil versteht.«'” Nichtsdestotrotz gibt es in der Geschichte

bedeutende Afropder*innen, Menschen, zu denen andere aufschauen oder mit denen sie sich

identifizieren konnen. Aber, so Pitts:
Im Gegensatz zu den Anfithrern der Biirgerrechtsbewegung, denen ein Platz im Mythos des
amerikanischen Traums eingerdumt wurde, sind unsere Helden nicht o6ffentlich in die Erzéhlung der
europdischen Geschichte und Identitit eingebunden. Das ist vielleicht auch gut so, wenn man davon
ausgeht, dass die Geschichten nicht kommerzialisiert und entlarvt werden, was nicht bedeutet, dass sie
uns oft zu spit oder gar nicht erreichen, da sie in unseren priagenden Jahren fehlen.'®

Es besteht also ein Bedarf an positiven schwarzen Geschichten und vor allem an ihrer

Prisenz, denn darin liegt derzeit das grofite Defizit. Aber auch schmerzhafte und negativere

Ereignisse der Geschichte miissen in Erinnerung bleiben. In Farbe bekennen hat May Ayim

T Ebd., S. 58. (Meine Ubersetzung).

'8 Sibo Kanobana, De banaliteit van zwart Europa. (Meine Ubersetzung).
7 Ebd. (Meine Ubersetzung).

180 Johny Pitts, Afropeaan, S. 319. (Meine Ubersetzung).
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zum Beispiel Karl Schnags Propagandagedicht Wir brauchen Kolonien! aufgenommen. Denn
auch diese Gedichte, so erniedrigend sie auch sein mogen, sind Teil der Geschichte und
miissen in Erinnerung bleiben. Das heil}t aber nicht, dass dieses Gedicht zum Beispiel grof3
auf eine 6ffentliche Wand in einer Stadt gemalt werden sollte. Sie sind Relikte einer Zeit und
eines Zeitgeistes, und Zeiten dndern sich, aber wir konnen die Vergangenheit nicht dndern.
Daraus kann man nur lernen. Gesellschaften konnen sich weiterentwickeln und eventuelle
Fehler korrigieren.

Im Geschichtsunterricht in Europa wird der Zweite Weltkrieg sehr hdufig behandelt, doch
geht es dabei fast immer nur um den Holocaust und die Person Adolf Hitler. Wenn es um den
Zweiten Weltkrieg geht, konzentriert sich auch das kollektive Geddchtnis vor allem auf den
Holocaust: Es gibt zahlreiche Erinnerungsorte, die an die Vernichtung von Millionen von
Juden erinnern. Es wird jedoch oft vergessen, dass in dieser Zeit auch Millionen anderer
,Minderheiten’ verfolgt und ausgerottet wurden.'®'

Obwohl auch schwarze Soldaten in den beiden Weltkriegen des 20. Jahrhunderts kdmpften,
wird liber schwarze Soldaten praktisch nicht gesprochen oder es werden keine Bilder von
ihnen gezeigt.'® Dies ist nicht nur ein Manko im Geschichtsunterricht, sondern auch in den
Museen. Manchmal sind historische Bilder aber auch schon ein Zerrbild der Wirklichkeit,
weil sie teilweise von oben inszeniert und organisiert sind. Auf den Filmaufnahmen des
Moments in Paris, als der Sieg der Alliierten im Zweiten Weltkrieg offiziell verkiindet wurde,
ist zum Beispiel kein einziger farbiger Soldat zu sehen. Dabei handelt es sich um ein von den
Forces Frangaises Libres inszeniertes ,blanchissement’.'® Mit anderen Worten: Es geht
darum, die Geschichte auszuldschen und damit zu verfilschen. Das ist an sich schon ein
Skandal, aber es ist sicherlich auch vielen Soldaten, die ihr Leben fiir ein Land riskiert haben,
ein Dorn im Auge. Wo ein Zeichen des Dankes und des Respekts angebracht gewesen wire,
kam es nicht, ganz im Gegenteil.

Es wurden also keine Bilder von schwarzen Soldaten in der Offentlichkeit gezeigt, aber in den
1950er Jahren war ein schwarzer Soldat auf der Titelseite der Paris Match. Doch wie Roland
Barthes in seinem Buch Mythologies dargelegt hat, steckt in diesem Bild mehr als nur das
Bild des schwarzen Soldaten in franzdsischer Uniform, der den Militdrgrull zeigt. Das Bild
vermittelt, dass Frankreich ein groBes Imperium ist und dass alle seine Einwohner*innen,

ohne Unterschied der Hautfarbe, ihm dienen, mit denen den Gegnern des Kolonialismus eine
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Vgl. May Ayim, Rassismus hier und heute, S. 179.
Vgl. May Ayim, Weimarer Republik und Nationalsozialismus, S. 66-67.
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. 184185
Antwort serviert wurde.

Es wurden jedoch Unterscheidungen getroffen, die auch Frantz
Fanon, franzosischer Schriftsteller und Psychiater, erfahren hat. Er wurde auf Martinique
geboren, fiihlte sich als Franzose, stellte aber fest, dass er doch nicht ganz als Franzose
angesehen wurde.'*®

Ob mit oder ohne grof3es Imperium, die EU wird in der kollektiven Wahrnehmung oft auf das
europdische Festland beschrinkt, anstatt zum Beispiel auch die Kanarischen und Karibischen
Inseln und andere Orte einzubezichen.'®” Europa hat seine farbigen Mitbiirger*innen bisher
oft ausgeschlossen.'™

Zu wenig bekannt (und infolgedessen wird dariiber auch zu wenig berichtet) ist im
Zusammenhang mit dem Zweiten Weltkrieg beispielsweise auch die Zahl der
Zwangssterilisationen, die Hitler aus ,rassenhygienischen Griinden’ einfiihrte: ,.Bis 1937
wurden 400 Zwangssterilisationen an Afro-Deutschen aktenkiindig, fiir die es zu keiner Zeit
eine gesetzliche Grundlage gab.“'*” Mit dieser Aktion wollte Hitler also tatsichlich ein Stiick
Geschichte ausloschen und verdndern. Dieser Teil der deutschen Geschichte sollte verloren
gehen und nicht Teil des kollektiven Gedichtnisses werden. Nun ist Letzteres ohnehin
teilweise der Fall: Die Geschichte der Afrodeutschen und Afropder*innen ist in der breiten
Bevolkerung nicht so bekannt. Natiirlich sind diese Taten, die zur Zeit des
Nationalsozialismus geschehen sind, ein heftiges Thema, aber sie miissen diskutiert werden.
Uber die Massenmorde an den Juden wird jedoch viel diskutiert und erinnert, warum also
nicht auch tber die Zwangssterilisationen? Leider waren die im Zweiten Weltkrieg
begangenen Gréueltaten nicht auf eine bestimmte Bevolkerungsgruppe beschrankt. Es ist
doch auftillig, dass es fiir die eine Bevolkerungsgruppe zahlreiche Erinnerungsorte gibt, fiir
die andere aber kaum welche. Daraus ldsst sich schlieflen, dass das kollektive Gedéichtnis also
recht selektiv ist.

Im Geschichtsunterricht sollte es nicht nur darum gehen, wer, wann, wo und warum, sondern
auch darum, wie etwas passiert ist und welche Folgen es hatte. Es muss ein umfassendes Bild
vermittelt werden, da die neuen Generationen sonst ein sehr einseitiges Bild der Geschichte

erhalten. Die Verdriangung historischer Fakten ist keine Losung, meint auch May Ayim:

'8 ygl. Roland Barthes, Mythologies, S. 189.

'8 Anhand dieses Bildes erklirt Barthes den Unterschied zwischen ,signifiant’ und ,signifié¢’, auf den ich aber
nicht weiter eingehen werde.

186 ygl. Johny Pitts, Afropeaan, S. 370.

'87V/gl. Nicki Hitchcott und Dominic Thomas, Francophone Afropeans, S. 3. Und: Manuela Boatca, Thinking
Europe Otherwise.

'8 Vgl. Nicki Hitchcott und Dominic Thomas, Francophone Afropeans, S. 3.
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Die Individualisierung und Verdringung geschichtlicher Tatbestinde verhindert eine wirkliche
Auseinandersetzung mit den gesellschaftlichen Strukturen. Gerade in bezug auf die Kolonialzeit diirfte
es schwer fallen, die begangenen Verbrechen und Massenmorde auf diese Weise zu entschuldigen, denn
es gab keinen ,Hitler, dessen diktatorischer Herrschaft alle Greuel in die Schuhe geschoben werden

konnten.'”°

Es ist in der Tat einfacher, etwas oder jemanden fiir etwas verantwortlich zu machen, als
selbst die Schuld auf sich zu nehmen, aber die Geschichte ldsst sich nicht in ,die Guten’ und
,die Bosen’ einteilen, obwohl das natiirlich ein einfaches Muster ist. Die Verdringung
historischer Fakten niitzt niemandem. Es gilt, kritische Fragen zu stellen und alle Teile der
Geschichte in ihrer Vielfarbigkeit zu erkennen.

Daher sollten historische Verbindungen und Einfliisse nicht geleugnet, sondern anerkannt
werden. Im Geschichtsunterricht iiber Europa lernt man, dass das antike Griechenland
eigentlich die Wiege Europas war: Die alten Griechen gelten als Erfinder der Demokratie,
eines der wichtigsten Werte der EU. (Und es gibt auch den Mythos vom Gott Zeus und der
Prinzessin, die den Namen des Kontinents triagt). Dabei wird jedoch oft vergessen, dass das
antike Griechenland auch von Afrika, Agypten und dem Nahen Osten stark beeinflusst wurde.
AuBlerdem war die Gottin Athene hochstwahrscheinlich nicht schwarz oder weill, sondern
braun.””' Aber das wird nicht im Geschichtsunterricht gelehrt oder in Filmen so dargestellt.
Nicht nur die antike griechische Kultur wird in Europa als grundlegend angesehen, sondern
auch die Aufkldrung. Mehr noch, die Aufklirung wire sogar grundlegend fiir eine
europdische Identitit: ,,People who identify as European view themselves as in favour of
peace, tolerance, democracy and cultural diversity and as in general agreement with

192
«“192 1n den

Enlightenment values. They see being a European as an acceptance of those values.
Schulen wird die Aufklidrung gelehrt und was sie uns allen in Europa gebracht hat. Auch die
EU und die einzelnen Mitgliedsstaaten bezeichnen sich stolz als Erben dieser Aufklérung.
Das Bild der Aufkldrung, das im Geschichtsunterricht vermittelt wird, ist jedoch recht
einseitig. Es wird oft vergessen, dass diese aufgekliarten Denker nicht immer so aufgeklirt
dachten, wie es heute in der Schule unterrichtet wird. Die Aufkldrung ist auf jeden Fall Teil
des europdischen kollektiven Geddchtnisses, aber die andere Seite dieser Aufkldrung ist es

nicht. Viele dieser aufgekldrten Denker hatten zum Beispiel nicht so fortschrittliche

Vorstellungen von Frauen oder waren schlichtweg rassistisch.'”> Diese Nuancierung wird in
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der Schule oft nicht gelehrt, ist aber notwendig.'”* Dass eine groBe und einflussreiche
Organisation wie die EU auf die Werte der Aufkliarung stolz ist, muss nuanciert werden, denn
nicht alle Werte der Aufkliarung sind heute noch erstrebenswert.

Aber wie Johny Pitts schreibt: ,,nicht nur die Menschen im Westen leiden an dieser Art von
Jhistorischer Amnesie’.“'””> AuBerdem gibt es auch keine wirkliche Einheit im kollektiven
Gedéchtnis: ,,But acts of remembrance are myriad and occur in innumerable frames. Even
though polities and states, through education and other means, seek to regulate memory, there
is no unity in memory. Official acts of remembrance thus are only one part of the politics of

«19 Dass es keine wirkliche

collective memory. (...) Civilizational memories are a cacophony.
Einheit im kollektiven Gedéchtnis gibt, zeigt sich auch, wenn es um die Erinnerung an die
Kolonialgeschichte geht: Kolonialgeschichte wird hauptséchlich auf nationaler Ebene (wenn
iiberhaupt) und nicht auf européischer Ebene verarbeitet. Man merkt auch, dass die Lénder
ihre eigenen Empfindlichkeiten und Bindungen haben, auch im kollektiven Gedéchtnis. In
Belgien ist die koloniale Vergangenheit, insbesondere in Bezug auf Kongo und Ruanda, im
Allgemeinen gut bekannt, wenn auch manchmal nur in begrenztem Mafe, und in den
Niederlanden geht es viel mehr um Surinam. Das merkt man auch in Pitts’ Reisebericht: In
Briissel trifft er zum Beispiel den belgisch-kongolesischen Kiinstler Mufuki Mukuna und in
Amsterdam die Vereinigung ,Ons Suriname’. Es héngt also von der eigenen nationalen
Geschichte ab, ob bestimmte koloniale Bindungen angesprochen werden und wie die
Empfindlichkeiten sind. Es gibt keinen wirklichen Schwerpunkt auf einer allgemeinen
europdischen Geschichte. Die koloniale Geschichte ist jedoch Teil der europdischen
Geschichte, wie auch Johny Pitts in einem Interview betont: ,Natiirlich ist das schwarze
Europa keine monolithische Idee, sondern eher eine Art ,Patchwork’, aber wir teilen ein
koloniales Erbe, wir teilen die Komplexitéit des europdischen Rassismus, weil Europa sich als
Ort der Unschuld sieht. Sie weigert sich, ihr Erbe der rassistisch motivierten Sklaverei als

7 Und nicht nur die

einen wesentlichen Teil dessen anzuerkennen, was Europa ausmacht.
Kolonialgeschichte ist eine unterbelichtete kollektive europdische Geschichte, sondern auch
andere Geschichten, die Teil der europdischen Geschichte sind, sind unterbelichtet.

Obwohl die Sklaverei und der Holocaust nicht unbedingt Ereignisse sind, woran man erinnert

werden mochte, ist der Holocaust schon Teil des europdischen kollektiven Gedachtnisses und

4 Fiir weitere Nuancen zur Aufklarung verweise ich auf das Buch des Genter Politikwissenschaftlers Sami

Zemni: Vrijheid, gelijkheid, solidariteit. (2021).

195 Johny Pitts, Afropeaan, S. 259. (Meine Ubersetzung).

196 Checkel und Katzenstein, Conclusion — European identity in context, S. 219.
7 Sibo Kanobana, De banaliteit van zwart Europa. (Meine Ubersetzung).
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findet groe Aufmerksamkeit (mit Museen, Denkmilern und Gedenktagen), wéhrend die
Sklaverei, an der sich auch Europa schuldig gemacht hat, viel weniger beachtet wird. Der
Holocaust gehort zu den zahllosen Gréueltaten, die das Nazi-Regime wihrend des Zweiten
Weltkriegs begangen hat. Der Holocaust war jedoch nicht die einzige Griueltat wihrend
dieses Weltkriegs: Schwarze und Homosexuelle hatten ebenfalls zu leiden. Im kollektiven
Gedidchtnis der Européder*innen sind diese Gréueltaten jedoch weit weniger prasent. Europa
hatte es schwer, sich nach dem Zweiten Weltkrieg zu erholen (Wiederherstellung der
Wirtschaft, Wiederaufbau der Stddte usw.) und das Trauma des Krieges zu bewiltigen. Doch
bei der Aufarbeitung des Krieges wurde den zahlreichen militirischen Hilfsleistungen aus den
Kolonien und den zahlreichen farbigen Menschen, die durch das Naziregime umkamen, kaum
Aufmerksamkeit geschenkt.

Die Aufarbeitung der Kolonialzeit begann in Deutschland frither als in den meisten anderen
Landern, wo sie erst nach dem Zweiten Weltkrieg anfing. Allerdings Deutschland hatte ein
riesiges Kolonialreich.'” Es ist an der Zeit, dies auch anzuerkennen und den néchsten
Generationen zu vermitteln: ,,.Die Zukunft Europas hingt von der Transparenz ab (...), von der
differenzierten und ehrlichen Vermittlung der Kolonialgeschichte und von der
Auseinandersetzung mit der Vergangenheit, damit wir, niemand ausgenommen, die
Gegenwart besser verstehen und erkennen, dass wir auf dem Weg in eine Zukunft fiir uns alle
sind.«'”’

Es gibt also groBe Liicken im (Geschichts-)Unterricht, und zwar nicht nur in der
Sekundarstufe, sondern auch in der Hochschulbildung, und der Kanon spielt dabei auch eine

grof3e Rolle.

6.2. Der Kanon

Eine besondere Art von Erinnerungsort ist der Kanon. Wenn wir an den Kanon denken, fallen
uns spontan Meisterwerke und Klassiker ein, die schlieBlich unser kulturelles Gedéchtnis
pragen bzw. geprdgt haben. Der Kanon sorgt dafiir, dass Autor*innen bzw. Werke iiber
Jahrhunderte hinweg immer wieder gelesen werden, weil sie als mustergiiltig gelten. Deshalb

sorgt er auch dafiir, dass diese Autor*innen bzw. Werke in das kollektive Gedéchtnis

"8 Vgl. Johny Pitts, Afropeaan, S. 237-238. Und: Ulrich van der Heyden: Die Geschichte der deutschen
Kolonialherrschaft. )
199 Johny Pitts, Afropeaan, S. 245-246. (Meine Ubersetzung).
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eindringen, d. h. Teil der offentlichen FErinnerungskultur werden und sogar als
identitétsbildend funktionieren konnen. Der Kanon ist also auch ein Erinnerungsort. Er steuert
jedoch auch, was nicht in das kollektive Geddchtnis gelangt. Auf diese Art und Weise sorgt er
also auch dafiir, dass andere Autor*innen bzw. Werke nicht erinnert bzw. gelesen werden.
Der Kanon funktioniert also sowohl als Inklusions- als auch als Exklusionsmechanismus. Der
Kanon ist auch ein ziemlich unflexibles, monolithisches und normatives Konzept: Er dndert
sich nur sehr schwer: ,,Der Kanon wird einfach von dominanten Gruppen mit institutioneller
Macht wie Akademikern an Universititen, Rezensenten in den Medien oder Verlagen
aufrechterhalten”.””® AuBerdem wird ein Autor oder ein Werk nicht einfach so in den Kanon
aufgenommen. Man konnte sich aber fragen, wer entscheidet, welche Autor*innen bzw.
Werke in den Kanon aufgenommen werden. Man konnte sich auch fragen, warum es bis heute
so wenige weibliche oder so wenige farbige Autor*innen gibt. Dies ist problematisch, weil es
den Eindruck erweckt, dass diese Autor*innen oder Werke nicht lesenswert sind. Der
literarische Kanon st68t also auf viel Kritik, weil er hauptsdchlich weile Manner umfasst, die
zudem bereits verstorben sind.

AufBlerdem wird in den Schulen z. B. besonderen Wert darauf gelegt, Werke zu lesen, die im
Kanon aufgenommen sind. Wenn der Kanon keine vielfdltige Lektiire bietet, wird den
Schiilern ein sehr begrenztes Bild der Literatur und der Welt vermittelt. Der Kanon selbst ist
wahrscheinlich nicht so leicht zu dndern, aber die Leselisten in Schulen konnen sich vielleicht
schneller @andern. Die Lektiirelisten an den Universititen und Hochschulen miissen sich
dringend dndern: Wenn wir nur Klassiker von weilen Ménnern aus der Renaissance, dem
Barock oder der Romantik lesen, ist unser Weltbild zu eng. Wir miissen auch mehr
zeitgenOssische Romane lesen, mehr Frauen, mehr unterschiedliche Autor*innen, mehr
Autor*innen von iiberall her. Dariiber hinaus sollte es nicht nur mehr Repréisentation im
Kanon und in den Lehrplanen geben, sondern sicherlich auch in der Gesellschaft im
Allgemeinen, denn auch dort herrscht ein groer Mangel (an Vorbildern zum Beispiel, aber
auch an Puppen, Filmen usw.). Diese Themen sollten nicht nur in spezifischen Studien wie
z. B. Postcolonial Studies behandelt werden. Selbst in der Literaturwissenschaft wird nicht-
weillen Autor*innen nicht viel Aufmerksamkeit geschenkt. Natiirlich muss man aufpassen,
dass es nicht zu einer oberflichlichen Angelegenheit wird, aber mit der richtigen
Vorbereitung der Professor*innen sollte das moglich sein. Aullerdem werden Diskussionen

dariiber auf jeden Fall zu mehr Bewusstsein fiihren.

% Warda El-Kaddouri, Dominantie, S. 53. (Meine Ubersetzung).
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Letztlich ist es das, was Johny Pitts mit seinem Buch Afropean. Notes from Black Europe und
seiner Website Afropean.com erreichen will: mehr Aufmerksamkeit und Sichtbarkeit. Er
selbst hat diesbeziiglich eine groBe Leere erfahren. Auf seiner Reise erfuhr er mehr iiber die
afrikanischen Wurzeln weltberiihmter Schriftsteller wie Alexandre Dumas und Aleksandr
Puschkin. In einem Interview mit Sibo Kanobana gibt Pitts zu, dass er mit Afropean ein Buch
geschrieben hat, das er selbst gerne vor zwanzig Jahren gelesen hitte.””! Eines seiner groBen
Vorbilder war jedoch der Schriftsteller Caryl Phillips. 1987 verdffentlichte Phillips The
European Tribe, in dem er ebenfalls als schwarzer Schriftsteller durch Europa reiste. Auf
seiner eigenen Europareise begegnete Pitts ihm in Liittich, Belgien, und erlebte dies als einen
starken Moment.

Phillips rdumt ein, dass sich seit seiner eigenen Reise durch Europa viel verdndert hat
(abgesehen von historischen Fakten wie dem Fall der Berliner Mauer): Es gibt ein groferes
Bewusstsein flir die Anwesenheit nicht-weiler Menschen in Europa. Dennoch befiirchtet er,
dass er zu den gleichen Schlussfolgerungen kommen wiirde, wenn er eine Fortsetzung von

The European Tribe schreiben wiirde.””

Und doch blicken beide Autoren hoffnungsvoll in
die Zukunft. Eine Zukunft, von der Pitts eine Perspektive sah, als er die kleine Shira
Helmstetter betrachtete, die Tochter eines Paares, das er bei seinem Halt in Berlin
kennenlernte: ,,Ihre Generation wird neue Mauern niederreif3en miissen, sich von den Worten
der verstorbenen afrikanisch-deutschen Dichterin May Ayim inspirieren lassen miissen, die
kurz nach dem Fall der Berliner Mauer mutig ihre Absicht zum Ausdruck brachte, der
deutschen nationalen Identitit Pluralitit zu verleihen®.** AnschlieBend zitiert er aus Ayims
Gedicht Grenzenlos und unverschdmt, einem ihrer meistzitierten Gedichte.

Auch Johny Pitts kommt nicht umhin, sich auf May Ayim zu beziehen, wenn er auf seiner
Reise durch Europa auf der Suche nach Afropa durch Berlin geht. Auch er, wie Olumide
Popoola im Vorwort der Gedichtsammlung, stellt fest, dass May Ayim auch kiinftige
Generationen inspirieren wird, vor allem aber kiinftige afropdische Generationen, die dann
aus Ayims Gedichten Trost schopfen miissen.

So wie Ayim und Phillips fiir viele ein groBes Vorbild und eine Inspiration sind, sind es
andere Autor*innen sicherlich auch. Die niederldndische Dichterin Lisette Ma Neza zum
Beispiel unternahm ebenfalls eine Reise durch Europa mit Pitts’ Afropean unter dem Arm. Sie

folgte seinem Buch als Reisefithrer und verwandelte ihre eigene Reise in einen poetischen

21 vgl. Sibo Kanobana, De banaliteit van zwart Europa.

22 ygl. Johny Pitts, Afropeaan, S. 148.
2% Ebd., S. 246. (Meine Ubersetzung).
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Reisebericht: L’Europe noire: Some Girls want to go to Europe. Damit war sie auf dem
Festival Europalia 2021, das unter dem Motto ,Trains and Tracks’ stand.

May Ayim ist ein groer Name in der afrodeutschen und damit auch in der afropéischen
Bewegung, und auch Johny Pitts kommt bei seinem Gang nach Berlin kaum um einen
Verweis auf sie herum (wenn auch erst am Ende seines Kapitels, als Schlussfolgerung). Aber
abgesehen davon ist Ayim im Allgemeinen nicht sehr bekannt. (Ruhm, den sie sicherlich
verdient.) Wenn man sich nicht ein wenig mit diesem Thema beschéftigt, ist die Chance, dass
man ihren Namen und ihr Werk kennt, eher gering. Sie steht zum Beispiel nicht auf den
Listen der Pflichtlektiire an Schulen oder in den Literaturstudien an Universitéten.

Wie wir bereits gesehen haben, schreibt May Ayim nicht nur Gedichte, sondern ist auch eine
der Autorinnen von Farbe bekennen. Afro-deutsche Frauen auf den Spuren ihrer Geschichte.
Auf der Riickseite des Buches steht: ,,Seit iiber 30 Jahren der Klassiker der afro-deutschen
Bewegung in Deutschland!“. Im Allgemeinen wird dieses Werk daher inzwischen als
Standardwerk angesehen. Innerhalb der afrodeutschen Bewegung ist dies tatsdchlich ein
Klassiker, und das aus gutem Grund. AuBlerhalb dieser Bewegung hat sie bereits einen
Namen, der jedoch in der breiten Offentlichkeit noch nicht sehr bekannt ist. Dennoch
verdienen es das Buch und die darin enthaltenen Geschichten, als Teil des kollektiven
Gedidchtnisses und nicht nur der Erinnerung einiger weniger, bekannter zu werden. Das Buch
sollte daher verstéirkt in Schulen gelesen werden, da es ein wichtiges Dokument eines nicht so
bekannten Teils deutscher Geschichte ist.

Ein Schritt zu mehr Bekanntheit ist sicherlich auch eine Ubersetzung. Farbe bekennen wurde
1986 veréffentlicht und erschien 1992 auf Englisch. Die Bedeutung dieser englischen
Ubersetzung (und von Ubersetzungen im Allgemeinen) sollte nicht unterschitzt werden. Eine
englische Ubersetzung kann so viel mehr Menschen erreichen, als wenn es sie nur auf
Deutsch géibe. Auf diese Weise erhalten auch Nicht-Deutschsprachige die Moglichkeit, mehr
iiber Afrodeutsche und ihre Geschichte zu erfahren. AuBlerdem ist dies auch eine
Anerkennung gegeniiber der afrodeutschen Gemeinschaft, denn die Bedeutung ihrer
Geschichte ist nicht auf die afrodeutsche Gemeinschaft selbst beschriankt: Thre Geschichte ist
wichtig genug, um sie ins Englische zu {iibersetzen und auch auBlerhalb des deutschen
Sprachraums zu verbreiten. Aulerdem sind einige der angesprochenen Themen nicht auf
Deutschland beschriinkt, so dass eine Ubersetzung auch diese Debatte erdffnen konnte.

Eine solche Debatte konnte zum Beispiel iiber Rassismus in der Kinder- und Jugendliteratur
gefiihrt werden. Ayim widmet diesem Thema in Farbe bekennen ein ganzes Kapitel. Darin

spricht sie unter anderem {iber das bekannte Kinderlied ,Zehn kleine Negerlein’. Man muss
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sich nicht einmal die Miithe machen, dem Text zuzuhdren, um zu erkennen, dass es sich nicht
um ein neutrales oder unschuldiges Lied handelt. Es ist ,,eines von vielen, das die Unfahigkeit
und Unvollkommenheit von Afrikanern kindgerecht vor Augen fiihrt.“*** Sie spricht auch
iiber eines der erfolgreichsten deutschen Kinderbiicher, den Struwwelpeter von Heinrich
Hoffmann. Uber dieses Buch aus der Mitte des 19. Jahrhunderts ldsst sich viel schreiben,
unter anderem, dass es manchmal rassistische Passagen enthédlt, wenn auch indirekt. In der
Geschichte iiber den ,Mohren’ geht es auf den ersten Blick um die Verurteilung von
Diskriminierung, aber sie vermittelt dennoch die Botschaft, dass es ein Ungliick ist, nicht
weill zu sein. Sie ist indirekt, aber explizit rassistisch, denn mit der Frage ,,Was kann denn
dieser Mohr dafiir? erweckt man eigentlich Mitleid mit der Tatsache, dass der Mohr eine
schwarze und nicht eine weife Hautfarbe hat.”* So wird tatsichlich davon ausgegangen, dass
eine schwarze Hautfarbe minderwertig ist.

Johny Pitts bezieht sich auch auf seine Kindheit und die Tintin-Comics, die er verschlungen
hat. Er war ein grofer Fan und die Lektiire dieser Comics weckt schone Erinnerungen.
Deshalb fillt es ihm heute etwas schwer zu erkennen, dass Tintin oft rassistisch war.?’® Aber
auch Astrid Lindgrens Pippi Langstrumpf zum Beispiel enthilt rassistisches Gedankengut. Es
gibt viel Literatur, die bei Kindern und Jugendlichen beliebt ist, die sich aber in Wirklichkeit
als nicht sehr geeignet erweist. Als Kind nimmt man das vielleicht nicht wahr, aber als
Erwachsener ist es umso dramatischer, wenn man es noch einmal liest und es erkennt.
Plo6tzlich sind diese unschuldigen Kindheitserinnerungen gar nicht mehr so unschuldig. Wenn
man das merkt, ist es so, als ob einem der Boden unter den FiiBen wegbricht, wie Pitts
schreibt, und es ist nicht leicht, sich dem zu stellen und damit zurechtzukommen. In
bestimmten Kinder- und Jugendbiichern ist also eine gewisse Nuancierung erforderlich.
Dariiber hinaus gibt es in der Kinder- und Jugendliteratur zu wenig Reprisentation. Ayim
schrieb dazu Folgendes: ,,Afro-Deutsche kommen in den Kinder- und Jugendbiichern, die sie
lesen, normalerweise nicht vor. Wenn Menschen mit schwarzer Hautfarbe als Darsteller
auftreten, dann sind es fast ausschlieBlich Afrikaner/innen in (...) Klischeerollen.«**’

Als Kind vermisst man es, wenn man in Biichern oder Filmen nie jemanden trifft, der ein
bisschen wie man selbst aussicht. Dann hat man den Eindruck, dass man in der Gesellschaft,

die sich in der Literatur widerspiegelt, keine Rolle spielt. Auf diese Weise wird den Kindern

2% May Ayim, Rassismus hier und heute, S. 169.

293 ygl. May Ayim, Afio-Deutsche nach 1945, S. 132.
2% yg]. Johny Pitts, Afropeaan, S. 132-133.
2" May Ayim, Rassismus hier und heute, S. 178.
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eine sehr begrenzte Realitit und ein armes Weltbild vermittelt. Sie sorgt auch dafiir, dass
diese begrenzte Realitdt und die enge Weltsicht aufrechterhalten werden.

Noch problematischer ist es aber vielleicht, wenn man sich selbst zwar vertreten sieht, aber
immer in den gleichen Klischeerollen. Denn es ist sehr problematisch, dass nicht-weif3e
Menschen oft in Klischeerollen als Boy o. i. auftreten, weil damit die Botschaft vermittelt
wird, dass diese Menschen nur dazu fahig sind oder dass das ihr Schicksal ist. Nicht-westliche
Figuren sind fast nie ,normale’ Menschen, die mit universellen Erfahrungen kidmpfen.
Stattdessen geht es vor allem um ihre Identitdt, z. B. als Migranten. Auf diese Weise werden
sie noch stérker stereotypisiert, obwohl es dafiir kein Bedarf gibt. Es besteht ein Bedarf an
vielféiltigeren positiven und normalen Geschichten, aber auch an vielfdltigeren
Heldengeschichten.

Das Fehlen einer vielfdltigen Darstellung in der Kinderliteratur trdgt zu einer einseitigen
Weltsicht bei, so dass es hochste Zeit ist, dass sich dies dndert.

Zum Glick wird die Arbeit von Ayim und Oguntoye auch von jiingeren Menschen
fortgesetzt, die sich ebenfalls als Schriftsteller*innen oder Journalist*innen zu Wort melden
und allmihlich einen groBeren Bekanntheitsgrad erlangen. Was May Ayim bereits in den
1980er Jahren begonnen hat, ndmlich der Kampf fiir die Sichtbarkeit schwarzen Lebens in
Deutschland, wird von zahlreichen Personen und Initiativen (u. a. dem May Ayim Fonds)
weitergefiihrt. Dariliber hinaus wird sie auch erweitert, wofiir die Arbeit von Johny Pitts ein
Beispiel ist: Es geht um den Kampf um die Sichtbarkeit von schwarzen Europder*innen:
Afropeans. Sichtbarkeit im weitesten Sinne des Wortes. Es geht nicht nur um Sichtbarkeit
(und damit Représentation) im Kanon, an der Universitit, in der akademischen Welt, sondern
auch um Sichtbarkeit im Alltag, auf der Strale, im Fernsehen, im Spielzeugladen, in der
Schule, in der Politik. Es geht um die Sichtbarkeit von Afropder*innen in Europa.

Farbe bekennen kam in den 1980er Jahren heraus und handelt von der Geschichte von
Afrodeutschen. Die Autorinnen fanden heraus, dass diese Geschichte weiter zuriickreicht, als
sie dachten. Olivette Otele, Professorin an der Universitdt Bristol, spricht ebenfalls iiber die
lange Geschichte der Afropder*innen. Ihr Buch African Europeans: An Untold History wurde
erst 2020, also einige Jahre nach Farbe bekennen, verotfentlicht und handelt nicht nur von der
Geschichte von Afro-Deutschen, sondern allgemeiner liber Afropder*innen. Aber bei Otele
geht es auch darum, eine weniger bekannte Geschichte zu erzdhlen und den Exotismus
dariiber zu beenden. Auch May Ayim thematisiert diese Exotik in ihren Gedichten stark, und

auch in Farbe bekennen wurde sie mehrfach angesprochen.
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Es gibt auch Bestrebungen, den Kanon zu dndern. Ein Beispiel dafiir ist das 2018 erschienene
Buch Zwart: Afro-Europese literatuur uit de Lage Landen (,Schwarz: Afro-europdische
Literatur aus den Niederlanden und Flandern’). Es handelt sich um eine von Vamba Sherif
und Ebiss¢é Rouw zusammengestellte Anthologie, die eine Vielzahl von Stimmen enthilt. Die
Autor*innen sind alle sehr unterschiedlich, aber sie haben alle eine hybride Identitdt und
zeigen, dass Schwarzsein viel mehr ist als eine Hautfarbe. Diese vielseitige Anthologie, die
Texte von mehr als zehn afropidische niederldndischsprachige Autor*innen versammelt, ist
eine Bereicherung fiir die niederldndischsprachige Literatur. Ein weiterer, noch jiingerer,
wichtiger Beitrag zum literarischen Kanon Flanderns und der Niederlande ist das Buch
AfroLit. Moderne literatuur uit de Afrikaanse diaspora (,AfroLit - Moderne Literatur aus der
afrikanischen Diaspora’) aus dem Jahr 2020. Es handelt sich um eine von Ebiss¢é Rouw und
Dalilla Hermans zusammengestellte Anthologie, die die Stirke, Vitalitdt und Vielfalt der
schwarzen Literatur in den Niederlanden und Belgien zeigt. Es gibt also einen gewissen
Wandel, es werden mehr Anstrengungen unternommen, aber dennoch sind die Leselisten in
den Sekundarschulen und Universititen nicht vielféltig genug. Es ist auch schockierend, dass
die Gefiihle und Erfahrungen, die in Farbe bekennen geteilt werden, heute noch so aktuell
sind.

Nozizwe Dube hat auch einen Beitrag zu Zwart: Afro-Europese literatuur uit de Lage Landen
geschrieben und wurde 2017 mit dem Preis fiir ,Young European of the Year’ ausgezeichnet.
Dieser Preis wird jedes Jahr von der Schwarzkopf-Stiftung an junge Europder*innen
zwischen 18 und 26 Jahren verliehen, die sich in besonderer Weise fiir ein friedliches,
vielfdltiges und integratives Europa eingesetzt haben. Man kdnnte sich fragen, warum eine
solche Auszeichnung nicht mehr im Blickfeld ist. Der Preis wird an junge Menschen
verliehen, doch seine Priasenz und Kommunikation in den sozialen Medien ist sehr begrenzt.
Dariiber hinaus ist die Verleihung eines Preises eine groBe Anerkennung, sei es auf
nationaler, europdischer oder internationaler Ebene, auch wenn einige Preise etwas mehr
Prestige oder Namen haben als andere (man denke zum Beispiel an den Nobelpreis fiir
Literatur). In Deutschland gibt es zum Beispiel auch den Leipziger Buchpreis zur
Européischen Verstindigung. Dieser Preis wird jéhrlich an Personlichkeiten verlichen, die
durch ihr intellektuelles und literarisches Schaffen einen wesentlichen Beitrag zum
gegenseitigen Verstidndnis in Europa geleistet haben. Johny Pitts erhielt diesen Preis fiir sein
Buch Afropean. Notes from Black Europe. Fiir seine Website Afropean.com, mit der er vor
allem ein afropdisches Online-Netzwerk geschaffen hat, erhielt er aulerdem einen Preis der

ENAR-Stiftung fiir seinen Beitrag zu einem Europa ohne Rassismus. Nicht nur die Preise
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selbst (und die Anerkennung und das Preisgeld) sind wichtig, sondern auch die Fonds, die
hinter den Preisen und den Netzwerken stehen. Der May-Ayim-Fonds beispielsweise ist Teil
von EOTO (Each One Teach One), das wiederum Teil von ENAR (European Network
Against Racism) ist. EOTO verfiigt auch iiber eine bedeutende Bibliothek und organisiert das
Literaturfestival Afrolution. Pitts kam wihrend seiner Reise nicht mit dieser Organisation in
Kontakt, wohl aber mit einer anderen Organisation, die ebenfalls eine wichtige Bibliothek
besitzt, Ons Suriname (,Unser Surinam’). Bibliotheken sind wichtige Einrichtungen, wenn es
um Literatur geht, und als Bibliothek kann man auch etwas bewirken. Nicht nur
Schriftsteller*innen, sondern auch Akademiker*innen, Professor*innen, Lehrer*innen,
Journalist*innen, Rezensent*innen und Bibliothekare/innen spielen eine Rolle, wenn es um
Literatur und ihre Wahrnehmung geht. SchlieBlich schafft und erhélt sich der Kanon nicht
selbst.
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7. Schlussfolgerungen und Ausblick

Die afropédische Identitidt wurde anhand von zwei Autor*innen betrachtet: zum einen anhand
des Buches Farbe bekennen. Afro-deutsche Frauen auf den Spuren ihrer Geschichte (1986)
und die Poesie und Erfahrungen der afro-deutschen Dichterin May Ayim und andererseits
Afropean. Notes from Black Europe (2019), der Reisebericht iiber das Schwarze Europa des
afro-britischen Schriftstellers und Fotografen Johny Pitts und seine Erfahrungen dabei.

Dabei ging es vor allem um die afropdische Identitdt: eine hybride Identitét in Europa.

In der Begriffserkldarung sind europdische, hybride und afropdische Identitdt beschrieben
worden. Dort haben wir gesehen, dass Identitit ein Bedeutungskonstrukt ist, das auf
kulturellen Merkmalen beruht. Jeder hat seine eigene Identitit, und Identitdt ist in diesem
Sinne individuell, aber es gibt auch kollektive Identitidten. Diese sind sozial konstruiert und
basieren auf einer gewissen Ahnlichkeit, die ein Gefiihl der Solidaritit schafft. Es gibt also
eine Inklusivitét, die aber auch eine Exklusivitdt mit sich bringt: Zur kollektiven Identitdt
gehort auch die Konstruktion eines ,Anderen’. Man grenzt ndmlich die eigene Gruppe (hier
Identitdt) ab, indem man sie mit anderen Gruppen bzw. Identitidten kontrastiert. Dabei muss
man natiirlich aufpassen, dass man sich nicht in ,Othering’ hineinsteigert, aber die Bildung
einer Gruppe ist an sich kein Problem (sie ist auBerdem ein natiirlicher Prozess), solange diese
Gruppe perfekt neben und mit einer anderen Gruppe leben kann. Wenn wir also iiber
kollektive Identitdt sprechen, sollten wir das Wort ,kollektiv’ dabei nicht vergessen.

Es kann auch vorkommen, dass Menschen bewusst nicht zu ihrer eigenen Identitidtsgruppe
gehoren wollen, weil diese z. B. ein eher negatives Image hat. In diesem Fall versuchen die
Menschen oft, einer anderen Gruppe anzugehdren, die ein positiveres Image hat. Das konnten
wir zum Beispiel auch bei den Zeugnissen in Farbe bekennen beobachten. Daraus lésst sich
schlieBen, dass es dennoch eine gewisse Hierarchie auf der Grundlage der Hautfarbe gibt:
eine weile Hautfarbe wird als besser angesehen. Natiirlich hingt das Selbstwertgefiihl nicht
von der Hautfarbe ab, aber das ist eine weit verbreitete Vorstellung, von der unter anderem
auch die Afropder*innen betroffen sind.

Die Identitdtsfrage ist fiir Europa und insbesondere fiir die EU sehr wichtig und relevant, weil
es einen groflen Einfluss auf die Zukunft Europas haben wird. Daher sollte die EU {iber ihre
europdische Identitdt konkreter nachdenken und eben dariiber nachdenken, was diese Identitét
bedeutet und beinhaltet oder beinhalten sollte. Dabei darf nicht vergessen werden, dass die
europdische Identitdt eine kollektive Identitét ist, die mit einem Gefiihl der Gemeinsamkeit

und Solidaritdt einhergeht. Das bedeutet, dass die EU auch die hybriden Identititen ihres
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Kontinents kennen und anerkennen muss. Aulerdem gibt es so etwas wie ,die’ europdische
Identitét nicht: Es gibt eine Vielzahl von europdischen Identitdten. Dartiber hinaus ist Identitét
dynamisch, so auch europdische Identitdt: Sie entwickelt sich und es gibt keine ,reine’
europdische Identitét. Wenn sie iiberhaupt existiert, dann ist sie hybrid. Eine hybride Identitdt
entsteht in einer Synthese, in der institutionalisierte Identitétskategorien liberwunden werden.
Einer der groBen Vorteile einer hybriden Identitit ist das leichtere Uberschreiten von
Grenzen: Menschen mit hybriden Identititen konnen (geopolitische, kulturelle, sexuelle und
symbolische) Grenzen iiberschreiten, da das Lokale und das Globale interagieren, um eine
neue, eigene Identitét zu schaffen.

Eine solche hybride Identitit ist die afropédische. Der Begriff ,afropean’ ist eine Anerkennung
der Existenz dieser Identitit. Sie bietet die Mdglichkeit, eine Briicke zwischen Menschen,
Geschichten und Kulturen zu schlagen, und ist eine Anerkennung der Verbindung zwischen
Afrika und Europa und ihrer miteinander verflochtenen Geschichte. Der Begriff wurde in den
frithen 1990er Jahren von David Byrne und Marie Daulne geprégt. Eine afropdische Identitit
ist eine kulturelle Mischung, in der keine der beiden Seiten die Oberhand hat. Auflerdem ist
,afropdisch’ oder ,Afropa’ auch nicht ganz dasselbe wie ,afro-europdisch’ oder ,Afro-
Europa’: Letzteres wird mit Bindestrich geschrieben und besteht somit aus zwei Teilen,
wiahrend ,afropdisch’ oder ,Afropa’ ohne Bindestrich ein Ganzes ist. SchlieBlich handelt es
sich auch um ein Konstrukt, das auf gemeinsamen Erfahrungen und nicht auf einem Gefiihl
der geografischen Zugehorigkeit beruht. Mit dem Begriff ,afropédisch’ wird Europa aber auch
als ein Raum gesehen, in dem Schwarze Menschen an der Gestaltung der europdischen
Identitét teilhaben. Vielmehr werden sie aber allzu oft unterschiedlich behandelt oder als
vollig verschieden angesehen.

Dariiber hinaus bietet der Begriff ,afropédisch’ die Moglichkeit, eine Identitdt zu benennen, wo
dies zuvor schwierig war. Das war also ein Problem, und aus dieser Idee heraus entstand auch
der Begriff ,afro-deutsch’: Die Autorinnen von Farbe bekennen wollten nicht mehr, dass
ihnen Etiketten wie ,Mischling’ oder ,Mulatte’ aufgedriickt werden und sie davon abhingig
sind. Das Wort ,afro-deutsch’ fiillte eine Liicke in einer Sprache, in der es keine neutralen
oder positiven Bezeichnungen fiir Afro-deutsche gab. Aullerdem bestand ein grof3er Bedarf an
positiven Selbstbeschreibungen. Die gemeinsame Grundlage der afro-deutschen Identitét ist
ein soziales Kriterium, ndmlich das Leben in einer weillen deutschen Gesellschaft. Herkunft
und Hautfarbe spielen also nicht wirklich eine Rolle.

Farbe bekennen beschiftigt sich mit der Geschichte der Afro-deutschen, aber die Autorinnen

beschdftigen sich nicht nur mit der Geschichtsforschung. Auch afro-deutsche Frauen
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unterschiedlichen Alters sind vertreten. Im Mittelpunkt des Buches steht also die
Lebenswirklichkeit afro-deutscher Frauen. Es handelt sich um eine Abwechslung von
historischen Recherchen, personlichen Erinnerungen und Zeugnissen, Interviews und
Gedichten. Es war ein bahnbrechendes Buch, denn bis dahin war nicht viel tber die afro-
deutsche Geschichte bekannt, so dass man das Gefiihl hatte, diese Geschichte existiere
einfach nicht. Es war also notwendig, diese Geschichte genauer zu untersuchen. Dabei
entdeckten sie bald, dass Afro-deutsche eine lidngere Geschichte haben, als sie bisher
angenommen hatten.

Johny Pitts machte sich nicht nur auf die Suche nach der Geschichte, sondern auch nach der
konkreten, alltdglichen Welt der Afropder*innen: Mit Notizbuch und Kamera reiste er durch
Europa auf der Suche nach Afropa, einer einheitlichen afropdischen Identitit und was sie
priagt. Im Rahmen seiner Reise und seines Buches zeigen seine Fotos, dass Schwarzsein
normal und nicht exotisch ist und dass es zu Europa gehort. Zunédchst suchte er nach einem
geografischen Ort, der auf Afropa hindeutet, aber bald wurde ihm klar, dass Afropa eher als
Idee und Gefiihl lebt. Dennoch findet er in der franzdsischen Stadt Marseille, die einer ihrer
Einwohner*innen als ,Metis’ bezeichnet, ein Stiick geografisches Afropa. Dies verweist auf
den hybriden Charakter der Stadt und erkldrt auch, warum Pitts in ihr das hybride Afropa
findet. Afropa ist vor allem ein Raum, an dem Schwarze Menschen in Europa teilnehmen und
zdhlen und eine europdische Identitit mitgestalten. Es ist nicht eine Geschichte von halb dies,
halb das, sondern eine ganze.

Das Gefiihl, nicht dazuzugehoren, taucht immer wieder auf, sowohl bei Pitts und Ayim als
auch bei allen Frauen, die in Farbe bekennen erziahlen, sowie beim Exkurs iiber die Metissen
von Belgien. Alle sprechen von dem Gefiihl, nirgendwo richtig dazuzugehoren. In Europa
werden sie oft als exotisch und nicht als europdisch angesehen. Afropéder*innen sind jedoch
keine Exoten in Europa: Sie sind in Europa aufgewachsen und sprechen eine europdische
Sprache. Doch Johny Pitts zum Beispiel merkt, dass seine Hautfarbe sein ,Europdersein’
verdeckt, denn europdisch sei immer noch gleichbedeutend mit weil. Doch afrikanisch und
britisch oder deutsch zu sein ist kein Widerspruch, auch wenn es oft von auflen so
aufgezwungen wird. Man wird also trotz der Staatsangehorigkeit im Personalausweis nicht so
wahrgenommen und behandelt. Auf diese Weise wird also ein Teil der eigenen Identitdt
verleugnet, und das ist sehr problematisch. Viele Menschen mit einer hybriden Identitét haben
das Gefiihl, nirgendwo hinzugehdren. Es geht jedoch nicht um das eine oder das andere,
sondern um beides. Und genau das ist einer der Vorteile einer hybriden Identitét: Sie bringt

eine Wendigkeit mit sich.
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So sind Begriffe wie ,afro-deutsch’ und ,afropdisch’ sehr wichtig, weil sie auf Zugehorigkeit
hinweisen. ,Afropdisch’ ist ein heilsamer Begriff, weil er eine Identitdt benennt, die vorher
keine Existenzberechtigung hatte. Mehrere Kulturen treffen aufeinander, ohne dadurch
auseinandergerissen zu werden. Sie bietet also eine Bezeichnung und damit eine Losung fiir
das seit langem bestehende Gefiihl, keiner festen Gruppe anzugehdren. Dieser Begriff ist in
der Tat eine Form der Anerkennung: Er benennt eine Identitit. Die Benennung einer Identitdt
kann manchmal schwierig sein, insbesondere im Falle einer hybriden Identitdt. Es beweist
auch, dass Sprache nicht neutral oder unschuldig ist: Sie hat eine gewisse Macht.
Nichtsdestotrotz scheint die Verzweiflung, die diese Identitit mit sich bringen kann,
manchmal noch zu iiberwiegen. Das liegt zum Teil auch daran, dass man in der Gesellschaft
nicht akzeptiert wird und niemanden sieht, der so ist wie man selbst. Auch hier wird deutlich,
wie wichtig die Représentation ist und dass es an ihr mangelt: Es gibt also immer noch ein
groBBes Problem der Ausgrenzung, obwohl wir doch gerade Inklusivitit und FEinigkeit
brauchen. Die Losung fiir diese Integration und Einheit liegt in der Reprdsentation, an der es
derzeit jedoch noch sehr mangelt. Es besteht jedoch ein groBer Bedarf daran: Man braucht
eben Mdoglichkeiten zur Identifikation und Vorbilder zu denen man aufschauen kann. Sich
selbst nicht vertreten zu sehen, ist ein groBer Verlust, wie auch Ayim und Pitts bezeugen.
Dieser Mangel an Représentation ist auBerdem auch in Filmen, Biichern und Kinderspielzeug
vorhanden. Représentation ist nicht nur fiir die Gegenwart, sondern auch fiir die Zukunft der
EU und Europas wichtig. Die EU sollte alle ihre Biirger*innen vertreten und diese Vertretung
sollte auch der Realitdt entsprechen.

Diese Themen spiegeln sich auch in den Gedichten von May Ayim wider. Ich habe eine
Auswahl von Gedichten aus ihrem ersten Gedichtband blues in schwarz weiss (1995)
besprochen. In ihren Gedichten setzt sie sich mit Themen wie Rassismus und Exotismus
auseinander und bedient sich dabei u. a. des Wortspiels, der Polysemie und des Humors. So
schrieb sie zum Beispiel auch zwei Gedichte mit dem Titel ,afro-deutsch’, in denen sie
kritisierte, dass Schwarzsein und Deutschsein nicht zusammenpassen und dass dies als etwas
Exotisches angesehen wird. Thre Gedichte sind immer noch aktuell und spenden vielen
Menschen Trost und Inspiration, aber die Tatsache, dass sie immer noch so aktuell sind, ist
eigentlich schockierend und nicht wirklich positiv. Die Pionierarbeit und Bedeutung von May
Ayim kann nicht unterschétzt werden. Wie es auch Johny Pitts in seinem Buch Afropean
formulierte: Ayim wird auch die kommenden Generationen inspirieren. Thre Gedichte sind

kritisch, humorvoll und vor allem kraftvoll.
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Obwohl es Initiativen zur Sensibilisierung fiir die afropédische Geschichte gibt — es gibt zum
Beispiel den Black History Month und zahlreiche unterstiitzende Organisationen und Fonds —
ist sie im Allgemeinen nicht wirklich bekannt und nicht Teil des kollektiven Geddchtnisses.
Damals haben die Autorinnen von Farbe bekennen auch schon bemerkt, dass zu wenig iiber
die afro-deutsche Geschichte bekannt war, und deshalb mussten sie diese Geschichte und ihre
Erfahrungen weitergeben. Das ist es auch, was Pitts erreichen will: dass diese Geschichten
mehr Aufmerksamkeit bekommen. Es hat sich aber gezeigt, dass diese afropdische Identitét
und ihre historischen Wurzeln nicht wirklich bekannt sind und nicht Teil des kollektiven
Gedéchtnisses sind. Das kollektive Gedachtnis bezieht sich auf die Erinnerung an Ereignisse,
die von einer Gruppe geteilt werden. Kollektives Gedichtnis und Erinnerungsorte haben eine
enorme Bedeutung in einer Gemeinschaft bzw. einer Gesellschaft. Erinnerungen sind sogar
identitétsbildend. Erinnerungsorte sind nicht unbedingt physische Orte, auch eine Tradition
oder ein Name kann beispielsweise ein Erinnerungsort sein.

Wir haben gesehen, dass Bildung eine entscheidende Rolle spielt, wenn es um das kollektive
Gedéchtnis geht. Bildung ist in der Tat ein System der Wissensvermittlung, ebenso wie das
Wissen iiber die Geschichte, und trdgt somit zur Kontinuitit des kollektiven Gedachtnisses
bei. Aber es gibt keine wirkliche Einheit im kollektiven Gedéchtnis. AuBlerdem gilt ,die
Geschichte’ in Europa fast per Definition als weil3. Nichtsdestotrotz gibt es in der Geschichte
bedeutende Afropder*innen. Die afropdische Geschichte ist jedoch nicht wirklich Teil des
kollektiven Gedichtnisses. Allerdings ist afropdische Geschichte ein wichtiger Teil der
europdischen Geschichte, und wenn sie nicht erz&hlt wird, wirkt es so, als sei sie nicht wichtig
genug, um erzdhlt zu werden. Es ldsst sich schlieBen, dass das kollektive Geddchtnis also
recht selektiv ist, aber erinnern ist auf jeden Fall wichtig. In Europa soll zumindest mehr von
dieser Geschichte erzdhlt werden. Europa muss seine eigene Geschichte in all ihrer
Vielschichtigkeit und Komplexitét anerkennen, sich ihr stellen und sie so erzéhlen, wie sie ist.
Europa muss ihre ganze Bevdlkerung in ihrer ganzen Vielfalt anerkennen. Aulerdem ist die
Geschichte nicht tot: Die Geschichte beeinflusst auch die Gegenwart. Daher sollten
historische Verbindungen und Einfliisse nicht geleugnet, sondern anerkannt werden.
Allerdings darf die Geschichte nicht verschleiert werden, sondern die Fakten miissen so
wiedergegeben werden, wie sie sich zugetragen haben, sonst schafft man eine verzerrte
Realitdt. Die Art und Weise, wie wir tiber die Geschichte lernen, bestimmt auch die Art und
Weise, wie wir sie betrachten. Wenn diese Geschichte also kaum gelehrt wird, hat das auch

zur Folge, dass wir uns dieser Geschichte und ihrer Folgen kaum bewusst sind.
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Der Kanon ist auch eine Art Erinnerungsort: Er sorgt dafiir, dass Autor*innen bzw. Werke
iiber Jahrhunderte hinweg immer wieder gelesen werden, und deshalb auch in das kollektive
Gedidchtnis eindringen. Er steuert jedoch auch, was nicht in das kollektive Geddchtnis
gelangt. Der Kanon funktioniert also sowohl als Inklusions- als auch als
Exklusionsmechanismus. Er bestimmt auch oft, was in Schulen und Universititen
Pflichtlektiire ist, und das ist eigentlich problematisch, denn weil der Kanon nicht vielfaltig
ist, hélt er auch ein begrenztes Weltbild aufrecht. Dariliber hinaus haben wir gesehen, dass es
nicht nur im Kanon, sondern auch in der Kinder- und Jugendliteratur einen Mangel an
Reprisentation gibt, was wiederum zu einem engen Weltbild beitrdgt. Es geht um die
Sichtbarkeit von Afropéder*innen in Europa und wir haben gesehen, dass auch Preise und
Bibliotheken dabei eine Rolle spielen.

Nicht nur Afropder*innen, sondern auch andere Gruppen sind nicht ausreichend vertreten.
Andere hybride Identititen und ihr Platz und ihre Représentation in Europa und der Literatur
konnten so Gegenstand weiterer Untersuchungen werden. Hybride Identititen stellen eine
grofle Stirke dar, werden aber nicht wirklich gestirkt und scheinen im Allgemeinen nicht als
Stirke angesehen zu werden. Diese Arbeit bietet den AnstoB, zu erforschen, wie die

Erkennung von hybriden Identititen die EU stdrken konnte.
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ANHANG

Zusammenfassung

Die Arbeit behandelt das Thema hybride Identititen in Europa und fokussiert auf afropdische
Identitat. Es geht um die Reprisentation und den Platz, den diese Identitdt in Europa und in
seinem kollektiven Gedéchtnis einnimmt. Dabei wird auch untersucht, inwieweit ein Begriff
wie ,afropdisch’ tatsdchlich relevant ist. Dies wird anhand der Literatur von May Ayim und
Johny Pitts gepriift. Bei Ayim geht es um ihre Poesie und ihr Buch Farbe bekennen. Afro-
deutsche Frauen auf den Spuren ihrer Geschichte (1986) und bei Pitts um seinen Reisebericht

iiber das Schwarze Europa; Afropean. Notes from Black Europe (2019).

Abstract

The thesis deals with the issue of hybrid identities in Europe and focuses on Afropean
identity. It is about representation and the place this identity occupies in Europe and in its
collective memory. It also examines the extent to which a term like ,afropean’ is actually
relevant. This will be examined through the literature of May Ayim and Johny Pitts. In
Ayim’s case, the focus is on her poetry and her book Farbe bekennen. Afro-deutsche Frauen
auf den Spuren ihrer Geschichte (1986) and, in Pitts’ case, his travelogue on Black Europe;
Afropean. Notes from Black Europe (2019).
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