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KYLIE JENNER

Reality-TV-Star, Unternehmerin, It-Girl

Am 10. August 1997 kam Kylie Jenner als jungstes
Kind von Bruce - heute Caitlyn - und Kris

Jenner zur Welt. Schon bevor Kameras 2007 in ihr
Haus einzogen, war bei dem Familien-Clan jede
Menge Trubel angesagt, denn insgesamt besteht
die Patchwork-Familie aus zwolf Mitgliedern:
Mama Kris und Caitlyn,

Kylie, Kendall, Kim, Kourtney, Khloé, Rob, Burt,
Brandon, Brody und Casey. Aber nicht alle Kids
stehen gerne im Rampenlicht. So traten nur
einige in dem Reality-Format "Keeping Up with

the Kardashians" auf. Foto: © picture alliance / Ik Aldama | Ik Aldama

Kylie besuchte zunachst die Sierra Canyon School. Aufgrund ihres steigenden
Bekanntheitsgrads entschied sich Kylie im Jahr 2012 dann dafur, die Schule zu verlassen
und zu Hause Privatunterricht zu nehmen. Im Sommer 2015 schloss sie die High School
erfolgreich ab.

Kylie Jenner feiert ihren groBen Durchbruch

Sorichtig begann Kylies Karriere im Jahr 2010, als sie erste Modeljobs wahrnehmen
durfte. So wurde sie zusammen mit ihrer Schwester Kendall Jenner unter anderem im
"Paper Magazine" abgelichtet. Danach folgten weitere Jobs flur Magazine wie "OK!" und
"Teen Vogue". 2011 lief Kylie erstmals auf der New York Fashion Week fur das Modelabel
von Avril Lavigne.

2012 arbeitete sie zusammen mit ihrer Schwester mit der

Modemarke PacSun zusammen und brachte die Modelinie namens Kendall & Kylie raus.
2015 loste Kylie mit ihrer Lippenstift-Kollektion Kylie Lip Kits dann einen

weltweiten Hype aus. 2016 wurde die Marke zu Kylie Cosmetics umbenannt. In den
folgenden Jahren baute sich die Unternehmerin damit ein regelrechtes Beauty-
Imperium auf, das bis heute sehr erfolgreich ist.

Mit Kendall zusammen durfte Kylie Jenner zudem mehrere Events moderieren, wie zum
Beispiel die Vorfuhrung von "Glee: The 3D Concert Movie". Bei den Billboard Music
Awards 2015 standen sie ebenfalls auf der Buhne. Bereits 2014 erschien der

Roman Rebels: City of Indra mit ihrem Namen auf dem Cover. Allerdings lieferten das
talentierte It-Girl und seine Schwester nur die Ideen, geschrieben wurde das Buch von
Ghostwriterin Maya Sloan.
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Kendall und Kylie: Die "einflussreichsten Teenager der Welt"

In den Jahren 2014 und 2015 wurden die Jenner-Schwestern auf der Liste
der "einflussreichsten Teenager der Welt" vom "Times Magazine" aufgefuhrt. 2017
landete Kylie zudem auf der Celebrity-100-Liste von "Forbes".

Bis heute gehort sie zu den Frauen mit der groBten Reichweite auf Instagram. Aktuell
(Stand 25. Juli 2024, 14:27 Uhr) folgen ihr 398 Millionen Fans auf der Social-Media-
Plattform.

Kylie Jenner privat

In der Liebe ging es bei Kylie schon friih turbulent zu: Sie fihrte eine On-off-Beziehung
mit Rapper Tyga, die im Fruhjahr 2017 ihr Ende fand. Danach folgte eine weitere On-off-
Beziehung mit Rapper Travis Scott. Am 1. Februar 2018 begruBten sie ihre

Tochter Stormi auf der Welt. Am 2. Februar 2022 erblickte ihr Sohn das Licht der Welt.
Die Geburt des Kleinen sorgte vor allem deshalb flir viele Schlagzeilen, weil sich Kylie
kurz nach der Geburt dazu entschied, ihr Baby umzubenennen. Eigentlich hieB ihr Sohn
zunachst Wolf, mittlerweile tragt er aber den besonderen Namen Aire.

Quelle: https://www.prosieben.de/themen/stars/profile/kylie-jenner-63957
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Kylie Jenner: Die Reise einer Popkultur-lkone und
Wirtschaftsmagnatin

Unternehmungen

Kylie Jenner ist nicht nur ein Reality-TV-Star; sie hat sich auch zu einer
beeindruckenden Unternehmerin mit mehreren erfolgreichen
Geschaftsvorhaben entwickelt. Ihr Geschaftssinn und ihre Fahigkeiten
beim Markenaufbau zeichnen sie aus und machen sie zu einer der
jungsten Selfmade-Milliardarinnen.

Kylie Kosmetik
Der Start

Kylie Cosmetics wurde im November 2015 mit der Veroffentlichung des
Kylie Lip Kit eingefuhrt. Das erste Produkt, ein Duo aus Lipliner und
fliussigem Lippenstift, war innerhalb weniger Minuten ausverkauft und
markierte den Beginn von Kylies Erfolg in der Schénheitsbranche.

,Ich habe nichts erwartet. Ich habe die Zukunft nicht vorhergesehen.
Aber [die Anerkennung] fiihlt sich wirklich gut an.” - Kylie Jenner tiber
ihren ersten Erfolg

Wachstum und Expansion

Die Marke erweiterte ihre Produktlinie schnell um Lidschatten, Rouge,
Concealer und mehr. Kylies Fahigkeit, ihre Social-Media-Follower zur
Bewerbung ihrer Produkte zu nutzen, spielte eine entscheidende Rolle
beim schnellen Wachstum der Marke.

Wichtige Statistiken:

o Einnahmen: In den ersten 18 Monaten erzielte Kylie Cosmetics einen
Umsatz von etwa 420 Millionen Dollar.

« Bewertung: Bis 2018 wurde der Wert des Unternehmens auf fast 800
Millionen US-Dollar geschatzt.

o Eigentumer: Kylie besaB3 zunachst 100 % des Unternehmens, was ein
wesentlicher Faktor fur ihren Aufstieg zur Milliardarin war.
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Kylie Skin
EinfUhrung in die Hautpflege

Im Mai 2019 erweiterte Kylie ihr Beauty-Imperium mit der EinfUhrung der
Hautpflegelinie Kylie Skin. Die anfangliche Produktpalette umfasste
Gesichtsreiniger, Peelings, Toner, Feuchtigkeitscremes und Augencremes.

L,Hautpflege und Make-up gehen Hand in Hand, und Kylie Skin war
etwas, wovon ich kurz nach Kylie Cosmetics getrdumt habe.” - Kylie
Jenner

Marktempfang

Kylie Skin verfolgte das gleiche Geschaftsmodell wie Kylie Cosmetics, mit
intensiver Werbung Uber soziale Medien und Influencer-Partnerschaften.
Die Marke erhielt gemischte Kritiken, konnte sich aber einen
betrachtlichen Marktanteil sichern.

Andere Geschaftsvorhaben

Kylie Schwimmen

Im Jahr 2021 wagte sich Kylie Jenner mit der EinfUhrung von Kylie Swim in
die Bademodenbranche. Die Linie umfasst verschiedene Bademodenstile,
die jeder Frau ein selbstbewusstes und stilvolles Gefuhl geben sollen.

Kylie Baby

Spater im Jahr 2021 stellte Kylie Kylie Baby vor, eine Linie von

Babypflegeprodukten, darunter sanfte Shampoos, Spulungen und
Schaumbader, die von ihren Erfahrungen als Mutter inspiriert sind.

Finanzieller Erfolg

Vermégen und Anerkennung

2019 erklarte Forbes Kylie Jenner im Alter von 21 Jahren zur jungsten
Selfmade-Milliardarin, was vor allem dem Erfolg ihres
Kosmetikunternehmens zu verdanken ist. Obwohl dieser Titel einige
Debatten Uber den ,Selfmade”-Aspekt ausléste, sind Kylies finanzielle
Erfolge unbestreitbar.
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Wichtige Statistiken:

e Forbes 30 unter 30: Kylie stand 30 auf der Forbes-Liste ,30 unter 2017°.
o Forbes-Milliardarsliste: Sie wurde 2019 als jingste Selfmade-Milliardarin
gelistet.

,Kylies extremer Ruhm, gepaart mit dem Einfluss ihrer Familie und
ihrem Geschdftssinn, haben dazu gefiihrt, dass sie schon in sehr jungen
Jahren finanziellen Erfolg hatte.” - Forbes

Einfluss sozialer Medien

Kylie Jenners Prasenz in den sozialen Medien ist ein wesentlicher
Bestandteil ihres Erfolgs. Sie ermdglicht es ihr, mit Millionen von Followern
weltweit in Kontakt zu treten und ihre Marken effektiv zu vermarkten. Ihr
strategischer Einsatz von Plattformen wie Instagram, TikTok und anderen
hat ihren Status als Social-Media-Mogul gefestigt.

Instagram

Follower und Engagement

Kylie Jenner ist eine der meistgefolgten Personen auf Instagram und hatte
im Jahr 240 Uber 2023 Millionen Follower. Ihre Posts erhalten regelmafig
Millionen von Likes und Kommentaren, was auf ein sehr engagiertes
Publikum schlief3en lasst.

,Kylie Jenners Einfluss in den sozialen Medien ist beispiellos. Ihre
Fdhigkeit, mit ihren Posts Engagement und Verkdufe zu fordern, ist ein
Beweis fiir ihr Verstdndnis von digitalem Marketing.” - Hootsuite

Einfluss auf Trends und Kultur

Trendsetter

Kylies Einfluss geht Uber ihre geschaftlichen Unternehmungen hinaus. Sie
hat zahlreiche Schonheits- und Modetrends gesetzt, von der
Popularisierung von Lippenfullern bis hin zu bestimmten Make-up-Looks,
die weithin nachgeahmt wurden.

,Kylie Jenner ist in jeder Hinsicht eine Trendsetterin. Ihr Einfluss auf
Schonheitsideale und Mode ist tiefgreifend und weitreichend.” — Vogue
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Von Kylie Jenner gesetzte Trends:

Lippen-Kits: Loste einen weltweiten Trend fur matte flussige Lippenstifte
aus.

Hautpflege: Hat den Aufstieg personalisierter Hautpflegeroutinen bei
jungen Menschen beeinflusst.

Mode: Hat durch ihren persénlichen Stil und ihre Kooperationen
bestimmte Modetrends und Marken popular gemacht.

Kylie Jenners Einfluss in den sozialen Medien ist ein Eckpfeiler ihres Erfolgs.
Er ermoglicht es ihr, mit Millionen von Menschen in Kontakt zu treten und
Trends in den Bereichen Schonheit, Mode und mehr zu pragen. lhr
strategischer Einsatz von Plattformen wie Instagram und TikTok hat nicht
nur ihre Geschafte vorangetrieben, sondern auch ihre Position als wichtige
Einflussnehmerin im digitalen Zeitalter gefestigt.

Quelle: https://julienflorkin.com/de/Pers%C3%B6nlichkeiten/Kylie-Jenner/#controversies-and-criticisms,

gekurzt und zusammengestellt.

“Kylie Hair Couture”

Kylie Jenner wurde bereits dafur kritisiert, dass ihre Lip Kits eine auffallend dhnliche
Formel wie die von ColourPop haben —und leider ist das nicht das Einzige, was zu
beanstanden ist. Kylies kdrperliche Verwandlung eignet sich Merkmale schwarzer
Frauen an (falls Sie Zweifel haben, sehen Sie sich bitte ihre Cornrows, Dreadlocks und
Yaki-Haare an), aber es geht nicht nur um persoénliche Aneignung — es geht darum,
davon zu profitieren. Vor fast drei Jahren postete Kylie einen ,Woman Crush
Wednesday”, in dem sie Heather Sanders — eine Unternehmerin of Color —und ihr
hibsches blaues Haar lobte.

Nur zwei Monate spater sah man sie mitihren eigenen blauen Haarverlangerungen. Bald
darauf wurde Kylie Hair Couture in Zusammenarbeit mit Bellami gegrindet, und wieder
einmal gab es kaum bis gar keine Anerkennung fur die Inspiration hinter Kylies neuem
Look oder Unternehmen.

Die jungste Jenner wird oft als diejenige mit dem groBten Geschaftssinn in der Familie
gepriesen — aber ist es wirklich Geschaftssinn, wenn man einfach nur gut darin ist,
Instagram nach unabhangigen Unternehmerinnen mit dunkler Hautfarbe zu
durchforsten und sich ihre Ideen anzueignen?

Quelle: Ausschnitt aus: https://www.marieclaire.com/celebrity/news/a27683/kardashian-enterprises-

cultural-appropriation/?utm_source=chatgpt.com
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15. NOVEMBER 2019
BY MADELEINA MOKA

Hat man die Dynamik von Cultural
Appropriation verstanden, sieht man sie iiberall!

Cultural Appropriation ist ein sehr emotionales Thema, das sich aber
rational gesehen relativ prazise durch Machtstrukturen erklaren Iasst.
Trotzdem sind die Grenzen nicht immer leicht zu definieren: Ab wann
spricht man von kulturellem Austausch auf Augenhéhe und ab wann wird
es problematisch?

Ich habe eine gute Arbeitskollegin, mittlerweile ist sie langst eine Freundin. Soweit so gut,
die Geschichte ist bis hierhin noch nicht wirklich spannend, ich weif3. Diese Freundin ist in
engem und vertrauten Kontakt mit ihrer kongolesischen Nachbarsfamilie und passt ofter
auf die beiden Kinder auf. Die Mutter war so gliicklich iber die Unterstlitzung, dass sie
meiner Freundin als Dank unbedingt Braids flechten wollte, sie bestand vehement darauf.
An sich eine wundervolle Geste, nur - meine Freundin ist weil3. Sie war und ist sich dessen
immer sehr bewusst und doch fand sie sich in dieser Situation wieder: verunsichert durch
ein von Herzen gemeintes Angebot, denn als weifle Person Braids zu tragen, ist
unvermeidlich mit einem sehr sensiblen Thema verknlipft. Doch die Mutter liel3 sich nicht
von ihrem Vorhaben abbringen und es schien ihr viel zu bedeuten. Da sal} meine Freundin
nun, ihren Kopf zwischen den Knien der Mutter, aufgenommen von einer Kultur, die nicht
ihre ist und die sie doch so herzlich empfing. Wahrend der langwierigen Haarprozedur
wurde Essen als Starkung gereicht, die Frauen* lachten, quatschen, schauten Filme und
genossen das Beisammensein. Doch so schon dieser Austausch sein konnte, wird er doch
getriibt, wenn man die Problematik der Cultural Appropriation (dt.: Kulturelle Aneignung)
mitdenkt.

Und das tat meine Freundin, wahrend sie sich Zopf flir Zopf immer unwohler fuhlte.
Gleichzeitig wollte sie jedoch das Angebot der Mutter nicht zurtickweisen, die sie so offen
und ehrlich in ihre Kultur eingeladen hatte.

Mit perfekt geflochtenen Braids verlieR meine Freundin die Wohnung, versteckte die
Haarpracht sofort unter einem Hoodie und begann, kaum zu Hause angekommen, alle
Zopfe wieder aufzuflechten - wenn auch mit schlechtem Gewissen.

Hat sie damit vermieden, dass Schwarze Menschen, die nicht um die Umstande ihre
Haartransformation wissen, sich durch Cultural Appropriation einer weilRen Person verletzt
flihlen? Oder hat die Problematik der kulturellen Aneignung und ihr damit verbundenes
Handeln, die Braids zu l0sen, stattdessen eine Schwarze Frau verletzt, die ihre Kultur mit
ihr teilen wollte? Und was wiegt am Ende schwerer?
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Was macht Kultur so sensibel?

Die eigene Kultur ist etwas ganz Personliches. Sie ist Teil von Lebensgeschichten und -
realitaten und sie pragt uns malfdgeblich; unsere Art zu sprechen, unsere Gewohnheiten,
Beziehungsgeflechte und ziemlich wahrscheinlich auch unsere Sicht auf die Welt. Wir
fliihlen und zelebrieren sie, wenn wir bestimmtes Essen genieflsen, Musik erleben, in
Sprachcodes verfallen, gewisse Kleidung , Accessoires oder Hairstyles tragen oder Feste
feiern. Und sie zeigt sich in so vielem mehr - was es auch so schwer macht, Kultur als
festes Konstrukt fassbar zu machen. Doch eins umfasst all die verschiedenen Aspekte
gleichermalien: Das Gefiihl von Zugehorigkeit und Zuhause sein.

Wenn sich Menschen, die nicht Teil deiner Kultur sind, nun ungefragt an dieser bedienen,
kann das sehr verletzend sein. Genau das beschreibt das Problem der Cultural
Appropriation (dt.: Kulturelle Aneignung): Hierbei ibernehmen Menschen nach Belieben
Praktiken einer Kultur, der sie nicht angehoren. Meist geht dies auch mit einer finanziellen
Bereicherung einher, ohne den tatsachlich Angehorigen der Kultur Tribut zu zollen. Es
findet also kein Austausch auf Augenhohe statt und genau das macht den springenden
Punkt aus, denn Cultural Appropriation basiert auf Machtstrukturen.

Schwarzes Haar als Politikum

Ein besonders deutliches Beispiel ist die kulturelle Aneignung Schwarzer Hairstyles von
der weillen Mehrheitsgesellschaft. Braids, Cornrows, Twists, Locs und viele andere Black
Hairstyles waren seit jeher ein wichtiger Bestandteil in der Schwarzen Kultur und
symbolisierten gerade in afrikanischen Communites die Zugehdrigkeit zu einer
bestimmten Volksgruppe oder den gesellschaftlichen Stand einer Person. Zu Zeiten der
Sklaverei dienten Cornrows sogar als Uberlebensstrategie, da beispielsweise Miitter* ihren
Kindern wahrend der Verschleppung in Schiffen Reiskorner in die Haare flochten.
Diejenigen, die die Entflihrung Uberlebten, wurden als Sklav*innen verkauft und davor
meist komplett kahlgeschoren. So sollten Schwarze Menschen dehumanisiert und ihrer
|dentitat beraubt und auflerdem ihre Zugehorigkeit unkenntlich gemacht werden, um
Allianzen untereinander zu verhindern. Fiir die Gefangenen der Sklaverei waren Protective
Hairstyles, die harte Arbeitstage Uberstanden und lange hielten, essentiell. Haare sind und
waren fir Schwarze also immer weit mehr als einfach nur Haare.

Cultural Assimilation # Cultural Appropriation

Haar blieb auch nach der offiziellen Abschaffung der Sklaverei

gesellschaftspolitisch. Natural Black Hair sowie Black Hairstyles galten und gelten bis
heute in vielen Berufssparten als ,unprofessionell, ,wild“ oder werden sogar als
»ungepflegt” betitelt und verboten. Schwarze Menschen waren und werden also
gezwungen, ihre Haare chemisch dem weiBen Normativ anzugleichen und sich damit
korperlich und gesundheitlich zu schaden. Diese Assimilation (= Anpassung/Angleichung)
ist folglich auch nicht mit Kultureller Aneignung gleichzusetzen, denn Schwarze waren
damit dem Druck ausgesetzt, sich an weifle Haarnormen anzupassen, um sich vor weiteren
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Diskriminierungsmechanismen zu schutzen. Diese notwendige Angleichung war und ist
also Teil eines unterdriickenden Systems.

Erst an @weiffen Menschen wird Schwarze Kultur gesellschaftlich

werlgeschiitzt

Noch wahrend Schwarze sich also auf Grund ihrer kulturellen Hairstyles in ihren
Berufschancen und in ihrer gesellschaftspolitischen Akzeptanz gefahrdet sahen,
entdeckten WeilRe Braids und Cornrows als Trend fiir sich. Und in der Whitewashing
Version wurde Schwarze Haarkultur plotzlich salonfahig. Vielleicht erinnern sich einige
noch an die weille Schauspielerin Bo Derek, die im Film ,,10“ Braids trug, dafiir von Medien
und der breiten Gesellschaft gefeiert wurde und in den USA einen echten Hype lostrat.
Dieses absurde Shifting halt bis heute an: Schwarze erfahren auf Grund ihrer Haare und
Frisuren Diskriminierung und berufsbedingte Nachteile, wahrend Weille im Rastafari-Look
und Kaurimuschel Anhang bestenfalls als ,weltoffen und stylisch“ und schlimmstenfalls
als ,linksalternativ gelten. Ihr groRter Benefit dabei ist, dass sie den Schwarzen Hairstyle
als rein optisches Accessoire jederzeit wieder ablegen konnen, ohne sich dabei mit
unbequemen Lebensrealitaten wie Rassismus herumschlagen zu mussen. Schwarze
Menschen haben diese Option nicht.

Die Message fuir Schwarze Menschen ist damit: lhre naturlichen und kulturellen Features
sind AN IHNEN nicht schén und akzeptabel genug und fiihren zu Ausschluss

- weille Menschen kdnnen hingegen frei damit experimentieren und erfahren sogar noch
Anerkennung. Der Kardashian Clan, in dem sich wirklich alle weiblichen* Mitglieder die
grofdte Muhe geben zu beweisen, wie gerne sie doch Schwarz waren, sind auch hier wieder
mit am Start und plétzlich heiRen Cornrows, die schon immer Teil von Schwarzer Kultur
waren, ,,Boxer Braids a la Kim Kardashian und Kylie Jenner®. Als Kim Kardashian ihre neue
Shapewear unter dem Namen ,,Kimono“ launchen wollte, provozierte sie damit einen
heftigen Shitstorm und erntete vor allem von Japaner*innen harte Kritik, den Namen des
traditionell japanischen Kleidungsstiicks fur ihre individuellen Geschaftszwecke
vermarkten zu wollen.

. They want our rhythm but not our blues*

Die Problematik von Cultural Appropriation offenbart sich also darin, dass eine
dominierende Gruppe sich kulturelle Praktiken einer vorrangig marginalisierten Gruppe
aneignet und dafir vor allem Anerkennung und Akzeptanz erfahrt. Es ist ihr jedoch
jederzeit moglich, diese Praktiken wieder abzulegen und damit profitiert sie nur von der
Kultur, muss sich jedoch nicht mit diskriminierenden und unterdriickenden Mechanismen
auseinandersetzen, mit denen tatsachliche Angehorige der Kultur konfrontiert werden. Die
Dynamik von Cultural Appropriation funktioniert also auf Grund eines Machtgefalles. Oft
geht damit auch einher, dass aus der Kulturellen Aneignung Profit geschlagen wird. So
haben sich einige gangige Fast Fashion Unternehmen mit dem Verkauf sogenannter
»Azteken Muster“-Klamotten bereichert, die auf indigenen Patenten basieren, ohne sich
dafiir die Rechte der Indigenous People einzuholen. Auch Marc Jacobs konnte dem
Privileg, ungefragt ein paar Kirschen der Black Culture zu naschen, nicht widerstehen und
lie¥ 2017 in seiner Friihjahrskollektion weifSe Models mit Locs Uiber den Laufsteg stolzieren.
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Wann tauscht man sich aus und ab wann ist es geklaut?

Wenn man die Problematik von Kultureller Aneignung erst einmal verstanden hat, sieht
man sie plotzlich tGberall: In den Einweg-Party-Bindis von feiernden Festival
Besucher*innen, im Psychotest der Kioskzeitung, der dir dein ,,Spirit Animal® verraten will,
im sogenannten ,,Boho“-Style, in problematischen Motto Parties und auch in den Locs von
Birgit, die dir erzahlen will, wie tief sie sich jetzt nach ihrem zehntagigen Sénégal-Trip mit
Schwarzer Kultur verbunden fiihlt. Nur - ab wann beginnt Kulturelle Aneignung genau? Ab
wann definiert sich ein kultureller Austausch als respektvoll, wertschatzend und auf
Augenhohe und ab wann wird einfach nur dreist geklaut?

Von aufen ist dies nicht immer eindeutig zu beurteilen. Ein problematisches
Karnevalskostiim und die ,afrikanisch anmutenden® Polyester-Shirts bei H&M sind easy zu
entlarven und bedirfen keiner Diskussion. Aber wie lasst sich beurteilen, welchen Bezug
und Zugang jemand zu einer bestimmten Kultur hat?

Der Einzelfall samt Kontext gerat durch die Problematik der Cultural Appropriation in
den Hintergrund

Ich werde einer weifSen Person ganz objektiv niemals ansehen konnen, ob ihr engster
Freundeskreis von Kindheit an aus Felwine Sarr, Erykah Badu und Chimamanda Ngozi
besteht, sie fliellend Twii spricht und sie Blues mit der Muttermilch aufgesogen hat.
Genauso wenig lasst sich von aulRen beurteilen, ob sie Schwarze Menschen und Kultur nur
aus dem TV kennt und denkt, Afrikanisch sei eine sehr schone Sprache. Sicherlich gibt es
viele Falle, in denen Menschen einen ehrlich aufrichtigen und ernsthaften Bezug zu einer
anderen Kultur pflegen. Und es ist mehr als schade, dass diese Falle sich objektiv nicht von
den Trendmassen unterscheiden lassen, die dies eben nicht tun. Gleichzeitig lasst sich
jedoch nicht einfach ignorieren, dass noch immer ein Ungleichgewicht und Machtgefalle
zwischen Kulturen und Volkern vorherrschen. Die einen profitieren davon, die anderen
erfahren Nachteile. Es mag zwar unfair sein, dass dies dazu flihrt, dass ein scheinbar
harmloser Hairstyle zu kontroversen Debatten flihrt, aber hey, seit wann sind Rassismus
und Diskriminierung besonders gerecht? Genauso wie jede Kaufentscheidung, das Tragen
von Kleidung und die Wahl von Transportmitteln politisch sind, ist es eben auch die eigene
Haltung zum Umgang mit dieser gesellschaftlichen Dynamik.

Indem stur auf einen gerechtfertigten Zugriff auf fremde Kultur beharrt wird, umgeht man
das Problem der Cultural Appropriation komplett, weil die eigene privilegierte Position im
ungleich gewichteten gesellschaftlichen System, das kulturelle Aneignung tiberhaupt erst
moglich macht, unsichtbar wird. Im Zweifelsfall sollte man sich immer die Frage stellen:
»Wie lasst sich mein Handeln in den gesamtgesellschaftlichen Kontext einordnen - und
wie sehr stehe ich dazu, wenn ich dafir kritisiert werde?“

Schwarze Menschen erleben es standig, dass sich an ihrer Kultur wie an einem offenen ,All
You Can Eat“-Buffet bedient wird. Die optischen Benefits gehen dabei weg wie warme
Semmeln, aber von den schwer verdaulichen Diskriminierungs- und Rassismus-Beilagen
will nattrlich keiner kosten.
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Doch auch wenn wir uns deswegen immer wieder durch Cultural Appropriation verletzt
sehen, sind wir nicht automatisch raus aus dem Schneider.

Trotzdem miissen wir reflektiert bleiben

Auch Schwarze Celebrities sahen sich schon mit Vorwirfen der kulturellen Aneignung
konfrontiert: Pharrell Williams trug 2014 indigenen Federschmuck auf dem Cover der
Britischen Elle (yep - die Elle scheint viele Problematiken nicht so richtig durchblickt
zu haben) und entschuldigte sich nach heftiger Kritik 6ffentlich. Er beteurte zwar, selbst
indigene Vorfahren zu haben, doch fir viele Native Americans schmalerte dies nicht die
Verletzung. ,,Indigene Verwandten oder Vorfahren zu haben, gibt dir keinen
Freifahrtschein, die Kultur dieses Familienmitglieds vollig spontan und kontextlos fiir dich
zu nutzen“, hield es in einem offiziellen Statement des Indian Country Media Networks.
Und auch weitere Fragen stellen sich:

Von der EINEN Schwarzen Kultur zu sprechen ist ohnehin schwierig, aber wo herrschen
auch hier Machtverhaltnisse, wie beispielsweise eine bewusste Abspaltung von
Afroamerikaner*innen von ihrem afrikanischen Ursprung? Wahrend des Hypes um den
Film Black Panther war eine enorme diasporische Verbundenheit in der Schwarzen
Community spurbar. Gleichzeitig wurden aber auch kritische Stimmen laut, die dem Film
trotz des Schwarzen Regisseurs eine zu amerikanische gepragte Perspektive und damit ein
stereotype Darstellung eines (fiktiven) afrikanisches Landes und seiner Kultur vorwarfen.

Kann ich einfach so Yoga lehren? Kemetic Yoga stammt urspriinglich aus Afrika, dem
alten Agypten und ist damit eindeutig Teil afrikanischer Kultur, doch wie verschiebt sich
die Perspektive, wenn es um die indische Yogalehre geht?

Wie kann ich die Positionen miteinander vereinbaren, dass sich weile Kundschaft in
Afroshops Black Hairstyles aneignet, aber gleichzeitig auch dazu beitragt, dass Schwarze
Unternehmen sich finanzieren konnen und rentabel bleiben?

Wieso sprechen plotzlich alle von Female* Energy und fokussieren sich dabei vollig gehypt
vom Trend auf die rein korperlichen Ablaufe, wie zum Beispiel den Menstruationszyklus,
was wiederum Trans*frauen ausschlief3t. Oder - noch viel schlimmer - berufen sich dabei
auf rein binare Geschlechterrollen und -zuschreibungen?

Cultural Appropriation funktioniert nicht umgekehrt

Wir miissen uns also immer wieder aufs Neue mit Fragestellungen auseinandersetzen, die
unser Handeln reflektieren. Doch genauso wie Reverse Racism (dt.: umgekehrter
Rassismus) ein Fantasiewesen aus dem Feenwald der Sagen und Marchen ist, kann auch
Cultural Appropriation im Bezug auf die kraftvolle Dynamik nicht einfach von WeilRen auf
BIPOC ubertragen werden. Um Kulturelle Aneignung wirkungsvoll auszuliben, muss diese
von einem institutionalisierten und systematischen Hintergrund gestutzt werden und
diese Macht ist BIPOC im Gegensatz zu Weillen Menschen nicht gegeben.

Es soll nicht darum gehen, kulturellen Austausch schlecht zu machen. Im Gegenteil: Dieser
ist wichtig und bereichernd! Aber sich an anderen Kulturen unter dem Deckmantel der
Weltoffenheit und meinem All-time-Favorite-Satz ,,Ich finde es eben einfach schon!“ zu
bereichern und dabei einseitig von ihnen zu profitieren, ist nicht kosmopolitisch sondern
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tragt dazu bei, das die ursprunglichen Kulturen weiterhin unsichtbar gemacht und
ungleiche Machtstrukturen reproduziert werden. Jede*r kann Freude am Austausch mit
anderen Kulturen haben, ohne dabei Bauschmerzen zu bekommen. Aber bitte lasst uns
unsere Hausaufgaben machen! Dazu gehort die jeweilige Kultur mitsamtihrer
Angehorigen zu respektieren, uns zu fragen, wer durch unseren Konsum profitieren und
wer verletzt bzw. wem sichtbarer Raum abgesprochen werden kdnnte, uns mit dem
jeweiligen Kontext auseinanderzusetzen und: Nichts zu nehmen, nur weil man es kann!
Denn wie sich das anfiihlt, kennen wir nur zu gut.

Quelle: https://rosa-mag.de/cultural-appropriation/
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unterschiedlichen Erlebniswelten von weiffen .H&nnmnron und Menschen
o Color im Bildungssystem in einem Interview so:

SWenn ich ein weiffes Kind in Deurschland bin, betrete ich morgens die
Schiwle und es ist fiir mich véllig normal, dass die meisten Schitler*innen um
micherum so aussehen wie ich. Dass ich umgeben bin und unterrichret
werde van Lehrer*innen, die so aussehen wic ich. Diese Lehrer*innen kniip-
fen an Gegchichten und Beispiele an, die aus meinem Allrag stammen. Es
ist normal, \dass ich Biicher lese und mit Lehrbiichern konfrontiert werde,
wo ich als Noxmalitit dargestellt werde. Wo die Vergangenheit und die Ge-

schichte meineh, Gruppe nicht verschwiegen wird, sondern wo ich dariiber
viel lerne.

Als Schwarze*r Schitler*in ist meine normale Erfahrung, dass ich die Schule
betrete und niemand\aus dem Kollegium, keiner der Menschen, die mir etwas
beibringen sollen, auch nur annihernd so aussiche wie ich. Vicle der von den
Lehrenden verwendeten\Beispiele kniipfen nicht wirklich an meine Lebensre-
alitiit an, der Lehrplan ist'picht an meinen Erfahrungen ausgerichret, im Lehr-
_ plan wird auch niche fiber Rassismus gesprochen. Ich lerne keine Handlungs-
stracegien gegen Rassismus. Ich finde mich in den genannten Beispielen niche
wieder. Ich erfahre nichs itbendie Geschichre meiner Gruppe — als Schwarze
Menschen oder Menschen of Color —, und wenn, dann nur aus einer weiffen
Perspektive, in der Schwarze Menschen als Opfer von Rassismus (Sklaverei, Ko-

Jonialismus) vorkommen. «%°
Rassismus bzw. rassistische Perspeltiven finden sich, wie oben bereits
kurz erwihnt, auch in Schulbiichern Wieder. Einerseits in Form von un-
reflekrierter, rassistischer Sprache: Das heiflt, rassistische Begriffe wie
das N-Wort werden ausformuliert und génutzt, ohne dass eine geschicht-
liche oder soziale Kontextualisierung stattfinder. Auch Lehrer*innen
fehlt oft das Wissen, um die historische Einbindung dieses oder anderer
Begriffe wie auch rassistischer Sprache im Allgemeinen Jeisten zu kén-
nen. Andererseits finden sich rassistische Konnprationen hiufigauch in
der Bild-Text-Korrelation: So kommen Schwarge Menschen und Peo-
ple of Color oft in Texten zu Armut, Kriminaliit und >Traditionali-
tit< vor, wihrend z.B. das Thema Kolonialismus in\ Geschichtsbiichern
kaum bis gar keinen Platz findet und dementsprechend im Lehrplan
nicht auftaucht.

" Rassifizierende Konzepte wiederum, die sich z.T. an die oben be-
schriebenen Rassentheorien anlehnen, finden sich noch'bis heute in ei-
nigen Biologiebiichern.

40 Incerview mit Daniel Gyamerah: Bin ich schuldig? Alltagsrassismus in Deutschland.

hteps:/ /wwwyoutube.com/watch?v=2DSDSAMAOSA. Letzter Zugriff: 2001.2017..
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est Du in dem Kapirel »Perspektivenwechsel «.

Sowohl imM\schulischen als auch im universitiren Hﬂosnnﬁ..mﬂumnw Rassis-
mus in Form Yep epistemischer Gewalt eine Rolle. Das dort vermittelce
Wissen wird als neutrales und objektives Wissen prisentiert<, obwohl
nicht-weiffe Perspekeiven meist nicht vorkommen bzw Wné,mn ausge-

blendet &n&.ab. Selbst in\Eichern, in denen es tatsichlich um >die An-
WMMMMA ‘ma.rn Mﬁ%ﬂ&r Hmw einamerikanistik, etc.), stehen hiufig eu-
tristische weiffe Pers i i i i
>neutrales< ﬁwwmn.mm.wvm%w.?ﬂﬁ e, da s wogeblich
. Besonders im universitiren Kontextwird diese vermeintliche Objek-
tivitdt von den Forschenden regelrecht eingefordert. _

- Ausgeblendet wird dabei, dass natiirlicM\auch Wissens- und For-
schungsprakeiken selbst in einem Zusammenh3qg mit politischer Ge-
walt-, Macht-, und Herrschaftsverhiltnissen stehe Wissenschaft und
Forschung sind niemals neutral.

zu Rassismus in der Schule und auch in der frithkindlichen Bil-

6.1. Othering - Wer sind die' Anderen? == SG=ES, TP oﬁw :
exit EACISM.(@ss(S-
INPUT .mjﬁ.mgjhg
UOH ..mﬂm.Hmm.v OannHmbmA g ._..“._.muﬂﬂmnﬁNﬁ .Qwﬂ.ﬂﬁmnb. a.mdmﬂw%nm N.—Hﬁ\..—.mpﬂ.m.-) .,W | ’
derén machenx. Manchen
Dahinter verbirgt sich ein relativ einfaches, aber sehr swirksames< ~ 2.C 1.

Prinzip: ,

1. Ich mache mich selbst zur Norm und werde dadurch zum S tandard
2. Ich mache alle anderen zu >die Anderenc. .
Denn damit ich die Norm sein und bleiben kann, brauchr es die Ande-
ren, die von dieser Norm abweichen. Rassismus hat so begonnen und
wird so seit jeher tradiert. Die Konstruktion des >Anderenc< spielt daher
seit Langem ~ aber auch heute noch - eine groe Rolle bei der Repro-

duktion von rassistischen Bildern und Diskursen. i

. Othering geschicht immer dann, wenn es eine vermeintliche Norm
cinen vermeintlichen Standard gibt und die Person of Color oder &m
Schwarze Person als Abweichung dargestellt wird. Das geschieht oft im
Kleinen und WOBH.E oft unmerklich daher. So werden Schwarze Men-
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schen und People of Color trotz cines akzentfreien Deursch, und ob-

‘wohl es seit vielen, vielen Jahren nicht-weiffe Menschen in Deurschland

gibt, fiberproportional hiufig nach ihrer Hetkunft gefragt. Und dabei
bleibe es nicht. Anewortet diese Person dann mit Kdkn oder Berlin, wird
oft so lange nachgebohre, bis die Herkunft auf einen Ort auflerhalb
Deutschlands verortet werden kann. Das liegt vor allem daran, dass es
in Deutschland eine Norm gibr, die besagt, wie Deutschsein auszusehen
hat,

Tagraglich dem individuellen Rassismus -~ sei es in Form von Mik-
roaggressionen oder in Form von méglichen Ubexgriffen — einerseits

und dem Druck des institarionellen Rassismus andererseits ausgesetzt

zu sein, ist vor allem eins: anstrengend. Diese Anstrengung, auch >ra-
cial stress< genann, fithrt dazu, dass Schwarze Menschen und People

of Color Strategien entwickeln miissen, um rmit diesem Stress umzuge-’

hen. So unterschiedlich diese Strategien in Schule, Uni, Arbeit oder wo
auch immer sein mogen - bewusstes Ignorieren, sich jedes Mal verbal
oder auch physisch zu widersetzen, Humor ~, das Entscheidende ist:
Schwarze Menschen und People of Color miissen sie finden. Sie haben
nichr die Wahl, ob sie sich mit Rassismus auseinandersetzen oder nicht.
(Und selbst, wenn Du jemanden kennst, des*die Dir sagt: »Mich stére
Rassismus nicht.< Auch diese Person hat diese Serategie des Umgangs
bewnsst oder unbewusst gewihlt, um mit Rassismus umzugehen. Es be-
deutet niche, dass der >racial stress< niche da ist.} Einige der Privilegien
von Weiffsein sind:

1. diesem Scress nicht ausgesetzt zu sein

2. thn nicht wahmehmen zu miissen

3. thn sogar zu ignorieren oder gar licherlich zu machen.
Niche selten laurer die Reaktion auf Widerstand gegen Mikroaggressio-
nen: »Nun sei doch nicht so empfindlich/iibersensibel! «

Intention und Wirkung .

Oft betrachten wir Rassismus als individuelle, intentionale Handlung
cines Finzelnen. Der Intention wird mehr Bedeutung zugemessen als
der Wirkung. Ergo: »Wenn ich es nicht so gemeint habe, kann es auch
niche rassistisch sein. « Diese Erklirnung wird erstaunlicherweise oft auch
dann herangezogen, wenn cindentig rassistische Begriffe reproduziert

werden.
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Anders herum wird allerdings ein Schuh daraus. Gur gemeint, muss
nicht gue gemache sein. Die Wirkung ciner Aussage oder einer Handlung -
ist ansschlaggebend dafiir, ob etwas rassistisch ist oder nicht. In anderen
Kontexten ist das oft schneller sichtbar und verstindlich. Wenn ich Dir
mit meinem Auto {iber den Fuf rolle und diesen dabei breche, verindert
sich der Grad Deiner Fuverletzung dann gemessen daran, ob ich es be-
wusst oder unbewusst gemache habe? Sicherlich nichr. Vielleichr spielt
der Faktor Intention eine Rolle fiir unsere Beziehungsebene; aber selbst
das nur bedingt. Wenn ich Dir, nachdem ich Dir den Fuf gebrochen
habe, sage: »Ich habe es niche so gemeint, also kann es Dir gar nicht weh
tun<, oder gar: »80 habe ich das schon immer gemacht, es kenn also
nicht schmerzhaft fitr Dich sein«, anstate, dass ich mich bei Dir ent-
schuldige, wird Dich das mit Sicherheit nicht nur sehr verirgern, es wird
auch keine Auswirkungen auf die Verletzung Deines Fufles haben.

Rassistische Gewalt

Rassismus ist als System in allen Bereichen unserer Gesellschaft wirksam.
Und richrig ist, dass wir ihn durch die rassistische S ozialisierung oft un-
bewnsst reproduzieren. Dem wird in diesem Buch sehr viel Verstindnis
entgegengebracht, da ich der Uberzeugung bin, dass viele Menschen
nicht rassistisch sein wollen. Aber natiirlich kommt Rassismus in vie-

len Bereichen unserer Gesellschaft auch ganz bewusst zum Tragen. Es

gibt offene Rassisten, die sich das Konzept der Rassifizierung bewusst
zu eigen machen, Menschen rassifizieren, klassifizieren und diskrimi-
nieren. Ich méchte in diesem Kapitel ganz klar Position dazu beziehen.
In fetzter Zeit ist Rassismus in Deutschland an viclen Stellen salonfihi-
ger geworden. Es gibt eine Art >Das wird man doch wohl noch sagen
ditrfen<-ismus. Die Internetforen und Kommentarspalten sind voll von
rassistischer, gewaltvoller Hetze. Diese Situation ist sehr ernst zu neh-
men und macht vielen Menschen Angst. Rassismus darf und kann nicht
salonfihig werden.

Die Zahl der rassistischen Straftaten steigen in Deutschland derzeit

 drastisch an. Das Bundesinnenministerium gab an, dass im Jahr 2015

13.846 einschligige Delikte registriert wurden#! Es gibt in Deutsch-

41 Siehe: huep://www.handelsblatt.com/politik/deutschland/innenminiscerium-rechrs-
exrreme-straftaten-nehmen-stack-20/12947860. heml. Letzzer Zugriff: 1.1.2017.
: -

[61



fand >N
also Qnmnmmﬁr

Furopaer §¢5°
Ableger schiire
n D nﬁﬁmnambw..

Was
Indi
schen i
Jas ander® b

o Go Areas< fitr

die People of Color und Schr

: : warze M ;

die dﬁpwmmnﬁnnpﬁnaﬂnwﬁ einen Hmmwwmwwmnwwwnwwﬁw“b n.%nb
eriff za

sehr hochis
ien Wie die NP
e FT Deutschland)

 die Islamisierung des Abendl

. andes) un, .
n und seczen islamfeindliche und mmmeQMMﬁ, MMM%QS
, . enzen

macht Rassismu.
eselm UWGO.T m&wﬁ &
d deren Persp

oﬁw%nnﬂ WEL
srt daher auch, welche konkreten Auswirkungen Rassi
assis-

Menschen of Color und Schwarze Menschen

t. Es gi
% uw_uﬁ sogar .momnmmbbna narional befreite Zon
und seit %W_,mﬁ.. Zeit insbesondere die AfD Am
und Bew: i i :
egungen wie Pegida (Patriotische

s mit Schwarzen Menschen und Menschen of Color?
arzer 17
s n,M&H viel darum, was Rassismus mit weifien Me
E<M macht. Natiirlich kann das eine nicht VM :
: o
en. Zu dem Perspektivwechsel fiir wej M

gﬁn mnw\wﬂmw o
1768 H/\HOHWWDHH“H_. EH&.HcﬂaHMQ.mwﬂHH OWOOHOH. MHMH- HHHW “OH\mﬂnwmﬂ:

mus E.Hﬁ Mn?ﬁum.

findest D1 einige
Fragen Wi¢ 7
&_ ¢ mngwﬁ
chen Personei d
dex fiie sic YOT8
rung 71 Bwnr.n?

Mammnn WO
sein. Sie ¥
mmanwn 0
agL wir

yrategie FIF

ich quf die immer
quch wenn sie mi

Reagiere
cellt sich niche di

Jern wie sie mi
wie meine generelle Stresstoleranz in Situati
H‘

mwh_hmmmpﬁm ?
schen 5
nr.ﬂb_ S0

daranf wie I
onen ist und wie

62

2« odet Aus

mwn m.%n_wmnnwn. m_u

[len dazugehdren,
llen sich zu Hause fithlen diirfen. Othering, in F
> QLI VYOI

der auch in
4, dass dieses

Nmm%%mw&n nil
od Menschen of

den Umgang mit Othering zu entwickeln. Was antw
. orte

Beispiele:

Woher kommen Sie?«, »Wann gehst Du wieder Nﬁs&ﬂ i
193

sagen wie »Sie sprechen aber

ic ihren Lebensmitzelpunke hier rManUMMWMW W.Em‘

chene Platz aufferhalb der Gesellschaft wmﬁ Di nm.” oy

dass man als >die Anderen< iprnmnmoﬁh.p p mm».w-

or besonders auch fiir Schwarze Kinder mnﬂwﬁgmﬂpwﬁ
: er

Teil der Gruppe und Teil der Onma:wnr»mn.

wmmn..ﬂnv r.ﬂ..mn anch, dass Kindern immer wi

Gefiihl nicht legitim ist und threm Wun HnM,H e

n%ﬁ nnﬂmﬁo&g werden kann. Schwarze Zw,w umnr
olor sind also gezwungen, eine CB@&T@E%&H o&“

und immer wiederkehren

ch :nnﬂmxomnn vetleeze? %MWMMWWMMWWM v
ch iiberhaupt, antworte ich? Bty mnrﬁﬂﬁoH g
¢ .ms.m@ ob diese Situationen itberhau e WMQ.
t ihnen umgehen sollen. Das hat >ﬁmgwmmgmm“

entspanic ich mich in einer Situagion fithle

Abgesehen von Otheri
schen und P ering-Erfahrungen, mi .
ror Sichehe MMWM of Color natiirich auch pmwwmbr&ow Schwarze Men-
Klassenfahrten mnwmamzvn Dienstreisen, .Pmmmm ¢ nwm Frage nach ih-
mu.h,myn.mquﬁ betrachte der und uwnqmnmumm.ﬁmmmma BEMMH & .H.ﬂmb.mrran an
dort sicher sein?« § aw und geplant werden: »Werd SSen unter dem Ge-
vendiert — ein H.wn ; mnmr wenn die Antwort zu apr wow oder mein Kind
sen nichts wmmannm nluw.:o En.mun immer. Und auch “ﬁvnﬂﬁnmgmgum
die Sorge, die Angst ME die Méglichkeit, dass e n.ém.muh B.Hm vielen Rei-
EmnrnmA‘Qnmew oder das bewusste >Ich lass mi passieren kénnte,
osten Anstrengung, Zeit und nhw. mmnr keine Angst
’ einfach Nerven.

Bei der WA
Peonl omowwm.mmw wmwn Jobsuche miissen sich Schw
oder den Job nicht vwomwﬂwskwwmarﬂgw e mmvmmnwﬂwnmdn%wgm
ol ' : ,weilich S o o
one! Mndmw“mwwmm im ,Pn_.u&nf oder dﬂorﬂﬁh%ﬂ”#ﬂﬁop‘ bin? Hmm&ﬁmnw
sismus mnu&vmwmwn““b% e Bmmmnn thre Kinder ﬁnpmn "
muserfahrungen wnrn ie Eckennenis, das eigene Hﬂw& i i B R
ders fitr Schwarze EHMMM: NM Sonnen, i sehr mngnﬁwmn nd b
eigene in der Kindheit qm“ mHnnEnmmoerEon_.oh oft ze-wanm F.& o
Schmerz und Ohnm nwc ».n.u hee E gen und dami e de
o achtsgefiihle wieder auftreren EMMMG verbundener
Eine der {L - i
Color ist M HMNHMM Mwmmmmvnw for Schwarae Mensch .
konstruieren. Schwarz mewﬂ pash - fisch den v%mm E.&. K
Welt hineingeboren, nmn m_,“”mnrnb nd Beople of Oohowﬁ wden i
. en sagt, wer sie sind, _UQSMMMMMMWE one
st eine

. g.. —. . m - -
3 .

Ich beschrei isti
ook bes “n%mﬁ MM. rassistische Dilemma oft, indem schil
s St e G
meiner Geburt an zum dM ar, da mein Schwarzsein <p mﬂﬂm ansiche
die Andere. Und mmEH..ﬂ‘ “..MM_ ? geinacht wede: Leh %Mwm g
MMM v..MM wir (die LPHJ.&QMDV mmmmAnHMmbn Konstruierte <anwwmmnﬁwnwm
<, . .. .. W ir ko .
H&imﬁﬂ%ﬁ“ﬂﬂﬁrﬂ r unsichebar, weil HMMH WMMW e und vénmm i
Die Aufgabe ist Mw nm_.ﬁ.»m. von der Projektion oft 4&%& [ 2o meine
bin ich wirklich - jensei S e b
jenseits des >weiffen Blickes<? crauszufinden; Wer

[63



¢S/ 81

Die bereits erwihnten Mikroaggressionen, kleine und subtile rassisti-
sche Situationen, sind aufgrund ihres gehduften Auftretens sehr belas-
tend und haben zudem die heimtiickische Eigenschaft, dass es oft ebenso
schwer ist, sie aufzudecken wie darauf zn reagieren. Die indirekee und
subtile Art — nicht selren mit einem Licheln und/oder vermeintlicher
Unschuld, Naivitit oder gar Freundlichkeit prisentiert — ebnet den Weg
fiir den oder die Titer, den rassistischen Inhalt der Aussage oder der Si-
tuation herunterzuspielen oder komplett zu negieren. Nicht selten be-
greifen die Menschen, die die Aussagen treffen auch niche, warum die
Aussage rassistisch war. Wenn eine Schwarze Person oder Person of Co-
lor sie darauf anspricht, fithre dies in der Regel zu defensivem, wittendem
oder beleidigtem Verhalten. Die Konsequenz fir Schwarze Menschen
und People of Color ist, dass sie ~ nachdem sie rassistisch beleidige oder
herabgewiirdigt wurden und den Mut aufgebracht haben, sich dagegen
zu wehren — in den meisten Fillen noch ein weiteres Mal verletzt wer-
den. Dr. Sue von der Columbia University spricht von Verwirrung, Wt
und Stress als Resultat fiir Schwarze Menschen und People of Color.
Unabhingig davon, ob wir uns dessen bewusst sind, reagieren unsere
Kérper auf Umstinde {einschlieflich Rassismus) in unserer Umgebung,
Oft denken wir, dass Stress ein vager Zustand ist, der uns >passiert<.
Doch in Wahrheit ist Stress definiert als: »unsere Anewort auf die Be-
dingungen oder Reize in unserer Umgebung«.% Diesc Reize nennen
sich Stressoren. Im Center of Developing Child an der Harvard Universi-
tit wurden drei Reakrionen auf Stressoren identifiziert, welche eingeteilt
werden in positiv, ertriglich und toxisch. )
Wie der Name bereits sagt, ist der toxische Stressfakror am gefahr-
lichsten. Bej ihm handelt es sich um einen oft und/oder iiber lingere Zeit
auftretenden Stressfakeor. Darunter fallen emotionaler und kérperlicher
Missbrauch, wirtschaftliche Not und Gewalt. Die Studien des Harvard
Centers fanden heraus, dass Rassismuserfahrungen — sowohl offener als
auch subtiler Art — ebenfalls zu den roxischen Stressfakroren zihlen. Ist
man ihnen itber lingere Zeit ausgesetzt, kann dies Erkrankungen wie De-
pressionen, Autoimmunkrankheiten oder andere Erkrankungen begiins-
tigen und/oder zu physischem und psychischem Unwohlsein fithren.#

42 hreps://dewikipedia.org/wiki/Stress Letzrer Zugriff: 20.1.2017.
43 Shern, David. Impace of Toxic Stress on Individuals and Communities. A review of the
Literature, S. 8. heep://www.menralhealthamerica.net/sites/defaule/ files/Impact %20
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Ein weiterer wichtiger Aspeke ist, dass Mikroaggressionen nicht ab-
sehbar sind und Schwarze Menschen und People of Color sich daher.
nicht auf die konkrete Sitwation vorbereiten kénnen. Zudem zeigen
Studien, dass Mikroaggressionen in allen Bereichen des Lébens auftau-
chen: auf der Asbeit, in der Schule, im privaten Bereich, auf der Strafle.
Die Kombination von beidem fithrt dazu, dass sich Schwarze Menschen
und People of Color in einem permanenten Zustand der Vossichr be-
finden, der sich racial stress nenne und sowohl bewusst wahrgenommen
wird als auch unbewusst vorhanden ist. Der unberechenbare Charakrer
von racial stress kann bei Betroffenen sogar zu dem Gefihl fithren, bald
verriicke zu werden. Studien belegen, dass die Auswirkungen von Mik-
roaggressionen im Alltag zu den gleichen Symptomen fithren kénnen,
die auch von posttraumatischen Belastungsstorungen hervorgerufen
werden. :

Besonders tragisch ist, dass diese Effekre bereits bei Kindern zu
beobachten sind. Chronischer Stress, Migrine, Bauchschmerzen und
Neurodermiris finden sich bei Schwarzen Kindern und Kind of Color

gehiuft und stehen in eine direkten Relation zum sogenannten racial
stress.

INTERAKTIVER TEIL

Meine Gedanken fiir Dich

Qvﬁ.ﬁm doch mal, wie oft Fziffsein als Kategorie, diber die Du akeiv
nachdenkst, in Deinem Alltag eine Rolle spielt. Wie oft machst Du Dir
Sorgen oder Gedanken dariiber, ob Deine weifSen Kinder sicher sind, ge-
mocht werden, diskriminiert-werden kénnten, sich beweisen miissen —
>obwohl sie wesff sind <? Ich nehme an, nie bzw. fast nie.

Meine Murter mache gern grofle Fahrradtouren mit ihrem Mann.
Beide sind wesff. Sie erzihlee mir, dass sie und thr Mann auf ihren Rei-
sen immer wieder anhalten und fiberlegen, ob sie die jeweilige Situation
oder den jeweiligen Ort anders wahrnehmen wiirden, wenn sie mich
oder meine Kinder dabei hétten. In diesem Sinne méchte ich Dich er-

of%20Toxic%620Stress%200on%20Individuals%20and %2 0Communiries-A%2 0Re-
view200{%20the%20Literature.pdf . . e ANRORe

44 Zoellner, Feeny, Firzgibbons, Foa, 1999 hreps:/ /wrwrwipsychal
. Foa, : psychologyroday.com/blog
culturally-speaking/201509/the-link-berween-racism-and-pesd. Byroccom/bioy
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mutigen, in den kommenden Tagen und Wochen das Gleiche zu tun
und dann Deine Gedanken und Gefiihle zu beobachten.

Es ist unmdglich, sich als wejffer Mensch Schwarz zu fithlen. Aller-
dings sind wir alle von einer oder mehreren Diskriminierungsformen
betroffen.

Wenn Du also eine Frau bist, kannst Du zum Beispiel gut Parallelen
zu sexistischen Mikroaggressionen herstellen.

LOGBUCH

»Das Erlebnis hat mich die ganze Woche beschiftigt. Ich kann mich schwer
auf die Uni-Aufgaben konzentrieren und hab das Bediirfnis, mich abzu-
lenken. Nun stelle ich mir vor, wie es wire, wenn die Frage wirklich ernst
gewesen wire und in einem anderen Kontext gestellt worden wére. Wenn
ein Mensch wirklich jeden Tag das Gefiibl von Fremden bekommst, anders
zu sein. Schrecklich. Vor allem, wenn man gerade damit abgeschlossen
hat bzw. die Konfrontation verarbeitet hat und dann wieder so ein Idiot
kommt und dich grinsend fragt, warum man so gut deutsch spreche (was ja
impliziert, dass man anscheinend nicht von >hier< kommt). <«

» Eventuell wissen sie ja noch, dass ich eingestehen musste, dass ich wobl
spitestens jetzt an cinem Zeitpunkt angekommen bin, bei dem ich mir
zwar tiber vieles bewusster geworden bin, ich aber auch irgendwie anstehe
und nicht genau weifS, wie ich weiter vorgehen geben soll... Warum es genau
jetat passiert war, weif§ ich nicht... anch weil ich mir die vorberigen Ein-
triige nochmals angesehen habe und nun doch sagen muss, dass ich vieles
nicht mebr so sebe... Durch dieses > Anderssehen< muss ich mir auch Privi-
legien eingestehen, aber ich weifd nicht, wie ich die Welt mebr oder weniger
alleine besser machen kann. Der Grundgedanke, dass nicht alle Menschen
mindestens an diesem Punkt ankoinmen, finde ich etwas beingstigend, und
ich foible mich bilflos, sowobl dies als auch das komplette System zu dndern.
Es wird mich sicher weiter beschiftigen und eventuell komme ich ja auf eine
Lisung, aber aktuell belastet es mich sogar etwas... Zwar bin ich anschei-
nend wirklich in einem Happyland aufgewachsen, aber ich kann keinem
die Schuld dafiir geben. In meiner Familie war Rassismus nie ein Thema,
was eventuell auch dem Happyland geschulder ist. Aber in der Gegend, in
der ich groff geworden bin, war es nun leider oder zum Gliick die Begeben-
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- Du an Privilegien denkst, die Du hast, weil Du wej,

heit, dass dieses Thema, wenn dberbaupt, wirklich nur durch die Medien in
Gedanken gerufen wurde. Bub... gerade ist es echt nicht leicht, die richtigen
Worte zu finden, das muss ich Ihnen gesteben... und wir finden uns auch
noch ca. in der Mitte unseres Kurses und ich bin wirklich gespannt, 0b und
was sich. bei uns und speziell bei mir noch alles tun wird,.. ich hoffe aber,
dass es auch fiir mich nicht allzu schmerzvoll werden wird, Dies sage ich
auch mit dem Hintergedanken, dass ich, wenn ich das néchste Mal in mei-
ner Heimat bin, versuchen werden, mit noch offeneren Augen und Obren
durch den Alltag zu gehen, um zu evkennen, ob meine Erinnerung wirklich
das widerspiegelt, was ich erwarte, oder ob ich (hoffentlich nicht) diese Fr-
innerung doch dem Happyland schulde.«

- WeilSe Privilegien oder: Oh, wie schén ist Happyland

e White Privilege jetzt als ein unsichtbares Paket unverdienten Verms-
gens, auf\dessen Erhalt ich mich jeden Tag verlassen kann, bei dem aber vor-
gesehen dass ich es nicht als solches erkenne. Wziffes Privileg ist wie ein
unsichebarer ‘gewichesloser Rucksack besonderer Vorrite, Nwﬂﬂﬂ Ausweise,
Codebiicher, Visa, Kleidung, Werkzeuge und Blankoschecks, «45 i

Esistan der Zeit, dasswit noch einmal genauer iiber Privilegien sprechen.
Wenn Du das Buch bis\hierher gelesen hast, weiflt Du inzwischen, dass
WeifSsein ein Konstruke it und wie und aus welchem Grund Weiffsein
erfunden wurde. Schauen wi in die Vergangenheit, so ist es vielleicht oft
leichter zu erkennen, welche Vorteile Weiffsein damals mit sich gebracht
har: keine Versklavung, sondern\Besitz von Sklaven, zur >auserkorenen
Herrenrasse< zu gehdren, kein Opfer von Lynchjustiz zu werden... Stell
Dir vor, es gibe eine Zeitreisemaschine, so wie in Zurick in die Zukunfs.
In welche Zeit wiirden Schwarze Menschen und PoC zuriickreisen wol-
len? Als weiffer Mensch ist das schon andeks.

Wie ist das aber heute? Im Workshop bixte ich die Teilnehmenden
manchmal, eine Liste mit weifSen Privilegien\zu erstellen. Vielleicht

machst Du auch kurz eine, bevor Du weiterliest? Was £illt Dir ein, wenn

45 MclIntosh, Peggy. White Privileg. Den unsichrbaren Rucksack audpacken. 1.10.2012.
hrtp://sancznyblogsport.eu/2012/10/01 /white-privilege-den-unsichebaren-rucksack-
auspacken/ Letzter Zugriff: 20.1.2017.
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Ha, was hei3t denn White Passing?

Unser Glossar gegen die Panik vor Wortern. Diesmal: White Passing.
Von MissyRedaktion

18.01.2022, von Rayén Garance Feil

Manche kennen es: Man ist unter weiBen
Menschen, jemand sagt etwas Abfalliges
uber ,,Auslander® oder macht einen
rassistischen Witz — und erwartet ein

zustimmendes Nicken oder Lachen.

Besonders absurd ist das, wenn man von
den Anwesenden fur wei3 gehalten wird,
obwohl man es nicht ist. Dieses Phanomen nennt sich white passing.

Der Begriff geht auf das Konzept des racial passing zurlck, abgeleitet vom Englischen
»to pass for“ (,als ... durchgehen®) oder ,,to pass as“ (,,sich als ... ausgeben®). Zwischen
dem 18. und der Mitte des 20. Jahrhunderts war passing for / as white ein Phanomen
unter (insbesondere mixed-race) Afroamerikaner*innen, deren Hautfarbe hell genug
war, um sich als weif3 auszugeben und so unter WeiBen zu leben. In der von
rassistischen Institutionen wie Versklavung und Segregation gepragten US-
amerikanischen Gesellschaft bedeutete dies Freiheit und Privilegien. Der Preis dafur
war die Abkehr von Familie, Freund*innen und Community. Vielfach in der Literatur
aufgegriffen bildet das Thema sogar ein eigenes Genre, die sogenannte ,,Passing Novel®.
Explizit als passing gepragt wurde das Konzept u. a. 1929 durch den gleichnamigen
Roman von Nella Larsen.

Heute wird der Begriff, auch in Deutschland, in antirassistischen und
identitatspolitischen Diskursen verwendet, um die bloBe Moéglichkeit des WeiB-gelesen-
Werdens nicht-weiBer Menschen zu beschreiben. Diese Erfahrung machen nicht nur
Menschen, die mixed-race sind, sondern auch Personen, deren beide Elternteile nicht-
weiB sind, solange sie durch bestimmte Merkmale, insbesondere Hautfarbe, der weif3en
Norm nah genug kommen. In einer rassistischen Welt ist das ein klarer Vorteil und wird
entsprechend white passing privilege genannt. Anders als das weiBe Privileg ist es
jedoch situations- und kontextabhangig und somit instabil. So kann eine BIPoC mit
relativ heller Haut oder mit der europaischen Norm entsprechenden Gesichtszlgen in
einem Moment als weiB wahrgenommen werden, aber im nachsten aufgrund ihres
auslandischen Namens, ihres Akzents oder ihrer Haarstruktur rassistisch diskriminiert
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werden. White-Passing-Privilegien sind also eine Nuance zwischen dem konstanten
Besitz weiBer Privilegien, welche weiBe Menschen genieBen, und dem ganzlichen Fehlen
weiBer Privilegien, welches konstant rassifizierte BIPoC erleben.

Alternative Begriffe wie white assumed (weiBB vermutet/angenommen) und white
appearing (weil3 erscheinend) wollen die historisch gepragte Bedeutung von ,,passing”
als bewusste Entscheidung, sich als weiB3 ,,auszugeben®, vermeiden und den heutzutage
gangigeren Fall der —von Betroffenen selbst unbeabsichtigten — falschen
AuBenwahrnehmung betonen. White passing im Sinne von als weif3 ,,gerade so
durchgehen“ wiederum hebt starker hervor, dass es sich um eine Grenzerfahrung
handelt, die von Unvorhersehbarkeit gepragt ist.

White-Passing-Erfahrungen zeigen, dass Race sozial konstruiert ist, und machen es fur
Betroffene nicht immer leicht, sich Identitatskategorien zuzuordnen. Die
Selbstbezeichnung ,,white passing BIPoC“ kann als nuancierte und
identitatsstabilisierende Positionierung verstanden werden, die White-Passing-
Privilegien anerkennt, aber auch koexistierende Rassifizierungserfahrungen sichtbar
macht. Sie ermoglicht, der von Rassismus beeinflussten Familiengeschichte und
soziokulturellen Herkunft Rechnung zu tragen, sich mit anderen BIPoC zu solidarisieren
und Privilegien fur anti- rassistische Kdmpfe zu nutzen. Und sie erlaubt es, weiBe Raume
widerstandig zu besetzen und aufzubrechen.

Dieser Text erschien zuerst in Missy 01/22.

Quelle: https://missy-magazine.de/blog/2022/01/18/hae-was-heisst-denn-white-passing/
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Immer wieder werde ich gefragt, ob nur weifle Menschen
in Happyland wohnen. Meine Antwort ist ein klares JEIN.
Neln, weil auch Schwarze Menschen, indigene Menschen

terrorismuss ist. Weil auch ich die Kinderbiicher und Schul-
blicher vollar Rassismen gelesen habe und die negativen
Botschaften uqd Stereotypisierungen darin verinnerlicht
habe. Allerdingg richteten diese sich dann gegen mich
selbst und gegenWlenschen wie mich. Mein Auszug aus
Happyland bestand, und besteht darin, diese verinner-
lichten Botschaften iiber mich selbst zu »entlernen«. Und
daher ist die Antwort at{ die Frage auch ein Ja, weil Hap-
pyland eben gar nicht happy ist fiir Menschen, die von
Rassismus betroffen sind. :

Eine weitere Frage, die dir viélleicht auf den Lippen liegt,
ist: Ist ein vollsténdiger und endgiiltiger Auszug aus Hap-
pyland eigentlich méglich? Viellersht ist Happyland gar

- kein Ort, den wir so ohne Weiteres higter uns lassen kén-
~nen. Vielleicht ist Happyland eher der mentale Ist-Zustand,

in dem wir uns befinden, sobald wir von eler bestimmten
Machtstruktur profitieren. Und es braucht\igliche Kraft,
Anstrengung und vor allem die bewusste Entscheidung,
diesen Ist-Zustand zu hinterfragen, auf die Proke zu stel-
len und herauszufordern.

Ogette, \ﬂbr\nﬁmb QDQ\.% Du.
U samm aen ,m_m%n: LSSiSin Sw\_
mug,@ CQ..J\
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Ubers Sprechen sprechen

Tatiilitataaaa, die Sprachpolizei ist daaaa! Hast du viel-
leicht gedacht oder denkst du eventuell immer noch, wenn
du iiber das Thema Sprache und Rassismus nachdenkst.
Es wire kein Wunder, denn immer wieder beschweren
sich Menschen dariiber, dass sie nichts mehr sagen »diir-
fen«. Und immer wieder muss ich dem entgegnen: Wir
leben in einem Land, in der die Meinungsfreiheit ein
hohes und wichtiges Gut ist. Wir diirfen alles sagen. Die

Frage ist, ob wir es wollen. Und die Frage ist auch, ob du

es willst. Oder ob du nach einem Weg suchst, um auch
durch dein Sprechen Sprachrdume entstehen zu lassen,
in denen Menschen weniger verletzt werden, die inklu-
siv sind und alle mitdenken. Wenn dies der Fall ist, bist
du hier richtig. Wir wissen, dass Sprache Macht ist und

Macht Sprache. Dass Sprache Wirklichkeiten produziert.
Und Worter sind Werkzeuge, die befdhigen und ermuti-
gen kénnen. Die aber auch erniedrigen und ausschliefen

kénnen. Mir geht es in dieser Diskussion vor allem um

Verantwortungsiibernahme. So wie Menschen fiir ihre

Taten in die Verantwortung genommen werden, sollten

Menschen auch verantwortungsbewusst mit der eigenen

Sprache umgehen.

In der Konsequenz bedeutet das fiir mich: Wenn du
das N-Wort reproduzieren willst, musst du auch &/m Ver-
antwortung dafiir ibernehmen, dass du damit Menschen
bewusst verletzt. Du musst dafiir geradestehen, dass du
Rassismus jedes Mal, wenn du das Wort aussprichst, aufs
Neue zementierst.
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Eine Mdglichkeit, iiber Verantwortung im Kontext von
rassistischer Sprache nachzudenken, ist, zwischen Fremd-
und Selbstbezeichnung zu unterscheiden. Eine Fremdbe-
zeichnung ist zuallererst einmal eine Bezeichnung, die
fiir eine Person oder eine Personengruppe gewahlt wurde,
ohne diese in die Entscheidung einzubeziehen. Nicht
mehr, aber eben auch nicht weniger. Im Kontext von Ras-
sismus ist eine Fremdbezeichnung aber doch noch ein
ganzes Stiick mehr. Denn eine rassistische Fremdbezeich-
nung ist in einer Zeit entstanden, in der

1. eine Gruppe, die sich selbst als die iberlegene und ber-
geordnete Spitze der Menschheit betrachtete, andere
Menschengruppen entmenschlichte, MmHmEmﬁm\ aus-
beutete, kolonialisierte und/oder Genozide an ihnen
verlibte,

2. diese Gruppe Menschen anhand von relativ willkiirlich
gewihlten kérperlichen Merkmalen und Eigenschaften
wiederum zu Gruppen zusammenfiigte,

3. diese dominarnte Gruppe eine Unterdriickungsstruktur
aufbaute, die seit 500 Jahren weltweit wirkt, und

4 die dominante Gruppe die von ihr Unterdriickten im
Zuge all dessen mit der von ihr gewdhlten Fremdbe-
zeichnung beschrieb.

Das ist die Schwere, mit der eine rassistische Fremdbe-
zeichnung einhergeht. Es sind seit damals neue Fremd-
bezeichnungen dazugekommen. Und auch diese tragen
eine Schwere mif sich. Denn es ist wie alter Wein in neuen
Schliuchen: Rassismus wirkt bis heute in allen Bereichen
der Gesellschaft. Und somit haben auch die Fremdbe-
zeichnungen nicht an negativer Kraft verloren.
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Eine Selbstbezeichnung ist die selbst gewihlte Bezeich-
nung einer Gruppe oder eines Individuums. Im Kontext
von Rassismus ist sie noch ein wenig mehr. Das Wichtigste
vorab: Die Selbstbezeichnung ist die Reaktion auf die Fremdbe-
zeichnung. Menschengruppen werden seit Jahrhunderten
entmenschlicht, unterdriickt, nicht reprasentiert, stereoty-
pisiert, ddmonisiert, exotisiert und kategorisiert. Daher ist
es eine Form des Widerstands, wenn sich Menschen aus
diesen Gruppen zusammenfinden, um sich in einem Pro-
zess der Selbstermiachtigung iiber ihre Erfahrungen aus-
zutauschen und dafiir selbst gewihlte Begriffe entwickeln
und nutzen, anstatt sich der gewaltvollen Fremdbezeich-
nungen zu bedierien.

Fiir mich nutze ich die m&wm@mwmwnwsﬂ_bm »Schwarze,
die ich bewusst grofischreibe, um darauf hinzuweisen,
dass dies eine politische Selbstbezeichnung ist und nicht
das Farbadjektiv »schwarz« meint. Diese Selbstbezeich-
rung Schwarz bezieht sich daher nicht auf den Hautton
oder den Melaningehalt der Haut, sondern, und das ist
wichtig: auf die gemachten Rassismuserfahrungen in
einer weiflen Dominanzgesellschaft einerseits und den
gelebten Widerstand gegen Rassismus andererseits. Diese
Selbstbezeichnung ist mir wichtig, denn sie erdffnet mir
die Mdglichkeit, iber meine Erfahrungen als Schwarze
Frau in Deutschland zu sprechen. Gleichzeitig verbindet
sie mich mit Menschen, die dhnliche Erfahrungen machen.

. Ich weiB, ich bin nicht allein. Die Bezeichnung gibt mir

Halt und Community. In diesem Begriff vereinen sich fiir
mich auch alle gelebten Mdglichkeiten des Widerstands
gegen ein rassistisches System. Historisch gesehen und
bis heute, in meinem Alltag. Sie stellt eine <ﬁ.§5@mﬁm
her zwischen den verschiederen Widerstandsstrategien
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im Kampf gegen Rassismus und fiir eine gerechtere Sﬁ#.
»Schwarze ist fiir mich ein umbreila-term, der nicht als eine
einzige Erfahrung zu verstehen ist. Darunter <mﬂmw.5§ mwn.w
viele verschiedene Erfahrungen und Umgangsweisen mit
diesen mw.mmwwﬁnmm? Auch das darf man nicht aufler Acht
lassen.

Ubrigens: Der Begriff weiff ist ebenso ein politischer
Begriff und bezieht sich nicht auf die Hautfarbe. Oder
hast du schon einmal eine weifle Person gesehen, die den
gleichen Hautton hat wie dieses Blatt Papier? Der mmmﬁm
»weifi« definiert Menschen, die weifie Privilegien Wm_”.vmb in
Bezug auf Rassismus, also eine Person, die von Rassismus
als System profitiert.

Weitere Selbstbezeichnungen sind zum Beispiel »PoC« -
»People oder Person of Color« und »BIPoC« — »Black Hbmm‘
genous People of Color«. Beides sind Begriffe, die ein
solidarisches Biindnis ausdriicken sollen von Menschen,
die vereint sind im Kampf gegen Rassismus, also alle
Rassismuserfahrungen machen. »People of Color« wird
in Deutschland zum Beispiel von Schwarzen Menschen,
Menschen, die asiatisch gelesen werden, Menschen, die
arabisch oder tiirkisch gelesen werden oder Rom*nja und
Sinti*zze genutzt. Menschen, die nicht weif sind und von
Rassismus negativ betroffen. Der Begriff BIPoC versucht
inklusiver zu sein, indem er sichtbar machen mdchte, dass
Schwarze Menschen und indigene Menschen eine jeweils
spezifische Geschichte der Versklavung und des Genozids
und jahrhundertelanger Unterdriickung haben.

»Wir verstehen, dass afrikanische und indigene Men-
schen unter dem Kolonialismus sehr unterschiedliche
Erfahrungen gemacht haben, sagt Dr. Nelson von der
McGill-Universitit. »Alles in einem zu vereinen, heif#t
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auszulschen, was die eigentliche Natur der genozidalen
Praxis ist.«8

In den Rassismus- und Diskriminierungserfahrun-
gen,.den Mechanismen und der Geschichte der ver-
schiedenien Gruppen, die Rassismus erleben, gibt es
klare Unterschiede, aber auch Gemeinsamkeiten. Bei-
des gleichermafen anzuerkennen, halte ich fiir wichtig.
Das Ernstnehmen und Analysieren der Unterschiede
in den Erfahrungen ist wichtig, um Mechanismen und
Ideen zum Abbau der Ummﬂmgwamncdmmﬁ entsprechend
spezifisch entwickeln zu kénnen. So brauchen wir in
Deutschland eine Anerkennung und Aufarbeitung der
Geschichte und Wirkméchtigkeit aller Rassismuserfah-
rungen und generell aller Ummmﬁgwﬁwmaﬂmm?aamm ~und
eigene Heilungsrdume fiir sie,

Gleichzeitig halte ich es fiir mafigeblich, auch die
Gemeinsamkeiten bestimmter Erfahrungen und Diskri-
minierungsmechanismen sichtbar zu machen und zu
benennen. Das ist es, was uns in unseren solidarischen
Blndnissen gegen Rassismus und alle anderen Diskri-
minierungsformen stirkt. Diese Gemeinsamkeiten und
Unterschiede sind auch deshalb wichtig, weil es intersekti-
onal gesehen Uberschneidungen gibt: So gibt es zum Bei-
spiel Afro-Sintizze und Schwarze muslimische Menschen.

In Deutschland ist die Community der indigenen Men-
schen des amerikanischen oder australischen Kontinents
nicht grof}, aber es gibt sie. Wir alle wachsen mit rassist-
schen Fremdbezeichnungen fiir indigene Menschen und

~ den stereotypisierten entmenschlichenden Bildern und

Geschichten auf. Und wir finden sie bis heute als akti-
ven Teil unserer Karnevalskultur, unserer Festivals und in
unseren Filmen und Biichern.
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In diesem Buch benutze ich sowohl »Schwarz« als auch
»Person of Color« und »BIPoC«, um von Rassismus betrof-
fene Menschen zu bezeichnen.” Alle diese Begriffe haben
Validitat.'Sie sind aber nicht in Stein gemeifelt. Und sie
sind kontextabhangig. Denn Gesellschaft entwickelt sich
weiter, und die nachkommenden Generationen von Men-
schen, die sich aktiv mit Rassismuskritik auseinanderset-
zen, werden immer wieder neue Begriffe pragen. Es gilt,
flexibel und achtsam zu bleiben.

Wie helfen die Selbstbezeichnungen und politischen Begriffe
im rassismuskritischen Alltag?

Diese Begriffe der Selbstbezeichnung erdffrien uns die
Mbglichkeit, {iber Rassismus zul sprechen und dabei die
gemachten Erfahrungen innerhalb des rassistischen Sys-
tems in den Fokus zu nehmen, ohne auf rassistisches
Othering oder Rassifizierung zuriickzugreifen, Will heifien:

Wenn du zum Beispiel deiner Nachbarin davon erzahlst,

dass du dieses Buch hier liest, kannst du sager: »Ich lese
als weifle Person ein Buch {iber Rassismus, das von einer
Schwarzen Frau geschrieben wurde.« Dann erdffnet dies
ein Gespriach dariiber, aus welcher mmmmzmnwmﬁm%mn Per-
spektive heraus ich dieses Buch schreibe und aus welcher
gesellschaftlichen Position heraus du das Buch liest und
dich dem Thema niherst. Es erdfinet ein Gesprich Gber
unsere unterschiedlichen Erfahrungen, die wir in dieser

= Dem Leseiluss zuliehe habe ich mich jewsils §iir sinen oder zwei der drei Begriffe entschie-
den. Wiele der von mir erlebten und (sus meinen Workshops! beschriebenen Erfahirungen
beziehen sich vor allem auf Schwarze Menschen und People of Color.
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Gesellschaft machen. Dariiber, welche Perspektiven uns
fehlen und letztendlich auch dartiber, was wir tun kénnen,
um Rassismus zu dekonstruieren.

Warum nutzen nicht alle diese Selbsthezeichnungen?

Ob du es glaubst oder nicht, auch BIPoC wachsen in einer
rassistisch geprigten Welt auf. Und es bedarf eines akti-
ven Prozesses, sich mit dieser Pradgung auseinanderzuset-
zen. Ich seibst habe in meiner Kindheit und auch dariiber
hinaus Fremdbezeichnungen flir mich selbst benutzt. Das
lag daran, dass die Menschen um mich herum sie benutz-
ten. Ich erinnere mich daran, dass mir diese Begriffe und
Zuschreibungen immer wehtaten oder ich mich zumin-
dest unwohl damit fihlte. Aber ich hatte keine Erklarun-
gen parat, was mich daran storte. Es war einfach ein Gefiihl.
Ich erinnere mich sogar an einen Spaziergang mit einer
Freundin namens Martina — ich muss wm die acht oder
neun Jahre alt gewesen sein. Jemand hatte mich mit dem
N-Wort beschimpft. Mir kamen die Trdnen und ich war
aufgewiihlt. Martina hielt mir-daraufhin einen langen Vor-
trag darGiber, dass meine Gefiihle {ibertrieben seien, weil

* das englische N-Wort ja schlimm sei, das deutsche aber

nicht. Die fatale Konsequenz, die ich daraus zog, war, dass
mein Gefiihl falsch sei und nicht das rassistische Wort.
Lange trug ich das mit mir herum. Mit Anfang/Mitte
zwanzig traf ich dann auf andere Schwarze Menschen in
meiner realen Welt, mit denen ich begann, mich auszu-
tauschen. Durch diese Gespréache erhielt ich Zugang zu
einer Auseinandersetzung mit dem Thema Rassismus. Ich
begann Literatur zum Thema zu verschlingen. James Bald-
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win, Maya Angelou, Toni Morrison, Frantz Fanon. Als ich
dann das Buch Farbe bekennen von Katharina Oguntoye und
May Ayim fand, wurden mein Erleben und meine Erfah-
rung in Deutschland in einen kollektiven Rahmen gesetzt.
Dadurch verstand ich: Rassismus ist das Problem, nicht

ich. Ich fand Worte, fand eine Sprache und lernte, vergan-
gene Situationen in einen groferen kollektiven Kontext zu
setzen. Jetzt lernte ich auch Selbstbezeichnungen kennen.
Zuerst rafrodeutsch« und dann »Schwarz«.:

Was ich damit sagen méchte: Es bedarf auch bei BiPoC
eines Prozesses, um die verinnerlichten Denkmuster zu
entlernen, eine Sprache zu finden und Rassismus als Sys-

verstehen. [ch nenne diesen Prozess »Polifisierung«

tem zu
e BIPoC fin~

oder auch »Schwarzes Coming-out«. Nicht all
den einen Zugang zu dieser Politisierung. Zum Beispiel
dadurch, dass sie in sehr weifen Kontexten aufwachsen
oder leben. Oder deshalb, weil auch dieser Zugang nattir-
lich nicht frei von Barrieren ist. Das kann am Wohnort
liegen — eine Grofistadt wie Berlin oder Frankfurt hat mit-
unter eine aktivere politische Szene als ein Tausend-See-
len-Dorf in Schwaben —, aber auch an gesellschaftlichen
Barrieren wie Klassismus, Linguismus, Colorism oder

Ableismus — Diskriminierang aufgrund von sozialer Her- -

kunft, Sprachfirbung, Hautténung oder korperlicher oder
geistiger Behinderung. Die wachsende Anzahl von Pod-
casts, Hérbiichern oder auch Social Media senken diese
Barrieren, eliminieren sie aber nicht.

Zu guter Letzt gibt es natiirlich auch BIPoC, die kein
Interesse an dieser Auseinandersetzung haben. So wie es
Frauen gibt, die sich aus welchen Griinden auch immer
nicht mit Feminismus und feministischen Theorien ausei-

nandersetzen wollen.
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Als weifle Person ist es nicht an dir, BIPoC dartiber zu
wu&mwﬁm? wie sie mit Rassismus umgehen sollen. Wenn du
eine wirklich gute Beziehungsebene zu einer BIPoC hast
kannst du aber zum Beispiel Mdglichkeiten aufzeigen S,mm\
die Person Zugang zu dieser Auseinandersetzung mM&ms
wwzn. Esliegt an der Person, diese anzunehmen oder auch
nicht. Sei dabei achtsam und sensibel. Denn die Politisie-
rung kann schmerzhaft und aufwiihlend sein. Fiir BIPoC

ist es mitunter eine enorm schwere, emotionale Zeit, die

viel Kraft kosten kann. {Auf die besondere Position als wei-
fes Elternteil oder weifle Lehrperson komme ich spéter im
Buch zu sprechen.)

Gibt es keinen deutschen Begriff fiir People of Color?

Neirn. Das liegt daran, dass es bis jetzt innerhalb der Com-
n.Ewa van People of Color und unter den Menschen, die
sich mit Rassismuskritik befassen und den Diskurs nach
vorne treiben, nicht die Notwendigleit gab, diesen Begriff
zu iibersetzen oder einen deutschen zu etablieren. Ich
erlebe oft grofie Irritation dariiber bei Sm%.m: Menschen
Mit Groll im Unterton hore ich dann: Wie sie denn u.mﬁﬁ.
50 einen schwierigen Begriff lernen sollen? Mhhh. Viel-
leicht wirst du das jetzt nicht mdgen, aber mein Verdacht
wmr dass das Unbehagen, diesen Begriff anzunehmen und
in den eigenen Sprachgebrauch zu integrieren, mehr mit
einem gewissen Trotz (hust hust — White Fragility) zu tun
hat als mit der tatsdchlichen Schwierigkeit, den Begriff
mcme%H.mnrms. Gleichzeitig gibt es ndmlich oft eine grofle
wm.wmﬁmnwmmr andere Begriffe, die aus meiner Perspektive
mindestens genauso grofie Zungenbrecher sind, auszu-
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sprechen, und dies sogar mit Leichtigkeit. Hier ein paar

i orte:
EMMMMM&?TC&NEH Assessment Center, Cyber-Mob-
bing, Gouvernante, Rendezvous, Inkognito, Nonplusultra,
Reproduktionszahl, Antiquitaten. o

An dieser Stelle mdchte ich auch eine Lanze fir m:mmm
Menschen brechen. Denn oft hore ich, dass es eben fiir
sltere Menschen besonders schwer set, diese vﬁmﬁmE.A
Begriffe zu lernen. Ich kann dazu sagen, m.mwm ich in mei-
nen Workshops, vor allem in Workshops flir wmmw.mmm&r
sonen von Schwarzen Kindern, schon mnwﬁwm‘._.mrﬁm.m
Grof- und Urgrogeltern kennengelernt habe, die mﬂn.r mit
Leichtigkeit neue rassismuskritische Sprache mﬁﬂmﬁwb
konnten, sobald sie sich bewusst wurden, dass dies ein
hilfreicher Baustein ist, um ihre Sehwarzen (Ur-)Enkel zu
unterstittzen und zu stirken. Ich denke, die Frage ist an
dieser Stelle daher eher: Mochtest du dich dem ﬁbmg.m
rassismuskritische Sprache widmen? Und bist du bereif,
die Deutungshoheit an dieser Stelle abzugeben?

Warum verandert sich das denn immer standig?
Sprache unterlag schon immer Veréinderung. ﬁmﬁﬂ mﬁuw-
che wird von Menschen geprégt. Das Wort »geil« zum Bei-
spiel hatte in der Kindheit meines Grofvaters eine andere
Bedeutung, als wenn mein Sohn es heute benutzt. )
Wenn wir an rassismuskritische Sprache denken, miissen

wir uns Folgendes bewusst machen: Die O.mmn_&ngw der
Fremdbezeichnungen ist fast 500 Jahre alt. Die Geschichte
der Selbstbezeichnungen ist in Deutschland ein wwm_mnwms
iiber dreiftig Jahre alt. Denn diese Diskurse finden in der
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Vernetzung und im Zusammenschluss statt. Und auch sie
unterliegen natiirlich stindiger Bewegung und Verinde-
rung. In Deutschland war zum Beispiel »afrodeutsch« die
erste Selbstbezeichnung. Sie wurde entwickelt in einem
Zusammenschluss von afrodeutschen Frauen wie Katha-
- rina Oguntoye, May Ayim, Ria Cheatom, Jasmin Eding und
anderen, die sich durch die Autorin und Aktivistin Audre
Lorde zusammenfanden und in diesem Prozess erst-
mals tiber kollektive Erfahrungen Schwarzer Menschen
in Deutschland sprachen. Man kénnte auch sagen, dass
dieser Zusammenschluss Schwarzer lesbischer Frauen in
dem Verein ADEFRA e.V. einen der wichtigsten Meilen-
steine des rassismuskritischen Diskurses in Deutschland
abbildet. Der Diskurs um Sprache innerhalb von Commu-
nitys ist noch lange nicht beendet. Wir befinden uns in
Deutschland mittendrin. Und wir soliten uns bewusst sein,
dass dieser Diskurs natiirlich aus vielen heterogenen Stim-
men und unterschiedlichen Perspektiven besteht. Das ist
normal, denn Schwarze Menschen oder PoC-Communi-
tys sind — ebenso wie weiffle Menschen ~ keine homogene
Gruppe. Und: Diese Diskurse finden unter grofem Druck
von auflen statt. Von einem White Gaze, »weifien Blicks, der
diese Diskurse bej&chelt oder versucht zu diskreditieren.
Mein Mann Stephen erzéhlt in Workshops oft davon,
dass er sich als Kind immer wieder gegen das N-Wort
gewehrt hat und sagen musste, dass er so nicht genanrit
werden wolle. Dann aber nicht selten die Riickfrage kam:
»Ja, wie wollt ihr denn DANN genannt werden?« Als er mit
Anfang zwanzig die Initiative Schwarzer Menschen ken-
nenlernte, begann er durch die >cmm§mummammﬁﬂﬂm und
die rassismuskritischen Perspektiven, zu denen er dort
Zugang fand, die Selbstbezeichnung Schwarz zu nutzen.
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Nun kam von weiffen Leuten die Frage: »Warum nennt ihr
euch Schwarz? Wir sind doch alle Menschenl«

Noch mal: Es ist wichtig zu verstehen, dass die Fremd-
bezeichnungen zuerst da waren. Und die Selbstbezeich-
nungen eine Reaktion darauf sind. Weil Menschen fremd-
bezeichnet und unterdriickt werden, etablieren sie fiir
sich Selbstbezeichnungen, um die Erfahrungen, die sie in
dieser Unterdriickung machen, besprechbar zu machen.

Trennt es denn nicht, immer iiber Schwarz und weiff zu
sprechen? Damit betreibst du ja wieder Rassismus, indem du
kategorisierst!

Stell dir eine Welt ochne Rassismus vor. Wie schon sie

wire. Kein Wort miissten wir mehr dariber verlieren. Du

miisstest dich nicht durch Biicher wie dieses kimpfen, ich

wiirde vielleicht als mittelméagige Schauspielerin in einem

Theaterensemble spielen. Jedenfalls miissten wir nicht

mehr fiber Rassismus sprechen. Allerdings wache ich tag-
lich in einer Welt auf, in der ich wei8, dass meine Kids,
meine Schwarzen und PoC-Freund*innen heute wieder
zahlreiche Rassismuserfahrungen machen werden. Und

einen Grofiteil dieser Erfahrungen werden sie mit weifien
Menschen oder in weifien Institutionen machen, die es gut
meinen, die aber wenig bis keinen Plan von Rassismus-
kritik haben. .

Solange du und ich morgens in so einer Welt aufwachen,
brauchen wir eine Sprache, um die unterschiedlichen
Erfahrungen benennen zu kénnen. Die Realitét ist: Das
Ziel von Rassismus ist Trennung. Und ein Schritt in dem
Versuch, dieser Trennung entgegenzuwirken, ist es, Ras-
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sismus sichtbar und besprechbar zu machen. Nur dann
kénnen wir thn anschauen, die Mechanismen verstehen
und tberlegen, wie wir ihn abbauen kénnen.

Kann ich als weifle Person Selbstbezeichnun
itha gen verwenden,
wenn ich tiber Menschen spreche? '

Ja. Bei Selbstbezeichnungen kannst du als weifie Person
quc.ﬁ ausgehen, dass diese Begriffe im Widerstand gegen
WWmEmBzm entstanden sind. Bei Fremdbezeichnungen
wirst du immer wieder Rassismus zementieren. Gleich-
zeitig ist es natiirlich wichtig, Sprache kontextabhingig
zu betrachten: Wenn du abfillig iiber Schwarze zmM.
schen sprichst und dabei den »politisch korrekten Begriff
benutzt, ist es dennoch eine rassistische Aussage, Spra-
che ist nur eine Stellschraube in der Dekonstrukiion von

Rassismus. Wichtig ist, dass das System darunter sich mit-
bewegt. Dazu kommt, dass du als weifle Person natiirlich

m.nﬁSmHNmﬂ Menschen nicht vorschreiben solltest, wie sie

sich selbst zu bezeichnen haben, und individuelle Selbst-

. bezeichnungen akzeptieren solltest.
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iliton*innen zu mir, als ich meinen ersten Job bekam. Ein Dozent

agte am Tag der Abschlussfeier: »Ich glaube nicht, dass du
nalistin arbeiten wirst.« Journalistin, das wiirde nicht . P
assen. Er sah es anscheinend nicht. 3 KORPER

Auf BIPoC, die itneinem iiberwiegend weiffen Umfeld arbeiten,

liegt eine ungewollte Ve¥antwortung. Unser Karriereweg ist politisch.

treffen, sind so oft grofRer als wir selbst.

der Schule sind, sich in mehr Din- HAARE

gen sehen kénnen als ich frither. Bass sie frither verstehen, was sie
alles sein kénnen, ohne sich verstellehzu missen. Ich stehe vor der Schlange zur Toilette im Club. Es ist ein kurzer Mo-
ment, in dem die wummernden Bésse etwas leiser werden und ich

nicht schreien muss, um mich zu verstandigen. Angelehnt an die

zugetaggte Wand im schmalen Gang frage ich mich, warum Men-

| schen, inklusive mir, sich so gerne die Nacht in dunklen stickigen

: Clubs um die Ohren schlagen und dabei monotone, viel zu laute Mu-

. ¢ sik horen - wenn sie auch einfach schlafen kénnten. Vor mir in der

AuS: Hysirs Al : ‘ : Schlange stehen zwei Frauen, die zwar wesentlich wacher scheinen
. : - . alsich,aber nicht weniger betrunken. Eine dreht sich zu mir um. Be-
Nas wWeisse Menschen Nictht ubd m vor wir auch nur ein Wort miteinander gewechselt haben, spiire ich
qmwm.mw SMUS 3 oren wollen 3 ber LJ A._ sgen ihre Hand in meinen Haaren. Sie greift hinein, driickt meine Locken
: , zusammen und zieht sie lang. »Du hast so schone Haare«, sagt sie

Sollteis TmFa_mxmi@S\ Mdnchen 2020, zu mir und strahlt mich an.

Es ist bei Weitem nicht das erste Mal, dass mir eine fremde Per-
son ungefragt in die Haare fasst. Eigentlich passiert es fast immer,
wenn ich ausgehe. Afrohaare scheinen wie ein Magnet fiir fremde

Finger zu wirken. Ich bin mit meinen Erfahrungen nicht allein. Im

; Netz kann man diverse Erlebnisberichte durchlesen - und nicht

Tr ; ohne Grund schrieb die afroamerikanische Singerin Solange ein
L Lied mit dem Titel »Don’t Touch My Hair«.

Die Frau im Club fahrt also weiterhin begeistert durch meine

Haare.Ichlasse sie gewidhren, fithle mich wie ein braves Tier im Strei-
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chelzeo und hoffe, dass es bald vorbei ist. »Nerven sie dich? Man
méchte ja immer das, was man nicht hat«, sagt sie.

Nerven sie dich? Ganz ehrlich, wer fragt denn eine fremde Person,
ob sie genervt von ihren eigenen Haaren ist? Doch die Frage kommt
nicht von ungefihr. Eines hat die Frau wohl schon mitbekommen.
Afrohaare gelten als widerspenstig, stérrisch, unzahmbar - nervig
eben.

Was im Zusammenhang mit meinen Haaren nervt, ist vor allem
das tibergriffige Verhalten anderer Leute. Abgesehen davon, dassich
schon unzihlige Hinde in meinen Haaren hatte, machen sich schon
mein ganzes Leben lang Menschen @iber meine Locken lustig. »Hast

du in eine Steckdose gefasst?«, fragten mich Kinder bereits in der
Grundschule und nannten mich »Wischmopp« oder »Schaf«. Wah-

rend des Gymnasiums bekam ich von einer Freundin den Spitz-
namen »Tingeltangel-Bob«, nach dem lockigen Bésewicht aus Die
Simpsons. Eine Weile lang fragten mich altere Jungs auf dem Schul-
hof, ob sie meine Haare rauchen kénnten. Eine Frage, die nur durch
eine Vermischung jeglicher Stereotype gegeniiber Schwarzen ent-
stehen kann. Als »Busch« werden meine Haare ebenfalls haufig be-
zeichnet. Sagen wir mal so, charmant sind diese Bemerkungen alle
nicht, zutreffend schon gar nicht. Trotzdem haben anscheinend vie-
le kein Problem damit, mir diese Dinge ins Gesicht zu sagen. Sie
scheinen davon auszugehen, dass ich meine Haare genauso witzig
und ungewdhnlich finde, wie sie es tun. Vielleicht liegt es auch da-
ran, dass diese Aussagen oft mit einer gegensétzlichen einhergehen.
Zuerst Kompliment (»Schone Haare«), dann Abwertung {»Nerven
sie dich?«). Dann Neid. Viele weifie Menschen sagen mir, sie hitten
auch gerne so Haare wie ich. Ich weif} bis heute nicht, wie ich auf
so eine Aussage reagieren soll, weil ich auch nicht genau verstehe,
was sie meinen. Meinen sie damit, dass sie gerne Schwarz sein wol-
len? Oder wiren sie weiterhin gerne eine weifie Person, aber mit
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Afro? So oder so habe ich ihnen nie geglaubt. Spitestens beim ers-
ten Friseurbesuch wiirden sie sich ihre glatten Haare zuriickwiin-
schen. -

Als ich acht Jahre alt war, beschloss mein Vater, dass es Zeit war,
meine bis zu den Ellbogen reichenden Haare abzuschneiden. ich
mochte meine langen Locken sehr. Zwar waren meine Haare nicht
blond wie die meiner Barbiepuppen oder der Prinzessinnen aufden
Mérchenbichern, die ich unglaublich schén fand. Im Kindergarten
betonte ich deshalb oft: »Im Spiel hatte ich wohl blonde Haare bis
zum Boden«. Doch mit acht hatte ich schon aufgegeben, eine Prin-
zessin sein zu wollen. Wenn ich nicht aussah wie eine, dann war ich
gben keine,

Jedoch wurden mit den Haaren auch die Sitzungen linger, die ich
lippenbeifiend auf dem Boden hockte, wihrend sich meine Mutter
aufdem Sofa durch meine stark verknotete Mahne kimpfte, weil ich
mich weigerte, sie beimn Spielen im Zopf zu tragen. Ich ertrug das
Ziepen an der Kopfhaut kaum. Und meine Mutter hatte nach dem
Kammen Muskelkater in den Armen.

Mein Vater brachte mich also zum ersten Mai zum Haareschnei-
den. Wir landeten »Bei Fred«, flinfhundert Meter vor unserer Woh-
nung entfernt. Aufgeregt lichelte ich mein Spiegeibild an, wihrend
mir Fred hochstpersénlich einen Kittel umlegte. Fred war weniger
begeistert. Er beschwerte sich, woher er denn wissen solle, wie man
mit diesen Haaren umginge. Viel zu lockig seien sie. Er machte also
stur das, was er immer tat. Am Ende schamte ich mich dafiir, so eine
Zumutung fiir den Friseur gewesen zu sein, auch wenn mein Vater
versuchte, mich aufzubauen. »Cool siehst du aus«, sagte er mit Be-
geisterung. Dochich war nur schwer zu Giberzeugen. Fred hatte mein
Haarnass aufeine Lange geschnitten und nicht daran gedacht, dass
es sich nach dem Trocknen zusammenziehen wiirde. Meine Haare
formten nun eine Art Viereck. In der Schule hérte ich die géngigen
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Spriche, jetzt, wo meine Haare noch mehr von meinem Kopf ab-
standen. _

Die Pflege von Afrohaaren ist in Deutschland nicht einfach. Die
meisten Friseur*innen kénnen nicht mitihnen umgehen. Dochnicht
nur das: Als ich aufwuchs, konnte ich mich auch nur schwer selbst
um meine Haare kimmern. In den Drogerien waren namlich keine
Haarprodukte fGr mich zu finden. Es gab Shampoos fiir feines Haar,
fiir welliges Haar, fiir mehr Volumen und fiir »normales Haar« - da-
mit war meines nicht gemeint. Die Kdmme waren zu fein, die Haar-
gummis zu eng, und die minilleinen Haarklammern sprengte ich
sofort mit meinen Locken. Auch in den Magazinen, die ich als Mad-
chen zu lesen begann, sah ich mich nicht. Schminlk- und mnmmmumvmw
in Hiilie und Fiille - aber alle fiir glatte Haare, flir helle Haut. Auch
an meinen Haaren zeichnete sich das Problem mit der Représenta-
tion ab: auffallen und rausfallen. Sichtbar auf der einen, unsichtbar
auf der anderen Seite.

Als ich aufwuchs, sah ich kaum Frauen mit Afrolocken. Das lag
nicht nur daran, dass ich in einem mehrheitlich weiffen Land auf
wuchs. Auch Schwarze Frauen tragen ihre Haare selten so, wie sie
aus ihrem Kopf wachsen. Denken wir mal an beriihmte Schwarze
Frauen: Beyoncé, Michelle Obama, Oprah Winfrey oder Rihanna.
Potenzielle Idole, vor allem fiir Schwarze Frauen und Madchen. Kei-
ne von ihnen trigt ihre Haare (iblicherweise natiirlich. Sie sind ge-
glattet, gefrbt, unter Periicken versteckt oder mit Extensions verse-
hen. Das ist kein Verbrechen. Diese Frauen dirfen mit ihren Haaren
machen, was sie wollen. Zufall ist es allerdings auch nicht. Afroame-
rikanerinnen geben durchschnittlich neunmal so viel fiir Haarpro-
dukte aus wie weiffe Amerikaner*innen. Das Geld fliefit zum groflen
Teil in kiinstliches Haar und chemische Glittungsmittel, auch Re-
laxer genannt. Es ist eine Paste, die so aggressiv ist, dass sie bei fal-
scher Anwendung Verbrennungen an der Kopfhaut oder Haaraus-
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fall verursachen kann. Trotzdem: Dass Schwarze Frauen ihre Haare
glatt tragen, ist keine Ausnahme, es ist die Norm - nicht nur in den
US4, sondern weltweit. Thnen wird, sehr erfolgreich, die Idee ver-
lauft, dass sie mit glatten: Haaren attralctiver wiren.

Die Wahrheit ist: Das gesellschaftliche Schénheitsideal ist weif.
Oder anders gesagt: eurozentrisch. Das bedeutet, dass europiische
beziehungsweise weifle Vorstellungen und Werte als erstrebenswer-
te Norm gelten. Menschen auf der ganzen Welt orientieren sich da-
ran. Das hat unterschiedliche Ausmafle - Schwarze Menschen glat-
ten sich die Haare, im Iran sind Schénheitsoperationen an der Nase
gingig, in vielen asiatischen Landern lassen sich Menschen Lidfal-
ten operieren. Dass weifles Haar im Gegensatz zu Afrohaaren als
schon gilt, merkt man allein schon an der Sprache. Glatte Haare sind
seidig, wallend, geschmeidig. Afrohaare sind kraus, krisselig, stér-
risch. Ein Wort, das die Schonheit von Schwarzem Haar ausdriickt,
gibt es nicht.

Ich glittete meine Haare das erste Mal mit sechzehn in Phila-
delphia. So gut wie kein Schwarzes Midchen trug ihre Haare aufna-
tiirliche Weise. Die Bemerkungen iiber meine Locken hérten also in
den USA nicht auf. Viele fanden es irritierend. »Warum gléttest du
deine Haare nicht?«, wurde ich immer wieder gefragt. »Vielleicht
solltest du mal Relaxer benutzen«, riet mir eine Frau, als ich mir
Haarprodukte kaufte. Als ich an einem Samstag bei Noura war, be-
schlossen wir, unseren Nachmittag mit meinem Umstyling zu ver-
bringen.Esknisterte und qualmte, wihrend sie das Glatteisen Strh-
ne flr Strdhne durch meine Haare fiihrte. Zwei Stunden spéter war
Nouras Zimmmer vernebelt vom Qualm, und meine Haare waren glatt.

- Ungléubig schaute ich in den Spiegel, fuhr mit den Fingern immer
- wieder durch die glatten Strdhnen. Ich fithlte mich richtig schon. Am
- kommenden Montag bekam ich vor allem von Jungs Komplimente
- dafiir, dass ich meine Locken geglittet hatte. Ich konnte endlich Fri-
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suren ausprobieren, die ich in Magazinen sah, und musste mich
nicht darum sozgen, dass ich auffiel. Mit glatten Haaren wurde die
Welt ein bisschen einfacher.Ich kann also gut verstehen, warum vie-
le Schwarze Frauen sich gegen ihre Locken entscheiden.

An Afrohaaren klebt Stigma. Schwarze Menschen, die thre Haare
natiirlich und offen tragen, werden entweder als ungepflegt oder
»wild« wahrgenommen. In meinem Leben wird das durch die Be-~
merkungen nicht-Schwarzer Menschen deutlich: Ich werde regel-
méfig gefragt, ob ich meine Haare waschen oder kiimmen knnte -
und wenn ja wie? Als sei es schier unméglich, meine Haare mit Was-
ser und Shampoo in Berihrung zu bringen. Ich habe schon vielen
Menschen, die mir oft komplett fremd waren, erklart, wie lange es
dauert, bis meine Haare nass sind, und wie lange, bis sie wieder tro-
cken werden. Nur: Wie und wann man sich wéscht und pflegt, sind
sehr private Informationen, die man nicht unbedingt jeder Person
erzihlen méchte. Ich kam mir vor, als ob mir mit diesen Fragen eine
mangelnde Hygiene unterstellt wurde. Die Erklarung, wie ich mei-
ne Haare wasche, fithlt sich an wie eine ungewollte Rechtfertigung.
Das ging mir besonders als Teenager so - als Kdrperhygiene ohne-
hin ein stressiges Thema wurde. Viele fanden es komisch oder eklig,
dass ich meine Haare nur einmal die Woche wusch. Doch Afrohaa-
re werden nun mal nicht fettig, sondern trocknen durch hiufiges
Waschen aus. Auch wenn weifte Menschen Afrohaaren eine gewisse
Robustheit unterstellen und deshalb unbeliimmert durch die Haa-
re Schwarzer Menschen wuscheln, ist das Gegenteil der Fall. Afro-
haare brechen schnell ab, sie brauchen Ol und Kuren, um elastisch
zu bleiben.

Doch egal, wie gepflegt natiirliche Afrohaare sind, die Assoziation
von Seriositit und Professionalitit scheinen sie in einer eurozen-
trisch geprigten Gesellschaft nicht zu wecken. Bei Bewerbungsge-
sprachen oder Interviews trage ich meine Haare oft zusammenge-
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bunden. Denn mogen sie vielleicht als cool oder schén wahrgenom-
men werden, wenn ich in einem Club bin, will ich dennoch nicht das
Risiko eingehen, dass meine Interviewpartner*innen oder meine
kinftigen Arbeitgeber*innen an ein Schaf, einen Wischmopp oder
die Simpsons denken miissen, wenn sie mich sehen.

Ungepflegt, anders, witzig, krass. Das alles sind Assoziationen,
die in eine tiefe historische Wunde stechen. Nachdem Afrikaner*in-
nen nach Amerika verschifft und versklavi wurden, wurden viele
von ihnen gezwungen, ihre Haare abzuschneiden. Doch Haare wa-
ren unter vielen afrikanischen Vollkern mehr als nuir eine Frisur. Mit
den Haaren vermittelten sie sozialen Status und Volkszugehérig-
keit. An diesen Frisuren konnte man beispielsweise die Herkunft,
das Alter und den Familienstand einer Person ablesen. So trug das
Abschneiden der Haare zum immensen Identitdtsverlust bei. In den
USA hatten versklavte Menschen wenig Mittel zur Verfligung, ihre
Haare richtig zu pflegen.

Das Tragen von traditionell Schwarzen Frisuren wie Afros, Dread-
locks, Cornrows oder Braids wird heute immer noch unterdriickt.
Weltweit gibt es Arbeitgeber*innen und Schulen, die traditionel]
Schiwarze Frisuren verbieten. 2016 machte eine Midchenschule im
stidafrikanischen Pretoria internationale Schiagzeilen, als Schiile-
rinnen gegen die diskriminierenden Regeln protestierten. Afrohaar
wurde an der Schule als unordentlich und als undamenhaft ange-

. sehen.

Afrohaar und die Art, wie man es trégt, ist politisch. Die nigeria-

“nische Autorin Chimamanda Ngozi Adichie sagte einmal in einem
Interview, dass Barack Obama die Wahl zum Prisidenten nicht ge-
= wonnen hitte, wenn seine Frau Michelle ihre Haare natiirlich ge-
‘tragen hétte. Michelle Obama hitte als rebellisch, unangepasst, un-
. patriotisch gegolten. Als zu Schwarz. Sie wire mit der Black-Panther-

Bewegung der 1960er- und 1970¢er-Jahre assoziiert worden, die in
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den USA vor allem von Weifien als antiamerikanisch und geféhrlich
erinnert wird.

Doch langsam verdndert sich etwas. 2009, vier Jahre nach mei-
nem Austauschjahr in Philadelphia, verdffentlichte der Comedian
Chris Rock den Dokumentarfilm Good Hair. Er handelte von den
Ausmafen der Schwarzen Haarindustrie. Jahresumsatz in Milliar-
denhdhe, indische Midchen, deren Haare verkauft wurden, und
Schwarze Frauen, die ihr letztes Geld zusammenkratzten, um sich
¢ine Periicke aus Echthaar leisten zu kdnnen. Der Film stief eine
landesweite Diskussion {iber Schénheitsideale unter Schwarzen
Frauen an. Sie schwappte iiber die USA hinaus, und mittlerweile hat
sich eine weltweite Bewegung gegriindet, die sich gegen Diskrimi-
nierung und fiir Anerkennung von Afrohaaren einsetzt. Sie zeigt
Wirkung. 2019 hat Kalifornien als erster US-amerikanischer Bundes-
staat die Diskriminierung von Afrohaaren offiziell verboten. Welt-
weit haben immer mehr Schwarze Frauen weder Lust, sich flir thre
natirlichen Haare und Frisuren zu schimen, noch wollen sie Un-
mengen von Geld fiir falsches Haar ausgeben, nur damit sie gesell-
schaftlich akzeptiert werden. Auch in Deutschland bewegt sich et-
was. Vereinzelt werden in deutschen Drogerien mittlerweile Pro-
dukte fiir Afrohaare angeboten. Und statt sich mit Magazinen
abzufinden, die Schwarze Menschen ignorieren, nehmen viele die
Sache selbst in die Hand und geben auf sozialen Netzwerken Tipps
fiir die Pflege von Afrohaaren. Damit verdndern sie nicht nur jhr
eigenes Selbstwertgefiihl, sondern auch gesellschaftliche Normen.
Natirliches Afrohaar und Schwarze Frisuren sind eine Kampfansa-
ge gegen das eurozentrische Schénheitsideal.

»Nerven sie dich? Man will ja immer das, was man nicht hat«Da
waren wir stehen geblieben. Im Club um halb fiinf vor der Toilette.
»Nein. Ich bin ganz zufrieden mit meinen Haaren«, antworte ich der
Frau. Sie schaut etwas tiberrascht und nickt dann enthusiastisch.
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»Ja, deine Locken sind ja auch nicht ganz so kraus«, sagt sie und ver-
schwindet in der Toilettenkabine, die gerade frei geworden ist.

-

HAUT

Personlich verstehe ich nicht, warum es tiberhaupt verschiedene
Meinungen fiber die schinste Jahreszeit gibt. Nattrlich ist es der
Sommer. Es wird frith hell und bleibt lange warm, man hélt sich ger-
ne draufien auf und kann endlich seinen Vitamin-D-Mangel aus-
gleichen. Und die briitende Hitze? Besser als Dauerregen, Dunkel-
heit und Kélte, finde ich. Ich wiirde die Méglichkeit, gemiitlich eine
Tasse Tee vor einem verschreiten Fenster zu trinken, jederzeit gegen
einen lingeren Sommer tauschen.

Eine unangenehme Seite hat der Sommer £ir mich allerdings
auch. Mit den Temperaturen steigt die Zahl der unangenehmen Fra-
gen an: »Kannst du {iberhaupt brauner werden?«, oder: »Kannst du
Sonnenbrand bekommen?«

Diejenigen, die jetzt verunsichert sind und das nicht klar beant-
worten kdnnen, denen will ich noch einmal helfen. Die Antwort lau-
tet: NATURLICH! Natiirlich kann ich das! Mein Kérper funktioniert
genauso wie alle anderen Kérper auch.Ich habe einen héheren Me-
laningehalt in meiner Haut als weiffe Menschen, ja. Das macht mei-

""" neHaut dunkler und schiitzt mich vor Sonnenbrand - aber auch nur

bis zu einem gewissen Grad. Reicht das nicht mehr aus, hat mein
Kérper, genauso wie die meisten anderen Kérper auch, die Fihigkeit,

. mehr Melanin zu produzieren, wenn er Sonnenlicht ausgesetzt ist.

Auch ich kann Sonnenbrand bekommen, wenn ich zu lange in der

- Sonne stehe. Das ist mir bisher nur deshalb nicht passiert, weil ich
. it einem sehrblassen Vater aufgewachsen bin, der uns die Wichtig-
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Wenig Menschen scheinen sich dariiber Gedanken zu machen,
welche Botschaft das Bodyshaming Schwarzer Frauen ununterbro-
chen\sendet: Sport macht unschén. Starke ist unschén. Ich selbst
legte wihrend des Sportstudiums keinen Wert darauf, mehr zu
trainieren‘als nétig, denn ich wollte ja nicht noch »krassere Arme«
bekommen. Als ich mit dem Journalismus anfing, weniger Sport
trieb und dafiilmehr vor Computern sa®, freute ich mich regel-
recht dariiber, dass.mein Bizeps schrumpfte und meine Schultern
wieder schmaler wutden. Doch Kraft ist etwas Gutes, wenn auch
nicht zwingend Notwendiges, egal, bei welchem Geschlecht. Nie-
mand sollte sich limitieren\miissen, um in eine rassistisch gepragte
Vorstellung von Normalitit oder Schénheit zu passen. Beztiglich des
Aussehens miissen wir unsere Wormvorstellung erweitern. Diese
Haltung dazu nennt sich Body Posityity. Es gibt allerdings noch ei-
nen anderen Ansatz. Schénheit einfachweniger wichtig zu machen:
Body Neutrality. Wiirde sich so eine Halting durchsetzen, wiirden
wahrscheinlich viele Unternehmen pleite gahen. Eine Welt, in der
vor allem Frauen von Schonheitszwingen befreit sind - davon sind
wir leider noch sehr weit entfernt.

PO

»Du hast einen richtig schénen N**erpopo«, sagte einmal mein
Kommilitone Martin zu mir, als wir eine Choreografie in engen Leg-
gins {ibten. Es sollte ein Kompliment sein. Ich fithlte mich, als ob
mir jemand ins Gesicht geboxt hitte, und konnte ihn nur geschockt
anschauen. Schlagfertigkeit gehért nicht zu meinen Starken. Doch
diese nonverbale Reaktion war schon genug, um die typischen Ab-
wehrmechanismen zu aktivieren, mit denen sich Weifle gegen die
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Kritik ihres eigenen Rassismus schiitzen wollen. »Das war nett ge-
meint«, sagte er mit rollenden Augen und schiittelte den Kopf, als
ware meine Reaktion maflos Gbertrieben, ja, sogar undankbar ge-
wesen.

Ich weifs in solchen Momenten gar nicht, wo ich anfangen soll.
Das N-Wort geht gar nicht. Ein »Kompliment« zu meinem Hintern
gehtauch garnicht. Beides zusammen aus dem Munde eines weifien
Mannes erinnert zudem an eine dunkle Vergangenheit, die wohl am
eindriicklichsten mit der Geschichte von Sarah Baartman erzihlt
werden kann. .

Wann Sarah »Saartje« Baartman geboren wurde, weiff man nicht
genau. Wahrscheinlich war es um das Jahr 1789. Sie gehdrte zum
Volk der Khoikhoi. Weifle Siedler*innen nannten die Khoikhoi ab-
wertend »Hottentotten«. Sarah wurde um das Jahr 1806 vom freien
Schwarzen Héndler Pieter Cezar gekauft, auf dessen Farm sie als
Dienstmédchen arbeitete. Als Pieter Cezar Besuch von seinem Bru-
der Hendrik und dem britischen Schiffsarzt Alexander Dunlop be-
kam, witterten die beiden eine Geschéftsidee. Sie wollten Sarah in
Europa zur Schau stellen. Der Grund: Sarahs grofier Po. Die Hintern
derKhoikhoi-Frauen beschéftigten weiffe Minner anscheinend sehr.
Zum Beispiel schrieb der Brite John Barrow in einem Reisebericht,
dass Khoikhoi-Frauen beim Laufen »licherlich« aussahen, als ob
zwei »Massen aus Gelee« an ihnen hingen. Kolonialherren gaben
der Kérperform sogar einen medizinischen Namen: Steatopygie. In
Brockhaus kleines Konversationslexikon von 1911 wird Steatopygie so
definiert: »Steatopygle (grch.), FettsteiR, ibermaRige Fettanhdufung
am Gesaf der Hottentottinnen und Buschweiber.«

Zwar waren andere Schwarze Volker mit anderem Kérperbau be-
kannt, doch fiir Weife reprisentierten die Khoikhoi-Frauen die Es-
senz der Schwarzen Weiblichkeit. Baartman wurde zur Verkorpe-
rung sexueller Fantasien, die Weiffe von Schwarzen hatten. Die Auf-
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fassung war: Je gréRer die Geschlechtsmerkmale, desto gréfer der
Sextrieb. Sarah Baartman begleitete deshalb zusitzlich das Gerticht,
sie hatte ibergrofie Schamlippen.

Dunlop brachte Baartman nach Europa. Wenig spater tauchten
Flugblatter in London auf, die die »Hottentot Venus« bewarben. Auf
dem Flugblatt war eine Illustration von ihr zu sehen, ein Tierfell um
ihren halb nackten Kérper drapiert, mit Band um die Stirn, rauchen-
der Pfeife im Mund und einem Stab in der Hand. Bei ihren Auftrit-
ten stieg sie aus einem Kéfig, drehte sich und tanzte, wihrend sie
vom Publikum umzingelt war. Ein Besucher beschrieb die Reaktio-
nen des Publikums wie folgt: »Eine Dame zwickte sie, ein Herr stief2
sie mit seinemn Spazierstock an, eine weitere Dame benutzte ihren
Sonnenschirm, um sich von der Echtheit ihres Hinterteils zu {iber-
zeugen.«

1814 kam Sarah von London nach Paris. Im selben Jahr hatte das
Stiick La Venus hottentote ou Haine aux frangaises (Die Hottentot Ve-
nus oder der Hass auf Franzisinnen) Premiere. Die Handlung: Ein
junger Franzose hat wenig Interesse an seiner Freundin. Sie ist ihm
zu langweilig. Deshalb verkleidet sie sich als »Hottentot Venus« -
und siehe da, auf einmal ist er hin und weg. Als sie sicher ist, dass
der junge Mann sie wirklich liebt, legt die Franzésin ihre Verklei-
dung ab. Der Mann realisiert, wie lacherlich seine Obsession mit der
Hottentot Venus war, kommt zur Vernunft, und die beiden heiraten.
Ende. Applaus. Der Historiker Ibram X. Kendi schreibt dazu:

»Das Stiick enthiillt die europdischen Vorstellungen iiber schwarze
Frauen. Wenn Franzosen sich von der Hottentotten-Venus verfithren
lieRen, waren sie wie Tiere. Wenn sie sich fiir Franzdsinnen entschie-
den, handelten sie verniinftig. Wahrend hypersexualisierte schwarze
Frauen sexueller Beachtung wert sind, sind asexuelle Franzésinnen es
wert, dass man sie liebt und heiratet.«
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1815 wurde Sarah Baartman noch einmal weitergereicht. Ihr letzter
Besitzer fithrte sie mit einem Giirtel um ihren Hals in Cafés und Re-
staurants vor. Bevorzugt dort, wo die Bourgeoisie zusammenkam.
Auflerdem stellte er sie als Forschungscbjekt fiir Frankreichs intel-
lektuelle Elite zu Verfligung, unter ihnen der Naturforscher Georges
Cuvier. 1816 starb Sarah Baartman an den Folgen einer Lungenent-
ziindung. Cuvier sezierte den Leichnam, entnahm die Organe, das
Gehirn, schritt Sarahs Vulva heraus und konservierte thre Uberres-
te in riesigen Glasern. Uber ithren Tod hinaus wurde Baartman miss-
handelt. Sarahs Skelett und Vulva gingen in das Archiv des Musée de
'Homme in Paris {iber. Bis 1974 wurde ihr Skelett dort ausgestellt.
Erst 2002 kam Frankreich der Forderung zahlreicher Stidafrika-
ner*innen - unter ihnen Nelson Mandela — nach. Thre sterblichen
Uberreste wurden zurlickgebracht. Mehr als 180 Jahre nach ihrem
Tod bekam sie eine ordentliche Bestattung.

Sarah Baartman war zwar die beriihmteste, jedoch nicht die ein-
‘zige »Hottentot Venus«. Noch 1840 traten Schwarze Frauen unter
diesem Namen in Europa auf. Sie sind Symbolfiguren fiir das Trau-
ma der Hypersexualisierung, das Schwarze Frauen bis heute mit
~ sich tragen. Die afroamerikanische Schriftstellerin bell hooks be-
schreibt in ihrem Buch Black Looks, wie der weifle Blick zur Ent
- menschlichung Schwarzer Frauen beitrug.

»Meistens richtete sich die Aufmerksamkeit nicht auf die ganze Person.
Mit ihrem nackten Bild des Andersseins sollten sie die Géste unterhal-
ten. Diese sollten sie nicht als ganze Menschen wahrnehmen, sondern
nur bestimmte Teile. Ahnlich zum Objekt gemacht wie die schwarzen
.mﬁnﬂ.:sms auf Auktionspodesten, wihrend Besitzer und Aufseher ihre
.«S...%n.mm:‘ verkaufstrichtigen Korperteile anpriesen, galten schwarze
Frauen, deren nackter Leib bei weifien gesellschaftlichen Anléissen ge-
igt wurde, auf ein blofes Schaustiick reduziert.«
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Der (weifSe) mannliche Blick auf Schwarze Frauen ist geprdgt von
Widerspriichen. Eine Mischung aus heimlichem, verbotenem Be-
gehren und Abscheu. Weiffe Menschen, insbesondere weiffe Manner,
erfanden im Zuge der Rassifizierung zwei verschiedene Formen von
Sexualitit. Die weife, heilige, romantische, die es zu schiitzen und
zu ehren gilt und die aus Liebe entsteht. Ihr Gegenentwurf ist die
Schwarze, bose, verfihrerische und aufregende, die triebhaft ist und
fiir die keine Liebe existieren kann. Die dunkle Haut diente als Sym-
bol fiir dunkle Fantasien, fiir Unentdecktes und Gefahrliches, Dieses
Narrativ funktioniert etwa wie ein rassifizierter Madonna-Hure-
Komplex - ein Begriff aus der Psychoanalyse, der die Unfahigkeit be-
schreibt, Liebe und sexuelle Anziehung gleichzeitig zu empfinden.

Dieses Narrativ entstand vor allem, um die systemische Verge-
waltigung und Ausbeutung Schwarzer Frauen zu rechtfertigen. Au-
Rerdem mussten versklavte Frauen nicht nur schwere Arbeiten im
Haus oder auf dem Feld verrichten, sie sollten auch viele Kinder be-
kommen. Jedes zusatzliche versklavte Kind bedeutete mehr Kapital.
Deshalb wurden Schwarze Frauen regelrecht als Gebdrmaschinen
missbraucht. Doch dass es sich bei diesen Taten um Verbrechen han-
delte, wurde stets geleugnet: Eine Person, die einen unermiidlichen
Sextrieb hat, kénne nicht vergewaltigt werden, so die Behauptung.

In vielen Fillen konnten Schwarze Frauen ihre eigenen Kinder
nicht selbst grofziehen, denn die wurden weiterverkauft. Stattdes-
sen rnussten sie sich um die weifien Kinder ihrer »Besitzer*innen«
kiimmern. Um die Ambivalenz der Schwarzen Verfiihrerin auf der
einen und der fiirsorglichen Ammenfigur auf der anderen Seite zu
erkliren, entwickeiten sich zwei gegensétzliche Stereotype um die

Schwarze Frau: die miitterliche Mammy und die hypersexueile Jeze-

bel. Das Jezebel-Stereotyp wurde von der »Hottentot Venus« iiber
Entertainerinnen wie Josephine Baker in den 1920er-Jahren bis hin
zu den Ténzerinnen in heutigen Hip-Hop-Musikvideos weitergetra-
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gen. Dabei bleiben die Frauen mehr Objekt als Subjekt, und der Hin-
tern steht nach wie vor im Mittelpunkt. Die typische Mammy hin-
gegen ist dick, &lter, hat dunkle Haut und steckt in Dienstkleidung.
Thr Haar ist unter einem Tuch versteckt, und sie spricht mit einem

starken Akzent. Diese Figuren sind zufrieden mit ihrer Unterdri-
ckung, finden in ihr sogar thre wahre Bestimmung. Man kénnte sa-
gen, die Treanung von Jezebel und Mammy ist ein Madonna-Hure-
Komplexinnerhalb des Madonna-Hure-Komplex - quasi einDoppel-
lmoten des weiffen Patriarchats.

»it’s a sexobject if youre pretty [ and no love [ or love and no sex ifyou're
fat | get back fat black woman be a mother [ grandmother strong thing
but not woman [ gameswoman romantic woman love needer [ man
seeker dick eater sweat getter | fuck needing love seeking woman [...J«

So beschreibt die afroamerikanische Dichterin Nikki Giovanni in
Woman Poem die Trennung zwischen der Schwarzen Frau als Mut-
terfigur und Sexobjekt. Man kann argumentieren, dass diese Auftei-
‘Jung in »Heilige« und »Hure« bei aller Frauen, egal, welcher Haut-
“farbe, besteht. Allerdings hat jede*r das Bild der Mammy kiar vor Au-
-gen, genauso wie das Bild von Jezebel. Bel weiflen Frauen sind die
-Bilder nicht so eindeutig. Und es gibt da noch einen wesentlichen
“Unterschied: Weder Jezebel- noch Mammy-Figuren stehen dia glei-
n..r.m Liebe und der gleiche Respekt zu wie weifen Frauen.

.. Zwar scheint die Mammy auf den ersten Blick der Vergangenheit
anzugehdren, aber das tut sie bei Weitem nicht. Gerade in Holly-
So.o.mEEmu wie The Help oder The Shape of Water kommen Mam-
.....Emﬁmn heute noch vor. Die moderne Mammy ist nicht nur Be-
nﬂmﬁm. Gerade in den 1990ern und Anfang der Nullerjahre hatte
ein Revival in Schwarzen Comedy-Filmen. Dort ist sie zur kom-
..nm.m Witzfigur geworden, eine Schwarze dicke Mutter, die haupt-



sachlich von Méannern gespielt wird - wie etwa Big Marma von Mar-
tin Lawrence oder die Figur Madea von Tyler Perry. Auch jenseits
der Filmbranche gibt es die Mammy immer noch. Die Psychologin
Carolyn M.West nimmt die ehemalige Talkshowmoderatorin Oprah
Winfrey als Beispiel. Von ihr wurde stets erwartet,
Geborgenheit zu spenden, auch duzch korperliche Gesten wie Um-
armungen - was andere Talkshowhosts nicht machen miissen, Win-
frey, die eine brutale Vergangenheit hat und als Kind sexuell miss-
braucht wurde, sollte als erwachsene Frau trotzdem in der Lage sein,
jeglichen emotionalen Ballast fremder Menschen aufzufangen. Da-
fiir wurde sie in threr Show geliebt.

Wie sollen Schwarze Frauen eine gesunde Beziehung zu ihrer
Sexualitdt und zu threm Korper entwickeln, in einer Gesellschaft,
die sie entweder als hypersexualisierte Verfilhrerinnen oder asexu-
elle Mutterfiguren darstellt? Egal, wie die Kérper Schwarzer Frauen
gebaut sind, sie scheinen immer falsch zu sein.

Gerade in den 1990er-Jahren, der sogenannten Supermodeldra,
der Zeit, in der ich aufwuchs, war das Schonheitsideal: groft, zier-
lich, schlank (und weif, natiirlich). Modenschauen und -magazine,
Schonheitswettbewerbe oder Werbungen waren weiff und diinn.
Grofie Hintern hatten diese Models alle nicht.

Es war vor allem Hip-Hop, der diesem Schénheitsideal etwas
entgegensetzte. Sir Mix-a-Lots berGhmtes Lied »Baby got back« von
1992 wurde damals wie heute als Hymne der Body Positivity gefei-
ert, einer Bewegung, die sich gegen die Diskriminierung mehrge-
wichtiger Frauen einsetzt. Und auch wenn das Lied zuerst wie ein
lacherlicher Partysong daherkommt, ist es durchaus gesellschafts-
kritisch: Das Lied fangt mit zwei weifen Frauen an, die sich ange-
widert liber den Hintern einer Schwarzen Frau unterhalten: »Oh my
god, Becky, look at her butt. [...] She looks like a total prostitute, kay?
I'mean, her butt, is just so big. I can’t believe it’s just so round, it’s like
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Gésten Trost und -

out there I mean gross,look. She’s just so black, sind die ersten Sét-
ze des Tracks.

Vergesst das weiffe Schénheitsideal, Schwarze Frauen sind sexy
und schén. Das war die Aussage des Songs. Das von Hip-Hop aus-
gehende Empowerment hat jedoch auch seine Grenzen. Mit thren
Texten feiern Hip-Hop-Kiinstler den Kérper Schwarzer Frauen. Sie
setzen der Jezebel-Figur die Krone auf, die WeifSe ihr verwehrten,
jedoch bleibt sie primr das, was sie schon immer war: ein Sexobjekt.

Dass man als Schwarze Frau hypersexualisiert wird, habe ich
oft zu spliren bekommen. Einmal stand ich am Rudolfplatz in Kéln.
Ein Platz mitten in der Stadt, zwischen EinkaufsstraRen und Hips-
terviertel, belebt und ein guter Treffpunkt. Hier war ich mit einer
Freundin verabredet.Ich war zuerst da. Also lehnte ich mich an mein
. Rennrad, Rucksack auf den Schultern, tippte auf meinem Handy
| herum und wartete. Ein junger Mann kam auf mich zu, etwas ver-
- unsichert.Ich dachte, er wollte mich nach dem Weg fragen. »Ich hér-

te, man kann hier Frauen kaufen?«, fragte er. Sein Kopf zu meinem
Ohr geneigt und sein Blick vielsagend. »Weift du etwas dariiber?«
Mm dauerte ein paar Seltunden, bis ich begriff, dass er mich fiir eine
Sexarbeiterin hielt. Das machte mich in dem Moment noch nicht
inmal wittend — ich war einfach nur verwirrt.Ich fragte mich,cb er
.mmu.m.gwnm verloren hatte. Suchte in seinem Blick Hinweise dafiir,
.mm..mm das alles ein Scherz war. Ein Lacheln, vielleicht ein Augenzwin-
“mnu.ﬁbo% er meinte es ernst. Zeigte auf seine Innentasche und sug-
erierte, dass er Bargeld dabei hatte. »Ich weiR nichts dariiber,
maozmﬂm ich trocken. Daraufhin verschwand er sehr schnell. Ich
nwmﬁm an mir runter. Wie hatte ich thm den Eindruck vermittelt,
ch Sexanbieten wiirde? Ich trug Shorts, darunter eine Strumpf
e, 50 wie ungefihr alle damals. Doch er sah eine Schwarze junge
und weil ich einfach nur da stand, schien ich verfiigbar.

.H.E.mnWm Kérper werden andauernd bewertet und in »gut« und



wschlecht« aufgeteilt. Anhand meines eigenen Korpers merkte ich
jedoch, dass diese Bewertung je nach Kontext unterschiedlich aus-
fiel. Ich stand zusammen mit anderen Schwarzen Frauen in einem
Graben zwischen Anerkennung von der Mehrheitsgesellschaft auf
der einen und Anerkennung aus der eigenen Community auf der.
anderen Seite. Weife fanden meinen Hintern grof, Schwarze nicht.
Von meinen Verwandten in den Staaten hérte ich, ich solle zuneh-
men, in sogenannten Frauenmagazinen las ich Tipps, um abzuneh-
mer.

Im Moment scheint Jezebel diese Grabenkimpfe um das Ausse-
hen Schwarzer Frauen fiir sich entschieden zu haben. Zusammen
mit Hip-Hop, Afrobeats, Dancehall und weiteren zeitgendssischen
Schwarzen Musikrichtungen hat der Hintern-Hype den Mainstream
erreicht. Schwarze Frauen wie Nicki Minaj und Cardi B setzen neue
Schénheitsstandards. Grofe Hintern liegen im Trend. Jetzt werden
nicht nur Briiste, sondern auch Pos operativ vergréfiert. Doch wer
meint, dass das durchgehend positive Auswirkungen auf das Selbst-
bewusstsein Schwarzer Frauen hat, liegt weit daneben.

Denn auch wenn grofie Hintern im Trend liegen und das dem
Einfluss Schwarzer Kultur zu verdanken ist, bleibt das Schénheits-
ideal weif. Die Gewinnerinnen sind némlich nicht Schwarze Frau-
en, sondern weifSe Frauen mit grofen Hintern. Fiir den Mainstream
vereinen sie die sexuelle Fantasie mit dem Liebenswerten, Edlen.
Keine Frau verdeutlicht das so sehr wie Kim Kardashian. Um die
gleiche Aufmerksamkeit zu bekommen, mussten Schwarze Frauen
schon andere Register ziehen. Zum Beispiel offensives Twerken und
ein Sample von »Baby got Back« in Nicki Mirajs Video »Anaconda«
von 2014. Sind Kiinstlerinnen wie Nicki Minaj und Cardi B Opfer der
jahrhundertelangen Objektifizierung und tragen diese weiter? Oder
ist diese Selbstdarstellung im Gegensatz zur vorherigen Fremddar-
stellungeine Emanzipation? Klar ist, dass sie die Taktik gedndert ha-
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ben. Anstatt das Jezebel-Stereotyp abzuschiitteln, nutzen sie es zu
ihrem Vorteil unid schlagen Profit daraus.

rd

Dieser wachsende Markt fiir Schwarze Frauen erhdht jedoch auch

den Druck. Wenn man die Frauen in »Baby got Back« mit »Anacon-

da«vergleicht, sieht man, dass die Grofie der Hintern deutlich zuge-
nommen hat. Der Hiiftumfang der Frauen allerdings kaum. Fiir die
meisten Schwarzen Frauen ist das moderne Schénheitsideal nur
durch Operationen zu erceichen, wie fir alle anderen auch. Neben
falschen Haaren und Bleichcreme sollen Schwarze Frauen nun auch
Geld fiir Hinternimplantate ausgeben.

Dieser Druck bleibt zum grofRen Teil unsichtbar, Weil Schwarze
Frauen als »kurvig« gelten und diese Kdrperform quasi von ihnen
erwartet wird, scheinen sie oft die Verkérperung von Body Positivi-
ty zu sein. Fatshaming - also die Diskriminierung von mehrgewich-

:tigen Menschen - und seine Auswirkungen, wie z. B, Essstfrungen,
..im&mu bei Schwarzen Frauen oftmals Gbersehen oder nicht ernst
.genormmen.

Schwarze Frauven k&mpfen heute noch um die Anerkennung und
‘Wertschitzung ihrer Kérper und ihrer Person. Weg von zu sexy, zu
mannlich, zu miitterlich. Weg von den Traumata, die sich iiber Ge-
,wmn.mmoumb festgesetzt haben. Weg von dem weifien Blick, von der
Wahrnehmung einzelner Kérperteile, hin zum Subjekt. Zum Men-
.nvmb. Wie wir uns von alldem zu befreien versuchen, kann sehr un-

erschiedlichaussehen: Wirzeigen unsere Kérper oderverstecken sie,
spielen mit Stereotypen oder stofien sie vollkommen ab. Oder
: atieren von Tag zu Tag. Viele Wege fithren zur Emanzipation.
1 das ist gut so.



Saartjie (Sara) Baartman (1789-1815)

April 22, 2025
/ Beitrag von: Mikelle Howard
(Anm.: Aus dem Englischen Ubersetzt)

Saartjie (Sara) Baartman war eine der ersten
schwarzen Frauen, die bekanntermafBen Opfer
von Menschenhandel zum Zwecke der
sexuellen Ausbeutung wurden. Von den
Européern wurde sie spottisch als
,Hottentotten-Venus” bezeichnet, da ihr Kdrper
wahrend ihres gesamten jungen Lebens
offentlich begutachtet und auf unmenschliche
Weise zur Schau gestellt wurde. Daruber hinaus
verstarkte ihre Erfahrung die bereits bestehende
und auBerst negative sexuelle Faszination der
Europaer fur die Korper afrikanischer Frauen.

SRS

Sara Baartman wurde 1789 am Gamtoos River,

heute bekannt als Eastern Cape in Sudafrika, geboren. Baartman und ihre Familie
gehorten zur Gonaquasub-Gruppe der Khoikhoi. Baartman wuchs auf einer Kolonialfarm
auf, wo sie und ihre Familie hochstwahrscheinlich als Dienstboten arbeiteten. lhre
Mutter starb, als sie zwei Jahre alt war, und ihr Vater, der Viehtreiber war, starb, als sie
noch ein junges Madchen war.

Als Teenager heiratete Baartman einen Khoikhoi-Mann, der Trommler war. Sie hatten ein
Kind, das kurz nach der Geburt starb. Als Baartman sechzehn Jahre alt war, wurde ihr
Mann von niederlandischen Kolonisten ermordet. Bald darauf wurde Sara Baartman an
einen Handler namens Pieter Willem Cezar als Sklavin verkauft, der sie nach Kapstadt
brachte, wo sie als Haussklavin fur seinen Bruder Hendrik arbeitete.

Am 29. Oktober 1810 unterzeichnete die 21-jahrige Baartman, obwohl sie nicht lesen
konnte, angeblich einen Vertrag mit William Dunlop, einem Arzt, der mit den Brudern
Cezar befreundet war. Dieser Vertrag verpflichtete sie, mit den Briidern Cezar und
Dunlop nach England und Irland zu reisen, wo sie als Hausangestellte arbeiten sollte (da
die Sklaverei zu dieser Zeit in GroBbritannien technisch gesehen abgeschafft war).
AuBerdem sollte sie zu Unterhaltungszwecken ausgestellt werden. Baartman sollte
einen Teil der Einnahmen aus ihren Ausstellungen erhalten und nach funf Jahren nach
Sudafrika zurickkehren durfen. Der Vertrag war jedoch in allen Punkten falsch, und ihre
Versklavung dauerte fur den Rest ihres Lebens an.
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Baartman wurde erstmals am 24. November 1810 in London in der Egyptian Hallam
Piccadilly Circus ausgestellt. lhre 6ffentliche Behandlung erregte jedoch schnell die
Aufmerksamkeit britischer Abolitionisten, die Dunlop und die Cezars beschuldigten,
Baartman gegen ihren Willen festzuhalten. Sara Sartjie Baartman sagte aus, dass sie
nicht misshandelt werde, und nachdem Pieter Cezar den von Baartman unterzeichneten
Vertrag vorgelegt hatte, entschied das Gericht zugunsten von Cezar.

Die durch den Gerichtsprozess entstandene Publicity steigerte Baartmans Popularitat
als Ausstellungsstuck. Sie wurde auf Tourneen durch ganz England mitgenommen und
gelangte 1812 sogar bis nach Limerickin Irland.

Im September 1814, nach vier Jahren Aufenthalt in GroBbritannien, wurde Baartman
nach Frankreich gebracht und an S. Reaux verkauft, einen Aussteller, der Tiere
prasentierte. Er stellte Baartman in Paris und Umgebung 6ffentlich zur Schau, oftim
Palais Royal. Er erlaubte auch, dass sie von Gonnern, die bereit waren, flr ihre
Schandung zu bezahlen, sexuell missbraucht wurde. Reaux erzielte aufgrund der
Faszination der Offentlichkeit fir Baartmans Kérper betréchtliche Gewinne.

Sara Saartjie Baartman starb am 29. Dezember 1815 im Alter von 26 Jahren in Paris aus
unbekannten Grunden. Auch nach ihrem Tod wurden viele ihrer Korperteile im Musée de
l'Homme (Museum des Menschen) in Paris ausgestellt, um rassistische Theorien tGber
Menschen afrikanischer Abstammung zu untermauern. Einige der Kdrperteile blieben
bis 1974 ausgestellt.

1994 beantragte der sudafrikanische Prasident Nelson Mandela offiziell die Ruckflihrung
von Baartmans sterblichen Uberresten nach Siidafrika. Am 6. Mdrz 2002 wurden ihre
Uberreste zuriickgebracht und in Hankey in der Provinz Eastern Cape beigesetzt.

Quelle: https://blackpast.org/global-african-history/baartman-sara-saartjie-1789-1815/
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Chapter One

“Body” of Evidence: Saartjie
Baartman and the Archive

Siphiwe Gloria Ndlovu

I live to tell the story
of your futile efforts

to silence me.
Diana Ferrus, The Neverending Story, 1810-2002

Sealed into that crushing objecthood, I turned beseechingly to oth-
ers. Their atrention was liberation, running over my body suddenly
abraded into nonbeing, endowing me once more with an agility that [
thoughr lost, and by taking me out of the world, restoring me ro ir.
Frantz Fanon, Black Skin, White Masks

When I first saw her I thought that she was beautiful. No. That is
understating it. I thought she was the ideal—ample hips, a gener-
ous bosom—the kind of woman I had wanted to be when I was
five years old. I saw women like that everywhere: carrying babies
on their backs; crossing the street with loads on their heads; sitting
in chairs on their verandahs watching the world pass by; laughing
at the corner of a dusty road; arguing with husbands at the store—
all this while never looking harried or hurried. When I grow up,
I thought to myself, I will look like these women and just like
them I will be happy in the world. I too will stand under the shade
of a jacaranda tree my left arm akimbo, a stick of grass in my
mouth, my right hand gesturing to shoo a fly—mistress of all I
surveyed. Nothing would make me happier, the five-year-old me
thought, than to one day be 2 woman with ample hips and a gener-
ous bosom. To be beautiful. To be a sight to behold.

But when I did grow into the woman I had idealized as a child
I was sorely disappointed. What had once been ample and gener-
ous was now just “fat.” What I thought was ideal was now a tall

and thin woman with nothing ample or generous about her. My
savannah-raised body had become something I could not come to
terms with. I had forgotten about all those women I had idolized
as a child. And then one day I turned the page of a book and there
she was—Saartjie Baartman'—and before I could even think oth-
erwise I thought she was beautiful. She was beautiful just like
those women of my childhood, the women who were there long
before I encountered the women in Cosmopolitan, Vogue, and
Glamour.

Yes, I admit it, when [ first saw Saartjie Baartman—naked,
looking directly at me—1I saw a woman full of grace. It was only
when I started reading the text beneath the image that I real-
ized the picture pointed to a body in pain, 2 body shamed, and a
body violated. Horrible and unspeakable things had happened to
this body before and after the image had been painted. It turned
out that the scene I encountered was not a thing of beauty after
all. The more I read (and there was a lot to read about Saartjie
Baartman), the woman that I had encountered gradually left the
scene and all cthat remained was a body, a body of evidence. Here
was a body, which although subaltern, seemed to speak not only
for itself, but for women, especially brown women, everywhere.
Saartjie Baartman’s body told the story of how brown women had
for centuries suffered emotional, physical, and epistemic violence
at the hands of white men, history, and science.

As I read what others had to say about Saartjie Baartman’s body
and its legacy I found myself asking: but is this the only way to
encounter this body—as a marker of something negative? Why did
we have to see her body only in response to the way the Europeans
of the nineteenth century who had peered, jeered, humiliated, and
violated and later dissected her had? What about other ways of
seeing her? For example, what about the way I had seen her as an
ideal when I first encountered her? Could we nort starr there, with
something positive? If not necessarily as an ideal, which is in itself
a problematic concept, then at least start with seeing her body as
something beautiful and full of grace. However, I cannot ignore
the problem that even this positive approach occasions—and that
is the primacy of the body. I realize that I too had encountered her
as a body—focusing on her ample hips and her generous bosom—
not as a woman, not as a person. What about the woman? Why
is she so elusive? Why does she seem to disappear as her body
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takes center stage vet again? Is it possible to recuperate Saarijie
Baartman the person, or is she forever lost in the many perfor-
mances that her body enrters?

Pamela Scully and Clifton Crais® do well to remind us that there
is a difference berween the woman they call Sara Baartman and
her bodily performance, The “Hottentor Venus.” However, it is
also worth remembering that it was Saartjie Baartman who per-
formed The Hotrentor Venus—that there was a woman behind the
body. Saartiie Baartman did not become The Hotrentor Venus; she
simply performed The Hottentot Venus. It is this performance that
makes the continued elusiveness of this woman something worth
thinking about. Scully and Crais make a worthy effort of retriev-
ing Sara Baartman, trying to find in the archives a woman who
lived, loved, and suffered before becoming The Hottentot Venus.
However, this Sara Baartman seems too shaped by the archive, and
by extension {Euro) history. I strongly suspect thar before there
was a Saartiie Baarrman, or a Sara Baartman, there was a woman
with a past, that is, 2 woman who had lived through events that
shaped her life, some of which were wrirten down and entered in
the archive, but most of which simply happened and in time were
forgotten, It is this woman with & past who remains elusive. It is
of this woman that I wonder what, if anything, should, or can, be
done with her.

Recent scholarship on Saartjle Baartman (and here I will be
looking particularly at the work of Yvette Abrahams,® Zine
Magubane,* and Sadiah Qureshi®) has called for a better con-
textualization of her story, criticizing earlier scholarship, particu-
larly the work done by Richard Altick® and Sander Gilman,” for
doing with words and images what Geozges Cuvier had done with
z knife: dis{re}member® Saartjle Baartman. Many earlier scholars
and artists, even those with the best intentions, tended to overde-
termine and overemphasize Baartman’s assumed sexual and racial
alterity because they used the politics of their own time as a lens
through which to read her body. As a result, her body became
the site of much contestation and negoriation over twentieth-
century issues about race and sexuality. According to Abrahams,
Magubane, and Qureshi, this dis(re}membering effecrively
removed Baartman from history and treated her as an ahistori-
cal object upon which and through which questions, arguments,
and theories of racial and gender difference could be (de)posited.
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Laura Callahan® visually represents this scholastic violence when
she writes Baartman’s name (itself a site of much contestation) as
Sarath) Bafa)rtman(n) and in this way makes visible the contin-
ued dis{reymembering of Baartman’s body that takes place in the
scholarly attempts to re-member her. All of this begs the question
of how and why it came to a pass that a scholarship dedicared to
righting/writing the wrongs done to Baartman’s body itself came
to commit these wrongs?

Zine Magubane cites Sander Gilman’s “Black Bodies, White
Bodies: Towards an Iconography of Female Sexuality in Late
Nineteenth-Century Art, Medicine, and Literature” as the genesis
for a theorertical treatment of Baartman that focuses “obsessively
on [her] body and its difference” {2001, 817). Magubane suggests
that even as these scholars argue that race is socially constructed,
“they valorize the very ground of biological essentialism they pur-
port to deconstruct” (2001, 817). By failing to problematize and
contextualize the very idea of “blackness” and interrogate “what
social relations determined which people counted as Black, and
for which people did Blacks become icons of sexual difference
and why” (2001, 817), these scholars, according to Magubane,
fail to realize thar “Horrentors” were not even considered black
in the nineteenth century and therefore tend to create 2 geneal-
ogy of “othering” the black female body in which Baartman is
the progeniter. For Magubane, this “othering” effectively removes
Baartman from the historical moment in which she lived, where
her body may not have been seen as black.

In a similar vein, Sadiah Qureshi criticizes earlier scholarship
for zhistoricizing Baartman by treating her exhibition as though
it was a unigue oceurrence, when in reality Baartman was just one
of the many humans, animals, and plants that were trafficked to
Europe for display of their singular qualities. Qureshi points ou:
that “Baartman’s value lay In her perceived uniqueness as a rare
live specimen of the exotic” {2004, 235), and that her exhibition
and commodification were more analogous to animal imporra-
tion than o the rransatlantic slave trade. Therefore, scholars who
do not focus “upon the marerial processes involved in Baartman’s
objectification, exhibition, and politicization” (2004, 233), and
choose instead to focus on her race for the sake of twenrtieth-
century identity politics, run the risk of treating blackness as
historically timeless. Qureshi argues that since Regency London
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was populated by black peopie, it was not Baarrman’s blackness
that marked her as different bur, rather, her Khoikhoi ethnicity.
Qureshi believes that if the only way we understand Baartman’s
exhibition is as the beginning of the process that inscribes “black”
as different, ugly, and sexually deviant, we lose sight of the mate-
rial practices that determined whart qualified as exceptional, odd,
or uncommon enough to be part of imperial collections and pub-
lic performance. In other words if “blackness” was the attracrion
then there would have been no need to look to far and distant
lands for specimens and performers of blackness since London
already had a significant number of blacks. Therefore, there
must have been more to Baartman’s exhibition than the color
of her skin. According o Qureshi, it was the abolitionists who
objected to Baartman’s exhibition then and it is scholars now who
made Baartman’s tale political and different. Borh Qureshi and
Magubane believe that it is this failure of scholarship to contextu-
alize Baartman that has led to her stature as “a modern culrural
icon” (Qureshi 2004, 234}, As Magubane puts it, “Thus, in the
final analysis, the theoretical lapses of contemporary social scien-
tists, rather than the actions of nineteenth-century pseudoscien-
tists, are the ones that threaten to finally succeed in transforming
‘the Hottentot Venus’ into the central nineteenth-century icon for
racial and sexual difference between the European and the Black”
{2001, 832),

Both Magubane and Qureshi argue that placing Baartman
within her proper historical conrext will effectively de-center race,
sexuality, and difference in studies about her life. When one con-
siders that until very recently most accounts of Baartman’s story
began in 1810, when she left what was then the Cape Colony and
arrived in England, it {s not surprising thar very lirtle, if anything,
was mentioned about Baartman’s life prior to 1810, that is, her
life in the Cape Colony where, presumably, she was seen largely
as “same” and not sexually or racially different. The reason often
given for these lacunae in earlier accounts is lack of written evi-
dence. Most scholars lamented that since there were no written
records of Baartman’s life prior to her encounter with Europe,
nothing can be known about her life in Africa.

However, some scholars have not let the sparseness of wrirten
documenss deter them from tracing out Baartman’s earlier, pre-
1810 life.’® Yvette Abrahams strives to place Baartman within
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her (proper) historical context. In her analysis of the abolition-
ists’ trial against Hendrik Cezar, The Hottentot Venus’s show
manager, Abrahams paints a picture of Baarrman as a Xhoikhoi
woman being questioned by European men and responding to
them the only way she knew how, that is, through the lens of
Khoisan-European relations in the Cape Colony. Instead of rak-
ing Baartman’s “restimony™ ar face value, Abrahams recontex-
tualizes the question of Baartman’s agency by analyzing how
Khoisan-European relations in the Cape Colony mighr have had
something to do with the puzzling and ambiguous ways in which
Baartman responded to questions put forward o her regarding
her free will and independence during the trial. When framed
thus by Abrahams, it is easy to appreciate that Baartman might
not have understood that her questioners wanted her “real” opin-
ion, she mighr have thoughr they wanred her to say what they
wanted to hear. According to Abrahams if we fzil to see how
Baartman’s life in the Cape Colony influenced her experiences
in Europe then we run the risk of “using and abusing the history
of Sara Bartman, much as her body was abused [in the] last cen-~
tury” {1996, 98). Abrahams suggests that scholarship regarding
Baartman should always be cognizant of the social and politi-
cal milien of the Cape Colony in which Baartman lived before
becoming a European sensation.

Like Abrahams, Magubane, and Qureshi, Laura Callahan calls
for a better handling of Baartman and worries that if scholars are
not careful, they will simply continue the tradition begun by Georges
Cuvier and other pseudoscientists of “searching for truth in the dis-
membered minutiae of discourses, bodies, and ideas™ (2006, 152).
Callahan calls for scholarship “to remove the image of the racial
other from the realm of the aesthetic and return to it the dignity
and respect accorded to all human beings™ (2006, 12). Citing Diana
Yerrus’s poem “Ive Come to Take You Home,” Callahan suggests
that all artists and scholars should emulate the poem’s “ethic of care
[which] disrupts a racist ideology predicated on ideals of rational
observation and examination by focusing on the ideals of empathy
rather than of rationalist knowledge™ (2006, 144}

1 have come to wrench you away,
away from the poking eyes of the man-made monster
who lives in the dark with his ¢lutches of imperialism
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who dissects your body bir by bit,
whao likens your soul to that of Satan
and declares himself the ultimate God!

I have come to soothe your heavy heart,

I offer my bosom to your weary soul.

I will cover your face with the palms of my hands,
I will run my lips over che lines in your neck,

I will feast my eyes on the beauty of you

and I will sing for you,

for I have come to bring you peace.

According to Callahan, “Only in respecting the boundaries of the
body 2nd dealing with it by respecting its integrity and under-
standing its ‘opaqueness’ can we begin to see that the source of the
knowledge we seck is in the culture and the ethics of exploitation
developed by a system of positivist racial exploration” (2006, 154
1353, The work done by Abrahams, Magubane, and Qureshi 1o
better contextualize Baareman's story problematizes our eagerness
to identify “with Baartman as an ancestral self and [to see] her
trearment as representative of the negativiry of modern depictions
of black sexuality” (Qureshi 2004, 250), and therefore makes us
begin ro respect the “opagueness” of her body.

Ag provocative as their critiques are, neither Abrahams,
Magubane, nor Qureshi interrogate this phenomenon of
re-essentializing Baartman beyond stating that it is the product
of contemporary identity politics. Therefore, it is not altogether
clear how a better contexrualization of Baartman that uses the
same archive that was invested in “othering” her will be able to
help us practice an “ethic of care.” By focusing en the archive,
we begin to see how and why it is thar a scholarship dedicared
to righting/writing the wrongs done to Baarrman’s body came to
commit these wrongs itself.

As much as [ agree that Baartman’s story has to be better con-
textualized, I believe this contextualization, as it has been mapped
cur thus far, relies too heavily on, and is therefore limited by,
the archive: that collection of written records thar are selected,
classified, catalogued, recorded, and stored. The reason why
most scholars begin Baartman’s story in 1810 has alrcady been
stated above but begs repeating here; it is because this is when
the most substantial archive regarding her body begins—Dutch
Cape Colony records, advertisements for The Hotrentor Venus
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show, court transcripts and Cuvier’s published scientific findings.
It 18, therefore, tempting to think thar perhaps the racial focus
on Baartman that Abrahams, Magubane, and Qureshi point to
as being limiting and limited is such because the archive irself is
limiting ard limited. After all, the archive we use to contextu-
alize Baartmann is an archive that was “developed by a system
of positivist racial exploration” {Callahan 2006, 155). Therefore,
concentration on the archive not only limits the scope of our anal-
ysis of the Baartman phenomenon because it does not allow us to
enterrain the possibility of other ways of knowing and coming to
knowledge of the past, but it also hampers our attempts to prac-
tice an “ethic of care.” We become so absorbed infwith the archive
that we begin to think only in its terms. As such, we leave many
guestions unasked and unanswered. We are implicated within the
archive’s system and that is why it is imperative that we inter-
rogate the archive and our own relationship to it. Without this
interrogation of the archive it is not possible to practice an “ethic
of care” because the lens through which we are looking is always
already an “othering” lens.

Without critically interrogating the archive itself, we run the risk
of arresting our own development, we are trapped in a moment
of response, that is, we are always responding to what is in the
archive and never allowing curselves to think “outside,” “around,”
and “through” it. So that even as we speak of how the archive
viclated Baartman’s body and by extension black femzle bedies
in general, in that same breath we say of Baartman, as T. Denean
Sharpley-Whiting!! does, that she was “weighed down by her
abundanr burtocks” (1999, 18) and went abour “literally carry-
ing her fortune behind her” (1999, 18). We vioclate Baartman all
over again. Barbara Chase-Riboud even goes so far s to speculate
that perhaps Baartman’s death was caused by her being trapped
by her huge hips in a bathrub. Moments like these cannot help but
evoke the provoeative question that Audre Lorde poses in her essay
“The Master’s Tools Wiil Never Dismantle the Master’s House™
“What does it mean when the tools of a racist patriarchy are used
to examine the fruits of that same patriarchy?” Lorde’s response
to this question is one we should always keep in mind: “It means
that only the most narrow perimeters of change are possible and
allowable” (1984, 110-111). It is for this reason that we need to
escape the confines of the archive.
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Escaping the archive is not as simple as it sounds. The archive
is alluring; it beckons scholars and artists with its presence; its
“proofs,” its tangibility, and its matter. It seems to be always
already there. It gives us 2 sense of security, It is precisely because
of its charismatic nature that we need to interrogate, not only the
archive itself, but also our own involvement with ir. It is because
of its seemingly all-encompassing power that we need to test the
limits of the archive. We can start by asking, as Magubane does,
“wly this woman has been made to function in contemporary
academic debates as the preeminent example of racizal and sexual
alerity™ (2001, 830). Qureshi answers this question by stating that
“enough is known about Baartman to individualize her—she is far
from being an anonymous skeleton whose plight we might pity.
Instead she is 3 named person, and this facilitates 2 sense of iden-
tification with her as an ancestor, or empathy with her trearment
as a human” (2004, 249). However, the reason why Baartman
holds the position she does in the scholarly and artistic imagina-
tion is not only because of the substantial archive prompred by her
body after her encounter with Europe but also because of what the
scholars and artists themselves bring to the archive.

Achille Mbembe informs us that “through archived documents,
we are presented with pieces of time o be assembled, fragments of
life to be placed i order, one after the other, in an artempr to for-
mulate a story that acquires irs coherence through the abiliry ro craft
links between the beginning and the end. A montage of fragments
thus creates an illusion of rotality and continuity™ (2002, 20). The
archive is merely a product of our composition; thus the Baartman.
we encounter within the archive is our creation just as much as she
is a product of Cuvier. And this is why most scholars and arrists, not
quire able to escape the legacy of an archive built on the “ethics of
exploitation” and their own contemporary race and gender polirics,
write Baartman as somehow same and somehow different.

Not only do we read Baartman as always already different, we
also rhink that she is “speaking” her difference, exhibiting her
“otherness” so that even as we seek to right/write the wrongs we
feel were done to her body, we are anchored in its alteriry. This
is why most earlier and some recent scholarship seems to be tell-
ing the same story, only from different angles; the story of how
Saartjie Baartman’s body came to be an example of sexual and
racial difference. However, this concern with alterity had virtuaily
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nothing 10 do with Saartjic Baartman the person, and everything
to do with those who saw her body as different. The fact that
even the best and most well-intentioned scholarship cannot seem
to see past this difference speaks to how the “master’s concerns”
have become our concerns. Mbembe sees this as having something
to do with the archive that creates “the community of time, the
feeling according to which we would all be heirs to a time over
which we might exercise the rights of collective ownership” (2002,
21). This imagined co-ownership of time requires the death of the
author. The selected work in being archived is dispossessed of its
author, which brings the work into the public domain where it can
be consulted. The original avthor haunts the archive to be sure,
as Georges Cuvier does, but he is silenced by the historian, artist,
and scholar who speak through him in order to establish their
authority. In this way the original aunthor’s concerns continue to
be our concerns, thereby we continue to focus on the “othering”
narrative.

This “othering™ narrative is so appealing because as Mbembe
points out, “The final destinarion of the archive is...always situ-
ated ourside irs own mareriality, in the story that it makes pos-
sible™ (2002, 21). It is not that the archive has no limits because as
Mbembe states the archives “have no mearing outside the subjec-
tive experience of those whe come to use them” (2002, 23). The
power of the archive is contingent upon who owns them, who
puts them together, who is allowed to zccess them, who reads
and interprets them, and who makes what is found in them pub-
Hic. This subjective experience, according to Mbembe, reveals the
limits of the archives, which are useless and superflucus in and of
themselves. Therefore, the fault is not in the archive, but in our-
selves because we do not realize that we give the archive its lim-
itless power. The “othering”™ narrative persists cnly because we
want to tell the story of our own encounter with a positivist and
racist episteme, archive, and history that “others” us. The reason
why Baartman’s “othering” narrative is appealing is because it
makes the scholars’ and artists” own “othering” stories possible to
tell; chis is how we have chosen to “empathize” with Baartman’s
story. The problem with empathy as practiced within the racist
and positivist archive designed around Baartman’s body is that
instead of empathizing with Baartman’s experience and suffer-
ing (if such a thing is indeed possible), we, in keeping with the



¢S/ 9

“Body” of Evidence 27

archive’s “ethics of exploitation,” use Baartman’s story to tell us
about cur own present.

Janell Hobson says of her first encounter with the image of
Baarrman’s “disembodied and dissected genitalia—preserved in
a jar filled with formaldehyde fluid” (2003, 4) that “there was no
effecrive language to emose or even intellectualize the body poli-
tic, as it relates to Baarrman’s legacy”™ (2003, 4). And yer most of
us, after we first come across images of Baartman’s body, struggle
to tell its story, to contextualize it not only so that we can berter
understand how such 2 thing could even happen bur also to try
to understand how it continues to happen in more subtle, but no
less real, ways today. In other words, we use whar happened to
Baartman’s body to try and undersrand what happened and is
continuing to happen to our own bodies. Baartman’s story allows
us to speak the unspeakable. When it comes to Baartman not
only do we make the subaltern speak, we make her speak on our
behalf and this is 2 violence that is more than just epistemic. So
for example, when I encountered Baartmarn’s image thart first time
and reduced her ro hips that I thought were ample and breasts
that I thought were generous, what I was really seeing was what
mattered to me, what told my story, what made me remember
my encounter with those images in Cosmopolitan, Vogue, and
Glamour that told me thar [ was not beautiful. 1 did not see
Saartile Baartman at zll.

Since the limir and the power of the archive rest in those who
use it, we need to move past the moment of encounter, we need
to remember outside the limits of the archive, we need to think
beyond 2 positivist and often rzcist episteme, and in short, we
need to tell our stories in old ways made new. We can start by
reclaiming who we were before our own encounter with the sys-
tem that “othered” us. What did we know then? How can we
make it matter now? For instance, I can remember that once
“heautiful” to me were those women standing with arms akimbo
under the jacaranda trees. This type of re-membering calls for
a more personal, indeed subjective, way of knowing and thar is
exactly what is needed. A way of knowing thar does not require
proofs, a way of kanowing that respects the “opaqueness” of the
body, a way of knowing that is comfortable with the unknown,
the forgotten, and the silenced: a way of knowing that allows us
o realize the limits of the archive. For, as Audre Lorde reminds
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us, “We have built into all of us, old blueprints of expectation
and response, old strucrures of oppression, and these must be
altered at the same time as we alter the living conditions that are
a result of those strucrures. For the master’s tools will never dis-
mantle the master’s house™ (1984, 123}. The problem of course,
as Lorde is well aware, is thar adopring the master’s concerns
(by adopting his archive) has made us think only of dismantling
his house {deconstructing the archive). What we need is ro build
new houses that are built upon different ways of knowing and
coming to knowledge and different ways of thinking about and
remembering the past.

Qur old, other ways of knowing and remembering continue to
exist alongside the archive; our pasts have always existed alongside
history. To pretend otherwise is to not oniy write ourselves into an
intellecrual cul-de-sac, it is also to do ourselves, our pasts, and our
futures a violent digservice. As we lock back at the past and try to
come to terms with the silence of those made subaltern by the systems
of slavery, colonization, capitzlism, and patriarchy, it is imperative
to always remember that these systems were systems, to borrow a
most provocative phrase from Ranajit Guha, of “dominance with-
out hegemony.” We have always known something “ctherwise,”
something “different,” scmething that “problematizes,” hence our
always having been perceived as threat, as killjoy. If instead of ask-
ing, as most scholars do, what Saartjie Baartman’s body can “ell
us about cur own positions of racial and sexual disadvantage (or
privilege) in a world shaped by global white masculinist imperial-
ism” {Hobson 20035, 24) we instead recuperate (these) other ways of
remembering and knowing that are not limited by the archive then
we take a small, but giant leap toward practicing an “ethic of care.”
For example, when I encounter Saartjie Baartman in the archive [
can remember those older ways of knowing whar was beauriful and
use thar as my starring point.

You may very well wonder now that I have reached the end
of my tale if there is any way we can rescue Saartjie Baartman
from the archive. The answer is no. To say her name is already
to speak about the woman in the archive, because this is her
first recorded name. Saartiie Baarrman is already a woman wirth
a history. What is important to stress in Saartjie Baartman’s
case is the fact thar what we have is not a “person™ as such but,
rather, the imagined totality of a person pieced together from
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dis{re)membered parts in order to be re-membered. We tend to
think that the archive points to the “presence™ of a woman, a
person, when in fact what it points to is her absence. The woman
we are sseking is disappeared by her many performances—on
stage, on trial, on the receiving end of a knife—and what appears
are her “performance remains” (Young 2005, $7)—the adver-
tisernents, the pamphlers, the testimony from the court case, the
mutilated and preserved body on display in the museum., We
mistakenly treat the traces that make up the archive as having
been lefr behind by this woman even as we mention that they
were left behind by European men who were invested in writing
her off as “other” and “different.” The woman with a past, the
woman whose original name we do not know, the woman whose
life’s events we do not know because they were never recorded
and have been forgotzen, the woman I suspect we all want to
behold when we encounter Saartjie Baartman in the archive will
always, thankfully, elude us. Even as scholars work hard to find
out more about this woman with a past and turn her into Szartjie
Baartman, Sarah Barrmann, Sara Bartman, or whatever other
name suits, as they place her in the archive, I trust and hope that
there will always be something of this woman with a past that
remains. ..always just out of reach. For what I think becomes
apparent when we practice an ethic of care is that not everything
is knowable, nor should we want it to be.

Notes

1. 1 use the name Saartjie Bazrtman because, to the best of my knewledge,
this is the name that she enters the historical record with. However,
whenever 1 mention whar others have written abour her I will respect-
fully keep their choice of how to address her. I am aware that this will
be confusing, but it is a confusion that goes to the hearr of the chaprer’s
argument as [ hope will become clear.

2. Pamela Scully and Clifton Crais, Sara Baariman and the Hottentor
Venus: A Ghost Story and a Biographby (Princeton, NJ: Princeton
University Press, 2008),

3. Yvette Abraham, “Disempowered to Consent,” South African Historical
Journal 35 {1936).

4. Zine Magubane, “Which Bodies Marter? Feminism, Poststrucruralism,
Race, and the Curions Theoretical Odyssey of the Hottentor Venus,”
Gender and Society 15:6 {2001).

30 Siphiwe Gloria Ndlovu

5. Sadiah Qureshi, “Displaying Sara Baartman, The Hottentot Venus,”
Scientce History 17 {2004).
Richard Altick is often credited with having brought Saartjie Baartman
to the attention of twentieth-century scholars, theorists, and writers
in his book The Shows of London. In the book he starts our by star-
ing that when the shows of London began there was no “causal con-
nection between putative country of origin and a freak’s freakishness™;
the link was created by the showmen who capitalized on selling the
“freakishness” of individuals as the “freakishness” of the entire race
they belonged to. Therefore, when Saartjie Baartman entered this world
and was re-created as a “freak” so too were zll the Hottentots that she
synechdochally represented re-created as freaks in the soeial imaginary
of Londeon. Altick is often charged with taking these nineteenth-century
actions and opinions at face value and not critiquing or challenging
them.

7. Gilman traces the link in the nineteenth-century artwork and literature

berween “the icon of the Hottentor and the icon of the prostitute™ and

finds that different tropes were used to sexualize the white female pros-
titute, and that most of these, like the black servant in Edouard Manet’s

Olympia, were tied to the idea of an inherent black female hypersexual-

ity. When Saartjie Baartman became a sensation in London she was seen

as already hypersexual. It did not help martters that traveler’s accounts
had for the longest time told of highly oversexed “Hottentots” that
even copulated with apes. And so it was thatr Saartiie Baartman, The

“Hotrentor Venus,” came to represent black female sexuality in general,

and becanse her sexuality was seen as abnormal she represented patho-

logical sexuality as well. As such the body of Saartjie Baartman as The

“Hotrentor Venus™ came to “write” prostiturion and sexnality on the

white female body.

Suzan-Lori Parks, Venus (New York: Theatre Communications Group,

1990).

9. Laura Callahan, Deciphering Race {Columbus: Ohic State University
Press, 20086).

10, In addition to Yvette Abrahams, some South African researchers and
scholars such as Sharad Master and Mansell Upham have mined the
archives for evidence of Baartman’s life and history in the Cape Colony.
Qutside South Africa, the recent collaborative work of Pamela Scully
and Clifton Crais has attempted ro do the same.

11, T. Denean Sharpley-Whiting, Black Venmus (Durham, NC: Duke
University Press, 1999}
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ZDF- Hollywoodstories — Kylie Jenner:

https://www.zdf.de/video/portraits/-hollywood-stories-100/hollywood-stories-kylie-
jenner-100

The TRUE Story of Sara Baartman, The Hottentot Venus Documentary (engl.)

https://www.youtube.com/watch?time_continue=89&v=sCrCe6Cu1PM&embeds_referri
ng_euri=https%3A%2F%2Fwww.bing.com%2F&embeds_referring_origin=https%3A%2F
%2Fwww.bing.com&source_ve_path=MzY4NDIsMjg2NjY

Witness History — “Sarah Baartman’s 200-year journey back home” (engl.):

https://www.bbc.co.uk/programmes/w3ct5ypd

Wissenschafts-Podcast; Thema: Kulturelle Aneignung

https://wissenschaftspodcasts.de/podcasts/mitgedacht/kulturelle-
aneignung 9314182/
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DEUTSCHLAND 11. MARZ 2021

ANTIRASSISTISCHE LITERATUR, FILME UND
PODCASTS

Der Weg hin zum antirassistischen Denken und Handeln kann ein langer sein, und haufig weil3
man nicht, wo man anfangen soll. Wer sich auf diesem Weg lber die Perspektiven und
rassistischen Alltagserfahrungen von Schwarzen Menschen und Menschen of Color informieren
mochte, hat eine groBe Auswahl.

Auf dieser Seite findest du eine kompakte* Ubersicht tiber Biicher, Podcasts Filme, Serien und
Artikel, die helfen, sich tiefergehend mit Themen rund um Rassismus auseinanderzusetzen.

BUCHER

"Why we matter - Das Ende der Unterdriickung" (2021)
e von Emilia Roig

e Politikwissenschaftlerin Emilia Roig zeigt darin, wie sich Diskriminierung durch
nahezu alle Bevélkerungsschichten zieht und welche Auswirkungen dies hat.

"Sprache und Sein" (2020)

e von Kiibra Gimtusay

o Eine Analyse, wie Sprache unser Denken pragt und unsere Politik bestimmt.
"How to be an antiracist" (2020)

o |bram X. Kendi

e Historiker, Professor an der University of Washington, Schwarz: Ibram X. Kendi
behauptet von sich selbst, friiher Rassist gewesen zu sein. In seinem Buch zeigt
eranhand der eigenen Geschichte, dass Neutralitdt im Kampf gegen Rassismus
keine Option ist.

"Eure Heimat ist unser Albtraum" (2019)
e von Fatma Aydemir, Hengameh Yaghoobifarah

e Persénliche Essays verschiedener Autor_innen geben Einblick in ihre alltdgliche
Erfahrungen mit Rassismus in Deutschland.

"Was weiBBe Menschen nicht tiber Rassismus horen wollen, aber wissen sollten"
(2019)

e vonAlice Hasters
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e "Eindringlich und geduldig beschreibt Alice Hasters, wie Rassismus ihren Alltag
als Schwarze Frau in Deutschland pragt.”

"Deutschland Schwarz WeiB. Der alltdgliche Rassismus" (2018)

e von Noah Sow

o Mittiefgrindigem Humor beschreibt die Kilinstlerin und Aktivistin Noah Sow den

Alltagsrassismus in Deutschland.
"So you want to talk about race" (2018)
e von ljeoma Olou
e Deutscher Titel: "Du mochtest also lUber 'Rasse’' sprechen”

e Dieses Buch beschéftigt sich mit Fragestellungen rund um das Thema Rassismus
in den USA.

"When They Call You a Terrorist" (2018)
e von Patrisse Cullors and asha bandele

e Dieses Buch beschéftigt sich mit Fragestellungen rund um das Thema Rassismus
in den USA und die Black-Lives-Matter-Bewegung.

"Das verhangnisvolle Dreieck: Rasse, Ethnie, Nation" (2018)

e von Stuart Hall

o "Wer erweiterte Kenntnisse in politischer Theorie, Philosophie, Sprach- und
Kulturwissenschaft mitbringt und sich nicht von Begriffen wie 'Signifikanten,
Signifikaten' oder ‘Aquivalenzketten' abschrecken ldsst, den erwartet ein Buch,
das gekonnt daruber aufklart, wie Ausgrenzung funktioniert und dass sie

tuberwunden werden kann." (Quelle)
"Exit racism" (2017)
e von Tupoka Ogette

o "Tupoka Ogette zeichnet die Entstehungsgeschichte des Rassismus, mit
besonderem Blick auf Deutschland, nach und erklart die fast unsichtbaren
rassistischen Strukturen, die sich in unserem Denken und Handeln festgesetzt
haben. Das Buch soll méglichst viele Menschen mit auf eine rassismuskritische

Reise nehmen."
"Why I’m no longer talking to white people about race" (2017)

e von Reni Eddo-Lodge

e Deutscher Titel: "Warum ich nicht ldnger mit WeiBen Uber Hautfarbe spreche”
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https://www.amnesty.de/informieren/amnesty-journal/iran-literaturtipps-aus-unserem-maerzapril-journal

e "Inlhrem Buch skizziert Reni Eddo-Lodge die britische Kolonialgeschichte mit
ihren Auswirkungen bis ins Heute. Dabei denkt Reni Eddo-Lodge intersektional
und verbindet Rassismus mit der Frage nach Feminismus und sozialer

Klasse." (Quelle)
"The Hate U Give" (2017)

e von Angie Thomas

e Jugendroman (ber rassistische Polizeigewalt in den USA
"Between the world and me" (2015)

e von Ta-Nahesi Coates

o Briefe eines Schwarzen Vaters in den USA an seinen 15-jahrigen Sohn (ber
Rassismus in den USA

PODCASTS
Tupodcast: Gesprdache unter Schwestern
e Podcast der Antirassismustrainerin und Aktivistin Tupoka Ogette

e Interviews mit Women of Colour, die Uber ihre Erfahrungen mit Rassismus
sprechen

Exit Racism

e Horbuch vom gleichnamigen Buch der Antirassismustrainerin und Aktivistin
Tupoka Ogette

o "Tupoka Ogette zeichnet darin die Entstehungsgeschichte des Rassismus, mit
besonderem Blick auf Deutschland, nach und erkléart die fast unsichtbaren
rassistischen Strukturen, die sich in unserem Denken und Handeln festgesetzt
haben. Das Buch soll méglichst viele Menschen mit auf eine rassismuskritische
Reise nehmen." (Quelle: https://www.exitracism.de/)

Halbe Katoffl

e Podcast des Moderators Frank Joung

e Gesprache mit Deutschen, die nicht-deutsche Wurzeln haben.

e Themen: Integration, Identitdt und unsere vorurteilsbelastete Gesellschaft
Rice and Shine

e Podcast und Community-Projekt der Journalistinnen Minh Thu Tran und Vanessa
Vu
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https://www.bpb.de/shop/buecher/schriftenreihe/300304/warum-ich-nicht-laenger-mit-weissen-ueber-hautfarbe-spreche#:~:text=F%C3%BCr%20die%20britische%20Autorin%20Reni,Rassismus%20und%20Diskriminierung%20absprechen%20wollen.
https://tupodcast.podigee.io/
https://www.exitracism.de/
https://www.exitracism.de/
https://halbekatoffl.de/
https://riceandshine.podigee.io/

e fokus des Podcasts ist es, Geschichten und Perspektiven der viethnamesischen
Diaspora in Deutschland mit persénlichen Anekdoten hérbar zu machen

180°: Geschichten gegen den Hass (NDR)
e Podcastzum gleichnamigen Buch des Journalisten Bastian Berbner

e Beschaftigt sich mit der Frage, was gegen die Spaltung der Gesellschaft getan
werden kann, und erzéhlt wahre Geschichten von Menschen, die einander
hassten und die nun befreundet sind, nachdem sie sich kennenlernten.

Realitiater*innen
e Podcast des HipHop DJ-Duo Gizem Adiyaman und Lucia Luciano

e Inihrem Podcast fiihren sie aufklarerische Gesprache tiber Themen wie
Maéannlichkeit, Body Positivity oder selbstbestimmte Sexualitat

Folgen, die sie spezifisch mit dem Thema Rassismus beschéftigen:
e  Warum Rassismus in Deutschland uns alle betrifft (Marz 2020)

o #BlackLivesMatter Special - Warum die Schwarze Community endlich gehért
werden muss (Juni 2020)

e Warum Marken jetzt Diversity wollen (Juni 2020)

o  Warum ist kulturelle Aneignung so problematisch? (Juni 2020)

e Warum Deutschland bis heute ein Antisemitismusproblem hat (Januar2021)
Oury Jalloh - Serie in 5 Teilen

e Podcastzum Fall von Oury Jalloh
Alles gesagt - Folge mit Alice Hasters

e Podcast-Folge mit Journalistin Alice Hasters (Autorin von "Was weiBe Menschen
nicht iber Rassismus héren wollen, aber wissen sollten"), in der sie tber ihre
Alltagserfahrungen mit Rassismus in Deutschland und in den USA spricht

Deutschlandfunk-Podcast: Folge "Rassismus, Wetterfiihligkeit, Larmbeléastigung”
e Podcast-Folge zum Vorfall in Hanau mit Journalistin Sham Jaff

e "EinJahr nach dem rassistischen Anschlag in Hanau mit neun Mordopfern hat die
Journalistin Sham Jaff zusammen mit Kolleginnen einen Podcast Uber das Hanau-
Attentat produziert. Die Angehérigen kommen hier in teils sehr persénlichen
Gesprachen zu Wort."

Quelle: https://www.amnesty.de/deutschland-antirassistische-literatur-filme-und-
podcasts#:~:text=Auf%20dieser%20Seite%20findest%20du%20eine%20kompakte%2A%20%C3%9Cber
sicht,sich%20tiefergehend%20mit%20Themen%20rund%20um%20Rassismus%20auseinanderzusetzen
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https://www.ndr.de/nachrichten/info/podcast4576.html
https://open.spotify.com/show/7uE4dlYZchYZ9F0TYYP8NE?si=bfkcJf2RREqv0k8SnRAuyQ
https://www1.wdr.de/mediathek/audio/wdr5/wdr5-tiefenblick/oury-jalloh/index.html
https://www.amnesty.de/allgemein/pressemitteilung/deutschland-fall-oury-jalloh-zeigt-deutschland-braucht-unabhaengige
https://www.zeit.de/gesellschaft/2020-06/alice-hasters-rassismus-interviewpodcast-alles-gesagt
https://www.deutschlandfunknova.de/beitrag/podcast-%C3%BCber-das-hanau-attentat-intime-einblicke-in-das-gef%C3%BChlsleben-der-betroffenen
https://www.amnesty.de/deutschland-antirassistische-literatur-filme-und-podcasts#:~:text=Auf%20dieser%20Seite%20findest%20du%20eine%20kompakte%2A%20%C3%9Cbersicht,sich%20tiefergehend%20mit%20Themen%20rund%20um%20Rassismus%20auseinanderzusetzen
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