Zeger Polhuys, herdenkingswandeling “Wie vergeet, is gedoemd te herhalen”, 6 september 2026
Een week geleden was ik in Budapest in Hongarije voor een bijeenkomst van 1000 jongeren uit heel Europa, afkomstig van Portugal tot Oekraïne, van de beweging Youth for Peace. Deze jongeren, in de leeftijd van 15 tot 25 jaar, kwamen daar bij elkaar om te spreken over hun solidaire inzet voor de armen en over een boodschap van vrede. Ik was daar met een groep jongeren uit Antwerpen, Brussel en Luik. We bezochten ook het schoenenmonument langs de rivier de Donau in het centrum van Budapest. Dit schoenenmonument bestaat uit zestig paar ijzeren schoenen waarmee de moord wordt herinnerd op meer dan 23.000 mensen, waarvan 20.000 joden. In de winter van ‘44-’45 moesten zij, nadat ze gearresteerd werden, aan de oevers van de rivier hun schoenen uittrekken, waarna ze werden vermoord en hun lichamen door de stroom werden meegesleurd. Ook degenen die Joden hielpen werden zo gedood, zoals de katholieke religieuze zuster Sàra Salkaházi, die later in Yad Vashem werd vermeld als ‘Rechtvaardige onder de Volkeren’, en in de Katholieke Kerk ‘zalig’ werd verklaard.
Bij dit schoenenmonument stonden we stil bij de geschiedenis van de Shoah, bij de geschiedenis van de Tweede Wereldoorlog, bij antisemitisme, uitsluiting, en  racisme. En tijdens dat weekend hebben de jongeren met elkaar gesproken over hun vrijwillige inzet voor de armen en hebben ze gebeden voor vrede en een vredesboodschap laten horen. 
Elk jaar vergezel ik groepen jongeren naar deze Europese bijeenkomsten van Youth for Peace, en tijdens elke bijeenkomst is er een bezoek aan een monument of plek waar de oorlog herdacht wordt; zo bezochten we twee jaar geleden in Berlijn het Monument voor de Sinti en Roma die door de nazi’s zijn vermoord – de ‘Porajmos’ – en vier jaar geleden het Anne Frank-huis in Amsterdam. 
We leren, door bezoeken en herdenkingen in heel Europa, de Shoah kennen als een Europees gegeven, waarbij een al ouder antisemitisme uitgroeide tot een massamoord die gepland en uitgevoerd werd met industriële methoden, zoals de Joodse Poolse socioloog Zygmunt Bauman beschreef in zijn boek Modernity and the Holocaust. En zo werden ook hier in Antwerpen de Joden uitgesloten, vervolgd, en naar de vernietigingskampen gedeporteerd (via de Dossin-kazerne in Mechelen, waar nu het memoriaal is dat ik ook heb bezocht en dat erg indrukwekkend is).  
Na de Tweede Wereldoorlog, na Auschwitz, werd een verenigd Europa opgebouwd als vredesproject, en kwam in de katholieke kerk een nieuwe reflectie op gang over de nood aan een positieve relatie tot het Jodendom. 
Het blijft nodig om aan nieuwe generaties deze herinnering mee te geven, en niet enkel theoretisch maar door concrete ontmoetingen en door het bezoeken van concrete plekken. Zeker in een wereld waar online allerlei negatieve en agressieve boodschappen rondgaan, zijn concrete ervaringen van bezoeken en ontmoetingen zo belangrijk.
Wij leven samen in deze stad, en we beleven ook ons geloof in deze stad. Leven en geloven in deze stad betekent ook het bidden voor een samenleven in vrede met stadsgenoten van alle religieuze en culturele achtergronden. Het betekent om steeds te kiezen om met elkaar te blijven spreken, naar elkaar te blijven luisteren, elkaar te blijven ontmoeten; om te blijven herdenken, en om niet te vergeten. Ik geloof dat dit noodzakelijk is voor de wereld van vandaag, voor ons allemaal, voor jong en oud. Dit is de enige weg om te bouwen aan een toekomst zonder antisemitisme, zonder racisme en uitsluiting. Dit kunnen we allemaal doen door een stap naar de ander te zetten voor een toekomst van solidariteit en van vrede. Dank u.
