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Editorial
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Editorial Lara Ddmmig und Elisa Kiapheck

Innerjiidische Debatten zur Erneuerung des europiischen Judentums sind {iberfitlig.

Bet Debora will hierzu AnstolBe geben. Bei unserer ersten Tagung im Mai 1999 dis-

kutierten wir, wie sich die jlidische Tradition weiterentwickelt, gestalten doch Frau-
en als Rabbinerinnen, Aktivistinnen oder Celelirte das Leben in den Cemeinden und
Synagogen immer mehr mit. Bei der diesighrigen Tagung griffen wir ein Thema auf,
das in den aktuellen Diskussionen eine grof3e Rolle spielt: Hat die Familie noch Zu-
kunft? Fir die Zukunft des Judentums ist diese Frage von entscheidender Bedeutung,
Die klassische Kleinfamilie wird nach wie vor als Grundfeste der jidischen Traditi-
on angesehen. Die Frauenrolien scheinen darin klar umrissen. Tatsichlich aber ist die
jildische Traumfamilie nicht unbedingt mehr Normalitit, Jidinren und Juden leben
heute auch als Singles, Alleinerziehende, in ,gemischten” Partnerschaften, als Les-
ben und Schwule — kurz: in einer Vielfalt von Lebensformen. Das ist jedoch Aus-
druck einer allgemeinen Entwickiung. Auf unserer Tagung Die jidische Familie -
Mythos und Realitit” wollten wir diese Lebenswirklichkeit einmal aus einer jidischen
Frauenperspektive beleuchten, um eigene Standpunkte zu formulieren und sie in die
gegenwirtige Debatte ecinzubringen. {n diesem Zusammenhang erscheint es uns
wichtig, daB Bet Debora sowohl in der jidischen, als auch in der nichgjiidischen Of-
fentlichkeit wahrgenommen wird. Wir hoffen, mit diesem Journal, das die Tagung
dokumentiert und weitergehende Fragestellungen aufgreift, einen Beitrag hierzu zu
leisten. Wir frewen uns iber Resonanz und hoffen, die Leserinnen und Leser bei
der nachsten Bet-Debora-Tagung im Jahre 2003 begriilen zu kénnen.

Die geschiitzten Hauser verlassen Antje Vollmer

Wie lassen sich Glaube und neue Formen des geselischaftlichen Zusammenlebens
vereinbaren? Wie kann sich die moderne Frau in das althergebrachte System ein-
bringen, ohne es zu zerstéren? Diese Fragen haben mich schon immer beschiftigt,
Ich hatte das Glisck und die Herausforderung in einer Zeit in das politische Leben
einzusteigen, als die Stellung der Frau von der heutigen Rolle unendlich weit ent-
fernt war. Ich habe geschen, wie zu den revolutiondren Zeiten” der 6Ger und 70er
Jahre die Emanzipation geprobt wurde. Und ich habe dafiir gekimpft, daf3 sie nicht
scheiterte, sondern sich von einer Schein-Fmanzipation hin zu einer wahren Eman-
zipation entwickeln konnte. Mit der Verdinderung der Frauenrolle ist auch eine Fnt-
wickiung der ganzen Gesellschaft einhergegangen, in der die althergebrachte Vor-
steliung der Familie ais grundiegendes Element der Gemeinschaft verindert werden
mul3te. Berufstitige Frauen, neue Formen der Arbeit und neue Formen der Freizeit,
verlagerte Interessen bei Minnern und Frauen, das alles verlangt nach neuen {deen
fiir das Zusammenleben.

Diese weltlichen Entwicklungen in die jitdische Tradition hineinzutragen, erfardert
viel Mut. Und die Teilnehmerinnen an dieser Tagung und an der ersten Tagung vor
zwei Jahren haben diesen Mut bewiesen. Sie haben ihre geschittzten Hiuser verlas-
sen und sich in die Welt hinaus gewagt. Sie sind Rabbinerinnen und Kantorinnen
geworden und haben gezeigt, daf3 die Frau das Gebet nicht stért, sondern berei-
chert. Sie haben gezeigt, dal} es méglich ist, gemeinsam mit den Minnern dem Clau-
ben nachzugehen, ohne es an Respeks fehlen zu lassen.

Dal} dies jetzt maglich ist, ist ein Zeichen dafiir, dafl die groBen Stromungen der
Zeit nirgends halt machen, auch nicht vor den Religionen und Traditionen. [n tur-
bulenten Zeiten wie diesen sollen Religionen und Traditionen Halt bieten kénnen.
Allerdings konnen sie dies nur [eisten, wenn die Menschen, an die sie sich wenden,
ihnen Vertrauen schenken. Dieses Vertrauen braucht Offenheit und Toleranz.

(Ausziige aus dem Grufwert zur Ervffuung deor Tagung)

Eamiéienp@ﬁiﬁﬁq ' Christine Bergmann

Bebm Studium der Geschichte wird uns deutlich, daf} Frauen um jeden Zentimeter, den
sie in unterschiedlichen Lebensbereichen an Boden gewonnen haben, schon immer
nari ringen muBten. Nachhaitiges Beharrungsvermiogen ist nach wie vor gefragt. Wenn

Sie sich auf threr heutigen Tagung mit dem Thema ,Hidische Familie - Mythos und .

Realitét” beschéftigen, packen Sie ein heiBles Eisen an. Denn noch immer herrschen
stereotype Vorstellungen und Klischees sowohl von der Familie als auch der Rolle der
Frau in der Familie vor. Das gilt fiir unsere ganze Gesellschaft.

Wir haben derzeit eine erfreulich breite affentliche Debatte tiber die Ralle der Fa-
milie in unserer Gesellschaft. Dabei ist immer wieder vom Verfall der Familie die
Rede. Als Indizien werden die sinkenden Heiratszahlen und die steigenden Schei-
dungszahlen soviic der Riickgang der Geburtenrate genannt. Aber wenn wir genai-
er hinsehen, erkénnen wir, dald die Institution Familie auch heute noch viel stabiler
ist als vielfach behauptet wird. Der positive Stellenwert von Familie hat bei den Men-
schen in den letzten Jahren sogar zugenommen. Das mul} nicht verwundern, denn
angesichts der gesellschafilichen Entwicklungen, die ich kurz mit den Stichworten
Clobalisierung und Flexibilisierung umschreiben méchte, suchen die Menschen vor
allem emotionalen Rickhalt in der Familie. In den letzten Jahren sind die Familien-
formen immer vielschichtiger geworden — Alleinerziehende, Patchwork-Familien”,
Pflegefamilien, Familien in denen die Eltern nicht verheiratet sind — aber annihernd
80 Prozent der Kinder wachsen nach wie vor bei thren verheirateten Eltern auf. Auch
diese Formen verdienen gleiche Anerkennung und Unterstiitzung. Die Entwicklun-
gen der letzten Jahre zeigen auch: familiales Zusammenleben ist nichts Statisches,
sondern verindert sich in vielfiltiger Weise. Wiahrend die Lebensform Familie sehr
stabil bleibt, haben sich aber die Rollen der einzelnen Familienmitglieder und die
sogenannten Familienbezichungsmuster grundlegend gewandelt. Der Trend geht
heute weg von der existenzsichernden Versorgungsgemeinschaft hin za Wahlver-
wandtschaften. Und das ist eine Bereicherung.

Der Weg zur solidarisch organisierten Fami-

Henarbeit ist noch weit. Wer ist fitr Familien-

arbeit, Erziehungsarbeit zustindig? Die gewandelte Rolle der Frauén in der Familie
ist ein zentraler Faktor fir den Wandel der Familienformen und der Familienbezie-
hungsmuster. Frauen wollen heute wie Minner beides: Beruf und Familie. Aber auch
die Rolle der Mianner beginnt sich zu dndern: Immerhin wiinschen sich 50 bis 70
Prozent der jungen Minner inzwischen bei besseren Rahmenbedingungen eine
gleichherechtigte Partnerschaft auch in der Kinderbetreuung und im Haushalt. Tn
der Realitit sehen wir, dall bet der Umsetzung dieser Lebenswiinsche grofle Dis-
krepanzen bestehen. Die Vereinbarkeit von Familie und Beruf ist heute nicht leicht
zu verwirklichen. Nach wie vor ist die Kinderbetreuung ein neuralgischer Punkt,
aber auch in der Arbeitswelt finden Eltern noch zu wenig Unterstiitzung. Die Fra-
ge, wie Arbeitswelt und Familie besser in Einklang gebracht werden kénnen, ist eine
der groflen gesellschaftlichen Zukunftsfragen. Gemetnsam mit zahlreichen Unter-
nelimen in Deutschland werben wir zur Zeit [iir ein neues Bild von Vaterschaft in
unserer Gesellschaft. Wir wollen Viter mativieren, aktiv Verantwortung in der Fa-
milie zu itbernehmen, sich mehr Zeit fitr ihre Kinder zu nehmen und sich nicht le-
diglich als Erniihrer der Familie zu sehen.

Die traditionelle Kleinfamilie wandelt sich in ihrem Innern nachhaltig und stereo-
type Vorstellungen werden tiglich durch die gelebte Realitit widerlegt. Die Fra-
gestellung ihrer Tagung konstatiert diese Entwicklung auch fir die jidische Familie.
Auch deren Verinderungen sind auf das Engste mit einem neuen Selbstverstindanis
der jidischen Frauen verbunden, Und es ist nur konsequent, wenn Sie ihre jidische
Frauenperspektive, die ja von den verinderten Bedingungen geprigt ist, in die in-
nerfiidische wie auch die gesamigesellschaltliche Diskussion einbringen.

{Ausziige aus dene Ersffaungsvortrag)

GruBSworte
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;,Zeiem EEOhEm“ Boris Schapire
und die Bindungsfihigheit des Menschen

Das Jiidische in der Familie ist die Sichtweise und die Formgestaltung davon, was fir
das Menschsein zentral ist, ndrlich den Bund zu schlieBen und ihn mit Liebe zu fiil-

len. Zur jidischen Sicht auf die Familie gehort deswegen ein besonderes Aufmerk
darauf, was der eigentliche Mensch ist. Auf diese Frage gibt es verschiedene Ant-
worten aus jeweils verschiedenen — allemal jiidischen — Perspektiven: Aus der poli-
tischen Perspektive ist der Mensch das Wesen, das Staats- und Gemeinleben bildet
und pflegt und die Entscheidungen des einzelnen den Entscheidungen der Gemein-
schalt unterordnet. Aus der psychologischen Perspektive ist der Mensch das Wesen,
das Vernunit besitzt und auf deren Basis Sinnbildung fiir sich als Individuum und Fir
die ganze Cemeinschalt betreibt. Aus der philosophischen Perspekiive ist der Mensch
das Wesen, das die Wiirde besitzt und die Witrde des Anderen achtet, Aus der reli-
gitsen Perspektive ist der Mensch das Wesen, das nach Cottes Vorbild als Mann
UND Frau erschaffen wurde. Dieses Prinzip und das Verstindnis des Menschen heifit
nach den Worten der Tora Zelew Elobim [Ebenbild Gottes]. Nicht ,Mann” und nicht
JEraw” fir sich kénnen Ebenbild Cottes sein. Fochstens der Gotzen. Daher versteht
die jidische Tradition unter dem Bild des Menschen und Gottes eine Qualitit, die
nichi tastbar, nicht riechbar, nicht sichtbar und nicht fihlbar, jedoch erfahrbar ist,
Was ist es im Zelew Elobim, was keine sinnlichen und sensorischen Merkmale hat und
doch erfahrbar ist? Es ist die Eigenschaft, [dee zu sein, und die Fihigkeit, Bindung zu
gestalten. Fitr den Menschen macht das das UIND. Es ist das Sinnbild der Familie,
die im kleinsten den Menschen und die Welt des Menschen darstellt und deren Wir-
kung Liebe intendiert und die Praxis der Menschlichkeit bedeutet. lch begriifie Bet
Debora und gratuliere den Organisatorinnen dieser Tagung, die das Zentrale am
Menschsein und Menschwerden, die erste Quelle des Lebens, der Erziehung, der Ge-
meinwesen- und Vernunftbildung, der Wiirde und des Segens aus der jidischen, aus
derweiblichen, aus der menschlichen Perspektive in der Moderne neu und zugleich
traditionsbezogen zu Bewulltsein bringt.

{Ausziige aus dem Grufwort zur Eriffrung der Tagung)

Jael Botsch-Fitterling

Dajenu - Es reicht!

Wir Frauen schaffen es, Schritt fir Schritt die Rechte der Frauen 3.000 Jahre nach
Kanig David den realen Lebensbedingungen anzugleichen, uns dieselben Rechte zu
erkimpfen, wenn auch immer wieder Riickschlige zu verzeichnen sind. In den dies-
jihrigen Wahlen zur 21-kopfigen Berliner Reprisentanz [Parlament] der Gemeinde
wurden lediglich vier Frauen gewihlt. Und wenn auch nur eine im Vorstand und nur

Frauen von Bet Debora, eine im Prisidium der Reprisentantenversammiung vertreten ist, trotzdem: die Be-
lhr seid auf dem guten Weg, deutung der Frauen nimmt zu und z: und zu. Wen wundert es, daBl zuweilen Min-
die Vision gleicher Rechte und Pilichten  ner die Bremse anzuzichen versuchen. Mit der Anderung des Lebensraums Familie,
fiir Mann und Frau weg von der GroBfamilie, hin zu Familien in standardisierten Dreizimmer-Wahnun-

~ nicht nur in der sdkularen Gesellschaft,
auch im Bereich der Gottesdienste ~
wahy werden zu lassen.

gen schwindet synchron der Mythos von der Frau fiir Heim und Herd. Die Realitit
fordert die selbstbewulite, emanzipierte Frau heraus, die Verantwortung und Kom-
Viel Erfolg zum Nutzen der Tochter petenz in der Ausgestaltung des Lebens in allen Bereichen tibernehmen will, iber-
unseres Volkes. nehmen kann und dbernimmt.

Sei stark und mutig Tochter [srael! Wer Iwrit kennt, weil}, daBl die grammatikalisch ménnlichen Farmen weibliche Ak-
teurinnen einschlicfen, bestimmt nicht ausschlicfen. Dajenuwill — Es reicht, dall Minner
die Mizwot [jidische Gesetze] etc, selbstgefillig interpretieren, Die Zeit ist reif, daB
Frauen sich fir die eigene Sache engagieren. Wir Frauen wissen auch, was unsere
Tora itber die Rechte und Pflichten des Menschen ganz allgemein sagt: von Min-
nern zu befolgende Mizwot lassen es nicht zu, aus ihnen automatisch Verbote fir
Frauen herauszulesen.In diesem Sinne und in der Tradition der Berliner Vorkriegs-
gemeinde wiinsche ich der Tagung viel Kampfesgeist entsprechend dem Vorbild der

Grullwarte

E

Rabbinerin Jonas. (Ausziige aus dem Grafwort zur Eréffoung der Tagung)




Pessach? Als ich jung war, gab es kaum Gemeindeseder — und noch seltener einen
Cemeindeseder am ersten Abend. Was also hat sich in den letzten dreillig oder mehr
ahren gednder(?

Lassen Sie mich vom zweiten Pessachabend erzihien, den ich in der zweiten Pes-
sachnacht geleitet habe und den die vor fast dreillig Jahren gegriindete jiidische les-
hisch-schwule Gruppe in London organisiert hat. Dieser Seder wurde speziell ver-
anstaltet, um einen Raum fiir jidische Lesben und Schwule zu schaffen, die oftmals
von iliren Familien ausgeschlossen, igneriert ocder marginalisiert werden, um ge-
meinsam — im Geiste van Pessach - als freie Menschen zu feiern. Aber dieser Seder
war mehr als das. Wie ein Sprecher der Gruppe es in einem Artikel im Jewish Chro-
nicle” ausdriickte: ,\Wir betrachten unsere Gruppe als eine Familie... Unser Sederun- -
termauert die Tatsache, dal} wir eine alternative Familie sind.”

anerhalb der leizten dreiBig lahre, seitdem lesbischetund schwule Juden begannen,
aus den versteckten Winkeln und Ritzen jhrer ansonsten normalen” jidischen Fa-
nilien herauszukommen, sind die entstehenden Gemeinden jiidischer Leshen und

Elizabeth Tikvah Sarah

Schwuler alternative Familien geworden, die Liebe, Unterstiitzung und ein tiefes Ge-
bl von Verwandtschaft bieten. Der interessanteste Aspekt bei dieser Entwicklung
st, daf} der Faniiliensinn in dem Male graBer wurde, wie die Vielfalt der jiidischen
schwul-lesbischen Cemeinde sichtbarer geworden ist. Im Gegensatz zu dem, was
vermutet werden kéinnte, war dieser zweite Sederabend eine sehr heterogene Gesell-
schaft. Jadinnen und Juden aller und keiner Richtung waren dabei, Fraven und Min-
ner unterschiedlichen Alters, Alieinstehende und Paare — und auch zwei Kinder. Ge-

hauso deutlich wie die Kontraste waren die Ahnlichkeiten zwischen den Zusammen-
kitnften am ersten und zweiten Abend: Wihrend einerseits an beiden Sederabenden
nehr Erwachsene als Kinder teilnahmen und Jugendliche und junge Erwachsene in

Y25 Familienleben hat sich verindert und zu einem heterogenen Phinomen ge-

wandelt — aber was ist mit dem jidiseben Familienleben? Es sieht so aus, als gibe es

an der ultra-orthodoxen Front, besanders in der chassidischen Welt, seit den Tagen
den Zwanzigern und Dreilligern fehlten, hatten andererseits bei beiden Sederaben-

des Stet] kaum Verinderungen. Was aber ist mit den Juden, der tibergrof3en Mehr-
heit, die nicht abseils der Mehrheitsgesellschaften leben? Die Geschichte des er-
sten Gemeindeseders [rituelles Mah! zum Pessachfest] in meiner Synagoge gibteine

den Individuen sich bewuf3t dafiir entschieden, dabei zu sein, und es gab spiirbar das

Cefthl von einer vielschichtigen Gruppe, die gemeinsam als Familie feierte.

!

Familie. Ich méchte diese zwei Konzepte, diese zwei Realititen, in unserem Be-

tehrreiche Antwort auf diese Frage. Us war eine nette, lebendige Feier, begangen ndividuen treffen bewuBt eine Wahi, verschiedene Gruppen feiern gemeinsam als
von einer sehr unterschiedlichen Gruppe von Mitgliedern, Freundinnen und Freun-
den der Gemeinde unterschiedlichen Alters: geborenen firdinnen und Juden und
zum Judentum Ubergetretenen, nichtjidischen Partnern und Familienmitgliedern,
Kernfamilien, erweiterten Familien, Alleinstehenden, Pazren — darunter nicht we-
niger als eine lesbische Familie und zwei lesbische Paare. ‘Zu dieser Mischung gehért
auch eine Gruppe von Stammgisten, die zu den Feiertagen in die Synagoge kom-
men — einige behinderte Frwachsene mit Lernproblemen, die an dem ehrenamtli-
chen jiidischen Projekt |, Tikva” teilnehmen, das in dieser Gegend arbeitet.

Wie wir in England sagen: ,Alle hatten eine gute Zeit", Aber der Subtext zu diesem
glicklichen Treffen ist komplexer. In dieser grofien Nacht des Fragens wurde ich

mir meiner eigenen Fragen gewahr: Was taten wir hier an dieser ersten Pessachnacht?

wubtsein festhaiten, damit wir die Auswirkungen dieser auf den ersten Blick eher un-
wahrscheinlichen Kombination betrachten kénnen. Das Einhalten von Pessach durch

die Cenerationen hindurch und die Beachtung aller Praktiken, die jidisches Leben
definieren, wurzelt in der Verptlichtung, Gott zu dienen, der unser Volk aus der dgyp-
tischen Sklaverei befreit hat. Das bedeutet natiirlich, daf} die Verpflichtung, Pessach
einzuhalten, in gewisser Weise die Verpflichtung beinhaltet, unsere Existenz als jii-

disches Volk zu definieren. Die Tera zitierend, legt die Haggada [Erzihlung vom
Auszug aus Agypten] diese Verpflichtung in eindeutiger Weise fest: ,\Du sollst dei-
nem Kind an diesem Tage erzihlen, dafi dies um dessen willen geschieht, was der
Ewige fiir mich getan, als er mich aus dem Lande Agypten heraustihrte” (Deut, 6:23).
Jedes Flzernteil ist verptlichtet, dies seinem Kind zu erzihlen — das ist das Modeli,

Lkt

Warum waren die Anwesenden nicht zu Hause und leiteten ihre eigenen Sedarim? Frauenseder in Berlin
Warum nahmen sie nicht an einem hiuslichen Familienseder bei jemand anders teil?
Natiirlich mufiten die Antworten auf diese Fragen genauso unterichiedlich ausfal-
en wie die Zusammenkunft selber, und das fithrte dazu, dall ich weitere Fragen er-
waog: Fehlte es einigen an notwendigem Wissen und Selbstvertrauen, um einen ei-
genen Seder zu organisieren? Matten andere ganz einfach keine Familie, die sie
cinladen oder zu: der sie gchen kénnten? Da ich meine Fragen nicht laut aussprach,
konnte ich die maglichen Antworten nur vermuten. Aber eins war klar: Aus vieler-
ei Gritnden hatten sich 70 Menschen — ungefihr 25 Prozent der Gemeinde - dafiir
entschieden, zur Schul' [Synagoge] zu kommen und hier den Seder gemeinsam zu
feiern. Tatsichlich, das zeigte die Liste der Anmeldungen, hitte das Treffen noch
gréBer ausfallen kénnen, doch wir waren nicht in der Lage, mehr als 70 Menschen

m Synagogensaal unterzubringen,
Meine Bemerkungen iiber die Vielfalt bei diesem Treffen sind vielleicht ein wenig

rrefithrend. Obgleich Kinder anwesend waren, gab es nur zehn Jugendliche insge-

sams, und wenngleich die Altersspanne bis ther 80 Jahre reichte, zeigte sich eine

deutliche Kluft in den Altersgruppen zwischen zwdlf und dreifig-plus. Meine Be-
obachtungen zur Altersstruktur fihrten zu einigen weiteren unausgesprochenen Fra-
gen: Feierten die jungen Kernfamilien, die nicht gekommen waren, den Seder zu

Fause oder mit anderen Kernfamilien? Waren die jungen Erwachsenen, die beim
Cemeindeseder fehlten, bei ihren Familien oder feierten sie vielleicht anderswo



Aber jetzt haben wir ein neues Phinomen: [ndividuen treffen Entscheidungen, Indi-
viduen wihlen, gemeinsam mit anderen zu feiern, mit denen sie ein Gefiihl van Ver-
wandtschaft verbindet, das nicht auf biologischen Wurzein beruht.
Und selbstverstandlich sind jene, die entscheiden, am Gemeindeseder teilzunehmen,
nicht dic einzigen, die eine Wahl treffen. Es gibt auch solche, die weiterhin zu Hau-
se fetern oder bei Verwandten oder Freunden. Und es gibt diejenigen, die es vor-
ziehen, nicht zu feiern. Manche der sich Entscheidenden fithien sich ohne Zweifel
noch immer verpllichtet, nichtsdestotrotz treffen sie ihre Wahl, Und es liegt in der
Natur des Wihlens, dal eine Entscheicdung nicht fiir afle Zeiten gilt, Es ist ein dy-
namischer Proze. Wir kénnen uns — was die Teilnahme an einem Seder angeht —
verschieden entscheiden. Und das gleiche gilt Eir die biologischen Verbindungen,
die wir schaffen und brechen, [iir die alternativen Familien, denen wir uns anschlie-
\ Ben und die wir verlassen. Trotz einer leststehenden Tradition, die von den frithen
Rabbinern vor fast 2.000 Jahren kodifiziert worden ist, liegt mit der Familie — fedor
vador, vor Generation zu Generation — die Fortsetzung jiidischen Lebens in den Hin-
den wihlender Individuen.
% Das aber bedeutet nicht, dal3 die jiidischen Gemeindestrukturen iiberflitssig sind.
Aufgrund meiner Erfahrungen ist mir bewuidt, daf} der Gemeindeseder nicht nur eine

Metapher Hir das heutige jidische Leben ist und ein Schauplatz, auf dem die Ver-
inderungen der iidischen Familienmuster fiir alle sichtbar dargesteilt werden. Er

veranschaulicht auch dramatisch, wie sich die Gemeinden selber in Regktion auf die
Verdinderungen innerhalb der jiidischen Familien wandeln. Weil das Heim fiir eine
wachsende Zahl von Jadinnen und juden nicht mehr Fundament jidischen Lebens
ist, weil die biologische Familie [ir viele nicht mehr der Ort starker jiidischer Bezii-
ge ist, wenden sich Individuen, Paare und Familien Gemeinden, Gemeinschaften und
Chawurot [Freundeskreise] zu, um diese nihrenden und verbindenden Funktionen
zu fillen. Und so werden Synagogen, deren Aktivititen sich traditionell auf ,Ge-
bet”,  Lernen” und ,Zusammenkinfte” beziehen, jetzt herausgefordert, neue Rollen
) als erweiterte Familien und itidische Heime fiir ithre Mitglieder, Freundinnen und Freun-

de zu entwickeln.

Das bedeutet, dzf} die Forderungen an die Gemeinden nach Familie und Heim weit-
reichender sind als ein jahrlicher Gemeindeseder, Eines der besten Beispiele aus mei-
ner Erfahrung ist die Entwicklung von Erew [Abend]-Schabbat-Gottesdiensten und
gemeinsamen Mahlzeiten, die nicht nur in der Synagoge, sondern auch in den Woh-
nungen von Mitgliedern stattfinden, Ich weifl von einer wéchentlichen Zusammen-
kunft innerhalb meiner Gemeinde, die Alleinstehende und Paare, die dlter als sech-
zig Jahre sind, umfafit. Jede Woche findet sie in einer anderen Wohnung statt, und
jede Person, die teilnimmt, bringt etwas zu essen mit. Nicht nur, dafi sie das Erew-
Schabbat-Essen miteinander teilen, sie unterstiitzen sich gegenseitig. Oder, wie je-
mand zu mir sagte: , Wir sind fiireinander da, wir sind wie eine Familie - so, wie cine

"

Familie sein sollte

Natiirtich sind es nicht nur Cemeinschaften, Gemeinden und Chawurot, die damit
beginnen, neue Formen der jidischen Familie und des jiidischen Heims zu ent-
wickeln. Sogar eine eher weniger verwurzelt erscheinende Struktur wie die von Bet
Debora schafft einen Zusammenhang, in dem neue Bindungen, neue Beziehungen
zwischen den unterschiedlichen Individuen mit verschiedenen Vergangenheiten und
perstinlichen Umstinden geschmiedet werden. Weil die Wirklichkeit jiidischen Fa-
milienlebens heute bedeutet, daf} jenseits der Reparatur gebrochener Familien Jid-
innen und Juden in vielfiltigen Familienformen leben und schaffen.

Wie meine Bemerkungen deutlich machen, haben die vielen, vielen Familientypen
~biologische, nichtbiologische — und eine Mischung aus beiden — wie auch ein Phi-
nomen wie Bet Debora — wesentliche Merkmale gemein: jede Familie — unabhingig
von ihrem Profil — geht Beziehungen miteinander ein. Jede bildet einen Ort fiir ge-
teilte Sorge, fiir gegenseitige Unterstittzung und fiir Zugehérigkeit, jede einzelne bringt
jitdisches Leben hervor. Die jitdische Familie ist nicht verschwunden. Sie hat sich
zu zahllosen Formen gewandelt. Einzig firr immer verloren gegangen ist ~ das hof-
fe ich — der Mythos, daB die Familie, jidisch oder auch nicht, ein monolithischer
Block sei. So kénnen wir meiner Meinung nach mit Zuversicht sagen: Die jidische
Familie ist tot. Lang leben die jidischen Familien!
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Als am 9. April 1940 der Krieg begann, gab es in Norwegen etwa {.800 Juden. Etwa
760 Juden wurden nach Auschwitz deportiert, Die Mehrheit des Rests floh nach
Schweden. Von den 760 kehrten nur 25 zuriick. Einer von ihnen war mein Vater, Das
jiidische Leben nach dem Krieg — ich wurde 1955 geboren — bestand clarin, das wie-
derherzustellen, was zuvor bestanden hatte, das Leben wieder in Gang zu bringen,
Doch es war wie eine Hiille, fiir mich gab es darin keine innere Spiritualitit, Juden-
tum wurde mir nur in traditioneller Weise vermitteit. Ich denke, dai3 clies bej vielen
Nachkriegsjuden in Eurspa ihnlich war. Die Cemeinde in Oslo nennt sich orthodox.
Ich wiirde aber sagen, daB {iber 90 Prozent der Mitglieder liberal sind. Die meisten
Juden fahren am Schabbat mit dem Auto zur Schul’ [Synagoge], nur wenige leben
koscher. Viele der neunen Gemeindemitglieder sind konvertiert. Heute gibt es unge-
fihr 950 Juden in QOslo, rund 250 oder sagar weniger in Trondheim. In Trendheim ist
es sehr schwer, einen Minjan [Gebetsgruppe von zehn Minnern| zu bilden, so daf3 aus
dieser Not heraus neuerdings Frauen mitgezihlt werden. (Lachen). Aberin Oslo haben
wir noch immer die Frauengalerie, auf der ich wihrend des Gottesdienstes sitze. '
Ich bin der Synagoge tiber viele Jahre fern geblieben und suchte mein spirituelles Zu-
hause anderswo. Aber trgendwie habe icl darauf bestanden, eine Briicke zwischen Ju-
dentum und spirituellem Leben zu finden. Durch die Astrologie kam ich zur Kabba-
la. Ich erkannte, dafl die Kabbala einige meiner Fragen beantwortete und zu anderen
Fragen, etwa der inhiirenten Dichotomie des Geschlechterverhiitnisses, anregte. Die
Kabbala fithrte mich tiefer ins Judentum hinein. Dies kulminierte schlieBlich in der ;
[dee, Rosch-Chodesch-Gruppen [Frauentreffen zum Neumond] als Foren zu ent-
wickeln, in denen das Judentum miteinander geteilt und erforscht werden kann, so-
wohl aus einer Frauen-, als auch aus einer mehr spirituellen Perspektive.

Der Ausléser fiir meine jiidische Suche war aber auch, daB} ich mich als alleinerzie- }



