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Editorial Lara Dammig und Elisa Klapheck

Innerjidische Debatten zur Erneuerung des europiischen Judentums sind tberfillig.
Bet Debora will hierzu AnstéBe geben. Bei unserer ersten Tagung im Mai 1999 dis-
kutierten wir, wic sich die jiidische Tradition weiterentwickelt, gestalten doch Frau-
en als Rahbinerinnen, Aktivistinnen oder Gelehrte das Leben in den Gemeinden und
Synagogen immer mehr mit. Bei der diesjihrigen Tagung griffen wir ein Thema aut,
das in den aktuellen Diskussionen eine grofle Rolle spielt: Hat die Familie noch Zu-
kunft? Fir die Zukunit des Judentums ist diese Frage von entscheidender Bedeutung.
Die klasstsche Kleinfamilie wird nach wie vor als Grundfleste der jidischen Traditi-
on angesehen, Die Frauenrollen scheinen darin klar umrissen, Tatsichlich aber isc die
jiclische Traumfamilie nicht unbedingt mehr Normalitit, fiidinnen 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 Entwicklung. Aul unserer Tagung ,Die jitdische 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 einzubringen. [n diesem Zusammenhang erscheint es uns
wichtig, daB} Bet Debora sowoh! in der jidischen, als auch in der nichtjiadischen Of-
fentlichkeit wahrgenommen wird. Wir hoffen, mit diesem Journal, das die Tagung
dokumentiert und weitergehende Fragestellungen aufgreift, einen Beitrag hierzu zu
leisters. Wir freuen uns liber Resonanz und hoffen, die Leserinnen und Leser bei
der nichsten Bet-Debora-Tagung im Jahre 2003 begrilen zu kénnen,

Die geschiitzten Hiuser verlassen Antje Vollmer

~Editarial

N

Wie lassen sich Glaube und neue Formen des gesellschaftlichen Zusammenlebens
vereinbaren? Wie kann sich die moderne Frau in das althergebrachte System ein-
bringen, chne es zu zerstdren? Diese Fragen haben mich schon immer beschiftige.
[ch hatte das Glitck 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 gesehen, wie zu den ,revolutiondren Zeiten” der 60er und 70er
Jahre die Emanzipation geprobt wurde. Und ich habe dafiir gekimpft, daf sie nicht
scheiterte, sondern sich von einer Schein-Emanzipation hin zu einer wahren Eman-
zipation entwickeln konnte. Mit der Veriinderung der Frauenrolie ist auch eine Ent-
wicklung der ganzen Gesellschaft einhergegangenr, in der die althergebrachte Vor-
stellung der Familie als grundlegendes Element der Gemeinschaft verindert werden
mufite. Berufstitige Frauen, neue Formen der Arbeit und neue Formen der Freizeir,
verlagerte Interessen bei Minnern und Frauen, das alles verlangt nach neuen ldeen
Rir das Zusammenleben.

Diese weltlichen Entwicklungen in die jidische Tradition hineinzutragen, erfordert
viel Mut. Und die Teilnehmerinnen an dieser Tagung und an der ersten Tagung vor
zwei Jahren haben diesen Mut bewiesen. Sie haben ihre geschiitzten FHiuser verias-
sen und sich in die Welt hinaus gewagt. Sie sind Rabbinerinnen und Kantorinnen
geworden und haben gezeigt, dal die Frau das Gebet nicht stort, sondern berei-
chert. Sie haben gezeigt, daB es méglich ist, gemeinsam mit den Minnern dem Glau-
ben nachzugehen, ohne es an Respekt fehlen zu lassen.

Dal dies jetzt misglich ist, ist ein Zeichen dafiir, daB die groBen Stromungen der
Zeit nirgends halt machen, auch nicht vor den Religionen und Traditionen. In tur-
bulenten Zeiten wie diesen sollen Religionen und Traditionen Halt bieten kénnen.
Allerdings kénnen sie dies nur leisten, wenn die Menschen, an die sie sich wenden,
i_h_h_e_n Vertrauen schenken. Dieses Vertrauen braucht Offenheit und Toleranz.
T (Ausziige aus dem Grufwort zur Ersffinung der Tagung }

itierte Familienpolitilk Christine Bergmann

Beim Studium der Geschichte wird uns deuftlich, daB Frauen um jeden Zentimeter, den
sie in unterschiedlichen Lebensbereichen an Boden gewonnen haben, schon immer
hart ringen mufiten. Nachhaltiges Beharrungsvermigen ist nach wie vor gefragt. Wenn

Sie sich auf lhrer heutigen Tagung mit dem Thema ,Jiidische Familie — Mythos und .

Realitdt” beschaftigen, packen Sie ein heilles 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 dffentliche Debatte tiber die Rolle 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 sowie der Riickgang der Geburtenrate genannt. Aber wenn wir genau-
er hinsehen, erkennen wir, dal} die [nstitution 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 muB nicht verwundern, denn
angesichts der gesellschaftlichen Entwicklungen, die ich kurz mit den Stichworten
Clobalisierung und Flexibilisierung umschreiben méchte, suchen die Menschen vor
allem emotionalen Riickhalt in der Familie. In den letzten Jahren sind die Familien-
formen immer vielschichtiger geworden — Alleinerziehende, ,Patchwork-Familien”,
PHegefamilien, Familien in denen die Eltern nicht verheiratet sind - aber annihernd
80 Prozent der Kinder wachsen nach wie vor bei ihren 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 vielkiltiger Weise. Wihrend die Lebensform Familie sehr
stabil bleibt, haben sich aber die Rollen der einzelnen Familienmitglieder und die
sogenannten Familienbeziehungsmuster grundlegend gewandelt. Der Trend geht
heute weg von der existenzsichernden Versorgungsgemeinschaft hin zu Wahlver-
wandtschaften, Und das ist eine Bereicherung.

Der Weg zur solidarisch organisierten Fami-

lienarbeit ist noch weit. Wer ist fiir Familien-

arbeit, Erziehungsarbeit zustindig? Die gewandelte Rolle der Frauen in der Familie
ist.ein zentraler Faktor fiir den Wandel der Familienformen und der Familienbezie-
hungsmuster. Frauen wollen heute wie Minner beides: Beraf und Familie. Aber auch
die Rolle der Manner beginnt sich zu dndern: Immerhin witnschen sich 50 bis 70
Prozent der jungen Minner inzwischen bei besseren Rahmenbedingungen eine
gleichberechtigte Partnerschaft auch in der Kinderbetreuung und im Haushalt. In
der Realitit sehen wir, daB bei der Umsetzung dieser Lebenswiinsche grofie Dis-
krepanzen hestehen. 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. Cemeinsam mit zahlreichen Unter-
nehmen in Deutschland werben wir zur Zeit fiir ein neues Bild von Vaterschaft in
unserer Gesellschalt, Wir wollen Viater motivieren, alciv Verantwortung in der Fa-
milie zu dbernehmen, sich mehr Zeit fir ihre Kinder zu nehmen und sich nicht le-
diglich als Ernihrer der Familie zu sehen.

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

{Ausziige aus dem Erdffnungsvortrag)
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~ALelem Eiohim” Boris Schapiro
und die Bindungsfihigkeit des Menschen

Das Jiidische in der Familie ist die Sichtweise und die Formgestaltung davon, was fir
das Menschsein zentral ist, nimlich den Bund zu schiieffen und thn mit Liebe zu fil-
fen. Zur jiidischen Sicht aul die Familie gehart deswegen ein besonderes Aufmerk
darauf, was der eigentliche Mensch ist. Auf diese Frage gibt es verschiedene Ant-
worten aus jeweils verschiedenen — allemal jidischen — Perspektiven: Aus der poli-
tischen Perspekiive ist der Mensch das Wesen, das Staats- und Gemeinleben bildet
und pflegt und die Entscheidungen des cinzelnen den Entscheidungen der Gemein-

schaft unterordnet, Aus der psychologischen Perspektive ist der Mensch das Wesen,
das Vernunft besitzt und auf deren Basis Sinnbildung fir sich als Individuum und fiir
die ganze Gemeinschaft betreibt. Aus der philosophischen Perspektive ist der Mensch
das Wesen, das dic Wiirde besitzt und die Wirde des Anderen achtet. Aus der reli-
gidisen Perspektive ist der Mensch das Wesen, das nach Cottes Vorbild als Mann
LIND Frau erschaffen wurde. Dieses Prinzip und das Verstindnis des Menschen heif3t
nach den Waorten der Tora Zelem Elobin [Ebenbild Gottes]. Nicht ;Mann” und nicht
JFrau” fir sich kéinnen Ebenbild Cottes sein. Héchstens der Gotzen. Daher versteht
die jiidische Tradition unter dem Bild des Menschen und Gottes eine Qualitat, die
nicht tastbar, nicht riechbar, nicht sichtbar und nicht fihlbar, jedoch erfahrbar ist.
Was ist es im Zelent Elebim, was keine sinnlichen und sensorischen Merkmale hat und
doch erfahwbar ist? Es ist die Eigenschaft, ldee zu sein, und die Fihigkeit, Bindung zu
gestalten. Fir den Menschen macht das das UND. Es ist das Sinnbild der Familie,
die im kleinsten den Menschen und die Welt des Menschen darstelle und deren Wir-
kung Liebe intendiert und die Praxis der Menschlichkeit bedeutet. Ich begrifie Bet
Debora und gratuliere den Organisatorinnen dieser Tagung, die das Zentrale am
Menschsein und Menschwerden, die erste Quelle des Lebens, der Erziehung, der Ce-
meinwesen- und Vernunfthildung, der Witrde und des Segens aus der jitdischen, aus
der weiblichen, aus der menschlichen Perspektive in der Moderne neu und zugleich
traditionsbezogen zu BewuBtsein bringt,

(Ausziige aus denr Grufwort zur Briffnung der Tagung)

Dajenu ~ Es reicht! Jael Botsch-Fitterling

Wir Frauen schalfen es, Schritt fir Schritt die Rechte der Frauen 3,000 Jahre nach
Kénig David den realen Lebensbedingungen anzugleichen, uns dieselben Rechte zu
erkimpfen, wenn auch immer wieder Rickschisge zu verzeichnen sind. In den dies-
jahrigen Wahlen zur 21-képfigen Berliner Reprisentanz [Parlament] der Gemeinde
wurden lediglich vier Frauen gewihlt. Und wenn auch nur eine im Vorstand und nur

Frauen von Bet Debora, cine im Prisidium der Reprisentantenversammlung vertreten ist, trotzdem: die Be-
1k seid auf dem guten Weg, deutung der Fracen nimmt zu und zu und zu. Wen wundert es, dafl zaweilen Man-
die Vision gleicher Rechte und Pflichten  ner die Bremse anzuzichen versuchen. Mit der Anderung des Lebensraums Familie,
fr Mann und Frau weg von der GroBfamilie, hin zu Familien in standardisierten Dreizimmer-Wohnun-

— nicht nur in der sikularen Gesellschaft,
auch im Bereich der Gottesdienste -
wahr werden zu lassen.

Viel Erfolg zum Nutzen der Téchter

gen schwindet synchron der Mythos von der Frau fir Heim und Ferd. Die Realitit
fordert die selbstbewufte, emanzipierte Frau heraus, die Verantwortung und Kom-
petenz in der Ausgestaltung des Lebens in allen Bereichen itbernehmen will, dber-

unseres Volkes, nehmen kann und {ibernimme.
Sei stark und mutig Tochter Israel Wer lwrit kennt, weif3, daB die grammatikalisch minnlichen Formen weibliche Ak-
teurinnen emschlicfern, bestimmt nicht ausschlicfer. Dajenuill — Es reicht, dall Manner

die Mizwot [jidische Gesetze] etc. selbstgefillig interpretieren. Die Zeitist reif, daly
Erauen sich fiir 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 Mizwaot lassen es nicht zu, aus ihaen automatisch Verbote fiir
Frauen herauszulesen.In diesem Sinne und in der Tradition der Berliner Vorkriegs-
gemeinde wiinsche ich der Tagung viel Kampiesgeist entsprechend dem Vorbild der

Rabbinerin Jonas. , [Ausziige aus dem Grufwort zur Eréffmung der Tagung)
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Pegsach? Als ich jung war, gab es kaum Gemeindeseder — und noch seltener cinen
Cemeindeseder am ersten Abend. Was also hat sich in den letzten dreifiig oder mehr
ahren geindert?

Lassen Sie mich vom zweiten Pessachabend erzihlen, den ich in der zweiten Pes-
sachnacht geleiter habe und den die vor fast dreillig Jahren gegriindete jidische les-
hisch-schwule Gruppe in London crganisiert hat, DHeser Seder wurde speziell ver-
anstaltet, um einen Raum Fir jiidische Lesben und Schwule zu schaffen, die oftmals
von ihren Familien ausgeschlossen, ignoriert oder marginalisiert werden, pm ge-
meinsam — im Geiste von 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” auscriickee: , Wir betrachten unsere Gruppe als eine Familie... Unser Sederun-
termauert die Tatsache, dal} wir eine alternative Familie sind.”

Innerhalb der letzten dreifig fahre, seitdem lesbische und schwule Juden begannen,
aus den versteckten Winkeln und Ritzen ihrer ansonsten ,normalen” itidischen Fa-
milien herauszukommen, sind die entstehenden Gemeinden jiidischer Lesben und

Elizabeth Tikvah Sarah
tidischen Familien!

Schwuler alternative Familien geworden, die Liebe, Unterstiitzung und ein tiefes Ge-

ithl ven Verwandtschalt bieten. Der interessanteste Aspekt bei dieser Entwickiung
st, daB} der Familiensinn in dem Male gréBer wurde, wie die Viellalt der jtidischen
schwul-lesbischen Gemeinde sichtbarer geworden ist. Im Gegensatz zu dem, was
vermutet werden kéinnte, war dieser zweite Sederabend eine sehr heterogene Cesell-
schaft. Judinnen und Juden aller und keiner Richtung waren dabei, Frauen und Man-
ner unterschiedlichen Alters, Alleinstehende und Paare - und auch zwei Kinder. Ge-
nauso deutlich wie die Kontraste waren die Ahnlichkeiten zwischen den Zusammen-
kitnften am ersten und zweiten Abend: Wihrend einerseits an beiden Sederabenden
mehr Erwachsene als Kinder teilnahmen und jugendliche und junge Frwachsene in
den Zwanzigern und DreiBigern fehlten, hatten andererseits bei beiden Sederaben-
den Individuen sich bewult daftr entschieden, dabei zu sein, und es gab spiirbar das

Das Familienleben hat sich verindert und zu einem heterogenen Phinomen ge-
wandelt — aber was ist mit dem jiidisches Familienleben? Es sieht so aus, als gibe es
n der ultra-orthodoxen Front, besonders in der chassidischen Welt, seit den Tagen
des Stet] kaum Verinderungen. Was aber ist mit den Juden, der ithergrollen Mehy-
heit, die nicht abseits der Mehrheitsgesellschaften leben? Die Geschichte des er-
sten Gemeindeseders [rituetles Mahl zum Pessachfest] in meiner Synagoge gibt eine

Gefiihl von einer vielschichtigen Gruppe, die gemeinsam als Familie [eierte.
Individuen treffen bewuBt eine Wahl, verschiedene Gruppen feiern gemeinsam als
Famitie. Ich méchte diese zwei Konzepte, diese zwei Realititen, in unserem Be-
wulltsein festhalten, damit wir die Auswirkungen dieser auf den ersten Blick eher un-
wahrscheinlichen Kombination betrachten kénnen. Das Einhalten von Pessach durch

ehrreiche Antwort auf diese Frage. Es war eine nette, lebendige Feier, begangen

on einer sehr unterschiedlichen Gruppe von Mitgliedern, Freundinnen und Freun-
den der Gemeinde unterschiedlichen Alters: geborenen Judinnen und Juden und
zum Judentum Ulbergetretenen, nichtjidischen Partnern und Familienmitgliedern,
Kernfamilien, erweiterten Familien, Alleinstehenden, Paaren — darunter nicht we-
niger als eine lesbische Familie und zwei lesbische Paare. Zu dieser Mischung gehért
uch eine Gruppe von Stammgisten, die zu den Feiertagen in die Synagoge kom-
men — einige behinderte Erwachsene mit Lernproblemen, die an dem chrenamtli-
hen jiidischen Projekt Tikva" teilnehmen, das in dieser Cegend arbeitet.

Wie wir in England sagen: Alle hatten eine gute Zeit”, Aber der Subtext zu diesem
gliscklichen Treffen ist komplexer. In dieser grofien Nacht des Fragens wurde ich
mir meiner eigenen Fragen gewahr: Was taten wir hier an dieser ersten Pessachnacht?
Warum waren die Anwesenden nicht zu Hause und leiteten ihre eigenen Sedarim?
Warum nezhmen sie nicht an einem hiuslichen Familienseder bei jemand anders teil?
Nattirlich muften die Antworten auf diese Fragen genauso unterschiedlich ausfal-
en wie die Zusammenkunft selber, und das fithrte dazu, dafl ich weitere Fragen ex
rog: Fehlte es einigen an notwendigem Wissen und Seibstvertrauen, um cinen ei-

die Generationen hindurch und die Beachtung aller Praktiken, die jidisches Leben
definieren, wurzelt in der Verpflichtung, Gott zu dienen, derunser 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 Tora zitierend, legt die Haggada [Erzihlung vom
Auszug aus Agypten] diese Verpflichtung in eindeutiger Weise fest: ,Du sollst dei-

—_—

nem Kind an diesem Tage erzihlen, dall dies um dessen willen geschieht, was der

Ewige fiir mich getan, als er mich aus dem Lande Agypten herausfihrte” (Deut. 6:23),

Jedes Elternteil ist verpflichtet, dies seinem Kind zu erzihien — das ist das Model!,

enen Seder zu organisieren? Hatten andere ganz einfach keine Familie, die sie
inladen oder zu der sic gehen kannten? 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 — daftir
“entschieden, zur Schul' [Synagogel zu kommen und hier den Seder gemeinsam zu
eiern. Tatsichlich, das zeigte die Liste der Anmeldungen, hitte das Treffen noch
réRer ausfallen kénnen, doch wir waren nicht in der Lage, mehr als 70 Menschen
m Synagogensaal unterzubringen.

Meine Bemerkungen tiber die Vielfalt bei diesem Treffen sind vielleicht ein wenig
rrefithrend. Obgleich Kinder anwesend waren, gab es nur zehn Jugendliche insge-
amt, und wenngleich die Altersspanne bis Gber 80 Jahre reichte, zeigte sich eine
eutliche Kluft in den Altersgruppen zwischen zwolf und dreillig-plus. Meine Be-
bachtungen zur Altersstrukeur fithrten zu einigen weiteren unausgesprochenen Fra-
en: Feierten die jungen Kernfamilien, die nicht gekommen waren, den Seder zu

Hause oder mit anderen Kernfamilien? Waren die jungen Erwachsenen, die beim
Cemeindeseder fehlten,.bei thren Familien oder feierten sie vielleicht anderswo




Aber jetzt haben wir ein neues Phanomen; Individuen treffen Entscheidungen, Indi-
viduen wihlen, gemeinsam mit anderen zu feiern, mit denen sie ein Gefithl von Ver-
wandtschalt verbindet, das nicht auf biologischen Wurzeln bercht.

Und selbstverstindlich sind jene, die entscheiden, am Cemeindeseder teilzunehmen,
nicht die einzigen, die eine Wahl treffen. Es gibt auch solche, die weiterhin zu Hau-

sc feiern oder bei Verwandten oder Freunden. Und es gibt diejenigen, die es vor-
ziehen, sicht zu feiern. Manche der sich Entscheidenden Fihlen sich ohne Zweife!
noch immer verpflichtet, nichtsdestotrotz treffen sie ihre Wahl. Und es liegt in der
Natur des Wihlens, dal eine Entscheidung nicht fiir alle Zeiten gilt. Es ist ein dy-
namischer Prozef3. Wir kéinnen uns — was die Teilnahme an ¢inem Seder angeht -
verschieden entscheiden. Und das gleiche gilt fiir die biologischen Verbindungen,
die wir schalfen und brechen, fiir die alternativen Familien, denen wir uns anschiie-
flen und die wir verlassen. Trotz einer feststehenden Tradition, die von den [riihen
Rabbinern vor fast 2.000 Jahren kodifiziert worden ist, liegt mit der Familie — {edor
vador, von Generation zu Generation — die Fortsetzung Hidischen Lebens in den Hin-
den wihlender [ndividuen,

i Das aber bedeutet nicht, daf} die jitdischen Gemeindestrukturen iiberflissig sind,
Aulgrund meiner Erfahrungen ist mir bewulit, daf} der Gemeindeseder nicht nureine
Metapher fur das heutige jiidische Leben ist und ein Schauplatz, auf dem die Ver-
inderungen der jiidischen Familienmuster fir alle sichtbar dargestellt werden. Er
veranschaulicht auch dramatisch, wie sich die Gemeinden selber in Reaktion auf die
Verinderungen innerhalb der jitdischen Familien wandeln. Weil das Heim fiir eine
wachsende Zah! von Jitidinnen und jfuden nicht mehr Fundament jidischen Lebens
ist, weil die biologische Familie ftir viele nicht mehr der Ort starker jidischer Bezii-
ge ist, wenden sich Individuen, Paare und Familien Gemeinden, Cemeinschaften und
Chawurot [Freundeskreise] zu, um diese nihrenden und verbindenden Funktionen
zu fullen. Und so werden Synagogen, deren Aktivititen sich traditionell auf ,Ge-
bet”, Lernen” und ,Zusammenkiinfte” beziehen, jetzt herausgefordert, neve Rollen

P

“als erweiteric Familion und jlidische Heime fiir thre Mitglieder, Freundinnen und Freun-

" de zu entwickeln.

: Das bedeutet, dal} die Forderungen an die Gemeinden nach Familie und Heim weit-
eichender sind als ein jihrlicher Gemeindeseder. Eines der besten Beispiele aus mei-
- ner Erfahrung ist die Entwicklung von Erew [Abend]-Schabbat-Gottesdiensten und
. gemeinsamen Mzhlzeiten, die nicht nur in der Synagoge, sondern auch in den Woh-
' nungen von Mitgliedern stattfinden. [ch weif} von einer wéchentlichen Zusammen-
kunft innerhalb meiner Gemeinde, die Alleinstehende und Paare, die iter als sech-
zig Jahve sind, umfaflt. Jede Woche findet sie in einer anderen Wohnung statt, und
jede Person, die teilnimmt, bringt etwas zu essen mit. Nicht nur, daf} sie das Erew-
Schabhat-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 eine

F

amilie sein sollte.”

“Natiirlich sind es nicht nur Gemeinschaften, Gemeinden und Chawurot, die damit
-beginnen, neue Formen der jidischen Familie und des jitdischen Heims zu ent-
“wickeln. Sogar eine eher weniger verwurzelt erscheinende Seruktur wie die von Bet
Drebora schafft einen Zusammenhang, in dem neue Bindungen, neue Bezichungen
- zwischen den unterschiediichen Individuen mit verschiedenen Vergangenheiten und
personlichen Umstinden geschmiedet werden. Weil die Wirklichkeit jadischen Fa-
‘milienlebens heute bedeutet, dal jenseits der Reparatur gebrochener Familien Jiid-
nnen 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-

namen wie Bet Debora — wesentliche Merkmale gemein: Jede Familie — unabhingig
on ilrem Profil — geht Beziehungen miteinander ein. Jede bildet einen Ort fiir ge-
teilte Sorge, fiir gegenseitige Lnterstitzung und fir Zugebarigheit, jede einzelne bringt
-jidisches Leben hervor. Die jiidische Familie ist nicht verschwunden. Sie hat sich
zu zahllosen Formen gewandelt. Einzig fir immer verloren gegangen ist — das hof-
fe ich — der Mythos, dal} die Familie, jiidisch oder auch nicht, ein monolithischer
Block sei. So kannen wir meiner Meinung nach mit Zuversicht sagen: Die jiidische
Familie ist tot. Lang leben die jidischen Familient
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Lynn Feinberg

Als am 9. April 1940 der Krieg begann, gab es in Norwegen etwa 1.800 Juden. Etwa
760 Juden wurden nach Auschwitz deportiert. Die Mehrheit des Rests [loh nach
Schweden, Von den 760 kehrten nur 25 zuriick. Einer von ihnen war mein Vater. Das
judische Leben nach dem Krieg - ich wurde 1955 geboren — bestand darin, das wie-
derherzustellen, was zuvor bestanden hatte, das Leben wieder in Cang zu bringen.
Doch es war wie eine Hiille, fiir mich gab es darin keine innere Spiritualitit. Juden-
tum wurde mir nur in traditioneller Weise vermittelt. [ch denke, daf3 dies bei vielen
Nachkriegsjuden in Europa dhnlich war. Die Gemeinde in Oslo nennt sich orthadox.
lch wiirde aber sagen, daf3 tiber 90 Prozent der Mitglieder liberal sind. Die meisten
Juden fahren am Schabbat mit dem Auto zur Schul' [Synagoge], nur wenige leben
koscher. Viele der neuen Gemeindemitglieder sind konvertiert, Heute gibt es unge-
fahr 950 Juden in Osio, rund 250 oder sogar weniger in Troncheim, In Trondheim ist
es sehrschwer, einen Minjan [Gebetsgruppe von zehn Minners] zu bilden, so daB aus
dieser Not heraus neuerdings Frauen mitgezihit werden. (Lachen}. Aber in Oslo haben
wir noch immer die Frauengalerie, auf der ich wihrend des Cottesdicenstes sitze.

Ich hin der Synagoge (ber viele Jahre fern geblieben und suchte mein spirituelies Zu-
hause anderswo. Aber irgendwie habe ich darauf bestanden, eine Briicke zwischen Ju-
dentum und spirituellem Leben zu finden. Durch die Astrofogie kam ich zur Kabba-
la. Ich erkannte, dal} die Kabbala einige meiner Fragen beantwortete und zu anderen
Fragen, etwa der inhirenten Dichotomie des Ceschlechterverhiltnisses, anregte. Die
Kabbala fithrte mich tiefer ins Judentum hinein. Dies kuiminierte schlieBlich in der
ldee, Rosch-Chodesch-Gruppen [Frauentreffen zum Neumond] als Foren zu ent-
wickein, in denen das Judentum miteinander geteilt und erforscht werden kann, so-
woh! aus einer Frauen-, als auch aus einer mehr spirituellen Perspektive.

Der Ausléser fiir meine jidische Suche war aber auch, daf} ich mich als alleinerzie-



hende Mutter mit zwei judischen Sthnen fur deren Brit Mila [Beschneidung] ent-
schieden hatte. Ich war zu diesen Zeit noch mit einem Nichtjuden verheiratet, und
der war gegen eine Beschneidung. Als ich meine Sohne spiter in den jiidischen Ce-
meindekindergarten schickte, begann meine Resozialisation in der jiidischen Ce-
meinde. [ch wurde eine ,[reiwillige Jidin”.

Die erste Rosch-Chodesch-Gruppe wurde auf meine Anregung hin von einer der eta-

Eleonore Lappin
blierteren jiidischen Frauen in unserer Gemeinde gegriindet. Diese Gruppe war sehr o

interessant, da alle fir Lernen und Erfahrungsaustausch aufgeschlossen waren. Zum
ersten Mal machten wir unseren eigenen Kiddusch [Segen tiber Wein und Brot] und
unsere cigenen Zeremonien, etwas, von dem wir zuvor nur erlebt hatten, dafl Man-
ner dies tun, Die zweite Gruppe bestand aus weniger etablierten Frauen, es fehite an
idischemn Crundwissen. Daraus wurde dann eine Gruppe fur jiidische Frauen, die
sich mehr aus sozialen Gritnden traf. Fs hat Vorschlige gegeben, unsere Gemeinde
zu liberalisieren. Viele lehnen diese [dee aus der Furcht ab, es kénnte die erste Stule
zu Assimilation sein. Da wir so wenig sind, macht es keinen Sinn, uns in zwei Ge-
meinden aufzuspalten. Es ist nicht mein Ziel, das orthodoxe fudentum zu verindern,
sondern Fragen zu stellen und damit zu beginnen, ein Judentum zu praktizieren, auf

das ich mich beziehen kann.

Wanya Kruyer . i .'

Als ich in Amsterdam aufwuchs, galt der Mythos: Die Hollander kiimpften im Wi-
derstand gegen die Deutschen. Die Hollander versteckten Juden, verteilten Lebens-
mittelkarten und retteten jidische Kinder. Niemand machte mich auf das Ende der
Ceschichte von Aring Frank adfmerksam: Sie und ihre Familie wurden van ihren
hollindischen Nachbarn verraten, das war das Schicksal von 76 Prozent der jiidi-
schen Bevolkerung in Holland. U.ber_ 90 Prozent der Juden Amsterdams kamen im
Holocaust um., Als mhx i der Stadt aufwuchs, was der ,Anne-Frank-Mythos" allge-

genwirtig.

Als ich mein bewultes judisches Leben in den 80er Jahren begann, stief} ich auf vie-
le Menschen wie mich: Manner und Frauen, die mit einem sehr komplexen und am-
bivalenten Erbe lebten, die in Familien aufgewachsen waren, welche integriert und
assimiliert sein woliten, zumindest in die hollandische Gesellschaftintegriert, die thre
Holocaust-Traumatza hatten und damit eine vielschichtige Bezichung zu ihrer holldn-
dischen Umgebung. [n den sniten 80er, friillien 90er Jaliwen habe ich viele Reisen in
die USA gemacht und dort kleine Gemetnden besucht, die mit der Reconstruction-
und Renewal-Bewegung verbunden sind, sowie einige Reformgemeinden in Grol-
stidten. Ich sah ein jiidisches Leben, wie ich es in Flolland nie erlebt hatte, ein jiudi-
sches Leben, das pulsierte, unkompliziert war, nicht von Traumata tiberschattet war.
1995 wirkte ich bei der Griindung einer neuen Gemeinde mit: ,Beit ha'Chidush”
{Haus der Erneverung). Ich kam zu diesem plotzlichen, fiir mich unerwarteten Schrite,
weil ich den Bezug zu unserer Tradition und Ceschichte vermifite. Heute ist Beit
ha'Chidush eine Gemeinde wic andere Gemeinden, dach sie ist olfener, informeller
und erlaubt mehr Teilhabe als die etablierten Gemeinden. Aber wir werden wieder

zusammenwachsen.

Ich war nie verheiratet und habe nie ein Kind gehabt. Damit bin ich nicht die ein-
zige in unserer #idischen Altersgruppe. Die meisten meiner jidischen Freunde in
ihren 30ern, 40ern und 50ern haben keine eigenen Kinder. Aber neuerdings passiert
etwas anderes, wir bekommen einen Bevélkerungszuwachs aus anderen Teilen der
Welt, hauptsichlich aus [sracl. Meine Familie besteht aus einer amerikanischen Stu-
dentin, die fur ein Jahr zum Studium nach Amsterdam gekommen ist. [ch bin ihre
,Gastfamilie” im Rahmen eines Programms mit dem Titel ,Geschlechtund Sexualitat”
zwischen der School of International Training in Vermont (USA) und der Univer-
sitit Amsterdam, an derich in den spiten 70er Jahren studierte. Sie finden immer ein
jticlisches Madchen fir mich. So habe ich meine kleine Familie mit zwei verschiede-
nen Pflegetschtern pro Jahr In der Regel gesellte sich in den vergangenen zwei lahren
an meinen Schabbatabenden noch ein junger Mann um die 30 zu uns, der in Am-
sterdam studiert und arbeitet, und dessen Mutter ich vor zwei Jahren hier bei Bet De-
bora kennengelernt habe. So habe ich mir meine eigene kleine Familie geschatfen.

Eleonore Lappin
A

Wien, und gelingen konnte das deshalb, weil es Menschen gab, die das nicht-or-

Is wir vor ell Jahren Or Chadash gegriindet haben, war das etwas ganz Neues in

thodoxe Judentum kannten — aus der Schweiz, aus Israel, aus den Vereinigten Staa-

ten. Seit Mirz haben wir eine Rabbinerin — eine fiir Wien ganz remde Idee — Eve-

line Goodman-Thau, die selbst aus Wien stammt.

Die Wiener Gemeinde war immer eine Gemeinde von Zuwanderern aus Polen, Ga-
lizien, Ungarn, B6hmen, Mahren. Ungefibr diese Zusammensetzung hatte die Nach-
kriegsgemeinde auch wieder. Osterreich war nach dem Zweiten Weltkrieg ein Tran-
sitland in die USA, nach Palastina/lsrael, und einige der sehr vielen DPs [displaced
persons] sind in Wien hingengeblieben. 1938 gab es vielleicht 180.000 Juden in”
Wien. Heute hat die israelitische Kultusgemeinde ca, 7,000 Mitglieder. Und den-
noch, im Gegensatz zu Deutschland versucht die Wiener Gemeinde einen gewissen
Anschluf} an die Vorkriegstradition zu finden. Wenn man von ldentititsmustern
spricht, dann hat die Vorkriegsgemeinde noch eine gewisse Kraft, und diese war or-
thodox. Es gab keine liberalen Bethiuser in Wien vor dem Zweiten Weltkrieg.
Heute haben wir nicht weniger als drei jidische Schulen. An sich sehr erstauniich
und fiir uns Wiener Juden eine Tatsache, die uns mit Stalz erfiillt. Wir haben ein
Schubwesen; fiir die Zukunft unserer Kinder ist gesorgt. Die erste jidische Schule
wurde 1980 gegritndel und ist heute das Zwi-Perez-Chajes-Cymnasium mit zu-
gehoriger Volksschule und Kindergarten. Ich habe meine Tochter dorthin geschickt.
Ich hatte nimlich in meiner Kindheit wirklich den Religionsunterricht durchlitten,
er war entsetzlich, ein vergeudeter Nachmittag pro Woche, nachher hat man nicht
einmal hebriisch lesen kénnen. Aber immerhin hat man den Ful} in der jidischen
Kehilla [Cemeinde] gehabt, und deshalb ist man hingegangen. Fir meine Tochter
sollte es etwas besseres geben, und wir wollten ja wirklich jitdisches Leben in Wien

schaffen. Die Schule ist von gutem Ni-
veau. Das war auch wichtig: die judi-
sche Schule mufte leicht elitir sein
mindestens so gut wie das Lycée Fran-

caise, sonst bekommen wir keine Kin-
der, Denn die inoffizielle iiidische

Schule war das Lycée Francaise. Wit
waren besser, wir haben vier Fremd-

sprachen bei der Matura unsere Kin-
der: lauter judische Cenies. Meine
Tochter war beim ersten Maturajahr-

gang, und jetzt schaue ich mir an, was
aus dieser Klasse geworden ist. Zwei
Drittel dieser Kinder leben nicht mehi
in Wien. Das heiBt, genau das, was ich

mir anhéren mufte, als ich mich ent-

schlossen habe, meine Tochter in die-
se jiidische Schule zu schicken, ist ein-
getreten: , Sie wird zu jidisch werden,
schick sie nicht zuriick ins Cetto. Wie
soll sie es hier in Osterreich schaffen?
Und ich habe gesagt: ,LIm hier leben
zu kdnnen, braucht sie jidische Bil-
dung.” Und nun leben die Kinder nicht
mehr hier. Meine Toechter lebtin Jeru-

salem. Es stellt sich hier wirklich die

Frage: wenn man Kinder mit einem ji
dischen Bewulitsein aufziehen will,
und vielleicht auch noch mit ein
bifichen jidischer Erziehung, dann
muB man sie irgendwo ins Getto
chicken. 1Ind wo bleibt dann die jii-
lische Erneucrung, wenn diese Kinder

Unsere Mischpoche
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Strukeuren innerhalb der Gemeinden und hatten zweitens zur Folge, daB juden in
der Offentlichkeit geschlossen, homogen auftreten zu miissen meinten oder sich in
die Unsichtbarkeit zuriickzogen. Die Unsichtbarkeit realer Juden war an eine hohe
Prasenz der toten Juden in der Offentlichkeit gekoppels.

Ich méchte an den Hintergrund erinnern, vor welchem meiner Ansicht nach die Fra-
ge der Familie nach der Schoa diskutiert werden muf3. Der Ausrottungsversuch der
Nationalsozialisten zielte nicht auf jidische Individuen, sondern auf die Juden als
Volk; er schioll sowohl die Geschichte als auch die Zukunft mit ein, das heit die
Kinder und das Fortpflanzungspotential. Alle potentieilen Eitern nach der Schoa wa-
ren also mit der physischen und psychischen Wicderherstellung von Elternschaft
konfrantiert, auch wenn sich die Frage den Individuen nicht so gestellt haben mag.

weggehen? Meine Tochter sagt mir, ,Ich werde keinen Mann heiraten, den ich be-
reits mit zehn Jahren kennengelernt habe.” Und so geht es den meisten. Das heif3t,
diese Kinder, wenn wir sie in geschlossenen Cruppen halten, dann haben sie keine
Zukunftsperspektiven, Was ist zu tun? Das machte ich hier wirklich mal in den Raum

stellen, weil ich glaube, dal} das cin ganz wichtiges familienpolitisches Thema ist.

Andrea Petd

Anfang des Jahres 2001 wurde eine Volkszihlung in Ungarn gemacht. Dabei gab es
drei Fragen, bei denen sich Juden als Juden identifizieren konaten. Die erste betraf
die Nationalitit. Far ungarische Juden war das ,ungarisch”. Die zweite betraf die Re-
ligien. Da 90 Prozent aller ungarischen Juden nicht religids sind, gaben die meisten
Jatheistisch” oder keine Antwort an. Und die dritte betraf die kulturelle Identitit. Das
war eine offene Frage, was heiBen soll, die meisten Menschen haben sie nicht ver-
standen. [n der Anleitung zum Fragebogen stand, dal3 sich die letzte Frage auf die
Muttersprache beziche, und diese ist in den meisten Fillen ,ungarisch”. Es gab eine
Debatte iber die Ergebnisse, aber grundsitzlich wurden — je nachdem, wer gefragt
war — 70, 50, 90 Prozent der itidischen Bevélkerung Ungarns durch diese Art der
Herangehensweise unsichtbar. Im Jahr 1990 beschlafl die jiidische Gemeinde Un-
garns, dafl sie sich weder als Nationalitit noch als ethnische Gruppe definieren wiir-
de, sondern als Religion: In einer Gemeinschalt, die zu 90 Prozent nicht religios ist,

Ein Kind war ein handfester Beweis fiir das eigene Liberleben und spielte im allge-
meinen eine Rolle in den Wiinschen der Eltern nach Ungeschehen machen, Ersatz,
Kontinuitat und Widerlegung der nationalsozialistischen Doktrin. Jedes nach Hit-
ler geborene Kind war ein Triumph iiber die Verfolger. Wir sollten uns, und mit ,uns”
meine ich alle Judinnen und Juden jeden Alters, alsa nicht wundern, daf wir auch
heute noch mit den Folgen dieses nicht volistindig gegliickten Vernichtungsversuchs
zu tun haben. Das Trauma der Vernichtung war kollektiv und die Folgen sind es auch.
Jidische Nachkriegsgemeinden in Deutschland waren itberdurchschnittlich viel mit
sozialen Aufgaben befaft, mit der Betreuung von Uberlebenden und deren Familien
sowie von Waisen und Fliichtlingen. Sie waren gefordert und sicher auch tberfor-
dert, das zu kompensieren, was diese meist unvollstindigen und/oder auseinander-
gerissenen Familien, oft  Zweitfamilien”, nicht realisieren konnten, wie z.B. auf die
Bedurfnisse der Kinder einzugehen oder bei mehrfach gebrochenen Traditionen ein
jiidisches |Leben zu fithren. Vor allem, wenn die Gemeinden starr an konventioncllen
Formen der Austibung des Judentums festhielten und an hierarchischen Strukturen.
Und dal} dem Festhalten an tiberkommenen Strukturen nach den Verlusten der Schoa
groBe Bedeutung zukommt, sollte eigentlich nicht tiberraschen. Diese Gemeinden
waren schlieBlich ebenso von der Verwistung betroffen und muBten unter ebenso
widrigen Umstinden aufgebaut werden wie die Familien.

ist das ziemlich problematisch.

JSzombat" [Schabbat], die Zeitschrift des Jidischen Kulturvereinigung Ungarns —
das sagt etwas iiber ihre Orientierung — war die erste, die in ihrem Teil Esthers Ta-
sche” Frauenthemen aufbrachte. Viele Frauen von uns, die tiber 30 sind, beschlossen,
eine andere Form von Publikation zu wihlen, teils Journal, teils akademische Texte,
auch Literatur, die die Geschlechterverhiltnisse reflektiert. Bisher ist dies das einzi-
ge regelmilig erscheinende feministische und intellektuelle Produkt in der ungari-
schen Presselandschalt. Wir legen Wert auf den demokratischen Charakter unserer
Arbeit. Jede Ausgabe hat zwei Herausgeberinnen, was dafiir sorgt, daf} wir vonein-
ander lernen kénnen. Aber es gibt ein Problem: Wir schreiben Rir ein Publikum, das
nur in unserer Vorstellung besteht, ein imaginiertes” Publikum. Es macht uns SpaB,
wir lieben es, Zeit miteinander zu verbringen und die Artikel zu lesen, zu essen — je-

L . . . . . Am Mikrofen: Elizabeth Tikvah Sarah (cben)
desmal machen wir ein Fest daraus — aber die Sache ist die, dal} wir zwei Dinge tun: 14 Alice Shalvi (unten)

wir schaffen eine Gemeinde fir uns selbst, und wir konstruieren durch unsere Texte
ein Publikum. Trotzdem ist die Auflage von Szombat seit Januar 2001, seitdem wir
den sogenannten Frauenteil einfihrien, gestiegen. Das war ein {iberraschendes Er-
gebnis. Inzwischen erscheint Szombat mit monatlich 2.500 Exemplaren. Sie kénn-
ten meinen, das ist nichts, aber fir eine imaginierte jiidische Gemeinde wie die in
Ungarn ist das sehr viel. Rechnet man die Zahl der Leserinnen und Leser, nicht die
der verkauften Exemplare, dann geht das in die 10.000.

Jael Geis

Die Judische Gruppe in Berlin, auch wenn's die nicht mehr gibt, hat in mancher Fin-

sicht den heutigen Cruppen aulberhalb des Mainstreams den Weg gecbnet. Sie griin-

dete sich im Protest gegen den Einmarsch israelischer Truppen in den Libanon 1982

und gegen die Politik der jirdischen Gemeinden, die Politik von Isracl auf keinen Fall

olfentlich zu kritisieren, nach dem Motto: ,my country, right ar wrong.” Die met-

sten Mitglieder verstanden sich als mehr oder minder sakulare, linke [ntelickiuelie,

die kritisch zu gesellschafts- und kulturpolitischen Fragen der jiidischen und deut-
schen Gesellschaft Steliung nahmen. Die Abneigung zwischen der Jidischen Ce-
meinde und der Jidischen Gruppe beruhte zunichst auf Gegenseitigkeit. Die star-
ren Strukturen in den jidischen Gemeinden sind ein Produkt der jiudischen Nach-
kriegsgeschichte in der Bundesrepublik Deutschiand. Jizdisches Leben zeichnete sich
durch folgende Tatsachen aus, a} ein Politikum zu sein, b) eine schnelle Institutio-
nalisierung und eine sehr langsame Regenerierung, mit den zentralen Problemen gei-
stiger, religigser und kulturelier Verarmung, ¢ eine auflerst amhbivalente Haltung hin-
sichtlich des Verbleibs im Land der Mérder" und d) eine grofle Heterogenitit trotz
der geringen Anzahi von Juden - bis zu Beginn der 90er Jahre gab es in Deutschland
ungefihr 30.000 Gemeindemitglieder gegenither knapp einer halben Million vor Hit-
lers Machtantritt. Das mehr oder minder latente Gefiithl der Bedrohung und die sich
daraus ergebende Belagerungsmentalicit begiinstigten erstens undemokratische
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Fiir die Schweizer bin ich
nur eine Jiidin.

Fiir die Juden bin ich

nur eine Kemmunistin.

Fiir die Kommunisten bin ich
nur eine Kiinstlerin.

Fiir die Kiinstler bin ich

nur eine Frau.

Fiir die Frauen bin ich

nur ein Fraulein mit einem Kind.

Alis Guggenheim (1896~1958)

lesentliche hat keine

Die Bildhauerin Alis Guggenheim umschreibt in eindriicklicher Art und Weise die
Vielschichtigkeit und Komplexitit ihrer Identitit und die gleichzeitig damit ver-
bundene Gefihrdung, Aufsplitterung derselben durch die jeweilige Umwelt. Eine Si-
tuation, die den meisten nicht fremd sein diirfte.

Iclentititsfragen sind in erster Linie psychologische Fragen. Doch schon Freud, der
Begriinder der Tiefenpsychologie, hat sich tiber seine jidische [dentizit nur sehr vage
gedubert. Im Vorwort zur hebriischen Fassung von , Totem und Tabu” schrieb er 1930
JKeiner der Leser dieses Buches wird sich so leicht in die Gefithlsiage des Autors ver-
setzen konnen, der die heilige Sprache nicht versieht, der viterlichen Religion — wie
jeder anderen — viilig entfremdet ist, an nationalistischen [dealen nicht teilnehmen
kann und doch die Zugehorigkeit zu seinem Volk nicht verleugnet hat, seine Eigen-

art als jidisch empfindet und sie nicht anders witnscht {...), Fragie man itin: Was ist

an dir noch jiidisch, wenn du alle diese Gemeinsamkeiten mit deinen Volksgenossen
aufgegeben hast?, so wiirde er antworten: Noch sehr viel, wahrscheinlich die Haupt-
sache. Aber dieses Wesentliche kénnte er gegenwirtig nicht in klare Worte fassen.”

Soweit bekannt, benutzte Freud den Begriff tdentitit nur einmal, und zwar in einem
psychosazialen Zusammenhang — bei dem Versuch, seine Bindung an das judentum

zu formulieren. Der Begriff der Identitit weist bei ihm auf ein Band hin, das den ein-
zelnen Menschen mit den von seiner einzigartigen Ceschichte geprigten Werten
seines Volkes verbindet. Im Spannungsfeld unserer ,[ch'= und Wir'— Identitit ha-

ben wir zlle unsere eigene persénliche Geschichte, die manchmal unsere Objelti-

vitit einschrinkt. Intergenerationelle Einfliisse sind Faktaren in allen Familien, Kunst
als Form der nonverbalen Vermittlung kann BewuBtheit und Integration von sonst

nicht ausdriickbarer Erfzhrung sein. Kunst ist das Medium der Exploration,
Ruth Herzka Bollinger

Geschichten aus Ton

JErinnerungen” heiBt cine Skulptur von Rachel Kohn, in der sich ein gezacktes Band
durch ein Tor wie eine Schlange davonmacht, Da ist die Bewegung des Entgleitens
und Verschwindens ebenso Form geworden wie die Vorstellung von der Vergan-
genheit als einem Raum, zu der man den Eingang wiederfinden muf3.

Die Skulpturen der 1960 in Prag geborenen und heute in Berlin lebenden Rachel
Kohn sind weniger am-gul3eren Bild der Verdnderung als vielmehr an kérperlichen

Erfahrungen und emotionalen Momenten orientiert. Sie erméglichen ein mitheloses
Cleiten zwischen den Perspelctiven von unten und oben, grof und klein, dem Run-

tergucken und dem Raufwollen. Ein kleiner fiinfbeiniger Hocker, der wackelig an ei-

ner grofen Form lehat oder ein kleines Zweibein, das an einem grofien Dreibein  Aussteltung von Rachel Kohn und
« . L. . i . . . R . Marion Kahnemann

hingt, visualisieren die [nstabilitit der Beziehung Mutter/Kind. Ein kleiner und ein | 5hrend der Bet-Debora-Tagung

grefier Stuhl oder ein Stuhl und ein Tisch werden zu Darstellern der Geschichten  unten: Rachel Kohn  Erinnsrungen”

vom CGroBer-werden-wollen. Fine runde Form, aus der ein Segment herausgeschnit-

ten und wieder eingefiigt ist, erzihit vom Moment der harmonischen Verbindung
der beiden kleinen Schwestern im Kuf,

Auch tn fritheren Skulpturen hat Rachel Kohn autobiographische Erfahrungen in ab-
strahierende Formen umgesetzt. Anfang der neunziger Jahre waren die , Tragerinnen”
ihr Thema, ein Zyklus stehender Figuren, die mit ihren Lasten zu einer Symbiose
verschmolzen waren. Schon in der Form erinnerten sie an archaische Idole und die-
se Anmutung des Mythischen setzte sich im Thema fort. [hre Lasten waren Sinnbil-
der fiir das nicht mehr loslassen und nicht mehr abgeben kdnnen der Aufgaben, die

Frauen durch Erziehung und Tradition nach wie vor angetragen werden. :
Katrin Betting Miiller




Unsere Mischpaoche

at
&

Marion Kahnemann, links: ,Deine zirtlichen Hande...”
{Kdinig Satoma), unten: ..Messiastier”
rechte Seite: Rachel Kohn, aus dem Zyklus ,Trdgerin®

Kiinstlerische Entdeckungsreise

leh wurde im Osten Deutschlands geboren und stamme aus einer volistindig siku-
favisierten Familie. Das einzige jadische Wissen”, mit dem ich aufgewachsen bin,
war das Wissen um die Schoa und der damit verbundene Schmerz. Mit 17 Jahren,
civekt nach dem Tod meines Vaters, war ich das erste Mal in einer Synagoge und
war erstaunt, wie vertraut mir diese Umgebung war, auch wenn ich im Cottesdienst
anfangs kein Wort verstand. Die Gemeinde begann, meine nicht mehr vorhandene
oder fitr cine DDR-Birgerin zumindest unerreichbare Verwandtschaft zu ersetzen.
[ch fing an, mich mit judischen Texten auseinanderzusetzen. Die Texte begeisterlen
mich und haltfen mir, Positives in meinem Judentum zu entdecken. Diese Auseinan-
dersetzung wurde sehr bald zu einem wichtigen Impuls fiir meine kiinstlerische Ar-
beit, zu einer Maglichkeit, heutige, fiir mich relevante Fragen zu stellen.

Mavrion Kabnemann

Unsere Mischpoche
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Der zweite Weg aufstrebender jiidischer Frauen zu sezial Handelnden lag auBer-
halb des religivsen Rahmens. Anfang des 20. Jahrhunderts entstanden Bildungsin-
stitutionen als Schiiisselbereiche der Weitergabe sozialer Normen und der Schaf-
fung von Orten des Widerstandes. Zur Jahrhundertwende war der Prozentsatz der
Frauen, die am Bildungssystem in Ungarn teilhatten, erheblich kleiner als der von
Ménnern. Wenn man die Zahlen hinsichtlich der Besuchs von kiberen Bildungsein-
richtungen durch Frauen analysiert, dann ist jedoch offensichilich, daB Frauen die-
se mit einem gréflerem Bildungskapital betraten. Sie beherrschten mehrere Fremd-
sprachen und waren sportlicher. lhre Leistungen waren in den Jahren des Studiums
insgesamt erheblich besser als die ihrer ménnlichen und auch die ihrer jiidischen

um die Jahrhundertwende stark verireten. Dies wurde durch die demographische
Tendenz unterstitzt, dafl wohlhabende Familien der jidischen Mittelschicht, die
nach intergenerativer sozialer Mobilitat strebten, zur Jahrhundertwende eine re-

Andrea Petd
chen - als Jungen erzogen”
Historischer Blick auf die ungarische Familie

striktive Fortpflanzungsrate in Ulngarn, aber auch in Deutschland, handhabten.
Wurden ein oder zwei Kinder geboren, und das eine (oder beide) war zufallig cin
Midchen, dann wurde dieses wie ein Junge erzogen. Die gleiche Bildung, bis auf
eine wichtige Ausnahme: chne religitse Unterweisung. Das soziale Phinomen:
JMidchen als Jungen erzogen” fiihrte dazu, dafl eine neue weibliche Subiektivitat
geschatfen wurde, die es Frauen mit weit besseren Fihigkeiten und mit groBerer
Entschiossenheit ermaglichte, den Weg in die minnliche Welt der Berufstiatigkeit
zu geben. Diese Frauen wurden mit Unterstiitzung ihrer Familien wihrend threr
Ausbildung als Jungen erzogen und dies durch alle Konflikte hindurch. Durch ihre
etgene Erfahrung verstanden sie, wie das Patriarchat funktioniert. So wurden fir sie

In dem Jahrbuch, das 1938 zum 15. Jahrestag der Nationalen Allianz der jiidischen die Techniken patriarchaler Herrschalt, wie erzwungene Amnesie, Vergessen und

Frauenvereinigung Ungarns herauskam, zitierte Dezd Korein S. R. Hirsch, um die
Rolle der ungarischen Frau zu beschreiben: Die Frau sei die Priesterin des Hauses”.
Wenn wir die anderen 86 Beitrige dieses Jahrbuches analysieren, die die einfluBrei-
che jitdische Frauenorganisation in Ungarn feiern — die Hilfte davon wurde von Min-

Diskriminierung transparent. Die sozialdemokratische feministische Bewegung —
und spiter die kommunistische — eréffnete soziale und politische Riume fir Assi-
milation und einen Fluchtweg aus religidsen Normen und Fflichten, Die Moderne
zog zusammen mit dem sozialen Programm eine neue Generation jidischer Frauen

nern verfalit —, so kisnnen wir genauso gut zu den SchluBfolgerungen gelangen, die an, die sich an linken Aktivititen beteiligte. Auf unserer Suche nach Vormiittern se-

Marion Kaplan (The Making of the Jewish Middle Class, 199 t} und Paula Fymann (Gen-
der and Assimilation in Modernn Jewish History, 1995) in ihren bahnbrechenden Arbeiten
ziehen: Sie stellen heraus, daB die jiidische Familie ein diskursiver Ort war, der dazu
diente, Geschlechtsidentititen zu artikulieren und zu festigen. Die Familie war nicht
nur der diskursive Ort, um weibliche Beddrfnisse, Wiinsche und Freuden in der Ce-
sellschaft zu definieren, sondern nahm auch eine Schlisselstellung bei der Weiter
gabe ethnischer, Klassen- und Geschlechterrollen und der Konstrulction unter-

hen wir auf die sehr reiche Tradition der Teilnahme jiidischer Frauen am politischen
Aktivismus zuriick. Fiir ,Midchen als Jungen erzogen” gab es jedoch keinen Platz in
der religiosen Welt. Fur sie war die biirgerliche, die staatliche Intervention wiin-
schenswert, um sich der tiberwiegend unterdriickenden und religitsen Sphire der

Hiuslichkeit widersetzen zu konnen. Wenn wir einige der Griinde verstehen wol-
oben: Familie Schulteisz: Babuka mit ihrer
Mutter und Csuri, 1933

dann soliten wir neben anderen Faktoren auch die ungewshnlichen individuellen unten: jidische héhere Madchenschule,

len, warum die Mehrzahl jidischer Frauen im heutigen Ungarn nicht religios ist,

it i i ils ituti e gi ' i . it e ; ) , . nach 1945
schiedlicher Identititen cin. Die Familie als Institution palite sich bis zu einem E.rrl.mge.nschaf.t.en-l.msez er meuttAm zur Zeit der Jahrhundertwende und die Fami- Fotos: Ungarisches Jidisches Museum und
bestimmten Grad an den verinderten sozialen und kulturellen Kontext an, und ich lie als einer méglichen Ort des Widerstandes mitdenken. Archiv

wiirde behaupten, die Familie konnte zum Beispiel in Ungarn zur Jahrhundertwen-
de (19./20. Jh.) als Ort des Widerstands funktionieren.

Wihrend des Modernisierungsprozesses (ibernahm die sich schnell assimilierende
jidische Mittelklasse in Osteuropa die [deen der birgerlichen Hiuslichkeit und ver
mischte sie mit dem religiosen Diskurs zur Familie. Dieser Prozel3 vollzog sich zur
gleichen Zeit, als sich der 6ffentliche Raum fir Frauen erweiterte, da sich thnen der
Arbeitsmarkt und die Bildungsinstitutionen immer mehr difneten. Um zum Zitat zu
Beginn dieses Textes zuriickzukehren: aus der  Priesterin des Hauses” wurde auch
der Engel des Hauses”. Der doppelte Diskurs um die religitse Familie und die Héus-
lichkeit verstirkte sich wechselseitig, was diese neue ldeclogie so michtig machte,
um den Herausforderungen der Maderne zu widerstehen.

Eine Antwort auf diese Herausforderung im religitisen Diskurs ist die Neudefinition
der Familie, dic in ihrer Bedeutung erweitert wurde. Die Teilnahme der Frau am 6f-
fentlichen Leben konnte nicht linger ignoriert werden. Sie wurde dann akzeptiert,
wenn sie mit religigsem Engagement oder Wohlfahrt verbunden war, und diese Frau-
en wurden als ,namenlose Heldinnen” bezeichnet. Aus der Literatur tiber soziale Be-
wegungen wissen wir, daf} die Mabilisierung von Frauen im ,Rahmen der Mitter-
lichkeit” das Paradox enthilt, Frauen im 6ffentlichen Raum zu aktivieren, ohne dabei
die patriarchalen Strukturen herauszufordern. So kénnen wir Sozialarbeit betrach-
ten, indem wir den Bergriff Frauentitigkeit” verwenden, und Wohltitigkeit als ei-
nen Ort, wo unternehmerische Talente Raum fir ihre Aktivititen fanden und eine
andere weibliche Subjektivitit entwickelten.

minnlichen Kommilitonen. Auch unter den jidischen Studierenden waren Frauen -
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Britta Konz Isenburg wurde vom JFB als Antwort auf den gesellschaltlichen Wandlungsproze

geg«m@pappenhenms neuer Familienbegriff

im 19. Jahrhundert gesehen. Bertha Pappenheim glaubte, daf) es ein  gbttlicher Auf-

trag der Juden in der Welt” sei, die  Kraft der Familie” zu sichern Das Leben im Heim

sollte Familiencharakter haben und Sehnsucht nach der traditioneilen Familie.
wecken. Deshalb wurde die Erziehung im wesentlichen durch gelebte Tradition ge-

staltet. Die Erzieherinnen versuchten die Eigenart jedes Festes zu wahren, es wur-

de streng nach den jidischen Speisevorschriften und dem jiidischen Festkalender
gelebt. Wie in einer Familie bildeter die Heimbewohner eine Tischgemeinschaft,

was die Cleichheit aller Heimbewohner dokumentieren und das Gemeinschaftsle-

ben férdern solite. Auch Midchen erhielten Religionsunterricht, lernten Hebriisch

und traditionelie Cebete.

Das Heim kann jedoch gerade auch als Alternative zur traditionelien Familienvor-

ienbundes (JFB) formierte sie 1904 eine Interessenvertretung speziell fiir jiidische Frauen. stellung gesehen werden: Hier bildeten Frauen eine Gemeinschalt, die den morali-

schen Vorstellungen ihrer Zeit nicht entsprachen, Indem jidische Familientradition

in einem villig neuen Kontext gelebt wurde, wurde sie sozusagen ,von innen her-

_ id Bertha Pappenheim (1859-1936) war die Mitbegriinderin der Psychoanalyse und
chte der Frauenbewegung als auch die Geschichte jiidischer Frauen ihrer Zeit nachhaltig geprégt.

Der JFB sollte ein explizit jiidisch religioser Verein sein, und war, laut Ottilie Sché-
newald als Mission fiir die jiidische Frauenwelt” gedacht. (Blatter des Jiidischen Frau-
eibundes [BIFB] Nr. 7/8 1936, S.8). Vor allem der Kampf gegen den Méadchenhandel burg Ausgangspunkt, Ziel und Triger des Gedankens der Solidaritit in der judischen
Cemeinschaft sein (Bertha Pappenheim, Die jiidische Frau, 1934). Es bildete im Klei-

nen das ,Beith Jsrael”, ,Haus lsrael” ab und wurde in einen gréBeren &ffentlichen Zu-

aus” reformiert. Entgegen dem Konzept der btirgerlichen Kleinfamilie sollte lsen-

war Bertha Pappenheim ein Anliegen. Sie unternahm Reisen nach Osteuropa, um
Hintergrundwissen zu sammeln und personlich mit betroffenen Frauen zu sprechen.
Kraft, Motivation und Zielrichtung fiir thre Arbeit schépfte Bertha Pappenheim aus sammenhang gestellt.

ihrem orthodoxen Glauben, den sie mit ihren feministischen Uberzeugungen ver- Bertha Pappenheim betrachtete [senburg als Weg. Padagogische Ziele sollten immer
kniipfte. Sie sah ihre religiose Abstammung als Verpflichtung und Bereicherung.
Sozialarbeit war fir sie ein Bekeantnis zur jiidischen Religion, Mizwa", Gebot und

wieder neu durchdacht werden. Dieser Weg wurde gewaltsam unterbrochen. Bertha
Pappenheim starb am 28. Mai 1936, kurz nach einem Verhér durch die Gestapo. Eines
der vier Hiuser wurde am 9. November 1938 vor den Augen der Kinder abgebrannt.

Pflicht der gesamten jiidischen Gemeinschaft,
1942 wurden die noch anwesenden Heimkinder und Erzieherinnen deportiert und

Als kinderlose, orthodoxe Jitdin beschiftigte Bertha Pappenheim die Frage, wie sie
das Tora-Gebot, ein Haus zu griinden, befolgen und ,als Glied einer Kette wiirdi-
ger Geschlechterfolge” leben konne. Wie viele Feministinnen ihrer Zeit hielt sie an
der Mitterlichkeitsbestimmung der Frau fest, und versuchte die daraus resultieren-
den Aufgaben zu erweitern. Dabei differenzierte sie: Mutterschaft ist das einer Frau
zugeliigte, iiber das sie auch ungliicklich sein kann. Mitterlichkeit ist das Uremp-
finden einer Fraw, das auch eine Unbertihrte beglickt empfinden kann." (Deukzettel,
27.4.1919) Sie betonte, dall es fiir eine Frau keine fremden Kinder gebe, weshalb
unverheiratete oder kinderlose Frauen ebense Miitterlichkeit leben kénnten und

in Konzentrationslagern ermordet. Die Hiuser des Heims wurden der Hitlerjugend

zur Verfiigung gestellt. Heute ist der Ort Seminar- und Gedenkstitte.
Kinderheim des JFB in Bresiau

’%‘

die gleichen Rechte verdienten wie Verheiratete.
Auch im religitsen Kontext erweiterte Bertha Pappenheim die Rolle der jidischen 3
Frau. Sie nahm die Tradition der ,Priesterin des Hauses" und Hiiterin der Familie”
auf und erginzte sic, indem sie Staat und jiidische Gemeinschaft als  Familie” defi-
nierte. So erschloB sie Jidinnen den éffentlichen Raum als natiirtiches Wirkungs-
feld”. Die Frau war bei ihr, wie sie 1935 an Martin Buber schrieb, ,Schopferin” oder
JFormerin des Lebens. Sie bringe durch Schmerzen und Wehen hindurch den
Nichsten” hervor und miisse ihn in unerschépflicher Liebe fithren, mahnen und
zielbewuBt gttliche Keime in thm entwickeln, Jedes Kind war fir Bertha Pappen-
heim ein Heiligtum®, es galt dafiir zu sorgen, dal} es, an Kérperund Geist heil, den
Weg der Cottihnlichkeit ging. Dadurch wiirde Messiashoffnung in der Welt wei-
. tergetragen.
Das Heim des Judischen Frauenbundes wurde 1907 in Neu-lsenburg gegriindet und
gilt als Herzstiick der Arbeit Bertha Pappenheims. [n thm wurden ihre wichtigsten
religivsen und sozialen Ziele verwirklicht, sie formulierte Grundidee und Erzie-
hungsleitlinie und spendete dem Heim einen grofien Teil ihres Vermogens. Hier fan-
den Menschen, die am Rande der jidischen Ceselischaft standen, wie ehemalige Pro-
stituierte, ledige Mitter, straffallig gewordene Médchen, schwer erziehbare oder
uneheliche Kinder und Pogromwaisen, eine Fleimat. Nach der Machtergreifung der
Nationalsozialisten wurde das Heim als Ausbildungsstitte fiir Hauswirtschaft, Kin-

Berta Pappenheim, 1882
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Berliner Frauengruppe, 1957
3.vL: Ruth Galinski, stehend rechts: inge Marcus
und Jeanette Wolff

Dagmar Schwermetr: Was war die Rolle des
litdischen Frauenbundes nach dem Krieg?
Ruth Galinski: Wir muliten die Zurtick-
gekommen aus den Lagern, aus den KZs
einbinden, denn alle waren verzweifelt,
waren kaputt. Deswegen haben wir eine
Frauengruppe errichtet, um diesen Men-
schen etwas Halt und Warme zu geben. In
den Anfangsjahren war das zunichst das
Wichtigste.

Inge Marcus, 2001 und 19566

- Dagmarschwe mer
n Salon keine Spur”
Der ._!iidi'sch  Frauenbund nach 1945

Wie stand es um den Kontakt unter den
Frauen selbst, gab es eine besondere Ge-
sprachskuitur?

Inge Marcus: Von Salen keine Spur Die
Leute haben sich kennengelernt, jeder hat
von seinem Schicksal erzihit, Man hat
wieder ein bissi Hoffnung geschopft. Wir
waren wirklich weit entfernt von einem
Salon, wir wollten keine Rahel Varnha-
gen, nein, so etwas gibt's auch nicht mehr.
Wir waren ja iiberhaupt nur 5.000, 6.000
Mitglieder damals in den jlidischen Ge-
meinden, und eine Frauengruppe mit 500
Mitgliedern war schon enorm. Leider hat
sich das nicht gehalten, durch die Uberal-
rerung vor allen Dingen.

Ruth Galinski: Nicht zu vergessen: Es wa-
ren damals hauptsichlich Alleinstehende,
die iiberlebt hatten.

Wie informierten Sie sich untereinander?
Frau Marx, Sie redigierten schon damals
eine Zeitung eigens fiir die Frauen der
Gemeinden.

Lilli Maex: Das war das Mitteilungsblate
des Judischen Frauenbundes in Deutsch-
land mit dem Titel ,Die Frau in der Ce-
meinschaft”. Wir glaubten damit allumfas-
send zu sein. Unser Ziel war, die
Sozialarbeit, die staatshitrgerliche Bil-
dung, das Interesse der Frau an der Politik,

nem Verbot durch die Nationalsozialisten im Jahre 1938 Anfang der 50er Jahre neu
fganisierten Frauen vor allem, die Not nach der Schoa zu lindern. Aber die Frauen
:bffei Mitbegriinderinnen - Ruth Galinski, Inge Markus und Lilli Marx ~ berichteten
.e:sp_:réch mit Dagmar Schwermer liber den Wiederanfang des Frauenbundes.

das Interesse und die Mitarbeit fiir und
tber lsrael aulf unser Panier zu schreiben,
und vor allem den Frauen klar zu machen,
wie wichtig es ist, nicht nur Sozialarbeit,
sondern die andern Dinge auch nicht zu
vergessen. Wir hatten das grofle Gliick,
dal} wir die zum Teil 16-seitige Zeitung
zwar sporadisch, aber auf Kosten der All-
gemeinen Hidischen Wochenzeitung” her-
ausgeben konnten. Unsere Zeittung wurde
der  Allgemeinen” beigelegt und fand
damit grofe Verbreitung.

Sie haben am Anfang betont, die Frauen
lhrer Gemeinschaft hitten vor allem so-
riale Aufgaben erfiillt. Der urspriingliche

Frauenbund vor Krieg und Schoa vertrat
durchaus modernes Gedankengut, Spielten
feministische Gedanken bei Ihnen spiter

wieder eine Rolle?
K5

Ruth Galinski, 2001

Ruth Galinski: Also damals war von Femi-
nismus noch gar keine Rede. Wir muB3ten
iberleben und wir mufiten aufbauen.
AuBerdem waren wir, soweit ich das erin-
nere, schr selbstbewult als Frauen. Wir
hatten gar nicht das Gefithl kimpfen zu
miissen. Religios ist es natiirlich eine an-
dere Sache, aber das ist die Meinung jedes
einzelnen. Der eine ist orthodox, der an-
dere ist liberal.

Was hat sie so stark gemacht?

Ruth Galinski: Mich hat stark gemacht,

Punks eins, daf} ich tberhaupt iberlebt
habe, das hat mich stark gemacht, und
dal} ich wieder neu anfangen konnte. Ich
heiratete, ich bekam einen starken Mann,
das hat mich auch etwas stark gemacht,
Ihre Arbett, Frau Galinski und Frau Marx,
ist verkniipft mit der ihrer bekannten Mén-
ner, Der gine, Heinz Galinski: langjihriger
Président der Berliner Gemeinde und Zen-
trafratsvorsitzender. Der andere: Kard Marx:
Publizist und Herausgeber der ,Allgemei-
nen liidischen Wochenzeitung”. Was war
Ihre Rolle an der Seite dieser Ehemanner?
Ruth Galinski: Mein Mann hatte zum Bei-
spiel das Geftihl, dal3 er starker ist, wenn
ich bei ihm bin. Er verlangte immer, daf}
ich mitging. Ich gebe {hnen ein kleines
Beispiel, wenn wir abends nach Hause
kamen, haben wir uns immer noch hinge- |
setzt mit einem Glas Wein und haben uns
unterhalten. Das spielt auch eine grofe

Rolle — dieses gegenseitige Mitteilen.

Treffen des International Coundil
of Jewish Women in Londaon, 1966
Fotos: Privatbesitz

Lilli Marx: lch kann das nur unterschreiben.
Ich war zwar eine der ganz wenigen be-
rufstiitigen jiidischen Frauen, in Diissel-
dorf gab's nur zwei, Auller mir, eine
Freundin, Kinderdrztin, die aus [srael
zuriickgekommen war. Wir haben schon
in der Emigration in England zusammen-
gearbeitet. Ich habe ungeheuer viel von
meinem Mann gelerat. Und lernen ditr-
fen. Und es war nie ein Bedarf des Kamp-
fens, ganz im Gegenteil. Er hat unerhért
viel Verstindnis gehabt fir Frauenarbeit
und fand es wichtig genug, dafl man sie
ek,

Die Arbeit des Franenbundes war nicht auf
Deutschland beschedinkt, Sie besuchten
bald wieder Tagungen des International
Council of Jewish Women. Welche Erfah-
rangen machten Sie dort?

Inge Marcus: Diese internationalen Treffen
war schon wahnsinnig interessant. Rein
persénlich waren wir sehr gut miteinan-
der, wenn auch in den Hinterképlen. ..

Die meisten sagten: O Gott, die kommen

aus Deutschland. Wie kénnen die da wie-
der ieben? Oder wie konnten die dahin
zurtickkehren? Wie ich, die ich noch dazu
aus dem Exil England zuriick war. Die
haben das schwer verstanden. Aber wir
haben ihnen das Dilemma mit einem lusti-
gen Reim klarzumachen versucht:

We are two boys from Germairy

They call us Max und Moritz

Whereever we come on the scene

We're always baving Zorres

But we don't think we weed excuse

To live in Gernwany

Because, remember, we are Jews

Where ever we may be.

Uns hat die Arbeit damals wahnsinnig in-
teressiert. Es war so vielseitig — und wir
brachten das natiirlich unseren Frauen mit
und erzihlten thnen etwas aus der grofien
freien Welt. Auch sonst: Fiir mich war die
Frauengruppe ein Sprungbrett. Ich war da-
mals verhiltnismiBig jung, hatte gerade
mein drittes Kind bekommen, da kam
Heinz Galinski zu mir und sagt: Inge, ich
méachte gerne, dall Du Dich aufstellst Hir
die Reprisentanz der Jiidischen Gemein-
de. Ich sagte, wie kann ich das? Ich bin
mit einem kleinen Kind. Ach, das machen
wir schon alles. Ja warum? Wetl wir eine
grofle Menge Frauen hinter uns hatten.
Wie sehen sie die Aufgabe einer Frauen-
organisation heute?

Lilli Marx: ich glaube, dal} die Integrations-
arbeit in unserer Generation auf fruchtba-
ren Boden fiel. Wir fithlten uns einfach
verpflichtet, der Cemeinde zur Verfigung
zu stehen. Worunter wir heute aile in allen
Organisationen sehr leiden, daf} sich jun-
ge Frauen heute, die eine herrliche Beruts-
ausbildung haben, nicht mehr zur Verfi-
gung stellen. Von sich aus. Das ist immer

cine ziemlich Kraftanstrengung, junge

Frauen zu gewinnen. Also, meines Erach-
tens haben sich die Frauenverbinde tiber-
lebt. Heute gibt es berufsstindige Frauen-
organisationen oder akademische, oder
was sic wollen, aber die Gblichen alten
Frauenvereine sind nicht mehr in.

Bet Debora setzt sich fiir die Gleichbe-
handlung von Frauen im Ritus ein. Wie ha-
ben Ihnen die von Frauen gestalteten Gott-
esdienste bei der Tagung gefallen?

Liffi Marx: [ch war gestern und heute zu-
tiefst beeindruckt. Es war seit etwa 54 Jah-
ren mein erster Liberal- bis Reform-Gott-
esdienst, den ich miterlebt habe. Ein
wundervoller Gottesdienst. Die gleichzei-
tige Veréffentlichung des hebrdischen
Textes, des deutschen und des englischen
hat mich ebenfalls tief beeindruckt. Ich
konnte nimlich mitlesen, was ich sonst in
Diisseldorl nicht kann.

Lilli Marx, 2001
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Zerrieben zwischen Kommunismus und Zionismus

Vor 1944 existierten in Ungarn 152 jiidische Frauencrganisationen, nach 1945 wur-

den sechzehn wiederbegriindet. Ich fand Unterlagen von acht von ihnen. Vier der
Organisationen haben zwet Auflésungsdaten. Das erste Datum liegt zwischen 1945
und 1947. Die jidischen Fravenorganisationen wurden gleichzeitig mit verschiede-
nen konservativen Organisationen aufgelast oderverboten. Es gab ein Gerticht, wo-
nach iene Organisationen verbaten worden waren, weil sie ihre Aktivititen nach
dem Krieg nicht wiederbelebt hatten. Dann kehrten berraschenderweise einige
Jidinnen und Juden, die deportiert worden waren, zuriick und wollten thre unter-
brochenen Aktivititen fortsetzen. Der zweite Zeitpunkt fiir die Aufldsung war dann
das Jahr 1950. Anfang 1950 kam die Geheimpolizei in die Bitros der jitdischen Frau-
enorganisationen, packte alles, was sie fand, in Kisten und hrachte diese in ein Ge-
heimarchiv des Ministeriums fir Innere Angelegenheiten, das erst 1993 gedffnet
wurde.

Die demographischen Daten der Frauen, die am aktiven jiidischen Leben teilhatten,
zeigen, dal sie keiner beruflichen Thtigkeit nachgingen. Sie machten keine Karrie-
re als erwerbstitige Frauen. Sie waren meist bei der Wohltitigkeit und bei der Ver-
teilung der Hilfsgtiter von JOINT und UNRA und anderer Organisationen akiiv. Ich
wiirde sagen, ihr Ziel und ihre Perspektive bestand im Hinblick auf die Erneusrung
jidischen Lebens darin, sich irgendwie selbst zu reintegrieren, etwas von dem wie-
derherzustellen, was verloren gegangen war, sich zu vernetzen und im ungarischen
Leben erneut akzeptiert zu werden. Sie waren in mindestens drei Organisationen
Mitglied: einer politischen ~ der kommunistischen oder sozialdemaokratischen — Par-
tei und neben einem jitdischen Frauenverein noch in einer Frauenmassencrganisali-
on oder einer zionistischen Vereinigung.

Warum wurde diese Welt im Jahr 1950 ausgeldscht? Der erste Grund ist die kom-
munistische Machtergreifung. Die jiidischen Frauenverbinde wurden aus zwei Mo-
tiven zerstért. Zum einen wegen der Religion, denn diese Organisationen galten als
religits. Sie wurden daher gemeinsam mit den kathelischen, protestantischen und
anderen Organisationen verboten. Das andere Motiv bezieht sich auf die antikapi-
talistische Haltung der Kommunisten, denn die Frauen, die sich in den jidischen
Frauenvereinen engagierten, entstammten der wohlhabenden oberen Mittelschicht.
Sie wurden als Klassenfeinde” angesehen. Alsc wurden sie, unmittelbar nachdem
sie aus den Konzentrationslagern heimgekehrt waren, wegen ihres sozialen Hinter-
grunds in andere Internierungslager innerhalb Ungarns deportiert. Das zerstorte die
Crundlagen des Netzwerks, das sie nach 1945 sehr sorgsam und mit viel Erfolg auf-
gebaut hatten. Ein zweiter Grund, warum die jiidischen Frauenorganisationen un-
tergingen, ist im Zionismus zu sehen. Es gab eine kurze Periode in der Nachkriegs-
geschichte des ungarischen Judentums, in der der Zionismus eine wichtige Rolle
spielte. Polizeiberichten aus dem Jahr 1950 zufolge waren die Frauen, die sich friher
in diesen Fravenvereinen engagiert hatten, mittlerweile alle nach lsrael ausgewan-

dert.

Zwischen diesen zwel Kriften, Kommunismus und Zionismus, verschwanden die
jiidisch-feministischen Vereinigungen, obwohl die Frauen gehofft hatten, ihre so-
zialen Netzwerke zu erneuern, die fitr sie so wichtig Hir die Reintegration in die un-

garische Gesellschaft waren.

Andrea Petd
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Ki Teze oder Jesaja 54 ist fiir mich eine besonders wichtige Haftera {Prophetenlesung
am Schabbatl. Sie war die Haftara bei meiner Bat-Mizwa im Jahre 1969, Und ich
habe von ihr Besitz ergriffen, geahnt, daff dieser poetische Text auserkoren war, mir
in Zukunft zu helfen. In diesem Text sagt Gott zu einer kinderlosen Frau:  Zahlrei-
cher sind die Kinder der Einsamen als die Kinder der Vermihlten.”

Als ich dreizehn Jahre alt war, wublte ich nicht, daf3 ich mein derzeitiges Lehensal-
ter ahne eine eigene Familie erreichen wirde. Den richtigen Mann zu finden und
mit ihm Kinder zu haben, war das ultimative Ziel meines Lebens. Fiir manche ist das
iiherhaupt kein Ziel. Ich achte die Entscheidungen anderer, aber fir mich ist es eine
schmerzhafte Erfahrung, ohne eigene Familie zu sein. Fs ist eine Situation, mit der
zu leben ich lerne, obwohl ich noch immer hoffe, dall meine Triume sich eines Ta-
ges erfiillen werden.

Nein, es ist nicht meine Entscheidung, keine Kinder zu haben. Nicht direkt, nicht
um jecden Preis. Ich bin eine von denen, die in einer Zeit voller widerspriichlicher
Botschaften heranreifte. [ch habe {und tue das noch immer} an Romantik und Un-
abhingigkeit geglaubt. Mein idealer Ehemann sollte ein Freund, Liebhaber und Part-
ner im Leben sein. [ch glaubte daran, sexuell und sinnlich, aber kein Sexobjekt zu
sein. [ch glaubte daran, jtidisch zu sein und gleichzeitig keinen Beschrinkungen zu
unterliegen (inzwischen sehe ich diese Beschrinkungen nicht mehr als diskriminie-
rend an). Ich wollte vier Kinder haben — zwei dltere, zwei jiingere und zwei in der

Mitte. Und ich habe nicht auf die Uhr geachtet,

N Toby Axelrod
Fruchtbar sein: Uber Formen der Schépfung

Karriere gleichermaBen zu finden — in einer Gesellschaft, die neue Méglichkeiten
und Verantwortungen bot, wo es jedoch nicht geniigend Vorbilder gab, die den Weg
wiesen.

Die Unabhiangigkeit, die wir ererbten, ist befreiend und fordernd. Sie verlangt nach
Disziplin gegeniiber grofler Nachsicht. Unsere Gesellschaft ermutigt uns indireks,
uns sethst fiir unsterblich zu halten, durch die Ablenkungen des materiellen Wolhl-
stands, Aussehens und Vergniigens — alles, was fiir Geld gekauft werden kann. Und
in der Zwischenzeit werden wir lter. [ch sage  wir", weil ich euch alle um mich her-
um sehe, in Deutschland und den USA: heterosexuelle Frauen in iliren spiten Drei-
Rigern bis Finfzigern, die nach einem Mann Ausschau halten, mit dem sie ihr Le-
ben teilen und eine Familie griinden wollen. Ich kenne kaum so viele Minner in der
gleichen Situation. LaBt uns unsere Ziele nicht langer hinausschieben, Und, falls
wir selber physisch keine Kinder zur Welt bringen kénnen, dann lafit uns nach neu-
en Wegen suchen, jene Triume zu erfillen, fruchtbar zu sein, wenn wir es wollen,
Lind dabei zu helfen, ,jiidische Kontinuitit” zu sichern — jedoch aicht, um zu ver-
meiden, als Komplizinnen Hitlers bezeichnet zu werden.

Der sehr poetische Text Ki Teze enthiilt einige mégliche Antworten fir Minner und
Frauen, die die Partner, nach denen sie suchen, noch nicht gefunden haben, die nach
Wegen suchen, ihre schépterische Rolle zu erfitlien. Ki Teze handelt davon, dal} eine
verlassene Braut erneut ,aufgelesen” wird und dal3 die Liehe Cottes nicht von dir
weichen und das Band meines Friedens nicht wanken wird”. Der Text klingt liebe-
voll und zirtlich, trotz des Bildes, daf3 die Frau von threm Ehemann oder van Gott
abhingig ist, um Erftillung zu: erhalten.

Wer dachte schon, daf} die modernen Ziele — Karrierelrau zu sein, die einem von
Gott gegebenen Fahigkeiten zu entwickeln und finanzielle Unabhingigkeit zu si-
chern — der Suche nach Bezichungen so viel Zett entzichen wirden? Wer dachte,
daf so viele junge Minner noch immer nach traditioneilen Frauen suchen wirden?
Und wer dachte, dal} die zweideutige Botschaft unseres liberalen Milieus — liebe dei-
nen Nachbarn und heirate einen Juden — sich als eine solche Herausforderung er-
weisen wiirde? Und wer hitte gedacht, daB} sich die ultimative Warnung, die von
der Synagogenkanzel herab verkiindet wurde — , Vollendet nicht das Werk Hitlers!
[hr miiBt judische Kinder habent” - als derart paralysierend erweisen wiirde?

Wenn ich heute zurtickschaue, dann sehe ich, dal} unsere Generation auf einer neu
errichteten Briicke stand. Wir waren die Postholocaust-Ceneration, und die Botschalt
war klar. Wir sollten die dezimierte jidische Nation wieder aufbauen. Kind fir Kind.
Aber firr diejenigen unter uns, die nicht vom Sted-artigen Kokon der Ultraortho-
doxie umgeben waren, wo ,Himmlische Hochzeiten” von Eltern hier auf Erden ar-
rangiert werden, blieb die gewaltige Herausforderung, unseren Weg zu Familie und-

Anne-lisa Nathan

Eine itbliche Interpretation des Textes ist, dal3 die Frau das Volk Israel reprisentiert,
und daf} Gott verspricht, es zu voller Bliite zu erwecken. Aber man kann ihn auch
als die Darstellung schopferischer Erftdllung fiir jene, die ohne Kinder sind, verste-
hen. Dies beinhaltet dennoch das Aufziehen einer neuen Generation, die Art von
Erneuerung und Inspiration, die Kinder mit sich bringen. Es schliefit das Bediirfnis
ein, daf viele von uns fithlen: jenen zu helfen, sie zu schiizen und zu fithren, die es
brauchen. Es schlieBt auch unser Verlangen ein, unsere Spiritualitit durch Musik,
Kunst, Schreiben, durch das Schaffen von Medizin und Maschinen, die das mensch-
liche Leben verbessern, auszudriicken,

Se handelt die Haftara Ki Teze von der Schoplung. Aber es geht nicht am nur eine
Form von Schépfung. Indem wir sagen, wirsind im Ebenbild Gottes geschaffen, heil}t
das, wir sind schopferische Wesen. Wir sehen nicht aus wie Gott, aber wir haben die
Fahigkeit, wie Gott zu handeln. Nicht, indem wir (iher andere bestimmen, nicht, in-
dem wir etwas aus dem Nichts schaffen, sondern indem wir etwas aus uns selbst her-
aus machen, das (iber uns hinaus geht, um andere positiv zu beeirflussen. Eine uns
innewohnende gottihniiche Schopfungsqualitit, einmal entstanden, fithrt ein Ei-
genleben. Jede unserer Schopfungen hat die Fahigkeit zur Schopfung.

fch kann noch immer die ersten vier Zeilen von Ki Teze aufsagen, ohne auf den Text
sehen zu miissen. Meine Bat Mizwa war die erste in unserer Familie, welche, zu-
mindest auf viterlicher Seite, sehr traditionelle Wurzeln hatte. Es wurde nie infrage
gestellt, daB ich eine Bat Mizwa haben wiirde. Mein GreBvater viterlicherseits, ein
orthodoxer Rabbiner, kam zum Gottesdienst, und er ging sogar zur Bima [Synago-
genpodium ] und sprach — iiber die traditionelle Rolle judischer Frauen.

Thr kénnt jeczt vermuten, ich hitte aufgepaBt, aber ich war zu sehr mit meinen Filen
beschiftigt, die schmerzend in kleinen, weillen, hochhackigen Schuhen steckten.
Stattdessen wanderten meine Gedanken zur kleinen Schul [Synagoge] meines
Grofivaters , wo Frauen und Minner getrennt saflen, aber die Kinder frei herum-
tobten, frei, um die Geheimtir zu 8ffnen, wo das Schofar [Widderhorn} verstecke
war, frei, um den Samt des Toravorhangs zu [ihlen. Es muf} irgendwo stehen, da8
Kinder in der Synagoge frei sein sollen. Sie erinnern an das wichtigste Wort am An-
fang von Ki Teze: Jubele! Und sie erinnern an die {réhliche Aufsissigkeit der Schap-
fung. Wenn ich auf die Worte meiner alten Haftara schaue, dann sehe ich viele Bil-
der der Fruchtbarkeit. Die Tage der Ernte kommen kurz nach den Tagen der Erigsung.
Wenn wir fiir sie bereit sind, gibt es viele Friichte, an denen wir teilhaben konnen,
und viele Wege, auf denen die Friichte unserer Arbeitanderen Erfiillung bringen kon-
nen. Wie es in Ki Teze heific: Gortist ,der Gott der Liebe fir alle Heerscharen seiner
Schépfung.”
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Alleinerziehende Mamer in einer orthodoxen Ge

Die traditionelle jiidische Familie, bestehend aus Vater, Mutter und Kindern, ist tief
im jiidischen Selbstbild verankert. In dieser Vorstellung spielt der Vater eine be-
deutende Rolle. In der Tat habe ich als alleinerziehende Mutter mein Familienleben
oft als amputiert erfahren. Eine itidische alleinerziehende Mutter muf3 viele Rollen
ihernehmen, die traditionellerweise dem Vater zugeschrieben sind, wie Kiddusch

und Hamozi sagen [Segen tiber Wein und Brot]. Iin Prinzip provozierte ich in zwei-

erlei Hinsicht: durch meine Entscheidung, zum einen anders als die Mehrheitskul-
tur zu leben, und zum anderen Rollen ausziufiillen, die in der jiidischen Tradition
noch nicht ausgeformt sind. Manchmal fithlte ich mich dabei sehr einsam,

ste stark einschrinkte.

QObgleich es in der norwegischen Gesellschaflt ziemiich iiblich ist, dafl Kinder mit nur ei-
nem Elternteil aufwachsen, war das in unserer jidischen Gemeinde vor 16 Jahren nicht
der Fall. Damals war ich die erste alleinerziehende Mutter, spiter gab es einige mehr, dech
die narmative Familie bestimmt weiterhin das Bild, selbst wenn beide Elternteile nicht
zwingend jiidisch sind. Unter diesen Bedingungen empfand ich als Alleinerzichende meine
Verletzbarkeit in der Gemeinde besonders stark. Die heutigen Viter spielen eine wichti-
ge Rolle im Leben der Kinder. Als alleinstehende Mutter fiel ich bei bestimmten Gele-
genheiten auf. Zum Beispiel dann, wenn ich meine Kinder zu den jidischen Woechenend-
Camps fuhr oder sie zum wéchentlichen Cheder-Unterricht [Religionsunterricht] brachte,
was meist die Viter tun, Alleinerziehend zu sein bedeutete, beide Rollen, sowahl der Mut-
ter als auch des Vaters, auszuftdlen, was oft eine schwere Belastung darstellte.

Meine Séhne haben beide jidische Namen, aber keinen jitdischen Vater, das heifit, sie
werden als Shne mit meinem jiidischen Namen zur Tora aufgerufen, was ihren und mei-
nen Status untersireicht. Als sich meine Séhne auf die Bar Mitzwa vorbereiteten, war ich
ihre Tutorin — traditionell eine typische Aufgabe des Vaters - und wie die meisten Miitter
war ich daftir zustindig, das Fest zu organisieren, Giiste einzuladen, das Essen vorzube-

Lynn Feinberg
einde

Der Besuch unserer Synagoge in Oslo mit meinen Kindern erwies sich als die grof3-
te Herausforderung, Als Frau mufite ich oben auf der Galerie sitzen, wo man nur von
den vorderen Reihen aus sehen kann, was wihrend des Gottesdienstes vor sich geht.
Meine Séhne wollten bei den anderen Kindern sein, die mit ihren Vitern unten
safen. Bis zu threm 9. und 10. Lebensjahr war mein Vater, thr Gro[ivater, noch am
Leben und bei den Gottesdiensten immer in der Synagoge. Er erfiillte ersatzweise
die Rolle des Vaters. Die Schabbatfeiera mit thm und seiner zweiten Frau nahmen
mir das Gefithl, fiir keine richtigen” Familienzusammenkiinfte sorgen zu kénnen.
Doch in der Synagoge war mein Vater wihrend der Gottesdienste oft mit prakti-
schen Dingen beschiftigt, so daBl er nicht immer Zeit hatte, meinen Séhnen das feh-
lende Elternteil zu ersetzen. Mich frustrierte, dal} ich von meinen Sohnen getrennt
sitzen mulite, was meinen Einfluf} hinsichtlich ihres Verstindnisses der Gottesdien-

Dies machte mich firr die Judentum innewohnenden Geschlechterfragen bewul3t
und spornte mein Interesse an, etwas zu unternehmen. Irgendwann schlof ich mich
unserem Synagogen-Kinderchor an {(ich war eine von zwei erwachsenen Frauen,
einigen Minnern, der Rest waren Kinder), damit meine Kinder aktiver an den Gott-
esdiensten tetlnehmen wiirden. Doch die Frauen und Midchen miissen oben auf der
Calerie singen, nur die Jungen stehen unten auf der Bima [Synagogenpodium].

reiten usw. Meinen Séhnen bei der Vorbereitung ihrer Bar Mitzwa zu helfen, mach-
te mir Spal3. Indem ich zusammen mit ihnen lernte, eignete ich mir das Lejnen [tra-
ditieneller Toragesang] an. Doch bei der eigentlichen Bar Mizwa hatte ich meinen
Piatz oben auf der Galerie, und sie waren unten,

[n unserer Gemeinde ist es tiblich, daf} die Familie des Bar-Mizwa-Knaben nach dem
Schabbat-Morgengottesdienst cinen Kiddusch mit Kaffee und Kuchen im Gemein-
dezentrum ausrichtet. Meine Rosch-Chodesch-Gruppe hatte dies freiwillig fiir mich
ibernommen. Ohne deren Hilfe hitte ich noch eine zusitzliche Last auf meinen
Schultern getragen. Dies zeigt aber, daf} ich als alleinerziehende Mutter dennoch
von der Gemeinde akzeptiert werde. Mein Status hat mein BewuBtsein fir Ce-
schlechterfragen geschirft, Letzilich fand ich einen Weg, mich in meiner Tradition
wohl zu fithlen. Dabei war es fiir mich wichtig, mich sowoh! mit der ,minnlichen”
Seite als auch mit der Rolle der Frauen im Judentum auseinanderzusetzen. Ich habe
versucht, dieses Wissen mit anderen jitdischen Frauen in den zwei Rosch-Chodesch-
Gruppen zu teilen, die ich mit gegrindet habe. Paradaxerweise werde ich heute in

unserer Gemeinde auch fir diese Leistung geachtet.

Ich habe Probleme damit, wie die Tradition interpretiert und den Kindern und Er- gachel Kohn, Skulpturen aus dem Zyklus
wMutter mit Kind”

wachsenen in cinem orthodexen Rahmen vermittelt wird. [ch verwahre mich da-
gegen, dafl das Judentum seine Gelehrten von frither als unanfechtbare Autoriti-
ten darstellt, als hitten sie alles zu sagen, und zugleich behauptet, dal} unsere
heutigen Auffassungen wertlos seien. Da die sogenannten Weisen alle Minner wa-
ren, die unter ganz anderen sozio-dkonomischen Bedingungen lebten, habe ich
Grund gemug, ihre absolute Galtigkeit in Frage zu stelien. Aus meiner Sicht enter-
ben wir uns selbst mit jener Art und Weise, die Vergangenheit zu ehren. So habe
ich als alleinerzichende judische Mutter die Tradition nicht nur anders schen ge-
fernt. Ich wurde auch herausgefordert, mich mit der Tradition tiefergehend aus-
einanderzusetzen. Noch habe ich mehr Fragen als Antworten.
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Cleichgeschlechtliche Paare mégen zwar das gleiche Geschlecht haben, zber die-
ses verschieden wahrnehmen und sich voneinander in viclerlei Hinsicht unter-
scheiden. Heterosexuelle Paare kénnen sich durch die dufleren ,Geschlechis-
merkmale” unterscheiden, aber dhnliche Neigungen und Lebenseinstellungen
teilen. Eine Zeremonie, die die Verschiedenheit der betreffencler Individuen un-

terstreich, ritualisiert deren Hingabe fiireinander, feiert cleren Vereinigung und ist

fir alle Paare gleichermallen relevant. Eine jidische Heiratszeremonie, die solche

o ot Elizabeth Tikvah Sarah
 Schwul-lesbische Kidduschin

Elemente einschlieBt, ist Kidduschin,

Nicht nur ist es maglich, Kidduschin in einer Art und Weise neu zu definieren, daf
die Heiligung und Feier gleichgeschlechtlicher Verbindungen einbezogen ist — es
geschieht tatsachlich. Es ist schon langst Wirklichkeit, daf} viele jidische Lesben
und Schwule sich gemeinsam mit anderen schwulen und lesbischen Paaren dalir

! entscheiden, ihre Beziehung zueinander zu formalisieren und zu feiern, Es ist an
der Zeit, dal3 religiase Institutionen und der Staat diese Realitit im positiven Sinn
annehmen und ihr Verstindnis der Ehe” auf gleichgeschlechtliche Beziehungen
auscehnen,

In den letzten dret Jahrzehnten des 20. Jahrhunderts ist lesbisches und schwules
Leben sichtbarer geworden — jedenfalls in der westlichen Welt. Und in dem Mabe,
in dem die gleichgeschlechtlichen Beziehungen aus dem Schatten herausgetreten
sind, klagt heute eine wachsende Zahl von leshischen und schwulen Paaren die
offentliche Anerkennung ihrer Beziehung ein.

Es ist wichtig, diese Entwicklung im Kontext zu sehen. Die Verirnderung von Ge-

Guy Hall
interreligiose Hochzeiten

Natiirlich wiahlen nicht alle Schwulen und Leshben die Ehe. Fiir manche ist es in der
Tat wichtiger, dal Lesben und Schwule anders leben und nicht in eine heterosexu-
elle Institution eingebunden werden. Diese Ansicht gefillt natiirlich den hetercse-

schlechterrollen in den vergangenen dreiBig Jahren hat dazu gefithrt, dal3 auch hete-
rosexuelle Ehen anders wurden. In gewisser Weise sind die Unterschiede zwischen
heterosexuellen Ehen heute und solchen aus pre-feministischen Zeiten so grol5 wie
die zwischen heterosexuellen und homosexuelien Beziechungen. Viele heterosexuel-
le ,Ehen” passen inzwischen nicht mehr chne Weiteres in das Konzept der Ehe, das
von religidsen Institutionen und vom Staat verkiindet wird. Aber nicht nur, daf} die
Ehe sich verindert, sie ist auch immer weniger verbreitet. In einem Klima, in dem
immer weniger Heterosexuelle heiraten, wird die Entscheidung fiir die Ehe zuneh-
mend als eine Wahiméglichkeit betrachtet und nicht als eine unvermeidbare Exi-
stenzgrundiage fiir alle erwachsenen Heterosexuellen. In diesem Klima beobachten
wir nun das Aufkommen der lesbischen und schwulen Ehe.

Erste Hochzeit eines jiidisch-lesbischen
Paares in Berlin:
tydia Stryke und Halina Bendkowsii, 2001
Foto: Privatbesitz

xuellen Kritikern, die das Heiraten als ihr ausschlieBliches Vorrecht ansehen, als ewi-
ges Zeichen des hdherwertigen Status von heterosexuellen Beziehungen.

Die traditioneile Grundlage derjiidischen EheschlieBung (Kidduschin) als ausschliel3-
liches Vorrecht heterosexueller Paare wurzelt in der Vorstellung, dal3 die Mensch-
heit in zweierlei Gestalt geschaffer wurde, als Mann und Frau, damit sie sich zum
Zwecke der Reproduktion und Partnerschaft vereinen. Diese bipolare Lesart richtet
sich auf die anatomischen Unterschiede zwischen den Geschlechtern, wie sie im er-
sten Schopfungsbericht umrissen werden, wo die Worte minnlich {sachar) und weib-
lich (nekewa) verwendet werden (Genesis 1:27). Sie ignariert die Tatsache, dal so-
wohl Mannerals auch Frauen als zwei Erscheinungsformen des menschlichen Wesens
{adam), als Ebenbild Gottes”, geschaffen worden sind und dal} in der zweiten Schép-
fungsgeschichte die Alnlichkeii zwischen den beiden Geschlechtern durch Verwen-
dung der Worte Frau, Ischa, und Mann, Isch, unterstrichen wird. Beide leiten sich von
der Wurzel Alef, Nun, Schin ab ~ was soviel wie Meusch-Seir bedeutet (2:23).

Obwohl das jidische Konzept der Heiligkeit, Keduscha, mit der Idee von Trennun-
gen verbunden ist, was sich im Ritual der Trauung (Erusin — Kidduschin) widerspiegelt,
wenn die Braut fiir den Briutigam abgesondert wird, ist die Heiratszeremonie insge-

Eines der Probleme, mit dem sich heute alle Religionen auseinandersetzen miissen,
ist, wie ererbte Traditionen in Einklang mit den Bedirfnissen der Cemeinden ge-
bracht werden kénnen. Die meisten Glaubensrichtungen gehen davon aus, dafl sie
all das Wissen schiitzen miissen, das durch géttliche Offenbarung, kulturelle Ent-
wicklung und historische Erfahrung gewonnen worden ist.

Von den Menschen erwartet man, dem zu entsprechen oder ithr Verhalten dahinge-
hend zu dndern, daf3 sie sich in die ererbte Praxis einfiigen, obgleich die Tradition
selbst niemals eine statische war, sondern sich immer weiter entwickelt hat. Die
Bemithungen, Tradition und Moderne in Einklang zu bringen, haben im Judentum
zwei Haltungen hervorgebracht. Zum einen gibt es die orthodoxe Finstellung. Die-
se zielt darauf ab, die sich selbst regufierenden, selbst erhaitenden und von selbst
fortwihrenden Gemeinschaften der Vergangenheit
nachzuahmen. Sie riihmt solche Juden, die sich dem
anschlieBen und duflert sich kaum ither andere, die dies
nicht tun. Doch wie schon das Musical Fiddler on the
Reof’ zeigte, waren die traditionellen Werte sogar im
Stet] von nur begrenzter Bedeutung, wenn etwa die
Téchter darauf bestanden, sich thre Ehemiinner selbst
auszusuchen.

Zum anderen gibt es die liberale Haltung, die darin be-
steht, Tradition und Brauchtum zu reformieren, wobei
eine grofere Flexibilitit gezeigt wird. Aber auch das hat
seine Grenzen. Eine dritte Moglichkeit wiire es, die so-
ziologische Wirklichkeit in eine religitse Herausforde-
rung zu verwandein. Das Judentum hat in seinen krea-
tivsten Zeiten immer versucht, die wichtigsten Momen-
te im Leben der Menschen zu heiligen. Judentum war
immer dann ain besten, wenn es der Wirklichikeit am nichsten kam. Dies wurde er-
reicht, indem man den neuen und tatsichlichen Situationen, in denen Menschen sich
befanden, Heiligkeit verlich. Man brachte Verstindnis auf, statt zu verdammen.
Doch einige Praktiken erscheinen aufgrund von Konvention und Gewchnheit ge-
genwirtig als derart inakzeptabel, dal} es schwierig geworden ist, von Neuem iiber

Guy Hall (finks) bei einer interreligidsen
Namensgebung
Foto: Privatbesitz

= samt ziemlich paradox: Wiahrend die Braut im ersten Teil der Zeremonie dem Briu- sie auch nur nachzudenken und zu tiberpriifen, ob sie immer noch passen. Oft ge- :
E tigam geweiht und der Unierschied zwischen ihnen betont wird, werden sie anderesr- hen die Einstellung, ein Tabu und die damit verbundenen Sanktionen aufrechtzuer- <
5 seits im einzigartigen Bild der Menschheit {adam) in Eden mit sieben Segensspriichen halten, sowie die Griinde, die es urspriinglich einmal gerechtfertigt hatten, weit aus- :
s (Schewa Berachot) vereint, die im zweiten Teil der Zeremonie vorgetragen werden. einander. Die Weisen und Autorititen der antiken Vergangenheit helfen in der s
: Die Menschheit ist sowohl eins als auch verschivden. Obgleich die Schopfungsberich- Gegenwart jedoch nicht immer weiter. Die Erkenntnisse heutiger, auBerhalb des Ju- T
: te einfach die Verschiedenheit in bipolaren Termini postulieren, wird zunehmend dentums stehender Wissenschaften, waren thnen unbekannt. Einige der Dilemmas, :
= deutlich, daf die Unterschiede innerhalb der Menschheit weitaus komplexer sind. vor denen die gegenwiirtige Gesellschaft steht, sind jenseits dessen, was im rabbi- *
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nischen Schrifttum in Betracht gezogen wurde. Nicht alles, was aus der Vergangen-
heit ererbt ist, 1Bt sich heute anwenden. Es ist uns erlaubt, unsere Intelligenz und
unser BewuBtsein einzusetzen, wenn wir Moralitit und Ethik entwickeln. Rituale und
Tradition haben nur dann Wert, wenn sie in einem Kontext stattfinden, der das gei-
stige und gemeinschaftliche Leben derer einschlieBt, die sie betreffen.

Viele der Erklarungen, die heute von religivsen Fithrern geiuBert werden, wie in-
spirierend oder verdienstvoli sie auch sein mégen, haben nur wenig Auswirkung.
Vielmehr spiegeln sie den Graben zwischen religidsen [dealen und menschlicher Rea-
litiit wicer. Dieses MiBverhilinis fithrt méglicherweise auf beiden Seiten zu Unzu-
friedenheit und Enttiuschung. Rabbiner kénnen sich nicht einerseits iber Leute be-
schweren, die ihre Synagogen nicht besuchen, wenn man andererseits von ihnen
nicht das Cefithl vermittelt bekommt, daf} sie auf die religitsen Bedtirfnisse ihrer
Cemeinden cingehen. Es tberrascht kaum, dall Menschen authéren, Synagegen zu
besuchen, wenn sie sich (ch zu Recht oder zu Unrecht) abgewiesen und beleidigt
fithlen, oder wenn es keinerlei Hilfsbereitschalt gibt, die Wahl ihres Lebenspartners
religits zu feiern.

Die meisten Rabbiner fiihlen sich durchaus in die Notlage gemischi-religidser Paa-
re ein. Sie sind bewegt, doch bestenfalls bieten sie eine Konversion an, oder aber sie
schicken solche Paare fort. Fir einen erheblichen Teil der Gemeindemitglieder is
jedoch nicht allein die rabbinische [nterpretation der jiidischen Gescize das Krite-

rium, mit welchem sie ihre religitse Identitit ausdriicken. Sie beziehen sich vielmeh
auf eine Mischung von Erinnerung, Symbolen und Solidaritit.

Der Haupteinwand gegen gemischt-religitse Ehen ist, dal3 sie eine Bedrohung fiir
die Fortexistenz des judischen Volkes seien. Das Uberleben ist fir die Nach-Holo-
caust-Ceneration eine besonders groBe Sorge. Doch die Angst, ob die Eltern jiidi-
sche Enkel haben werden, ist wenig hilfreich. Sie bedeutet, Kinder zu haben, sei be-
reits die Definition fur eine erfolgreiche Ehe. Das mag in der Vergangenheil gestimm
haben, doch heute zihlt in erster Linie die Qualitit der Beziehung zwischen den
Partnern. GroBeltern geht es oft mehr darum, dal die Enkelkinder — egal welcher
Religion ~ gesund und gliicklich sind und daf sie in einer geschiitzten Umgebung
auFwachsen konnen. Hier hat das Judentum sicherlich eine Rolle zu spielen, aber es

verfiigt nicht (ber das Monopol.

Selten sieht man in jiidischen Medien Einzelheiten, Bilder eder Ankiindigungen ven
gemische-religiosen MHochzeiten. Doch diese finden statt, sie sind die Nachricht, aber
es wird nicht dariiber berichtet. Sogar innerhalb rabbinischer Vercinigungen oder
Cemeindeorganisationen ist es ein zu schwieriges Thema, um offen und ehrlich dar-
{iber zu diskutieren. Es wird, zumindest nach meiner Erfahrung, auch nicht ernsthaft
als Teil der rabbinischen Ausbildung behandelt. Bei einer Rate von 40 Prozent ge-
mischt-religiéisen Paaren in Grof3britannien kann man sich jedoch fragen, wieviele
interkonfessionellen Paare noch nétig sind, bevor sich die Einstellung dndert. Wie-
lange kann Theologie der Demographie widerstehen?

Viele Paare wiinschen sich eine religitse Zeremanie, bej der es eine vertraute jiidi-
sche Prisenz gibt. Eine, bei der ein Rabbiner amtiert, die aber Elemente enthilt, in
denen beide Familien thre Herkunft wiedererkennen. Dies kann eine Mochzeit, eine
Partnerschaftszeremaonie, ein Segen fiir ein Kind, eine Beerdigung oder cine Eini-
scherung sein. Wenn der interreligiose Dialog ernst genommen werden soli, mub er
grisflere Auswirkungen haben als gelegentliche Treffen, Bildungskurse und akade-
mische Texte. Er muf sich in unserem Gebethuch, Gemeindeleben und unserer Be-
reitschalt, gemeinsam mit anderen zu amtieren, niederschiagen. Dies schlieBt auch
den Willen ein, die Glaubensrichtungen, Werte und Anliegen anderer Religionen
oder jener, die keine haben, wertzuschitzen, und nicht nur unsere eigenen. Es be-
deutet, die Vielfalt sexueller Entscheidungen anzuerkennen,

Es gibt viele Stimmen im zeitgendssischen Judentum. Unter ihnen befinden sich das
Bediirfnis nach und der Platz fiir Rabbiner in Europa, der bereit sind, éffentlich ge-
mischt-religise Vereinigungen zu feiern, ebenso wie andere Zeremonien des Le-
benszyklus. Solche Ereignisse stehen derzeit auBerhalb des jidischen Gesetzes, aber
das bedeutet nicht, daf3 sie keinen Wert, keine Bedeutung oder keine Wichtigkeit
haben. Die Mehrheit der Juden lebt nicht mehr in einem Ghetto. Wenn Juden sich
dafiir entscheiden, in freien, aufgeklirten und pluralistischen Gesellschaften zu le-
ben, sind gemischt-religidse Ehen eine der natitrlichen und normalen Konsequen-
zen. Man kann nicht das eine ohne das andere haben.
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Jessica Jacoby

'm!;es’ Vater

Wenn jiidische Feministinnen gleiche Rechte und Pflichten in der Synagoge einkla-
gen, wird thnen oft entgegengehalten, daf} das Judentum der Frau doch einen sehr
hohen Wert beimesse. SchlieBlich folgt aus dem Judischsein der Mutter und nicht
des Vaters, daf} die Kinder jidisch sind.

Viele Jidinoen itbernahmen dieses Argument, um ihr Judentum gegenither nichtjii-
dischen, besonders christlichen oder matriarchalen Feministinnen zu verteidigen, die
gern vorbrachten, das Judentum sei die Quelle allen patriarchalen Ubels. Zwar ha-
ben sich Frauen schon immer iiber ihre Mutterschaft bzw. ihre Kinder, Séhne ins-
besondere, aufgewertet gefithlt. Jidische Feministinnen begannen jedoch, die Ma-
trilinearitit als Rest eines israelitischen Urmatriarchats zu betrachten. Aber davon
kann historisch gesehen keine Rede sein.

Die Matrilinearitit ist erst spit, nimlich durch die Pharisder, in talmudischer Zeit als
Teil eines umlangreichen Reformwerkes eingefithrt worden. [n der Mischna und im
Talmud wird festgelegt, dal der Status von Kindern aus interreligivsen Fhen dem
der Mutter foigt: "dein Sohn von einer Jisraelitin heiBt dein Sohn, dein Sohn von ei-
ner Nichtjidin heifit nicht dein Sohn, sondern ihr Schn. Rabina sagte: Hicraus ist
zuentnehmen, daf der Sohn deiner Tochter von einem Nichtiuden dein Sohn heiBe.”
(BT ,Kidduschin” 68b}.

Dabei handelte es sich jedoch nicht um eine Lizenz Hir freiwillige Ehen mit nicht-
jitdischen Minnern, Diese zogen in der Regel Ausschiuf} aus der Gemeinschaft nach
sich. Gleichzeitig wurde davon ausgegangen, dafd Nichtjiidinnen, die jitdische Min-
ner heirateten, per Willenserklirung den Glauben ihres Mannes anzunchmen hiit-
ten. Frauen, denen der jiidische Ehemann erlaubte, ihre eigene Religion zu behalten
— wie die Frauen Kénig Schlomos — wurden fiir den Niedergang Israels verantwort-
lich gemacht. Darum diirfen die Kohanim [Priester] auch keine Frau heiraten, die
zuvor einem anderen Mann oder anderen Gottern gedient hatte.

AufschluBreich ist auch ein Blick auf das romische Recht, das zur Zeit der Pharisier
in Palastina Giiltigkeit hatte. Das rémische Recht hatte das patrilineare Prinzip zur
Grundlage. Aber bei Sklavinnen foigte der Status der Kinder aus dem ihrer Miiiter
da die minnlichen Sklavenhalter kein Interesse daran hatten, dal} von. ihnenm
rechtlosen Frauen gezeugte Kinder irgendwelche Rechte e;warben,:Wéh’r
handett es sich daher bei der diesbeziiglichen judischen Gesetzgéiﬁ_iﬁ'?g
Anpassung an das Recht der rémischen Besatzer, die das jﬁdische'valk-'ﬁ:u's Paldstins
vertrieben und kollektiv in die Sklaverei zwangen. .

Rachel Kohn, Vater mit Kind”

Ehen zwischen Partnern verschiedener Religionen oder ohne religigse Bindungen
sind ohnehin erst méglich, seitdem es zivile Trauungen gibt. In Deutschland konn-
ten sich jidisch-nichtjiidische Paare ab 1876, mit der Einfithrung von Standesim-
tern, trauen lassen. [m Zuge iidischer Reformbestrebungen wurde es fiir solche Paa-
re moglich, per Willenserklirung vor dem Rabbiner (bei Séhnen in Verbindung mit
dem Brit, bei Tochtern mit der Namensgebung) den Kindern die Zugehorigkeit zur
jiidischen Cemeinde zu gewihrleisten.

Nach der Schoa konstituierten sich die jidischen Cemeinden in Deutschland vor
allem aus Uberlebenden, die in sogenannten ;Mischehen” oder als ,Mischlinge” {bei-
de Begriffe stammen von den Nazis) die Nazizeit itberstanden hatten und Flicht-
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lingen aus Osteuropa — ttherwiegend Minnern —, die in DP [displaced persons]
Camps lebten. Die Statistiken der Nachkriegsjalire besagen, dafl die Mehrzahl der
Ulberlebenden Minner waren und daB} zwei Drittel der Ehen mit jiidischen und nicht-
iidischen Partnern zur damaligen Zeit zwischen jidischen Minnern und nichtjidi-
schen Frauen geschlossen wurden. Die Situation war mit der in anderen curopéi-
schen Lindern durchaus vergleichbar.

in den Gemeinden wurden diese Ehefrauen - die teilweise zum Judentum konver-
tierten — und deren Kinder anfangs stillschweigend toleriert, besonders dann, wenn
die Minner aktiv in der Gemeinde und wirtschaftlich erfolgreich waren. Beispiels-
weise wurden Kinder aus diesen Ehen in der Nachkriegszeit in die Berliner Jidische
Cemeinde aufgenommen. Danach wurde diesen Kindern jidischer Viter und nicht-
jtidischer Miitter der Eintrite in die jiidischen Gemeinden erschwert, Fiir digjenigen,
die keinen Nachweis {iber das Jiidischsetn der Mutter vorweisen konnten, wurde ein
teurer Ubertritt mit Bet Din zur Voraussetzung einer Gemeindemitgliedschaft ge-
macht. Kinder jiidischer Viter, die eine jiidische Sozialisation erfahren hatten, wur-
den also in gleicher Weise behandell wie Nichtjuden, die aus den verschiedensten
Gritnden sich fiir eine Konversion zum Judentum entschieden. Gleichzeitig gibt es
Vorfille, dal3 Kindern, deren Miitter bei liberalen Gemeinderabbinern konvertiert
sind, von Orthodoxen das Jidischsein angezweifelt wird.

Heute stehen wir vor neuen Problemen. Im letzten Jahrzehnt sind Zehntausende
von Zuwanderern aus der ehemaligen Sowjetunion nach Deutschland gekommen.
Sie konnten aufgrund ihrer jiidischen Nationalitit, die im Pafl eingetragen war, in
die Bundesrepublik emigrieren, Die sowjetischen Behérden, die diese Festlegungen
einst trafen, richteten sich dabei nicht nach der Halacha. Wer aber keine jidische
Mutter vorweisen kann, wird nicht in die jidische Gemeinde aufgenommen.
Wenn wir heute in Deutschland und anderswo — trotz der Schoa — ein lebendiges
Judentom wieder aufbaven méchten, so muld uns auch bewuBt sein, dafl sich die Fra-
ge Wer ist jiidisch?” nicht mehr ausschlieBlich halachisch beantworten ldft, Viel-
mehr kommt es daraul an, konstruktiv mit den historisch bedingten Gegebenheiten
umzugehen und aktuelle gesamtgesellschaftlich gefithrte Diskussionen um ldentitdt

mit einzubeziehen.

_Esther Egger-Rollig
m'&eggeme atmmeiﬂe Folgen

Ein Aspekt gerit in der Diskussion um die jidische Identitit von Menschen mit ji
dischen Viitern und nichtjidischen Miittern {im folgenden der Kiirze halber | Va-
2+ terjuden” genannt) immer wieder in den Hintergrund: die intergenerationellen Fol-
.~ gen. Mit diesem Fokus habe ich im vergangenen Jahr zehn Interviews mit Vaterjuden
in Wien sowie drei Gespriche mit Rabbinern gefiihrt.

Egal, welchem sozialen Hintergrund Vaterjuden entstammen, sei es, dal} sie kom-
munistische Eltern hatten, in einem sikularen Elternhaus oder mit einer anderen Re-
* ligion aufgewachsen sind oder aber von einer jiidischen Kindheit” sprechen — sie
alle teilen eine Erfahrung: die Abwehr anderer Juden, wenn sie sich 6ffentlich, ohne
- Koscherstempel”, ebenfalls als Juden definieren. Fremdzuschreibung und Selbst-
- zuschreibung stehen in diesem Moment einander gegenitber. An diesem sensiblen
- Punkt werden Erfahrungen der Ausgrenzung generiert und mit all ihren Konse-
: quenzen an die nachfolgende Generation weitergegeben. Fiir letztere erhaht sich
- die Schwelle, sich dem Judentum wieder anzundhern, um eine weitere Stufe.

Eine nicht zu unterschitzende Rolle spielt das unbewulte schlechte Gewissen der
Viter, durch die Feirat mit einer Nicht-Jidin das Judentum ,nicht richtig” weiter-
i zugeben. Zugleich wird auch von offiziclier jiidischer Seite der Beitrag der Mutter
am Aufwachsen des Kindes abgewertet, da sie ja der Grund fir die fehlende Jii-
dischkeit” sei. Lnd das trotz der Tatsache, daf} eine Beziehung mit einem Juden —
v+ in welcher Form und aus welchen Gritnden auch immer — eine zumindest psychi-
. sche Begegnung mit der Schoa bedeutet.

+ Vaterjuden tragen als Nachkommen im gleichen Mafe an den Folgen der Schoa wie

2 tungen und Studien, insbesondere von Gabriele Rosenthal, zeichnen hier ein klares
: Bild. Gerade in Familien mit traumatischen Erfahrungen ist die Wahlfreiheit der Kin-
- der, Enkel und Urenkel in ihren Lebensentwiirfen und -entscheidungen einge-

Kinder jadischer Miitter. Berichte von einschiagigen jidischen Betreuungseinrich-

. schrénkter, als der gegenwiirtige, eher an konomischen Richtlinien orientierte li-
" berale Zeitgeist” glauben machen will. Bei aller Diskussion um Zugehsrigkeit ist der
- sogenannte .emotionelle Selbsthedienungsladen”, mittels dessen man sich die im Mo-

ment gerade passend erscheinende [dentitit zurechtbasteln kénnte, eine Fiktion.
Die besondere Tragik fiir Vaterjuden ist daher die [gnoranz des offiziellen Judentums
gegeniiber der Tatsache, daB sie durch die Schoa mit den gleichen intergeneratio-

- neflen Bewiltigungsaufgaben innerhalb ihrer Familien konfrontiert sind wie Mut-

terjuden. Insbesondere die Rabbiner und Rabbinerinnen zeigen nicht gentigend Sen-

- sibifitat fir das besondere Problem von Vaterjuden. Daf sic diese meist als
© Kandidaten fir eine ,normale” Konversion behandeln, wird seitens der Vaterjuden

oft als demitigend, weil threr Situation inadicquat empfunden. Dadurch entgehen
den Gemeinden unter Umstinden jedoch potentielle hochmotivierte Mitglieder.

. Losungen kdnnten aufl beiden Seiten der ,Definitionslinic” gefunden werden: seitens

der Gemeinden sollte einers ausreichend entwickeltem Problemverstindnis eine in-
- kludierende Maltung gegeniiber Vaterjuden folgen. ldeal wire cine cigens dafiir zu-
- stindige Ansprechperson innerhalb der Gemeinde sowie besondere Konversions-
“ kurse, die auch ein zeitdkonomisches Eingehen auf die spezielle Situation von
" Vaterjuden erlaubt. Méglicherweise ist es an der Zeit, daB Vaterjuden eigene Inter-
essengruppen griinden, um ihre Erfahrungen mit anderen Betraffenen zu teilen, die
. psychischen Auswirkungen abzufedern, aber auch ihre Anliegen in Form von For-
- derungen éffentlich einzubringen.

+ Die Schoa mag vielleicht Vergangenheit sein — ihre Folgen jedoch wirken in den Le-
ben der Nachkommen weiter. Wenn in talmudischer Zeit eine weitreichende Neu-
definition der judischen Abstammung — namlich nach der Mutter ~ maglich war,
sollte dies spiitestens heute —angesichts der enormen intergenerationellen Tragweite
- ein weiteres Mal maglich sein.

James R. Baaden

Metwatmneﬁ:fm den Giur

Historisch gesehen ist die Entwicklung judischer Finstellungen zur Frage der Kon-
version bemerkenswert unterschiedlich und, wie ich meine, diskontinuierlich. Es gab
Zeiten, in denen die Konversion ein allgemeines Phinomen in der jidischen Land-
schaft darstellte und Zeiten, in denen mysteridserweise nichts dariiber zu héren war.

In der Mitte des 20. Jahrhunderts war eine Konversion beispielsweise noch relativ
auffillig und mit Risiken verbunden. Jetzt ist sic fast (iberall Teil des Lebens in der
jlidischen Gemeinschaft. Immer mehr Jidinnen und Juden sind Nachfahren von Kon-
vertiten oder selber welche. Das gilt selbst fiir viele in meiner eigenen Berufsgrup-

pe, dem Rabbinat — das selbst ein Zeichen fiir die radikalen Verinder ungen setzt,

die stattgefunden haben. B

Wenn heute kontroverse Debatten tiber Konversion ausbrechen, win dvergesscn daB

in den letzten Jahrzehnten in der judischen Gemeinschaft der ganzen Welt enorme_
Verinderungen vonstatten gegangen sind. Frither gingen Judmnen undJUdﬁ‘n oﬁl‘ﬂ'_ :
davon aus, dal} alle irgendwie miteinander ,verwandt” seien, daf alle von gememsa S
men Vorfahren abstammten. Das war iedoch eine Hlusion: Indlsche' po_lmsche;_ Lmd';'_ .
1th10p15che Juden WLIBten belsplelswelse nichts vonmnander und warei dﬂ.her '

:'H-_era_u_s_[or_c!_erlingen
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Fine andere Perspektive, der geographische Raum, springt mir ins Auge, wenn ich
die beiden Linder miteinander vergleiche, die ich am besten kenne: Gro3britanni-
en und Deutschland. In GroBbritannien hat die (iberwicgende Mehrheit der Kon-
vertierenden eine prigende Begegnung mit dem Judentum durch die Beziehung zu
einem einzelnen Juden erfahren, fir gewdhnlich dem Lebenspartner. Folglich wird
jemand von ,auflen” durch eine persdnliche Beziehung Teil des jidischen Volkes.
Dieser allgemeine Kontext erhilt die Familie, die Verwandtschaft.

Wenngleich meine Einblicke ziemlich impressionistisch sind, glaube ich, dafi die Si-
tuation in Deutschland eine andere ist, schon allein wegen der verschiedenen hi-
starischen und sozialen Cegebenheiten. Ein faszinierender Aspekt bei Konversio-
ren in Deutschland, der mir aufgefailen ist, kénnte man als Konversion aus reiner
Uberzeugung” bezeichnen: Menschen, die sich fitr das fudentum entscheiden, weil
diese Religion sie anspricht, nicht aber wegen irgendeiner Bindung zu einem jidi-
schen Menschen. Einige haben mir erzihlt, daB sie bis zu ihrer Entscheidung Fir das
Judentum keinen einzigen Juden kannten. Auflerdem scheinen viele mit dem Hin-
tergrund eines aktiven Engagements innerhalb der Kirche und einer vordem starken
Identifikation mit dem Christentum ihre Wahl getroffen zu haben. Nicht wenige
haben christliche Theologie studiert. Sie haben nicht nur erwas gewihlt, sondern
auch etwas abgelehnt. '

Gleichzeitig beobachte ich, daf diese Menschen teilweise mit Miltrauen oder Un-
sicherheit von anderen Jidinnen und Juden in Deutschland betrachtet werden und
sie sich daher als Opfer von Benachteiligung, Vorurteilen und Diskriminierung emp-
finden. Dennoch, wenn man einige Schritte Abstand nimmt und die Umstinde aus
einer gréfieren Perspektive wahrnimmt, wird klar, dafi die ganze Situation unge-
wdhnlich und eigentiimlich Hir Deutschiand ist.

Indes ist sic auch nicht so absonderlich. .. Anderswo gibt es ebenfalls Ubertritte aus
JUberzeugung”. Es lassen sich viele historische Beispiele aufzahlen: seien es die Skla-
ven und rémische Damen in der Antike oder die Bauern aus San Nicandro in ltali-
en, die den rémischen Katholizismus verliefien und das Judentum wihlten, nach-
dem einer von ihnen in den zwanziger Jahren des 20. Jahrhunderts spirituelle
Visionen von Abraham hatte. Vielleicht ungewshnlich, wenn nicht sogar merkwiir-
dig, aber der Weg der ,reinen individuellen Ulberzeugung” hat einen Ehrenplatz in
der Ceschichte der Konversionen zum Judentum. Solche Konvertiten muBiten oft
mit ihrem Leben bezahlen: Hier in England gibt es das Beispiel des Dominikaner-
monches Robert of Reading, der im Jahr 1275 mit dem Tod bestraft wurde, weil er
konvertierte. Wie ein solches Beispiel zeigt, haben wir es hier mit einem Phinomen
zu tun, das nicht nur aullergewshnlich fir die jtdische Ceschichte ist, sondern
gleichzeitig explizit religitse Leidenschaft mit einschlieBt. Gerade deshalb soliten
die Angste ,geborener [idinnen und Juden” als verstandlich akzeptiert werden. Thre
mifjtrauischen Reaktionen sind nicht Ausdruck von Vorurteil oder Diskriminierung,
sondern schlicht eines Ringens um das neue Verstindnis einer unvertrauten Er-
scheinung in der jidischen Gemeinschaft. Und mit Riickblick auf die deutsch-
jiidische Erfahrung des 20. Jahrhunderts haben sie das Recht, dies als Ringen zu er-

leben.

Rochelle Allebes
Gewalt in der jiidischen Familie

Amerikanischen Untersuchungen zufoige kommt Gewalt in jiidischen Familien genau-
50 oft vor wie in anderen Familien. Ein Unterschied besteht darin, daB jiidische Frau-
en seltener und weniger schnell Hiife von aulen suchen. Sie bleiben fiinf bis sieben
Jahre lénger in Beziehungen, in welchen sie Gewalt erleiden. Die starken Mythen um
die jlidische Familie spielen dabei eine grofle Rolle. Ein starkes, prigendes Bild ist das
des Schalom Bajt, des héuslichen Friedens. Frauen und Miitter filhlen sich fiir diesen
Frieden sehr verantwortlich. Wenn er nicht zu realisieren ist, fiihfen sie sich schuldig,
schiamen sich und sehen sich als schlechte Frauen und Miitter.

Judische Familien werden durch die nichtjiidische Aulenwelt als warm, zusammen-
haltend und friedlich wahrgenommen. Es ist schwierig, mit einer Gewaltproblema-
tik nach auflen zu treten und alle diese inneren und duBeren Bilder und Erwartungen
zu zerstdren. Auflerdem bringt Irau so eine Schande {tber die Familie.

Ein anderer starker Mythos ist der des sanften, friedfertigen und eher passiven jiidi-
schen Mannes. Wenn sich im Alltag dieses Bild in ein Schreckensszenario verwan-
delt, mulj es auf verschiedene Ebenen bekimpft” werden. Es dauert lang, bis eine
Frau das Verhalten ihres Mannes als gewalttitig definiert. Zuerst wird sie alle mog-
liche Erklirungen und Entschuldigungen vorbringen und akzeptieren, oft ist sie auch
bereit, die Ursache fiir die Gewalt bei sich selber zu suchen, Meistens fingt Gewalt
in einer Beziehung nicht mit kérperlicher Gewalt an, sondern mit Kontrolle {iiber
Geld, wo die Frau hingeht, mit wem sie Kontakt hat), Isolierung (Verhindern von
AuBlenkontakten, Verbot, Kurse zu besuchen) und Einschrinkung ihrer Bewegungs-
freiheit (u.a. mittels Auferfegen von sog, religits begriindeten Ge- und Verboten),
Am Anfang kann sich die Absicht des Mannes, seine Frau zu kontrollieren, als rit-
terliches Verhalten tarnen: Er begleitet sieiiberall hin, bringt und holt sie, .. Erst wenn
sie das erste Mal wieder etwas alleine unternehmen machte, ist die Halle los. Wenn
die Frau in diesem Moment nicht an ihren Wiinschen und Bediirfnissen festhilt, son-
dern versucht, ihren Mann zu verstehen und ihm nachgibt, hat sie méglicherweise
einer schleichenden Gewaltspirale in threr Ehe die Tiir gedffnet.

Der letzte Mythos ist das Selbstbild der Frau, Oft ist es das Bild einer starken, ge-
bildeten Frau, die den Alltag ihrer Familie im Griff hat. Eine Frau, die Verantwortung
fir das Wohlergehen aller ihrer Angehdrigen trigt, ob sie aullerhaus noch arbeitet
oder nicht.

Auch dieses Selbstbild kommt in einer Wechselwirkung von Zuschreibungen von
aulien und innen zustande, die sich gegenseitig verstirken. Es ist nicht leicht, sich
und anderen einzugestehen, daf} dieses Bild nicht stimmt, zugeben zu miissen, das
sie sich in dem Mann getiuscht hat, den sie als Partner und Vater ihrer Kinder ge-
wihit hat {oder der fiir sie gewdhlt wurde).

Selbstrespekt und Selbstvertraven werden manchmal jahrelang in einer von Ernied-
rigungen und Gewalt geprigten Beziehung untergraben. Diese Verunsicherung wie-
derum macht es schwierig, nach auBen zu treten und Hilfe zu suchen. So laufen vie-
le Frauen Gefahr, immer passiver eine sich langsam eskalierende Lebenssituation zu
erdulden. [n vielen Fallen fithlen sich Mitter erst zum Handeln gezwungen, wenn
sie sehen, daf} auch ihre Kinder, direkt oder indirekt, betroffen sind.

Als Formen innerfamilidrer Gewalt gegen Kinder werden allgemein folgende Un-
terscheidungen gemacht: kérperliche und psychische Gewalt, sexuelle Ausbeutung

Marion Kahnemann, ,Sabra”
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und Vernachlissigung. Alie diese Formen kommen, laut Untersuchungen aus den
LISA, auch in jirdischen Familien vor. Vermutet wird, dafl psychische Gewalt in ji-

dischen Familien hiufiger vorkommt als kérperliche Gewaltausitbung.

Es ist bekannt, dafB es fiir viele Uberlebende des zweiten Weltkriegs sehr schwierig
war, ihre Aufgaben als Eltern ,gut genug” zu erfilllen. Nicht selten arteten ihre Er-
zichungsschwierigkeiten in Formen von emotionaler, aber auch kérperlicher

MiBhandlung aus. Einige Kinder der sogenannten Zweiten Ceneration, die Kinder

des Holocaust”, haben diese Familien aus ihrer Sicht beschrieben. Weil sie als Kin-
der sehr viel Verstindnis fitr ihre Eltern haben {(muBteni}, muBl man zwischen den
Zeilen lesen, um zu sehen, dal3 sie nicht selien von Milfhandlungssituationen be-

richten,

Die Palette ist sehr breit: Kinder, die nie jemanden mit nach FHause nehmen oder in
andere Familien gehen durften — Eltern, die so dngstlich waren, dafl sie ihren Kin-
dern jegliche Bewegungsfreiheit zu unterbinden versuchten — Eltern, die dauernd
tiber ihre Kriegserfahrungen erzihlten oder, im Gegenteil, Eltern die nicht imstan-

de waren, ihren Kindern zu erzihlen, wieso keine Verwandte mehr da waren — EI-
tern, die ihre Kinder mit Methaden bestraften, die sie im KZ erlebt hatten {vom die
Kinder Anbrillen, extrem Disziplinieren bis zum Peitschen). Die so geschidigten
Kinder der Zweiten Generation haben es wiederum sehr schwer, ihren Kindern zu
geben, was sie selber nie bekommen haben, (Um MiBiverstindnissen vorzubeugen,
muf ich anfigen, daB ich sicher nicht der Meinung bin, dafi die ganze Zweite Ge-

neration traumatisiert ist.)

Wenn Juden in einer Umgebung leben, in der sie cine Minderheit bilden oder sogar

die einzige jidische Familie sind, gib es weitere gefdhrdende Faktoren, Kinder wer-
Marion Kahnemann, ,,Blaue Figur” den z.B. gezwungen, sich immer perfekt zu benehmen oder ihre judische ldentitit
(Konig David) geheim zu halten. Diese Kinder stehen durch die Angst, sich und die Eltern zu ge-
fahrden, unter Druck. Die Angst der Eltern erzeugt in diesen Familien immer wie-

der eine Spannung, die einen Nihrboden fiir Ausschreitungen bilden kann.
Stre3faktoren, zu viele Belastungen im Alltag, sind eine allgemein bekannte

Cefshrdung. Familien mit vielen Kindern, in zu engen Wohnverhilnissen,
mit Geldsorgen, sind mit der Alltagsbewiltigung schnell iiberfordert. Die
Kinder missen frith stark diszipliniert werden und Verantwortung tber-
nehmen, die threm Alter nicht entspricht. Matter in solchen Familien sind
aft dauernd itherfordert, beide Eltern verlieren schnell einmal die Geduld.
Die speziellen judische Nottelefondienste in den USA berichten von einer

deutlich erhdhten Anzahl der Notrufe um die jiidischen Feiertage.

Eine chronisch konflikthafte Paarbeziehung ist ein anderer bekannte
SireBfaktor, der eine Gefihrdung fiir das Kindeswohl darstelic. Auch chne
direkte Gewalt den Kindern gegentber ist sie fiir diese sehr belastendl.

Die religidsen und traditionellen Vorschrifren und Gebriuche kénnen in der
Familie miBbraucht werden, um Kontrolle auszuitben, zu drohen und Frauen
und Kinder unnétig in ihrer Bewegungs- und Verhaltensfreiheit einzuengen. Es
kommt bekanntlich vieles auf die Auslegung dieser Vorschriften an, und in der
Tora a0t sich immer ein Abschnitt finden, der die eigene Haltung unterstiitzt.
Schabbat und Feiertage kdnnen se zu Horror-Momenten fiir die Familie werden.
Wenn eine Frau erwigt, sich scheiden zu lassen, kann ihr Mann drohen, ihr keinen

Cet [Scheidebricf] zu geben. Die ganze Problematik um den Get ist eine Form
struktureller Gewalt, die die Situation von betroffenen Frauen noch verschlim-
mert,

Die jirdische Gemeinschaft kann sowohl ein Ort von sozialer Kontrelle und
so eher gefihrdend als auch ein Ort von sozialer Unterstiitzung und Of-

fenheit sein. Sie kénnte dazu beitragen, dafl Schwierigkeiten in Fami-
lien nicht bis zu Gewalt eskalieren und dall Opfer von Cewalt
schneller Hlilfe bekommen. Dazu gehort auch, dafi sich jeder
und jede seine Familienform frei wihlen kann, daf3 also auch
Aullenstehende, die single, geschieden, mit nichtjiidischem

Partner, lesbisch oder schwul leben, ebenfalls integriert

werden. Wenn Leben in einer Familie eine frei wihlbare Form
unter anderen Maglichkeiten wire und es fir jede und jeden innerhalb ei-
ner Gemeinschaft oder Gemeinde méglich ist, wirklich dazu zu gehéren, muf der
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Ausstieg aus einer privaten Gewaltsituation nicht mehr so teuer bezahlt werden.
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Bente Groth und Lynn Feinberg

lienleben im frithen Israel

des einzigen und cinzig wahren Gottes JHWH kann keine leichte Sache gewesen
sein, wie die vielen Geschichten zeigen, die Menschen dafir verurteilen, dall sie so-
genannten fremden Dienst” betrieben. Wissenschaftier hinterfragen mittlerweile,
ob solche Berichte ein reales Bild abgeben. Die Vorstellungen der Agypter und Ka-
naanier, u.a. die Anbetung von Gottinnen, konnten auch Teil des Lebens der mei-
sten Israeliten gewesen sein — und die Entwicklung hin zu dem einzigen und einzig
transzendenten Gott das Ergebnis eines langen und mithsamen Prozesses. -
Archiologen haben in israclitischen Stedlungen eine groBe Anzahl fremder” Sym-
bole und Kunstgegenstinde gefunden. Sie entdeckten an Schauplitzen aus der Zeit
der Konige viele Siegel in Form des dgyptischen Skarabiius, die hebriische Namen,
verbunden mit dgyptisierten Symbolen, wiedergeben, besonders solche, die mit
weiblicher Macht zu tun haben. Finige Siegel gehdrten offenbar MHofbeamten in
Jerusalem.
Vor der kultischen Reform Josias im Jahr 622 v.d. 7. gab es im ganzen Land Heilig-
itimer, die der Verchrung van JHWH gewidmet waren. Ausgrabungen brachten je-
doch in den letzten vierzig Jahren auch Kultstitten ans Licht, in denen unter-
schiedliche Praktiken ausgeiibt wurden. Von besonderem Interesse ist dabei der
sogenannte Ozt E 207 in Samaria, wo 27 weibliche Figurinen entdeckt wurden, da-
runter die Figur der Isis mit dem Horus-Kind. In einer Jerusalemer Hahle, nur 300
Meter vom Tempelberg entfernt, wurden 16 weibliche Figuren gefunden, die ver-
mutlich 800 Jahre v.d.Z. entstanden. Einige Griber zeigen auch, daf die Juddereinen
ausgeprigten Beerdigungskult praktizierten, der aber nicht in der offiziellen Religi-

on verankert ist. Die Toten wurden mit Haushaltsgegenstinden und Arbeitsgeriten
beerdigt. Die Schidel der Toten wurden oft auf eine Art Kissen" gelegt, das an die
Flisgel der Hathor oder an das Omega-Zeichen, das fir die Wiedergeburt steht, er-

Die Archiologie hat nachgewiesen, daf sich die Zah! der Siedlungen in den Hoch-
landgebieten Kanaans zwischen 1200 und 1000 v.d.Z. fast verhundertfachte. Die-
ser Zeitraum scheint mit der biblischen Epoche der Richter zusammenzufallen. Es
gibt jedoch keine archiologischen Belege dafiir, daf3 die neuen Bewohner fremde
Einwanderer (aus Agypten) gewesen seien. Architeksur und Kunstgegenstinde sind
eindeutig kanaaniischen Stils. Sehir viel kérperliche Arbeit war erforderdich, um das
land nutzbar zu machen, Terrassen zu baven und Zisternen zu graben, die das Uber-
leben gewihrleisteten. Forschungen zeigen, daB es Hungersnote, Seuchen und Krie-
ge gab, Beweise hierfiir finden sich auch in den frithen Geschichten der Hebrzischen

mnert.

In Kuntillet Arjud im nérdlichen Sinai, einer israelitischen Siedhung um 800 v.d.Z.,
entdeckte der Archiologe Zeev Meshel 1968 zwei grofle Terrakotta-Vasen, verse-
hen mit [nschriften, die Segensspriiche im Namen von JHWH und seiner Aschera”
enthalten, umgeben von typisch westsemitischen ikonographischen Symbolen. Das-
selbe Bekenntnis wurde spiter an den Winden eines Grabes in Khirbet Ef Qom in
Judia gefunden. Viele Gelehrte glauben heute, dafl JHWH tber einen langen Zeit-
raum mit der Gottin Aschera verbunden war — in der einen oder anderen Weise.

Bibel.

Fin Blick auf die mégliche Familienstruktur 1Bt uns die grundlegenden Vorstetlun-
gen von hiuslichem Leben in der Hebraischen Bibel leichter verstehen. Die Men-
schen, besonders die Frauen, hatten nur eine niedrige Lebenserwartung. Der Nach-
druck lag auf groBen Familien, zumal Kinderarbeit als eine Notwendigkeit galt. Dal
dic FHebraische Bibel der Fruchtbarkeit und Fortpflanzung der Bevolkerung eine be-
sondere Wichtigkeit bemift und eine Ideologic begiinstigt, die der Unfruchtbarkeit
entgegenwirkt, scheint nur allzu verstandlich. Die Gesetze, die sich in der Hebrii-
schen Bibel auf das sexuelle Verhalten beziehen, sollten moglicherweise die Fort-

pflanzung sicherstellen.

Der Ort der Macht war die hiusliche Sphére. Die Menschen iebten in groflen Haus-
haitseinheiten, in zusammengesetzten Familien, die offenbar autonom waren. Sol-
che zusammengesetzten Familien unterstreichen die harten Lebensumstinde, denn
diese Lebensweise erhahte die Chance zu (iberleben. Da Minner regelmiBig in den
Krieg zogen, mufiten Frauen vermutlich viel Landarbeit selbst leisten — neben ihren
Aufgaben im Haushalt und die Sorge um Wasser und Nahrang. Die in den Zehn Ge-
boten enthaltene Forderung, beide, Mutter und Vater zu ehren, spiegeit wahr-
scheinlich jene Gesellschaftsform wider, in der die Macht der Frauen ebenso wich-
tig war, wie die der Minner.

Die Ceschichten von Miriam, Debora oder den Fraven von Tekoa, die als militari-
sche und religidse Fihrerinnen auftraten, zeigen, daf3 Frauen hoch angesehen wa-
ren und einige von thnen tatsichlich Fithrungsmacht erlangen konnten. Aber wel-
che Art von religigsem Glauben hatten Frauen? Die Bibel vermittelt kein klares Bild
von der religidsen Praxis von Frauen.

Wenn, wie anzunehmen ist, die antiken Israeliten keine homogene Gruppe bilde-
ten, cie mit ciner sehr eigenen, deutlich anderen Wiistenreligion nach Kanaan ge-
langt waren, wire der Glaube an den cinen Gott, JHWH, lingst nicht so vorherr-
schend gewesen, wie die Hebriische Bibel uns Clauben machen will. Die Einflihrung

Aschera wird vierzig Mal in der Hebriischen Bibel erwihnt. Einige meinen, das Wart
verweise nicht aufl die Muttergottin der Kanaanier, sondern auf ein kultisches Sym-
bol des JHWH in Gestalt eines Kissens oder eines heiligen Ortes. Andere glauben,
dafl zu JHWH Vorstellungen von weiblicher Partnerschaft gehért haben, aber daf
diese Partnerschaft keine unabhingige Géttin, sondern eine Art Ergief3ung des Lich-
tes von Gott selbst gewesen sei,

Kleine Tonfigurinen, als kleine weibliche Figuren mit friedfertigem Ausdruck, man-
delfsrmigen Augen, groflen Briisten und einem Unterleib in Form eines Kissens, wur-
den {iberall in Judda gefunden. Ausgrabungen in der Stadt Davids lieBen erkennen,
dal} ein prozentual groBer Teil der Familien Judias eine solche Figur besessen hatte.
Viele Wissenschaftler verbinden diese Kissenfiguren mit der Gottin Aschera.
Vielleicht ist die Uberlegung nicht zu weit gegriffen, dal Frauen in einem Cott we-
nig Trost finden konnten, der ihnen der Bibel zufolge nur die schmerzhafte Geburt:
ihrer Kinder versprach, anstelle von Unterstitzung und Hilfe wie es die antiken Got-
tinnen des Gebirens taten, Wire es tberraschend, wenn sich Frauen weiterhin an
Fruchtbarkeits- oder Muttergdttinnen wahrend der Schwangerschaft, Geburt und
Krankheit wendeten, auch wenn der einzige und alleinige mannliche Gott im Tem-
pel eine solche Praxis verboten hatte? Ist es Zufall, da} es meist Frauen waren, die der
sogenannten heidnisch-religivsen Mandlungen bezichtigt wurden, soiche wie das
Weben von Tempel-Kunstgegenstinden fir Aschera (2.Kon. 23:7), fiir das Backen :
von Kuchen [iir die Kénigin des Himmels {jer. 9:16-17) und das Weinen um Tammus Figurinen'&ér A%_i:ﬂer_a, 8.l v,
{Fzek.§:14)72 Die Autoren der Bibel definierten das alles als fremde Kulthandlungen.  fotos: Israel An_ti'q’_ui’_:ie_é;_Au_tho__r'itY"--'

Neue Entdeckungen und neue Sichtweisen auf antike Texte undKunstgegenstande
legen nahe, daf} der endgiltige Durchbruch der Auffassung Vonemem ginzlich
transzendenten, mannlichen Schopfer das Ergebnis der tréurhat_i's_cheh'E'r.féhmng des
babylonischen Fxils im 6. Jahrhundert v.d Z. gewesen sef, OBglei'f:H die Idee lange
zuvor von den Propheten beférdert wurde. IR
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‘ein politischer

Bekanntlich legen wir Hebriisch-Denkenden grofien Wert auf die Bedeutung von
MNamen. Dewora ist cic Biene”. Sie schafft Flonig und wehrt sich bef Bedrohung.
Fin minnlicher Spruch lautet: ,Gil mir weder Stachel noch Honigl" Das Bild driickt
dic Angste aus, die sich bei Mannern so leicht entwickeln,

Minnliche Angste fithrten zu der Aussage, daf} die Gabe der Prophetie voriiberge-
hend von Debora genommen wurde, weil sie sich in ihrem Liede rihmte: [all die-
ses Unheil herrschte vor], bis ich aufstand, Debora, bis ich aufstand, eine Mutter in
Israell” Der Tadel befindet sich im Talmudtraktat Pessachim {66b), der cin Beweis
dafiir ist, daf3 die hiufige Lesart ,bis du aufstandest” nicht dem gingigen judischen
Verstandnis entspricht, Handelt es sich hier um eine bourgeoise vermeintliche Eh-
renrettung der jiidischen Prophetin vor dem Anwurf des SelbstbewuBtseins, das man
: 5o ungern an Frauen sah? Es gibt eine ganze Reihe solcher Entschirfungen, wa. in
den Ubersetzungen des Hobelieds sowie im groBen Frauenlob am Ende des Buches
der Spriiche: dort machte man aus der ebenbiirtigen starken Frau gern ,ein tugend-
haftes Weib”.

Im Lied heiBt Debora ,eine Mutter in Israel”. Wir horen zwar beildufig den Namen
ihres Mannes, Lapidot — aber es werden keine Kinder genannt. Was macht die ju-
dische Bibeldeutung aus diesem ungewdhalichen Umstand?

Eine exegetische Methede der Rabbinen st der philologische Vergleich. Die Frage
tautet hier: finden wir einen Sprachgebrauch fiir ,Mutter in [srael” in einem nicht-
biologischen Sinn? Einen solchen Text gibt es in 2. Sam. 20. Dort geht es um die
Bluttaten bei einem: Aufstand gegen Kénig David. Der Feldherr befiehlt, eine Sradt
zu zerstoren. Wihrend der Belagerung verhandelt eine weise Frau mit thm, erinnert
ihn an die bedeutsame Rolle der Stadt und ruft ihm zu (19): ,Du willst t&ten eine
Stadt und Metter in Tsrael” Mutter in [srael” bezeichnet hier die integrative Bedeu-
tung. Soist es also auch bei Debora eine Anzeige ihres politischen Amtes. Die aramai-
sche Bibel-Paraphrase zur Stelle lautet entsprechend: . Ode waren die unbefestigten
Orte des Landes Israel, gefangen und verschleppt ihre Einwohner, bis ich gesandt
wurde: ich, Debora, wurde gesandt, zu prophezeien itber das Haus Israel”,

Aber, so fragten einige Manner der Spatantike, weshalb sandte Gott denn eine Frau
und nicht einen damaligen gottnahen Mann? Uim MNamen waren sie nicht verlegen.
Darauf erwiderte ithnen ein feministischer Kollege: lch rufe mir Himmel und Erde
zu Zeugen, daB die ruach bakodesch [heiliger Geist], auf den Menschen je nach ihren
Taten ruht — ob Nichtjude oder Jude, Mann oder Frau, Knecht oder Magd.” (Mi-
drasch Elija Rabba, Kap. 9)

In Deboras Fall handelt es sich allerdings um eine besonders starke gesellschaftii-
che Position. Im frithen Israel um 1200- 1000 v.u.Z. gab es nacheinander zwalf Stam-
meskihrer mit dem Titel Richter”. Die eif Minner waren Heerfithrer in Notlagen.
Keiner von ihnen war Prophet. Debora iibte alle drei Amter aus, und zwar nicht nur
fiir ihren Starnm, sondern als Richterin fiir ganz lsrael (Ri. 4,5). Es war eine Zeit der
Unterdriickung durch die hochtechnisierten kanaaniischen Nachbarn, die Gber ein
bedrohliches Overkili-Potential verfiigten: gegentiber den altertimlichen Hand-
watfen der Israeliten besal3en sie 900 eiserne Streitwagen (Ri. 4,7). Aullerdem wohn-

ten sie oben im Gebirge.

Rachel Kohn, Skulpturen aus dem Zyklus
frégerin®

Debora wird so geschiidert, als sei sie ein zweiter Mose oder eine neue Mirjam, ohne
dic Mose nicht hitte wirken kénnen. Wie bei der Befreiung aus dem dgyptischen
Sklavenjach versinken die zahlenmifig und an Riistung tiberlegenen Bedroher im
Schlamm, und das eben noch vom Tode bedrohte [srael erfihrt eine Gotteserschei-
nung (Ri. 5,4-5, 20-22}, Das Land hat fir 40 Jahre Ruhe (31), und dazu das tber-
zeitliche Trostwort: | Die Gott lieben, sind wie die Sonne, die michtig aufgeht.”
(5,31} — 40 bedeutet biblisch: Jange Zeit" und ist nicht wortlich zu nehmen,

So wurde die kinderlose Frau zur Retterin, ebenso wic einst die unverheiratete, kin-
derlose Mirjam, der nach unserer Tradition Isracl wihrend der 40 Jahre in der Wi-

ste den lebenserhaltenden Brunnen verdankte.

Rama und Bet-El im Gebirge Efrajim” (Ri. 4,5}. Dazu blieb eine Frauentradition er-
haiten: die Palme wuchs auf dem Grab einer anderen Debora, die etwa 600 Jahre
vor ihr lebte, in der Zeit der Stammiitter und -viter. Dies war Debora, die Amme
und Vertraute der Mutter Rebekka. Als Rebekkas Sohn faksb nach fangen fahren in
seine Heimat zuriickkehrte, baute er einen Altar an der Steile in Bet-El, wo er einst
den Traum von der Engelsleiter hatte. Im niichsten Vers heifit es; ,Da starb Debo-
ra, Rebekkas Amme, und sie wurde begraben unterhalb von Bet-El, unter einer Stein-
eiche, und man nannte sie die Trineneiche” (Gen. 35,8). Fir die Frauen, die es er-
zihlten, wuchs dort jene Palme, die das Sinnbild beider Deboras wurde.

Hierzu eine frauengeschichtliche Anmerkung: Rebekkas Amme” wurde eine ver-
traute Gegenwart fiir Juden des 17. Jahrhunderts, denn so hieB ein verbreitetes Ethik-
buch in pidisch-deutscher Sprache. Die Autorin, Rebekka Tiktiner, Tochter eines
Rabbiners, wirkte um 1520 und starb um 1550. [hr Manuskript wurde 1609 in Prag
gedruckt (24. Auflage Krakau 1618). Der Herausgeber hofft, dafl jede Frau, die
hineinschaut, das Buch kaufen wird, weil etwas Neues geschehen ist: eine Fray hat
aus ihrem Kopf ein Buch erdacht, mit Bibelversen und Predigten”, es mége ,ihr sein
zum Gedichtnis und aflen Frauen zu Ehren, daB} eine Frau auch Autor sein kann von
e e bea s L Frhiklehren und guten Deutungen genau wie ein Mann.”
Zurick zur Richterin unter der Palme”. Nach einer Meinung jidischer Kommenta-
toren befand sich dort ihr Haus; nach einer anderen war dort ihr Gericht: im Frei-
en, um zweideutige Situationen zu vermeiden, die sich beim Alleinsein mit fremden
Minnern im Haus ergeben kénnten.

Wie stand es eigentlich um die Gehaltsfrage in biblischer Zeit? Das Annehmen von
Celdern konnte zu Korruption fithren, das Mitleid mit den Armen zu Einscitigkeit.
Vor beidem warnen die Gebote der Tora. In den Vorschriften fiir den Rechtsspruch
heilit es (Lev. 19,15). ,Handelt nicht ungerecht bei Prozessen! Bevorzuge nicht den
- Geringen, erhebe nicht den Grof3ent In Gerechtigkeit richte deinen Nichsten!”
Von Debora sagen die Rabbinen, dal} sie unentgeltlich wirkte. Das entspricht ganz
der jlidischen Tradition, in welcher bis zur Neuzeit Tora-Celehrte sich hachstens fur
| den Zeitverlust entschiidigen lielen, da die Arbeitszeit fir den anderweitigen Brat-
beruf ausfiel. GroBe Meister waren stets Handwerker, Arzte, Kaufleute, Winzer, Guts-
besitzer — und Familienviter! Sie lebten in keinem ménchischen Elfenbeinturm.
Entsprechend wurden die kurzen Angaben zu Debora ausgefillt, von der es heifit,
dafd sie ,zwischen Rama und Bet-El im Gebirge Efrajim” wohnte. Sie wurde unter die
Crofigrundhbesitzerinnen eingereiht, die seit biblischer Zeit geschildert werden. So
ist sie in der aramiischen Bibelparaphrase beschrieben, die eine Handreichung fiir
Prediger war, und so ibernahm es Raschi in seinem volkstiimlichen Kommentar. Er
Jebte im 11. Jahrhundert in Troyes, Champagne, hatte ein Weingut und griindete
eine Hochschule, die dlter war als die Sothonne {ggr. 1253). Seine Studenten kamen
- aus ganz Mitteleuropa, arbeiteten im Weingut mit und konnten so Kost, Logis und
= Studium im Gegenzug erhalten. Sie waren auch seine Assistenten und wirkten in vie-
en jidischen Gemeinden im deutschen und slawischen Sprachkreis. Wenn Raschi
und seine Schule Gber Ackerbau sprachen, war das keine graue Theorie.

m Raschi-Kommentar zu unserem Vers Ri. 4,5 lesen wir: ,Sie wohnte in der Stadt
Atarot und erndhrte sich von ihrem Eigentum. Sie besal3 Palmen in Jericho, Zitrus-
haine in Rama, Olivenbiume mit gutem O im Bekaa-Tal, bewisserte Gemiisefelder
n Bet-El, feine Tonerde in Tur-Malka®; fiir letzteres bictet Raschi eine Variante an:
WeiBgemisefelder": Spargel, wie er thn kannte und schitzte? Debora war unab-
hingig von Gehalt oder Ehemann. So ist sie dem klassischen Judentum Vorbild, auch
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| Zu Debaoras Wohnort heilit es im Text: Sie sal unter der Debora-Palme zwischen
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Zarie de Patis lebt als Schauspielerin und Sdngerin in Berfin.
Das Fato zeigt sie bei den Berfiner Jiddischen Kulturtagen 1994,

Debora, die Frau des Lapidots” (Ri. 4,4) — nach einer exegetischen Meinung ist er
identisch mit ihrem Kampfgefihrten Barak, denn dieser Name bedeutet Blitz, und
Lapidot — Fackeln. Vielleicht war Barak sein Beiname. Andere Erklirer deuten den
Lapidot vollig weg. Das hebraische Eschet Lapidot wird nicht als Fackels Frau” ver-
standen, sondern als Fackelfrau”. [ einem Volkskommentar des 18, Jahrhundert in
der gangigen hebriischen Bibel mit Kommentaren heilBit es: ,So nennt man eine tat-
kriftige und geschickte Frau, sie ist feurig wie eine Fackel”. Daneben befindet sich
die weniger harmlose Deutung des Philosophen Cersonides (Provence, 14. Jhr.); Sie
erlangte solch hohe Stufe der Prophetie, dafB} Feuerschein um sie war, wenn sie pro-
phezeite, wie es die Tora von unserem Meister Mose berichtet.”
Das steht in einer hnlichen Tradition der Verehrung wie ein Ausspruch der Mysti-
ker: Komm und schaue: zwei Frauen gab es in der Welt, die sprachen Lobpreisun-
gen fir Gott, wie sie alle Minner in der Welt nicht so machen konnten! Wer sind
cie? Debora und Hanna. Und all dies, weil die Minner sich in der Siinde befanden,
und sie waren nicht wiirdig, dal der Geist in der Heiligung auf ithnen ruhte, wahr-
lich”. (Schar 3, 19b)
Als enge Verbiindete erscheint Jael, die Frau des Kain-Nachkommen Heber. Sie ret-
tet gemeinsam mit Debora die isrzelitischen Nordstamme. Fs liegt im Auge des Be-
schauers, ob sie Verriterin oder Retterin ist. Nicht anders als bei der Hure Rahab
von Jericho, die sich fiur Israel entschied. tael war stammesverwandt mit der nicht-
jidischen Frau des Mose (Num. 10,29). Sie entschied sich, den flichenden Feldherm
zu tidten, so daf endgidtig die Macht von Hazor gebrochen, die Gerahr abgewen-
det war. [hr Mann war der Verbiindete jener Stadt. Aber ibve Lovalitat galt Debora,
Die jiidischen Meister kamen zur Uberzeugung, daf Jael in Notwehr handelte, als
cie Sissera umbrachte, Das entnehmen sie dem Text in Ri. 5,7 die dort gebrauchten
sieben Verbformen sind: knien, liegen, fallen, zwischen ihren Beinen. Dazher die Mei-
nung: ,Der Schurke hat sie siebenmal vergewaltigt”. (Bab. Talmud, Jewamot” 103a)
Andere sagen: Gott selbst bezeugt, daB sie sich rechtzeitig wehrte. (Midrasch Le-
vitikus Rabba 23,10} Sie ist gesegnet ,mit” oder durch” oder ,mehr als die Frauen im
Zelt" (Ri. 5,21): das sind die Matriarchinnen lsraels. Thnen wird Jael als wiirdig zu-
gesellt. Anstelle der verlorenen Ehre der Jael - Kainsochter — spricht diese Midrasch-
Tradition von einer, die den Weg zu lsrael gefunden hat, in jener unkritischen So-
lidaritat" (Barbara Just-Dahimann}, deren die Bedrohten noch nach Jahrtausenden

dankbar gedenken,
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idrasch-Lektiire

Die Trickserin — Eine feministische

Im Vergleich zu anderem rabbinischem Schrifttum erfreut sich das Cenre des erzihlerischen oder aggadischen” Midrasch
[rabbinische Auslegungen durch Geschichten] gerade unter den jiidischen Feministinnen der zweiten feministischen Wel-
le besonderer Beliebtheit. Die Pepularitit nahm ihren Anfang in liberalen jitdischea Gruppierungen und breitete sich dann
auch in eher orthodoxen und traditicnellen Gemeinden aus. Derzeit gibt es einen wachsenden Markt Far Midraschim, die
ven Frauen geschrieben worden sind. Zwet Aspekte des Midrasch tragen zu dieser neuen Hochschitzung bei. Erstens
driick: der Midrasch als eine hermeneutische Methodologie die Quintessenz der rabbinischen und folglich jidischen Les-
art biblischer Texte aus. Juden ;machen” Midrasch, wihrend andere sich historisch kritischer Exegese oder Allegorien be-
diensn. lndem die Feministinnen Midrasch als Methodologie wihlten, konnten sie sich daritber hinaus leichter innerhalb
des jitdischen Lagers einordnen und die Kritik umgehen, bestimmte Arten ven Feminismus von "auflen” in die jidische
Kultur hineinzutragen. Zweitens enthilt der aggadische Midrasch ein grofles kreatives Potential. Judith Plaskow betent
das FlieBende des Midrasch. In ihrem Buch ,Und wieder stehen wir am Sinai” (Luzern 1992), das heute ein Klassiker ist,
sagt sie: ,Das Schreiben von Midrasch-Texten ist ein ProzeB mit offenem Ende — gleichermaBen ernsthaft und verspielt,
reich an Phantasie, metaphorisch, es hat sich direkt einer feministischen Verwendung angeboten... Indem wir den tradi-
ticnellen Quellen lauschen, warten wir auf die Worte der Frauen, die aus den weiBen Leerstzellen zwischen den Buchstaben
der Tora aufsteigen, so, wie wir uns der Vergangenheit durch die Evfahrung unseres cigenen Lebens erinnern.” (53-54)
Wenden wir uns einem berithmten, immer wiederkehrenden Midrasch-Motiv zu: dem Zusammenhang zwischen Frauen
und Erlésung sowohl in der Vergangenheit, das ist der Exodus, als auch Erlésung in der Zukunft, das ist die messianische
Zeit. Die besondere Gestalt, die dieses Motiv annimmt, und die ich hier nachzeichnen will, ist die wiederkehrende Ge-
schichte der , Trickserin” oder der Frauen, die wegen ihrer Schlauheit das Verdienst haben, die Erlésung und das messia-
nische Versprechen herbeizufithren.

Die Legende von der Magd

Im Jalkut Hamachiri”, einer mittelalterlichen Sammlung aggadischer Midraschim
{12-14. jhr., Sitdfrankreich oder Spanien) finden wir im Zusammenhang mit einem
bertihmten Vers aus den Psalmen die folgende Geschichte: ,\Der Stein, den die Bau-
leute verwarfen, ist zum Eckstein geworden” {Ps. 118:22}. Midrasch: ,Doch siehe,
in Stinde {be'aspon ) ward ich gezeugt” (Ps 51:7) — (,in Siinde"} wird mit zwei Vavin
[zweimal der Buchstabe vav] geschrieben. Zwei Amorier in Paléstina stritten sich,
wie dieser Vers zu interpretieren sei. Einer sagte, David war der Sohn der geliebten
Frau, der andere sagte, David war der Sohn der verhalten Frau. Wie kommt das?
Ischai war das Oberhaupt des Sanhedrins [oberste Versammfun‘éiEr ging fortund
kehrte mit einer Armee von 600.000 zuriick, und er hatte 60 erwachsene Sohne. Er
entzog sich drei Jahre lang dem Sex mit seiner Frau, ux}éi nach drei Jahren erwarb er
eine schéne Magd, und er verzehrte sich nach ihr. bé sagte zu thr: Meine Tochter,
erwerbe fiir heute Nacht {deine Freiheit), damit du ntit dem Beleg deiner Freilassung
zu mir kommen kannst. Die Magd ging und sagte zy ihrer Herrin {Ischais Frau): Ret-
te dich und meine Seele und meinen Meister aus dem Gehinnom [Héile]t Die wie-
derum sagte zal ihr: Was ist der Grund? Da erzihlte sie thr alles. Die Merrin sagte:
Meine Tochter, was kann ich machen, wenn ich sehe, daf heute drei Jahre vergan-
gen sind, in denen er mich nicht bertihrt hat. Die M__agd antwortete: Ich will direi-
nen Rat geben. Gehe und bereite dich vor, so wie ich, und in der Nacht, wenn er
die Turen schlieBen [aB3t, wirst du eintreten und ich werde hinausgehen: So geschah
es. In der Nacht stand die Magd auf und 18schte das Licht, sié gitig, um die Tar zu
schlieBen, und wihrend sie hinausging, trat die Herrin ein. Sie liebten sich die ganze

Nache, und sie ward schwanger mit David.”
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Subversives Potential

Die Legende der Magd ist ein Beispiel dafiir, wie sich durch die klassische Imagina-
tion des Midrasch die biblische Frzihlung verindert. Sie ist ein besonders starkes Bei-
spiel dafiir, wie weibliche Charaktere oder Miitter er tunden oder hinzugefiigt werden,

wo es im biblischen Bericht keine gibt. Weiter ist sie ein Beispiel Kir das, was faut Nor-
ma Rosen durch den Midrasch erreicht werden solls ... Frauen in der Bibel eine Stim-
me zu verleihen, die fast keine hatten, Firsprecher fir biblische Cestalten zu sein,
iber die die Jahrhunderte viel Staub gelegt hatten, und sich deren Leben vorzustel-
len.” ( Midrasch, Bible and Women's Voices,” Judaism 45:4, Herbst 1996, 423). Mehr
noch, diese besondere Midrasch-Ceschichte stellt die Frauen als handeind dar, die

ihre Interessen gegenitber minniicher Dominanz schiitzen.

Trickserinnen in der Bibel

Die Struktur der minnlich-weiblichen Handlung in der mittelalterlichen Midrasch-
Legende van Davids Geburt, in der die Frauen als die Garantinnen fiir die Friichte
des gottlichen Plans dargestellt werden und die Minner bestenfalls in ihrer Mitver-
antwortung beschrieben sind, ist alles andere als ungewohnlich fiir die Tradition rab-
binischer Erzihlkunst. Sie (ibernimmt biblische Muster und schreibt sie um, insze-
niert sie neu und verstirkt sie, wodurch sie auf ganz verschiedene Weise eine zentrale
Rolle in der Midrasch-Literatur spielen. Bei jedem der nachfolgenden Beispiele von
Midrasch-Texten zu biblischen Geschichten sehen wir, daf} immer wieder Fraven fiir
ein Verhalten belohnt werden, das in der Bibel noch keineswegs mit einem eindeu-

tig positiven Unterton beschrieben worden ist. Je verbreiteter das Handlungsmuster .

in der rabbinischen Literatur ist, und desto charakteristischer es somit fiir die rabbi-
nische Phantasie wird, desto zweifelhafter erscheint jedoch seine subversive Natur.
Den klassischen, biblischen Prizedenzfall bildet nattirfich das Buch Ruth in seinen
letzten vier Strophen, di¢ eine Genealogie enthalten, nach der David der Urenkel von
Ruth ist. Im Buch Rg_[th tun sich ebenfalls zwei Frauen zusammen, um einen Mann,
Boas, zum Sex mit ﬁiner nachfolgend zwingenden Eheverpllichtung (Ruth 3:14} zu
verfithren, womit silie eindeutig den Weg zur Geburt Davids ebnen. Wenn wir die moa-
bitische Linie zuri'{ﬁ-‘tkver[bigcn, finden wir eine weitere Ceschichte von Trickserinnen.

Dieser Aspekt des erzihlerischen Midrasch darf nicht unte schitzt werden, besan-
ders weil der Unterschied zum biblischen Text in diesem Fall nicht deutlicher hitte
herausgestel!t werden konnen. SchiieBlich spielt sich in der Bibel die Geschichte {iber

die Genealogie und Erwahlung Davids als Kénig ganz und gar in einer Mannerwel
ab. Abgesehen von der blofen Hlinzuftigung von Frauen in die biblische Erzihlung
von der Berufung Davids, fithrt die Geschichte jedoch noch etwas Weiteres ¢in, da
sich als besanders radikates Moment lesen Faldt. Der Erzahler schreibt aus folgende
Sichtweise: Zwei Frauen konspirieren, um lschai an der Nase herumzubihren, wom:
sie die Ceburt des kiinftigen - historischen wie messianischen — Kénigs von [srae

Nach der Zerstiring von Sodom und Gemorra meinen die zwei Tochter Lots, das
Jkein Mann auf didser Erde verblicben ist, der mit uns Sex haben wird (lit: der tiber
uns kommen wird), \"\wic es in dieser Welt iiblich ist”. E\Cen 19:31) Also verabreden sie,
ihren Vater betr unken zumachen und thm betzuwohnen um ,dem Samen unseres Va-

ermaglichen.
Ein spiterer Kommentator, Chaim Josef David Azulai (1724-1808) betont, lschai
der von der Moabiterin Ruth abstaramt, habe ,den Schiufl daraus gezogen, daB e
einem Moabiter untersagt ist, eine lsraelitin zu heiraten und Nachkommen zu zeu
gen”. Der rabbinischen Halacha [judische Cesetze] gemiB darf ein Moeabiter kein
Jisraclitische” Frau heiraten, aber er kann eine freigelassene (israelitische) Magd hei
raten und mit ihr Kinder haben, da diese Kinder den halachischen Status von frei
gelassenen Sklaven genieflen. Doch durch die halachisch (legitimen?) Skrupel [schai
— wenn wir Azulais Auslegung folgen — und seiner sexuellen Verweigerungshaltun
gegenitber seiner Ehefrau, verhinderte er beinahe die Ceburt seines jingsten Soh
nes David. AuBerdem erscheint Ischais Absicht, sein moralisch fragwiirdiges Be
gchren nach der Magd rechtlich zu legitimieren, trotz der halachischen Korrekthei
(,besorge dir einen Beleg tiber deine Ereilassung”) im Kontext dieser Geschichte i
keinem giinstigen Licht. SchiieBlich hat er seine Frau vernachlissigt. ;
Um es zusammenzufassen, sind die Frauen die Gerechten, sie sind die wirklichen Held-
innen dieser Ceschichte. Dank der Solidaritit zwischen Frauen wird der messianische
Kénig [sracls geboren. Hingegen ist der Vater wolliistig und ein Narr, obgleich oder
vielleicht gerade wegen seines halachischen Fanatismus. Der letzte Punkt figt unse-
rer Ceschichte einen weiteren interessanten, subversiven Aspekt hinzu. Ex unterstreicht
{Ischais) halachisch korrektes Verhalten, das Verlangen, als Mann die Vorschriften der
Halacha hochzuhalten, zu achten und zu befolgen. Dem gegeniibergestellt und als
weihlich markiert, ist die von Frauen betriebene Unterwanderung der halachischen
Vorschriften. Gerade hierin finden wir das subversive, weibliche Moment odler das der
Trickserin”, durch welches der messianische Konig gezeugt wird.
Ulber das Trickser-Motiv hat James C. Scott geschrieben, daf3 nic hts den verborge-
nen kulturellen Widerstand von unterworfenen Gruppen besser illustriert als solche
Trickser-Ceschichten”. { Domination and the Arts of Resistance"). Er diskutiert eine
Reihe von Beispielen aus verschiedenen Zusammenhingen von Unteriochung und
stellt dabei heraus, daf} sich ,typischerweise der Trickser durch eine heimtiickische,
feindliche Umgebung hindurch {aviert, die thn unterdriicken will... nicht durch set-
ne Stirke, sondern durch Intelligenz und Schlauheit. Der Trickser ist grundsitzlich
unfihig, eine direkte Konfrontation zu gewinnen, da er kleiner und schwicher als sei-
ne Gegenspieler ist. Nur weil er die Gewohnheiten seiner Feinde kennt und indem
er sie hintergeht, Vorteile aus ihrer Habsucht, Anzahl, Leichtgliubigkeit oder Eile
zieht, gelingt es ihm, sich threm Griff zu entzichen und Siege zu gewinnen.” Dieses

ters Leben zu geben (I‘I\f.C bajeh me'avin sara)”. {Cen. 19 3'3) [n zwei aufeinanderfolgen-
den Nichten werden bé‘ic te Tochter durch ihren Vater schwan gerund sozu den Stam-
miittern der Moabiter bzw. Ammoniter. (Cen 16.37-38) Die biblische Ceschichte
selber wirft kein positives Licht-auf-dag mampulative Verhalten von Lots Tachtern.
Sie 128t sich vielmehr als eine dunkle Geschichte lesen, in der die Feinde Israels da-
durch degradiert werden, dal3 thre Urspriinge mit Inzest verbunden sind.

Dier Midrasch-Kommentar in Bereschit Rabba rechtfertigt jedoch das Verhalten der
Téachter, wenn er es nicht sogar aufwertet: {Zu Gen. 19:31) ,Und die Erstgeborene
sagte zur Jiingeren: Unser Vater ist alt, und es ist kein Mann auf Erden gebfieben
usw.' Sie {Lots Tochter) dachten, die ganze Welt set wie bei der Generation der Sint-
flut vernichtet worden. {(Zu Gen. 19:32) ‘Komm, laB uns so handeln, daf unser Va-
ter Wein trinkt... , so daB} wit dem Samen unseres Vaters Leben geben’. R. Tanchu-
ma sagte im Namen Schmuels: Es steht nicht geschrieben, dal wir einem Sohn
unseres Vaters Leben geben’, sondern, dal} wir cinemt Samen unseres Vaters Leben ge-
ben'. Das ist ein Same, der von anderswo stammt, Welches ist dieser {Same)? Es ist
der Konig Messias." (Bereschit Rabba 51:8),
In der Tradition des Midrasch gibt es also keine Ambivalenz im Hinblick auf die mo-
ralische Integritit der Téchter Lots und thre Absichten. | R. Eleazar sagt: Normaler-
weise wird eine Frau nicht bereits bei ihrem ersten Beischlaf schwanger. Trotzdem
wurden die zwei Téchter von Lot, die den Schmerz iiberstanden, der den ersten Bei-
schlaf begleitet, schwanger. Denn ihre Absicht war eine andere als Wollust auf den
Vater. Sie sagten: Gott hat den Menschen keine andere Aufgabe auferlegt als die,
sich zu vermehren. Aber siche, die Welt ist wie in der Zeit der Sintflut zerstdrt. Wie
soll sie weiter bestehen? Die Antwort mufd sein, dafl der Heilige, gesegnet sei er, uns
aur deshalb errettet hat, um den Fortbestand durch uns zu sichern. Sie wuf$ten nicht,
daf nur Sodom vernichtet war. Alles, was sie wuliten war das, was thnen die Engel
erklart hatten: ,\Wir werden diesen Ort vernichten'. (Gen. 19:13) Der Heilige, ge- he s Krare st et keusches Welb
8¢ 5 lhn ehrt, was sie besitzt:
segnet sei ey, sagte: Ich werde von keinem Geschapf den Verdienst zurtickhalten.  Reinheit an Seel und Leib
Sogar wenn Lots Tachter die Sache nicht griindlich bedacht haben, so weil ich,  wie gliicklich der,
was im Herzen der Menschen wohnt: Ich, der Herr, suche die Herzen. [ch ziigele  dem sie zur Seite steht

sie’. (Jer. 17:10)" {Pesikta Rabbit 42). Und dem mit ihr in Freuden
lahr um fabr vergeht!

Mit hoher Stetigheit ist sie bedacht

.Eschet Cha]l” .

Moment in unserer Legende von der Magd muf} betont werden, es ist ein Teil ihver Diese zwei Erzahlungen tther Trickserinnen bieten den Mintergrund fir die mitter-

Macht. Kritisiert wird das halachische System, das vermittelt (iber lschai die Beddurf

liche mozhitische Abstammungslinic des lschai. Sie sind mit der Legende von der

»

= nisse der Frauen zum Schweigen bringt und sie von seiner Gnade abhiangig macht Magd durch das sich wiederholende Motiv von Frauen verbunden, die ithre Ehemin- lhr.LiCht verlschet nicht in der Nacht :
: In diesem Sinn erdfnet die Erzihlung etwas vom imaginativen Atemraum, in den ner—oder in diesermn Fall den Vater —iberlisten, ihn berauscht machen oder verfithren. Iu lt-"’em: F:ohen Lob hab ich dies Lied .
E die tiblichen Kategorien von Ordnung und Hierarchie nicht mehr véilig unumging Wirden Minner ihrem eigenen Plan folgen, dann witrde keine Erldsung stattfinden. gemacht E
* Marion Kahnemann, ,Konig David” lich sind”. Es werden andere Maglichkeiten als die offiziell gebilligten denkbar. Das Motiv ist bereits in den biblischen Erzahlungen angelegt, der Midrasch greift es  Sisskint ven Trimberg, 13, 1hr. z
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auf und vertieft es. Wir kénnen aber noch eine weitere biblische Geschichte und Ver- |
tiefung des Motivs im Midrasch unserer Liste von Trickserinnen, die zur Geburt Da- L
vids beigetragen haben, hinzufiigen: die Geschichte von Tamar und Juda. Tamar ist ;
cine Vorfahrin von David. Das Buch Ruth listet zehn Cenerationen der Abstam- |
mungslinie auf, clie von Tamars Sohn Perez zu David leitet. Bs erwihat in einem Ein- §
cchub ausdriicklich die Geschichte der Tamar. Die Alteren geben dem Boas ihren Se-
gen: ... moge dein Haus sein wie das Haus von Perez, den Tamar {ir Juda gebar, vom Samen, |
i den Gott dir von dieser jungen Frau geben wird.” (Ruth 4:11-12).

Kaommentatoren aller religitsen und ideologischen Richtungen sowie cler rabbini-
sche Midrasch weisen darauf hin, daf3 es sich bei dieser Anspielung im Segen nicht
aur um eine genealogische Fulinote handelt, sondern um cine Anspielung auf die
gesamte Geschichte und Beziehung zwischen Juda und Tamar. Nachdem seine zwei
crsten Sohne wihrend ihrer Ehe mit Tamar gestarben sind, weigert sich Juda, thr
seinen jlingsten Sohn zu dberlassen. Tamar greift zu einem Trick. Sie kleidet sich

Alice Shalvi
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wic eine Hure und verfithrt Juda durch etwas, was sich als ein sorgsam ausgeklii-
gelter Plan liest. Der Midrasch-Kommentar unterstreicht Juclas Blindheit und bei-
nahe Versagen, den gottlichen Plan auszufithren: “Und Juda sah sie...” {Gen. 38:15)
Er schenkte ihr keine Aufmerksamkeit, als er sah, daf} sie ihr Gesicht verdeckt hat-
te. Er sagte: Wenn sie eine Hure ist, wiirde sie thr Gesicht verdecken? Das klingt
befremdlich! Dazu sagt Rabbi Jochanan: Er (Juda) wollte vorbeigehen, aber der Hei-
lige, gesegnet sei er, machte, daf} der Engel, der fiir das Begehren zustindig ist, var
ihm erschien. Der sagte: Wohin gehst d, Juda? Von woher sollen die Kanige her
vorgehen, und von woher die Erloser? (Folglich) ,wandte er sich ihr zu’, gegen sich
und seine eigenen Wunsch.” (Bereschit Rabba 85:18)

e o e i #

Der Topos der unfruchtbaren Frau" erscheint immer wieder in unserer Literatur, be-  Alice $halvi bsi der ,Historischen Damplerfahrt

sonders in Genesis, dem Buch unserer Vorfahren und Vorfahrinnen, der Patriarchen  entiang der Wirkungsstitten jildischer Frauen”
vor der Synagogea Fraenkelufer

und Matriarchinnen. [ronischerweise ist die urspriingliche Unfruchtbarkeit das viel-

leicht auffalligste Merkmal der Stammiitter. Es ist gottliche Intervention notig, be-
vor Sara, Rebekka und Rachel die lang ersehnten Sohne gebaren, die Gott ibren Ebemdin-
nerit persprach, Die einzig witklich Fruchtbare, die keine Schwierigkeiten mit der
Emplingnis hat, ist Lea, die ,ungeliebte” Frau, die Jakob filschlich zugeschoben
wurde, und die meinte, daf} sie dank der Geburt von Séhnen die Liebe ihres Ehe-
mannes gewinnen wiirde.

In Cenesis entdecken wir erstmals auch die Praxis der Ersatzmutterschaft. Sara
schligt ihrem Ehemann Abraham vor, er moge, da sie kinderlos sei, ihre Magd Ha-
gar nehmen. Und sie verwendet eine interessante Formulierung: ulaj ehane mimenab.
Wortlich Gibersetzt bedeutet das: |, Vielleicht werde ich durch sie gebaut werden®.
Aber die Wurzel des Wortes ebaue — ich werde gebaut sein — ist ben, was ,Sohn" be-
deutet. Etymologisch gesehen ist also die Wurzel des Wortes ,baven” ,Sohn” [bet,
nun] ist. Und spiter haben wir dann Rachel und Lea, die ihre Magde Bilha und Zil-
pha an Jakob geben, damit diese ersatzweise Kinder fiir sie gebdren. In den spiite-
ren Biichern finden wir die Geschichte vorr Hanna, von der das Judentum das Kon-
zept des Betens ableitet, und es gibt Naomi und Ruth, wo das ,Happy End” durch
die Geburt cines Sohnes gesichert wird. Aber interessant ist, daBl Ruths Sohn von
den Nachbarn bereits als Sohn von Naomi wahrgenommen wird — jolad ben le'naomi.
Es ist Naomis , Tun”, das bewirkt, daf Ruth ein Kind hat — ein Ereignis, das den Ver-
fust ihrer Sohne, iiber den im Eingangskapitel berichtet wird, ins Gegenteil verkehrt.
So also finden wir die Tradition in den biblischen Quellen. Im rabbinischen Recht
ist die Unfruchtbarkeit der Frau jedoch ein Scheidungsgrund. Die Tatsache, dal3 die
Unfruchtharkeit oft beim Manne liegt, ist von den Rabbinern nicht hinreichend her-
ausgestellt worden. Teilweise ist der Zwang zum CGebiren auf die Notwendigkeit
zuriickzufithren, einen Frben zu haben, der die familiale Fortsetzung des Landbe-
sitzes sichert. [n diesem Zusammenhang sind ein sehr interessantes feministisches
Beispiel in unserer Literatur die finf Téchter von Zelofchad, die aufstanden und er-
kizrten: Soll der Name unseres Vaters verloren gehen, nur weil erkeine Séhne hat?
Gibuns das Land, welches anderenfalis den Sthnen unseres Vaters zugestanden hit-
te." Das ist einer der wenigen Fille, wo Moses, der firr gewghnlich eine Antwort auf
alles hat, die Antwort nicht kennt. Aber Gott sagt: ,Gerecht haben die Tochter Ze-
ofchads gesprochent” Also erhalten sie das Land, aber spiter erfahren wir, dal} sie
Leute vom gleichen Stamm heiraten muBten, weil das L.and ansonsten verloren ge-
gangen wire. Mit anderen Worten, sie erhielten gewisse Rechte, aber diese waren

Frauen und Erlésung

Unsere Legende von der Magd erhellt das Motiv der Trickserin, die Mithen der List,
die Frauen aufbringen miissen, um dem messianischen Samen eine Zukunft zu er-
moglichen. Frauen scheinen dabei eher als Minner die Fahigkeit zu haben, das Ge-
samtbild zu erkennen. Lots Tachter sorgen sich um die Fortfiihrung der Mensch-
heit auf der ganzen Welt. Tamar hat Einblick in Gottes Plane und verhilt sich
dementsprechend. Naomi und Ruth arbeiten zusammen, um die Generationenket-
te, die zu David fuhrt, zu sichern. Und schlieBlich verbiinden sich Ischais Frau und |
die Magd, um die Integritit von Ehefrau und Ehemann zu erhalten und damit die

Ceburt Davids zu erméglichen.
Wie sollten wir als Feministinnen diese Handlungsstruktur im Midrasch interpre-
tieren? In bezug auf die Zukunft scheinen unsere Frauen — aus der Perspektive des
Midrasch-Erzahlers — weit mehr mit den Plinen Gottes fiir Israel tibereinzustim-
men, als ihre sexuellen Partner, die in der Gegenwart festgefahren sind. Die Min-
ner lehnen Sex nicht grundsitziich ab; [schai hatte, bevor er sich zurlickzog, sech- |
zig Sohne gezeugt, Lot hatte seine Tochter Eher sind die Ehemiinner abgeneigt,
den Sohn (oder den Vertreter der nichsten Generation) zu zeugen, der sie ablasen

und meist, wie bei [schai und David, bedeutender sein wird als sie selbst. Zugleich |
legen die Midrasch-Erzihlungen den Fokus auf die minnliche Selbsthindung oder |
gar Selbstversklavung an den Status Quo der Gegenwart. Dem gegeniibergestellt
ist die Seibstverpflichtung der Frauen gegentiber der Zukunft und deren mégliche

Veranderung oder gar Erlésung.

Zum Schiull weise ich darauf hin, daB die rabbinische Lebensart mit einer kultu-
rellen Spannung kampft, aus der der Faden dieser Midrasch-Erzihlungen gespon-
nen wird. Dieser ist ein doppelter. Die rabbinische Lebensart brachte zum einen
eine Kultur des Lernens hervor, welche die Frauen fast génzlich ausschlof3. Zugleich
und im Gegensatz beispielsweise zum frithen Christentum hilt sie zum anderen je-
doch an der physischen Fortpflanzung als oberstes Imperativ fest. Die Spannungin
diesermn Nebeneinander besteht darin, daf} die ideale Welt der Rabbiner die Welt
des Bet Midrasch [Lehrhaus] — eine Welt ohne Frauen ist. Die ,wirkliche” Welt der
Haushalte hingegen, die den Bet Midrasch durch die physische Fortpfianzung
durchdringt, ist eine, in der Frauen als Mitter eine lebenswichtige Rolle spielen. Die

noch immer beschrinkt.

Zum Teil ist der Zwang zur Mutterschaft die Erfiillung der Funktionsteilung, die
Cott nach dem Sindenfall vorgab. Evas Verurteilung, ,Kinder mit Schmerzen zu
gebiren”, ist das Gegengewicht zu Adams Aufgabe, mittels korperlicher Arbeit sein

=
= in dieser Sphire herrschende reproduktive Kraft der Frauen gerit in Widerstreit mit Brot ,im SchweiBe seines Angesichts” zu erwerben. (Es ist wahrscheinlich ange- E
5 der Phantasie von einer idealen Welt chne Frauen. Aus dieser Spannung heraus ent- messen, daf} auf Englisch das Wort Hir beide Fille Jabour” ist.} .
= stand das erzihlerische Motiv von Frauen, die thre reproduktive Mache nur durch Heute jedoch, wo die Frage des Landbesitzes nicht mehr aktuell ist und die strenge f;
= Tricks, Verstellung und Verfithrung durchsetzen kdnnen. Teilung soziater und wirtschaltlicher Funktionen gleichermallen unwichtig gewoer- #
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den sind, obliegt der Frau noch inmer die Pflicht, Kinder zu gebiren. Eine Frau, die
kein Kind geboren hat, wird oft als eine Frau angesehen (sowohl durch sich selbst
als auch durch andere), die sich seibst noch nicht verwirklicht hat, als eine, die ihre
raison d'etre als Frau noch nicht erfiillt hat. Insofern beabachten wir heute einen enor-
men Zuwachs an bewult alleinerziehenden Miittern und lesbischen Paaren mit ad-
ootierten Kindern oder dic Anwendung kiinstlicher Befruchtung wie auch Adopti-
on durch heterosexuclie Paare. Das ist heute besonders in Israel der Fall. (998 haben
alleinstehende Miitter 5.900 Kinder zur Welt gebracht, 1999 hat sich diese Zahlum
15 Prozent auf 7.000 erhéht.

Es gibt weitere gegenwartshezogene historische Tatsachen, die in ihrer Kambina-
tion judische Frauen dazu bringen, Kinder zu gebiren. Einer dieser Faktoren ist der
Holocaust, der das Beditrfnis verscharft hat, jene zu ersetzen, die verschwunden sind.
Eine bemerkenswerte Erscheinung waren dic vielen Hochzeiten und Geburten in
den DP-Lagern [displaced persons], wo man Umstinde hitte annehmen kannen,
die der Forderung jedweder Aktivitat abtriglich seien. A jisracl chaj — Das jiidische
Volk lebtt* und ,Jede Geburt ein Siegt” waren — und sind noch immer Losungen, die
sum Cebiren von Kindern als nationale Pilicht aufrufen.

In lerael haben wir zudem eine nationale Paranota, hervorgerufen aus Angst vor Ver-
nichtung, vor Austdschung durch cinen Krieg — eine Angst, die dadurch verstirkt
wird, daf} Palsstinenser die Leiber ihrer Frauen als ,Walfen® sehen, mit denen sie [s-
racl zwangsweise itberrollen werden. Die durchschnittiiche Ceburtenrate betrigt bei
judischen Frauen 2,8. Das ist mehr als in allen anderen entwickelten Lindern, aber
sie ist nur halb so groB} wie die der arabischen Frauen in lsrael und weit geringer als
die der Palistinenserinnen. Erwiahnenswert isi weiterhin, daf3 es die hochste Ge-
burtenrate in der Gemeinschaft der Haredi [Uitra-Orthodoxen] und in den Siedlun-
gen auf der Westhank und im Gaza-Streifen gibt.

[sraels Regierungspolitik unterstiitzt groBe Familien durch groBziigige Familienfor-
derungen, bezahiten Mutterschaftsurlaub und relativ preisgiinstige oder subventio-
nierte KinderbetreuungsmaBnahmen. [sraels Verteidigungskrifte demobilisieren Sal-
datinnen, wenn diese wihrend ihres zwanzig Monate andauernden Dienstes heiraten,
Verheiratete Frauen sind (noch) vom Reservedienst ausgenommen. Uiberraschender-
weise — und beschimend zugleich — ist, daf} die Krankenversicherung die hohen Ko-
sten fur die Behandlung der Unfruchtbarkeit bis hin zur zweiten erfolgreichen Ce-
burt iibernimmt, doch Empfangnisverhiitung und Familienplanung nicht finanziert.
Die kitnstliche Befruchtung wird staatlich subventioniert und unfruchtbare Frauen
kénnen Samen von staatlich bezahtten Spendern erhalten. Religitse Autoritéten er-
mutigen Frauen, mindestens zehn Kinder zu bekommen. Rabbiner Schach erklarte
einmal: Es liegt ein Segen auf allen guten Dingen der Natur, die dazu beitragen, eine
weitere Seele nach Israel zu bringen.” Einige Rabbiner sollen sogar Fruchtbarkeitspil -
len an solche Frauen weitergegeben haben, die Probleme mit der Empfangnis hatten,
wachdem sie bereits mebrere Geburten hinter sich batten. Die Abtreibung ist legal, jedoch nicht
fiir karperlich und geistig gesunde Fraven zwischen 17 und 40 Jahren.

Dennoch weist die gegenwirtige Forschung trotz ail dieser Anregungen und Anrei-
e auf eine gegenliufige Erscheinung bin, dic das Resultat der aktuell prekaren Si-
cherheitslage in Israel ist, Frauen haben Angst, S6hne zur Welt zu bringen. Somati-
sche Starungen zeigen sich bei Muttern, deren Sohne im Militar dienen, und es
existiert ein sichtharer Konflikt zwischen der Sorge um die Sicherheit der Kinder
und der traditionell (jiidischen) Einstellung, die Séhne bevorzugt.

Tatsichlich ist die Mutterschaft ein politisches Instrument geworden, nicht nur bei
den Siedlern und den Palistinensern in und aulerhalb Isracls, sondern auch in der
Friedensbewegung. Die ,Vier Miitter” haben Anteil am Riickzug aus dem Libanon.
Aus den Miittern fir Frieden” sind spéter die ,Eltern fir Frieden” geworden. Or-
thodoxe Frauen haben sich als  Frauen fiir die Heiligkeit des Lebens” organisiert. Mit
anderen Worten stellen Frausein, Mutterschaft und der Diskurs Gber das Mutterli-
che eine Herausforderung an die Regierungspolitik und das Militdr dar. judische
Frauen werden in die Lage versetzt, ihre ,natiirlichen” mitterlichen Cefithle mit der
Opposition gegeniiber einer Regierungspolitik zu vereinharen, die auf Aggression
und Besetzung gerichtet ist (die bedauerlicherweise von einem CroBteil der Bevl-
kerung unterstiitzt wird), ohne dabei unpatriotisch zu erscheinen.

Feministinnen gelingt es folglich, subversiv zu sein, inclem sie auf die altmodische
Karte des , Zwangs zur Mutterschaft” setzen. [hnen gebiithrt alle Ehrel
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Lara Ddmmig

dische Namen

Werdende Eltern beraten sich oft &her Monate, bevor sie
sich fir den Namen ihres Kindes entscheiden. Meist soll die-
ser zeigen, mit welcher Kultur sie sich verbunden fiihlen,
welche Hoffnungen und Winsche sie bei der Geburt ihres
Kindes hegen, in welcher Tradition sie sich sehen, welcher
Familie sie angehtren. Die Bedeutung des Namens wird uns
in der Parascha [Tora-Abschnitt] Lech Lecha” vor Augen
gefithre: fm Alter von 99 Jahren erscheint Abram Gott: | Sieh,
mein Bund besteht mit Dir, und D wirst werden zum Vater
einer Vielzahl von Volkern. Darum sollst du nicht mehir Ab-
ram heiflen, sondern Abraham soll dein Name sein; denn
zum Vater einer Vielzah! von Vélkern habe ich dich be-
stimmt.“ (Gen. 17:4-5) Und spiter steht geschrieben: , Sarai, dein Weib, sollst du nicht
mehr Sarai nennen, sondern Sara, Fiirstin, soll ihr Name sein.” (Gen. 17:15) Wir er-
leben hier Namensgebung als konstitutiven Akt, der den neuen Status von Abraham
und Sara widerspiegelt.

Wenn Eltern ihren Kindern judische Namen geben, wollen sie auf diese Weise deren
Status innerhalb der Gesellschaft, deren Zugehorigkeit zum jiidischen Volk verdeut-
lichen. Was aber ist ein jiidischer Name? Welche Namen trugen und tragen Jidinnen
und Juden in Vergangenheit und Gegenwart? In seinem 1837 erschienenen Buch “,Na-
men der Juden. Eine geschichtliche Untersuchung” zeigt feopold Zunz [1797-1886,
einer der Begriinder der Wissenschalt des Judentums] auf, daf} bereits im 6. und 5.
Jahrhundere v.d.Z. unter den Namen der Juden manche anzutreffen sind, die nicht he-
braisch sind: ,So zeigt denn jene Zeit... kaum ein Festhalten an alterthimlichen Na-
men, ein jeder folgte, wie das Bediirfnis ihn antrieb, dem Fortgange der lebenden Spra-
che, und die Empfindung durfte frei mit dem Wortschatz walten.” Uber die
Jzhrhunderte macht sich bei der Namensgebung der Juden der EinfluB} der Kulturen,
von denen sie umgeben waren, geltend. Fremde Namen wurden dbernommen und
umgewandelt, hebriische Namen erfuhren lautliche Anderungen oder Ubersetzun-
gen, geschichtliche und lokale Vorginge fanden thren Niederschlag.

Ich selbst habe weder einen als judisch geltenden Vornamen noch einen jidischen
Nachnamen. Mein Vorname stammt aus dem Land, in das meine GroBeltern emi-
grierter und in dem meine jiidische Mutter geboren und aufgewachsen ist, mein Nach-
name ist der meines nichtjidischen Vaters. Durch meinen Namen ist mein Jddischsein
nicht offensichtlich. Dennoch stehen sie fiir die Geschichte meiner Familie, fir die
Geschichte der Jidinnen und Juden in dem Land, in dent ich lebe.

Lara Dammig mit Familie
in den den 70er und 90er Jahren,
Fotos: Privatbesitz

Rachel Monika Herweg und Rea Gorgon
Kinde beweist es sich’

Eine Erweiterung des Familienverstindnisses, das sich ber die klassische und he-
terosexuelle Definition hinwegsetzt, formulierte eine Teilnehmerin in unserem Works-
hop ,Mein/e Partner/in ist nichtjiidisch” so: ,Familie — egal ob hetero- oder homose-
xuell - liegt dann vor, wenn Erwachsene, unabhingig vom Ceschiecht, Kinder haben
oder mit Kindern zusammenleben." Diese Sichtweise brachte sowoh! die Einbindung
und Wertschitzung eines traditionellen biologischen Familienbezugs zum Ausdruck
als auch die Abgrenzung hiervon. Unabhiingig von der Form der Familie herrschte
Finigkeit darin, daf} Familie ein Ort des Vertrauens, der Sicherheit, der Verstandigung
und vor allem der Kompromiflsuche ist. Ein Ringen um Kompromisse wird vor allem
auf der Ebene der Teilnahme an den jeweiligen unterschiedlichen Ritualen nétig wie
auch in der religiésen Erziehung der gemeinsamen Kinder.

Gerade die Existenz von Kindern scheint bei den Eltern die Frage nach ihrem Jii-
dischsein, nach judischen Ritualen und gemeinsamem oder auch getrenntem Um-
gang erneut und verschirft zu stellen. So ist es durchaus méglich, dal3 vor der Ge-
burt eines Kindes theoretische Linigkeit dariiber hergestellt wurde, dal} das einmal
kommende Kind jiidisch erzogen wird, wihrend sich nach der Ceburt auch der nicht-
jiidische Partner auf seine eigene Religion zu besinnen beginnt. Bei der Erziehung
der Kinder scheint sich die Ebene des Kompromisses als schwierig zu erweisen. Kin-
der werden in einer oder keiner Religion erzagen. Eine Teilnehmerin brachte diese
auch Cenerationsproblematik mit folgenden Worten auf den Nenner: ,Am Kinde
beweist es sich.” — An Kindern wird die Loyalitit der Erwachsenen gegeniiber der
eigenen Familie und Gemeinde, dem eigenen Volk und Gott bewiesen. Eine Lova-
litdt, der vor der Geburt durchaus nicht dieses Gewicht beigemessen wird.

Die Kompromisse, die in interreligitsen Partnerschaften entwickele, erarbeitet, er-
rungen, erkimpft werden, sind vielfiltig und gestalten sich entlang an Ritualen. Hier
reicht die Spannweite von Verhalten von Abgrenzung gegen das neue Ritual des/der
Anderen bis hin zur Aneignung desselben auch zum besseren gegenseitigen Ver-
stindnis der Partner/in. Hier werden emotionale Gefithlslagen der Wiarme und
Geborgenheit wie auch des Fremden und der Vermischung erzeugt, getragen von
gemeinsamen Bibelstudien, gemeinsamen Synagogen- und manchmal auch Kir-
chenbesuchen wie auch gemeinsamen Hausritualen. Doch auch das  Mitmachen”
des/r einen bis hin zur Uberforderung ist manchmal bedrohlich und erzeugt Part-
nerschaftsprobleme. Wichtig erscheint hier die jeweilige Toleranz der Inszenierung
unterschiedlicher, auch neu kreierter religiser Rituale. So werden etwa im gemein-
samen Gebet jene Texte ausgesucht, die keine/n der beiden Partner/innen in ihrem
religisen Empfinden verletzen. Dies fordert gleichzeitig heraus zur Reflexion anti-
semitischer und auch rassistischer Gebetsinhalte.

Der Effekt eines gelungenen gemeinsamen jidisch-christliches Rituals wurde von ei-
ner Teiinehmerin folgendermaBen beschriehen: ,Wir haben das so gemacht, wie wir
es fir uns beide fivr richtig hielten. Wir haben keinen Rabbi nach seinem Urteil ge-
fragt.” Diese Position benotigt jedach Mut, traditionellen Gegebenheiten den not-
wendigen Freiraum der persénlichen Partnerschaftsentwicklung zu gewihren.

¥ Textauszug aus ,Das Comingout des Inter”, vollstdndiger Text in www bet-debora.defjuedische-
familie. Siebe atch Seiie 56.
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Charlotte Elisheva Fonrobert
Feministinnen

[n den letzten Jahren spiclte die Mikwe — das rituelle Tauchbad — eine immer groBe-
re Rolle im jidisch-feministischen Diskurs in den USA, besonders seitdem konser-
vative und Reform-Synagogen anfingen, ihre eigenen Mikwen zu bauen. (Siche , Mik-
pel Mania”, Jerusalem Report, 10.9.2001, oder ,Coming of Age: The Growth of the
Conserpative Mikoeh Movement,” United Synagogue Review 54:1, Herbst 2001) In frithe-
ren feministischen Auseinandersetzungen wurde das Thema der Mikwe meist igno-
riert, da das Tauchbad weder eine dffentliche noch kollektive Einrichtung ist, zu-
mindest nicht in demselben Sinn wie die Synagoge oder die Jeschiwa, Trotzdem ist
sie eine Gemeindeinstitusion und war historisch gesehen mindestens ebenso wich-
tig. Nach jiidischem Gesetz hat der Bau eines rituellen Tauchbades sogar noch Vor-
rang vor der Errichtung einer Synagoge.

Die Hauptfunktion der Mikwe gilt dem jiidischen Eheleben, zumindest seit der Zer-
storung des Tempels und der damit einhergehenden Aufhebung der rituellen Rein-
heitsvorschriften fir das Heiligtum. Entsprechend den jirdischen Gesetzen, die sich
in diesemn Fall aus der Bibel ableiten {Lev. 15 und 18:19 bzw. 20:19), darf ein jiidi-

sches Ehepaar wihrend der Menstruation der Frau keinen Sex haben. In rabbinischer ;

Terminologie wird die Frau, die ihre Regel hat, als Nidda bezeichnet. Etymologisch
hergeleitet von n-d-d = flichen®, oder n-d-h = fortjagen”, beschreibt das Wort al-
ler Wahrscheinlichkeit nach den physiologischen Vorgang des BlutvergieBens und
nicht die soziale Ausgrenzung der Frau innerhalb ihrer Famiiie oder threm weiteren
sozialen Umfeld. Aul ieden Fall 3Bt sich nicht nechweisen, dafi cine solche soziale
Ausgrenzung biblisch oder rabbinisch je stattgefunden hac. Sieben Tage nach dem
Ende der Blutung soll die Ehefrau zur Mikwe gehen und nach genauen rituellen Vor-
schriften im Wasser untertauchen. Erst nach diesem Tauchbad diirfen die Eheleute
wieder miteinander schlafen. Ohne Mikwe also keine Kinder.

Auch Menschen, die zum Judentum tbertreten, miissen im Mikwe-Wasser unter-
tauchen. Dariiber hinaus benutzen in einigen Gemeinden auch jiidische Minner bei
besonderen Gelegenheiten die Mikwe, wie z.B. chassidische Manner vor den Feier-
tagen und manchmal sogar regelmifBig freitags vor dem Beginn des Schabbat. Letz-
teres ist jedoch nur Brauch und nicht halachisch vorgeschrieben.

[n jiingster Zeit gibt es eine wachsende halachische Populatiteratur, die die  Fami-
lienreinheit” (iaharat ha-mischpacha) beschwort. Dieser — dbrigens erst im 19. Jahr-
hundert in den halachischen Diskurs eingefihrte — Begriff fihrt jedach in die Trre,
denn in erster Linie geht es bei den Menstruationsgesetzen um sexuelle Disziplin
und nicht um rituelle Un-/Reinheit. Letztere bezog sich ja primir auf den Tempel.

AuBerdem ist durch die Menstruation der Frau nur der Sex des Ehepaares betroffen,
nicht aber die ganze Familie. Vielleicht aus orthodoxer Angst vor Assimilation und
Identititsverlust in der modernen Gesellschalt besonders nach der Schoa, hat sich
der Begriff trotzdem im traditionellen Sprachgebrauch verankert, Immerhin schreibt
er der Frau einen Grofiteil von Verantwortung bei der Bewahrung jiidischer Iden-
titdt und Praxis zw

Vor diesem Hintergrund stellt sich nun die Frage, ob die Mikwe zlso eine Frauen-
einrichtung ist oder sein kinnte, und in welchem Sinne sie das wire? Historisch
gesehen sind Frauen, soweit wir das beurteilen kénnen, zwar meist in die Mikwe

i

Foto: Marion Kahnemann

gegangen. Doch ob sie dies aus den Griinden taten, die in der minntich-halachi-
schen Literatur vorgegeben sind, 53¢ sich nicht mehr nachforschen, da es so gut wie
keine historischen Texte jidischer Frauen tiber deren eigene religigsen Anschauun-
gen gibt. In der gegenwirtigen jidischen Frauenliteratur argumentieren Traditiona-
fistinnen, dal3 die Mikwe nicht nur eine gesunde Fhe garantiere, indem sie die Pha-
sen der sexuellen Abstinenz und Zuwendung reguliere. Vielmehr bote die Mikwe
auch einen wichtigen Rahmen fiir das seelische und religitse Leben einer jidischen
Frau: ,Durch die Mikwe bringt sie sich in unmittelbaren Kontakt mit der Quelle des
Lebens, der Reinheit, und der Heiligkeit —mit dem Cott, der sie umgibt und der im-
merfort in thr weilt”. (Rivkah Stonim, Hrsg., Total Dunterison: A Mikvab Anthology”, 1995,

S. 36) Die Mikwe sei ein Mittel zur Identifikation mit judischen Frauen der voran-’

gegangen Generationen. (5. 227} Konservative und Reform-Jiidinnen hingegen stel-
len die Frage, ob die Mikwe iiberhaupt in den Kategorien des Sexualtabus bzw. der
Reinheit und Unreinheit geschen werden mufl. Biete sich nicht gerade die Mikwe
fir die Entwickiung neuer Riten besonders fir Fraven an? Beispielsweise als ritueller
Aspekt des Heilungsprozesses nach Krankheiten, Operationen, Fehlgeburten oder
der psychologischen Verarbeitung von traumatischen Erfahrungen wie sexuellem
MiBlbrauch, Vergewaltigung, Scheidung oder Tod. {Laura Levitt und Sue Ann Was-
serman, ,Mikoah Ceremony for Lanra”, in: Four Centuries of Jewish Women's Spiritua-
lity: A Sourcebook”, hg. Eilen Umansky und Dianne Ashton, 1992) Neuerdings be-
nutzen Frauen die Mikwe auch am Ende oder Anfang eines Lebensabschnittes als
Symbol fiir einen emotionalen Neubeginn. So sind etwa einige angehende Rabbi-
nerinnen am Jewish Theological Seminary in New York vor ihrer Grdination im Mai
2001 in die Mikwe gegangen. Anita Diamant, Autorin des populiren Romans , The
Red Tent” und andere Frauen haben in Boston begonnen, fiir eine progressive” Mik-
we zu werben, Neben der traditionellen Funktion soll diese Mikwe eine Kombina-
tion von Heilbad, Beratungs- und Bildungszentrum fiir die Cemeinde werden.
Solche Umdeutungen der Mikwe zugunsten der [nteressen und Lebensumstinde von
Frauen mogen zwar nicht mehr viel mit der traditionellen Mikwe-Definition in der
meist von Minnern produzierten halachischen Literatur zu tun haben. Aber gerade
deshalb hat die gegenwirtige Mikwe-Bewegung einen wichtigen Weg kultureller
Erneuerung eingeschlagen, den Frauen offensichtlich mitbestimmen.

Alice Shalvi
Aguna - die Verlassene

Ehe: Die traditionell halachische Heiratszeremonie ist ein Akt des Erwerbs (kinjan),
wodurch in Ubereinstimmung mit dem jiidischen Recht die Frau zum Figentum thres
Mannes wird und seiner Autoritit unterworfen ist. Das hebriische Wort fur Fhe-
mann lautet tatsichlich ba'al — Figentiimer. Das Verb zu diesem Substantiv — livel —
bedeutet ,Verkehr (mit einer Frau) haben”. Der Ehevertrag {Ketuba) verschafft der
Frau allerdings auch Sicherheit. [hr Ehemann ist VElpﬂlChtCt_ sie i anoemessener_
Weise zu ehren und zu unterstiitzen, medlzxmschﬁ Kosten fir sie Zu _er::ehmen
sie zu befreien, falls sie in Gefangenschaft Uemten so]fte und; smh Um 1hlc'Beerdz-'-
gung zu kiimmern. Er ist auch dazu verpflichtet, sie sexiiell =i befnedl oen Dze Ke.
tuba schiitzt sie im Falle der Fhescheidung, da der Ehemann lhr'eme Summe zah~
len muB, dic weit hoher als die urspritngliche Mitmft lst',__:die ér erhalten hat Selt
dem 11. Jahrhundert gilt nach der Halacha auch daB dle Frau in eme Scheldung

einwilligen mul}. :
Scheidung: Wihrend entweder der Mann Ddel dxe Frau dle Schetduncr emlemhen
kénnen, mul sie von einem rabbinischen Gericht (bet dm) befurwmtetwelden Die
Scheidung gilt jedoch solange als nicht volizogen bis dcr I:hemann b(n eigenem
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freten Willen und geistig voll verantwortlich den Get, die Scheidungsurkunde, in die
bereitwillig ausgestreckten Hinde seiner Ehefrau legt. (Als erste Reaktion empfiehit
das rabbinische Gericht allerdings oftmals den schalom bajt, den Versuch der Aussih-
nung. Sollte der Ehemann die erforderliche Flandlung jedoch nicht vollzichen, dann
hat die Frau keinerlei Macht, thre Freibett zu erlangen.
Die Gritnde Fir eine solche Verweigerung kénnen reiner Widerspruch sein, die Ab-
sicht, mit der Forderung nach Freikauf” Eigentum oder Geld zu erhalten, ader das Vor-
fillhren von Macht. Der Mann ist weniger motiviert, eine Scheidung zu wollen, da er
einer anderen Frau beischlafen kann —vorausgesetzt, sie ist unverheiratet — und er kann
sogar Kinder mit il haben, ohne daf} diese als Mamserim {illegitime Kinder} gelten.
Eine solche Option ist fir die Ehefrau nicht vorgesehen; sie wiirde als Fhebrecherin
gelten. Das rabbinische Gericht verfiigt iiber mehrere Méglichkeiten, falls der Ehemann sich
weigert, den Get zu nehmen, wenn er ausgestellt ist. Die Maglichkeiten reichen von
k'vial gei — der rechilichen Festlegung, daf die Scheidung stattlinden muf, =zu chine get
~ Anweisung des Cet, zu kTiat get — das Erzwingen des Get,
selbst wenn korperliche Gewalt oder andere Mittel der
Uberzeugung, so Achtung oder Exkommunizierung, er-
forderlich sein soliten. In [srael kann die Zwangs-
handlung das Gefingnis einschlieBen. Als letzte
Maéglichkeit kann das Cericht eine Ehe auch annul-
lieren, aber es wird daven nur selten Gebrauch ge-
macht. Es wird die Auffassung vertreten, daf} die be-
teiligten Parteien nicht freiwillig zu dem Schritt bereit
gewesen seien.
Es gibt auch zwei Wege, das Hinauszogern des Get zu
verhindern: Voreheliche Vereinbarungen, mit denen sich
die beiden Vertragspartner verpflichten, nicht die Zustimmung
und Annahme des Get zu behindern oder zu verzégern. Auller-
dem die im Vorfeld getroffene Abmachung, in der sich der Ehe-
mann einverstanden erkliart, dal} seine Frau im Falle seines Ver-
schwindens so betrachtet wird, als hitte sie den Get durch ihn
erhalten. An einigen Orten (im Staat New York und Kanada)
konnen iidische Ehepaare eine zivilrechtiiche Ehescheidung
nicht vallziehen, solange der Get nicht vorhanden ist. In
lsrael, wo es weder die zivilrechtliche Trauung noch die
entsprechende Scheidung gibt, werden Hunderte von
Frauen durch Losegeldforderungen stérrischer Ehermnin-
nern eder von hiufig ins Ausland ,verschwundenen”
Fheminnern festgehalten. Sie stecken in einer Sack-
gasse —sind wederrichtig verheiratet, noch in der Lage,
sich neu zu verheiraten. Bisher haben die rabbinischen
Autorititen wenig Bereitschaft erkennen lassen, dieses
Problem ernsthaft und mitfithlend anzugehen, In jedem
Jahr erhalten jedoch 15 bis 18 israelische Minner, de-
ren Frauen sich geweigert haben oder unfihig waren (aus
Griinden korperlicher oder geistiger Erkrankungen), den
Cet anzunehmen, eine rabbinische Zustimmung, sich eine
zweite Frau zu nehmen, chne vorher von der ersten ge-
schieden zu sein. Und das, obgleich in [srael ein Ziviigesetz
Bigamie untersagt! In den 53 Jahren der Existenz des Staa-
tes [srael wurden nur 14 Manner gendtigt”, den Get zu
ibergeben. Konnte es einen noch offenkundigeren Be-
weis Rir die Lingleichheit geben, unter der Frauen lei-
den, die sich in den Handen des orthedoxen rabbini-
schen Fstablishments befinden?
Das Problem schreit geradezu nach einer Lisung.
Glicklicherweise haben sich Frauen aller religitsen
Richtungen und aus der ganzen jitdischen Welt zu-
sammengefunden, um dieses halchische (Un-)

Recht zu dndern.
Lal3t uns hoffen und beten, daf sie erfolgreich sindl

..Em Kassamﬂm_ Ruf

'_ Wir haben als jiidische Frauen unbestritten viel Mut bewiesen und Pluralitit gezeigt,
was sich zum einen an unseren geschichtlichen Briichen, aber zum anderen auch in
der Schilderung verschiedener jiidischer Soziotope zeigte, in denen viele zu tiber-
leben und sich zu definieren versuchen. Doch mir ist aufgefallen, wie sehr die ilte-
re Generation noch positiv Solidaritit erleben konnte — den Zionismus, den Aufbac
des jiidischen Staates, positive Werte. Als Vertreterin des heute in Deutschizad le-
benden Judentums sehe ich mich jedoch in einer Minderheit, auch weil ich auf der
Bet-Debera-Tagung bereit bin, den Kassandra-Ruf auszustollen, der einen der Fr-
fahrung nach nicht sehr beliebt macht.
. Was ist mit jenen Frauen, die keine Familie haben? Sind Frauen ohne Familie tther-
- haupt vorstelibar? Tragen die Chawurot [Freundeskreise], die wir auf dieser Tagung
als Alternative zur traditionellen Familie entwarfen, nicht doch genau jene Merk-
male, denen wir entkommen wallen, niamiich schwarze Schafe und AuBensciterin-
nen zu produzieren, die sogar hier anecken, nicht angepalt sind und somit selbst aus
dem neuen Rellenverstindnis herausfallen, das wir gemeinsam entwickeln wollen?
) Bet Drebora richtet sich meines Erachtens nicht zuletzt an jene Frauen, die keine
Marion Kahnemann, ,Jakob und Lea” A . ERE g '
primiren Bezugspersonen, keine Familie mehr haben, weil sie ledig, verwitwet, ge-
schieden sind, oder sich als Alleinerziehende im Abseits der jidischen Gemeinden
wiederfinden. Diese Frauen stehen mit ihrer Existenz in Deutschiand in man-
cherlei Hinsicht am Rande des Randes der jiidischen Gemeinschaft, denn
die Infrastruktur vieler Gemeinden hat sie als Zielgruppe noch gar nicht
erkannt. Ich spreche hier nicht von jenen Frauen, die in der Tradition
des Frauenbundes” politische Arbeit leisten, Frauen, die in der WIZO
aktiv sind oder in anderen Gemeindegremicn und Frauennetzwerk-
en integriert sind. lch spreche nicht von den beruflich erfolgreichen
Frauen, die im Licht stehen.
Ich spreche von den Frauen im Schatten.
Von den Frauen, die nicht, noch nicht oder nicht mehr integriert sind.
Diese Frauen erleben die Bet-Debora-Tagung méglicherweise als Chance,
ihre jiidischen und ihre menschlichen Batterien aufzuladen. So ist es mir je-
denfalls ergangen. Doch wenn diese Fraven zuriickkehren, kehren sie in Ge-
meinden zuriick, die von ithrer Existenz keine Netiz nehmen, in denen sie allenfalls
geduldet werden. Frauen, die aliein an den Grabern ihrer Eltern und Kinder und
Freunde stehen, weil sie keine Minner, keine Viter, keine Séhne haben, die fiir sie
das Kaddisch sprechen. Einem weiblicher Mitglied der orthodoxen Finheitsge-
meinde ist es offiziell nicht erlaubt, das Kaddisch zu sprechen.
Alleinlebende Frauen stehen nach wie vor aul einsamem Posten, gerade wenn sie
nicht, wie hier in Berlin, die Maglichkeit haben, eine Chawura zu bilden. Aber selbst
in Berlin gibt es sehir vereinsamte Frauen. In meinem Workshop schilderte eine von
ihnen, wic sie zwei Jahre lang in die Mikwe ging und dort eigentlich nur Ablehnung
erfuhr. Nicht nur, dal} der Rabbiner sie dies sptiren lief3, da sie nicht verheiratet und
deswegen von vornherein in einer AuBenseiterposition ist. Sie fihlte sich auch von
den anderen, verheirateten Frauen stigmatisiert. Man vermittelte ihr immer wieder,
daB sie gar nicht dazu gehére, dal} sie unerwiinscht sei. In meinem Workshop — Ga-
lut ha-Neschama [Exil der Seele] — versuchte ich an die eigentliche Idee der jidi-
schen Weiblichkeit zu erinnern, den Kérper, der einen seelischen Raum bietet —also
eine positive Krperbezogenheit, die jedoch verloren gegangen ist.
Letztlich 148t man diese Frauen allein, gibt ihnen keine Maglichkeit, Gemexw
schaftlichkeitserfahrungen zu machen. Chawurot bieten nur begrenzt eine Ersatz-
familie, weil die meisten so sehr in ihrer eigenen Welt verfangen sind, dafl Solidari-
sierungsméglichkeiten — Empathie, Rachamim, das judische Erbe des Mitgefihls
durch Cleichgiltigkeit iiberschattet sind. Zwar hat sich im Laufe der Geschichte im-
mer wieder gezeigt, dal dieienigen, die am Rande stehen, kreatwe }deen embr:n-
gen und damit in die Mitte riicken, weil ihre [deen iibernommen werde_n Doch fiir
den einzelnen Menschen ist es schwer, die Einsamkeit zu ertragen =er oder sie hat
ja nur dieses eine Leben, und die Lebenszeit vergeht, ohne daﬁ man aus d:esem Rand
herauskommt, in die Mitte des eigenes Lebens. B ' o '
Ich pladiere daftir, unsere Gemeinsamkeiten jenseits eines F‘lmlhenbezowenen Vcr-

ben, braucht nicht nur Einsamkeit zu bedeuten. Oft wachst gerade huar i
Stirke; wer sich seines Alleinseins bewuft wxrc{ wnd sxch auch der -igenen Klea

stindnisses zu erkennen und weiterzutragen. Denn Aiiemsem ohne Famll ie; "fu Ie-
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vitit gewahr, mit widrigen Lmstinden zurecht zu kommen. Meine Vision
moderne jidische Identitit als Frau ist daher, uns wieder zu besinnen auf die heute

so anachronistisch anmutende Solidaritdt innerhalb der Kehitle [Gemeinde]. Sie ist
aber nur erfahrbar, wenn wir uns zunichst unserer gegenseitigen Abweriungen be-

wuldt werden, wenn wir erkennen, dall wir die kanventionellen Vorstellungen des
defizitiren, mangelbehafteten Weiblichkeit nichz selten noch freiwillig bestitigen
und aufrecht erhalten, ohne uns dessen bewufit zu sein, indem wir jene unter uns
verachten und verichtlich machen, bemitleiden und nicht wirklich fitr vollwertige
jidische Frauen” halten, nur weil sie nicht im herkdammlichen und sozial akzeptier-
ten Sinne in eine Familie integriert sind, Wir diirfen es nicht linger dulden, einan-
der am Rande stehen zu lassen, und nur auf kiinftige Generationen zu hoflen, die
Hanna Rheinz (2.v.) jene unter uns, die heute abseits stehen, vielleicht wieder in thre Mitte nelimen. Die
Aufgabe ist, uns nicht weiter gegenseitig auszugrenzen. Unseren Platz als Einzelne

und als Gruppe innerhalb der Gemeinden zu ferdern und einzunehmen.
Zu den Ritualen, die mit dem Tod verbunden sind, gehdren, dal} die nichsten Ver-

wandten den Verstorbenen die Augen schiieflen, Tahara und sofortige Beisetzung
sawie die Pllichten der offiziellen Trauernden {d.h. wer die Mutter oder den Vater,
die Schwester oder den Bruder, die Ehefrau ader den Ehemann oder ein Kind verlo-
ren hat). Die schlieBt ein: Onanut [besonderer Status des Trauernden vor der Bei-
setzung], Schiwa [die sieben Tage des strengen” Traverns] und die zusatzlichen Tage
(30 Tage fiir Ehemann/Ehefrau, Sohn/Tochter, ein Jahr fir ein Elternteil).

Obschon der Tod eine persdniiche Angelegenheit ist, so ist er im Judentum unbe-
stritten zugleich auch eine der Cemeinde. Diese gibt physische und geistige Unter-

Adina Ben-Chorin

Es ist eine Tendenz in der modernen {auf jeden Fall in cer westlichen) Geselischalt
hohes Lebensalter, Krankheit und den Tod wegzuschieben. Sogar denjenigen, die
einer unheilbar kranken Person am engsten verbunden sind, ist es oftmals untersagt,
sich offentlich oder privat auf diese Krankheit zu beziehen. Wir verwenden siifie Eu-
phemismen fiir den Tod, z.B. Entschlafen”. Wir verstecken uns oder unsere Lieben
in Zeiten der Krankheit und im hohen Alter, All das steht im Gegensatz zur tradi-
tionellen jitdischen Einstellung.

Wie verhalten wir uns gegeniiber dem Altern und den Alteren? [n den Pirkei Avot
[Spriiche der Viter] wird uns gesagt, dal? vierzig das Alter der Weisheit und finfzig
das Alter des Ratgebens ist. Ist der Héhepunis des geistigen Schaffens erreicht (Weis-
heit}, dann liegt es in unserer Verantwortung, sie mit anderen zu teilen. Das heil3t
auch, daB3 die anderen bereit sein miissen, uns zuzuhdren. Das ist natiirlich ein idea-
lisiertes Model, aber es unterstreicht den Ehrenplatz, den die Alteren in der Ge-
sellschaft einnehmen soliten. Das war immer schon schwierig. Heute aber ist gine
solche Haltung gegeniiber ilteren und alten Menschen nahezu unvorstellbar, wer-
den doch gerade Jugend, Kreativitit, Neuheit und Innovation betont, Gibt es ir
gendeinen Weg, mit diesem Problem umzugehen? Die talmudischen Weisen be-
trachteten 60 Lebensjahre und mehr als alt, 80 als auBergewdhnlich. Heute miilite
die Skala nach oben hin verschoben werden, aber der Grundsatz, daf} die dltere Ge-
neration etwas Wertvolles weiterzugeben hat, ist ein Punkt, dem ernsthaft Auf-
merksamkeit gewidmet werden sollte, Da die Menschen anstreben, dlter und ilter
zu werden (zumindest in der westlichen Gesellschalt), ist die Praxis des kibud av va'em
[Verantwortung fir die eigenen Eltern und das korrekte Verhalten thnen gegentiber,

stittzung withrend der Schiwa, garantiert, daf} die Trauernden nicht allein sind, ver-
sargt sie mit Nahrung und kitmmert sich darum, dafl ein Minian [Gebetsgruppe]
vorhanden ist, damit die Trauernden wie erforderlich das Kaddisch [ Totengebet] sa-
gen kdnnen. Am Schabbat wihrend der Schiwa wechsein die Trauernden die Klei-
dung, verlassen das Haus und gehen in die Synagoge, um den Schabbat zu ehren,
aber auch um symbolisch die Bindung an die Gemeinde, die Riickkehr in diese und
in die Welt der Lebenden zu zeigen.

Heute leben die meisten Jidinnen und Juden nicht in derart traditionell orientierten
Gemeinden. Vielmehr tendieren sie dazu, Teile der Kultur, in der zu leben sie ge-
wihlt haben, zu tibernehmen, die jedoch meist mit dem traditionellen jiidischen Mo-
dell kellidieren. In der westlichen Welt wird die Beisetzung zum Beispiel hinausge-
schoben, Trauer ist privat {,Bitte keine Besuche”). Es gibt keine offizielle Akzeptanz
des Bediirfnisses nach einer besonderen Trauerzeit fiir Individuen, so daB die Trau-
ernden sich nicht ven der Arbeit freinehmen kénnen, um ,Schiwa zu sitzen”. Viele
von uns sind keine Mitglieder einer jidischen Gemeinde, wihrend jene um uns her-
um {Familie oder Freunde, wenn wir Gliick haben) nichts von den jirdischen Tradi-
tionen wissen oder, noch schlimmer, sich in frrationaler Weise an Bruchstiicke von
[nformation und Erinnerungen klammern, die in keinem Kontext mehr stehen und
folgiich wenig Kraft fiir Unterstiitzung oder Heilung geben.

In der jidischen Tradition ist viel Weisheit enthalten, die sich auf Krankheit, Altern,
Tod und das Sterben bezieht. Diese Weisheit mul3 studiert und neu interpretiert wer-

oft schwer zu definieren] und das ol tasehlicheni el sikea {die Sorge fiir die Bedtirfnis- den, um den Beddrfnissen von heutigen Judinnen und Juden zu entsprechen.

se der Alten] immer problematischer geworden.

Der Respekt vor dem Leben, verankert in den jiidischen Gesetzen und Traditionen,
beinhaliet Respekt gegeniiber Kranken, Sterbenden und gegeniiber dem Ted. Das
judische Recht (Halacha) und die jiidischen Sitten (Minhag) geben uns in dieser Hin-
sicht eindeutige Richtlinien vor. Beispielsweise ist uns die Mizwa des Bikur Cholim
auferlegt [uns der Bediirfnisse der Kranken und der Sterbenden anzunehmen und sie
nicht allein zu fassenl, auBerdem die Sorge um den Korper der Toten, wie es in dem
Brauch der Tahara, der rituellen Vorbereitung des Korpers auf die Beisetzung, vor-
geschrieben ist. {In diesem Zusammenhang stellt die Eindscherung ganz eindeutig
ein Problem dar, die als Entheiligung des Kérpers angesehen wird). Was aber ist mit
Organtransplantation, der  Lebensqualitit” eines sterbenden Menschen und der hei-
klen Frage des ,wiirdevollen Sterbens” und schlieBlich der Futhanasie, woriber in
der westlichen Welt heftig diskutiert wird. Jiddisches Recht und Brauchtum miissen
sich dieser Themen annehmen. Mit Ausnahme des zuletzt Genannten sind die dar-
aus gezogenen Schlisse positiv, wenngleich innerhalb definierter Parameter.

Der Tod ist ein Bestandtei] des |ebens. Die rabbinische Redensart dazu lautet: Bereue

einen Tag bevor du stirbst. Das heillt, wir miissen uns zu jeder Zeit der Zerbrech-
lichkeit des Lebens und der Méaglichkeit des Todes bewuf3t sein und uns dement-
sprechend verhalten. Die weitverbreitete jidische Tradition des ethischen” Willens,
die tiber Jahrhunderte in vielen Gemeinden tiblich war, verweist auf die Wichtigkeit,
die das Judentum der Weitergabe moralischer, ethischer und religioser Werte an un-
sere Nachfahren beimilit. Mehr aber noch ist es die Bereitschaft, tiber den Tod nach-
zudenken und uns eingehend mit thm zu befassen, noch bevor er zur schmerzhaften
Wirklichkeit wird. Der herannahende Tad eines lieben Menschen sollte eine kostba-
re Zeit sein, eine Zeit, frei van Heuchelei zu sprechen, eine Gelegenheit, Wunden
und Familienzank zu heilen. Was nach dem Tode geschieht, ist eine Sache des Clau-
bens, und in dieser Hinsicht unterscheiden sich die Claubensrichtungen. Ganz sicher-
kann gesagt werden, dall Menschen den Tod durch Transzendenz iherwinden: Bio-
logisch, indem sie Kinder haben, durch Erinnerungen, die bei den Lebenden verblei-
ben, durch den EinfluB, den jemand weiterhin auf die Lebenden ausiibt,

Adina Ben-Chorin
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da Leute anfangen, mehr und mehr iiber Liturgie zu sprechen, daf} Liturgie ei-
nes der Dinge ist, die das Judentum mit unserer besonderen Identitit zusam-

mengehalten hat, Heute maorgen habe ich hier am Gottesdienst teil genommen,

der ganz anders war als der gestrige. Aber beide waren erkennbar Schacharit-

Gottesdienste [Morgengottesdienste . Es war anders als das Schacharit, das mei-
ne Gemeinde in England betet, und doch gab es Ahnlichkeiten und eine Ver-
bindung. Es gibt etwas, was uns beim Gottesdienst zusammenhalt. lch denke,
das hat damit zu twn, wie wir beten, welchen Strukturen wir folgen, mit der Ge-
schichte, die wir einander erzihlen,

oo ... ... Sylvia Rothschild
| Mut zu neuen Liturgien

Die Liturgie ist nur ein kleiner Teil unserer jiiclischen Erfahrung, aber sie ist wichtig.

Sie gestaltet unsere [dentitit und starkt uns. Sie sagt uns, was wir wirklich brauchen
und erlaubt uns, einander zu sagen, was wir tatsichlich glauben. Die Liturgie ge-
stattet es uns, unser Judentum auszudriicken und zu erleben, Sie macht es uns mag-
lich, in den Dialog zu treten. Es war mir ein grolles Vergniigen, beim Liturgiestudi-

um zu entdecken, wie wenig Neugeschriehenes es tatsichlich gibt. ich empfehle

wirklich zllen, sich einen Siddur [Cebetbuch] mit Anmerkungen zur Ceschichte der
Als ich aufwuchs, haben mir meine Lehrerinnen und Lehrer sehr deutlich vermiteelt,

daf der Begriff, der mein Judentum definiert, das Wort ,Reform”, in der Gegen-
wartsform steht und bewuBt gewihit wurde, um einen fortlaufenden Prozel zu kenn-

Cebete und ihrer Merkunft zu besergen. Es ist eine solche Genugtuung zu sehen,

wie Juden ther Jahrhunderte Sitze aus den biblischen Biichern herausgezogen und

anders verwendet, sie umgedichtet oder in einen anderen Zusammenhang gestellt
Elisa Klapheck und Lori Kiein

zeichnen. Historisch gesehen gab es im fudentum nie ein monolithisch orthodoxes
Judentum, das zu einem bestimmten Zeitpunkt reformiert wurde. Das Judentum mei-
ner Gemeinde war von lebendigem und dynamischem religidsen Ausdruck. Meine
Lehrer und Rabbiner wuBten, daf} der ReformprozeB im Judentum ein kontinuierli-
cher ist und daf} jeder in der Gemeinde daftir verantwortlich war.

Als ich judentum gelehrt bekam, spielten Worte wie ,prophetisch” und ,ethisch”und
verantwortlich” eine wichtige Rolle. Meine Lehrer benutzten auch den Begriff ,tra-
ditionell”, waren aber ehrlich genug zu erkennen, dal} es im Judentum viele Tradli-
tionen gibt und wir dazu tendieren, jene zu bevorzugen, die wir kennen und ande-
re, die uns unbekannt sind, abzuwerten. Die ldee, auf Menschen und ihre
tatsachlichen Lebenszusammenhinge einzugehen, in gleicher Weise wie es die Pro-
pheten taten, war fiir mich eine wichtige Lehre. Gleichzeitig brachte man mir bei,
Autoritit zu respektieren, doch sie nicht unbedingt kritiklos zu akzeptieren. Ein Be-
griff, der in dieser Konferenz fiir das verwendet wurde, was wir als jidische Frauen
inunseremn Leben tun kénnen, war ,Mut”. Ein zweites wichtiges Wort war , Pluralis-
mus”. Und es gibt ein drittes Wort, das ich hinzufiigen méchte: ,Verantwortung”.
Wir missen ein Gefithl fiir unsere eigene Verantwortung entwickeln, Judentum am
Leben und bei guter Gesundheit zu erhalten.

Ich bin eine leidenschaltliche Erfinderin und Schreiberin von Liturgien. Wenn ich
neue Liaurgien schaffe, bin ich mir immer des Mutes bewul3t, dessen es bedart, Din-
ge liturgisch zu erfassen, die nie zuvor auf solche Art und Weise betrachtet wurden,
und der vielen Moglichkeiten, wichtige Tdeen und Ereignisse auszudriicken. Und
sebr bewuBt ist mir, dal3 die Liturgie jiidisch sein muf3, fidische Formen und Aus-
driicke, jtdische Strukturen, jidische Vorstellungswelten sollten darin verwendet
werden; sie mul3 Jidinnen und Juden auf hohem Niveau ansprechen. Liturgie ist ein
religidser Ausdruck, nicht einfach ein kulturelier oder eine Art von Therapie. Sie
mul eine Bezichung zu unserer Geschichte und unserer Zukunft haben, aber auch
fiir unsere augenblickliche Situation wichtig sein. Ich bin mir dessen sehr bewul3t,

und so ein neues Gebet geschalfen haben. Dialoge mit Gott zu entdecken, die fir
andere funktioniert haben, diese in neuer und anderer Art zu verwenden, um den
Dialog zu entwickein, der firuns funktioniert. Eines meiner Vergniigen besteht nicht
so sehr im Schreiben neuer Gedichte und Gebete, wenngleich ich das auch tue. Son-
dern darin, im Tanach [Hebriische Bibell zu lesen und gerade den halben Vers zu
finden, der das sagt, was ich sagen mochte. Dann mich mutig und verantwortlich
genug zu fithien und — wissend, daf} ich mich innerhalb der rabbinischen Tradition
bewege — den halben Vers zu nehmen und ihn in einem neuen Rahmen einzufiigen.
Manchmal sogar die urspriingliche Bedeutung zu verindern und ihn aus dem Kon-
text herauszulésen oder nicht alle Worte fiir den Satz oder Vers zu verwenden. Das
ist nichts Neues, dieser ProzeB ist so alt wie das jiidische Gebet, aber wir brauchen
heutzutage Mut, um unsere Texte zu nehmen und sie in neue Zusammenhénge zu
stellen. Wir miissen daran glauben, dal} diese Texte uns gehéren, dafl sie zu uns ver-
schieden sprechen, daB sie etwas Neues zu sagen haben, Uind wir brauchen das Ge-
fiihl der Verantwortung fir diese Texte, damit wir etwas Neues schépfen kénnen,

beim Bet-Debora-Morgengottesdienst

etwas Jidisches, ein Gebet,

Die strenge Interpretation oder Ubersetzung vieler unserer heutigen Cebete kann
abstoBend wirken. Das bedeutet aber nicht, daf3 wir uns von der Liturgic abwenden
mitssen. Viele Liturgien, die heute geschrieben werden, sind Liturgien von Frauen.
Das ist sicherlich auf die Tatsache zuriickzufithren, dalB3 uns die meisten Frauenge-
bete verloren gegangen sind. Es ist nicht neu, daf} Frauen Gebete schreiben, Wir
wissen, dafl Frauen bis in biblische Zeiten zuriick gebetet haben. Die Cebete von
Frauen wurden aber nicht in gleicher Weise weitergegeben wie die der Manner.
Meist unbemerkt wurden sie eher selten veraffentlicht, vielleicht in den hand-
schriftlichen Anmerkungen von jemanderm. Daher ist wichtig, dal wir nicht nur da-
mit fortfahren, neue Liturgien zu schreiben, sondern daB wir diese auch in den
dffentlichen Raum einbringen. Frauen miissen in der Liturgie prisent sein. Als Rab-
binerin und Verfasserin von Gebeten und neuen Ritualen habe ich die Erfahrung ge-
macht, daB wir die Verantwortung fiir die Umgestaltung und Neudefinition unseres
Judentums in die Hand nelimen milssen, sonst wird es zu einem musealen Ausstel-
lungsstiick, das wir liebevell konservieren und bei gelegentlichen Besuchen be-
trachten, das aber keine Bedeutung fitr unser Leben und das unserer Kinder hat,

Zejtlduvie

-]
P



Chef de Cuisine: Gaby Nonhoff Bei Carolyn Naumann, Leiterin des Tagungsbiiros,
mit immer neuen Kostlichkeiten liefen alle Fiden zusammen

Historische Dampferfahrt entlang der Wirkungsstdtten
jldischer Frauen

Kantorin Avitall Gerstetter sang bei der
Einwethung der Gedenktafe! fir Regina
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Die Midchenband der Jidischen Qberschule Berlin
brachte den Saal zum Kochen
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Natalja Sharandak
Der jiidische GroBvater

jede Familie hat thre Geheimnisse. In unserer Familie war die Herkunft meiner Mut-
ter ein solches Geheimnis. Wer war mein Grofivater? Ein Dieb oder gar Mérder?
Nein, er war einfach nur —Jude. \Das Ungliick aber hast du, weil du den Stern trigst”,
schreibt llja Ehrenburg iiber das ewige jiidische Schicksal. Auf meine Mutter fiel so
die Hilfte dieses Uingliicks, auf mich nur ein Viertel.

Dieser Essay soll Versuch sein, die Geschichte der Familie meines Groflvaters zu re-
konstruieren. Ebenso soll die Frage beantwortet werden, wie es dazu kam, dal} sich
so mancher in der Sowjetunion — einem Staat, der die Gleichberechtigung aller Na-
tionen verkiindet hatte - in der Situation wiederfand, seine Herkunft verieugnen zu
miissen.

Wie die Mehrzahl der Juden Osteuropas stammt auch der Vater meiner Mutter,
Oskar (Ojzer) Berliand (*1887) aus einem Stetl, in dem Juden das Recht auf Ansie-
delung hatten. Sein Grofivater, mein Ururgrofivater, Schimon war ein Vertreter der
iidischen Aufklirung, der Haskala, der sich fir die Zulassung der jiidischen Bevél-
kerung zum europiischen Schulwesen eingesetzt hatte. Die Ansichten von Schimons
Sohn Semjon, meines Urgrol3vaters, waren ebenso progressiv. Alle seine Sehne er-
hielten eine solide Aushildung — trotz der bertichtigten Zulassungsbeschrinkung zu
Hochschulen fir die jidische Bevélkerung.

Die Existenz der Familie Berljand, wie auch die vieler anderer dhnlicher jidischer
Familien, wurde jedoch durch den ziigellosen Antisemitismus zu Zeiten der Re-
gentschaft Zar Nikolaj Il empfindlich gestére. Hahepunkte der antijiidischen Kam-
pagne wurden die vom Zar angeordneten Pogrome wihrend der ersten russischen
Revelution im Jahr 1905.

Mein GroBvater Oskar Berljand und sein Bruder Alexander, genannt Sascha {lsril,
*1890 ), der nach dem Tode Oskars meiner Mutter den Vater und mir den Grofiva-
ter ersetzte, — die beiden jiingsten der Familie — waren unzertrennlich. Fir einige
Zett jedoch trennten sich ihre Wege, Oskar studierte in Moskau, Sascha begann sein
Studium an der Fakultit far Chemie und Pharmazie der Kiewer Universitit, das er
im russischen Schicksalsjahr 1917 beendete. Mein Grollvater und sein Bruder in-
teressierten sich nur wenig fiir Politik. Wie so viele andere versuchten sie withrend
der Zeit von Revolution und Birgerkrieg einfach nur zu iiberleben. Doch gerade fir
Juden war das Uberleben unter diesen Umstanden nicht sehr leicht. Eine firchter-
liche Welle von Pogromen erfalte die gesamte Ukraine.

Die sowjetische Macht gewihrte der jidischen Bevdlkerung zunichst den Zugang
zu Bildungsanstalter und gesellschaftlichen Bereichen, die ihr frither verschlossen
waren. Oskar ergab sich seiner Neigung zum unsteten Leben. Sein Beruf brachte ihn
nach Petrograd, wo thn das Schicksal mit meiner GroBmutter zusammenfithrie, einer

jungen Estin namens Litian, Bibliothekarin von Beruf. Alexander beendete sein Stu-
dium am Institut fir Medizin, schrieb seine Promotion und Habilitation, wurde Pro-

fessor {ir Medizin.

Bald jedoch schon zeigte sich, dal} der Antisemitismus keineswegs verschwunden
war. Der Kampf gegen die Cefahr der jiidischen Vorherrschaft” wurde zur Cene-
rallinie der Partei und der sowjetischen Machthaber; doch dieser Kampf wurde
schweigend gelithre, mit Hilfe geheimer Direlktiven und Befehle. Die Selektion wur-
de erleichtert durch den 1932 als finfter Punkt” des iiberall vorzulegenden Perso-
nalbogens und des Passes cingeltthrten Paragraphen der  Nationalitat’, wobei ji-
disch” in der Sowjetunion als Nationalititszugeharighkeit aufgefalit wurde.
Alexander Berljand hatte in der Lotterie des Lebens ein gutes Los gezogen. Er iiber-
lebte nicht nur, sondern konnte auch seinen Lieblingsbeschiltigungen nachgehen,
ohne jedoch seine Prinzipien zu opfern. Er hatte angesehene Posten inne und war
doch bis zum Lebensende nicht Parteimitglied, was in jenen Jahren nicht eben ein-

linke Seite: Die Autorin mit ihrem GroBvater
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fach, sondern iiberaus verdichtig war.

Der Krieg begann. Anfang Herbst 1941 drohte Kiew die Okkupation durch die
Deutschen. Das Medizinische [nstitut, an dem Alexander der Allgemeinmedizini-
schen Fakultit vorstand, bot ihm die Evakuierung an. Wer weiB, ob er und die Kin-
der seines Bruders Oskar, meine Mutter und mein Onkel, sonst nicht auch am Ab-
grund der Schiucht von Babi Jar gestanden hiatten.

Im Jahr 1948 kam ich zur Welt. Ich erlebte eine gliickliche Kindheit. Erst Jahre spa-
ter habe ich verstanden, dal3 diese fiir mich so ungetrithte Zeit [ir die sowjetischen
Juden  durkle Jahre" waren. Der Gipfelpunkt der von Stalin entfachten Verfolgung
der Juden wurden die Arzte-Prozesse. Als die MHexenjagd begann, trat Alexander Berl-
jand selbst an die Direktion seines [nstituts heran und bot die Kiindigung seiner Tatig-
keit an, man antwortete ihm jedoch, er kénne seine Arbeit weiterfithren. Einige sei-
ner Patienten zogen es vor, die Dienste des verdichtig gewordenen jiidischen Arztes
nicht mehr in Anspruch zu nehmen.

AbschluB der antisemitischen Kampagne sollte die Ausweisung der Juden aus den
europiischen Teilen der Sowjetunion werden (obwohl eine Reihe von Wissen-
schaftlern diese Version anzweifeln). Deoch ein Wunder solite die juden retten. Die-
ses Wunder war der Tod des Diktators.

Zwei Jahre darauf startb Onkel Sascha. Einige Zeit spiter wurden jitdische Griber
des Friedhofes, auf dem er begraben liegt, geschindet. An seinem Grabstein wurde
die Nase seines Relief-Portrits abgeschlagen. Meine Mutter sah dies als Anlal}, zur
Verteidigung {iberzugehen. So begann die Geschichte der  Psychose” metner Mut-
ter, die langsam aber sicher auch mich erfaBite.

Die Entwicklung unserer  Psychose” wurde durch den aggressiven Antisemitismus der
Breschrnew-Ara erméglicht. Im Streben, ihrem Kind die ,Behinderung” beziiglich des
JSinfren Punktes” zu ersparen, lieBen Eltern mit Kindern aus ,Mischehen" in die Ge-
burtsurkunde die vorteithaftere Nationalitit des nicht-jidischen Elternteils eintragen.
Ich hatte Gliick mit den Lehrern. Sie schafften uns Kindern einc menschliche At-
mosphire. Schon frith jedoch begannen meine jiidischen Klassenkameraden zu be-
areifen, dafi sie in dem Land, das sie fir ihre Heimat hielten, nur Stiefkinder waren.
Thr Versagen” bei den Aufnahmepritfungen zur Universitit oder anderen prestige-
vollen Instituten war von den Bewahrern der sowjetischen Wissenschaft vorherbe-
stimmt, die das Findringen jiidischer Krafte” zu verhindern wulten.

Was meinen jiidischen Altersgenassen unméglich war, wurde fir mich Wirkiichkeit.
ich konnte ein Studium an der Kunst-Akademie in Leningrad beginnen. Es gab je-
doch immer noch Anlal} genug, meine Familiengeschichte wenn méglich zu ver-
heimlichen. In dem Museum, in dem ich lange Jahre arbeitete, waren geniigend
offene oder versteckte Antisemiten.

Eines Tages jedoch wollte ich nicht mehr von den Antisemiten als eine der ihren
verstanden werden, denn ich begriff, dafl kein Grund besteht, mich metner jadi-
schen Herkunft zu schimen. So entstand die Idee, in einem Buch die Biographie
meiner Familie zu erzihlen, woran ich zur Zeit arbeite.

Aus dem Russischew von Ursula Keller
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Lidia Drozdzynski

ein sikulares Judentu

Ich fithle mich zls ein Bestandteil der jitdischen Gemeinschaft, ohne ein Mitglied
der Jiidischen Cemeinde zu sein, Wie ist cdlas zu verstehen? Ich bin areligios, und die
Cemeinde ist ein Orr des religivsen Glaubens, ergo ist es nicht mein Ort? Meine
Haltung betritft sowohl die liberale als auch die orthodoxe Ausrichtung. Da es eine
organisierte jiicische Gemeinschaft mit kulturellem Programm nicht gibt, zihle ich
mich zu einer recht grofien losen Gruppe, die weltlich und unorganisiert existiert.
Zu meiner sikularen [dentitit gehért meine Arbeit als Journalistin, denn genau da-
bei befasse ich mich mit allem, was mich im Judentum interessiert in professionel-
ler Weise. Nicht zuletzt ist da die Bindung an [srael und die Menschen, die mir dort
nahe stehen und zu meiner Geschichte gehoren.

Als Kind aus einer atheistischen, sogenannten interkonfessionellen Ehe hatte ich es
nicht leicht, meine [dentitit zu finden, zumal das Leben mich als jtidin definiert hat,
bevorich es fir mich tun konnte. Die duferen Ereignisse waren oft schnellerals mei-
ne personliche Entwicklung. [ch bin die Tochter einer nichtitidischen Mutter und
eines jidischen Vaters. Er hiefl vor dem Krieg Alexander Kahane, gehorte also zu
den Kohanim”. Kurz nach dem Krieg dinderte er seinen Namen, aus Kahane wurde
Drozdzynski. Er war ein junger und iiberzeugter Kommunist, bereit viel zu geben
ftir seine Ideen, sogar den Namen. Als ich geheiratet habe, erdffnete sich neben der
Maglichkeit, den Namen meines Mannes anzunehmen, auch der Weg, Kahane"
wiederzuerlangen. [ch blieb beil meiner eigenen holprigen und konseonantenreichen
Namensversion hingen. Ich blickie zuriick und stellie fest, dal} sich dahinter bereits
ein ganzes Stiick eigene [dentitit befand, und so beschiof} ich weiterhin | — wie
Dora, R — wie Richard, O —wie Otto” etc. zu buchstabieren und dafiir lingerim Ge-
dichinis eines jeden Beamten zu bleiben, der mit mir zu tun hatte. Trotzdem flackert
bis heute von Zeit zu Zeit der Wunsch aul, den Namen Kahane wieder anzuneh-
men,

Als der Zweite Weltkrieg begann, zihlte mein Vater gerade mal vierzehn Jzhre. Im
Cetto Lodz versuchten die Bundisten, Zionisten und Kommunisten, die Situation
der Gettobewohner zu erleichtern und ihnen Mut zu machen, Auch Jugendorgani-
sationen wirkten mit. Sie kimpften um gerechte Verteilung der Essensrationen, rich-
teten Suppenkiichen ein, belebten den Alltag durch Kidturveranstaltungen und sorg-
ten fir Informationen aus versteckten Rundfunkgeriten. Sie bildeten den
Untergrund. In dieser Zeit hat sich mein Vater wahrscheinlich einer kommunisti-
schen Gruppe angeschlossen.

Man kann véllig unpathetisch sagen, dafl er sein Uberleben in Auschwitz den Ka-
meraden aus der Organisation verdankte und seine ganze Hoffnung aus den kom-
munistischen Ideen schpfte. Er wollte nicht nach Palédstina, Deshalb bin ich in Po-
len und nicht in Israel geboren.

Mein Vater war Journalist und ein genauer Beobachter der politischen Landschaft
im In- und Ausland. Als es fiir mich wichtig wurde, eine jdeologische oder religidse
Richtung einzuschlagen, war zu Hause bereits der Bruch mit dem System vollzogen.
Im Mirz 1968, als ich vierzehn war, begannen in Warschau die ersten Studenten-
streiks. Wir Schiiler durften die Hiuser nicht verlassen, hatten in unsere Hefte ver-
logene Erklirungen diktiert bekommen. Ich fithite bereits wie eine Oppositionelle
und war trotz des Verbots auf der Strafle. Dieses Regime war gegen Juden und ganz
viele polnische Biirger auch. Das hérte ich auf der Stralle und erlitt den ersten Schock.
Das machte mich zur Jirdin. Plotzlich war meine Position klar,

Doch das aktive jiidische Leben lernte ich erst spiter in der Emigration kennen.
Wenn ich die Konsequenzen der antisemitischen Hetze der polnischen Regierung
im Jahr 1968 positiv interpretieren machte, dann hatte die Ausreise aus Polen mich
in der jiidischen ldentitit erst recht gestirks.

Der Gedanke an eine Konversion war mir immer fremd, denn dieser Schritt ist ein
Zeichen fir den Bund mit dem Gtt |, bei dem man sich zu einer Lebensfithrung ver-
pflichtet, die ich nicht leisten kann und will. Fiir mich ist die Synagoge ein Ort, den

Rachel Kohn, ,Beziehung”

ich erst seit ¢in paar Jahren besuche, um an den Hohen Feiertagen meinen verstor-
benen Vater zu ehren, an ihn zu denken und symbolisch meine Verbundenheit mit
den GroBeltern zu zeigen, die ermordet wurden. Dieses Haus ist fir mich mit der
Zeit zum Ort der Meditation und des Disputs zwischen mir und meinen Angehdri-
gen geworden. Manchmal, wenn ich in der Synagoge stehe, sehe ich meinen Vater
vor mir, der ja ein Kommunist war, einer der jedoch nie aufgehért hat, ein Jude zu
sein, und muf facheln. Er sieht zu, wo ich bin und was ich tue. Ein wenig skeptisch
qguittiert er diese Szene wohlwollend mit einem Witz oder einem Gleichnis. Womit
sonst, denn er war ein Sammler des jiddischen Humors. Zu meinem sikularen Ju-
dentum gehart die Aufgabe, eine Chronistin oder auch Archiologin der Familien-
geschichte zu sein. Ich fithie mich hier in eine lange Reihe der ,Zweiten Generati-
on” Kinder eingegliedert, die diesen Job als Vermichtnis verstehen und ihr Leben
lang erledigen.

Wanya Kruyer
Insider und Outsider

Bei Bet Debora begegnete ich — eine jidische Publizistin aus Amsterdam — zu mei-
ner Uberraschung einer Reihe Nichtitidinnen, die an den Debatten teilnahmen. Fiir
eurcpiische Juden ist es etwas Neues, daf} sich Nichtjuden am jidischen Leben he-
teiligen. Nach der Schoa gab es in Mitteleuropa nur selten die Vorstellung, daB Ju-
dentum ein reiches Erbe oder eine bedeutsame und iebendige Gemeinschalt sein
kannte, an der andere teilhaben. Wihrend meiner Reisen in die angelsichsische jit-
dische Welt stellte ich jedoch fest, daf solche Varstellungen unter meinen ameri-
kanischen und englischen Zeitgenossen durchaus giangig waren. Es scheint, dal3 sie
in der Lage sind, sich das aus dem jiidischen Erbe herauszusuchen, was sie brauchen,
um sich damit ihre eigene persénliche ldentitit zusammenzustellen. In solchen Ge-
sellschaften werden die jiidischen Gemeinden als erfolgreich angesehen und die An-
deren ermutigt, daran teilzuhaben.

Im Post-Schoa-Holland ist dies anders. Viele Juden, mich selbst eingeschlossen, sind
zeitweise dem ,Anderen” gegeniber verbliffend verschlossen. Das ist um so be-
merkenswerter, als viele von uns in einer liberalen und offenen Gesellschaft aufge-
wachsen sind. Ich hérte mich selbst gelegentlich das ,Recht” verteidigen, in cinem
judischen Umfeld unter uns” zu sein. Ich weil3, daf ich dieses Recht habe, da ich in
einer Gesellschalt lebe, in der sich Menschen nach ihrer eigenen Fasson zusam-
mentun kénnen. Aber mein Recht” fihlte sich in einer progressiven jiidischen Um-
gebung falsch an, in der Offenheit gegeniiber allen Formen des ,Anderssein” vertei-
digt wird. Ich konnte keine passenden Argumente anfithren aufler persénliche
Geliihle. Und diese sind ganz sicher keine Argumente, dic auf traditionellem jiidi-
schen Denken basieren, das dem freundlichen ,Anderen” gegeniiber grundsitzlich

offen eingestellt ist.

Donnerndes Schweigen
Jch kam mir bei Bet Debora komisch vor, ein wenig wie ein Bauer auf einer Party

.. von Aristokraten”, sagt Maja, eine Nichtjidin aus der Schweiz. ,Mein Bruder mein-
"6y, Warum hast du nicht einfach eine jildische Grofimutter erfunden? Natiirlich sind
Vorfahren ein starkes Argument, um Unterschiede zu betonen. Doch es war fiir mich,

als eine, die nicht dazu erzogen wurde, zwischen Menschen zu unterscheiden, eine

‘merkwiirdige Erfahrung. In cinem der Workshops versuchte ich, einige meiner Ge-

danken auszudriicken, doch das cinzige, was ich erhielt, war eine Art donnerndes
Schweigen'. Ich glaube, cin Hakenkreuz aus meinem Ohr zu ziehen, hitte densel-
ben Effekt gehabt.” Sie figt hinzu: Spiter, in der Toilette, sagte mir eine junge Frau,

ich hitte nicht ganz Unrecht gehabt. Dennoch vernahm ich die Botschaft: Sprich -

niemals ither Juden, wenn du unter Juden bist, sofern du nicht selber jiidisch bist.”
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he, ihr mein Unbehagen zu erkliren, als ich unlingst in Amsterdam in ei-

Maja studierte islamische Kultur, Zeitgeschichte und Literatur. Durch thre Arbeit in
einem Beratungszentrum fir religitse Gruppen erwarb sie viel Wissen iiber Grup-
penidentititen und -dynamiken. Auf der persénlichen Ebene kimpft sie mit den Fol-
gen von Gruppenidentifikation: ,Ich habe gehart, daB viele Juden gemischte Ehen
als eine Gefahr ansehen. Aber wie soll ich das als Nichtjtidin verstehen? Wenn ich
mich beispielsweise in einen jildischen Mann verliebte, sollte ich ihn heiraten oder
nicht? thn zu heiraten wirde bedeuten, dall die Kinder keine Juden wiren. Thn nur
cdeshalb nicht zu heiraten, weil er ein Jude ist, wire irgendwie antisemitisch. Was
also ist die Losung? Jidischen Menschen nicht zu nahe zu kommen, um zu verhin-
dern, daf man sich verliebt? Fiir mich persénlich stehen das Interesse und die Frei-
heit des Individuums haher als die Interessen der Gruppe.”

Fiir gewshnlich erreicht mich das Thema gemischte Fhe durch alleinstehende jiicli-
sche Frauen, die itber das mangelnde Angebot an jiidischen Minnern klagen. Aus
ihrer Sicht stellen zu viele jiidische Ménner das ,Interesse und die Freiheit des Indi-
viduums tiber das Gruppeninteresse”. Und wer wiirde dieses Recht bei der persén-
lichsten aller Entscheidungen in Abrede stellen? Aber fir Jidinner und Juden ist dies
nicht nur eine Frage der freien Entscheidung. Ein Jude, besonders ein jitdischer Mann,
der sich dazu entschlief3t, herauszuheiraten”, wird immer eine Stimme horen, die
ihm zufliistert: Mini-Schoa” oder Hitler helfen, seine Arbeit zu vellenden”. Sogar
wenn er sikular und kein Gemeindemitglied ist, werden die meisten jidischen Min-
ner die Konsequenzen ihrer Entscheidung wiihrend der ganzen Ehe spiiren: wenn
ein Sohn geboren wird, eder wenn ein Kind ins jildische Erwachsenenalter kommt.
In diesen Momenten mul sich der jiicische Mann den Konsequenzen stellen, aus ei-
ner Gemeinschaft, die fast vallig vernichtet worden ist, herausgeheiratet zu haben.
Maja erzdhlt mir von ihren Erfahrungen: Als ich im Beratungszentrum Hir religitse
Gruppen arbeitete, besuchte ich Moscheen und Hindu-Tempel, buddhistische Feste,
verschiedene Kirchen und fast immer erlebte ich zwei Haltungen: Neugier {War-
um sind Sie gekommen? Woran sind Sie interessiert? Was halten Sie von diesem und
jenem?’), und der Wunsch, Briuche zu zeigen und erkléren. {jetzt beten wir um dies
oder jenes. Das Essen ist fur die Manche usw.”) Sie fihrt fort: ,Einmal habe ich am
Freitagabend mit einer Gruppe Nichtjuden eine Synagoge besucht. Aber es war wie
der Besuch eines Museums oder Zoos. Die Neugier, die sich anderswo erlebt hatte,
galy es nicht. Bei Bet Debora hatte ich die gleiche Erfahrung.”

nem liberalen Gottesdienst harte, wie ein Nichtjude Kaddisch sagte oder als ich zu-
szh, wie ein Nichtjude die Torarolle wic ein Baby zu den Betenden trug. Maja geht
jedoch einen Schritt weiter. Sie stelltin einer Welt, in der universelle Werte die Norm

sind, den Partikularismus in Frage: ,Es gibt andere blasphemische' Fragen wie: Wor-
in liegt der Sinn, Menschen als Mitglieder von Gruppen anzusehen? Brauchen wir
wirklich Gruppen? Was ist mit Menschen, die verschiedenen Gruppen oder keiner
angehdren?” Sie fihrt fort: ,Menschen als Mitglieder von Gruppen anzusehen, kann
die Wahrnehmung der Realitit verzerren. Nicht alles, was jemand tug, ist ein Er-
gebnis davon, dal3 er Mitglied einer speziellen Gruppe ist. Dafl ein Terrorist ein Mus-
lim ist, bedeutet nicht, daB} einer Terrorist ist, weil er Muslim ist. Wenn es um Juden
und Israel geht, dann hore ich oft: | Sie haben so sehr gelitten, warum fligen sie an-
deren Menschen Leid zu?' Das ist eine wirklich dumme Einstellung, denn wenn je-
mand Opfer eines Verbrechens war, bedeutet das ganz einfach ,jemand ist das Op-
fer eines Verbrechens', Es sagt nichts aus itber den Charakter. Leid macht Menschen
fir gewohnlich nicht besser, es zerstort sie.”

Bunter Fisch

Ich stimme Maja voll zu. Mitglied einer Gruppe zu sein, ist keine gitltige Vorhersa-
ge [iir Verhalten oder Meinungen, vom Charakter ganz zu schweigen. Und ganz si-
cher kann es keine Fntschuldigung fitr schiechtes Benehmen sein. Aber auf einer an-
deren Fbene unterscheiden sich Maja und ich grundsitzlich. Ich liebe Gruppen jeder
Art, voriibergehende, lieflende, kreative Subkulturen und alle Gruppenkulturen, die
aus einer guten Mischung von Traditionen, Brauchen und Werten bestehen, welche
sie von weither oder aus fernen Zeiten ererbt haben. Fitr mich sind all diese Unter-
schiede wie die Schuppen eines bunten Fisches in einem tropischen Aquarium. Die
Bedingung ist, dal} das Aquarium selbst, die ganze Cesellschaft, durch demokrati-
sche und soziale Werte sowie Respekt im Alltag zusammengehalten wird.

Weil ich Gruppen liehe, Subkulturen und das Zusammenwirken der Zivilisationen,
liebe ich es, gelegentlich ,unter uns” zu sein. In einer offenen Cesellschaft lebend,
merke ich, wie ich zunehmend solche Momente im privaten Bereich geniefen will
—wie etwa Leute auszuwihlen, um mit ihnen am Schabbatabend oder am Sedertisch
zusammenzusitzen. Finer von uns” zu sein, bedeutet in meiner Wahrnehmung nicht,
eine judische CroBmutter” zu haben, wie der Bruder von Maja meinte. Es reicht
nicht einmal, eine jiidische Mutter oder einen jiidischen Vater zu haben. Wie in je-
der Gruppe bedeutet, ,ciner von uns zu sein”, ein Insider zu sein — wie die anderen
Mitglieder zu sprechen und zu handein. Mit anderen Worten: Ich bin gern unter
Menschen, die die gleiche Art von Neschama [Seele? haben. Die verborgenen Sig-
nale, die Menschen voneinander empfangen, unterscheiden ,[nsider” von ,Outsi-
dern”. Diese Signale sind viel stirker als irgendein ererbter oder erworbener Status
oder eine behauptete Identitiit, Es bedeuret, daf ich ganz gewill Nichtjuden an mei-
nen Schabbattisch lade, die die gleiche Art von Neschama haben wie ,wir", wihrend
ich eine Menge Leute mit eine jidischen Grolimutter lieber nicht privat treffe.
Diese Beobachtung im Hinblick aul informelles Judentum” spielt eine Rolle bei der
letzten Frage, die Maja und ich diskutieren: die Bedeutung der Religion im Juden-
tum. Meine Dialogpartnerin wundert sich: Ich verstehe nicht wirklich, was jidisch’
auBerhalb des retigitsen Bereichs heifit. Es scheint, dal} das Wort judisch’ in unter-
schiedlichster Weise genutzt wird. Es ist wie ein Behilter, den verschiedene Men-
schen mit verschiedenen Inhalten fitllen.” Ich versuche, die ,informelle Jidischkeit”
zu erklaren und die vielschichtige Identitit, die die meisten Juden erleben. Diese
vielschichtige Identitat ist be'sdz_dclers:.in Europa verbreitet, wo Jiidischkeit, anders als
in den LISA selten als ,,_C}ap:be'nssystém_” wie Christentum oder Hinduismus aufge-
falit wird. Eine jiingere Studie tiber'die niederlindische jiidische Bevilkerung ergab,
dalb Religion” fiir die Gbergrofe :Me_hrﬁéf; nitr eine kleine Determinante der jidi-
schen [dentitat” bildet. Die Beziehung zu Briuchen in der Familie oder Herkunft,
die Verbindung mit [srael, egal ob positiv oder kritisch; und fiir mehr als die Hilfte
die Auseinandersetzung mit den di_;m'k{éﬁ__Tage‘n dér_ja}'{i'e'_' {940-45 sind weit stirke-
re Determinanten als die ,,Reiigio_.n"'. Vieles ist dér.i_. e beguffen Jiidisches Reden”,
Verhalten, bestimmte Einstellungen _u.nd-'a'ﬁde'ré..E.lé:rﬁérﬁ_it:e .i'nféf_m_e]fer Judischkeit
machen es fir ,Andere” schwer, unéefé _G:eﬁ'lein:s:c'ﬁaft ganzzu erfassen.

Wenn die Juden Europas den amerik_a_nischeh \ch gchen',:_\«ki:rd Judischkeit mogli-

cherweise in ein oder zwei Generationen auch eine sé_h::_'p'c'rsijh_i'ir':he Entscheidung
fiir eine besondere Bindung oder ein Glaubenssystem d 1_"§téile_n_._ Und jeder wird
dann ein freiwilliger Jude” sein. Die Herkunft wi'l'd:'ni:c_l.ﬁ't'.'_rneh1" als eine oberfiichli-
che Schichs bilden, oder, nach mehreren Généra't_": n_'.é_ﬁ gemischter Ehen, eine Teil-
Besonderheit, so wie es heute ,,griechische'Ame_r'i'l{éihef".'bdéi" “irische Amerikaner”
gibt. Vielleicht wird Jadischkeit” dann fiir manche nur noch eine kulturelie Bedeu-
tung haben, die eine zeitweilige Rolle spielt, wic Maja es bei ihrer Arbeit im Bera-
tungszentrum beobachtete. Einige Menschen sind religitise Touristen, sie dndern
ihre Religion alle zwei Jahre. Ich traf sogar Mehs'c_:ﬁen, die ihre ethnische Identitit
mehrfach wechselten.” Doch noch scheint dieser religiose oder ethnische Touris-
mus in den meisten europdischen Staaten nicht in Sicht. Judentum ist vielmehr ein
Ringen mit vielen komplexen Determinanten. Diejenigen, die sich selbst otfentlich
als fuden bekennen, entdecken, daB sie' den gesellschaftlichen Konsens herausfor-
dern. Es braucht viel Mut, um das Reche, anders zu sein, und das Recht, ,unter uns"
zu sein, einzufordern und gleichzeitig ein anerkanntes Mitglied der Gesellschalt zu

sein.

Rachet Kohn, ,Beziehung”
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La Benevolencia - eine

ulti-religio

Sarajevo ist eine wirklich multi-religitse Stadt. Auf drei- bis vierhundert Quadrat-
metern kann man Synagogen, Moscheen, christlich-orthodoxe Kirchen, kathelische
Kathedralen und eine institutionalisierte Nachbarschaft finden — einen guten Nach-
barn zu haben, ist in Sarajevo so etwas wie eine Institution. Das ist der Grund, war-
um uns alle geholfen haben, als wir 1992 unsere Aktivititen aufnahmen. Der Anfang
war traurig. Fast alle unserer Mitglieder verlieflen die Stadt fiir einen sichereren Ort.
Wir erwogen sogar, die Titren unserer Synagoge zu schiieBen. Es war ein sehr schwie-
riger Moment. Aber dann geschahen zwel Dinge. [n der ganzen Welt ethoben sich
Juden und standen uns bei. La Benevolencia” — das ist Ladino oder Judeo-Spanisch
— wurde durch die Hilfe vieler Freunde aus ganz Furopa zu unserer kulturellen, bil-
denden und humanitiren Gesellschalt. Die zweite Sache, die geschah, war, dal3 Men-
schen in unsere Gemeinde kamen. Sie waren vor dem Krieg keine Mitglieder, aber
sie brachten Originaldokumente mit, welche nachwiesen, dal} thre Viter, Miitter
oder Grofleltern judisch waren. Wir waren [roh, alte Registerbiicher zu besitzen, so-
wohl fiir Aschekenasim als auch fiir Sephardim, so daf} wir in der Lage waren, dies
zu {therpritfen. Auf diese Weise hatten wir plotzlich 340 Juden. Und viele unserer
Freunde unterschiedlicher Religion oder nationaler Herkunft wollten uns ebenfalls
helfen.
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Nelly Shulman

dische Wunder

Als ich anfing, als Rabbinatsstudentin in Minsk zu arbeiten — aufgewachsen binich in
St. Petershurg — da tiberraschte mich, wie viele Menschen ihre Jiidischkeit angenom-
men hatten und sich dementsprechend zu verhalten begannen. lch war verblifft, wie
viele Menschen es vorzogen, sich nicht mehr zu verstecken, was ein sehr gutes Zei-
chenist! Jeden Tag kommen Menschen in meine Cemeinde, die sich entschlossen ha-
ben, ihre jiidische Identitit wieder zit entdecken. Viele von ihnen versteckten ihre Ji-
dischkeit in den kommunistischen Jahren, u_n_d viele haberi noch immer Angst, sich
selbst als Juden anzunchmen. Wir mssen ihnen Tag umn Tag sagen: Seid mutigt Seid
ehrlich euch selbst gegeniiber! Sage: Ich bin j[’td‘isch_.” We'n'ri_Wif_nicht so viele Men-
schen hitten, die murig sind, gibe es in WeiflruBiand keine Réfor_thewéguhg, hitten
wir hier keine 18 Gemeinden. Und wir hitten nicht nahezu IOO Reformgemeinden
in der fritheren Sowjetunion — wenn nicht durch die_Menschér'i',' die mutig sind. Wer
heute in den GUS-Staaten in das organisierte ji’{di's'che‘ Lé'be_n'f:'ins_:teigt, frigt schwe-
res Gepick. Oft ist es die falsche Familie = ob €s eine gé'nﬂi's.chte' Ehe ist odér ob du
halachisch nicht ganz judisch bist. Méngchen! die drelﬁzgjahre uné slter sind, kom-

men mit Erfahrungen unter dem kommumstrschen Reglme mlt “det Erfahrung des'.-
Versteckens, nicht in der Lage zu sein, plural, frei, offen und ginz ifire Memung aug: -
dritcken zu kénnen. Zumeist kommen sie und wissen rioch nicht, was Judlschkelt fur.
sie bedeutet — ob sie Juden sein wollen oder nicht: Wrr arbelten taghch mit ihrien'=

Dragica Levi (rechis} bei der Podiums-
diskussion ,Mut zur Vielfalt"

Durch die Hilfe der gesamten jiidischen Welt und der Freunde von ,La Benevolen-
cia” wurde eine grofartige Leistung fiir alle Menschen in Sarajevo méglich, fir all
unsere Freunde, all unsere Nachbarn — Juden, Muslime, Kroaten und Serben. Bei-
spielsweise verteilte ,La Benevolencia” 1993 in Sarajevo ttber 50 Prozent aller Medi-
kamente. Wir griindeten Suppenkiichen, wir hatten eine Erste-Hilfe-Station mit Arz-
ten und Krankenschwestern, drei Apotheken in der Stadt und ein Programm der
hiuslichen Hilfe fiir alte Menschen — Menschen, die witklich notleidend waren, die
ohne unsere Hiife den Krieg ganz gewif3 nicht iiberlebt hatten.

Eine andere interessante Sache: Zu: Beginn des Krieges kamen einige itidische Kin-
der, Gemeindemitglieder, und wir eriffneten plotzlich eine Sonntagsschule. Jetzt
fragten sie: Jch habe einen besten Freund in der Nihe. Er ist Muslim oder Kroate.
Darf ich ihn mitbringen?” Unsere Antwort lautete Ja. So lernten sie gemeinsam die
jirdische Tradition und Geschichte. Und dann taten wir das Gleiche mit den jungen
Lewten aus unserer Gemeinde.

g
e

Um aber ehrlich zu sein im Hinblick auf die spiritueile Geschichte der Gemeinden
Osteuropas: Wir haben noch immer keinen Rabbiner, aber wir alle lernen viel, Ich
kann euch steiz berichten, daf} wirjetztan jedem Schabbat Gottesdienste haben und
an den wichtigen Feiertagen Gastrabbiner aus l[srael. Aber wenn ihr fragt, was fir
eine Art von Synagoge wir haben, kann ich das nicht beantworten, Einerseits sitzen
Méannerund Frauen getrennt, andererseits leben wir nicht koscher. Aber wir bemithen
uns, wir lernen...

Ich glaube, daB unsere jidische Gemeinde viel Kredit fiir die Zukunft hat, weil wir
offen fiir alle waren und all unseren Freunden und Nachbarn in Sarajevo halfen, Ich
nenne einige Beispiele. Es gibt keine auslindischen Giste, keinen Botschafter in Sa-
rajevo, der nicht in unsere Gemeinde kommt, um zu fragen: Was braucht ihr? Sie alle
haben davon erfahren, was La Benevolencia wihrend des Krieges tat. Dank der Lin-
terstitzung der norwegischen Regierung wurde der alte jiidische Friedhof der
wihrend der Belagerung die Frontlinie bildete, von Minen befreit. Der Rabbiner aus
Norwegen kam zur offiziellen Wiedereinweihung des Friedhofs. Aber wir erleben
diese Solidaritat nicht nur in Sarajeve, sondern auch in anderen Stidten der Herze-
govina, wo es Kimpfe gegen Muslime und Kroaten gab, Die winzige judische Ce-
meinde von Mostar, eine Handvoll Mitglieder, half bediirftigen Menschen. Nun ha-
ben wir im vergangenen April den Grundstein fiir eine neue Synagoge und ein neues
judisches Kulturzentrum in Mostar gelegt. Es wird durch die Stadt Mastar finanziert,
dailkjer_le:é Kredits, den das judische Leben in unserem Lande geniefit.

einfachen Bedingungen. Das Leben ist schwer, die Regierung des Landes steht der
jlidischen Gemeinschalt nicht gerade hilfreich zur Seite, und die jiidische Cemein-
schaft ist ziemlich vielschichtig. AuBerdem beeinflussen die skonomischen Verhilt-
nisse die Handlungen der Menschen. Sie machen sich sehr grolle Sorgen um Arbeit,
Arbeitslosigkeit, Lohne und solche Dinge, aber trotzdem bemiihen sie sich, judisch
zu sein. Der Hunger nach Lernen ist unvorstellbar. Sie wollen zu jeder Tages- ader
Nachezeit lernen:

leh erzihle nur von einem kleinen Ereignis, das mir neulich geschah. Ich mufite ein
Jugendferienlager in Sibirien mit rund 50 Kindern verlassen. Mein Rickflug nach
Minsk war firdrei Llhrin der Frithe vorgesehen, also mulite ich gegen ein Llhr nachts
{osfahren. Fin Auto sollte kommen und mich abholen. [ch ging, um den Kindern Auf
Wiedersehen zu sagen, sie waren etwa 15-17 Jahre alt. [n dieser Nacht fand eigent-
lich eine Disco statt. lch kam herein, aber niemand tanzte. Ausnahmslos alle salien

machen sie zu jidischen Menschen. [ch arbeite seit drei Jahren unter nicht gerade’

in einer kleinen Halle. Kurz vor dem Essen hatte ich ihnen ein Exemplar des Tanach

[Hebriische Bibel] gegeben, den ich in Russisch und Hebriisch hatte, sowie ein Ex<

Gruppen aufgeteilt, eine davon las Tanach, die andere Pirkej Avot. Als ich Auf Wie-
dersehen sagen wollte, sagten sie: ,Nun, das Auto ist noch nicht hier. Setze dich fir
die nachsten zwanzig Minuten und ferne mit uns, damit wir von dir lernen konnen
denn wir haben keine andere Gelegenheit, mit einem Rabbiner zu lemen Um ein.

thr nachts! Lnd das war nicht einmal cine ungewohn]lche Sztuatlon SO etwas pas—
siert jeden Tag. R : SRR
Moffentlich — das ist meine Vision — werden viele unserer;ungen Menschen aus der
friilheren Sowjetunion, aus Osteuropa, ein Rabbmatsstudmm aufnehmen und, was
weit wichtiger ist, hierhin als Rabbiner zmuckkehren HoFfentllch wird ;ede Stadt
mit einer nennenswerten jitdischen Bevolkerunrr in etwa fiinfzehn Jahren eine pro-
gressive Gemeinde und progressive Rabbmer haben. Und ich lade euch alle dazu ein,
in die frihere Sowjetunion zu kommen um mlt :‘:‘zgenen Augen das jiidische Wun-
der zu sehen, das jeden Tag geschxeht

Statemeirts bei der Bet-Debora-Podinmsdisksission , Mut zmir Vielfalt”

emplar der Pirkej Avot [Spriiche der Viter, Mischna]. Jetzt hatten sie sich in zwei -

Jisdischkeit
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Lara Dammig und Elisa Klapheck
Horizonte

Nach der Haggada ist riihmenswert, wer seinen Kindern vom Auszug aus Agypten er-
zzhlt. Das jiingste Kind fragt, die Eltern antworten. Jiidische Erfahrungen werden van Ce-
neration zu Generation weitergegeben — , Ledor Vador”

Wir sind beide Singles, ohne Kinder — und dies bislang aus freier Wahl. {st es nicht merk-
wiirdig, dal} ausgerechnet wir eine Tagung zum Thema jiidische Familie" veranstalten?
Doch - auch wir gehdren zur itdischen Familie und sind auch ohne Kinder Bindeglied
zwischen den Generationen! Auch wir haben einen Platz am Sedertisch. Auch wir haben
Fragen und Antworten. Das Pessachfest vereinigt nicht nur die Familie, seit jeher feiert
man zusammen mit Verwandten und Freunden, sogar Bediirftige werden eingeladen. {m
Ritual des Sederabends konstituiert sich Gemeinschaft iber die biologischen Bande hin-
aus. Auch die Institution des Minjan" fordert Verantwortung fiir die ganze Gemeinschalt,
Ist alse Judentum tatsachlich so familienorientiert, wie der Mythos besagt? Die Gemein-
den werden jedenfalls nur dann zine Zukunft haben, wenn sie der Realitit der heutigen
Gemeinschaft Rechnung tragen. Auch in der Vergangenheit reagierten sie auf verinder-
te Familienverhiltnisse, richteten z.B. Kindergirten und Altersheime ein. Insofern ist die
Entwicklung der Familie keineswegs eine Privatangelegenheit.

An wen aber richten wir unsere Forderungen? Wer ist die Gemeinde? Wir sind die Ge-
meinde! Und dies verpflichtet uns, unsere Anliegen einzubringen. Wir sollten uns von
Vorstellungen eines Nischendaseins als ,Aullenseiterinnen” ebenso verabschieden, wie
von Bildern der Zuweisung, wie wir als jiidische Frauen zu leben hitten. Lassen wir uns
von den vorgegebenen Strukturen nicht abschreckent

Lassen wir auch von den Erfahrungen der Generation vor uns lernen, [Die Beitrige der
Mittergeneration zeigen, dal3 diese uns sehr woh! etwas zu sagen hat und dem jiidischen
Leben im damaligen Kontext einen neuen Horizont erdffrete, Ebenso miissen wir uns ein-
bringen, damit kommende Generationen sich daran reiben und ihre eigenen Standpunk-
te entwickeln konnen, Das heiBt auch, dall wir nicht ewig nur Téchter und Séhne blei-
ben, ewig nur” die Zweite Generation, d.h. die Nachkommen derjenigen, die in der Schoa
gelitten hatten, sondern auch eine ,erste Generation danach” bilden.

Als diese Ceneration haben wir das Recht, etwas Neues einzubringen, Frauenrollen, Fa-
milienmodelle, Machtverhiltnisse in Frage zu stellen. Sicherlich kénnen wir dabei viel
von den Erfahrungen der amerikanischen Feministinnen fernen. Aber die unterschied-
lichen historischen Beziige in Europa zwingen uns, unsere eigenen Frfahrungen [ir uns

und miteinander zu machen.

Ledor Vador — al jisracl — pe'al rabbanot — ve'al talmidotebon — ve'al kol talmidot talmidotchon -- allen, dic
Yerner und lebren, bier und iiberall, gib ibmen dic Fabigkeit, Menschen zuzubaren, vieie Meimmgen gelten zu
lassen, Zutrauen in sich selbst baben, Mut zu entwickeln, dic Zicle umzusetzen
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Umsch!agselten

Titel: Skulptur von Rachel Kohn, ,,Tragenn

Vordere Innenseite: Einweihung einer Gedenktafel fiir die arste Rabbi-
nerin der Welt, Regina Jonas (Berlin 1202 — Auschwitz 1944), an ihrem
einstigen Wohnhaus in der Krausnickstralle 6 zum Auftakt der Tagung

(Foto: Sitke Helmerdig)

Hintere Innenseite: Text der Gedenktafel fiir Regina lonas

{Foto: Burkhard Peter)

Umschlagseite auflen: Skulptur von Mar:on Kahnemann, ,tm Anfang..”

DIE§ES Journal wurde aus Mitteln des Bundesministariums fiir Familie,
Senioren, Frauen und jugend finenziert.
Berlin, Dezember 2001
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Die klassische Kleinfamilie wird nach wie vor als Grundfeste der jiidischen
Tradition angesehen. Die Frauenrollen scheinen darin klar umrissen.
Tatsichlich aber ist die jiidische Traumfamilie nicht unbedingt mehr Nor-
malitiit. Jiidinnen und Juden leben heute auch als Singles, Alleinerziehen-
de, in ,gemischten” Partnerschaften, als Lesben und Schwule - kurz: in
einer Vielfalt von Lebensformen. Das ist jedoch Ausdruck einer allge-
meinen Entwicklung.

Das Anliegen der zweiten Tagung von Bet Debora unter dem Titel ,Die
jitdische Familie — Mythos und Realitdt” war es, diese Lebenswirklichkeit
einmal aus einer jiidischen Frauenperspektive zu beleuchten. 200 jidische
Frauen und Ménner aus West- und Osteuropa kamen vom 1. bis 4. Juni 2001
nach Berlin, um hieriiber zu diskutieren.




