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1 Vorwort

Ausschlaggebend fir die Auseinandersetzung mit der Thematik der
Darstellung der jidisch-orthodoxen Frau im israelischen Spielfilm waren zwei
Aspekte: 1) Weshalb das Medium Film? Der Film eignet sich haufig dafir, Bilder
zu enthillen, die ein Zuschauer normalerweise nicht sieht oder nicht zu sehen
bekommt. Er ermoglicht es, dem Publikum die Komplexitat des Unbekannten
naher zu bringen. Spielfilme kdnnen zwar niemals Abbilder der Realitat sein,
jedoch kdnnen sie fur einen kurzen Moment einen Einblick lebendig erscheinen
lassen und wirken somit anschaulicher als zum Beispiel geschriebene Berichte.

2) Weshalb die Darstellung der orthodoxen Frau in Israel? Als Zabre
(Hebr. Frichte des Feigenkaktus; Bezeichnung fur die bereits in Israel geborene
Generation) und Chanicha (Hebr. Mitglied) der nationalreligios-zionistischen
Jugendorganisation Bnei Akiva (Hebr. Kinder Akivas) Wiens, bin ich von
Kindesalter an mit dieser Thematik in Bertihrung gekommen. Ungeachtet meiner
eher traditionellen Erziehung, hat mich die Auseinandersetzung mit dieser
Thematik auch wahrend meiner Studienjahre besonders fasziniert. Dies ging so
weit, dass ich den Wunsch hatte, mit meiner Masterarbeit zu erforschen, weshalb
das Bild der orthodoxen Frauen lIsraels in einer bestimmten Weise dargestellt
wird, insbesondere, da die orthodoxen Frauen selbst meist keinen Zugang zu
diesem Medium haben. Gerade der Spielfilm scheint ein ausdrucksvoller
Schauplatz zu sein, auf dem gesellschaftliche Befindlichkeiten von
Filmschaffenden auf Zelluloid gebannt werden und je nach Sujet einem mehr oder
weniger breiten Publikum zuganglich gemacht werden. Die Problemlage entsteht
dann, wenn eine Thematik dargestellt wird, ohne dass die offiziellen Vertreter
darauf unmittelbar einen Einfluss haben.

Bekanntermalien besitzen und schauen viele orthodoxe Juden in Israel —
mit einigen Ausnahmen, die innerhalb dieser Masterarbeit genauer besprochen
werden — keinen Fernseher. Zudem gehen sie eher selten - wenn tberhaupt - ins

Kino. Sakulare Medien jeglicher Art werden zum Teil abgelehnt bzw.



boykottiert.! Im Jahre 1908 eroffnete das erste Kino in Jerusalem. Melanie J.
Wright beschreibt die Abneigungen des orthodoxen Milieus gegeniber dieser
neuen Einrichtung: “Screen images of bodies and faces threatened traditional
Jewish caution concerning the representation of the human form, whilst film
theaters could serve as sites of inappropriate contact between the sexes. [...]
Above all, film could detract from the (male) Jew's highest calling, study of
religious texts.”” Folglich wird also der Zuschauer der hier besprochenen Filme in
eine ,,fremde* unbekannte Welt eingetaucht.

In Anbetracht der Tatsache, dass beinahe das gesamte Filmmaterial aus
den Handen sékularer Juden stammt - mit wenigen Ausnhahmen von
Filmschaffenden, die direkt aus dem orthodoxen Milieu stammen - stellt sich die
Frage, ob es Uberhaupt eine realitatsgetreue Préasentation des orthodoxen Lebens
geben kann. Infolgedessen stellt der Film sowohl Chance als auch Bedrohung fir
die Darstellung des ,,Anderen” dar. Denn einerseits kann der Film enthiillen und
aufklaren, aber andererseits sind ungewohnte Inhalte in der Lage, beim Zuschauer
Befremdnis auszulésen und kann somit zur Verstarkung maoglicher
Befangenheiten fiihren. Die Medienwissenschaftlerin Christa Blimlinger
beschreibt die Intention eines Filmes mit folgenden Worten: ,,Eine filmische
Représentation kann wie eine authentische Widerspiegelung einer historischen
Wahrheit wirken, ist aber nur im Idealfall wertfrei und ungebunden an eine
geschichtliche Interpretation, kontrar dazu allerdings oft fiir einen bestimmten
Zweck instrumentalisiert.® Mit dieser Arbeit werde ich versuchen, die
verschiedenen  Darstellungen  dieser Thematik und Intentionen  der
Filmschaffenden zu erforschen. Beispielsweise sagt Amos Gitai, dessen Spielfilm
KADOSH (IL/F; 1999) in dieser Masterarbeit besprochen wird, Folgendes Uber
das Filmemachen: ,,Wenn man einen Film macht liber eine Welt, die nicht die
eigene ist, dann mull man darin eintauchen und versuchen, sie zu verstehen, ohne
dabei die eigene Identitit zu verlieren.“* Erfahrungsgemafll hat die oft

unreflektierte Betrachtung von Spielfilmen Gber eine dem Publikum fremde Welt

1 Vgl. Timm, Angelika (2003), S. 94.
2 Wright, Melanie J. (20112): S. 101.
3 Blimlinger, Christa (1990): S. 196.
* Frohlich, Margit (2008): S. 91.



dazu gefihrt, dass sich viele Bilder, die auf Darstellung eines ,,aulenstehenden®
Filmschaffenden basieren, in unseren Kopfen verankert haben und so zu einem
Teil unserer Vorstellung geworden sind. Die feministische Filmtheoretikerin
Laura Mulvey betont die Schwierigkeit dieser Darstellung wie folgt:
Nicht zuletzt tragt der extreme Kontrast zwischen der Dunkelheit
des Zuschauerraums (die auch die Zuschauer voneinander trennt) und der
Helligkeit der wechselnden Licht- und Schattenmuster dazu bei, die
Illusion voyeuristischer Distanziertheit zu befordern. Obwohl der Film
tatsdchlich gezeigt wird und zum Anschauen da ist, vermitteln die
Vorfuhrbedingungen und Erz&hlkonventionen dem Zuschauer die
Empfindung, Einblick in eine private Welt zu nehmen.®
Basierend auf der (bisherigen) Literaturrecherche kann behauptet werden,
dass diese Arbeit eine erstmalige wissenschaftliche Kontextualisierung der
Visualisierung dieser Thematik im deutschen Sprachraum ist. Die erforschte
Untersuchung erfolgte mit Kenntnis dreier Sprachen (Deutsch, Hebraisch und
Englisch) und erforderte hierfir weiterfuhrendes, wichtiges Material wie zum
Beispiel Rezensionen, Filme, Literatur etc., das in Wien nicht erhaltlich ist.
Infolgedessen waren u.a. Forschungsreisen nach Israel nétig, um das nétige
Material zu beschaffen, zu erforschen und vor Ort weitere Recherchen
anzustellen. Die erste Auseinandersetzung mit der Wahl der Thematik hat im
Sommer 2010 in Israel stattgefunden. Dort wurde ich nach Besichtigung einiger
israelischer Filme und vor allem durch Empfehlung der beliebten TV-Show
SRUGIM (IL; 2008ff) auf die Vertiefung mit dieser Thematik aufmerksam
gemacht. Die Ausstrahlung der popular-unterhaltenden Fernsehserie hat zu einer
verstarkten Anndherung des sakularen Judentums an die nationalreligise
Orthodoxie gefhrt.

Nach mehreren Unterhaltungen und Uberlegungen wurde im Juni 2011
(SoSe 2011) - gemeinsam mit dem Betreuer meiner Masterarbeit, Univ.-Prof. Dr.
Frank Stern, - die Filmauswahl fiir die Analyse in meiner Masterarbeit verkleinert
und das Thema genauer abgegrenzt.

Im Sommer 2012 habe ich versucht, mit der orthodoxen Filmschule
Ma‘ale in Jerusalem (Produktion von SRUGIM) in Kontakt zu treten. Nach

einigen Versuchen, Kontakt herzustellen, die leider bis zum heutigen Tage, nicht

® Mulvey, Laura (1994): S. 52.



gefruchtet haben, empfiehl mein Betreuer mir, einen anderen Weg zu finden, um
einen besseren Einblick in die sehr verschlossene orthodoxe Welt zu erhalten und
den Fokus meiner Untersuchung vielmehr auf die Filmanalysen und die
frauenbezogenen halachischen Gesetze, als auf die Interviews zu legen. Meine
Arbeit fokussiert zwar auf die Orthodoxie Israels; da ich aber leider keinen
Einblick in diese Welt erhalten habe, habe ich beschlossen, mich mit Menschen zu
unterhalten die diese Welt (auBerhalb Israels) persénlich kennen und/oder
kennenlernen. Wenngleich diese orthodoxen Menschen in der Diaspora leben und
demnach nicht den Schwerpunkt meiner Recherche abdecken, haben mir diese
Gesprache und Einblicke in meiner Recherche und im Verstehen und der
Annaherung an die Orthodoxie sehr weitergeholfen.

Im Laufe meiner Recherchetétigkeit, auf der Suche und bei der Auswahl
israelischer Spielfilme mit dieser Thematik, stellte sich heraus, dass die
Dramaturgie des orthodoxen Milieus (in dieser Art) ein relativ neues Phdnomen in
Israel darstellt.® Ereignisse wie die Ermordung von Ministerprasident Jitzchak
Rabin durch Jigal Amir, einem nationalreligiésen Studenten, im Jahre 1995 haben
den tiefen Bruch innerhalb der israelischen Gesellschaft offenbart, der sich auch
filmgeschichtlich erkennen lasst. Eingeleitet als Folge der Ermordung Rabins und
dem mit ihm verbundenen soziokulturellen Bruch der israelischen Gesellschaft,
hat in den letzten Jahren eine wachsende Zahl von israelischen Filmemacherinnen
versucht, die Komplexitat des Lebens in den judischen orthodoxen Gemeinden zu

erkunden.’

Die vorliegende Forschungsarbeit wurde u. a. durch ein
Forderungsstipendium  der  Universitit Wien und eine  Fdrderung
feministischer/queerer Nachwuchswissenschafterinnen der OH Wien ermdéglicht.
Besonders verbunden bin ich meinem verehrten Professor und Betreuer, Univ.
Prof. Dr. Frank Stern. Er vermochte mein Interesse an dem Thema zu wecken und
begleitete die Entstehung meiner Arbeit mit wertvollster fachlicher Kritik. So gilt

ihm mein allerherzlichster Dank.

®Vgl. Talmon, Miri (2013): S. 60.
"Vgl. Ginsburg, Shai (2006): S. 75.



Dank gilt auch Mag. Nina Kratz und Mag. Hana Haufle, die alle Texte
akribisch Korrektur gelesen und vereinheitlicht haben. Ihnen verdanke ich
manchen Hinweis, der zur Lesbarkeit meiner Masterarbeit wesentlich beigetragen
hat.

Danken mdchte ich auch meiner geschéatzten Mutter Dr. Sonja Frucht, die
leider wéhrend des Verfassens dieser Arbeit schwer erkrankt und verstorben ist,
mich jedoch seit Beginn der Recherche begleitet hat und immer wieder gut
zugesprochen hat, dass die Arbeit bereits fertig in meinem Kopf stehe und
lediglich zu Papier gebracht werden muss. Somit widme ich diese Arbeit meiner
geliebten Mutter.
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3 Einleitung

,Das Spielfilmkino ist architektonisch. Es rekonstruiert, es errichtet
Konstruktionen, die es nicht gibt. Dabei handelt es sich um einen Akt der
Vortduschung, die Errichtung von etwas, das vorher nicht existierte.*®
Amos Gitali

Die vorliegende Masterarbeit behandelt den Themenschwerpunkt der
Darstellung jldisch-orthodoxer Frauen in Israel mit dem Fokus auf israelische
Filmproduktionen. Hierbei geht es sowohl um den Film als Kunstwerk, als Form
zeitgendssischer, kulturgeschichtlicher und wissenschaftlicher Quelle, als auch
um eine Untersuchung der Darstellung mit einer filmanalytischen und
judaistischen Schwerpunktsetzung. Auch wenn es sich vorrangig um israelische
Filmproduktionen handelt, so wird dennoch vergleichend auf Spielfilme
eingegangen, die keine rein israelischen Produktionen sind, sondern
Koproduktionen mit anderen Landern wie beispielsweise Frankreich oder mit US-
amerikanischen Produktionen.

Zusammenfassend wird in der vorliegenden Masterarbeit die
Auseinandersetzung des israelischen Spielfilms mit einer zahlenmé&RBig kleinen
Gruppierung dargestellt, die zeitgleich einen grofRen politischen Einfluss auf das
israelische Volk hat. Bekanntlich besteht Israel aus einer extrem heterogenen
Gesellschaft: von sékularen bis ultraorthodoxen Juden, Christen, Muslimen und
Beduinen. Diese Arbeit befasst sich mit den orthodoxen Juden, die zwar
zahlenmé&RBig eine Minderheit in der israelischen Gesellschaft darstellen, die
Mehrheit der israelischen Gesellschaft jedoch beeinflussen. Denn in Israel ist das
orthodoxe Judentum die einzig offiziell anerkannte religidse Stromung. lhre
Gesetzesgelehrten und Rabbiner konnen allein vor dem Gesetz beispielsweise
rechtsglltige Ehen schlieen, oder Scheidungen durchfiihren (in Israel gibt es
keine andere Form der Ehelichung als die judisch-konfessionelle). Staat und
Religion sind also bis zum heutigen Tage nicht getrennt. Dazu kommt, dass der
Staat Israel keine verschriftlichte Staatsverfassung hat. Anstatt dessen wird die
Verfassung durch die Unabhéngigkeitserklarung und einzelne Grundgesetze

ersetzt. Kurz nach der Staatsgriindung war ein Kompromiss erforderlich, um das

¥ Klein, Irma (2006): S. 286.
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Verhéltnis von Staat und Religion verbindlich zu regeln. Infolgedessen haben der
provisorische Regierungsausschuss und der spétere Premierminister David Ben-
Gurion im Jahre 1947 die sogenannte ,,Status-quo-Vereinbarung® mit den
Vertretern der religiosen Parteien getroffen, um einem , Kulturkampf™ zwischen
den religiosen und sakularen Juden Israels zu entgehen. Somit hatten und haben
die  religidsen  Parteien  durchaus einen  groen  Einfluss  auf
Regierungsentscheidungen und folglich auf die Entwicklung der Gesellschaft und
des Staates Israel.

Einleitend wird die aul3erordentliche Vielfalt der verschiedenen religidsen
Bewegungen aufgezeigt. Um die unterschiedlichen orthodoxen Strémungen und
Abspaltungen von ,religios®, ,,nationalreligios®, ,,orthodox‘ bis ,,ultra-orthodox*
abzugrenzen und zu definieren, werden die divergierenden Gruppierungen anhand
des filmisch Darstellbaren — der Kleidungsvorschriften und Wohngegenden —
erortert. So befasst sich die Betrachtung also hauptsachlich mit Stromungen, die
in den untersuchten Spielfilmen zu sehen sind. Diese sind: KADOSH aka
»dacred” von Amos Gitai (IL/F, 1999), HA-HESDER aka ,,Time of Favor von
Joseph Cedar (IL; 2000), MEDURAT HA-SHEVET aka ,,Campfire* von Joseph
Cedar (IL; 2004), HA-SODOT aka ,,The Secrets* von Avi Nesher (IL/F, 2007),
und die TV-Serien MERCHAK NEGIA aka ,,A Touch Away* von Roni Ninio (IL,
2006ff) und SRUGIM von Laizy Sahpira und Eliezer Shapiro (IL, 2008ff).

Um diese Begriffsbestimmung erldutern zu kdénnen, wird zunéchst ein
kurzer historischer Uberblick des Zionismus und dessen ideologischen Ansitze,
die zur Zeit der Staatsgrundung und bei der Entwicklung der religidsen
Stromungen und spateren Parteien vorhanden waren, vorgestellt. Bei meinen
Ausfuhrungen werde ich die israelische Geschichte von den Anfangen der
Parteien in Europa, bzw. den Wurzeln der Parteien im Zionismus, hin zu
Auseinandersetzungen zwischen den Parteien in Israel erforschen.

Im Laufe meiner Recherchetatigkeit, auf der Suche und bei der Auswahl
israelischer Spielfilme mit dieser Thematik, stellte sich heraus, dass die
Dramaturgie des orthodoxen Milieus (in dieser Art) ein relativ neues Phdnomen in

Israel darstellt.® Ereignisse wie die Ermordung von Ministerprasident Jitzchak

% Vgl. Talmon, Miri (2013): S. 60.
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Rabin durch Jigal Amir, einem nationalreligiésen Studenten, im Jahre 1995 haben
den tiefen Bruch innerhalb der israelischen Gesellschaft offenbart, der sich auch
filmgeschichtlich erkennen l&sst. Eingeleitet als Folge der Ermordung Rabins und
dem mit ihm verbundenen schmerzhaften soziokulturellen Bruch der israelischen
Gesellschaft, hat in den letzten Jahren eine wachsende Zahl von israelischen
Filmemacherinnen versucht, die Komplexitdt des Lebens in den judischen
orthodoxen Gemeinden zu erkunden.*® Beispielsweise stellt Amos Gitais Spielfilm
KADOSH (IL/F, 1999), die erste weitverbreitete cineastische Auseinandersetzung
dieser Art dar.

1995, nach dem Attentat auf Itzhak Rabin kehrt Gitai nach Israel
zurlick. [...] Wie schon 1973 durch den Krieg und jenen traumatischen
Abschuss Gitais Wendung zum Film ausgel6st wurde, fuhrt das Attentat
auf Rabin und seine Ruckkehr nach Israel nun zu einem stilistischen
Umdenken: In jlingster Zeit stehen fiktionale Filme im Vordergrund seines
Schaffens.*

Eine weitere, mogliche Motivation, einen Spielfilm dieser Thematik zu
schaffen, ist der Wert der Neugierde am “Unbekannten”: “At the same time, there
has been a surge in the activities of groups that mediate Hasidic ideas and values
(especially aspects of kabbalah) to Jews and non-Jews including celebrities like
Demi Moore, Madonna, and Britney Spears.”*” Nach diesen Erkenntnissen wird
die Frage nach dem erhofften Zielpublikum und der Intention der
FilmemacherInnen dringlicher. Daruber hinaus wurde im Jahre 1996 - wahrend
eines Zeitraums der tiefen nationalen Kluft - die Informationskampagne Tzav Pius
(Hebr. wortlich ,,Versohnungs-Befehl;* ist ein Wortspiel auf das hebrdische Tzav
Gius ,,Einberufungs-Befehl) von der Avi Chai-Stiftung gegriindet. Auf deren
Webseite ist folgendes Ziel zu erkennen: “We aspire to enable as many people as
possible in Israeli society to gain experience in the encounter with the “other.”
Sometimes, the encounter is long and significant, and sometimes it is only a peek
into an unfamiliar world — we believe that every encounter contributes something

to the social change that we are encouraging.”"

9vgl. Ginsburg, Shai (2006): S. 75.

Y Miller, Matthias & Valentin, Joachim (2002): S. 186.

2 Wright, Melanie J. (20112): S. 100.

%0, V. URL: http://www.tzavpius.org.il/node/665 [Letzter Aufruf: 20.05.2013].
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Der Hauptteil der Masterarbeit beschaftigt sich mit der Frauenthematik.
Innerhalb der einzelnen Kapitel des Hauptteils wird untersucht, wie authentisch
die halachischen Gesetze, die judischen Religionsgesetze, dargestellt werden. Es
wird diskutiert wie die verschiedenen Traditionen abgebildet werden und welche
Vorstellungen und Verschiebungen dabei stattfinden. AuBerdem wird das
Verhaltnis von geschriebener Quelle und visueller Quelle untersucht. Generell
stellt sich die Frage nach der Motivation der Filmschaffenden, deren familidren
und intelektuellen Hintergrund, sowie auch die Frage nach dem erwiinschten
Zielpublikum, um orthodoxe Frauen in dieser Form zu portratieren. Von
grundlegender Bedeutung ist die Tatsache, dass Spielfilme niemals objektiv
Geschehnisse weitergeben kdnnen, sondern dass sie immer eine gewisse Intention
und Botschaft enthalten. Meist bleiben die Intentionen der Filmemacherinnen
nicht unerkannt und présentieren sich in einer Mischung aus kulturellen VVorgaben
und politischen Ambitionen. Darliber hinaus ist jeder Spielfilm davon abhangig,
welche Erwartungshaltungen und Winsche der/die Zuschauerin hat.

Am Ende der Masterarbeit steht ein Vergleich der Darstellung orthodoxer
Frauen der israelischen Filmproduktionen mit anderen internationalen
Produktionen: HESTER STREET von Joan Micklin Silver (USA, 1975), YENTL
von Barbara Streisand (UK/USA, 1983), A STRANGER AMONG US aka
»oanfte Augen ligen nicht” von Sidney Lumet (USA, 1992), A PRICE ABOVE
RUBIES aka ,,Teurer als Rubine“ von Boaz Yakin (UK/USA, 1998) und LA
PETITE JERUSALEM aka , Little Jerusalem* von Karin Albou (F, 2005). Wie
sich im Rahmen dieser Masterarbeit zeigen wird, werden religiose Aspekte in
israelischen  Filmproduktionen nebenséachlicher dargestellt, als in US-
amerikanischen Filmproduktionen. Dort nehmen die religidsen Riten eine zentrale
Rolle ein und werden in die Geschichte eingebettet sowie detailliert erklart.
Weshalb es diese Unterschiede in der Darstellung und im Umgang mit der

Orthodoxie gibt, wird ebenso erortert.

Im Anhang werden die untersuchten Spielfilme unter Angabe von
FilmemacherInnen, Erscheinungsjahr, und Laufzeit in alphabetischer Reihenfolge

angefuhrt. Soweit es die Recherchen ergeben haben, werden sowohl der
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hebraische Originaltitel wie auch die englische oder deutsche Ubersetzung

angegeben.

In der vorliegenden Masterarbeit, wird (teils) auf eine geschlechterspezifische
Trennung der Substantive verzichtet, um einen durchgéngigen Lesefluss zu
gewadhrleisten. Jedoch beziehen sich diese bewusst auf Manner und Frauen. Ich
bitte um Verstinsnis, dass eine gendergerechte Schreibweise (GrofSbuchstabe ,,I¢

im Wortinneren) zwar nicht berticksichtigt, aber impliziert wurde.



14

4 Orthodoxe Stromungen in Israel: Entstehung und

Einfluss auf den Staat

,,Das Judentum ist ein Supermarkt an Ideen, Philosophien und
Lebensstilen.**

Henryk M. Broder

Oberflachlich betrachtet mag das Judentum als einheitliche GroRe
erscheinen; Bei nadherer Betrachtung erweist sich jedoch sofort dessen
auBerordentliche Vielfalt. Diese manifestiert sich nicht nur in der historisch-
geographisch bedingten Trennung des judischen Volkes in Aschkenasen und
Sepharden, die heute noch bestehende ethnisch-kulturelle und religiose
Unterschiede aufweist. Auch in religiéser Hinsicht ist das Judentum keine
homogene Einheit. Israel besteht aus einer besonders heterogenen Gesellschaft, in
der sékulare bis ultraorthodoxe Juden, Christen, Muslime und Beduinen leben.

Wie der Titel meiner Masterarbeit bereits zu verstehen gibt, ist der
Themenschwerpunkt der vorliegenden Arbeit der Darstellung judisch-orthodoxer
Frauen in Israel gewidmet, dabei wird das Hauptaugenmerk auf die verschiedenen
judisch-orthodoxen Stromungen im Staat Israel gelegt. Um die jldische
Orthodoxie im Staat Israel zu erlautern, muss die Darstellung Israels lange vor der
Staatsgriindung von 1948 beginnen — als die Entwicklung der unterschiedlichen
religiosen Stromungen mit der Entwicklung der Zionistischen Bewegung in
Europa ihren Anfang nahm. Doch zunéchst stellt sich die Frage, welche Frauen
mit dem Begriff ,,orthodox“ gemeint sind? Was bedeutet die Bezeichnung
,judisch-orthodox* eigentlich? Welche unterschiedlichen Definitionen gibt es?
Um diese Fragen beantworten zu konnen, soll zunéchst die aullergewdhnliche
Vielfalt der verschiedenen religiésen Bewegungen vorgestellt werden.

Einleitend wird versucht, eine Unterscheidung von ,,religios®, ,,orthodox*
und ,,ultra-orthodox“ zu definieren. Um wiederum die unterschiedlichen
orthodoxen Strémungen und Abspaltungen von ,,religios* Uber ,,nationalreligios*

und ,,orthodox* bis ,,ultra-orthodox‘ abzugrenzen und zu definieren, werden die

4 Broder, Henryk M. (1986): S. 12.
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divergierenden  Gruppierungen anhand des filmisch Darstellbaren —
Kleidungsvorschriften und Wohngegenden — erdrtert. So befasst sich die
Betrachtung also hauptséchlich mit Strémungen, die in den untersuchten
Spielfilmen zu sehen sind. Um diese unterschiedlichen Begriffsbestimmungen
erlautern zu konnen, wird nachfolgend ein kurzer historischer Uberblick tiber den
Zionismus und dessen ideologische Ansétze vorgestellt, die zur Zeit der
Staatsgriindung und bei der Entwicklung der religidsen Stromungen und spateren
politischen Parteien vorhanden waren. Im Zuge meiner Ausfiilhrungen werde ich
die Anfange der religidsen Parteien in Europa, bzw. die Wurzeln der Parteien im
Zionismus und anschlieBend die heutigen Einstellungen der religiosen Parteien -
und der dazugehdrigen Gruppierungen, die sie vertreten - zum Zionismus und
zum Staat Israel erforschen. Im Laufe dieses Kapitels werden die verschiedenen
Spielfilme — die im Laufe der vorliegenden Masterarbeit analysiert werden - nach
und nach vorgestellt.

4.1 Begriffsbestimmungen

Bei den oben genannten Abgrenzungen ist es wichtig zu bedenken, dass es
sich um Begriffsbestimmungen handelt, die sich auf Israel beziehen und
beispielsweise nicht auf die USA —die Bezeichnung ,,Orthodoxie* hat in den USA
eine ganz andere Bedeutung und dementsprechend andere Merkmale als die
israelische Definition.

4.1.1. Aschkenasen vs. Sepharden

Bereits im Mittelalter entwickelten sich historisch-geographisch bedingt
zwei Auspragungen judisch-religiosen Lebens, die bis heute unterschieden
werden: Juden sephardischer Abstammung und Juden aschkenasischer
Abstammung.

Als ,,Sepharden* wurden urspriinglich die von der Iberischen Halbinsel
oder aus dem Orient stammenden Juden und ihre Nachfahren bezeichnet — wobei

,Misrachim“ als Bezeichnung fir orientalisch-stammende Juden und deren



16

Nachfahren steht.® Der Ausdruck stammt von dem Wort ,,Sefarad“ (Hebr.
Spanien), das im Mittelalter mit der Iberischen Halbinsel und dem damals
herrschenden ,,Goldenen Zeitalter bis zur ,,Reconquista® im Jahre 1492 in
Verbindung gebracht wurde. Das sephardische Judentum breitete sich u.a. im
ganzen Mittelmeerraum bis in der Vorderen Orient aus. Somit werden also Juden,
deren Vorfahren aus diesen Gegenden stammen als ,,Sepharden bezeichnet.

»Aschkenasen hingegen, wie urspriinglich die Juden Frankreichs und
Deutschlands und spater deren Nachfahren benannt wurden, migrierten nach Ost-
und Westeuropa, Amerika und Israel. Der Begriff ,,Aschkenas® geht auf einen
Enkel des Noah im Alten Testament zurick: ,,Und die S6hne des Gomer:
Aschkenas und Rifat und Togarmah* (Gen. 10, 3).** ,Nachfolgend setzte sich fiir
die rémische Provinz Germania (entsprechend der Lesung von Germamya shel
Edom; Talmud Bavli, Megilla 6g) der Begriff Ashkenaz durch.“!” Diese historisch-
geographische bedingte Trennung setzt sich auch heute noch in religiésen und
kulturellen  Unterschieden fort: Aschkenasische und sephardische Juden
unterscheiden sich u.a. in der Aussprache des Hebréischen im Gottesdienst, in
Gebetsformeln, Riten und Gebrauchen.

Da bis zum Jahre 1988 - mit dem Aufstieg der orientalischen,
ultraorthodoxen Schas-Partei - die Orthodoxie Israels von aschkenasischen
Akteuren dominiert war, finden sich kaum Regisseurlnnen, die sich in ihren
Filmen nicht mit orthodoxen Juden aschkenasischer Herkunft auseinandersetzen.
Laut israelischer Filmgeschichte wurden, “Mizrahim, at least in the bourekas
films [Anm. d. A. die Benennung des Genres stammt von einem beliebten
orientalischen Gebéack und dient als Bezeichnung fir Komédien und Melodramen,
die sich mit ethnischen Spannungen befassen;1960s-1970s], were represented as
petty, lazy, primitive, and unscrupulous.”® Lediglich ein Film, das
Kinoregiedebiit der franzosischen Regisseurin Karin Albou LA PETITE
JERUSALEM aka , Little Jerusalem“ (F, 2005) — das mit zahlreichen Preisen

1> Diese Bezeichnung ist nicht zu verwechseln mit der ,Misrachi-Bewegung® der
nationalreligidsen Strémung, die zu einem spéteren Zeitpunkt behandelt wird. Im Hebréischen
werden diese zwei Begriffe durch verschiedenartige Aussprache unterschieden.

16 Zunz, Leopold (1997): S. 20.

7 Diner, Daniel (Hrsg.) (2011): S. 160.

'8 Asfour, Nana (2011): S. 72.
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ausgezeichnet wurde, beispielsweise fur das beste Drehbuch bei den
internationalen Filmfestspielen von Cannes - befasst sich mit dem orthodoxen
Milieu der Misrachim (Def. s.0.). Der Film spielt in einem kleinen Vorort nérdlich
von Paris - das ,kleine Jerusalem* - in dem sich viele jldische Einwanderer
niedergelassen haben. LA PETITE JERUSALEM ist ein intimer Film einer
judischen Regisseurin, die ihren Blick auf judisch-orthodoxe Frauen gerichtet hat:
die 18-jahrige Philosophiestudentin Laura (Fanny Valette, die fur ihre Rolle als
beste weibliche Neuerscheinung ausgezeichnet wurde) und ihre verheiratete
orthodoxe Schwester Mathilde (Elsa Zylberstein), die in einer kleinen Wohnung
mit dem Ehemann ihrer Schwester und der tunesischen Mutter wohnt. Angelika
Timm — eine deutsche Politikwissenschaftlerin, die ein (fir deutsche Leser) sehr
interessantes  Bild der Uberaus facettenreichen innerisraelischen bzw.
innerzionistischen Auseinandersetzungen bietet - beschreibt die Religiositat der
Misrachim als, ,,[...] eine volkstiimliche, in hohem Male auf die Familie
zentrierte Glaubigkeit [...] Vielfach trat an die Stelle traditionalistischer oder auch
modernistischer Rationalitdt der Hang zu Spiritualismus, Mystizismus und
Aberglaube.** Diese Spiritualitat wird in der Rolle der aus Tunesien stammenden,
verwitweten Mutter (Sonia Tahar) dargestellt. Der Aberglaube, der mit der
muslimischen Bevolkerung urspringlich geteilt wurde, wird von der
aberglaubischen Mutter in die Migration hineingenommen: so hoért Laura
beispielsweise ihre spirituelle Mutter mystische Spriiche ins Telefon murmeln,
wéhrend sie mit einem judischen Mann, der ihr den Hof macht, am Telefon
spricht. Der Hamsa Talisman (Arab. Finf, wie finf Finger der Hand), den Lauras
Mutter unter das Bett legt, wurde von maghrebinischen Juden eingefiihrt, um vor
dem ,,bosen Blick® zu schiitzen. Dies sind einige der Merkmale, die bei einem
Film Uber aschkenasisch-orthodoxe Charaktere nicht vorkommen wirden. Eine
weitere Gegebenheit, die innerhalb des Films nicht erkléart wird und lediglich vom
Kennerauge wahrgenommen wird, betrifft die kulturell-religiésen Unterschiede in
Bezug auf die Kopfbedeckung der verheirateten Frauen, deren Ursprung zu einem

spateren Zeitpunkt in Kapitel 3 erklart wird:

¥ Timm, Angelika (2003): S. 102.
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All married haredi [Anm. d. A. Def. s. u.] women cover their hair, at least
until they are well into old age, but they do so in different ways. Among
the Ashkenazim some shave their heads and wear wigs, others wear wigs
and hats, and in some sects they wear nothing except a headscarf tied over
the forehead. Sephardi haredi women in contrast never shave their heads
or wear wigs and have no such tradition. [...] Sephardi women, if they are
observant, seem to be under less pressure to wear dowdy greys and
browns, and more readily use bright colours.?

4.1.2. Kategorien und Demographie hinsichtlich der Religiositat

Laut Angelika Timm werden jldische Israelis in wissenschaftlichen
Untersuchungen hinsichtlich ihrer Religiositat in vier Kategorien geteilt:
»chilonim (Sékulare), masortijim (Traditionelle), datijim (Religiose) [Anm. d. A.
bzw. Orthodoxe] und charedim (Ultraorthodoxe).“* NaturgemaR sind die Grenzen
zwischen diesen Stromungen flieBend — abgesehen von der sakularen Gruppe, da
sich diese ausdricklich nicht an die Halacha (Hebr. Judisches Religionsgesetz)
gebunden fihlt. Trotz der oben beschriebenen Schwierigkeit, werde ich
versuchen, verschiedene Definitionen auszuarbeiten, um einen Einblick in die
unterschiedlichen Welten der besprochenen Spielfilme zu gewéhrleisten.

Es ist schwierig, vielleicht sogar unmdglich, die Zahl der glaubigen Juden
in Israel genau zu bestimmen.”” Im Allgemeinen sind etwa 30% der israelischen
Bevolkerung datijim (Hebr. Ableitung vom Wort Dath, fur Religion bzw. Gesetz)
- davon ca. 20% Orthodox und 10% Ultraorthodox - in dem Sinne, dass sie eine
streng glaubige Lebensweise einhalten, ihre Kinder in religiése Schulen schicken
und teils in homogen religiésen Stadtvierteln wohnen. Eines der Probleme
hinsichtlich demographischer Angaben besteht darin, dass jedeR Autorin andere
bzw. ungenaue Zahlen angibt. Beispielsweise haben Israel Shahak und Norton
Mezvinsky in ihrem umstrittenen Buch ,,Jewish Fundamentalism in Israel* die
20% der Religitsen wiederum in 11% Charedim und 9% Nationalreligiose — die
zu einem spéteren Zeitpunkt definiert werden — unterteilt: ,,Everything considered,
the Haredim probably constitute 11 per cent of the Israeli population and 13.4 per

20 |_ehmann, David and Siebzehner, Batia (2006): S. 154.
2! Timm, Angelika (2003): S. 79.
?2\/gl. Badi, Joseph (1961): S. 72.
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cent of the Israeli Jews; the NRP [Anm. d. A. Nationalreligiose Partei] adherents
probably constitute 9 per cent of the Israeli population and 11 per cent of the
Israeli Jews.”?

Die Unterteilung der israelischen Gesellschaft in chilonim (sakulare) und
datijim (religiose bzw. orthodoxe), die vollig verschiedene Weltanschauungen
haben, was das Verhaltnis von Staat und Religion betrifft ist von grofl3er
politischer Bedeutung. Bekanntermalien ist das orthodoxe Judentum in Israel die
einzig offiziell anerkannte religiose Ausrichtung. lhre Gesetzeslehren und
Rabbiner kdnnen beispielsweise als Einzige vor dem Gesetz rechtsgultige Ehen
schlieBen oder Scheidungen durchfiihren. Staat und Religion sind also bis zum
heutigen Tage nicht getrennt. In Anbetracht ihrer zahlenméaRig Kkleinen
Reprasentanz innerhalb der israelischen Gesellschaft, hat das orthodoxe Judentum
Israels zeitgleich einen unverh&ltnismalig groflen politischen Einfluss auf die
Bevolkerung. Der deutsche Journalist und Buchautor Henryk M. Broder, der aus
einer polnisch-jidischen Familie stammt, veranschaulicht die beherrschende Rolle
der Orthodoxie in Israel folgendermaRen: ,,Etwa 5% der jidischen Israelis sind
Haredim. Aber in Jerusalem ist ihr Anteil funfmal so groR3: tber 25% der
judischen Einwohner der Stadt, rund 85.000 Menschen.“** Angelika Timm
beschreibt die Zahl der Charedim Israels als eine Entwicklung: ,,.Der Anteil der
Charedim an der israelischen Bevolkerung nimmt — primar den hohen
Fertilitatsraten ultraorthodoxer Frauen geschuldet — kontinuierlich zu. Dennoch
liegen optische Présenz und gesellschaftliche Einflussnahme  dieser

Bevolkerungsgruppe bis heute deutlich iiber ihrer realen Grofe.“*

4.1.3. Religi6s vs. Orthodox vs. Ultraorthodox

,Den Begriff ,religios, wie er in Israel gebraucht wird, genau zu
definieren, ist nahezu unmoglich.“*® Religiés bzw. Dati wird in dieser Arbeit als

Uberbegriff fur das AusmaR der Frommigkeit verwendet. Wie bereits erwahnt, ist

23 Shahak, Israel and Mezvinsky, Norton (1999): S. 7.
24 Broder, Henryk M. (1986): S. 37.

% Timm, Angelika (2003): S. 82.

?® Badi, Joseph (1961): S. 72.
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ein Jude religios in dem Sinne, dass er oder sie eine streng glaubige Lebensweise
fihrt, seine/ihre Kinder in religiose Schulen schickt und teils in religis
homogenen Stadtvierteln wohnt. In welchem AusmalR ein religidser bzw. frommer
Jude die einzelnen religiosen Gesetze einhélt, wird anhand der nachfolgenden
Begriffe definiert.

Das orthodoxe Judentum (Gr. rechtgléubig) ist eine Stromung innerhalb
des heutigen Judentums, die im 19. Jahrhundert als Abgrenzung zum damals neu
entstehenden Reformjudentum entstanden ist. Dieser Begriff beschreibt diejenigen
glaubigen Juden, die trotz der Aufklarung und der gesellschaftlichen
Verénderungen das unverénderliche Wort Gottes, die Halacha (Hebr. Jidische
Gesetzeslehre) befolgen. Diese beinhaltet beispielsweise das Verbot jeglicher
,»Arbeit“ am Schabbat, die Kaschrut (Hebr. Judische Speisegesetze), und weitere
Gebote sowie Verbote. Der Begriff ,orthodox* wurde vom besagten
Reformjudentum zur Bezeichnung ihrer traditionalistischen Opponenten
verwendet. Die Stromung nennt sich selbst eher ,thoratreu” (Hebr. den fiinf
Buchern Mose bzw. Pentateuch treu) bzw. Datijim. Oft erkennt man ihre
Anhdnger an der charakteristischen Kleidung und Haartracht. Obwonhl
nationalreligiése Ménner — diese Richtung, die Teil der orthodoxen Strémung ist,
wird zu einem spateren Zeitpunkt definiert - sich in Ubereinstimmung mit den
Normen der sékularen Gesellschaft kleiden, sind sie anhand ihrer ,,Kippa Sruga“*’
(Hebr. gehakelte Kopfbedeckung) als orthodoxe Juden identifizierbar. David
Lehman und Batia Siebzehner geben eine eindrucksvolle optische Beschreibung:

he [Anm. d. A. der nationalreligiése Mann] does not grow his sidelocks;?
he walks tall, perhaps because he has usually done military service,
especially if he is a ba'al t'shuva [Anm. D. A. Hebr. “Meister der
Umkehr” bzw. Rickbesinnung eines sdkularen Juden zur Orthodoxie];
[...] his beard is cut to a carefully calculated stubble, rather than left to
grow in all and any direction; he looks you in the eye.”

Israel Shahak und Norton Mezvinsky fugen dem hinzu: “To date they have

followed the Israeli secular clothing fashion of the 1950s.”%

27\/gl. Shahak, Israel and Mezvinsky, Norton (1999): S. 7.

%8 «To be precise, sidelocks are not worn by Lithuanian or by Chabad, but they are worn by several
Chassidic sects.” In: Lehmann, David and Siebzehner, Batia (2006): S. 154.

2% |ehmann, David and Siebzehner, Batia (2006): S. 154.

%0 Shahak, Israel and Mezvinsky, Norton (1999): S. 68.
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Die Vorsilbe ,,ultra® (Lat. dariiber hinaus) wird seit der Entstehung der
judischen Orthodoxie im 19. Jahrhundert verwendet um eine Gruppierung als
extrem(er) zu bezeichnen. Bei diesem Begriff handelt es sich ebenfalls um eine
Fremdbezeichnung, die Glaubige beschreibt die sich von &ulleren Einflissen und
»Andersglaubigen weitgehend isolieren. Ultraorthodoxe Juden stehen
Erneuerungserscheinungen der Moderne skeptisch gegentber, sind von ihrer
Lebensweise als einzig Wahre (berzeugt, sprechen uberwiegend Jiddisch und
wohnen meist regional abgegrenzt. Die Selbstbezeichnung dieser Stromung ist
Charedim  (Hebr.  Gottesfiirchtig).  Durch  ihre  altmodisch  bzw.
mittelalterlichanmutende Kleidung ist die Zugehdrigkeit zur charedischen
Orientierung optisch leicht erkennbar: ,,die Ménner, selbst im heilen Sommer
gekleidet in schwarze Kaftane, mit Schlafenlocken (pe ot) und schwarzen, am
Schabat und an Feiertagen pelzbesetzten Huten (Streimel), die Frauen in langen
Rocken und Kleidern, den Kopf bedeckt mit Periicke oder Tuch.**" Israel Shahak
und Norton Mezvinsky sagen hierzu: “The Halacha, moreover, does not enjoin
Jews to dress in black and/or to wear thick black coats and heavy fun caps during
the hot summer or at any other time. Yet, Haredim in Israel continue to do so in
opposition to innovation; they insist that dress be kept as it was in Europe around
1850.”%* Das osteuropaische Shtetl lebt also in Israel weiter: in den Stadten Me'a
Shearim in Jerusalem und Bnei Brak bei Tel Aviv.

Der osteuropdische Chassidismus (Hebr. die Frommen) entstand im Laufe
des 18. und 19. Jahrhunderts, als Reaktion auf die Chmelnizki Pogrome im Jahre
1648. Der Begriunder, Israel ben Elieser (um 1700-1760), der als Baal Schem Tov
(Hebr. Meister des guten Namens; abgekirzt BeSchT) bekannt ist, lehrte und
betonte den Wert des Studiums der mindlichen Uberlieferung, das mit dem
gemeinschaftlichen religiosen Erlebnis vereint wird. Zusatzlich gewann die
mystische Tradition der Kabbala einen erheblichen Einfluss in der Bewegung. Der
Chassidismus berschneidet sich deutlich mit der Ultraorthodoxie bzw. den
Charedim in seiner Einstellung zur s&kularen und kommerziellen Welt: Chassidim
leben in abgegrenzten Wohngegenden und in den Haushalten wird ausschlief3lich
Jiddisch gesprochen. Die Bewegung unterscheidet sich jedoch in der dichten

31 Timm, Angelika (2003): S. 88.
%2 Shahak, Israel and Mezvinsky, Norton (1999): S. 8.
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Organisation der chassidischen Gemeinden rund um einen chassidischen Rebbe
(Jidd. fir Rabbi), genannt Zaddik (Hebr. der Gerechte), der als spiritueller Fihrer
angesehen wird und in keiner anderen religiésen Stromung existiert. Die neue
Fuhrungspersonlichkeit wird als Mittler zwischen Gott und dem Menschen
betrachtet. Mit Hilfe des Buchdrucks (seit dem 17. Jahrhundert) 6ffnete der
Chassidismus jedem Einzelnen die kabbalistische Welt und die enge Bindung (an
Gott) war nicht mehr einer kleinen elitaren Gruppe, den Rabbinern, vorbehalten.®
Die wohl bekannteste chassidische Gemeinschaft ist die CHaBaD* Bewegung
(Hebr. Akronym flr die drei kabbalistischen Begriffe: Chochma, Bina und Daat.
Weisheit, Erkenntnis und Wissen), die bis heute auf der ganzen Welt unzéhlige
Anhanger hat. Seit Rabbi Menachem Mendel Schneersohn von Lubawitsch (1789-
1866), dem dritten Rebbe der Chabad-Dynastie, ist die Chabad Bewegung u.a.
durch ihre zahlreichen Schlichim (Hebr. Gesandte) bemiiht, die Lehre der Thora
den sé@kularen Juden nadher zu bringen. Innerhalb Israels lassen sich die Chassidim
hauptséachlich als Anhénger der politischen Partei ,,Agudat Israel” — die zu einem
spateren Zeitpunkt besprochen werden — finden.* In optischer Hinsicht sind einige
Unterschiede in Farbe und Zuschnitt des Kaftans, oder in der Form der
Kopfbedeckung erkennbar.** Die Kopfbedeckung der judisch-orthodoxen Ménner
wird ,,Kippa“ genannt. Sie steht als Zeichen fiir Ehrfurcht und fiir das
Bewusstsein, dass es etwas Hoheres tiber dem Menschen gibt. In der Thora war
noch keine Rede von dieser Kopfbedeckung. Diese Tradition hat sich erst spater
entwickelt. In Israel gibt die Farbe, das Material und die GroRe der Kippa Gber die
Frommigkeit und den politischen Hintergrund ihres Tragers Auskunft. Orthodoxe
judische Manner tragen beispielsweise eine schwarze Kippa. Henryk M. Broder,
der einen Bildband iiber ,,Die Juden von Mea Schearim® publizierte, beschreibt
seine Beobachtungen wie folgt:

Wer sich mit dem ultra-orthodoxen Milieu vertraut gemacht hat, kann von
kleinen Unterschieden in der Kleidung schlieBen. [...] Die Belzer tragen
andere Hute als die Gerer, die Gerer andere Hosen als die Satmer, die
Satmer andere Kaftans als die Slonimer, die Slonimer andere Hemden als
die Stoliner. Jede Gruppe hat nicht nur ihre duBeren Erkennungszeichen,

% Vgl. Diner, Daniel (2011): S. 489.

% Siehe: Israel Shahak (1999), Sue Fishkoff (2011).
% Vgl. Diner, Daniel (2011): S. 498.

% Timm, Angelika (2003): S. 88.
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sondern auch ihre eigenen Bréuche, Synagogen und Jeschivot [Anm. d. A.
Hebr. Talmudhochschule fir Mé&nner].¥
Einige chassidische Juden migrierten aus religiosen Grinden bereits vor der

Staatsgriindung Israels nach Safed, der Geburtsstatte der Kabbala.

4.1.4. Miniatur des osteuropdischen ,,Shtetls“

Der sogenannte Alte Jischuw (Hebr. bewohntes Land bzw. judische
Bevolkerung in Paléstina vor der Staatsgriindung Israels) war iber Jahrhunderte in
Paléstina anséssig gewesen und konzentrierte sich auf die folgenden vier Stadte:
Jerusalem, Hebron, Tiberias und Safed. Viele Juden, die aus ,,Shtetln“ in
Osteuropa nach Palastina kamen, waren streng orthodox, pflegten eine
traditionelle, weltabgewandte Lebensweise und siedelten aus religitser
Uberzeugung in diese fiir sie heiligen Stadte.

Avi Nesher's Film HA-SODOT aka ,,The Secrets“ (IL/F, 2007) gewéhrt
den ZuschauerInnen einen Einblick in eine dieser Stadte - Safed, der Geburtsstatte
der Kabbala. Die zwei Protagonistinnen Naomi (Ania Bukstein) und Michelle
(Michal Shtamler) studieren an einer Midrascha (Hebr. einem theologischen
Seminar nur fur Frauen) in Safed. Als Freiwillige helfen sie unter anderem der
mittlerweile kranken, mutmallichen Morderin Anouk (Fanny Ardant), einen
Tikkun (Hebr. ein sogenannter Prozess der Erldsung aus der Kabbala) zu
durchfiihren. Dabei kommen die beiden sich immer naher. Worin die Intention
eines sdkularen Regisseurs bestehen konnte, einen Film (ber eine orthodoxe
lesbische Beziehung zu drehen und wie das orthodoxe Judentum, genauer gesagt,
die Halacha zu lesbischen Beziehungen steht, wird zu einem spéteren Zeitpunkt
(in Kapitel 3) besprochen. Uber seine weibliche Co-Autorin Hadar Galron sagt
Nesher: ,,She's an orthodox woman, she went to a seminary similar to the one in
the movie, she had a lifelong dream of being a rabbi, she strongly believes in the

values that the young women in the movie believe in and, in many ways, she

%" Broder, Henryk M. (1986): S. 36.
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made the whole thing much more accessible.”® Diese Aussage erweckt einen
Zweifel: handelt es sich bei dieser Frau um eine judisch-orthodoxe Frau nach
israelischer oder nach amerikanischer Definition? Die Erforschung der Antwort —
welche im Laufe dieser Arbeit geschehen wird — wird vieles Uber das
Hintergrundwissen und die Motivation der Autorin verraten.

Der Stadtteil Me‘a Sche‘arim (Hebr. Hundert Tore), der im Westen
Jerusalems liegt, ist eines der altesten Stadtviertel auBerhalb der Mauern der
Altstadt von Jerusalem. Der Name wurde aus der ,,hundertfiltigen Ernte Isaaks®
(Gen. 26,12)* hergeleitet. Laut Henryk M. Broder, dient dieser Bibelvers als
Leitmotiv fiir die Griindung Me‘a She‘arims.” Mit dem Bau der Anlage wurde
1874 begonnen. ** In seinem Bildband schildert Henryk M. Broder die genauen
Vorgange: ,,[...] 1881, war das ganze Viertel fertiggestellt: An die 600 Familien
wohnten in 147 Hausern, jede Wohnung hatte anderthalb bis zwei Zimmer,
jeweils vier Familien teilten sich gemeinsam Bad und Kiiche.“” Um auf die
tatséchliche GroRe des Stadtviertels aufmerksam zu machen, schreibt Broder:
»Das historische, das ,.eigentliche“ Mea Shearim ist ein Areal von etwa 260
Metern Lange und 120 Meter Breite, grad so grol} wie ein Parkplatz vor einem
Einkaufszentrum.“® Der deutsche Baumeister Konrad Schick* baute die Hauser
eng aneinander, um der rasch wachsenden ultraorthodoxen Gemeinde mit ihren
kinderreichen Familien gerecht zu werden. Broder beschreibt den Stadtteil als
Festung, in der sich alles befindet, was die Bewohner eines orthodoxen Milieus
bendtigen.* Der alte Jerusalemer Stadtteil ist eine komplexe eigene Kleinstadt
innerhalb Jerusalems mit der grofiten charedisch-ultraorthodoxen Gemeinde
Jerusalems bzw. Israels. Me‘a She‘arim dhnelt dem osteuropéischen jldischen
Shtetl — die Zeit ist hier stehen geblieben:

Was vor 100 Jahren in Palastina, Polen und Rufland authentisch war,
wirkt heute zurlckgeblieben, heruntergekommen, vernachlassigt. Das

% 0. V. (2008): URL: http://filmmakermagazine.com/directorinterviews/2008/11/avi-nesher-
secrets-html [Letzter Aufruf: 01.06.2010].

¥ vgl. Zunz, Leopold (1997): S. 49.

“0 Broder, Henryk M. (1986): S. 16.

*v/gl. Schiff, Gary S. (1977): S. 139.

*2 Broder, Henryk M. (1986): S. 13.

*% Broder, Henryk M. (1986): S. 16.

*Vgl. Broder, Henryk M. (1986): S. 16.

** Broder, Henryk M. (1986): S. 16.



25

Kopfsteinpflaster ist ausgetreten, die kleinen Hauser brauchten dringend
eine Generallberholung, viele sehen aus, als wirden sie nur durch Putz
zusammengehalten. Die einst schonen Erker und Balkone wurden mit
Wellblech oder Holzplatten verkleidet, so konnten die kleinen Wohnungen
ein wenig vergrofRert werden.*

In Me‘a She‘arim gibt es kein Radio oder Fernsehen und zu jeder
Tageszeit hort man die jiddischen Stimmen der talmudlernenden Ménner.*
Mobiltelefone und Fotoapparate dirfen ebenfalls nicht benutzt werden. Auf der
ZufahrtsstraBe in das Viertel Me‘a She‘arim verweist ein mehrsprachiges
Hinweisschild auf die herrschende Kleidungs- und Verhaltensordnung: Frauen
sollen auf ,,ziichtige* Kleidung achten und beispielsweise beim Betreten dieses
Viertels keine Hosen tragen, die Armel sollen bis tiber den Ellenbogen reichen
und am Schabbat wird jegliche Form der ,,Arbeit* verweigert. Die Einwohner sind
Angehorige verschiedener chassidischer Gruppen, die anhand ihrer Kleidung
differenziert werden konnen. Auf den ersten Blick wirken alle gleich, doch der
Eindruck tduscht. Ultraorthodoxe Manner achten sehr wohl auf ihre Kleidung und
Kopfbedeckung: ein Streimel (Jidd. Pelzmitze), der als wichtigstes
Erkennungszeichen der Chassidim gilt, kann beispielsweise bis zu 200 Euro
kosten. Henryk M. Broder beschreibt den Anblick folgendermalien:

Die Manner, in langen schwarzen Ménteln und breitkrempigen Filzhiten,
eilen mit kleinen, schnellen Schritten hin und her oder stehen in kleinen
Gruppen zusammen und diskutieren. [...] Die Frauen schieben
Kinderwagen vor sich her und schleppen bunte Plastikkérbe vollbeladen
nach Hause: Proviant fur die vielkpfigen Familien. Selbst im Sommer
tragen sie Kleider mit langen Armeln, Wollstrimpfe und Kopftiicher.*
Broders treffende Beschreibung wirkt beinahe so, als hatte er Amos Gitais Film
KADOSH aka ,,Sacred (IL, 1999) gesehen und wiedergegeben. Beziehungsweise
kann diese Schilderung moglicherweise als Beweis fiir die authentische filmische
Darstellung Gitais stehen — diese Frage wird zu einem spdateren Zeitpunkt

untersucht.

“® Broder, Henryk M. (1986), S. 13.
*"'\vgl. Fréhlich, Margit (2008): S. 93.
*® Broder, Henryk M. (1986): S. 13.
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Der renommierte und ,,umstrittenste israelische Filmregisseur Amos
Gitai wagte sich an eine schwer erreichbare und sehr introvertierte Gruppierung
heran und machte sie mit dem internationalen Erfolg seines Films auch fur die
AuBenwelt zuginglich. ,Im deutschsprachigen Raum trat er mit seinem Film
KADOSH, der 2001 in deutschen Kinos lief, endgiltig in die Offentlichkeit der
Cineasten.*“* Gitai's Spielfilm KADOSH handelt von zwei Schwestern und deren
bedriickenden Erfahrungen innerhalb der ultraorthodoxen Gesellschaft. Die altere,
Rivka (Ydéel Abecassis), lebt seit zehn Jahren glicklich mit ihrem Mann
zusammen. Jedoch wird das Paar vom Rabbi zu einer Trennung gedréngt, weil die
Ehe kinderlos geblieben ist und eine Frau, die keine Kinder gebért, hat keinen
Wert fiir diese Gemeinschaft. Die jlngere Schwester, Malka (Meital Barda), ist
heimlich in einen Choser be Sche ela (Hebr. ehemals Religioser, der eine sékulare
Lebensweise angenommen hat) verliebt, und wird auf Anordnungen des Rabbis
mit einem fanatischen Talmudstudent verheiratet. Die ruhigen und langen
Kameraeinstellungen lassen sehr viel Zeit fiir Details und beobachten sehr genau -
dies erweckt zum Teil den Eindruck, als ware KADOSH Kkein inszenierter
Spielfilm: die Fiktion erscheint als Dokumentation.

Er [Anm. d. A. Amos Gitai] verwendet in seinen dokumentarischen wie
fiktiven Filmen gerade das gegenteilige Muster einer Montage:
Plansequenzen, die in langen, breiten Bildern mit viel Tiefenschérfe die
Zeit mithilfe eines Kameraschwenkens eher in ihrem Zusammenhang
darstellen als durch einen Schnitt eine womdglich willkirliche Bedeutung
suggerieren.™

* Frohlich, Margit (2008): S. 91.
%0 Miiller, Matthias und Valentin, Joachim (2002): S. 186.
> Miiller, Matthias und Valentin, Joachim (2002): S. 187.
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4.2. Der Zionismus als Vater der Parteilandschaft

,»Die jiidische Religion ist Geschichte oder vielmehr Geschichte

gewordener Glaube, der ohne diese nicht verstanden, erlebt oder mitgeteilt werden
kann. %

Badi Joseph

Bevor nun auf den weithin bekannten politischen Zionismus Theodor
Herzls - der schliellich zur Staatsgrindung Israels flihrte — eingegangen wird,
werde ich, wenn nicht allzu detailliert, auf die Entstehungsbedingungen und

Vorlaufer des Zionismus eingehen.

4.2.1. Voraussetzungen und Entstehungsbedingungen

,Zion“ ist der Name eines Berges in Jerusalem. Er bekam besondere
Bedeutung dadurch, dass Konig David Jerusalem zu seiner Hauptstadt und zum
Mittelpunkt des Volkes Israel machte. Der Ausdruck Zionismus, der die Rickkehr
aller Juden in das Land Israel mit dem religiosen Mittelpunkt Zion (Jerusalem)
propagiert, bezieht sich auf Zion als Bezeichnung fir den Tempelberg in
Jerusalem. Laut Martin Buber ist es kennzeichnend ,.fir den Sachverhalt, daf
diese nationale Idee sich nicht wie die andern nach einem Volke, sondern nach
einem Ort benannte. Damit ist die Tatsache zum Ausdruck gebracht worden, dal3
es hier nicht um ein Volk an sich, sondern um seine Verbindung mit [...] seinem
heimatlichen Land geht.“*®* Wahrend des Babylonischen Exils (586-539 v. Chr.)
wurde Zion zum Synonym fir die Tempelstadt und die mit ihrem Wiederaufbau
verknupften Hoffnungen auf die Riickkehr ins Gelobte Land, die Zionssehnsucht.
Das Land Israel blieb stets die Heimat, und alles andere war Exil oder Diaspora.
Judische Gemeinden existierten weiter in Orten wie Jerusalem, Tiberias und
Safed. Die Blicke der Juden in aller Welt richteten sich sehnsiichtig auf diese

Reste der Vergangenheit. Sogar im drei Mal taglich aufgesagten ,,Achtzehngebet*,

°2 Badi, Joseph (1961): S. 14.
>3 Buber, Martin (Hrsg.) (1993): S. 317.
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oft Amida (Hebr. stehend) genannt, werden die Motive vom raschen
Wiederaufbau Jerusalems entfaltet.

Da der Gegensatz zwischen Befiirwortern und Kritikern des Zionismus
vom religidsen Standpunkt fur das orthodoxe Judentum bestimmend geblieben ist
und sich in der Parteilandschaft Israels in der Spaltung des religiosen Lagers in
eine prozionistische und eine antizionistische Partei fortsetzt, werde ich nun in
gekurzter Form auf die Voraussetzungen und Entstehungsbedingungen des
Zionismus eingehen, die zur Entwicklung der religidsen Stromungen in Europa
flhrte.

Aus Anlass des antisemitischen Skandals der Dreyfus-Affare in Frankreich
— bei der der jldisch-franzdsische Hauptmann Dreyfus 1894 zu Unrecht wegen
Landesverrats verurteilt worden war - brachte der Wiener Publizist Theodor Herzl
(1860-1904) mit seinem Buch "Der Judenstaat. Versuch einer modernen Ldsung
der Judenfrage" im Jahr 1896 den Gedanken einer jiidischen nationalen Heimat
ins Spiel. Infolge des anwachsenden Antisemitismus fand die zionistische
Bewegung, wie sich die jidische Nationalbewegung seit den Achtzigern nannte,
zunehmend Unterstiitzung. In der ersten Halfte des 19. Jahrhunderts erhielten die
Juden Europas nach und nach volle staatsbirgerliche Rechte - die européischen
Juden wurden durch Namensénderung, Taufe, Mischehe etc. emanzipiert und zu
gleichberechtigten Burgern gemacht. Um sich der europdischen Kultur und
Gesellschaft anzupassen — sich zu assimilieren — gaben viele die jldische
Tradition auf. Der deutsch-jldische Historiker Julius H. Schoeps schreibt: ,,Flr
die meisten Juden blieben Emanzipation und rechtliche Gleichstellung eine mehr
oder minder dunkle Theorie. Wie sie sich auch verhielten, die Umwelt reagierte
auf ihre Assimilations- und Integrationsbereitschaft mit traditionellen
Vorbehalten.«** Mit dem Offnen der Ghettos wurde also nicht nur die Einheit des
judischen Volkes gefahrdet — was zur Entstehung der Orthodoxie und des
Chassidismus  fiihrte - sondern auch das Entstehen einer modernen
Judenfeindlichkeit. Der nationaljudische Gedanke wurde durch die Haskalah
(Hebr. judische Aufklarung; 1770-1880) vorbereitet. Im Jahr 1893 — unter dem

Eindruck des zunehmenden Antisemitismus - erschien die zionistische Schrift

> Schoeps, Julius H. (19832): S. 13.
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,Die nationale Wiedergeburt des jidischen Volkes in seinem Lande als Mittel zur
Losung der Judenfrage. Ein Appell an die Guten und Edlen aller Nationen* des
Wiener Journalisten Nathan Birnbaum (1864-1937). In dieser Schrift schuf
Birnbaum den Begriff ,,Zionismus®, als Bezeichnung fiir die nationaljlidische
Bewegung.*®

Als Vorlaufer des religidsen Zionismus schrieb der im ostpreufRischen
Thorn wirkende Rabbiner Zwi Hirsch Kalischer (1795-1874) im Jahre 1861/62
den hebréischen Aufsatz ,,Drischat Zion“ (Hebr. ,,Auf der Suche nach Zion*), der
die Notwendigkeit der Kolonisierung Pal&stinas begrindet:

Wenn sie sich dorthin zusammengezogen haben, die alten Ruinen
aufgefunden und wieder erbaut, die unwegsamen Wege Zions wieder
angebahnt und dessen 0Ode Gefilde zu prangenden Fruchtgérten
umgeschaffen sein werden, dann wird unser gnédiger Gott — gepriesen sei
sein Name flr immer! — die Gnadenzeit fiir uns und alle Welt anbrechen
lassen.*®
Gestutzt auf biblische und rabbinische Texte versuchte Kalischer zu
argumentieren, dass die Ruckkehr der Juden in das Verheil3ene Land durchaus
ohne Gottes Fihrung im messianischen Zeitalter erfolgen darf.> Die
hauptsachliche Herausforderung des Zionismus lag darin, die religidsen,
messianischen Hoffnungen des Judentums, die Rickkehr nach Zion mit der
ersehnten Erscheinung des Messias und der Erlésung am Ende der Zeiten zu
verbinden. Da die Erlésung ausschlieflich ,,Gottes Werk* *® sein muss, das nicht
durch menschlich-politisches Eingreifen vollzogen werden kann und/oder darf,
kann ein antizionistischer Charedi nichts fur die Verwirklichung der Ruckkehr
nach Zion tun. Mit den Worten des Historikers Michael Brenner:

beten religitse Juden dreimal taglich fur die Rickkehr nach Zion, doch
mul} diese von Gott eingeleitet werden und Teil einer religidsen Erlésung
im messianischen Reich sein. Wenn aber assimilierte Juden wie Herzl [...]
vor dem Kommen des Messias eine sékulare politische Bewegung
grindeten, konnte dies nur als gotteslasterlich gedeutet werden.*

% Schoeps, Julius H. (1983?): S. 16.

% Kalischer, Hirsch (19052): S. 83.

57\/gl. Oelmann, Christin (2010): S. 23.

*8 Wolffsohn, Michael (2003°): S. 56.

> Brenner, Michael (20083): S. 77. Vgl. Oelmann, Christin (2010): S. 20.
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Die Zionssehnsucht hielt zwar das Bewusstsein der Verbindung mit dem
Land Israel und Jerusalem wach, l&hmte aber gleichzeitig den Willen, die
Rickkehr nach Zion durch praktische Tatigkeiten zu verwirklichen. Genau diese
Sichtweise trennte anfanglich die nationalreligise Misrachi von der
ultraorthodoxen Agudat Israel, die nachfolgend definiert werden.

In seinem 1862 verdffentlichen Buch ,,Rom und Jerusalem — Die letzte
Nationalitatenfrage* — welches bei seinem Erscheinen weitgehend ignoriert
wurde - formulierte der deutsche Philosoph und Friihsozialist Moses Hess (1812-
1875) die Grundprinzipien des Zionismus. Laut Julius H. Schoeps, wird Moses
Hess als einer der:

Begrinder und  Gestalter ~ der  modernen  jidischen
Nationalbewegung [Anm. d. A. bezeichnet]. [...] In ihm begegnen wir
zum erstenmal jener Mischung von ethischen Sozialismus und
aufgeklartem Nationalismus, die in der kunftigen Entwicklung des
Zionismus eine grof3e Rolle spielen sollte. [...] Hess war zwar in seinen
Forderungen revolutiondr, doch die Impulse fir die nationaljlidische
Bewegung, die von Osteuropa ausgingen, sind noch héher anzusetzen.®®
Das Jahr 1881 gilt als Wendepunkt in der Geschichte der russischen Juden,

bei denen die Rickkehr nach Zion lebendiger schien als bei den Juden
Westeuropas.® In diesem Jahr l6ste die Ermordung des Zaren Alexanders Il. eine
weitreichende Welle antijidischer Pogrome (1881-1884) in Russland und Polen
aus.”” Die besagten Pogrome (Russ. Verwistung) losten eine Flut jldischer
Auswanderungen aus und schufen so die Voraussetzungen fur den Zionismus. Als
das Buch des Odessaer Arztes Leon Pinsker (1821-1891) ,,Autoemanzipation.
Mahnruf an seine Stammesgenossen von einem russischen Juden® im Jahre 1882
anonym in deutscher Sprache erschien, wusste er nichts von Moses Hess® Werk -
ebenso wie Theodor Herzl bei der Abfassung des ,,Judenstaates* Pinskers und
Hess‘ Ideen nicht kannte. Ahnlich wie Herzl, kam es Pinsker auf die Ansiedlung
des judischen Volks in einem beliebigen Land, nicht auf die Ruickkehr ins Land
Israel, an — es war ihm zuné&chst gleichgdltig, wo dieses Territorium lag. Obwonhl

sowohl Moses Hess als auch Leon Pinker das Fundament fur die Entstehung der

% Schoeps, Julius H. (19832): S. 14-15.
%1 Schoeps, Julius H. (19832): S. 15.
%2 Vgl. Kapmann, Wanda (1975): S. 2.
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Idee des modernen Zionismus bildeten, fanden ihre Werke zunéchst nur ein
geringes Echo und blieben somit politisch bedeutungslos.

Theodor Herzl (1860-1904), der Griinder des politischen Zionismus, war
als Journalist und Theaterschriftsteller ein typischer assimilierter Jude in Wien.
»Seine Kindheit fiel in die Zeit hinein, in welcher die ungarischen Juden auf der
Grundlage der Verfassung von 1867 die rechtliche Gleichstellung erlangten.“® Im
Jahre 1897 griindete Theodor Herzl auf dem ersten Zionistenkongress in Basel die
Zionistische Weltbewegung. Wie zuvor bei Pinsker, war auch fiir Herzl von
sekundarer Bedeutung, wo dieser Judenstaat errichtet werden soll.* Religios-
biblische Gedanken traten in der zionistischen Bewegung zunédchst wenig hervor.
Herzl unterschétzte die gewaltige Kraft der Zionssehnsucht, die die Zionisten in
das Verheillene Land Paléstina und nur dorthin trieb. Erst ab dem Jahre 1897, auf
dem Basler Griindungskongress, strebt Herzl das Ziel in Paldstina an. ,,Als er die
Erregung der ostjiidischen Massen zuerst in Zuschriften und Resolutionen, dann
auf seinen Reisen kennenlernte, begriff er, dal seine diplomatische Tatigkeit sich
allein auf Paléstina zu richten habe.*“® Das Neue an Herzls Werk war, dass er der
jungen Bewegung einen geordneten organisatorischen Apparat und einen
anerkannten Platz in der internationalen Politik gab. Wanda Kampmann schrieb in
der Informationsbroschiire der Bundeszentrale flr Politische Bildung: ,,Es ist das
Paradox der Vorgeschichte Israels, dal die entscheidende und — wie sich spéter
zeigte — realisierbare Idee eines nationalen Judenstates nicht aus der ,.Jiidischen
Renaissance™ in Osteuropa hervorging, sondern dafl sie im assimilierten
Westjudentum entstand.“*® Der Zionismus war in verschiedene religidse und
kulturelle Richtungen gespalten.®” In dieser Arbeit gehe ich lediglich auf die

Strémung des religidsen Zionismus ein.

%3 Oelmann, Christin (2010), S. 9.

% \gl. Schoeps, Julius H. (1983?): S. 16-18.
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32

4.3. Religioser Zionismus: Die verschiedene

Stromungen und Parteien

Die verschiedenen zionistischen Lager — allgemeine Zionisten oder
Liberale, Sozialisten, Revisionisten und Religiose — decken bis heute das
Spektrum der politischen Landschaft des Staates Israel ab. Als Fordererin und
Vertreterln von Interessensgruppen, bildet die Parteilandschaft Israels die sehr
heterogene israelische Gesellschaft gleich einem Spiegelbild ab. Im Rahmen der
vorliegenden Masterarbeit sind die religiésen Parteien von besonderer Bedeutung.

Auf die anderen Parteien wird im Rahmen dieser Arbeit nicht nédher eingegangen.

4.3.1. Die Misrachi-Bewegung und spétere Nationalreligitse Partei,
MafDaL®

Die Geschichte der prozionistischen Misrachi-Bewegung (Akronym fr
»Merkas Ruchani“. Hebr. Geistiges Zentrum) hat die am weitesten
zuruckliegenden Waurzeln der israelischen Parteien — sie ist alter als der Staat
Israel und geht auf die Frihzeit des Zionismus zuriick. Die Bewegung wurde im
Jahre 1902 in Wilna durch osteuropéische orthodoxe Zionisten unter Flhrung
Rabbis Isaak Jakob Reines gegriundet. Die Grindung war eine Reaktion auf den
1901 in Basel gehaltene 5. Zionistenkongress. Ihre Anhéngerschaft rekrutiert sich
aus stadtisch-mittelstandischen nationalreligiésen Juden (sozusagen Modern
Orthodox), die sich im Rahmen der zionistischen Weltbewegung am Aufbau des
judischen Nationalheims beteiligen. Christin Oelmann, die in ihrem Buch ,,Vom
Judenstaat zum judischen Staat. Die Bedeutung Theodor Herzls fur die Bewegung
des religiosen Zionismus nach 1900 sehr klar und detailliert Gber die Entstehung
des religidsen Zionismus schreibt, schildert deren Ziele wie folgt:

Die Absicht, welche der Misrachi verfolgte, war die, die Zionistische
Weltorganisation gewissermallen von innen heraus zu ,,judaisieren®, um
jeglichen Aktivitaten, welche der judischen Religion schadlich sein
konnten, entgegenzuwirken. Gleichzeitig musste man sich aber auch an

% Siehe: Israel Shahak and Norton Mezvinsky (1999), Victor und Victoria Trimondi (2006), Gary
S. Schiff (1977).
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einer Art ,,zweiten Front™ gegen die strenge Orthodoxie behaupten, welche

den Zionismus als Gotteslasterung verteufelte.®

Lorry Schirer betont in seinem Buch ,,Israelisches und jldisches Recht:
Die Halakhah als lebendes Recht in Israel. Eine Auseinandersetzung mit der
Arbeit von Menachem Elon*, dass ,,der orthodox-religidse Zionismus [...] in der
zionistischen Bewegung urspriinglich ein Randph&nomen (war), da die meisten
orthodoxen Juden den Zionismus anfanglich als blasphemischen Versuch
betrachteten, durch menschliches Handeln zu schaffen, was dem gottlichen Willen
Uberlassen bleiben soll.«" 1918 wurde die Misrachipartei in Paldstina, dem alten
Jischuw aufgebaut. Ziel der Bewegung ist es, den jldischen Charakter des Landes
zu bewahren bzw. zu starken. ,,.Der Leitsatz der Misrachi lautet: ,,Das Land Israel,
fiir das Volk Israel, im Sinne der Lehre von Israel “.“™* Es ist unverkennbar, dass
das Hauptaugenmerk der Misrachi-Bewegung der Erziehungs- und Kulturfragen
galt. ,Fiir diese These spricht, dass die religiosen Zionisten [...] schon auf dem
zweiten Zionistenkongress klar zum Ausdruck brachten, dass sie eine Beteiligung
der weltlichen Zionisten in den Bereichen Erziehung und Kultur ablehnten.*”
Zusitzlich wurde 1929 die religios-zionistische Jugendorganisation Bnei Akiva’™
(Hebr. Kinder Akivas) gegriindet, die die so genannte Generation der ,,gehdkelten
Kippa*® verkorpern. Im Gegensatz zu charedischen Frauen, tragen verheiratete
nationalreligiésen Frauen Kopftiicher bzw. Hute oder Haarbander mit Haarteilen
anstelle von Perticken. Wie bei den Mannern &hnelt auch ihre Kleidung der
sékularen Norm. Obendrein ist diese Richtung die einzige die am allgemeinen
Leben teilnehmen und meist nicht in eigenen Wohngegenden leben.

Der in New York geborene Regisseur Joseph Cedar ist im Alter von sechs
Jahren gemeinsam mit seiner nationalreligiosen Familie nach Jerusalem
ubersiedelt. In seinem Spielfilm MEDURAT HA-SHEVET aka ,,Campfire” (IL,
2004) ist Tami Gerlik (Hani Furstenberg, bekannt aus Eytan Fox's ,,Yossi &
Jagger® 2002) - die jlingere Tochter einer jungen Witwe, die nach dem Tod ihres

Mannes beschliel3t, sich gemeinsam mit ihren zwei Tochtern in einer gerade

% Oelmann, Christin (2010): S. 31.
70 Schirer, Lorry (1998): S. 36.
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entstehenden Siedlerbewegung der West Bank um eine Wohnung zu bewerben —
eine Chanicha (Hebr. Mitglied) der religids-zionistischen Jugendorganisation
Bnei Akiva. Die Bnei Akiva wurde 1929 als kleine Organisation der
nationalreligiésen Misrachi-Bewegung in Jerusalem gegriindet. lhre Ideologie
lautet ,, Thora we Awoda* (Hebr. wortlich Bibel und Arbeit) und ist im Emblem
der Bnei Akiva symbolisiert: Die landwirtschaftliche Arbeit und die zwei Tafeln,
die fur die Thora stehen, werden durch den Schriftzug des Namens der
Jugendorganisation zusammen gehalten. Die ,,Arbeit” ist der Teil, der die
Bewegung der Bnei Akiva von den Ultraorthodoxen — die lediglich Thora lernen —
trennt. Joseph Cedar ist einer der wenigen Regisseure — im Rahmen der Filme, die
in dieser Arbeit untersucht werden - der sich mit einer ihm bekannten Gesellschaft
auseinandersetzt: Joseph Cedar ging selbst als Jugendlicher in die Bnei Akiva und
hat orthodoxen Unterricht genossen.“[...] | do find myself attracted to things that
I am familiar with from the religious sector. | don't think, however, that | tell
stories that are unique to the religious sector.””, sagt Cedar in einem Interview.
Hohepunkt des Films MEDURAT HA-SHEVET - der im Jahre 2005 offizieller
Kandidat Israels fir eine Oscar-Nominierung war - ist der Umgang mit einem
Vorfall, der sich bei einem Lag Ba‘Omer Lagerfeuer ereignet. Am Lag Ba‘Omer
Feiertag - der an den Bar-Kochba-Aufstand gegen die Romer 132-135 n. Chr.
erinnert - werden in Israel viele Lagerfeuer entziindet. Dabei wird aulRerdem
Rabbi Akiba ben Josef — auf dessen Namen die Bezeichnung der
Jugendorganisation Bnei Akiva zuriick geht — gefeiert, der den Aufstand
unterstutzte und dabei als heroischer Martyrer starb. Rabbiner Abraham Isaak Ha-
Cohen Kook gilt als geistiger Fiuhrer der Jugendorganisation.” Ha-Cohen Kook
(1865-1935), war ein litauischer Jude, der 1904 nach Palastina eingewandert ist.

Als erster offizieller Ober Rabbiner (1921-1935) unter dem britischen
Mandat Palastinas griindete Kook der Altere die Vereinigung der
Oberrabbinate von Israel, das Rabbanut, und die nationalen
Rabbinergerichte, die Batei Din, die mit der israelischen Regierung
zusammenarbeiten und fiir Rechtsangelegenheiten wie Ehe, Scheidung,
Konvertierung und Bildung zusténdig sind."

" Ginsburg, Shai (2005): S. 76.
>Vgl. Oelmann, Christin (2010): S. 51.
"® Trimondi, Victor und Victoria (2006): S. 227.
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Rabbi Abraham Isaak Ha-Cohen Kook verband, im Gegensatz zu den meisten
seiner orthodoxen Zeitgenossen, zionistisches und religidses Gedankengut und
betonte insbesondere die zentrale Bedeutung Palastinas fir jidisches Denken. Die
,Grundsitzliche These der Misrachi-Bewegung ist, daf die Thora und der
Zionismus, also unsere Religion und Nation, zwei untrennbar miteinander
verknupfte Begriffe darstellen, die sich gegenseitig erginzen.“”" Der Zionismus
galt nicht als gotteslasterliche Bewegung, sondern als eine Bewegung, die beim
Herbeifiihren des messianischen Zeitalters hilft. Kook d. A. war davon (iberzeugt,
dass die sékularen Zionisten auch ohne ihr Wissen an der Wiedergeburt des
prophetischen Judentums mitarbeiten. Denn die Zionisten, die sich um den
Aufbau des Landes und die Wiedergeburt der Nation bemihen, bereiten die
physischen Grundlagen fur die Wiedergeburt des gottlichen Geistes im Volk
Israel vor. Sein Sohn, Zvi Jehuda Kook (1891-1982), gilt als geistiger Mentor der
Siedlerbewegung, auf die ich in Zusammenhang mit Gusch Emunim zu einem
spateren Zeitpunkt eingehen werde.

Die Nationalreligiose Partei (Miflagat Datit Leumit, abgekirzt Mafdal) ist
eine 1956 erfolgte Vereinigung der Misrachi-Bewegung und ihres Arbeiterflugels
Ha-Poel ha-Misrachi. Sie ist die einzige Vertreterin des orthodoxen Judentums,
die sich voll zum Zionismus und zum Staat Israel bekennt. Von Beginn der
Vereinigung an war die Nationalreligiose Partei stdndig Koalitionspartnerin der
jeweils regierenden Mehrheitspartei. ,,Durch seine [Anm. d. A. der Mafdal Partei]
Einwirkung wurden wichtige Entscheide der Knesset und der Regierung, im Geist

«78

und Sinn der Thora, gefalit oder abgeandert.

4.3.2. Die Agudat Israel

Die anfanglich antizionistische, charedisch-ultraorthodoxe Agudat Israel
(Hebr. Vereinigung Israels), die die Erlésung der Juden durch den Messias und
die Riickfithrung ins ,,Gelobte Land“ nur durch gottlichen Beschluss und nicht

durch die Errichtung eines judischen Staates fur erstrebenswert hielt - entstand

"7 Griinberger, Josef (1977): S. 6.
"8 Griinberger, Josef (1977): S. 16.



36

1912 in Kattowitz (heute Polen) als Gegenbewegung der strenggldubigen Juden
Ost- und Mitteleuropas zum sékularen Zionismus. Die Agudat Israel war zu ihrer
Entstehungszeit eine Vereinigung von enttduschten Misrachi Anhangern: “When
the Tenth Zionist Congress (1911) enacted the “cultural” question into Zionist
law, over the strident objections of the orthodox delegates, some of the German
leaders in the Mizrahi faction withdrew from it and from the WZO to join the
nascent Agudah organization.”” Das Ziel der Poale Agudat Israel —
Arbeiterableger der Agudat Israel - war und ist die Errichtung eines jldischen
Staates nach den Gesetzen der Tora und der Halacha.

In den 20er Jahren wurde die Partei auch in Paléstina aktiv, doch
beschrankte sie sich auf die Errichtung orthodoxer Schulen, lehnte den Zionismus
ab und beteiligte sich nicht an den Wahlen zu den Institutionen des Jischuw. Die
Grundlage ist die Forderung nach einem theologischen Staat. Sie lehnen daher
jede von Menschen gemachte Verfassung ab und fordern die strenge Beachtung
der religiosen Gesetze in allen Bereichen des staatlichen und 6ffentlichen Lebens.
Schoeps sagt hierzu: ,,Aber wenn ihre Glaubensvorstellungen ihnen auch
verboten, einen judischen weltlichen Staat anzustreben, so blieb doch immerhin
das talmudische Gebot, in Pal&stina zu leben.«®

Nach der Shoah sahen die Fuhrer der Aguda ein, dass sie die judische
Gemeinde in Israel unterstiitzen mussten. Sie gingen deshalb einen Kompromiss
mit den Zionisten ein, indem sie ein bedingtes Ja zur Staatsgriindung sprachen,
sich aber dafur gewisse Zusicherungen in Bezug auf die Einhaltung der
Religionsgesetze im neuen Staat machen lieRen.® , Wie die Billigung des Status
quo 1947 und die Mitunterzeichnung der Unabhangigkeitserklarung 1948
belegen, stellten sie sich nicht auBerhalb des nationalen Konsens, sondern
signalisierten ihre prinzipielle Bereitschaft zu Kompromissen.*®* Die urspriinglich
antizionistische Einstellung der Partei hat sich also in eine bedingt zionistische

gewandelt.

7 Schiff, Gary S. (1977): S. 69. Vgl. Oelmann, Christin (2010): S. 55. Vgl. Schoeps, Julius H.
(1983%): S. 24.
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Heute ist die Agudat Israel nicht mehr anti-zionistisch, nur noch nicht-
zionistisch. In der Praxis sieht das so aus, dal® sie an den Wahlen zur
Knesset teilnimmt, sich an Regierungskoalitionen beteiligt, aber keine
Minister stellt, um nicht unmittelbar Verantwortung zu tbernehmen, und
ein eigenes Schulsystem unterhalt, das freilich vom Staat finanziert wird.*
Lange Zeit représentierte die Agudat Israel die Partei der uUberwiegend
aschkenasischen Charedim. Dies dnderte sich, als die auf ethnischer Grundlage
basierende Schas-Partei entstand® - auf die demndchst in gekirzter Form

eingegangen wird.

4.3.3. Die Huter des Glaubens — Ein Jude, kein Zionist

Die radikale Gruppe der Neture Kartha (Aram. ,,Wéchter der Stadt®), die
nur einige hundert Familien ausmachen und die die Bedeutung ihres Namens
wortlich nehmen,® spalteten sich 1934/35 von der Agudat Israel ab, die in ihren
Augen ein Verrater ist.®® ,[...] er [Anm. d. A. Agudat Israel] ist und bleibt ein
frevelhaftes Unternehmen...“®” sagt Rabbi Mosche Hirsch - ein US Amerikaner
der urspringlich als Talmudschiler nach Jerusalem kam und auf Grund seiner
englischen Sprachkenntnis — im Unterschied zu den Jiddisch sprechenden
Mitgliedern der Neture Kartha — zu einem der fliihrenden Méanner der Gruppe
wurde - der ,,AuBenminister*® der Neture Kartha, iiber die Agudat Israel. ,,An der
Wohnungsklingel von Rabbi Hirsch steht neben seinem Namen ,,A Jew, not a
Zionist*; dementsprechend legt er groiten Wert auf die Feststellung, dass er im
Heiligen Land, nicht etwa im zionistischen Lande Israel lebt.“® Die Neture Kartha
verweigert jegliche politische Mitwirkung am Staat Israel und jeglichen
Kompromiss mit den Zionisten und wirde sogar lieber unter nichtjidischer
Herrschaft bis zum Kommen des Messias leben. Aulierdem nehmen ihre

Anhanger nicht an den Wahlen teil, begehen den Unabhéngigkeitstag als einen

8 Broder, Hanryk M. (1986): S. 37.
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Trauertag,® leisten keinen Dienst in der Armee und lehnen die religiésen Parteien
wegen ihrer Zusammenarbeit mit dem Staat ab.” Trotz der relativ kleinen Zahl
ihrer Mitglieder, welche die Gruppe politisch eher ungeféhrlich macht, spielt die
Neture Kartha eine grof3e Rolle in den Medien. ,,Er [Anm. d. A. Rabbi Mosche
Hirsch] bernahm die Pflege der Kontakte zur AuflRenwelt und entwickelte sich in
kurzer Zeit zum ,,besten PR-Agenten westlich des Jordan, “ dessen Methoden
nicht ganz so orthodox sind wie seine religiose Uberzeugung, dafiir aber sehr
effektiv (waren).“* Diese eher neue Medienprasenz war das Werk von Rabbi
Mosche Hirsch. Obwohl die Neture Kartha nicht in den israelischen Filmen
behandelt wird, ist es mir ein Anliegen diese Gruppe zu erwahnen: denn trotz der
haufig gezeigten Bildern dieser Gruppe in den Medien, handelt es sich um eine

sehr kleine Minderheit Israels.

4.3.4. Die ethnisch- orthodoxe Schas-Partei®

Innerhalb des religidsen Zionismus hat es Spannungen zwischen Juden
aschkensischer Herkunft einerseits - die jahrelang politisch dominant waren - und
Juden sephardischer Herkunft andererseits gegeben, die schlie3lich zu Spaltungen
geflihrt haben. ,,Orientale’ Charedim spalteten sich im Jahr 1983/84 von der
Agudat Israel und grindeten die Schas-Partei (Akronym fiir ,,Histadrut Sfaradim
Schomrei Thora.“ Hebr. Vereinigung der sephardischen Thora-Wéchter). Dies
galt, wegen ihres kometenhaften Aufstieges, als die wichtigste Entwicklung in der
religiosen Parteilandschaft. Der in Tel Aviv geborene deutsche Historiker,
Politikwissenschaftler und Publizist Michael Wolffsohn sagt hierzu: ,,Ihr Aufstieg
spiegelt zugleich die gestiegene quantitative wie qualitative Bedeutung der
orientalischen Juden in Israel wieder.«** Israel Shahak und Norton Mezvinsky
beschreiben, wie Rabbi Ovadja Josef — der 1973-1983 als sephardischer

Oberrabiner Israels tatig war® - zum spirituellen Fiihrer wurde: ,,Rabbi Shach
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formed Shas before the 1988 elections [...]. In order to make Shas also attractive
to non-Haredi Orientals, Shach handpicked a non-Haredi Oriental rabbi upon
whom he could rely — Rabbi Ovadia Yoseph, the former chief rabbi of Israel — to
act as the nominal party head. Shach, of course, retained authority.”* Ilhre
Anhanger umfassen nicht nur die sephardischen Charedim, sondern auch
orthodoxe und traditionelle Misrachim der orientalischen Juden® — nicht zu
verwechseln mit der Misrachi-Bewegung! — die bereits in der Beschreibung des
Films LA PETITE JERUSALEM erwahnt wurden. Auch hier sind oberflachliche
Unterschiede zu beobachten: ,,Nicht Kaftan, sondern dunkler Anzug und Krawatte
charakterisieren  das  Outfit des  sephardischen  Rabbiners  oder
Parlamentsabgeordneten. Viele Frauen verzichten auf die Perlicke und verbergen

ihr Haupthaar unter einem Hut.“%

4.4. Der Staat Israel und die religidsen Parteien

Ein kurzer historischer Uberblick uber die Grundgedanken der
ideologischen Ansétze, die zur Zeit der Staatsgrindung und somit bei der

Entstehung des israelischen Rechtssystems vorhanden waren, folgt nun.

4.4.1. Fehlen einer geschriebenen Verfassung®

Der Staat Israel wurde am 14. Mai 1948 ausgerufen und hat sich in den
Formen einer parlamentarischen Demokratie organisiert. Der junge Staat besitzt
bis heute keine geschriebene Verfassung. Lorry Schirer beschreibt die
schwierigen soziologischen und historischen Umstédnde, in denen das
Rechtssystem des jungen Staates entstehen musste: ,,Die Probleme des Kampfes
auf Leben und Tod, mit denen Israel so reich beschenkt wurde, und die Vielfalt
der Kulturen, die sich in Israel zwar dulden, aber verschiedene Moral- und

Gerechtigkeitsvorstellungen  haben, erschwerten den Aufbau einer auf
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gemeinsamen Grundkonzepten beruhenden Rechtsordnung.“*® Israel wird nach
dem Recht der ehemaligen Mandatszeit regiert,"®* die auf das Osmanische Reich
folgte. ° Unter dem Osmanischen Reich wurden andere Religionsgemeinschaften
als der der Islam, der die offizielle Staatsreligion war, als Minoritditen —
sogenannte millet - anerkannt und geduldet. Zur Mandatszeit wurden dann die
Moslems den anderen Religionen gleichgestellt.

Der Status als ‘millet” beinhaltete [Anm. d. A. im Osmanischen Recht]

allgemein eine begrenzte Autonomie insbesondere in Fragen des

personlichen Status wie EheschlieBungs-, Ehescheidungs- und mit letzterer

zusammenhéangende Unterhaltsangelegenheiten sowie

Erbschaftsangelegenheiten, die unter der Jurisdiktion der jeweiligen

religivsen Gerichte standen.'%®

Im Jahre 1950 fasste die 1. Knesset (Hebr. Verfassungsgebende
Versammlung bzw. Parlament) den Beschluss, statt einer einheitlichen Verfassung
eine bestimmte Anzahl von selbstandigen Grundgesetzen vorzubereiten.’® Ein
Kompromiss war erforderlich, um das Verhédltnis von Staat und Religion
verbindlich zu regeln. Die sogenannte ,,Status-quo-Vereinbarung® *®® wurde 1947
von dem damaligen und ersten Premierminister des neu gegriindeten Staates -
David Ben-Gurion - mit den Vertretern der religiosen Parteien getroffen, und
blieb seither ein ,,sténdiges Thema innenpolitischer Auseinandersetzung.* '* Mit
dieser Vereinbarung erhielten die Religidsen die Zusicherung, dass der neue Staat
die althergebrachten religiésen Gesetze respektieren wiirde. Hierzu gehdrten die
vier Sdulen des Status-quo: ,,1) Regelung von Personenstandsfragen nach
religioser Vorschrift, 2) Festlegung des Schabat und religioser Feiertage als
gesetzlicher Ruhetage, 3) Einhaltung der Speisegesetze in &ffentlichen
Einrichtungen, 4) Autonomie ultraorthodoxer Bildungseinrichtungen.“*’

Als Motiv fir dieses Abkommen werden zwei Theorien debattiert: Die
Annahme, dass eine weltlichen Verfassung zu einer Spaltung der Nation in

religiose und sékulare Gruppen fiihren wiirde. Somit kdnnte die Vermeidung der
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sogenannte Milchemet Tarbut (Hebr. Kulturkampf) - ein Streit zwischen den
"orthodoxen" Juden, die nur fir ihre Religion leben mdchten, und den "sékularen™
Zionisten, die der Religion ihre Nation entgegenstellen und verstéarkt politisch
denken wollen — eines der Motive sein, die fur die Entscheidung gegen eine
Verfassung sprach. Andererseits war die Mapai zwar die stérkste Partei, brauchte
aber fur die Ubernahme der Regierungskrafte Koalitionspartner. Der
Zusammenschluss der nationalreligiésen und ultraorthodoxen Parteien im Jahre
1949 in die ,Vereinigte Religiése Front,“ um der Regierung Ben-Gurions
beizutreten, moge eine weiterer Motiv gewesen sein. Laut Christin Oelmann ,,[...]
schien die Absicherung seiner Macht [Anm. d. A. David Ben-Gurions] weitaus
wichtiger zu sein, als sich in einem Streit beziglich der Verfassungsfrage mit den

religiésen Parteien auseinanderzusetzen.*'®

4.4.2. Der Einfluss religioser Parteien auf die Gesetzgebung Israels

Trotz ihrer kleinen GroRe, waren die religiésen Parteien gleich an einer der
wichtigsten Entscheidungen des jungen Staates beteiligt, namlich der Frage nach
dem Verhdltnis zwischen Staat und Religion. Das politische Anliegen der
religiésen Parteien war es vor allem, Gesetze zu verhindern, die der religidsen
Tradition und der Thora zuwiderliefen. Sie versuchten, dies zu erreichen, indem
sie durch Austrittsdrohungen aus der Koalition die Regierungspartei, die aufgrund
ihres Koalitionsbedirfnisses ein Problem darstellte, unter Druck setzten.'®
Insgesamt spielten die religidsen Parteien also zwar eine kleine, dafiir aber eine
umso wichtigere Rolle im Parteienleben. Wenn es um die Bildung einer Koalition
ging, nahmen die religiosen Parteien eine wichtige Rolle ein: Die religidsen
Parteien sind in der Lage, jeweils der einen oder der anderen grof3en politischen
Richtung die Mehrheit zu verschaffen. Deshalb sind sie politisch
bedeutungsvoller, als es ihrem Anteil an der Bevdlkerung entsprechen wiirde.
Dementsprechend ist der Einfluss der orthodoxen Gesellschaft auf

Regierungsentscheidungen bedeutend grofer als ihre Grofle vermuten lasst.

1% Oelmann, Christin (2010): S. 59.
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Mithilfe des Status-Quo-Abkommens hatten sie durchaus einen grof3en Einfluss
auf die Entwicklung der Gesellschaft und des Staates Israel. Lorry Schirer
beschreibt diese Macht folgendermafen:

Die Tatsache, dall der Minister fir Religionsangelegenheiten seit der
Grindung des Staates fast durchgehend einer judisch-orthodoxen
Religionspartei angehorte (ausgenommen die der Amtszeitperiode 1992-
1996), und dalR diese Parteien an allen Koalitionsregierungen seit der
Grundung des Staates beteiligt waren, fihrte dazu, dal die 6ffentlichen
Mittel, die fir die Erflllung der offentlichen religiosen Bedirfnisse
bestimmt waren, stdndig gewachsen sind. Mit der Erhdhung der Zuschiisse
konnten die ortlichen Kultusgemeinden und ihre Anhé&nger nicht nur an
politischer Macht gewinnen, sondern auch ihren Aufgabenkreis
erweitern.*°
Die religidsen Parteien erreichten beispielsweise, dass am Schabbat gewisse
Stralien in der Nahe von orthodox-religiosen Siedlungen fur den Verkehr gesperrt
werden mussten. AuRerdem war die Regierung sogar gezwungen, der nationalen
Luftfahrtlinie EI Al das Fliegen am Schabbat zu verbieten. Ebenso muss das nach
Israel eingefiihrte Fleisch koscher sein. Auch die Armeekrankenhduser und
sonstige Offentliche Anstalten, die eine Kiche betreiben, sind angehalten, die
Speisegesetze zu befolgen. *** Christin Oelmann fiigt ein weiteres Beispiel hinzu:

Um der Heiligung des Sabbats entsprechenden Ausdruck zu verleihen,
forderten die Orthodoxen neben dem allgemeinen Gebot, an diesem Tag
nicht zu arbeiten, beispielsweise weiterhin, dass an selbigem Kkeine
offentlichen Verkehrsmittel wie Busse oder Ziige im Lande fahren durfen.

[...] Mit Ausnahme der Stadt Haifa, in welcher viele arabische Israelis

leben, dirfen am Sabbat keine o6ffentlichen Transportmittel in Israel

verkehren.'?

In der beliebten Serie SRUGIM (IL, 2008ff) ist die rituelle Einhaltung des
Schabbat so dargestellt, dass in Israel bzw. im Stadtteil Katamon jede Person
gleichermaRen religids ist.*® Dies wird durch die wdchentliche Sirene, die den
Schabbat ankiindigt und die darauf folgende kollektive ,,Begehung* des Schabbat
wunderschon verbildlicht. Der Titel der Serie SRUGIM bezieht sich auf die
gehékelten Kippot (Hebr. Kopfbedeckung méannlicher Juden) nationalreligioser

Manner. Auf sympathische Weise stellt die Serie das nationalreligiose Leben
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einer Gruppe 30-jahriger Singles im Stadtteil Katamon in Jerusalem dar. Zum
ersten Mal in der israelischen Fernsehgeschichte werden kostbare Einblicke ihrer
taglichen Erfahrungen — sei es ein Speed-dating mit Personen die das andere
Geschlecht vor der Ehe nicht beriihren, eine typische Schabbat Mahlzeit, oder
dem Druck einer Heirats-orientierten orthodoxen Welt gerecht zu werden — auf
dem Bildschirm prasentiert. Dabei werden Bilder religiosen Lebens gezeigt, ohne
auf theologische Diskussionen oder Erklarungen einzugehen. SRUGIM spricht
mit bezwingender Uberzeugungskraft all diejenigen an, die darum kidmpfen, die
Liebe und sich selbst zu finden. Aus diesem Grund wurde die Serie
gleichermalen unter sékularen wie orthodoxen Juden in Israel ein Riesenhit. Bei
den Drehbuchautorinnen und Produzentinnen dieser dufRerst erfolgreichen Serie
handelt es sich um Absolventen der religiésen Filmschule Maale, die im Jahr
1989 gegriindet wurde, um die Thematisierung heikler Nuancen des orthodoxen
Lebens zu unterstiitzen — die Filmschule Ma’ale wird in Kapitel 3 thematisiert.

4.4.3. Beispiel Bildungswesen'*

Um mehr sakulare Juden von ihrer Lebensweise zu (berzeugen, richteten
sich die groBten Bemihungen der religiosen Parteien auf die Erziehung und
Schulbildung. Im Jahr 1953 wurde das revolutiondre ,,Gesetz iiber staatliche
Erziehung” geschaffen. Dieses Gesetz, dass das gesamte Erziehungswesen
grundlegend verédnderte, ermdglicht den Eltern zwischen ,,staatlicher Erziehung*
und ,,religids staatlicher Erziehung® zu wéhlen. AuBlerdem erlaubt das Gesetz
auch die Erfullung der Schulpflicht in ,,anerkannten* Schulen auBerhalb des
Staatssystems. Somit konnte die ultraorthodoxe Agudat Israel ihr relativ
unabhéngiges Schulsystem mit staatlicher Unterstitzung bewahren. Dennoch
blieben sie ziemlich unabhangig von der staatlichen Schulaufsicht. ,,Das Gesetz
sieht einen Standardlehrplan vor, der fiir alle Staatsschulen verpflichtend ist und
75 Prozent des Unterrichts umfal3t, und auf3erdem verschiedene Erganzungspléne,

die den Winschen der Eltern entgegenkommen und 25 Prozent des Unterrichts
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ausfillen sollen.“** Im Allgemeinen widmen die nichtreligiésen Schulen weniger
Wochenstunden als die religidsen den judisch-traditionellen Studien und mehr
Wochenstunden als jene den modernen Féchern wie Muttersprache, Geographie,
Mathematik, etc.”® Das Erziehungsministerium konnte es durchsetzen, dass die
Unterrichtssprache Hebraisch ist, nur der Unterricht im Talmud darf im
traditionellen Jiddisch erfolgen.

4.4.4. Beispiel Personenstandsrecht

Wie bereits erwahnt, sind EheschlieBungen ausschlieflich dem Rabbinat
unterstellt — in Israel gibt es keine zivilen Eheschlieungen.*” Folgendes Gesetz
wurde vom jungen Staat Gbernommen:

Das Gesetz (Order in Council) von 1922, immer noch eines der
wichtigsten Gesetze in Israel, bestimmte, dal die Rabbinatsgerichte die
ausschlief3liche Jurisdikation in allen Fragen haben, die mit EheschlieRung,
Scheidung, Unterhalt und der Bestatigung von Testamenten zu tun haben,
soweit ein Rechtsstreit zwischen Angehdrigen der jidischen Gemeinschaft
entsteht, die entweder Biirger von Palastina oder Staatenlose sind.™®

Da das Reformrabbinertum in Israel nicht zugelassen ist, miissen Ehen, bei
denen religiose Einwénde der Orthodoxen bestehen, wie zum Beispiel bei der
Heirat mit Nichtjuden, auBerhalb des Landes geschlossen werden. Damit
verhindert das Recht, Mischehen in Israel zu vollziehen. Im Ausland geschlossene
Mischehen werden in Israel aber zivilrechtlich anerkannt.™*

Ein weiteres rechtliches Problem ist der Status der Frau im religiosen
Bereich. Im 1951 verabschiedeten ,,Gesetz zur Gleichheit der Frau® heif3t es zwar,
dass das Gesetz die Gleichheit von Mannern und Frauen in allen Lebensbereichen
vorschreibt, aber in Zivilfragen bleibt dieses Versprechen unerfillt. Mit diesem
Gesetz ,kann eine Frau ihren Mann ins Gefangnis bringen, wenn er ihr die

Scheidung verweigert, sofern diese von einem Rabbinatsgericht angeordnet

worden ist, ebenso kann sie einen Schwager ins Geféngnis bringen, der die
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Halitsa'®® verweigert.“**" Im Scheidungsrecht beispielsweise gibt es de facto keine
Gleichheit. Eine von ihrem Mann verlassene Frau gilt als Aguna (Hebr. Die
Verlassene), wenn sie von ihrem Manne keinen Get (Heb. Scheidungsbrief)
bekommen hat. Sie kann in diesem Aguna-Status nicht wieder heiraten, obschon
im umgekehrten Falle die Regel nicht gilt. Ruth Halperin-Kaddari beschreibt die
schrecklichen Zustande:
Unfortunately, no empirical research has ever been conducted in Israel to
ascertain the economic consequences of divorce, and it can only be
assumed, in light of international research, that Israeli women fare worse.
This is due to their weaker power regarding divorce, which is inherent in
the Israeli legal system of divorce, and the lack of post-divorce alimony.'?
Im Jahre 2002 wurde zum ersten Mal in der Geschichte Israels eine Frau,
Dr. Sharon Shenhav, als Vertreterin in das Auswahlkomitee fiir Dajanim (Hebr.
religiose Richter) gewéhlt.”® Dr. Sharon Shenhav, eine internationale
Rechtsanwaltin, die sich mit den Rechten der Frauen auseinandersetzt, als
Expertin im Ehe- und Scheidungsrecht nach jldischem Recht anerkannt, griindete
1997 das International Jewish Women's Rights Project, das sich fir die
Wiederherstellung von Fairness und Gerechtigkeit fur Frauen bei religiosen
Scheidungen einsetzt, und ist seither dessen Direktorin. VVor zwei Jahren hatte ich
die Ehre, diese Frau, Dr. Sharon Shenhav, bei einer WIZO (Akronym fiir Women's
International Zionist Organisation) Konferenz kennenzulernen und Uber die
aktuelle Situation sprechen zu horen. Dr. Shenhav berichtete (ber aktuelle
Probleme in der Beziehung zwischen Religion und Staat. Die meisten dieser
Dilemmas beziehen sich auf Frauen und ihre Rechte in der religiésen Ehe und
Scheidung sowie der Form ihrer Kleidung. Auf einzelne halachische frauenbezoge

Gesetze wird im néchsten Kapitel eingegangen.

120 Eine jiidische Zeremonie, durch welche eine Witwe und ihr Schwager von der Verpflichtung

zur Leviratsehe entbunden werden. Talmud Bavli. Band Jebamot. 2A.“ In: Badi, Joseph (1961): S.
25.

121 Badi, Joseph (1961): S. 25.
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4.4.5. Beispiel Militardienst

Im Jahre 1949 wurde das Gesetz uber die Wehrdienstpflicht verabschiedet,
das sowohl Frauen als auch Minner zum Dienst verpflichtet. ,,Miitter und
schwangere Frauen sind befreit, und verheiratete Frauen sollen nur zu
Reservedienstleistungen herangezogen werden. [...] Die Regierung erkldrte sich
daher bereit, orthodoxe Frauen freizustellen, sofern sie die Ernsthaftigkeit ihrer
Glaubenshaltung nachwiesen.“** Den Frauen, die sich aus Glaubensgriinden dem
Militérdienst entziehen, wurde die Mdglichkeit gegeben, andere Dienstpflicht wie
Sozialdienst zu leisten.'* Wie bereits in Joseph Cedar’s erstem Spielfilm HA-
HESDER (IL, 2000), wird auch im Film MEDURAT HA-SHEVET (IL; 2004)
das Thema Wehrdienst unter Nationalreligiésen behandelt. Hier besucht Esti
(Maya Maron, der Star aus Nir Bergman's ,,Broken Wings* 2002), die dltere
Tochter der jungen Witwe Rachel Gerlik den Scherut Le umi (Hebr. Sozialdienst).
Dieser Aspekt sowie die Kleiderordnung der Frauen sind in Cedar's Filmen
lediglich durch das Kennerauge zu registrieren. Woran das liegen kénnte, wird zu
einem spateren Zeitpunkt besprochen.

Um religidsen Soldaten den Militardienst zu ermdglichen, wurde die
koschere Kiiche sowie die Einhaltung des Schabbat in den Militarskasernen zur
Pflicht. AulRerdem schufen die Nationalreligiosen spezielle Talmudschulen, wie
beispielsweise die Jeschiwot Hesder, die das Talmudstudium mit dem
Militardienst verbinden. Israel Shahak und Norton Mezvinsky erklaren die
Aufgaben der Jeschiwot Hesder Studenten:

They are not inducted into the army in the normal way and thus do not
serve continuously for three years in units assigned by the army according
to its needs. [...] The Hesder Yeshivot students instead are inducted into
the army as a group and serve in their own homogeneous companies,
accompanied by their rabbis who are responsible for and watch over the
students’ “religious purity.” They serve for eighteen months rather than for
the full three years. The eighteen-month period is not continuous but is
rather divided into three six-month periods. After each period of army
service, the Hesder Yeshivot students leave the army for six-month period
of Talmudic study in a yeshiva wherein the presumably negative
influences of having met secular Jewish soldiers are supposedly countered.
[...] The major reason for its continuation, however, is the excellent

124 Badi, Joseph (1961): S. 34.
125 v/gl. Badi, Joseph (1961): S. 78. Vgl. Oelmann, Christin (2010): S. 63.
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military quality and record of Hesder Yeshivot students. Their

performance is far above the average of those in the Israeli army and their

dedication is even greater.'?®

Joseph Cedar befasste sich bereits in seinem Erstlingswerk HA-HESDER
aka ,,Time of Favor* (IL, 2000) mit einer ihm bekannten Umgebung: denn Cedar
diente als nationalreligioser Jude drei Jahre im israelischen Militér. Der Spielfilm
handelt von Menachem (Aki Avni), einem nationalreligiésen Jeschiwat Hesder
Studenten aus einer Westbank-Siedlung, der Offizier in einer speziellen Einheit
ist. Sein Lehrer, Rabbiner Meltzer (Assi Dajan, Sohn von Mosche Dajan, Israel’s
AuRenminister wahrend des Sechstagekriegs), kampft und predigt dartber, eines
Tages wieder auf dem Tempelberg, der muslimischer Obhut untersteht, beten zu
konnen. Israel Shahak und Norton Mezvinsky setzen sich sehr detailliert mit der
Thematik der Nationalreligidsen und dem israelischen Wehrdienst auseinander.
Sie beschreiben diesen Zuwachs folgendermal3en:

When Gush Emunim [Anm. d. A. Siedlerbewegung] appeared in 1975, its
lay leaders and especially its rabbis began educating and inspiring young
NRP followers to adopt the military profession as a religious duty, to join
the combat and elite units of the army, and to become officers. Young
NRP followers became dedicated, disciplined and efficient soldiers, ready,
if necessary, to sacrifice their lives for their country. The army high
command and a large segment of the Israeli Jewish population welcomed
this development with positive enthusiasm.**

Im Vordergrund der Filmhandlung steht jedoch eine verbotene Liebe: Der
Rabbiner Meltzer wiinscht, seine Tochter Michal (Tinkerbell) mit Pini (der
Komddiant Idan Alterman), dem herausragenden Schiler seiner Jeschiwa zu
verheiraten. Doch seine eigenwillige Tochter zieht den Offizier Menachem vor.
Als Michal Pini abweist, plant dieser einen wahnwitzigen und geheimen
Anschlag.

In the Seventies the national religious soldiers were an integral part of any
army unit. Today, especially after Rabin’s assassination, a loyalty question
arises. | don't think it’s justified, but that's the case. When your loyalty is
split between your rabbis and your commanders, then your commanders
are worried. That's why these units are problematic. They exist, but they
are no longer seen as favorably as they once were.*?

126 ghahak, Israel and Mezvinsky, Norton (1999): S. 90.
127 Shahak, Israel and Mezvinsky, Norton (1999): S. 89.
128 Sklar, Robert (2001): S. 26.
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sagt Cedar tber die Jeschiwot Hesder, nach Rabin’s Ermordung im Jahre 1995 -
die zu einem spateren Zeitpunkt dieses Kapitels besprochen wird. Die
Amerikanische Erstausstrahlung wurde wegen der Attacke auf den World Trade
Center am 11. September 2001, verschoben: “its American distributor,
paradoxically, if understandably, delayed its scheduled September 2001 U.S.
release until January 2002.#

HA-HESDER ist einer der wenigen israelischen Spielfilme der sich mit
den Konflikten und Spannungen von religioser Sicht auseinandersetzt. Dabei ist
zu bemerken dass es sich bei den vier Hauptcharakteren um bekannte sakulare
Schauspieler handelt. J. Hoberman schreibt in “The Village Voice”, “Although the
would-be terrorist Pini remains the least developed character and the closest to a
caricature, Time of Favor is relentlessly honest in representing the mutual mistrust
between religious and secular Israeli soldiers, and the potential civil war between
uncompromising idealists and grim pragmatists.”*** Man kdnnte sogar meinen,
dass HA-HESDER der erste Film ist, der die wachsenden Zweifel eines religitsen

Siedlers auf die Kinoleinwand bringt.

4.5. Vom Messianischen Erlésungsglauben zum

politischen Fundamentalismus

4.5.1. Der Mythos vom unbesiegbaren David

Der Sechs-Tage-Krieg des Jahres 1967 - der in den arabischen L&ndern als
,Juni-Krieg™ bekannt ist - stellt einen historischen Einschnitt in der Israelischen
Geschichte dar. Der dritte israelische-arabische Krieg begann als israelischer
Préventivschlag: Nach Sperrung der Stral’e von Tiran fir israelische Schiffe von
Agyptischer Seite, marschierten im Juni 1967 dgyptische, jordanische, syrische,
irakische sowie saudi-arabische Truppen an den israelischen Grenzlinien auf. In
einem Uberraschungsangriff - den der damalige Generalstabschef Jitzchak Rabin

plante, was sein Bild in der israelischen Offentlichkeit fortwahrend pragte -

129 Sklar, Robert (2001): S. 26.
130 Hoberman, J. (2002): URL: http://www.villagevoice.com/content/printVersion/167983/
[Letzter Aufruf: 30.08.2011].



49

zerstorte Israel beinahe die gesamte &gyptische und syrische Luftwaffe. Ferner
eroberten die israelischen Truppen in nur sechs Tagen den Gazastreifen und die
Sinai-Halbinsel, das Westjordanland und Ost-Jerusalem mit der Klagemauer und
dem Tempelberg — dessen Zutritt den Juden bis 1948 verwehrt blieb - sowie den
syrischen Golan-Hohen. Somit fiihrte der Sechs-Tage-Krieg zu einer wesentlichen
Erweiterung des von Israel kontrollierten Territoriums und zu militarstrategisch
vorteilhafteren Grenzen. AulBerdem hatte Israel sich als praktisch unbesiegbare
Militdrmacht erwiesen — der Mythos vom unbesiegbaren David, der israelischen
Armee, gegen den erfolglosen Goliath, der im Unabhéangigkeitskrieg von 1948
geboren war, wurde bestéarkt. In Joseph Cedar's MEDURAT HA-SHEVET (IL,
2004) werden den Chanichim Aspekte der zionistischen Ideologie wahrend der
Pe'ulot (Hebr. Gruppenaktivititen) vermittelt. Den alteren Chanichim — die vor
ihrer Militérzeit stehen — wird Menahem Golan’s Film , Miviza Yonathan“ aka
., Entebbe:  Operation Thunderbolt” (1977) vorgefuhrt. Wie auch der
Sechstagekrieg, gilt diese Operation bis heute als Zeichen der Stdrke. Das
Actiondrama schildert die Befreiung der Geiseln einer entfiihrten Air-France
Maschine im Jahre 1976. Auf dem Weg von Tel Aviv nach Paris, wird die Air-
France entfiihrt und nach Entebbe in Uganda umgeleitet. Die judischen Geiseln
bleiben im Terminal, wéhrend die nichtjiidischen Passagiere freigelassen werden.
SchlieBlich wird das Flughafengebdude von einer eigens eingeflogenen
israelischen Spezialeinheit gestirmt. Bei dieser heroischen Befreiungsaktion
kommen alle Entfuhrer und drei der Geiseln ums Leben. Der Einsatzleiter und
Held der Operation, Jonathan Netanjahu — Bruder des spateren israelischen
Ministerprasidenten Benjamin Netanjahu — wird in dieser Aktion getotet. Der
Zwischenfall war Inhalt einiger Filmproduktionen. Die kurze Filmszene, die in
MEDURAT HA-SHEVET zu sehen ist, zeigt Klaus Kinski in der Rolle des
deutschen Entflhrers, der sich gegen die Uberraschenden Angreifer wehrt. Die
israelischen Schauspieler Assi Dajan und Yehoram Gaon, die auch in diesem
Cedar Film mitspielen, werden in dieser kurzen Filmszene natirlich nicht gezeigt.
Sonst wiirde es zu einer eindeutigen Verwirrung der verschiedenen Rollen und
Charaktere kommen. Die Auswahl des Regisseurs diesen speziellen

Filmausschnitt zu zeigen wiederspiegelt die Bedeutung des neuen Images des
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starken, kampferischen Israelis — welches den jungen Chanichim Gbermittelt wird.
Was fur Probleme mit dem glorreichen Sieg des Sechs-Tage-Krieges
einhergingen, die bis heute nicht geldst sind, werden in dieser Arbeit nicht
untersucht.

Im Jahre 1980 wurde das Jerusalemgesetz verabschiedet, das das vereinte
Jerusalem zur ungeteilten Hauptstadt Israels erklérte. Jerusalem ist seit biblischer
Zeit der religiose Mittelpunkt des Judentums. Jidische Besitzanspriiche auf
Jerusalem berufen sich auf das Koénigreich Davids, der die kanaandische Stadt
eroberte und zur Hauptstadt des antiken judischen Staates gemacht hatte. Dort
errichtete sein Sohn Salomon den Tempel, der zum Zentralheiligtum des
judischen Glaubens wurde. Der Uberlieferung nach schloss Gott einst an genau
dieser Stelle seinen Bund mit Abraham, nachdem dieser sich dem gottlichen
Befehl gebeugt und bereitgefunden hatte, seinen Sohn Isaak zu opfern. Der
mythische Opferplatz aus der Zeit der Kanaaniter ist das Allerheiligste des von
den Rémern zerstorten Tempels. AulRerdem wird an dieser Stelle nach judischer
Uberzeugung der Messias den zerstorten Tempel wieder aufbauen, das judische
Volk nach Israel bringen und fur den Weltfrieden sorgen.

Der neu- bzw. (wieder)errungene Besitz der Heiligen Statten Jerusalems
ist fir orthodoxe wie sdkulare Juden gleichermallen unverzichtbar. Religiose
Zionisten deuteten den militarischen Sieg und die Ausdehnung des Territoriums,
der einst zum biblischen Land gehdrenden Gebiete, als Zeichen Gottes und zum
Teil auch als eine Etappe im messianischen Prozess. Professor flr
Fundamentaltheologie Klaus Kienzler meint hierzu: ,,Die ,, Kookisten*** erklarten
1967 zum Jahr eins des Zeitalters der Erlosung. Seither ist die Idee von ,,Eretz
Israel” oder ,,GroB-Israel, das ,,Land* der biblischen Verheilung, zur fixen Idee
ultraorthodoxer Kreise geworden.“*** Victor und Victoria Trimondi, die in ihrem
Buch ,, Krieg der Religionen* die Auswirkungen fundamentalistischer Ziige
prufen, fligen folgendes hinzu: ,,Insbesondere muss der Sechstage-Krieg von 1967
als der eigentliche Markstein angesehen werden, von dem aus der religiose

Zionismus immer mehr an sozialem Einfluss auf die israelische Gesellschaft

131 Rabbi Abraham Isaak Ha-Cohen Kook, siehe: Misrachi-Bewegung.
132 Kienzler, Klaus (1996): S. 110.
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gewinnt.“*** Uberdies bringt lan Lustick den 1967 entstandenen Wendepunkt und
die damit einhergehenden Probleme auf den Punkt: ,.Simply put, in the Six Day
War, Israel inflicted a quick but tremendous military defeat on the Arab world,
and the beginning of a prolonged political and cultural crisis upon itself.”** Mit
dem unglaublichen Sieg beginnt auch eine wahrscheinlich und leider niemals
endende Meinungsverschiedenheit zwischen “Tauben” und “Falken.” Die
Metapher ,, Taube* steht fur die kooperative und friedliche Strategie. Die Taube
kampft nicht, meidet jeden Konflikt und, falls sie angegriffen wird, zieht sie sich
zurlick, bevor sie verletzt wird. Im Gegensatz dazu repréasentiert der ,,Falke eine
unkooperative zum Teil sogar aggressive Strategie. Er ist angriffslustig, sucht
Konflikte und kampft."* ,,Doch selbst die Tauben sind nicht bereit, alle im Sechs-
Tage-Krieg eroberten Gebiete zu raumen““** fligt Michael Wolffsohn hinzu. Israel
Shahak und Norton Mezvinsky erklaren weshalb keine Charedi-Tauben
existieren: ,,The Haredi world is Judeocentric. The essence of Haredi thought is
the notion of an abyss separating the Jews from the Gentiles. This is why any
coalition between Labor and Haredi doves is impossible. There actually is no such

thing as a Haredi dove.”¥’

4.6. Die Siedlerbewegung

Wenige Wochen nach Israels Uberraschenden Sieg im Sechs-Tage-Krieg
legte die israelische Regierung einen Plan flr die Besiedlung der eroberten bzw.
beschlagnahmten bzw. befreiten Territorien vor: Ziel ist die Errichtung maoglichst
vieler Siedlungen in ,Judda und Samaria“, d. h. in den von Israel seit 1967
eroberten bzw. besetzten Gebieten. Im Rahmen des Siedlungskonzepts der
Arbeitspartei war die Errichtung einiger Siedlungen als strategische MalRnahme zu
werten, um die Grenzen des Landes zu sichern, und die Annexion Ost-Jerusalems

unumkehrbar zu machen. Obwohl die religiosen Parteien mit den Siedlern
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sympathisieren, ist die Siedlerbewegung formell mit keiner Partei liiert. Zudem
sieht sich die Nationalreligiose Partei, von der sich die zum Teil militante
Siedlerbewegung Gusch Emunim®® im Jahre 1974 spaltete, als parlamentarischer
Arm der Siedlerbewegung.

In den Augen der religiosen Zionisten z&hlt das biblische Stammland
,Judda und Samaria“ zum unverzichtbaren Bestand von Eretz Israel (Hebr. Land
Israel), dass einst von Gott durch den Bund mit Abraham dem auserwahlten VVolk
versprochen wurde. ,,Religidse Zionisten sind deswegen davon iiberzeugt, dass sie
bei der Besetzung Palastinas Gottesrecht vollstrecken und dieses ubersteigt
jegliches Volkerrecht.“**® Uberdies beschleunigt die Besiedlung dieser Gebiete
durch das jidische Volk nach nationalreligioser Deutung die messianische
Erlésung.' Jedoch werden die Grenzen des als Kanaan bezeichneten Landes
nicht eindeutig festgelegt. Es sind vielmehr eine Anzahl sich widersprechender
Versionen von den biblischen Grenzen des Landes Israels im Umlauf.
Beispielsweise versprach Gott in Gen. 15,18 Abraham das Land ,,vom Strome
Mizrajims bis an den groBen Strom, den Strom Frat.“**! In Num. 34,3-15 ist das
Gebiet schon wesentlich kleiner - es umfasst zumindest Teile des nordlichen
Negevs, das Westjordanland und Galilda.*** Gush Emunim zufolge besteht gemaRi
Num. 33,53 ,,Und ihr sollt austreiben (die Bewohner) des Landes und sollt darin
wohnen; denn euch habe ich das Land gegeben, es zu besitzen“'* fur die Juden
nicht nur das Recht, sondern die unbedingte Pflicht, tiberall im Land zu siedeln.

Die unterschiedlichen Meinungen (ber Legalitdt oder Illegalitdt der
Siedlungen, wird in dieser Masterarbeit nicht behandelt. Lediglich die Motivation
der Siedler in die besetzten bzw. eroberten bzw. befreiten Gebiete zu ziehen, die
in Joseph Cedar’s Spielfilm thematisiert wird, ist in dieser Arbeit von Interesse.
Angelockt durch Steuervergiinstigungen bzw. staatlichen Subventionen, niedriger
Grundstiickspreise und die Aussicht auf ein Haus im Grinen, zogen viele

vielleicht sogar die meisten israelischen Familien in israelisches Hoheitsgebiet,
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den Siedlungen.** Michael Wolffsohn beschreibt die Anziehungskraft der
Siedlungen im Westjordanland folgendermalien: ,,Wohnungen waren in den eher
stadtischen Ortschaften weit billiger zu erwerben als im israelischen Kernland.
AuRerdem liegen sie in landwirtschaftlich wunderschonen Gegenden, wo die Luft
noch gut und die Umwelt unzerstort ist.“*** Lediglich eine Minderheit zog aus rein
ideologischen bzw. religiésen Grinden in die besetzten bzw. eroberten Gebiete.
,Einer Umfrage zufolge, die die Friedensorganisation Schalom Achschaw im Juli
2002 in 3.200 Siedlerhaushalten durchfiihrte, erklarten 77% der Befragten, dass
sie sich in den paldstinensischen Gebieten niedergelassen hitten, um eine ,,hOhere
Lebensqualitit® zu erzielen.“**® Die Zahl der Siedler wuchs unvermindert weiter,
vor allem wegen des hohen Bevolkerungswachstums, dass dreimal so hoch ist wie
im Kernland Israels.

Joseph Cedar’s zweiter Spielfilm MEDURAT HA-SHEVET (IL, 2004)
spielt im Jahre 1981 - wéhrend der Entstehungszeit der israelischen
Siedlerbewegung — in Jerusalem. Ausgehend von den geographischen
Veranderungen konzentriert sich Joseph Cedar — abseits von der klassischen
geopolitischen Argumentation — auf die psychologischen, nicht-ideologischen
Motivationen, die viele Israelis dazu trieb einer Siedlerbewegung beizutreten.
Hierzu sagt Cedar:

the settlers of 1981 were mostly middleclass citizens who used the
political atmosphere of the time as an excuse to take advantage of what
they considered a good real estate opportunity, expand their homes and
create a sheltered environment for their communal life. [...] Little did they
know that 20 years later, driving to their suburban dream home would
entail bullet proof vests and military armed escort. Not to mention two
million Palestinian neighbors without basic human rights.*

Die junge Witwe Rachel Gerlik (Michaela Eshet) beschliel3t nach dem Tod
ihres Mannes, mit beiden Tochtern aus der Stadt fortzuziehen und sich bei einer
entstehenden Siedlerbewegung des Westjordanlandes um eine Immobilie zu

bewerben. Rachel sehnt sich nach Sicherheit und nach dem Umfeld einer

Gemeinde. Die religiose Siedlung aber will keine alleinstehende Frau bei sich
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aufnehmen und so wird ihr vorgeschlagen, sich mit moglichen Partnern zu treffen.
,,Es ist Noah's Arche® beschwert sich Rachel. In einem Aufnahmeinterview von
Motke und seiner Frau wird sehr schnell sichtbar, dass eine gewisse
Bevolkerungsgruppe ausgeschlossen werden soll:

“And who would you like your neighbors to be?”, "People like us” they all
agree. "People like you", answers Rachel at the end of her interview. The
settlers are thus motivated less by their ideological commitment to the
ideal of the greater Israel than by the bourgeois dream of moving from
their apartment to a house with a lawn and their desire to distance
themselves from those who are unlike them.**
Die Figur des Motke (Assi Dajan, der bereits im ersten Film HA-HESDER von
Cedar mitspielte) und seiner Frau Shula ist die Personifizierung des Konflikts
religioser ldeologie und Machtpolitik. Denn nur unter bestimmten
Voraussetzungen wird man vom Siedlerkomitee aufgenommen. Dieser Konflikt
kommt besonders in der Medura (Hebr. Lagerfeuer) Szene zur Geltung. Auch in
dieser Szene wird erkennbar, dass es dem Siedlerkomitee nicht um ideologische
Motive geht. Rachel erféhrt auch, dass Geld eine Voraussetzung fir die
Gemeinschaft ist. Cedar sagt hierzu:

| decided to set my film in this context because | wanted to examine the

social dynamics behind the ideology and politics. In the beginning of my

film Rachel expresses her desire to join the settlement and we know that

there is nothing political about this desire, all she wants is to belong to a

community. By the end of the story, when Rachel turns her back on the

settlement, here too there is nothing political, only an act social
independence and personal integrity.'*

SchlieBlich  entmutigen  die  verlorenen  Anforderungen  des
Siedlungskomitees Rachel’s Motivation beizutreten. Dieses Mal trifft Rachel ihre
Entscheidungen jedoch nicht alleine. Es wirkt sogar, als wére es eine
Erleichterung fir Rachel, dass ihre Tochter ihr die Entscheidung abnehmen. Somit
hat Rachel doch noch zu ihrer eigenen, kleinen Gemeinde gefunden — in der Nahe

und dem Zusammenhalt ihrer Familie.
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4.7. Der Yom-Kippur-Krieg und die Entstehung von

Gusch Emunim:

Im Oktober des Jahres 1973 verlbten Agypten und Syrien einen
Uberraschungsangriff auf lIsrael, am Yom Kippur Fasttag - dem hochsten
judischen  Feiertag, nach dem dieser Krieg benannt ist. Dieser
Uberraschungsangriff brachte eine groBe Zahl an ,,Kippa Sruga“ Juden aus den
sogennaten Jeschiwot Hesder™ - die nach dem Sechs-Tage-Krieg eingefihrt
wurden™ - ins israelische Militér:

The Yom Kippur War was the first major conflict in which substantial
numbers of Orthodox Jews participated within regular combat units.
Famous for their knitted skullcaps, these soldiers came mainly from the
recently created Yeshivot Hesder in which young religious Jews were
permitted to integrate half-time study of sacred texts with regular service
in the army.**?

Obwonhl die israelische Armee sich nach dem Uberraschungsangriff wieder
als Uberlegen erwies, zeigte sich erstmals auch die Verletzbarkeit des Landes
Israel. Unter dem Schock, in dem die USA das letztlich doch siegreiche Israel
zwang, ihre territorialen Gewinne wieder abzugeben, ist im Jahre 1974 die
Siedlerbewegung Gusch Emunim (Hebr. Block der Getreuen) in Gush Etzion, eine
Siedlung im Westjordanland entstanden.** Das politische Ziel dieser Vereinigung
von einigen tausend Mitgliedern ist, wie bereits zuvor, die Errichtung moglichst
vieler Siedlungen in ,,JJudda und Samaria®, d.h. in den von Israel seit 1967
besetzten bzw. eroberten bzw. befreiten Gebieten. Die Hartnackigkeit der Gusch
Emunim Bewegung, neue Siedlungen auch ohne staatliche Erlaubnis zu griinden,
hat Schlagzeilen gemacht und ein militantes Bild auf sie geworfen. ,,.Unter
Berufung auf die Lehren des Rabbiners Avraham Jizchak Ha-Cohen Kook und
dessen Sohnes Zvi Jehuda Kook betonten sie die Heiligkeit von Erez Jisrael fir

die Juden. Sie forderten, die besetzten Territorien faktisch und juristisch in Besitz

150 Sjehe: Madeleine Tress (1994), Israel Shahak and Norton Mezvinsky (2004), Victor und
Victoria Trimondi (2006), Lustick, lan S. (1988).

151 Jeschiwot Hesder verbinden das Talmudstudium mit dem Militardienst.

152 ustick, lan S. (1988): S. 55.

153 ustick, lan S. (1988): S. 44.

14 vgl. Tress, Madeleine (1994): S. 314.
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zu nehmen und judische Siedlungen auch auferhalb des Allon-Plans™®

anzulegen. '

4.8. Judischer Fundamentalismus in Israel

,Die Schiisse, die den israelischen Ministerprasidenten Yitzhak Rabin am Abend
des 4. November 1995 todlich trafen, signalisierten in Israel [...] implizit [...] auf
das Ende des klassischen Zionismus, der staatstragenden Ideologie Israels.*™’
Moshe Zimmermann

Der Begriff ,,Fundamentalismus® stammt ,,aus einer religiosen Bewegung
der USA des 19. Jahrhunderts.“™® Das erste Problem besteht darin, dass dieses
Wort oft fehlerhaft angewendet wird. Ian Lustick fangt sein Buch ,,For the Land
and the Lord: Jewish Fundamentalism in Israel*“ mit einer geeigneten Definition
an:

Fundamentalism is a term much more commonly used than defined. It is
employed here not to refer to hyper-religiosity, not to evoke images of
fanatism or simplistic styles of thinking, but to focus attention on a certain
kind of politics. [...] Subsequently it has often been used in strictly
religious terms, referring to undeviating belief in a precisely rendered
catechism or a religious tradition dedicated to the literal interpretation of
scriptures.™®
Auch er warnt vor der héaufig achtlosen Anwendung dieses abwertenden
Wortes. Es wird an dieser Stelle betont und vorausgesetzt, dass es sich in der
judischen Religion bzw. Orthodoxie lediglich um eine Randzone handelt.** An
dieser Stelle wird eine Person bzw. Bewegung als fundamentalistisch bezeichnet,
wenn “[...] (1) base their activities on uncompromisable injunctions; (2) consider

their behavior to be guided by direct contact with the source of transcendental

1% Der 1967 vom stellvertretenden Ministerprisidenten Jigal Allon verfasste und 1968 von der

Knesset als Siedlungskonzept bewilligte Plan ging davon aus, dass Frieden mit den arabischen
Staaten mdglich und nétig sei. In Verhandlungen misse Israel jedoch auf verteidigungsfahigen
Grenzen bestehen. Gleichzeitig miisse garantiert werden, dass der erweiterte Staat Israel auch
langfristig iiber eine jiidische Bevolkerungsmehrheit verfiige.” In: Timm, Angelika (2003): S. 203.
1% Timm, Angelika (2003): S. 206.

157 Zimmermann, Moshe (19983): S. 13.

158 Kienzler, Klaus (1996): S. 15.

19| ustick, lan S. (1988): S. 4.

190 v/gl. Kienzler, Klaus (1996): S. 16.
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authority; and (3) are actively engaged in political attempts to bring about rapid
and comprehensive change.”**

Der israelische Ministerpréasident und Friedensnobelpreistrager Jitzchak
Rabin wurde am 4. November 1995 nach einer 6ffentlichen Friedenskundgebung
in Tel Aviv erschossen. Sein Attentater Jigal Amir, ein 25-j&hriger Student der
religiosen Bar-llan-Universitat in Tel Aviv, habe bei seiner Festnahme keine Reue
gezeigt. Dieses derartig religids motivierte Attentat'® gilt als Beispiel fur eine
wie oben definierte fundamentalistische Handlung - auf die weiteren Abldufe des
Attentats und genauen Hintergrinde wird in dieser Arbeit jedoch nicht
eingegangen.

Laut Israel Shahak und Norton Mezvinsky soll nach Rabins Ermordung im
Jahre 1995 das Interesse an dem orthodoxen Milieu gestiegen sein:

Jewish opposition in Israel to Jewish fundamentalism greatly increased
after a Jewish, fundamentalist, religious fanatic, Yigal Amir, who insisted
that he was acting in accordance with dictates in Judaism, shot and Killed
Prime Minister Yitzhak Rabin. That numerous groups of religious Jews
after the assassination supported this murder in the name of the “true”
Jewish religion aroused interest in Israel in past killings by Jews of other
Jews who were alleged to be heretics or sinners.'®
Es stellt sich die Frage, ab welchem Jahr israelische Filmproduktionen
uber diese Thematik gibt. Wurde Rabins Attentat bereits in einem israelischen
Spielfilm behandelt? Oder ist seit diesem Mord das Interesse an der jldischen
Orthodoxie im Allgemeinen erhéht? Im Zuge dieser Arbeit stellt sich die Frage
welche Motivation der meist sakularen Regisseurinnen solch eine Thematik an
das offentliche Publikum zu bringen sein konnte? Diese Fragen werden in dieser
Masterarbeit untersucht. J. Hoberman behauptet, eine Botschaft in Cedar’s Film
HA-HESDER, in der Pini ein geheimes Attentat plant, zu entdecken: ,,Cedar is
familiar with the particular nationalist religious milieu that nurtured Igal Amir,
assassin of Yitzhak Rabin, and there is a sense in which Time of Favor, six years

in the making, is a coded response to Amir's crime.”*® Hier sind die Filmhelden

161 ustick, lan S. (1988): S. 6.

162 \/gl. Timm, Angelika (2003): S. 208.

163 Oelmann, Christin (2010): S. 65.

164 Shahak, Israel and Mezvinsky, Norton (1999): S. xvii.

185 Hoberman, J. (2002): URL: http://www.villagevoice.com/content/printVersion/167983/
[Letzter Aufruf: 30.08.2011].
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jedoch nicht durch ihre Weltanschauung motiviert, sondern durch menschliche
Bedurfnisse.

Time of Favor focuses on radicals, on characters that the story defines in
advance as particularly charismatic or unique [...] Itamar [a supporting
character] in the first movie is a person who is dragged, who acts because
of social pressure. In the end, his character interested me more than any of
the main characters. The real story was of Itamar, not of Menachem,

Michal, or Pini [the main character].*®
erzéhlt Cedar in einem Interview.

Der orthodoxe Akt des Kiddusch Ha-Schem (Hebr. Heiligung des
Namens), umfasst die Verherrlichung Gottes in der Offentlichkeit. Dabei handelt
es sich um jede Handlung, die Ehre und Respekt gegenuber Gott bewirkt. Wenn
ein orthodoxer Jude sein Leben opfert, anstatt bestimmte Gesetze der Halacha zu
Ubertreten, gilt dies als der ultimative Akt des Kiddusch Ha-Schem. HA-
HESDER eroffnet mit drei temperamentvollen nationalreligiosen Jeschiwat
Hesder Studenten, die durch ein Labyrinth von unterirdischen Katakomben
kriechen, in einer unterirdischen Mikwe baden und schlieBlich eine Pause
machen, um zu beten. Ein kurzer Schnitt enthillt, dass sie nur einige Meter von
dem heiligsten islamischen Heiligtum in Jerusalem - der sich an dem heiligen Ort
der jldischen Sehnsucht, dem Tempelberg befindet - zugegen sind.'*® Zu diesem
Zeitpunkt scheint alles harmlos. Lediglich Pini's Aussage, dass er sprit das etwas
GroRes geschehen wird, mit anschlieRendem Blick durch das Gucklos auf den

heiligen Ort, verrat wo am Ende des Spielfilms eine Tragddie stattfinden wird.

186 Ginshurg, Shai (2005): S. 76.

167 v/gl. Pavda, Gilad (2011): S. 427.

1%8 v/gl. Hoberman, J. (2002): URL: http://www.villagevoice.com/content/printVersion/167983/
[Letzter Aufruf: 30.08.2011].
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5 Frauenspezifische Religionsgesetze im israelischen

Spielfilm

“Shelo asani Ischa!”

(Hebr. “Gelobt seist Du, Ewiger, unser Gott, Kénig der Welt, der mich
nicht als Frau erschaffen hat.”)

Siddur (Hebr. Gebetbuch): Morgengebet'®®

Mit dieser umstrittenen Beracha (Hebr. Segensspruch) endet die fast
siebenminiitige Anfangssequenz von Amos Gitais KADOSH aka ,,Sacred” (IL/F,
1999). Dem Zuschauer wird ein ultraorthodoxer Mann im grellen Licht gezeigt,
der noch vor der Morgenddmmerung aufsteht, seine Hande waéscht, sich die
Tefilin (Hebr. Gebetsriemen) um den Arm legt und keine Sekunde vergeudet, bis
er sich schlielich im Morgengebet, das den oben zitierten Segensspruch
beinhaltet, wiegt: ,,Jede seiner Handlungen begleitet er mit einem Gebet.“*" Die
Kameraeinstellung, die wéhrend dieser detaillierten Szene in gleicher
unaufdringlicher Distanz bleibt, zeigt die schlafende Ehefrau Rivka (Yael
Abecassis) die zwar im selben Zimmer liegt, jedoch in einem separaten Bett,
entsprechend einer Auslegung des jldischen Gesetzes. '™

Diese kontroverse Beracha des taglichen Morgengebets stammt aus dem
Talmud (bMen. 44a'™) und stellt fir viele Frauen einen Affront dar. Es gibt
mehrere Erklarungen fur diesen (fur Frauen) apologetischen Segensspruch:
Besagte Beracha waére keine Beleidigung fir Frauen, sondern dieses Gebet gilt als
Dank dafiir, dass dem Mann mehr Gebote zum Erfiillen Ubertragen sind, er
bedankt sich also nur deshalb dafur, keine Frau zu sein, weil er als Mann mehr
Mitzwot (Hebr. Gebote) erfullen darf. Anstelle des oben zitierten Gebetsspruch,
sagen Frauen: ,,Gelobt seist Du, Ewiger, unser Gott, Konig der Welt, der mich
nach Seinem Willen erschaffen hat.“*”® Trotz langjéhriger Debatten, kann wie bei

jeder anderen Tradition, seien sie religids oder nicht, der Gebetsspruch nicht

169 Scheuer, Raw Joseph (1996): S. 25.

70 Erhlich, Margit (2008): S. 89.

71 v/gl. Fréhlich, Margit (2008): S. 89.

172 »Der Mensch ist verpflichtet, taglich folgende drei Segensspriiche zu sprechen: [...] ‘DaB er
mich nicht zu einem Weibe gemacht hat.”" in: Goldschmidt, Lazarus (1935): S. 528.

13 Scheuer, Raw Joseph (1996): S. 25.
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nolens volens verworfen oder gedndert werden. Zudem sehen die meisten
orthodox-lebenden Jidinnen keine Veranlassung, die Sinnhaftigkeit der Gebote
der Halacha (Hebr. Jidische Gesetzeslehre) zu erlautern oder verandern.

Gitai hat mit seiner Wahl genau dieses oft diskutierten Segensspruchs am
Ende seiner Einleitungssequenz ein klares Signal gesetzt: von Anfang an wird der
Status der orthodoxen Frau - mit den Augen des sdkularen Regisseurs -
prasentiert. ,,Gitai’s film is a study of invisible women, and of visible, and
audible, men”'™ beschreibt Jonathan Romney den Spielfilm KADOSH. Uberdies
kreiert diese lange und relativ statische Einleitungssequenz eine gewisse
Grundstimmung: sie drangt den Zuschauer zu einer erh6hten Konzentration, da er
nicht mit viel Bilderreichtum, Bewegung oder Handlungsentwicklungen - wie
man es oft gewohnt ist — zerstreut wird, sondern doch recht genau beobachten
muss, ohne gleich eine ,,.Belohnung™ zu erhalten. Margit Frohlich beschreibt in
ihrem Buch ,,Projektionen des Fundamentalismus® die umfassende Gitai‘sche
Anfangssequenz wie folgt:

Wie in einer Ouverttre klingen darin die Themen des Films an. Die quasi
dokumentarische Aufmerksamkeit der Kamera (Renato Berta) und die
langen ruhigen Einstellungen vermitteln dem Zuschauer ein Empfinden fiir
die spirituelle Dimension jldisch-orthodoxer Frommigkeit. Es scheint, als
wirde der Regisseur eine Art stillschweigende Abmachung mit dem

Zuschauer treffen: Erst wer bereit ist, sich auf das hier gezeigte Universum

mit seinen ungewohnten Alltagsritualen einzulassen, dem wird sich die

erzahlte Geschichte in ihrer menschlichen Tiefe erschlielen.*

Diese und andere Darstellungen judisch-orthodoxer Frauen sollen in
diesem Kapitel aufgegriffen und genauer beleuchtet werden. Im vorliegenden
Kapitel wird untersucht, wie authentisch die halachisch Frauenspezifischen
Mitzwot, die judischen Religionsgesetze, in den israelischen Spielfilmen
dargestellt werden. Die Amerikanerin Judith Hauptmann, eine judisch-
feministische Talmudgelehrte betont -entsprechend der unterschiedlichen
Darstellungen der Regisseure - die Problemlage der vielseitigen Auslegungen der
Halacha:

The Problem when talking about approaches to Jewish law is that personal
bias makes objective review of the materials nearly impossible. If someone

1 Romney, Jonathan (2000): S. 35.
17> Erphlich, Margit (2008): S. 90.
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wishes to find a way to allow a woman to lead Grace for others, he or she

will succeed in doing so. If someone wishes to find a way to declare it

illegal or against halakhah for a woman to lead Grace for others, he or she
will also succeed in doing so. Each will say that the halakhah leads to his
or her conclusion and to no other.*

Um aufzeigen zu kénnen, welche Darstellungen und Verschiebungen bei
der Abbildung der verschiedenen Traditionen stattfinden, wird eine Auswahl an
frauenspezifischen Mitzwot (Hebr. Ge- und Verbote), die in den israelischen
Spielfilmen vorgeflhrt werden, erkléart. Dazu wird zunéchst auf die Stellung der
Frau in der judischen Orthodoxie eingegangen. Wobei erwéhnt werden soll, dass
eine Pauschalisierung der Stellung der orthodoxen Frau im Judentum aus
verschiedenen Griinden nicht sinnvoll ist und auch nicht Ziel dieser Masterarbeit
sein soll. Stattdessen soll diese Forschungsarbeit aufzeigen, wie sich die
traditionelle Rolle der judisch-orthodoxen Frau gestaltet und von den
unterschiedlichen Filmemacherinnen dargestellt wird. Grundséatzlich sollen dabei

vor allem die Intentionen der Filmemacherlnnen ermittelt werden.

5.1. Der Status der judisch-orthodoxen Frau — die

»Andere*

,»Man kommt nicht als Frau zur Welt, man wird es. Keine biologische [...]
Bestimmung legt die Gestalt fest, die der weibliche Mensch in der Gesellschaft
annimmt. [...] Nur die Vermittlung anderer kann ein Individuum zum Anderen

machen.“*"’
Simone de Beauvoir

Zu den Grundlagen des judisch-orthodoxen Glaubens gehort die
Uberzeugung, dass das gesamte Leben von der Erfiillung der Mitzwot (Hebr. Ge-
und Verbote) geleitet werden soll. Es handelt sich um 613 Mitzwot, die sich auf
248 Gebote und 365 Verbote aufteilen. Wer in ein charedisch-orthodoxes Milieu
hineingeboren ist, der/die stellt all diese Mitzwot im seltensten Fall in Frage. Dass

die Halacha und deren Mitzwot das unveranderliche Wort Gottes widerspiegeln,

176 Hauptman, Judith (2009): S. 83.
77 de Beauvoir, Simone (2008°%): S. 334.
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ist fur orthodoxe JidInnen Grund, um das Religionsgesetz zu ehren und ihm zu
folgen. Fur AuRenstehende hingegen mag das fremd wirken und womadglich den
Anschein der Unterdriickung machen. Die Zwiespéltigkeit, wonach die orthodox-
judische Frau einerseits in ihrem taglichen Wirken hochgeschétzt wird
(beispielsweise im eigenen Haus), und andererseits im offentlichen Raum
teilweise benachteiligt wird, wird anhand einiger Beispiele besprochen.

Es wird nicht bestritten, dass die Halacha Mé&nner und Frauen
unterschiedlich behandelt. In der Bibel — der Dokumentation einer patriarchalen
Gesellschaft — werden Frauen unter die Autoritat der Manner gestellt. Denn
sobald es um die Erflllung der kultischen Verpflichtungen geht, werden Frauen
als nicht vollwertige Mitglieder der Gemeinde eingestuft.'”® Genauer gesagt
werden Frauen — gemeinsam mit Sklaven und Kindern — im Talmud bShab. 62a'”
als ein ,,separates Volk®, als etwas Anderes bezeichnet.

In ihrem sozialgeschichtlichen Werk “Das andere Geschlecht: Sitte und
Sexus der Frau”, vertritt die Franzosin Simone de Beauvoir die These, dass die
Unterdrtickung der Frau gesellschaftlich bedingt sei. Es stellt sich die Frage, ob es
sich bei der judisch-orthodoxen Stellung der Frau, die von mannlichen Rabbinen
in der Halacha festgelegt wurde, um einen dhnlichen Ausgangspunkt handelt?

In ihrer Studie ,,Chattel or Person? The Status of Women in the Mishnah*
Uber die Zweideutigkeit in der Rolle der Frauen, vergleicht Judith Romney
Wegner die Ansicht der Rabbinen mit Simone de Beauvoirs “Anderen”®:
“Viewed as human being, women is like a man, hence a person (though not
necessarily a man's equal). Viewed as female, however, she is unlike the male,
hence, by the sages™ logic, not a total person.”’® Der Status der Frau als “das
andere Geschlecht™® liegt demnach unter anderem am Sexualitatsfaktor. Judith
R. Wegner vermutet: ,,The level of a woman’s personhood is governed not only
by her gender, it depends also on her legal relationships to specified men or on the

lack of such relationships. [...] The degree of subordination may vary; a father

178 \/gl. Wegner, Judith Romney (1998): S. 150. Vgl. Adler, Rachel (19952): S. 13.

1% Wenn du nun sagst, Freuen seien ein Volk fiir sich“ in: Goldschmidt, Lazarus (1929): S. 617.
180 de Beauvoir, Simone: (2008%): S. 334.

181 \Wegner, Judith Romney (1998): S. 175.

182 Sjehe: Simone de Beauvoir (2008°).
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may have more control over his daughter than a husband over his wife.”*** Diese
Sachlage bekréftigt den hohen Stellenwert der Ehe, welche zu einem spateren
Zeitpunkt untersucht wird. Weiterhin betont Judith R. Wegner, dass Frauen als
einzige, diese unterdriickte Kategorie niemals verlassen konnen: “Minors, slaves,
and even foreigners (proselytes) can outgrow or otherwise overcome their
respective handicaps and qualify as full Israelites; a woman never can.”®

Bekanntermalien sind Frauen im orthodoxen Judentum den Méannern in der
Religionsaustibung in vielerlei Hinsicht nicht gleichgestellt. Beispielsweise sind
judisch-orthodoxe Frauen in Bezug auf ihr 6ffentliches Auftreten eingeschrankt.
Amos Gitai erwadhnt Folgendes in einem Interview tiber KADOSH: “through them
[Anm. d. A. den fiinf Hauptcharakteren] one discovers a broader sense that
religion, where women are tools, considered only for reproduction, where
religious doctrine is delegated only to men.”**

Laut der Orthodoxie handelt es sich jedoch um eine scheinbare
Benachteiligung der Frau, denn im eigenen Haus sei die Ehefrau die Eschet Chajil
(Hebr. tlichtige Frau),' die stets vom Ehemann behiitet, umsorgt, geachtet, und
sogar mit vielen Privilegien ausgestattet ist, wie ihre sexuelle Zufriedenheit — die
hier angedeuteten ,,Ona-Gesetze werden im nédchsten Kapitel besprochen.
Insofern betont die Orthodoxie, dass der Respekt von Frauen im Judentum immer
sehr ausgepragt war und ist. Beispielsweise richtet sich der konfessionelle Status
eines Kindes nach seiner Mutter: Jude ist, wer von einer judischen Mutter geboren
wird. Der liberale deutsche Rabbiner und Hochschullehrer Walter Homolka
schildert in seinem Buch ,,Das Jiidische Eherecht* die Verdnderung dieser
Bestimmung wie folgt:

In biblischer Zeit scheint dabei der Vater der bestimmende Faktor gewesen
zu sein. [...] Die Rabbinen legten jedoch spéter das gegenteilige Prinzip
zugrunde, wonach das Kind in seinem Status der Mutter folgt. [...]
Moglicherweise ging man davon aus, dass der Einfluss der Mutter auf ein
Kind starker sei als der des Vaters. Und vielleicht spielte auch die
schwerer zu bestimmende Vaterschaft eine Rolle.**

183 \Wegner, Judith Romney (1998): S. 12.

184 \Wegner, Judith Romney (1998): S. 150. Vgl. Adler, Rachel (1995?): S. 13.

185 Sklar, Robert (2010): S. 24.

186 Das Eschet Chajil (Hebr. Lied der tiichtigen Frau) wird jeden Schabbat-Abend (Freitagabend)
vom Ehemann zur Ehrung seiner Frau gesungen.

87 Homolka, Walter (2009): S. 53.
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Somit ist die Frau der Grundstein fur eine judische ldentitat. Andererseits
weist die Orthodoxie unter anderem darauf hin, dass Frauen und Méanner wegen
physischer und auch  mentaler  Verschiedenheiten  unterschiedliche
Aufgabenbereiche erfiillen und betont dabei ihre funktionale Unterschiedlichkeit.
In ihrer Analyse Uber ,, Die Jidische Mutter: Das verborgene Matriarchat*
veranschaulicht Rachel Monika Herweg die Aufgabenteilung mit der Verbannung
in das Babylonische Exil (597-539 v. Chr.) und der Zerstérung des Jerusalemer
Tempels im Jahre 70 n. Chr.: ,,Zur Stabilisierung der Gesamtgesellschaft nach
dem Verlust der Eigenstaatlichkeit verstarkten die Gelehrten des Talmud durch
ihre Gesetzgebung die Polarisation von Manner- und Frauenwelt und ihrer
verschiedenen Aufgabenbereiche.“'*® Demzufolge wurden Gesetze notwendig, die
dem Schutz der Frau und ihrer Lebensqualitat dienten. Infolgedessen sind laut
Talmud bKid. 29a' alle Mitglieder der oben beschriebenen Kategorie — Sklaven,
Kinder und Frauen — von allen positiven, zeitgebundenen Geboten befreit.**

Im Talmud wurde — von ménnlichen Gelehrten — bestimmt, dass Frauen
von der Befolgung zeitgebundener positiver religiser ,,du sollst* Pflichten — also
Gebote — wie beispielsweise der Teilnahme an Gottesdiensten ,,befreit* werden.'
Dies wird damit begriindet, dass Frauen fur die Kindererziehung, den Haushalt,
die Beschaftigung mit der Kaschrut (Hebr. Jidische Speisegesetze) und andere
hdusliche Pflichten so viel Zeit aufwenden missen, dass ihnen keine
zeitraubenden religiosen Verpflichtungen auferlegt werden sollen.** Rachel Adler
fasste in ihrem 1971 veroffentlichten Artikel “The Jew Who Wasn't There:
Halacha and the Jewish Woman* - der als starker Einfluss auf die judische
Frauenbewegung gilt - die sogenannte ,,Befreiung® von den Geboten wie folgt
zusammen:

In other words, members of this category have been “excused” from most
of the positive symbols [...] Since most of the mitzvot not restricted by
time are negative, and since women, children, and slaves are responsible to
fulfill all negative mitzvot, including the negative time-bound mitzvot, it

188 Herweg, Rachel Monika (1994): S. 81. Vgl. Wegner, Judith Romney (1998): S. 147.

189 zu allen Geboten des Sohnes, die dem Sohne gegeniiber dem Vater obliegen, sind Ménner
verpflichtet und Frauen davon frei in: Goldschmidt, Lazarus (1932): S. 600.
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follows that for members of this category, the characteristic posture of

their Judaism is negation rather than affirmation.*®

Ohnedies decken diese zeitgebundenen positiven Gebote die meisten
Rituale, die den Opferkult nach der Zerstérung des Jerusalemer Tempels im Jahre
70 n. Chr. ersetzt haben.” AuRerdem werden die spezifischen Verpflichtungen
der Frau — die hauslichen Pflichten - fiir so wichtig erachtet dass sie den Vorrang
gegenuber der Erfullung anderer Gebote erhalten. Laut der Orthodoxie bedeutet
dies, dass die Ehefrau und Mutter privilegiert ist, denn sie ist die zentrale Sdule
des judischen Hauses. Gebote die von einem bestimmten Zeitpunkt unabhéngig
sind sowie samtliche Verbote der Thora gelten fir Mann und Frau gleichermalien.
Im Ubrigen ist es der Frau unbenommen, die zeitbedingten Gebote zu erfiillen,
wenn sie dazu das Bedurfnis verspirt und die Zeit hierfir hat. Judith R. Wegner
entgegnet hierzu: “Granted, mere exemption rather than outright exclusion of
women acknowledges their Israelite personhood; they may, of course, waive their
exemption. But the exemption still makes women into second-class citizens along
with slaves and minors who are likewise excused from full observance of the
commandment.”® Es mdge demnach argumentiert werden, dass diese Befreiung
als Legitimation diente, Frauen von der aktiven Teilnahme am Gottesdienst
auszuschlielen und sie der Verpflichtung des Thorastudiums zu entheben -
genaueres Uber die ,,Befreiung® aus dem Thorastudium wird im néchsten Kapitel

erortert.

5.2. Drei Frauenspezifische Mitzwot

Wie weiter oben bereits erwahnt, gibt es neben den eben beschriebenen
Tendenzen im Judentum auch eine lange Tradition der Wertschatzung von
Frauen. Haufig wird die (Ehe)frau in der Uberlieferung als ,Priesterin des
Hauses™ vorgestellt. Zudem gibt es drei wichtige religiose Gebote, deren
Erfillung den Frauen obliegt. Zu den drei wichtigsten Mitzwot der Frauen

193 Adler, Rachel (1995?): S. 13.
194 v/gl. Wegner, Judith Romney (1998): S. 147.
195 Wegner, Judith Romney (1998): S. 152.
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gehoren: Die Befolgung der Nidda (Hebr. Separierung vom Mann wahrend der
Menstruation), — worauf der ganze Komplex der sogenannten , Taharat ha-
Mischpacha® (Hebr. Familienreinheit) beruht, die Absonderung eines Teils des
Teiges der Challa (Heb. geflochtenes Schabbat Brot) bei der VVorbereitung auf den
Schabbat-Abend und schlie3lich das Zinden der Schabbatkerzen vor Beginn des
Schabbat™® — die letzten zwei Mitzwot werden im néachsten Kapitel behandelt.
Rachel Adler betrachtet diese den Frauen zugewiesenen Mitzwot als alles andere
als ein Privileg:

A woman keeps kosher because both she and her family must have kosher
food. She lights the Shabbat candles so that there will be light, and hence,
peace, in the household. She goes to the mikvah so that her husband can
have intercourse with her and she bears children so that, through her, he
can fulfill the exclusively male mitzvah of increasing and multiplying.*’

5.2.1. Nidda bzw. Taharat ha-Mischpacha

Das Wort Nidda (Hebr. Separierung bzw. Absonderung vom Mann)
bezeichnet den Status einer Frau von dem Moment an, da ihre monatliche
Menstruationsblutung eintritt, bis sie die vorgeschriebene Tewila (Hebr.
Untertauchen) in einer den halachischen Anforderungen entsprechenden Mikwe
(Jidd. rituelles Bad) zum richtigen Zeitpunkt vornimmt - genaueres Uber die
Tewila in einer Mikwe wird anschlieBend besprochen. Die franzosische
Rabbinerin Pauline Bebe bemerkt in ihrem ausfihrlich und sehr tbersichtlich in
lexikalischer Form geschriecbenen Buch ,lsha: Frau und Judentum
Enzyklopadie“: ,,Der Begriff [Anm. d. A. Nidda] wird sowohl adjektivisch als
auch substantivisch gebraucht, er bezeichnet die menstruierende Frau ebenso wie
die Zeit des Abgesondertseins.“**® Die Gesetze der Nidda, - die Gebote von
»Reinheit“ und ,,Unreinheit“ - auch Taharat ha-Mischpacha (Hebr.
Familienreinheit) genannt, sind komplex, jedoch ist das Prinzip relativ einfach:
Menschen, die mit Blut beispielsweise bei einem Leichnam, einer

menstruierenden oder gebarenden Frau, in Kontakt gekommen sind, sollen sich zu

196 v/gl. Herweg, Rachel Monika (1994): S. 94. Vgl. Biale, Rachel (19952): S. 40.
97 Adler, Rachel (1995?): S. 14.
198 Bebe, Pauline (2004): S. 229.



67

bestimmten Zeiten von bestimmten Handlungen fern halten. Sowohl Frauen als
auch Manner kdnnen Tame (Hebr. Unreinheit) werden. In dieser Arbeit gehe ich
lediglich auf die Unreinheit der Frau ein.

In der Vorstellung des orthodoxen Judentums macht die monatliche
Menstruationsblutung, die sich aus der Nichtbefruchtung und dem Tod einer
Eizelle ergibt,"* eine Frau unrein. Das Gebot der vollstandigen Absonderung einer
Frau im Status der Nidda, basiert biblisch auf Lev. 18,19: ,,Und einem Weibe in
ihrer unreinen Absonderung sollst du nicht nahen, ihre Scham aufzudecken.“*®
Waihrend dem Zeitraum der monatlichen Menstruationsblutung und weiterer
sieben Tagen, — also der Zeit der Unreinheit® — ist der Geschlechtsverkehr mit
dem Ehemann verboten. Denn es heif3t: ,,Und so ein Weib blutflissig ist, Blut ist
ihr FIuB aus ihrer Scham: so bleibe sie sieben Tage in ihrer Absonderung, und wer
sie beriihrt, sei unrein bis zum Abend“ (Lev. 15,19).2? Uber die genaue
Zeitspanne wird haufig diskutiert. Zudem steht in Lev. 20,18: ,,Und ein Mann, der
bei einem an der Absonderung leidenden Weibe liegt und ihre Scham aufdeckt, er
entblofRt ihre Blutquelle und sie deckt ihre Blutquelle auf: so sollen beide
ausgerottet werden aus der Mitte ihres Volkes.

Schon zu den Zeiten des Talmuds mussten Frauen Rabbiner konsultieren,
um ihren rituellen Status festzustellen. Die Mischna und die beiden Talmudim
diskutieren Uber Farben der Blutung und zahlen Vergleiche auf. Pauline Bebe
erwdhnt hierbei die irrationalen Tabus und Angste der Rabbinen vor der
weiblichen Menstruation.?® Denn in bPes. 111a steht beispielsweise: ,,Wenn ein
menstruierendes Weib zwischen zwei Personen durchgeht, so kann sie, wenn es
am Beginn ihrer Menstruation ist, einen von ihnen téten, und wenn es am Ende
ihrer Menstruation ist, Streit zwischen sie bringen.“?® Judith Romney Wegner
fligt dem hinzu: “The sages® interest in menstruation stems entirely from their

concern with the cultic purity of men.””?®
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Die Mitzwa der Nidda hat ebenfalls mit dem friiheren Tempeldienst zu
tun. Frauen waren wahrend der monatlichen Menstruation davon ausgeschlossen,
sich der gottlichen Gegenwart im Tempel zu ndhern. Die judische Feministin
Judith Plaskow, die sich selbst als Theologin bezeichnet, schildert die
Bedeutungsverschiebung des Nidda-Gebots nach Zerstérung des Jerusalemer
Tempels im Jahre 70 n. Chr.:

Nach der Zerstérung des Tempels gerieten andere Arten der Gesetzgebung

in bezug auf Unreinheit auBer Gebrauch, und die Nidda-Gesetze wurden

auf den Bereich des Familienlebens und des sexuellen Tabus Ubertragen.

Bereits in den spéten Blichern Esra und Ezechiel war Nidda zur Metapher

fir moralische Unreinheit und Niedergang geworden. [...] Von

urspriinglich  sieben Tagen wurde die Zeit des verbotenen

Geschlechtsverkehrs aufgestockt und umfalte nun die Zeit des aktuellen

Blutflusses plus sieben Tage; mit detaillierten Regelungen wurden die

Frauen in der Selbstpriifung angeleitet.?’

Folgerichtig ist die Enthaltsamkeit wéhrend des Zeitabschnitts der
Unreinheit die Pflicht der Frau. Lediglich die Frau kennt den genauen Zustand
ihres eigenen monatlichen Zyklus und tragt demzufolge die Verantwortung fiir die
Einhaltung der Nidda-Gesetze. Ihr Ehemann muss sich demnach ihrem Urteil
verlassen und somit ist die Frau privilegiert.”® Judith R. Wegner sagt hierzu: “To
permit a woman to make such judgments is to recognize her intelligence,
responsibility, and personhood.”* Das sexuelle Beisammensein von Ehefrau und
Ehemann bildet im Judentum das Fundament fir ein gesundes Familienleben —
auf die Sexualitat (in der Ehe) wird zu einem spéteren Zeitpunkt eingegangen.
Beispielsweise wird sogar der Heiratstermin so errechnet, dass er auf die reinen
Tage der Braut féallt. Somit kann die Ehe — der Geschlechtsverkehr - nach der
Hochzeitszeremonie vollzogen werden.

In Folge 1, der 2 Staffel von SRUGIM (IL, 2008ff) hat die Braut Yifat
(Yael Sharoni) am Tag ihrer Hochzeit ihre Menstruation bekommen. Yifat erklart
ihrer Freundin Hodaya (Tali Sharon), - die seit einiger Zeit an ihrer orthodoxen
Erziehung zweifelt - welche Schwierigkeiten dadurch entstehen: kein Mann darf

sie beruhren - nicht einmal ihr zukilnftiger Mann unter der Chuppa (Hebr.
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Traubaldachin). Obwohl Yifat dies dem Rabbiner héatte mitteilen sollen,
beschlieldt sie, es ihrem zukilnftigen Mann, der sie eigentlich nicht sehen darf,
mitzuteilen, um gemeinsam eine Losung zu finden. Auf diese Weise erféhrt auch
der Zuschauer mehr (ber diese Regel und die damit verbundenen
Herausforderungen.

Erst nach dem Untertauchen der Frau in der Mikwe ist der eheliche
Geschlechtsverkehr wieder gestattet. ,,Demzufolge vollziehen und erleben
observante judische Ehepaare einen regelmélRigen, vom Biorhythmus der Frau
abhangigen Wechsel von korperlich-sexueller Nihe und Separiertheit**?
beschreibt Rachel M. Herweg die monatliche Situation eines orthodoxen
Ehepaares. Es wird behauptet, dass die Ehe durch die regelmaRige sexuelle
monatliche Enthaltsamkeit — wahrend der Nidda- Periode darf sich ein Ehepaar
nicht einmal beruhren - eine regelmalige Auffrischung und tief verwurzelte
Bindung erfahrt.?* So steht im Talmud bNid. 31b: ,,Es wird gelehrt: R. Meir
sagte: Weshalb bestimmte die Tora fur die Menstruierende sieben Tage? Weil sie
ihm, da er sie immer hat, trivial werden konnte. Daher sagt die Tora, daB sie
sieben Tage unrein sei, damit sie [nachher] ihrem Manne so lieb sei, wie [sie es
war], als sie unter den Baldachin trat.“*** Fir s&kulare und modern denkende
Menschen konnte dieses Gesetz schwer nachvollziehbar sein, denn es kdnnte
behauptet werden, dass die Frau, ohne Ricksicht auf ihre Bedurfnisse, als Objekt
behandelt wird. Jedoch bestreben die Rabbinen mit Hilfe dieser monatlichen
»Abwechslung®, die Nachlassigkeit, die durch Gewohnheit entstehen konnte, zu
vermeiden.?® Laut Judith Plaskow bedeutet dies, ,,daB Sex wihrend bis zu
funfzehn Tagen oder mehr pro Monat ganz einfach verboten ist.“** Zudem ist es
kein Zufall, dass der Zeitpunkt der erlaubten Wiederaufnahme des Sexualaktes in
die geeignetste Zeit fiir die Fortpflanzung fallt.*> Somit dient die Mitzwa der
Nidda ebenso dem Gesetz der Fortpflanzung — mehr hierzu wird zu einem

spateren Zeitpunkt erortert.
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5.2.2. Die Mikwe — das rituelle Tauchbad

In der Mikwe (Hebr. rituelles Tauchbad), werden Personen oder
Gegenstéande (z.B. beim ,,Kaschern* von Geschirr nach Num. 31,23) gereinigt, die
von Tame (Hebr. Unreinheit) unterschiedlicher Herkunft gesdubert werden
mussen. Unreinheit wird oft mit dem Tod in Verbindung gebracht. Wer also
beispielsweise mit einem Toten in Kontakt geraten ist, wird als unrein
bezeichnet.?® Die Tewila (Hebr. Eintauchen bzw. Untertauchen) betrifft sowohl
Frauen vor der Hochzeit, nach ihrer Menstruation und einer Geburt, als auch
Manner und Frauen, die zum Judentum konvertiert sind. Bekanntermalien
entspricht die vollstandige Tewila einer Neugeburt einem ,,Ubergangsritual von
einer Lebensphase in eine andere.“*’ Da die Mikwe vorwiegend mit
(verheirateten) Frauen zusammenhéangt und der Fokus meiner Arbeit ebenfalls auf
Frauen liegt, werde ich mich lediglich dem Mikwe-Tauchgang der judisch-
orthodoxen Frau widmen.

Da Wasser nicht von Gott geschaffen wurde, sondern bei der Schaffung
bereits vorhanden war, gilt Wasser im Judentum als reinstes, urspringlichstes
Element. Demnach muss das Wasser einer Mikwe (zum Teil) aus natirlichem,
,lebendigem‘ Wasser und von keiner Menschenhand beriihrt sein.?*® Denn in Lev.
11,36 steht: ,.Jede Quelle und Grube, Wasserbehalter, ist rein; aber wer ihr Aas
berlihrt, ist unrein.“*° Hiermit sind Quell- und Regenwasser gemeint. Dieses
»lebendige® Wasser — flieRendes Regen- und Grundwasser — wird in einer nach
rabbinischen Vorgaben gebauten Mikwe gesammelt. Monika R. Herweg sagt
hierzu: ,,Wasser steht sinnbildlich fiir den Beginn der Schopfung und den
Urzustand der Welt (Gen 1,2), und so kehrt die Nidda durch das vollstandige
Eintauchen in “lebendiges Wasser gleichsam zur Quelle der Schopfung
zuriick.“*® Die Rabbinen widmen ein ganzes Traktat des Talmuds detaillierten
Gesetzen Uber Herkunft und Menge des Wassers.?* Pauline Bebe berichtet: ,,Das

Ritual ist sehr alt; schon fir die Gemeinden der ersten Jahrhunderte unserer
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Zeitrechnung, wie zum Beispiel in Massada, sind sie belegt.“?* Kontrar dem
gangigen Gertcht, ist das Erwédrmen des Wassers unter Einhaltung rabbinischer
Vorschriften sehr wohl erlaubt. Demnach missen Frauen wéhrend der Tewila in
das natiirliche Wasser nicht frieren. Zum Teil &hneln manche Mikwe-Anlagen
bereits einem Erholungs-SPA.

Hadar Galron, die Co-Autorin von Avi Neshers HA-SODOT aka ,,The
Secrets* (IL/F, 2007) hat sich schon vor dem Spielfilm in ihrem Theaterstiick
“Mikveh” mit der genannten Thematik auseinandergesetzt. Galrons Theaterstlick
uber acht sehr unterschiedliche Frauen, deren geheime Notlagen innerhalb der
monatlichen Privatsphéare der Mikwe aufgedeckt werden, konnte groRe Erfolge
feiern.?® The Washington Post bezeichnet Hadar Galrons ,,Mikveh* als ein
durchschaubares, kalkuliertes Theaterstlck:

Although the locale is exotic — a haven of ritual purification whose doors
are closed to men and outsiders — the results are pretty much what you
might imagine. Hadar Galron's play, a hit in Israel, conforms to the recipe
for this theatrical staple, turning the bath, or mikveh, into a forum for the
airing of perspectives in a tradition-bound community, a society that the
playwright suggests seeks to silence women who think for themselves.?*

Bis auf einen Charakter, werden alle Frauenschicksale dieses
Theaterstiicks als einsam, unruhig, und in eine Misere eingeschlossen dargestellt.
Wihrend judisch-orthodoxe Frauen in kein positives Bild geriickt werden, zielt
Galrons ,,Mikweh* deutlich auf das Publikum der ,,Anderen. In The Jerusalem
Post sagt Galron:

This play is more about the women than it is about the religion [...] I
interviewed many women and listened to their very real stories. It is from
these stories that | was able to weave a plot that is full of intrigue, laughter
and music — yet in the end is challenging, leaving the audience to ponder
about the ever-evolving position of women in Israeli society.”®

Galron stammt aus einer Londoner jdisch-orthodoxen Familie, die nach

Israel gezogen ist, als sie dreizehn war. Obwohl hdchst ungewoéhnlich fir eine
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judisch-orthodoxe Frau (nach israelischer Definition), machte sie einen Theater-
Abschluss an der Tel Aviv Universitat und begann, professionell Drehbticher — fur
ein sékulares Publikum — zu schreiben. Insofern passt Hadar Galron nicht in das
herkdbmmlich beschriebene Bild einer judisch-orthodoxen Frau.”® In diesem
Sinne, ist Avi Neshers Wahl einer — laut Nesher, judisch-orthodoxen Beraterin —
als Co-Autorin seines Spielfilms leichtsinnig: “When I started researching, I saw
her play Mikveh, which is truly extraordinary, and |1 met her. [...] so we embarked
on this year-long journey into that specific world. | really like to make movies
about worlds that are at first unfamiliar to me, because it's interesting to me to
have a whole new experience as | do research, and she was a very good guide.”*

Wie lauft die Tewila in einer Mikwe - am Ende der Nidda-Zeit - nun
tatsachlich ab? Jede Mikwe-Anlage wird, je nach Geschlecht des Besuchers oder
der Besucherin, von einer Frau oder einem Mann betreut. Bevor die Frau - nach
ihrer monatlichen Menstruation und den zusétzlichen sieben Tagen - zur rituellen
Tewila in die Mikwe-Anlage geht, kimmert sie sich um die koérperliche
Reinigung zu Hause. Es gibt jedoch auch die Mdglichkeit, sich im Bad der
Mikwe-Anlage vorzubereiten. Diese Vorbereitung beinhaltet die Entfernung
jeglichen Fremdkorpers wie Schminke, Nagellack, Kontaktlinsen, Pflaster,
jeglichem Schmuck und dem Kirzen von Négeln und der Entfernung von
(Uberschissigem)  Korperhaar —  (ber die umstrittene Frage der
Kopfhaarentfernung wird im néachsten Kapitel tber die Kopfbedeckung der
judisch-orthodoxen (Ehe)Frau diskutiert.

Die Tewila selbst muss unter stdndiger halachischer Aufsicht einer
Mikwe-Aufseherin stattfinden. Der gesamte Kérper muss vor jedem Untertauchen
nochmals kontrolliert werden, um zu priifen ob nichts wie beispielsweise Schmutz
oder Haare an ihm haften. Fir diese letzte Untersuchung ist die Mikwe-
Aufseherin da.?® Susan Sered macht hierbei auf folgende Gegebenheit

aufmerksam:
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Brides may be made especially uncomfortable by the mikveh attendant
who supervises the immersion, asking numerous questions regarding the
date of the last menstrual period, whether during the seven days from the
end of the menstruation to the date of the ritual immersion the bride had
twice each day inserted a cloth inside her vagina to check that the bleeding
had stopped, and whether she had thoroughly cleaned her eyes, ears, nose,
teeth, navel, hair, and so on prior to immersion.?

In KADOSH sehen wir Rivka im Tauchbecken der Mikwe stehen. Hinter
ihr — auBerhalb des Tauchbeckens — kniet die Mikwe-Aufseherin, Rivka's Mutter
(Lea Konig). Die Stimmung ist sehr triib, denn sowohl der Zuschauer als auch die
Mutter wissen von der kinderlosen Misere der Mikwe-Geherin. Worte sind nicht
mehr notig; lediglich die rituelle Tewila. Margit Frohlich beschreibt die Szene wie
folgt: “Wiissten wir nicht um den sozialen Druck, der mit diesem Reinheitsritual
fir Rivka verbunden ist, so liee sich das rituelle Bad als genuiner Ausdruck
sinnlicher Weiblichkeit idealisieren, quasi als eine Gegenwelt zum religidsen
Dogma. In KADOSH aber ist das Reinheitsritual Teil der repressiven
Ordnung.**°

Wahrend des Untertauchens ist es wichtig dass der gesamte Korper sowie
alle Haare gleichzeitig vom Wasser bedeckt sind. Auch hier achtet die Mikwe-
Aufseherin darauf, dass der gesamte Koérper auf einmal unter Wasser ist. Unter
Wasser werden die Augen getffnet und die Fingerspritzen gespreizt, sodass das
»lebendige* Wasser keine Hautpartie ausldsst. Direkt nach dem ersten
Untertauchen wird folgende Beracha (Hebr. Segenspruch) gesprochen: ,,Gelobt
seist Du, Ewiger, unser Gott, Konig der Welt, der uns durch seine Gebote
geheiligt und uns das Tauchbad befohlen hat.“?*" Anschliefend folgen zwei
weitere Tewilot.

Avi Neshers Spielfilm HA-SODOT zeigt zwar keinen klassischen Mikwe-
Gang mit der dazugehdrigen halachischen Uberwachung einer Mikwe-Aufseherin,
jedoch werden die zwei Protagonistinnen Naomi und Michelle wahrend eines
Tikkun-Versuchs (Hebr. ein sogenannter Prozess der Erlésung aus der Kabbala)
mit der mutmalilichen Morderin Anouk in einer Mikwe in Safed dargestellt. In

diesem Fall geht es bei dem Mikwe-Gang um die Bewaltigung einer Krankheit
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und der Reinigung von einer Sunde. “Stories are told of women who suffered
from a variety of diseases that were cured by dipping in the mikveh.”?*? erzahlt die
medizinische Anthropologin Susan Sered. Die Kamera schwebt tber den Kopfen
der im Wasser stehenden Frauen. Trotz der grlnlichen, nicht sauber wirkenden
Farbe des Wassers, sind die Korper und Bewegungen der nackten Frauen zu
erkennen: die zwei Midrascha-Studentinnen (Hebr. theologisches Seminar nur fur
Frauen) offnen tatsachlich ihre Augen unter Wasser und spreizen ihre Finger
auseinander, um das Erreichen jeder Hautpartie zu ermdglichen. Lediglich der
nackte Korper der franzdsischen Schauspielerin Fanny Ardant (bekannt aus
zahlreichen Spielfilmen wie Truffauts ,,Auf Liebe und Tod,” Ozon's ,,8 Frauen,*
oder Kapurs ,,Elisabeth) ist nicht zu sehen. In ihrem Fall bleibt die Kamera —
wahrscheinlich nach Vertrag — auf Kopfhohe der Schauspielerin. Uber die
Nacktheit im Film sagt der sékulare Regisseur Avi Nesher folgendes:

At first we had much resistance, but I rarely make movies about people or
worlds that I do not respect and have some affection for. [...] At the end,
they were very cooperative and the only thing they minded was that there
would be some nudity in the movie. I said, “Well, we have a mikveh
scene. If you tell me rabbinically that you can do a mikveh scene with
clothes on, I'll be happy. But, of course, you can’t.**®*

Des Weiteren enthullt die recht lange Kameraeinstellung wahrend der
kabbalistisch angehauchten Tewila die blauen Lippen und zittrigen Koérper der
drei Frauen und dokumentiert somit die géngige Vorstellung, dass Mikwe-Génge
kalt, dunkel und schwer zu ertragen sind. Naturlich wird dem Zuschauer durch
den Ubermut der zwei Freundinnen klar, dass es bei diesem Mikwe-Gang um
selbst inszenierte Darbietungen geht. Jedoch bleibt dem Zuschauer lange nach der
Vorfiihrung genau diese diistere Mikwe-Szene mit Sicherheit im Kopf.

Der Mikwe-Gang gilt u.a. auch fir eine Braut vor ihrer Hochzeit. Am
Abend vor der Hochzeit ist das Ritual der Tewila in der Mikwe, eine Pflicht fir
die Braut. Da das israelisch-orthodoxe Oberrabbinat das exklusive Recht besitzt,

Hochzeiten in Israel durchzufiihren, erhdlt beinahe jede israelische Braut einen
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Crash-Kurs Uber die Mikwe-Ideologie und -Praxis.”* Susan Sered meint hierzu:
“Perhaps the most intrusive practice is that requiring Jewish brides to immerse in
the mikveh before the wedding, and to bring a note attesting to their ritual purity
from the mikveh attendant to the rabbi who conducts the wedding.”*** Susan Sered
ist von der Mikwe-Einrichtung im Grolien und Ganzen nicht besonders angetan.
In ihrem Artikel ,,The Ritualized Body: Brides, Purity, and the Mikveh* warnt sie
vor der Institutionalisierung der israelischen Mikwe-Einrichtungen.?®® Sered
erzéhlt von Mikwe-Broschiren und -Ratgebern, die in der Mikwe-Einrichtung
aufliegen, die beispielsweise Statistiken bieten, die demonstrieren, dass judisch-
orthodoxe Frauen wegen ihrer monatlichen Tewila niedrigere Raten von
Gebarmutterhalskrebs haben.”®” Im Gegensatz zur Mikwe-Rhetorik der
medizinischen Pravention scheint es unverstédndlich, dass laut Sered:

the rabbis who have authority over the mikvehs (at least in Jerusalem)
have refused to allow women's health organizations to distribute or display
material on breast self-examination at the mikvehs even though the timing
of immersion after menstruation and the privacy afforded women during
their extended bathing and other preparations for immersion make it a
good opportunity for breast self-exam. The rabbis claim that it will distract
women from the true purpose of the mikveh.**®
Obwohl die Nidda und Mikwe hauptsachlich Frauen betrifft und von einer
Mikwe-Aufseherin betreut und erklart wird, sollte erwéhnt werden, dass das
gesamte System von orthodoxen mannlichen rabbinischen Autoritaten kontrolliert
wird.? Der Grundgedanke wird zwar von Frauen ausgefiihrt, jedoch bleibt die
Quelle flr diese ldeen in Méannerhand. Gitais Spielfilm KADOSH bringt diese
Tatsache auf den Punkt: als Meir und Rivka sich wegen ihrer Kinderlosigkeit
trennen mussten, wird die Mikwe-Aufseherin — Rivkas Mutter — gebeten, Meirs
neue Frau nach rituellem Brauch auf die bevorstehende Hochzeit vorzubereiten.

»Auch sie [Anm. d. A. Rivkas Mutter] unterwirft sich schlieBlich dem Willen des
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Rabbiners, der von ihr fordert, Meirs neue Frau Haya nach rituellem Brauch zu

baden: "Tue, wie es unsere Religion Dir befiehlt”.«**

5.3. Zniut — Keuschheit

Wie beim Nidda-Gebot liegt auch die Zniut (Hebr. Keuschheit. Wortlich
,verborgen sein®) in der Verantwortung der Frau. Die Bezeichnung ,,Zniut* wird
im judisch-orthodoxen Jargon fiir die Verantwortung der Frauen und Méadchen,
durch ihr ,,verborgenes“ Verhalten und vor allem durch ihre Kleidung, um die
womdglich erregende Anziehungskraft auf Manner um sie herum zu verhindern,
verwendet.*! Mit anderen Worten, kdnnte es als ein den jldisch-orthodoxen
Frauen auferlegter Verhaltenskodex bezeichnet werden. Fir sékular
aufgewachsene Menschen verbietet Zniut vieles, das (fur sdkulare Frauen) in den
Alltag gehort: auffallige Kleidung, lautes Singen, offenes Haar und extrovertiertes
Benehmen. Doch auch hier gilt fur judisch-orthodoxe Frauen, dhnlich zu Platons
berihmtem Hohlengleichnis: Ein Mensch der nur die eigene Welt kennt, der kann
das Unbekannte nicht missen. Besser gesagt, sehen die meisten orthodox-
lebenden JudInnen keinen Anlass, diese Verordnung zu hinterfragen oder zu
verandern.

,Aber in der Bibel gibt es keinen Versuch, das Sich-Schmicken, die
Bewegungen oder das allgemeine 6ffentliche Betragen der Frauen unter Kontrolle
zu bringen.**** sagt Judith Plaskow. Dafir wird die weibliche Sittsamkeit bei den
rabbinischen Quellen ausfiihrlich behandelt. Zahlreiche Vorschriften der Zniut
verlangen beispielsweise, dass Frauen ihre als verfiihrerisch geltenden Reize wie
Korper und Haar bedeckt halten missen.?® Hierfir wurde den Frauen eine
bestimmte Kleiderordnung auferlegt. Rachel M. Herweg fiigt dem hinzu: ,,.Diese
und unzahlige andere Keuschheitsgrundsétze, die auch das Verhalten und den

Umgang von Eheleuten betreffen und regeln, wurden in der Folgezeit haufig in

20 Erphlich, Margit (2008): S. 100.
21 \/gl. Hartman, Tova (2007): S. 48.
242 plaskow, Judith (1992): S. 211.
3 \/gl. Bebe, Pauline (2004): S. 162.
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Codices und volkstiimlicher Literatur abgehandelt.“*** Pauline Bebe berichtet von
der Entstehung einer Idealvorstellung:

Diese ldealvorstellung von der keuschen und sittsamen Frau geht dem

Midrasch zufolge auf Gott selbst und seine Schépfung der ersten Frau,

Eva, zurlck. Gott habe sie aus der zichtigsten Stelle des ménnlichen

Korpers erschaffen; denn dieses sei immer zweifach bedeckt, einmal von

der Haut und einmal durch die Kleidung! [...] Eva steht als Prototyp

stellvertretend fur alle Frauen der nachfolgenden Generationen; auch sie
folgt nicht selbstverstandlich dem Sittsamkeitsgebot — daher sind
entsprechende Vorschriften notwendig.?*

Uberdies gibt es Anstandsgesetze, die jede private Begegnung bzw.
Berlihrung zwischen Mann und Frau — neben der Nidda-Zeit - verbieten®* - dieses
Beriihrungsverbot wird ,,Schomer Negia®“ (Hebr. Wortl. ,,aufmerksam auf
Beriihrung®) bezeichnet. Hierbei handelt es sich um das Verbot, Personen des
anderen Geschlechts, die keine unmittelbaren Familienmitglieder sind, zu
beriihren. Selbst ein Handschlag ist verboten. ,,Schomer Negia“ wird biblisch
unter anderem von Lev. 18,6 abgeleitet: ,,Niemand soll einer Blutsverwandten
sich nahen, ihr Scham aufzudecken.“*’

Wie der Name der Serie bereits andeutet, handelt Roni Ninios israelische
Mini-Fernsehseric MERCHAK NEGIA aka ,,A Touch Away“ (IL, 2006ff),
dessen Drehbuchautor Shuki Ban Naim aus einer charedischen Familie stammt,
mit einer Romeo und Julia ahnlichen Handlung, unter anderem von dem oben
beschriebenen Beruhrungsverbot. Die sakulare Immigrantenfamilie aus Russland
zieht neben einer ultraorthodoxen Familie in Bnei Brak ein. Bnei Brak, das
norddstlich von Tel Aviv liegt, wurde 1924 von polnischen chassidischen
Immigranten gegriindet. Heute ist es — neben Jerusalem - ein Zentrum des
charedisch-orthodoxen Lebens.*® Zorik verliebt sich in die wunderschéne
Nachbarstochter Rochale (Gaya Traub), die bereits einem anderen versprochen ist.
In dem Artikel ,,A Touch Away from Cultural Others: Negotiating Israeli Jewish
Identity on Television” beschreibt Miri Talmon die cineastisch wertvolle

Anfangssequenz der erfolgreichen Fernsehserie wie folgt:

4 Herweg, Rachel Monika (1994): S. 42.
245 Bebe, Pauline (2004): S. 162.
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The credit sequence opening each chapter of the eight-chapter serial
drama, artfully created to articulate the audio-visual aesthetics of art
cinema and quality television, quotes the unforgettable imagery from
Franco Zeffirelli's 1968 cinematic adaptation of William Shakespear's
Romeo and Juliet: two hands reaching for each other, unable to meet. [...]

The opening sequence signifies the tragedy of young people in love who

are constrained by the social and cultural codes of their families and

societies. Rokhale and Zorik can only meet in luminal spaces, such as the
stairwell, corridors, an elevator, the street, or a parking lot.?*

Die unsichtbaren gesellschaftlichen Ketten der Tradition beeintrachtigen
Rochales Handlungen, die streng kontrolliert werden. Die sédkulare Familie muss
sich in der orthodoxen judischen Gemeinschaft Bnei Braks behaupten. Die
Drama-Serie MERCHAK NEGIA, die im Jahr 2007 mit finf Israeli Film and
Television Academy Preisen und als beste TV-Drama-Serie des Jahres
ausgezeichnet wurde,® behandelt die Herausforderungen, die ,,Schomer Negia“
mit sich bringen, wéhrend der gesamten Serie. Immer wieder muss Rochale ihrem
eifrigen Verehrer erklaren, dass und weshalb sie sich nicht bertihren dirfen. Die
Schaffung dieser TV-Filmdramen (SRUGIM inbegriffen), in einer authentischen
Art und Weise, ermdglicht dem israelischen Publikum, Teile der orthodox-
israelischen Kultur von innen zu sehen. Miri Talmon begriindet dies mit dem
Hintergrundwissen und der Erfahrung der Filmemacherinnen:

The culture, lifestyle, and everyday practices of religious Israeli Jews are
re-presented on the Israeli screen from an “internal” authentic point of
view, which is based not only on thorough research, which yields
fascinating, realistic portraits of these subcultures in Israel, but, most
importantly, is created by authors as an authentic discourse that comes
from within the community and the subculture.”!
Der Anstieg der Auseinandersetzung mit der Orthodoxie im israelischen
Film, hat sicherlich mit der Entwicklung der einzig orthodoxen Filmschule
Ma‘ale, die ihm Jahre 1989 gegriundet wurde, zu tun. Die Filmschule wurde
gegriindet, ,,um der anhaltenden oberflachlichen und abwertenden Darstellung des

Religidsen in der Offentlichkeit etwas entgegenzusetzen.“”? Laut der Direktorin

der Schule richten sich die dort produzierten Filme ,ausdriicklich auch an

29 Talmon, Miri (2013): S. 65.

20 y/gl. Talmon, Miri (2013): S. 55.
2! Talmon, Miri (2013): S. 60.

252 Targownik, Liliane (2009): S. 111.
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religiose Menschen, sollen deren Perspektive einnehmen und sich mit ihrer
Erlebniswelt auseinandersetzen.“*** Leider hat mein Versuch, mit der orthodoxen
Filmschule Ma‘ale in Jerusalem Kontakt herzustellen, bis zum heutigen Tage
nicht gefruchtet.

Ahnlich zu der oben beschriebenen Eroffnungssequenz - zweier Hande die
nach einer Beriihrung greifen und sich dabei nicht treffen - gab es vormals im
Jahre 2000 ein cineastisches Kunstwerk auf israelischer Leinwand. Mit der
Schattenspiel-Szene machte Joseph Cedar seinen Spielfilm HA-HESDER zu
einem &sthetischen Meisterwerk. J. Hoberman beschreibt die bedeutende Szene in
,»The Village Voice“ folgendermaBen: “In a remarkable erotic scene, Menachem
and Michal (who, except for one fleeting glimpse, is always well-covered from
her neck down to her shoes) meet by night in a half-built house. Although not
even seated close enough to touch, they play a game in which the shadow of their
hands, cast by flashlight, seem to clasp and make love.”**

Weil Manner leicht zu verfiihren sind und gewisse Bedurfnisse haben, ist
es die alleinige Verantwortung der Frauen, die Reizschwelle durch ihr sittsames
Auftreten zu minimieren.”® Demnach geht es hierbei darum den Mann ,,vor der
Versuchung zu schitzen, die Frauen darstellen.**® In ihrem Artikel ,,Modesty and
the Religious Gaze“ geht Tova Hartman dem Beweggrund der ,,Zniut* auf den
Grund:

Once this premise is accepted, it only follows that the entirety of female
energy in the realm of tzniut should go toward protecting men from their
putative sexual incontinence. [...] What one finds, at the end of the day, is
that the full-time job of managing male sexuality has been displaced onto
women, freeing their counterparts to more noble pursuits. Given this
background, the proliferation of modesty-literature directed at women, and
penned by men, makes perfect sense. Only men know what men find
arousing.®’

Um nicht zu behaupten, dass die jidische Orthodoxie Frauen fur die

Sexualitat der Ménner verantwortlich macht, betont Judith R. Wegner Folgendes:

3 Targownik, Liliane (2009): S. 112.

%4 Hoberman, J. (2002): URL: http://www.villagevoice.com/content/printVersion/167983/
[Letzter Aufruf: 30.08.2011].
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“The tendency to blame women for men's inability to control their sexual urges is,
of course, not unique to the Mishnah, being found in varying degrees in all

patriarchal cultures.”**®

5.3.1. Auch strengglaubige Juden sind modebewusst - Die jlidisch-

orthodoxe ,,Uniform

Die unterschiedlichen Kleidungsarten, von den Orthodoxen bis zu den
Ultraorthodoxen wurden bereits im vorigen Kapitel anhand der verschiedenen
Stromungen und besprochenen Filme erklart. Diese AuRerlichkeiten sind weniger
in den Bestimmungen der Zniut als vielmehr in der Tradition begrindet. Die
allgemeine Vorgabe in Bezug auf Kleidungsvorschriften stammt aus Deut. 22,5:
,,ES soll nicht sein Gerat des Mannes auf einem Weibe, und es soll nicht anlegen
ein Mann Gewand des Weibes; denn ein Greuel des Ewigen deines Gottes ist, wer
irgend solches tut.“**® Demnach soll sich die Rollenaufteilung von Mann und Frau
in der Kleidung widerspiegeln. Beispielsweise ist es Frauen untersagt, Hosen zu
tragen und Mannern ist das Tragen von Ohrringen verboten.

Besonders bei Frauen lassen sich die Zniut-Kleidungsvorschriften am
besten mit dem Begriff ,,angemessene Kleidung* umschreiben. Lynne Schreiber,
die ein gesamtes Buch dem Thema der ,znirstigen” (Jidd. Der Keuschheit
entsprechend) Kopfbedeckung gewidmet hat ,, Hide & Seek: Jewish Women and
Hair  Covering”, erklirt den Grund fur die jiidisch-orthodoxen
Kleidungsvorschriften:

In Jewish practice, we learn that a woman's thigh, upper arm and area
below her collarbone are deemed ervah, or sensual, and are thus off-limits
to the public eye. [...] However, modesty does not only apply to the modes
of dress. [...] When women wear long skirts as opposed to pants, they
behave differently. Likewise, a woman with a covering on her head is not
likely to engage in wild behavior, since doing so may cause the covering to
come off.”®

258 \Wegner, Judith Romney (1998): S. 160.
29 7unz, Leopold (1997): S. 377.
2%0 Schreiber, Lynne (ed.) (20062): S. 21.
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Demzufolge wird von judisch-orthodoxen Frauen erwartet, sich zichtig
und bescheiden zu kleiden: Kleidungsstiicke mit langen Armeln und Hemdkragen
uber dem Schlusselbein, langen Rdcken (mindestens bis tber die Knie) und
undurchsichtigen Striimpfen — die sogenannte ,,Uniform.“*** Freilich herrschen
auch in dieser Welt Modetrends. Fur AuRenstehende moge diese Kleidungsart
altmodisch und monoton wirken. Jedoch gibt die Halacha nicht vor, in Schwarz
gekleidet zu sein. Immerhin gibt es bei der Auswahl der Farben einige Freirdume
und wenn man genauer hinsieht, entdeckt man die einzelnen Trends innerhalb der
verschiedenen Stromungen und Gemeinden. Besonders was die Kopfbedeckung
betrifft, gibt es einige Unterschiede — diese werden im kommenden Kapitel

erforscht.

5.4. ,,Harej at mekudeschet li“*> — die judische

EheschlieRung

Nach judischen Tradition erfullt die judisch-orthodoxe Ehe - in Anlehnung
an das erste unter den 613 Ge- und Verboten, Gen. 1,28 ,.Seid fruchtbar und
mehret euch“®® - zwei wichtige Zwecke: die Partnerschaft und die Vermehrung.
»Die jlidische Tradition versteht die Ehe als Mittel gegen die Einsamkeit (Gen.
2:18), als rechtlichen Rahmen fir die fleischliche Verbindung zwischen Mann
und Frau (Gen. 2:24) und als Basis fir die Grindung einer Familie (Gen. 1:27-
28)** sagt Pauline Bebe. Auch im Talmud stellen Rabbinen fest, dass ein
Mensch erst dann vollkommen sei, wenn er einen Ehepartner hat. Hierzu
verdeutlich Rachel M. Herweg:

Eine ausfiihrliche Erlduterung zu Gen 2,18 findet sich in der Gemara (Jeb
62b): ,,Ein Mensch [adam], der keine Frau [ischa] hat [und dennoch nicht
zum Mann/isch geworden ist], lebt ohne Freude, ohne Segen, ohne Gutes.
Ohne Freude, denn es heil3t [Dtn 14,26]: "Freue dich, du und dein Haus [=
deine Frau!].” Ohne Segen, denn es hei3t [Ez 44,30]: "Segen auf dein Haus

261 Schreiber, Lynne (ed.) (20062): S. 42.

%52 Hebr. ,,Nun bist du mir mit diesem Ring angeheiligt“ in: Scheuer, Raw Joseph (1996): S. 128.
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zu legen.” Ohne Gutes, denn es heildt [Gen 2,18]: "Es ist nicht gut, dafl} der

Mensch [adam] allein sei”**
Der Hauptzweck der Ehe besteht also in der Zeugung von Nachkommen.
Demnach wird die Sexualitét innerhalb der Ehe als positiv angesehen.

Das Oberrabbinat Israels besitzt das exklusive Recht — gemé&l geltendem
Relikt aus der osmanischen Herrschaft (1517-1917) - jidische Ehen zu schlielRen.
In seinem Buch ,, Das Jiidische Eherecht* erklart der liberale deutsche Rabbiner
und Hochschullehrer Walter Homolka die Bedeutung dieses Relikts:

Das Konzept ,,Dina de-malchuta dina“ entfaltet sich in der rabbinischen
Literatur und ist wesentlich fir das Verstdndnis des jldischen Eherechts.
Denn es bedeutet, dass sich Juden in zivilen Angelegenheiten (dinim) —
jedoch nicht bei rituellen Verboten (issurim) — der Rechtssprechung des
Landes, in dem sie leben, unterwerfen, soweit es nicht im Widerspruch zu
den religios-sittlichen Gesetzen des Judentums steht.*®
Diese ExKlusivitat wurde 1947 als Bedingung von Agudat Israel flr den
Status-Quo gestellt. Walter Homolka betont hierbei: ,,AuBerdem ist zu
unterscheiden zwischen der materiellen Wirksamkeit der Eheschlieung nach dem
judischen Recht und der Registrierung dieser Eheschliefung durch den Staat
Israel, der damit von der Existenz dieser Ehe formal Kenntnis nimmt.“%*’" Eine

Zivilehe wie in Europa oder anderen Staaten gibt es in Israel nicht - genaueres

dartiber wurde im ersten Kapitel erlautert.

Der mittelalterliche jlidische Gelehrte Rabbi Gerschom ben Jehuda aus
Mainz (um 960-1028) flhrte das anerkannte Verbot der Polygamie und der
EheschlieBung ohne Zustimmung der Frau ein.?® Im Vergleich mit in der Antike
und im Mittelalter tblichen Verhaltensweisen der Frau gegentiber, war diese
Regelung revolutiondr. ,,Dem Talmud nach (Kid. 2a) muss die Frau der
EheschlieBung zustimmen; allerdings wurde ihr Schweigen als Zustimmung
gewertet“® offenbart Pauline Bebe. Seit der talmudischen Zeit besteht die

judische Eheschliefung nach dem Jidischen Recht aus drei aufeinander folgenden

%% Herweg, Rachel Monika (1994): S. 38.
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Rechtsakten: den Schidduchin (Hebr. Verlobung), Kidduschin (Hebr. Antrauung)
und Nissuin (Hebr. Heimflihrung der Braut).? Laut Walter Homolka herrscht in
der Umgangssprache eine falschliche Bezeichnung fur die Verlobung:

Irrtimlicherweise bezeichnet man in der Umgangssprache dieses erste
Moment der Eheschliefung nach dem Jidischen Recht hdufig als erussin
(richtig: ,,Antrauung‘). Der Fehler dieser alltiglichen Redeweise besteht
darin, dass der erussin vielmehr mit dem kidduschin, dem Antrauungsritus,
gleichzusetzen ist, also den zweiten Rechtsakt bei der judischen
EheschlieBung bezeichnet: den Ubergang des verlobten Mannes in den

Status des erus, des angetrauten Bréutigams, und der verlobten Frau in den

Status der erusa, der angetrauten Braut.?™

Die Antrauung und die Heimfuhrung kdnnen zeitlich getrennt sein, jedoch
wurden beide Teile seit dem Mittelalter zusammengelegt. Walter Homolka
verdeutlicht: ,,In der Antike lag etwa, wie aus der Mischna hervorgeht, zwischen
kidduschin und nissuin normalerweise eine Mindestzeitspanne. [...] Im
zeremoniellen Ablauf getrennt werden die beiden den Trauungsvorgang
bestimmenden Rechtsinstitute kidduschin und nissuin durch das Verlesen der
ketubba, des Ehevertrags.“*"

Der Hochzeitstag ist fur das Brautpaar wie Jom Kippur (Hebr.
Versohnungstag) anzusehen. Demnach fastet das Paar am Hochzeitstag bis nach
der Hochzeitszeremonie,”” ,,um sich einerseits ganz auf Ernst und Bedeutung der
Hochzeit zu konzentrieren, und andererseits, um sich daran erinnern zu lassen,
dass es jetzt an der Zeit ist, die Jugend hinter sich zu lassen und die Ehe als neue
Menschen zu beginnen.*?’* Fasten bedeutet, weder zu essen, noch zu trinken. ,,Die
EheschlieBung wird als ein Neuanfang gesehen? verdeutlich Pauline Bebe, denn
das zukinftige Ehepaar ist sozusagen gestorben, bis es in der gemeinsamen neuen
Identitdt eines Paares wieder geboren wird. In manchen Gemeinden tragt der
Bréautigam sogar einen Kittel (Hebr. Totengewand) wéhrend der

Trauungszeremonie.

2% \/gl. Herweg, Rachel Monika (1994): S. 53.
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Der beliebteste Heiratstag bei orthodoxen JidInnen ist der Dienstag, denn
als Gott die Welt erschaffen hat, sagte Gott am dritten Tag gleich zweimal, ,,dass
es gut war” (Gen. 1,10%%; 1,12%"). Da dieser Tag als besonders gliicksbringender
Tag qilt, ist der Dienstag (gemeinsam mit dem Wochenende) am teuersten in
Israel. Nach judisch-orthodoxer Auffassung gibt es Tage im Jahr, an denen keine
Hochzeiten stattfinden diirfen: ,,Ein grundsitzliches Heiratsverbot besteht auch
wahrend der Omerzeit nach Pessach, doch herrscht hier Uneinigkeit Gber die
genaue Dauer der verbotenen Tage. Nach Josef Karo erstrecken sie sich vom Ende
des Pessachfestes bis Lag ba-Omer (dem 33. Tag des Omerzahlens), und das ist
auch die Meinung von Isserles. "

Bei der SchlieBung einer gesetzlich judisch-orthodoxen Ehe, gibt es drei
geltende Rechtsmittel: die Ubertragung eines Gegenstands, der einen gewissen
Wert hat, kurz Kessef (Hebr. Geld), der mit einem Ring durchgefuhrt wird. Die
Uberreichung des Schetar (Hebr. Urkunde) an die Frau und Biah (Hebr.
Zusammenwohnen). Die Grundvoraussetzung fiir die kidduschin, eine judische
EheschlieBung, sind das Brautpaar und die zwei Zeugen. Laut Halacha ist der
Rabbiner theoretisch gar nicht nétig. Jedoch hat es sich durchgesetzt, dass der
Rabbiner als Zeremonienmeister fungiert, um sicherzustellen, dass alle Regeln
eingehalten werden. Walter Homolka bemerkt: ,,In der Tora findet man das Wort
kidduschin nicht, sondern der entsprechende Ausdruck lautet ,,nehmen* (z. B. Gen
24:3.37.38.48.51). Das Wort kidduschin kommt zum ersten Mal in der
miindlichen Tora vor.“*"

Die Trauungszeremonie wird entweder Chuppa (Hebr. Traubaldachin),
oder Kidduschin (Hebr. Antrauung), oder Chuppa ve- (und) Kidduschin genannt.
Dariiber hinaus wird mit dem Begriff ,,Chuppa“ auch die EheschlieBung selbst
bezeichnet. Die Bezeichnung Chuppa wird bereits in der Bibel erwédhnt und
symbolisiert das nach biblischen Erzahlungen gastfreundliche Zelt Abrahams
(Gen. 18, 1-19).®° Traditionellerweise findet die Chuppa, also die

Trauungszeremonie, unter freiem Himmel statt. ,Isserles bemerkt dazu: [...]
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manche sagen, dass die chuppa unter dem Himmel platziert werden solle als gutes
Omen, dass ihre Kinder so zahlreich sein werden wie die Sterne.“**' Dies basiert
auf dem Versprechen Gottes an Abraham, Isaak und Jakob, ,,So [Anm. d. A.
zahlreich wie die Sterne am Himmel] wird sein dein Same.“ (Gen. 15,5).%%
Urspringlich wurde lediglich ein Tallit [Hebr. maénnlicher Gebetsmantel],
verwendet, mit dem das Brautpaar bedeckt wird. Im spateren Mittelalter hat sich
der Uber vier Stangen gehaltene Traubaldachin als Chuppa, in Ausrichtung auf

Jerusalem, eingebirgert.

Nach judisch-orthodoxer Vorgabe darf sich das Brautpaar wéhrend der
sieben Tage vor der Hochzeit nicht sehen. Nach diesen sieben Tagen findet die
erste Begegnung beim ,,Kalle-Bedecken® statt. Diese Sitte, in der der Brautigam
vor der Antrauungszeremonie seine Kalle (Jidd. Braut) mit dem Schleier bedeckt,
basiert auf der biblischen Geschichte Jakobs, der nach der Hochzeitsnacht
feststellen musste, dass er mit Lea und nicht seiner geliebten Rachel verheiratet
wurde. Wahrend dieses Rituals wird haufig der Segenspruch fiir Rebekka (Gen.
24, 60°) gesprochen,”® denn laut Gen. 24, 65: ,,Da nahm sie [Anm. d. A.
Rebekka] den Schleier und verhiillte sich.“?® Paulina Bebe beschreibt diesen
aufregenden und romantischen Moment der ersten Begegnung wie folgt:

In traditionellen Kreisen tanzen und singen die Manner vor dem Bréutigam
und begleiten ihn in einen Raum, in dem die Braut umgeben von anderen
Frauen sitzt. Der Brautigam bedeckt ihr Gesicht mit einem Schleier und
spricht den Segen fiir Rebekka vor ihrer Hochzeit mit Isaak: [...] Eine
Erklarung ist, dass diese Zeremonie, die der eigentlichen Trauung
vorausgeht, dem Verlobten die Mdglichkeit geben soll festzustellen, ob
seine Frau nicht, wie im Fall von Lea und Rachel, gegen eine andere
ausgetauscht wurde (auch wenn der Schleier schon immer durchsichtig
war).?®

Dieses beliebte Ritual, bei dem der Brautigam zur Braut geht und ihr

Gesicht zum ersten Mal nach funf Tagen und kurz vor der Chuppa sieht, gilt als
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eines der Highlights einer jidisch-orthodoxen Hochzeit. Susan Sered fiigt hinzu:
“At some weddings the veil is opaque, literally blinding the bride. [...] Only the
groom can uncover the face of the modest and pure bride; ownership is
manifested as the right to reveal what is hidden from others.”?’

Nachdem die Kalle von ihrem Brautigam bedeckt wurde, wird das
Brautpaar von Brautfuhrern bzw. Unterfihrern zur Chuppa geleitet. Dieser
Minhag (Hebr. Brauch) basiert auf Ri. 14:11: ,,da nahmen sie dreil3ig Genossen,
und sie waren mit ihm [Anm. d. A. Simon].“”*® ,Walter Homolka sagt: ,,Im
chassidischen Milieu sind es ausschlieBlich die beiden Véter und die beiden
Mditter, die den Brdautigam und die Braut zur chuppa begleiten; alles andere gilt
dort als ,,gojisch® bzw. als Nachahmung nichtjiidischer Brauche.“?*® Wahrend der
Trauungszeremonie steht das Brautpaar unter der Chuppa, die das Dach des
gemeinsamen neuen Heims, das das Brautpaar nun zu grunden beabsichtigt,
symbolisiert. Die Braut, die als Zweite zur Chuppa gefihrt wird, umkreist nun den
Brautigam siebenmal.*® | So nimmt die Braut ihren Platz zur Rechten des
Brautigams ein, entsprechend dem Psalmwort: ,,Die Konigin steht zu deiner
Rechten® [Anm. d. A. Ps 45:10]. Als Grund dafiir, weshalb der Bréautigam zuerst
eintritt und unter der chuppa auf die Braut wartet, wird genannt, dass Gott selbst
so gegeniiber Israel gehandelt habe.*** berichtet Walter Homolka.

Nun wird ein Becher mit Wein geflllt, aus dem Braut und Brautigam
aufgefordert werden, einen Schluck zu trinken. Beide trinken aus dem gleichen
Becher als Sinnbild dafir, dass sie von jetzt an gemeinsam durchs Leben gehen.
Wahrend der Heiratszeremonie Ubernimmt hauptsachlich der Mann die aktive
Rolle, denn laut Deut. 22,13 ,Wenn ein Mann ein Weib nimmt*“*? geht die
Initiative fur die judische EheschlieBung vom Mann aus.”® Die tatsachliche
Antrauung wird dadurch geschlossen, dass der Brautigam der Braut einen Ring an
den Zeigefinger steckt, denn dort ist der Ring fiir Trauzeugen und Gaste deutlich

sichtbar. Die Ringgabe wurde in nachtalmudischer Zeit, als Ersatz der Zahlung

%87 Sered, Susan (2005): S. 162.
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des Brautpreises an den Vater der Braut, eingefiihrt.** Der Ring darf kein
aufwendiges Schmuckstiick, besetzt mit Edelsteinen, sein, sondern ein einfacher,
unverzierter Trauring. Der Grund hierfur ist, dass jede Person sich einen Ring
leisten konnen und der Wert des Ringes geschatzt werden muss.”* Anschlieend
spricht der Brautigam folgende Beracha aus: ,,Nun bist du mir mit diesem Ring
angeheiligt nach dem Gesetz von Mosche und Jisrael.“**® Die Aussprache dieser
Formel in Anwesenheit zweier Zeugen, ist das unerldssliche Moment einer
judisch-orthodoxen Trauungszeremonie.®” Pauline Bebe bemerkt: ,,Nach
traditionellem Recht darf die Frau dem Mann keinen Wertgegenstand tiberreichen
oder die gleichen Worte sagen, weil dies die Gultigkeit des Erwerbs in Frage
stellen wiirde.“*® Nachdem sowohl die Ringgabe als auch die essentielle
Antrauungsformel ,,Harej at mekudeschet li“ bekanntermafBen als Grundstein
einer judischen Ehezeremonie gilt, stellt sich die Frage, weshalb Amos Gitai
genau diese wesentliche Stelle in der lieblos geratenen Hochzeitsszene von Malka
und Yossef in KADOSH ausgelassen hat? Zusétzlich féllt David Biale Folgendes
auf: “Although this is supposed to be a haredi community dedicated to having
children, we see no children, whose ubiquitous and numerous presence would be
the first thing an outsider would notice in a real haredi neighborhood.”** Da stellt
sich die Frage, was Gitai mit dem Auslassen solch bekannter und wichtiger

Gegebenheiten einer orthodoxen Gemeinde bezwecken will?

Es folgt das Verlesen der Ketubba, welches die Grenze zwischen
Kiduschin und Nissuin markiert. Die Ketubba (Hebr. Ehevertrag, Wortlich ,,das
Geschriebene” bzw. ,,Dokument®) garantiert die Rechte der Frau — die aber den
Ehevertrag nicht unterschreiben darf - bei Scheidung oder Tod des Ehemannes
und ist deren personlicher Besitz. In der Ketubba werden insbesondere die
Pflichten des Ehemannes gegeniiber seiner Frau in drei Belangen aufgezahlt: 1)

Unterhalt, 2) Bekleidung und 3) Befriedigung der sexuellen Bedrfnisse— die
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genauen Bestimmungen zu dieser Verpflichtung werden im ndchsten Kapitel
erortert. Die Pflichten der Ehefrau gegenuber ihrem Mann werden in der Ketubba
jedoch nicht genannt.

Im ersten Jahrhundert v. Chr. fuhrte Rabbi Schimon ben Schetach (um
120-40 v. Chr.), Vorsitzender des Sanhedrins, die Ketubba anhand einer wichtigen
Neuerung, als Schutz der Frau ein:

Bisher war es ublich gewesen, im Ehevertrag die Summe festzulegen, die

als Kaufpreis fur die Braut an deren Vater zu zahlen war. Jetzt trat an die

Stelle dieses Brautpreises (mohar) eine Art Pfand, ndmlich ein ebenfalls

genau bestimmter Geldbetrag, welcher der Frau ausbezahlt werden musste,

wenn der Mann starb oder sich von ihr scheiden lieR3.*®

Dieses Dokument gilt inmitten patriarchaler Strukturen und heute noch flr
sehr fortschrittlich. Die d&ltesten erhaltenen Ketubbot stammen aus dem 5.
Jahrhundert v. Chr. Laut Walter Homolka werden ,,Ehevertrage [...] bereits im
Kodex des Hammurabi (um 1700 v. d. Z.) erwéhnt. Der &lteste erhaltene Text
einer ketubba stammt aus der Zeit 440 v. d. Z. aus Agypten und belegt dessen
Verwendung lange vor rabbinischer Zeit; er gehort zu den Papyri von Elephantine
(Yeb), einer jlidischen Militirkolonie in Siiddgypten.«*

Die seit dem Mittelalter h&ufig kunstlerisch verzierte und illustrierte
Ketubba ist traditionell auf Aramdisch — der Umgangssprache in Israel in den
Jahrhunderten nach dem babylonischen Exil - abgefasst. Der aramdische Text
wurde im Lauf der Zeit standardisiert. Lediglich personliche Angaben wie Namen
des Brautpaares, Ort und Datum der EheschlieRung und andere Einzelheiten, die
sich &ndern, werden neu eingefligt. Am Wichtigsten ist jedoch, dass die Ketubba —
wie bei einem Ehevertrag - die allgemeinen und besonderen Verpflichtungen des
Ehemannes gegentber seiner zukinftigen Frau ausdriicklich anfiihrt. Die Ketubba
wird vom Brdautigam und von zwei mannlichen Zeugen unterzeichnet und danach
der Frau tibergeben.

Die Hauptpersonen einer Ehezeremonie sind die Zeugen, denn ohne diese
zwei Zeugen kann keine Trauung stattfinden. lhre Aufgabe liegt darin, die

Unterzeichnung der Ketubba durch den Brdutigam zu (berwachen. Die

399 Homolka, Walter (2009): S. 88. Vgl. Herweg, Rachel Monika (1994): S. 63. Vgl. Bebe, Pauline
(2004): S. 122.
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Trauzeugen missen judische Manner sein und dirfen weder miteinander noch mit
Braut oder Brautigam verwandt sein. Aulerdem mdissen sie eine religidse
Lebensfiihrung nachweisen.* , Aus der Sicht des orthodoxen Judentums werden
nichtorthodoxe EheschlieBungen namlich bisweilen als ungiiltig betrachtet, und
zwar mit der Begriindung, dass die Zeugen dadurch, dass sie wichtige rituelle
Vorschriften nicht einhielten, als Zeugen nicht geeignet seien“** erklart Walter
Homolka die Problemlage. Die Trauzeugen unterschreiben ebenfalls die Ketubba
— dies geschieht meistens kurz vor der Zeremonie. Da die zwei Trauzeugen
unterschreiben missen, darf nicht am Schabbat geheiratet wenn, denn am
Schabbat ist Schreiben als eine der Hauptarbeiten verboten. Ansonsten kann an

jedem Wochentag geheiratet werden.

Nun folgt der Teil der Nissuin: ber einen zweiten Becher Wein spricht
der Rabbiner die Schewa Berachot (Hebr. sieben Segenspriiche), aus dem Braut
und Bréautigam wieder trinken sollen. Die besagten Schewa Berachot ,,beruhen auf
der birkat chatanim, dem ,,Segen des Brautigams®“. Dieser Text wird bereits im
Talmud erwdhnt [Anm. d. A. bT Ket 7b-8a**], doch besteht er dort nur aus sechs
Segenssprichen. In talmudischer Zeit wurde ihnen noch ein weiterer Segen
vorangestellt, ndmlich der Segen Uber den Wein, sodass sich die Siebenzahl
ergab“*® erkldrt Walter Homolka. Die Schewa Berachot mussen jedoch nicht vom
Zeremonienmeister gesagt werden — wie gesagt ist die Ehezeremonie auch ohne
ihn moglich. Es besteht die Moglichkeit, eine Reihe von engen Verwandten und
Freunden zu bitten, eine oder mehrere Berachot zu sagen — dies gibt der
Zeremonie eine intime und persdnliche Note.

Am Ende der Zeremonie wird dem Bréautigam ein in ein Tuch gehilltes
Glas vor den FuB gestellt, welches er zertritt. Dieses Ritual hat nichts mit der
eigentlichen EheschlieBung zu tun. Uber Sinn und Herkunft dieses Rituals gibt es
viele unterschiedliche Meinungen. Mittelalterlichen Kommentaren zufolge wurde

dieser Brauch von zwei Rabbinen eingefiihrt: ,,Der Talmud erzihlt die Geschichte
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von einem Rabbiner, der bei der Hochzeit seines Sohnes die Ubermutige Freude
der Teilnehmer beobachtet, sich ein Glas nimmt und es gegen die Wand wirft.
Danach verlief das Fest wieder in ruhigeren Bahnen. Das zerbrochene Glas ware
so das Symbol fiir geziigelte Freude.“*® Das Zerbrechen eines Glases soll bildlich
auf Israels Leiden hinweisen. Genauer gesagt steht es als Erinnerung an die
Tempelzerstorung 70 n. Chr. nach dem letzten Satz der Schewa Berachot: ,,Sollt’
ich dich vergessen, Jeruschalajim* (Ps. 137,5).%" Desgleichen veranschaulicht das
Zerbrechen des Glases die Fragilitat der Liebe.

Damit ist die Chuppa beendet. Zum Ende der offiziellen Zeremonie findet
der Jichud (Hebr. eheliche Verbindung) statt. Das soeben verheiratete Paar wird
von den zwei Zeugen in einen stillen Raum gefiihrt, wo sie sich zurtick ziehen
kénnen und kurz alleine bleiben, um die erste gemeinsame Mahlzeit nach dem
Fasten zu sich zu nehmen.*®  Nach traditioneller Ansicht diirfen sich Brautigam
und Braut nun die Hand reichen, aber sich nicht in aller Offentlichkeit kiissen.
Das Ehepaar beschlief3t den zeremoniellen Ablauf der Trauung mit dem jichud: Es
begibt sich flr mindestens acht Minuten in einen separaten Raum, um symbolisch
die Ehe zu vollziehen, und nimmt dabei eine erste gemeinsame Mahlzeit ein**®
erklart Walter Homolka. Der Jichud versinnbildlicht das in der Bibel erwéhnte
»lakach® (Hebr. nahm), denn der Brautigam darf die Hand seiner frisch
angetrauten Frau vom Endzeitpunkt der Chuppa bis zum Jichud-Raum nicht
loslassen. Das junge Ehepaar wird laut Kizzur ShA 148,1: ,,Das ist die Chuppa,
die den Erwerb der Gattin vollendet und die Heimfiihrung vollzieht“*" sozusagen
in die eheliche Wohnung gefuhrt. Der Trauungszeremonie folgt eine festliche

Mabhlfeier, bei der die Schewa Berachot nochmals wiederholt werden.
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5.5. Die Bedeutung der Sexualitat im jtdisch-

orthodoxen Milieu

Laut Ps. 127, 3 ,ein Geschenk des Ewigen sind Soéhne, ein Lohn die
Leibesfrucht“** ist Kindersegen der groRte Segen einer jidisch-orthodoxen
Familie. Demnach hat die eheliche Sexualitit — wie bereits oben erwahnt - einen
hohen und wichtigen Stellenwert in der Orthodoxie und ,,die Sexualitit der Frauen
war darauf ausgerichtet, den Interessen dieser Einheit [Anm. d. A. Familie] zu
dienen.“** Laut judischer Orthodoxie ist eine sexuelle Beziehung auBerhalb der
Ehe nicht gestattet. In diesem Fall herrscht auch kein moralischer Doppelstandard
zwischen Mann und Frau.

In Joseph Cedars MEDURAT HA-SHEVET spielt Esti, die altere Tochter,
mit genau diesen Grenzen des Verbotenen und Erlaubten. Eines Abends nimmt
die nationalreligitse Esti ihren Freund, der gerade seinen Militardienst leistet, mit
nach Hause und ins eigene Zimmer. Es sei dahingestellt ob ,,au3enstechende*
Zuschauer sich die Frage stellen wirden, ob Esti, als religioses Madchen, einen
Freund haben darf. “The following morning, Rachel [Anm. d. A. die Mutter]
smashes her bedroom glass door, asserting, “No one locks doors in my house.”
Privacy within the house — especially insofar as a young woman’s sexuality is
concerned — is seen as a threat to the religious values upheld by the family and
demanded by the community”** erklart Shai Ginsburg.

Innerhalb der Ehe wird die Sexualitat jedoch als ein wichtiger Bestandteil
gesehen. Laut Gen. 2, 24: ,Darum verldsst dar Mann seinen Vater und seine
Mutter und hangt an seinem Weibe, und sie werden zu Einem Fleische.“** liegt
der Hauptgrund einer Ehe in der sexuellen Verbindung zwischen Mann und Frau.
Denn Sexualitat gilt als Symbol und Vehikel fiir die Schechina (Hebr. géttliche
Vereinigung) (bSota. 17a%%).%
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,Wenn wir uns aus den richtigen Griinden und mit der richtigen MaBigung
hingeben, ist Sexualitét ein legitimer Weg zur Lust fir beide Seiten in der Ehe“*"’
sagt Judith Plaskow. Aus diesem Grunde wurde die Pflicht des Mannes zum
ehelichen Beischlaf in Form der sogenannten Ona-Gesetze festgelegt, in denen
der Ehemann dazu verpflichtet wird seine Frau in bestimmter RegelmaRigkeit zu
befriedigen — genaueres (ber die Ona-Gesetze wird im ndchsten Kapitel
besprochen. ,,So gibt es fiir die Befriedigung des sexuellen Verlangens einen
legalen Rahmen, die Sexualitat dient jedoch nicht allein der Fortpflanzung. So ist
dem Mann der Beischlaf mit einer schwangeren oder unfruchtbaren Frau erlaubt
und sogar geboten — ausdriicklich zum Zweck, sie zu ,erfreuen” (Deut. 24:5, Ket.
47b)***® sagt Pauline Bebe. Ferner bevorzugt der Talmud den Schabbat als Tag,
um die Mitzwa der Ona auszufiihren (bKet. 62b%?).32°

Als Teil des rabbinischen Rechts fir den Umgang mit der Ehefrau sind
Rucksichtsnahme und  Zurtickhaltung geboten. Demnach gehért  zur
Selbstbestimmung der Frau, die Vorschrift, ihre Zustimmung zur Sexualitat zu
erfragen. Wahrend Frauen fir die Nidda-Gebote zustédndig sind, liegen die
anderen Pflichten der Sexualitat wie Heiraten, Fortpflanzung und der eheliche
Beischlaf beim Mann.?*

Das Gebot, Kinder zu bekommen (Gen. 1, 28), ist das erste biblische
Handlungsgebot Uberhaupt in der Thora. Jedoch sind die Rabbinen sich uneinig,
wann dieses Gebot eigentlich als erfiillt gilt. Pauline Bebe schildert die
unterschiedlichen Meinungen wie folgt: ,,Nach der Schule von Schammai hat er
[Anm. d. A. Ehemann] seine Pflicht erflllt, wenn er zwei S6hne hat, nach der
Schule von Hillel, wenn er einen Sohn und eine Tochter hat (M. Jev. 6:6).**
Rachel M. Herweg fiigt dem hinzu: ,,denn ,,ménnlich und weiblich schuf er sie*
(Gen 5,2), und nach Raschi steht der biblische Imperativ ,,mehret euch® in Gen

1,22 synonym fiir die Forderung nach maglichst vielen Kindern innerhalb einer
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Familie.**® In einem Artikel Uber Amos Gitais Werk steht Folgendes: ,,Politisch
gesehen ist aulerdem eine groRe Anzahl von Kindern das erfolgreichste Mittel
(weit wichtiger und erfolgreicher als die hauptsachlich unter Neueinwanderern
angestrebte “innere Mission*) den Anteil der nach orthodoxer Tradition lebenden
Bewohner des Landes zu erhohen.“*** Da ist es doch merkwiirdig, dass wahrend

des gesamten Spielfilms KADOSH kein einziges Kind zu sehen ist.

Dem gottlichen Gebot der Vermehrung nicht entsprechen zu kénnen, wird
als groBe Schande innerhalb der judischen Orthodoxie empfunden. Solche
Geschehnisse sind bereits aus biblischen Geschichten bekannt: Sowohl Sara (Gen.
16,1%) als auch Rebekka (Gen. 25,21%%) und spater Rachel (Gen. 30,1%*") blieben
lange Zeit kinderlos. Rachel M. Herweg beleuchtet: ,,Raschi (zu GenR 71,9)
schlieRt aus Rachels Zustand, daf kinderlose Frauen betrachtet wurden, als seien
sie tot (siehe auch Ned 64b). — Ganz offensichtlich erhielten Frauen gerade
untereinander Ansehen und Achtung in Abhéngigkeit ihrer Gebarfahigkeit.“** Um
seiner Verpflichtung nachkommen zu kdnnen, ist der Ehemann nach zehn Jahren
Kinderlosigkeit berechtigt, sich scheiden zu lassen. Pauline Bebe erlautert hierzu:
,,Offensichtlich gehen diese Gesetze davon aus, dass die Unfruchtbarkeit allein an
der Frau liegt.“** Laut Pauline Bebe wurde dieses Gesetz (bJeb. 64a*°) von
Abrahams und Saras biblischer Geschichte abgeleitet, als Sara nach zehn Jahren
Kinderlosigkeit, Abraham ihre Magd zur Fortpflanzung gab:** ,Und es nahm
Sarai, das Weib Abram’s, Hagar die mizrische, ihre Magd, nach Verlauf von zehn
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Jahren seit Abram’s Aufenthalt im Lande Kanaan, und gab sie ihrem Manne
Abram, ihm zum Weibe* (Gen. 16,3).%%

In Amos Gitais KADOSH wird die Thematik der Kinderlosigkeit
behandelt: Rivka und Meir sind seit zehn Jahren verheiratet und kinderlos
geblieben. Daher setzt der Rabbiner den Ehemann Meir unter Druck, eine neue
Frau zu ehelichen, weil es die jiidische Auslegung so verlangt. “Ein Mann, der
ohne Nachkommen stirbt, reil3e ein Blatt aus der Thora, belehrt ihn der Rabbiner
(Yussuf Abu Warda®®)«,** schreibt Margit Frohlich. In einer minutenlangen
Szene sieht man Rivka in einer Halbtotalen, wie sie Zwiebeln schneidet und dabei
nicht nur aus diesem Grund weint — eine geschickte Form um auf die Traurigkeit
dieser Ehe hinzuweisen. Diese Szene wird gefolgt von einer langen
Schweigeszene des Ehepaares beim Abendmahl — eine Szene die das Publikum in
Beklemmung bringt.

Mit den Gedanken, die Kinderlosigkeit und die dem Scheitern verurteilte
Ehe zu retten, begibt sich Rivka heimlich zu einer Gynékologin. Als Rivka
erfahrt, dass sie durchaus in der Lage ware, Kinder zu gebéaren, wird ihr bewusst,
dass sie mit dieser neuen erfreulichen Situation nichts anfangen kann. In einem
Interview sagt Amos Gitai Folgendes:

| spoke to some doctors who are active in the orthodox community and

they told me they cannot perform sperm tests because masturbation is

forbidden. [...] They are trying to find another way of doing it but it's not
an easy operation. In a very patriarchal relationship you tend to blame the
woman initially, even if eventually you know it’s the man.**

Laut Gen. 38,9: ,,Da aber Onan wuRte, dal? nicht sein eigen der Same sein
werde, so geschah es, dal wenn er kam zu dem Weibe seines Bruders,
verschwendete er es zur Erde, um nicht zu geben Samen seinem Bruder*** darf
Meir sich keiner Untersuchung unterziehen, denn dies wirde die verbotene

,vergeudung® der Samen mit sich bringen. Die Frage ob orthodoxe Ménner

tatsachlich zu keiner medizinischen Untersuchung gehen dirfen bleibt
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wahrscheinlich je nach religioser Stromung offen. Tatsache ist, dass Frauen sehr
wohl eine Frauendrztin aufsuchen konnen. Es gibt sogar die Mdoglichkeit sich —
speziell in einem medizinisch fortgeschrittenen Land wie Israel — kiinstlich helfen
zu lassen, denn das Gebot der Fortpflanzung iberwiegt.*’

Rachel M. Herweg erzéhlt von einem Midrasch uber ein Ehepaar dass trotz
Kinderlosigkeit, verheiratet bleibt:

Angesichts der bevorstehenden Scheidung wird diese von ihrem Mann
aufgefordert, das ihr Liebste aus der Wohnung mit sich zu nehmen. Sie
nimmt nichts, wartet ab, bis er eingeschlafen ist und 1aRt ihn sodann samt
Sofa, auf dem er ruht, in ihr Elternhaus tragen. Das beruhrt ihn so sehr, da
er sich nicht von ihr scheiden laRt. Spater werden beide mit Kindern
gesegnet, was gleichsam retrospektiv ihr unerlaubtes Zusammenbeleiben
rechtfertigt.®*
Ein Gelehrter betont, dass jede Einmischung in die Entscheidung eines Ehepaares
untersagt ist und nur der Ehemann selbst die Scheidung durchfiihren kann.
Demnach, darf ein Ehemann nach judisch-orthodoxem Recht nicht zu einer
Scheidung gezwungen werden.** In Amos Gitais KADOSH ist dies jedoch nicht
der Fall. Hier inszeniert Gitai den ,Zwang zur Scheidung als Folge
gesellschaftlicher Strukturen und nicht als Konsequenz der Religion. Diese
sachliche Unterscheidung entspricht dem rabbinischen Eherecht, denn danach

kann nur der Mann selbst eine Scheidung durchfiihren. 3%

5.6. Lesbische Beziehungen in der Orthodoxie

Judith Plaskow bringt die Ambivalenz gegentiber der Sexualitat in der
Orthodoxie auf den Punkt: ,.Sexuelle Beziehungen sind nur im Rahmen der
heterosexuellen Ehe am richtigen Ort, innerhalb der Ehe jedoch sind sie gut, ja
sogar geboten (eine Mizwa — ein Gebot).“** Demnach ist es unbestritten, dass
Sexualitét lediglich in der Ehe geduldet, sogar gefordert wird. Da stellt sich die

Frage wie die Orthodoxie zur Sexualitat zwischen Personen gleichen Geschlechts

337 \/gl. Bebe, Pauline (2004): S. 400.
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steht? Laut Lev. 18,22: ,,Und bei einem Manne sollst du nicht liegen, wie man bei
einem Weibe liegt.“** ist mannliche Homosexualitat als eine der sexuellen
Ubertretungen aufgelistet.**

Avi Neshers Spielfilm HA-SODOT behandelt die Liebesbeziehung zweier
junger Frauen. Die gegensétzlichen Freundinnen Naomi und Michelle kommen
sich wéhrend dem spannenden und zugleich &ngstigenden Tikkun-Prozess fur
Anouk immer néher. Diese enge Freundschaft fihrt schlielich zu einer sexuellen
Begegnung zwischen den Madchen, die verheimlicht werden muss.
Interessanterweise werden leshische Beziehungen in der Bibel nicht erwéhnt.®*
Weshalb dies der Fall ist, ist umstritten. Pauline Bebe begriindet dies wie folgt:
»Im Allgemeinen wird die Sexualitét als von der Initiative des Mannes ausgehend
gesehen; die Mdglichkeit sexueller Beziehungen zwischen Frauen gilt daher als
wenig wahrscheinlich und auch folgenlos — da sich das Verbot der
Homosexualitdt auf das Verbot der Verschwendung des maénnlichen Samen
griindet.“** Demnach ist die lesbische Sexualitdt laut Orthodoxie ein weniger
gravierendes Vergehen.

Die Frage nach der Intention des Regisseurs, diese Thematik in die
Handlung des Spielfilms einzubauen, bleibt dem Zuseher tiberlassen. Gilad Pavda
meint hierzu: ,,Avi Nesher's fictional The Secrets (Israel 2007) clearly reflects
“outsider,” somewhat sensational, perspective on love between religious women.
This director presents a somewhat “exoticizing” attitude towards the closeted
religious young protagonists.”®

In den letzten Jahren wurde die Thematik der Homosexualitat innerhalb
des judisch-orthodoxen Milieus immer Ofters auf die israelische Leinwand
gebracht. Es gibt eine betrachtliche Anzahl an israelischen Produktionen, die sich
mit der bis heute tabuisierten Themenstellung der Homosexualitét
auseinandersetzt und (berdies als empfehlenswerte Spielfilme gelten, um sich
umfassender mit der Frage nach der Homosexualitét in der jidischen Orthodoxie

auseinanderzusetzen. Demnach scheint diese viel diskutierte Frage keine

%42 7unz, Leopold (1997): S. 226.
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Seltenheit darzustellen. Da der Fokus meiner Masterarbeit auf der Darstellung der
judisch-orthodoxen Frau liegt, habe ich besagte Filme leider nicht in meiner
Recherche einbezogen. An dieser Stelle sei noch anzumerken, dass sich lediglich
ein israelischer Spielfilm tber lesbische Sexualitdt im judisch-orthodoxen Milieu

wéhrend meiner Recherchetatigkeit finden liel3.
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6 Vergleich der bi/multinational produzierten

Spielfilme

Im Laufe dieser Masterarbeit stellte sich heraus, dass die Dramaturgie des
orthodoxen Milieus (in dieser Art) ein relativ neues Phanomen in Israel
darstellt.’**” Wie bereits erwahnt, haben Ereignisse wie die Ermordung von
Ministerprésident Jitzchak Rabin durch Jigal Amir, einem national-religidsen
Studenten, im Jahre 1995 den tiefen Bruch innerhalb der israelischen Gesellschaft
offenbart, der sich auch filmgeschichtlich erkennen l&sst. Eingeleitet als Folge der
Ermordung Rabins und dem mit ihm verbundenen schmerzhaften soziokulturellen
Bruch der israelischen Gesellschaft, hat in den letzten Jahren eine wachsende Zahl
von israelischen Filmemacherinnen versucht, die Komplexitit des Lebens in den
judisch-orthodoxen Gemeinden zu erkunden.**® Dariiber hinaus wurde 1996 -
wahrend eines Zeitraums der tiefen nationalen Kluft - die Informationskampagne
Tzav Pius (Hebr. Wortl. ,,Versohnungs-Befehl®; ein Wortspiel mit Tzav Gius;
hebr. fir ,,Einberufungs-Befehl”) von der Avi-Chai-Stiftung ins Leben gerufen.
Das Ziel dieser Kampagne ist einen sozialen Wandel innerhalb der israelischen
Gesellschaft hervorrufen, um die Angst vor dem Fremden zu nehmen. Damit (bt
sie bzw. die Stiftung einen grofen Einfluss auf das Filmschaffen junger
israelischer Filmemacherinnen aus.** Zusétzlich hat sich in den letzten Jahren die
Thematik der israelisch-jludisch-orthodoxen Lebensweise im israelischen Kino
und Fernsehen etabliert. Amos Gitai’s KADOSH ist beispielsweise ,,vor dem
Hintergrund des wachsenden Antagonismus zwischen sékularen und religidsen
Juden in der gegenwartigen israelischen Gesellschaft [Anm. d. A. entstanden].
AuRerer Anlass war eine seinerzeit entbrannte Kontroverse, ob der Staat dem
judischen Religionsgesetz folgen und interreligidse Ehen verbieten solle.“** Vor
allem aber durch die Entstehung der orthodoxen Filmschule Maale wurde dieser
neu entstandene Trend revolutioniert. AuBerdem wurde mit Hilfe der ,,Insider*-

Filmemacherinnen den oberflachlichen und abfélligen Darstellungen der

47 \/gl. Talmon, Miri (2013): S. 60.
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Orthodoxie in den Medien ein wenig entgegengesetzt.”! Die einzige orthodoxe
Filmschule Maale, die 1989 gegriindet wurde, liegt im Stadtviertel Morascha,
zwischen dem ultraorthodoxen Mea Schearim und der Altstadt Jerusalems®? -
deren Fernsehserie SRUGIM wird in dieser Arbeit besprochen. Leider hat mein
Versuch, mit der Filmschule in Jerusalem Kontakt herzustellen, bis zum heutigen
Tage nicht gefruchtet.

Im vorigen Kapitel wurden sowohl die verschiedenen Darstellungen dieser
Thematik als auch die Motivation und Intention der meist sékularen
Filmschaffenden, um judisch-orthodoxe Frauen in dieser Form zu préasentieren,
untersucht. Im vorliegenden und letzten Kapitel der Masterarbeit wird nun
vergleichend auf Spielfilme eingegangen, die keine rein israelischen
Produktionen, sondern Koproduktionen mit anderen Landern wie Frankreich oder
mit USA sind. Die Auswahl der zu vergleichenden Spielfilme entstand dadurch,
dass auller den USA kein anderes Land so viel zur technischen und kinstlerischen
Entwicklung des Films beigetragen hat wie Frankreich. Zudem ist man sich bis
heute nicht einig, in welchem Land das Kino erfunden wurde. Wie sich im
Rahmen dieser Masterarbeit zeigen wird, werden religiose Aspekte in israelischen
Filmproduktionen nebensdchlicher dargestellt als in beispielsweise US-
amerikanischen Filmproduktionen. Dort nehmen die religidsen Traditionen und
Riten eine zentrale Rolle ein und werden in die Geschichte anschaulich
eingebettet und folglich detailliert erklart. Weshalb es diese Unterschiede in der

Darstellung und im Umgang mit der Orthodoxie gibt, wird ebenso erortert.

6.1. Schidduch - die judische Partnervermittlung

Wie bereits geschildert wurde, gilt die Ehe als der erstrebte und ideale
Status einer jidisch-orthodoxen Frau. Nun stellt sich die Frage wie man in diesem
Milieu lebend - wo je nach Frémmigkeitsgrad manche gar nicht mit dem anderen
Geschlecht in Kontakt kommen - den passenden Partner kennenlernt. SchlieRlich

%1 v/gl. Targownik, Liliane (2009): S. 111.
%2 v/gl. Targownik, Liliane (2009): S. 111.
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soll der Grad der Religiositat der beiden Personen idealerweise aufeinander
zugestimmt sein.

Der Schidduch (Hebr. Vermittlung) - der von einem/einer Schadchanlit
(Hebr. professionelle Heiratsvermittler) arrangiert wird, indem er/sie die beiden
Personen miteinander bekannt macht - ist seit talmudischer Zeit nicht nur im
Shtetl sondern bis heute in traditionellen Kreisen Usus. Im Gegensatz zu der weit
verbreiteten Annahme gibt es im Judentum keine arrangierte Ehe — in dem Sinn,
dass es eine Ehe ohne das Einverstandnis des Mannes und der Frau nicht geben
kann. Die Verkupplung gilt als groe Mitzwa: ,,Traditionell gelten Braut und
Brautigam als einander bereits ,im Himmel zugeeignet’ (Ned 74a). Seit der
Erschaffung der Welt sei es die Passion Gottes, Paare zusammenzufiihren (GenR
68,3f.).“*>* Der Grundgedanke des Schidduch scheint einleuchtend: Sobald es bei
Zustimmung beider Seiten zu einem ersten Treffen kommt, sollten die
gemeinsamen Absichten bereits auf dem Tisch liegen und die beiden kdnnen sich
wesentlich direkter und unbefangener unterhalten und tatséchlich kennen lernen.

In Sidney Lumets A STRANGER AMONG US aka ,,Sanfte Augen liigen
nicht“ (USA, 1992) sitzen die Detektivin Emily (Melanie Griffith) und der
angehende Rabbiner Ariel (Eric Thal) am Abend im Hof neben einander auf der
Treppe, wo sie sonst niemand aus der Gemeinde sehen kann. Dort erfahrt Emily,
dass Ariel glaubt und hofft, seine wahre Seelenverwandte, eine junge orthodoxe
Franzosin aus einer angesehenen chassidischen Familie, Uber ein Telefon-
Shidduch kennengelernt zu haben. ,,Thal whispers ,I hope. I pray,” that the
betrothed is, indeed, his destiny.”*** Der Spielfilm spielt in Brooklyn, New York,
und erzéhlt die Geschichte einer Detektivin, die sich nach Ermordung eines
judischen Diamantenhéndlers in eine chassidische Gemeinde einschleust, um das
Verbrechen aufzukldren. Als Emily bei der Familie des Rabbiners wohnt, verliebt
sie sich in den oben genannten Ariel, den Sohn des Rabbis, und die Situation geréat
aufer Kontrolle.

Sobald sich das verkuppelte Paar nach einigen Treffen in ihren Ansichten,
Vorstellungen und Lebensplanungen als kompatibel erweisen, kann anschliefend

auch Romantik einkehren. Sie soll jedoch nicht ausschlaggebend sein, denn der

%3 v/gl. Herweg, Rachel Monika (1994): S. 46.
%4 Cunningham, Frank R. (20012): S. 263.
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Fokus ist, den richtigen Partner fir das zukunftige gemeinsame Leben zu finden.
Auch in Roni Ninios israelischer Mini-Fernsehserie MERCHAK NEGIA aka ,,A
Touch Away*“ (IL, 2006ff) erfahrt der Aulenstehende Zorik, der sich in die
wunderschone ultraorthodoxe Nachbarstochter Rochale verliebt hat, dass sie
bereits einem anderen versprochen ist. Die unsichtbaren gesellschaftlichen Ketten
der Tradition, die streng kontrolliert werden, beeintrdchtigen Rochales
Handlungen. Mit jedem geheimen Treffen der beiden, erklart Rochale aufs Neue,
dass sie bereits einen Schidduch arrangiert bekommen hat. Jedoch scheint sie von
dem ,,Fremden‘ und seinen fiir sie neuen Handlungen der Anhimmelung angetan
zu sein. Tova Hartman, Professorin fur Geschlechterstudien an der Bar llan
Universitdt, warnt vor den Schattenseiten eines solchen Schidduchs: ,,Religious
young men order from these matchmakers detailed specifications of women's
figures as if ordering fast food. Obviously, modesty has not served to cover the
bodies of Orthodox young women from the voracious Western gaze, much less
protect them from the pervasive sexualization of women's bodies criticized by

feminists and religious Jews alike.””**

6.2. Schomer Negia

Was mit der Bezeichnung ,,Zniut” im jiidisch-orthodoxen Jargon gemeint
ist, wurde bereits im vorigen Kapitel erlautert. Zusammenfassend handelt es sich
hierbei um die Verantwortung der jidisch-orthodoxen Frau sich an das sittsame
Verhalten und die angemessene Kleiderordnung zu halten. Eines dieser
Verhaltensmuster, ,,Schomer Negia“ (Hebr. Wortl. ,,aufmerksam auf Beriihrung®)
wird, wie bereits besprochen, in MERCHAK NEGIA thematisiert. Immer wieder
muss die charedisch-orthodoxe Rochale (Gaya Traub) ihrem ehrgeizigen Verehrer
erklaren, dass und weshalb sie sich nicht bertihren dirfen. Anders als bei den
restlichen israelischen Spielfilmen, erfahrt hier auch das Publikum von der
Bedeutung der ,,Schomer Negia“-Praxis. Da MERCHAK NEGIA als Fernsehserie
und demnach einem wahrscheinlich gréRerem sékularen Zielpublikum zugénglich

gemacht wird, werden die verschiedenen jldisch-orthodoxen Gesetze und Riten

% Hartman, Tova (2007): S. 60.
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dem Zuschauer vorgestellt. Miri Talmon beschreibt die neue Entwicklung der
israelischen Serien wie folgt: ,, They open a window to the sociocultural religious
communities within Israel, hence creating more visibility of these versions of
Israeliness on the small screen, and deconstructing stereotypes thereof, allowing
for more complex images of ,religious Israeli Jews’.””** Die Handlung der Serie,
welche von einem Aufeinandertreffen eines sdkularen Einwanderers auf ein
orthodoxes Madchen handelt, wird geschickt verwendet um nicht nur dem
,Fremden,“ dem Einwanderer die andersartige Kultur zu erkldren, sondern
gleichzeitig auch dem auflenstehenden Zuschauer naherzubringen. Demgegeniber
gibt es aber auch unausgesprochene Informationen, die lediglich das Kennerauge,
das israelische Publikum erkennt und versteht:

The Orthodox religious household of Rokhale's family is a restrained,
highly controlled world, portrayed in monochromatic shades of black,
white, and grey, with silent, laconic talk and strict regulations for conduct.
The Russian household is colorful and loud, portrayed in warm colors of
red, orange, and yellow, unruly in outbursts of cries and laughter, loud and
extroverted sexuality, and heightened expression of emotions. These
binary oppositions re-create the stereotypical binary oppositions of
Ashkenazim (restrained, in cold colors) and Mizrahim (loud, colorful,
warm colors) in popular Bourekas Israeli films [Anm. d. A. die Benennung
des Genres stammt von einem beliebten orientalischen Gebéck und dient
als Bezeichnung fur Komdédien und Melodramen, die sich mit ethnischen
Spannungen befassen;1960s-1970s 1.

In Sindney Luments A STRANGER AMONG US wird eine &hnliche
Gestaltungsweise angewandt. Hier werden der ,,Fremden* Emily alle orthodoxen
Vorschriften erklart um verdeckt arbeiten zu konnen und um besser
,reinzupassen. Hierzu sagt Melanie J. Wright: ,,in A Stranger Among Us (Sidney
Lumet, 1992) policewoman Emily’s journey undercover in order to investigate a
murder functions as a device for the mediation of aspects of Hasidic culture.”**
Sidney Lumet unterbreitet dem Zuschauer den Kulturschock, indem er Emily
meisterhaft auf die neue Welt treffen l&sst: ,,When the detective [Anm. d. A.
Melanie Griffith als Emily] first comes to Rebbe’s house [...] the great Rebbe
does not offer a return to her proffered handshake, and the usually gentle wise

%56 Talmon, Miri (2013): S. 55.
%7 Talmon, Miri (2013): S. 65.
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man seems imperious when, at her implication of a felon in their midst, he says,
“in your world, perhaps, not in ours”.”** Am Ende des Spielfilms deckt Emily die
Morderin auf, die zufallig eine Ba alat Teshuva (Hebr. flr eine sakulare Frau, die
eine orthodoxe Lebensweise angenommen hat) ist, denn die Hollywood-

Produktion scheint keine Kriminalitat unter orthodoxen JiidInnen zu dulden.3®°

6.3. Versteckspielen - Kopfbedeckung bei jidisch-

orthodoxen Frauen

Das Tragen einer Kopfbedeckung einer jidisch-orthodoxen Frau sobald sie
verheiratet ist, geschieht aus Griunden der Zniut (Hebr. Anstandsgriinde bzw
Zichtigkeit). Das weibliche Haar gilt ndmlich als Intimsphére einer Frau und ihrer
Ehe. Demnach darf kein fremder Mann das Haar einer verheirateten Frau sehen
und sich dadurch womdglich zu ihr hingezogen fiihlen.*! Die Tradition hat sich
im Laufe der Zeit, beginnend mit der Mischna, dahingehend entwickelt, dass das
Verdecken der Haare der verheirateten Frau als verpflichtend auslegt wird. Wie
auch bei der Kleiderordnung, gilt dies als ein duReres Kennzeichen der
Frommigkeit und verrdt dabei den Grad ihrer religidsen Praxis. ,,In some
Chassidic communities, it is the custom of young girls to wear their hair in a
ponytail or braid when out in public so as not to draw attention to their locks™**
berichtet Lynne Schreiber in ihrem Buch ,,Hide and seek-jewish women and hair
covering®, indem sowohl die Quellen dieses Gebotes benannt werden als auch die
Erfahrungsberichte von Frauen wiedergegeben werden, die ihr Haar bedecken.

Laut Num. 5,18: ,,Und der Priester stelle die Frau vor den Ewigen und
entbl6Be das Haupt der Frau“*® geht es um Sotah (Hebr. fiir eine Ehefrau, die
verdachtigt wird, Ehebruch begangen zu haben).”** In der Thora wird jedoch

nirgends belegt, dass das Bedecken des weiblichen Kopfes als obligatorisch gilt.**
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Allerding wurde es seit der Mischna die Regel, dass verheiratete Frauen ihr Haar
zu bedecken haben. In vielen L&ndern wurde es demnach gebréuchlich, dass nur
verheiratete Frauen ihre Haare bedeckt hielten und so wurde dies ein Zeichen des
ehelichen Status. Laut Pauline Bebe, galten ,,entblof3te Haare [...] bei der Frau,
wie auch deren Stimme oder ihre Haut, als eine Art Nacktheit [Erva] (Deut. 24:1),
als eine sexuelle Provokation (Br. 24a). [...] Abhédngig von der jeweiligen Epoche
und der religiésen Praxis variieren die Meinungen zu diesem Thema.“** Der
Talmud legt sogar eine Geldstrafe von 400 Drachmen fir jeden Mann fest, der
einer Frau auf der Stral3e die Kopfbedeckung wegzieht und sie dadurch beschdmt.
Demzufolge ist die Kopfbedeckung der verheirateten Frau ein rabbinisches und
kein biblisches Gebot. Lynne Schreiber beschreibt die unterschiedlichen
Meinungen dazu:

From one quick Torah quote, rabbis have determined that it is
mandatory for married women to cover all of their Hair, all of the time;
still others say that women must cover only the portion of hair attached to
the scalp. And still some sources glean that it is permissible for women to
show a tefach, or hands-breadth, of hair, which, in modern times, has
translated to bangs showing underneath a hat or the swing of a ponytail
hanging out the back.*”

Ein moderner Brauch bei jldisch-orthodoxen Frauen ist das Tragen eines
Tichel (Jidd. Kopftuch), Haarnetz, Hut mit Haarteil, oder eines Scheitels (Jidd.
Periicke). ,,Form und Stil der Hiite, Schals und sonstigen Kopfbedeckungen waren
der jeweiligen Mode unterworfen. Das Tragen von Perticken wird im Talmud
mehrfach erwéhnt, aber anscheinend galten sie nicht als Ersatz fur ein
Kopftuch.“**® beschreibt Pauline Bebe die verschiedenen Mdglichkeiten der
weiblichen Kopfbedeckung. Jede orthodoxe Strdmung hat ihre eigenen Regeln
wie die Kopfbedeckung der Frau auszusehen hat. Es zeigen sich die
unterschiedlichen Kopfbedeckungen mit der wechselnden Mode und den
regionalen Unterschieden, mit je nach Grad der Orthodoxie mehr oder weniger
sichtbarem Haar. Bei nationalreligiosen Jiidinnen wird meistens ein Hut oder die
sogenannte Mitpachat (Hebr. fir eine Art Tuch, welches das gesamte Haar

bedeckt) getragen. Letzere ist auch unter charedischen und chassidischen Frauen
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sehr gelaufig. Einige ultraorthodoxe Frauen bedecken ihr Haar mit einer Perlicke,
dem sogenannten Scheitel.

Das Tragen eines Scheitels stammt aus dem 16. Jahrhundert** und wurde
von mehreren prominenten Rabbinern, einschlieRlich von Rabbi Moshe Isserles
(1525-27) abgelehnt (ShA, OC 75,2). Da eine Periicke heutzutage schoner und
verflhrerischer als das naturliche Haar der Trégerin wirken kann, verkehrt es
somit ihrer urspriinglichen Absicht.’” Lynne Schreiber fiigt dem hinzu:

One ardent opponent of the practice of wearing shaitels as halachic head

covering is Rabbi Ovadia Yosef, the former Sephardi Chief Rabbi of Israel

and current spiritual advisor to the Shas Party there. [...] Sephardi women
have the custom of this being forbidden since time immemorial. [...]

Rabbi Yosef was preceded by former chief Rabbi Ovadia Hadayah, who

ruled that Sephardi women were permitted to wear wigs as a means of

covering their hair.’"

Der Scheitel selbst ist in Osteuropa entwickelt worden*” - urspriinglich
entstanden ist er in Anlehnung an die Perlicken der Barockzeit - und gilt als
Prestigeobjekt. ,,In France, men and women wore wigs for fashion, a style which
eventually came to be copied by Jewish women living in France at the time™”
erzéhlt Lynne Schreiber. In der Regel werden Perticken von aschkenasischen
verheirateten Frauen getragen. Frauen mit seidigen, glanzenden Haaren gehoren in
Israel zum gangigen Stralenbild wie die Kippot und die schwarzen Hute der
Ménner. ,,Many Chassidic women wear obvious wigs (Shaitels) with a second
covering on top, such as a hat or scarf (tichel), to ensure that no one thinks they
are not covering their hair”*’ berichtet Lynne Schreiber.

Wahrend der Tewila (Hebr. Untertauchen) in der Mikwe (Jidd. rituelles
Tauchbad) muss das Wasser an jede Stelle des Korpers kommen. Erst danach
dirfen sich Ehefrau und Ehemann wieder beriihren. Ist beim Untertauchen nur ein
Haar nicht unter Wasser gewesen, so gilt die Frau nach judisch-orthodoxen

Regeln als unrein. Um eine koschere Tewila zu gewahrleisten, rasieren sich
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manche judisch-orthodoxe Frauen die Kopfhaare.”” Eine Frau die in der Satmar
Gemeinde in Williamsburg in New York lebt, berichtet von ihren Erlebnissen mit
der Rasur:

| cover my hair in the way that Satmar Chassidic women always have: |
shaved my head the morning after my wedding, and | shave it again every
month before | go to the mikvah. [...] And it makes it easier when you go
to the mikvah; if you have no hair, then none of it will rise to the top when
you go under the water. If one hair floats out of the water, then it is not a
kosher dunking. Before the chuppah, we show our hair. Then the groom
comes and covers the bride’s hair with her veil. After the bedecken, we go
into a special room, and we remove the pins from our hair and from then
on, it is not permitted for a woman to show her hair in public. [...]
Usually, the mother of the bride does the first shaving, the morning after
the wedding. When | was married, my mother-in-law came also and did it
together with my mother. It’s actually nice to have many women around
when you do it because it’s a big mitzvah. They say everybody should
shave a little, cut a little.’”

In Amos Gitais KADOSH aka ,,Sacred” (IL/F, 1999) ist Malka zu schen
(Meital Barda), die nach ihrer vollzogenen Hochzeitszeremonie, die eher einer
Trauerfeier glich, vor einem Spiegel steht und weint. Die Kamera beobachtet sie,
wiahrend sie sich die Haare abschneidet. Laut Margit Frohlich ist es ,.ein
symbolischer Akt der Selbstverstimmelung.**”” Uber das schauspielerische Talent
der Kinstlerin lasst sich folgendes sagen: ,Meital Barda, die Darstellerin der
Malka, stammt selbst aus einer religiosen Familie. Ihre Schauspielausbildung
konnte sie nur um den Preis einer solchen Flucht von dort tberhaupt beginnen.
Die Intensitat, mit der die Zwanzigjahrige die Malka spielt, 1&sst sie bisweilen zur
heimlichen Hauptfigur des Films werden. "

Je nach dem zu welchem Rabbiner die Frau geht, wird diskutiert ob das
Kopfhaar die koschere Tewila verhindert oder nicht. Die Rasur entbindet jedoch
nicht vom Bedecken des Kopfes. Damit kein falscher Eindruck entsteht, tragen
judische-orthodoxe Frauen, die sich das Kopfhaar komplett abrasieren, trotzdem

eine Kopfbedeckung. Die Tradition, das Kopfhaar komplett abzurasieren, stammt

375 \/gl. Schreiber, Lynne (ed.) (2006%): S. 22.

376 Schreiber, Lynne (ed.) (20062): S. 47.

7 Erohlich, Margit (2008): S. 97.

378 Miiller, Matthias und Valentin, Joachim (2002): S. 192
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aus Osteuropa und wird heute nur in manchen ultra-orthodoxen Kreisen
praktiziert.

In Joan Micklin Silvers HESTER STREET (USA, 1975), basierend auf
Abraham Cahans 1896 erschienenen Roman ,,Yekl. A Tale of the New York
Ghetto,*” wird die Thematik der Kopfbedeckung ebenfalls behandelt. Der Film
spielt in der 1896 Hester Street in New York. Ein orthodoxer Mann namens Jake
wandert aus Russland in die Lower East Side von New York aus und als seine
Ehefrau Gitl (Carol Kane) und ihr gemeinsamer Sohn aus der alten in der neuen
Heimat ankommen, geht durch Jakes Anpassung an die neue Umgebung die Ehe
in die Briche. Trotz Gitls Bemihungen, ihn zuriick zu gewinnen, verlasst er sie
fir Mamie, einer Jidin die bereits langere Zeit in der Metropole lebt und sich
(optisch) bereits assimiliert hat. Sonya Michel beschreibt die groite Problematik
im Assimilationsprozess der Immigrantinnen wie folgt:

One of the main issues between Gitl and Jake is her appearance. Women
like Gitl traditionally dressed simply and modestly. Religious law requires
them to shave their heads at marriage, and afterwards to keep their hair
covered with a wig of kerchief. Out of disinclination and poverty, shtetl
women rarely followed fashion; who needed a fancy waist to stand in the
market?**

Gitl erholt sich von diesem Schicksalsschlag, ergattert eine schone
Entschédigung von Jake, die er sich von Mamie leihen muss, und lernt einen
neuen Mann kennen, den Gelehrten Bernstein, der ihre Werte sehr wohl zu
schatzen weil. Pascal Fischer schildert die bedeutende &uf3ere Erscheinung der
Romanfiguren in Abraham Cahans Roman wie folgt:

Ahnlich wie den Bart thematisiert Cahan im Yekl die Kopfbedeckung der
Frauen als Zeichen der noch unassimilierten Neuankdémlinge. Am Ende
ihrer Uberfahrt nach Amerika setzt Gitl eine volumindse Periicke auf, ,,um
den Sabbat zu ehren” und sich fiir das Zusammentreffen mit ihrem Mann
herauszuputzen. (Yekl, 34) [...] Der Roman schildert seine Gefiihle
angesichts der Kopfbedeckung mit drastischen Worten. Es heif3t, Yekl
empfinde ,,disgust and shame* (Yekl, 37) und ,,shame and vexation® (Yekl,
50) gegenuber anderen, die ihn mit dem greenhorn identifizieren
kdnnten.*®!

9 \/gl. Michel, Sonya (1977): S. 142.
%80 Michel, Sonya (1977): S. 143.
%1 Fischer, Pascal (2003): S.86.
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In ihrem Artikel ,,Yekl and Hester Street* vergleicht Sonya Michel den
Film mit seinem auf ihn basierenden Roman: ,,While remaining generally faithful
to Cahan's original story, the film's director, Joan Micklin Silver, adds dimension
to it. She brings the period (the 1890's, when Jewish immigration was at its
height) alive in colorful, richly detailed settings, and establishes a complex social

99382

context for the story, taking up where Cahan left off.

6.4. Reinheit und Sexualitat

Auch flr die judisch-orthodoxe Frau gilt, wie bereits im letzten Kapitel
besprochen wurde, dass Sexualitdt Freude bereiten und keine verbissene
Pflichterflllung darstellen soll. Demnach wurden die Ona-Gesetze (Hebr. fir den
ehelichen Umgang in Form des Geschlechtsverkehrs) als Pflicht des Ehemannes
eingefiihrt.”® Diese stammt aus Ex. 21,10: ,,Wenn er sich eine andere dazu nimmt:
soll er ihre Kost, ihre Kleidung und ihre Wohnung nicht verringern.*** In Amos
Gitais KADOSH bittet Malka vor ihrer bevorstehenden Ehe ihre grol3e Schwester
Rivka von ihrer Hochzeitsnacht zu erzahlen:

In den sinnlichen Worten, in die Rivka ihre Erinnerung an das erste intime
Erlebnis mit ihrem Mann kleidet, klingt die poetische Sprache des Talmud
an. Rivkas wohlmeinende Prophezeiung, dass es der jingeren Schwester
so ergehen werde wie ihr und sie in der sexuellen Beziehung zu ihrem
Angetrauten Erfullung finden werde, bewahrheitet sich jedoch nicht.**

Jonathan Romney beschreibt die Liebesszene des Ehepaares wie folgt:

When Meir kisses Rivka, he first removes his yarmulke from his head,
then replaces it. But the couple enjoy a marriage of real respect and
tenderness, not to say erotic intensity, evoked beautifully by Yael
Abecassis (Rivka) and Yoram Hattab (Meir): when Rivka describes her
wedding night, the phrase she uses is “He honoured me”. This equation of
love and honour is determined by the law, but will be torn apart by it.’*

,Der Begriff Ona kann aus zwei Wurzeln abgeleitet werden, entweder

»Zeit oder ,,Leiden®. Zieht man beide in Betracht, verfolgten diese Gesetze den

%82 Michel, Sonya (1977): S. 142.

%83 vgl. Homolka, Walter (2009): S. 102.
384 Zunz, Leopold (1997): S. 143.

% Frohlich, Margit (2008): S. 97.

%8¢ Romney, Jonathan (2000): S. 35.
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Zweck, die Haufigkeit sexueller Kontakte zu regeln, um der Frau jedes Leiden zu
ersparen”®®’ erklart Pauline Bebe. Demzufolge soll der Mann sich nach den
Wiinschen seiner Frau richten, auch wenn sie diese nicht direkt ausdriickt. Denn
,diese Gesetze basieren auf der Annahme, Frauen fuhlten wie die Maéanner
sexuelles Begehren, seien aber passiver und verhaltener in den sexuellen
AuBerungen und weniger frei, sexuelle Aktivititen einzuleiten.“** Denn nach der
Aussage ,,und nach deinem Manne sei dein Verlangen, und er beherrsche dich*
(Gen. 3,16),** wird von den Rabbinen erklart, dass sich der Ehemann nach den
passiven Winschen seiner Ehefrau richten soll.** AuBerdem wird in den Ona-
Gesetzen die zeitliche Vorgabe in Abhédngigkeit vom Beruf des Ehemannes
angegeben.”' Judith Plaskow betont: ,Innerhalb des Rahmens eines ménnlich
definierten Systems zeigen die Ona-Gesetze einen bemerkenswerten Umgang mit
der weiblichen Sexualitdt und Anpassung daran, aber auch eine Wertschatzung

der Sexualitét im allgemeinen.

6.5. Gewalt und Vergewaltigung

Das Thema Gewalt bzw. Vergewaltigung wird ebenfalls im Talmud
behandelt und ausdriicklich verboten.””® Der eheliche Verkehr darf niemals
erzwungen werden. Denn es heifit: ,,Auch Unbesonnenheit ist nicht gut, und wer
mit den FiRen eilt, tritt fehl* (Spr. 19,2).** Bei der ehelichen Gewalt gehen die
Meinungen auseinander:

Einige vertreten die Auffassung, dass ein Mann, der seine Frau schlégt, zur
Scheidung gezwungen werden sollte; flr andere, wie Moses Maimonides,
sind Priigel eine fur die Frau angemessene Disziplinarmalnahme (MT, Hil.
Isch. 21)! Moses Isserles unterscheidet in seiner Auslegung zwei Arten
von ehelicher Gewalt: die eine hat ,.erzieherischen Wert“, wenn zum
Beispiel die Frau ihren Mann beleidigt und nach einer geduldigen

%87 Bebe, Pauline (2004): S. 348.

%88 plaskow, Judith (1992): S. 215.

%89 Zunz, Leopold (1997): S. 10.

390 \/gl. Herweg, Rachel Monika (1994): S. 65.

91 \/gl. Wegner, Judith Romney (1998): S. 78. Vgl. Bebe, Pauline (2004): S. 348.

%92 plaskow, Judith (1992): S.216.

3% Siehe: Pauline Bebe (2004): S. 409.

3% Zunz, Leopold (1997): S. 1262. Vgl. Bebe, Pauline (2004): S. 409. Vgl. Herweg, Rachel
Monika (1994): S. 65.
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Zurechtweisung damit fortféhrt; die andere geht vom Mann aus und fihrt

zwingend zur Scheidung.*”

Solches gilt wie Prostitution (bNed. 20a-b**), denn es heifit: ,,Es soll keine
feile Dirne sein von den Tdchtern Jisrael's, und es soll kein feiler Bube sein von
den Sohnen Jisrael's* (Deut. 23,18).*" Die Begriffsbestimmung zu Prostitution ist
sehr ungenau. Es beruht auf alle sexuellen Beziehungen, die vom jldischen
Gesetz her verboten sind. In Joseph Cedars MEDURAT HA-SHEVET aka
,,Campfire“ (IL, 2004) nimmt Tami am Lagerfeuer eines anderen Shevet** teil.
Dort wird sie als Prostituierte bezeichnet und erfahrt die dazugehdrigen
Abneigungen in der Orthodoxie: Die Prostituierte ist eine gefahrliche Frau, die
vermieden werden muss.

[...] Rafi's friends encircle Tami when she approaches and chant,“Tami
the whore opened the store; everyone standing in line with a huge hard-
on.” Tami, however, [...] joins their bonfire and so crosses the boundary
that defines — for her community as well as for Rafi and his friends —
modest behavior for young women. [...] Though the film remains
ambiguous about what exactly transpires at the bonfire, it is clear that she
is sexually harassed at best, perhaps even raped.*”

Wahrend einer Szene in MEDURAT HA-SHEVET (Hebr. Lagerfeuer der
Altersgruppe) wird Tami auf Uble Weise von pubertierenden Jungen sexuell
bedréngt. Anstatt zu helfen, versucht Motkes scheinheiliger Sohn*® sich ihr einen
Tag spéter zu ndhern. Tami weist ihn zurlick. Schlieflich wird sie der Lige
bezichtigt, sie wird beschuldigt die Jungen aus ihrer Jugendorganisation verfiihrt
zu haben. Als sich der Vorfall herumspricht, werden Tamis Handlungen mit
grolRen Buchstaben in der ganzen Siedlung an die Wande geschrieben und somit
wird Tamis Name beschmutzt. Obwohl die Kippa symbolisch zu moralischem
Handeln verpflichtet, werden die Gerlik Frauen von Motke dazu ermutigt zu
schweigen. Viele Kritiker werfen dem Regisseur Joseph Cedar vor, dass er durch

seine Filme Provokation beabsichtigt. Dazu argumentiert Cedar wie folgt:

3% Bebe, Pauline (2004): S. 324. Vgl. Hauptman, Judith (2009): S. 75.

396 ,,Unterhalte dich nicht viel mit einem Weibe, denn schlieBlich kommst du zur Hurerei® in:
Goldschmidt, Lazarus (1931): S: 406.

%97 Zunz, Leopold (1997): S. 380.

3% Shevet ist im Gegensatz zur Kwuza, dieselbe Altersgruppe eines anderen Bnei Akiva Zweiges.
%9 Ginshurg, Shai. (2005): S. 74.

90 Motke ist Kopf des Siedlerkomitees (gespielt von Assi Dajan, der bereits im ersten Film von
Cedar mitspielte).
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One of the most useful tools | have when | write a scene or develop a story
is to look for the flaws, for dirt, for the bad things; this is not because |
want to air dirty laundry or to sully someone, but simply because that's
where the drama is. Even if | have no agenda of saying something about
the religious sector, I do want to bring the story | tell to a climax and to
realize its dramatic potential. [...] If I were writing about some remote
society, they probably would not have called me a traitor; they might have
called me ignorant.*

,,Es kann schon sein”, sagt Joseph Cedar, ,,sich am Feuer des eigenen
Stammes zu wirmen. Aber man kann sich dabei auch verbrennen.“*”
Zusammengefasst ist Hauptthema dieses Spielfilms die Bemiihung einen Skandal
zu vertuschen.

Eheliche Gewalt wird auch im Spielfilm KADOSH behandelt. Einer der
mannlichen Protagonisten, Yossef (Uri Klauzner), drangt sich in der wohl
schlimmsten Szene des Films auf seine frisch vermé&hlte Frau und zwingt sie zum
lieblosen Beischlaf. Als er Malka der Untreue verdéchtigt, schlagt er sie mit
einem Girtel.*” , Die Bigotterie eines auf puritanischer Strenge beharrenden
religiosen Radikalismus, die Gitai mit der Figur des Yossef anprangert, nimmt in
dieser beklemmenden Szene monstrose Ziige an“,** beschreibt Margit Fréhlich
die vorgefuhrte Situation.

Boaz Yakins A PRICE ABOVE RUBIES aka “Teurer als Rubine”
(USA/UK, 1998) beschaftigt sich ebenfalls mit der Thematik der Gewalt in der
Orthodoxie. Der Film spielt im chassidischen New York. Die nach Zuneigung
suchende sowie labile Sonia (Renée Zellweger), die mit dem jungen
praktizierenden Gelehrten Mendel verheiratet ist, scheint von ihrer Rolle als
Mutter Uberfordert zu sein und gibt sich mit ihrem Leben als treusorgende Mutter
und Hausfrau nicht zufrieden. Ihr Schwager Sender (Christopher Eccleston) bietet
ihr einen Job als Juwelierin an. Somit hat Sonia die Mdglichkeit aus der Enge der
chassidischen Gemeinde zu entfliehen. Jedoch ist der Preis fiir diese neu ergatterte
Freiheit hoch: Sonia muss sich den sexuellen Dréngen ihres Schwagers hingeben

und wird schlielich aus der chassidischen Gemeinschaft verstoflien.

% Ginsburg, Shai (2005): S. 76.

%2 5. V. (2004): URL: http://www.viennale.at/de/film/medurat-hashevet [Letzter Aufruf:
01.06.2010].

%8 \/gl. Biale, David (2000): S. 70.
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If Sonia is Eve, her brother-in-law Sender is undoubtedly the snake,
bartering work and information for cold sex until she is cast out of Eden,
although this Eden is a long way from paradise. [...] Christopher
Eccleston's [Anm. d. A. Schwager Sender] magnificent performance
outlaws anything so banal. His voice is soft, his logic compelling and the
price he asks is well below rubies. But Sonia eventually rejects the
freedom he offers in favour of one she makes herself.*”
so beschreibt Nina Caplan die verstdrende Beziehung von Sonia und ihrem
teuflischen Schwager. Der Regisseur l&sst keinen Zweifel an seiner Abneigung
gegen die Orthodoxie. In distanzierter Asthetik, dunklen Farben und minimalem
Lichteinfall schildert Boaz Yakin den Ausbruchversuch der lebenshungrigen
Sonia aus der Haft der Verbote und Hinderungen, dessen stoische Kamera keinen

Raum zur Ausflucht lasst.

6.6. Get — Der Scheidebrief

Den fiir eine Scheidung notwendigen Get (Hebr. Scheidungsbrief) kann
laut Gesetz nur vom Mann iibergeben werden. Denn es heif3t: ,,\WWenn ein Mann
ein Weib nimmt und ehelicht sie, so soll geschehen, wenn sie keine Gunst in
seinen Augen findet, weil er an ihr etwas Schadliches gefunden, so soll er ihr
einen Scheidebrief schrieben, und in ihre Hand geben, und sie aus seinem Hause
entlassen® (Deut. 24,1).“® , Das Wort bedeutet urspriinglich einfach ,Dokument’
und ist ein Kiirzel fiir get kriut (,Scheidungsurkunde’) oder get naschim

(,Frauendokument”)*”’

erklart Walter Homolka den Ursprung der Bezeichnung.
Das Judentum toleriert zwar die Scheidung, steht ihr jedoch nicht gleichgiiltig
gegeniiber. Schon im Talmud heil3t es: ,,Wenn jemand sich von seiner ersten Frau
scheiden lédsst, so vergieBt sogar der Altar Trénen iber ihn“ (bGit. 90b).*®
Demnach wird ,,die Scheidung als solche [...] nicht verurteilt, sondern als

€409

normales Ende einer ungliicklichen Ehe angesehen*” sagt Pauline Bebe.

%% Caplan, Nina (1999): S. 51.

%% 7unz, Leopold (1997): S. 381. Vgl. Homolka, Walter (2009): S. 115. Vgl. Wegner, Judith
Romney (1998): S. 48. Vgl. Herweg, Rachel Monika (1994): S. 43.
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Wie bei der EheschlieBung bedarf es auch fiir eine Scheidung der
Zustimmung beider Ehepartner. Schon im Mittelalter wurde, anhand des Dekrets
des Rabbiners Gerschom ben Jehuda aus Mainz, die Zustimmung der Frau
Voraussetzung filir eine Scheidung. Somit darf eine Frau nicht gegen ihren freien
Willen geschieden werden (ShA, EH 119,6).*° Dies gibt der jiidisch-orthodoxen
Frau ein Minimum an Sicherheit. Rachel M. Herweg betont, dass ,,bei dem
eigentlichen Scheidungsakt [...] die Frau weiterhin im Nachteil [Anm. d. A.
bleibt], da sie selbst keinen Scheidebrief ausstellen kann; es ist ihr aber méglich,
beim Rabbinatsgericht eine Scheidungsklage einzureichen und die Annullierung
ihrer Ehe im Falle der Weigerung des Mannes gerichtlich erzwingen zu lassen
(z.B. Ket 77a).“"" Die bereits besprochene Ketubba (Hebr. Ehevertrag) garantiert
der Frau die finanzielle Sicherheit.

HESTER STREET war Joan Micklin Silvers, die Tochter von russisch-
judischen Immigranten, erster Kinospielfilm. Der Film entstand ,,im Herbst des
Jahres 1973 mit einem dufBerst schmalen Budget innerhalb von 34 Drehtagen. [...]
Der Film wurde schlieBlich jedoch nicht in der eigentlichen Lower East Side
gedreht, sondern in der Morton Street in Greenwich Village, die sich in den
letzten siebzig Jahren viel weniger verdndert hatte.“*> Am Ende des Films
akzeptiert Gitl Jakes Get, nachdem sie einen gro3en Unterhaltsbeitrag verhandeln
konnte. Sonya Michel verglich die Figur der Gitl im Films mit der des Buches:
»Silver's Gitl also has more strength as an individual than Cahan's character does.
[...] But in the film, Gitl remains calm throughout. Silver also adds a scene
(which does not appear in Yek/) in which Gitl quietly but shrewdly forces Jake's
lawyer to raise his alimony offer from $50 to $300!”*" Mit diesem Geld wird sie
nun ihren zukiinftigen Ehemann Bernstein bei seinem Thorastudium unterstiitzen
konnen. Pascal Fischer beschreibt, dass Cahan's ,,Scheidungsszene am Ende des
Yekl illustriert, wie vergleichsweise unproblematisch das Auflésen einer Ehe bei
beidseitigem Einverstindnis im Judentum vonstatten gehen kann (Yekl/, 83,

85).“414

19 \/gl. Homolka, Walter (2009): S. 115. Vgl. Bebe, Pauline (2004): S. 323.
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Da der Get vom Mann ausgehindigt wird, kommt es in der Praxis immer
wieder vor, dass der Mann versucht, durch Nichtaushidndigung dessen, die Frau zu
erpressen. Eines der groflten Probleme liegt darin, dass ein Mann sich nach der
Halacha unter bestimmten Bedingungen wieder verheiraten darf, ohne seiner
ersten Frau den Get iiberreicht zu haben. Eine Frau hingegen, die diesen nicht
erhalten hat, sollte keine Kinder mehr bekommen, denn diese Kinder bekommen
den Status der Mamserim (Hebr. Bastarde). Nach religionsgesetzlichen
Bestimmungen diirfen Mamserim und ihre Nachkommen {iber zehn Generationen
hin keine JidInnen heiraten.*”

Die Formulierungen der Passage in Deut. 24, 1-4 hatten einen groBen
Einfluss auf den Ablauf eines Scheidungsverfahrens. Hierzu werden folgende drei
Dinge benétigt: 1) Der Get wird vom Mann beauftragt und in seiner Gegenwart
auf seinem Papier und mit seiner Tinte geschrieben. 2) Es wird von einem
autorisierten Sofer (Hebr. Schreiber) oder einem Mesader Gittin (Hebr.
Scheidungsbeauftragten) niedergeschrieben. 3) Dies passiert in Gegenwart von
zwei Zeugen. Der Text selbst ist, wie bei der Ketubba, weitgehend standardisiert
und auf Araméiisch abgefasst. Nun wird der Get laut vorgelesen und anschlieend
vom Ehemann in die ausgestreckten Hande der Frau gelegt.*'® Dann geht die Frau,
mit dem Get in der Hand, einige Schritte zuriick und symbolisiert somit dessen
Annahme. In SRUGIM wird dieses Scheidungsverfahren ganz genau dargestellt.
Anders als in allen anderen Folgen der Serie, wird dieses Mal der religiose Ritus
bis ins Detail gezeigt und somit auch fiir den Zuschauer erkldrt. Diese
auBergewohnliche Form der Darstellung ist wohl deshalb gewihlt worden, da das
Scheideverfahren kein Ritus ist, den die Masse der israelischen Zuschauer kennt
und/oder bereits einmal gesehen hat. Im Gegensatz zur Kleiderordnung oder
beispielsweise einer jlidischen Hochzeitszeremonie — die fiir jeden in der
israelischen Gesellschaft sichtbar ist — findet das Scheidungsverfahren im Privaten
statt. Somit kann der Zuschauer durch die Fernsehserie SRUGIM einen kurzen
Einblick in ein fiir ihn unbekanntes Verfahren gewinnen. Uber den Erfolg des
neuen Trends solcher Fernsehserien, sagt Miri Talmon folgendes: ,,These visual

and narrative cultural texts both offer a more nuanced image of religious Israeli

5 \/gl. Bebe, Pauline (2004): S. 325.
18 \/gl. Wegner, Judith Romney (1998): S. 134.
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Jews and multiple versions of their social and material culture in a mundane
context on the one hand, and on the other construct these images from an insider's

perspective.”*"”

6.7. Brit Mila — Ein Initiationsritus als Bund mit Gott

Die Brit Mila (Hebr. Bund der Beschneidung) ist das erste von 248
biblischen Mitzwot (Hebr. Gebote) und eines der wichtigsten Gebote im
Judentum. GemaR Gen. 17,10: ,,Das ist mein Bund, den ihr bewahren sollt,
zwischen mir und dir und deinem Samen nach dir<“® gilt die Brit Mila als Eintritt
eines mannlichen Nachkommen in den Bund mit Gott, den der Stammvater
Abraham laut jidischer Uberlieferung mit Gott einging.*® Laut Halacha ist die
Beschneidung eine Mitzwa (Hebr. religiése Pflicht) des Vaters. Rachel M.
Herweg sagt hierzu: ,,Nach der Halacha ist der Vater verpflichtet, seinen Sohn zu
beschneiden/beschneiden zu lassen; zur Zeremonie aber gehdrt, dafl die Mutter
den Saugling Ubergibt und ihn abschlieBend wieder in Empfang nimmt. So
mussen beide, Mutter und Vater, Bereitschaft fir den Akt bekunden.“** In A
PRICE ABOVE RUBIES sehen wir die besorgte Sonia hinter der Mechitze (Jidd.
Trennwand), als sie ihr neugeborenes Baby ihrem Mann Uberreicht: ,,,Don’t drop
him!” she warns, but it is her sensitive husband who faints at this event.*“**
Wiéhrend der Beschneidungszeremonie entfernt ein ausgebildeter Mohel (Hebr.
Beschneider) einen Teil der Vorhaut des mannlichen Gliedes. Falls der Saugling
keine Schwache oder Krankheit aufweist, findet die Brit Mila am achten
Lebenstag des Sauglings statt.*

Es ist fraglich weshalb ein so essentielles und bekanntes Ritual wie die
Brit Mila in keinem der israelischen Spielfilme mit dieser Thematik vorkommt.

Weiterhin ist es &uBerst merkwuirdig, dass bei einem Portrait des judisch-

“7 Talmon, Miri (2013): S. 60.
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orthodoxen Milieus, das fir sein Kinderreichtum beriihmt ist, kaum Kinder im
Bild zu sehen sind.

6.8. Studium der Thora

In der Welt des ultraorthodoxen Mannes, ist es seine Pflicht, sich sein
Leben lang dem Studium der heiligen Bucher zu widmen.** , Nach der jiidischen
Niederlage im Jahre 70 erwirkte Jochanan ben Sakkai, ein Schuler Hillels, die
Erlaubnis fir die Grindung einer Akademie in Jawne und rekonstituierte dort das
Sanhedrin. Durch diese Malinahme trat das Lehrhaus an die Stelle des Staates und
wurde zum Mittelpunkt des rabbinischen Judentums“*** erklart Rachel M.
Herweg. Die Ehefrau kiimmert sich in der Zwischenzeit um den Erhalt der
Familie. Die traditionelle Rolle der judisch-orthodoxen Frau ist es, dem Mann und
den Séhnen das Lernen der Thora zu ermdglichen.* Ein beriihmtes Beispiel der
Idealfrau ist Rabbi Akivas Frau Rachel. Sie ermdglichte ihrem Ehemann das
Thorastudium, indem sie 24 Jahre auf seine Rickkehr wartete.** Im orthodoxen
Milieu hingegen, arbeiten die Manner in der Regel neben dem Studium der Thora,
an einem weltlichen Beruf.

In einer patriarchalen von Mannern dominierten Welt, hatten die Frauen
friher keine Mdglichkeit zu einem Thorastudium. Demnach ist der Zutritt zu den
rabbinischen Schulen den Frauen verwehrt.*” Ohne das vielseitige Wissen der
judisch-orthodoxen Frau, wére die Verwirklichung des jidischen Lebens im Haus
unmdoglich. Gerade die Frauen waren und sind es, die vielfaltige Traditionen an
ihre Kinder weitergeben. Da stellt sich die Frage, weshalb Frauen vom Studium
von Thora und Talmud ,,befreit* sind?

Im Film YENTL (USA/UK; 1983) spielt Barbara Streisand, die aul3erdem
als Regisseurin, Drehbuchautorin und Produzentin dieses Werks verantwortlich

war, eine junge Frau namens Yentl, die aus den gesellschaftlichen Barrieren eines

28 \/gl. Nick, James (2000): S. 29.

24 Herweg, Rachel Monika (1994): S. 80.
25 \/gl. Biale, Rachel (1995?): S. 39.

26 \/gl. Bebe, Pauline (2004): S. 386.

2T \/gl. Bebe, Pauline (2004): S. 386.
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judischen Shtetls in Osteuropa ausbrechen will. Sie verkleidet sich als Mann, um
eine Ausbildung beginnen zu konnen, die ihr als Frau verwehrt geblieben waére.
Nach dem Tod ihres Vaters, der sie heimlich unterrichtet hat, nimmt Yentl ihr
Leben in die Hand und geht als Mann verkleidet an einer Jeschiwa studieren.
Karena Niehoff beschreibt Streisands Motivation, einen solchen Spielfilm zu
drehen so:

DaB Barbara Streisand gerade dieses Thema, seitdem ihr die Novelle

gleichen Namens von lIsaac B. Singer vor eineinhalb Jahrzehnten in die

Hénde fiel, nicht mehr loslieB, ist zu verstehen. Eine durch und durch

emanzipierte Amerikanerin, (selbst-) bewuf3te Jidin, stofit da auf ein

Médchen, das sich dagegen wehrt, die Biologie ihr Schicksal sein zu

lassen, sich den historischen, ideologischen und religiésen Determinismen

anzubequemen, die ja bis heute das mannliche Bewultsein (aber auch,
leider, weithin das von diesem gepragte weibliche Selbstverstandnis)
bestimmen.**

Es herrscht keine einheitliche Meinung, was das Talmudlernen der
judisch-orthodoxen Frau betrifft. Vielmehr gibt es heute viele unterschiedliche
Meinungen, in Bezug auf die Thora-Ausbildung der Frau. Erst mit Beginn des 20.
Jahrhunderts haben Frauen und Madchen Zugang zur religiésen Lehre bekommen.
»Women's study of sacred texts, in the ultra-Orthodox world, was only
institutionalized eighty-five years ago, in 1917, when the first beit ya akov school,
an Orthodox school for women, was established in Poland by Sarah Schenirer (d.
1935). The first beit ya'akov in Palestine was established in 1936 by Rabbi Meir

Sharansky”** erzahlt Naomi Graetz.

6.9. Schabbat und die frauenspezifischen Mitzwot

Der Schabbat (Hebr. Ruhetag), der wichtigste judische Feiertag, beginnt
bei Sonnenuntergang am Freitagabend und erklart sich nach Gen. 2,2 wie folgt:
,und Gott hatte vollendet am siebten Tage sein Werk, das er gemacht, und ruhete
am siebten Tage von all seinem Werke, das er gemacht.“** Dieser Tag ist von

jeglicher Arbeit befreit und endet am Samstagabend, mit dem Sichtbarwerden von

“28 Niehoff, Karena (1984): S. 43.
2 Graetz, Naomi (2003): S. 32.
0 Zunz, Leopold (1997): S. 7.
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drei Sternen am Himmel.*' In den rabbinischen Schriften wurde umfassend
festgelegt, welche Verrichtungen als ,,Arbeit an einem Schabbat untersagt sind.
Einzelne am  Schabbat verbotene  Tétigkeiten sind  beispielsweise
Nahrungserzeugung, Schreibarbeiten, Feuermachen - darunter fallt auch
elektronisches Licht.

Sobald am Freitagabend die Ddmmerung anbricht und der Tag in den
Abend Ubergeht, werden die zwei Schabbatkerzen von der Frau des Hauses
gezlindet. Wie bereits erwéhnt, ist auch dies eine der drei Gebote, die der Frau
obliegen. Hierzu sagt Pauline Bebe: ,,Der eigentliche Grund, weshalb die
Erfiillung dieses Gebot der Frau zufillt, bleibt rétselhaft. [...] Das Kerzenziinden
ist ein zeitgebundenes Gebot; nach der Logik des Talmud sollten Frauen von
dessen Erfiillung eigentlich ausgenommen sein.“*** Nach dem Zlinden der Kerzen,
hebt die Frau die Héande, héalt sie vor die Augen und spricht den Segensspruch:
,Gelobt seist Du, Ewiger, unser Gott, Konig der Welt, der uns durch Seine Gebote
geheiligt und uns befohlen hat, das Schabbat-Licht anzuziinden.“*** Nachdem die
Schabbatkerzen gezindet wurden, darf die Frau keine am Feiertag verbotene
Arbeit verrichten. In einer Szene von SRUGIM hat die Hausherrin bereits
friihzeitig die Kerzen geziindet. Als anschlieBend ein Anruf ihres Schwarms kam,
konnte sie diesen nicht mehr abheben. Panisch bittet sie deshalb ihre
Mitbewohnerin, die noch nicht gezlindet hat, ans Telefon zu gehen. Die
Hausherrin Yifat erwahnt zwar, dass sie gerade die Kerzen geziindet hat, jedoch
erfahren wir nicht weshalb sie das Telefon nicht abheben konnte. Auch hier wird
angenommen, dass der Zuschauer diese Regel kennt.

Die Challa (Hebr. Teighebe), das Abtrennen eines kleinen Stiickchen Teig,
der zum Backen bestimmt war, entstand laut Num. 15,20 wie folgt: ,,Als Erstes
eurer Backtroge erhebet einen Kuchen zur Hebe, wie die Hebe der Tenne, so
erhebet diese.“*** Wie bereits erwahnt, zahlt das Absondern der Challa zu einer

der drei Hauptpflichten einer judischen Frau.*® Urspringlich war dies eine

“LEx. 20, 8-11.

*32 Bebe, Pauline (2004): S.313.

* Scheuer, Raw Joseph (1996): S. 219.
% Zunz, Leopold (1997): S. 285.

5 \/gl. Bebe, Pauline (2004): S. 55.
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Abgabe an den Priester im Tempel in Jerusalem.* Seit der Zerstérung des
Jerusalemer Tempels im Jahre 70 n. Chr. und dem damit endenden
Priesterdienstes, wird ein Stuickchen Teig, in der GroRe eines halben Hihnereies,
als Erinnerung abgesondert und verbrannt, da es nicht mehr seinen urspriinglichen
Zweck erfiillt. Dabei wird ein Segensspruch ,,Gelobt seist Du, Ewige, unser Gott,
Konig der Welt, der uns durch Seine Gebote geheiligt und uns befohlen hat,
Challa vom Teig abzusondern“**” gesprochen, fur den die Frau verantwortlich ist.
Da dieses Stuck Teig nicht zum Essen bestimmt ist, wird es anschlieRend
verbrannt oder weggeworfen. Dieses Ritual wird ,,Hafraschat Challa“ genannt.

Wahrend dem Schabbat-Essen liegen zwei Challot zugedeckt auf dem
Tisch. Das geflochtene Brot symbolisiert das Manna, das die Kinder Israels jeden
Tag - auller am siebten Tag - vor ihren Zelten fanden, als sie durch die Wiiste
gewandert sind. Am Freitag bekamen sie die doppelte Menge, damit es fiir den
ganzen Schabbat reichte (Ex. 16, 5). Demnach symbolisieren die beiden Challot,
die doppelte Portion Manna.

Beide eben genannten Gebote, Schabbatkerzen und Challa, gehdren zu den
drei frauenspezifischen Geboten. Obendrein handelt es sich um Rituale dessen
Bilder weitverbreitet sind und mit dem Judentum in Verbindung gebracht werden.
Da stellt sich die Frage, weshalb diese wichtigen Gebote keinen Stellenwert in
den israelischen Spielfilmproduktionen erhalten haben? Weshalb werden genau
diese bekannten Bilder in den Filmen der israelischen Regisseure ausgelassen. Ob
es daran liegt, dass Themen wie beispielsweise Mikwe und Nidda mehr Nacktheit
zeigen und Sexualitat auf der Leinwand besser zu vermarkten ist, moge in den
Raum gestellt werden. Oder liegt es vielleicht doch an der Intention der
israelischen Filmemacherinnen einen Einblick in das Unbekannte zu bieten und

dabei auch das Verborgene wie Gewalt und Scheidung zu présentieren?

Am Freitagabend versammelt sich die Familie um den festlich gedeckten
Tisch. Der Schabbat fangt mit einem vom Mann gesprochenen Kiddusch (Hebr.
Segenspruch auf den Wein) und einem anschlielenden Segenspruch auf die zwei
oben beschriebenen Berachot an. Ist kein Mann im Haus, fuhrt die Frau den

% \/gl. Bebe, Pauline (2004): S. 55.
37 Scheuer, Raw Joseph (1996): S. 127.
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Kiddusch durch. Der Kidduschzeremonie folgt die eigentliche festliche
Schabbatmahlzeit. In Folge 1, der ersten Staffel von SRUGIM entsteht die
Diskussion, ob auch Frauen den Kiddusch leiten kdnnen, obwohl Manner
vorhanden sind. Hier kommen die unterschiedlichen Einstellungen zum
Vorschein, die jedoch nur flr ein Kennerauge zu verstehen sind.

Es ist anzunehmen, dass dieser Feiertag wahrscheinlich zur Zeit des
Babylonischen Exils (597-539 v. Chr.) als die damalige Gemeinde, fernab vom
Jerusalemer Tempel, nach ldentitdtsbewahrung suchten, entstanden ist. Bis heute
wird behauptet, dass eine groRere Anzahl der Juden die in der Diaspora leben,
sich an religiése Vorschriften halten. Wahrscheinlich aus demselben Grund wie
damals, zur Zeit des Babylonische Exils — um eine jldische ldentitdt auch
aulerhalb Israels zu bewahren. Koénnte dies als Argument daflr gelten, dass
Produktionen anderer L&nder sich mehr mit den religidsen Riten selbst befassen
und diese nicht nebensachlich behandeln, wie es die israelischen Produktionen
pflegen? Von grundlegender Bedeutung ist die Tatsache, dass Spielfilme niemals
objektiv Geschehnisse weitergeben kdnnen, sondern dass sie immer eine gewisse

Intention und Botschaft enthalten.
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7 Zusammenfassung und Ausblick

Wie bereits erwahnt, stellte sich im Laufe dieser Masterarbeit heraus, dass
die Dramaturgie des orthodoxen Milieus (in dieser Art) ein relativ neues
Phanomen in Israel darstellt.”®* Ereignisse wie die Ermordung von
Ministerpréasident Jitzchak Rabin durch Jigal Amir, einen national-religidsen
Studenten, im Jahre 1995 haben den tiefen Bruch innerhalb der israelischen
Gesellschaft offenbart, der sich auch filmgeschichtlich erkennen lasst. Eingeleitet
als Folge der Ermordung Rabins und dem mit ihm verbundenen soziokulturellen
Bruch der israelischen Gesellschaft, hat in den letzten Jahren eine wachsende Zahl
von israelischen Filmemacherinnen versucht, die Komplexitét des Lebens in den
judischen orthodoxen Gemeinden zu erkunden.”® Zusétzlich hat sich in den
letzten Jahren die Darstellung der israelischen jidisch-orthodoxen Lebensweise
im israelischen Kino und Fernsehen etabliert. VVor allem durch die Entstehung der
orthodoxen Filmschule Ma‘ale wurde dieser Trend revolutioniert.

In den untersuchten israelischen Spielfilmen werden religidse Riten und
Traditionen oft nicht erklart, sondern laufen viel eher nebenher. Dies lasst sich
darauf zurtckfihren, dass das Zielpublikum hauptsachlich israelisch ist und in
diesem Fall die Erklarungen obsolet sind, da diese Riten und Traditionen Teil des
Alltags in der israelischen Gesellschaft sind, also ebenso beil&ufig sind wie in den
Filmen. Eine Ausnahme bilden hierbei israelische Serien, die ein breiteres
Publikum ansprechen sowie auch Themen wie zum Beispiel die Scheidung, die
zwar ebenfalls Teil der judisch-orthodoxen Realitédt in Israel ist, aber nicht so
sichtbar wie etwa die Kleiderordnung oder judische Hochzeiten. Dazu z&hlt auch
die konfliktuose Beziehung zwischen Aschkenasen und Sepharden (welche in
MEDURAT HA-SHEVET behandelt wird) oder die Stellung der Orthodoxie
innerhalb der israelischen Gesellschaft (Siehe erstes Kapitel).

Dieser Einblick scheint auffallend in Bezug auf die Frage nach der
Intention der sdkularen Filmschaffenden, solche Spielfilme zu drehen. Die

Spannung, die in Israel durch die Existenz und das Monopol der

8 \/gl. Talmon, Miri (2013): S. 60.
9 v/gl. Ginsburg, Shai (2006): S. 75.
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Rabbinatsgerichte in Personenstandfragen besteht, wird verdeutlicht. Vor allem
nach Rabins Ermordung durch einen nationalreligiosen Juden scheint das
Anliegen gewachsen zu sein, Uber dieses eher unbekannte Milieu zu berichten.
Die bestimmte Sicht oder der Ausgangspunkt der sdkularen Regisseure ist nicht
zufallig und hat womdglich ihre Berechtigung. ,,Und dennoch ist das Bild des
Judentums unvollstandig ohne die festlichen Elemente, die untrennbar mit ihm
verbunden sind. Trotzdem hat der Film fur viele Zuschauer groRe Bedeutung als
ein erster Kontakt mit der Welt der Haredim.“*®°

Die Auswahl der israelischen sékularen Filmschaffenden, eher umstrittene
Riten zu zeigen, sind ein weiterer Beweis daflr, dass speziell nach Rabins
Ermordung durch einen nationalreligiésen israelischen Birger, woraufhin eine
Spaltung der israelischen Gesellschaft entstanden ist und Angst sich breit gemacht
hat, Filmschaffende bestimmte Intentionen fur ein bestimmtes Publikum hatten.
Es verwundert zum Beispiel, dass in all den Filmen, die sich mit einem Milieu
auseinandersetzen, das fur seinen Kinderreichtum beriihmt ist, kaum Kinder auf
der Leinwand zu sehen sind. Oder auch, dass bei der Hochzeitszeremonie von
KADOSH der essentielle Teil einer EheschlieBung (die auch Sakularen bekannt
ist, da Hochzeiten in Israel lediglich orthodox ausgefiihrt werden dirfen)
ausgelassen wird.

Die anderen Spielfilme hingegen beschreiben in einer kunstvollen Art und
Weise die verschiedenen judisch-religiosen Riten. So werden Erklarungen zum
Beispiel in die Geschichte eingebaut, wie es bei A STRANGER AMONG US der
Fall ist, wo die fremde sakulare Detektivin gemeinsam mit dem Publikum alles
erklart bekommt. Anders als bei israelischen Produktionen, scheint es hier
wichtig, alle Riten zu erklaren, denn schliellich werden diese Filme
»AuBenstehenden auflerhalb Israels auf der Leinwand vorgefiihrt. ES wére auch
moglich, dass die Juden sich, wie zur Zeit des Babylonischen Exils, wegen der
Identitatsbindung mehr an die verschiedenen Gesetze gehalten haben - eigentlich
sogar erst da entwickelt haben - es auch in Spielfilmen, die in der Diaspora
produziert wurden, einen starkeren Wunsch nach dem Fokus auf die religidsen

Gesetze gibt, als sie nebensédchlich im Film zu behandeln.

90, V. (2007): URL: http://www.hagalil.com/israel/film/2007/0703-kadosh.htm [Letzter Aufruf:
30.05.2013].
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Ahnlich dem Ergebnis, dass sich kaum israelische Frauen als
Filmemacherinnen dieser Thematik finden lieRen, werden in diesen Filmen
frauenspezifische Themen nur insofern angesprochen, als sie fur die
nationalistische Rhetorik relevant erscheinen. Laura Mulvey Kritisiert in ihrem
1975 erstmals verfassten Essay ,, Visuelle Lust und narratives Kino* —, das bis
heute als Klassiker der feministischen Filmtheorie gilt und einer der meistzitierten
Aufsétze ist — das stereotype, verzerrte Bild von Weiblichkeit auf der Leinwand
und macht darauf aufmerksam, dass der Blick des Kinos nicht neutral ist. Laut
Mulvey uben der subjektive Blick der Kamera und des Zuschauers Macht auf die
Frau aus:

According to this concept, woman's specific “otherness” differs from the
otherness of other minorities in that the core of her otherness consists in
her being subjected to a penetrating gaze. This gaze reifies her as it turns
her into the object of the male’s voyeuristic pleasure. [...] Whether under
the penetrating gaze of the man in the film, the male viewer in the
audience, or the male camera/director on the set, the woman becomes a
thing, a displayed object to be used. This is the dominant mechanism
through which the cinema marginalizes women as the Other.**

Ahnlich zur Halacha, scheint auch der Spielfilm mit dem Thema der
judisch-orthodoxen Frauen, die Frauen in die Kategorie des ,,Anderen®, des
,.,Fremden* zu stecken. Beim Lesen der halachischen Texte, scheint es zumindest
erfreulich, dass die Rabbinnen (iber die Jahre einige Anderungen machten, die den

Status der Frau verbessert haben.

Am Ende meiner Recherchetatigkeit kam ein neuer israelischer Film mit
der Thematik der judisch-orthodoxen Frau in die Kinos: Rama Brunshteins
LEMALE ET HA-CHALAL aka ,,Fill the Void* (IL, 2012). Diesmal handelt es
sich um einen Spielfilm, der von einer judischen Frau aus dem orthodoxen Milieu
stammt — also einem weiblichen ,,Insider* nach israelischer Definition. Ich habe
mich sehr Uber diese neue Entwicklung gefreut. Leider konnte ich diesen Film,
trotz grolRer Neugierde, nicht mehr in meine Arbeit einbeziehen, weil er genau im
Zeitraum der Beendigung meiner Arbeit in die Kinos kam und die sehr
komplizierte Thematik der Leviratsehe, die im Film behandelt wird, sehr viel

%1 | ubin, Orly (2005): S. 302.
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mehr Zeit fur Recherche in Anspruch genommen hétte. Ich freue mich, falls dieser
Film einen sogenannten ,,Durchbruch® schafft und groBeres Interesse an dieser
Thematik weckt und bin stolz, mit meiner Arbeit zu diesem wachsenden Interesse

beigetragen zu haben.
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9 Filmliste

Hier werden die untersuchten Spielfilme unter Angabe von Filmemacherinnen,
Erscheinungsjahr, und Laufzeit in alphabetischer Reihenfolge angefuhrt. Soweit es die
Recherchen ergeben haben, werden sowohl der hebrdische Originaltitel wie auch die

englische oder deutsche Ubersetzung angegeben.

Amos Gitai, Kadosh aka “Sacred”, DVD, 111 min., IL/F, 1999.

Avi Nesher, Ha-Sodot aka “The Secrets”, DVD, 127 min., IL/F, 2007.

Barbara Streisand, Yentl, DVD, 132 min., USA/UK, 1983.

Boaz Yakin, A Price Above Rubies aka “Teurer als Rubine”, DVD, 117 min., USA/UK,
1998.

Joan Micklin Silver, Hester Street, DVD, 90 min., USA, 1975.

Joseph Cedar, Ha-Hesder aka “Time of Favor”, DVD, 102 min., IL 2000.

Joseph Cedar, Medurat Ha-Shevet aka “Campfire”, DVD, 96 min., IL, 2004.

Karin Albou, La petite Jérusalem aka ,,Little Jerusalem*, DVD, 96 min., F, 2005.

Laizy Shapira und Eliezer Shapiro, Srugim, DVD, 35 min., IL, 2008ff.

Roni Ninio, Merchak Negia aka “A Touch Away”, DVD, 35 min., IL, 2006ff.

Sidney Lumet, A Stranger Among Us aka “Sanfte Augen ligen nicht”, DVD, 110 min.,
USA, 1992.
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10 Zeittafel

,,Die jiidische Religion ist Geschichte oder vielmehr Geschichte

gewordener Glaube, der ohne diese nicht verstanden, erlebt oder mitgeteilt werden
kann. 2

Joseph Badi

Der Spielfilm kann als Spiegel der israelischen Gesellschaft dienen. Will
man die Orthodoxie im neuen Staat Israel studieren, so muss zundchst die
Geschichte des jungen Staates und ein kurzer historischer Uberblick tiber den
Zionismus, der bei der Entwicklung der religidsen Stromungen und spateren

Parteien vorhanden war, betrachtet werden. Die folgende Zeittafel dient als Hilfe.

1750 Entstehung des Chassidismus in Polen
1770-1880 | Haskalah (Hebr. Jidische Aufklarung)
19 Jhdt. Orthodoxie
Der Rabbiner Jehuda Alkalai setzt sich fiir die judische Besiedlung
1857 Pal&stinas ein
Der Rabbiner Zwi Hirsch Kalischer kritisiert die rein passive
1862 Erwartung einer Ruckkehr nach Zion im messianischen Zeitalter
Moses Hel3 ruft in Rom und Jerusalem zur Griindung eines
1862 judischen Staates auf
1874 Bau der Wohnanlage Mea Schearim
Antijudische Pogrome in Russland nach der Ermordung des Zaren
1881 Alexander 11
1881 Leon Pinsker schreibt Autoemancipation
Der osterreichisch-judische Publizist Nathan Birnbaum gebraucht
1890 erstmals den Begriff ,,Zionismus*
1896 Theodor Herzls Programmatische Schrift Der Judenstaat erscheint
1897 1 Zionistischer Kongress in Basel
1902 Die religios-zionistische Misrachi-Fraktion wird gegriindet

2 Badi, Joseph. Religion und Staat in Israel. (Deutsche Ubersetzung Dr. Helmut Lindemann).
Gutersloh, Deutschland: Guitersloher Verlagshaus Gerd Mohn, 1961. S. 14.
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1909 Griindung von Tel Aviv (Hebr. , Friihlingshiigel)
1912 Abspaltung der Misrachi und Griindung der Agudat Israel
1924 Die Stadt Bnei Brak wird gegrtindet
1929 Grindung der Jugendorganisation Bnei Akiva
1948 Proklamation des Staates Israel durch David Ben Gurion in Tel Aviv
Sechstagekrieg (5-10. Juni): Israel erobert die Sinai-Halbinsel, diese
sowie der Gaza-Streifen, die Golanhdhen und das Westjordanland
1967 gehen in israelisches Territorium tber.
UNO-Resolution 242: Riickzug aus den ,,besetzten Gebieten*
Israel wird im Jom-Kippur-Krieg tberrascht (6-25. Oktober), kann
aber einen militarischen Erfolg verbuchen.
1973 UNO-Resolution 338 auf der Basis der UNO-Resolution 242 von
1967.
1974 Siedlerbewegung Gusch Emunim
1975 USA Spielfilm HESTER STREET von Joan Micklin Silver
1983 Griindung der orientalisch-religiésen Schas-Partei
1983 USA/UK Spielfilm YENTL von Barbara Streisand
Grindung der religiésen Film- und Fernsehschule Ma‘ale im
1989 Stadtviertel Morascha in Jerusalem
USA Spielfilm A STRANGER AMONG US aka ,,Sanfte Augen
1992 ligen nicht” von Sidney Lumet
Ministerprésident Jitzchak Rabin wird nach einer
1995 Friedensdemonstration in Tel Aviv von einem national-religiosen
Juden ermordet (4. November).
USA/UK Spielfilm A PRICE ABOVE RUBIES aka “Teurer als
1998 Rubine” von Boaz Yakin
1999 IL/F Spielfilm KADOSH aka “Sacred” von Amos Gitai
2000 IL Spielfilm HA-HESDER aka ,,Time of Favor* von Joseph Cedar
200 IL Spielfilm MEDURAT HA-SHEVET aka “Campfire” von Joseph
4

Cedar

2005

F Spielfilm LA PETITE JERUSALEM aka , Little Jerusalem* von
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Karin Albou
2006ff IL Serie MERCHAK NEGIA aka “A Touch Away” von Roni Ninio
2007 IL/F Spielfilm HA-SODOT aka “The Secrets” von Avi Nesher

2008ff

IL Serie SRUGIM von Laizy Shapira und Eliezer Shapiro
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12 Abstract

Die vorliegende Masterarbeit behandelt den Themenschwerpunkt der
Darstellung judisch-orthodoxer Frauen in Israel mit dem Fokus auf israelische
Filmproduktionen. Hierbei geht es sowohl um den Film als Kunstwerk, als Form
zeitgendssischer, kulturgeschichtlicher und wissenschaftlicher Quelle, als auch
um eine Untersuchung der Darstellung mit einer filmanalytischen und
judaistischen Schwerpunktsetzung. Diese Arbeit befasst sich mit den orthodoxen
Judinnen und Juden, die zwar zahlenmalRig eine Minderheit in der israelischen
Gesellschaft darstellen, aber zeitgleich einen grof3en politischen Einfluss auf das
israelische Volk haben. Denn in lIsrael ist das orthodoxe Judentum die einzig
offiziell anerkannte religiose Stromung. Staat und Religion sind bis zum heutigen
Tage nicht getrennt.

Einleitend wird die aufRerordentliche Vielfalt der verschiedenen religidsen
Bewegungen in Israel aufgezeigt. Um die unterschiedlichen orthodoxen
Strdmungen und Abspaltungen von ,,religios®, ,,nationalreligios®, ,,orthodox* bis
,ultra-orthodox* abzugrenzen und zu definieren, werden die divergierenden
Gruppierungen anhand des filmisch Darstellbaren — der Kleidungsvorschriften
und Wohngegenden — erortert. So befasst sich die Betrachtung also hauptsachlich
mit Stromungen, die in den untersuchten Spielfilmen zu sehen sind. Diese sind:
KADOSH aka ,,Sacred” von Amos Gitai (IL/F, 1999), HA-HESDER aka ,,Time
of Favor® von Joseph Cedar (IL; 2000), MEDURAT HA-SHEVET aka
,Campfire“ von Joseph Cedar (IL; 2004), HA-SODOT aka ,,The Secrets* von Avi
Nesher (IL/F, 2007), und die TV-Serien MERCHAK NEGIA aka ,,A Touch
Away* von Roni Ninio (IL, 2006ff) und SRUGIM von Laizy Sahpira und Eliezer
Shapiro (IL, 2008ff). Um diese Begriffsbestimmung erldutern zu kénnen, wird
zunichst die Geschichte des jungen Staates und ein kurzer historischer Uberblick
des Zionismus, der bei der Entwicklung der religidsen Strdmungen und spateren
Parteien vorhanden war, vorgestellt.

Der Hauptteil der Masterarbeit beschéaftigt sich mit der Frauenthematik.
Innerhalb der einzelnen Kapitel des Hauptteils wird untersucht, wie authentisch

die halachischen Gesetze (Hebr. jldischen Religionsgesetze) dargestellt werden.
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AuRerdem wird das Verhéltnis von geschriebener und visueller Quelle untersucht.
Es wird diskutiert, wie die verschiedenen Traditionen abgebildet werden und
welche Vorstellungen und Verschiebungen dabei stattfinden.

Am Ende der Masterarbeit steht ein Vergleich der Darstellung orthodoxer
Frauen der israelischen Filmproduktionen mit anderen internationalen
Produktionen: HESTER STREET von Joan Micklin Silver (USA, 1975), YENTL
von Barbara Streisand (UK/USA, 1983), A STRANGER AMONG US aka
,oanfte Augen lugen nicht” von Sidney Lumet (USA, 1992), A PRICE ABOVE
RUBIES aka ,,Teurer als Rubine® von Boaz Yakin (UK/USA, 1998) und LA
PETITE JERUSALEM aka , Little Jerusalem* von Karin Albou (F, 2005). Wie
sich im Rahmen dieser Masterarbeit zeigt, werden religiose Aspekte in
israelischen  Filmproduktionen nebenséchlicher dargestellt als in  US-
amerikanischen. Eine Ausnahme bilden hierbei israelische Fernsehserien. In den
internationalen Produktionen hingegen nehmen die verschiedenen jldisch-
religiosen Riten in einer kunstvollen Art und Weise eine zentrale Rolle ein und
werden in die Geschichte eingebettet sowie detailliert erklart. Anders als bei
israelischen Produktionen, scheint es hier wichtig, alle Riten zu erklaren, denn
schliefllich werden diese Filme ,,Aullenstehenden® auflerhalb Israels auf der
Leinwand vorgefihrt. Weshalb es diese Unterschiede in der Darstellung und im
Umgang mit der Orthodoxie gibt, wird ebenso erortert.

Im Laufe dieser Masterarbeit stellt sich heraus, dass die Dramaturgie des
orthodoxen Milieus (in dieser Art) ein relativ neues Phanomen in Israel
darstellt.** Vor allem nach der Ermordung von Ministerprasident Jitzchak Rabin
durch einen national-religiosen Studenten, im Jahre 1995, die eine Spaltung der
israelischen Gesellschaft hervorgerufen hat, scheint das Anliegen gewachsen zu
sein, uber dieses eher unbekannte Milieu zu berichten.

Generell stellt sich die Frage nach der Motivation der Filmschaffenden,
deren familidren und intellektuellen Hintergrund, sowie auch die Frage nach dem
erwunschten Zielpublikum, fir welches judisch-orthodoxe Frauen in dieser Form
portratiert werden. Von grundlegender Bedeutung ist die Tatsache, dass

Spielfilme niemals objektiv Geschehnisse weitergeben kdnnen, sondern dass sie

3 \/gl. Talmon, Miri (2013): S. 60.
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immer eine gewisse Intention und Botschaft enthalten. Diese in Hinblick auf die
Darstellung judisch-orthodoxer Frauen zu enthillen, hat sich die vorliegende

Masterarbeit zur Aufgabe gemacht.
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