Kiddusch ha-Schem: Heiligung des Namens

Starben die ermordeten Juden des Holocaust als Mirtyrer?

K. Hannah Holtschneider*

Alle Méinner, Franen und Kinder, die im Holocaust starben,
sind heilige Martyrer.

Dieser Aufsatz konzentriert sich auf die Relevanz des Begriffs Kiddusch ha-
Schem (Heiligung des [gottlichen] Namens) fiir die jidische Interpretation
der Jahre 1939-1945. Nach einer kurzen Einfiihrung in das Themenfeld des
Kiddusch ha-Schem, um den historisch-theologischen Hintergrund der
Deutungen des Holocaust als Martyrium zu erhellen, wird die Deutung des
Holocaust als Kiddusch ha-Schem diskutiert. Abschlieflend werden einige
Probleme der Deutungen der Jahre 1939-1945 aufgezeigt und im Rahmen
des christlich-jiidischen Religionsgesprichs erortert.

1) Kiddusch ha-Schem: Ursprung und Geschichte

Der biblische Bezugspunkt fiir spatere Definitionen und Interpretationen
von Kiddusch ha-Schem ist Lev 22,32: ,Entheiligt nicht meinen heiligen
Namen, damit ich geheiligt werde unter den Israeliten; Ich bin der Herr, der
euch heiligt.” Im Gegensatz zum Kiddusch ha-Schem steht der Chillul ha-
Schem, die Entheiligung des Namens: ,Sie sollen ihrem Gott heilig sein und

* Dr. K. Hannah Holtschneider ist Lecturer in Modern Judaism, New College, University of
Edinburgh. Veroffentlichungen: u. a. German Protestants Remember the Holocaust: Theo-
logy and the Construction of Collective Memory, Miinster 2001,

1) So Menachem Mendel Schneerson, der Lubawitscher Rebbe, 1990 in einer Rede; zitiert nach
Shmuel Boteach, Wrestling with the Divine: A Jewish Response to Suffering, Jason Aronson,
Northvale, NJ, 1995, 190.
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nicht entheiligen den Namen ihres Gottes” (Lev 21,6). Als ein ,,Volk von
Priestern® (Ex 19,6) zur ,Heiligung des Namens“ aufgerufen, kénnen alle
Aspekete jiidischen Lebens (und Sterbens) als Kiddusch ha-Schem gesehen
werden. In der weitesten Definition wird die Reaktion von Nichtjuden auf
judisches Verhalten mit in Kiddusch ha-Schem einbezogen: der Martyrertod
ist eine von Nichtjuden provozierte (negative) Handlung, die die Heiligung
des Namens bis in den Tod hinein fortfithrt. ,Die Heiligung des Namens
durch Nichtjuden, die auf die Tat eines Juden reagieren,? ist eine positive
Konsequenz des judischen Kiddusch ha-Schem. Norman Lamm sieht drei
Wirkungsfelder fur aktiven Kiddusch ha-Schem: Gebet, moralisch-ethi-
sches Handeln und den Mirtyrertod.’ Sterben, ehe man den Namen enthei-
ligt (Chillul ha-Schem), entweder durch Hinrichtung durch einen Verfolger
oder durch Selbstmord, ist somit ein letzter Ausweg der Bewahrung der
Wiirde und Identitit des Einzelnen sowie der jiidischen Gemeinschaft.
Bereits in biblischer Zeit und in den ersten Jahrhunderten unserer Zeitrech-
nung wurden biblische und apokryphe Erzahlungen als Martyrien interpre-
tiert. Die Akedab (die Bindung Isaaks, Gen 22), die Jiinglinge im Feuerofen
(Dan 3) und die Ermordung der Hannah und ihrer sieben S6hne (2 Makk 7)
sind Texte, auf die zurtlickgegriffen wurde.*

In talmudischer Zeit lehnen sich die Interpretationen der Selbstmorde von
Massada oder der Hinrichtung Rabbi Akibas als Kiddusch ha-Schem im
Sinne des Miartyrertodes an diese biblischen Erzihlungen an. Unter Lebens-
gefahr diirfen alle Gebote nicht nur iibertreten werden, sondern miissen so-
gar gebrochen werden. Besteht jedoch die Wahl zwischen Tod oder den
Siinden des Gotzendienstes, Inzests/Ehebruchs oder Mordes, mufd ein Jude
den Tod wihlen (bSan 74a). Diese Mirtyrertheologie, in der Auseinander-
setzung und im Dialog mit der gleichzeitigen Entwicklung christlicher
Mirtyrertheologie entstanden,’ wurde vor allem wihrend der Kreuzziige
weiterentwickelt. Die scharfe Eingrenzung der Situationen, in denen ein

2) David Novak, The Image of the Non-Jew in Judaism: An Historical and Constructive Study
of the Noahide Laws, Toronto Studies in Theology 14, Lewiston/Queenston, 1983, 90.

3) Vgl. Norman Lamm, Kiddush ha-Shem and Hillul ha-Shem, Bible and Rabbinic Literature,
Encyclopedia Judaica, CD-Rom, 1997.

4) Vgl. z. B. die Ausfithrungen von Clemens Thoma in: Friihjiidische Martyrer — Glaube an
Auferstehung und Gericht, FrRu 11(2004)82-93.

5) Vgl. Daniel Boyarin, Dying for God: Martyrdom and the Making of Christianity and Ju-
daism, Figurae: Reading Medieval Culture, Stanford University Press, Stanford, CA, 1999.
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Mirtyrertod notwendig wird,weist jedoch auch darauf hin, dafl es einen
Eifer im Sterben fiir Kiddusch ha-Schem gegeben haben mag. Die Erfahrun-
gen der Kreuzziige, insbesondere im Rheinland, rufen eine tiefere und weit-
reichendere Beschiftigung mit Kiddusch ha-Schem im Sinne des Martyrer-
todes hervor. Die Definition des Sterbens im Sinne von Kiddusch ha-Schem
als Ausnahmesituation im Leben einzelner Juden gilt nicht in Zeiten der
religiosen Verfolgung. Wird
aber die ganze Gemeinde
verfolgt und in der Aus-
tibung ihrer religiésen
Pflichten gehindert, wird
der Tod als hochster Aus-

druck des Kiddusch ha-
Schem obligatorisch.®

Martyrium im Mittelalter.

Juden werden geradert und mit
brennenden Scheiten gefoltert.

Holzschnitt, Liibeck 1492,

Die halachische Diskussion im Mittelalter spiegelt die Spannung zwischen
»zwel gegensatzlichen Prinzipien wider: das der Heiligung des Namens
Gottes und das der Bewahrung des Lebens“’. Im Rheinland entstand so eine
Martyrertheologie, die den gemeinsamen Tod — oft durch Selbstmord
ganzer Gemeinden — als hochstes Zeugnis des Gottesdienstes propagierte.®

6) Vgl. die Ausfiihrungen des Maimonides in Mishneh Torah, Hilchot Yesodet ha-Torah, 5:1-4,
auf den sich die Diskussionen um Kiddusch ha-Schem wihrend des Holocaust berufen.

7) Vgl. Lamm, Kiddush ha-Shem and Hillul ha-Shem (Anm. 3).

8) Vel. Simha Goldin, The Socialisation for Kiddusch ha-Shem Among Medieval Jews, Journal
of Medieval History 23:2(1997)117-138; Israel Jacob Yuval, Christliche Symbolik und jiidi-
sche Martyrologie zur Zeit der Kreuzziige, in: Alfred Haverkamp (Hg.), Juden und Christen
zur Zeit der Kreuzziige, Vortrige und Forschungen 47, Sigmaringen 1999, 87-106.
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In den letzten Jahren ist verstirkt tiber die gegenseitigen Einfliisse jiidischer
und christlicher Interpretationen des Mirtyrertodes geforscht worden.” So
stellen beispielsweise Avraham Grossman und Israel Yuval die Entwicklung
des Kiddusch ha-Schem als Martyrium in direkte Verbindung zu christli-
cher Praxis und Theologie. Juden sahen das Christentum nicht nur als eine
Gefahr fiir Leib und Leben, sondern fanden sich auch in einem theologi-
schen Konflikt mit Christen tiber die Heilserwartung. So argumentiert
Grossman, daf§ ein Beitrag zur Entwicklung des Kiddusch ha-Schem als
Martyrium ,der bittere Konflikt und die tiefe Feindschaft mit dem Chri-
stentum war“.'°

Wihrend dhnliche Kategorien verwendet wurden, scheinen der Konflikt
und die Rivalitit von Juden und Christen im Mittelalter jedoch dazu zu
fithren, daf} diese in einander entgegengesetzte Richtungen interpretiert
werden. Yuval konstatiert, daf8 die jiidische Verwendung christlicher Sym-
bolik zwei Wege einschligt: ,Der erste Typ nimmt die Heiligkeit und be-
ansprucht sie fiir sich selbst, der zweite bemiiht sich, dem gegnerischen
Symbol die Heiligkeit iiberhaupt abzusprechen.“! Theologisch gesehen
serwarteten Juden den Untergang des Christentums — eine Bedingung fiir
das Kommen des Erlosers — und die Offenbarung des Reiches Gottes auf
Erden®

Hier kommt das Konzept des Leidens der Gerechten zur Erlésung von den
Stinden zum Tragen. Dies ist jidischem Denken nicht fremd, wurde doch
schon der Tod Rabbi Akibas in frithem mystischen Denken der ersten Jahr-
hunderte u. Z. so interpretiert. Mittelalterliche Interpretationen dieser Mar-
tyrien, die nach 1096 geschrieben wurden, betonen diese Dimension des
Mirtyrertodes erneut, und eine Resonanz christlicher Interpretationen des
Kreuzestodes Jesu ist erkennbar.” Das Thema des Martyriums als Sithneop-
fer fir Stinden (sowohl der Vergangenheit als auch der Zukunft) wiederholt
sich auch in aschkenasischen Erzihlungen iiber die Kreuzziige von 1096,

9) Vgl. z. B. Daniel Boyarin, Dying for God (Anm. 5); Avraham Grossman, The Cultural and
Social Background of Jewish Martyrdom in Germany in 1096, in: Haverkamp, 74-86, und
Yuval (Anm. 8).

10) Grossman (Anm. 9), 76.

11) Yuval (Anm. 8), 105.

12) Grossman (Anm. 9), 76.

13) Vgl. Ivan G. Marcus, A Pious Community and Doubt: Qiddush ha-Shem in Ashkenaz and
the Story of Rabbi Amnon of Mainz, in: Studien zur jiidischen Geschichte und Soziologie, FS
Julius Carlebach, Mitarbeiter der Hochschule fiir Jiidische Studien (Hg.), Heidelberg 1992,
103 £,
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doch mit einer interessanten Verinderung: Im fritheren Midrasch werden
die Gerechten als Sithneopfer erwihlt. In den Erzihlungen tiber 1096 wird
eine ganze Generation (oder ganze Gemeinden) so erwihlt."* Kiddusch ha-
Schem als Martyrium wird somit zu einem Test der Gemeinde, die mit
threm kollektiven Selbstmord von Minnern, Frauen und Kindern ihre
Treue zu Gott beweist.” Die Bereitschaft, fir Kiddusch ha-Schem zu
sterben, wurde Teil der Liturgie des alljihrlichen Versohnungstages Jom
Kippur. So fand nicht nur ein Gedicht tiber Rabbi Akiba Eingang, sondern
auch andere Pijjutim (liturgische Gedichte) tiber die Leiden wahrend der
Kreuzziige wurden mit einbezogen. Spitere Erfahrungen von Verfolgung,
wie die Chmielnicki-Pogrome (1648), Ritualmordanklagen und Brunnen-
vergiftungslegenden, wurden mit Hilfe von Kiddusch ha-Schem gedeutet.
Seit der Emanzipation und der Entstehung der modernen jiidischen Bewe-
gungen (Orthodoxie, Reform usw.) wurde Kiddusch ha-Schem vorwiegend
in orthodoxen Gemeinden zur Interpretation von Verfolgungserfahrungen
herangezogen.

2) Jiidisches Leben und Sterben wihrend des Holocaust

Wihrend des Holocaust wurde die Interpretation jiidischen Sterbens bzw.
Ermordetwerdens als Kiddusch ha-Schem erneut aktuell. Auch heute wird
tber die Sinngebung des Lebens und Sterbens der Ermordeten des Holo-
caust diskutiert.” Um diese historischen und aktuellen Diskussionen verste-
hen zu kdnnen, ist es nicht nur notwendig, sich der Geschichte des Kiddusch
ha-Schem bewufit zu sein, sondern es ist auch unerlailich, sich mit der Ge-
schichte des Holocaust auseinanderzusetzen. Nur so ist es moglich, die un-
terschiedlichen Positionen zu verstehen und zu diesen Stellung zu beziehen,
in jidischen Kreisen sowie von nichtjiidischer Seite.

14) Vgl. Ivan G. Marcus, A Pions Community and Doubt (Anm. 13), 104 f.

15) Vgl. die Quellensammlungen von Moritz Stern (Hg.), Hebriische Berichte iiber die [uden-
verfolgungen wibhrend der Krenzziige, Berlin1892, und Abraham Meir Haberman, Sefer
Gezeirot Ashkenaz ve-Zarfat, 1945 (Wiederauflage Jerusalem 1971).

16) Jacob Katz, Exclusiveness and Tolerance: Studies in Jewish-Gentile Relations in Medieval
and Modern Times, Scripta Judaica, Schocken Books, New York 1975, 85.

17) Vgl. Christoph Miinz, Der Welt ein Geddchtnis geben: Geschichtstheologisches Denken im
Judentum nach Auschwitz, Giitersloh 21996, 211-232.
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Was wir heute als den ,,Holocaust* bezeichnen, stellte sich fiir die Beteilig-
ten selbstverstindlich nicht so einheitlich dar, wie der Begriff ,Holocaust®
es vorgeben mag. Wie die Ereignisse zur Zeit des Geschehens verstanden
wurden, hing von einer ganzen Reihe von Faktoren ab. Der Anthropologe
Jonathan Webber weist z. B. zu Recht darauf hin, daf} die Interpretation des
Holocaust als Kiddusch ha-Schem davon abhingt, welcher religiésen Grup-
pierung man angehorte und wo man sich wihrend des Holocaust befand.*
Das von Nazideutschland besetzte Europa lafit sich grob in West- und Ost-
europa einteilen. Die orthodoxen Rabbiner in Westeuropa sahen die Verfol-
gungen nicht als religiés motiviert, da die Diskriminierungen und Gewaltta-
ten sich nicht spezifisch gegen religiose Einrichtungen oder Praktiken
richteten.” Im besetzten Osteuropa hingegen waren sich die orthodoxen
Rabbiner weitgehend einig, daf} die nationalsozialistischen Besatzer gezielt
die Einschrinkung und Unterbindung jiidischer religiéser Praxis verfolg-
ten.” Somit lag es naher, Kiddusch ha-Schem im Sinne des Mirtyrertodes als
eine mogliche Antwort auf die Verfolgungen anzusehen.? Hier sind jedoch
wieder einige Qualifizierungen notig.

18) Vgl. Jonathan Webber, Jewish Identities in the Holocaust: Martyrdom as a Representative
Category, Polin 13,2000, 134 f.

19) Vgl. Jonathan Webber, Jewish Martyrdom in the Holocaust: A Representative Category, in
Representations of Auschwitz: 50 Years of Photographs, Paintings and Graphics, Yasmin
Doosry (Hg.), Auschwitz-Birkenau State Museum, Oswiécim 1995, 76.

20) Vgl. Webber, Jewish Martyrdom (Anm. 19), 76 ff.

21) Die Mehrheit der polnischen Juden (mehr als 1,5 Millionen Menschen) wurde in eigens zu
diesem Zweck errichteten Todeslagern der ,, Aktion Reinhard” (Belzec, Sobibor und Treb-
linka) ermordet (vgl. Wolfgang Benz, The Holocaust: A German Historian Examines the
Genocide, Columbia University Press, New York 1999, 151; ders. [Hg.], Dimension des
Volkermords: Die Zahl der jiidischen Opfer des Nationalsozialismus, C. H. Beck, Miinchen
1991).

Diese Todeslager existierten in der kurzen Zeit von Februar 1942 bis November 1943 und
nur eine Handvoll Menschen iiberlebte. Daher gibt es nur wenige Zeugnisse aus diesen La-
gern (vgl. z. B. Benz, The Holocaust, 143-152, und Leni Yahil, The Holocaust: The Fate of
European Jewry, 1932-1945, Oxford University Press, New York 1990, 356-375).

Der Lagerkomplex Auschwitz hingegen wurde nicht nur als Todeslager genutzt und hatte
eine vergleichsweise grofie Zahl Uberlebender - Juden wie Nichtjuden vieler Nationen —, da
Transporte aus vielen von Nazideutschland besetzten Lindern dorthin geleitet wurden (vgl.
Yisrael Gutman/Michael Berenbaum [Hg.], Anatomy of the Auschwitz Death Camp, In-
diana University Press, Bloomington/Indianapolis 1994).
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Kiddusch ha-Schem im Kontext des Holocaust ist zunichst eine Kategorie,
die von osteuropiischen orthodoxen Juden herangezogen wurde, um ihre
eigene Situation und ihren (bevorstehenden) Tod zu interpretieren (jedoch
auch hier besteht keine Einigkeit, s. u.). Erst nach dem Holocaust wurde
Kiddusch ha-Schem verstiarkt auch von Juden aus anderen Gemeinschaften
verwendet (vgl. z. B. das Werk des liberalen Rabbiners Ignaz Maybaum).?
Seine Bedeutung wurde z. T. so ausgedehnt, daff alle wihrend des Holocaust
ermordeten Juden als Kiddusch ha-Schem bezeichnet werden.”

Lo Ehorniew

Mﬂ!-ﬁ"‘“‘“" w “-‘. 3

»Le charnier” (Leichenfeld), Bergen-Belsen, 20-4-45. Zeichnung des franzosischen
Haiftlings René Baumer.

Wie also interpretierten orthodoxe Juden, die Mehrheit der im Holocaust
ermordeten Juden, im besetzten Osteuropa ihre Situation?* Die wenigen

22) Fiir eine reprdsentative Zusammenschau der Werke Maybaums vgl. Nicholas de Lange
(Hg.), Ignaz Maybaum: A Reader, Berghahn Books, Oxford 2001,

23) Vgl. dazu das Leser-Echo von Benjamin Dick in FrRu 12(2005)79.

24) Vel. z. B. Hirsch Jakob Zimmels, The Echo of the Nazi Holocaust in Rabbinic Literature,
New York 1977; Irving ]. Rosenbaum, The Holocaust and Halakhah, Hoboken, NJ 1976;
Pesach Schindler, Hasidic Responses to the Holocaust in Light of Hasidic Thought, KTAV,
Hoboken, NJ 1990; Miinz (Anm. 17), 211-232.
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Zeugnisse, die wir Uiber das religiése Leben wihrend des Holocaust haben,
setzen sich oft mit Fragen der konkreten religidsen Praxis auseinander.
Webber erldutert, dafl die Interpretationen des Holocaust in den tiberliefer-
ten Zeugnissen sich stark von sidkularer Geschichtsschreibung unterschei-
den: ,Der Holocaust wird als eine Serie menschlicher Probleme gesehen,
die innerhalb des jiidischen Religionsgesetzes als moralische Lehrstiicke in-
terpretiert werden sollen.“* So treten die Motivationen der Nazis in den
Hintergrund und der Holocaust wird nicht als einzigartig herausgehoben,
sondern in die lange Reihe der religiosen Verfolgungen jidischer Gemein-
den gestellt.* Wenn die Besatzer die Freiheit der Religionsausiibung ein-
schrinken oder gar unter Todesstrafe untersagen, wie soll man sich dazu
verhalten? Neben Zeugnisberichten ist hier die Responsenliteratur (Sche-
elot u Teschuvot, ,Fragen und Antworten®) aus dieser Zeit wichtig.” Web-
ber fithrt folgendes Beispiel an, das als reprisentativ fiir die Art der Fra-
gestellung und Antwort gelten kann:

Nach einem Erlafl der Deutschen vom August 1942 fiir das Getto von Kau-
nas stand auf Gebet und Talmudstudium die Todesstrafe. Rabbiner Oshry,
dessen Gemeinde wegen threr Frommigkeit und Talmudgelehrsamkeit be-
kannt war, wurde gefragt, ob ein Jude sein Leben durch Gebet und Talmud-
studium in Gefahr bringen darf. Er wies darauf hin, dafl die Deutschen ge-
zielt den Unterricht der Kinder unterbinden, Torarollen und Heilige
Biicher gewaltsam wegnehmen, Lern- und Gebetshiuser schlieflen, Sonder-
arbeitseinsitze auf den Sabbat und auf jiidische Feiertage verlegen, um die
Heiligkeit dieser Tage zu entweihen. Daraus schloff Rabbiner Oshry, dafl
nicht nur die Juden, sondern auch ihr Glaube und ihre Religion ausgeloscht
werden sollten. Nach dem Talmud bedeute dies die absolute Verleugnung
des Einen Gottes, eine Situation, in welcher der Tod fiir Kiddusch ha-Schem
zweifellos angebracht war.

25) Webber, Jewish Identities (Anm. 18), 134.

26) Vgl. Webber, Jewish Identities (Anm. 18), 134 f.

27) Sche-elot w Teschuvot (Responsen) sind eine Gattung rabbinischer Schriften, die die Ha-
lacha (jidisches Recht) in Antwort auf konkrete Fragen verbindlich auslegen. Wichtige Re-
sponsensammlungen aus der Zeit von 1940-1944 sind: Esh Kodesh (Heiliges Feuer) von
Rabbiner Kalonymus Kalmish Shapiro im Warschauer Getto, Em Habanim Semecha (Eine
gliickliche Mutter und ihre Kinder) von R. Issachar Shlomo Teichtal aus Budapest, Ani
Ma’amakim (Aus der Tiefe) von Rabbiner Ephraim Oshry im Getto von Kovno und Me-
kadeshei Ha-Schem (Die ihr Leben hingaben zur Heiligung des Namens) von Rabbiner Zvi
Hirsch Meisels in Veitzen/Ungarn (vgl. Miinz, Der Welt ein Gedichtnis geben [Anm. 17),
211).
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Oshry wollte die Juden nicht dazu zwingen, ihr Leben durch Gebet und
Talmudstudium zu gefihrden, aber er empfahl, es fiir Kiddusch ha-Schem
zu tun, — und er selbst lehrte tiglich Talmud.*

3) Kiddusch ha-Chajim — die Heiligung des Lebens

Kiddusch ha-Schem im Sinne des Martyriums ist eine Moglichkeit, die
ernstgenommen werden mufl, die aber nicht von der ganzen Gemeinde ein-
gefordert werden kann. Es bleibt jedoch die Entscheidung des Einzelnen,
den Mirtyrertod zu riskieren oder gar aktiv zu suchen. Pesach Schindlers
Studie chassidischer Interpretationen des Holocaust wahrend des Krieges
bietet einen weiteren Einblick in die Bedeutungsvarianten des Kiddusch ha-
Schem. Rabbi Yitzchak Nissenbaum fithrte im Warschauer Getto eine neue
Terminologie ein: Kiddusch ha-Chajim, die Heiligung des Lebens.” Da der
Feind so viele Juden wie moglich zu ermorden sucht, ist es nicht geboten, in
Kiddusch ha-Schem zu sterben, sondern so viele Juden wie méglich am Le-
ben zu erhalten: ,Dies ist die Stunde des Kiddusch ha-Chajim und nicht des
Kiddusch ha-Schem durch Tod. Der Feind hat es auf den Korper des Juden
abgesehen, und es ist die Pflicht eines jeden Juden, ihn zu verteidigen: es ist
Pflicht, das eigene Leben zu bewahren.“* Somit kann sowohl der Wider-
stand gegen Befehle, die jiidisches religioses Leben verbieten — und das Er-
mordetwerden als mogliche Konsequenz solchen Widerstandes —, als auch
das Ubertreten von Geboten zur Lebenserhaltung als Kiddusch ha-Schem
interpretiert werden. Hier findet eine der bemerkenswertesten Bedeutungs-
verschiebungen des Kiddusch ha-Schem statt.

Traditionelle Interpretationen deuten Situationen, in denen ein Jude die
Wahl hat zwischen Tod oder Leben in Leugnung jiidischer Identitit. Die
Verfolgungen wihrend des Holocaust bieten keine solche Wahlmoglichkeit.
Der Feind fordert den Tod unabhingig von jiidischen Bekenntnissen oder
Leugnungen. Dies wurde von Rabbinern wie Nissenbaum klar erkannt und
rief eine Anderung in der Interpretation des Kiddusch ha-Schem hervor. So-

28) Vgl. Webber, Jewish Martyrdom (Anm. 19), 76 f.; Rosenbaum (Anm. 24), 50 ff.
29) Vel. Schindler, Hasidic Responses to the Holocanst (Anm. 24), 61.
30) Zitiert nach Schindler, Hasidic Responses to the Holocaust (Anm. 24), 164.
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lange nicht das gesamte jiidische Volk mit Mord bedroht war, war der Tod
als Ausdruck des Kiddusch ha-Schem eine ehrbare Handlung. Sind jedoch
alle Juden gleichermaflen bedroht, mufl judisches Leben erhalten werden
(Kiddusch ha-Chajim), konnen doch nur lebendige Juden Gott dienen.
Diese Auslegung wurde nicht von allen Rabbinern geteilt. Andere Zeug-
nisse berichten die ekstatische Umarmung des Todes als Kiddusch ha-Schem
auf dem Weg in die Gaskammern.”! Kiddusch ha-Schem wurde hier oft mit
der Erwartung des Messias und des Reiches Gottes verbunden. Das Leiden
der Gerechten zur Versohnung der Welt mit Gott, die wir bereits in mittel-
alterlichen Diskussionen tiber Kiddusch ha-Schem gefunden haben, finden
in kabbalistischer und chassidischer Literatur Ausdruck. Wihrend des Ho-
locaust wurden diese Texte zur Interpretation des eigenen bevorstehenden
Todes herangezogen.”? Jedoch auch innerhalb dieser Diskussionen finden
sich einige Bedeutungsunterschiede. So spalten sich, grob eingeteilt, die
Geister an der Messiaserwartung in zionistische und antizionistische Inter-
pretationen. Wihrend zionistische Gruppierungen die eigenen Leiden als
Vorbereitung auf das Kommen des Messias und die Errichtung eines jiidi-
schen Staates im Land Israel interpretierten, sahen antizionistische Grup-
pen die eigenen Leiden als Gottes Strafe fiir die Siinden der Assimilation
und des Zionismus an. Die Leiden der Gerechten (nimlich der orthodoxen
Antizionisten) siihnen somit die Siinden der Assimilierten und Zionisten,
die mit politischem Druck die Hand Gottes zu einer Riickkehr des jiidi-
schen Volkes in das Land Israel zwingen wollten. Diese Sithnetode bereiten
dann den Weg fiir das Kommen des Messias.”

Wir erfahren von der Wiirde der Opfer im Angesicht ihrer Verfolger und
Morder und tiber die Traditionen, die ihnen diese Wiirde verliehen. Die
Wiirde, den eigenen Tod zu sterben und nicht zu dem Opfer zu werden, das
die Nazis sahen, bringt Rabbiner Nehemya Alter im Lodzer Getto zum
Ausdruck. Er sagt, der Kern des Kiddusch ha-Schem ist, ,,sich nicht vor den
Gojim zu erniedrigen®.*

31) Vgl. Rosenbaum, The Holocanst and Halakhah (Anm. 24), 62.

32) Vgl. Schindler, Hasidic Responses to the Holocaust (Anm. 24), 69.

33) Vgl. Dan Michman, The Impact of the Holocaust on Religions Jewry, in: Major Changes
Within the Jewish People in the Wake of the Holocaust, Gutman Yisrael (Hg.), Yad Vashem,
Jerusalem 1996, 659-707.

34) Zitiert nach Schindler, Hasidic Responses (Anm. 24), 64,
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Eliezer Berkovits weist in diesem Zusammenhang auf eine Interpretation
des Martyriums Rabbi Akibas hin. Akiba stirbt mit dem Sch’ma Israel aut
den Lippen. Berkovits interpretiert dies im Zusammenhang des Lebens ei-
nes frommen Juden, der jeden Augenblick im Dienst Gottes verbringt.
Selbst der Moment seiner Hinrichtung — er stirbt zu der Tageszeit, an der ein
Jude das Sch’ma Israel betet — unterbricht diese Hingabe nicht. Analog fin-
det Berkovits Zeugnisse aus dem Holocaust, die von der unbeirrten Fortset-
zung judischen religiosen Lebens unter den widrigsten Umstidnden der Ver-
folgung und Ermordung durch die Nazis erzahlen.”

Kiddusch ha-Schem als Mirtyrertod hat also eine ganze Rethe von Bedeu-
tungen innerhalb judischer Geschichte, nicht zuletzt wihrend des Holo-
caust. Auflerhalb dieser Gemeinden und mit historischer Distanz ist es
schwierig, diese Berichte zu interpretieren. Die Interpretationsschwierig-
keiten liegen nicht nur auf historischer Ebene, sondern betreffen auch die
gegenwirtige Situation. Ob der Mirtyrertod mit einer Erlosungstheologie
in Verbindung gebracht wird oder als die, zugegeben zugespitzte, logische
Konsequenz eines jeden jidischen Lebens in Bundestreue gesehen wird,
sind zwei Interpretationen, die einander zwar nicht notwendig aus-
schlieflen, aber doch oft in sehr unterschiedlichen Kontexten angesiedelt
sind. Wenn ein Erlosungsanspruch erhoben wird, wessen Siinden werden
von wem getragen und wie stehen diese Auslegungen zu den Messiaserwar-
tungen, den ,,Chevle Moschiach“ (den Geburtswehen des Messias)? Dazu
kommt die schwierige Quellenlage. Selbst wenn die vergleichsweise sparli-
chen Zeugnisse Interpretationen des Holocaust als Kiddusch ha-Schem un-
terstlitzen, wer kann und darf sich heute auf diese Auslegungen berufen?
Diejenigen, die in den Gemeinden leben, die in der Nachfolge der im Holo-

caust ermordeten chassidischen Gruppen stehen? Alle (religiésen) Juden?
Juden und Nichtjuden?

4) Probleme der Deutung des Holocaust als Kiddusch ha-Schem

Webber weist zu Recht auf die problematische Terminologie hin, wenn jii-
disches Sterben im Holocaust als Martyrium bezeichnet wird. Auf der einen
Seite ist dieser Begriff fiir die Mehrheit im Christentum beheimatet, und

35) Eliezer Berkovits, Faith after the Holocaust, KTAV, Hoboken, NJ 1973, 84 f,
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Vorstellungen, wer ein Martyrer ist, werden dann aus christlichen Kontex-
ten entlehnt. Christliche Konzepte — ebenfalls in Auseinandersetzung mit
jidischem Denken — fanden Eingang in judische Theologie, doch wurden
diese uminterpretiert.” Eine vermeintlich gemeinsame Symbolik wird somit
zu einer schwierigen Erbschaft. Weiterhin stellt Webber fest, dafl der Sam-
melbegriff ,Mirtyrer, ebenso wie der Sammelbegriff ,Holocaust®, eine
gleichmachende Funktion hat, die die Motivationen der Einzelnen und die
vielfiltigen Interpretationen des Ermordetwerdens nicht widerspiegeln
kann — und dies auch nicht zum Anliegen hat.”

Nach dem Holocaust halten die Kontroversen um Kiddusch ha-Schem an.
Zunichst eine religiose Kategorie, finden sich in sikularen Bereichen Hin-
weise auf die Interpretation der Ermordeten als Martyrer.”* Doch auch in re-
ligiosen Kontexten wird die Kategorie des Martyriums weiterhin verwen-
det und auf alle Opfer des Holocaust ausgedehnt. Bereits wihrend des
Holocaust erklarten die Rabbiner Shimon Huberband, Menachem Zemba
und Hillel Zeitlin: ,Nach Maimonides ist ein Jude, der ermordet wird [...],
weil er ein Jude ist, kadosch (heilig).“” Damit wendeten sie die Definition
des Kiddusch ha-Schem auf alle jidischen Opfer des Holocaust an.® Und in
der eingangs zitierten Rede des Lubawitscher Rebbe driickt sich eine Be-
reitschaft zur Verallgemeinerung aus, die nicht unbedingt mit den Opfern
selber zu tun hat, sondern eine Verbindung der Uberlebenden und Nachge-
borenen zu den Ermordeten herstellt.*

36) Webber, Jewish Martyrdom in the Holocanst (Anm. 19), 73. Vgl. Gershon Greenberg, Wiar-
time Orthodox Jewish Thought About the Holocaust: Christian Implications, 1999.

37) Webber, fewish Martyrdom in the Holocaust (Anm. 19), 80 ff.

38) Vgl. The Black Book of Polish Jewry: An Account of the Martyrdom of Polish Jewry under
the Nazi Occupation, 1943, und die Benennung der Gedenkstitte Yad Vashem als ,, The Ho-
locaust Martyrs and Heroes Remembrance Authority®, vgl. Webber (Anm. 19), 131.

39) Zitiert nach Schindler, Hasidic Responses to the Holocaust (Anm. 24), 60.

40) Hier stellt sich die Frage, wer denn mit ,Jude® gemeint ist: halachische Juden, religiése und
sakulare Juden, Menschen, die von den Nazis als Juden definiert wurden, sich selber aber
nicht als Juden identifiziert hitten, z. B. Menschen deren Vorfahren oder sie selbst zum
Christentum tibergetreten waren? Auflerdem, mit welcher Autoritit darf der Tod anderer
sowohl damals als auch heute interpretiert werden?

41) Vgl. auch christliche Deutungen der Schoa als Martyrium, z. B. Thoma, Friihjsidische Mar-
tyrer (Anm. 4), 93; Friedrich-Wilhelm Marquardt, Was diirfen wir hoffen, wenn wir hoffen
diirften? 1994, Bd. 2, 46: ,Nicht nur die Zahl der jiidischen Opfer, sondern Ziel und System
ihrer Opferung sind unvergleichlich.®
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Der Begriff Kiddusch ha-Schem als Martyrium hat auch in nichtorthodoxen
Kreisen Eingang gefunden. Der liberale Rabbiner Ignaz Maybaum, der
1939 nach Grofibritannien floh und bis zu seinem Tod in London titig war,
setzte sich in Predigten und Aufsitzen mit dem Holocaust und seiner Be-
deutung fiir Juden auseinander.” Er greift orthodoxe Interpretationen auf
und stellt sie in den Kontext liberaler jidischer Theologie.*® Hier ergeben
sich wiederum ganz bewufit Bedeutungsverschiebungen. Maybaum nimmt
den Gedanken der Opferung der Juden (besonders mit Bezug auf die
Akedah, Gen 22) und die Einreihung des Holocaust in frithere Judenverfol-
gungen auf und postuliert, dafl Hitler die Juden wegen ihrer besonderen
Bezichung zu Gott verfolgte. Fiir Hitler, so Maybaum, standen Juden — als
Reprisentanten Gottes — in volligem Gegensatz zu seiner Ideologie. Die
Mahnfunktion der Juden als Vertreter des Monotheismus zieht sich fiir
Maybaum durch die jidische Geschichte. So zeigen die groflen Katastro-
phen des jiidischen Volkes, wie z. B. die Zerstérung des Tempels im Jahre
70, nicht nur die Bundestreue Gottes und seines Volkes, sondern bringen die
monotheistische und ethische Botschaft dieses Bundes unter die Vélker
(und sind damit Teil eines gottlichen Plans). Jede Katastrophe hat als Ge-
genseite einen Fortschritt zu vermerken. Hier zeigen sich Maybaums Wur-
zeln im Fortschrittsdenken des liberalen Judentums. Brachte die Zer-
storung des Tempels Juden aus dem Land in die Zerstreuung unter die
Volker — und damit die Botschaft des Monotheismus —, brachte der Holo-
caust Juden aus der ,,alten Welt“ in die ,,neue® — wiederum als Reprisentan-
ten des Monotheismus in einer nun vorwiegend sikularen Gesellschaft. Der
Fortschritt, den Maybaum konstatiert, liegt im Ende des osteuropidischen
orthodoxen Judentums und der Beheimatung der Mehrheit der Juden in der
westlichen Welt. Das Martyrium (Kiddusch ha-Schem) im Churban (Zer-
storung) des Holocaust erl6st von der Zurtickgebliebenheit der ,,Ostjuden
und fiihrt in das ,Heil“ der westlichen Welt. Diese Interpretation des Kid-
dusch ha-Schem ist weit entfernt von seinen orthodoxen Deutungen.* May-
baum ist sich der Provokation seiner Ausfithrungen wohl bewuflt und stellt
sie vorsichtig meditierend vor allem in den Predigten vor. Als persénlich

42) Vgl. Ignaz Maybaum, The Face of God After Auschwitz, Amsterdam 1965.

43) Ein Uberblick tiber Maybaums Position und ihre Kritiker findet sich in: Miinz, Der Welt
ein Geddchtnis geben (Anm. 17), 233-244.

44) Maybaums Interpretation ist in jiidischen Diskussionen um die Deutung des Holocaust
und iiber Kiddusch ha-Schem wihrend des Holocaust kaum relevant.
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vom Holocaust Betroffener, predigte er zu einer Gemeinde, die ebenfalls zu
einem grofien Teil aus Fliichtlingen und Uberlebenden des Holocaust be-
stand. Hier wird nochmals deutlich, wie komplex das Bedeutungsfeld des
Kiddusch ha-Schem ist, nicht nur historisch gesehen, sondern besonders im
Bezug auf den Holocaust.

Der Bezug auf Kiddusch ha-Schem wihrend des Holocaust und danach hat
immer einen spezifischen Adressatenkreis und seine Bediirfnisse im Blick.
War Kiddusch ha-Schem als Martyrium eine unmittelbare Moglichkeit wih-
rend des Holocaust, ist diese Kategorie nach dem Holocaust besonders mit
der Notwendigkeit des Erinnerns verbunden. Webber stellt dar, wie sehr
heute nach einer einheitlichen Bezeichnung, einer kollektiven Identitit der
Ermordeten — die religiose Juden mit sikularen verbindet und auch zum
Christentum iibergetretene Opfer wie Edith Stein einschlieffit — in der Erin-
nerung an die Katastrophe gesucht wird: ,, In der heutigen jiidischen Welt ist
Martyrium eine Art 6kumenischer Kompromifi, besonders im englischen
Sprachgebrauch: zusitzlich zum impliziten Bezug auf klassisches rabbini-
sches Gedankengut betont es die Unschuld der Opfer (besonders deutlich
in der ca. 1 Million ermordeter Kinder) und verbindet die jiidischen Opfer
des Holocaust mit allgemeineren patriotischen Opfertraditionen, die Teil
des kulturellen Erbes europaischer Nationen sind.“*

Wie kann mit dieser Bedeutungsvielfalt des Kiddusch ha-Schem im christ-
lich-jiidischen Gesprich umgegangen werden? Zunichst ist Vorsicht gebo-
ten. Wenn der Holocaust von Juden als jiidisches Martyrium dargestellt und
sich dabei auf Kiddusch ha-Schem berufen wird, ist zu fragen, wodurch
diese Deutung motiviert wird. Und da ist es moglich, dafl mehrere Motiva-
tionen und Deutungen nebeneinander stehen. Von christlicher Seite wire
ebenfalls nach der Motivation solcher Interpretationen zu fragen. Weiterhin
ist es wichtig, von christlicher Seite, die Variationen und Bedeutungsver-
schiebungen des Kiddusch ha-Schem vor, wihrend und nach dem Holo-
caust wahrzunehmen. Wihrend kollektive Erinnerung immer mit Verallge-
meinerungen arbeitet, tut es gut, sich im Kontext eines Religionsgesprichs
der Schattierungen und Nuancen bewufit zu werden und so nicht nur zu ei-
nem besseren Verstindnis des Anderen zu kommen, sondern auch die Be-
deutungsvielfalt des Martyriums in der eigenen Tradition zu verstehen.

45) Webber, Jewish Identities in the Holocaust (Anm. 18), 144, el g
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