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Modern aus Tradition

Geleitwort

Ich wurde 1930 in Augsburg geboren, wo mein Vater Rabbiner
war. Im Mirz 1939 flohen mein jiingerer Bruder Herbert und
ich mit unseren Eltern Ernst und Annette Jacob iiber Grofs-
britannien in die USA; mein Vater bekam eine Stelle im tiefs-
ten Missouri. Im letzten Mitteilungsblatt an friihere, nun in
der ganzen Welt verstreute Gemeindemitglieder aus Augs-
burg zog er 1949 ein bitteres Fazit: »Es ist meine personliche
Meinung, dass die Haltung der Deutschen gegeniiber den
Juden eine der volligen Indifferenz ist. In seinem Elend mitall
dem, was ihm widerfahren ist, wird Deutschlands Zukunft so
frei von Juden sein, wie Hitler sich das immer gewiinscht
hatte.«

Fiir meinen Vater war eine Renaissance jiidischen Lebens
in Deutschland jenseits aller Vorstellungskraft. Wir sahen da-
mals keine Zukunft fiir das jiidische Volk in Europa nach dem,
was wir selbst erlebt hatten oder spiter noch an Schrecklichem
erfahren mussten. Nie hitte ich mir vorstellen konnen, jemals
wieder nach Deutschland zu kommen.

Trotz dieser harten Analyse blieben aber unsere Ver-
bindungen nach Deutschland bestehen, und meine Familie
hat niemals die grofse Zuneigung verloren, die wir fiir unsere
Heimat empfunden haben. Meine Mutter las weiterhin deut-
sche Lyrik und Literatur und ermutigte meinen Bruder Her-
bert und mich, die deutsche Sprache nicht zu verlieren, ob-
wohl es an der neuen Wirkungsstitte unseres Vaters in
Missouri weifs Gott wenig Moglichkeiten gab, Deutsch zu
sprechen.



Trotzdem sollte es — von Restitutionsbemiihungen seit
den 1950er-Jahren abgesehen — bis Mitte der Siebzigerjahre
dauern, bis ich kurz nach dem Tod meiner Eltern mit meiner
FrauIrenedas erste Mal zuriickkam. Es war eine Gelegenheit,
die Augsburger Synagoge wiederzusehen, ein archi-
tektonisches Juwel und Zeugnis der grofden Tradition des li-
beralen Judentums, das den Zweiten Weltkrieg iiberdauert
hatte. Bis 1963 war sie kaum gebrauchsfihig gewesen, und bei
meinem Wiedersehen war der Synagogenraum in ziemlich
dem Zustand, wie er nach der Kristallnacht ausgeschaut hatte:
immer noch schon, aber ausgebrannt und vernachlissigt. Es
trostete mich, dass man an eine Renovierung dachte. Im Sep-
tember 1985 schliefSlich kehrte ich nach Augsburg zuriick, um
Zeuge der Wiedereinweihung dieses prachtigen Baus zu wer-
den. 1989 fiel die Mauer. Eine neue Ara begann.

Seit den friihen 1990er-Jahren wuchs die jiidische Ge-
meinschaft in Deutschland stetig an. Die Uberraschung
war: Juden aus der fritheren Sowjetunion wihlten aus-
gerechnet dieses Land als ihren Lebensmittelpunkt und das
Ziel ihrer Hoffnungen. Es war auch eine Chance fiir die Re-
naissance des liberalen Judentums in Deutschland. In mei-



ner letzten Rede als Prisident der Zentralkonferenz ameri-
kanischer Rabbiner 1993 habeich die globale Verantwortung
des amerikanischen Reformjudentums deutlich gemacht.
Wir miissen tiber Nordamerika und tiber Israel hinaus auch
an Europa denken, war meine Mahnung. Auch wenn der li-
berale Geist nach der Schoa aus dem Land seines Ursprungs
fast ginzlich verschwunden war, so sei es doch die Pflicht
des amerikanischen Mehrheitsjudentums, an die sich ent-
wickelnden kleinen liberalen jiidischen Gemeinden dort zu
denken. Zwei Jahre spiter — auf einer Tagung der World
Union for Progressive Judaism 1995 in Wien — traf ich einen
der Autoren dieses Buchs wieder, mit dem mich seit seiner
Gymnasialzeit Anfang der Achtzigerjahre eine rege Korres-
pondenz verbunden hatte: Walter Homolka. Gemeinsam
mit ihm war es der Anfang eines intensiven Engagements
fliir das Wiedererstarken des liberalen Judentums im
deutschsprachigen Raum. 1996 legte ich in Pittsburgh mein
Rabbinat an der Rodef Shalom-Gemeinde nieder und iiber-
nahm im November des gleichen Jahres das Rabbinat der
Liberalen Jiidischen Gemeinde Miinchen Beth Schalom. Ein
Jahr spiter wurde in Miinchen die Union progressiver Juden
in Deutschland, Osterreich und der Schweiz gegriindet.
Und weil die neueliberale Bewegung auch geistliche Fiihrer
braucht, ordinierte ich Walter Homolka als jungen Rabbi-
ner. Wieder zwei Jahre spiter, 1999, griindeten wir beide das
Abraham Geiger Kolleg als Ausbildungsstitte fiir die so
dringend bendétigten Rabbinerinnen und Rabbiner. Seit
1996 begleitet die erwachende jiidisch-liberale Szene als
Journalist und Beobachter ein weiterer Autor dieses Bandes:
Heinz-Peter Katlewski. Im selben Jahr, im Mirz 1996, orga-
nisierte Hartmut Bomhoff in Berlin ein erstes Seminar iiber
die Riickkehr des Reformjudentums nach Deutschland, an
dem viele Protagonisten dieses Buches teilnahmen. So fan-
densich vor fiinfundzwanzig Jahren die drei Urheber dieses
Buches.

Wenn wir im Jahr 2021 der 1.700 Jahre jiidischen Lebens
in Deutschland gedenken, so feiern wir eine reiche Vielfalt
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an jiidischer Vergangenheit. Wir denken auch daran, dass
der Wandel seit jeher geradezu konstitutiv fiir das Judentum
gewesen ist. Jede Zisur in der mehr als 3000-jihrigen Ent-
wicklung der jiidischen Religion brachte kultische und so-
ziale Verinderungen mit sich. Der chassidische Rabbi Ahron
aus Karlin (1802—1872) brachte das auf den Punkt: »Wer nicht
jeden Tag etwas erneuert, zeigt, dass er auch nichts Altes
hat.«

Eine solche Zisur war die Aufklirung und die biirgerliche
Emanzipation der Juden im Europa des 19. Jahrhunderts. Der
Eintritt der deutschen Judenheit in die Moderne vor gut 250
Jahren eroffnete Freirdume, die im Judentum die heute be-
kannten Stromungen hervorbrachte. Ziel war, Tradition und
Moderne in die Balance zu bringen. Von Deutschland aus ver-
breitete sich die jiidische Reformbewegung Mitte des 19.Jahr-
hunderts nach Nordamerika, wo das liberale Judentum eben-
so wie im Deutschen Reich bald zur dominanten jiidischen
Denomination wurde.

Heute umfasst die World Union for Progressive Judaism
1,8 Millionen Mitglieder in 1.200 Gemeinden in iiber fiinfzig
Lindern. Dieses Buch schildert die Anfinge des liberalen
Judentums in Deutschland, seine Bliitezeit vor der Schoa und
die Aufbriiche nach 1945 und 1989.

Rabbiner Walter Jacob
Pessach 2021/5781



1| »Wille zum Judentumc«:
Die judische Reform-
bewegung in Deutschland
von Moses Mendelssohn
bis Leo Baeck

Wenn wir heute Moses Mendelssohns
gedenken, indem wir seine geschichtliche
Bedeutung zu betrachten suchen, so
gedenken wir eines zwiefachen: eines
Menschen und seiner Zeit.

LEO BAECK IN SEINER GEDENKREDE ZUM
200. GEBURTSTAG VON MOSES MENDELSSOHN
AM 8. SEPTEMBER 1929

Die traditionelle jiidische Gesellschaft war nie homogen, liefs
sich in keine feste Form zwingen. Es gab auch lange vor der
jidischen Aufklirung Kontroversen bei der Auslegung jiidi-
schen Rechts, der Gewichtung von Mystik und Philosophie
und der Pflege aschkenasischer oder sefardischer Traditionen
und lokalen Brauchtums. Die Konflikte zwischen Traditiona-
listen und Rationalisten und zwischen Chassidim und Mit-
nagdim, also der religiosen Frommigkeitsbewegung des 18.
Jahrhunderts und ihren auf Gelehrsamkeit ausgerichteten
Gegnern, sind ebenso wie die Unruhe, ausgelést durch mes-
sianische Bewegungen, Ausdruck dieser Vielstimmigkeit.
Wandel ist konstitutiv fiir das Judentum, schon die biblischen
Propheten waren mit ihren Angriffen auf veraltete Brauche
und Vorstellungen Erneuerer des Judentums. Der mittelalter-
liche Gelehrte Moses ben Maimon (1135—1204) kann als Vor-
denker einer Religion der Vernunft auch als religioser Refor-
mer verstanden werden.
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Die Geschichte der jiidischen Reform-
bewegung, die Rabbiner Caesar Seligmann
(1860—1950), langjihriger Vorsitzender
der Vereinigung liberaler Rabbiner in
Deutschland, 1922 verdffentlichte, hat den
Untertitel: Von Mendelssohn bis zur Gegen-
wart; sie folgt darin der Geschichte des Juden-
thums von Mendelssohn bis auf die Gegenwart
von Sigismund Stern (1812—1867), Mit-
begriinder der Berliner Reformgemeinde,
von 1857. Keine Frage, das Werk Mendels-
sohnsist als wesentliche Wegmarke in der
Geschichte der deutschen Judenheit wahr-
genommen worden. So wie Leo Baeck
unterschied auch sein Student und spite-
rer Kollege, der Religionsphilosoph Fritz
Bamberger (1902—1984), anlisslich des
200. Geburtstages Mendelssohns 1929

Blste des Moses Mendels- zwischen der Person und ihrer Wirkung,
sohn von Jean-Pierre-

Antoine Tassaert (1785) im
Centrum Judaicum in Berlin  tum und Gesetzestreue, und nannte ihn
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benannte die Kluft zwischen Aufklirer-

einen »Reformer gegen seinen Willen,
der seinen Zeitgenossen einen weiteren Horizont er6ffnete:
»die Europiisierung des Jiidischen«. Bamberger befand:
»einen jlidischen Standpunkt entwickelte er in der Polemik
mit Lavater« [1769] und nannte Mendelssohn »Wegbereiter
der Emanzipation und der Reformbewegung« sowie »Forde-
rer der hebriischen Sprachbewegung« (Bamberger: Moses
Mendelssohn, 1936).

Ernst Ludwig Ehrlich (1921—2007) fasste es so zusammen:
»Seine Wirkung war von dreifacher Art: Er verfasste eine
Pentateuch-Ubersetzung ins Deutsche und ein Werk iiber die
Ritualgesetze der Juden; er bemiihte sich ferner um die Griin-
dung einer jiidischen Freischule, der ersten jiidischen Volks-
schule Deutschlands; er kimpfte schliefslich um die geistige
Emanzipation der Juden« (Ehrlich: Der Reformprozess, 2001).
Auch fiir Ehrlichs Lehrer Baeck stand Mendelssohn am An-



fang der Neuzeit: Vonihm sollten Juden und Jiidinnen lernen,
dass sie »dem grof3en Ganzen dienen, nicht indem sie ihr In-
nerstes und Tiefstes, den besonderen Charakter und den Wert
aufgeben, begrenzen oder mindern, sondern dadurch erst,
dass sie ihr Eigenstes mit seinem ganzen Reichtum in das
Ganze, in den Staat, in die Menschheit einfiigen. Ganz an sich
festhalten und dadurch erst sich hingeben konnen, niemals
von ssich fortgehen, und dadurch es eben vermdégen, aufrichtig
und aufrecht in der Gemeinschaft zu stehen.« (Baeck: Moses
Mendelssohn, 1929). Dieses Dringen auf Teilnahme und -habe
verweist wiederum auf einen Lehrer Mendelssohns, Rabbiner
Jakob Emden (1697-1776), der ein Beispiel dafiir ist, dass »das
Religionsbild der Aufklirung durchaus mit einem Judentum
striktester Observanz vereint werden konnte.« Emden emp-
fahl »mit den Mitmenschen zu lebenx, lilt'jot me’uraw im habri-
Jjot (Graupe: Modernes Judentum, 1977).

Mendelssohn unterschied die Religionslehren von den
Geschichtswahrheiten. Rationale Theologie bedeute, nach der
Verniinftigkeit des Glaubens und seiner Lehrinhalte zu fragen.
Er prigte das Verstindnis des Judentums als vernunftmafsige
Religion.Inseinem rechts- und religionsphilosophischen Werk
»Jerusalem oder iiber religiose Macht im Judentum« forderte
er 1783 die Religions- und Gewissensfreiheit. Die Religions-
lehren sind fiir Mendelssohn keine Eigenheit des Judentumes,
sondern ewige Wahrheiten und zur vernunftgemifSen Er-
kenntnis empfohlen. Die Geschichtswahrheiten hingegen kon-
nen nur auf den Glauben an die Uberlieferung hingenommen
werden, und auf ihnen beruhtlaut Mendelssohn der Glaube an
die Offenbarung. Mit diesen Gedanken teilte Mendelssohn mit
den Maskilim — den Anhidngern der Haskala, der jiidischen
Aufklirung —, um sich das Bewusstsein, dass das Judentum eine
vernunftmifsige Religion im Einklang mit den Wahrheiten der
Philosophie sei. Er selbst blieb seiner jiidischen Tradition ver-
bunden. Er prigte den Begriff »Zeremonialgebot« fiir die aus
biblischen und talmudischen Geboten abgeleiteten Rituale, die
inzwischen an religioser Bedeutung verloren hatten, unter-
schied dabei aber noch nicht zwischen kulturellen Aus-
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prigungen und jiidischer Ethik, d.h. zwischen Zeit-
gebundenem und dem ewig Guten. Diesen Schritt wagte dann
Israel Jacobson (1768—1828), als er 1810 feststellte, »dass die Bi-
gotterie alles, Schale wie den Kern, fiir gleich heilig hilt« —und
zwar in allen Religionen.

Buchhalter und Philosoph:
Moses Mendelssohn (1729-1786)

Philosophie war es, mit der 1767 Moses Mendelssohn, der
38-jihrige Buchhalter einer Berliner Seidenfabrik, dem
Konigsberger Privatdozenten Immanuel Kant (1724—1804)
den 1. Preis der preufSischen Koniglichen Akademie der
Wissenschaften abjagte. Er erntete den Ruhm fiir sein Werk
Phddon oder iiber die Unsterblichkeit der Seele in drey Gesprichen. Fiir
die Neuorientierung des Judentums in Deutschland, vor
allem fiir dessen Kampf um Biirgerrechte, wurde dieser zeit-
lebens nur nebenberufliche Philosoph zur Leitfigur schlecht-
hin. Bis heute gilt er aber auch als einer der wichtigsten Ver-
treter der deutschen Aufklarung.

Derin Dessau geborene Mendelssohn erhilt schon mit vier
Jahren Bibel- und Talmudunterricht und beginnt mit zwolf
unter Anleitung des Dessauer Oberrabbiners David Friankel
(1707—1762) den Fiihrer der Verirrten, eines der Hauptwerke von
Moses ben Maimon (Maimonides, 1135—1204) durchzu-
arbeiten. Seine Muttersprache ist Westjiddisch, aufserdem be-
herrscht er das biblische und talmudische Hebriisch. Als
Frinkel ein Amt in Berlin Gibernimmt, folgt er ihm. Dort ver-
tieft er sich wieder in Talmudstudien, sucht aber weitere Bil-
dung zu erwerben. Er entscheidet sich fiir die Mathematik,
aufSerdem bringt er sich Hochdeutsch bei, dann auch Franzo-
sisch und Latein. Spiter erschliefst er sich noch andere Spra-
chen, studiert als Jude ohne jede Aussicht auf formale Ab-
schliisse Philosophie und naturwissenschaftliche Disziplinen.
Sein Geld verdient er damit, hebridische Biicher zu kopieren.
Dann lebt er eine Weile als Hauslehrer bei dem Berliner



Portrat des Moses Mendelssohn

Mendelssohns Brille, eigentlich eine
Arbeitsschutzbrille fir seine Tatigkeit in
der Seidenfabrik, aus der Zeit nach 1751.
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Seidenhindler Isaak Bernhard. Der stellt ihn schlief3lich als
Buchhalter ein und macht ihn spiter sogar zum Teilhaber.

Mit Mitte zwanzig fingt Mendelssohn an, philosophische
Beitriage zu veroffentlichen. Sie sind tiberwiegend der Ver-
nunft und dem rationalen Diskurs verpflichtet. Sein erster
Beitrag verteidigt in der Zeitschrift Theatralische Bibliothek ein
Werk des Pastorensohns Gotthold Ephraim Lessing (1729—
1781) Die Juden, mit dem dieser gegen antijiidische Vorurteile
zu Felde zieht. Den philosophischen Autodidakten Mendels-
sohn faszinieren Lessings Ideen zum Deismus, einer Lehre,
dienicht Offenbarung, sondern Vernunft zur Grundlage einer
Gotteslehre machen will. Er verschlingt die Biicher des engli-
schen Philosophen John Locke und beginnt, noch mehr Apo-
logeten einer natiirlichen, verniinftigen Religion zu lesen. Sie
sind in der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts gerade bei Ver-
tretern der liberalen protestantischen Theologie en vogue.
Mendelssohn empfindet eine gewisse Ideenverwandtschaft
zuihnen. Wihrend er aber diesen Gedanken folgt und immer
mehr dafiir schreibt, bleibt er im Alltag dem Judentum, sei-
nen Traditionen und Geboten treu.

Zum Thema einer theologischen Reflektion wird seine Re-
ligion, als der Schweizer Theologe Johann Caspar Lavater
(1741—1801) sich um seine Seele sorgt und ihn 1769 6ffentlich
auffordert, zum Christentum zu konvertieren. Diesem Drin-
gen tritt Mendelssohn entschieden entgegen. Im Judentum
erkennt er zwar menschliche Zusitze und Missbriuche. Den-
noch betont er,ihm stehe die logische Wahrheit der Lehre, wie
siesichim jiidischen Verstindnis von Tora als seinem Volk am
Sinai offenbarten Ritual- und Rechtssystem ausdriicke, niher
als die christlichen Dogmengebiude.

Anderen seiner Glaubensgenossen, die ungeduldig eine Ver-
besserung ihrer rechtlichen Stellung anstreben, wird die Ab-
grenzung nicht so leichtfallen. Viele glauben, die Emanzipa-
tion nur erlangen zu kdonnen, wenn sie zum Christentum
ubertreten. Unter diesen Umstinden bildet sich in den Sieb-
zigerjahren des 18. Jahrhunderts ein Kreis von jiidischen Intel-
lektuellen um Moses Mendelssohn, die Maskilim. Diese An-



hinger der Haskala, der jiidischen Aufklirung, suchen Wege in
die Emanzipation, ohne das Judentum ganz hinter sich zu las-
sen. Wichtigistihnen vor allem die jiidische Ethik. Um die eige-
ne Befreiung einzuleiten, denken sie an einen radikalen Wan-
del. Zu einer konkreten Vision fiir ein modernes Judentum
gelangen die Gelehrten der Haskala aber noch nicht.

Unter Friedrich dem Grofsen hatte sich im preufSischen
Protestantismus der wohl folgenreichste Umschwung seit der
Reformation ereignet, eine Transformation im Geist der Auf-
klarung, wie sie kurz darauf auch das Judentum in Mittel-
europa durchmachte; ein Beispiel dafiir ist der jiidische Auf-
klirer Saul Ascher (1767—1822) aus Berlin, der 1792 in
Abgrenzung zu Maimonides, Spinoza und Mendelssohn eine
aufgeklirte, religios-politische Reform des Judentums und
die bedingungslose Gleichberechtigung der Juden in Staat
und Gesellschaft forderte. Friedrich II. hatte eine »liberale
Theologie« gefordert, die zum wichtigen Triger modernen
historischen Sinns und hermeneutischen Bewusstseins
wurde. An die Stelle von Erbsiinde und Erlosungsdogma trat
der von Gottfried Wilhelm Leibniz (1646—1716) etablierte
Glaube an den Fortschritt aufgrund der schopfungsmifdigen
»Perfektibilitit« des Menschen. Der Essay des Pfarrers Johann
Joachim Spalding (1714—1804), »Die Bestimmung des Men-
schen, erschienen 1748 und bis 1794 elfmal gedruckt, wurde
ein Grundbuch der Anniherung von Aufklirung und Reli-
gion, hoch geschitzt noch von Schiller, Schleiermacher und
Fichte. Spaldings Religionsphilosophie iiberfiihrt religiose
Observanz in gliubige Authentizitit. Die innere Gewissheit
der Realitit von Gott und Unsterblichkeit ist »Religion«, die
»Kopf« und »Herz« verbindet: »Diefs ist unsere Religion; die
Liebe Gottes, die sich in einer allgemeinen Wohlthitigkeit
und Menschenliebe thitig macht.« Nach dem Siebenjihrigen
Krieg folgten 1763 mehr und mehr Theologen und Philo-
sophen den nun klaren Kriterien aufklirerischen Christen-
tums: religiose Subjektivitit und historische Kritik. Friedrich
der Grof3e berief solch »neologische« Theologen wie Johann
August Eberhard, ein Lehrer Schleiermachers, der das augus-
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tinische Erbe der Theologie weitgehend demontierte. Die
Neologen legten ihre Axt an einen GrofSteil der kirchlichen
Lehrtradition, vor allem die Satisfaktions- und die Trinitits-
lehre. Stattdessen betonten sie moralische Motivation und
religiose Erhebung zielende Lehren. Die Neologie, zu der
auch der Berliner Publizist Friedrich Nicolai gehorte, verband
fromme Innerlichkeit mit verniinftiger Wissenschaftlichkeit,
doch dies war nur in dem halben Jahrhundert von 1740 bis
1790 denkbar.

Christen wie Juden erlebten, wenn auch zeitversetzt, ein
und denselben Transformationsprozess: Die Neuausrichtung
der Wissenschaften, die vor zweihundert Jahren auch zur For-
mulierung einer »Wissenschaft des Judentums« und mit ihr
zu einer institutionalisierten akademischen Rabbineraus-
bildung fiihrte. Rolf Vierhaus hat dies so beschrieben: »Die
Gelehrsamkeit dnderte ihr Erscheinungsbild; sie wurde
>wissenschaftlichs, also argumentativ, explorativ und experi-
mentell. Nicht mehr die Weitergabe von autoritative Geltung
beanspruchenden Lehrmeinungen wurde als ihre Hauptauf-
gabe angesehen, sondern die systematische Vermehrung des
Wissens, die kritische Uberpriifung und die Verbesserung der
Kenntnisse, die zunehmend unter dem Gesichtspunkt ihrer
praktischen Anwendung beurteilt wurden« (Homolka: Zwi-
schen Rationalismus und Restauration, 2020).

Der Berliner Schriftsteller und Philosoph Saul Ascher war
mit seinen Bemerkungen tiber die biirgerliche Verbesserung der Juden
1788 der erste Maskil, der vom Gegensatz zwischen »auf-
geklirt« und »orthodox« schrieb und dabei die rabbinische
Autoritit in Frage stellte; er wurde zu einem Wegweiser der
jiidischen Reformbewegung. 1792 forderte er in seinem
religionsphilosophisches Hauptwerk Leviathan oder ueber Reli-
gion in Riicksicht des Judenthums, den jiidischen Glauben auf Ver-
nunftprinzipien zu griinden und das Judentum somit zu mo-
dernisieren. Im Lexikon Neuestes gelehrtes Berlin von 1795 heifst
es, dass das dritte Buch des Leviathan »von der Liuterung des
Judenthums, vom Zwecke der Religion fiir gebildete Men-
schen, von der Reformation tiberhaupt, und von der des Ju-



denthums besonders« handele — und wie Sabattia Joseph
Wolff und spiter Abraham Geiger setzte Ascher auf die Refor-
mation aller Juden. Er Kkritisierte, »dafs viele Anhinger des Ju-
denthums blofs den Namen ihres Glaubens innehaben. Tig-
lich sehen wir die Religion unter unsern Glaubensgenossen
im grofderen Verfalle«, und forderte eine aufgeklirte, religios-
politische Reform des Judentums und die bedingungslose
Gleichberechtigung der Juden in Staat und Gesellschaft (Hi-
scott: Saul Ascher, 2017). Er wandte sich aber gegen den
Mendelssohn-Schiiler David Friedlinder (1750—1834), der im
April 1799 aus Enttiuschung tiber das Stocken der rechtlichen
Emanzipation ein anonym gehaltenes »Sendschreiben eini-
ger jliidischer Hausviter« an den Berliner Probst Wilhelm Ab-
raham Teller (1734—1804) gerichtet hatte. Gegenstand war das
Angebot von Angehdrigen der Berliner jiidischen Auf-
klarungskreise, zum Christentum iiberzutreten, um so end-
lichihre rechtliche Gleichstellung zu erlangen. Julius H. Scho-
eps fasstdas Ansinnen Friedlinders treffend zusammen: »Was
Friedlinder und den>Hausvitern<vorschwebte, war das Ideal
einer Glaubensvereinigung auf der Basis eines gelduterten
Christentums einerseits und eines aufgeklirten Judentums
andererseits. Wiirden die Christen, so ihre Uberlegung, auf
das christliche Dogma verzichten und die Juden Abstriche von
den Zeremonialgesetzen machen, dann stiinde einer
Glaubensvereinigung nichts mehr im Weg, also auch nichts
mehr —und darum ging es letztlich — der staatsbiirgerlichen
Gleichstellung der Juden in PreufSen« (Schoeps: David Fried-
ldnder, 2017).

Es gab zur Zeit Mendelssohns vielerorts Rufe nach Um-
gestaltung und Erneuerung. So ist der Kaufmann Isaak
Wetzlar (1685/90—1751) in Celle fiir Stefan Rohrbacher »ein
juidischer Reformer vor der Aufklirung« (Rohrbacher: Isaak
Wetzlar, 1996); er verfasste 1748/49 eine Reformschrift mit
dem dringenden Aufruf zur religios-moralischen Er-
neuerung und Vorschligen zur Reform des jiidischen Er-
ziehungswesens. Ein anderes Beispiel ist der Arzt Mordechai
Gumpel Schnaber-Levinson (1741—-1797), der 1770 von Bres-
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launach London zog und in seinem Hauptwerk Jessod Hatora,
»Prinzip der Tora«, zwischen Wahrheit und Glauben unter-
schied (Graupe: Modernes Judentum, 1977). Ende des 18. Jahr-
hunderts schufen sich dann von der Aufklirung bertihrte
Sohne aus zumeist wohlhabenden jiidischen Familien ihre
eigenen gesellschaftlichen Riume aufserhalb der Religions-
gemeinde, etwa die Gesellschaft der Briider in Breslau (1780)
oder die Gesellschaft der Freunde in Berlin (1792). In Amster-
dam kam es 1796 aus Gemeindestreitigkeiten heraus zur
Griindung der auch politisch liberalen Gemeinde Adath Je-
shurun mit Rabbiner Isaac Graanboom (1738 —1807), die 1799
eine eigene Synagoge errichtete und einen eigenen Friedhof
in Overveen bei Haarlem erwarb. Zu ihren Neuerungen im
Gottesdienst gehorten eine Straffung der Liturgie, die Strei-
chung von poetischen und kabbalistischen Einschiiben und
ein geordnetes Singen und Rezitieren (Reif: Hebrew Prayer,
1993). Die napoleonischen Behorden verfiigten 1808 die Auf-
16sung von Adath Jeschurun.

Um 1800 lebte der Grofsteil der jiidischen Bevolkerung in
Deutschland als (Vieh-) Hindler, Hausierer oder Bettler in zu-
meist einfachen Verhiltnissen auf dem Land. Die Sozial-
geschichte der deutschen Juden des 19. Jahrhunderts ist dann
aber von wirtschaftlichem Aufstieg, Urbanisierung und einem
starken demografischen Wandel gekennzeichnet: Thre Zahl
wuchs auf dem Gebiet des spiteren Deutschen Kaiserreichs
von circa 257.000 (1816/17) auf etwa 400.000 (1848), womit die
Wachstumsrate zehn Prozent iiber dem Durchschnitt der
Gesamtbevolkerunglag, und weiter auf 470.000 in den 1860er-
Jahren (Herzig: Emanzipation und Akkulturation, 2010).

Das19.Jahrhundertist das Zeitalter der Emanzipation, die
mit der Schrift Uber die biirgerliche Verbesserung der Juden des
preufsischen Staatsrats Christian Wilhelm Dohm 1781 ihren
Anfang nahm, ohne dass die endgiiltige rechtliche Gleich-
stellung de facto voll verwirklicht werden sollte; die Histori-
kerin Monika Richarz hat die Emanzipation als Weg »vom
Schutzjuden zum Biirger zweiter Klasse« bezeichnet. (Ri-
charz: Biirger auf Widerruf, 1989). Mit der Emanzipation vollzog



sich auch ein religioser Reformprozess, der sich einerseits
gegen abergliubische Frommelei, Rabbinismus und
Talmudismus wandte, andererseits gegen bindungslose Frei-
geisterei und Indifferenz. Es gab starke Wechselwirkungen
zwischen dem Streben nach Gleichstellung, der jiidischen
Aufklirung und der kulturellen Angleichung der Juden an
ihre Umwelt sowie ihrer Identititssuche in einer christlichen
Mehrheitsgesellschaft. Die jiidische Nation wurde dabei zu
einer Religionsgemeinschaft, die sich schliefSlich in unter-
schiedliche Konfessionen ausdifferenziert: In Reaktion auf
die Moderne und auf die Reformbewegung formierte sich
Mitte des 19. Jahrhunderts die Neo-Orthodoxie mit den Rab-
binern Samson Raphael Hirsch (1808—1889) und Esriel Hildes-
heimer (1820—1899) als ihren Vordenkern. Hirsch griff 1854
den bis dahin zumeist polemisch verwendeten Begriff »ortho-
dox« als Selbstbezeichnung fiir seine sich neu konstituieren-
de gesetzestreue jiidische Gemeinschaft auf.

Talmudismus und Rabbinismus

Der Begriff Talmudismus wurde im 19. Jahrhundert zur
abwertenden Bezeichnung fiir Spitzfindigkeit und Rabu-
listik. Schon 1782 wandte sich der Aufklirer Naphtali Herz
(Hartwig) Wessely (1725—1805) in seinem Sendschreiben
Gegen den Rabbinismus mit scharfen Angriffen gegen die her-
kommlichen Erziehungsmethoden der Rabbiner: »Verbor-
gen ist ihnen die Kunde von der Beschaffenheit der Erde,
von geschichtlichen Ereignissen, und ebenso unbekannt
sind ihnen die Moral- und Sittengesetze, die natiirlichen
wie die Erfahrungswissenschaften.« Die Talmudisten wa-
ren in ihrem Bestreben, das Leben ausschlief3lich im Sinne
der Gebote zu heiligen, einer eigenen Lebenswelt verhaf-
tet. Zwei Typen des Talmudgelehrten galt traditionell be-
sondere Wertschitzung: dem charif (der Scharfsinnige) und
dem baki (der Beschlagene, der das ganze weite Feld des
talmudischen Schrifttums im Gedichtnis hat). Vom 17.
Jahrhundert an beschriankte sich die talmudistische Me-
thode zumeist auf Scharfsinn und pilpul (»Pfeffer«), eine
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Israel Jacobson in Braunschweig,
um 1810 oder friher.
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Art rabbinische Dialektik in Form einer Disputation. In
Frankreich und in den deutschen Lindern kam es schliefs-
lich zum Niedergang der althergebrachten Talmudschu-
len, die in einigen Staaten auch von der Obrigkeit verboten
wurden. So wurde die beriihmteste Jeschiwa Deutsch-
lands, die von Fiirth, 1829 behordlicherseits geschlossen,
da die jiidische Gemeinde sie nicht im Sinne des bayeri-
schen Judenedikts reformieren wollte.

»FUr den gemeinschaftlichen Fortschritt
zum Besseren«: Israel Jacobson
(1768-1828)

Am 17. Juli 1810 wurde der Seesener Jacobstempel mit einem
ungewohnlichen Gottesdienst eroffnet, der heute als der
tiberhaupt erste jiidische Reformgottesdienst gilt. »Das Fest
war originell und einzig in seiner Art«, beschrieb ein zeit-
genossischer Beobachter diese Feierstunde mit Chorgesang
und Orgelbegleitung und Ansprachen auf Deutsch. Initiator
war der Unternehmer Israel Jacobson, der aus Halberstadt
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