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Folgen der Zwangsemigration Uber drei Generationen

Israelische Familien mit GroRReltern aus Deutschland

Gabriele Rosenthal / Bettina Volter / Noga Gilad

1. Die Ausgangssituation von deutschen Emigrantinme die
zwischen 1933 und 1939 nach Paléastina fliichteten

"Wir waren ungefahr 200 (Jugendliche, d.V.) und niet uns
geteilt in funf verschiedene Kibbuzim, das war Audi937 kamen
wir an. Ein halbes Jahr hab ich nicht gesprochen, Kibbuz K.
sprachen die mit uns nur Hebraisch. Nach einemédralbahr ein
guter Freund von mir sagte einen Fluch auf Deut&zdyg ich “was,
Du kannst Deutsch’. Er meinte "heute kannst Dwclesrswissen’.
Das war schwer. Aber schwerer waren die Nachrichters
Deutschland ... wir hatten mehr Angst, wir horteehmals die
Eltern in Deutschland. Wir haben immer gesagt, kbnkommt,
kommt."

Dieses Zitat entnehmen wir einem Interview mit einisraeli, der
als 16jahriger im Rahmen der Jugendalija 1937 amstdehland
nach Paléstina emigrieren konnte und dessen Hlterrechtzeitige
Ausreise aus Deutschland nicht mehr gelang; sie@levuron den
Nazis oder ihren Helfern ermordet. Herr Jarkdaringt in diesem
kurzen Abschnitt die wohl bedeutsamsten lebensgdstibhen
Konstellationen seiner Generationseinheit zum Auddr In
Palastina fanden die Jugendlichen Schutz und auartk&nnung,
gleichzeitig standen sie unter starkem Anpassungkdrer u.a.

! Alle Namen der hier zitierten Interviewpartnerinneurden anonymisiert.
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die Verleugnung ihrer deutschen Sozialisation thréri Bindung
an Deutschland erforderte. Der schwere Anfang imenelLand
stand jedoch auch voll im Schatten der Nachrichds,sie nach
ihrer Migration aus Europa erreichten. Sie hortemn der
Verfolgung und spater von der Ermordung ihrer
Familienangehdrigen, ihrer Eltern, Grol3eltern, @Gesster,
anderer naher Verwandter und Freunde. Die mit diese
Ausgangskonstellation verbundene weitere lebenbgdgtiche
Dynamik bestimmt nicht nur diese Generation, somaarch die
Dynamik in ihren Familien sowie die BiographienahKinder und
auch ihrer Enkel. Zentrales Thema dabei ist inrj€keneration die
eigene Haltung zu Israel und zu Deutschland.

Bevor wir auf unsere empirischen Befunde zu Dren€3ationen-
Familien jugendlicher Zwangsemigrantinnen eingeligap. 2)

und eine dieser Familie vorstellen werden (Kapz@hachst einige
Hinweise zur Situation in Palastina, auf die didsgendlichen
nach dem Verlassen Deutschlands trafen.

Juden aus Europa, die zwischen 1933 und 1945 vorNdeis
flichteten und direkt oder nach Zwischenstationenanderen
Landern ins englische Mandatsgebiet Palastina kamen
vergroRerten dort den judischen Bevélkerungsardeih, “Jishuw’,

um ca. 150%. Wahrend bei den friheren Einwandeweltest,

die Mehrzahl der Einwanderer (Olim) aus Osteurofensten,
waren bei dieser 5. Alifaviele Juden aus Deutschland und

% Die ersten drei Einwanderungswellen (hebraisclijaAkamen zum gréRten
Teil aus Ruf3land; die vierte dann aus Polen. Dsteehlija erfolgte im Jahre
1882; die zweite, die mit der Verfolgung im Kontebldr Kriegsereignisse und
revolutionaren Unruhen im zaristischen Ruf3land immsanhing, in den Jahren
1904 - 1914, und die dritte Alija setzte nach derstéh Welkrieg ein. Die
vierte Alija fand zwischen 1924 und 1931 statt (V8threiber / Wolffsohn
1989).

% Das hebraische Wort "Alija” bedeutet wortlich iigetzt "Aufstieg” und wird
fur Einwanderung nach Eretz Israel (hebraisch: Dasd Israel) oder spater
den Staat Israel verwendet.



Osterreich dabei. Je nach Quelle machten die depsachigen
Juden zwischen 20 % (Segev, 1995: 52) und 30%néRii972:
89) der Gesamteinwanderung dieser Alija aus. Utiesen ca. 52
000 deutschsprachigen Juden kamen im Rahmen deeKinnd
Jugendalija, die 1932 in Deutschland als ProjektLiben gerufen
worden war, an die 5 000 12-17jahrige ohne ihter&lins Land

Die Jugendalija, mit der auch Herr Jarkoni und ereit3261
Jungen und Madchen (Wetzel 1988) nach Palastinagriarien,

war ab dem 15. Lebensjahr nach einer beruflichesbAdung in

Deutschland als organisierte Gruppenauswanderunglicho
Erklartes Ziel der Kinder- und Jugendalija war dg& jungen
Einwanderer fir das Leben in einer landwirtschatith Siedlung
auszubilden. Kinder und Jugendliche wurden in Rakisneist in
einem Kibbuz aufgenommen. Dasselbe galt flr jungeaBhsene,
die nach einer im allgemeinen anderthalb Jahre rddes

handwerklichen oder landwirtschaftlichen Ausbildumige sie ab
dem 14. Lebensjahr im Rahmen der
Palastinaorganisation "Hechaluz” (hebraisch: deonRi}P in

Ausbildungsstatten, Trainingslagern und auf Baug&er
absolvieren konnten, nach Palastina einwandern tkann935
wurde in Deutschland speziell fur die Jugendlickefschen dem

“ Die Zahlen beziehen sich auf den Zeitraum zwisd®84 bis Ende Méarz 1939.
Sie unterscheiden sich allerdings je nach Queklé S8gev (1995:225f) sind es
bis 1939 5000 Kinder und Jugendliche aus Deutsdhimner (1972: 95) gibt
die Zahl 4788 an. Auch wahrend des Krieges konmteohmals etliche
Tausend Kinder- und Jugendliche nach Paléstingisgm (Segev gibt 10 000
an, Pinner dagegen nur 2 618). Ebenfalls konnteRaimmen der Kinder- und
Jugendalija nach dem Ende des Zweiten Weltkriegezlr Staatsgrindung
Israel noch einmal 15 000 junge Menschen nachlisraigrieren.

® Die Organisation "Hechaluz" wurde 1918 zur Durthéing einer beruflichen
Vorbereitung fur die Alija gegrindet. Damit war diglichkeit verbunden,
spater mit einem ‘Arbeiterzertifikat’ einzuwanderrDie berufliche
Vorbereitung, die auch Hebréaischunterricht enthieitd als "Hachscharah"
(Ertichtigung) bezeichnet.

zionistischen
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14. und 18. Lebensjahr die sogenannte Mittlere-Bewdroth in
der Hechaluz institutionalisiert (Reinharz 1986732

Die deutschsprachigen Juden kamen also in ein Liandem die
Gemeinschaft der dort lebenden Juden sich in etstee aus
osteuropaischen Immigrantinnen zusammensetztaiclieé wegen
des Nationalsozialismus nach Palastina eingewarwdarén und
die ihre Alija auch meist nicht als "Rettung”, semdals "Erlésung’
erlebten. Sie waren in der Regel aus zionistischativ, also um
einen zionistischen Staat zu grinden und aufzubamsnLand
gekommen. Die deutschen, 0sterreichischen aber
tschechischen Immigrantinnen, die im Unterschied den
osteuropaischen Juden meist aus der assimiliertgteldghicht
stammten, Uber ein hohes Bildungsniveau wie einde gu
Berufsausbildung verfiigten und durch de n Haawasasfef
finanziell gut abgesichert waren, stieRen bei dgeits ansassigen
judischen Bevdlkerung auf erhebliche Ressentimehlgiesehen
von all dem Spott und den Zuschreibungen hinsadtlihres
deutschen Charakters, insbesondere ihrer Autdriétkeit, warf
man ihnen vor, daf} sie keine wirklichen Zionisteres, sondern
der Zionismus fur sie nur ein Mittel zur "Rettungar. Tom
Segev verdeutlicht diese Haltung u.a. am Beispasl damaligen
Ministerprasidenten Ben Gurion, der viele der niegatKlischees
in bezug auf die "“Jecken’ teilte und sich UbergiBehnsucht nach
deutscher Kultur und ihre peinliche Gesetzestreisig” machte
(Segev 1995: 84). Diese allgemein verbreitete Haltging so
weit, dald den deutschen Juden auch eine Mitveranmg an der
Machtergreifung  Hitlers  zugeschrieben wurde. Watiren

® Hebraischer Begriff fiir Umsiedlung. Basierend dafn Haawara-Abkommen
vom August 1933 konnten die Emigranten etwa 15 B@chsmark (1 000
Pfund Sterling) in auslandischer Wéahrung mitnehmmeth Waren im Wert von
20 000 Reichsmark. Um ein sogenanntes Kapitalisganvvon den Briten zu
erhalten, bendtigte man auch 1000 Pfund Sterlingn Haavara-Transfer vgl.
Feilchenfeld (1972).

auch



diejenigen, die mit dem sogenannten Kapitalistamaism jungen
oder mittleren Erwachsenenalter ins Land gekommarervnoch
am ehesten dem Klischee des deutschen Juden ehispraler das
kulturelle und auf den Handel konzentrierte Lebreder Stadt dem
Leben in landwirtschaftlichen Siedlungen vorzogf tes auf die
Kinder und Jugendlichen, die im Rahmen der Kindend
Jugendalija oder als junge Erwachsene im RahmerHdehaluz
eingewandert waren, nicht zu. Die meisten von ihngmeten ihr
Leben und ihre Zukunftsplane den Kibbuzim oder aieth spater
in “Moschawim® (vgl. Pinner 1972) und verkdrperten damit das
Bild vom neuen Israeli, dem Haluzim. Doch aufgruder
Klischees in bezug auf deutsche Juden standen diiggndlichen
und jungen Erwachsenen in ihren Kibbuzim und gdheréhrem
gesellschaftlichen Leben ganz besonders unter deralen Druck,
mit ihrem Lebensstil und ihrer Lebenshaltung stgrali belegen,
dal3 sie diesem Klischee nicht entsprachen, sond&imehr
aufrichtige Zionisten waren, - im Sinne eines Zsomis der
"Erlésung” und eben nicht der "Rettung” (vgl. Sef)@95) -, und
als Pioniere bzw. Haluzim beim Aufbau neuer lantbeinaftlich
ausgerichteter Siedlungen halfen.

2. Familien mit Grof3eltern der "Jugendalija-Generation”

Unser Beitrag steht im Rahmen eines seit Dezem@@2 Yon der
Deutschen Forschungsgemeinschaft finanzierten lResjgin dem

" Fast die Halfte der Immigranten aus Deutschlandilvar 30 Jahre alt und kam
mit einem Kapitalistenvisum ins Land (Beling, 19%7). Vgl. hierzu die
Fallanalyse von Fischer-Rosenthal (1996).

® Beim Kibbuz handelt es sich um eine kollektive ur&im Moschaw um eine
individuelle, kooperativ-gebundene Siedlungsform.

° Die Studie findet unter Leitung von Prof. Dr. EriSchiitze (Universitat
Magdeburg) und Prof. Dr. Regine Gildemeister (Gakanhschule Kassel)
sowie in Zusammenarbeit mit Prof. Dr. Dan Bar-Oer{B>Surion University of
the Negev, Israel) statt. Tamar Zilberman war anEtéebung der Interviews
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wir in West-, Ostdeutschland und in Israel famitimmgraphische
und lebensgeschichtliche Interviews mit Drei-Getiengn-
Familien fuhren, in denen die GroRReltern wahrends de
Nationalsozialismus rassisch und auch politischfolgir wurden
oder zu den Nazi-Tatern und Mitlaufern gehdrtere Ridischen
Familien lassen sich nach dem Migrationsverlaufeer d
GroRelter®® in drei Gruppen gliedern:

1. GrolR3eltern, die im Rahmen der Kinder- und Jugkjadoder als
Jugendliche im Rahmen der Hechaluz Deutschland 18139

verlassen konnten und in England oder Palastinaakuhe fanden
und heute in Israel leben.

2. GrolReltern, die im jungen und mittleren Erwacdlesalter bis
1939 aus Deutschland nach Paléstina oder anderaletan
emigrierten und heute in Israel oder Deutschlahdre

3. Grof3eltern, die nach der Befreiung aus den Kunagonslagern
oder dem Versteck nach Israel emigrierten oder @utSchland
blieben oder nach Deutschland zuriickkehrten odegraarten.

Im folgenden werden wir uns auf die Familien destem Gruppe
konzentrieren und unsere empirischen Befunde zu
Angehdrigen der anderen Gruppen nur konstrastigleehend
einbeziehen.

den

Der kontrastive Vergleich verdeutlichte, dal3 dienHign dieser
drei Gruppen sowohl eine unterschiedliche Famileadik als
auch unterschiedliche familien- und lebensgesciitiat
Konstruktionen in allen drei Generationen aufweisdbie
Haupttrennlinie verlauft zwischen Familien, dereroeltern vor

und ersten Auswertung der hier vorgestellten Fami#ingels beteiligt.
Bisherige Publikationen: Rosenthal 1994; Rosenti®85b; Rosenthal/Volter
im Druck.

1% viele der GroReltern in Israel wurden bereits 7989%0n Gabriele Rosenthal
im Rahmen einer Studie zur ersten Generation iret\(vgl. Rosenthal 1995,
120-130; 154-160).



1939 aus Deutschland emigrieren konnten, und Familron
Uberlebenden der ShoghDer familiale Dialog sowie die eigenen
biographischen Konstruktionen sind von jeweils aedeThemen
bestimmt. In Familien von Uberlebenden sind die ksamen
Themen: "Tod" und "Angst vor Vernichtung”, dagedswegen
sich die Familien- und Lebensgeschichten der Familivon
Zwangsemigrantinnen, ob sie heute nun in Israel, in
Westdeutschland oder auf dem Gebiet der ehemalir leben,

um die Themen "Emigration” und "Leben in der neueasell-
schaft".

In Israel zeigt sich im Unterschied zu Deutschlattal} allerdings
die Kinder von jugendlichen Zwangsemigrantinnenudagigen,
das Thema “Emigration” abzuwehren, weil sie sichim
Unterschied zur 2. Generation von Holocaust-Uberielen - als
Sabre¥, als Israelis ohne europdische Wurzeln, prasemtier
mochten. Die Lebensgeschichten der Angehoérigen edies
Generationseinheit  zentrieren sich  stattdessen ure d
Verwirklichung zionistischer Ideale (u.a. durcheestarke Bindung
an den Kibbuz bzw. an ein zionistisches Leben naely. Die
deutsche Vergangenheit der Eltern, und damit digens
europaische Familiengeschichte, wird dagegen algelend in
ihrer Bedeutung minimiert. Erst die dritte Genematbeginnt nun,
sich mit dem Emigrantenschicksal der Grol3elterbeschaftigen

1 Zu Drei-Generationen-Familien von Uberlebenden W@jeé Studie von Dan
Bar-On 1995

25abra (Kaktus) ist das selbstgewzhlte Symbol figrel'wirklichen” Israeli, der
bereits im Land geboren ist. Wie der Kaktus, daeatachliche Hille und ein
sufBes, weiches Inneres hat, wollen die Israelis. s8b konnen sie die
Schwierigkeiten des harten Lebens in Israel und Kiempf mit den Arabern
bewaltigen und dabei dennoch ihre innere Integoiéétahren.
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und sich deren latenter, aber dennoch spirbarens8eht nach
Europa/Deutschland zu n&h&tn

Konzentrieren wir uns auf die Drei-Generationen-fam mit
Groleltern, die mit der zionistischen Jugendalifaki oder nach
Umwegen Uber andere Lander nach Israel kamen umstclzen
1918 und 1924 geboren sind, im Einzelnen. Wir hdwesn die
Generationseinheit  der Grol3eltern mit  "Jugendalija-
Generation”, da in den Gesprachen mit ihnen sehr deutlich gqurd
wie durchdrungen ihr Lebensgefihl und ihre Lebesslgehte von
ihrer im Rahmen der Jugendalija oder Hechaluz mAdimleszenz
erfolgten Emigration und von der zunachst durch den
Nationalsozialismus auferlegten zionistischen Qmeuang ist. Es
fallt auf, daf3 sich die jugendlichen Zwangsemigrar@n im
Unterschied zu den &lteren deutschen Zwangsemignant viel
starker zu einer zionistischen Lebensweise im Kibberpflichtet
fuhlten. Wenn sie spater dennoch nach schweren lisaran
Konflikten den Kibbuz zu verlieRen, entschieden sieh dann
auch eher zu einem landwirtschaftlich orientietteben in kleinen
Stadten und Siedlungen beispielsweise in der WNisggev und am
Toten Meer, als dafl? sie sich erlaubten, ihrer Sefimisiach einem
kulturellen Leben in der Stadt nachzugehen. Im tdoteed zu
vielen alteren deutschen Zwangsemigrantinnen fuhdie
lebensgeschichtliche Konstellation in ihrer Jugeladu, dafd sich
ihr zunachst zur Rettung eingeschlagener zionisistebensweg
zu einem Leben fir einen israelischen Staat wamdsgitl sie eine
dezidiert zionistische Haltung im Sinne eines Zsomiis der
"Erlésung” entwickelten.

13 Bei Familien aus der ehemaligen DDR konnte hingegas Thema
"Emigration” in das sozialistische Selbstverstasdaller drei Generationen
eingebettet werden, da mit der Emigration der fasthistische” Lebensweg
der GroReltern entweder begann oder fortgesetztlavigvgl. Volter 1994;
Rosenthal/Vélter im Druck).



Die Angehdrigen dieser Generationseinheit betrachieh in ihrer
manifesten Selbstdefinition auffallig unabhéngighvder Shoah.
Obwohl ihre Eltern und andere nahe Bezugspersoaedblgt und
ermordet wurden, versuchen sie, sich selbst nichtdiesem
familiengeschichtlichen Kontext zu prasentieren.mien wieder
konnten wir in den Interviews mit ihnen feststellevie sehr sie
bemdiht sind, ihr eigenes Leben von der Shoah nmére Auf die
Ermordung ihrer Verwandten kommen sie nicht allelien erst
auf Nachfragen seitens der Interviewerinnen zucsyae.

Mit dem Versuch, das eigene Leben von der Famiéisdgichte zu
trennen, zeigen sie zwar eine Strategie im Umganity der
bedrohlichen Familienvergangenheit, die wir geraaech bei
Kindern von Uberlebenden finden. Doch wahrend es de
Angehdrigen der "Jugendalija-Generation” gelingtei Lebensge-
schichte in Israel (insbesondere entlang der Thetdemismus"
und "Leben im Kibbuz") zu erzahlen, sind die Kindder
Uberlebenden geradezu blockiert, eine eigene Lejeschichte
unabhangig vom Thema Holocaust zu etablieren (Wbore
1994). Wahrend bei Kindern von Uberlebenden daddrean der
Verfolgung ihrer Eltern ganz manifest als Thema den
Gesprachen wie auch in den Familieninterviews aafig
versuchen die Kinder der Ermordeten, diesem Therhar e
auszuweichen. Diese Differenz zeigt sich dann abeh den
Nachgeborenen. Die Kinder und Enkel der Jugend@lgaeration
wissen beispielsweise viel weniger dariber, werhner Familie
ermordet wurde, als die Kinder und Enkel der Uthentelen.

Die Interviews mit den Zwangsemigrantinnen verdeldn

jedoch, wie sehr sie an ihrer Familiengeschichigele sich dies
aber nicht zugestehen kdnnen. Ihre biographischest8arstellung
ist dagegen durchzogen von mehr oder weniger nwaife
AuBerungen ihrer Schuldgefiihle beziglich ihrer Eatign. Sie

machen sich Vorwurfe, weil sie Eltern, Verwandtel direunde in
Europa verlassen mufdten und weil sie damals diahgsf fur die

Zuruckgebliebenen nicht erkannten. |hre Geflhle
Uberlebensschuld sind konkret mit der Zeit verkniof der ihre
Eltern in Europa noch lebten und meist von ihrerfdgung noch
berichten konnten bzw. in Briefen um Unterstitziiingdie eigene
Emigration baten. Sie ist Resultat der damaliggereen Ohnmacht
und der Uberforderung, sich zum einen selbst irairfremden
Land einleben zu missen und sich zum anderen vesgtth fur
die Eltern und Geschwister in Deutschland zu fihMiele der
jungen Erwachsenen waren damals damit beschédiigg, eigene
Familie zu griinden und sich eine Zukunft und eieeenHeimat zu
schaffen. Im Ruckblick erfahren sie diese biogragine
Konstellation als ungeheuer belastend. Um die 8albsirfe
nicht dbermachtig werden zu lassen, versuchen neangh ihnen
in ihren biographischen Konstruktionen, ihr Lebeachn der
Emigration vom Leben in Deutschland zu trerfieWie wir am
Beispiel der Familie Arad zeigen werden, vermeidamdere
weitgehend, von ihrem Leben vor der Emigration wod ihrer
Herkunftsfamilie zu erz&hlen.

von

Vergegenwartigen wir uns die Situation der jugesidin
Zwangsemigrantinnen in den Jahren bis 1945 bzw. Zuis
Staatsgrindung Israels. Sie lebten in einer lebeltisshen und
politischen Ungewil3heit: Wird es einen Staat Isrgeben oder
werden die arabischen Staaten die Juden wiedeeNmh oder gar
vernichten? Wieviele Juden werden von den Englémder der
Einreise ins Land gehindert? Was geschieht in Eaunoit den
zurickgebliebenen  Verwandten und  Freunden?  Diese
Ungewil3heiten waren Bestandteil ihres Lebens, sitem sich
von ihnen jedoch nicht erdriicken lassen. So warergerade in
jener Zeit schon bemuiht, die Zweifel an der Rettuhger
Verwandten zu unterdriicken und auch einer Realisgerder
Verbrechen, die in dieser Zeit stattfanden, ausimhea. In ihren

14 Vgl dazu die Fallanalyse in Rosenthal (1995), Kag.4.



Interviews betonen sie, wie sie mit Optimismus uBewil3heit

versuchten als junge Zionistinnen und Kibbuzniksdie Zukunft

zu schauen. Mit ihrer Aufbauarbeit von Eretz Isragllten sie

dem Auftrag, der mit ihrer Auswahl zur Jugendakjrbunden
war, gerecht werden. Sie wollten einen judischemtStum Blihen
bringen, wollten Israelis sein und ihre deutschegdegenheit
vergessen. Dieser damalige Optimismus wie auclhAbieehr der

Nachrichten aus Europa wird u.E. jedoch heute m ldéerviews

aufgrund ihrer Schuldgefihle tUberbetont. Wie auih eingangs
zitierte Aussage von Herrn Jarkoni verdeutlichtremaes schwere
Jahre, in der die Jugendlichen mit viel Muhe derziaden

Erwartungen gerecht werden mufdten. Ihre Sehnsuath mrer

Heimat und ihren Eltern konnten sie kaum offen eejglie Sorgen
um ihre Eltern und Verwandten begleiteten ihrenall

"Eine Jugend ohne Eltern” war ein in den 1940er u®%0er
Jahren in Eretz Israel sozial wirksamer Mythos vagnen Israeli,
der die familiale européische Tradition ablegt, Arbeit auf dem
Feld liebt, kérperlich gesund ist und sich vor mileom Image des
unterlegenen Juden aus Osteuropa abzugrenzen kergigl.
Rubinstein 1977). Die Wirksamkeit dieses Mythosabrgich u.a.
daraus, dal’ er sowohl der Lebensrealitat der in3@en und 40er
Jahren im Kibbuz lebenden Jugendlichen entspradlzudem mit
den Bedirfnissen der Adoleszenten korrespondiditesich vom
Elternhaus zu l6sen versuchten und einen eigenbansentwurf
verfolgen wollten. Diese Art von Selbstgefihl, lein
Vergangenheit und keine Eltern zu haben, birgt gaddir
Jugendliche die Gefahr in sich, daf3 sie auch intesp@ Leben im
Adoleszenzkonflikt verharren (Rubinstein 1977). Ialle der
Angehdrigen der Jugendalija-Generation wurde digstahr noch
dadurch erhéht, dal die nach dem Zweiten Weltkedglgte
Konfrontation mit der Ermordung der Eltern den Alégsprozel
von den Eltern regelrecht einfrieren lie bzw. die
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Auseinandersetzung mit den erlebten familialen &=ang vor der
Emigration blockierte.

Die meist erst nach 1945 erhaltene Nachricht vomd Ter

Familienangehdrigen, die zudem noch mit dem KoNskhicksal

der judischen Bevolkerung in Europa, der Ermordwaypn 6

Millionen Juden, verknipft war, konnte vor diesermtergrund

nicht in ihrer vollen Bedeutung angenommen werdgie. Trauer
um den Verlust wurde mehr oder weniger unterdrivlds auch
heute noch in den Gesprachen mit den Angehérigasedi
Generationseinheit auffallt. Da sie sich schuldighlén, ihre
Familien verlassen und ihnen dann nicht geholferhaben, sind
sie bis heute sehr an ihre Eltern gebunden. Geriade

Schuldgefuhle hindern diese Generation, die inrihrgttleren

Adoleszenz von den Eltern getrennt wurde, um deriuStihrer

Eltern zu trauern und sich damit von der Bindungsi@nzu losen.
Sie kdnnen sich selbst nicht zugestehen, kritidwér ihre Eltern
nachzudenken, sondern fuhlen vielmehr eine Vehyflicg, ihr El-

ternhaus und insgesamt ihre Kindheit nur im positiichte zu
prasentieren. Das Bedurfnis, das Elternhaus Ubeustiv

darzustellen, ist eine strukturelle Gemeinsamkiitierer, die als
Jugendliche zwangsemigrierten und die Eltern zuasslen
muf3ten. Wir nehmen an, dal3 die abgewehrte TrauedemmTod
der Eltern erhebliche Auswirkungen auf die Bezighutieser
Generation zu ihren eigenen Kindern hatte. Nicht daf3 diese
abgewehrte Trauer an die Kinder unbewuf3t vermittalde; es ist
auch anzunehmen, daf3 ihre dadurch nur ansatzweiggiche

Ablésung von den Eltern die Beziehung zu ihren Kmmdstorte.

Mit  dem Gegenwartigwerden der  Ermordung  der
Familienangehdrigen sowie der Realisierung des Alkss der
Verbrechen geriet die relative Unbekimmertheit géger den
Vorgangen in Europa fur diese Generationseinhed fiir alle
anderen auf3erhalb Europas lebenden Juden zum farobleses
Problem korrespondierte in Israel nun deutlich nadem



offentlichen Dialog Uber die Shoah. Wahrend die igtide
Bevolkerung in Palastina zwischen 1933 und 1945derih Kampf
fur die Entstehung des zukiinftigen Staates undrgdgs britische
Mandat sowie mit dem Aufbau von staatlichen Strréau
beschaftigt war, war im o6ffentlichen Diskurs dashiSksal der
judischen Bevoélkerung in Europa kein zentrales Tdein den
Massenmedien wurde die Bevolkerung vielmehr in gsari Weise
vor einer Realisierung der grausamen Realitdt defoddust
geschitzt, in dem z.B. vom Holocaust in der Verganhgitsform
berichtet wurde sowie Informationen Uber die Vegtwmlg in
Europa "in biblischen Klagen und poetischen Motto®tpackt
wurden: "Auf diese Weise distanzierten die Zeitungden
Holocaust vom Alltagsleben und enthoben ihre Lesem und
Leser der Pflicht, ihn als Teil der Wirklichkeit aghen” (Segev
1995:145). Diese Haltung sowie die nach dem Zweéiasitkrieg
starker publik werdenden gescheiterten und unteteEn
Hilfsmal3nahmen fiihrten zu einem kollektiven Schefdpl, das
die Institutionalisierung eines kollektiven Schweng zur Folge
hatte. Erst mit dem Eichmann-Prozel3 1961 wurde edies
Schweigen durchbrochen und fiihrte in Israel zuredrematischen
Wandlung im Verhaltnis zum Holocaust. Infolge deseltragung
des Prozesses im Rundfunk, der Ausstrahlung
Zeugenaussagen von Uberlebenden der Shoah, begeem lckid
nun zu einem Offentlichen, viel beachteten Themawarden
(Danieli 1980; Segev 1995).

Die Form der Beschaftigung mit der Shoah bei jugehen
Zwangsemigrantinnen entspricht weit mehr dem dlifgmen
israelischen Rechtfertigungsdiskurs als den Uberiggn von
Holocaust-Uberlebenden. Wahrend sich Uberlebender ehit
Fragen nach ihrer individuellen Schuld qualen, argutieren die
Zwangsemigrantinnen starker auf einer kollektiveberlie und
rechtfertigen ihre Generationseinheit insgesamt @oudh den
Jishuw. So sprechen sie beispielsweise dariiberpPdéistina als

vieler
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Mandatsgebiet und ohne Armee nichts gegen die Nhaitte
ausrichten kdnnen.

In unseren Gesprachen mit den Angehdrigen der dadjgn
Generation fallt die starke zionistische Orientigyuund das
Engagement in der Kibbuz-Bewegung auf. In deuthch&ntrast
zu éalteren deutschen Zwangsemigrantinnen wie auch z
Uberlebenden der Shoah, versuchen die Angehorigeserd
Generation, ihre Bindung an Deutschland resp. aiodeustarker
zu verleugnen, sich in ihrem Habitus als Sabregehen. Wahrend
die alteren Emigrantinnen zum Teil bis heute kauebrdisch
lernten, immer noch von den guten Zeiten in Eurepeechen,
voller Abwehr gegen die orientalischen Lebensweigenhrem
Land sind, beispielsweise ihre ERgewohnheiten kas@ndert
haben, identifiziert sich die Jugendalija-Generatimit ihrem
Einwanderungsland. Manche von ihnen lehnten esr sagge Zeit
ab, deutsch zu sprechen. Die Analyse der Interviegigt, dafd
ihnen ein Leben fur den Zionismus, die aktive Taié am Aufbau
Israels, u.a. dabei hilft, die sie qualenden Sdefithle gegeniber
ihren ermordeten Familienangehérigen zu milderre Ednnen
ihrem Verlassen des Elternhauses eine Bedeutungngéi dem
sie es mit der Notwendigkeit legitimieren, fur eifjadischen Staat
zu leben und zu arbeiten. Damit geht dann jedocheej dal3 sie
ihre schmerzhaften Erfahrungen in Israel und imbkii in ihrer
Bedeutung herunterspielen mussen. Sie sind gebuaderhre
positive Identifikation mit der zionistischen Lelséihrung im
Kibbuz oder mit einem Leben fur die israelische
Kollektivgemeinschaft. Dieser Mechanismus ist veidibar mit
dem, der sich bei jugendlichen Zwangsemigrantindensich vor
1945 in der Westemigration der Kommunistischen dPart
anschlossen und nach der Staatsgriindung der DORkkehrten
und dort ein am Sozialismus orientiertes Lebent&ihrbeobachten
lant (vgl. Volter 1994; Rosenthal/Volter, im Druck)



Unsere Gesprache in Israel zeigen jedoch auch, diaf
Jugendalija-Generation in Korrespondenz mit deneriifichen
Dialog in den letzten zehn bis flinfzehn Jahren bego hat, sich
allmahlich und zégernd mit ihrem Leben vor Paléstimd ihren
unterdrickten Sehnsiichten zu beschéftigen. Siernahtemen
Reisen nach Deutschland und Europa, besuchen #ireatstadte
und die Hauser, in denen sie als Kinder lebtenyesobén ihre
Lebensgeschichte auf und pflegen Kontakte zu DeatsdWie wir
im folgenden am Beispiel der Familie Arad verdettin kdnnen,
hat diese verédnderte Haltung gegeniber Deutschilamt den
Deutschen Folgen fur die Familiendynamik.

Die zweite Generation, die bisher die latente aber dennoch

spurbare Sehnsucht ihrer Eltern nach Europa aldehat mit dem
Manifestwerden der Bindung ihrer Eltern an Deutacdl und
deren nun einsetzender Trauerarbeit erhebliche iBdgkeiten.

Diese Generationseinheit ist ca. zwischen 1943 18%Y geboren
und gehort zur Generation der ersten Sabres nanhHigocaust.
Von ihren Eltern erhielten sie korrespondierend naiém

offentlichen Dialog den Delegationsauftrag, fur digkunft Israels
zu leben und nicht in die Vergangenheit zu schalémn. der

einsetzenden Trauerarbeit ihrer Eltern werden aliess nun zum
ersten Mal damit konfrontiert und sich selbst betwdB(3 sich ihr
Bild, sie gehérten zu einer vom Holocaust unbesdihiftamilie,

nicht mit ihrer Familiengeschichte deckt. Es winden damit auch
deutlich, daf’ sie selbst ja zur dritten Generation Holocaust-
Opfern gehdren, da ihre GroRReltern die Lager nitlerlebt haben.
Sprachlich wird dieses Bewul3twerden z.B. darin featidald sie
ansatzweise beginnen, von "meinen Grol3eltern” zecsien und
nicht mehr von "den Eltern meiner Eltern”.

Doch viel starker zeigt sich in unseren Gesprachensie, ebenso
wie ihre Eltern, versuchen, den mit der Shoah \igrkien Anteil
der Familiengeschichte zu dethematisieren. Dedk#tbhnen eine
Perspektiveniibernahme mit den Eltern und deren|&géifiihlen
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schwer. Um nicht selbst von deren Problematik beicdza werden,
wehren sie eine Empathie mit den Eltern ab, klatjese vielmehr
wegen ihrer europaischen Lebensweise bzw. ihresgefashen
israelischen Habitus an. Verstarkt wird dieser Gaienskonflikt
vor allem dadurch, daRR die Kinder der Jugendalga&sation
kaum ihrem an den Eltern orientierten Ich-ldealeght werden
konnen. Viele der Angehdérigen der Jugendalija-Gatiar waren
meist bereits am illegalen Kampf gegen die Engléande 1948
und an der illegalen Einreise beteiligt. Die meaisk&mpften im
Unabhangigkeitskrieg von 1948 - 1949 und hattetibegr Alija

ohne Rucksicht auf ihre in Europa begonnenen oéptagten
Berufskarrieren in harter Arbeit den Boden des lesnturchtbar
gemacht.
nachzueifern, denen sie unter den verénderten kebdimgungen
in Israel kaum noch gerecht werden konnten. Sienteon im

wortwdrtlichen Sinne kaum noch Steine beiseiteemaguch die
Zeit des Lebens in Zelten war vorbei. Auch das den Eltern
positiv besetzte Image "einer Jugend ohne Eltermfdes mit der
Realitat konfrontiert. Die Generation danach konndéese

"Waisenexistenz” nicht mehr erfahren. In den Augem zweiten
Generation der Jugendalija-Generation sind diercltieshalb die
unerreichbaren Helden, ohne die das Land nicht kiheb

angefangen hétte. Sie selbst konnten nicht mehPidieiere sein,
die ihre Eltern waren. Damit wurde fir sie ihr Ireagls Sabres
(den im Land geborenen Israelis mit Eltern, abemeodeutsche
resp. jeckische Sozialisation) in Abgrenzung zemhEltern (den
Pionieren, mit einem deutschen/jeckischen Habitug)m

wesentlichen Bestandteil ihrer Identitat. Dieseademdiente ihnen
auch dazu, ihr unerfilltes Ich-ldeal zu reparier@e stellen sich
als "Sabres" in Opposition zu ihren "européischEftern dar und
attackieren diese fir alles, was sie selbst alsopgische
Lebensweise oder Habitus interpretieren. Nichtuadielten drickt
sich dies in einer emotional sehr aufgeladenen-dmitischen
Haltung aus.

lhre Kinder standen vor dem Problem, Helde



Wir konnten nun annehmen, dal3 diese Charaktensjemer
zweiten Generation spezifisch fur die zwischen 1948 1953
geborenen Jahrgange ist, die als erste Generaimewopaischen
Juden kurz vor der Staatsgrindung oder in Israbbrga ist.
Kontrastiert man jedoch die Lebensgeschichten vordétn von
Zwangsemgrantinnen mit denen von Kindern von Uberéden
der Shoah derselben Jahrgange, zeigen sich deutlicterschiede.
Zunachst zu den Gemeinsamkeiten: Diese Jahrgangen hre
Kindheit im Schatten von zwei Kriegen erlebt, derwedien
Weltkrieg in Europa und dem Unabhangigkeitskriedsiael. Als
Kinder erlebten sie die Staatsgrindung Israels denl Sieg im
Unabhangigkeitskrieg. Beide Kriege hatten einesseieéle Opfer
zur Folge und waren andererseits Voraussetzungldiir Aufbau
des Staates Israel. Diese Generation konnte sid dem Leid in
Europa mit dem ersten judischen Staat identifine&ie wuchs in
einer Zeit auf, in der der aktive Kampf in Abgrenguvom
passiven Leiden der verfolgten Juden im Holocaesbrid wurde.
Damit war ihnen die Mdglichkeit geboten, sich maimd Image des
Israelis, der aktiv fir sein Land lebt und kampft, identifizieren.
Doch wahrend sich die Jugendalija-Generation urel Kinder mit
einem “Zionismus als kollektivem Auftrag” identiferten,
bedeutete der Zionismus fiir die Familien von Ulbentelen der
Shoah viel starker “Schutz’. Wahrend die Kinder der
Zwangsemigrantinnen sich viel starker an den kollek Idealen
des Staates und dessen Erhalt orientieren, zérgroér das Leben
der Kinder von Uberlebenden, teilweise auch entgedeer
Intention und Selbstdefinition, viel starker aué ditrsorge fur ihre
Eltern. Wahrend sich die Kinder von Zwangsemigrargh in
ihren Lebenserzadhlungen als Sabres mit ihrer eigene
Lebensgeschichte  préasentieren, haben die Kinder
Uberlebenden Miihe, ihr Leben unabhangig vom LeidriEltern
darzustellen.

von
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Der Vergleich beider Generationseinheiten verdehittlidal? die in
diesen Jahren geborenen Kinder als Generation gjegiri durch
eine Kindheit, die bestimmt ist vom Eindruck derMste und des
Kampfes in beiden Kriegen. Dies gibt sowohl den d&m von

Uberlebenden wie den Kindern von Zwangsemigrantindas

Gefuhl, dal3 ihr eigenes, individuelles Leben insdia Schatten
steht. Doch wahrend bei den Kindern von Uberlebentis eigene
Leben im Schatten der Verfolgungsvergangenheir iBiern und

generell der Shoah steht, tritt diese bei den Kimd&on

jugendlichen Zwangsemigrantinnen, angesichts des3em

Aufgabe, gemeinsam einen israelischen Staat waitsichern und
zu festigen, in den Hintergrund. lhre Lebenserzégdm sind
dagegen eng verwoben mit der Entstehungsgeschidet®
israelischen Staates. Sie betonen in ihren Lebenkmghten die
Gegenwart. Das Interesse ihrer Eltern an ihren p&isohen
Herkunftslandern, insbesondere Deutschland, korsienkaum
nachvollziehen, haben sie doch gelernt, dal3 dies&quenz aus
der langen Verfolgungsgeschichte mit der Shoaheatsemster
Auspragung nur ein Leben nach zionistischen Ideakin kann.
Und Zionist zu sein bedeutet fir diese Generatidmen

Lebensentwurf am zionistischeKollektiv innerhalb der sich
entwickelnden israelischen Gesellschaft auszunchte

Diese Differenz in der Prasentation der eigenenili&rgeschichte
bei Kindern von Uberlebenden und Kindern von
Zwangsemigrantinnen wird meist schon in den er&eiten der
biographischen Selbstdarstellung deutlich. So begirKinder von
Zwangsemigrantinnen Uber sich selbst zu sprechieme dlies in
die Familiengeschichte einzubetten. Ein typischafaAg lautet :
"Ich bin 1950 im Kibbuz M. geboren, als ich 6 Jahlewar, zogen
wir nach Dimona, wo ich dann auch zur Schule gidgd die
deutlichste Erinnerung , die ich an meine Kindhebe sind die
Ausflige, das Schlafen in Zelten. Ich war aktiv der
Jugendbewegung". Dagegen beginnt die Tochter einer



Uberlebendel? eher in folgender Weise:"Die ganze Familie
meiner Mutter starb im Holocaust. ...Wir hatteneskleiderfabrik
in der Slovakei ..."Bei diesem Anfang wird die Differenz auch in
der sprachlichen Feinstruktur deutlich. Als sie Hieiderfabrik
ihres GroRvaters erwahnt, spricht die Biographin Riaral und
wird damit selbst Bestandteil ihrer Familiengeshtec Bei dem
davor zitierten Anfang von einem Sohn von Zwanggeamten
tauchen dagegen weder die Eltern als Personemeac, ist deren
Familiengeschichte ein Thema. Er prasentiert sigmehr als
Sabra, der in Israel geboren wurde und dessen Kindh
hauptséachlich von den Ausfliigen mit anderen Kindgoragt ist.

Im Kontrast zu den Kindern von Uberlebenden wirkesd
Generationseinheit des "Zionismus als kollektiverfttag" auf der
manifesten Ebene wenig an ihre Eltern und ihre kangeschichte
gebunden. lhre Lebensgeschichten zeigen vielmete starke
Bindung an die zionistischen Ideale bzw. an derbK#oder den
Staat Israel. Wir nehmen jedoch an, dalR diese Bopdudhnlich
wie Dbereits bei ihren Eltern - auf einer unbewuliteder
abgewehrten Bindung an ihre Eltern und damit nietiblgten
Ablésung basiert. Da sie sich von ihren Eltern nigkldst haben,
ihre Loyalitatsverpflichtungen vielmehr auf den Kilz oder den
Staat Ubertragen haben, fuhlen sie sich an denuKildazler an
Israel gebunden, obwohl sie zum Teil Sehnsichté reanem
Leben aul3erhalb verspiren. Diese Sehnslchte wardeinselten
von ihren Kindern, die ca. zwischen 1969 und 19¢bogen
sind,ausagiert.

Die Enkel und Enkelinnen der Jugendaljia-Generation sind
zwischen Ende der 60er Jahre und Anfang der 80we dgeboren.
Es handelt sich dabei um eine Generation, die nigch Sechs-

5 vgl. die Fallstudie zur Familie Steinberg/Noifell Rosenthal u.a. 1994, S.
124ff,
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Tage-Krieg 1967 in ein gro3eres und machtigereelgeboren ist
als ihre Eltern und dann jedoch im Kindesalter 8ehock und die
Trauer Uber den Jom Kippur Krieg 1973 erleben muBieser fur
die Israelis vollig unerwartete Krieg, der Angrder agyptischen
und syrischen Armee am Versdhnungstag (Jom Kipjulie) hohe
Zahl der Todesopfét belebte die so tief verankerte Furcht vor der
Vernichtung wieder und stellte den Mythos der Umwerdbarkeit
unwiderruflich in Frage (vgl. Segev 1995: 517fDje Generation
der Enkel ist damit in einer Zeit sozialisiert,der die israelische
Gesellschaft in ihrer Selbstgewil3heit, ihrer llarsi von der
Unbesiegbarkeit erschittert wurde. Malkinson undiz¥/im (1993)
sprechen in diesem Zusammenhang von einem Wendepank
privaten zum o6ffentlichen Trauern. Mit dieser nultméhlich
offentlich einsetzenden Trauerarbeit ging einhaf} than sich von
der Konzentration auf den Widerstand I6ste und @ers bisher
angeklagten Opfern, denen man vorwarf, wie ‘Lammaar
Schlachtbank™ gegangen zu sein, nun Personen wurdedenen
man sich identifizieren konnte. Dieser eingeleitg¥endepunkt
wurde auch infolge des Libanonkriegs (1982) immenifester
und der Schmerz um die Toten, vor allem von deerrgltdie
Sohne verloren hatten, wurde zu einem offentlicheama. Dies
hatte auch erhebliche Auswirkungen auf die padagbei Arbeit
mit Jugendlichen. Zunachst organisiert von den K#m wurden
fur Jugendliche ab 1984 Fahrten zu den Gedenkstédier
Vernichtungslager in Polen angeboten; seit 1988n#en das
Erziehungsministerium dieses Programm mit nunmédmatlecher
Finanzierung (vgl. Feldman 1995). Die Jugendlick@men oft mit
vielen Fragen zurlck, die sie nun an ihre Grol3elstellten, und
eréffneten damit einen familialen DialdgEbenso ausgehend von

16 v2 500 Tote waren zu beklagen, jeder tausendsteeBiisraels. Nur im
Unabhéangigkeitskrieg waren mehr Menschen im Kamgfalgen". (Segev
1995:518)

' Dan Bar-On (1992) diskutiert in diesem Zusammeghapasierend auf
Interviews mit Jugendlichen, dal3 Fahrten, die mémHienangehdrigen



den Kibbuzim werden seit den 70er Jahren 13jahligegen und
Madchen angeleitet, "Roots-papers” (Familiengestlr) zu
schreiben, die auf Interviews mit ihren GroR3elteder anderen
Familienangehdrigen basieren. Haufig erfahren iBtern erst
durch diese Arbeit ihrer Kinder von der Vergangenhaer
Groleltern (vgl. Bar-On 1995:32).

Mit dem gesellschaftlichen Wandel im Umgang mit 8aoah und
den damit zusammenhé&ngenden israelischen MythenWerten
sowie mit den konkreten Auswirkungen auf die padagne
Arbeit ist die Generation der Enkel und Enkelinran einem
anderen Verhdltnis gegeniber der ersten Generataralisiert
worden. Sie wendet sich den Verletzungen, Sehnsiiamd der
europaischen Vergangenheit der GroRReltern nun estéaker zu.
Dennoch betonen auch die Enkel und Enkelinnen agentialija-
Generation in den Interviews mit uns die Immignationd den
Aufbau des Kibbuz' bzw. des Staates Israel und migrien in
ihrer Version der Familiengeschichte die famili&lergangenheit
im Holocaust. Sie selbst sind fir ihre Eltern Syimfiar die
Kontinuitdt des Lebens im Kibbuz oder in Israel. \WWesie das
Land oder auch den Kibbuz verlassen, wird das vem d
Elterngeneration, die in all den Kriegen fir Isrgekdmpft oder
auch den Kibbuz mitaufgebaut hat, die dafir geleddt stabile
Lebensverhaltnisse zu schaffen und die zionistisclien zu
verwirklichen, oft als MiR3erfolg verstanden.

Immer wieder finden wir in Familien, dal} gerade dwweite
Generation auf ihre Kinder erheblichen Druck ausdaimit sie aus
ideologischen Grinden in Israel bzw. im Kibbuz bégi. So meint
zum Beispiel einer der von uns interviewten Vateseinem Sohn:
"Ich  moéchte, dal3 Du im Kibbuz bleibst, nicht wed¥n sondern

durchgefiihrt wurden, einen weit starkeren Effektdia Offnung des Dialogs
hatten.
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fur die Gesellschaft”.Der Vater antizipiert die folgende Antwort
seines SohnesJa Vater, ich weil3, dal3 Du recht hast”.

3. Die Familie Arad: HaRliebe zu Deutschland

Bei den Arads handelt es sich um eine Familie,ensbwohl der
GrolRvater Aharon Arad (geb. 1920) wie auch die @uater Dorit
Arad (geb. 1922) in Deutschland geboren und aufgbsen sind
und als Jugendliche noch kurz vor Kriegsbeginn 19%&h
Paléstina emigrierten. Die Arads, die bis heuteKibuz leben,
haben eine Tochter (geb. 1943) und drei S6hne (peischen
1945 und 1957). Alle vier Kinder haben keinen Rartn
westeuropaischer Herkunft geheiratet; die beidéestén Kinder
sind bzw. waren mit Juden orientalischer Herkueftheiratet, der
mittlere  Sohn  heiratete eine  Tochter osteuroparsche
Frihemigranten und der jingste Sohn Dror eine ttichs US-
Amerikanerin. Wahrend die Soéhne den Kibbuz veriagsaben,
der jingste Sohn Dror in die USA emigrierte, leigt @ochter im
selben Kibbuz wie ihre Eltern und hat dort vier dan
grof3gezogen. Drors Emigration aus Israel ist flg desamte
Familie eine groRe Enttauschung und vor allem 3$&ter und
seine Schwester begreifen sie als einen "VerratZamismus’.
Seine Mutter Dorit sieht das etwas gelassener ugidtyrsie wirde
ihn nicht anklagen, dertwir sind auch nicht auf dem Schol3 der
Eltern geblieben auch ohne die Nazis."

Insgesamt betrachtet ist der familiale Dialog seflark durch die
Themen "Ablehnung von Deutschland” und "Zionismus"
bestimmt. Aharon und Dorit Arad verbinden bis heetdrem
ambivalente Gefuihle mit Deutschland. Wie die In@ms mit der
zweiten und dritten Generation zeigen, missendieltKinder und
Enkel vor diesen ambivalenten Geflihlen schitzemiiBernehmen
auf der manifesten Ebene eine aggressiv ablehnéfading
gegeniber Deutschland und den Deutschen, sind dimeh



Familiengeschichte aber ebenfalls auf ambivalenteis&/ damit
verbunden. Diese Dynamik bestimmt in allen Gespraciuch die
Interaktion mit den deutschen nicht-jidischen WMigrerinnen
Gabriele Rosenthal und Bettina Volter, die beide Generation
der Enkel von GrolR3eltern gehdren, die den Natiozsédismus als
Erwachsene in Deutschland erlebten.

Im folgenden werden wir die Analyse der familienndu
lebensgeschichtlichen Konstitution dieses Dialogsaad unserer
Interviews mit beiden GroR3eltern, der Tochter Riem Sohn Josef
(geb. 1950) sowie der altesten Enkelin Galit (gg&b67), der
Tochter von Paz vorstellfhund dariiber hinaus auf die zwei
gefihrten Familiengesprache eingehen. Im erstepréas waren
Dorit und Aharon Arad sowie ihre Tochter Paz Igrbeteiligt, am
zweiten, das ein Jahr danach stattfand, die Geafdelind die
Enkelin Galit.

Zunachst ein kurzer Hinweis zu unserer Gesprachsfigh Die
narrative Eingangsfrage in den Einzelintervi€iautete ungefahr
wie folgt: "Wir mdchten Sie bitten, uns Ihre Familiengeschacht
und Ihre eigene Lebensgeschichte zu erzahlen. MAbes lhnen
einfallt. Sie haben dazu so viel Zeit, wie Sie rt@&chWir werden
Ihnen erstmal keine weiteren Fragen stellen. Wichea uns nur
einige Notizen zu Bereichen, zu denen wir dannespatielleicht
auch bei einem zweiten Gesprach - nochmal genaaehfragen
mdochten."Die Familiengesprache erdffnen wir entweder mit der
Frage "Wie ist es fur Sie nun heute ein Gesprach gesa@nzu
fuhren" oder mit der Aufforderung, zu erzdhlen, was in der
Zwischenzeit, seit unserem letzten Besuch, in demike

18 Eine Diskussion des Interviews mit einem weiteiémd von Paz, dem Sohn
Gal (geb. 1976), wirde den Rahmen dieses Beitggesgen.

® Zur genauen Darstellung der Interviewmethode wiehazur Auswertung der
Interviews vgl. Rosenthal 1995a; Fischer-RosertB8b
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geschehen ist. Die weitere Gesprachsfihrung konegntsich
dann in erster Linie auf Aufforderungen zur wechsitigen
Perspektiveniibernahme (z.BK6nnen Sie sich vorstellen, was lhr
Vater dabei empfindet'bder auf die Bitte zurickzumelden, wie die
Aussagen eines Familienmitglieds auf einen selidten (z.B:
"Was empfinden Sie, wenn sie dies von lhrem Vdianren™).

Die Grol3eltern Aharon und Dorit Arad. Aharon und Dorit
verbindet eine sehr dhnliche Emigrationsgeschidbgéde werden
in den dreil3iger Jahren als Reaktion auf die natsmzialistische
Rassepolitik Mitglieder einer zionistischen Jugegdaisation.
Beiden gelingt es, im Frihjahr 1939 nach Palasinaureisen, wo
sie sich kurze Zeit spater kennenlernen und heirabaron hatte
seine Familie bereits 1936 als Sechzehnjahrigeassn, um sich
in Holland auf die Auswanderung vorzubereiten. Doruf3te sich
1939 als Siebzehnjahrige trennen und fuhr direkhnalastina.
Die erzwungene Trennung von ihren Herkunftsfamiliender
mittleren Adoleszenz, in einer Zeit also, in derr ih
Autonomieprozeld schon begonnen hatte, aber noclhnt nic
abgeschlossen war, ist ein Strukturmerkmal, dashbiste die
Trauer von Aharon und Dorit Arad um den VerlusteihEltern
bestimmt. Beide fiihlen sich schuldig, dal3 sie ihEdtern aus
Paléstina nicht ofter schrieben, und beide sind dem qualenden
Gedanken verfolgt, daf3 sie mehr héatten tun mussenhre Eltern
und Geschwister zu retten. Auch ihre Heirat stehiontext der
erzwungenen Trennung von ihren Eltern. Aufgrund der
Rekonstruktion der erzahlten Lebensgeschichten I&i&th
vermuten, dafl3 sie mit dem Aufbau einer eigenen lignhre
Herkunftsfamilie zu ersetzen versuchten und gleihy ihre
Autonomie unter Beweis stellen konnten. Damit it Bhe bei
Aharon und Dorit, wie bei anderen in dieser Koraten
geschlossenen Ehen, mit sehr hohen Erwartungerstéelazw.
damit verbunden, dal3 die Partner mehr oder werageh als
Substitut fur die verlorenen Eltern dienten.



Die Zwangsemigration wahrend ihrer mittleren Adeta® ergab
fur Dorit und Aharon Arad noch ein weiteres ProbleBeide
hatten eine erfolgreich verlaufene Schulzeit auforemierten
Gymnasien hinter sich und eigentlich vor zu stugher Beide
hatten zu Beginn ihrer Auswanderung die Hoffnungchn
Kriegsende zu ihren Familien zuriickkehren und ekedemische
Berufslaufbahn einschlagen zu kdnnen. Die Ermordumgr
Familien im Holocaust zerstorte auch diese Zukpeftspektive.
Ihr Leben lang litten Aharon und Dorit Arad unterend
Statusverlust, den die Emigration mit sich brachte.

Hinter diesen &ahnlichen Verlaufen der Lebensgehbsrc von
Dorit und Aharon Arad bzw. hinter den ihr
verbindenden Konstellationen steht jedoch eine raaleedliche
familiale Sozialisation. Betrachten wir zun&chbrit Arads
Leben bis zur Emigration. Dorit wurde 1922 alseisind in einer
sehr angesehenen, traditionsbewul3ten
Kaufmannsfamilie in Norddeutschland geboren; sig Wereits
sieben Jahre alt, als sie noch einen Bruder beRéerEltern hatten
hohe Leistungserwartungen an ihre Tochter, denent @Roich
immer gerecht zu werden versuchte. So bemihte &, s
insbesondere nach 1933, als Judin in ihrer Scredklaie Beste zu
sein. 1936 muflite sie das Gymnasium verlassen uokdseie auf
eine judisch-orthodoxe Schule. Dorit schlof3 sichzienistischen
Jugend an und begann 1938 im Rahmen der Jugenctédiginer
Umschulung. Sie erwahnt, daf3 ihre Eltern dazu reeint

"Man kann gehen, die zwei Jahre in die Jugendatigs ist nicht
so schlimm, das sind zwei Jahre und nachher komant zartick
und lernt was Ordentliches, bis dahin ist ja deuBar vorbei".

Die Familie antizipierte zwar den Krieg, doch s@nhten sich bis
zum Novemberpogrom 1938 nicht vorstellen, daf3 dided in
Deutschland von der geplanten Vernichtung bedraremn: Dorits
Vater hoffte auf dem Hintergrund seiner eigeneraliitingen im
Ersten Weltkrieg, dal3 die deutschen Juden auch wweitén

Ehesystem

13

Weltkrieg als kampfende Soldaten miteinbezogen wrififdund der
Antisemitismus  nur ein Intermezzo zu Beginn  der
nationalsozialistischen Ara sei:

"Pogrome gab es in Polen, doch nicht bei uns ..nMat gedacht
im Krieg, so wie damals der Kaiser hat einen grof¥etald

herausgegeben "An meine lieben Juden” und so vindasich der
Hitler erinnern, dal3 er da hat noch ein paar Leud& er kann an
die Front schicken".

Erst in der Folge des Novemberpogroms, begann aleilie von
Dorit an Emigration zu denken. Doch nur Dorit kannaus
Deutschland im Fruhjahr 1939 entkommen, ihre Eltemd
vermutlich auch ihr jungerer Bruder wurden umgebta®orit
versucht, diesem Thema auszuweichen. Das Intervidas
Gabriele Rosenthal 1990 auf Dorits Initiative hint mr fihrte,

sephardischenwar fur sie das erste Gesprach, in dem sie Uberlergangenheit

vor der Alija und Uber die Ermordung ihrer Famidezahlte. Sie
betont, dal sie bis dahin versucht hatte, einenmdiatken tber ihr
Leben in Deutschland und Uber die Ermordung ihramike
auszuweichen. Sie argumentiert auch:

"Die Zeit vor meinem Leben in Israel ist fur immenrbei und
abgeschlossen und hat nichts mit meinem Leberzhiem®.

Dennoch gibt es bestimmte Szenen, wie der Abschoedihren
Eltern, die Dorit ihr Leben lang verfolgten, Gbeée die jedoch mit
niemandem spricht.

Dorit kam 1939 zunéchst in einen Kibbuz im Grendlao Syrien
und dem Libanon. Dort lernte sie dann auch ihregitespn Mann

% Es ist nicht auszuschlieBen, daR der Einzug velerdzur Wehrmacht auch
vom Oberkommando der Wehrmacht in Betracht gezogende. Nach
Einflhrung des allgemeinen Wehrgesetzes von 1935zgar, dal? Juden
keinen aktiven Wehrdienst leisten kdnnen, dennogtdevdie Musterung auch
bei ihnen vorgenommen. Auch nach Kriegsbeginn gilegMusterung weiter
(vgl. Ball-Kaduri 1964).



Aharon kennen. Die beiden heirateten 1941. Obwolds d
insgesamt eine sehr entbehrungsreiche Zeit warheti sie sich
daran, wie sehr sie das Kibbuzleben, die Zeit defda#us und der
Aktivitat genossen hat. Der Kontakt zu ihrer Faen#indete nach
ihrer Darstellung mit KriegsbeginriAls der Krieg ausbrach war

alles zuende"Dorit spricht tUber ihre Schuldgefiihle und daruber,

dal3 sie sich damals so wenig Gedanken dartber féernaloe, in
welcher Situation ihre Eltern und ihr Bruder seieBie
argumentiert, es ware besser gewesen, in der @dmis Armee zu

dienen und gegen Deutschland zu ka&mpfen und mit dem

Kinderkriegen noch ein paar Jahre zu warten. Dowitahnt ihren
Schuldkomplex insbesondere im Zusammenhang mitilBeuder.
Sie plage sich mit dem Gedanken, dal3 sie ihrenejémgBruder
damals als Last empfunden und sich kaum um ihn rgeiért
habe. Sie fugt schlie3lich noch ein, dal} sie aach Kriegsbeginn
noch einen Brief von den Eltern mit 25 Worten bekwen habe;
Uber den Inhalt schweigt sie. Als letzter Briefrmaatlich in einer
Situation geschrieben, in der die Eltern und dardBr bereits im
Ghetto oder im Lager waren, reprasentiert dieserCidrit den
Wendepunkt zur Geschichte der Ermordung ihrer Famihr
Mann erzahlte in seinem Interview, daf dieser Baiefseine Frau
nach ihrer Heirat eintraf und seine Schwiegereltdanin nach
seiner sozialen Herkunft, seinem Familienhinterdruinagten.
Inwiefern diese Frage fur Dorit problematisch sdionnte,
verdeutlicht sie indirekt: Sie argumentiert, daRMann aus einer
sehr religiosen Familie stamme, einem Milieu, dase iEltern
betont abgelehnt hatten. Ihre Eltern grenzten sictorit, von den
religivsen und vor allem von den osteuropaischefedwal?’ Sie

L Obwohl sich Aharon Angels Eltern als deutsche duales WestpreuRen sahen,
und sich ihrerseits von den judischen Migranten @sgeuropa unterschieden
wissen wollten, galten sie in den Augen der westdbden Familie von Dorit
offenbar bereits als "Ostjuden”. Der Kliniker HemmaZondek, selbst in Posen
gebdrtig, und um die Jahrhundertwende nach Bediogen, erinnert sich, dald
keineswegs feststand, wer als "Ostjude" galt: "fegraphische Bestimmung
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achteten beispielsweise darauf, daf’ ihre Kindenekg@ddischen
Anklange in ihrem Deutsch hatten; ihr Vater habeh sgehr
aufgeregt, als sie einmal das Wort "nebbich" vedede Dorit
evaluiert hier die Haltung ihrer Eltern in schorstfaggressiver
Weise "Ware der Antisemitismus nicht gewesen, sie wéayeate
Nationalsozialisten geweserDiese Aussage ist ein Beispiel dafir,
inwiefern auch Gefuhle der Wut gegeniber den Eltelia sie
ansonsten unterdriicken muf3, doch indirekt zum Awckdr
kommen.

Dorit erfuhr noch, dal3 die Eltern und der Bruder &mn

Konzentrationslager nach Polen deportiert wurdé hsffte lange
Jahre, dal} sie Uberlebten. Bis zum heutigen Tage & den Tod
ihres Bruders nicht als Realitdt annehmen. Immedeii stellt sie
sich vor, wie sie ihn wiederfindet; sie sucht didré3blicher von
Deutschland, Holland und anderen Landern ab undnird@lavon,
seinen Namen mit einem Professorentitel davor izdefi. Sie hat
auch Vorstellungen bzw. Phantasien Uber den Taat Hitern. Sie
imaginiert, der Vater sei entweder im Warschauedéfétand oder
auf der Flucht erschossen worden. In bezug aufMutter meint

sie dagegefxlie hat sich sicher nicht gewehrt".

Wahrend Dorit Arad versucht, die Bedeutung der Shidia ihre
Familie moglichst nicht zu realisieren, beschafsgth ihr Mann
Aharon mit zunehmendem Alter immer mehr dawiftaron Arad

wurde 1920 in Berlin geboren, seine Schwester wiaf fahre
alter. Seine Mutter kam aus traditionsreichem sefibchem
Elternhaus und war gebirtige Danzigeritkeine polnische

dieses Begriffes richtete sich auch fiir die stolgenmanisierten Juden des
deutschen Westens nach dem jeweiligen StandortdiEituden aus Frankfurt
am Main lag die kritische Grenze an der Elbe, dided aus Berlin-wW

verschoben sie bis zur Oder. Der Wartheflu3 warskudabel. Wahrend die

Juden aus Polen, dem sogenannten Kongref3polemmedis oder weniger

Fremdrassige gewertet wurden, nahmen wir aus dgsaen Provinz Posen
den Rang von Mischlingen ein." (Zondek 1973: 33f)



Danzigerin, sondern Danzigerinhetont Aharon. Aharons Vater
kam aus der Provinz Posen nach Berloem Schmelztiegel des
deutschen Judentums”,erklart der Biograph. Der Vater war
Angestellter der judischen Gemeinde zu Berlin. Sdtitern seien
liberal, aufgeklart und modern gewesen und hatteln deutlich
von den orthodoxen osteuropaischen Juden distanziei uns
durfte nicht gejiddelt werden, mauscheln nannte mas (1) das

galt als GassenspracheWir kénnen davon ausgehen, daf? Aharon

Arad Eltern zu dem Teil der Berliner Juden gehgrtia Anfang
des Jahrhunderts oder infolge des Ersten Weltkrgs den
abzutretenden Gebieten Posens und WestpreulRen Bextin
migriert waren, wo eine der grof3ten judischen Genes Europas,
das Zentrum des deutschen Judentums, entstandef? \Bie
verstanden sich als bewul3te deutsche Juden undtgnesich
damit von den osteuropdischen Juden ab, die Ubgenik aus
Polen, RuBland und Galizien nach Berlin gekommerewfa Die
Jugendlichen aus diesen deutschbetonten Elterntmiudie wie
Aharon nach Palastina emigrierten, erlebten inrihezien Heimat
dann genau die umgekehrten Statusverhaltnisseal@stiha waren
in jener Zeit in all den leitenden Positionen Judes Osteuropa.
Waren die Jugendlichen bisher in Deutschland inr&hzgung von

22 Die judische Bevélkerung GroRberlins betrug vomd&rsten Weltkrieg
(1910) mit 144 000 Personen knapp vier Prozen&ifewohnerschaft. Im Jahr
1925 leben 173 000 Juden in Berlin, was 4,3 ProzenBerliner Bevolkerung
entsprach (Richarz 1988: 179).

% Innerhalb Berlins gab es Wohngegenden, in dener &Bstjuden” und
andere, in denen eher "Westjuden" lebten. Dabsdi djal Unterscheidung
sowohl in bezug auf die geographische Herkunftaaish in bezug auf den
sozialen Status der Leute. "Ostjude und Westjudenvin Berlin nicht so sehr
geographische wie zeitliche Begriffe. Gar oft kasnver, daf3 aus dem Osten
eingewanderte Juden zunéchst in den obengenanritaie® (im Osten
Berlins, d.V.) ihr Quartier nahmen, dann allmahtithWohlstand gelangten, in
das vornehmere Bellevueviertel zogen, der Heimatbdsseren Mittelstandes,
und dann, auf der sozialen Leiter aufsteigend, nihM/ohnsitz nach
Charlottenburg verlegten und Westjuden wurden" (@nsann 1979: 406f).
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den Ostjuden erzogen, waren sie nun plotzlich mereWelt mit

umgekehrten Werten. Diese lebensgeschichtliche tébbason hat

sicher auch Anteil an ihrer ambivalenten Haltungeihdeutsch-
judischen Herkunft gegenuber.

Halb ernsthaft, halb ironisch fuhrt sich Aharon dian Interview

selbst als Deutschen ein, der blond und blauaugigegen sei und
vor seinem Leben in Paléstina den birgerlichensdbenh Namen
Ludwig Schwarz getragen habe. Deutlich wird seimdd@g sich

gleichzeitig als judischer Deutscher zu prasemntienend sich

andererseits von Deutschland zu distanzieren:

"Wenn Sie wissen wollen meine personliche Einsigllzu

Deutschland (1) mit einem Wort - Hal3liebe (2) Heltdi ich komm
vom Deutschen nich los wie gesagt meine Gedankendgiutsch
meine (2) Kultur ist deutsch ... aber (5) es fafkeder (2) sehr sehr
schwer eine normale Beziehung zu den Deutschendanf"

Diese ambivalenten Gefiihle bestimmen jede Begegramder die
deutschen Interviewerinnen teilnehmen. Einerseitsisaoht sich
Aharon, von Deutschen interviewt zu werden, unit teidiesen

Gesprachen Geflhle mit, von denen er sagt, dafé ssiaelische
Umwelt sie nicht verstehe. Beispielsweise beschreib sein

Gefuhl, bis heute auf gepackten Koffern zu sitzed darauf zu
warten, dal’ seine Eltern ihn nach Deutschland kosten. Auch

aul3ert er seine Enttduschung dartber, dal? keimes génder und

Enkelkinder seine biographischen Aufzeichnungeresgsl habe.
Auf der anderen Seite signalisiert er deutlich Bistanz, die er
gerade auch zum Deutschland der neunziger Jahsplrer Die

Eingangssequenz seines ersten Interviews mit BeWibiter und

Gabriele Rosenthal, handelt von den

Asylbewerberheime und antisemitischen Gewaltakten

Deutschland:"Wir wollten vergessen, das Buch neu aufschlagen

(1) in letzter Zeit sehen wir das distanzierteatklart Aharon Arad.
Er und seine Frau Dorit sind ein Beispiel daflr,e weine
langjahrige extreme Abneigung gegenlber Deutschem u
Deutschland mit steigendem Lebensalter und in eisieh

Uberfallen  auf



verandernden Umwelt abnehmen konnte. Seit 1971chesulas
Ehepaar Deutschland mehrfach auf Dienst- und Peigain. Durch
Neonazismus und Rassismus wird ihre Skepsis atigsdimmer
wieder neu belebt.

Aharon Arads zentrales Thema im Interview ist dashéltnis zu
Deutschland, der deutschen Kultur, den DeutscherbeBchreibt
sich als extrem gebunden an sein HerkunftslandseDEBindung
bereitet ihm allerdings die gréf3ten Probleme, da seine
Aggressionen gegen die Deutschen als Tater immexdewi
relativiert. Er formuliert in mehreren Gesprachdoh hasse mich
selbst, weil ich die Deutschen nicht hassen kandmso
verstandlicher werden seine ambivalenten Gefuhld grine
Autoaggression, wenn wir uns seine Familiengesthich
vergegenwartigen. Aharon Arads Eltern empfanderh sso
selbstverstandlich als Deutsche, dal3 sie sich algegenwartiger
Bedrohung Mitte der 30er Jahren nicht zur Emigragatschlie3en
konnten:

"Mein Vater gehort zu dieser Generation, die gesagt, diese
Sache geht voriiber. Ich bin Frontkampfer, ich hdas EK 11.*

Wir missen bertcksichtigen, dafl Familien, deren eNat
Frontkdmpfer im Ersten Weltkrieg war, zunachst deltdich
Privilegien hatten; so waren zum Beispiel Kinder nvo
Frontkdmpfern eine zeitlang vom numerus claususjidische
Schiler ausgeschlossen. In der Vorstellung, vorhtfjiclischen
deutschen Mehrheitskollektiv anders wahrgenommerwerden,
versuchten die Eltern von Aharon, wie so viele aadmich, ihre
taglichen Erfahrungen mit dem Antisemitismus undn de

24 "Die (iberwiegende Mehrheit der in der birgerlitietalen deutschen

Bildungstradition verwurzelten judischen Birger IBer betrachteten das NS-
Regime und die Ubergriffe der ersten Wochen als eiorilbergehende
Erscheinung ... Noch im Méarz/April 1933 beteueriee didische Gemeinde zu
Berlin in einem Brief an Hitler ihre Zugehdérigkeiim deutschen Volk und die
Bereitschaft zur Mitarbeit an der Erneuerung Dentswds” (Ehmann 1988:
245 )
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VerfolgungsmalRnahmen als vergéngliches Zeitph&dnomen
verstehen. Bis alles voruber war, sollte allerdiilys Sohn das
Land verlassen.

Aharon schlof3 sich dem zionistischen Jugendbundhatte Glick
und wurde 1936 fur ein Vorbereitungslager der Hechan
Holland ausgewahlt, wo 50 Jugendliche mit deutscRaifd fur die
Alija in der Landwirtschaft ausgebildet wurden. I9%am er noch
einmal nach Berlin, um die hohen judischen Feiertagt seiner
Familie zu feiern. Beim Abschied habe der Vaterr sggweint:
"Ich habe es nicht begriffen (1) sie haben mir zWichen lang
Theater vorgespielt.Herr Arad macht sich heute bittere Vorwiirfe
daruber, daf3 er die Situation damals zu leicht n&mahnte nicht,
dal3 er seine Eltern nie wiedersehen wirde. Bisehgatfolgt
Aharon Arad, dal’ er seinen Eltern auch nach se\m&unft in
Palastina nur wenige Male schrieb. Im Kibbuz seidie
Briefmarken rationalisiert gewesen. An anderer IStelird
deutlich, dall das Interesse fur Deutschland und die
zurtckgelassene Familie auch deshalb schwand,mail sich mit
allen Kraften auf die neue Situation einstellen tauf

"Wir sind ins Land gekommen (1) wir haben keineraltgehabt
(1) unsere Gruppe war zerstreut im ganzen Landvifl kamen in
eine vollkommen fremde Umgebung. Man hat gesuamnei
Zusammenhalt (1) man hat notgedrungen eine neueiliEam
grianden wollen."

Die ersten Jahre in Palastina, wéhrend das Ehépadrvon einem
Kibbuz in den andern umzog, waren von der standi@gairohung
durch die arabischen Staaten, harter Arbeit, Aromd Hunger
bestimmt. In dieser Situation erhielt Aharon AraasfPvon seiner
Schwester aus einem Internierungslager in Frartkr&8ie bittet ihn
dringend um Nahrungsmittel:

"Wir haben selber nichts zu essen gehabt (1) viatele damals in
einem Stadtkibbuz, es gab keine Milch fir die Kin#ein Brot,
kein Mehl (1) wir haben von denen geschnorrt, dibbst nichts
hatten.”



Im Interview wird deutlich, da3 der Aufbau und dasben im
Kibbuz flr Herrn Arad im Zusammenhang mit der Shsiaht. Die
entbehrungsreichen Jahre in Palastina erschweigedlmbrnahme
der Perspektive seiner Familie in Deutschland. Bieschichte
bindet insbesondere den Grol3vater Aharon Arad arKdgbuz, in
dessen Aufbau und Erhalt er viel Energie steckte.

Mit zunehmendem Alter trdume er immer haufiger v®ahicksal
seiner Familie, erzdhlt er uns im Interview. In esin
wiederkehrenden Traum befinde er sich in fahrendégen. Je
alter er werde, desto genauer stelle er sich vas 8eine
Angehdrigen erlitten haben. Damals dagegen, 1945i@avon den
sechs Millionen Ermordeten gehért hétten, hattenes schlicht

"nicht fassen"kdnnen. Erst Ende der 80er Jahre hat Herr Arad

genau recherchiert, was mit seinen Eltern und seBohwester
passierte. Im Archiv fand er den Hinweis, dal3 s&okwester als
"verschollen" gilt. Er hat die Phantasie, dal3 sie Lager

verhungerte oder deportiert wurde. lhr Kind wurdes ainem
judischen Kinderheim deportiert und ermordet. Uthas Schicksal
seiner Eltern gibt es genaue Daten. Sie kamen 19déh

Theresienstadt und wurden Uber ein Jahr spater Aasbhwitz

deportiert. Herr Arad ist verzweifelt Gber die Vimlging, dal3 sie
wenige Monate spater hatten gerettet sein konnenlefxte Karte
seiner Eltern erreicht ihn 1942. Darauf statideber Ludwig, wir

reisen. Haltet zusammen. Wiinschen Nachfokyedron hofft, dai3
seine Eltern die Nachricht von der Schwangerscbaifter Frau
Dorit noch erhielten. Seine &lteste Tochter Paz deud943
geboren. lhre Geburt fallt in eine Zeit, in der diamilie Arad

keine Nachricht mehr aus Deutschland erhielt urel Stzhlimmste
fur inre Angehorigen befiirchten mufite.

Paz Israeli (geb. Arad) wurde 1943 wahrend des Zweiten

Weltkrieges als erstes Kind von Dorit und Aharobayen und wir
kdnnen annehmen, dal} sie flur ihre Eltern weit mahder Shoah
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assoziiert wird als ihre Geschwister. Dies wird \a®iden Eltern
auch zum Ausdruck gebracht.

Betrachten wir zunachst Paz" Biographie. Wahrendr iffriihen

Kindheit zog die Familie mehrere Male um; sie wianffJahre alt,
als sie mit den Eltern und dem drei Jahre alterd@&rwalann in den
Kibbuz zog, in dem sie und ihre Eltern noch heateeh. Dies war
zur Zeit des Unabhangigkeitskrieges, der Kibbuz evat vor zwei
Jahren gegriindet worden und die Arads gehdrtentdamden

Pionieren. Als Kind erlebte Paz also die Staatsdmiig und den
Unabhangigkeitskrieg im Zusammenhang der Entstehiings

Heims, ihres Kibbuz'.

Paz diente, wie alle Madchen in Israel, ab demL&Bensjahr fur
zwei Jahre in der Armee. Dort lernte sie ihren eyt Mann Oren
Israeli kennen, der orientalischer Herkunft ist uglgenfalls im

Kibbuz aufgewachsen war. Oren stammt aus eineristischen

Familie, die mit ihren Kindern nach Israel emigieegrals er sieben
Jahre alt war. Kurz nach ihrer Armeezeit heiratd®aa und Oren,
und er zog in ihren Kibbuz. Paz arbeitet dort aisd€rgartnerin

sowie in anderen erzieherischen Bereichen, u.a. gl@abauch

Sprachunterricht fir neue Emigrantinnen. Mit ihrbfann hat sie
vier Kinder. Die Ehe ist heute nach 28 Jahren gedeh.

Paz Israeli lehnte es dezidiert ab, mit einer dd#s Interviewerin
zu sprechen; sie wurde von der israelischen Projektbeiterin
Tamar Zilberman interviewt. Paz erzahlt ihre Faamdi und
Lebensgeschichte im thematischen Feld: "Zionismmg Kiibbuz”.
Sie préasentiert sich als Sabra, versteht sich ald Kines Landes,
das ihre Eltern gegen den deutschen Wahn, das tlwderu
vernichten, errichtet haben. Paz verurteilt diesEim¢idung ihrer
Bruder, nicht im Kibbuz zu leben. Den Bruder in dgé8A klagt
sie des Verrats am Zionismus an. Insgeheim siehtdseses
Abtriinnigwerden als MiRRerfolg der Erziehung ihrelteEn. Sie
betont dagegen, dal? die meisten ihrer AltersgruppeKibbuz



geblieben sind und sich auch explizit als Zionistenstehen. Bei
diesen Ausfihrungen vergleicht sie sich immer wieoét der
Generation ihrer Eltern, den Pionieren, und esffatlabei Satze
wie: "Ich bin nichts nach der ersten GeneratloWwahrend Paz
Israeli stark mit dem urspriinglichen Anliegen ihEdtern, Israel
aufzubauen und zu stabilisieren, identifiziert iggagt sie diese
manifest fir den Verrat der alten Ideale an. Peselskann nicht
verstehen, warum ihre Eltern wieder Kontakt zu Behiand und
Deutschen aufgenommen haben, zumal ihr Vater friher
beispielsweise sehr dagegen gewesen sei, dal} Regfsche als
"Volunteers” in den Kibbuz kamen.

Paz tragt einen sehr starken Konflikt mit ihrer Mutaus. Obwohl
beide im selben Kibbuz leben, spricht Paz seit erelr Jahren
kaum ein Wort mit ihrer Mutter. Sie argumentiertal3d das
schlechte Verhéltnis zur Mutter daher komme, da@sdiihre
Gefuhle nicht zeigen kénne und aufl3erdem ihre Sdleverzugt
habe. In Paz’ Vorstellung hat dies etwas mit dezigfiung der
Mutter in Deutschland zu tun. Sie teilt uns zwistlien Zeilen
mit, dafd nicht nur ihre Eltern unter Deutschlanditige hatten,
sondern auch sie selbst unter der deutschen Ergehter Multter.
Wie auch andere Frauen ihrer Generationseinheiy Raz Israeli
die Verhaltensweisen ihrer Mutter nicht in dererfaBrungen
einbetten und sich nicht vergegenwartigen, dalRedmtionalen
Schwierigkeiten ihrer Mutter durch deren Verfolgangund

Verlusterfahrungen bedingt sein kdnnen. Sie sién¢ iMutter,

ebenso wie ihren Vater, gar nicht als Menschen, wdidolgt

wurden. Ein wesentliches Moment dabei ist sichaf} thre Eltern
die Trauer um ihre Familien und ihre Erinnerungerdee Zeit vor
ihrer Emigration lange Zeit abgespaltet haben. Breshwert ihren
Kindern den empathischen Zugang zu ihrer Lebenbgdse.

Der Interviewtext gibt uns auch Aufschlul® dartbewiefern bei
Paz die Themen “Zionismus, Verhaltnis zu den Eltena zu
Deutschland” miteinander interagieren. Paz beginhte
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biographische Selbstprasentation in der fur ihreeBsionseinheit
typischen Weise, indem sie ihre eigene Biograpluktreingebettet
in die Familiengeschichte prasentiert. Auf die &iihre Familien-
und ihre eigene Lebensgeschichte zu erzahlen, aetwsie:"Ich
beginne mit meiner Lebensgeschichte, das ist dirfacGut,
geboren wurde ich im Kibbuz Z* Der auf diese Regieanmerkung
folgende Bericht Uber ihre Kindheit steht im theisaien Feld
"Israelische Flichtlinge grinden ein Kibbuz". Naegenigen
knappen Bemerkungen zu den einzelnen StationederarUmzug
in ihren Kibbuz meint sie beispielsweise:

".. sind wir umgezogen nach K.. Ich war unter destem Kindern
die hierher kamen und spéater hat sich dann die @anz
Kindergruppe angeschlossen. Wir sind eigentlich cHuralle
Phasen des Aufbaus meines Kibbuz hier. Ich bindemit ersten
Kindern aufgewachsen und wir hatten eine sehr @#sante
Kindheit im Vergleich zu dem was man heute siebil, wir die
ganzen Kriege und auch die Befreiung erlebten riéma was
damit verbunden ist, die Bunker in der Nacht, alless ein Kind
erlebt wahrend eines Krieges".

Im folgenden vermittelt sie mit diesem Leben im Iz immer
wieder die zionistische Konzeption der judischenscbehte:
"Standige Emigrationen und Verfolgungen werden andeenn
wir im Land von Milch und Honig ankommen". Fur Fakzdieses
versprochene Land eng mit ihrem Kibbuz verbundémwechselt
bei diesem Bericht, wie auch bereits im obigentditaner wieder
vom ‘"ich" zum "wir" und berichtet viel mehr Uber edi
Kollektivgeschichte ihres Kibbuz als Uber ihren iuduellen
Lebensweg. Die Analyse dieses Gesprachs verdeudarim auch,
dal? sich hinter ihrer Identifikation mit dem Kibbuand
insbesondere mit ihrer Altersgruppe eine Sehnswuetth einer
naheren Beziehung zu ihren Eltern verbirgt. Die X@riration auf

% Die Zitate sind aus dem Hebraischen tibersetzt.



die Kollektivgeschichte hilft ihr jedoch, die flries recht
problematische Familiengeschichte zu dethematrsiesee spricht
nicht tber die schwierigen Beziehungen zu ihrerrBJt sondern
prasentiert diese lieber als heldenhafte Pionigteklaren Idealen.
Ihr Leben als erwachsene Frau thematisiert Paz egrster Linie
uber ihre beruflichen Aktivitaten im Kibbuz, dieesals zionistische
Erziehungsarbeit fir das Kollektiv darstellt.

Paz spricht im selbststrukturierten Teil des In@mg nicht tGber
ihre Familiengeschichte. Auf die Frage der Intemgan danach,
weild sie nur wenig zu antworten. Sie hat zwar Keisniiber die
Ermordung ihrer Grol3eltern und die Geschwisterikteern, doch
sie zeigt dazu selbst keinen emotionalen Bezug. hiRec
fragmentarisch spricht sie Uber die Familie ihreuttdr, wechselt
dann zum Vater Uber, wo sie sich etwas sicherett.fiDie
Geschichte der Grol3eltern versucht sie in die Koilgeschichte
einzubetten: Sie spricht Gber den Aufstand im Waaser Ghetto,
Uber die Geschichte der Lager, die Briefe, diehma Eltern noch
aus den Lagern gesandt wurden und erwdhnt danmmalénhrer
Grol3eltern véaterlicherseits in Auschwitz. Bei dreas&€hema nun
wechselt Paz zu ihren Ausfihrungen Uber die Bengémn zu
Deutschen nach dem Holocaust. Sie argumentiertd#f$ gegen
Deutsche hange damit zusammen, dal3 ihr Vater liemgungen
Deutschen vergebe. Wir interpretieren diese seagllenFolge der
beiden Themen als Zeichen dafiur, dal Paz" HaRgefiltl der
Ermordung ihrer GroRReltern verbunden sind, dochseibst sie
manifest mit dem Verhalten ihres Vaters und deggunDeutschen
verknlpft. Sie verschiebt damit ihre Geflhle auBidmene der
Gegenwart, was ihr vermutlich hilft, sich von deef@&len der
Trauer und Wut im Zusammenhang mit der Ermordungrih
Grol3eltern nicht erdriicken zu lassen. Damit gefiteri daR Paz
sich selbst auch nicht in das Erleben ihrer Eltarrdieser Zeit
hineinversetzt. Als die Interviewerin Paz Israelndch fragt, ob sie
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schon einmal versucht habe, sich vorzustellen jhvi¥ater fiihlte,
als er den letzten Brief seiner Eltern bekam, artetsie:

"Ich kann nicht versuchen, es mir vorzustellen,|lwig Wahrheit
ist, daf3 ich nie mit ihm dartber gesprochen habk.weil3 nicht,
ob er wuldte, was 1944 mit den Juden passiertewk? nicht,
wieviel Informationen die Juden in Israel hattendutiejenigen,
die es nicht miterlebt hatten. Ich glaube, dall weaen
Informationen gehabt hatte, er eine schwierige geibabt hatte.
Aber ich kann es lhnen einfach nicht sagen. IcH3wecht, ob er
die Information hatte.”

Die Frage der Interviewerin, ob Paz eine Situagdnnere, in der
sie mit ihren Eltern Gber den Holocaust sprachmeiat sie:

"Von meinen Eltern, habe ich fast nichts gehdrtagh weil sie es
nicht selbst am eigenen Leib erlebt haben”

Informationen Uber diese Zeit hat Paz eher von ibb#z lebenden
Holocaust-Uberlebenden als von ihren Eltern. Pdaziert in ihrer
Argumentation die Verfolgung auf den Voélkermordndeur die

Uberlebenden selbst miterlebt haben, und [6st daihie

Familienvergangenheit vom Holocaust. Die Verbindang Shoah
stellt sie jedoch auf der Ebene ihrer Geflhle tvenn sie Uber die
Deutschen und die Verbindung ihrer Eltern zu Dénlgsd

argumentiert und sich empaort.

Aufschlu3reich gestaltete sich die Dynamik wahrexés
Familiengesprachs, zu dem wir Paz Israeli und deelen Eltern
gebeten hatten. Paz willigte ein, diesmal aucheiorr Deutschen
interviewt zu werden. Das Gespréach wurde in engdiscdeutscher
und hebréischer Sprache von der Deutschen Betiitt@Mund der
Israelin Tamar Zilberman gefiihrt. Da Aharon Aradgisth nicht
ausreichend gut sprach, um alles ausdricken unsteben zu
kénnen, wurden seine Beitrage wéahrend des GespiféichBaz
Israeli und Tamar Zilberman ins Englische Ubersetdie



englischen Beitrage umgekehrt fir Aharon ins DéwdsdcGegen
Ende des Gesprachs stellte sich heraus, dal? Ra# tais Deutsch
ihres Vaters sehr gut verstand. Als sie dies ofieleh gaben ihre
Eltern zu verstehen, dal3 sie ihr nicht glaubten uedmieden
weiterhin, auf Deutsch direkt mit ihr zu kommunrzie. Obwohl
auch ein direkter Dialog zwischen Eltern und ToclmieHebraisch
durch die Prasenz der israelischen Intervieweriglitid gewesen
ware und sogar mehrmals angeboten wurde, wandteoAhsach
nur an wenigen Stellen direkt auf Hebraisch an eséinchter.

Bereits an dieser komplizierten Interaktion lassesich
Anhaltspunkte  fir das  Verstdndnis der  familialen
Kommunikationsstruktur aufzeigen. Die aufwendige

Ubersetzungsarbeit hatte zur Folge, daR alle Rédape Uber die
deutsche Interviewerin liefen, also von einer weite Person
Ubersetzt und damit Ubermittelt werden mufdten. &onten die
Familienangehdrigen nur schwer direkt Kontakt zaeder
aufnehmen. Selten hoérte einer dem anderen aufrmerksa auch
hatten sie groRte Schwierigkeiten, auf die Beitrdge anderen
einzugehen. Die Ubersetzung und die deutsche Iateevin
dienten als Medium fiur ihre Kommunikation Uber
Familiengeschichte. Immer waren jedoch auch die ikaibnzen
gegenilber der deutschen Interviewerin prasentk&@azeine halbe
Stunde zu spat zur Verabredung. lhr Vater, der inzédinterview
sehr viel Nahe zu den Interviewerinnen hergesteadlite, wirkte
diesmal sehr nervés und unwillig. Er betonte, daBas Gesprach
maoglichst kurz halten wolle. Auch Paz Israeli hadim Telefon
angekundigt, sie habe nur eine halbe Stunde Zeithréhd des
Gesprachs wurde sie jedoch immer aufgeschlossereeRolle des
Abweisenden gegeniiber Deutschen Ubernahm dagegaromh
Arad. Er begann auf die allgemeine Frage, was iirzdeschenzeit
passiert sei, mit dem Thema "Alterwerden und KraikhEr habe
eine Herzoperation hinter sich und sei dadurch ambtionaler
geworden. Er verwies auf einen Satz, den er bengitsersten

die
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Interview fallen lie. Dieser sei ihm im letztenhdanoch oft
gekommen, da er zutreffe:

"Ich hasse mich, daR ich die Deutschen nicht hagsem.”

Damit ist das Thema "Deutschland” gleich zu Anfadgs
Gesprachs im Raum. Auch Dorit spricht Uber ihr géspes
Verhéltnis zu Deutschland und Paz Israeli argureentsie wisse
zwar nichts von ihren Eltern Uber den Holocaustbehaber
dennoch zu Deutschland eine groRe Distanz. Da iaberEltern
sich so deutlich von Deutschland distanzieren, kRaz Israeli
Uberraschenderweise erklaren, dal3 sie sich winstingeKinder
hatten mehr deutsche Kultur mitbekommen. Dies sechd die
Ablehnung ihrer Eltern ihrer deutschen Vergangengegenuber
aber nicht moglich gewesen. Paz klagt vor allere Mutter dafir
an, dal3 sie so wenig Uber deren Familiengeschicigse. Die
biographischen Aufzeichnungen ihres Vaters habengwischen
gelesen. Dorit Arad argumentiert daraufhin, dafdseGeschichte
nicht wie ihr Mann aufschreiben kdnne. Als wir Marttund
Tochter  anbieten, die auf Tonband aufgezeichnete
Lebensgeschichte von Dorit ihrer Tochter zur Veufig zu stellen,
lehnt Dorit ab:

"Ich will die Geschichte fur mich haben.”

Wir kénnen vermuten, dafd sich Dorits Schuldgefidggentber
ihrer eigenen Familie auf konkrete Erlebnisse beie die sie mit
niemandem teilen will. Denken wir an ihre Aussagg} es besser
gewesen ware, in der Britischen Armee zu dienen mitddem
Kinderkriegen zu warten, liegt eine andere Lesahen Dorit
verbindet unter Umstanden auch Schuldgefihle mit @Geburt
ihrer Tochter. Um diese vor ihren ambivalenten Gk zu
schitzen, vermeidet sie, Uber alles zu sprechenmitadieser Zeit
in Verbindung steht. Dies provoziert im Gesprachuthiigh die
Ablehnung ihrer Tochter und auch die ihres Manrls;beiden
fuhren zunehmend Nebengesprache und lachen sietenm, Dorit



spricht. Damit wird wiederum Dorit eine Atmosphamerweigert,
in der es ihr gelingen konnte, ihre schmerzhaftdaHeungen und
Schuldgefuhle mit ihnen zu teilen.

Deutlich wird im Verlauf des Gesprachs schliel3liémarons
Wunsch, in Begleitung seiner Tochter nach Deutschlau reisen.
Auf dieses Angebot, sich der Familienvergangenhaitnéhern,
reagiert sie ablehnend. Sie spricht ausfuhrlich vibmen
psychologischen Problemen und ihren Angsten gegenib
Deutschland. Schliel3lich erklart sie, sie reiste irem Vater
allenfalls nach Deutschland, wenn er sie darum. W&te ambiva-
lent allerdings auch Aharon selbst seinen Wuns@e#uzeigt sich
darin, dal3 er ihn nicht an die Tochter direkt asieg§ sondern ihn
der Interviewerin mitteilt. Auf deren Frage, ob sch vorstellen
konne, seine Tochter direkt um eine Reise nach d2hland zu
bitten, antwortet er”Ja, aber nicht auf Knien.”Sie erwidert
darauf’ Bitte, bitte mich nicht.” Welche Bedeutung diese
Dynamik zwischen Paz und ihren Eltern fur ihre Kandhat, zeigt
sich am Beispiel ihrer Tochter Galit.

Galit Israeli, die ebenfalls von Tamar Zilberman interviewt weyrd
wurde 1967 geboren, im Jahr des "Sechs-Tage-Krigdes eine
Atmosphare von Selbstvertrauen und Glauben inidene Starke
in Israel zur Folge hatte. Der Kibbuz galt in diegeit nicht mehr
unbestritten als einziger und bester Lésungsweg Zitenismus zu
verwirklichen. Uberhaupt wurden nun die zionistischdeen mehr
als zuvor hinterfragt. In diesem Klima wuchs Galitf, und wir
kobnnen uns fragen, welchen Weg sie wabhlte,
Familiengeschichte fortzusetzen.

Wie ihre GroRReltern und Eltern erlebte die 15jah@@alit 1982 im
Libanonkrieg die Bombardierung ihres Kibbuz', derder Grenze
zum Libanon liegt. Einmal schlug auch eine Bombealén Néhe
ihres Hauses ein. Diese als "Friede fur Galida"eiobnete

die
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kriegerische Operation wurde in Israel sehr widersiplich
aufgenommeftf, doch fir diejenigen, die im Norden Israel, in
Galida lebten, bedeutete sie in erster Linie dieh&ung einer
standig gefahrdeten Grenze. Bevor Galit zur Armiegezogen
wurde, volontierte sie noch fir ein Jahr als Bedragu einer
sozialistischen Gruppe der Jugendbewegung und noglie
Grol3stadt. Ihre Militarzeit absolvierte sie in einn Madchen
sehr begehrten Position: Sie diente an einer Basis
Fallschirmspringern, fiur die sie als Soldatin ab@ty der
Kampfhandlungen zu sorgen hatte. Hier lernte sienitspateren
Mann Jaakov kennen, der wie ihr Vater aus einezntalischen
Familie kommt. Nach Abschlul3 der Armeezeit lebtén loeiden
noch ein Jahr in Galits Kibbuz. Das Paar ging déimeinen
Monat zu Galits Onkel, dem Bruder ihrer Mutterdie USA. Nach
ihrer Ruckkehr heirateten sie und verlieRen baldaufa den
Kibbuz. Sie leben nun in Tel Aviv und Galit hat nginem
Studium begonnen. 1993 bekamen die beiden ihrseiksiel.

Galit teilt erstaunlich viel mit ihrer Mutter Pazsraeli.
Bemerkenswerterweise klagt auch sie ihre Muttetidahn, dafd
diese keine gute Mutter gewesen sei. Wie die Mwiesucht auch
sie der Interviewerin zu belegen, was fur eine dWiteter dagegen
sie selbst ist. Auch sie fuihlt sich mehr auf deiteéStres Vaters,
insbesondere nach der Scheidung ihrer Eltern. Galitatet wie
Paz Israeli sehr jung. Auch sie lernt ihren Maner dus einer
orientalischen Familie kommt, wahrend der Armeekerinen. Im
Gegensatz zu ihrer Mutter aber und gegen deren ricmgen

% Wahrend das zunachst erklarte Kriegsziel, die Miféastruktur im
Sudlibanon zu zerstéren, von der Bevolkerung ndce@tiert wurde, traf der
weitere Kriegsverlauf, das Vordringen der isradlést Armee bis nach Beirut
sowie Nichteingreifen des israelischen Militdr bdén von libanesischen
Christen begangenen Massakern in den palastinbesigeliichtlingslagern, in
der israelischen Bevélkerung auf Unverstandnis dibrte dann auch
gewissermaflen zum Ende von Begins militarischer hrifig” (vgl.
Guggenheim 1987:387).



verlalt Galit den Kibbuz. In ihrer Lebensgeschigdyilen Zionis-
mus und Kibbuz nicht dieselbe Rolle wie noch fiieiMutter, die
dartiber die Familiengeschichte lebensgeschichiledrbeitet. Die
Rekonstruktion der Fallgeschichte zeigt, dal3 eihesr zentralen
Themen "Tod” ist und daf sie dieses Thema mit deniken-
geschichte verbindet.

Zunachst stellen wir fest, daf3 Galit auch in sdinliéher Weise
wie ihre Mutter das Interview beginnt. Sie spricitht Gber die
Familiengeschichte vor ihrer Geburt, sondern begimit ihrer

eigenen Biographi€'lch bin 1967 im Kibbuz K. geboren, als das
erste Kind, das erste Enkelkin®ie prasentiert dann zunachst ihre

Lebensgeschichte im thematischen Feld: "Mein LebeKibbuz"

und endet mit der Erzéhlung tber ihr Mutterwerd2as Verlassen
des Kibbuz' begriindet sie damit, dal’ sie dort deféil® hatte, zu
ersticken. Sie berichtet knapp von ihrem Studium Bericht Gber
die Jahre nach dem Verlassen des Kibbuz' ist d&@udentriert,

sich als gute Israelin, die das Land nicht verla@dtprasentieren.

Sie hat offenbar den Bedarf, zu rechtfertigen, wasie nicht mehr
im Kibbuz lebt. Koprasent ist das Thema "Emigrataus Israel”.
Abschlie3end evaluiert Galit ihr Leben wie foltfEs ist ein Leben
zwischen einer Kibbuznik und einer Israelihne Aufforderung
beginnt sie nach diesem Abschluf? nochmals GbeKimeheit und

Jugend zu erzahlen. Es sind nun Geschichten, dieigft sind

mit den Themen: Angst, Gefahren und Tod. Galit ldtzdber die
Toten in ihrem Leben. Von den Jugendlichen, mitetiesie im
Kibbuz aufwuchs, seien vier gestorben. Statt Uberlebenden
Freunde zu sprechen, erwahnt Galit nur die toterthAeschatftigt
sich die Enkelin mit der Todesgefahr, der sie seldhrend des
Libanon- und des Golfkrieges ausgesetzt war. Didsamen sind
auf der manifesten Ebene nicht mit der Shoah verkn&benso
wie ihre Mutter kommt auch Galit nicht von sich adfe

Familiengeschichte zu sprechen, obwohl auch sie dar

Eingangsfrage dazu aufgefordert wurde. M.a.W.: athstach der
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ersten chronologischen Erzahlung der eigenen Bobgga zu

Themen der Familiengeschichte Uberzugehen, prase@ialit ihre

Lebensgeschichte nochmals in einem neuen themetidedld oder
Kontext. Hatte sie zunachst ihre Lebensgeschichia die

Kollektivgeschichte ihrer Generation im Kibbuz ethgttet
prasentiert, spricht sie im zweiten Teil zu ihrateBnissen, die mit
Angst, Gefahren und Tod zu tun haben.

Galit weild sehr wenig Uber die Geschichte ihrersf@rn und
auch wenig Uber die Geschichte ihrer Eltern. Datefede Dialog
zwischen ihrer Mutter und den Groleltern in bezwug den

Holocaust manifestiert sich also auch in der drit@eneration.
Galit berichtet, daf3 ihr Gro3vater esifgegeben habelber seine
Vergangenheit zu erzéahlen und statt dessen ein Besbhrieben
habe. Auf die Frage der Interviewerin, ob sie wisgas mit ihren
Urgrol3eltern passiert sei, antwortet Si8ie starben in Lagern”

Sie wisse aber nicht, in welchen. Nach ihren Plsartazu deren
Tod gefragt, antwortet sie, sie musse sich ab undetbst sagen,
dal3 ja recht nahe Verwandte im Holocaust gestose&n, denn
sie selbst fuhle sich davon sehr weit entfernt.

Der Weg, sich mit den Toten in der eigenen Fanzliebeschaf-
tigen, ist fur Galit wie fir ihre Mutter blockiergie berichtet, dald
die GroRReltern ihr manchmal Geschichten darubedihdien, sie
diese aber immer wieder vergesse. Unserer Annalank reigt
ihre Mutter Paz Israeli wenig Empathie fur die \@rgenheit ihrer
Eltern. Deren Schuldgefihle und Ambivalenzen ersrhw
allerdings auch den Dialog Uber die Vergangenibest. GroRvater
Aharon Arad versucht, seine Geschichte Uber einhBuaao
vermitteln. Eine direkte, emotionale Kommunikatider die
Familiengeschichte scheint in dieser Familie etherkiert.

Dies zeigt sich auch wahrend des Familiengesprétas Gabriele
Rosenthal und Bettina Volter mit den GrofR3elterndAwad ihrer
Enkelin Galit gefihrt haben. Ahnlich wie beim Faemnigesprach



mit ihrer Mutter ist auch diesmal die Interaktiowigchen den
beteiligten Familienangehérigen nur Uber die In@axerinnen
maoglich. Obwohl sie explizit dazu aufgefordert wemd sich auch
in Hebraisch aneinander zu wenden, funktioniersetiedirekte
Dialog nicht. Die Enkelin Galit bringt dariber huganur eine
halbe Stunde Zeit mit. Sie verabschiedet sich gemaudem
Zeitpunkt, bei dem ihr GroRRvater gerade dabei lkter seine
Phantasien zum Tod seiner Eltern zu sprechen. DBeetsch
spricht und auch kaum Pausen fiir die Ubersetzustg fizhit Galit
sich vermutlich aus dem Gesprach ausgeschlossetierdiseits
wird diese Sequenz mit der Frage der Interviewerneingefuhrt,
was Aharon fir das Wichtigste in seiner Familieseshte halt,
von dem er mdchte, dal’ es nicht vergessen wircdselikeage und
der Beginn seiner Antwort, die von seinen Ambivakm
gegeniber Deutschland handeln, werden fur die Enkalf
Englisch Ubersetzt. Sie wartet also die Ubersetzigg) zweiten
Teils von Aharons Antwort nicht ab, sondern verld&h Raum
gerade an der Stelle, wo er emotional sehr bewégtr idie
Bedeutung der Shoah fur ihn und seine Familie Bpric

Wir kdnnen davon ausgehen, dal3 in der Familie Aliadbeiden
Themenfelder "Verhéaltnis zu Deutschland” und "SHomth der
Regel zur Stérung des intergenerationellen Dialiggen. Dies
zeigt sich schlie3lich auch anhand des InterviewsJosef Arad,
dem drittéltesten Sohn von Aharon und Dorit Arad.

Josef Arad wurde 1950 als drittes Kind von Dorit und Aharon
Arad geboren. Wahrend die Geburt seiner SchwesterzRitlich
und emotional mit der Verfolgung und Ermordung Geol3eltern
wahrend der Shoah verbunden ist, steht die GelortJosef eher
im Zusammenhang mit dem erfolgreichen Verlauf des
Befreiungskrieges 1948/49. Die mannliche Biographieser
Generation ist noch weit mehr mit den Kriegen naé$ verbunden
als die weibliche.
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Wie seine Schwester beklagt sich Josef daribeKials von den
Eltern nicht geniigend Zuwendung erhalten zu ha¥éa.andere
Kinder seines Jahrgangs wuchs er im Kinderhausséfibbuz
auf. Die mangelnde Aufmerksamkeit der Eltern fluhseines
Erachtens auch dazu, daR er als rebellischer Jligjesd
erhebliche Schulprobleme hatte und vor Abschlu? der
Universitatsreife aus der Schule flog. Josef Aragitnt eine Lehre
und wird danach, kurz nach dem 6-Tage-Krieg, zuritiidienst
an der syrischen Grenze eingezogéwWir machten Jagd auf
Terroristen', erklart er heute in ironisch distanzierter Weldber-
haupt sieht er einige seiner militarischen Einsalmaite im
kritischen Licht.

Nach seiner Armeezeit kehrt Josef Arad in den Kiblkuriick.
Zwei Jahre spater beginnt 1973 der Jom-Kippur-Kraeg Josef
wird eingezogen. Viele seiner Freunde fallen inseile Krieg.
Auch Josef Arad befindet sich mehrfach in Todedgefauch den
Libanonkrieg von 1982-1984 erlebt er als Soldatlem Frontlinien
und wahrend der Intifada (ab 1987) wird er wied#rlagihrend
seines jahrlich zu absolvierenden Reservedienstden besetzten
Gebieten eingesetzt. Mitte der siebziger Jahrennégiosef Arad
Reisen in europaische Lander zu unternehmen. Di2atsn fallt
mit den ersten Reisen seiner Eltern nach Deutsghtasammen.
Wie dann auch das Gesprach mit ihm zeigt, versim$ef eher als
seine Schwester nachzuvollziehen, wie es dazu Haf,sich die
Haltung der Eltern gegentber Deutschland verandéweh er
besucht Deutschland mehrmals und erklart, dal} er aach
Freunde habe. Er hat zwischenzeitlich eine schwhdi§reundin,
mit der er einige Zeit in Schweden lebt. Dies kanmér als Ver-
such interpretieren, sich auf ein Leben aul3erhadb \srael
einzulassen. In diesem Zusammenhang erzahlt er emeehr
Erlebnisse, in denen er als Jude und Israeli wrigurde. Dazu
gehdort eine Begegnung mit einem Deutschen, dervibiinélt, die
Israelis steckten Araber in KZs. Josef reagiertigser Situation
defensiv, obwohl er voller Aggression auf den Delus ist. Er



evaluiert die Geschichte mit einer Bemerkung, degtz wie
verletzbar er sich fuhlt, wenn er sich aufRerhalb lgpael bewegt:
"Jedesmal wenn ich aus dem Land gehe, werde ideireinen

oder anderen Situation geschlagemiese Geschichte deutet an,

wie schwer es dem Biographen féllt, seine Aggressiagegeniber
Deutschen auszudricken und wie verletzlich er gjegentber
Deutschen fuhlt. Nach seiner Ruckkehr aus Europdaft Josef
den Kibbuz und beginnt mit behinderten Kindern miaéischer

Einwanderer in Tel Aviv zu arbeiten. Dort lernt seine Frau
kennen. Sie ist in einem Kibbuz aufgewachsen, der zionisti-

schen Einwanderern aus Osteuropa in den 20er umerfr30er
Jahren aufgebaut worden war, zu denen auch iheenEdiehorten.
Auch Josef heiratet wie alle seine Geschwisterp ats ein

Familiensystem, dessen nahe Angehotrige den Holbcaicht

selbst erlebt haben. Dadurch ist es ihm moglicith svom

deutschen Herkunftsmilieu seiner Eltern abzugrenzen
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weine ich vor einer Deutschen®ie starke Ambivalenz zwischen
der Bereitschaft, sich auf eine Begegnung mit eipargen
Deutschen einzulassen, und der Aggression, diee diahe
erzeugt, bestimmt das gesamte Gesprach. Sie dsichktauch
darin aus, dal3 Josef Arad uns spater Uber seieenbtitteilen
lant, ihm habe das Interview sehr gut gefallennhdenhabe noch
selten so offen Uber sein Leben sprechen kdénnen.

Noch bevor die Interviewerinnen die Eingangsfragechn der
Familien- und der eigenen Lebensgeschichte gesteben,
versucht Josef etwas klarzustellen. Er hétte vaneseEltern
gehort, sie machten eine Untersuchung Uber Uisveite
Generation des HolocaustDarunter fiele seine Familie nicht:
"Meine Eltern erlebten den Holocaust nicht sellish, meine sie
verloren nur ihre Familien (atmet schwer)Vie Paz grenzt sich
also auch Josef Arad zunéchst von der Verfolgursgsgehte
seiner Familie ab, doch im Unterschied zu ihr ewiffer das

Gesprach mit der Thematisierung der Ermordung seine
Familienangehdrigen. Mit der Formulierung, sein¢eiel hatten
"nur ihre Familien verloren”, vermeidet er allergnebenso wie
seine Schwester, die Perspektive seiner Elternbranéhmen und

Josef bekommt 1980 seine erste Tochter. Er begibesjgn zu

studieren, findet  Arbeit als Layout-Gestalter ~ von
Wochenmagazinen und arbeitet u.a. mit einigen Aumtor
zusammen, die Uber die Shoah schreiben. Er readbdrch

Bildmaterial fir deren Berichte und ist zustandigdas Layout. In
seiner Freizeit und betatigt er sich u.a. als $sheiler.

Wie gestaltet sich nun die Erzdhlung der Familiemd
Lebensgeschichte von Josef im Interview? Im Unteest zu
seiner Schwester akzeptiert er neben einer iscaels auch eine
deutsche Interviewerin und wird 1995 von Bettindt®ttund Hagit
Lifschitz auf Englisch interviewt. Wahrend des G@sphs bezieht
er sich fast ausschlieBlich auf die deutsche Ieemrin und
wendet sich der israelischen Kollegin nur zu, unwast auf
Hebraisch einzuwerfen; meist handelt es sich dabedie Frage,
"warum erzahle ich das alles einer DeutscheA®R"der emotional
dichtesten Stelle im Interview, Josef Arad begimmtwveinen, fragt
er an die israelische Interviewerin gewandt aubridisch:"Warum

eine Nahe zu diesen Familienangehdrigen auszudnliékech im
folgenden spricht der Biograph meist von den "Bl&giner Eltern”
und nicht von seinen GrolR3eltern oder seiner Famief die
Eingangsfrage beginnt Josef dann im Unterschied seiner
Schwester, die Familiengeschichte seiner ElterrdeorEmigration
nach Palastina zu berichten. Das thematische Fedd d
Eingangserzahlung kénnte man mit "Das verloreneeheln
Deutschland” bezeichnen. Der Biograph ist damithé&figt, das
Leben seiner Grol3eltern und Eltern in Deutschland z
rekonstruieren und stellt dabei fest, dal er Muils, Hdie
Geschichte zu behalten und als die seine anzunehmen

"Es ist ein sehr nebliges Bild, das ich Uber bekleernhduser
habe, ich kann mir wenig darunter vorstellen .h i@abe alles auf
Video aufgezeichnet. Ich kann manchmal hingehen ineh



Geschichten zuhdren ((lacht)) ich meine, wenn teidboen werden,
hab ich es immer noch.”

Josef Arad hat vor allem das Problem, die Famiksobichte als
Teil seiner Geschichte zu verstehen, fuhlt sichodaaber auf ihm
unerklarliche Weise angezogen. Vor einigen Jahm@nehn seine
Eltern zu deren Geschichte befragt und das Intenaaf Video

aufgezeichnet. Deutlich wird, daf3 Josef die Roberiimmt, die
Familiengeschichte in Erinnerung zu halten. Dehtliwerden

allerdings auch seine Schwierigkeiten, sich miseieGeschichte
zu identifizieren. In seiner Darstellung konzentrier sich darauf,
den gutblrgerlichen Status seiner GroRReltern dtetkers. Er

evaluiert:

"Fur uns, die wir in einer fast kommunistischen @lsshaft

aufgezogen wurden, so was zu horen auf sowas aiatein war
schwierig”

Besonders problematisch ist fur Josef, von seinkerrEimmer

wieder zu hdren, wie vollkommen ihre Familien ire dleutsche
Gesellschaft integriert waren und wie stark siehswon den
"Ostjuden” abgrenzten:

"Es war immer das Gefihl von (1) wir waren Teil @Genzen, wir
waren nicht nur Juden von Osteuropa, die nach Beéiimen, um
etwas zu essen zu finden, wir waren keine Ostjuden.

Intensiv beschéftigt Josef Arad zudem die engeaAflider Familie
seines Vaters mit der nicht-judischen High Socielyf die sein
Vater seines Erachtens bis heute stolz ist. Erstefiat die
Assoziation, dal3 die Familie mit denjenigen befdminwar, die
spater Nationalsozialisten wurden. Dies korrespamdior allem

auch mit den Einschatzungen seiner Mutter Dorlienug auf ihre
Eltern. Josef konzentriert sich mit seiner Kritikeedings auf
seinen Vater. Er hat extreme Probleme mit dessehivaienz in

bezug auf Deutschland. Wahrend seine Mutter siar elavon
distanziert hatte, sei sein Vater bis helitge magnetisiert von
Deutschland"
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"Sie sprach nicht Gber ihre Geflihle zu Deutschlaingendwie

trennte sie, ich meine, sie wollte Israelin werdeid ihr gelang es.
Vater ist mehr das, was wir "Galutee" nennen, eria exilierter

Jude, einer der mit einer anderen Mentalitat kam,ist kein

Israeli, ich meine er ist wie im Exil."

Josef erzahlt, da’ er die typisch deutschen Eipaften seines
Vaters, wie Autoritatshorigkeit, in seiner Kindhedls Verrat

empfand. Wir kdnnen vermuten, dafld er personlich aterletzt

war, weil er spirte, dal sein Vater sich nach [ilasd

zurtckgezogen fihlte und ihm nicht seine ungeteiligrendung

schenkte. Er hatte, wie er sagt, aullerdem lieberenei
kampferischen Vater gehabt. Dessen Bindung an Didatsd aber
verhinderte in den Augen von Josef, dal3 er eintigeh Israeli

wurde.

Josef bindet bereits in den selbststrukturierteih des Interviews
einen Bericht Uber die Daten der Verfolgung und @&dung seiner
Grol3eltern ein. Er weil3 nicht, wohin die ElternngeiMutter zu
Beginn des Krieges deportiert wurden. Dagegen weidal’ seine
Grol3eltern véterlicherseits 1943 nach Theresiendtachen, wie
"alle Juden der Elite" nimmt er an. Von dort seien sie nach
Auschwitz gekommen:"Ich weil3 nicht sehr viel dartber”
evaluiert er,"ich meine das sind Leute, die ich nicht kenngier
das Schicksal der Schwester seines Vaters wisg@chts, der
Bruder seiner Mutter sei bereits vor der Verfolgamgden Folgen
einer Operation gestorben. Die Teile der Familisogihte, die
fur seine Eltern zu den problematischsten gehéetziehen sich
also seiner Kenntnis. Wir kbnnen annehmen,
Schuldgefihle, die Dorit und Aharon Arad insbesoedggentber
ihren Geschwistern haben, die Tradierung dieseds Tder
Familiengeschichte blockieren. An der Textstruktig bestimmt
ist durch den standigen Wechsel von "was ich weifdtas ich
nicht weil3", lalt sich ablesen, wie anstrengend digsen
Angehdrigen der zweiten Generation die Rekonstwukiseiner

daR die



Familiengeschichte ist und wie sehr er sich um éiabarente
Geschichte bemiht.

Die Analyse von Josefs Prasentation der eigeneprisgeschichte
verdeutlicht dann, wie er an die Familienvergangénebunden
ist und wie er mit seinem Lebensweg versucht, damitd
zusammenhangenden Schuldgefiihle zu bearbeiten. Aasbkf
prasentiert wie seine Schwester seine Lebensgésehic erster
Linie eingebettet in die Kollektivbiographie seir@eneration. Die
Themen "Leben im Kibbuz" und "Soldat in mehrerenelfen”,
bestimmen seine lebensgeschichtliche Prasentafiosef Arad
stellt sich als einen Israeli dar, dessen Aufgaim Ziel es ist, sein
Land zu verteidigen. Im Unterschied zu seiner Scheve die sich
betont als Kibbuznik prasentiert, hebt er vor allesgine
Verteidigung des Landes wahrend der Kriege hervir.ihn, der
im jungen Erwachsenenalter den Kibbuz verla3tdiss der Teil
des zionistischen Auftrags, den er erflllt, der @dver auch ins
Zweifeln bringt. Ihn quélen starke Schuldgefiihlei, dlenen er sein
aktuelles Handeln bei der israelischen Armee in ldentext der
Shoah stellt: Er fragt sich, ob er sich wahrendldefada wie ein
Angehdriger der Gestapo verhalten habe.

Welche Angste sich hinter seinen Zweifeln verbergsind
deutlicher, wenn wir ein von Josef geschriebenesatérstiick bei
der Interpretation bertcksichtigen. Seine Mutter diases Stiick,
das in Deutschland spielt, Ubersetzt und uns zusen.gegeben.
So gibt auch sie uns mit diesem Stiick eine indér&dtschaft. Der
Text handelt von einem Gerichtsverfahren gegennei@gen
Mann, der als Neonazi auftritt, und einen alten Manschlagen
hat. Wie sich im Laufe Verfahrens herausstellt, das Opfer ein
alter Nazi wahrend der des Mordes angeklagte jivegmazi Sohn
einer Uberlebenden ist. Als Tatmotiv wird die Ractes jungen
Mannes am alten Nazi enthillt. Seine Mutter war mém
erschlagenen Mann vor 1933 liiert gewesen.
Machtibernahme hatte dieser sich zum fanatischeteig@nger
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entwickelt und die Mutter an die Gestapo ausgetiaied damit
ihren Transport in ein Konzentrationslager mitvénatet.

Was vermittelt uns dieses Stiick nun Uber die Moties Autors?
Wir kdnnten es als Josefs Parabel fir sein Befindehfir seine
Sicht der Familiengeschichte lesen. Mit der Figer Mutter des
Neonazis assoziieren wir seine Grof3eltern und d@ezrehung zu
Deutschland, die zu ihrer Ermordung fuhrte. Die uFigdes
Neonazis reprasentiert dagegen wohl Josefs Phantads
nachfolgende Generation die Tater zu bestrafen. Réfimen uns
fragen, ob sich Josef auch vor seinen Aggressitiilrehtet, weil er
Angst davor hat, von ihnen Uberwaltigt zu werdenr Wnnen
dariiber hinaus annehmen, dal3 dieses Stick auclhwelime
Geflhle seiner Mutter Dorit ausdrtickt, die dies# sierbietet, uns
direkt mitzuteilen.

Josef hat jedoch auch einen Weg gefunden, seineefgjgnen und
seine  Schuldgefihle im  Zusammenhang  mit
Familiengeschichte lebensgeschichtlich zu beaneidicht nur
seine schriftstellerische Tatigkeit hilft ihm dapgdndern auch sein
Engagement flr orientalische Juden. Lange argueréngr im
Interview darlber, wie schwierig Migrationen flredBetroffenen
sind. Vor diesem Hintergrund malRe er sich auchtna&h das
Verhalten seiner Eltern zu werten, auch wenn dr sicnanchen
Punkten ein anderes Verhalten wiinschte:

"Sie hatten ihre beste Zeit der Jugend hier in étraAls ganz
Europa, die eigenen Eltern eingeschlossen, branms@ngen und
tanzten und af3en sie, was sie zu essen hattereserdiTagen in
den vierziger Jahren ... Ich weil3 nicht, wie o# diachten - ich
habe sie nie gefragt, wie oft, wieviel, was sidtéirhin dieser Zeit.
Aber ich weil3, dal3 man als- weil ich selber jung,wann du jung
bist und voller Hormone und und die Sonne, die tagdine Sonne
scheint und das Meer ist blau, kimmerst du dichntngtandig
darum, was passiert, was weil3 ich in Somalia. Duokst deinen

Nach der Kaffee und verbringst eine schone Zeit"

seiner



Josef, dessen Geburt 1950 bereits einige JahredswhEnde des
Zweiten Weltkrieges und des Holocaust liegt, félit leichter als
seiner Schwester, deren Geburt zeitlich mit der didung der
Familienangehdrigen in Europa zusammenhéangt, dispBktive
seiner Eltern zu Ubernehmen. Dabei dirfen wir ads gestorte
Verhéltnis zwischen Paz und ihrer Mutter nicht utibksichtigt
lassen. Sie muf3, um die Distanz zur Mutter halterkdnnen, ja
geradezu eine Perspektiveniibernahme mit ihr
Nachdenken Uber die Folgen der Verfolgungsvergamgefur ihre
Eltern abwehren. Doch auch Josef hat Mihe, seiterrElim
Kontext der Verfolgungsvergangenheit zu sehen.einesn Falle
wie auch in dem seiner Schwester kdnnen wir diesh aals
interaktives Produkt der Eltern und ihrer Kindegtefen, das, wie
wir zu zeigen versucht haben, seine Auswirkungerhauf die
dritte Generation hat.

ResumeeDie Interviews mit den Grol3eltern dieser Familiie, als
Jugendliche aus Deutschland zwangsemigrieren muReggen,
welche Schwierigkeiten mit dem Trauerprozel3 umEti@ordung
der Familienangehorigen verbunden sind. Diese @Géoar
versucht ihre Traumatisierung mit einer Ablehnumgti deutschen
Vergangenheit und einer starken Identifikation reitiel und dem
zionistischen Auftrag biographisch zu bearbeitem Aieser
Familie &Rt sich dariber hinaus zeigen, dal} died&i der
"Jugendalija-Generation” den Aufbau, Erhalt und derteidigung
Israels ebenfalls als Strategie gewahlt habenydigangenheit zu
uberwinden, sie nicht wiederholbar zu machen umdd&s Leben
zu kampfen. Doch mit den Ambivalenzen ihrer Eltsowie mit
deren blockierter Trauer gehen auch Stdrungen

intergenerationellen Dialog einher. Am Beispiel d@arkel dieser
Familie der "Jugendalija-Generation" wird deutlicdal3 der
blockierte Dialog zwischen ihren Eltern und Gro@eltes auch

bzwn ei

im
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ihnen erschwert, einen empathischen Zugang zurrisgi@schichte
ihrer Grof3eltern und Eltern zu finden. Die abgeweefrauer und
auch die Abwehr der Sehnsucht nach Deutschlanagexisowohl
im familialen Dialog wie auch in der Dynamik derneelnen
Biographien, dalR Aggressionen gegen Deutschland
Schuldgefiuhle eine so konstitutive Rolle spielen.

und
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