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Vorwort

Durch einen Zufall stiefl ich 1999 wihrend einer Israelreise in der Bibliothek
eines Kibbuz’ auf den Bericht iiber die Rettung von 105 tiirkischen Juden aus
dem Konzentrationslager Bergen-Belsen. Als tiirkische Staatsbiirger waren sie
im Mirz 1945 befreit worden und im Rahmen eines tiirkisch-deutschen Zi-
vilgefangenenaustausches an Bord eines Schiffes namens Drottningholm nach
Istanbul gelangt. Der Autor des Berichtes, Rudolf Levy, hatte selbst an dem
Austausch teilgenommen. Es war das erste Mal, dass ich von tiirkischen Ju-
den als Betroffenen der Schoah erfuhr, obwohl ich mich seit Jahren mit der
Situation von Minderheiten in der Tiitkei als auch, bestirkt durch meinen fa-
milidren Hintergrund, mit jiidischer Geschichte und der Schoah beschiftigte.
Mein Bild zum Thema Tiirkei und Holocaust war bis dahin von Berichten
iiber verfolgte jiidische Wissenschaftler geprigt, die wihrend der 1930er-Jahre
an tiirkischen Hochschulen und staatlichen Instituten Aufnahme gefunden
hatten.

Erst einige Jahre spiiter fand ich Gelegenheit, dem »Fund« aus der Kibbuz-
bibliothek nachzugehen. Mein erster Weg fiihrte mich in das Archiv der Ge-
denkstitte Bergen-Belsen, wo ich die Liste der 105 tiirkisch-jiidischen Hift-
linge einsehen konnte. Die meisten der geretteten Familien stammten aus
Izmir, Istanbul, Edirne und weiteren Stidten der Tiirkei. Umso verbliiffter
war ich, als ich im Sommer 2003 in Istanbul feststellte, dass die Rettung die-
ser Personen dort kaum bekannt war, und zudem herausfand, dass die meisten
der befreiten tiirkischen Juden im April 1945 von den tiirkischen Stellen erst
nach langen Verhandlungen von Bord gelassen und anschliefend in Pensi-
onen interniert worden waren. Weitere Informationen beziiglich tiirkischer
Juden wihrend der Schoah waren weder in staatlichen Archiven noch von
Institutionen der jiidischen Gemeinde in der Tiirkei zu erhalten.

Auf weit groflere Resonanz stiefen meine Nachfragen bei Sepharden in Pa-
ris, Briissel und weiteren Stidten. Innerhalb kiirzester Zeit fand ich Kontakt
zu zahlreichen Kindern und Enkeln tiirkisch-jiidischer Einwanderer, die mir
die Geschichte ihrer Familien und Angehérigen erzihlten und mich in das
untergegangene Universum tiirkisch-sephardischer Einwanderer-Gemeinden
in Europa einfithrten. So erfuhr ich, dass die erste Generation tiirkischer Mi-
granten in Westeuropa iiberwiegend von Juden gestellt wurde.

20-30.000 tiitkische Juden oder Juden tiirkischer Herkunft lebten wih-
rend der Zwischenkriegszeit in verschiedenen europiischen Lindern. Obwohl
sie zahlenmifig eine grofere Gruppe bildeten als die heutige jiidische Be-
volkerung der Tiirkei und viele von ihnen Opfer der Schoah wurden, sind
sie in der internationalen Holocaustforschung bislang kaum beriicksichtigt
worden.
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Als einzige Monographie zum Thema erschien 1993 die von Stanford Shaw
vorgelegte Studie Turkey and the Holocaust. Turkey's Role in Rescuing Turkish
and European Jewry from Nazi Persecution. Wie der Untertitel zeigt, liegt der
Fokus der Arbeit auf der Rolle der Tiirkei bei der Rettung von Juden. So hit-
ten tiirkische Diplomaten in ganz Europa ihr AufRerstes gegeben, um — »hiu-
fig unter Gefihrdung ihres eigenen Lebens« — tiirkische Juden vor der Ver-
folgung zu retten. Shaws Thesen fanden in der offiziellen tiirkischen Politik
begeisterte Aufnahme und sind durch ihre stindige Wiederholung zu einem
festen, sich selbst reproduzierenden Mythos geworden, der auch international
in zahlreichen Publikationen prisentiert wird.

Dabei wird die behauptete grofiziigige Rettung von Juden durch die Tiirkei
hiufig in einem Atemzug mit der Aufnahme der wihrend der Reconquista
aus Spanien vertriecbenen Juden im Osmanischen Reich genannt. Beide Er-
eignisse werden — oft in zwei sich komplettierenden Halbsitzen — als zusam-
mengehérig behauptet. Die Rettung von Juden wihrend des Holocaust wird
so zur Wiederholung der Aufnahme der aus Spanien vertriebenen Sepharden,
als handle es sich um zwei Etappen cines einzigen Phinomens, das der unver-
briichlichen tiirkisch-osmanischen Toleranz gegeniiber Juden geschuldet sei.

Solche Darstellungen beriihren das Schicksal der tiirkischen Juden wih-
rend der Schoah nur am Rande, letztlich dienen diese lediglich als »Statisten«
der Rettungsaktivititen tiirkischer Diplomaten. Mein Anliegen war es da-
gegen, die Perspektive der tiirkischen Juden selbst zum Ausgangspunkt mei-
ner Untersuchung zu machen. Bestirkt wurde ich darin durch die Reaktion
zahlreicher von mir befragter Zeitzeugen, fiir deren Schicksal sich bisher nie-
mand interessiert hatte. Dabei ging es mir auch darum, die grofle Gruppe
der tiirkischen Juden in Europa nicht auf ihre Rolle als Opfer der Schoah zu
reduzieren, sondern an die vielfiltige Existenz tiirkisch-jiidischer Gemeinden
in Europa wihrend der Zwischenkriegszeit zu erinnern, die durch den Holo-
caust ausgel6scht wurden.

Das vorliegende Buch zeichnet zunichst die wechselvolle Geschichte der
Juden des Osmanischen Reiches und der Tiirkei nach. Ein Schwerpunkt liegt
dabei auf den spezifischen Entstehungsbedingungen des tiirkischen Natio-
nalstaates und der kemalistischen Politik sowie ihrer Auswirkungen auf die
Situation der Juden. Nur vor diesem Hintergrund wird die Massenauswande-
rung von Juden wihrend der ersten drei Jahrzehnte des 20. Jahrhunderts aus
der Tiirkei verstindlich.

Wihrend des Holocaust wurde die Tiirkei aufgrund ihrer geografischen
Lage auch fiir zahllose Juden Siid- und Siidosteuropas zu ciner lebenswich-
tigen Briicke auf dem Weg nach Palistina. Damit war die Politik der Tiirkei
sowohl fiir ihre eigenen in Europa lebenden jiidischen Staatsangehérigen als
auch fiir Aktivititen zur Rettung der Juden Siidosteuropas von herausragender
Bedeutung. Auch hier gilt, dass sich die Politik Ankaras sowohl gegeniiber
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rihren eigenen« Juden inner- wie auflerhalb der Tiirkei als auch gegeniiber
jidischen Fliichtlingen nur vor dem Hintergrund der tiirkischen Politik der
Dreifiger- und Vierzigerjahre angemessen erkliren lasst.

Nun zu einigen formalen Details: Bei fremdsprachigen Begriffen und Na-
men, die sich in der deutschen Sprache durchgesetzt haben, wird die deut-
sche Schreibweise verwendet (also Janitscharen statt Yenigeri und Inénii statt
{nonii). Bei Bezeichnungen, die im Deutschen nicht existieren, benutze ich
jeweils die tiirkische Form (anstelle z.B. der arabischen). Um interessierten
Lesern, die des Tiirkischen michtig sind, das Wiedererkennen und Auffin-
den entsprechender Literatur in der Tiirkei zu erleichtern, wurde bei Begrif-
fen, die in der Diskussion um bestimmte Entwicklungen oder Ereignisse von
Bedeutung sind, die tiirkische Form (neben einer deutschen Ubersetzung)
beibehalten.

Ein Problem fiir sich ist die Schreibung von Personennamen. Durch das
Nebeneinander des hebriischen, lateinischen, und — bis zur Einfiihrung der
Lateinschrift in der Tiirkei 1928 — osmanischen Alphabets in der Tiirkei exis-
tierten dort fiir die Namen der meisten Juden mindestens drei verschiedene
Schreibweisen. Durch Unterschiede in der Umschrift vom hebriischen und/
oder osmanischen Alphabet entstanden oft zahlreiche Lateinschriftversionen
fiir ein und denselben Namen, hiufig sogar fiir dieselbe Person (so z.B. Nis-
sim, Nisim, Nesim / Masliah, Mazliah, Masliyah, Mazliyah usw.). Durch die
Migration nach Europa kamen nicht nur durch unterschiedliche Transkripti-
onen in verschiedenen europiischen Sprachen neue Varianten hinzu, sondern
auch weil zahlreiche Personen ihre Vornamen europiisierten (z.B. Jacques fiir
Isaac). Die Namen vieler Personen wissen wir nur aus Dokumenten der NS-
Verfolger, wie z.B. Hiftlings- oder Transportlisten, die oft von jiidischen Mit-
hiftlingen erstellt wurden, die z.B. osteuropiischer Herkunft waren, sodass
weitere Schreibweisen entstanden. Um die Identifizierung einzelner Personen
zu ermoglichen, habe ich fiir jeweils eine Person eine Schreibweise durchge-
halten. Soweit mir Dokumente vorlagen, aus der sich die Eigenschreibweise
der betreffenden Person ergibt, habe ich mich daran gehalten. In allen ande-
ren Fillen habe ich die Schreibweise des Landes gewihlt, in dem die betref-
fende Person die meiste Zeit gelebrt hat, also z.B. Faraci (nicht Farraggi) und
Zacouto (nicht Zakouto).

»Osmanische Judenc, »Tiirkische Juden« — mit diesen Begriffen bezeichne
ich Juden, die im Osmanischen Reich bzw. in der Tiirkei lebten oder von
dort stammten. Auf die Frage der Staatsangehérigkeit gehe ich da ein, wo
es von Bedeutung ist. Der Lesbarkeit halber verzichte ich auf die wortliche
Ubersetzung der in der Tiirkei »politisch korrekten« Bezeichnung Tiirkiyels
Yahudi (aus der Tiirkei/ zur Tiirkei gehérig), die dort vor dem Hintergrund
der staatlichen Tiirkisierungspolitik bewusst in Abgrenzung zu Tiirk Yahudi
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(tiirkische Juden) benutze wird. Die Ubersetzung aller fremdsprachigen Zitate
erfolgte durch die Autorin dieses Buches. Bei Zitaten aus deutschsprachigen
Dokumenten wurde die Rechtschreibung der neuen Schreibweise angepasst
und Schreib- oder Grammatikfehler im Original stillschweigend korrigiert.

Danksagung: Das vorliegende Buch verdankt seine Entstehung auch der viel-
filtigen Hilfe zahlreicher Freunde und Kollegen. Von ganzem Herzen danke
ich Rifat Bali in Istanbul fiir die Vermittlung von Kontakten, die Beantwor-
tung meiner nicht enden wollenden Fragen und die Uberlassung von Doku-
menten. Ragip Zarakolu in Istanbul stand mir stets mit Hilfe zur Seite und
ermutigte mich durch sein Interesse am Entstehen dieses Buches. Michael
Studemund-Halévy erleichterte mir durch Literaturtipps und Vermittlung
von Kontakten meinen Einstieg in die Welt der Sepharden. Serge und Beate
Klarsfeld in Paris danke ich fiir ihre Gesprichsbereitschaft und die Uberlas-
sung von Dokumenten. Michel Frankl von der Theresienstidter Initiative ver-
sorgte mich mehrfach mit wichtigen Informationen und Dokumenten und
organisierte meinen Archivbesuch in Prag. Fiir sachkundigen Rat, Kritik und
Anregungen sowie Hinweise auf Quellen und Kontakte danke ich Dogan
Akhanli, David Angel, Linde Apel, Oral Calislar, Jean Engler, Hendrik Fenz,
Tuvia Friling, Anat Frumkin, Frank Golczewski, Susanne Heim, Karin Hér-
ner, Christina Kaul, Ulla Kux, Ahlrich Meyer, Raoul Motika, Silvyo Ovadya,
Karl Heinz Roth, Bernd Rother, Steve Sage, Robert Schild, Barbara Spengler-
Axiopoulos und Alexandra-Eileen Wenck. Sami Kohen in Ankara kopierte
fur mich vergriffene Exemplare der La Boz de Tiirkiye aus dem Archiv seines
Vaters, Danny Rainer von der Internationalen Raoul-Wallenberg-Stiftung
iibersandte mir die unverdffentlichten Memoiren des tiirkischen Botschafters
Behi¢ Erkin, Mirjam Schmidt gilt mein Dank fiir die Bereitstellung ihrer
Magistraarbeit.

Zu besonderem Dank verpflichtet bin ich den im Quellenverzeichnis
aufgefiihrten Zeitzeugen, die mir ihre Zeit und ihre Erinnerung zur Verfii-
gung stellten. Bereitwillig lieBen sie sich iiber ihre Erlebnisse in der Zeit der
nationalsozialistischen Verfolgung befragen, obwohl dies fiir sie mit meist
schmerzlichen Erinnerungen verbunden war. Besonders herzlich danke ich
Rivka Cohen und Daniel Natan in Briissel, Haim Vidal Sephiha in Paris,
Vicror Sarfati in Nizza, Victor Algazi in Marseille, Nathan Ben-Brith in G’nat
Shomron und Jochanan Asriel in Haifa, die mir ihre Familienalben 6ffneten
und ihre privaten Fotos und Dokumente zur Verfiigung stellten. Claire Romi
und Arlette Bules von der Vereinigung »Aki estamos« in Paris organisierten
fiir mich einen Abend, an dem ich mein Projekt im Kreise zahlreicher »Turka-
nos« vorstellen konnte und Kontakt zu vielen Zeitzeugen fand.

Der Ertomis Stiftung in Wuppertal danke ich fiir die finanzielle Unter-
stiitzung, die meine Archivbesuche in den USA und in Israel erméglichte.



Vorwort 1"

Meine Recherchen in den besuchten Archiven wiren nicht fruchtbar ver-
laufen ohne die fachkundige und freundliche Hilfe der jeweiligen Vorstinde
und Mitarbeiter. Mein herzlicher Dank gilt: Kevin Proffitt im American Je-
wish Archives in Cincinatti fiir die hervorragende Betreuung, Misha Mitsel
und Shelley Helfand im Archiv des AJJDC (Joint) New York fiir ihren um-
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Ankara fiir die groffe Unterstiitzung beim Auffinden von Dokumenten, Anke
Kandler vom Brandenburgisches Landeshauptarchiv (BLHA) in Potsdam fiir
ihre fachkundige Hilfe, Frau Blumberg und Frau Vélschow im Bundesarchiv
Berlin Lichterfelde, Karen Taieb und Diane Afoumado im Centre de Docu-
mentation juive contemporaine (CDJC) Paris, Liliana Picciotto im Centro di
Documentazione Ebraica Contemporanea in Mailand sowie Michele Sarfatti,
der mir geduldig die komplizierte rechtliche Situation tiirkischer Juden in
Italien erklirte, Odette Vlessing im Gemeindearchiv Amsterdam, Saskia Si-
mons im Geheimen Staatsarchiv Preuflischer Kulturbesitz (GStPK) in Berlin,
Klaus Dettmer und Bianca Welzing im Landesarchiv Berlin fiir die intensive
Hilfe beim Aufspiiren von Dokumenten, Hubert Berhout im NIOD Amster-
dam, Herrn Keiper und Herrn Kréger im Politischen Archiv des Auswirtigen
Amtes in Berlin fiir die freundliche Hilfestellung innerhalb von fiinf Jah-
ren, im Service des Victimes de la Guerre in Briissel (jetzt im CEGES) Frau
Sophie Vandepontseele und Sylvie Vander Elst fiir ihre freundliche Unter-
stiitzung, Jiirgen Sielemann im Staatsarchiv Hamburg fiir die umfangreiche
Hilfe beim Auffinden von Spuren tiirkischer Juden in Hamburg, ebenso
Frau Wunderlich im Lesesaal, Michelean Amir im Archiv des United States
Holocaust Memorial Museum in Washington, Christine Gigler im Wiener
Stadt- und Landesarchiv, Irena Steinfeld von der Gedenkstitte Yad Vashem
fiir wertvolle Gespriche und Hilfe, Vlasta Mestankova im Zentralen Staats-
archiv Prag, die mir nicht nur die Akten heraussuchte, sondern fiir mich auch
die tschechischen Dokumente entschliisselte, Rainer Schulze, Thomas Rahe
und Klaus Titzler von der Gedenkstitte Bergen-Belsen fiir die vielfiltige Un-
terstiitzung, Klara Gissing vom Archiv der KZ-Gedenkstitte Dachau fiir ihre
Hilfe bei meiner Recherche, Monika Herzog von der Mahn- und Gedenk-
stitte Ravensbriick, Laurence Schram im Musée juif de la Déportation et de
la Résistance (MJDR) in Malines fiir ihre groflartige Hilfe, Piotr Setkiewicz
vom Archiv der Gedenkstitte Auschwitz-Birkenau, der fiir mich Dokumente
iiber tiirkisch-jiidische Hiftlinge in Auschwitz fand.
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dung von Materialien danke ich sehr herzlich: Ursula Schwarz und Stephan
Roth vom Dokumentationsarchiv des &sterreichischen Widerstandes, Barba-
ra Welker und Sabine Hank vom Archiv des Centrum Judaicum in Berlin,
Helga Wagner vom Archiv der KZ-Gedenkstitte Mauthausen, Harry Stein
vom Archiv der KZ-Gedenkstitte Buchenwald und Julia Rother vom Ar-
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chisch) und Siireyya Turhan-von Leffern und $eyda Demirdirek (Tiirkisch).
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Kapitel 1

Juden im Osmanischen Reich:
500 Jahre Toleranz und Wohlstand?

Zu Beginn des 20. Jahrhunderts bildeten die etwa 350.000 Juden des Osma-
nischen Reiches weltweit eine der grofiten jiidischen Gemeinden. Gemessen
an der Gesamtbevolkerung des Osmanischen Reiches, das sich damals noch
iiber drei Kontinente erstreckte, stellten die Juden jedoch nur eine kleine
Minderheit dar, etwa zwei Prozent der Bevolkerung.

In vielen Darstellungen wird die Geschichte der osmanischen Juden auf
die ab dem 16. Jahrhundert aus Spanien eingewanderten Sephardim redu-
ziert. Damit verbunden ist hiufig eine Verklirung der Situation der Juden
im Osmanischen Reich, die sich angeblich fortwihrender Toleranz und Gast-
freundschaft der osmanischen Herrscher erfreuten. Neben der Absurditit,
eine Bevélkerungsgruppe auch soo Jahre nach Einwanderung ihrer Vorfahren
noch als »Giste« zu bezeichnen - die sich der herrschenden (muslimischen)
Bevoélkerungsschicht gegeniiber entsprechend dankbar und loyal zu verhalten
haben -, ist diese Darstellung schlicht falsch. So wie die gesamte Bevélkerung
des Osmanischen Reiches ein Mosaik Dutzender Ethnien und Religionsge-
meinschaften bildete, war auch die Judenheit dieses Vielvolkerstaates alles
andere als einheitlich. Aufler den Sephardim lebten dort Arabisch sprechende
Misrahim, graecisierte Romanioten, die eigene jiidische Religionsgemeinschaft
der Karier, kurdische, aramiische, italienische Juden und die iiber die Jahr-
hunderte aus verschiedenen Lindern Mittel- und Osteuropas eingewanderten
Aschkenasim. Viele dieser Gruppen siedelten in diesen Gebieten lange vor Be-
ginn der osmanischen Eroberung. Auch war die rechtliche und soziale Situa-
tion der Juden im Laufe der osmanischen Geschichte starken Schwankungen
unterworfen und phasenweise keineswegs von Toleranz geprigt.

1. Eine heterogene Gemeinde

Das Osmanische Reich entwickelte sich aus einem der vielen tiirkischen
Kleinstaaten in Anatolien, die nach der Auflésung des Seldschukenstaates
entstanden waren. 1326 wurde mit Bursa die erste grolere Stadt erobert, wes-
halb der Beginn des Osmanischen Reiches oft mit diesem Datum verkniipft
wird. Wihrend der folgenden 150 Jahre konnten die Osmanen durch die Er-
oberung byzantinischer, serbischer und bulgarischer Gebiete sowie durch die
Unterwerfung der konkurrierenden Fiirstentiimer in Anatolien ihr Territo-
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rium um ein Vielfaches vergréern. Damit gerieten sowohl auf dem Balkan
als auch im anatolischen Kernland die dortigen jiidischen Gemeinden unter
osmanische Herrschaft. Deren Geschichte reichte wiederum zum Teil bis in
die Anfangszeit der jiidischen Diaspora zuriick.

Romanioten und Karaer

Wihrend der byzantinischen Zeit (395-1453) existierten in den meisten Stid-
ten (u.a. in Konstantinopel, Adrianopel, Saloniki und Nicomedia, dem heu-
tigen Izmit) jiidische Gemeinden, die sich im Laufe der tausendjihrigen by-
zantinischen Herrschaft graecisiert hatten. Nach der Bezeichnung »Ostrome
fiir Byzanz wurden sie als Romanioten bezeichnet.' Der vornehmlich jidische
Charakter bestimmter Stadtviertel, wie z.B. Balat in Istanbul, der sich bis ins
20. Jahrhundert erhalten hat, reicht auf byzantinische Bestimmungen zuriick,
die den Juden die Ansiedlung innerhalb der damaligen Stadtgrenzen verbo-
ten. Neben diesen Romanioten lebten in zahlreichen Stidten auch Karder.:
Die Karier sind cine im 8. Jahrhundert entstandene Gruppe orientalischer
Juden, die nur nach Thora und Bibel leben und eine talmudische Tradition
ablehnen. Méglicherweise leitet sich der Name des Istanbuler Stadtteils Ka-
rakdy von den Kardern ab (Karai-kéy). Aufgrund der religiésen Differenzen
waren die Gemeinden der Karier und der im Gegensatz zu ihnen als Rabba-
niten bezeichneten Mehrheitsstrémung in Konstantinopel durch einen Zaun
voneinander getrennt. Diese Distanz blieb auch wihrend der osmanischen
Zeit bestehen und dauert dort, wo Karier in entsprechender Zahl leben, bis
heute an. Im Hinblick auf das Thema dieses Buches sind die Karier vor allem
deshalb interessant, weil wihrend des Nationalsozialismus NS-Rassenfor-
scher und Orientalisten diskutierten, ob die Karider als Juden zu betrachten
seien oder nicht.

Siirgin

1453 eroberten die Osmanen unter Sultan Mehmet Fatih die Stadt Konstan-
tinopel (das heutige Istanbul). Da die Stadt nach der Belagerung und Erobe-
rung nicht nur verwiistet, sondern auch weitgehend entvélkert war, siedelten
die Osmanen Menschen aus verschiedenen Teilen des Reiches in ihrer Haupt-
stadt an. Neben einer Mehrzahl von Tiirken (um eine muslimische Mehrheit
innerhalb der Bevélkerung zu etablieren) wurden auch Griechen, Balkansla-
wen sowie die gesamte jiidische Einwohnerschaft aus dreifig bis vierzig Stid-
ten nach Konstantinopel verbracht. Den auf diese Weise — im Tiirkischen als

1 Die Bezeichnung »Byzanz« ist erst jiingeren Datums, die zeitgendssische Bezeichnung war
Ostrom bzw. Ostrémisches Reich, die auch von den Osmanen als »Rum« ibernommen
wurde.

2 Gebriuchlich sind auch die Begriffe Karaim(e) oder Karait(en).
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sirgiin (Verbannung) bezeichneten — Zwangsumgesiedelten wurde zwar die
Errichtung von Synagogen gestattet, allerdings war ihnen fiir die Dauer von
mehreren Generationen das Verlassen der Stadt untersagt und die Ausiibung
bestimmter Berufe vorgeschrieben In den osmanischen Registern wurden
diese Zwangsangesiedelten noch bis ins 17. Jahrhundert als sirgsin gefiihre,
im Gegensatz zu den kendi gelen (selbst/freiwillig Gekommene).* Als Resultat
dieser Zwangsansiedlung wuchs die jiidische Gemeinde Konstantinopels im
15. Jahrhundert stark an, wihrend die Gemeinden Dutzender Stidte Anatoli-
ens und des Balkans zerstort wurden, darunter Saloniki, Smyrna und Edirne.

Diese Praxis der ssirgiin fithrte zu der fiir das religiése und soziale Leben
der osmanischen Juden charakeeristischen Organisierung in Einzelgemein-
den. Diese gruppierten sich um eine Synagoge, die in der Regel nach dem
Ort der Herkunft ihrer Besucher benannt wurde. So verweisen die Namen
der Synagogen im Istanbuler Stadtteil Balat darauf, woher die Gemeinden
urspriinglich stammten: Abrida Sinagogu, gegriindet von Juden aus Ohri
(Makedonien), Selaniko Sinagogu (Saloniki), Veria Sinagogu (ebenfalls Make-
donien) sowie Istipol Sinagogu (Ichtip/Makedonien).

Gleichzeitig wuchs die Zahl der jiidischen Untertanen des Osmanischen
Reiches nicht nur durch die Eroberung von Gebieten mit ansissiger jiidischer
Bevolkerung, sondern auch durch die Einwanderung von Juden aus christlich-
europiischen Staaten, die vor Verfolgung flohen.

Einwanderung von Aschkenasim

Mit dem hebriischen Wort Aschkenas (Deutsch) werden Juden aus Mittel-
und Osteuropa bezeichnet, die das dem Mittelhochdeutschen verwandte
Jiddisch sprachen. Aufstieg und Blistezeit der Osmanen vom 14. bis zum 16.
Jahrhundert fielen zeitlich mit massiven Judenverfolgungen in Europa zusam-
men. Bereits die Kreuzziige waren in Europa sowie-in Byzanz und Palistina
von Judenpogromen begleitet. Hungersnéte und die Pest lieferten im 14. Jahr-
hundert in Europa erneut den Vorwand fiir antijiidische Massaker und Ver-
treibungen. Juden aus zahlreichen europiischen Lindern fanden Aufnahme
in den nun unter osmanischer Herrschaft stehenden Balkanstidten.

3 Hacker 1992, S. 5-6; zu siirgiin allgemein: Faroghi 2000, S. 29; Hacker 1992, S. 1-66;
Benbassa/Rodrigue 2005, S. 66-67. Die Verbannung gehért bis heute zum Repertoire
tiirkischer Politik und kann als Strafmafnahme gegen cinzelne Personen oder Gruppen
verfiigt werden, als Methode einer gezielten Bevilkerungspolitik aber auch ganze Stimme
oder Bevilkerungsteile treffen, um die ethnische bzw. religiése Zusammensetzung der
Bevélkerung einer Region zu verindern.

4 Fiir das 17. Jahrhundert lassen sich in Istanbul 24 Gemeinden als siérgiin aus verschiede-
nen Stidten des Reiches identifizieren, daneben existierten fiinfzehn kendi-gelen-Gemein-
den, die nach ihren Herkunftsregionen in Spanien, Portugal, Italien und Deutschland
benannt sind. Vgl. Weiker 1992, S. 61.
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Befordert wurde diese Einwanderung durch Berichte und Briefe, in denen
aus Europa zugezogene Juden ihren Glaubensbriidern in der alten Heimat
iiber die positive Aufnahme im Osmanischen Reich berichteten. Hiufig zi-
tiert wird ein Schreiben des aus Kbln stammenden Isaac Sarfati, der im frii-
hen 15. Jahrhundert Rabbiner in der damaligen Reichshauptstadt Edirne war:
»Meine Briider und Lehrer, Freunde und Bekannte! Ich, Isaac Sarfati, der ich
aus Frankreich stamme, in Deutschland geboren bin (...), rufe euch zu, dass
die Tiirkei ein Land ist, in dem nichts fehlt (...). Wenn ihr einwilligt, so kann
es euch gut gehen. Thr kénnt sicher durch die Tiirkei nach dem Heiligen Land
gelangen. Hier kann jeder unter seinem Feigenbaume und seinem Weinstocke
ruhig leben.< Es existieren diverse Versionen dieses Schreibens. Auch wenn
neuere Forschungen die Autorenschaft Sarfatis infrage stellen, spiegelt dieser
Brief die Dankbarkeit der Juden gegeniiber den im Vergleich zum christlichen
Europa als toleranter empfundenen osmanischen Herrschern wider.¢

Auch spiter fanden Aschkenasim Aufnahme im Osmanischen Reich. Dies
gilt sowohl fiir das 17. Jahrhundert nach den Chmelnizki-Pogromen in Ost-
europa’ als auch fiir das spite 19. Jahrhundert, als Zehntausende Juden vor
antijiidischen Pogromen aus Russland und Ruminien flohen.

Die Aufnahme der Sephardim

Parallel zum Aufstieg des islamischen Osmanischen Reiches, das an die Stelle
des christlich-byzantinischen Reiches trat, fand auf der Iberischen Halbinsel
dicals Reconquista (Riickeroberung) bezeichnete Verdringung des islamischen
Kalifats von Cérdoba durch die katholischen Kénige statt. Mit dem Fall von
Granada 1492 fand sie ihren Abschluss. Das Datum 1492 steht nicht allein
fiirr das Ende von iiber siebenhundert Jahren arabisch-islamischer Geschichte
auf der Iberischen Halbinsel, sondern symbolisiert gleichfalls die Vertreibung
und Verfolgung der Juden. Unter der maurischen Herrschaft hatten sie Spa-
nien zum bedeutendsten Zentrum jiidischer Kultur wihrend des Mittelalters
gemacht. 1391 wurden die jiidischen Gemeinden zahlreicher spanischer Stidte
angegriffen und verwiistet. Tausende Juden versuchten sich durch Ubertritt
zum Christentum vor dem Tod zu retten. Im April 1492 stellte ein Regie-
rungsedikt, das im folgenden Jahr auch auf Muslime ausgedehnt wurde, die
Juden vor die Wahl zwischen »Tod oder Taufe« — oder Exil. In der Folgezeit

Zitiert nach: B. Lewis 2004, S. 124-125.

6 Hacker vermutet, dass es sich beim Autor des Briefes um den Istanbuler jiidischen Phi-
losophen Mordehai ben Elizer Comtino handelt, vgl. Shaw 1991, S. 289; sowie Epstein
1982, S. 102. Fiir Sarfati finden sich auch die Schreibweisen Tsarfasi und Zarfati.

7 1648/49 wurden in Polen von ukrainischen Kosaken unter ihrem Fithrer Bogdan Chmel-

nizki Zehntausende Juden ermordet und vertrieben, vgl. B. Lewis 1989, S. 66-67. Dabei

wurden mehrere Hundert Juden von Tataren versklavt und landeten z.T. auf dem Skla-
venmarkt von Istanbul, wo sie von ihren Glaubensbriidern freigekauft wurden.

N
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bewahrte sie allerdings auch die Taufe nicht vor Verfolgung. Entsprechend
dem Estatuto de limpieza de sangre (Statut iiber die Reinheit des Blutes) wur-
den in besonders brutaler Weise nun auch die als Nuevos Cristianos — Moriscos
(chemalige Muslime), Conversos (getaufte Juden) und Marranen (konvertierte
Juden, die ihrem Glauben heimlich treu blieben) — bezeichneten Konvertiten
und deren Nachfahren bis in die zehnte Generation hinein verfolgt. Ein gro-
Ber Teil der spanischen Juden floh zunichst nach Portugal. 1496 wurden sie
per Dekret auch von dort vertrieben. Innerhalb weniger Jahrzehnte wurden
mehrere Zehntausend Juden von der Iberischen Halbinsel ins Exil getrieben.

Wie vor ihnen die Aschkenasim fanden nun die nach dem hebriischen
Wort fiir Spanier als Sephardim bezeichneten Juden Aufnahme im Osma-
nischen Reich. Sie lieen sich vor allem auf dem Balkan, in spiterer Zeit auch
in der Levante nieder. Die sephardische Einwanderung zog sich iiber einen
Zeitraum von mehr als 100 Jahren hin. Viele der aus Spanien vertriebenen
Juden lebten zunichst in Portugal oder den italienischen Staaten und kamen
erst spiter als »Italiener« oder als Conversos (getaufte Juden) ins Osmanische
Reich. Auch rund ums Mittelmeer sowie in den nordeuropiischen Hafenstid-
ten siedelten sich Sepharden an. So entstanden die »Portugiesengemeinden«
in Amsterdam, Antwerpen und Hamburg.

Die osmanischen Herrscher begriifiten die sephardische Immigration, da
sie groflen Bedarf an urbaner und qualifizierter Bevolkerung hatten, um die
durch Kriege verwiisteten Stidte des Balkans neu zu beleben. Auch brachten
die Sephardim, von denen cinige in Spanien wichtige wirtschaftliche Positi-
onen bekleidet hatten, neben Kapital den neuesten Stand europiischer Wis-
senschaft auf den Gebieten der Technik und Medizin sowie handwerkliche
Fertigkeiten mit. Bereits Ende des 15. Jahrhunderts brachten sephardische
Juden die Kunst des Buchdrucks nach Konstantinopel. Dies ist besonders er-
wihnenswert, weil der osmanische Buchdruck erst im 18. Jahrhundert durch
Ibrahim Miiteferrika, eingefiihrt wurde.?

Aufgrund ihrer Kenntnisse gelang es vielen Sepharden wihrend des 16.
Jahrhunderts bedeutende Positionen in der Finanzwirtschaft zu bekleiden, so
als Steuerpichter, in der Organisierung des Zolls und im Miinzwesen. Trotz
der Kriege des Osmanischen Reiches mit dem damals den Mittelmeerraum
beherrschenden Venedig bliihte der Handel mit Italien.

8 Aufler den Juden betrieben auch die anderen nichtmuslimischen Minderheiten schon seit
dem 16. bzw. 17. Jahrhundert Druckereien fiir ihr eigenes Schrifttum, wihrend dies den
Muslimen vom Sultan aus religiésen Griinden verboten war, da der Koran als cinziges
Buch galt. Der aus Ungarn stammende Ibrahim Miiteferrika, der vermutlich der Sekte der
Unitarier angehért hatte und zum Islam konvertiert war, durfte wihrend der Reformzeit
Anfang des 18. Jahrhunderts 1729 die erste osmanische Druckerei betreiben.
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Neben Venedig und Amsterdam
war Konstantinopel das wich-
tigste Zentrum des hebrdischen
Buchdrucks. Bereits 1493 wurde
in der Druckpresse der aus Spa-
nien geflohenen Samuel und
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- Buchdruck im Orient - Orient im
Buchdruck, Katalog der Staatsbib-
liothek Berlin, 2006.

Sepharden, die vor ihrer Einwanderung ins Osmanische Reich in Italien
gelebt hatten, dienten den osmanischen Herrschern als Dolmetscher und
Diplomaten. Andere organisierten das Zollwesen, wobei ihnen neben ih-
rem Wissen Gber europiische Politik und Wirtschaftsorganisation auch ihre
Sprachkenntnisse zugute kamen, da ltalienisch die lingua franca des Mirtel-
meeres war.’

Die Gesamtzahl der eingewanderten Sephardim ist in der Forschung um-
stritten, Schitzungen gehen von 50.000 bis 60.000 Personen aus.” Die histo-
rische Bedeutung dieser Migration ist kaum zu iiberschitzen. Fiir die auf 1492
folgenden vier Jahrhunderte wurde das Osmanische Reich zum wichtigsten
Zentrum der Sephardim. Neben ihren handwerklichen Fihigkeiten brachten
die Spaniolen, wie die Sepharden gleichfalls genannt werden, auch ihre Sitten,
Gebriuche, religidsen Riten und ihre Sprache — das Judenspanisch (Judezmo)

9 Masters 2001, S. 8.
10 Benbassa/Rodrigue beziffern — gestiitzt auf Inalcik — die Gesamtzahl der eingewanderten
sephardischen Familien auf 12.000 (Benbassa/Rodrigue 2005, S. 65).
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~ mit. Das Judezmo, das spiter zur Mehrheitssprache der osmanischen Juden
werden sollte, basiert auf dem kastilianischen Spanisch des 15. Jahrhunderts.”

Zunichst fiihrte die Ankunft der Sephardim zu Konflikten zwischen den
existierenden jiidischen Gemeinden und den Neuankémmlingen, welche
sich in ihrer Lebensweise und der Auslegung der jiidischen Religionsgesetze
ertheblich voneinander unterschieden. Barnai schreibt: »Zwei Gesellschaften,
zwei Kulturen trafen aufeinander und lebten nebeneinander; in Koexistenz,
aber in stetem Konflikt untereinander.« Wie zuvor die als sérgiin Angesie-
delten, lielen sich nun auch die sephardischen Neuankémmlinge nach Her-
kunfesregion im Umkreis ihrer Synagogen nieder. Elf von insgesamt vierzehn
Synagogen in Edirne trugen Namen, die sie als von Exilgemeinden gegriin-
det auswiesen. Barnai beschreibt die Organisierung der Juden wihrend der
ersten osmanischen Jahrhunderte als »Gemeinde von Immigrantengruppen,
die jeweils in ihrem eigenen Viertel, unter Beibehaltung der mitgebrachten
Institutionen lebten«.”

Obwohl die Sephardim keineswegs die Mehrheit der jiidischen Bevél-
kerung ausmachten - noch im 17. Jahrhundert wird ihr Anteil auf etwa 27
Prozent geschitzt®? —, verschafften ihnen ihre kulturellen Fihigkeiten und ihr
teilweiser materieller Wohlstand eine im Vergleich zu den iibrigen Juden he-
rausgehobene Stellung. Auch war die Position der als séirgiin angesiedelten Ju-
den zusitzlich zu ihrer Entwurzelung und Umsiedlung bis ins 17. Jahrhundert
dadurch erheblich geschwicht, dass sie rechtlich-6konomischen Einschrin-
kungen unterworfen waren." Das Zusammentreffen dieser Faktoren begiin-
stigte die kulturelle Sephardisierung auch der iibrigen jiidischen Gemeinden
vor allem im Westen des Reiches. Diese betraf nicht allein die Ubernahme der
Sprache, des Judezmo, sondern ebenfalls die Adaption der kollektiven histo-
rischen Erinnerung. So begreift sich bis heute die Mehrheit der tiirkischen Ju-
den als Nachfahren der durch die Osmanen vor bitterer Verfolgung in Spani-
en geretteten Juden. Nahum schreibt, dass sich im 19. Jahrhundert alle Juden
Izmirs als aus Spanien Exilierte fiihlten, auch wenn sie aschkenasische oder
romaniotische Familiennamen trugen. Der an religidsen Feiertagen servierte
Kuchen wurde als »spanisches Brot« bezeichnet.”

11 Gebriuchlich sind auch die Bezeichnungen Judenspanisch, Djudio, Judéo-Espagnol und
Ladino. Wie das auf dem Mittelhochdeutschen basicrende Jiddisch fiir religiése Begriffe
hebriische Wérter und fiir Begriffe aus dem Alltagsleben Vokabeln der slawischen Spra-
chen des sozialen Umfelds aufgenommen hat, enthilt das Judezmo ebenfalls cine Vielzahl
hebriischer Wérter (v.a. im religidsen Kontext) und fiir profane Dinge wie Haushalt,
Arbeitsleben etc. zahlrciche tiirkische bzw. griechische oder siidslawische Vokabeln.

12 Barnai 1989, S. 20.

13 Avigdor Levy 1994, S. 9. In Istanbul bildeten romaniotische und karaitische Juden mit
55 Prozent die Mehrheit.

14 Hacker 1982, S. 121.

15 Kurdische und arabische Juden waren von der Sephardisierung kaum betroffen, ebenso
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Diese Selbstidentifikation als Sepharden driickte sich zum einen in der
Ubernahme der tiefen Dankbarkeit gegeniiber dem osmanischen Staat fiir die
Aufnahme und »Gastfreundschaft« aus, die von Generation zu Generation
weitergegeben wurde und von osmanischer und — heute - tiirkischer Seite im-
mer wieder politisch funktionalisiert wurde und wird. Gleichzeitig reklamiert
die »kollektive sephardische Erinnerung« die privilegierte Stellung und den
materiellen Wohlstand, den einige prominente Sepharden im 16. Jahrhundert
erreichten, fiir die Gesamtheit der osmanischen Juden und verklirt so die
tatsichliche Stellung der Juden im Osmanischen Reich.

Arabische und kurdische Juden
Wihrend der ersten Jahrhunderte ihres Reiches hatten die muslimischen Os-
manen als Minderheit iiber eine Mehrheit nichtmuslimischer Untertanen ge-
herrscht. Durch weiteren Zustrom von Turkmenen und teilweise auch durch
die Konversion der Bevolkerung stieg bereits zu dieser Zeit der muslimische
Bevolkerungsanteil. Im 16. Jahrhundert eroberten die Osmanen Mesopota-
mien und die arabischen Kernlinder (Syrien, Agypten, Arabien und Jemen).
Dadurch inderte sich der religios-politische Charakter des Reiches, denn nun
verschoben sich die Mehrheitsverhiltnisse in der Bevélkerung deutlich zugun-
sten der Muslime. Gleichzeitig vergroferte sich auch die jiidische Bevolkerung
des Reiches und wurde durch die kurdischen und arabischen Juden dieser Re-
gion vielfiltiger. Letztere werden als Misrahim bezeichnet. An erster Stelle ist
hier die bedeutende Gemeinde von Bagdad zu nennen. Juden gehérten zu den
iltesten Bewohnern des heutigen Irak, noch 1920 lebten etwa 50.000 Juden
in Bagdad.* Auch in Kairo, Alexandrien, Aleppo sowie in Palistina gab es
namhafte jiidische Gemeinden. In den Gebieten des heutigen Nordirak und
Ostanatoliens lebten zudem kurdische Juden, die sich iiberwiegend als Bauern
und Handwerker ihrer muslimisch-kurdischen Umgebung angepasst hatten.
Kurdisch-jiidische Siedlungsgebiete waren z.B. das Hochland Hakkaris sowie
die Stidte Diyarbakir, Mardin, Zakho, Sulaimaniyyah, Mossul und Akra.
Obwohl sie von den iibrigen jiddischen Gemeinden isoliert lebten, blieben die
kurdischen Juden ihrer jiidischen Identitit stark verhaftet und achteten streng
auf die Einhaltung der religiésen Vorschriften.”” Aulerdem lebten in diesem
Gebiet auch Aramiisch sprechende Juden.

Die Unterwerfung der arabisch-islamischen Kernlinder hatte auch Aus-
wirkungen auf das osmanische Selbstverstindnis und das politische System.

wenig einige aschkenasische Gemeinden, die sich eigenstindig organisierten. Zur Sephar-
disierung am Beispiel Izmir vgl. Nahum 1997, S. 44-45.

16 Bunzel 1989, S. 42. 1925 hatte Bagdad mit 14 % nach New York (30 %) und Bukarest
(14,3 %) weltweit den prozentual drittgroften Anteil jiidischer Bevélkerung [aufSerhalb
Palistinas] (Alexander 1995, S. 25).

17 Masters 2001. S. 48.
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Sultan Selim I. hatte sich in Agypten die Kalifatswiirde iibertragen lassen. Der
osmanische Sultan war fortan als Kalif Oberherr aller Muslime, ihm unter-
standen die Heiligen Stitten in Mekka und Medina. In den arabischen Lin-
dern hatte sich der Islam seit langer Zeit etabliert. Es existierten islamische
Universititen, eine Gelehrtenschicht und eine lange Rechtstradition, in der
die Stellung von Christen und Juden im Laufe von Jahrhunderten kodifiziert
worden war. Unter Selims Nachfolger Siileyman erfolgte eine Zentralisierung
und Umbildung des osmanischen Staatswesens zu einem einheitlichen sun-
nitischen (rechtgeleiteten) Staat.”® Das Amt des Seyhiilislim (des obersten is-
lamischen Richters) und eine formale Gesetzgebung wurden eingefiihre. Fir
Fille, fiir die das religiése Recht keine Bestimmungen kannte, wurden Ge-
setze (kanun) erlassen, weshalb Sultan Siileyman den Beinamen Kanuni (der
Gesetzgeber) erhielt. Heterodoxe und schiitische Stromungen wurden stirker
unterdriicke.”

Rechtliche und soziale Stellung der Juden

Die Situation von Christen und Juden unter islamischer Herrschaft wird in
der historischen Literatur sehr unterschiedlich bewertet und spiegelt in be-
sonderer Weise ideologische Einstellungen der jeweiligen Autoren und ihrer
Epoche wider. So wird der Islam in vielen christlich-europdischen Darstel-
lungen als grausam und intolerant dargestellt; tiirkische und auch jiidische
Publikationen neigen hingegen dazu, insbesondere das Osmanische Reich als
»multikulturelles Paradies« zu verkliren. Im 19. Jahrhundert war eine solche
philoosmanische Tendenz auch bei jiidischen Historikern, Orientalisten und
Schriftstellern wie Heinrich Graetz oder Heinrich Heine vorhanden. Wesent-
licher Grund hierfiir war sicher die trotz Aufklirung verweigerte Emanzipa-
tion der Juden in Europa.® Vorangestellt werden muss, dass es im Islam und
entsprechend im Osmanischen Reich keine Sonderstellung von Juden gab.
Vielmehr waren sie als Angehérige einer anerkannten Buchreligion (arabisch:
ahl-al-kitib) den gleichen Regeln unterworfen wie die Christen.

18 Der Islam der osmanischen Frithzeit war oft heterodox. Insbesondere bei den fiir die frii-
hen Eroberungskriege entscheidenden Ghazis (den Raubrittern vergleichbar) sowie bei
den turkmenischen Nomaden und Halbnomaden waren schiitische und volksislamische
Stromungen weit verbreitet.

19 Zu Beginn des 16. Jahrhunderts (unter Selim I.) wurden Aufstinde der wegen ihrer roten
Miitzen als Kizilbas (Rotképfe) bezeichneten Nomaden Anatoliens blutig niedergeschla-
gen. Die Verfolgung der Kizilbas ~ Vorlaufer der Aleviten ~ stand im Zusammenhang
mit dem Krieg zwischen den Osmanen und dem im Iran entstandenen Safawidenreich,
dessen Herrscher Ismail Schah von den Kizilbag als Beschiitzer angeschen und verehrt
wurde.

20 Siche auch Mark R. Cohen: Juden und Muslime: Der Mythos einer interreligidsen Uto-
pie, in FAZ vom 25.10.2003. Diese Tendenz der Verklirung ist auch in einigen Romanen
Feuchtwangers (z.B. Die Jiidin von Toledo) zu finden.
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In der Frithphase osmanischer Herrschaft folgte die Behandlung der christ-
lichen und jiidischen Untertanen eher pragmatischen Gesichtspunkten als ei-
ner etablierten islamischen Rechtsprechung. Das Rechtssystem der Osmanen
speiste sich aus verschiedenen Traditionen. Neben dem islamischen Recht,
der Scharia, flossen sowohl! byzantinische Rechtstraditionen als auch das auf
Sitten und Gebriuchen beruhende tiirkisch-seldschukische Gewohnheits-
recht érf ein.” Viele der Mainahmen, wie z. B. die geschilderte sérgiin, be-
ruhten nicht auf islamischem Recht, sondern waren eine rein tiirkische Praxis.
Bei der sukzessiven Eroberung byzantinischer Stidte iibernahmen die Osma-
nen hiufig die vorhandenen Verwaltungsapparate, sodass sich fiir die Juden
nicht viel geindert haben diirfte, da die neuen Herrscher sich zunichst kaum
in die kulturellen und religiésen Dinge der neu unterworfenen Bevélkerung
einmischten.”* Zahlreiche Einschrinkungen unterschieden sich fiir die Juden
zunichst kaum von den zuvor unter byzantinischer Herrschaft geltenden Be-
stimmungen. Rechte einerseits und Einschrinkungen andererseits galten nun
aber fiir Christen wie Juden gleichermafen.

Der islamische Rechtsbegriff der Dhimma

Kern der islamischen Rechtsauffassung Juden und Christen betreffend ist der
arabische Begriff der dhimma (Obhutsverhilenis). Historisch bezieht dieses
sich auf den sogenannten »Pakt«, der von dem ersten Kalifen Omar mit den
unterworfenen jiidischen und christlichen Stimmen geschlossen wurde.
Demnach wurde den als dhimmi (Schutzbefohlene — tiirkische Schreibweise
zimmi) bezeichneten Angehérigen der Offenbarungsreligionen das Recht auf
freie Religionsausiibung zuerkannt, sofern sie die Uberlegenheit des Islam an-
erkannten. Dafiir mussten sie im Gegenzug die Kopfsteuer cizye zahlen, die
dem Vermégen oder Einkommen entsprechend pro Person berechnet, aber
von der Gemeinde kollektiv bezahlt wurde. AuBlerdem mussten die Nicht-
muslime auch eine Grundsteuer, den Aarag, sowie zu verschiedenen Zeiten
auch weitere Sondersteuern entrichten.*

Zugleich galten fiir die auch als gayri miislim (Nichtmuslime) bezeichne-
ten Christen und Juden eine Reihe von Beschrinkungen. So etwa das Verbort,
Waffen zu tragen, staatliche Amter zu bekleiden, Pferde zu reiten; das Verbor,
neue Gotteshiuser zu errichten, sowie Einschrinkungen betreffend die Gré-
e und Lage ihrer Wohnhiuser, deren Hohe die der Muslime niche iiber-
treffen durfte. Auch durften die Wohnungen der Nichtmuslime auf keinen

21 Vgl. Braude/Lewis 1982, S. 10.

22 Weiker 1992, S. 28; Epstein 1982, S. 101-102.

23 Name, Zweck und Héhe dieser Sondersteuern differierten in unterschiedlichen Perioden
osmanischer Herrschaft (Weiker 1992, S. 55). Teilweise wurden auch von regionalen
Machthabern oder Gouverneuren cinzelner Provinzen eigenmichtig Sonderabgaben von
Angehérigen der Minderheiten erhoben.



Kapitel 1 Juden im Osmanischen Reich 23

Fall in der Nihe der Moschee oder Mesciz des Stadtteils liegen. Sie durften
keine muslimischen Sklaven halten und keine muslimischen Frauen heiraten.
Muslimen gegeniiber mussten sie Lirm vermeiden und sich ehrerbietig zeigen.
Dem entsprachen konkrete Vorschriften betreffend ihre Kleidung. So durften
sie sich nicht »prunkvoll aufmachenc, die Qualitit der von ihnen getragenen
Stoffe durfte die der Muslime nicht iibertreffen, Satin, Seide und teure Pelze
waren ihnen verboten. Griin, die Farbe des Propheten, war ihnen ebenso
untersagt wie z.B. weifle Turbane. Zeitweise unterlagen Christen und Juden
der Pflicht, sich durch das Tragen bestimmter Farben (des Turbans oder der
Schuhe) identifizierbar zu machen oder bestimmte Abzeichen zu tragen.*

Zivilrechtliche Dinge, Angelegenheiten des Familien- und Personenstands-
rechts sowie Streitigkeiten zwischen Mitgliedern derselben Religionsgemein-
schaft oblagen der Gerichtsbarkeit der einzelnen Religionsgemeinschaften.
Fiir die Regelung von Angelegenheiten zwischen Muslimen und gayri miislim,
zwischen Mitgliedern verschiedener nichtmuslimischer Konfessionen sowie
fiir alle Fragen, die die »6ffentliche Ordnung« betrafen, waren die Schariats-
gerichte (islamische Gerichte) zustindig.

Die Kodifizierung der fiir die gayri miislim geltenden Bestimmungen und
ihre Umsetzung oblag den jeweiligen Herrschern bzw. der islamischen Recht-
sprechung und der islamischen Geistlichkeit ulemd. Sie konnte sich sowohl
zeitlich als auch regional stark unterscheiden. So galt z.B. das Verbot, staat-
liche Amter zu bekleiden, in friihosmanischer Zeit nicht durchgehend. Im 15.
Jahrhundert unter Mehmet II. (Fatih) und Beyazit II. nahmen einige Juden
relativ hohe Posten in der osmanischen Verwaltung ein. Andere Verbote, wie
das des Neubaus von Gotteshiusern, wurden nicht immer strikt eingehal-
ten. Zahlreiche neue Synagogen in den Stidten Edirne und spiter in Izmir
entstanden in osmanischer Zeit, obwohl das islamische Gesetz lediglich eine
Renovierung bestehender Gotteshiuser erlaubte. Fiir diese war wiederum
cine spezielle Genehmigung einzuholen. Andererseits konnte der Bau einer
Moschee Anlass sein, Nichtmuslime aus dem angrenzenden Viertel zu vertrei-
ben: Beim Bau der Yeni Valide Cami Ende des 16. Jahrhunderts in Istanbul
mussten die dort ansissigen Juden den Stadtteil verlassen.™

Mythos Millet-System
In der populirwissenschaftlichen Literatur sowie in zahlreichen tiirkischen
Darstellungen wird die Stellung von Juden und anderen religidsen Minder-

24 Der gelbe Fleck, der wihrend des Mittelalters in Europa cingefithrt wurde, geht auf Be-
stimmungen aus dem 9. Jahrhundert in Bagdad zuriick. Damit Juden auch unbekleidet
- z.B. beim Besuch des Badeshauses — erkennbar waren, mussten sie sich durch farbige
Schniire um den Hals kennzeichnen.
25 Wortlich: »neue Moschee der Sultansmutter«. Es handelte sich um den groften Mo-
scheenbau der damaligen Epoche.
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heiten im Osmanischen Reich hiufig mit dem Schlagwort Millet-System be-
zeichnet. Gemif dieser Darstellung seien die nichtmuslimischen Religionsge-
meinschaften in millet organisiert gewesen, deren Oberhiupter gegeniiber den
osmanischen Herrschern als zentrale Reprisentanten ihrer jeweiligen millet
fungiert hitten. Innerhalb ihrer Glaubensgemeinschaft hingegen hitten sich
die Nichtmuslime weitgehender Autonomie und Toleranz erfreut. Diese Dar-
stellung ist in zweierlei Hinsicht unzutreffend: Braude, Hacker und Epstein
haben bereits 1982 nachgewiesen, dass der Begriff millet (von arabisch milla =
Glaubensgemeinschaft) bis zur Reformzeit im 19. Jahrhundert v.a. fiir Mus-
lime benutzt wurde und erst nach den Tanzimat-Reformen auch fiir die drei
groflen Minderheiten. Eine behauptete zentrale Reprisentation der Juden am
osmanischen Hofe gab es vom Ende des 15. bis zum Ende des 19. Jahrhunderts
nicht.*

Zudem iibersieht diese Darstellung schlicht, dass sich die vielzitierte »Au-
tonomie« der nichtmuslimischen Religionsgemeinschaften auf die Regelung
interner zivilrechtlicher Angelegenheiten beschrinkte. Die oben genannten
Vorschriften und Einschrinkungen, denen gayri miislim in ihrem 6ffentlichen
Leben unterworfen waren, reichten vom Gebot der Unterwiirfigkeit gegenii-
ber Muslimen iiber Einschrinkungen und Verbote beziiglich ihrer Wohnhiu-
ser bis zu detaillierten Vorschriften iiber Farben und Stoffe ihrer Kleidung.

Nicht nur die osmanische Verwaltung, sondern auch die muslimische Be-
volkerung achtete streng auf die Einhaltung der fiir die Nichtmuslime gel-
tenden Beschrinkungen. Auswertungen von Urteilen der Schariatsgerichte
aus verschiedenen Epochen belegen, dass es meist Beschwerden von Musli-
men waren, die zu neuen, meist schirferen Einschrinkungen fiir gayri miis-
lim fihrten. Wenn in einzelnen Stadtteilen Muslime sich durch die Zahl der
Nichtmuslime gestért fiihlten und dadurch die Zahl der Moscheebesucher
abnahm, mussten die Nichtmuslime ihre Wohnungen verkaufen und den
Stadtteil verlassen.” Das Bewusstsein, als herrschende Religionsgemeinschaft,

26 Eine solche zentrale Vertretung ist schon aus dem Grunde unwahrscheinlich, da die ji-
dische Bevélkerung des Osmanischen Reiches im Gegensatz zur griechisch-orthodoxen
Gemeinde iiber keine der kirchlichen Hierarchie vergleichbaren Institutionen verfiigte.
Wie berichtet setzten sich die osmanischen Juden aus zahlreichen kulturell und religios
verschiedenen Gemeinden zusammen und waren in Einzelgemeinden organisiert. Das
in der osmanischen Frithphase eingefiihrte Amt eines Hahambays, der nur die jiidischen
Gemeinden Istanbuls reprisentierte, war bereits 1536 untergegangen, da sich Romani-
oten und Sepharden nicht iiber dic Neubesctzung des Amtes einigen konnten (Weiker
1992, S. 60; ausfishrlich Braude 1982, S. 69fF; Hacker 1982, S. 118ff).

27 Emiralioglu fishre anhand verschiedener Beispiele aus Istanbuler Stadtvierteln wihrend
des 18. Jahrhunderts aus, dass Juden zum Verlassen gezwungen wurden, wobei diese Ent-
scheidungen aufgrund von Klagen muslimischer Bewohner erwirkt wurden (Emiralioglu
2000, S. 78 ff; siche auch Panova 1997, S. 58). Binswanger zitiert zahlreiche Entscheidun-
gen aus dem 16. Jahrhundert (Binswanger 1977).
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als millet-i hakime, iiber den gayri miislim zu stehen und von diesen Unter-
wiirfigkeit verlangen zu diirfen, war zumindest unter stidtischen Muslimen
offenbar fest verankert.

Sicherer als in der christlichen Welt - Erlasse gegen Antijudaismus
Trotz der genannten Einschrinkungen muss unterstrichen werden, dass die
Situation von Juden unter islamischer Herrschaft iiber die Jahrhunderte deut-
lich sicherer war als in christlichen Lindern. Katastrophen wie die blutige
Judenverfolgung des europiischen Mittelalters, die Verfolgungen auf der Ibe-
rischen Halbinsel im 15. und 16. Jahrhundert und die Pogrome des 19. Jahr-
hunderts in Osteuropa kannte die islamische Welt nicht. Auch gibt es nur
wenig Hinweise auf erzwungene Konversionen von Juden zum Islam. Frei-
willige Ubertritte erfolgten zum Teil aus 6konomischen Griinden, etwa um
bestimmte den Muslimen vorbehaltene Amter ausiiben zu kénnen oder den
Sondersteuern zu entgehen.

Die meisten jiidischen Konvertiten hatten fiir ihren Ubertritt offenbar in-
dividuelle bzw. familiire Griinde. Sie wollten ein Verlébnis oder einen Hei-
ratsvertrag l6sen oder sich in einem Gerichtsverfahren Vorteile verschaffen.®®
Faroqhi berichtet, dass die Konversion von Juden oder Christen zum Islam
durch offentliche Umziige gefeiert wurde. Auch erhielten die frisch Konver-
tierten von der Regierung Geld, um sich neue Kleidung kaufen zu kénnen,
mit der sie als Muslime erkennbar waren.? Die osmanischen Herrscher hatten
jedoch schon deshalb wenig Interesse an der Konversion von Nichtmuslimen,
weil die von diesen entrichtete Kopfsteuer ein wichtiger und regelmifiger Teil
des Staatseinkommens war.

Bernard Lewis weist auf den prinzipiellen Unterschied zwischen christ-
licher und islamischer Haltung gegeniiber Juden hin: Wihrend Christen
Juden als »bedrohlich«, als »dunkle und tédliche Macht« fiirchten und has-
sen, betrachten Muslime Juden vor allem als »schwach und unwirksam — ein
Objekt der Licherlichkeit (...). Was der Jude unter moslemischer Herrschaft
zu leiden hatte, war nicht Hass, Furcht oder Neid, sondern Verachtung; was
er empfing, war eine Art herablassender Duldung«.® Die in der Charakteri-
sierung der Juden als schwach und ingstlich (korkak Yahudi) zum Ausdruck
gebrachte Verachtung hat sich in tiirkischen Witzen und Sprichwértern bis
heute erhalten.”

28 Bornstein-Makovetsky hat zahlreiche Fille von Konversionen von Juden wihrend des 19.
Jahrhunderts untersucht (Bornstein-Makovetsky 2002).

29 Faroghi 1995, S. 205; Karmi 1996, S. 19.

30 B. Lewis 1989, S. 146-152. Laut Lewis sind die Begriffe sDemut/Demiitigung« zentral
fiir die Stellung der Juden im Islam. »Sie waren geschlagen mit Demiitigung und Armut
und sie fithlten den Zorn Gottes« (Koran, Kapitel 2 Vers 61).

31 So z.B. »Yahudi'yi 6ldiirmektense korkutmak yegdir« (Es ist besser einen Juden einzu-
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Verbreitet durch die christlichen Minderheiten und den Kontakt mit Eur-
opa tauchten bereits im 15. und 16. Jahrhundert auch im Osmanischen Reich
christliche Ritualmordbeschuldigungen auf. Diese Griuelmirchen, denen
zufolge Juden das Blut junger Christen zur Vorbereitung des ungesiuerten
Pessahbrotes (der Mazze) benétigten (und dafiir Christenkinder ermordeten),
waren im christlichen Europa bis weit ins 19. Jahrhundert verbreitet und Aus-
l6ser zahlreicher antijiiddischer Gewaltakte. Fiir das Osmanische Reich sind
durch Quellenstudien in der Zeit vom 15. bis zum 19. Jahrhundert mehr als
80 solcher Ritualmordbeschuldigungen belegt, deren Urheber fast immer
Christen waren.* Durch die im Zusammenhang mit diesen Verleumdungen
(meist zu Ostern) ausbrechenden Unruhen, die wiederholt die osmanischen
Behorden zum Eingreifen veranlassten, um die Juden zu schiitzen, war auch
die osmanische Regierung und Gerichtsbarkeit mit diesem Problem befasst.
Wiederholt erliefen osmanische Sultane Fermane (Erlasse), die Ritualmord-
beschuldigungen untersagten.”* In die herrschende muslimische Ideologie
fand diese Form des Antijudaismus keinen Eingang. Wenn Juden Opfer von
Gewalt muslimischer Nachbarn oder auch einzelner osmanischer Machtor-
gane wurden, so scheint dies eher an ihrer schwachen und (durch das Verbot,
Waffen zu tragen) ungeschiitzten Position gelegen zu haben als an einem spe-
zifisch antijiidischen Hass. >

Okonomische und soziale Situation der Juden

Die Erfolgsgeschichte der eingewanderten Sephardim vor allem im 15. und 16.
Jahrhundert sowie die herausragende Position einzelner Juden am Hof werden
gern iibertrieben. Dabei decken sich antisemitische Zuschreibungen (Juden
hitten die osmanische Wirtschaft kontrolliert) nicht selten mit verklirenden
Eigendarstellungen, wie sie in zahlreichen tiirkisch-jiidischen Publikationen
zu finden sind. Die Realitit sah anders aus. Zwar konnten einige prominente

schiichtern als ihn zu téten) oder »Cingene’den goban olmaz, Yahudi'den pehlivan« (Ein
Zigeuner kann nicht Hirte werden, ein Jude niche Ringer).

32 Barnai 1988, S. 189-194. Dic 80 belegten Fille lassen darauf schlieflen, dass es insgesamt
mchr waren.

33 Lewis 2004, S. 143, 154-156; Shaw 1991, S. 84-86; Weiker 1992, S. 38. Mitte des
16. Jahrhunderts konnte der jiidische Hofarzt Hamon Sultan Siileyman zu einer Anord-
nung veranlassen, nach der derartige »Anklagen« nicht von den értlichen Schariatsge-
richten zu verhandeln scien, sondern vor dem obersten islamischen Gericht in Istanbul.

34 1795 2.B. griffen rebellierende Janitscharen (die Elitetruppe des Osmanischen Reiches)
das jiidische Viertel von Belgrad an. In der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts kam es zu
gewalttitigen Angriffen gegen die Juden in Mossul und Arbil (heute zum Irak gehérig);
Issawi 1982, S. 275. Auch in den Berichten europiischer Reisender wird iiber Gewaltakte
gegen Juden berichtet (dokumentiert z. B. bei Stillman 1979). Solche Vorkommnisse
ereigneten sich vor allem in Randgebicten des Reiches, in denen vermutlich regionale
Truppen- oder Verwaltungsorgane eigenmichtig agierten.
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Juden in bestimmten Phasen wichtige Positionen einnchmen, Juden in ihrer
Mebhrheit waren hingegen nie die dominierende soziale Gruppe.

Die meisten Juden arbeiteten im Handwerk, das im Osmanischen Reich
in Ziinften oder Gilden (esnaf, tayfa) organisiert war. Hindler bildeten keinen
gesonderten Stand, sondern gehorten ebenfalls den Ziinften an. Diese Ziinfte
waren mehr als reine Berufsorganisationen, sie besafen eine wichtige gesell-
schaftliche Funktion, dienten der gegenseitigen sozialen Unterstiitzung und
spielten eine wesentliche Rolle in der sozialen Organisation der osmanischen
Stidte. Bei offiziellen Anlissen und Feiern defilierten die Ziinfte in riesigen
Prozessionen.®

Es gab sowohl jiidische als auch gemischte Ziinfte. Jiidische Ziinfte waren
z.B. die der Schlachter, der Silber- und Goldschmiede, der Metallverarbei-
ter, der Drogisten und Parfiimhersteller, die der Wolltuchhersteller (fubacy),
Wollreiniger, der Textilfirber, der Kiseproduzenten, der Fischer, der Dockar-
beiter und Bootsleute.**

Wichtigste jiidische Dominen waren die Textilindustrie und die Gerbe-
rei, die als »jiidische Berufe« bezeichnet wurden. Vor allem Saloniki, wo die
Uniformen der osmanischen Elitetruppe der Janitscharen hergestellt wurden,
Safet in Palistina und ab dem 17. Jahrhundert auch Izmir waren Zentren der
jiidischen Textilmanufaktur. In Bursa waren Juden in der Seidenproduktion
stark vertreten. In spiterer Zeit erlebte die Textilindustrie in Saloniki jedoch
durch Importe billigerer Stoffe aus Europa sowie durch die Entmachtung der
Janitscharen (1826) eine Krise. Einen Einblick in die wirtschaftliche Situation
der Juden wihrend des 18. und 19. Jahrhunderts vermitteln die osmanischen
Steuerregister. Das Einkommen der zur Zahlung der cizye verpflichteten Min-
derheiten wurde in drei Kategorien als ali (hoch), evsat (mittel) und ednd
(gering) eingestuft. In den verdffentlichten Registern rangierte jeweils die
Mehrheit (iiber 50 Prozent) der Juden in der unteren, ein gutes Drittel in der
mittleren und weniger als zehn Prozent in der oberen Kategorie.”

An den Verinderungen im 19. Jahrhundert, der Bildungsoffensive, dem
Aufschwung des Handels, der beginnenden Industrialisierung hatten auch
Juden teil, allerdings blieb die grofRe Mehrheit weiterhin arm. Abgesehen von
bedeutenden Geschiftsleuten und Personlichkeiten diirfte sich das Leben der
Juden iiberwiegend innerhalb ihrer Gemeinden abgespielt haben.

35 Im 18. Jahrhundert existierten allein in Istanbul mehr als 1.100 Ziinfte. In seiner Schil-
derung der Zunftprozession anlisslich der Beschneidungsfeier fiir dic Sshne Sultan Ah-
med I1. im Jahr 1720 zihlc E. Celebi 1.109 Ziinfte. Vgl. Faroghi 1995, S. 191.

36 Barnai 1989, S. 26; Gabriel Baer 1971, S.193; Weiker 1992, S. 80.

37 Zahlen beziiglich der Stadt Tire im Agiisgebiet fiir das Jahr 1844 bei Armagan 2005, S.
52; Zahlen beziiglich Manisa fiir 1831 und 1845 bei Emecen 1997, S. 124 ff.
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Regionale Unterschiede in den Lebensbedingungen von Juden

Im Verlauf von 600 Jahren osmanischer Geschichte verinderte sich die Situa-
tion der Minderheiten entsprechend den sich wandelnden inneren wie dufieren
Rahmenbedingungen. Auch sollte man sich die gewaltige Ausdehnung des
Reiches vom 16. bis zum 19. Jahrhundert vor Augen halten. Die Stellung der
jidischen Minderheit war regional sehr unterschiedlich. So lebten die Juden
in den Balkangebieten unter einer iiberwiegend christlichen Bevolkerungs-
mehrheit, in den arabischen Provinzen hingegen vor allem unter Muslimen.*

Gleichzeitig inderte sich auch die Zusammensetzung der Judenheit des
Osmanischen Reiches sowohl aufgrund von Eroberungen, wodurch bestehen-
de jiidische Gemeinden unter osmanische Herrschaft gerieten, als auch durch
Immigration von Juden.

Juden lebten iiberwiegend in Istanbul, rund um das Agiische Meer, in
einigen Balkanstidten sowie im historischen »Heiligen Land« und in einigen
arabischen Stidten. In Saloniki stellten sie zeitweise die grofite Bevolkerungs-
gruppe, weshalb die Stadt auch als »Jerusalem des Balkans« oder im Juden-
spanisch ihrer Bewohner als Madre de Israel bezeichnet wurde. Jerusalem und
Safed (das heutige Zefar) erlebten unabhingig von anderen Migrationswellen
iiber die Jahrhunderte hinweg eine religiés motivierte Zuwanderung. Safed,
dessen jiidische (iiberwiegend sephardische) Einwohnerschaft Mitte des 16.
Jahrhunderts auf iiber 10.000 Menschen anwuchs, war ein wichtiges Zentrum
judischer Lehre. Beriihmte jiidische Gelehrte begriindeten den Ruf Safeds als
Zentrum der Kabbala. Eine bedeutende Gemeinde existierte auch in Bagdad.

Veranderungen innerhalb von 600 Jahren

Das 16. Jahrhundert gilt als die Bliitezeit des Osmanischen Reiches. Diese
Epoche kann ebenfalls als das »Goldene Zeitalter« der osmanischen Juden be-
zeichnet werden, die sich auf dem Héhepunke ihres wirtschaftlichen Erfolges
befanden und zum Teil einflussreiche Positionen am Hof einnahmen. Als
Beispiel einer jiddischen Erfolgsgeschichte gilt die iiber Italien eingewanderte
Familie Nasi.

Sultan Siileyman schenkte ihnen die biblische Stadt Tiberias zum Neu-
aufbau. Don Josef Nasi wurde mit wichtigen diplomatischen Missionen be-
traut, diente als Berater von Siileymans Nachfolger Selim II. und wurde zum
Sancakbey (Graf) von Naxos und den Dodekanes (Inseln im Agiischcn Meer)
ernannt” Nasi verlor allerdings am Ende seiner Laufbahn durch Intrigen

38 Aufgrund der gewaltigen Ausdehnung des Reiches und der fiir das Osmanische Reich
typischen Verfasstheit unterschied sich auch die konkrete Verwaltungspraxis der ver-
schiedenen Provinzen enorm voneinander, zumal die Osmanen in zahlreichen Provinzen
regionalen Herrschern weitgehende Autonomie gewihrten.

39 Giileryiiz 1993, S. 92f; Epstein 1982, S. 111.
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am Hof seine Position und sein Vermégen. Bereits Ende des 16. Jahrhunderts
verschlechterte sich die Position der Juden. Unter Murat I11. wurde eine Reihe
wirtschaftlicher Einschrinkungen und diskriminierender Kleidervorschriften
gegen Juden erlassen. In der Hauptstadt Istanbul wurden die Juden nach dem
Brand von 1660 unter massiven Drohungen zum Verlassen des zentralen
Stadtteils Eminénii, des 6konomischen Zentrums der Stadt, gezwungen. Dies
trug zur Schwichung jiidischer Positionen in der osmanischen Wirtschaft bei.
Kurze Zeit spiter wurde ihnen das Wohnrecht in den innerstidtischen Stadt-
teilen verboten. Juden, die Positionen im Umfeld des osmanischen Hofes ein-
nahmen, wurden verjagt oder zur Konversion gezwungen.* Die antijiidische
Stimmung am osmanischen Hof ging vor allem vom Prediger Mehmer Efendi
aus, der zur reaktioniren Kadizadeli-Bewegung gehérte. Diese erlangte Mitte
des 17. Jahrhunderts groffen Einfluss in Istanbul, was durch politische Krisen,
die das Osmanische Reich erschiitterten, befordert wurde.

Sabbatai Zwi - der falsche Messias aus lzmir

In derselben Epoche entwickelte sich, ausgelést durch den charismatischen
Sabbatai Zwi* aus Izmir, unter den Juden des Osmanischen Reiches die grof3-
te messianische Bewegung in der Geschichte des Judentums. Sie beeinflusste
bis weit ins 18. Jahrhundert jiidische Gemeinden weltweit.

Uber die Griinde fiir diesen »messianischen Ausbruch« (Barnai) wird un-
ter Judaisten und Historikern bis heute diskutiert.+* Verschiedene Faktoren
fithrten bereits im 16. Jahrhundert zu einer Verbreitung mystischer und messi-
anischer Erwartungen unter den osmanischen Juden. Safed - eines der wich-
tigsten Zentren jiidischer Lehre — wurde zu einer Hochburg der Kabbala.#

40 Vgl. Galante 1949, S.21 f; Anlass der Vertreibung der Juden war der Bau der Yeni Cami
(neue Moschee). Juden mussten schlielich alle Stadtteile von Topkap: bis Saraghane
verlassen. Baer stellt die Vertreibung in Zusammenhang mit explizit antijiddischen Ein-
stellungen am Hof (M. D. Baer 2000, S. 202-222).

41 Auch in den Schreibweisen Twi, in der Tiirkei Sabetay Sevi.

42 Entsprechend viel wurde zu Sabbatai publiziert. Als Standardwerk gilt Gershom Scholem
1992. Scholem betrachtet Sabbatai und die sabbatianische Bewegung als lebendigen Teil
der jiidischen Geschichte. Die Darstellung des jiddischen Historikers Heinrich Graetz
(1923) ist dagegen stark davon geprigt, dass ihm als Aufklirer jede mystische Lehre
zutiefst suspekt war. Jacob Barnai betont die Notwenigkeit, die Griinde fiir die messi-
anische Begeisterung niche allein in den sozialskonomischen und -politischen Bedin-
gungen der Juden zu suchen, sondern auch in der sic umgebenden muslimischen und
christlichen Gesellschaft. Denn dort waren zur selben Zeit millenaristische Lehren ver-
breitet.

43 Soklagt Heinrich Graetz iiber die Zustinde in Safed im 16. Jahrhundert: »Fast das ganze
Rabbinatskollegium und simtliche Tonangeber waren Kabbalisten, wie die ganze Stadt
nur mit Juden bevélkert war. Hier konnten die Kabbalisten daher nach Herzenslust ihr
Wesen treiben« (Graetz 1985, Bd. 5. S. 311).
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Sabbatai Zwi wurde 1626 als
Sohn eines Handlers in Izmir
geboren, wo er neben der ju-
dischen Schulausbildung auch
in der Kabbala unterwiesen
wurde. 1648 offenbarte er sich
in lzmir als Messias, worauf
die Rabbiner ihn der Stadt
verwiesen. Zehn Jahre lang
zog er durch diverse jlidische
Gemeinden des Reiches, bis er
1665 in Palastina auf Nathan
von Gaza traf, einen Kabba-
listen, der ihn zum Messias er-
klarte und selbst die Rolle des
Propheten iibernahm. Inner-
halb von kurzer Zeit begleitete
eine wachsende Schar von An-
hangern den »Messias« auf sei-
nen Wegen. Als er nach lzmir
zuriickkehrte, wurde Sabbatai
y ATAI.S L by nach anfinglichem Zégern
ua "B‘ ‘?’ Mefiins r}"(%'ﬁ"‘ g auch dort von der Mehrheit
der Gemeinde gefeiert. In der
Zwischenzeit hatte sich die Nachricht von der Ankunft des Messias wie ein Lauffeuer
unter den Juden im gesamten Osmanischen Reich und sogar bis nach Amsterdam und
Hamburg verbreitet und auch Aschkenasim erfasst. In den Synagogen brach Jubel
aus. »Selbst die Christen kamen, um zu sehen, wie die Juden in ihren Synagogen musi-
zierten und mit den Gesetzesrollen tanzten, beschreibt Saporta, ein zeitgendssischer
Kritiker Sabbatais, die messianische Stimmung in der ehrwirdigen portugiesisch-se-
phardischen Gemeinde von Hamburg.
Als Sabbatai, begleitet von seinem Gefolge, nach Istanbul aufbrach, um sich auch in
der Hauptstadt des Reiches als »Kénig der Juden« zu prasentieren, schritt die osma-
nische Regierung schlieBlich ein. Auf Anordnung des Growesirs wurde er verhaftet
und in Gallipoli (heute Gelibolu) inhaftiert. SchlieBlich stellte ihn der Seyhiilisldm vor
die Alternative, ein Wunder zu vollbringen oder zum Islam zu konvertieren. Sabbatai
schwor seinem Glauben ab und nahm den muslimischen Namen Aziz Mehmed an. Er
starb 1676 im Exil in Albanien. Selbst dies tat der messianischen Begeisterung zunéchst
keinen Abbruch: Noch Jahre nachdem Sabbatai konvertiert war, warteten tberall in Eu-
ropa Juden auf das Zeichen fur ihre Reise ins Heilige Land. In Saloniki - einer Hochburg
seiner Anhanger - kam es erst 1689, also zwanzig Jahre nach dem Ubertritt Sabbatais,
zu einer Massenkonversion zum Islam.

Lesetipps: Gershom Scholem: Sabbatai Zwi. Der mystische Messias, Frankfurt am Main 1992.
Und als Roman: Amin Maalouf: Die Reisen des Herrn Baldassare. Frankfurt am Main 2003.
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Neben der erwihnten 8konomischen Krise und der Verschlechterung der
sozialen Situation der Juden im Osmanischen Reich trugen auch die Berichte
iiber die Chmelnizki-Pogrome in Polen 1648/49 zu einer Art »Endzeitstim-
munge« bei.** Verstirkend wirkte, dass das Jahr 1666 auch fiir Christen - ent-
sprechend der Offenbarung des Johannes — als das Jahr der Apokalypse galt.
Wichtig mag zusitzlich sein, dass Sabbatais Geburtsstadt Smyrna damals
eine sehr kosmopolitische Stadt war. Dies galt insbesondere fiir die dortige
jidische Gemeinde, die erst im 17. Jahrhundert entstanden war. Angezogen
vom wirtschaftlichen Aufschwung der Stadt, lieen sich Juden aus Istanbul,
Safed, Italien und Portugal dort nieder. Unter ihnen war ein recht hoher An-
teil von Marranen, die hier zum Judentum zuriickkehren konnten.

Die konvertierten Anhinger Sabbatais, auf Tiirkisch als dinme bezeichnert,
blieben — vor allem in ihrer Hochburg Saloniki - bis ins 20. Jahrhundert als
relativ geschlossene Gruppe bestehen. Gemif dem Credo vieler Antisemiten,
Juden seien umso »gefihrlicher, je weniger sie als solche erkennbar seien, ent-
wickelte sich in der modernen Tiirkei ein spezifischer gegen die donme als
sogenannte »Kryptojuden« gerichteter Antisemitismus. Wihrend des Zweiten
Weltkriegs beschiiftigte die Frage, ob die ddnme als Juden einzustufen seien
- dhnlich wie die »Problematik« der Karier —, den NS-Apparat und »Spezia-

listen« im Auswirtigen Amt.

Verdringung durch Christen

Die im 17. Jahrhundert einsetzende Verschlechterung der Situation der Juden
im Osmanischen Reich setzte sich im 18. Jahrhundert fort. Hierzu trug auch
ihre Verdringung durch die Christen bei, die von den sich wandelnden au-
Benpolitischen Konstellationen profitierten. Als gayri miislim und Untertanen
zweiter Klasse waren die Christen den Juden juristisch zwar gleichgestellt,
standen zusitzlich aber in Konkurrenz, mitunter auch in Feindschaft zu ihnen.
Hatten die Sepharden aufgrund ihrer Sprach- und Landeskenntnisse bei den
osmanisch-venezianischen und osmanisch-spanischen Auseinandersetzungen
im 16. Jahrhundert wichtige diplomatische Positionen innegehabt, so spielten
die orthodoxen Christen nach dem Aufstieg Russlands zur Groffmacht eine
vergleichbare Rolle. Gleichzeitig gewann der Handel mit Europa an Bedeu-
tung. Griechen und Armenier profitierten vom System der Kapitulationen*
und der Protektion durch europiische Michte. Im 19. Jahrhundert werden
wir schlieflich auf eine weitgehend verarmte Judenschaft treffen.

44 In der heutigen Ukraine wird Chmelnizki als frither Held des nationalen Unabhingig-
keitskampfes verehrt. Viele Fliichtlinge aus Polen kamen ins Osmanische Reich und be-
richteten iiber die erlebten Grausamkeiten.

45 Siche Kapitel 1.2.



