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DIE VERANTWORTUNG
FUR DAS GESCHRIEBENE WORT

Mairnonides schreibt v seiner Epistel “Igeret
ha-Schmad = TIwiT NAR” folgendes:“Wissen sollt
Ihr, dafs der Mensch nidit vor der Offentlidikeit
redencoder predigen soll, bis er den Inhalt, den ervortragen
will, wiicht eini-, zwer-, drei- und viermal durchdadt,
geistig durchdrungen, 1iberprift und wiederholt hat,
Erst dann soll er sein Wort vortragen.”
Dies ist die Meinung unserer Weisen, die sich
auf den Bibelvers Hiob 28, 27 stiitzen.
Dort heift es:“Damals sah Er sieund ordnete sie,
bereitete sic und ergrundete sie.”
ImAnschlufd an diesen Vers steht geschrieben (Hiob 28, 28)
“Und zum Menschen sprach Er: Dies alles trifft fiir
denjonigen zu, der ctwas mindlich vortragen
will. Was der Mensch aber mit seiner Hand
aufzeichnet, in dnem Buch verewigt, dies sollte
er, wenn es moglich wadre, tausendmal
uberdenken und uberprifen.”
Somit ist die Verantwortung sehr grof,

A.2 Two Essays on Shabbat



A.2.a. “Eating Fish on Shabbat - Why?”
A historical and hallachic search for the reasons for the very popular custom of
eating fish on Shabbat.

Fisch-Essen am Schabbat - weshalb?

Uberall auf der Welt wo Juden leben ist es Brauch, beim
Schabbat-Mahl Fische zu essen. Dieser Brauch hat in un-
serem Volk derart tiefe Wurzeln geschlagen, dafl in man-
chen Gemeinden diejenigen, die am Schabbat keinen
Fisch aflen, schief angesehen wurden und sogar ihr jiidi-
scher Ursprung bezweifelt wurde.

In der Torah und in den Propheten ist davon indessen
nirgends die Rede, jedoch finden sich versteckte Andeu-
tungen, dafl schon zur Zeit der Riickkehr aus dem babylo-
nischen Exil zu Schabbat Fische gegessen wurden. Ne-
chemia beschreibt die Schabbat-Entweihung in Jerusa-
lem mit folgenden Worten: »Auch die Tyrier, die dort
wohnten, brachten Fische und allerlei Ware herein und
verkauften sie am Schabbat den Juddern in Jerusalem«
(Nechemia, 13:16). Dies wird als Hinweis auf den Brauch
angesehen, am Schabbat Fische zu essen.

Auch in unseren anderen frithen rabbinischen Quellen
—in der Mischna, der Tossefta und der Baraita — wird das
Essen von Fischen am Schabbat nicht erwihnt, obwohl
im Talmud geschrieben steht: (1) »Sechsmal wird am
>Erew Schabbat — Freitag« der Schofar geblasen, das erste
Mal, damit das Volk die Arbeit am Felde niederlegt ... das
dritte Mal ..., um sich Zeit zu nehmen und einen kleinen
Fisch zu braten ....« Und in der Tat kritisierte der romi-
sche Dichter Persius Flaccus (34-62 n.), der am Ende der
Zeit des zweiten Tempels lebte, die Romer in seinen Sati-
ren, da ihr Herz an den Fischen hinge, die die Juden zu
Schabbat zu kochen pflegten. Im Midrasch Rabba wird
im Namen von Rabbi Nechemia und Rabbi Muna er-
zéhlt (2), daB unser heiliger Lehrer, Rabbi Jehuda
Ha'nassi (135-200n.) am Erew-Schabbat in der Stadt Zip-
pori verstarb und am gleichen Tage beerdigt wurde. Alle
Stédte versammelten sich zum letzten Geleit und hielten
auf dem Weg von Zippori nach Bet Sche’arim in achtzehn
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Synagogen Trauerreden. Es geschah ein Wunder, der Tag
verldngerte sich, so dafl jeder Israelit vor Schabbat in
sein Haus zuriickkehren konnte, um »eine Kerze anzu-
ziinden, einen Fisch zu braten und ein Gefidfl mit Wasser
zu fiillen.« Aus der Tatsache, daf} jeder »sich einen Fisch
briet« geht hervor, dafl es in Eretz Jisrael Brauch war,
den Schabbat mit einem Fischmahl feierlich zu begehen.

Dieser Abschnitt aus dem Midrasch Rabba ist ibrigens
duBerst erstaunlich, denn er stellt die Worte: »Und er
ziindet eine Kerze an« vor die Worte: »Und er brét einen
Fisch und fullt ein Gefal mit Wasser«, wiahrend nach
dem Gesetz die Tatigkeiten des Fischbratens und des Ge-
faBfiillens vor dem Kerzenanziinden auszufithren sind.

Der fritheste Beleg fiir das Schabbat-Feiern mit einer
Fischmahlzeit findet sich im Babylonischen Talmud (3).
Dort folgt den Worten des Propheten Jesaja: »Und du
sollst den Schabbat einen >Oneg — eine Freude« nen-
nen (4)« die Frage: »Womit soll man den Schabbat freudig
machen?« worauf Rab Jehuda im Namen Ravs antwortet,
daf eine der Freuden des Schabbats grofle Fische sind,
und Rav Papa hingegen meint, sogar kleine Fische.

Andererseits mufl angemerkt werden, dafl dies weder
im Jerusalemer Talmud noch im »Zohar« erwahnt wird.
Und da dies weder Maimonides (1135-1204) noch Rabbi
Josef Karo (1488-1575), Autor des »Schulchan Aruche,
noch der »Rema« (1525-1572) in seinen kritischen Anmer-
kungen zu »Schulchan Aruch« erwidhnen, mufl man da-
von ausgehen, dafl das Fischessen am Schabbat keine ei-
gentliche Mitzwa, sondern blof3 ein Brauch ist, der im
Volke Wurzeln fafite, da Fische gut und wohlschmeckend
sind und dadurch zur Vermehrung der Schabbat-Freude
beitragen.

Und so deuten auch die spéteren rabbinischen Geset-
zesautoritdten einhellig darauf hin, dafl der Verzehr von
Fischen am Schabbat keine eigenstindige Mitzwa ist,
sondern ein Brauch, und daB das Fischessen als zusatzli-
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che Erhohung der Schabbat-Freude betrachtet werden
kann. Nur Rabbi Mosche Aschkenasi (gest. 1726) hat in
seinen Kommentaren zum Buch »Bet Hillel« geschrie-
ben (5), daBl das Fischessen am Schabbat von der Torah
selbst zur Pflicht gemacht worden sei und es deshalb,
auch wenn sich der Preis der Fische um ein Drittel ver-
teuerte, Pflicht sei, sie dennoch zum Schabbat zu kaufen,
nach dem talmudischen Grundsatz: »Um das Gebot be-
sonders wiirdig zu erfiillen, sind wir vepflichtet ihm
nachzukommen, auch wenn eine Verteuerung bis zu ei-
nem Drittel stattgefunden hat.«

Auf ihn bezieht sich wiederum Rabbi Schne’ur Zalman
aus Lady (1746-1813), Begriinder der chassidischen Be-
wegung »Chabad«, in seinem Werk »Schulchan Aruch
Ha'Rav«, wo es heil3t (6): »Das beste ist, wenn man zu je-
der Mahlzeit Fisch ift, auer wenn einem die Fische
schaden oder man sie nicht mag, so dal man keine Lust
und keine Freude daran hat, denn der Schabbat ist zur
Freude gegeben ... Und wenn der Fisch sich verteuert, so
daf manche ihn sich nicht mehr leisten kiénnen, so soll
man anordnen, daf} keiner mehr Fische zum Schabbat
kauft, bis der Preis wieder gesenkt wird und alle das Ge-
bot der Schabbatfreude wieder erfiillen konnen.« Der Ver-
fasser des »Schulchan Aruch Ha’Rav« folgt darin der Ent-
scheidung von Rabbi Abraham Gombiner (1637-1683),
Autor des halachischen Werkes »Magen Abraham« (7).

Der Ursprung der Bestimmung beziiglich der Preiser-
hohung fiir die Fische ist die Anweisung des Rabbi Mena-
chem Mendel, Vorsitzender des rabbinischen Gerichts in
Nikolsburg, der in seinem Responsenwerk »Zemach Ze-
dek« folgendes anmerkte (8): »Es geschah einmal, daf} die
nichtjiidischen Fischverkéufer den Preis erhohten, weil
sie sahen, daB die Juden zum Schabbat um jeden Preis
Fische kauften, da kam die Gemeinde tiberein, dafl zwei
Monate lang keiner einen Fisch kaufen sollte ...«

Es wird unter den Chassidim erzahlt, daf der Griinder
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Fisch-Essen am Schabbat - weshalb?

der chassidischen Bewegung, Rabbi Jisrael Ba'al Schem
Tov (1700-1760), zu sagen pflegte: sMan gab mir vom
Himmel her die Wahl entweder in Nemirov oder in Mied-
zybos zu wohnen. Da habe ich Miedzybos gewiihlt, weil es
dort mehr Fische gibt und man sie am Erew Schabbat
leicht beschaffen kann.«

Und Rabb: Me'ir aus Przemysl aBl wiihrend der Woche
nur bis Mittwoch Fische, damit er am Schabbat Fisch er-
neut mit Genulf} verzehren konnte, wihrend Rabbi Abra-
ham Landau von Sochaczow Fische nur am Schabbat afj,
niemals aber withrend der Woche.

Van Rabbi Abraham David, Vorsitzender des Rabbi-
natsgerichts in Buczacz und Verfasser des halachischen
Werkes »Da’at Kedoschim«, wird benichtet, dafi er sich
persdnlich an der Fischzubereitung fiir Schabbat betei-
ligte und dies als eine Art heiligen Gottesdienst verstand:
Am Donnerstag, nach dem Abendgebet, pflegte er »zu Eh-
ren des heiligen Schabbat« weill gekleidet in die Kiche zun
gehen, um die Fische zu zerschneiden und dabei zu sin-
gen.

Es ist ja bekannt, dafi aus einer groflen Anzahl von Le-
bensmitteln wie Huhn- und Rindfleisch, Giénsen und
Truthahn wie auch von Obst und Gemiise nicht weniger
Gerichte und Kistlichkeiten zur Freude und Ehre des
Schabbat zubereitet werden kiénnen als aus Fischen.
Weshalb also sind die Fische zu dieser grofien Ehre ge-
kommen?

Habhi Mosche ben Machir (16. Jh.), einer der Greise
aus Zefat in den Tagen des Rabbi Josef Karo, Autor des
halachischen Werkes »Bet Josef«, schrieb in seinem Buch
vSeder Hajome, dall die Fische am Schabbat als ein be-
gonderes und zusitzliches Gericht zu Fleisch serviert
werden sollen, denn Fische =sind eine besondere Freude,
wie wir es ja auch bei dem zukiinftigen Mzhl der Zaddi-
kim in »Gan Eden« sehen, wo der Fisch 'Leviathan« ser-
viert wird, Und Rabbi Mosche aus Przemysl (1540-1606),
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Schiiler des »Maharschal«, schreibt in seinem halachi-
schen Werk »Mate Mosche« (9): »Das Geheimnis des
Schabbat ist, daB er jenem fernen Tage gleicht, der ganz
Schabbat sein wird, an dem den Zaddikim Freude berei-
tet werden wird. Darum ist es angebracht, sich am
Schabbat zu freuen an allerlei Geniissen. So wird auch
der Heilige, gepriesen sei Sein Name, den Gerechten ein
Mahl von Fischen mit altem Wein bereiten und daher soll
auch die Schabbat-Freude ein Abglanz der »Olam Haba —
zukiinftigen Welt« sein.«

Rabbi Zwi Elimelech (1783-1841), Vorsitzender des
Rabbinatsgerichts von Dynow, schreibt in seinem homile-
tischen Werk »Bne Jissaschar«: »Fische am Schabbat
bringen den dreifachen Segen, denn bei der Schopfung
wird dreimal ein Segen ausgesprochen. Uber den Fisch
am fiinften, tber den Menschen am sechsten und tber
den Schabbat am siebenten Tag.« (10)

Wie bereits festgestellt, soll man am besten bei jeder
Schabbat-Mahlzeit Fische essen. Was aber, wenn man Fi-
sche nur fiir eine Mahlzeit hat — fiir welche solite man
sich dann entscheiden? In diesem Fall, so meinen die ei-
nen, gebe man der ersten Mahlzeit am Schabbat-Abend
den Vorrang, bei der man die Schabbat-Kénigin emp-
fangt. Es gibt aber auch andere, die wiederum der dritten
Mahizeit den Vorrang geben, wie z.B. Rabbi Me’ir Pop-
pers in seinem Werk »Or Hajaschar« festlegt: »Es ist eine
grofe Mitzwa fiir alle drei Schabbat-Mahlzeiten Fische
zu kaufen, insbesondere fiir die dritte.«

Der Verfasser des halachischen Werkes »Jessode Je-
schurun« schreibt diesbeziiglich (11): »Es ist besser, bei
der dritten Mahlzeit Fisch zu essen als bei den anderen.«

Aber es gibt auch Meinungen, wie die des Verfassers
des halachischen Werkes »Jeschu’ot Jakob«, denen zufol-
ge der »Schacharit Mahlzeit — Vormittags-Mahlzeit« Prio-
ritit zugewiesen wird (12): »Wir finden im Talmudkom-
mentar »Jam schel Schlomo«, dafi der Verfasser dieses
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Fisch-Essen am Schabbat — weshalb?

Werkes, Rabbi Schlomo Luria (1510-1574), den Fisch,
den er iiber alles liebte, nie in der Schabbat-Nacht ver-
zehrte, sondern thn fir das Schacharit-Mahl aufbewahr-
te, um zu betonen, daBl die Ehre des Tages der Ehre der
Nachti vorangeht.«

Im Laufe der Zeit hat man wegen der aufkommenden
halachischen Fragen begonnen, gefiillten Fisch zu servie-
ren, ganz ochne Haut und Gréten, da es ja am Schabbat
verboten sei, diese — sprich Abfall — zu entfernen (13),
was aber beim Verzehr des gewihnlich zubereiteten Fi-
sches unumginglich ist. Aus diesem Grund hat auch Rab-
biner Josef Dov Solovejtschik (1820-1892) ausschliefllich
gefiiliten Fisch ohne Griten gegessen. Die Meinungen
blieben indessen geteilt.

Rabbi Sechmuel Ha'Kohen (1860-1917) aus Schitowe
fabBte alle Meinungen in seinem halachischen Werk »Min-
chat Schabbat« zusammen und kam zu dem Schlufl, dal}
obwohl andere grofie Gelehrte erlaubten, wihrend des
Essens Fischgriiten zu entfernen, es doch richtig sei, am
Schabbat gratenlosen gefiillten Fisch zu verzehren (14).

AbschlieBend michten wir auf einen Aspekt hinweisen,
der die Wichtigkeit und Bedeutung des Brauchs, am
Schabbat Fische zu essen bezeugt, und den Rabbi Jehuda
Leib Graubart (1862-1938) in seinen Responsen »Chava-
lim Bane'imime« anfiihrt (15): Im Jahre 1906 nach einem
Streik der Arbeiter in Ruflland, der endete, als die zari-
stische Regierung ihnen mehr Rechte zuzubilligen ver-
sprach, brachen dort in vielen jiidischen Gemeinden Po-
grome aus, die eine Woche andauerten und hunderte Tote
sowie tausende Verletzte forderten. In uber hundert Ge-
meinden raubten die Horden den Besitz der Juden und
brannten ihre Hiuser nieder. Eine grofle Zahl von Juden
blieb ochne Brot und Dach iiber dem Kopf. Um den Opfern
zu helfen, wurde ein jiidisches »Hilfskomitee« gegriindet.
Die ihm angehtrenden Rabbiner beschlossen, dal jeder
Mann und jede Frau ohne Standesunterschiede an die
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Kasse des »Hilfskomitees« als Zeichen der Solidaritat den
Betrag spenden muBten, den sie gewdhnlich fir den
Schabbat-Fisch aufbrachten. Einige der Rabbiner stell-
ten damals allerdings die Frage, ob es denn nach dem Ge-
setz erlaubt sei, eine Verordnung zu erlassen, die dazu
fithren konne, daf8 viele Juden das Gebot der Schabbat-
Freude nicht mehr ganz erfiillen kénnten, weil sie sich
dann keinen Fisch mehr leisten kénnen. Rabbiner Grau-
bart kam nach einer ausfiihrlichen Stellungnahme zu
dem SchluB: Das Essen von Fischen am Schabbat ist je-
dem freigestellt, denn man kénne den Schabbat auch mit
anderen Speisen zu einer Freude machen, wéhrend
Wohltitigkeit eine von der Torah gebotene Mitzwa sei.

Quellenangaben

(1) Tal. Bav., Schabbat, 35b

(2) Midrasch Rabba Kohelet, 7:23 und 9:10

(8) Tal. Bav., Schabbat, 118 b

(4) Jesaja, 58:13

(5) »Bet Hillel«; Yore Deah, Siman 218

(6) Schulchan Aruch Ha’Rav, Orach Chajim, 242:7

(7) »Magen Abraham«; Schulchan Aruch, Orach Chajim,

242, Abs. 1

(8) Responsen »Zemach Zedek«, Siman 28

(9) »Mate Mosche«, Teil IV, Abs. 404
(10) »Bne Jissaschar«, Ma’amar 3, Abs. 17
(11) »Jessode Jeschurune, Vol. V, S. 448
(12) »Jeschu’ot Jakob«, Orach Chajim, Siman 242, Abs. 2
(13) Schulchan Aruch; Orach Chajim, 319:4
(14) »Minchat Schabbat«, Kap. 80, Abs. 15 u. Abs. 62
(15) Responsen »Chavalim Bane’imime, Vol. IL., Siman 8
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A.2.b. “Is playing Chess on Shabbat allowed?” An overview of the different hallachic
opinions on playing chess on Shabbat and a description of how it became a Shabbat
passtime.

Ist das Schachspiel am Schabbat erlaubt?

Der Schabbat ist der Tag unserer besonderen Hingabe
zum Ewigen. Er dient dem Ausruhen vom hektischen All-
tagsleben und ermdoglicht auf diese Weise unsere spiritu-
elle religiose Erneuerung.

Aus diesem Grund sind uns all jene Tétigkeiten unter-
sagt, welche zur Betriebsamkeit der Werktage gehoren
und daher dem Geist des Schabbat widersprechen. So
soliten wir uns am Schabbat auch nicht mit Spielen be-
schiftigen, zu deren Merkmalen Gewinnstreben gehort
oder die aggressiver Natur sind.

Diese Kriterien treffen jedoch fiir das Schachspiel nicht
Zu.

Als hochangesehener Zeitvertreib nimmt das Spiel eine
Sonderstellung ein. Die seit dem 16. Jahrhundert ent-
standenen Schachtheorien lieflen es unter Kennern zur
Wissenschaft werden; Schachenthusiasten sprechen gar
von einer Kunstform. Der Grad seiner Beherrschung gilt
gemeinhin als Indikator fir Kombinationsgabe, die Fa-
higkeit zum logischen Denken und Intuition.

Nach der Auffassung Raschis (1040-1105) war Schach
den Juden bereits in talmudischer Zeit bekannt.

In seinem Kommentar zu einer Stelle im Talmud (1), in
der ein Spiel namens »Nardeschir« als niitzliche Freizeit-
beschiftigung fiir Frauen bewertet wird, identifiziert Ra-
schi dieses Spiel als Schach.

Historisch gefestigt ist jedoch lediglich, daf} das Spiel
urspriinglich aus dem Indien des 6. Jahrhunderts
stammt. Uber Persien kam es in den mohammedanischen
Machtbereich und eroberte im 9. Jahrhundert als Be-
standteil der arabischen Kultur das maurische Spanien.
Mittel- und Westeuropa erreichte es im 11. Jahrhundert.

Im Mittelalter erfreute sich das Spiel auch in jiidischen
Kreisen wachsender Beliebtheit.

Auch am Schabbat waren Schachpartien bald keine
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Seltenheit mehr. Von jeher hat es unter den rabbinischen
Autoritaten Befiirworter und Gegner dieses Spieles gege-
ben.

Eine vehement ablehnende Haltung vertrat im
13. Jahrhundert Kolonymus ben Kolonymus und mit ihm
eine Anzahl »Poskim — Halacha-Dezisorenc.

Thre Meinung stand in Einklang mit zahlreichen welt-
lichen Verordnungen des 12. bis 15. Jahrhunderts, wel-
che dieses Spiel ebenfalls verboten. Griinde fiir diese Hal-
tung sind sicherlich in der Tatsache zu sehen, da3 Schach
in jener Zeit zu einem gewinnverheiflenden Glicksspiel
herabgewiirdigt wurde. Schachspiel um Geld oder in
Form von Wetten war gang und géabe.

In der mittelalterlichen Dichtung finden sich tiberdies
zahlreiche Literaturstellen, die schildern wie das Spiel in
Streit und Kampf ausartete, was den haufig rauhen Sit-
ten der Zeitepoche entsprach. Gleichzeitig jedoch wurde
auch der hohe geistige Rang des Spieles erkannt und be-
wundert.

Ein aus dem 12. Jahrhundert stammendes und Ibn
. Ezra (1089-1164) zugeschriebenes Gedicht, in welchem in
poetischen Versen eine Schachpartie geschildert wird, be-
zeugt die frithe judische Wertschatzung des Schach-
spiels (2).

Endgiiltige Anerkennung erlangte das Schachspiel, als
gegen Mitte des 16. Jahrhunderts die Regelédnderungen
abgeschlossen wurden.

Die halachische Einstellungsinderung wird in der En-
cyclopaedia Judaica durch ein Zitat des Rabbi Mosche Is-
serles (1520-1570), genannt »Remas, belegt, der das
Schachspiel auch am Schabbat als eine geeignete Be-
schiftigung fiir die Muflestunden erklart (3).

In einer alten Responsa wird ebenfalls berichtet, daf}
das Spiel in Spanien von den Rabbinern erlaubt wurde (4).

Nach einer Pestepidemie im Jahre 1575 erklarten die
drei Rabbiner Cremonas, Gliicksspiele seien der Grund
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Ist das Schachspiel am Schabbat erlaubt?

allen Ubels und sollten daher vermieden werden. Jedoch
hoben sie ausdriicklich hervor, dafl sich diese negative
Beurteilung nicht auf das Schachspiel beziehe.

In gleicher Weise wurde 1718 von den Rabbinern Anco-
nas das Schachspiel streng von Gliicksspielen abgeho-
ben (5).

Wenn sich nach dem 16. Jahrhundert trotzdem noch
rabbinische Gelehrte gegen das Schachspiel allgemein
und dessen Praxis im besonderen am Schabbat ausspra-
chen, so geschah dies vorwiegend aus anderen Griinden.
Schach wurde weiterhin wochentags um Geld gespielt, es
hatte sich sogar ein Berufsspielertum entwickelt. Somit
wurden Bedenken geduflert, ob Schachfiguren, wenn sie
am Schabbat benutzt wiirden, nicht als »Mukze — abge-
sondert« betrachtet werden sollten.

In Verbindung mit diesem Einwand ist auch der frither
speziell in Deutschland angewandte Brauch zu sehen, am
Schabbat zu Ehren des Tages Schachfiguren aus Silber
zu benutzen (6).

Rabbi Elia ben Mosche de Vidas (16. Jh.) erlaubte am
Schabbat lediglich Kindern unter 14 Jahren, das Spiel zu
praktizieren, denn es schule und schérfe den Intellekt.

Rabbi Elia ben Schlomo Ha’Kohen von Smyrna (gest.
1729) gehorte ebenfalls zu den Gegnern des Schachspiels
mit der Begriindung, es verschwende Zeit und lenke vom
Studium der Torah ab (7).

Die bis etwa zur Mitte des 18. Jahrhunderts wihrende
Vorherrschaft der Italiener in der praktischen Ausiibung
des Schachspiels veranlafite zahlreiche Rabbiner dieses
Landes zu Stellungnahmen.

So klassifiziert Rabbi Jitzchak Lampronti aus Padua
(1679-1756) in seinem halachisch-enzyklopéddischen
Werk »Pachad Jitzchak« das Schachspiel als einen »Oneg
Schabbat«, welches daher zulédssig ist (8).

Rabbi Jehoschua Boaz ben Schimon Baruch aus Sab-
bioneta (16. Jh.), Autor des halachischen Werkes »Schilte
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Ha’giborime«, duflert im Kommentar zu »Alfassi« am Ende
des Traktates »Erubin« die folgende Ansicht (9):

»Ein jedes Spiel, welches Geschick und Wissen abver-
langt und kein Glucksspiel ist, darf am Schabbat prakti-
ziert werden, vorausgesetzt, es bleibt geniigend Zeit zum
Lernen und Beten.«

Rabbi Abraham Schimon Fobini schliefllich resi-
miert (10):

»Normalerweise sollten wir das Schachspiel am Schab-
bat verbieten, denn kein Nutzen kann aus den vielen ver-
schwendeten Stunden gewonnen werden. Aber was soll
ich tun, wenn so viele angesehene Rabbiner das Spiel er-
lauben und dafiir gute Griinde anfithren. Deshalb gestat-
ten wir es ebenfalls.«

Aus den bisher zitierten Stellen ergibt sich somit, daf}
das Schachspiel eine durchaus mit dem Geist des Schab-
bat in Einklang zu bringende Beschéftigung fiir die Mu-
Bestunden der langen Schabbat-Sommernachmittage
sein kann. Fir intellektuelle und gleichzeitig fromme Ju-
den war es zu allen Zeiten moglich, Schach zu spielen, oh-
ne dabei das Torahstudium zu vernachlédssigen.

Schachgréflen wie Ahron Rubinstein und Mitglieder
der Familie Chajes sind aus »Jeschiwot — Talmud Hoch-
schulen« hervorgegangen.

Neben dem intellektuellen ist auch der padagogische
Wert des Spieles in Betracht zu ziehen, da es die Denk-
disziplin fordert. Die Freude am Schach sollte jedoch
nicht in verbissenen Ehrgeiz ausarten, der die Zeit ver-
gessen 1aft,

Die allgemein giiltige Regelung wird abschlieffend im
dJidischen Lexikon wie folgt dokumentiert:

»Das Schachspiel am Schabbat ist trotz der von man-
chen Rabbinern geauflerten Bedenken im allgemeinen
fiir erlaubt erkldrt worden, da es weniger ein Spiel als
vielmehr eine wissensméafige Beschiftigung sei und zur
Schabbatfreude beitrage.«

94



Ist das Schachspiel am Schabbat erlaubt?

Im Westen wird es selbst in orthodoxen Kreisen ge-
spielt, im Osten hingegen in frommen Kreisen unterlas-
sen, da es, auller den Bedenken wegen »Mukze«, auch als
immerhin profane Beschiftigung nicht als der Weihe und
Heiligkeit des Schabbat entsprechend gilt. (11)

Welche Einstellung hatten die »Ba’ale Mussar — Reli-
gionsethiker« in Litauen zum Schachspiel?

Als Rabbi Elchanan Wassermann (1877-1941) aus Ba-
ranovicz ein Knabe war, wollte er das Schachspiel lernen.
Doch als er erfuhr, daf3 eine der Spielregeln es verbietet,
einen Zug wieder zuriickzunehmen, wollte er nichts mehr
davon wissen, und sagte: Ein Jude darf nichts anerken-
nen, das den Weg der Reue und der Umkehr nicht kennt.

Quellenangaben

(1) Tal. Bav., Ketubot, 61 b
(2) Encyclopaedia Ozar Jisrael, Vol. X, S. 22
(8) Encyclopaedia Judaica, Vol. V, S. 403
(4) Responsen »Ben Chananja«, Siman 601
u. Siman 650
(5) Encyclopaedia Judaica, ibid
(6) Rabbi S. Klass: »Responsa of Modern Judaisme,
S. 41-45
(7) Responsen »Schewet Mussar«, Siman 42
(8) Encyclopaedia »Pachad Jitzchak« — Erech Schewua
(9) »Schilte Ha’giborim« zu Alfassi;
Tal. Bav.,, Erubin, 126 b, Abs. 3
(10) Encyclopaedia Ozar Jisrael, Vol. X, S. 22
(11) Jiidisches Lexikon, Band IV/II, S. 132-135
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B. Halacha Aktuell Volume I1

B.1 “Children and Parents — Some Hallachic Perspectives”

Kinder und Eltern:
Eine halachische Perspektive

Es besteht kein Zweifel dariber, dal das Gebot, Vater
und Mutter zu ehren, »Kibud Aw wa’Em«, zu den wichtig-
sten und fundamentalsten Werten einer traditionellen
jitdischen Lebensweise gehort.

Bei dem Gebot der Elternehrung betont die Torah, wie
bei sonst kaum einer anderen Verpflichtung, die besonde-
re Bedeutung dieser Mitzwah.

Wenn du Vater und Mutter ehrst, dann werden »die Ta-
ge deines Lebens verlangert werden in dem Land, wel-
ches der Ewige, dein Gott, dir gibt«. So wird es uns in der
Torah versprochen (1). _

Damit wird die Elternehrung als eine der wenigen
Mitzwot ausgezeichnet, fiir deren Erfiillung in der Torah
die Belohnung angegeben wird.

Die Mischnah bekraftigt die Bedeutung des Gebotes
noch durch die Worte: »Vater und Mutter zu ehren gehort
zu den Pflichten, welche sowohl in dieser Welt als auch in
der kiinftigen belohnt werden« (2).

Die Torah betont zwei gesonderte Forderungen, welche
wir im Verhalten unseren Eltern gegeniiber erfiillen
miissen.

Die erste wird durch das hebriische Wort »Kawod« um-
schrieben, was Ehre bedeutet; die zweite durch »Morah«
gekennzeichnet, ein Terminus, der sich nur schwer iiber-
setzen 148t.

»Morah« kann soviel wie Furcht bedeuten, heifit aber
auch Respekt oder Ehrerbietung.

Sowohl Talmud als auch Midrasch definieren diese bei-
den Forderungen in gleicher Weise.

»Morah« oder Ehrerbietung erweisen wir unseren El-
tern, indem wir beispielsweise niemals ihren Platz ein-
nehmen. Thr Stuhl oder ihr Sessel bleiben immer reser-
viert, selbst wenn sie gerade nicht zugegen sind.
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»Morah« impliziert auch, da3 wir unseren Eltern nicht
widersprechen. Dies bedeutet nicht, dafl wir keine eigene
Meinung entwickeln dirfen. Es zeigt aber, da3 auch hier
wie bei allen unseren Handlungen der Respekt vor den
Eltern Prioritit geniefit.

Wihrend das Wort »Morah« eher Forderungen um-
schreibt, welche sich auf emotional-psychologischer Ebe-
ne bewegen, beinhaltet das Wort »Kawod« die Erfiillung
vorrangig materieller Bediirfnisse.

»Kawod — Ehre« schliefit die Verpflichtung mit ein, un-
sere Eltern mit Nahrung und Kleidung zu versorgen und
ihnen bei den Anforderungen des téaglichen Lebens hilf-
reich zur Seite zu stehen (3).

Der Respekt, den wir unseren Eltern durch unser Ver-
halten erweisen, erfiahrt seine Ergianzung durch die Eh-
re, die wir Vater und Mutter dadurch zukommen lassen,
daB wir uns auch um ihr kiorperliches Wohlergehen kiim-
mern.

Erst beide Aspekte, »Morah und Kawod«, machen die
Erfiillung dieses so wichtigen Gebotes aus.

Es ist eine Binsenwahrheit, daf} die Gesetze der Torah
fiir alle Juden bindend und giltig sind, unabhéngig von
dem Zeitalter oder von der Gesellschaft, in der sie leben.

Auch das Gebot der Elternehrung unterliegt selbstver-
stindlich diesem Prinzip. Dieses Gebot bleibt ein kon-
stanter und stabilisierender Faktor im Aufbau familidrer
Beziehungen, unabhingig davon, wo Juden leben.

Trotzdem kommen wir nicht umhin, unser Augenmerk
auf die Verdnderungen der Gesellschaft und deren Aus-
wirkungen auf den familidren Bereich zu richten.

Die Wandlung der Grofifamilie zur Kernfamilie, das
Aufbrechen jahrhundertelanger festgefiigter Rollenver-
teilungen, die Emanzipation der Frau, erhohte Schei-
dungsraten und moderne Erziehungskonzepte sind nur
einige Aspekte der Veranderungen familidrer Struktu-
ren.
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Auch wir Juden sind davon betroffen, denn wer von
uns lebt schon véllig isoliert von der uns umgebenden Ge-
sellschaft?

Aus diesem Grunde miissen die Vorschriften, welche
sich auf das Gebot, Vater und Mutter zu ehren, beziehen,
auf die Bedingungen angewandt werden, die wir in der
heutigen Zeit vorfinden. Dies bedeutet auch die Konfron-
tation mit Problemen, welche in fritheren Zeiten nur
schwer vorstellbar gewesen wiren.

Aber die Stérke der Torah und der Halacha liegt ja ge-
rade darin, dafl wir uns innerhalb ihres Rahmens mit
neuen gesellschaftlichen Phidnomenen auseinanderset-
zen konnen, um dem gesetzestreuen Juden Anweisung
und Hilfe zu bieten.

Eine der bedauerlichen Erscheinungen modernen ge-
sellschaftlichen Wandels ist die stidndig anwachsende
Scheidungsrate.

Ehescheidungen waren im Judentum seit jeher er-
laubt, wurden praktisch jedoch nur selten vollzogen. Die
momentane Entwicklung gibt allerdings zur Sorge Anla8.

Neben allen anderen Problemen, welche eine Eheschei-
dung mit sich bringt, stellt sich fiir die Kinder die Frage,
wie sie denn dem Gebot, die Wiinsche ihrer Eltern zu er-
filllen, nachkommen sollen. Dieses Gebot bezieht sich ja
auf beide Elternteile.

Im Talmud wird in diesem Zusammenhang die Frage
diskutiert, ob die Wiinsche des Vaters gegeniiber denen
der Mutter Prioritdt besitzen. Die Problemstellung wird
an einem Beispiel erortert.

Vater und Mutter verlangen gleichzeitig nach einem
Getrédnk. Welcher Bitte soll das Kind zuerst nachkom-
men?

Der Talmud entscheidet zugunsten des Vaters und be-
griindet dies damit, daf3 es der Mutter als Ehefrau selbst
obliege, ihren Ehemann mit Speisen und Getrdnken zu
versorgen.
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Sind die Eltern allerdings geschieden, so entfallt diese
Verpflichtung, und der Sohn oder die Tochter konnen selbst
entscheiden, wessen Wunsch sie zuerst erfiillen wollen (4).

Ein weiteres Problem, welches durch die wachsende
Scheidungsrate entstanden ist, bezieht sich auf das Ver-
halten gegeniiber Stiefeltern.

Es ist ja durchaus iiblich, dafl geschiedene Elternteile
wieder heiraten. Welchen Stellenwert haben nun Stiefva-
ter oder Stiefmutter aus halachischer Sicht?

Der Talmud entscheidet dahingehend, daf3 die Kinder
den Ehepartner des Vaters oder der Mutter in die Ver-
pflichtungen, die mit dem Gebot der Elternehrung ver-
bunden sind, mit einbeziehen miissen (5).

Maimonides aus Cordoba (1135-1204) erklért diese
Entscheidung damit, dal3 die Ehre, welche Kinder ihren
Stiefeltern erweisen, lediglich einen Teil des Respekts
ausmacht, der dem leiblichen Elternteil zukommt (6).

Diese Verpflichtung besteht allerdings nur bis zum To-
de des leiblichen Elternteils.

Im Gegensatz dazu empfiehlt der »Schulchan Aruche,
auch nach dem Tod des Vaters oder der Mutter dem Stief-
elternteil die gleiche Achtung wie frither entgegenzubrin-
gen (7).

Letztendlich wird eine solche Entscheidung individuell
verschieden ausfallen und in mafigeblicher Weise davon
abhingen, ob es gelungen ist, dem Stiefvater oder der
Stiefmutter gegeniiber ein emotional positives Verhdltnis
zu entwickeln.

Eine weitere wichtige Verdnderung in der Familien-
struktur betrifft alte und kranke Eltern.

Die Lebenserwartung ist heute wesentlich hoher als
frither. Gleichzeitig ist es aber erschreckend, wie selten
die Achtung, welche frither dlteren Menschen gegentiber
natiirlich war, heutzutage vorzufinden ist.

Auch in diesem Punkt ist eine Riickbesinnung auf ha-
lachische Prinzipien notwendig.
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Noch vor wenigen Jahrzehnten lag die durchschnittli-
che Lebenserwartung zwischen 60 und 70 Jahren. Heute
werden die Menschen wesentlich dlter; und wer wollte
diesen Menschen das Recht bestreiten, ihren verldnger-
ten Lebensabend auch zu genief3en?

Die Realitat allerdings sieht oft anders aus. Geistige
Flexibilitdt und korperliches Wohlbefinden halten mit
dem rein lebensverldngernden medizinischen Fortschritt
oft nicht mit.

In immer weniger Fillen konnen sich alte Menschen
selbst versorgen; sie sind selbst bei Kleinigkeiten auf die
Hilfe anderer angewiesen. Mit dieser Situation sehen
sich auch zunehmend traditionelle Juden konfrontiert.

Welche Verpflichtungen haben sie gegeniiber ihren El-
tern, wenn diese, aufgrund physischen oder geistigen
Verfalls, stdndiger Betreuung bediirfen? Selbstverstind-
lich miissen die Kinder dafiir sorgen, dafl ihre Eltern ad-
dquat und vor allem menschenwiirdig betreut werden.
Aber dies kann auch in einem Alten- oder Pflegeheim ge-
schehen.

Darf sich ein Sohn oder eine Tochter fiir diese Moglich-
keit entscheiden, ohne Gewissensbisse haben zu miissen?

Der Talmud beschreibt, dafl Rav Assi sich mit dem Pro-
blem auseinandersetzen muflte, wie er sich seiner kran-
ken Mutter gegeniiber verhalten sollte.

Nach mehreren erfolglosen Versuchen, die Pflege
selbst zu Gbernehmen, beauftragte er andere damit und
emigrierte nach Eretz Jisrael (8).

Bezugnehmend auf dieses Beispiel vertritt Maimoni-
des (1135-1204) die Auffassung, daf} sich Kinder solange
es ihnen moglich ist, um ihre Eltern kiimmern miissen.
Sind sie wegen des fortschreitenden geistigen oder kor-
perlichen Verfalls ihrer Eltern dazu jedoch nicht mehr in
der Lage, so sollten sie die Betreuung in kompetentere
Héande ibergeben (9).

Rabbi Abraham ben David aus Posquiéres (1125-1198)

555



Haolacha akiuell

genannt »Rabad«, widerspricht dieser Einstellung mit
der Frage: »Wenn das eigene Kind nicht bereit ist, sich
um seine alten Eltern zu kiitmmern, wer ist es dann?«

Im »Schulchan Aruch« allerdings wird die Auffassung
Maimonides als bindend akzeptiert (10). Spatere Hala-
cha-Autorititen schlieflen sich ebenfalls dieser Meinung
an und weisen darauf hin, dafl geistesverwirrte alte Men-
schen mitunter mit Gewalt davon abgehalten werden
miissen, sich etwas anzutun. Dies sei aber nur schwer mit
dem Gebot der Elternehrung in Einklang zu bringen (11).

Selbstverstdndlich gibt es noch weitere neuentstande-
ne Fragen in Verbindung mit dem Gebot, Vater und Mut-
ter zu ehren. Sie alle konnen halachisch beantwortet wer-
den und sind auch in diesem Sinne besprochen worden.

Es bleibt zu hoffen, dall die Auseinandersetzung mit
diesen Sachverhalten zu einer erhohten Sensibilitdt ge-
geniiber der Bedeutung dieser so elementaren »Mitzwahe«
fithrt, einem Gebot, welches so zeitlos giiltig ist wie die
gesamte Torah.

Quellenangaben

(1) Ex., 20:12
(2) Mischnah; Pe’ah, 1:1
(3) Sifra zu Lev., 39:3 und Tal. Bav., Kidduschin, 31 b
{4) Tal. Bav.,, Kidduschin, 31 a;
Schulehan Aruch; Yoreh Deah, 240:14
(5) Tal. Bav., Ketubot, 103 a
(6) Mischneh Torah; Hilchot Mamrim, 6:15
(7) Schulchan Aruch; Yoreh Deah, 240:21
{8) Tal. Bav,, Kiddusechin, 31 h
(9) Mischneh Torah; Hilchot Mamrim, 6:10
{10} Schulchan Aruch; Yoreh Deah, 240:10
(11) »Kessef Mischneh« und »Radbaz« zu Hilchot Mam-
rim, 6:15
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B.2 “Some Hallachic perspectives on adoption”

Einige halachische Aspekte der Adoption

Ausgangspunkt und Grundmotiv der Adoption im Rah-
men der Halacha ist folgende Aussage unserer Weisen:

»Wenn jemand ein Waisenkind in seinem Hause gro§}-
zieht, so rechnet es ihm die Schrift an, als hatte er es
selbst zur Welt gebracht« (1).

Unsere Weisen fithren zu dieser Aussage Anhaltspunk-
te aus der Heiligen Schrift an.

In der Torah wird iiber die Adoption von »Mosche Rab-
benu« durch Batja, Tochter des dgyptischen Konigs Pha-
rao, berichtet:

»Als der Junge groB war, brachte sie ihn wieder zuriick.
Die Tochter Pharaos adoptierte ihn als ihren Sohn« (Ex.,
2:10).

Wir finden auch in den Hagiographen einen Hinweis
auf die Adoption, und zwar im Bericht iber Mordechai
und Konigin Esther.

Es heifit im Buche Esther:

»BEr war der Vormund von Hadassah, der Tochter sei-
nes Onkels, die auch Esther hieB. Sie hatte keinen Vater
und keine Mutter mehr ... Nach dem Tode ihres Vaters
und ihrer Mutter hatte Mordechai sie als seine Tochter
angenommen« (Esth., 2:7).

Einer weiteren Bekriftigung fiir das Konzept der
Adoption begegnen wir im Talmud (2):

»Und die Nachbarinnen gaben ihm einen Namen, in-
dem sie sprachen: Nomi ist ein Sohn geboren« (Ruth,
4:17).

Der Talmud wirft die Frage auf: »Gebar ihn denn die
Nomi? Ruth gebar ihn doch!«

Und der Talmud antwortet: »Vielmehr, Ruth gebar ihn
und Nomi erzog ihn, daher wurde er nach ihr benannt«,

Bei den Talmudkommentatoren stofien wir auf eine ha-
lachische Diskussion um den eingangs erwiahnten Aus-
spruch: »Demjenigen, der ein Waisenkind in seinem Hau-
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se aufzieht, dem wird es angerechnet, als hitte er es
selbst zur Welt gebrachte.

Rabbi Schmuel Eliezer Eidles aus Lublin (1565-1631),
auch »Ma’harscha« genannt, weist darauf hin (3), daf
diese Talmudstelle sich nicht nur auf Waisenkinder be-
zieht, sondern auf jedes Adoptivkind, und beide diirfen
nach dem Namen der Adoptiveltern genannt werden, nur
haben unsere Weisen iiber den héufigeren Fall gespro-
chen.

Es bleibt uns zu priifen, wie die halachische Auslegung
des oben erwihnten Ausspruches ist.

Wollten unsere Weisen damit ausdriicken, dafl diese
Tat den Pflege- bzw. Adoptiveltern angerechnet wird, als
hitten sie das Kind selbst zur Welt gebracht, d.h. dall das
aufgezogene Kind in jeder Hinsicht als ihr eigenes Kind
gilt, oder ist es nur eine Redewendung, die auf die Hala-
cha keinen Einflufl hat?

Wir finden, daf der maBgebende Halacha-Dezisor,
Rabbi Mosche Isserles aus Krakau (1520-1572), auch
»Rema« genannt, ein klares Urteil zur Sache der Adop-
tion fallte und dabei entschied, daf in der Praxis ein Wai-
senkind sich nach seinem Adoptivvater nennen darf.

Er schreibt (4):

»Ein Mann, der ein Waisenkind in seinem Hause auf-
zieht, und ihm einen Wechsel mit der Anredeform: -Mein
Sohn« schreibt, oder umgekehrt wenn Letzteres einen
Wechsel fiir den Pflegevater mit der Anredeform: -Mein
Vater« ausstellt, so gilt dieser Wechsel als rechtsgiiltig.

Da der Pflegevater dieses Waisenkind aufgezogen hat,
steht es ihm zu, auf diese Art und Weise zu schreiben«.

Rabbi Jakob Emden aus Altona (1697-1776), auch »Ja-
vetz« genannt, geht noch einen Schritt weiter in der Aus-
legung des talmudischen Ausspruches: »Als hitte er es
selbst zur Welt gebrachte.

Er schreibt (5):

»Der oben erwihnte talmudische Ausspruch bezieht
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sich nicht nur auf ein Waisenkind, sondern sogar auch
aufein Kind, dessen Eltern noch am Leben sind, das aber
von jemandem in uneigenniitziger Weise groBgezogen
wird. Wenn kinderlose Pflegeeltern ihr Pflegekind als Er-
be bestimmt haben, es »Sohn« bzw. »Tochter: nennen, von
ihm »Vater< bzw. :+Mutter. genannt werden, so wird ihrem
Wunsch entsprochen, geméfl der Lehre unserer Weisen,
die die Pflegeeltern betrachten, als hitten sie es selbst
zur Welt gebracht.«

Zusammenfassend kénnen wir feststellen, daB das Zi-
tat unserer Weisen: »Als hitte er es selbst zur Welt ge-
hracht« keine blofle Redewendung ist, sondern in der Tat
darf das Adoptiv- oder Pflegekind nach seinen Adoptiv-
oder Pflegeeltern genannt werden und mufl den Namen
seiner leiblichen Eltern nicht beibehalten (6).

Eine komplexere Frage ist folgende:

Mit welchem Namen wird ein Adoptivsohn zur Torah
aufgerufen? Mit dem Namen seines Adoptivvaters oder
mit demjenigen seines leiblichen Vaters?

Aus den Responsen von Rabbi Mosche Sofer aus Pref-
burg (1762-1839), auch »Chatam Scfer« genannt, ist es
ersichtlich, dafl man den Adoptivsohn mit dem Namen
seines Adoptivvaters zur Torah aufruft (7).

Ebenso hat einer der angesehensten zeilgendssischen
amerikanischen Rabbiner, Rabbi Josef Te'omim, in der
rabbinischen Monatsschrift »Hapardes« (8) entschieden.

Jedenfalls bedarf diese Sachfrage in der halachischen
Praxis weiterer Klirung und Untersuchung, da die Be-
nennung eines Adoptivkindes nach seinem Adoptivvater
Mifistéinde verursachen konnte, und zu folgenschweren
Stsrungen und Komplikationen in Bezug auf Torah-Ge-
bote und Verbote fithren kénnte.

So z.B. beim Schreiben des Namens in einem »Scheide-
brief — Gete.

In der halachischen Praxis des jiudischen Scheidungs-
gesetzes ist folgender Usus gebrauchlich:
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Man fiigt dem Vornamen des Adoptivkindes immer
auch denjenigen seines Adoptivvaters hinzu, falls der Na-
me des leiblichen Vaters unbekannt ist. Ist das Kind
selbst ein Proselyt, wird seine Abstammung, wie bei allen
Proselyten, auf unsern Erzvater Abraham zuriickge-
fithrt (9).

Wichtig scheint es mir, darauf hinzuweisen, daf} ein
weiteres Problem im Zusammenhang der Kinderadoption
dasjenige von »Jichud« ist.

Normalerweise darf ein Vater mit seiner erwachsenen
Tochter und eine Mutter mit ihrem erwachsenen Sohn
»alleine sein — Jichud«.

Erlaubt die Halacha ein solches Verhalten auch Adop-
tiveltern?

In der Responsenliteratur der zeitgenodssischen Hala-
cha-Dezisoren finden wir eine umfassende Erorterung
diesbeziiglich.

So befiirwortet Rabbi Eliezer Judah Waldenberg aus
Jerusalem (1917-), Autor vom Responsenwerk »Ziz Elie-
zer«, eine nachsichtige Haltung (10).

Hingegen vertritt Rabbi Menachem Mendel Schneer-
son (1902-), der Lubawitscher Rebbe, eine strengere Hal-
tung in dieser Frage (11).

Abschlielend sei hier der Entscheid von Rabbi Morde-
chai Kohen aus Jerusalem (1904-1972) angefiihrt, wel-
cher folgende Stellungnahme zur Frage bezieht:

»Mit welchem Namen soll ein Adoptivsohn zur Torah
aufgerufen werden?«

»Es scheint mir, dafl ein Adoptivsohn nur dann mit dem
Namen seines Adoptivvaters zur Torah aufgerufen wer-
den darf, wenn der Namen des leiblichen Vaters unbe-
kannt ist und er deshalb iiberall als der Sohn seines
Adoptivvaters gilt.

In einem solchen Falle soll man den Adoptivsohn mit
dem Namen seines Adoptivvaters zur Torah aufrufen,
denn sollte er ohne Elternnamen aufgerufen werden, so
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wiirde der Sohn in der Offentlichkeit blofigestellt, und
das widerspricht der Lehre unserer Weisen: »Grof] ist die
Ehre des Menschen« (13).

Quellenangaben

(1) Tal. Bav,, Megillah, 13 a
(2) Tal. Bav., Sanhedrin, 19b
(3) Ma’harscha zu Tal. Bav., Sanhedrin, ibid
(4) Rema; Schulchan Aruch, Choschen Mischpat, 42:15
(5) Responsen »Sche’ilat Javetz«, Vol. I, Siman 165
(6) In Bezug auf die Interpretation des Ausdruckes »Als
hétte er es selbst zur Welt gebracht«, besteht eine
Kontroverse unter den Halacha-Dezisoren.
vgl. »Perischa« zu Tur Yoreh Deah, Siman 242;
»Taz«; Schulchan Aruch, Yoreh Deah, 242, Abs. 1
(7) Responsen »Chatam Sofer«, Even Ha’ezer, Vol. I,
Siman 76
(8) Hapardes, Nissan 1950, Seite 14
(9) Responsen »Ha’elef Lecha Schlomo«; Even Ha’ezer,
Siman 152
(10) Responsen »Ziz Eliezer«, Vol. VI, Siman 40,
Perek XXI
(11) »Ozar Ha'Poskim«, Even Ha’ezer, Vol. IX, Seite 107
(12) »Halachot we’Halichot«, Vol. I, Seite 160
(13) Tal. Bav., Berachot, 19 b
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B.3. "The Celebration of Birthdays and Jubilees”
A historical overview of the development of the Jewish attitude towards celebrating
both birthdays and anniversaries.

Geburtstags- und Jubildumsfeier im Judentum

Grundsatzlich ist festzustellen, dafl viele jidische Men-
schen das Feiern des Geburtstags ablehnen.

In ihrer ablehnenden Haltung stiitzen sie sich auf die
Heilige Schrift. Dort wird nur ein einziges Mal eine Ge-
burtstagsfeier erwdhnt und zwar die des Pharao, Konig
von Agypten. »Drei Tage spéter feierte Pharao seinen Ge-
burtstag; er veranstaltete fiir alle seine Hofleute ein
Gastmahl« (1),

Auch im Talmud wird das Geburtstagsfeiern von welt-
lichen Konigen erwahnt (2).

Bei genauem Studium der talmudischen und halachi-
schen Literatur finden wir, da3 der Geburtstag ein Tag
von grofler Bedeutung war.

Im Talmud heil3t es diesbezuglich (3):

»Rabbi Elieser sagt: -Im Monat Tischri wurde die Welt
erschaffen, und im selben Monat wurden die Patriarchen
geboren¢, Rabbi Jehoschua sagt: »Im Monat Nissan wurde
die Welt erschaffen, und im selben Monat wurden die Pa-
triarchen geboren.«

Hieraus konnen wir schlieen, dafl die Geburtstage un-
serer Stammviter im Gediachtnis des Volkes geblieben
sind.

An einer Stelle im Midrasch lesen wir (4):

»Am 25. des Monats Kislew ist das Stiftszelt fertigge-
stellt worden und wartete auf seine Einweihung bis zum
1. des Monats Nissan.« Die Kinder Israels fragten Mo-
sche Rabbenu, warum die Einweihung des Stiftszeltes
nicht nach dessen Fertigstellung stattgefunden habe.
Sollte das Stiftszelt etwa mit einem Makel behaftet sein?
Die Antwort von Mosche Rabbenu lautete: »Die Stiftszelt-
einweihung soll im Monat Nissan stattfinden, denn dies
ist der Monat der Geburt von Stammvater Jitzchak.«

In Zusammenhang mit Geburtstag lesen wir im Tal-
mud (5):
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»Als Haman, der Frevler, das Los gegen das jiidische
Volk warf, und es auf den Monat Adar fiel, freute er sich
sehr. Er sagte sich, daf3 das Los auf den Monat des Todes-
tages von Mosche Rabbenu fiel und daher ein ungltickli-
cher Monat fiir das Volk Israel war. Er wufte aber nicht,
daf der 7. Adar Geburtstag und Todestag von Mosche
Rabbenu zugleich war.«

Im »Schulchan Aruch« dezidiert Rabbi Mosche Isser-
les (1525-1572) im Namen des Abudraham aus Sevil-
la (14. Jh.) (6): »Es ist bei uns ein verbreiteter Brauch,
die »Megillat Ruth« an Schawuot in der Synagoge vorzule-
sen. Dieses Bibelbuch schlieBt mit dem Satz: »Isai zeugte
David.« (Ruth, 4:2)

Die Halacha-Dezisoren fiigen hinzu: »Wir lesen die
:Megillat Ruth« an Schawuot, um uns in Erinnerung zu
rufen, daf Konig David an Schawuot geboren wurde.«

Unsere Rabbinen lehren uns im Talmud, dafi der Mes-
sias am Trauertag des 9. Aw geboren wird. Sie stiitzen ih-
re Aussage auf den Schriftsatz im Buch der Klagelieder:
~Kara all’ai Mo'ed — ein Fest rief Er gegen mich aus« (7).
Hieraus folgern unsere Weisen, daf3 der Trauertag »Ti-
scha be’Aw« gleichzeitig auch ein Fest ist, denn dieser
Tag ist der Geburtstag des Messias, des spéteren Erlo-
sers Israels.

Der 33. Tag der »Omer«Zihlung, bekannt als »Lag
Ba’Omer«, erscheint in der rabbinischen Literatur als
sJoma de Hilula« von Rabbi Schimon bar Jochai - ein
Freudentag zu Ehren des Rabbi Schimon bar Jochai - in
einer Periode von Trauertagen.

Warum? Rabbi Zwi Elimelech Schapira aus Dy-
now (1785-1841), Verfasser des halachischen Werkes
»Bne Jissas'char«, schreibt (8):

»Der AnlaB zur Freude an »Lag Ba’Omer- ist, daf3 an
diesem Tag Rabbi Schimon bar Jochai geboren wurde,
und an diesem Tag begann sein geistiges Licht die Welt
zu erleuchten.«
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Rabbi Mosche Sofer aus Preflburg (1763-1839), be-
kannt in der halachischen Welt unter dem Namen »Cha-
tam Sofer-, feierte alljahrlich seinen Geburtstag am 7.
Tischri mit dem Abschluf des Jahreszyklus der Lesung
und Lernens der Fiinf Bicher Moses im Kreise seiner Je-
schiwa-Schiiler (9).

Rabbi Abraham Schmuel Binjamin Sofer aus Prel.-
burg (1815-1875), genannt nach seinem Werk »Ketaw So-
fer« und rabbinischer Nachfolger seines legenddaren Va-
ters, des »Chatam Sofer«, pflegte an seinem Geburtstag
alljahrlich den -Sijum — Abschlu eines Talmudtrakia-
tes« in der Offentlichkeit zu begehen (10).

In einem Brief an seinen Schn, Rabbi Simcha Bunem
Sofer aus PreBburg, genannt nach seinem Werk »Schewet
Sofer«, (1842-1906), der ithm anldBlich seines Geburtsta-
ges Gliickwiinsche itbermittelt hatte, schrieh er:

«leh habe deine herzlichen Gluckwiinsche zu meinem
50. Geburtstag mit Dank empfangen, und grof ist unser
Gott, der den Miiden und Schwachen Kraft verleiht zu
lernen und zu lehren. Moge Er mir noch Lebenskraft bis
ins hohe Alter schenken.

An meinem 50. Geburtstagsjubilaum habe ich in Wien
unter zahlreicher Teilnahme von Torahgelehrten den Ab-
schlufl des Talmudtraktates ‘Pessachim. gefeiert. Einen
Tag darauf habe ich denselben :Sijum: in PreSburg im
Kreize meiner Jeschiwa-Schiiler und Gemeindemitglie-
der begangen.«

Im Talmud begegnen wir folgender Aussage (11):

»Als der Amoréder Rav Josef 60 Jahre alt wurde, veran-
staltete er ein Dankfest fiir die Talmudgelehrten, bei dem
er folgendes sagte: »Mit dem Erreichen des 60. Lebensjah-
res bin ich dem «frithzeitigen Tod — Karet: entgangen. -

Rabhi Ja'ir Chajim Bacharach aus Worms (1639-1702)
berichtet in seinem Responsenwerk ~Chawot Ja'ir« von
einem Brauch in »Aschkenas«, den 70. Geburtstag mit ei-
ner festlichen Mahlzeit zu begehen und den Freuden-Se-
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gensspruch »Sche’heche’janu« mit der Erwidhnung des
Gottesnamens und Seines Konigreiches in der Offentlich-
keit auszusprechen (12).

Auch andere Halacha-Dezisoren erwidhnen zustim-
mend diesen Brauch, doch duflern sie Bedenken, ob man
den Segensspruch »Sche’heche’janu« voll mit der Erwéh-
nung des Gottesnamens und Seines Konigreiches aus-
sprechen darf (13).

Der hochgeschéatzte und beliebte Rabbiner Chajim Pa-
laggi aus Izmir (1788-1869), Autor von 70 halachischen
und homiletischen Werken, verfafite, als er im Jahre
1858 seinen 70. Geburtstag erreicht hatte, das Buch »Kol
Ha’Chajim« (14). Diese Denkschrift beinhaltet Gebete
und Talmudzitate, die jedermann nach Erreichen seines
70. Lebensjahres an jedem Geburtstag zitieren soll.

In bezug auf das Feiern des 70. Geburtstages erlaube
ich mir folgende wahre Begebenheit iiber einen der ein-
zigartigsten Rabbiner von Alt-Jerusalem wiederzugeben:

Im Jahre 1886 spendete der legendiare Rabbi Schmuel
Salant (1816-1911) 70 Goldmiinzen fiir die Armen der
Stadt Jerusalem. Es wird erziahlt, daf3 keiner das Alter
und den Geburtstag von Rabbi Schmuel Salant kannte.
Beides erfuhr man erst an seinem 70. Geburtstag. An die-
sem Tag besuchte 1hn sein langjdhriger Freund Rabbi Jo-
sef Rivlin (1837-1896), Griinder und Leiter von »Knesset
Jisrael« — einer charitativen Institution. Rabbi Schmuel
Salant, der sich der schwierigen finanziellen Lage der Ar-
men der Stadt Jerusalem vor dem Pessachfest bewuflt
war, iiberreichte Rabbi Josef Rivlin eine Spende von 7000
tirkischen Groschen, welche 70 Goldmiinzen ergaben.
Rabbi Schmuel Salant wollte seinen Geburtstag verheim-
lichen und daher iibergab er seine Spende in tiirkischen
Groschen. Doch sein kluger Freund, Rabbi Josef Rivlin,
erkannte sofort, daf diese Spende 70 Goldmiinzen ergab,
und dafl der 70. Geburtstag von Rabbi Schmuel Salant an
diesem Tag war. Er beglickwiinschte den Jubilar mit ei-
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nem herzlichen »Mazal Tov«, verbunden mit dem Wunsch
fiir ein langes, gesegnetes und gesundes Leben.

Als Rabbi Esriel Hildesheimer (1820-1899), Grinder
und geistiges Oberhaupt des orthodoxen Rabbinersemi-
nars in Berlin, im Jahre 1890 sein 70. Lebensjahr er-
reicht hatte, iiberreichten ihm seine Schiiler und Freun-
de ihm zu Ehren eine Festschrift mit dem Namen »Schai
la’Moreh«, eine Sammlung von talmudischen und homile-
tischen Essays.

Diese besondere Art der Wiirdigung wurde spéter oft
ausgeiibt. Auch in vielen anderen Talmudakademien ist
es heutzutage iiblich, dal man zum Jubildum des »Rosch
Ha'Jeschiwa — des geistigen Oberhauptes« ihm zu Ehren
eine Festschrift mit talmudischen und rabbinischen For-
schungsarbeiten widmet.

Als Rabbi Chajim Chiskija Medini (1833-1905), hervor-
ragender Talmudist, Rabbiner der Stadt Hebron und Ver-
fasser des 18-bdndigen halachisch-enzyklopddischen
Werkes »Sde Chemed«, 70 Jahre alt wurde, fand eine Ge-
burtstagsfeier statt.

Wir finden in bezug auf diese Feier folgende Eintra-
gung in der Monatsschrift »Ha’Me’assef« (15): »Am 7. des
Monats Cheschwan im Jahre 1903 feierte unser Rabbi
seinen 70. Geburtstag. Es war ein bescheidenes Fest, nur
im engsten Kreis seiner Schiiler, Man trank ein Glaschen
Wein und wiinschte dem Rabbi ein langes Leben.«

Leider ist dieser Wunsch nicht in Erfillung gegangen,
denn kurz darauf verstarb der Rabbi.

Als Rabbi Schmuel Salant, der schon zuvor erwihnte
legendére Rabbiner der Stadt Jerusalem, sein 80. Lebens-
jahr erreichte, spendete er 80 Goldmiinzen, doch diesmal
war der AnlaB fiir diese Spende kein Geheimnis mehr. Al-
le jidischen Einwohner der Stadt Jerusalem, grofi und
klein, kamen um ihren geliebten Rabbi zu beglickwiin-
schen, der in einer bescheidenen Wohnung lebte, die aus
zwei Zimmern bestand und nur ein Fenster hatte. Dieses
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Fenster blickte auf den «Kotel - Westmauere.,

Seine vielen Anhéinger und Freunde griundeten zu Eh-
ren ihres hochgeschitzten rabbinischen Jubilars einen
Wohltidtigkeitsfond mit dem bezeichnenden Namen »Ke-
ren Ozar Ha'Chessed - Keren Schmuel«,

Das Grundkapital dafiir waren die 80 Goldmiuinzen,
welche Rabbi Schmuel Salant gespendet hatte (16).

Am 11, des Monats Schewat, im Jahre 1928, erreichte
Rabbi Jisrael Me'ir Ha'Kohen aus Radin (1838-1933). be-
kannt unter dem Namen »Chafez Chajim«, das gesegnete
biblische Alter von 90 Jahren.

Wie beging der »Chafez Chajim« seinen Geburtstag?

An diesem bedeutenden Tag beendete er das Schreiben
seines Werkes »Bet Jisrael« und veranstaltete eine be-
scheidene Mahlzeit im engsten Kreise seiner Freunde, Er
auferte den Gedanken, daBl ihm dieses hche Alter dank
seines Lebenswerkes -Chafez Chajim- beschieden wurde.
Dieses ethische Werk »Chafez Chajim« ermahnt die Men-
schen zur Nachsicht und ruft sie auf, sich der iiblen
Nachrede und des unnétigen Schwatzens zu enthal-
ten (17).

Im Jahre 1884 feierten die Juden von England das 100.
Geburtstagsjubilaum von Sir Mosche Montefiore (1784-
1885). Das Oberrabbinat des britischen Kénigreichs ver-
falte anléifilich dieser Feier ein besonderes Gebet mit
dem Namen »Tefilla fe’Masche«, welches in allen Synago-
gen des britischen Empires gebetet wurde und Sir Mo-
sche Montefiore, dem grofien Philantropen, Staatsmann
und zionliebenden Menschen gewidmet war (18).

Welchen Standpunkt nimmt die chassidische Bewe-
gung gegeniiber dem Feiern von Geburtstagen ein?

Aus der chassidischen Tradition ist es uns bekannt,
dall am 18, des Monats Elul, im Jahre 1700, der Begriin-
der des Chassidismus, Rabbi Jisrael ben Elieser (1700-
1760), bekannt unter dem Namen -Ba'al Schem Tows, ge-
boren wurde,



In den chassidischen Schriften wird berichtet, daf3 der
heilige »Ba’al Schem Tow« jedes Jahr am 18. des Monats
Elul im Kreise seiner Anhédnger und Freunde, bei einer
bescheidenen Mahlzeit, Torahgedanken sprach. Dieser
Tag wird in der chassidischen Welt als ein Festtag began-
gen (19).

In der chassidischen Bewegung »Chabad« war es eine
Tradition und Gepflogenheit, die Geburtstage ihrer Rab-
bis im Kreise der Schiiler und Freunde auf eindrucksvol-
le Weise in der Offentlichkeit zu feiern.

Auch heutzutage feiert die Lubawitscher Bewegung
den Geburtstag ihres geistigen Oberhauptes Rabbi Me-
nachem Mendel Schneerson (1902-) iiberall, wo seine
Chassidim und Anhinger leben. Rabbi Menachem Men-
del Schneerson befiirwortet das Feiern der Geburtstage
mit der Begriindung, dal die Begehung der Geburtstags-
feier eine Anregung ist, »um der Torah und ihren Gelehr-
ten Ehre zu erweisenc,

Im Jahre 1846 feierte die Hamburger Gemeinde den
Geburtstag und das 25. Amtsjubildum ihres Rabbiners
Isaak Bernays (1792-1849), der in der rabbinischen Welt
auch unter dem Ehrentitel »Chacham — der Weise« be-
kannt ist.

Es war eine auBlergewohnliche Feier. Die Héduser von
Juden und Nichtjuden waren zum Anlafl dieser Feier ge-
schmiickt und erleuchtet und das Haus des Rabbis war
mit Blumen dekoriert; auf den Straflen trug eine Delega-
tion der Gemeinde unter einem Baldachin das wertvolle
Geschenk fiir den Jubilar, eine Torahrolle, bekleidet mit
einem schon verzierten Samtmantel und gekront mit ei-
ner silbernen Krone (20).

Doch nicht alle Rabbiner und Gelehrte in »Aschkenas«
befiirworteten das Feiern von Geburtstagen und Jubilé-
en.

Die Mitglieder der ehrwirdigen judischen Gemeinde
von Altona in Deutschland wollten zum Anlaf} des 70. Ge-
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buristages ihres geistigen Oberhauptes Rabbiner Jakob
Ettlinger (1798-1871), der eine charismatische Person-
lichkeit war, eine Geburtstagsfeier veranstalten. Der
Rabbi jedoch widersetzte sich dem Wunsch seiner Ge-
meinde energisch und begriindete es damit, es gebe in
der Bibel und in der miindlichen Uberlieferung keinen
Hinweis dafiir, daf} es bei uns Juden blich sei, Geburts-
tage zu feiern. Andererseits werde in der Torah dariber
herichtet, daf} Kionig Pharao seinen Geburtstag festlich
beging (Gen.,40:20).

Der Rabbiner fiigte hinzu, dafl hier ein wesentlicher
Unterschied zwischen uns Juden und Pharao bestehe:
Ein jidischer Mensch legt an seinem Geburtstag Rechen-
schaft iiber das Tun und Lassen seines vergangenen Jah-
res ab und bemiiht sich, negative Verhaltensweisen zu er-
kennen und sie zu Korrigieren.

Kénig Pharao dagegen zog an seinem Geburtstag seine
Diener und Hofbeamten zur Rechenschaft: Den Mund-
schenk setzte er wieder in sein Amt ein, den cbersten
Backer lief} er hingen.

Irm Jahre 1888, als Rabbi Jitzchak Elchanan Spek-
tor (1817-1896) aus Kowno, einer der bedeutenden Rabbi-
ner und Talmudgelehrten der zweiten Hilfte des 19.
Jahrhunderts, seinen Geburtstag und das 25, Amitsjahr
erreichte, wollte man dieses Jubildum mit groflem Auf-
wand feiern. '

Rabbi Jitzchak Elchanan Spelitor widersetzte sich ve-
hement und sagte seinen Freunden: »Wir finden in der
rabbinischen Literatur keinen Nachweis zu solch einem
Anlafi«, und er fiigte gleichzeitig hinzu: »Unsere Weisen.
Ehre ihrem Andenken, lehren uns: »Den Wunsch eines
Menschen zu erfiillen ist seine Ehres (21) und ich bitte
euch, meine Freunde, mich nicht auch unter die feiern-
den Jubilare einzureihen« (22},

Am 27. Nissan 1894 erreichie Rabbi Schmuel Mohliwer
aus Bialystok (1824-1898), K&mpfer und Fechter fiur den
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religiosen Zionismus, seinen 70. Geburtstag. Die friih-

zionistische Bewegung »Chowewe Zion« wollte ihm zu

Ehren eine grofie Geburtstagsfeier veranstalten. Rabbi

Schmuel Mohliwer widersetzte sich und verwarf diesen

Plan. Erst nach langem Dringen seitens seiner Freunde

und Anhénger gab er sein Einversiindnis in der Ein-

sicht, dal} diese Feier der Ehre der Torah und den Idealen

des national-religigsen Zionismus dienen wiirde (23).

Uber Rabbi Jisrael Friedman (1797-1850), Begriinder
der chassidischen »Ruziner« Bewegung, wird erzahlt: Als
seine »Rebbezin — Frau« an seinem Geburtstagsjubiliaum
ein festliches Essen vorbereitete, fragte der Rabbi sie,
welchen Grund sie hitte, solch ein Festessen zu veran-
stalten. Als sie ihm erwiderte, der AnlaB sei sein Geburts-
tag, tadelte er sie, schickte die anwesenden geladenen
Giste nach Hause und zitierte den Schriftvers des Pro-
pheten Hosea: »Israel, freue dich nicht, jubele nicht wie
die Vélker!« (Hos., 9:1) (24).

Zusammenfassend dirfen wir abschlieflend feststellen:

Geburtstage wurden im allgemeinen bei den orthodo-
xen Juden nicht gefeiert.

In Westeuropa wurden jedoch Jubildumstage sowie
runde Geburtstage auch im Kreise gesetzestreuer Juden
feierlich begangen. In Osteuropa hingegen wurden keine
Geburtstage bei torahtreuen Juden gefeiert,

Die Griinde fiir diese ablehnende Haltung gegeniiber
dem Fetern von Geburtstagen sind mannigfaltig:

a) Die Orthodoxie sieht keinen plausiblen und berech-
tigten Grund, Geburtstage zu feiern, da der Mensch
im vorgerickten Alter sowohl viel von seiner kérper-
lichen als auch geistigen Frische und Flexibilitat ver-
liert.

b) Viele orthodoxe Juden fiirchten sich beim Feiern ih-
res Geburtstages vor »Ajin hara — bises Auge«, was
bedeutet, daff boshafte und neidische Menschen ih-
nen das erreichte Alter nicht vergénnen.
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¢) Die ablehnende Haltung unter vielen jidischen Men-
schen ist auch Ausdruck des Widerstands gegen den
profanen und weltlichen Charakter von Geburtstags-
feiern, die durch extravagante Bankette, Geschenke,
Heuchelei und Unehrlichkeit gekennzeichnet sind.
Das 148t sich mit dem wahren Geist unserer Torah
und unseres Glaubens nicht vereinbaren. Man wider-
setzt sich, die Brauche der Weltvolker nachzuahmen,
und daher werden Geburtstagsfeiern auch heutzuta-
ge bei vielen Juden vehement abgelehnt.

Quellenangaben

(1) Gen., 40:20
(2) Tal. Bav., Avodah Zarah, 10 b
(3) Tal. Bav., Rosch Ha’Schana, 11 a
(4) Midrasch Schemot Rabba, 52:2
(5) Tal. Bav., Megilla, 13 b
(6) Rema; Orach Chajim, 490:9
(7) Klgl., 1:15
(8) »Bne Jissas’char«; Chodesch Jjar,
Ma’amar »Lag Ba’Omer«
(9) »Minhage Chatam Sofer«, Kap. 7, Abs. 14;
Sefer »Chut Ha'Meschulasch«
(10) Responsen »Ketaw Sofer«, Yoreh Deah, Siman 148
(11) Tal. Bav, Moed Katan, 28 a
(12) Responsen »Chawot Ja’ir«, Siman 70
(13) »Pri Megadim«; Orach Chajim, Siman 444 und
¢f. ibid »Mischbezot Zahav«, Abs. 9
(14) Rabbi Tovia Preschel: »Jom Hu'ledet be'Sifrut Jisra-
el«; »Ha’Doar«: 5. Schewat 1969
(15) »Ha’Me'assef«; Schana Jud (1904), Choweret Daled
(16) Dov Nathan Brinker: Sefer »Keren Ozar Ha'Chessed
— Keren Schmuel«, S. 26-27
(17) Rabbi M. Jaschar: Biographie iber »Chafez Cha-
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B.4. “Flowers in Jewish life”
An article on the many uses and meanings of flowers in daily Jewish life.

Blumen im jiidischen Alltag

Es ist ein alter Brauch, den Schabbat-Tisch mit Blumen
zu zieren. Dieser Brauch wird aus einer Talmudstelle
hergeleitet (1).

Dort wird berichtet: Rabbi Schimon bar Jochai hielt
sich zwolf Jahre in einer Hohle verborgen und entsagte
allen irdischen Freuden. Das Jagen und Streben der
Menschen nach Erwerb und irdischen Geniissen widerte
ihn an. Als er an einem Freitag nachmittag aus der Hohle
ging, sah er einen Mann mit zwei Blumenstrauflen in der
Hand voribereilen. Er fragte ihn, was diese bedeuteten.
Der Mann erwiderte, es sei zu Ehren des nahenden
Schabbat. Darauf der Rabbi: »Wozu aber gleich zwei
Straufle?« Der Mann antwortete: »Einen entsprechend
Sachor — Gedenke des Schabbat-Tages<, (Ex., 20:8) und
den zweiten entsprechend >Schamor - Beobachte den
Schabbat-Tag, (Deut., 5:12). Freudig bewegt sprach Rab-
bi Schimon bar Jochai zu seinem Sohne: »Sieh doch, wie
die Menschen die Gottesgebote, insbesondere das des
Schabbat eifrig und freudig erfiillen. Fiirwahr, das Leben
ist doch noch schén und lebenswerte,

Aus dieser Erzdhlung wird nach der Erklirung von
Rabbi Schmuel Elieser Eidles aus Lublin (1555-1605), be-
kannt in der Torahwelt als »Maharschah« (2), der allge-
mein tbliche Brauch hergeleitet, am Schabbat wenig-
stens zwei Lichter anzuziinden, entsprechend »Sachor«
und »Schamor«.

Die Vorliebe der Juden fiir Blumen findet sich schon in
der Bibel. Ruben, der dlteste Sohn unseres Stammvaters
Jakob, brachte seiner Mutter Lea die »Dudaim - Feld-
blumen« mit (Gen., 20:14), um ihr damit eine Freude zu
bereiten.

Der Prophet Hosea sagt: »Ich will sein wie Tau fir Isra-
el, dafl es blithe wie die Lilie« (Hos., 14:6). Das Hchelied
von Konig Salomon besingt den herrlichen Duft und die

677



LIRLUCILW Uriuelt

Schonheit der weilien Lilien, der Rosen und Veilchen, so-
wie alle wohlriechenden Blumen, die im Friihling das
Land in herrliche Farbenpracht hiillen.

Die Braut trigt an ithrem Hochzeitstag einen Myrten-
kranz (3).

Es ist Sitte, die Synagoge am Wochenfest mit Laub,
duftenden Kriautern und Blumen zu schmiicken; auch in
den Héusern verwendet man reichlich Blumenschmuck.

Das Grun des Pflanzenschmucks soll die Erinnerung
an die sinaitische Offenbarung wachrufen, die auf einem
griinenden Berge stattfand (Ex., 19:13) (4).

Auch die Laubhiitte wird am Laubhiittenfest mit Blu-
men und Kréanzen geziert, wihrend man die Festgebete
an Sukkot mit einem Feststraufl in der Hand verrichtet.

Die befreiten Knechte wurden im »Jowel«Jahr als Zei-
chen der Freiheit mit einer Laubkrone geschmiickt (5).

Im »Schulchan Aruch« ist genau vorgeschrieben (6),
welche Segensspriiche man tber die verschiedenen Wohl-
geriiche und tber Blumen sprechen soll, denn so lautet
die Regel dort: »Im Ps., 150:6 heifit es: Jede Seele, jeder
Odem preise den Ewigen« Wovon hat die Seele und nicht
nur der Kérper einen Genufi? Von dem Duft der Krauter
und Blumen«.

Im »kleinen« Traktat »Awot des Rabbi Nathan« heilit
es (7). In Jerusalem dirfen keinerlei Pflanzungen oder
Girten auller Rosengirten angelegt werden, wie sie
schon seit den Zeiten der Propheten dort bestanden.

Wenn wir jedoch am Eingang der jiidischen Friedhofe
den Satz finden: »Von Blumen und Kranzspenden bittet
man abzusehen«, so geschieht dies durchaus nicht aus
dem Grund, weil die Juden keine Blumen lieben, sondern
aus einem ganz anderen Motiv.

Im Talmud wird berichtet (8): Friher war es Sitte, die
Verstorbenen in teuren Kleidern und mit grolem Kosten-
aufwand zu bestatten, was den armen Hinterbliebenen
oft Kummer und Sorge verursachte. Darauf ordnete der
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First Rabban Gamliel an, dal man ohne Ausnahme,
auch bei ihm selbst, dem Toten nur einfache weifle Ster-
bekleider anlegen dirfe, wie es ja auch bei uns heute
noch Brauch ist, damit im Tode kein Unterschied zwi-
schen reich und arm sei.

Aus demselben Grunde ist der jidische Brauch ent-
standen, keine Kranze und Blumen auf den Sarg und auf
die Gréber zu legen.

Aber die Freude und Liebe an der blithenden Gottesna-
tur ist nach wie vor in jidischen Kreisen erhalten geblie-
ben und dokumentiert sich am schonsten jede Woche in

den Schabbat-Blumen.

Quellenangaben

(1) Tal. Bav., Schabbat, 33 b

(2) »Maharscha« zu Tal. Bav., Schabbat, 33 b, s.v. »chad«
(3) Tal. Bav,, Sota, 49 b

(4) »Levusch«; Orach Chajim, 494, Abs. 1

(5) Tal. Bav., Rosch Ha’Schana, 8 b

(6) Schulchan Aruch, Orach Chajim, Siman 216

(7) Awot des Rabbi Nathan, 35:2

(8) Tal. Bav.,, Mo’ed Katan, 27 b
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