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DAS JUDISCHE JAHR IM JUDISCHEN HAUS

von Dr. RoBERT RaPHAEL GEIs, Karlsruhe

Das Unbekannteste des Judentums ist ganz zweifelsohne das
jidische Haus mit seiner Vielfalt von Gebriuchen, seiner frommen
Innigkeit, seinem innigen Frommsein. Die Bedeutung des jiidischen
Heimes im Judentum ist aber gar nicht hoch genug anzuschlagen.
Wann immer dem jiidischen Gottesdienst Schwierigkeiten bereitet
werden, das Haus kann seine Funktionen iibernehmen. Solange die
jidische Familie, das jiidische Haus intakt ist, ist das Judentum
nicht in Gefahr. Auch kennt die Synagoge ja keinen Altar. Beherr-
schend in ihr ist das Vorlesepult. Der Altar des Judentums ist der
Tisch eines jeden jiidischen Hauses, von ihm geht alle Kraft des
Dauerns aus, die um ihn Versammelten iiben sich tiglich in der
Heiligung des Lebens und in der Ausrichtung auf die messianische
Zukunft. So mag es angebracht erscheinen, einmal vom jiidischen
Jahr im jiidischen Haus zu erzihlen.

Beginnen wir mit dem Alltag. Der jiidische Tag beginnt fiir den
frommen Juden mit Gebet, und betend hilt er zur nachmittéiglichen
und abendlichen Stunde inne. Aber damit nicht genug, spricht der
Jude ungezihlte Segensspriiche wihrend des ganzen Tages, wie er
jede Mahlzeit mit Worten des Gebetes beginnt und beendet und
schlieBlich dem Hiiter Israels sich vor dem Schlafen anvertraut.

Dieser jiidische Alltag erhilt seine regelmidBige Uberhshung in
dem siebten Tag, dem Schabbat, den wir, wie alle Tage, mit dem
Vorabend beginnen. Diesen Tag bereitet die jiidische Frau mit
besonderer Fiirsorge und Liebe vor, um ihn auszuzeichnen und zu
verschénen, ihn iiber die Tage der Woche zu erheben und zwar
gleicherweise im Ideellen und Materiellen, also auch im Essen und
Trinken. Wenn die Familie aus der Synagoge nach Hause kommt,
liegt der von der Mutter gedeckte Tisch bereits im warmen Licht
der von ihr gesegneten beiden brennenden Kerzen. Am Platz des
Vaters steht der Kelch mit Wein und daneben die Schabbatbrote
unter einer schénen Decke. Der Vater spricht iiber Wein und Brot
den Segen. Bevor dies aber geschieht, findet noch ein eigenartiges
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Ritual statt, das freilich im Westen leider mehr und mehr in Ver-
gessenheit gerdt. Der Stuhl der Mutter wird mit der Hilfe des Vaters
von den Kindern geschmiickt, die Mutter nimmt dann auf diesem
Stuhle Platz. Nachdem zunichst in einem schlichten Lied die Engel
des Friedens begriilt werden, die mit diesem Tag und zu dieser
Stunde ihren Einzug halten sollen, wird ein Lied zur Ehre der
jiudischen Frau und Mutter angestimmt. Es ist kein Zufall, da}
diese Lobpreisung bei uns Eingang gefunden hat. Das jiidische
Haus ist das Reich der jidischen Frau, ihre Miitterlichkeit gestaltet
dieses Intimste unseres Seins, gibt uns die Wiarme, die wir im Leben
drauBlen so oft vermissen miissen. Das Mahl, das sich anschlief3t,
wird dann immer wieder durch fromme und zumeist frohe Gesiinge
unterbrochen. Wenn es irgend moglich ist, soll der Vater auch noch
wahrend des Essens oder nach Tisch den fiir jeden Schabbat be-
stimmten Wochenabschnitt aus den fiinf Biichern Moses mit
Kommentaren verlesen und seinen Kindern nahebringen. Am
anderen Tag findet der Schabbat im Hause wieder seine Akzen-
tuierung, wenn man sich zum mittéglichen Mahle niedersetzt und
iiber Wein und Brot den Segen spricht. Wahrend die Rabbinen im
allgemeinen das Mal3 des Schlafes auf ein Minimum reduziert sehen
mochten, ist ein Mittagsschlifchen am Schabbat geradezu geboten.
Die dritte hiusliche Feier ist die Feier des Abschieds von einem
Tag, der zwischen Weltschopfungs- und Erlosungsgedanken die
Mitte hilt. Alle versammeln sich wieder um den Vater, der zuerst
den Segen iiber den Wein spricht, dann iiber wohlriechende Gewiirze
und zum Schluf} iiber das Licht, der ausklingt in dem Unterschei-
dungssegen iiber Heilig und Werktéglich, Licht und Finsternis,
Israel und die Volker, den siebenten Tag und die sechs Werktage.
Dann wird etwas von dem Wein auf einen Teller geschiittet und
die Kerze, die der Kleinste bis dahin halten durfte, erlischt in die-
sem Wein. Damit hat der jiidische Schabbat sein Ende gefunden,
und die Familie singt noch einmal von jiidischer Hoffnung und
Erwartung in dem Lied des Propheten Elijahu, des Vorbotens des
Messias. Ohne diesen stindig wiederkehrenden Rhythmus von
Schabbat zu Schabbat hitte unsere Gemeinschaft die Zeiten und
all das Schwere, das sie immer wieder brachten und aufgaben,
nicht iiberstanden.
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‘Neben dem Schabbat wird jeder jiidische Feiertag in einer ihn
allein auszeichnenden Feierlichkeit begangen. Da sind die zwei
Feste des Herbstes, das Neujahrsfest und das Versohnungsfest;
Feste, die ganz auf das rein Menschliche und Menschheitliche aus-
gerichtet sind. Es sind Feste groBen Ernstes, da wir auf ein Jahr
zuriickschauen, Rechnung vor Gott und uns iiber alles Getane und
Unterlassene ablegen, um danach so zu beginnen, als ob das Leben
ganz von neuem anfangen konnte. Wie in der Synagoge alles in
Weill gekleidet ist, so glinzt auch im Haus die Decke iiber dem
Brot in weifler Seide. Von der Wiirde und Demut des Menschen
spricht jeder Brauch des Hauses an diesem Tag in eindringlichster
Weise. Den Auftakt zum Versohnungstag gibt das letzte Mahl vor
dem beginnenden fiinfundzwanzigstiindigen Fasten, die Familie
schart sich dabei fast schweigend um den Tisch. Bevor man das
Haus verlaBit, um in die Synagoge zu gehen, wird eine groBe Kerze
angeziindet, die den ganzen nichsten Tag noch brennt und an die
liebsten Menschen erinnert, die nicht mehr unter uns sind. Wenn
dieser Tag mit seinem Fasten und lange dauernden Gottesdienst
sein Ende gefunden hat, und die Familie etwas ermiidet und
erschopft wieder ins Heim zuriickkehrt und zur ersten Mahlzeit
sich niedersetzt, ist wieder frohe Stimmung im Haus. Typisch ist
es, daBl von der Hohe des Vers6hnungstages man sich sofort dem
nichsten Fest zuwendet, dem frohlichen Laubhiittenfest, und mit
den Vorbereitungen zur Aufrichtung der leichten Hiitte noch am
gleichen Abend beginnt. In Erinnerung an die Wiistenzeit Israels
verbringt der fromme Jude im Herbst eine Woche in einer selbst-
gezimmerten Hiitte, deren Dach nur aus Laub besteht, einer Hiitte,
in der mehr Schatten als Sonne sein soll und die von den Kindern
mit Friichten und buntem Herbstlaub ausgeschmiickt wird. Wih-
rend dieser Festwoche wird — wie auch an dem Vorabend des
Wochenfestes, des Festes der Gesetzgebung am Sinai — eine ganze
Nacht mit Lernen verbracht, an dem alle teilnehmen, die nur
irgendwie konnen. Beim bunten Wechsel von Lernen und Schmau-
gerei in diesen nichtlichen Stunden zeigt sich so recht, wie wenig
das sogenannte Gesetz des Judentums fiir den Juden eine Last
oder gar einen Fluch bedeutet. Das Lernen fiihrt in Ausziigen iiber
die fiinf Biicher der Thora und die spiteren biblischen Schriften
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bis hin zu der Mischna und dem heiligen Buch der Mystik, dem
Sohar. Zweimal im Jahr wird im Familienkreise sozusagen Appell
gehalten. Der Vater hat den Seinen in diesen beiden Néchten einen
Uberblick zu geben iiber das, was uns geformt hat und uns bis auf
diesen Tag am Leben erhalt.

Der letzte Tag des Laubhiittenfestes, wenn Feststraul und
Festesfrucht schon beiseite gelegt sind, heiit Thorafreudenfest. An
ihm wird das letzte Kapitel des fiinften Buches Moses und anschlie-
Bend das Kapitel von der Weltschopfung aus dem ersten Buch
Moses verlesen. Ende und Anfang gehen ineinander iiber. Die
Freude iiber die Lehre zeigt sich in T#nzen mit den Thorarollen,
die man liebkost wie ein Kind und an die man sich schmiegt wie an
eine Mutter. Eine besondere Ehrung ist es, zu dem letzten und
ersten Kapitel des Fiinfbuches aufgerufen zu werden, es vorgelesen
zu bekommen. Die so Geehrten heillen Briutigam der Thora und
Bréutigam des Anfangs. Sie geben nach der synagogalen Feier einen
Empfang in ihren Héusern und danken fiir die hohe Ehrung mit
einem frohen Gemeindefest in ihren Wohnungen.

Neben diesen Festen gibt es noch Tage frohen oder auch trau-
rigen Gedenkens. Da ist das Chanukkahfest zu nennen zur Erin-
nerung an die Makkabéderkidmpfe, das wir acht Tage durch Anziin-
den von Lichtern und frohliche Lieder begehen. Ein anderes Fest
ist Purim mit seiner iiberschiumenden Freude, die eigentlich den
Rahmen durchbricht, der sonst dem jiidischen Leben gesetzt ist.
Man begeht es als Maskenfest, mit einem Festgelage, bei dem der
Wein keine geringe Rolle spielt und zwar aus einem sehr merk-
wiirdigen Grund. Dieses Purimfest ist seiner Anlage nach eigentlich
dazu angetan gewesen, den Juden einmal den Hall gegen seine
Verfolger abreagieren zu lassen. Um aber Purim diesen Charakter
zu nehmen, hat eine der rabbinischen GroBen, Rabba, bestimmt,
es solle an diesem Tag so viel getrunken werden, da man nicht
mehr unterscheiden konne zwischen Haman und Mordechai, zwi-
schen dem Verfolger und dem Erretter, und also die beiden Figuren
des Liebens und des Hassens zu verschmelzen. Es scheint oft viel
Wein dazugehort zu haben, um diesem Gebot nachkommen zu
konnen. Im Gegensatz dazu steht der Tischa beaw, der Fasttag zur
Erinnerung an die Tempelzerstorung. Moses Hel3, der geniale Vor-

132



laufer Theodor Herzls, erzihlt von dem tiefen Eindruck dieses
Tages in seinem «Rom und Jerusalem». Von der fassungslosen
Trauer der auf der Erde Sitzenden, von der sehnsiichtigen Wehmut
der erklingenden Lieder. Es gibe kein neues Israel ohne die nie
endende Trauer um das alte, an die auch in jedem jiidischen Haus
ein Fleck ungetiinchter oder nichttapezierter Wand gemahnen soll.
Diesen Gedenktag des hohen Sommers miissen wir aber zugleich
als das grofle, ewige Mirtyrerfest des Judentums verstehen, denn
wir sind uns zutiefst bewuBt geblieben, wie es keinen echten, leben-
digen Glauben ohne die Bereitschaft zum Mértyrertum geben kann.

Fiir das Ende dieser kurzen Betrachtung haben wir das Fest
des Anfangs aufgespart: das Pessachfest mit seinen héauslichen
Sederabenden. Kein anderes Fest zeigt in gleicher Vollkommenheit
die jiidische Seele, ihr Frohsein und ihren Ernst, ihr Harren und
Hoffen. Die Vorbereitung fiir dieses Fest beginnt lange, bevor das
letzte gesiuerte Brot weggerdumt wird. Der Tisch wird aufs fest-
lichste geschmiickt. Alle Leuchter glinzen im Kerzenschimmer,
Becher schmiicken jeden Platz und der schiénste Becher ist dem
Messiasboten bereitet, wihrend vor dem viterlichen Platz die
Sederschiissel mit ihren symbolischen Speisen steht. Das Mahl, zu
dem der Vater an ihm die Seinen und méglichst viele Giiste vereint,
ist unter den vielen weihevollen Mahlzeiten des jiidischen Jahres
das Mahl schlechthin. Das Wort der Freiheit leuchtet iiber ihm,
sowohl iiber den Tischsitten, die dem Jiingsten die Rolle des Fra-
genden anvertrauen, wie liber der Liturgie des Abends, die aus der
mit Bildern geschmiickten Haggadah verlesen wird. In dieser
Haggadah sind, wenn man die biblischen Texte unberiicksichtigt
liBt, zwei Jahrtausende jiidischer Geschichte eingefangen, nicht
systematisch, aber iiberaus lebendig, und das Wunder der Freiheit
aus der Frithzeit unserer Geschichte ist wirklichkeitsnah genug, um
das Verheifungswort der messianischen Erlgsung greifbar nahe
erscheinen zu lassen. Alles Judenleid scheint schon iiberwunden,
der ewig Ringende am Ziel, wenn der Vater, den Becher hoch
erhoben, bekennt: «denn nicht einer allein hat sich gegen uns erho-
ben, sondern zu allen Zeiten erhoben sie sich gegen uns, uns zu
vernichten — Gott aber errettet uns vor ihnen». So kann in den
Lobgesingen und Tischliedern des zweiten Teils der Haggadah die
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Gemeinschaft der beim Mahl Vereinten, scherzend und geheimnis-
voll zugleich, vom Ende der Zeiten singen und sagen: «das kom-
mende Jahr in Jerusalem», dem wiedererbauten, dem Sitz des
Konigs Messias. Kein Jude, mag er noch so sehr in die Ferne und
Fremde gegangen sein, kann das Heimweh an diesen Abenden zum
Schweigen bringen.

Das Geheimnis des Judentums — es ist viel dariiber geriitselt
worden — ist das jiidische Haus, jener weille Fleck des Tisches, um
den sich die Familie immer wieder sammelt. Hier und hier allein
ist die Urzelle des Judentums, die nie versiegende Kraft- und
Glaubensquelle, die jedem Ansturm hassender Menschen und frem-
der, allzu zeitbedingter Gedanken widersteht. Unsere Ewigkeit hat
ihre Wurzel in unserem Heim, an dessen Pforte schon die Mesusa,
das Rollchen mit den zwei ersten Abschnitten des Schemagebetes,
uns begriiit. Darin ist das Urgeheimnis des Glaubensvolkes Israel
enthalten, die unendliche Liebe zu Gott und das groBe, nicht zu
iiberhorende «Du sollst!»

DER JUDENCHRIST ALS DAS ZEICHEN GOTTES
FUR ISRAEL UND KIRCHE

Eine Besinnung zur Frage nach der Judenchristenhert

von GERHARD JASPER, Bethel bei Bielefeld

I. Der Sinn der Bezeichnung « Judenchrist»

Wie sollen wir einen Juden nennen, der Christ wird? Im kon-
tinentalen Raum wird er gewohnlich «Judenchrist» genannt, wih-
rend man im angelsichsischen Raum von «Hebrew Christian»
(hebréischer Christ) spricht.

Man wird sofort auf das Ungereimte der Bezeichnung «Juden-
christ» hinweisen; denn man kann, so -folgert man, schon darum
nicht «Judenchrist» sein, weil man nicht «Jude» und «Christ»
zugleich zu sein vermag. Denn das ist ein Widerspruch in sich
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