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Holekreisch und Hamanklopfen

Jiidisches Brauchtum in Franken

Judisches Brauchleben auf knappem
Raum umfassend darzustellen ist unmaglich;
die Feste des Jahres von Rosch Haschana
bis Schavuoth, vom Sabbat bis zum Rosch
Chodesch, die Ereignisse des Lebens von
der Geburt bis zum Tod, Schofarblasen,
Aufstellen und Schmiicken der Laubhiitte,
Schulklopfen, Wachnacht, das Zerbrechen
eines Glases am Chuppastein, wie er sich
noch heute z. B. an den ehemaligen Synago-
gen von Urspringen und Hochberg befindet,
oder das Schiva-Sitzen als Ausdruck der
Totentrauer, Alltag und EBgewohnheiten,
dies alles ldafit sich nicht in lexikalische
Kiirze bringen". Denn ”Brauch” bedeutet
Sinnhaftigkeit, nicht nur duBeres Hand-
lungsschema, er unterliegt dem Einfluf3 und
dem Wandel der Zeit, er ist keine starre,
dogmatische Verpflichtung, die alle frianki-
schen Juden vom Mittelalter bis zum Holo-
caust auf sich nahmen, sondern ein nur zu
oft sehr individuell gestaltetes und erfahr-
bares Ausdrucksmuster, das auch von Stim-
mungen und Beeintrichtigungen durch die
nichtjiidische und zumeist antijiidische
Umwelt abhdngt. Den einstigen jiidischen
Briuchen in Franken kann nicht die niich-
terne Aufzdhlung, sondern nur der Versuch
gerecht werden, dem Sinn und den Bedin-
gungen von Traditionen nachzuspiiren, sich
von der abstrahierenden Idyllik volkskund-
licher Brauchbeschreibungen zu l6sen und
den Menschen in die konkrete Situation sei-
ner Zeit und seiner alltiglichen Lebenswelt
hineinzustellen.

Minhag und Brauchregelung
Minhag, das hebrdaische Wort fir
”Brauch”, reicht in seiner eigentlichen Be-
deutung tiefer, bezeichnet die geistige Fiih-
rung der Menschen durch ihr Leben, durch
die Wirrnisse und verlockungen der Zeit
und der nichtjidischen Umgebung, bedeutet
Hilfe fiir eine sinnvolle, auf den unverriick-
baren Eckwerten des religidsen Selbstver-
stdndnisses beruhende Lebensgestaltung.

Das Sefer ha-Mat’amim unterscheidet drei
Arten von minhagim: solche, die zum
Schutz der Thora vor jeder Art von Verlet-
zung dienen, solche, die jldische Identitit
aufrecht erhalten und schlieBlich minhagim,
in denen die Liebe zum Bund mit Gott und
die Gesetzestreue zum Ausdruck kommen?.
Erst im {ibertragenen Sinne meint minhag
ein Verhaltensmuster, eine Handlung, die
einen religidsen Inhalt in Gesten umsetzt,
das Larmen etwa mit Himmern oder Rat-
schen an Puwrim, wenn beim Lesen der
Megilla der Name des Bosewichts Haman
fallt (Abb. 1), oder das Lichterbenschen,
mit dem die Frau an Erev Schabbat die
hiusliche Feier einleitet.

Juden aber lebten niemals im Gheito,
sondern in stetem Kontakt mit ihrer Um-
welt. Sie nahmen teil an der ihnen nie
wohlwollend gesonnenen Geschichte, an
kulturellen Moden und an den geistigen
Entwicklungen ihrer Zeit. Wer es sich
leisten konnte, kleidete sich a la mode, wo-
bei es durchaus, wie in Firth, geschehen
konnte, dall neue Moden mit traditionellen
Vorschriften in Konflikt gerieten. Dort hat-
ten ndmlich jiidische Frauen damit begon-
nen, nach dem Vorbild der Nirnbergerinnen
"Regentiicher” zu tragen:

"Man fande daran keinen Anstofd als
diesen; ob die Regentiicher am Sabbath
zu tragen erlaubt wiren? Einige meyn-
ten, sie wiren an Sabbath als eine Last
anzusehen, mithin verbotten; andre
glaubten, man konnte sie den Mantel
gleich rechnen, kleidete ein Bild, mit
einem solchen Regentuch, sande es nach
Pohlen, und wollte dariiber bey den
dortigen Rabinern ein Urtheil hohlen.
Dieses fiel dahin aus, die Regentiicher
wiren zu tragen verbotten, und damit
wurde diese neue Kleyder mode unter
den Judenweibern abgeschaffet™”.

Solche Minhagim-Entscheidungen setz-
ten sich also mit der Akzeptanz kultureller
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Hamanklopfen in der Farther Synagoge. Kupferstich aus Paul Christian Kirchner, Jidisches Cere-

moniell. 1734

Moden fiir die Juden auseinander. Da sie
sich stets auf einen aktuellen Fall bezogen,
diirfen sie heute mit Recht als die objektiv-
sten Quellen fiir die Brauchforschung be-
trachtet werden. Alsz. B. im 19. Jahrhundert

die gartenarchitektonische Gestaltung der

christlichen Friedhofe einsetzte, erhob sich
fiir Juden, die sich an die Normen und Ver-
haltensweisen der nichtjiidischen Majoritiit
assimilierten, die Frage, ob man denn auch
auf den schmucklosen jidischen Gribern
Blumenschmuck anbringen diirfe. Der Sze-
gediner Oberrabbiner Leopold Léw (1811—
1875) stellte in einem 1858 veroffentlichten
minhagim-Gutachten fest. daf3 der Ursprung
der Sitte, Blumen auf den Gribern anzu-
pflanzen, wohl nicht christlichen Ursprungs
sei, die Verschonerung der Friedhofsanla-
gen vielmehr dazu beitrage, die Trauer zu
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lindern und daher dieser neue Brauch
keinesfalls in Widerspruch zur jidischen
Tradition stiinde". Dennoch setzte er sich
bis heute nicht durch; blumengeschmiickte
Griber hitten zu sehr an die christlichen
Friedh6he erinnert.

Briuche stehen folglich in direktem Zu-
sammenhang mit dem Wandel von Lebens-
bedingungen und Lebensformen. Minha-
gim-Entscheidungen und die daran an-
kniipfende Minhagim-Literatur wirkten,
ohne Brauchinnovationen grundsitzlich
auszuschliefen,  traditionsstabilisierend.
Allerdings ergab sich die Brauchregelung
nicht allein aus dieser Situation heraus;
Regelungen betrafen auch unterschiedliche
Brauchformen und Brauchauslegungen in-
nerhalb der jiidischen Gemeinden. Jidisches
Leben war durch eine hohe Binnenmobilitit




gepragt: die Willkiir der territorialen An-
siedlungspolitik, das Schutzbriefwesen, die
Matrikelparagraphen und schlieBlich die
zahlreichen Pogrome machten die Juden bis
ins frithe 20. Jahrhundert hinein zu einem
Volk auf Wanderschaft. So konfrontierten
z.B. die zumeist streng orthodoxen, aus
Osteuropa in den Westen vertriebenen Ju-
den nur zu oft die alteingesessenen, inzwi-
schen assimilierten Mitglieder westeuropéi-
scher Kultusgemeinden mit unbekannten,
fremd- und altartigen Briauchen. Auch da-
mit hatten sich die minhagim-Auslegungen
zu befassen.

Die Entwicklung der minhagim unterlag
somit einer zentralen, zum einen tiberregio-
nalen, zum anderen aber auch zeitlich und
individuell begrenzten Steuerung. Bruno
Stern berichtete aus seiner Jugend im nord-
wirttembergischen Niederstetten, dad man
dort beim Chomezbattel, der Reinigung des
Hauses von allem Sauerteig und Girenden
vor Pessach, dem Firther minhag gefolgt
war: die gesamte Familie zog von Zimmer
zu Zimmer, wo Vater Stern jeweils einige
Stiickchen Brot in eine Tiite kehrte. Zu Be-
ginn des 20. Jahrhunderts beschrinkte man
sich also auf die symbolische Sduberung des
Hauses von Chomeztigem. Mit dem Lehrer
Isak Obernddrfer aber hielt das Gedanken-
gut der Frankfurter Neuorthodoxie Einzug
in die jidische Gemeinde von Niederstetten;
Oberndorfer bestand ndmlich auf einer
sehr viel sorgfiltigeren Vorgangsweise™.
Brauchentwicklung und Brauchausfiithrung
wurden hier individualisiert.

Braucherleben

SchlieBlich aber stellen Briuche kollek-
tive wie personliche Erlebniswelten dar, die
untrennbar mit der mentalen und sozialen
Situation des Einzelnen und der Gruppe
verbunden sind. Volkskundliche Brauch-
forschung hat dies in ihrer Abstraktion von
Volkskultur nur selten mitberiicksichtigt,
vielmehr die Schattenseiten des Lebens
ausgegrenzt. Der Tod eines Familienange-
horigen und die fréhliche Ausgelassenheit
an Purim vertragen sich nicht miteinander,
auch wenn an diesem Fest offentliche
Trauerbekundungen unterbleiben sollen.

Die jiidische Liturgie besitzt hierfir ein
duBeres Zeichen, das Totengebet (Kad-
disch), das der dlteste Sohn Sabbat fiir Sab-
bat nach dem Gottesdienst vor der versam-
melten Gemeinde zum Andenken an den
Verstorbenen spricht. Jakob Wassermann
(1873 —1934) folgte dieser Pflicht fiir seine
Mutter in einer Flrther ”"Schul”, einer klei-
nen Betstube der orthodoxen Gemeinde,
recht unwillig:

"In einer solchen Schule mufite ich nach
dem Tode meiner Mutter, als neunjéihri-
ger Knabe, jeden Morgen mit Sonnen-
aufgang, jeden Abend mit Sonnenunter-
gang, am Sabbat und an den Feiertagen
und nachmittags ein Jahr hindurch
gehen, um als Erstgeborener vor der
Gebetsgemeinde das Kaddisch zu sagen.
Zehn mannliche Personen iiber drei-
zehn Jahren mufiten zu dem Zweck ver-
sammelt sein, doch waren es meist alte,
uralte Leute, die Ubriggebliebenen einer
fritheren Welt. Es war hart, an Winter-
morgen bei Schnee und Kilte, im Som-
mer um fiinf Uhr und frither noch, eine
Pflicht zu iiben, die aufgendtigt und be-
fohlen war, deren Bedeutung ich nicht
begriff oder begreifen mochte. Es gab
sich niemand die Miihe, sie dem Geist
zu verkliren und so die Gefahr zu
bannen, daf3 durch die Befolgung eines
als grausam empfundenen Brauches das
Bild der Mutter, obschon nur voriiber-
gehend, getriibt wurde. Dazu kam, daf3
im viterlichen Hause, besonders nach
der zweiten Verheiratung des Vaters,
von einer religiésen Bindung und Erzie-
hung nicht die Rede war. Gewisse duf3er-
liche Vorschriften wurden eingehalten,
mehr aus Riicksicht auf Ruf und Ver-
wandte, aus Furcht und Gewdhnung,
als aus Trieb und Zugehérigkeit”®.

Bedingt hier ein komplexes Lebenssystem
in seiner familidren und gruppeninternen
Vernetzung die Teilnahme am Brauch, so
finden sich andererseits gesellschaftliche
Einflisse und Beeintriachtigungen. Man
kann den Sederabend vor Pessach, an dem
die Erinnerung an den Auszug aus Agypten
noch in der Symbolik der auf den Tisch ge-
brachten Speisen, der Brauchutensilien von
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Tafelaufsitzen oder Deckchen fiir die drei
Mazzot iiber das Gedeck fiir den Propheten
Elias bis hin zum Behiltnis fir den Charos-
set, bisweilen in Form eines kleinen silber-
nen Schubkarrens”, man kann die hiusliche
Feier, wihrend der aus der Haggada vor-
gelesen und Lieder, etwa das Chad Gadja
("Ein Liammchen™) gesungen wurden, wie
auch den Sabbat als eine Welt beschreiben,
die zumindest nach innen in Ordnung war.
Doch damit verfilscht man die historische
Wirklichkeit. Denn Pessach, an dessen
"Mazzen” sich bis heute die alten Leute in
den frankischen Dorfern noch lebhaft erin-
nern, war auch die Zeit, in der man verstirkt
die Mirlein von jiidischen Ritualmorden
und dem “Tropfen Christenblut™ in den
Mazzot, von Hostiendiebstihlen und ande-
ren Untaten kolportierte. Nicht zuletzt die
sich gerade im Wiirzburger Raum auffal-
lenderweise  hdufenden  Wallfahrtsorte
Iphofen, Lauda, Rottingen und Maria
Buchen hielten antisemitische Bilder und
Traditionen aufrecht und trugen dadurch
zur Stabilisierung dummer Vorurteile bei,
die sich nur zu leicht in massive Gewalt
gegen die Juden umsetzen lieBen. Dies
zeigt ein Fall aus Hochberg, an den sich
Leopold Sonnemann (geb. 1831), der
Griinder der "Frankfurter Zeitung”, erin-
nerte:

“Ein Bauernkind wurde auf dem Felde
mit einer leichten Verletzung gefunden;
die Sache wurde den Israeliten zur Last
gelegt, woraus eine formliche, lokale
Judenverfolgung entstand. Die Behdrden
wurden um Hilfe angegangen, liefien
aber die Tumultuanten ruhig gewdihren.
Ich erinnere mich noch genau, dafs man
eines Abends einen Angriff auf unser
Haus befiirchtete. Mein Vater hatte alle
Tiiren verrammelt und seine zwei Dop-
pelflinten geladen. Plotzlich verbreitete
sich das Gerticht, einer der Hauptanfiih-
rer der Exzedenten sei beim Baden im
Main ertrunken. Das Gerticht beruhte
auf Wahrheit. Die Bauern erblickten
darin eine Strafe Gottes, und der Tumult
hatte ein plotzliches Ende. Dieser Vorfall
brachte bei meinem Vater den Entschluf3
zur Reife, Bayern zu verlassen™.
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Ein letztes Beispiel mag zeigen, wie eng
Braucherleben und Umwelteinfliisse mit-
einander verbunden sind. Chanukka ist ein
frohliches Fest, acht Tage lang im Winter
gefeiert, an dem man jeden Tag ein weiteres
Licht am Chanukkaleuchter entziindete
(Abb. 2), an dem die Kinder mit dem
Trendel spielten und man sich gegenseitig
beschenkte. Doch in welcher Stimmung
mag man es 1938 begangen haben, nach den
Schrecken der "Reichskristallnacht™ wenige
Wochen zuvor, in der frischen Einnerung
an brennende Synagogen, eingeschlagene
Fensterscheiben und an die ersten Toten, in
der Angst vor einer menschenverachten-
den Ideologie, die zuschends bedrohlicher
wurde?

Tradition und Verinderung

Im Brauch inszeniert sich die Tradition,
solange sie trotz des Wandels der Zeit
weiterhin einen Sinn besitzt. Auf einem
Holzschnitt in einem 1707 in Amsterdam
erschienenen Minhagim-Buch leuchtet ein
Kind mit einer Laterne unter dem Tisch alle
Winkel nach Chomeztigem aus (Abb. 3).
Zweihundert Jahre spiter zog die Familie
Stern, Bruno mit der Laterne voran, von
Zimmer zu Zimmer, obwohl im Haus bereits
elektrisches Licht installiert war. Stern war
sich des Widerspruchs von moderner Tech-
nik und dberliefertem Brauchrequisit
durchaus bewufit, wenn er eine Laterne
benutzte”,

Verinderungen des Brauchlebens aber
ergaben sich durch dufere Bedingungen
wie durch die kulturelle Koexistenz. Purim,
die "bacchanalia Judaeorum”, und Cha-
nukka liegen nicht nur in zeitlicher Nédhe zu
den nichtjidischen, durch einen relativ
hohen Brauchaufwand gekennzeichneten
Terminen Fastnacht und Weihnacht, son-
dern sie besitzen auch auffallend viele
Gemeinsamkeiten. An Chanukka, dem
Lichterfest, entziindete man die Chanukka-
lampe; der Schritt zum Weihnachtsbaum,
den zahlreiche jiidisch-assimilierte Familien
vollzogen, war von hier aus nicht weit.
Zudem geriet Chanukka dhnlich wie Weih-
nachten zu einem Gabentermin. Der 1851
im oberfrinkischen Kolmsdorf geborene,



Chanukkaleuchter ("Banktyp”). BronzeguB3. 19. Jahrhundert (Privatbesitz) Foto: Daxelmiiller

in Bischberg aufgewachsene Eduard Silber-
mann, der erste jlidische Staatsanwalt
Deutschlands, erinnerte sich in seiner Auto-
biographie:
"Wenig feierlich wurde bei uns das Cha-
nukkafest begangen. Lichter ziindeten
wir Buben an, jedoch jeden Tag nur
eines — der Kostenersparung wegen.

Auch erhielten wir jeder einen Kreuzer
Chanukkageld, das wir aber nicht ver-
werten, sondern sparen mufiten. Auf
diese Weise legte jeder von uns den
Grund zu einem kleinen Sparvermogen.
Vermehrt wurde es durch Geschenke bei
Verwandtenbesuchen, von Kunden
(Trinkgelder), Geburtstagsgeschenke,
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Chomezbattel von Pessach. Holzschnitt aus einem Amsterdamer Minhagim-Buch von 1707

etc. Spdter flossen die Gaben etwas
reichlicher. So kam es, daf} ich, als ich
im Jahre 1872 die Universitit bezog, ein
erspartes Geld von etwa 400 bis 500
Mark hatte”'”.

Wie beim Purimfest, das seit dem 18.
Jahrhundert mehr und mehr das nérrische
Treiben des christlichen Karnevals kopierte,
stoBen wir auch bei Chanukka auf den
ProzeB der Ubernahme von Brauchformen
aus der nichtjiidischen Umwelt. auf Anglei-
chungen und Sinnverinderungen, wortiber
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minhagim-bewulite Rabbiner sorgfiltig zu
wachen hatten. Bei der Aneignung nicht-
judischer Kultur- und zwischenkonfessio-
neller Brauchformen spielten vor allem die
Kinder eine wichtige Rolle. So schilderte
die 1922 in Weikersheim geborene Liselotte
Wolfsheimer, die spitere Ehefrau Bruno
Sterns. die Bescherung in der evangelischen
Kirche am Weihnachtstag, bei der sie und
ihr Bruder stets die Ehrenplitze bekommen
hatten: "Wir waren die zwei einzigen kleinen

jiidischen Kinder und erhielten immer die



ersten Pakete. Es war eine gute Zeit, und
Christen und Juden harmonierten noch mit-

einander”™’.  Auch Jakob Wassermann
beschrieb jene Verwobenheit in zwei
Brauchwelten:

“In der Kindheit waren ich und meine
Geschwister so verwirkt in das Alltags-
leben der christlichen Handwerker- und
Kleinbiirgerwelt, dafp wir dort unsere
Gespielen hatten, unsere Gonner, Zu-
flucht in Stunden der Verlassenheit;
in Wohnungen der Goldschliger, der
Schreiner, der Schuster, der Biicker

gingen wir aus und ein, am Christabend
durften wir zur Bescherung kommen
und wurden mitbeschenkt. Aber Wach-
samkeit und Fremdheit blieben. Ich war
Gast, und sie feierten Feste, an denen ich
keinen Teil hatte’

»12)

Purimteller, Zinn. datiert 531 (1770/71) mit der
Darstellung von Haman und Mordechai. Umlau-
fender Spruch am Tellerrand: “Geschenke zu
schicken einer dem anderen und Gaben an die
Bediirftigen™ (Esther 9, 22).

Miltenberg. Stadtisches Museum

Beschneidung und Holekreisch
Doch die Beinahe-Normalitiat solchen
Zusammenlebens bildete eher die Aus-
nahme als die Regel. Zu den Grundbedin-
gungen judischen Lebens gehorte u.a. die
Schwierigkeit, sich in zwei Zeiten zurecht-

zufinden. der eigenen religiosen, und der
fremden. die von der christlichen Gesell-
schaft diktiert wurde, Laut Eintrag ins
Gerichtsbuch Biebelried brachte Stoffel
Breuttigamb 1667 zur Anklage,

“das auf den heiligem Palmabendt
Isackh judt ein beschneidung gehabt,
warauf seine gist bezecht und frevel-
miithig sowohl im dorf nérrischer weis
als im hof umbgelofen mit juchsen und
[-..] geschrey, pitt also, solches zu
bestrafen™",

Obwohl der Jude Isaak sich damit vertei-
digte, daB er fur das Verhalten seiner Giste
nicht haftbar gemacht werden konne,
mulite er wegen des Vorfalls an “unserm
heiligen Palmabendt” eine Geldbulie be-
zahlen.

Ausgelassenes Feiern anldBlich einer Be-
schneidung (Brith Mila) sind sowohl aus
religiosen Griinden wie aus der nun endlich
tiberwundenen Angst wegen des Todes von
Kind und Mutter im Wochenbett verstind-
lich. Zahlreiche Brauche umrahmten die
ersten Monate im Leben eines Menschen.
Ein Fiirther Minhagim-Buch des 18. Jahr-
hunderts erwihnte etwa den zur Vorberei-
tung der Beschneidung vollzogenen, bereits
im Mittelalter bezeugten Brauch der “Ji-
dish  Kerts” (Beschneidungskerze), den
auch FEduard Silbermann in Bischberg
kannte:

"War das neugeborene Kind ein Knabe,
so versammelten sich die jiidischen
Frauen einige Tage vor der Bris Milo
(Beschneidung) zur Jidd'schen Katz’
(Jiidische Kerze) in der Wohnung der
Wéchnerin. Beim Genufs von Kaffee
und Kuchen wurde die bei der Beschnei-
dung erforderliche Wachskerze gefer-
tigt" ",

Der Ursprung dieses minhag liegt im
Dunkeln: vielleicht wollte man urspriinglich
durch brennende Kerzen lediglich Straflen-
passanten auf das bevorstehende Ereignis
der Beschneidung aufmerksam machen.
vielleicht steht der Brauch auch im Zusam-
menhang mit der “Wakhnakht” (Wach-
nacht), jener Nacht vor der Brith Mila, in
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Faltbares Papieramulett, beidseitig beschrieben, siebenmal sieben Reihen mit kabbalistischen
Gottes- und Engelsnamen, Beschworungsformeln, magischen Quadraten. Hexagrammen und

Pentagrammen, Ende 18. Jahrhundert (Privatbesitz)

der nach populirem Glauben der Siugling
besonders durch Nachstellungen von Di-
monen gefihrdet war (Abb. 4)".

Bei der Beschneidung wurde dem Kind
der hebrdische Name gegeben, der deutsche,
bzw. jiidischdeutsche hingegen bei dem vor
allem in Siddeutschland beliebten Hole-
kreisch, das im Monat nach der Geburt
stattfand und das u. a. Joseph Hahn, Samuel
Meseritz von Kleinsteinach (gest. 1681) und
Joseph Steinhardt von Furth (gest. 1776)
erwihnten. Beim Holekreisch kamen die
Kinder der jlidischen Gemeinde zusammen,
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hoben die Wiege dreimal hoch und riefen
dabei wie z.B. in Biitthard "Hollekrasch,
Hollekrasch, wie soll's Boppala hafy'n?""".
Nach Abschluf3 der Zeremonie schenkte
man den Kindern SiiBigkeiten. Hahn und
Meseritz sahen im Holekreisch einen min-
hag, da er nicht auf der Halacha beruhte. In
einem Responsum leitete Moses Minz, von
1469 bis 1474 in Bamberg als Rabbiner
tatig, das Wort "Holekreisch” aus dem
Hebriischen, bzw. dem Deutschen ab als
“den nichthebriischen Namen des Kindes
ausrufen” (hebr. hol "profan, gemeinsam’™;



S : ey 1 - [
E (35, : R o L8
o < %mmmrw&wvwwwm»mmqﬁw 3 N

e

T T AR A A L a T 3 g T T e w100 s g e e vl o s SR s
e T e T T e R —— e N e - w

Thorarolle auf dem Thorawimpel des “Jehuda Leib. Sohn des ehrenwerten Samuel, der zu gleicher
Stunde am Donnerstag, 6. Schevat 530 (= 1770) geboren wurde. Er moge heranwachsen zur Thora,
zur Chuppa und zu allen guten Werken™; Leinen, bestickt, aus der Synagoge von Altenstein.

Niirnberg, Germanisches Nationalmuseum, JA 10. Foto: Germanisches Nationalmuseum Niirnberg

deutsch kreischen, laut rufen), wihrend
andere Etymologen franzosisch haler (em-
porheben) und créche (Wiege, Krippe) in
Betracht zogen'”. Doch der ungeklirte
Ursprung tat der Beliebtheit des Brauches
keinen Abbruch. Der Taufjude Paul Chri-
stian Kirchner, ein guter Kenner der Ver-
héltnisse in der Firther Gemeinde, be-
schrieb ihn folgendermaf3en:

“"Nach dem Essen legen sie das Kind in
eine Wiegen, und der Vater des Kindes
nimmt sein grofi zehen Gebot, und legt
es tiber des Kindes Haupt, nebst einem
silbernen Giirtel, wie auch ein Blat aus
einem Rabbinischen Buche, oder aus
dem Talmud, und des Kindes Vatter
spricht laut fiir die Kinder den ersten
Vers von jedem Anfang des 5. Buchs
Mose | und die Kinder heben die Wiege,
worinnen das Kind liegt und ruffen ihn

mit seinen Namen, so thun sie dreymal
nach einander, damit bekommen ge-
dachte Kinder oder Knaben zu essen
und zu trinken, und haben zugleich die
Ceremonien von der Beschneidung ein
Ende”'¥.

Die bei der Beschneidung benutzten
Windeln nidhte man anschlieBend zum
“Thorawimpel” (mappa) zusammen und
bestickte oder bemalte sie mit dem hebrii-
schen Namen des Kindes, mit ornamenten
und figiirlichen Darstellungen etwa der
Thora oder der Chuppa, des Hochzeitbal-
dachins (Abb. 5). Auf solchen Wimpeln,
die der Knabe bei seinem ersten Synago-
genbesuch fiir die Umwicklung der Thora-
rollen stiftete, findet sich der stereotype
Spruch "Er mdge heranwachsen zur Thora,
zur Chuppa und zu guten Werken”. In
diesem Segenswunsch am Beginn eines
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Menschenlebens, man mdge zur Gottes-
furcht, zu einer guten und kinderreichen
Ehe sowie zur moralischen und sozialen
Verantwortlichkeit gelangen, ist auch die
Sinnhattigkeit der minhagim und damit des
judischen Brauchlebens zusammengefaf3t.
Max Grunwald (1871 —1953), der Vater der
judischen Volkskunde. sah im minhag das
Riickgrat jiidischer Identitdt'’; denn nicht
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