hij geen officiéle scholing had genoten. Hij was volledig autodidact
en had in zijn jeugd slechts de lagere school bezocht. Door inten-
sieve zelfstudie had hij zich de benodigde kennis eigen gemaakt.
De opperrabbijn had daarom dispensatie verleend en hem toch
toegelaten tot het godsdienstonderwijzerschap. De Vries zorgde
wel dat zijn zoon een andere weg kon gaan: Benjamin werd naar
het Nederlands Israélietisch Seminarium in Amsterdam gestuurd,
waar hij dermate begaafd bleek te zijn dat hij niet alleen de oplei-
ding tot godsdienstleraar, maar ook die tot rabbijn volgde.s

In dit artikel zal de beroepsgroep waartoe De Vries behoorde
centraal staan. Hoewel het nodige is gepubliceerd over het joodse
onderwijs®, ontbreekt tot dusver een typologische en analytische
studie naar de functie van de ‘Israélietische odsdienstonderwijzer’.
Dit artikel wil daar de contouren van schetsen, met daarbij als
specifieke invalshoek de plaats van de godsdienstonderwijzer in
de bredere religiegeschiedenis van joods Nederland. Welke beteke-
nis had deze functie in het geheel van de religieuze infrastructuur?
Welke veranderingen onderging de functie en welke consequenties
had dat voor het joodse religieuze leven? Het zal blijken dat de
studie van de joodse godsdienstonderwijzer een prisma biedt op
de religieuze dynamiek van een van de kleinere minderheden van
Nederland.

Disciplinering, 1815-1848
De start van het nieuwe Koninkrijk der Nederlanden in 1815
betekende een aanzienlijke verandering voor de positie van de
joodse godsdienstonderwijzer. Tot die tijd was joods onderwijs
niet gereguleerd. In veruit de meeste gevallen was het onderwijs tot
dan toe het gevolg van particulier initiatief van chewres (religieuze
verenigingen) of van onderwijzers en rabbijnen. Veelal vestigde
een onderwijzer zich in een plaats en probeerde vervolgens zoveel
mogelijk kinderen naar zijn school te krijgen. In andere gevallen
was het zo dat een of meerdere gezinnen een godsdienstonderwij-
zer inhuurden voor hun kinderen, die dan vervolgens via huison-
derwijs of in een lokaaltje bij de synagoge les van hem kregen.
Tot begin negentiende eeuw was het joodse onderwijs nadrukke-
lijk opgenomen in een transnationaal Asjkenazisch netwerk. In de
Nederlanden werd precies zo lesgegeven als in de grote joodse cen-
tra in Midden- en Oost-Europa, volgens de vertrouwde cheider-
methode. Dat betekende dat choemasj (de vijf boeken van Mozes)
en sidoer (het gebedenboek) het voornaamste lesmateriaal waren,
kinderen dat in hun hoofd moesten stampen, gaandeweg het ge-
zaghebbende middeleeuwse bijbelcommentaar van Rasji (ro40-
1104) moesten leren lezen — en een en ander in het Jiddisch geacht
werden te kunnen vertalen. Niet alleen het curriculum was in grote
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