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Der Weg des Menschen

(nach der chassidischen Lehre)

1. Selbstbesinnung

Als Rabbi Schnéur Salman, der Raw* von Reuflen, weil seine Ein-
sicht und sein Weg von einem Anfithrer der Mitnagdim® bei der
Regierung verleumdet worden waren, in Petersburg gefangen saf$ und
dem Verhér entgegensah, kam der Oberste der Gendarmerie in seine
Zelle. Das machtige und stille Antlits des Raws, der ihn zuerst, in sich
versunken, nicht bemerkte, liel den nachdenklichen Mann ahnen,
welcher Art sein Gefangener war. Er kam mit ihm ins Gesprich und
brachte bald manche Frage vor, die ihm beim Lesen der Schrift auf-
getaucht war. Zulest fragte er: « Wie ist es zu verstehen, dafl Gott der
Allwissende zu Adam spricht: ,Wo bist du?» «Glaubt Ihr daran»,
entgegnete der Raw, «daf} die Schrift ewig ist und jede Zeit, jedes Ge-
schlecht und jeder Mensch in ihr beschlossen sind?» «Ich glaube
daran», sagte er. «Nun wohl», sprach der Zaddik®, «in jeder Zeit ruft
Gott jeden Menschen an: ,Wo bist du in deiner Welt? So viele Jahre
und Tage von den dir zugemessenen sind vergangen, wie weit bist du
derweilen in deiner Welt gekommen?’ So etwa spricht Gott: ,Sechs-
undvierzig Jahre hast du gelebt, wo hiltst du?*»

Als der Oberste die Zahl seiner Lebensjahre nennen horte, raffte
er sich zusammen, legte dem Raw die Hand auf die Schulter und rief:
«Bravo!» Aber sein Herz flatterte.

Was geschieht in dieser Geschichte?

Auf den ersten Blick erinnert sie uns an talmudische Erzihlungen,
in denen ein Romer oder sonst ein Heide einen der jiidischen Weisen
iiber eine biblische Stelle befragt, um einen angeblichen Widerspruch
in der Lehre Israels aufzudecken, und eine Antwort empfingt, die ent-
weder darlegt, daf} kein Widerspruch besteht, oder auf andere Weise
die Kritik widerlegt, woran sich zuweilen eine persénliche Zurecht-
weisung kniipft. Bald aber merken wir einen bedeutsamen Unterschied
zwischen den talmudischen Erzihlungen und der chassidischen, einen
Unterschied, der freilich zunichst grofier erscheint als er ist. Die Ant-
wort wird nidmlich auf einer andern Ebene gegeben als auf der die
Frage gefragt worden ist.

Der Oberst geht darauf aus, einen angeblichen Widerspruch in der
judischen Glaubenswelt aufzudecken. Die Juden bekennen sich zu
Gott als dem allwissenden Wesen, aber die Bibel legt ihm Fragen in
den Mund, wie sie jemand fragt, der etwas nicht weifl und es er-

1 Rabbiner.

2 «Gegner»; Bezeichnung der Gruppen, die die chassidische Bewegung be-
kimpfen.

3 «Bewihrter»; Bezeichnung der Fithrer der chassidischen Gemeinden.
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fahren will. Gott sucht Adam, der sich versteckt hat; er ruft in den
Garten hinein und fragt, wo er sich befinde; also weif3 er es nicht,
man kann sich vor ihm verbergen, also ist er der Allwissende nicht.
Statt nun aber die Bibelstelle zu erkliren und den scheinbaren Wider-
spruch aufzuheben, geht der Rabbinur von ihr aus und beniit ihr
Motiv, um dem Obersten eine Vorhaltung iiber sein eigenes bisheriges
Leben, tiber den Unernst, die Gedankenlosigkeit und den Mangel an
Verantwortungsgefithl in seiner eigenen Seele zu machen. Auf die
sachliche Frage, die, mag sie hier auch ehrlich gemeint sein, doch im
Grunde keine echte Frage, sondern nur eine Form der Kontroverse
ist, wird eine personliche Antwort erteilt, oder vielmehr statt einer
Antwort erfolgt eine personliche Zurechtweisung. Von jenen talmudi-
schen Entgegnungen ist scheinbar nur die zuweilen daran gekniipfte
Zurechtweisung tibriggeblieben. | -

Betrachten wir jedoch die Erzihlung genauer. Der Oberste fragt
nach einer Stelle aus dem biblischen Bericht von der Siinde Adams.
Was der Rabbi antwortet, geht darauf hinaus, dafl er zu ihm sagt:
«Du selber bist Adam, zu dir selber spricht Gott: ,Wo bist Du?’»
Scheinbar hat er ihm iiber die Bedeutung der biblischen Stelle als
- solcher keine Auskunft gegeben. In Wahrheit aber beleuchtet die Ant-
wort zugleich die Situation des von Gott befragten Adams und die
Situation jedes Menschen allezeit und allerorten. Der Oberste muf3
ja, so wie er die biblische Frage als an ihn selber gerichtet vernimmt
und versteht, merken, was es bedeutet, wenn Gott fragt: «Wo bist
du?», sei die Frage nun an Adam oder an sonst einen Menschen ge-
richtet. Wenn Gott so fragt, will er von Menschen nicht etwas er-
fahren, was er noch nicht weif3, er will im Menschen etwas bewirken,
was eben nur durch eine solche Frage bewirkt wird, vorausgesett,
daf} sie den Menschen ins Herz trifft, dafl der Mensch sich von ihr
ins Herz treffen 1af3t.

Adam versteckt sich, um nicht Rechenschaft ablegen zu miissen,
um der Verantwortung fiir sein Leben zu entgehen. So versteckt sich
jeder Mensch, denn jeder Mensch ist Adam und in Adams Situation.
Um der Verantwortung fiir das gelebte Leben zu entgehen, wird das
Leben zu einem Verstecksapparat ausgebaut. Und indem der Mensch
sich so «vor dem Angesicht Gottes» versteckt und immer neu ver-
steckt, verstrickt er sich immer tiefer und tiefer in die Verkehrtheit.
So entsteht eine neue Situation, die von Tag zu Tag, von Versteck zu
Versteck immer fragwiirdiger wird. Diese Situation kann genau ge-
kennzeichnet werden: dem Auge Gottes kann der Mensch nicht ent-
gehen, aber indem er sich vor ihm zu verstecdken sucht, versteckt er
sich vor sich selber. Gewif, es gibt auch in ihm ein Etwas, das ihn
sucht, aber er macht es diesem Etwas immer schwerer, ihn zu finden.
In diese Situation hinein fillt die Frage Gottes. Sie will den Menschen
aufrithren, sie will seinen Verstecksapparat zerschlagen, sie will ihm
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zeigen, wo er hingeraten ist, sie will in ihm den groflen Willen er-
wecken, hinauszugelangen. }

Alles kommt nun darauf an, ob der Mensch sich der Frage stellt.
Gewif}, jedem wird, wie dem Obersten in unserer Erzidhlung, «das
Herz fiattem», wenn sie an sein Ohr dringt. Aber der Apparat hilft
ihm auch dazu, dieser Bewegung des Herzens Herr zu werden. Die
Stimme kommt ja nicht in einem Gewitter, das die Existenz des Men-
schen bedroht; es ist «die Stimme eines verschwebenden Schweigens®»,
und es ist leicht, sie zu {ibertiuben. Solange dies geschieht, wird das
Leben des Menschen zu keinem Weg. Mag ein Mensch noch so viel
Erfolg, noch so viel Genuf} erfahren, mag er noch so grofie Macht er-
langen und noch so Gewaltiges zustande bringen: sein Leben bleibt
weglos, solange er sich der Stimme nicht stellt. Adam stellt sich der
Stimme, er erkennt die Verstrickung, er bekennt: «Ich habe mich ver-
steckt», und damit beginnt der Weg des Menschen.

Die entscheidende Selbstbesinnung ist der Beginn des Weges im
Leben des Menschen, immer wieder der Beginn des menschlichen
Weges. Aber entscheidend ist sie eben nur dann, wenn sie zum Weg
fithrt. Denn es gibt auch eine unfruchtbare Selbstbesinnung, die nir-
gends hinfiihrt als zu Selbstquilerei, Verzweiflung und noch tieferer
Verstrickung.

Wenn der Gerer Rabbi im Auslegen der Schrift an die Worte
kam, die Jakob an seinen Knecht richtet: «Wenn mein Bruder Esau
auf dich stéflt und fragt dich: ,Wessen bist du, wohin gehst du,
wessen sind die vor dir2?‘» sprach er zu seinen Schiilern: «Merket wohl
auf, wie dhnlich die Fragen Esaus dem Spruch unserer Weisen sind:
Betrachte drei Dinge: wisse, woher du kamst und wohin du gehst und
vor wem du dich zu verantworten hast.’ Merket wohl auf, denn grofler
Priifung bedarf, wer die drei Dinge betrachtet: daf nicht Esau in ihm
- frage. Denn auch Esau vermag nach diesen drei zu fragen und Schwer-
mut tiber den Menschen zu bringen.» ._

Es gibt eine dimonische Frage, eine Scheinfrage, die die Frage
Gottes, die Frage der Wahrheit afft. Sie ist daran zu erkennen, daf}
sie nicht bei dem «Wo bist du?» innehilt, sondern fortfihrt: «Von da
heraus, wo du hingeraten bist, fithrt kein Weg mehr.» Es gibt eine
verkehrte Selbstbesinnung, die den Menschen nicht zur Umkehr be-
wegt und auf den Weg bringt, sondern ihm die Umkehr als hoff-
nungslos darstellt und ihn damit dorthin treibt, wo sie anscheinend
vollends unméglich geworden ist und der Mensch nur noch durch den
didmonischen Hochmut, den Hochmut der Verkehrtheit, weiterzuleben
vermag. ‘

; So ist annihernd génau der merkwiirdige Ausdruck I. Konige 19, 12, wieder-
zugeben. ' ,
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2. Der besondere Weg

Rabbi Baer von Radoschits bat einst seinen Lehrer, den «Seher»
von Lublin: «Weiset mir einen allgemeinen Weg zum Dienste Gottes !»
Der Zaddik antwortete: «Es geht nicht an, dem Menschen zu sagen,
welchen Weg er gehen soll. Denn da ist ein Weg, Gott zu dienen
durch Lehre, und da durch Gebet, da durch Fasten und da durch
Essen. Jedermann soll wohl ac‘hten zu welchem Weg ihn sein Herz
zieht, und dann soll er sich diesen mit ganzer Kraft erwihlen.»

Damit ist zunichst etwas tiber unser Verhiltnis zu dem gesagt,
was vor uns an echtem Dienst geleistet worden ist. Wir sollen es ver-
‘ehren, wir sollen davon lernen, aber wir sollen es nicht nachmachen.
Was Grofles und Heiliges getan worden ist, ist fiir uns vorbildlich,
weil es uns anschaulich zeigt, was Grofle und’ Heiligkeit ist, aber es ist
kein Modell, das wir nachzuzeichnen hitten. Wie. Germges wir auch
zustande zu brmgen vermdgen, wenn wir es am Mafle der Taten der
Viter messen, es hat seinen Wert darin, daf} wir es aus eigener Art
und eigener Kraft zustande bringen.

Ein Chassid fragte den Zloczower Maggid®: «Es heif}t im Eh]a-
Buch: ,Jeder in Israel ist verpflichtet, zu sprechen: Wann wird mein
Werk an die Werke meiner Viter, Abraham, Isaak und Jakob,
reichen? Wie ist das zu verstehen? Wie diirften wir uns erkiithnen,
zu denken, dafl wir es den Vitern gleichzutun verméchten?» Der
Maggid erklirte: «Wie die Viter neuen Dienst stifteten, jeden neuen
Dienst nach seiner Eigenschaft, der eine den der Liebe, der andere den
der Stirke, der dritte den der Pracht, so sollen wir, ein jeder von uns
nach seiner eigenen Art, im Lichte der Lehren und des Dienstes
Erneuerung stiften und nicht Getanes tun, sondern das zu Tuende.»
Mit jedem Menschen ist etwas Neues in die Welt gesetzt, was es noch
nicht gegeben hat, etwas Erstes und Einziges. «Pflicht ist es jeder-
manns in Israel, zu wissen und zu bedenken, daf} er in der Welt einzig
in seiner Beschaffenheit ist, und es ist noch *kein ihm Gleicher auf der
Welt gewesen, denn, wire schon ein ihm Gleicher auf der Welt ge-
wesen, er brauchte nicht auf der Welt zu sein. Jeder einzelne ist
ein neues Ding in der Welt, und er soll seine Eigenschaft in dieser
Welt vollkommen machen. Denn wahrlich: daB dies nicht geschieht,
das ist’s, was das Kommen des Messias verzogert.» Dieses Einzige
und Elnmahge ist es, was jedem vor allem auszubilden und ins Werk
zZu seBen aufgetragen ist, nicht aber, noch einmal zu tun, was ein
anderer, und sei es der gr(")ﬂte, schon verwirklicht hat. Der weise
Rabbi Bunam sagte einmal im Alter, als er schon erblindet war: «Ich
mochte nicht mit Vater Abraham tauschen. Was hitte Gott davon,
wenn der Erzvater Abraham wie der blinde Bunam wiirde und der
blinde Bunam wie Abraham?» Und mit noch groflerer Eindringlichkeit

5 Maggid: Prediger.
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ist dasselbe von Rabbi Susja ausgesprochen worden, als er kurz vor
dem Tode sagte: «In der kommenden Welt wird man mich nicht
fragen: ,Warum bist du nicht Mose gewesen?’ Man wird mich fragen:
,Warum bist du nicht Susja gewesen?’»

Wir haben hier eine Lehre vor uns, die auf der Tatsache aufgebaut
ist, daf3 die Menschen in ihrem Wesen ungleich sind, und die dem-
gemifd sie nicht gleichmachen will. Alle Menschen haben Zugang zu
Gott, aber jeder einen andern. Gerade in der Verschiedenheit der
Menschen, in der Verschiedenheit ihrer Eigenschaften und ihrer Nei-
gungen liegt die groflie Chance des Menschengeschlechts. Gottes All-
umfassung stellt sich in der unendlichen Vielheit der Wege dar, die zu
ihm fithren, und von denen jeder einem Menschen offen ist. Als
Schiiler eines verstorbenen Zaddiks zum Seher von Lublin kamen und
sich dariiber wunderten, daf er andere Briauche als die ihres Lehrers
hatte, rief er: «Was wire das fiir ein Gott, der nur einen einzigen
Weg hatte, auf dem man ihm dienen kann!» Aber indem jeder Mensch
von seinem Punkt aus, von seinem Wesen aus zu Gott zu kommen
vermag, vermag, auf allen Wegen vordringend, das Menschen-
geschlecht als solches zu ihm zu kommen.

Gott sagt nicht: «Das ist ein Weg zu mir, das aber nicht», sondern
er sagt: «Alles, was du tust, kann ein Weg zu mir sein, wenn du es
nur so tust, daf} es dich zu mir fithrt.» Was aber dies ist, das eben
dieser Mensch und kein anderer tun kann und tun soll, das vermag
ihm nur aus ihm selber offenbar zu werden. Hier kann, wie gesagt,
nur irrefithren, wenn einer darauf schaut, wie weit es ein anderer
gebracht hat, und es ihm nachzutun trachtet; denn dabei entgeht ihm
eben, wozu er und nur er allein berufen ist. Der Baalschem® sagt:
«Jedermann soll sich seiner Stufe entsprechend benehmen, Geschieht
dem nicht so: wer die Stufe seines Gefihrten erfaflt und seine eigene
fahren 1af3t, diese und jene werden durch ihn nicht verwirklicht wer-
den». Auf welchem Weg ein Mensch zu Gott gelangt, kann ihm somit
nichts anderes sagen als die Erkenntnis seines eigenen Wesens, die
Erkenntnis seiner wesentlichen Eigenschaft und Neigung. «In jeder-
mann ist etwas Kostbares, das in keinem andern ist.» Was aber an
einem Menschen «kostbar» ist, kann er nur entdecken, wenn er sein
stirkstes Gefiihl, seinen zentralen Wunsch, das in ihm, was sein
Innerstes bewegt, wahrhaft erfafit.

Freilich kennt der Mensch oft dieses sein stirkstes Gefithl nur in
der Gestalt der besondern Leidenschaft, in der Gestalt des «Bosen
Triebs», der ihn verfithren will. Naturgemif3 stiirzt sich das mich-
tigste Verlangen eines Menschen zunichst auf die dieses Verlangen zu
stillen verheiflenden Dinge, denen er begegnet. Worauf es ankommt,

6 Das heifit Meister des (Gottesnamens) : Bezeichnung des Stifters der chassi-
dischen Bewegung, Rabbi Israel ben Elieser (1700—1760).
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ist, daf} er die Kraft eben dieses Gefiihls, eben dieses Antriebs vom
Zufilligen aufs Notwendige und vom Relativen aufs Absolute richte.
So findet er seinen Weg.

Ein Zaddik lehrt: «Es heif$t am Schluf} des ,Predigers’: ,Am Ende
der Sache wird das Ganze vernommen: fiirchte Gott! An welcher
Sache Ende du kommst, da, an ihrem Ende, vernimmst du dieses eine
Firchte Gott!, und dieses eine ist das Ganze. Es gibt kein Ding in der
Welt, das dir nicht einen Weg zur Furcht und zum Dienst Gottes
weist. Alles ist Gebot.» Es kann aber keineswegs unsere wahre Auf-
gabe in der Welt, in die wir gesett sind, sein, uns von Dingen und
Wesen, die uns begegnen und unser Herz an sich ziehen, abzuwen-
den, sondern gerade durch Heiligung unserer Verbindung mit ihnen
damit in Berithrung zu kommen, was sich in ihnen als Schénheit, als
Wohlgefithl, als Genuf offenbart. Der Chassidismus lehrt, daf3 die
Freude an der Welt, wenn wir sie mit unserem ganzen Wesen heiligen,
zur Freude an Gott fiihrt. '

In unserer Erzihlung scheint dem zu widersprechen, daf} unter den
Wegen neben einem durch Essen auch einer durch Fasten als Beispiel
angefithrt wird. Betrachten wir dies aber innerhalb der gesamten chas-
sidischen Lehre, so sehen wir, dafl das Sichentfernen von der Natur,
das Sichenthalten dem natiirlichen Leben gegeniiber wohl zuweilen
den einem Menschen notwendigen Wegbeginn, auch wohl an Kreuz-
punkten des Daseins ein ihm notwendiges Sichisolieren, aber nicht den
ganzen Weg bedeuten kann. Mancher Mensch mufl mit Fasten be-
ginnen und immer wieder beginnen, weil ihm eigentiimlich ist, daf} er
erst durch eine Askese zur Befreiung von der Versklavung unter die
Welt, zur tiefsten Selbstbesinnung und von da aus zur Bindung an
das Absolute kommen kann. Aber nie darf diese Askese die Herr-
schaft iiber das Leben des Menschen beanspruchen. Der Mensch soll
sich von der Natur nur entfernen, um erneuert zu ihr zuriikzukehren
und durch den geheiligten Kontakt mit ihr den Weg zu Gott zu finden.

Den Sat der Schrift, der von Abraham, der die Engel bewirtet,
erzdhlt: «Und er stand iiber ihnen unter dem Baum, und sie aflen»,
deutete Rabbi Susja dahin, der Mensch stehe iiber den Engeln, weil er
die ihnen unbekannte Intention des Essens kennt, die es heiligt. Auf
die Engel, die des Essens ungewohnt waren, zog Abraham die Inten-
tion herab, mit der er es Gott zu weihen pflegte. Alle natiirliche Hand-
lung fithrt, wenn sie geheiligt wird, zu Gott, und die Natur bedarf des
Menschen, um das an ihr zu vollziehen, was kein Engel an ihr voll-
ziehen kann: sie zu heiligen. :

3. Entschlossenheit

Ein Chassid des Lubliners fastete einmal von Sabbat zu Sabbat.
Am Freitagnachmittag tiberkam ihn ein so grausamer Durst, daf} er
meinte, sterben zu miissen. Da erblickte er einen Brunnen, ging hin
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und wollte trinken. Aber sogleich besann er sich, um einer kleinen
Stunde willen, die er noch zu ertragen hitte, wiirde er das ganze Werk
dieser Woche vernichten. Er trank nicht und entfernte sich vom Brun-
nen. Stolz flog ihn an, daf} er die schwere Probe bestanden habe. Wie
er dessen inne ward, sprach er zu sich: «Besser, ich gehe hin und
trinke, als dal mein Herz dem Hochmut verfillt.» Er kehrte um und
trat an den Brunnen, Schon wollte er sich dartiber neigen, um Wasser
zu schopfen, da merkte er, daff der Durst von ihm gewichen war.
Nach Sabbatanbruch betrat er das Haus seines Lehrers. «Flickarbeit I»
rief ihm der an der Schwelle zu.

Als ich diese Geschichte in meiner Jugend zum erstenmal hérte,
war ich davon betroffen, wie hart hier ein Meister seinen eifrig be-
miithten Schiiler behandelt. Dieser strengt sich aufs duflerste an, um
ein schweres Werk der Askese zustande zu bringen, er fiihlt sich ver-
sucht, es abzubrechen und iiberwindet die Versuchung, und nach alle-
dem erntet er nichts anderes als ein absprechendes Urteil seines Leh-
rers. Wohl entstammte die erste Hemmung der Macht des Korpers
iiber die Seele, einer Macht, die erst gebrochen werden mufite, aber
die zweite entstammte dem edelsten Motiv: lieber scheitern als um des
Gelingens willen in Hochmut verfallen! Wie kann man um solch eines
inneren Ringens willen gescholten werden? Wird hier vom Menschen
nicht zuviel gefordert? '

Viel spiter (aber immerhin schon vor einem Vierteljahrhundert)
niamlich, als ich selber diese Geschichte der Uberlieferung nach-
erzihlte, verstand ich erst, daf} es hier {iberhaupt nicht darum geht,
vom Menschen etwas zu fordern. War doch der Zaddik von Lublin
nicht eben als Freund der Askese bekannt, und was der Chassid unter-
nahm, unternahm er gewif} nicht ihm zu Gefallen, sondern wohl, weil
er hoffte, auf diesem Wege auf eine hohere Stufe der Seele zu ge-
langen; und daf} das Fasten im Anfangsstadium der persénlichen Ent-
widklung und spiter in kritischen Momenten dazu dienen kann, hatte
er ja aus dem Munde des Sehers gehort. Was dieser nun, nachdem er
offenbar mit wahrem Verstindnis den Verlauf des Wagnisses beob-
achtet hatte, zum Schiiler sagt, bedeutet zweifellos: «Auf diese Weise
gelangt man nicht auf eine héhere Stufe.» Er warnt den Schiiler vor
etwas, was ihn mit Notwendigkeit hindert, seine Absicht zu erreichen.
Was aber dieses Etwas ist, wird uns deutlich genug. Gertigt wird, daf§
man vordringt und wieder zuriickweicht; das Hin und Her, der Zick-
zackcharakter des Tuns ist das Bedenkliche. Was der «Flickarbeit»
gegeniibersteht, ist die Arbeit aus einem Guf$. Wie aber vollbringt
man eine Arbeit aus einem Guf3? Nicht anders als mit geeinter Seele.

Wieder jedoch tiberfillt uns die Frage, ob hier mit einem Men-
schen nicht zu hart umgegangen wird. Es ist ja in unserer Welt eben
so bestellt, daf} der eine — gleichviel, wie man es ausdriicken will,
«von Natur» oder «von Gnade» — eine einheitliche Seele, eine Seele
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aus einem Guf} hat und demgemif einheitliche Werke, Werke aus
einem Guf} vollbringt, weil eben seine so geartete Seele sie ihm ein-
“gibt und ihn dazu befshigt; der andere aber hat eine vielfiltige, kom-
plizierte, widerspruchsvolle Seele, und davon ist naturgemif sein
Tun bestimmt: dessen Hemmungen und Stérungen kommen aus den
Hemmungen und Stérungen der Seele, ihre Unruhe prigt sich in seiner
Unruhe aus. Was kann denn ein so beschaffener Mensch anders als
sich anstrengen, die Versuchungen, die ihn auf dem Weg zum jewei-
ligen Ziel antreten, zu iiberwinden? Was kann er anders tun als eben
jeweils, mitten im Tun, sich, wie man zu sagen pflegt, «zusammenzu-
nehmen», das heifdt, seine hin und her gerissene Seele einzusammeln
und immer wieder gesammelt auf das Ziel zu richten, und dazu noch
bereit zu sein, wie es der Chassid in unserer Erzihlung tut, als der
Hochmut ihn anwandelt, sogar das Ziel zu opfern, um die Seele zu
retten? _

Wenn wir von diesen Fragen aus noch einmal unsere Erzihlung
priifen, sehen wir erst, welche Lehre sich in der Kritik des «Sehers»
birgt. Es ist die Lehre, dafl der Mensch seine Seele zu einen vermag.
Der Mensch mit der vielfiltigen, komplizierten, widerspruchsvollen
Seele ist ihr nicht ausgeliefert: das Innerste dieser Seele, die Gottes-
kraft in ihrer Tiefe vermag auf sie einzuwirken, sie zu dndern, die
einander befehdenden Krifte aneinanderzubinden, die auseinander-
strebenden Elemente ineinanderzuschmelzen, es vermag sie zu einen.
Solch eine Einung muf sich vollziehen, ehe der Mensch an ein un-
gewbhnliches Werk herangeht. Nur mit geeinter Seele wird er es so
zu tun imstande sein, dafl es nicht Flickarbeit, sondern Arbeit aus
einem Guf} wird. Das ist also, was der Seher dem Chassid vorwirft:
dafl er sein Wagnis mit ungeeinter Seele unternommen hat; mitten im
Werk gelingt die Einung nicht. Man soll aber auch nicht etwa meinen,
die Askese konne die Einung herbeifithren; sie kann reinigen, kann
- konzentrieren, aber sie kann nicht bewirken, dafy das Ergebnis davon
bis zur Erreicflung des Zieles bewahrt bleibe — sie kann die Seele vor
deren eigenem Widerspruch nicht schiizen.

Nun muf3 man freilich eines im Auge behalten: dafl keine Einung
der Seele eine endgiiltige ist. Wie auch die von Geburt einheitlichste
Seele doch zuweilen von inneren Schwierigkeiten tiberfallen wird, so
kann auch die am gewaltigsten um die Einheit ringende sie nie voll-
kommen erreichen. Aber jedes Werk, das ich aus geeinter Seele tue,
wirkt auf meine Seele zuriick, wirkt in der Richtung auf neue und
héhere Einung hin; jedes fithrt mich, wenn auch auf mancherlei Um-
wegen, zu einer stetigeren Einheit hin als die ihm vorausgehende war.
So gelangt man endlich dahin, wo man sich seiner Seele iberlassen
kann, weil ihr Maf} an Einheit so grof ist, daf3 es den Widerspruch
wie im Spiel iiberwindet. Wachsam muf$ man freilich auch dann sein,
aber es ist eine gelassene Wachsambkeit.
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An einem der Tage des Lichterfestes kam Rabbi Nachum des
RiZiner Rabbis Sohn, unerwartet ins Lehrhaus und fand die Schiiler
beim Damspiel, wie es der Brauch an diesen Tagen war. Als sie den
Zaddik eintreten sahen, wurden sie verwirrt und hielten inne. Er aber
nickte ihnen freundlich zu und fragte: «Kennt ihr auch die Gesetse des
Damspiels?» Und da sie vor Scheu kein Wort iiber die Lippen brach-
ten, gab er selber die Antwort: «Ich will euch die Gesetze des Dam-
splels sagen. Das erste ist, man darf nicht zwei Schritte auf einmal
gehen. Das zweite, man darf nur vorwirts gehen und sich nicht riick-
wirtskehren. Und das dritte, wenn man oben ist, darf man schon
gehen wohin man will.»

Aber man wiirde, was mit Einung der Seele gemeint ist, von
Grund aus mlﬂverstehen wenn man unter «Seele» etwas anderes ver-
stiinde als: der ganze Mensch Leib und Geist miteinander. Die Seele
ist nicht wirklich geeint, wenn es nicht alle leiblichen Krifte, alle Glie-
der des Leibes sind. Den Schriftvers: «Alles, was deine Hand zu tun
findet, tue in deiner Kraft!» deutete der Baalschem: man solle die Tat,
die man tut, mit allen Gliedern tun, das heif3t es solle auch das ganze
leibliche Wesen des Menschen daran beteiligt sein, nichts von ihm
diirfe drauflen bleiben. Der Mensch, der so eine Einheit aus Leib und
Geist wird, dessen Werk ist Werk aus einem Guf3.

4. Bei sich beginnen

Einige Grofle in Israel waren einmal bei Rabbi Jizchak von Worki
zu Gast. Man sprach vom Wert eines rechtschaffenen Dieners fiir die
Fithrung des Hauses; wenn er gut sei, wende sich alles zum Guten,
wie man an Josef sehe in dessen Hand alles gedieh. Rabbi lechak
widersprach. «So habe auch ich einst gemeint», sagte er, «dann aber
zeigte mir mein Lehrer, daf} alles am Hausherrn hangt In meiner
Jugend nimlich hatte ich grofie Bedringnis von meinem Weibe, und
ob auch ich selbst es tragen mochte, so erbarmte ich mich doch des
Gesindes. Darum fuhr ich zu meinem Lehrer Rabbi David von Lelow,
und befragte ihn, ob ich meinem Weibe entgegentreten solle. Er ant-
wortete mir: Was redest du zu mir? Rede zu dir selber!’ Ich muflte
mich auf das Wort eine Zeit besinnen, bis ich es verstand; ich verstand
es aber, als ich mich auf ein Wort des Baalschemtow besann ; Es gibt
den Gedanken das Wort, die Handlung. Der Gedanke entsprlcht der
Ehefrau, das Wort den Kindern, die Handlung dem Gesinde. Wer die
drei in sich zurechtschafft, dem wandelt sich alles zum Guten!” Da
verstand ich, was mein Lehrer gemeint hatte: daf} alles an mir selber

hangt »

In dieser Erzihlung wird an eines der tiefsten und schwersten Pro-
bleme unseres Lebens geriihrt: an den wahren Ursprung des Kon-
fliktes zwischen den Menschen.
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Man pflegt Erscheinungen des Konfliktes zunichst aus den Moti-
ven zu erkliren, deren sich die miteinander im Streit Liegenden als
des Anlasses zum Streit bewuf3t sind, und aus den diesen Motiven
zugrunde liegenden objektiven Situationen und Vorgingen, in die
beide Teile verwickelt sind; oder man geht analytisch vor und sucht
die unbewuflten Komplexe zu erforschen, zu denen sich jene Motive
nur wie Symptome einer Krankheit zu den organischen Schiden
selber verhalten. Die chassidische Lehre hat mit dieser Auffassung das
gemeinsam, dafy auch sie von der Problematik des dufleren Lebens
auf die des inneren verweist. Aber sie unterscheidet sich von jener in
zwei wesentlichen Punkten, einem grundsitlichen und einem prak-
tischen, der aber noch wichtiger ist.

Der grundsitliche Unterschied besteht darin, dafl die chassidische
Lehre nicht auf die Untersuchung einzelner seelischer Komplikationen
ausgeht, sondern den ganzen Menschen meint. Damit ist aber keines-
wegs ein quantitativer Unterschied ausgesprochen. Vielmehr handelt
es sich hier um die Erkenntnis, daf3 das Herauslésen von Teilelemen-
ten und Teilprozessen aus dem Ganzen die Erfassung der Ganzheit
behindert und dafy zu wirklicher Wandlung, zu wirklicher Heilung,
zunichst des einzelnen und sodann des Verhiltnisses zwischen ihm
und seinen Mitmenschen, nur die Erfassung der Ganzheit als Ganzheit
fithren kann, (Paradox ausgedriickt: die Suche nach dem Schwerpunkt
verschiebt ihn und vereitelt damit den ganzen Versuch, die Pro-
blematik zu tberwinden.) Das heif3t nicht, daf3 nicht alle Phinomene
der Seele zu betrachten sind; aber keines von ihnen ist so in den
Mittelpunkt der Betrachtung zu riicken, als ob alles andere daraus
abzuleiten wire; vielmehr mufl an allen Punkten angesetst werden,
Lmd zwar nicht einzeln, sondern gerade in ihrem vitalen Zusammen-

ang.

Der praktische Unterschied aber besteht darin, dafi der Mensch
hier gar nicht als Objekt der Untersuchung behandelt wird, sondern
aufgerufen wird, sich «zurechtzuschaffen». Der Mensch soll zuerst
selbst erkennen, dafl die Konfliktssituationen zwischen ihm und den
andern nur Auswirkungen der Konfliktssituationen in seiner eigenen
Seele sind, und dann soll er diesen seinen inneren Konflikt zu tiber-
winden suchen, um nunmehr als ein Gewandelter, Befriedeter zu
seinen Mitmenschen auszugehen und neue, gewandelte Beziehungen
zu ihnen einzugehen.

Der Mensch sucht freilich naturgemif] dieser entscheidenden, fiir
das ihm geldufige Verhiltnis zur Welt duflerst krinkenden Wendung
dadurch auszuweichen, daf} er den ihn so Aufrufenden oder die eigene
Seele, wenn sie es ist, die ihn aufruft, auf die Tatsache hinweist, daf3
an jedem Konflikt zwei beteiligt sind: fordere man von ihm, daf} er
von diesem auf seinen inneren Konflikt zuriidkgreife, so miisse man
das eben auch von seinem Konfliktspartner fordern. Aber gerade in
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dieser Betrachtungsweise, in der der einzelne sich nur als Individuum
ansieht, dem andere Individuen entgegenstehen, und nicht als echte
Person, deren Wandlung zur Wandlung der Welt hilft, gerade hier
liegt der fundamentale Irrtum, dem die chassidische Lehre entgegen-
tritt. Es kommt einzig darauf an, bei sich zu beginnen, und in diesem
Augenblick habe ich mich um nichts anderes in der Welt als um diesen
Beginn zu bekiimmern. Jede andere Stellungnahme lenkt mich von
meinem Beginnen ab, schwiicht meine Initiative dazu, vereitelt das
ganze kithne und gewaltige Unternehmen. Der archimedische Punkt,
von dem aus ich an meinem Orte die Welt bewegen kann, ist die
Wandlung meiner selbst; setse ich anstatt seiner zwei archimedische
Punkte, den hier in meiner Seele und den dort in der Seele meines
mit mir im Konflikt stehenden Mitmenschen, dann entschwindet mir
alsbald der eine, in den sich mir eine Sicht er6ffnet hatte.

Rabbi Bunam lehrte: «Unsere Weisen sagen: ,Suche den Frieden
an deinem Ort.’ Man kann den Frieden nirgendwo anders suchen als
bei sich selber, bis man ihn da gefunden hat. Es heifit im Psalm: Es
ist kein Friede in meinem Gebein meiner Siinde wegen.’ Erst wenn der
Mensch in sich selber den Frieden gefunden hat, kann er darangehen,
ihn in der ganzen Welt zu suchen.»

Aber die Erzihlung, von der ich ausgegangen bin, begniigt sich
nicht damit, auf den wahren Ursprung der dufleren Konflikte, auf den
inneren Konflikt allgemein hinzuweisen. In dem Spruch des Baalschem,
der darin angefithrt wird, wird auch genau gesagt, worin der ent-
scheidende innere Konflikt besteht. Es ist der Konflikt zwischen drei
Prinzipien im Wesen und Leben des Menschen: dem Prinzip des
Gedankens, dem Prinzip des Wortes und dem Prinzip der Handlung.
Der Ursprung alles Konfliktes zwischen mir und meinen Mitmenschen
ist, daf} ichi nicht sage, was ich meine, und daf} ich nicht tue, was ich
sage. Denn dadurch verwirrt und vergiftet sich immer wieder und
immer mehr die Situation zwischen mir und dem andern, und ich in
meiner inneren Zerfallenheit bin gar nicht mehr fihig, sie zu meistern,
sondern entgegen all meinen Illusionen bin ich ihr willenloser Sklave
geworden. Mit unserm Widerspruch, mit unserer Liige pippeln wir
die Konfliktssituationen auf und geben ihnen Macht iiber uns, bis sie
uns versklaven. Von hier fithrt kein anderer Ausgang als durch die
Erkenntnis der Wende: Alles hangt an mir, und durch den Willen
der Wende: Ich will mich zurechtschaffen.

Damit der Mensch aber dieses Grofle vermoge, muf} er erst von
all dem Drum und Dran seines Lebens zu seinem Selbst gelangen, er
muf3 sich selber finden, nicht das selbstverstindliche Ich des egozentri-
schen Individuums, sondern das tiefe Selbst der mit der Welt lebenden
Person. Und auch dem steht all unsere Gewohnheit entgegen.

Ich will den Abschnitt mit einem alten Scherz schlieflen, der im
Munde eines Zaddiks erneuert worden ist.
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Rabbi Henoch erzihlte: «Es gab einmal einen Toren, den man
den Golem nannte, so toricht war er. Am Morgen beim Aufstehen fiel
es ihm immer so schwer, seine Kleider zusammenzusuchen, daf er
am Abend, dran denkend oft Scheu trug, schlafen zu gehen Eines
Abends fafite er sich schliefilich ein Herz, nahm Zettel und Stift zur
Hand und verzeichnete beim Auskleiden, wo er jedes Stiick hinlegte.
Am Morgen zog er wohlgemut den Zettel hervor und las: ,Die Miitze’

— hier war sie, er setste sie auf; ,die Hosen’ — da lagen sie ,er fuhr
hmem und so fort bis er alles anhatte. ,Ja, aber wo bin ich denn?’
fragte er sich nun ganz bang, ,wo bin ich nur geblieben?’ Umsonst
suchte und suchte er, er konnte sich nicht finden.» — «So geht es auch
uns», sagte der Rabbi.

5. Sich mit sich nicht befassen

Als Rabbi Chajim von Zans seinen Sohn der Toditer des Rabbis
Elieser vermihlt hatte, trat er am Tage nach der Hochzeit beim Braut-
vater ein und sagte: «Schwiher, Thr seid mir nahegekommen, und ich
darf euch sagen, was mein Herz peinigt. Seht, Haupt- und Barthaar
sind mir weif$ geworden, und noch habe ich nicht Bufle getan!» «Ach,
Schwiher», erwiderte ihm Rabbi Elieser, «Ihr habt nur euch im Sinn.
Vergefit euch und habt die Welt im Sinn!»

Was hier gesagt wird, widerspricht dem Anschein nach allem, was
ich hier bisher aus der Lehre des Chassidismus mitgeteilt habe. Wir
haben gehort, jeder solle sich auf sich selbst besinnen, er solle seinen
besondern Weg erwiahlen, er solle sein Wesen zur Einheit bringen, er
solle bei sich selbst beginnen; nun aber wird uns gesagt, man solle
sich selber vergessen. Aber man muf$ nur genauer hinhorchen, dann
stimmt dies nicht blofl mit dem andern {iberein, sondern es fugt sich
als notwendiges Glied, als notwendiges Stadium an seiner Stelle ins
Ganze. Man braucht nur eine Frage zu fragen: «Wozu?2» Wozu soll
ich mich auf mich selbst besinnen, wozu meinen besondern Weg er-
wihlen, wozu mein Wesen zur Einheit bringen? Die Antwort lautet:
Nicht um meinetwillen. Darum hief} es auch das vorigemal: bei sich
selbst beginnen. Bei sich beginnen, aber nicht bei sich enden; von sich
ausgehen, aber nicht auf sich ab21elen sich erfassen, aber sich nicht
mit sich befassen.

Wir sehen einen Zaddik, einen weisen, frommen, hilfreichen -
Mann, in den Tagen des Alters sich in Gegenwart seines Schwihers
Vorwiirfe machen, dafy er noch nicht die wahre Umkehr vollzogen
habe. Hinter der Antwort steht offenbar die Ansicht, daf3 er seine
Siinden weit tiberschie und die bisher schon getane Bufle weit unter-
schitse. Aber was gesagt wird, geht dariiber hinaus. Er sagt ganz all-
gemein: «Du sollst dich nicht immerzu mit dem quiélen, was du falsch
gemacht hast, sondern die Seelenkraft, die du auf solche Selbst-
vorwiirfe verwendest sollst du der Tatlgkelt an der Welt zuwenden,
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fiirr die du bestimmt bist. Nicht mit dir sollst du dich befassen, sondern
mit der Welt.» | ’

Man mufl zunichst recht verstehen, was hier in bezug auf die
Umkehr gesagt wird. Die Umkehr steht bekanntlich im Mittelpunkt
der jidischen Auffassung vom Weg des Menschen. Sie vermag den
Menschen von innen zu erneuern und seinen Ort in der Welt Gottes
zu wandeln, so daf} der Umkehrende iiber den vollkommenen Zaddik,
der den Abgrund der Siinde nicht kennt, erhéht wird. Aber Umkehr
bedeutet hier etwas weit Grofleres als Reue und Bufiehandlungen; sie
bedeutet, daf3 der Mensch, der sich im Wirrsal der Selbstsucht ver-
laufen hat, wo er immer sich selber sich zum Ziel setste, durch eine
Wendung seines ganzen Wesens einen Weg zu Gott finde; und das
heifit: den Weg zur Erfiillung der besondern Aufgabe, fiir die Gott
ihn, diesen besondern Menschen, bestimmt hat. Die Reue kann nur
der Antrieb zu dieser titigen Wendung sein; wer sich aber weiter und
weiter mit der Reue plagt, wer sich damit quilt, daf} die Werke seiner
Bufle nicht hinlidnglich seien, der entzieht der Wendung die beste
Kraft. Mit kithnen, starken Worten hat der Gerer Rabbi in einer
Predigt am Versbhnungstage vor der Selbstquilerei gewarnt. «Wer ein
Ulbel, das er getan hat», sagte er, «immerzu beredet und besinnt, hért
nicht auf, das Gemeine, das er getan hat, zu denken, und was man
denkt, darin liegt man; mit der Seele liegt man ganz und gar darin
was man denkt — so liegt er doch in der Gemeinheit: der wird gewié
nicht umkehren kénnen, denn sein Geist wird grob und sein Herz
stockig werden, und es mag auch noch die Schwermut iiber ihn kom-
men. Was willst du? Rithr her den Kot, rithr hin den Kot, bleibt’s
doch immer Kot. Ja gesiindigt, nicht gesiindigt, was hat man im Him-
mel davon? In der Zeit, wo ich dartiber griible, kann ich doch Perlen
reihen, dem Himmel zur Freude, Darum heifit es: ,Weiche vom Bésen
und tue das Gute’ — wende dich vom Bosen ganz weg, sinne ihm
nicht nach und tue das Gute. Unrechtes hast du getan? Tue Rechtes
ihm entgegen.»

Aber die Lehre unserer Erzdhlung geht dartiber hinaus. Wer sich
unablissig damit peinigt, daf} er noch nicht hinreichend Bufle getan
habe, dem ist es wesentlich um das Heil seiner Seele, also um sein
personliches Los in der Ewigkeit zu tun. Der Chassidismus zieht nun
eine Folgerung aus der Lehre des Judentums iiberhaupt, wenn er diese
Zielsegung ablehnt. Dies ist ja einer der Hauptpunkte, an denen sich
das Christentum vom Judentum geschieden hat: dafl es fir jeden
Menschen sein eigenes Seelenheil zum hochsten Ziele machte. Fiir das
Judentum ist jede menschliche Seele ein dienendes Glied in der Schép-
fung Gottes, die durch das Werk des Menschen zum Reiche Gottes
werden soll; so ist denn keiner Seele ein Ziel in ihr selbst, in ihrem
eigenen Heil gesetst. Wohl soll jede sich erkennen, sich liutern, sich
vollenden, aber nicht um ihrer selber willen, wie nicht um ihres irdi-
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schen Gliicks, so auch nicht um ihrer himmlischen Seligkeit willen, son-
dern um des Werkes willen, das sie an der Welt Gottes vollbringen
soll. Man soll sich vergessen und die Welt im Sinne haben.

Das Abzielen auf das eigene Seelenheil gilt hier nur als die sub-
limste Gestalt des Abzielens auf sich selbst. Dies ist es, was der Chas-
sidimus aufs intensivste ablehnt, und ganz besonders fiir den Men-
schen, der sein Selbst gefunden und ausgebildet hat. Rabbi Bunam
lehrte: «Es steht geschrieben: ,Und es nahm Korah.” Was nahm er
denn? Sich selber wollte er nehmen — darum konnte nichts mehr
taugen, was er tat.» Daher stellte er dem ewigen Korah den ewigen
Mose entgegen, den «Demiitigen», den Menschen, der mit dem, was
er tut, nicht sich meint. «In jedem Geschlecht», sagte er, «kehren die
Seele Moses und die Seele Korahs wieder. Und wenn einmal die
Seele Korahs sich willig der Seele Moses unterwirft, wird Korah
erlést.» So sieht Rabbi Bunam gleichsam die Geschichte des Menschen-
geschlechtes auf dem Wege zur Erlosung als einen Vorgang zwischen
diesen beiden Menschenarten, dem Hochmiitigen, der, und sei es in
der erhabensten Form, sich selbst meint, und dem Demiitigen, der bei
allem die Welt meint. Erst wenn der Hochmut sich der Demut beugt,
wirccl1 er erlost; und erst wenn er erlost wird, kann die Welt erlost
werden.

Nach Rabbi Bunams Tod sagte einer seiner Schiiler, eben der
Rabbi Jizchak Meir von Ger, aus dessen Predigt am Versofmungstage
ich einige Sitse angefithrt habe: «Rabbi Bunam hatte die Schliissel
aller Firmamente. Und warum auch nicht? Der Mensch, der nicht sich
meint, dem gibt man alle Schliissel.»

Und der grofite von Rabbi Bunams Schiilern, unter allen Zaddikim
die eigentlich tragische Gestalt, Rabbi Mendel von Kozk, sprach ein-
mal zur versammelten Gemeinde: «Was verlange ich denn von euch?
Drei Dinge nur: Aus sich nicht herausschielen, in den andern nicht
hineinschielen und sich nicht meinen.» Das bedeutet: erstens, jeder soll
seine eigene Seele in ihrer eigenen Art und an ihrem eigenen Ort be-
wahren und heiligen, nicht aber fremde Art und fremden Ort neiden;
zweitens, jeder soll das Geheimnis der Seele seines Mitmenschen ehren
und nicht mit frecher N eugier in es eindringen und es gebrauchen; und
drittens, jeder soll, im Leben mit sich selbst und im Leben mit der
Welt, sich hiiten, auf sich abzuzielen.

6. Hier, wo man steht

Den Jiinglingen, die zum erstenmal zu ihm kamen, pﬂegte Rabbi
Bunam die Geschichte von Rabbi Eisik, Sohn Rabbi Jekels in Krakau,
zu erzihlen. Dem war nach Jahren 'schwerer Not, die sein Gott.
vertrauen nicht erschiittert hatten, im Traum befohlen worden, in Prag
unter der Briicke, die zum Komgsschloﬂ fihrt, nach einem Schats zu
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suchen. Als der Traum zum drittenmal wiederkehrte, machte sich
Rabbi Eisik auf und wanderte nach Prag. Aber an der Briicke standen
Tag und Nacht Wachtposten, und er getraute sich nicht zu graben.
Doch kam er an jedem Morgen zur Briicke und umkreiste sie bis zum
Abend. Endlich fragte ihn der Hauptmann der Wache, auf sein Trei-
ben aufmerksam geworden, freundlich, ob er hier etwas suche oder
auf jemanden warte, Rabbi Eisik erzahlte welcher Traum ihn aus
fernem Land hergefithrt habe. Der Hauptmann lachte: «Und da bist
du, armer Kerl, mit deinen zerfetsten Sohlen einem Traum zu Gefallen
hergepﬂgert' Ja wer den Triumen traut! Da hitte ich mich ja auch
auf die Beine machen miissen, als es mir einmal im Traum befahl,
nach Krakau zu wandern und in der Stube eines Juden, Eisik Sohn
Jekels sollte er heiflen, unterm Ofen nach einem Schats zu graben.
Eisik Sohn Jekels! Ich kann mir’s vorstellen, wie ich driiben, wo die
eine Hilfte der Juden Eisik und die andere Jekel heifdt, alle Hiuser
aufreifle!l» Und er lachte wieder. Rabbi Eisik verneigte sich, wanderte
heim, grub den Schat aus und baute das Bethaus, das Reb Eisik Reb
Jekels Schul heif3t.

«Merke dir diese Geschichte», pflegte Rabbi Bunam hinzuzufiigen,
«und nimm auf, was sie dir sagt: daf} es etwas gibt, was du nirgends
in der Welt, auch nicht beim Zaddik finden kannst, und daf$ es doch
einen Ort gibt, wo du es finden kannst.»

Auch dies ist eine uralte Geschichte, uns aus verschiedenen volks-
tiimlichen Literaturen bekannt, aber von chassidischem Munde wahr-
haft neu erzihlt. Sie ist nicht blof} duflerlich in die jiidische Welt ver-
pflanzt, sie ist von der chassidischen Melodie, in der sie erzdhlt wor-
den ist, umgeschmolzen worden, und auch dies ist noch nicht das
Entscheidende: das Entscheidende ist, daf$ sie wie durchsichtig ge-
worden ist, und eine chassidische Wahrheit scheint aus ihr hervor.
Es ist ihr mcht eine «Moral» angehingt worden, vielmehr hat der
Weise, der sie neu erzihlt hat, endlich ihren wirklichen Sinn entdeckt
und offenbar gemacht.

Es gibt etwas, was man an einem einzigen Ort in der Welt finden
kann. Es ist ein grofler Schats, man kann ihn die Erfiillung des Daseins
nennen. Und der Ort, an dem dieser Schats zu finden ist, ist der Ort,
wo man steht.

Die meisten von uns gelangen nur in seltenen Augenblicken zum
vollstindigen Bewuftsein der Tatsache, dafy wir die Erfiilllung des
Daseins nicht zu kosten bekommen haben daf3 unser Leben am wah-
ren erfillten Dasein nicht teilhat, daf} es glelchsam am wahren Dasein
vorbeigelebt wird. Dennoch fithlen wir den Mangel immerzu, in
irgendeinem Mafle bemithen wir uns, irgendwo das zu finden, was
uns fehlt. Irgendwo, in irgendeinem Bezirk der Welt oder des Gelstes
nur nicht da, wo wir stehen, da wo wir hingestellt worden sind — ge-
rade da und nirgendwo anders aber ist der Schats zu finden. Die Um-
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welt, die ich als die natiirliche empfinde, die Sltuatlon die mir schick-
salhaft zugeteilt ist, was mir Tag um Tag begegnet, was mich Tag um
Tag anfordert, hier ist meine wesentliche Aufgabe und hier die Er-
fillung des Dasems die mir offensteht.

Von einem talmudtschen Lehrmeister ist wiberliefert, die Bahnen
des Himmels seien ihm erhellt gewesen wie die Straflen seiner Heimat-
stadt Nehardea. Der Chassidismus kehrt den Spruch um: grofler ist es,
wenn einem die Straflen der Heimatstadt erhellt sind wie die Bahnen
. des Himmels. Denn hier, wo wir stehen, gilt es, das verborgene gott-
liche Leben aufleuchten zu lassen.

Und hitten wir Macht iiber die Enden der Erde, wir wiirden an
erfiilltem Dasein nicht erlangen, was uns die stille hingegebene Be-
ziehung zur lebendigen Nihe geben kann. Und wiifsten wir um die
Geheimnisse der oberen Welten, wir hatten nicht so viel wirklichen
Anteil am wahren Dasein, als wenn wir im Gang unseres Alltags ein
uns obliegendes Werk mit heiliger Intention verrichten. Unterm Herd
unseres Hauses ist unser Schats vergraben.

Der Baalschem lehrt, daf} keine Begegnung mit einem Wesen oder
einem Ding im Gang unseres Lebens einer geheimen Bedeutung entrit.
Die Menschen, mit denen wir leben oder je und je zusammentreffen,
die Tiere, die uns in unserer Wirtschaft helfen, der Boden, den wir
bebauen, die Naturstoffe, die wir bearbeiten, die Gerite, deren wir
uns bedienen, alles birgt eine heimliche Seelensubstanz, die auf uns
angewiesen ist, um zu ihrer reinen Gestalt, zu ihrer Vollendung zu
gelangen. Vernachlissigen wir diese uns auf unsern Weg geschickte
Seelensubstanz, sind wir nur auf die jeweiligen Zwecke bedacht, ohne
eine echte Beziehung zu den Wesen und Dingen zu entfalten, an deren
Leben wir teilnehmen sollen wie sie an unserm, dann versiumen wir
selber das wahre, erfiillte Dasein. Diese Lehre ist meiner Uberzeugung
nach in ihrem Kern wahr. Die héchste Kultur der Seele bleibt im
Grunde diirr und unfruchtbar, wenn nicht Tag um Tag diesen kleinen
Begegnungen, denen wir geben, was ihnen zukommt, Wasser des
Lebens entquillen und in die Seele rinnen, ebenso wie die gewaltigste
Madht im Innersten Ohnmadht ist, wenn sie nicht in einem geheimen
Bunde steht mit diesen zugleich demiitigen und hilfreichen Berithrun-
gen mit fremdem und doch nahem Sein.

Manche Religionen sprechen unserm Aufenthalt auf Erden den
Charakter des wahren Lebens ab. Entweder lehren sie, daf} alles, was
uns hier erscheint, nur Schein sei, hinter den wir zu dringen haben,
oder daf} es nur ein Vorhof zur wahren Welt sei, ein Vorhof, den wir
zu durchlaufen haben, ohne seiner sonderlich zu achten. Anders das
Judentum. Was ein Mensch jetst und hier in Heiligkeit tut, ist nicht
weniger wichtig, nicht weniger wahr, weil zwar nur irdische, aber des-
halb nicht weniger faktische Verbindung mit dem gottlichen Dasein,
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als das Leben der kommenden Welt. Diese Lehre hat im Chassidis-
mus die stirkste Ausgestaltung empfangen.

Rabbi Henodch von Alexander sprach: «Auch die Vélker der Erde
glauben, daf zwei Welten sind; ,aufp jener Welt’, sagen sie. Der Unter-
schied ist dies: sie meinen, die zwei seien voneinander abgehoben und
abgeschnitten, Israel aber bekennt, daf3 beide Welten eine sind und
eine werden sollen.»

In ihrer innersten Wahrheit sind beide Welten eine einzige. Sie
sind nur gleichsam auseinandergetreten. Aber sie sollen wieder die
Einheit werden, die sie in ihrer innersten Wahrheit sind. Und dazu
ist der Mensch erschaffen, dafd er die beiden Welten eine. Er wirkt an
dieser Einheit durch ein heiliges Leben mit der Welt, in die er gestellt
ist, an dem Orte, an dem er steht.

Man sprach einmal vor Rabbi Pinchas von Korez vom groflen
Elend der Bediirftigen. In Gram versunken horte er zu. Dann hob er
den Kopf. «Laf3t uns», rief er, «Gott in die Welt ziehen, und alles
wird gestillt sein.»

Aber kann man denn das, Gott in die Welt ziehen? Ist das mcht
eine tiberhebliche und vermessene Vorste]lung? Wie wagt der Erden-
~wurm, daran zu rithren, was einzig in Gottes Gnaden ruht: wieviel
von sich er seiner Schopfung vergonnt!

Wieder steht hier jiidische Lehre denen anderer Rehglonen ent-
gegen und wieder am tiefsten ausgeprigt im Chassidismus. Eben dies,
meint er, ist Gottes Gnade, daf} er sich vom Menschen ge-winnen
lassen will, dafd er sich ihm gleichsam in die Hande gibt. Gott will zu
seiner Welt kommen, aber er will zu ihr durch den Menschen kom-

men. Dies ist das Mysterium unseres Daseins, die iibermenschliche
Chance des Menschengeschlechtes.

Rabbi Mendel von Kozk iiberraschte einst einige gelehrte Ménner,
die bei ihm zu Gast waren, mit der Frage: «Wo wohnt Gott?» Sie
lachten tiber ihn: ,Wie redet Thr! Ist doch die Welt seiner Herrlichkeit
volll' Er aber beantwortete die eigene Frage: «Gott wohnt, wo man
ihn einldfit.»

Das ist es, worauf es letsten Endes ankommt: Gott einlassen. Man
kann ihn aber nur da einlassen, wo man steht, wo man wirklich steht,
da, wo man lebt, wo man ein wahres Leben lebt. Pflegen wir helhgen
Umgang mit der uns anvertrauten kleinen Welt, helfen wir, im Bezirk
der Schopfung, mit der wir leben, der he1l1gen Seelensubstanz zur
Vollendung zu gelangen, dann stiften wir an diesem unserm Ort eine
Stitte fiir Gottes Einwohnung, dann lassen wir Gott ein.

Martin Buber.
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